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Lielā cīņa
Ja jums jautātu: “Kāda galvenā tēma caurvij visu Bībeli?”, ko jūs atbildētu? Jēzus? Glābšanas plāns? Krusts? Jā, protams, visas trīs! Bet šīs trīs svarīgās tēmas ir saistītas ar vēl vienu visaptverošu tēmu: “Lielā cīņa.” Šī tēma caurvij visu Bībeli no 1. Mozus grāmatas līdz pat Atklāsmes grāmatai.
Lielā cīņa sākās debesīs ar Lucifera sacelšanos pret Dievu. Šī kosmiskā konflikta centrā ir jautājums par Dieva mīlestību. Vai Viņš ir patiesi mīlošs? Vai Viņš ņem vērā savu radību intereses? Vai arī Viņš ir autoritatīvs diktators, kas vēlas tikai to, kas ir Viņa paša interesēs?
Šī ceturkšņa stundās tiks aplūkota pasaules vēsture no Dieva skatpunkta, kā to atklāj pravietojumi, sākot no Kristus laikiem cauri gadsimtiem līdz pat mūsdienām un vēl tālāk. Dieva būtība ir mīlestība, un tādēļ jebkura Viņa rīcība ir mīlestības pilna, lai gan šis fakts ne vienmēr ir acīmredzams ierobežotām cilvēciskām būtnēm vai pat eņģeļiem. Taču Dieva mīlestība pakāpeniski atklājas, kamēr norisinās lielā cīņa. Visskaidrāk mēs redzam tās augstumu un dziļumu krustā. Golgātā Dieva mīlestība tika parādīta visa Universa priekšā, kad Kristus izlēja savu dzīvību, lai izpirktu cilvēci, un sātana galīgā sakāve bija nodrošināta. 
Tomēr cīņa turpinās. Sātans mēģināja iznīcināt Jēzu pie krusta, un gadsimtu gaitā mēs redzam, kā viņš mēģina iznīcināt Dieva tautu. Lai gan sātans ir nežēlīgi vajājis Kristus draudzi un nogalinājis miljoniem cilvēku, Dievs vienmēr ir bijis klātesošs saviem ļaudīm un nekad tos nepametīs.
Šajā ceturksnī tiks izsekoti lielās cīņas galvenie notikumi, sākot ar sacelšanos debesīs. Mēs pētīsim galvenos jautājumus par konfliktu starp Kristu un sātanu. Mēs redzēsim valdiešu nelokāmo drosmi, neraugoties uz nežēlīgajām vajāšanām, un reformatoru apņēmību sekot Bībeles patiesībai pat spīdzināšanas, važu, moku staba un mocekļu nāves priekšā. 
Komentējot šo garīgo milžu ticību, Elēna G. Vaita saka: “Viņu autoritāte bija Bībele, un ar tās mācībām tie pārbaudīja katru doktrīnu un visas citas prasības. Un ticība Dieva Vārdam stiprināja šos svētos vīrus, kad tiem vajadzēja atdot savu dzīvību uz sārta.” (Lielā cīņa, 249. lpp.). 
Reformācija iededza patiesības lāpu, kas joprojām deg spoži. Reformatoru pamatīgā ticība Svētajiem Rakstiem un viņu nelokāmā pārliecība par glābšanu žēlastībā caur ticību bruģēja ceļu Adventes kustības attīstībai, par kuru iestājās Viljams Millers un daudzi citi visā pasaulē. 
Dievs izveidoja Septītās dienas adventistu Baznīcu, lai balstītos uz reformatoru liktajiem pamatiem un atjaunotu Bībeles patiesības, kas gadsimtu gaitā bija zudušas no redzesloka. Tās misijas centrā ir trīs eņģeļu vēstījumu pasludināšana no Atklāsmes grāmatas 14:6–12, kas ir Dieva pēdējais brīdinājums pasaulei, kurai drīz pienāks gals. 
Šī pasludināšana izraisa sātana dusmas, ko apustulis Jānis attēlo kā pūķi: “Tad pūķis sadusmojās par sievu un gāja karot ar pārējiem viņas cilts locekļiem, kas turēja Dieva baušļus un apliecināja Jēzu.” (Atkl. 12:17). Mēs arī pētīsim pēdējos notikumus lielajā cīņā, tostarp Dieva mīlestības triumfu pār visām elles valdībām un varām, kas ievadīs jaunu debesu un jaunas zemes radīšanu.
Lai gan šī ceturkšņa izpētes materiāla pamatā ir Bībele, studējot šo milzīgo tēmu mēs kā tematisko izklāstu izmantosim Elēnas G. Vaitas grāmatu “Lielā cīņa”. Nodaļas, uz kurām balstās katra mācību stunda, ir atzīmētas, lai atvieglotu to izmantošanu kā papildinošu grāmatu turpmākai izpētei un kopīgai lietošanai, lai mēs visi varētu pilnīgāk “izprastu Kristus mīlestību, kas pārspēj atziņu” (Ef. 3:19, NKJV).
Marks Finlijs, starptautiski pazīstams evaņģēlists, dzimis Konektikutā, ASV, no 2005. līdz 2010. gadam bija Ģenerālkonferences viceprezidents. Pēc aiziešanas pensijā viņš kļuva par Ģenerālkonferences prezidenta palīgu. Mācītājam Finlijam un viņa sievai Ernestīnei ir trīs bērni un pieci mazbērni.

Pirmā tēma
Karš aiz visiem kariem
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Atklāsmes grāmata 12:7, 8.
Studiju fokuss: Atkl. 12:7–9; Kol. 1:16; Ecēh. 28:12–15; Jes. 14:12–14; Jņ. 17:24; 1. Moz. 3:15.
Ievads: Šīs nedēļas nodarbība iepazīstina ar tēmu par kosmisko konfliktu jeb lielo cīņu starp Kristu un sātanu. Mēs sāksim savu pētījumu, aplūkojot gan ļaunuma izcelsmi, gan Dieva risinājumu cilvēces krišanai grēkā. 
Uzmanības vērti ir vairāki kosmiskā konflikta aspekti. Pirmkārt, lielā cīņa nav mūžīga, tā radās debesīs, kad radītā būtne Lucifers vadīja dumpīgo eņģeļu grupu, kas izaicināja Dievu, mūžīgo Radītāju un visu būtņu Ķēniņu. Tādējādi mēs varam pieņemt, ka, ja ļaunumam un velnam bija sākums, tad tiem noteikti būs arī beigas. 
Otrkārt, kosmiskais konflikts parāda labā un ļaunā radikālo nesavienojamību. Neviena no pusēm nespēj līdzāspastāvēt vai paciest otru: katra grupa ilgojas pēc otras puses izzušanas. Kad ļaunums radās, tas apstrīdēja pašu ideju par Dieva tiesībām pastāvēt un valdīt, neraugoties uz Dieva mūžīgo dabu. 
Turklāt lielā cīņa izslēdz jebkādu filozofiskā vai reliģiskā duālisma formu, kurā gan ļaunais, gan labais ir mūžīgi pastāvoši, vienlīdzīgi un nepieciešami. Bībeles pasaules uzskats skaidri izslēdz ļaunuma nepieciešamību. Mums nav vajadzīgs ļaunums, lai mēs varētu iepazīt un novērtēt to, kas ir labs. Ļaunums nav nepieciešams arī, lai vairotu labo. 
Treškārt, tas, ka ļaunums un lielā cīņa ir radusies debesīs, racionālu un brīvu morāles būtņu prātos raisa priekšstatu, ka konflikts ir galvenokārt garīgas dabas un tāpēc tam ir jābūt garīgam risinājumam. Lai gan ļaunums radās bez Dieva līdzdalības (patiesībā ļaunums radās pret Dievu), tas nevar izzust no eksistences bez Dieva iejaukšanās. Ļaunums pēc savas būtības nāvējoši kaitē visām būtnēm un Universam. Tādējādi tikai Dievs un Viņa pārdabiskais, radošais spēks var pilnībā iznīcināt ļaunumu un novērst tā katastrofālās sekas.  
Šī iemesla dēļ Dieva glābšanas plāns nesastāv no vienkāršas ļaunuma radītāju identificēšanas, nosaukšanas vārdā, kaunināšanas vai sodīšanas. Šādi pasākumi nav ne efektīvi, ne pietiekami, lai izskaustu ļaunumu no visuma. Drīzāk Dievs atrisina grēka problēmu, Kristū uzņemoties grēka sekas uz Sevi. Ar savu radošo spēku Dievs aktīvi iesaistās ļaunuma iznīcināšanā un Visuma attīrīšanā un atjaunošanā.  
Mācību stundas tēmas: Šīs nedēļas mācību stunda aplūko trīs galvenās tēmas:
Ļaunums un kosmiskais konflikts radās perfektās debesīs. Pēc tam tie izplatījās uz Zemes, iesakņojoties brīvu morāles pārstāvju sirdīs un prātos, kuri tika radīti pēc Dieva tēla.  
Ļaunuma un grēka galīgās sekas ir sacelšanās pret Dievu un Viņa valstību.
Vienīgais ceļš uz glābšanu un kosmiskā konflikta izbeigšanu ved caur krustu un Kristus starpniecību un Viņa radošo, atjaunojošo spēku.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Adventistu doktrīna par Lielo cīņu
Septītās dienas adventistiem ir unikāla izpratne par grēka izcelsmi un tā risinājumu. Atšķirībā no citiem kristiešiem adventistiem nav fundamentālas pamatmācības, kas būtu veltīta mācībai par grēku. Tomēr viņi integrē savu izpratni par grēku mācībā par “lielo cīņu”. Džons M. Faulers (John M. Fowler) pareizi norāda, ka “neviena doktrīna par grēku nevar būt pilnīga bez izpratnes par šīs lielās cīņas tēmu starp Kristu un sātanu, starp labo un ļauno. Tās centrā ir Dieva suverenitāte un raksturs. Kad Lucifers izraisīja sacelšanos debesīs pret Dievu… un kad šī sacelšanās sasniedza kulmināciju, Dievam nebija citas alternatīvas, kā vien padzīt kritušo eņģeļu pulku no debesīm.” (Fowler, “Sin,” in Handbook of Seventh–day Adventist Theology, ed. Raoul Dederen (Hagerstown, MD: Review and Herald, 2000), 241. lpp.
Lai gan arī citi kristieši tic Lucifera un Ādama krišanai un zināmā mērā arī kosmiskam konfliktam starp Dievu un sātanu, adventisti ir formulējuši šos jēdzienus unikālas doktrīnas formā, kas ietverta 8. pamatmācībā: 
“Visa cilvēce pašlaik ir iesaistīta lielā konfliktā starp Kristu un sātanu, kur galvenais strīda objekts ir Dieva raksturs, Viņa likums un Viņa tiesības valdīt Universā. Šis konflikts aizsākās Debesīs, kad radīta būtne, kas bija apveltīta ar izvēles brīvību, pašpaaugstinoties kļuva par sātanu, Dieva pretinieku, un uzsāka sacelšanos, kurā iesaistīja daļu eņģeļu. Ievedot grēkā Ādamu un Ievu, sātans šo sacelšanās garu ienesa arī mūsu pasaulē. Grēks izkropļoja Dieva līdzību cilvēcē, izjauca līdzsvaru radītajā pasaulē un noveda to līdz galīgai izpostīšanai globālos plūdos, kā liecina 1. Mozus grāmatas 1.–11. nodaļas vēsturiski uzticamie teksti. Mūsu pasaule kļuva par arēnu vispārējai cīņai, kuru vēro viss Universs un kuras gaitā mīlestības Dievs galu galā tiks attaisnots. Lai šajā cīņā palīdzētu saviem ļaudīm, Kristus sūta Svēto Garu un uzticīgos eņģeļus, kas vada, aizsargā un stiprina tos glābšanas ceļā.” (Pamatmācība Nr. 8, “Lielā cīņa”, https://www.adventist.org/the–great–controversy/). 
Bībeles mācība par cilvēces krišanu grēkā ir atrodama arī 7. pamatmācības sadaļā “Cilvēka daba”: 
“Vīrietis un sieviete tika radīti Dieva līdzībā kā personības, kuras var brīvi spriest un rīkoties. Katrs cilvēks ir nedalāma ķermeņa, prāta un gara vienība un, kaut arī radīts kā brīva būtne, dzīvības, elpas un visa cita saņemšanā ir atkarīgs no Dieva. Mūsu pirmie vecāki, nepaklausot Dievam, noliedza savu atkarību no Viņa un zaudēja savu augsto stāvokli. Tādējādi Dieva līdzība viņos tika izkropļota, un viņi tika pakļauti nāves varai. Kritušo dabu līdz ar tās sekām viņi nodeva saviem pēcnācējiem, tāpēc mēs nākam pasaulē ar iedzimtām vājībām un noslieci uz ļaunu. Bet Dievs Kristū samierināja pasauli ar Sevi un ar Sava Gara palīdzību mirstīgos cilvēkos, kas nožēlo savu grēku, atjauno Radītāja līdzību. Tā kā cilvēki ir radīti Dieva godam, tie ir aicināti mīlēt Viņu un cits citu un rūpēties par apkārtējo vidi.” (Pamatmācība Nr. 7, “Cilvēka daba”, https://www.adventist.org/nature–of–humanity/). 
Mūsu uzmanības vērti ir vēl divi adventistu mācības par lielo cīņu aspekti: (1) lielās cīņas tēmas izcelsme un (2) tās vēsturiskums.
Pirmkārt, lielās cīņas tēma izriet no Rakstiem un ir adventistu Bībeles interpretācijas un doktrīnu attīstības pamatā. Komentējot Bībeles interpretāciju, Elēna G. Vaita norāda: 
“Bībele pati sevi izskaidro. Rakstu vieta ir jāsalīdzina ar Rakstu vietu. Skolniekam vajadzētu iemācīties Svētos Rakstus uzskatīt kā kaut ko veselu, un saprast visu daļu attiecības. Tam vajadzētu iegūt atziņu par Bībeles lielo galveno tematu Dieva pirmatnējo nodomu pasaulei, par lielās cīņas izcelšanos un par pestīšanas darbu. Tam vajadzētu izprast to divu principu būtību, kas cīnās par virskundzību, un vajadzētu mācīties izsekot viņu darbībai cauri vēstures un pravietojumu ziņojumiem līdz lielajam iznākumam. Viņam vajadzētu redzēt, kā šī cīņa iespiežas cilvēka piedzīvojuma katrā pakāpē; kā viņš katrā dzīves darbībā pats parāda vienu vai otru no šiem pretējiem dzinuļiem, un kā viņš, gribot negribot, pats tagad izšķir, kurā cīnītāju pusē viņš tiks atrasts.” (Audzināšana, 190. lpp., izcēlums pievienots).
Pateicoties šādai Bībeles interpretācijas pieejai, lielās cīņas tēma adventistu teoloģijā ir ieausta visās pārējās Bībeles doktrīnās. Lielās cīņas tēmas integrācija adventistu teoloģijā sākas ar mācību par Dievu, ar Viņa būtību kā brīvu, mīlošu, žēlsirdīgu, taisnu, taisnīgu un uzticīgu. Rakstos lielās cīņas tēma ir cieši saistīta ar šādām doktrīnām: 
Mācība par radīšanu kā Dieva mīlestības, brīvības un spēka izpausmi. 
Cilvēka dabas izcelsme, tās pašreizējais stāvoklis un galīgais liktenis. 
Cilvēces krišana no tās sākotnējās taisnības un vienotības ar Dievu. 
Dieva pestīšanas darbība, kas izpaužas Kristus iemiesošanā, kalpošanā, nāvē, augšāmcelšanā, debesbraukšanā un starpnieciskajā kalpošanā Debesu svētnīcā, kā arī Viņa otrajā atnākšanā. 
Dieva pestīšanas plāns, kas paredz attaisnošanu, svētdarīšanu un apsolījumu par cilvēces pagodināšanu nākotnē. 
Dieva konstitūcija attiecībā uz savu tautu visos cilvēces vēstures periodos, kas sasniedz savu kulmināciju beigu laika atlikuma izsaukšanā no protestantu baznīcu vidus, lai pasludinātu Viņa pēdējo žēlastības aicinājumu cilvēcei. 
Dieva pirmsadventa tiesa, tūkstošgadu un beidzamā tiesa, kuru kulminācija ir ļaunuma gals un visu lietu atjaunošana.
Otrkārt, lielajai cīņai ir vēsturisks raksturs. Tā kā tradicionālā kristietība integrēja grieķu filozofiskos priekšstatus un koncepcijas, piemēram, par nemateriālo, bezlaika un beztelpas debesu dabu, daudzi kristieši Bībeles atsauces uz kosmisko konfliktu un cilvēku grēkā krišanu interpretē kā alegorijas vai teoloģiskus mītus. Tomēr adventistu vēsturiski gramatiskā Bībeles interpretācija parāda Dievu kā personīgi un vēsturiski iesaistītu cilvēces grēkā krišanas un glābšanas vēsturē. Dievs, Lucifers, eņģeļi — gan dumpīgie, gan taisnie — Ādams un Ieva un viņu grēkā krišana ir reāli vēsturiski tēli un notikumi. Jēzus runāja par sātanu kā par burtisku, vēsturisku personu, kuru Jēzus pazina jau pirms šīs zemes vēstures sākuma un kurš bija ļaunuma un grēka radītājs. Jēzus reiz paskaidroja farizejiem, ka viņi nav ne Ābrahāma bērni (Jņ. 8:39, 40), ne Dieva bērni (Jņ. 8:41, 42), bet drīzāk ir no sava tēva “velna”, kurš “no paša sākuma ir bijis slepkava un nestāv patiesībā, jo patiesības nav viņā. Melus runādams, viņš runā pēc savas dabas, jo viņš ir melis un melu tēvs.” (Jņ. 8:44). 
Arī Jānis gan velnu, gan viņa izraisīto kosmisko konfliktu, attēlo kā vēsturisku. Sekojot Jēzus piemēram, Jānis attēlo velnu kā “seno čūsku, ko sauc par velnu un sātanu, kas pieviļ visu pasauli” (Atkl. 12:7–9, NASB), kā to, kurš ir kara, ļaunuma un maldināšanas iniciators gan debesīs, gan uz zemes. Atklāsmes grāmatā 12:7–9 tiešais konteksts liecina, ka apustulis Jānis gan velnu, gan kosmisko konfliktu uzskatīja par vēsturisku vienību un notikumu: attiecīgi tikpat vēsturisku kā pats Dievs (Atkl. 12:5–6, 10, 17), tikpat vēsturisku kā Jēzus dzimšana un debesbraukšana (Atkl. 12:5), tikpat vēsturisku kā baznīcas pastāvēšana un vajāšanas pret to (Atkl. 12:1, 6, 11, 13–15) un tikpat vēsturisku kā Jēzus krusts, caur kura asinīm mēs esam glābti (Atkl. 12:11). Lai gan mēs nezinām, kad šis kosmiskais konflikts debesīs notika, mēs uzskatām, ka to var datēt “pirms Ādama un Ievas radīšanas un ka tas bija tikpat vēsturisks kā cilvēces grēkā krišana tā paša sātana pamudināts” (Handbook of Seventh–day Adventist Theology, 241., 242. lpp.).
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Pārrunājiet ar studentiem klasē šādus jautājumus:
Ko cilvēki jūsu kultūrā domā par šķietamo labā un ļaunā konflikta pastāvēšanu gan mūsu pasaulē, gan cilvēku sabiedrībā? Kā viņi izprot ļaunuma izcelsmi? Vai viņi tic, ka ļaunums kādreiz beigsies? Kāpēc jā vai kāpēc nē? Vai viņi jau ir zaudējuši jebkādu cerību uz ļaunuma izbeigšanos? Ja jā, tad kāpēc? Varbūt viņi uzskata, ka ļaunums ir uz palikšanu, vai pat ir nepieciešams, lai saglabātu līdzsvaru visumā un vēsturē? Ja tā, paskaidrojiet, kāpēc viņi tā domā. Kā jūs varētu dalīties ar viņiem Bībeles skatījumā uz ļaunumu?
	
	
	
Kādā veidā dažādās teorijas par labā un ļaunā konflikta izcelsmi ietekmē izpratni par cilvēka morāli un atbildību? Ņemsim, piemēram, evolūcijas teoriju. Kā šī teorija ietekmē mūsu izpratni par ļaunuma izcelsmi un līdz ar to arī mūsu izpratni par cilvēka morāli? Kādas citas teorijas par ļaunuma izcelsmi bez evolūcijas teorijas, kas ir izplatītas jūsu kultūrā, jūs varētu minēt? 
	
	
	
Padomājiet par to, kā aprakstīt un izskaidrot apkārtējiem cilvēkiem adventistu doktrīnu par ļaunuma izcelsmi, lielo cīņu un biblisko cerību. Kā jūs varētu dalīties šajās Bībeles patiesībās ar saviem draugiem, kaimiņiem un kolēģiem, kas pārstāv citas kristīgās konfesijas vai citas reliģijas, filozofijas vai pasaules uzskatus? Kādus elementus jūs iekļautu sava lielās cīņas apraksta izklāstā? 
	
	
	

Otrā tēma
Galvenais jautājums: 
Mīlestība vai egoisms?
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Jesajas grāmata 41:10.
Studiju fokuss: Lk. 19:41, 42; Mt. 23:37, 38; Mt. 24:9, 21, 22; Ebr. 11:35–38; Jes. 41:10; Atkl. 2:10; Ap.d. 2:44–47; Jņ. 13:35.
Ievads: Pagājušajā nedēļā mēs pētījām, kā radās lielā cīņa debesīs un uz zemes. Šonedēļ pievērsīsimies tam, kā lielā cīņa izpaužas Dieva tautas dzīvē un vēsturē, jo īpaši Jūdas, Dieva tautas Vecās Derības otrajā daļā, un baznīcas, Dieva tautas Jaunajā Derībā, krustpunktā. 
Mācību stundas tēmas: Šīs nedēļas mācību stundas galvenās tēmas ir divas:
Tā kā Jūda noraidīja Kristu, tā oficiāli kā politiska vienība zaudēja savu priviliģētās tautas statusu kā īpaša Dieva tauta un piedzīvoja šausmīgo Jeruzālemes iznīcināšanu.   
Dievs nodibināja savu tautu, Israēla atlikumu, iekļāva tajā gan jūdus, gan pagānus un izglāba to no kataklizmām, kas piemeklēja Jeruzālemi mūsu ēras 70. gadā. Dievs vadīja savu draudzi tās misijā sludināt Jēzus Kristus evaņģēliju, aicinot visu tautu cilvēkus pieņemt labo vēsti un pievienoties Viņa jaunajai tautai.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Daži īsi fakti par Jeruzālemi 
Jeruzālemes traģisko krišanu vismaz daļēji var raksturot ar šādām vēsturiskām detaļām:
Jeruzāleme tika iznīcināta Pirmā jūdu kara laikā (66.–73. g.), un tās iznīcināšana sākās imperatora Nerona valdīšanas beigās (54.–68. g.). Karš sākās, kad Gessius Florus, tikko ieceltais romiešu prokurors Jūdejā, no Jeruzālemes tempļa kases paņēma lielu naudas summu. 
Divi galvenie romiešu ģenerāļi, kas tika nosūtīti apspiest sacelšanos, bija Vespasiāns un viņa dēls Titus. Abi vēlāk kļuva par imperatoriem. 
Jeruzālemes aplenkums nopietni sākās 70. gadā. Lielākoties visā aplenkuma laikā pilsētas aizstāvji bija sašķēlušies frakcijās un cīnījās savā starpā, apvienojoties tikai, lai atvairītu draudošos romiešu uzbrukumus. 
Jeruzālemi sargāja trīs mūri. Pirmie divi mūri krita romiešu rokās 70. gada aprīlī, bet trešais mūris tika uzlauzts vairākus mēnešus vēlāk, 30. augustā. Tajā pašā dienā tika nodedzināts templis. 
Saskaņā ar jūdu vēsturnieka Jozefa teikto, Jeruzālemes aplenkuma laikā gāja bojā vairāk nekā miljons cilvēku, un aptuveni 100 000 cilvēku nonāca gūstā. Jeruzāleme un templis tika nopostīti. Par romiešu gūto laupījumu no Jeruzālemes tika finansēta Kolizeja celtniecība, kas ir viens no apmeklētākajiem pieminekļiem Romā. 
Zaudējot savu pilsētu Jeruzālemi un templi tajā, jūdaisms piedzīvoja dziļas pārmaiņas. Ebreju reliģijas centrs no tempļa, upuriem un priesteriem pārgāja uz bauslību. Saduķeji, kam bija saistība ar priesteru kārtu, zaudēja lielāko daļu savas varas, un jūdaisms kļuva rabīnisks.
Jeruzālemes krišana 
Tā nav nejaušība, ka Elēna G. Vaita sāk “Lielo cīņu” ar nodaļu “Jeruzālemes izpostīšana”. Viņa saprata, ka šis traģiskais jūdu tautas notikums ir centrālais lielās cīņas, kā arī baznīcas identitātes un misijas aspekts. Kādā veidā? Lai atbildētu uz šo jautājumu, mums vispirms ir jāsaprot, kāpēc Jeruzāleme krita. 
No sekulārās vēstures viedokļa raugoties, Jeruzāleme un otrais templis tika sagrauti, jo jūdi sacēlās pret tā laika lielvaru — Romas impēriju — un tās vara viņus nežēlīgi sagrāva gan atriebības dēļ, gan kā preventīvu līdzekli citiem potenciālajiem nemierniekiem. Gadsimtos, kas pagājuši kopš Jeruzālemes krišanas, ticīgie jūdi parasti ir interpretējuši Jeruzālemes iznīcināšanu kā disciplinējošu pasākumu, ko Dievs pieļāva. Daži jūdaisma pētnieki ir teikuši, ka jūdi ir grēkojuši, pārkāpjot Dieva likumu un kļūstot amorāli; citi uzskata, ka jūdi bija pārāk sadrumstaloti un sašķelti, tā arī neiemācoties vienotības mācību. Lai kā arī būtu, Dievs saglabāja atlikumu, lai turpinātu Viņa nodomus.
Tomēr Bībele, jo īpaši Jaunā derība, piedāvā citādu tempļa iznīcināšanas izskaidrojumu. Jā, dumpība, netaisnība, morālais un sociālais sabrukums, iekšējās nesaskaņas un šķelšanās noteikti bija būtiski faktori, kas noveda pie Jeruzālemes krišanas un tempļa iznīcināšanas. Taču situācija, kas izraisīja šo traģēdiju, bija daudz dziļāka nekā šie faktori. Lai palīdzētu mums saprast, kas izraisīja tempļa iznīcināšanu, ir jāuzsver vairāki svarīgi punkti gan no Vecās, gan Jaunās derības. Kopumā šie punkti palīdz mums saprast galveno tempļa bojāejas iemeslu: Israēla vadības noraidījums Kristum un Dieva derībai. 
Sākotnējais templis 
Pirmkārt, sākotnējo Israēla templi, ko uzcēla Salamans, sagrāva babilonieši 586. gadā p.m.ē., apmēram 20 gadus pēc tam, kad Jūdu iekaroja Nebukadnecars (Dan. 1:1, 2). Iznīcināšana notika aptuveni simts gadus pēc tam, kad ziemeļdaļas israēlieši atkrita un tos iekaroja asīrieši. Tomēr šie divi notikumi — Israēla bojāeja un babiloniešu karaspēka veiktā Salamana tempļa sagraušana — nenotika tikai tāpēc, ka jūdu tauta nespēja iemācīties apvienoties, vai tāpēc, ka tās morāle bija panīkusi. Israēls ziemeļdaļā kā tauta izzuda tāpēc, ka viņi noraidīja Dieva derību un devās pēc citiem dieviem (1. Ķēn. 12:26–33; 2. Ķēn. 17:7–23). Tāpat kā Israēlā, arī Jūdā bija nekrietni ķēniņi un korumpēta elite, kas bija aizrāvusies ar elkdievību. Laika gaitā arī Jūdas elkdievības periodi kļuva arvien biežāki un intensīvāki. Tomēr atšķirībā no Israēla ziemeļos Jūdam nebija pastāvīgas oficiālas valsts politikas, kas aizstātu Dieva reliģiju ar pagānismu. Šī iemesla dēļ Dievs pieļāva Jūdas tempļa un galvaspilsētas sagraušanu 586. gadā p.m.ē. un tās tautas īslaicīgu izsūtīšanu kā valsts atjaunošanas stratēģiju.
Otrais templis
Otrkārt, otro templi 70. gadā pēc Kristus dzimšanas sagrāva romieši, aptuveni 35 gadus pēc tam, kad Jēzus bija pareģojis šādus trīs notikumus: (1) Dievs atņems Jūdam valstību un nodos to citai tautai (Mt. 21:43); (2) Jūdas nams (templis) tiks “atstāts postā” (Mt. 23:38); un (3) templis tiks pilnībā izpostīts (Mt. 24:1, 2). Šī trīskāršā sprieduma iemesls? Jūdas vadība ne tikai nespēja nest Dieva valstības augļus (Mt. 21:43), bet, tāpat kā senais ziemeļu Israēls, apzināti atteicās palikt zem Dieva spārnu jurisdikcijas un patvēruma (Mt. 23:37). Mūsu ēras 31. gadā vadītāji pieņēma oficiālu, apzinātu un pārdomātu lēmumu par jūdu tautu; viņi noraidīja Dieva derību, Viņa glābšanu un Viņa Mesiju (Mt. 26:1–3, 14–16, 57–68; 27:15–25; Jņ. 19:1–15). Tā rezultātā Dievs ļāva iznīcināt zemes templi.
Dieva žēlastība 
Treškārt, Dievs deva Israēlam un Jūdam visu izpirkšanai un atjaunošanai nepieciešamo žēlastību, pirms Viņš ļāva viņiem ciest sodu par Viņa derības laušanu. No Mozus laikiem līdz otrā tempļa sagraušanai 70. gadā, t.i., vairāk nekā tūkstoš piecsimt gadu garumā, Jūda piedzīvoja nemitīgu Dieva mīlestību. Neraugoties uz viņu neveiksmēm, Dievs bija gatavs strādāt ar viņiem, kamēr vien viņi bija gatavi palikt Viņa derībā un ļauties Viņa žēlastības un pārveidošanas spēkam. Pat tad, kad jūdu vadoņi galu galā nolēma noraidīt Dievu, kam sekoja Jēzus pasludinātā viņu bojāeja, Dievs deva viņiem vairāk nekā 35 gadus, pirms Viņš izpildīja šo spriedumu. Šajā pārbaudes periodā kristieši, piemēram, Pēteris (Ap.d. 2–4), Stefans (Ap.d. 7) un Pāvils (Rom. 9–11), lūdza viņus pieņemt Jēzu kā Mesiju un piedalīties Dieva jaunajā derībā. Diemžēl tā vietā, lai ieklausītos šajos aicinājumos, vadoņi savu lēmumu noraidīt Kristu apzīmogoja ar smagām kristiešu vajāšanām, kuras sasniedza savu kulmināciju 34. gadā ar Stefana noslepkavošanu. Tomēr, pat pieņemot lēmumu noraidīt Jūdu kā Viņu pārstāvošo tautu, Dievs turpināja aicināt atsevišķus jūdus ieiet Viņa jaunajā derībā un tikt glābtiem Viņa valstībā.
Tādējādi Jeruzālemes krišana ilustrē Dieva rīcību ar grēciniekiem Lielajā cīņā. Šī perspektīva palīdz daļēji atbildēt uz mūsu sākotnējo jautājumu par to, kāpēc Elēna Vaita uzskatīja, ka šī traģēdija ir tik svarīga lielās cīņas tēmai un draudzes identitātei un misijai. Turklāt Elēna Vaita saprata, ka Jeruzālemes krišana palīdzēs mums izprast tiesas paradoksu, proti, kā dievišķā žēlastība var tikt sniegta grēciniekiem, vienlaikus apmierinot dievišķā taisnīguma prasības. No vienas puses, Dievs ir pilns mīlestības, līdzjūtības un pacietības, lūdzot grēciniekus atgriezties Viņa valstībā. Dievs nevēlas, lai grēcinieki mirtu otrajā nāvē (Ec. 33:11). No otras puses, Dievs ir taisns un taisnīgs. Tā kā Viņš ir svēts, Viņš nevar paciest ļaunumu savā klātbūtnē. Tomēr Viņš respektēs to cilvēku galīgo lēmumu, kuri vēlas iet savu ceļu, atstājot Dieva valstību, derību, aizsardzību un dzīvības avotu. Tomēr Dievs pietiekami brīdina grēciniekus, ka viņi mirs, ja atteiksies no Viņa valstības aizsardzības un Viņa derības žēlastības. Ārpus Dieva derības nav ne prieka, ne dzīvības tā vienkāršā iemesla dēļ, ka nevienai radītajai būtnei pašai sevī nav neaizgūtas, nepārmantotas dzīvības. 
Glābšanas plāns 
Ceturtkārt, neraugoties uz kavēkļiem, ko izraisīja derības nodevība, Dievs turpināja savu pestīšanas plānu un rīcību, lai atrisinātu lielo cīņu. Dievs apsolīja, ka Jēzus, kas bija Ievas (1. Moz. 3:15), Ābrahāma (1. Moz. 12:2, 3, 7; Gal. 3:16, 29) un Dāvida (2. Sam. 7:12–15; Mk. 12:35–37) pēcnācējs, nesīs pestīšanu cilvēcei, atbrīvos to no velna kundzības un atjaunos Dieva valdīšanu virs zemes. Tajā pašā laikā Dievs apsolīja, ka Jēzus, patiesais Dieva Jērs un zemes svētnīcas paraugu (ēnu) piepildītājs (Jņ. 1:29, 2:19–22), izglābs cilvēci no grēka vainas un varas. Lai gan reizēm cilvēces vēsture var šķist bez virziena un atstāta velna un cilvēka dabas kaprīžu un ieceru varā, Raksti skaidri parāda Dieva mērķtiecīgu un apzinātu Viņa plāna un pestīšanas apsolījuma īstenošanas gaitu. Kad Viņa paša tauta atteicās no Viņa, Dievs nenogurstoši strādāja, lai atgrieztu to pie sevis un izglābtu cilvēci no grēka purva. Ābrahāms, Mozus un Jūda ir glābto un atpirkto cilvēku piemēri. Nekas nevar apturēt Dievu no Viņa apsolījumu turēšanas un Viņa plānu īstenošanas. 
Ēnas un to piepildījums
Piektkārt, zemes svētnīca un upurēšanas sistēma bija tikai Jēzus nākamās upurēšanas un kalpošanas ēnas. Kad pirmais templis tika nopostīts un Jūda žēlojās par tā pagātnes godību, Dievs viņiem teica, ka patiesā godība būs nākotnē un ka tā ir atkarīga nevis no materiāliem un arhitektūras, bet gan no Tā, uz kuru norāda svētnīca (Ezras 3:12, Hag. 2:9, Mt. 23:16–22). Šī iemesla dēļ, kad 70. gadā tika nopostīts otrais templis, kristieši nezaudēja cerību. Gluži otrādi, viņi saprata, ka zemes svētnīca pildīja savu misiju, norādot uz Jēzu, uz Viņa upuri un Viņa pestīšanas kalpošanu īstajā Debesu svētnīcā tur augšā. Ēna satikās ar piepildījumu, simbols satikās ar realitāti. Pēc Jēzus iemiesošanās, kalpošanas, nāves, augšāmcelšanās un debesbraukšanas, lielā cīņa tagad bija vērsta uz Debesu svētnīcu. Vēstulē ebrejiem ir plaši aplūkota šo pārmaiņu nozīme. Tādējādi Mateja evaņģēlija 24. nodaļa un otrā tempļa sagraušana, Vēstule ebrejiem un tās pievēršanās Debesu svētnīcai ir ārkārtīgi svarīga adventistu izpratnei par lielo cīņu un visai adventistu teoloģijai kopumā. 
Tieši šī kompleksā izpratne par svētnīcas iznīcināšanu bija tā, kas iedvesmoja apustuļu un pēcapustuļu laika kristiešus pašos pirmajos gadsimtos, kā arī Elēnas Vaitas rakstus 19. gadsimtā, ar izpratni par draudzes identitāti un misiju. Pārdzīvojuši tempļa iznīcināšanu, apustuļu laika kristieši pārvirzīja savu uzmanību no tempļa uz Debesu svētnīcu. Viņi pārvarēja bailes no vajāšanām un nāves, jo piedzīvoja grēku piedošanu Kristus upurī pie krusta un ticībā lūkojās uz Kristus kalpošanu pie Dieva labās rokas Debesīs. Viņi zināja, ka viņi ir Dieva tauta, jaunais Israēls, ko Dievs aicinājis sludināt Viņa brīnišķīgo pestīšanas vēsti visai velna, grēka un nāves varas sagrautajai cilvēcei. Viņi dalījās savā mīlestībā, palīdzot apkārtējiem cilvēkiem ar tiem līdzekļiem, kas viņiem bija pieejami. Un viņi vērsa citu cilvēku uzmanību uz lielās cīņas beigām, uz ciešanu un nāves beigām, kad Kungs Jēzus Kristus atgriezīsies uz zemes un uz visiem laikiem uzvarēs velnu un grēku.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Ko cilvēki jūsu kultūrā domā par mīlestību un taisnību? Vai viņiem joprojām ir cerība, ka pienāks laiks, kad cilvēku sabiedrību kopumā raksturos mīlestība un taisnība? Kāpēc jā vai kāpēc nē? Kā jūs varētu viņiem paskaidrot, ka bez Jēzus nevar būt patiesas un ilgstošas mīlestības un taisnības? Vai arī, ka nevar būt mīlestības vai taisnības bez Viņa atklāsmes par šīm dievišķajām īpašībām, kas redzamas Viņa upurī? Vai arī, ka mīlestība un taisnība nevar pastāvēt bez šīm Svētā Gara dāvātajām īpašībām cilvēkiem vai Viņa palīdzības, lai tās mūsos augtu?  
	
	
	
Pārbaudiet jūsu personīgās evaņģelizācijas aktivitātes. Cik skaidri jūs saprotat, ko nozīmē Jēzus vārdi “valstības evaņģēlijs”? Kā jūs varat īstenot šo evaņģēliju savā dzīvē? Kā jūs un jūsu draudze varat dalīties šajā evaņģēlijā ar mazāku un/vai lielāku auditoriju ap jums?  
	
	
	

Trešā tēma
Gaisma spīd tumsībā
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Jāņa evaņģēlijs 12:35.
Studiju fokuss: Atkl. 12:7-9; Jņ. 8:44; Sal.pam. 23:23; Sal.pam. 4:18; Jņ. 12:35; Ps. 119:30; Ap.d. 20:27-32; 2. Tes. 2:7-12; Jņ. 8:32.
Ievads: Šonedēļ mēs vērojam, kā apustuliskā un pēcapustuliskā draudze iesaistās lielajā cīņā starp Dievu un sātanu.
Dzimusi no Jēzus, draudze pievienojās lielajai cīņai Viņa pusē. Tomēr drīz vien draudze saskarsies ar to pašu kārdinājumu kā Ādams un Ieva: apšaubīt Jēzus Vārdu un vēlēties kompromisu starp Viņa autoritatīvajām pavēlēm un sātana maldinošajām doktrīnām. 
Šīs nedēļas mācību viela uzsver, ka lielo cīņu veido divas nevienlīdzīgas un nesamierināmas puses. Šīs puses ir nevienlīdzīgas tāpēc, ka Dievs ir Dievs un velns ir velns. Kamēr Dievs ir Mūžīgais, Radītājs un mīlošais un taisnīgais Visuma Ķēniņš, velnam un ļaunumam ir sākums, un tādēļ tam būs arī beigas. Velns, grēks un ļaunums ir īslaicīgas novirzes, kas, lai gan ietekmē Dievu un visu visumu, tiks iznīcinātas mūsu visvarenā, vismīlošā un vistaisnīgā Dieva dēļ. Līdz ar to abas puses, kas iesaistītas lielajā cīņā, Dievs un sātans, vienkārši nevar nonākt pie kompromisa. 
Bībele lielo cīņu attēlo kā konfliktu starp diviem radikāli pretējiem spēkiem, piemēram, gaismu pret tumsu vai patiesību pret meliem. Tiesa, ļaunuma puse pieprasa kompromisu ar patiesību, jo šāds kompromiss ir ļaunuma vienīgā izdzīvošanas iespēja. Ļaunuma puse cenšas par katru cenu nodrošināt savu izdzīvošanu, lai varētu iznīcināt to, kas ir labs vai no Dieva. Tāpēc velns nepārtraukti ir strādājis, lai ievilinātu draudzi kompromisā. Diemžēl draudze, tāpat kā cilvēces pirmie vecāki, padevās kompromisam. Šo kompromisu sekas ir redzamas un jūtamas vēl šodien. Tomēr Dievs, kas ir patiesības un gaismas Avots, nekad nepieļaus kompromisus. Uzticība Dievam un uzticība patiesībai, kas atklāta Jēzū caur Rakstiem, pasargās draudzi no kompromisiem un neļaus mums kļūt par velna upuri.
Mācību stundas tēmas: Šonedēļas mācību stundā tiek izceltas četras galvenās tēmas:
Bībele, attēlojot lielo cīņu, izmanto diametrāli pretējus jēdzienus, piemēram, gaismu un tumsu, lai uzsvērtu to, ka Dievs un Viņa tauta nekādā veidā nevar ielaisties kompromisā starp patiesību un maldiem vai nepatiesību. 
Jau no pirmajām Jēzus kalpošanas dienām un arī turpmākajā Viņa apustuļu darbībā velns nenogurstoši spieda draudzi slīdēt maldos vai vismaz kompromitēt Dieva patiesību. 
Taču kompromiss patiesības jautājumā ir līdzvērtīgs Dieva nodevībai un pašas patiesības iznīcināšanai. Galu galā, šāds kompromiss ir nostāšanās sātana pusē. 
Vienīgais veids, kā draudze var izkļūt uzvarētāja lielajā cīņā, ir palikt uzticīga dievišķajai atklāsmei Jēzū Kristū un Dieva Svētajā Vārdā.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Kompromiss 
Dažādos sociālos kontekstos, piemēram, ģimenes dzīvē un politikā, kompromiss tiek uzskatīts par pieņemamu un daudzās situācijās pat par vēlamu. Parasti vārds “kompromiss” nozīmē panākt vienošanos, savstarpēji piekāpjoties panākt vidusceļu starp divu vai vairāku pušu nostājām. Šādas vienošanās atslēga ir “piekāpšanās”: katrai pusei no kaut kā jāatsakās, lai abas vai visas puses varētu turpināt līdzāspastāvēšanu vai kopdzīvi. Dažos gadījumos abas puses piekāpjas, jo nevienai no tām nav spēka pārliecināt otru pusi vai pārvarēt un kontrolēt to ar spēku. Citos gadījumos puses panāk kompromisu vienkārši tāpēc, ka vēlas mierīgi dzīvot kopā kā kaimiņi vai kā ģimene, mīlestībā vai savstarpējā cieņā. 
Šādos gadījumos kompromiss, protams, ir ar pozitīvu pieskaņu, jo tas parādās kā konflikta risinājums un kā iespēja mierīgai līdzāspastāvēšanai. Šāda veida kompromisi ir bieži sastopami mūsu ikdienas dzīvē un ietver sarunas vai iecietību. Tomēr kopumā kompromiss tiek uztverts kā negatīva parādība, kas nozīmē kādas būtiskas vērtības, principa, patiesības vai kvalitātes zaudēšanu. Kompromisi medicīnā, imūnsistēmā, nacionālā identitātē, izglītībā, morālē, reputācijā, ražā vai militārā pozīcijā ir nevēlami un nepieņemami kompromisi, jo tie apdraud mūsu pašu dzīvesveidu vai eksistenci.    
Kā ir ar Dievu? Vai Viņš nevarēja panākt kompromisu ar dumpīgajiem eņģeļiem vai kritušajiem cilvēkiem, lai izvairītos no kara Debesīs un ļautu visiem mierīgi sadzīvot? Vai Viņš nevarētu vismaz paciest pretējo pusi? Ja pretinieku puse vēlētos neatkarību vai autonomiju, vai Dievs nevarētu apmierināt šo lūgumu? Vai Viņš nevarētu vienkārši piešķirt dumpiniekiem reģionu kaut kur visuma nostūrī, kur viņi varētu dzīvot paši par sevi, nevis tikt iznīcināti?  
Atbilde ir sarežģīta. Tomēr vairāki punkti to var palīdzēt noskaidrot.
Nekādu kompromisu no Dieva puses 
Pirmkārt, pastāv kvalitatīva atšķirība starp mūsu ikdienas kompromisiem un kompromisu, ko vēlējās panākt Lucifers. Dievs mūs ir radījis ar visu nepieciešamo brīvību, lai izpaustos, mijiedarbotos un vestu sarunas ar citiem mīlestībā un taisnībā. Tomēr ir daži fiziski un morāli ierobežojumi, ar kuriem nedrīkst iziet uz kompromisu, jo šie ierobežojumi veido mūsu eksistences pamatu. Šo pamatu veido patiesības, ka Dievs ir mūsu Radītājs, mūsu Nodrošinātājs, mūsu Likumdevējs (un kā tāds atklāj, kā mums vajadzētu dzīvot, lai mēs būtu laimīgi) un mūsu Ķēniņš. Dievs ir mūsu dzīves Avots. Mēs vienkārši nevaram pastāvēt bez Viņa. Lucifers vēlējās mainīt tieši šo pamatu. Viņš apstrīdēja Dieva raksturu, statusu un autoritāti un apgalvoja, ka cilvēki ir dievi (1. Moz. 3:4), kas pastāv paši par sevi un spēj paši radīt savu dzīves un laimes jēgu un standartus.
Otrkārt, un tas ir cieši saistīts ar iepriekš minēto punktu, — grēka būtība. Grēks nav tikai atšķirīgs viedoklis. Grēks ir apzināta un tīša sacelšanās pret Dieva apgalvojumu, ka Viņš ir vienīgais Radītājs, Nodrošinātājs, Likumdevējs un Ķēniņš, un tā noraidīšana. Grēks nevar paciest šāda Dieva esamību. Grēka fundamentālais impulss ir gāzt šo Dievu no Viņa troņa un iecelt sevi par karali. Tomēr velns piedāvā kompromisu. Viņš būtu gatavs atteikties no sava aicinājuma pilnībā noraidīt Dieva eksistenci, ja vien arī viņš, Lucifers, tiktu atzīts par dievu. Dievs, no otras puses, nepieļauj šādu kompromisu vai sarunas ar grēku. Kam Viņš var piekāpties no savas puses? Teikt, ka Viņš nav Radītājs? Teikt, ka Viņš nav Nodrošinātājs? Teikt, ka Viņš nav dzīvības Avots, laimes un morāles standarts? Teikt, ka eņģeļi un cilvēki var dzīvot bez Viņa? Jebkurš no šiem apgalvojumiem būtu meli. Kamēr velnam kompromiss būtu triumfs, Dievam kompromiss nozīmētu kapitulāciju.
Treškārt, un tas ir cieši saistīts ar pirmajiem diviem punktiem, iepriekš aprakstītā situācija nav tikai patiesības un goda jautājums, bet tā ir galējā dzīvības un nāves situācija. Uz brīdi iedomāsimies, ka mēs esam Ādams un Ieva. Mēs atrodamies situācijā, kurā sātans un Dievs mums paskaidro savu nostāju pirms grēkā krišanas. Sātans apgalvo, ka Dievs mums melo, ka mēs esam autonomi, ka esam dievi un nemirstīgi. Turklāt viņš apgalvo, ka mēs varam noraidīt Dieva prasības un nemirsim (1. Moz. 3:4), jo mūsos ir sākotnējā un neaizgūtā dzīvība. Turklāt sātans apsūdz Dievu, ka Viņš izmanto savu prasību būt dzīvības avotam un standartam, lai kontrolētu mūs visus; šī dievišķā prasība sātanam ir diktatūra, autokrātija, ļaunprātīga izmantošana, maldināšana un netaisnība. Pēc sātana domām, tas, ka Dievs nevēlas kompromisu, apstiprina viņa apsūdzības. Šī iemesla dēļ sātans aicina mūs atbrīvoties no Dieva “meliem” un “ļaunprātīgas izmantošanas” un piedzīvot jaunu apziņu un autonomiju, kurā mēs atklājam un baudām savu bezgalīgo un mūžīgo dievišķo potenciālu. Bet vai tie nav tikai apgalvojumi un spekulācijas? Vai mēs neriskējam nomirt vai pazust no eksistences, ja atvienojamies no Dieva? Vai ir vērts mēģināt, lai empīriski pierādītu kādu teoriju? Lucifers noteikti uzskatīja, ka ir vērts riskēt.
No otras puses, Dievs mums saka, ka Viņš ir vienīgais Radītājs un Nodrošinātājs, un tādēļ mēs nevaram pastāvēt bez Viņa. Viņš mums saka, ka, ja mēs neticēsim Viņam, ja noraidīsim Viņu un Viņa apgalvojumus, mēs atvienosimies no Viņa, dzīvības Avota, un mirsim, tas ir, pazudīsim no eksistences. Dievs mums paskaidro, ka šāds iznākums nav tikai spekulācija, bet gan fakts, jo Viņš ir mūsu Radītājs. Mēs paši sevi neesam radījuši, un mēs neesam mūžīgi. Ar šo faktu vien, kas balstīts uz Viņa vārdu, mums ir jābūt pietiekamam, lai mēs Viņam ticētu. Tomēr Dievs norāda, ka Viņa apgalvojumus apliecina arī mūsu iepriekšējā un tagadējā dzīve, proti, kamēr esam Viņam ticējuši un dzīvojuši kopā ar Viņu, visi ir bijuši laimīgi. Viss visums ir darbojies nevainojami, un neviens nav miris. Tālāk Dievs mums paskaidro, ka Viņš nevar piekāpties ne tikai tāpēc, ka Viņam ir taisnība, bet arī tāpēc, ka, ja Viņš atteiksies no sava troņa, mēs visi un viss visums pazudīs no eksistences, jo Viņš ir vienīgais eksistences un dzīvības nodrošinātājs jeb uzturētājs. Šī iemesla dēļ Dievs aicina mūs ticēt Viņam, uzticēties Viņam, palikt ar Viņu un dzīvot laimīgi kopā ar Viņu mūžīgi.  
Ja jūs būtu bijuši liecinieki šādām debatēm, kam jūs būtu ticējuši?  
Ceturtkārt, diemžēl cilvēcei par nelaimi, mūsu pirmvecāki pieņēma Lucifera spekulācijas. Vai bija vērts riskēt? Nē. mūsu pirmvecāku izvēle izvērtās par traģēdiju viņiem un visai cilvēcei. Turklāt šis secinājums nav tikai spekulācija, bet ir balstīts uz vēsturiskiem un empīriskiem pierādījumiem. Tā vietā, lai pēc nepaklausības Dieva likumam justos dievišķi un dzīvotu mūžīgi, cilvēce jutās tukša, kaila, kauna pilna, viņu sirdis un attiecības bija salauztas (1. Moz. 3:7, 8). Turklāt cilvēce sāka ciest un mirt. Tomēr Lucifers neapturēja savas spekulācijas pret Dieva valdību, viņš ierosināja vēl vairāk kompromisu. Viņš apgalvoja, ka, tā kā Ādams un Ieva nemira uzreiz pēc nepaklausības Dievam, viņa tā sauktā teorija ir pareiza. Tad viņš apgalvoja, ka mēs esam nemirstīgi, jo mums ir nemirstīga dvēsele, kas pēc nāves nonāk garīgajā, ēteriskajā sfērā. Traģiski, ka lielākā daļa cilvēku ir iekrituši lamatās, ticot šai nepatiesībai. Turklāt tagad Lucifers sāka aicināt Dievu un cilvēci pieņemt grēka un nāves pastāvēšanas realitāti kā jauno normu. Daudzās nebibliskās reliģijās, kas ir valdījušas cilvēces vēsturē, sātans ir piedāvājis no jauna definēt un interpretēt ciešanas un nāvi, lai izvairītos no to visaptverošās klātbūtnes, kas pastāvīgi grauj viņa melīgos apgalvojumus. 
Piektkārt, Dievs palika uzticīgs Sev. Viņš paskaidroja, ka Ādams un Ieva pēc Viņa noraidīšanas palika dzīvi nevis tāpēc, ka sātanam bija taisnība, apgalvojot, ka mēs esam nemirstīgi, ne arī tāpēc, ka Dievs piekāpās. Drīzāk Ādams un Ieva nemira tāpēc, ka Dievam savā mūžīgajā mīlestībā pret cilvēci bija glābšanas plāns, kas sāka darboties, tiklīdz cilvēki krita grēkā. Saskaņā ar šo plānu Dievs nebūt neizgāja uz kādu kompromisu, bet deva mums jaunu iespēju izvēlēties tikt glābtiem, dzīvot un palikt ar Viņu. Šī jaunā iespēja un glābšana nebija kompromisa rezultāts. Mēs nedrīkstam sajaukt kompromisu ar Dieva pacietību, mīlestību un žēlastību. Drīzāk glābšana un jaunā iespēja dzīvot izriet no Dieva upura. Tieši tāpēc, ka Dievs nevēlējās un nevarēja iet uz kompromisu, Viņš upurējās. Viņš neupurēja mūs. Tā vietā Viņš upurēja pats savu dzīvību. Ja kompromiss būtu bijis iespējams, Viņam nebūtu vajadzējis mirt mūsu vietā. Bet, tā kā Viņš nepieļāva kompromisu, Viņš izvēlējās mirt mūsu vietā, lai aizstāvētu savu patiesību, apliecinātu savu mīlestību un taisnību, un glābtu mūs no grēka vainas un varas. Turklāt Viņš nepieļāva kompromisu, jo zināja, kādas būs kompromisa sekas: ciešanas, posts un visas cilvēces un visuma nāve.    
Tādu pašu iemeslu dēļ patiesie Dieva ļaudis nepieļauj kompromisus. Patiešām, tradicionālā kristietība pieļāva kompromisus Dieva patiesības atklāsmei Rakstos. Tomēr Dievs strādāja, lai atjaunotu savu patiesību, lai Viņš varētu glābt pēc iespējas vairāk cilvēku. Šī iemesla dēļ Viņa uzticīgā atlikuma draudze ar prieku sadarbojas ar Viņu, lai palīdzētu izplatīt Viņa patiesību, atspoguļojot Viņa gaismu.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Uz kādu kritēriju vai kritērijiem atsaucas jūsu kultūra, lai noteiktu, kas ir patiesība? Kādi ir patiesības avoti jūsu sabiedrībā, reliģijā vai kultūrā? Kādā veidā, ja vispār, jūsu sabiedrība vai kultūra uzskata Bībeli par patiesības avotu par mūsu pasaules izcelsmi, nozīmi, virzību un likteni? 
	
	
	
Kādā veidā jūs varat dalīties ar adventistu izpratni par Rakstiem kā mūsu galveno uzticamo patiesības avotu? Kā šāda Rakstu izpratne palīdz mums attīstīt pareizu pasaules uzskatu un ceļu uz glābšanu?  
	
	
	
Pārbaudiet savu dzīvi. Vai jums šķiet, ka jūsu dzīvē ir jomas, kas ir radušās kompromisu rezultātā ar Dieva patiesību? Ja jā, kādas tās ir? Ko jūs varat darīt, lai labotu šo situāciju?  
	
	
	

Ceturtā tēma
Patiesības aizstāvēšana
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Jāņa evaņģēlijs 3:14, 15.
Studiju fokuss: Jņ. 14:6; Jūd. 3, 4; Atkl. 2:10; 1. Jņ. 1:7; Jņ. 3:14, 15; Ebr. 11:6; Ap.d. 4:12; Mt. 10:18–20; Atkl. 1:9. 
Ievads: Agrīnos un Viduslaiku uzticīgos kristiešus raksturoja ne tikai viņu individuālā uzticība Dievam un Viņa Vārdam, bet arī viņu publiskā nostāja, pasludinot Dieva valstības un pestīšanas principus. Šonedēļ mēs turpinām liecināt par Baznīcas nostāšanos Dieva pusē lielajā cīņā visos Viduslaiku periodos un reformācijas laikā. Šajā laikā pirmie reformatori un Baznīcas vadītāji iedvesmu smēlās no Kristus un apustuļu piemēra, kā arī no tādiem mocekļiem kā Polikarps.
Tomēr šis reformu laikmets nav parasts vajāšanu periods, bet gan pravietisks 1260 gadu periods, kas ilgst no 538. līdz 1798. gadam. Tāpat kā citu pravietisko vajāšanu periodu gadījumā, arī šis laikmets norāda uz to, ka vajāšanas laiks ir ierobežots un ka galu galā visu kontrolē Dievs. 
Šajā laikmetā daudzi kristieši, piemēram, valdieši, Viklifs un Huss, ne tikai cieta no Dieva ienaidnieku vajāšanām, bet arī devās uzbrukumā pret garīgās tumsas spēkiem. Viņu uzbrukuma ieroči nebija iegūti no viņu pašu spēkiem, redzējuma vai gudrības. Šie ticības aizstāvji arī neuzbruka ļaunuma spēkiem ar viltīgi izstrādātu militāru stratēģiju. Patieso kristiešu misija un viņu spēka noslēpums drīzāk bija Dieva vārda atklāšanā, mīlestībā uz to un tā sludināšanā, neskatoties uz cenu.
Reformatoru darbs deva divkāršu ieguvumu gan cilvēcei, gan Dievam. Pirmais viņu sasniegums bija izpratne, ka Dieva mīlestība, kas atklājas Viņa Vārdā, pārveido Viņa ļaužu dzīvi un dod viņiem cerību uz Dieva valstību. Viņu otrais sasniegums bija Bībeles patiesības pasludināšana pasaulei, attaisnojot Dieva identitāti un raksturu, kurus abus lielā kosmiskā kara laikā nomelnoja ļaunuma spēki. Gan toreiz, gan tagad garīgā tumsa atkāpjas Dieva vārda pasludināšanas priekšā, kas izgaismo pasauli ar cerību un mīlestību.  
Mācību stundas tēmas: Šīs stundas galvenā uzmanība tiek pievērsta trim galvenajām tēmām:
Vajāšanas, ko Viduslaiku Baznīca īstenoja pret Bībelei ticīgajiem kristiešiem, notika pravietiskā periodā, kas bija ierobežots laikā un atradās Dieva galīgajā uzraudzībā, kā to paredzēja Raksti.   
Valdieši, Viklifs un Huss ilustrē, ko nozīmē nostāties Dieva pusē, liecinot un sludinot Dieva Vārdu vistumšākajos kosmiskā konflikta laikos. 
Dieva Vārds ir mūsu lielākais cerības un spēka avots, kas ļauj mums dzīvot un stāvēt Dieva pusē.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Vajāšanu sakne 
Parasti baznīcas vēsturnieki agrīno kristiešu vajāšanu cēloņus ir klasificējuši pēc šādām kategorijām:
Ekonomiskie iemesli (piemēram, ticīgā ticības apliecināšana ietekmēja un bieži vien ierobežoja viņa vai viņas darījumus ar vietējiem un reģionālajiem uzņēmumiem; skat. Ap.d. 19:23–27). 
Sociālie (piemēram, kristieši atteicās piedalīties amorālās darbībās).
Politiskie (piemēram, kristieši tika padarīti par grēkāžiem, lai atrisinātu politiskās problēmas).
Reliģiskie (piemēram, kristiešu ticība, prakse un izaugsme tika uztverta kā eksistenciāls drauds dominējošajām reliģijām). 
Visu šo vajāšanu pamatcēlonis bija sātans. Kādi bija viņa motīvi, uzbrūkot kristiešiem viņa nemitīgajā karā pret Kristu? Vai galu galā sātans nebija tas, kurš sākotnēji apsūdzēja Dievu kontrolē, apspiešanā un brīvības ierobežošanā? Kāpēc tagad sātans būtu kļuvis par vajāšanu un apspiešanas galveno avotu? 
Mēs varam izvirzīt divus iespējamos iemeslus. Pirmkārt, Lucifers visu savu sacelšanos un savu priekšlikumu par jaunu pasaules kārtību balstīja uz meliem, mežonīgām spekulācijām un nepamatotām un postošām apsūdzībām pret Dievu, Viņa raksturu, Viņa statusu un Viņa suverenitāti (Jņ. 8:44). Būdams melis, sātans izkropļoja realitāti ne tikai citiem, arī viņu pašu ietekmēja viņa sludinātie meli un pati melošana. Maldināšana izkropļo pašu personības pamatu. Cik ātri meli kļūst par kontrolējošu spēku cilvēkā, mēģinot sevi pasludināt par patiesību pretēji saprāta un sirdsapziņas diktātam.
Lai gan meli pastāv tikai cilvēka prātā, tie kontrolē viņa rīcību un uzvedību. Tādējādi meli izraisa katastrofālus ārējās realitātes izkropļojumus. Šādi realitātes izkropļojumi notiek tāpēc, ka meli nevar dabiski izdzīvot, tie neatbilst realitātei, un tāpēc tie vēlas realitāti pielāgot saviem postulātiem. Pretējā gadījumā, saskaroties ar patiesību, meli vienkārši tiktu noraidīti. Tāpēc meliem ir nepieciešams pastāvīgi sevi piespiest pastāvēt. Jebkurš mēģinājums pārbaudīt patiesību ir eksistenciāls drauds meliem, un tāpēc tas, kurš pieņem melus, apspiež jebkuru mēģinājumu meklēt patiesību. Šī iemesla dēļ pati Lucifera ļaunā daba, viņa paša melu izkropļota, tagad darbojās, lai apspiestu jebkurus Dieva tautas mēģinājumus saņemt, atklāt, dzīvot un sludināt patiesību. 
Otrkārt, bez Dieva nav brīvības. Dievs pats ir brīvs. Viņš mūs ir radījis pēc sava tēla: brīvus un tāpēc morālus un mīlošus. Dievs ne tikai radīja mūs brīvus; kā mūsu Nodrošinātājs Viņš ir mūsu brīvības standarts un uzturētājs. Mēs nevaram būt patiesi brīvi bez Dieva vai pret Dievu. Jebkura apņemšanās izveidot pilnīgu autonomiju neatkarīgi no Dieva, kā to vēlējās Lucifers, nozīmētu atņemt Dievam Viņa kā Radītāja un Nodrošinātāja statusu. Turklāt šāda apņemšanās nozīmētu Viņa gāšanu no troņa. Tāpēc, lai panāktu pilnīgu autonomiju, Lucifers sāka savu sacelšanos pret Dievu. Tomēr Lucifers drīz vien saprata, ka, lai saglabātu savu autonomiju, viņam būtu pastāvīgi jāapgrūtina pati Dieva eksistence, kurš pēc definīcijas bija Radītājs un Nodrošinātājs. Un ne tikai tas — Luciferam vajadzēja arī apspiest sevī un citos cilvēkos jebkādu vēlmi atgriezties pie Dieva un Viņa valstības principiem. Šī iemesla dēļ Luciferam būtu jāiznīdē jebkāda Dieva eksistences pieminēšana. Tādējādi, tā kā Dieva tauta liecina par Dieva eksistenci un pielūdz Viņu kā savu Radītāju un Nodrošinātāju, sātans nevarētu pieļaut, ka Dieva tautas eksistence turpinātos netraucēti. Jo tas nozīmētu atzīt viņa teorijas sabrukumu, proti, ka nav brīvības bez Dieva un Viņa valdības.
Valdieši, franciskāņi un Raksti 
Otrās tūkstošgades sākumā pēc Kristus Romas katoļu baznīca Eiropā bija kļuvusi par biedējošu, centralizētu un hierarhisku nezvēru. Tā bija arī dziļi korumpēta institūcija. Baznīcas locekļi nevarēja nepamanīt šīs pārvērtības. Viņi jutās spiesti apzināt Baznīcas korupcijas cēloņus un piedāvāt risinājumus. Šī procesa rezultātā tika izveidoti daudzi reliģiskie un ubagotāju ordeņi. 
Trīspadsmitā gadsimta sākumā Francisks no Asīzes (1181–1226), turīgas ģimenes visai pasaulīgs dēls, piedzīvoja mistisku atgriešanās pieredzi, pēc kuras viņš atteicās no visiem īpašumiem un paziņoja, ka vēlas pēc iespējas vairāk atdarināt Kristus nabadzību. Francisks nodibināja franciskāņu ordeni, kas popularizēja nabadzību kā tikumu. Franciskāņi bija pazīstami ar savu ielu sludināšanu. 1209. gadā Francisks centās panākt, lai pāvests Inocents III, kurš bija pie varas no 1198. līdz 1216. gadam, oficiāli atzītu viņa ordeni. Pēc sākotnējās vilcināšanās pāvests 1210. gadā apmierināja Franciska lūgumu. Francisks nodibināja arī sieviešu ordeni — Svētās Klāras ordeni, kā arī Trešo ordeni, ko veidoja laji.
Tikai dažas desmitgades pirms tam, divpadsmitā gadsimta beigās, veiksmīgs uzņēmējs Francijas dienvidaustrumos Pēteris Valdo (miris 1205. gadā) arī piedzīvoja atgriešanos, atteicās no bagātībām un sludināja brīvprātīgu nabadzību. Viņš arī nodibināja nabadzīgo ordeni un vērsās pie pāvesta ar lūgumu to apstiprināt. Lai gan pāvests Aleksandrs III, kas valdīja no 1159. līdz 1181. gadam, sākotnēji akceptēja Valdo nabadzības solījumu, viņa pēctecis pāvests Lūcijs III, kas sēdēja pāvesta krēslā no 1181. līdz 1185. gadam, nosodīja Valdo un viņa kustību — valdiešus — kā ķecerīgus un aizliedza viņiem sludināt. Vēl ļaunāk, nākamo gadsimtu laikā Romas katoļu baznīca uzsāka briesmīgas vajāšanas pret valdiešiem, kas gandrīz noveda pie to pilnīgas iznīcināšanas.
Tāpēc aplūkosim līdzības starp šīm divām atdzimšanas kustībām un reliģiskajiem ordeņiem, kas radās aptuveni vienā un tajā pašā vēstures laikā. Abu kustību dibinātājiem — Franciskam no Asīzes un Pēterim Valdo — bija diezgan līdzīga atgriešanās pieredze. Sākotnēji abi vīri savus ordeņus dibināja, balstoties uz līdzīgiem garīgiem noteikumiem: nabadzību un ielu sludināšanu. Abiem vīriem bija līdzīgas vēlmes reformēt Baznīcu, un abi vērsās pie pāvesta ar lūgumu apstiprināt viņu ordeņus. Tomēr abiem ordeņiem bija krasi atšķirīgas attiecības ar pāvestu, un līdz ar to arī to likteņi un beigas bija atšķirīgas. Franciskāņu lūgums pēc pāvesta apstiprinājuma sākotnēji tika uzņemts ar vilcināšanos, bet vēlāk tika apmierināts. Turpretī Valdo nabadzības solījumu, ko pāvests sākotnēji apstiprināja, vēlāk atcēla. Franciskāņi kļuva par vienu no ietekmīgākajiem Romas katoļu ordeņiem. (Mūsdienās tā ietekme visspilgtāk izpaužas faktā, ka pašreizējais pāvests, lai gan ir jezuīts, godina Francisku no Asīzes, pieņemot viņa vārdu). No otras puses, valdieši pārcieta vienu no nežēlīgākajām vajāšanām vēsturē — vajāšanas, kuru mērķis bija viņu iznīcināšana. 
Vispiemērotākais jautājums ir, kāpēc tas tā notika. Kas noteica atšķirību starp šīm divām kustībām jeb ordeņiem? Atbilde meklējama viņu galīgajā lojalitātē. Franciskāņi, ļoti iespējams, mācījušies no Valdo pieredzes, ieguva pāvesta apstiprinājumu, izrādot augstāko uzticību pāvestam. Tas nozīmē, ka franciskāņi atzina pāvestu par augstāko garīgo un laicīgo autoritāti uz zemes un apsolīja bez nosacījumiem atbalstīt tā varu doktrīnas un prakses jautājumos.
Savukārt valdieši uzskatīja, ka mūsu dzīves un mācību galvenā autoritāte izriet ir Dieva Svētajiem Rakstiem. Šī iemesla dēļ viņi padarīja Rakstus par savu studiju, sludināšanas un dzīves pamatu. Līdz ar to valdieši drīz vien atklāja un noraidīja arvien vairāk Romas katoļu baznīcas maldus un kompromisus, piemēram:
svēto godināšana, 
lielāko daļu no septiņiem katoļu sakramentiem, 
transsubstanciācijas koncepciju, 
aurikulāru grēku izsūdzēšanu cilvēku priesteriem, 
zīdaiņu kristīšanas praksi,
indulgenču pārdošanu, 
mācību par šķīstītavu, 
lūgšanas par mirušajiem.
Tā vietā valdieši sludināja, ka Dievs ir vienīgais Radītājs un Glābējs. Viņi arī sludināja, ka Kristus ir vienīgais Starpnieks, žēlastības devējs un grēku piedevējs. Viņi mācīja, ka dievkalpojums nav ierobežots ar Romas katoļu baznīcu fizisko telpu, bet to var noturēt Dievam jebkurā vietā. 
Savas dzīves laikā valdieši nesaņēma atlīdzību par savu uzticību. Taču viņu idejas un drosme aizstāvēt Dieva Vārdu pret kompromisiem un velna viltus meliem drīz vien iedvesmoja Reformācijas rīta zvaigznes — Džonu Viklifu un Janu Husu, kā arī pārējo Reformācijas kustību, sākot no 16. gadsimta un tālāk. Cilvēce šos reformatorus nav godinājusi, bet tos godinās pats Kristus, kad Viņš atgriezīsies godā. Kā daļu no sava paliekošā ticības mantojuma valdieši mums novēlēja savu nešaubīgo paļāvību uz Rakstu autoritatīvo spēku. Viņi saprata, ka kristietības panākumi neslēpjas tās locekļu iedzimtajā ģenialitātē vai kara viltīgumā, bet gan liecināšanā citiem par to, ko Kristus ir darījis, un norādīšanā uz Dieva Vārdu kā dievišķās atklāsmes un pestīšanas avotu. Šī iemesla dēļ reformatori vienkārši sekoja apustuļa Pāvila pamudinājumam “pasludini Dieva vārdus, uzstājies laikā, nelaikā” (2. Tim. 4:2). Savā atmodas kustībā viņi izplatīja Bībeles vai Svētās Grāmatas fragmentus un rezultātus atstāja Svētā Gara pārziņā. Valdiešus šajā darbā motivēja fundamentālais un lielais sola scriptura princips, proti, ka Raksti paši par sevi ir Dieva Vārds, ka Bībelei ir spēks nodot Dieva vēsti visiem cilvēkiem, ka tā ir pašpietiekama un ir jēgpilna visiem tās lasītājiem. Tieši šis ētoss vēlāk deva impulsu Adventes kustības identitātei, misijai, vienotībai un dzīvei 19. gadsimtā.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Valdieši izplatīja Dieva Vārdu vajāšanu laikā. Varbūt jūs, tāpat kā viņi, atrodaties vajāšanas apstākļos. Vai varbūt jūs pašlaik atrodaties reliģiskās iecietības un miera situācijā. Jebkurā gadījumā, ko jūs varat darīt, lai jūsu apstākļos izplatītu Dieva Vārdu nozīmīgā veidā cilvēkiem ap jums?   
	
	
	
Izstrādājiet trīs punktu plānu, kas palīdzēs jums vajāšanu laikā uzticīgi nostāties Dieva pusē. Dalieties savā plānā ar savu ģimeni vai sabatskolas grupu.   
	
	
	

Piektā tēma
Ticība pretēji visām izredzēm
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Psalms 119:11.
Studiju fokuss: Ps. 119:162; 2. Pēt. 1:20, 21; Jņ. 16:13, 14; Ef. 2:8, 9; Rom. 3:23–31; Rom. 5:8–10; Rom. 6:22, 23. 
Ievads: Šīs nedēļas pētījumā ir uzsvērti trīs galvenie principi, kas raksturo lielo cīņu: 
Dieva raksturs ir mīlestība un taisnīgums. 
Vienīgais ceļš uz glābšanu ir balstīts Viņa mīlestībā un taisnībā. 
Pirmie divi principi izriet tikai no viena avota: Dieva atklāsme, kas izpaužas Jēzū Kristū un Svētajos Rakstos. 
Viduslaikos šķita, ka šie trīs principi uz visiem laikiem ieslīgst velna tumsā un nekad vairs netiks ne atbalstīti, ne sludināti. Taču Dievs aicināja vairākus lielus karotājus, reformatorus, lai tie stātos cīņas lauka vidū un atkal paceltu Dieva patiesības standartu. Šo karotāju bija maz. Taču mazskaitlība reformatoru rindās bija domāta, lai parādītu, ka šīs kustība savā izcelsmē un darbībā nav cilvēciska, bet dievišķa — proti, mēs, kas esam Dieva pusē lielajā cīņā, neuzvaram šajā cīņā ar savu gudrību vai spēku. Gluži otrādi, mēs gūstam uzvaru lielajā cīņā tikai tad, kad liecinām par to, ko sludina Dieva Vārds un ko Dieva žēlastības spēks var darīt un dara mūsu labā un mūsos. Šo iemeslu dēļ reformatori saprata, ka viņu misija ir sludināt piecas lielās solas:
sola scriptura (tikai Raksti),
sola gratia (tikai žēlastība), 
sola fide (tikai ticība), 
solus jeb solo Christus (tikai Kristus), 
soli Deo gloria (tikai Dieva godam).  
Mācību stundas tēmas: Šajā stundā tiek aplūkotas divas galvenās tēmas:
Būt Dieva pusē lielajā cīņā nozīmē izrādīt nesatricināmu ticību Rakstiem kā vienīgajai Dieva rakstura un mīlestības pret mums atklāsmei.
Būt Dieva pusē lielajā cīņā nozīmē arī izrādīt nesatricināmu ticību Dieva žēlastībai kā vienīgajam glābšanas avotam un ceļam.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Sola scriptura, Sola gratia, Sola fide
Kāpēc protestantu princips sola scriptura ir tik svarīgs lielajā cīņā? Kā tas ir saistīts ar pestīšanu un citām protestantu “solām”, īpaši sola gratia un sola fide? (Piezīme: saskaņā ar Efeziešiem 2:8 šajā komentārā sola gratia un sola fide tiek uzskatītas par vienu veselumu.) 
Kā mēs redzējām, lielā cīņa sākās debesīs ar Lucifera nepatiesu apsūdzību, ka Dievs ir ļauns un ka Viņa valdīšana ir diktatoriska. Pēc tam lielā cīņa pārcēlās uz zemi, kad Lucifers maldināja mūsu pirmvecākus, liekot noticēt, ka viņi ir vai var kļūt par dieviem. Katrā cilvēces vēstures posmā velns ir darbojies ar neslēptu ļaunprātību, lai sagrozītu Dieva raksturu, plānus, suverenitāti un likumus. Dievs atbildēja, atklājot sevi cilvēcei. Viens no veidiem, kā Dievs mums atklāj sevi, ir caur dabu, vēsturi, cilvēka dabu un mūsu sirdsapziņu. Šo dievišķo atklāsmi parasti sauc par vispārējo atklāsmi. Tomēr vispārējā atklāsme nav specifiska, jo tā ir bez nolūka, tas ir, tā netiek izteikta tieši vārdos. Turklāt grēks radīja būtiskas izmaiņas dabā, vēsturē, cilvēka dabā, morālē, cilvēka domāšanā un mūsu realitātes uztverē, kas rada izaicinājumus vispārējās atklāsmes novērtēšanai un uztveršanai.   
Šo iemeslu dēļ Dievs atklāj sevi galvenokārt caur īpašo atklāsmi. Īpašā atklāsme nozīmē, ka Dievs atklāj sevi personiski un ar nolūku. Tajā mēs varam iepazīt un izprast Dieva raksturu, Viņa personību, Viņa plānus, Viņa virsvaldību pār cilvēces vēsturi un Viņa darbības un valdīšanas principus. Pirms grēkā krišanas Dieva īpašā atklāsme izpaudās caur Viņa personīgajām attiecībām un sarunām ar Ādamu un Ievu. Pēc grēkā krišanas Dievs neatstāja cilvēci, lai gan grēks nopietni izmainīja Viņa attiecības ar cilvēci. Viņš turpināja savu personīgo atklāsmi Ādamam un Ievai, kā arī pārējai cilvēcei, izmantojot dažādus līdzekļus, piemēram, teofānijas (dievišķas parādīšanās dažādos veidos) vai pravietiskas pieredzes (sapņus un vīzijas). 
Tūkstošgadu garumā Dievs darbojās caur sentēviem un praviešiem, lai vērstos pret velna dezinformāciju, bet vēl svarīgāk — lai aicinātu cilvēci pareizi saprast Viņu, uzticēties Viņam un pieņemt Viņa glābšanas plānu. Taču Dievs neapstājās pie šīs starpnieka atklāsmes formas. Dievs Dēls, Trīsvienīgā Dieva otrā Persona, kļuva par cilvēku, lai Dievs varētu būt ar mums klātienē (Jņ. 1:1–3, 14) un personīgi parādīt mums savu mīlestību. Lai mūs glābtu, Dievs uzņēmās uz sevi mūsu grēka vainu, kļūdams par grēku mūsu labā, lai mēs Viņā kļūtu par Dieva taisnību (2. Kor. 5:21). Jēzus Kristus, iemiesotais Dievs, bija kulminācija Dieva īpašai un personiskai atklāsmei cilvēcei un pat visam visumam (Ebr. 1:1–3). Caur Jēzu — Viņa iemiesošanos, dzīvi, kalpošanu, pašuzupurīgo nāvi un augšāmcelšanos — Dievs pilnībā atklāja savu mīlestības un taisnības raksturu, kā arī savu radošo un glābjošo spēku. Pēc Kristus debesbraukšanas Dievs turpināja savu pravietisko atklāsmi caur Svētā Gara klātbūtni un darbību. 
Taču Dieva īpašā atklāsme neapstājas pie šīm vēsturiskajām, dievišķajām izpausmēm. Caur iedvesmas procesu Dievs darbojās tieši ar un caur praviešiem un apustuļiem (Ef. 2:20), lai pierakstītu savu īpašo dievišķo atklāsmi, lai to varētu publicēt un pasludināt visai pasaulei (2. Tim. 3:16, Mt. 28:20). Šis dievišķās atklāsmes pieraksts ir Svētie Raksti, kas sastāv no Vecās un Jaunās derības un fokusējas uz Dieva atklāsmi Kristū (Jņ. 5:39, 40; Lk. 24:27). 
Tādējādi Raksti ir neatņemama Dieva īpašās atklāsmes daļa, kam kā Dieva Vārdam ir pilnīga dievišķās autoritātes imprimatūra. Caur Rakstiem Dievs ilgojas, lai visi cilvēki uzzinātu, kas Viņš patiesi ir un ko Viņš ir darījis un dara viņu glābšanai.
Uzbrukumi 
Sātans izmantoja vairākas stratēģijas, lai sagrautu Dieva īpašo atklāsmi. Viena no šādām stratēģijām bija likt cilvēcei apšaubīt to, ko Dievs ir atklājis savā Vārdā. Taču pēc tam, kad Dieva Vārds atkal un atkal tika pierādīts kā patiess, velns pārorientējās uz savu galveno stratēģiju: padarīt Rakstus atkarīgus no cilvēku interpretācijas un tradīcijas. Šī maiņa notika Dieva tautas vidū Vecās derības laikā. Tādējādi Jaunās derības laikos dažiem no viņiem bija grūti pieņemt Jēzu nevis tāpēc, ka Raksti bija neskaidri, bet gan tāpēc, ka viņi vēlējās Dieva Vārdu filtrēt caur savu tradīciju (Mk. 7:1–13). Tādējādi velns sasniedza savu trīsvirzienu mērķi: “atmest Dieva bausli”, “[atkāpties] no Dieva pavēlēm” un “iznīcināt Dieva vārdu” (Mk. 7:1–13, (8., 9., 13. p.), NIV). 
Sākotnēji, tāpat kā jūdiem, tradīcija var būt labi domāta. Bet, ja to rūpīgi neregulē Bībeles principi, tradīcija galu galā rada pašu grēka būtību: Dieva autoritātes atcelšanu; mēģinājumu kontrolēt Viņu; un cilvēka autoritātes iedibināšanu pār Dievu, Viņa valstību un Viņa atklāsmi. Tradīcijas iedibināšana pār Dieva Vārdu sagrauj Dieva īpašās atklāsmes mērķi un nozīmi, kas ir atklāt Viņa patieso raksturu, mērķus un plānus un atklāt pestīšanas ceļu. Dieva mīlestības un glābšanas žēlastībā vietā cilvēkiem tiek mācīts sekot reliģisko ekspertu norādījumiem un sekot apgrūtinošam glābšanas ceļam (Mt. 23:4).  
Tāpat kā Kristus, arī pirmie kristieši noraidīja tradīciju un no jauna interpretēja Rakstus atbilstoši to paredzētajai jēgai (Jņ. 5:39, 40; Lk. 24:25–27; Ap.d. 2:14–32). Tomēr vēlāk kristieši sekoja jūdaisma piemēram un izstrādāja savu Rakstu interpretāciju, kas balstījās uz dažādiem kultūras, politiskiem vai filozofiskiem iepriekšpieņēmumiem. Līdz Lutera laikiem Raksti un to interpretācija bija stingri Baznīcas maģistrērija rokās. Saskaņā ar viņu autoritāti Bībele bija pārāk dievišķa un svēta, lai to varētu interpretēt “parastie” cilvēki. Tāpat kā rakstu mācītāji Jēzus laikā, arī Romas katoļu prelāti, priesteri un zinātnieki, aizbildinoties ar Baznīcas identitātes un vienotības saglabāšanu, apgalvoja, ka ne katrs var lasīt un saprast Bībeli. Rakstu lasīšanas aizturēšana cilvēkiem izraisīja patiesu zināšanu trūkumu par Dievu un garīguma trūkumu, kas noveda pie bēdīgām sekām. Līdz ar to Bībeles patiesības trūkums noveda pie nevaldāmas grēka aktivizēšanās; drīz vien Baznīca pretendēja uz varu un kontroli pār Dievu, Viņa valstību un glābšanas ceļu. Šīs trajektorijas dēļ Baznīca, līdzīgi kā senie jūdu vadītāji, uzspieda “jaunu” glābšanas veidu: glābšanu ar darbiem. Saskaņā ar šo mācību cilvēki tiek glābti caur Baznīcu un ar tās starpniecību, darot to, ko Baznīca viņiem liek darīt. Tādējādi Baznīcas mācība tika pārveidota par hierarhisku un sakramentālu rituālu ievērošanu, bet mācība par pestīšanu — par grēku nožēlas un indulgences pieņemšanu. Dievam tika atņemts tieši tas līdzeklis, ko Viņš bija radījis, lai tieši uzrunātu visus cilvēkus, proti, Raksti.  
Ieviešot sola scriptura principu, protestantu reformatori sacēlās pret šo dēmonisko stratēģiju, kas darbojās Baznīcā. Reformatori noteica, ka Raksti ir vienīgā īpašās atklāsmes forma, ko Dievs tajā laikā deva Baznīcai, un ka cilvēkiem ir jāļauj tieši uzklausīt Dievu, pašiem lasot Bībeli. Sola scriptura nenozīmē, ka protestantu reformatori izslēdza jebkādu citu zināšanu veidu, piemēram, saprātu, mākslu vai pieredzi. Ar sola scriptura reformatori domāja to, ka Raksti ir Dieva autoritatīva atklāsme, kas veido mūsu pasaules uzskatu, stāstot mums, kas Viņš ir, ko Viņš ir darījis, kas mēs esam un kas ar mums notika grēkā krišanas brīdī. Turklāt Raksti atklāj, kā Dievs mūs glābj un ko Viņš no mums sagaida. Tādējādi Rakstu autoritāte ir augstāka par Baznīcas autoritāti un par jebkuru citu cilvēcisku autoritāti vai zināšanu veidu. Dieva vārds ir radījis Baznīcu, nevis otrādi. 
Sola scriptura princips ir tieši un nesaraujami saistīts ar cita principa — sola gratia/sola fide — ieviešanu. Kad Mārtiņš Luters lasīja Bībeli bez tradīciju filtra, viņš tajā atklāja patieso Dieva raksturu un Viņa patieso pestīšanas ceļu. Rakstos protestanti atklāja galveno vēsti, ko Dievs vēlējās darīt zināmu cilvēcei lielās cīņas laikā: mūsu Dievs ir mīlestības un taisnības Dievs, nevis tirāns. Pat tad, kad mēs sacēlāmies pret Viņu, Viņš mira mūsu vietā. Viņš mums piedāvāja savas taisnības dāvanu, lai mēs, ticībā pieņemot šo dāvanu, tiktu atjaunoti Viņa valstībā.
Liberāļu uzbrukums 
Diemžēl pēc vairākiem gadsimtiem protestantismu pārņems vēl viena no velna stratēģijām, kuras mērķis bija pārraut Dieva attiecības ar cilvēci. Liberālie protestanti neaizliedza cilvēkiem pašiem lasīt Rakstus. Tā vietā šie liberālie domātāji pārinterpretēja pašu Rakstu definīciju un būtību. Viņiem Bībele vairs nebija īpaša dievišķā atklāsme, bet tikai cilvēciskā prāta, kultūras un morāles attīstības produkts. Tādējādi Raksti nebija Dieva Vārds cilvēcei, bet tikai cilvēku vārdi, iedomas vai spekulācijas par Dievu, kas izrietēja no cilvēku dabiskās vai vēsturiskās vides. Šī iemesla dēļ, saskaņā ar liberālo protestantismu, tieša, dabiska, burtiska un dievbijīga Rakstu kā Dieva Vārda lasīšana ir vienkārši nepareiza. Tā vietā mums Raksti ir jālasa tādā pašā veidā un ar tādu pašu metodoloģiju, kāda nepieciešama, lasot literatūru, vēsturi, kultūru vai filozofiju.
Līdz ar to tradicionālās protestantu vēsturiski–gramatiskās Rakstu lasīšanas metodes vietā liberālās protestantu teoloģijas piekritēji uzspieda Rakstiem vēsturiski–kritisko Bībeles interpretācijas metodi. Protestantu sola scriptura princips sabruka, jo saskaņā ar šo domāšanas virzienu Raksti vairs nebija vienīgais autoritatīvais Dieva īpašās atklāsmes avots. Tā vietā Bībele kļuva tikai par vienu no daudziem vēsturiskiem jeb monumentāliem dokumentiem, ko cilvēce radījusi. Turklāt sabruka arī sola gratia/sola fide princips, jo gan Raksti, gan pestīšanas ceļš kļuva par cilvēka ģēnija un morāles un reliģisko centienu produktu. Turklāt, pretēji Rakstiem (Ap.d. 4:12), Kristus ir tikai viens no daudziem pestīšanas veidiem. Traģiski, ka šāds skatījums uz Rakstiem un šāda Bībeles interpretācijas metode ir kļuvusi dominējoša visās kristīgajās konfesijās.
Septītās dienas adventistiem kā Dieva gala laika atlikuma draudzei ir dievišķi uzticēta misija vēlreiz pasludināt fundamentālos Bībeles principus sola scriptura un sola gratia/sola fide.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Padomājiet par protestantu reformatoru piecām solām. Kā tās attiecas uz jūsu dzīvi? Kā tās attiecas arī uz reliģijām un kultūru ap jums? Kādu ieguldījumu piecas solas varētu dot sabiedrībai, kurā dzīvojat?   
	
	
	
Kā jūsu vietējā sabiedrība un/vai kultūra uztver Svētos Rakstus? Kādā veidā jūs varētu teikt, ka Rakstu aizstāvēšana jūsu konkrētajā reliģiski–garīgajā kontekstā ir daļa no lielās cīņas?   
	
	
	
Kāds ir jūsu personīgais ieguldījums Rakstu aizstāvēšanā jūsu vietējā sabiedrībā kā daļa no lielās cīņas? Kā jūs varat būt Viklifs, Tindeils vai Luters savā reliģiski–garīgajā kontekstā?   
	
	
	

Sestā tēma
Divi liecinieki
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Jesajas grāmata 40:8.
Studiju fokuss: Atkl. 11:2–11; Atkl. 12:6, 14, 15; Cah. 4:14; Ps. 119:105; Jņ. 5:39; Dan. 7:25; Jes. 40:8; Ps. 119:89; Jes. 54:17. 
Ievads: Turpinot iepriekšējās nedēļu tēmu, šis izpētes materiāls ir veltīts Dieva Vārda fundamentālajai lomai, autoritātei un spēkam lielajā cīņā. Konkrētāk, mēs pievērsīsimies Dieva Vārdam, ko pārstāvēja divi liecinieki, kuri tērpti maisos sludināja 1260 gadus ilgā pravietiskā periodā. 
Pēc tam, kad Jēzus uzkāpa debesīs, velns vērsa savus pūliņus un enerģiju pret Dieva Vārdu, Rakstiem un pret Dieva tautu. Baznīcas misija bija liecināt par Jēzu Kristu un Viņa Vārdu, kas ir Dieva rakstura un gribas atklāsme. Atklāsmes grāmatas 11. nodaļā Dieva Vārds tiek attēlots ar Vecās Derības izteicienu “divi liecinieki” (Cah. 4:14). Šī metafora runā par to, ka Dieva Vārdam ir mūžīga klātbūtne un spēks, jo tam ir dievišķa izcelsme un tas ir nodots caur Svētā Gara iedvesmu. 
Paralēle starp Jēzu un Vārdu ir acīmredzama: tāpat kā Jēzus 3,5 gadus kalpoja, pakļauts spiedienam un vajāšanām no savas tautas puses, kurai vajadzēja Viņu pieņemt, tā arī Raksti kalpoja pasaulei 3,5 pravietiskus gadus jeb 1260 vēsturiskus gadus, pakļauti to pašu cilvēku spiedienam, kuri apgalvoja, ka ir Dieva Vārda sargātāji. Tāpat kā Jēzus, Dieva Vārds, nomira un augšāmcēlās, arī Raksti, Dieva Vārds, “nomira un augšāmcēlās”. Kā Jēzus triumfēja, tā arī Viņa Vārds triumfēs, un arī Viņa tauta triumfēs Viņā un Viņa Vārdā.  
Mācību stundas tēmas: Šīs nedēļas mācību stundā tiek uzsvērtas divas galvenās tēmas:
Divi liecinieki no Atklāsmes grāmatas 11. nodaļas simbolizē Svētos Rakstus. Abi liecinieki kalpoja vajāšanu laikā, pravietiskā 1260 gadu ilgā laika posmā no 538. gada līdz 1798. gadam. 
Šī pravietiskā perioda beigās abi liecinieki nomira un augšāmcēlās, tāpat kā Jēzus nomira un augšāmcēlās, norādot uz to, ka Dievs caur Jēzu un Viņa Vārdu gūs galīgo uzvaru lielajā cīņā.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Pravietošana maisos
Kāpēc adventisti apgalvo, ka abas liecības jeb Raksti Viduslaikos tika apspiesti? Vai tā laika cilvēki nezināja Bībeli? Vai katedrāles un baznīcas nebija izrotātas ar Bībeles motīviem? Vai sholasti universitāšu stundās saviem studentiem nemācīja no Bībeles? Atbilde uz visiem šiem jautājumiem ir “jā”. Tad kāpēc gan uzstāt, ka 1260 gadus ilgais periods no 538. gada līdz 1798. gadam pēc Kristus dzimšanas bija vajāšanu laiks, laiks, kad abi liecinieki valkāja maisus — krīzes un pazemojuma simbolu?
Pirms atbildēt uz šo jautājumu, vēl nedaudz sarežģīsim šo jautājumu. Daži varētu ātri norādīt, ka vajāšanas pret Rakstiem pastāvēja arī pirms 538. gada. Patiešām, romieši mēģināja izsmiet vai apspiest Rakstus agrīno kristiešu vajāšanu laikā. Pagānu imperators Diokletiāns (imperators no 284. līdz 305. g.) īpaši bija izvēlējies iznīcināt Bībeli, nosakot, ka kristiešiem ir jāatsakās no savas svētās grāmatas un tā jānoliedz. Lai gan lielākajai daļai kristiešu Bībeles nebija, daži, kuriem bija Bībeles manuskripti, nodeva tos publiskai sadedzināšanai un apgānīšanai, citi tā vietā mira par savu ticību. Galu galā Dieva Vārds no šī uzbrukuma iznāca godāts un uzvarējis. Pēc 1260 gadu pravietiskā perioda beigām franču revolucionāri, kā arī citi vēlākie diktatoriskie ateistiskie un komunistiskie režīmi, tāpat kā imperators Diokletiāns, vērsās pret kristiešu Rakstiem, lai tos iznīcinātu. 
Tomēr atšķirībā no Diokletiāna franču revolucionāriem izdevās iznīcināt Rakstus savā teritorijā uz īsu laiku (Atkl. 11:7–9). Tiesa, gan Diokletiāns, gan Franču revolūcijas nemiernieki centās nomelnot Dieva Vārdu, taču franču revolucionāri to darīja, mēģinot to pilnībā iznīcināt, nevis ļaujot tam pravietot maisos. Turklāt 1260 gadu periods, kura laikā abi liecinieki cieta pazemojumus, krietni pārsniedz pirmo divu vai trīs gadsimtu vajāšanu laiku, Diokletiāna desmit vajāšanu gadus vai dažus Franču revolūcijas gadus. Šo iemeslu dēļ mums ir jāmeklē citur vēsturē, lai atklātu Dieva Vārda kalpošanas maisā nozīmi.    
Tādējādi, lai saprastu, kad un kā abi liecinieki jeb Raksti kalpoja maisos, mums ir jāuzsver divi fakti. Pirmkārt, abi liecinieki kalpoja 1260 gadu laikā. Kā mēs mācījāmies, septītās dienas adventisti saprot, ka šis periods ilga no 538. gada pēc Kristus dzimšanas līdz 1798. gadam un ietvēra Romas katoļu baznīcas izcelšanos, nostiprināšanos un valdīšanu. Otrkārt, abi liecinieki šajā laika posmā netika nogalināti, bet gan bija tērpušies maisos. 
Atklāsmes grāmatas 11. nodaļā atrodamās norādes uz Cahariju (Atkl. 11:4, Cah. 4:14), Eliju (Atkl. 11:5, 6) un Mozu (Atkl. 11:6) šķietami norāda, ka abu liecinieku pravietiskā kalpošana, valkājot maisus, notika Dieva tautas vajāšanu kontekstā. Atklāsmes grāmatas 11. nodaļā nav teikts, ka abi liecinieki tika nogalināti 1260 gadu laikā, tā vietā Dievs viņus pilnvaroja šajā laikā pravietot, valkājot maisus (Atkl. 11:3). Elija valkāja maisu laikā, kad ziemeļu Israēlā valdīja dziļa garīga krīze, kad šī tauta apzināti un tīši bija mainījusi Dieva bauslību, nostādot sevi augstāk un pret Dieva atklāsmi. Tāpat galvenais jautājums nav par to, vai Romas katoļu baznīcai bija kādas zināšanas par Rakstiem un vai tā vispār izmantoja Rakstus teoloģijā 1260 gadu ilgajā Baznīcas kundzības un vajāšanu laikā. Jautājums ir šāds: kāda bija Baznīcas attieksme pret Rakstiem visā šajā vajāšanas periodā? Viņu attieksme ļoti līdzinājās ziemeļu Israēla attieksmei: viņi zināja Dieva īpašo atklāsmi, bet apzināti nostādīja sevi augstāk par to. 
Protestantu sola scriptura princips uzsver, ka Raksti ir pilnīga, pašpietiekama un skaidra Dieva atklāsme. Ikreiz, kad dievišķā atklāsme rada neērtības vai šķēršļus kādam cilvēka projektam, velns un viņa viltus skolotāji ievieš tradīcijas, lai attaisnotu neērtās Bībeles vietas pārinterpretēšanu, vai arī viņi vienkārši ievieš jaunas mācības vai prakses, kas ir klaji pret Rakstiem. Baznīcas tradīcija un maģistērijs tiek attēloti kā ekskluzīvi Bībeles skaidrotāji un kā vienīgā autoritāte, kurai ir tiesības radīt un noteikt dogmas. Dieva vārds tiek mazināts, noniecināts un pakļauts Baznīcas kontrolei, lai gan Raksti skaidri nosaka, ka ir jābūt otrādi. Šajā sakarā vairāki citāti no Katoļu baznīcas katehisma (KBK) ir vienkārši pārsteidzoši:
Saskaņā ar KBK Dieva atklāsme “caur viņa Vārdu Svētajā Garā” ir “klātesoša un darbīga Baznīcā”, un tādējādi Baznīcas tradīcija ir neatņemama Dieva īpašās atklāsmes daļa, tāpat kā pravieši un apustuļi (KBK, 79. lpp.). Šī iemesla dēļ “Baznīca, kurai ir uzticēta Atklāsmes nodošana un interpretācija, “nebauda savu pārliecību par visām atklātajām patiesībām tikai no Svētajiem Rakstiem. Gan Raksti, gan Tradīcija ir jāpieņem un jāciena ar vienādu dievbijību un cieņu” (KBK, 82. lpp.). 
Tiesa, KBK tomēr nosaka, ka maģistērijs, būdams vienīgais Rakstu skaidrotājs (KBK, 86., 100. lpp.), “nav augstāks par Dieva Vārdu, bet ir tā kalps” (KBK, 86. lpp.). Tomēr maģistērijs neņem tikai no Svētajiem Rakstiem, bet gan gan no Svētajiem Rakstiem un tradīcijas (KBK, 82. lpp.). Tā kā tradīcija ir vienlīdz autoritatīva ar Svētajiem Rakstiem un tā kā maģistērijam (“pāvestam un bīskapiem, kas ir vienotībā ar viņu”) vienīgam ir vara “autentiski” interpretēt Dieva vārdu (KBK, 100. lpp.), maģistērijs izmantos materiālus gan no tradīcijas, gan no Rakstiem, kad tas attiecīgi būs izdevīgi. 
Gan Ziemeļisraēla, gan Jūdas pieredze rāda, ka tad, kad tradīcija tiek nostādīta vienā līmenī ar Rakstiem, Raksti ne tikai tiek pārcelti zemākā līmenī, no dievišķā uz cilvēcisko, bet galu galā tie vispār tiek anulēti (Mt. 15:3–6), jo tiek nepareizi interpretēti, lai atbilstu cilvēciskai pasaules izpratnei. Tādējādi to autoritāte tiek iznīcināta. Šāda Bībeles autoritātes iznīcināšana ir tieši tas, kas notika Romas katoļu baznīcā. Tā kā Baznīca arvien vairāk uzsvēra tradīciju un pieņēma filozofiskus pieņēmumus, tās mācība un prakse mainījās tik radikāli, ka Baznīca vairs neatbilda apustuliskās baznīcas paraugam. 
Tādējādi, nepareizi interpretējot un mācot tieši pret Rakstiem, Romas katoļu baznīca nepatiesi apgalvoja šādas kļūdas:
Ka tai ir vara mainīt Dieva sabatu no septītās dienas uz nedēļas pirmo dienu, tādējādi apzināti pārkāpjot ceturto bausli un mazinot Dieva kā Radītāja un Ķēniņa statusu. 
Ka Kristus atstājis Baznīcu Romas bīskapa un sakramentālās garīdzniecības hierarhijas pārziņā. 
Baznīca ir nepieciešams Dieva pestīšanas elements. 
Ka Baznīca un svētie var būt starpnieki cilvēku labā un piedāvāt viņiem nopelnus pestīšanai. 
Ka Marija, Jēzus māte, piedzima ar bezgrēcīgu dabu (bezvainīgā ieņemšana). 
Ka Marijai ir īpaša loma pestīšanā, jo tā tiek saukta par Starpnieci (Mediatrix), Aizstāvi, Palīgu — šie tituli Rakstos ir rezervēti tikai Kristum un Svētajam Garam. 
Ka pestīšana notiek ar darbiem, piemēram, grēku nožēlu un indulgencēm. 
Ka dvēsele ir nemirstīga, elle ir mūžīga un šķīstītava pastāv. 
Ka ir septiņi sakramenti, kas sniedz pestīšanu. 
Ka bērni ir jākristī. 
Ka pati maizes un vīna būtība Mises laikā burtiski pārvēršas Kristus miesā un asinīs (transsubstanciācija). 
Ka misē tā sauktie laji nevar ņemt dalību pie biķera dievgalda laikā. 
Ka priesteri paši ir sakraments un dāvā pestīšanu. 
Ka Baznīcas priesteri nedrīkst precēties, viņiem ir jāpaliek celibātā. 
Ka kristieši var un faktiski viņiem ir jāgodina un jāpielūdz attēli un statujas, tādējādi rupji pārkāpjot otro bausli. 
Tā kā pašpasludinātā Dieva tauta jau vairāk nekā tūkstoš gadus ir tik satriecoši nepareizi interpretējusi vai klaji noraidījusi Rakstus un to mācību, tad nav nekāds pārsteigums, ka Dievs apraksta Rakstus jeb abus savus lieciniekus kā tērptus un pravietošus maisos. 
Jā, galu galā abi liecinieki tika nogalināti laicīgā, nevis reliģiskā kontekstā (Franču revolūcijas laikā). Tomēr pati ateistiskā Franču revolūcija bija reakcija uz katoļu Baznīcas ilgstošo beztiesiskumu pret pašu Dievu, pret Viņa īpašo atklāsmi un pret cilvēci, kurai tik izmisīgi ir nepieciešama glābšana. Lielā cīņa ir sarežģīta. Velna mērķis ir iznīcināt Dieva atklāsmi Viņa rakstītajā Vārdā. Bet jo īpaši viņš tiecas apspiest Dieva Vārdu Viņa Baznīcā. Šis sātana mērķis nav izdevies un arī nekad neizdosies. Protestantu sola scriptura, Bībeles un misionāru biedrības, adventistu trīs eņģeļu vēsts un skaļais sauciens gūs virsroku. Dieva Vārds arvien skaidrāk vēstīs par Dieva mīlestību.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Iedomājieties, ka dzīvojat ap 700. gadu, aptuveni 160 gadus pēc 538. gada, kad sākās 1260 gadus ilgais pravietiskais periods. Iedomājieties arī, ka jūs kā Bībeles pētnieks un dievbijīgs kristietis saprotat, ka 1260 gadus ilgās vajāšanas pret abiem lieciniekiem ir tikko sākušās, un tāpēc līdz vajāšanu beigām paies vēl daudzi gadsimti. Kā jūs saglabātu savu cerību, jo īpaši tāpēc, ka jūs un jūsu pēcnācējus gaidītu vēl vismaz tūkstoš gadu ilga gaidīšanas perspektīva? Kā jūs saglabātu savu dedzīgo uzticību Dievam un apņemšanos sludināt Dieva Vārdu, zinot, ka līdz uzvarai vēl vairāk nekā 1000 gadu? Kā jūs sagatavotu savu ģimeni pēc jums šādai gaidīšanas perspektīvai? Kā jūsu atbildes var iedvesmot jūsu ticību šodien, gaidot Jēzus atgriešanos?   
	
	
	
Lai gan Franču revolūcija ar savu pasaules uzskatu, garu un rīcību ietekmēja visu pasauli, šī ietekme bija jūtama tiešāk Rietumu pasaulē. Ja dzīvojat Rietumos, kā jūs varētu turpināt svinēt augšāmcelšanos un abu liecinieku kalpošanu? Ja dzīvojat citās pasaules daļās, kuras tieši neietekmēja sekulārā vai ateistiskā revolūcija Francijā, kā jūsu vietējā sabiedrība vai kopiena ir mēģinājusi nogalināt divus lieciniekus vai likt viņiem kalpot, tērptiem maisos? Kā jūs un jūsu draudze varētu piedalīties abu liecinieku augšāmcelšanā un kalpošanā?   
	
	
	

Septītā tēma
Cerības motivēti
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Jesajas 25:9.
Studiju fokuss: Mt. 13:30, 38–41; 2. Tim. 3:13; Mt. 24:27, 30, 31; 1. Kor. 15:51–53; 1. Tes. 4:13–18; Dan. 8:14; Dan. 7:9–14; Dan. 9:20–27; Rom. 13:11. 
Ievads: Izšķirošais punkts lielajā cīņā bija Mesijas atnākšana. 70 nedēļu pravietiskā perioda laikā velns cīnījās, lai iznīcinātu Israēla ticību pirmajai Mesijas atnākšanai kā Vecās derības apsolījumu, pravietojumu un simbolu piepildījumam. Tāpat 2300 gadu pravietiskā laika perioda beigās ļaunie spēki centās aizēnot tā piepildījumu pirmsadventes tiesā, kas notika Debesu svētnīcā, un apspiest Mesijas otrās atnākšanas pasludināšanu. 
70 nedēļu pravietiskā laika perioda beigās bija uzticīgi Dieva ļaudis, piemēram, Simeons, kas gaidīja uz “Israēla iepriecināšanu” (Lk. 2:25), vai Anna un citi, kas “gaidīja uz Jeruzālemes pestīšanu” (Lk. 2:38, NASB). Šie daži ticīgie Jēzū saskatīja Mesijas pirmās atnākšanas apsolījuma piepildījumu. Tāpat 2300 gadu beigās bija ticīgi cilvēki, tādi kā Viljams Millers, kura “šī laika patiesības” vēsts bija vērsta uz cerību, ka drīzumā ieradīsies Mesija. Viljams Millers šo vēsti neatklāja, izmantojot filozofisku metodoloģiju, bet gan burtiski lasot Rakstus. Tas vēlreiz ilustrē Rakstu būtisko nozīmi lielajā cīņā. 
Mācību stundas tēmas: Šī mācību stunda koncentrējas uz divām galvenajām tēmām: 
Lai gan Bībeles pravietojumos nav norādīts precīzs Kristus otrās atnākšanas datums un gads, 70 nedēļu un 2300 dienu pravietojumi, kas attiecas gan uz Jēzus pirmo, gan otro atnākšanu, ir precīzi piepildījušies. To precīzais piepildījums apliecina mums, ka Kristus otrā atnākšana ir droša un nenovēršama. 
Dievs ir aicinājis adventistu tautu pasludināt pasaulei, ka piepildījies Bībelē minētais ilgākais pravietojums. Dievs viņus arī iecēlis aicināt pasauli pieņemt Jēzus otrās atnākšanas cerību, lai uz visiem laikiem izbeigtu lielo cīņu.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Cerības atrašana premileniālismā 
Cerība un optimisms piepildīja 19. gadsimta Amerikas Savienoto Valstu, jaunās valsts, kas radās unikālās Amerikas revolūcijas rezultātā, atmosfēru. Šis gadsimts atnesa sociālas, ekonomiskas, politiskas, kā arī tehnoloģiskas pārmaiņas un izgudrojumus, kas solīja jaunas pasaules sākumu. Laikmeta gars ietekmēja valsts protestantu evaņģēliskos kristiešus, līdz tas caurstrāvoja viņu reliģiju un baznīcas. Tā rezultātā radās postmileniālisma kristietība ar cerību un optimistisku eshatoloģisko degsmi. 
Bet kas ir postmileniālisms? Mileniālisma jēdziens cēlies no vārda “millennium”, kas attiecas uz 1000 gadu ilgu Kristus valdīšanu kopā ar svētajiem, kā aprakstīts Atklāsmes grāmatā 20:1–6. Lai gan lielākā daļa kristiešu pieņem šo Bībeles mācību par tūkstošgadi, ne visi ir vienisprātis par to, kā saistīt tūkstošgadi ar otro atnākšanu un pēdējo tiesu. 
Pirmie pēcapustuliskie teologi — apustuliskie tēvi — pieņēma premileniālismu, uzskatu, ka Kristus atgriezīsies uz zemes pirms tūkstošgades sākuma un izpildīs pēdējo tiesu. (Adventisti, protams, saprot, ka tūkstošgade būs debesīs.) Tomēr drīz vien nākamie baznīcas tēvi, tādi kā Origens no Aleksandrijas (185.–253./254. g.) un Augustīns no Hipo (354.–430. g.), integrēja grieķu filozofiju kristīgajā teoloģijā un piemēroja alegorisko metodi Bībeles lasīšanā un interpretācijā. Līdz ar to viņi noraidīja premileniālismu kā naivu un virspusēju Atklāsmes grāmatas lasījumu un tā vietā ierosināja jaunu tūkstošgades teoriju, ko vēlāk nosauca par amileniālismu. 
Saskaņā ar šo teoriju tūkstošgade ir jāsaprot alegoriski jeb garīgi. Līdzīgi kā grieķu filozofijā, kas izvirzīja pieņēmumu, ka laikam nav īpašas nozīmes garīguma vai ēteriskajai eksistences sfērai, šie baznīcas tēvi secināja, ka tūkstošgade attiecas uz baznīcas periodu, kas ilgst starp pirmo un otro Jēzus atnākšanu. Šī iemesla dēļ tūkstošgade nav ne pagātne, ne nākotne, bet gan viss kristīgais laikmets. Šajā laikā Kristus garīgi valda kopā ar mirušo svēto dvēselēm Debesīs, kā arī kopā ar draudzi uz zemes. Draudze ir Dieva valstība uz šīs planētas. Kristus darbojas, lai nostiprinātu savu draudzi līdz pat zemes galiem, tādējādi mazinot velna varu. Tomēr pirms otrās atnākšanas sātans izpostīs draudzi, kas novedīs pie antikrista nākšanas pie varas. Šajā brīdī Jēzus atgriezīsies, glābjot draudzi no antikrista un izpildot pēdējo tiesu, tādējādi atjaunojot jaunu lietu kārtību. Šo nostāju atbalstīja Romas katoļu baznīca, Pareizticīgo baznīcas un dažas protestantu konfesijas, piemēram, luterāņu, anglikāņu un prezbiteriāņu baznīcas.
Postmileniālisms
Postmileniālisms bija deviņpadsmitā gadsimta protestantu baznīcu amileniālisma adaptācija, kas tika piemērota mūsdienu situācijai. Tāpat kā amileniālisti, postmileniālisti uzskatīja, ka Kristus nāks tūkstošgades beigās. Tomēr atšķirībā no amileniālistiem vairums postmileniālistu uzskatīja, ka tūkstošgade nozīmē 1000 burtisku gadu. Šis periods nav viss kristīgais laikmets, bet tikai pēdējie 1000 gadi pirms Kristus atgriešanās. Šo 1000 gadu laikā Kristus darbosies caur Svēto Garu un caur Baznīcu, lai izplatītu evaņģēliju visā pasaulē un nodibinātu savu tūkstošgadu valstību. Lielākajai daļai zemes iedzīvotāju pieņemot evaņģēliju, velna vara un kontrole mazināsies, un pasaule pakāpeniski ieies savā zelta laikmetā — miera, taisnības, taisnīguma, mīlestības un labklājības periodā, kas kalpos kā Dieva mūžīgās valstības atnākšanas priekšvēstnesis. Ļoti optimistiski noskaņoti par cilvēka un sabiedrības dabu, postmileniālisti neparedzēja laiku, kad Baznīca kļūs korumpēta vai kad antikrists kontrolēs un apspiedīs Baznīcu un pasauli. Pēc tūkstošgades sekos Kristus otrā atnākšana, vispārējā augšāmcelšanās, pēdējā tiesa un mūžīgā dievišķā valstība. 
Spriežot pēc evaņģēlija panākumiem pasaulē astoņpadsmitajā gadsimtā, deviņpadsmitā gadsimta postmileniālisti secināja, ka tūkstošgade vēl ir nākotnē, lai gan ļoti tuvu, pat gandrīz klāt jau. Turklāt, tā kā tūkstošgadu valstību ar Kristus starpniecību inaugurēs Baznīca, protestanti uzlocīja piedurknes un sāka cītīgi strādāt, lai panāktu tūkstošgadu valstību, turklāt vēl savas dzīves laikā. Pārmaiņas un progress piepildīja Amerikas gaisu. Arvien vairāk Bībeles biedrību izdeva Bībeles un kristīgo literatūru. Misionāri tika sūtīti uz ārzemēm, lai sagatavotu pasauli pieņemt evaņģēliju un ieiet tūkstošgadu valstībā. Paralēli šai attīstībai arvien vairāk tehnoloģisko izgudrojumu veicināja dzīves kvalitātes uzlabošanos Amerikā un visā pasaulē. Sabiedrības, kas nodarbojās ar atturību no alkohola, koncentrējās uz cilvēku veselības kvalitātes uzlabošanu. Ņemot vērā to, ka nebija lielu karu, politiskās partijas un visu veidu sociālās kustības aicināja uz dziļām sociālām pārmaiņām, kas būtu saderīgas ar Dieva tūkstošgadu valstības nodibināšanu. 
Tomēr ne visi sekoja postmileniāniskā vairākuma sajūsmai. Sākotnējās apustuļu un apustulisko tēvu premileniāniskās idejas atdzīvināja anabaptistu reformatori 16. gadsimtā, pēc tam 18. gadsimtā tās turpināja daži Anglijas evaņģelikāļi, un, visbeidzot, tās sāka izplatīties Ziemeļamerikā 19. gadsimta pirmajā pusē. Deviņpadsmitajā gadsimtā lielākie bibliskā premileniālisma piekritēji bija Viljams Millers un pēc Lielās vilšanās — Septītās dienas adventisti. Tāpat kā postmileniālisti, arī adventistiu premileniālisti uzskatīja, ka tūkstošgade nozīmē 1000 burtiskus gadus, ka tūkstošgade vēl ir nākotnē, un ka tā drīz sāksies.
Septītās dienas adventisti 
Tomēr atšķirībā no postmileniālistiem Septītās dienas adventistu premileniālisti no Bībeles saprata, ka Dieva tautas stāvoklis pirms Kunga dienas pasliktināsies (2. Pēt. 3:3–13), ka Jēzus nāks pirms tūkstošgades (Atkl. 19:11–16), lai glābtu savu vajāto draudzi, augšāmceltu savu tautu un paņemtu visus līdzi uz Debesīm (1. Tes. 4:13–18). Debesīs Dieva tauta ne tikai valdīs kopā ar Kristu (Atkl. 20:4, 6), bet arī kopā ar Dievu piedalīsies ļaundaru tiesā (Atkl. 20:4; 1. Kor. 6:2). Šajā laikā velns ir aprakstīts kā “sasiets uz tūkstoš gadiem” (Atkl. 20:2) uz zemes, lai viņš “nepieviltu vairs tautas” (Atkl. 20:3). Šīs tautas veido ļaunos, kas netiks augšāmcelti līdz tūkstoš gadu beigām (Atkl. 20:2, 3, 5). Kad tūkstošgadu tiesa beigsies, Jēzus atgriezīsies uz planētas Zeme kopā ar visiem saviem svētajiem. Viņš augšāmceļ ļaunos (Atkl. 20:5, 7, 13) un izpilda pēdējo tiesu (Atkl. 20:11, 12). Velns pēdējo reizi mēģina apmuļķot ļaunos, lai mudinātu viņus cīnīties pret Dievu un ar spēku ieņemt Viņa valstību (Atkl. 20:7–9). Šis notikums noslēdz lielo cīņu; Kristus izpilda savu spriedumu un ļaunie, velns un ļaunums, kā arī pati nāve tiek iemesti “uguns jūrā” (Atkl. 20:9, 10, 14, 15) un tiek iznīcināti uz visiem laikiem. 
Millers un Septītās dienas adventisti nepiekrita savu laikabiedru postmileniālisma optimismam attiecībā uz cilvēka dabu un gaišo, utopisko cilvēces tuvāko nākotni. Taču šāda nostāja nebija tāpēc, ka Millers un adventisti pēc savas dabas bija antisociāli, pesimistiski vai negatīvi noskaņoti un tādējādi nespēj priecāties par cilvēces progresu un cerībām. Drīzāk Millers un Septītās dienas adventisti nonāca pie savas premileniālistiskās izpratnes, pamatojoties uz stabilu, burtisku, vēsturiski–gramatisku Bībeles izpēti. Šī iemesla dēļ viņi noraidīja gan amileniālismu, gan postmileniālismu, jo šīs doktrīnas sakņojās nevis Bībelē, bet gan sengrieķu filozofijas vai mūsdienu sociālekonomisko un politisko pētījumu priekšstatos. Amileniālistu vai postmileniālistu postulāti ne tikai nav atrodami Bībelē, ir pretrunā ar Bībeles mācību, tādējādi izkropļojot evaņģēliju un radot viltus cerības. Millers un Septītās dienas adventisti ilgojās pēc cerības, bet viņi vēlējās cerību, kas balstīta uz stingra Dieva Vārda pamata. 
Tikai dažu gadu desmitu laikā divdesmitajā gadsimtā notikušie divi pasaules kari un viens aukstais karš izjauca postmilēniskā perioda optimismu par cilvēka dabu un par cilvēces pakāpenisku ieiešanu Dieva tūkstošgadu miera un labklājības valstībā. Lielākā daļa evaņģelikāļu atgriezās pie premileniālisma. Tiesa, šis premileniālisms tika pārformulēts un sagrozīts, kļūstot par nebiblisku dispenciālisma mācību. Tomēr pats fakts, ka evaņģelikāļi atgriezās pie premileniālisma, norāda, ka amileniālisms un postmileniālisms ir ne tikai nebiblisks, bet arī neadekvāta un neapmierinoša gala laiku notikumu ekseģēze. Bībeliskais premileniālisms ir vienīgais pamats cerībai. Tas māca, ka, lai gan cilvēce nevar glābt ne sevi, ne pasauli, Jēzus nāks atkal vēstures visgrūtākajā laikā. Pirms tūkstošgades Viņš mūs izglābs no velna un viņa armijas pēdējiem uzbrukumiem un novedīs lielo cīņu līdz galam.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Kā Jēzus Kristus otrā atnākšana sniedz cerību jūsu reliģiskajā un/vai kultūras kontekstā? Kā jūs varat paskaidrot saviem kaimiņiem, ka Jēzus atgriešanās ir cilvēces vienīgā cerība?   
	
	
	
Cik būtiska ir Bībeles laika pravietojumu piepildīšanās (kā, piemēram, 2300 gadu) jūsu reliģiskajā vai kultūras kontekstā? Padomājiet un ierosiniet veidus, kā jūs varētu padarīt to nozīmīgu jūsu kopienas cilvēkiem.   
	
	
	
Viljams Millers izstrādāja īpašu Bībeles lasīšanas un izpratnes veidu. Kāds ir jūsu Rakstu lasīšanas un interpretēšanas modelis? Izstrādājiet un pastāstiet sabatskolas klasei par savu jēgpilno Dieva Vārda izpratnes veidu. Pastāstiet, kā Bībeles patiesība ir pārveidojusi ne tikai jūsu dzīvi, bet arī jūsu ģimenes un jūsu kopienas dzīvi.   
	
	
	

Astotā tēma
Gaisma no svētnīcas
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Ebrejiem 8:1, 2.
Studiju fokuss: 2. Moz. 25:8, 9, 40; Ebr. 8:1–6; Mt. 25:1–10; Dan. 7:9, 10; Ebr. 8:1–5; Ebr. 9:23–28; Atkl. 11:19; Ebr. 10:16; 3. Moz. 16:21, 29–34; 3. Moz. 23:26–32. 
Ievads: Gan Vecajā, gan Jaunajā derībā svētnīcas tēma ir tik nozīmīga, ka ir vienkārši pārsteidzoši, ja ņemam vērā, ka daudzi kristieši gandrīz divus gadu tūkstošus ir pazaudējuši no redzesloka mācību par Debesu svētnīcu. Septītās dienas adventisti saprata, ka mācība par Debesu svētnīcu ir ne tikai svarīga Bībeles mācība, bet arī bibliskās teoloģijas centrālais princips, kas savieno citas doktrīnas. Šīs mācības ietver:
mācību par Dievu, Viņa raksturu, radīšanu, darbu un valdību;
mācību par ļaunuma izcelsmi un lielo cīņu; 
mācību par Kristu, Viņa pirmo atnākšanu uz zemes, iemiesošanos, dzīvi, kalpošanu, nāvi, augšāmcelšanos un uzņemšanu debesīs; 
mācību par pestīšanu Kristū;
mācību par pēdējām lietām, Kristus otro atnākšanu, pēdējo tiesu un visu lietu atjaunošanu;
mācību par baznīcu, jo īpaši mācību par atlikuma draudzi gala laikā, pirms Jēzus otrās atnākšanas.
Visgarākais Bībeles pravietojums — 2300 gadi no Daniēla 8:14 — attiecas uz Debesu svētnīcu un lielo cīņu. Šis pravietojums mūs iepazīstina gan ar uzbrukumu Debesu svētnīcai, gan ar tās attīrīšanu Dieva tiesas dienā un visu lietu atjaunošanā. Tomēr adventisti neuzskata šo pravietojumu tikai par abstrakciju, kurai nav pamata vai piepildījuma realitātē. Tā vietā viņi saprot, ka šis pravietojums ir piepildījies vēsturē, sākot ar deviņpadsmitā gadsimta vidu, 1844. gadā. Šī pravietojuma piepildījums aicina visus cilvēkus, kas dzīvo šajos pārbaudes laikos, pieņemt Jēzus izpirkšanu par grēkiem pirms Viņa starpnieka kalpošanas noslēguma Debesu svētnīcā.
Adventistiem 2300 dienu pravietojuma piepildīšanās ir īpaši svarīga, jo viņi saprot, ka Dievs ir aicinājis viņus kā savu atlikuma draudzi pasludināt pasaulei šī pravietojuma piepildīšanos, Jēzus atgriešanos un gaidāmo lielās cīņas noslēgumu. Tādējādi 2300 dienu pravietojuma vēsts ir “mūžīgā evaņģēlija” būtība (Atkl. 14:6). Labā vēsts trīs eņģeļu vēstījumu kontekstā ir Dieva pēdējais mīlestības aicinājums cilvēcei. Dievs aicina grēciniekus uz zemes vērsties pie Viņa, lai viņi tiktu glābti ar Jēzus asinīm un Viņa starpniecību Debesu svētnīcā.    
Mācību stundas tēmas: Šonedēļas mācību stunda izceļ divas galvenās tēmas:
Zemes svētnīca Vecajā derībā nebija tikai Israēla kultūras daļa; tā galvenokārt norādīja uz Debesu svētnīcu un Jēzus kalpošanu cilvēces labā.  
Debesu svētnīca kā tāda ir universālā un mūžīgajā evaņģēlija, cilvēces glābšanas un draudzes misijas centrs.
II DAĻA — KOMENTĀRS
2300 gadu pravietojuma apzīmogošana 
Jēzus pirmā un otrā atnākšana ir cieši saistītas ar svētnīcu — gan zemes, gan Debesu svētnīcu. Kad Marija un Jāzeps atnesa Jēzu uz Jeruzālemes templi, tur kalpoja Simeons un Anna (Lk 2:25–38). Viņi zināja, ka Mesija nāks uz templi. Šī iemesla dēļ Lūka ziņo, ka, gaidot Dieva apsolījuma piepildīšanos par Mesijas pirmo atnākšanu, Simeons “Svētā Gara skubināts, nāca Templī”, lai sagaidītu Jēzu (Lk. 2:27), un praviete Anna “neatstāja tempļa teritoriju” (Lk. 2:37, NASB). 
Visgarākais Bībeles pravietojums — par 2300 gadiem (Dan. 8:14) — bija vērsts uz Debesu svētnīcu (Dan. 8:10–12). Šis pravietojums tika “aizzīmogots” jeb apstiprināts (Dan. 9:24) ar Jēzus pirmo atnākšanu uz zemes svētnīcu. Pēc 2300 gadu pravietojuma saņemšanas Daniēls “bija pārsteigts… un nebija neviena, kas to varētu izskaidrot” (Dan. 8:27, AMP). Palicis bez šīs vīzijas izskaidrojuma vairākus gadus, Daniēls koncentrējās uz to informāciju, kas viņam bija pa rokai, proti, uz Jeremijas pravietojumu par “Jeruzālemes izpostīšanas” 70 gadiem (Dan. 9:2, salīdzini ar Jer. 25:11, 12). 
Daniēls lūdza Dieva iejaukšanos, lai piepildītos Jeremijas 70 gadu pravietojums, lūdzot Visaugstāko izpirkt savu tautu (Dan. 9:3–19) un “lai Tavs vaigs atspīd pār Tavu pamesto svētnīcu” (Dan. 9:17, NASB). Daniēlam par prieku Dievs sūtīja Gabriēlu, lai dotu viņam paskaidrojumus (Dan. 9:21, 22). Tomēr Gabriēls uzreiz nepievērsa uzmanību tam, lai atbildētu uz Daniēla lūgšanu par Jeremijas 70 gadu pravietojumu. Tā vietā Gabriēls sāka mudināt Daniēlu “pievērst uzmanību vēstij un gūt izpratni par redzējumu” (Dan. 9:23, NASB). Acīmredzot runa ir par vīziju, kas aprakstīta Daniēla 8:14, jo Gabriels nerunā par 70 burtiskām nedēļām, bet gan par 70 pravietiskām nedēļām (Dan. 9:24) jeb 490 gadiem. Šos 490 gadus varēja “noteikt” vai atņemt tikai no 2300 gadiem Daniēla vīzijā (Dan. 8:14) — nevis no 70 gadiem Jeremijas pravietojumā. Saskaņā ar šo aprēķinu Gabriels atklāja arī notikumu, kas iezīmēja 70 pravietisko nedēļu un līdz ar to arī 2300 gadu sākumu. Šis notikums bija “no tā laika, kad atskanēja vārds par Jeruzālemes atjaunošanu un uzcelšanu” (Dan. 9:25,), kas notika 457. gadā p.m.ē. Tādējādi 70 pravietisko nedēļu pravietojums ir 2300 gadu pravietojuma apakškopa jeb pirmā daļa; abi šie periodi veido vienu lielu pravietojumu.   
Šeit Gabriēls beidzot atbild uz Daniēla jautājumu un lūgšanu par Jeruzālemes atjaunošanu un uzcelšanu (Dan. 9:25), Dieva “svēto kalnu” (Dan. 9:20). Tomēr Gabriels uzreiz paskaidro, ka šī Jeremijas pravietojuma par 70 gadiem piepildīšanās ir tikai daudz garāka pravietojuma sākums. Tas ir, tas ir 70 pravietisko nedēļu sākums un pēc tam vēl garāka pravietojuma — 2300 gadu — sākums. Šī iemesla dēļ, koncentrējoties uz šo lielāko pravietojumu, Gabriēls tālāk paskaidroja Daniēlam, ka šīs 70 pravietiskās nedēļas jeb 490 burtiski gadi tiks “nolemti” jeb “noteikti” “par tavu tautu un tavu svēto pilsētu” (Dan. 9:24) īpašam mērķim: “līdz svaidītam valdniekam” (Dan. 9:25). 
Šo 490 gadu beigas jeb mērķis bija Mesijas pirmā atnākšana. Gabriēls paskaidroja, ka Mesijas mērķis būs “lai apgrēcība izbeigtos, grēku mērs taptu pilns, … panāktu mūžīgo taisnību … un lai iesvaidītu visusvētāko” (Dan. 9:24). Septiņdesmitajā pravietiskajā nedēļā Mesija “ar daudziem slēgs ciešu derību uz vienu nedēļu; un nedēļas vidū tiks atcelts kaujamais un ēdamais upuris” (Dan. 9:27, NASB). Vienīgais ticamais visu šo notikumu piepildījums bija Jēzus upuris, “svaidīts valdnieks“ (Dan. 9:25) un “Dieva Jērs, kas nes pasaules grēku” (Jņ. 1:29), “svaidītais tiks nogalināts, gan ne viņa vainas dēļ” (Dan. 9:26). 
Tādējādi ar 70 nedēļu pravietojumu sākas 2300 gadu pravietojums. Mēs varam būt droši, ka 2300 gadu pravietojums par svētnīcas šķīstīšanu piepildījās 1844. gadā, jo pravietojums par 70 nedēļām (Dan. 9:24–27) ar precizitāti piepildījās Mesijas pašuzupurīgajā nāvē septiņdesmitās nedēļas vidū, mūsu ēras 31. gadā. Turklāt tādā pašā veidā kā 70 nedēļu pravietojums piepildījās Mesijas pašuzupurīgajā nāvē attiecībā uz zemes svētnīcu, tāpat arī pravietojums par 2300 gadiem piepildīsies Mesijas Debesu svētnīcas šķīstīšanā. Tāpat abas pravietojuma daļas ir saistītas ar Mesijas divām atnākšanām: 70 nedēļu perioda beigas attiecas uz Kristus pirmo atnākšanu, savukārt 2300 gadu beigas attiecas uz Viņa otro atnākšanu.
Svētnīcas doktrīnas zaudēšana 
Svētnīca ir viena no būtiskākajām tēmām un mācībām Rakstos. Bībelē ir aprakstītas divas svētnīcas — zemes un Debesu svētnīca. Abas svētnīcas atklāj Dieva rakstura, lielās cīņas un pestīšanas pamataspektus. Tādējādi abas svētnīcas kalpo kā vieta, kur Dievs atklājas savai tautai, kur Viņš mājo tās vidū un kur Viņš valda pār to. Svētnīcā Dievs tikās ar Israēlu un viņi atbildēja ar pielūgsmi. Tādā pašā veidā Debesu svētnīca kalpo Dieva valstībai kosmiskā līmenī. Šajā centrālajā vietā Dievs ir uzcēlis savu troni. Viņš atklāja sevi visuma iemītniekiem, īstenojot savu pārvaldi pār tiem un nodrošinot viņu vajadzības. 
Tomēr, kad visumā ienāca grēks, Debesu svētnīca pieņēma glābšanas funkciju ar upurēšanas un starpniecisko kalpošanu. Tādējādi abas svētnīcas nav nodalītas viena no otras tādā nozīmē, ka tās ir cieši saistītas tipoloģiskās attiecībās, proti, zemes svētnīca tika uzcelta tieši tādēļ, lai atklātu, norādītu un izskaidrotu Debesu svētnīcas nozīmi un lomu.
Paturot prātā šādu izpratni par svētnīcas fundamentālo nozīmi priekš Dieva valstības, mēs nevaram noliegt, ka tās klātbūtni Rakstos nav iespējams nepamanīt. Kā varēja notikt, ka no visiem cilvēkiem tieši kristieši tūkstošiem gadu ignorēja Debesu svētnīcas izpēti un nozīmi, ir vienkārši mīklaini. Kā vispār bija iespējama šāda neuzmanība? 
Adventisti norāda uz diviem galvenajiem faktoriem, kas noveda pie svētnīcas mācības izslēgšanas no kristīgās teoloģijas. Pirmkārt, ņemot vērā Debesu svētnīcas nozīmi pestīšanā, ir acīmredzams, ka velns darītu visu iespējamo, lai aptumšotu vai pat iznīcinātu biblisko mācību par Debesu svētnīcu. Tādējādi cilvēki nezinātu patiesību par Dievu, par Kristus upuri un par Viņa pastāvīgo starpniecību Debesu svētnīcā mūsu pestīšanas labā. 
Kosmiskais duālisms 
Kā šī mācība kristietībā tika aizēnota? Atbilde uz šo jautājumu veikli ievirza mūsu diskusiju pie otrā nozīmīgā faktora: duālisma jēdziena. Savas vēstures pirmajos gadsimtos kristietība asimilēja grieķu filozofiju ar tās fundamentālo duālisma koncepciju. Saskaņā ar šo koncepciju visa mūsu realitāte ir sadalīta divās sfērās: zemes un debesu sfērā. Tomēr šīs divas sfēras ir radikāli un būtiski atšķirīgas. Zemes sfēra ir materiāla, laicīga un telpiska, bet debesu sfēra ir nemateriāla, bezlaika un netelpiska. Citiem vārdiem sakot, debesu sfērā nepastāv fiziska eksistence vai personiskas attiecības. Tā kā starp abām sfērām nepastāv komunikācija vai attiecības, vienīgais veids, kā cilvēki varēja nokļūt debesu sfērā, bija aizbēgot no jebkādas saiknes ar savu zemes eksistenci, kas nozīmēja pārstāt eksistēt kā integrētām cilvēciskām būtnēm un kaut kādā veidā izdzīvot kā bezķermeniskām dvēselēm jeb prātiem, kas nepiedzīvo laiku un telpu. Acīmredzot šāds pasaules uzskats ir iespējams tikai tad, ja pieņem koncepciju, ka cilvēkam ir fizisks ķermenis, kā arī nemirstīga, pilnīgi autonoma dvēsele. Kad pirmie kristieši pieņēma šo pasaules uzskatu, viņiem bija neiespējami domāt par burtisku svētnīcu debesīs. Viņiem pat bija grūti iedomāties debesis kā burtisku telpu, nemaz nerunājot par to, ka Jēzus uzkāpa šajā telpā cilvēka ķermenī. Šī iemesla dēļ, kad pirmie kristieši lasīja Rakstos par Debesu svētnīcu, viņi to vienkārši alegorizēja vai garīgoja un secināja, ka israēliešu svētnīca attiecas uz draudzi. Runāt par burtisku svētnīcu burtiskās debesīs nešķita “cienīgi” “paaugstinātas” teoloģijas izpratnē. 
Tiesa, agrīnie un Viduslaiku kristieši sasaistīja svētnīcas upurēšanas sistēmu ar Kristus nāvi. Taču grieķu filozofijas ietekmes dēļ šie agrīnie kristieši nespēja pareizi iztēloties Kristus starpnieka darbu cilvēces labā burtiskā Debesu svētnīcā. Šī iemesla dēļ Romas katoļu baznīca attiecināja Kristus starpnieka kalpošanu uz Baznīcu un tās priesterību. Traģiski, ka Kristus starpnieciskās kalpošanas Debesu svētnīcā uzurpēšana noveda Baznīcu pat pie Kristus upura noniecināšanas. Tomēr Dievs darbojās caur protestantu reformācijas kustībām, lai atgrieztu savu tautu pie burtiskas Bībeles lasīšanas un caur adventistu kustību no jauna atklātu Bībeles mācību par Debesu svētnīcu pravietojumos un Vēstulē ebrejiem. 
Tādējādi mūsu, Septītās dienas adventistu, misija ir sargāt Dieva Vārdu no kompromisiem un aicināt gan kristiešus, gan pasauli pievērst uzmanību Kristus upurim uz zemes un Viņa starpniecībai Debesu svētnīcā. Plašākai diskusiju skat. Anhela Manuela Rodrigesa (Ángel Manuel Rodríguez) “Debesu svētnīca” (The Heavenly Sanctuary, Handbook of Seventh–day Adventist Theology, 381., 382., 403.–406. lpp.).
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Padomājiet par priesterības jēdzienu savā kultūrā. Kā šis jēdziens ir salīdzināms ar biblisko jēdzienu? Kā jūs varētu izmantot vietējās kultūras priesterības izpratni, lai citiem cilvēkiem pastāstītu par Jēzus priesterību?   
	
	
	
Padomājiet par tiesas jēdzienu savā kultūrā vai valstī. Kā šis tiesas jēdziens ir salīdzināms vai kontrastē ar Bībelē aprakstīto tiesas jēdzienu? Kā jūs varētu izskaidrot biblisko tiesas jēdzienu jūsu kultūras cilvēkiem?   
	
	
	

Devītā tēma
Dieva valdības pamats
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Atklāsmes grāmata 12:17.
Studiju fokuss: Sal.māc. 12:13, 14; Sal.pam. 28:9; Dan. 7:25; Jes. 51:7, 8; Atkl. 13:15–17; Atkl. 12:17; Atkl. 14:6–12. 
Ievads: Bībeles tēmas par lielo cīņu un Debesu svētnīcu ir nesaraujami saistītas ar tēmu par Dieva likumu un Viņa sabatu, kas ir ietverts Viņa likumā. Patiesībā lielā cīņa sākās ar Lucifera kļūdainajām apsūdzībām pret Dieva raksturu, Viņa likumu un Viņa pārvaldes principiem. Dumpīgais eņģelis ierosināja, ka mēs esam autonomas būtnes, kas pilnībā spēj pašas noteikt dzīves jēgu un veidot savas attiecības un sabiedrību tā, kā mēs vēlamies. Galu galā šis zaimojošais priekšlikums ir nepārprotama vēlme izslēgt Dievu no mūsu dzīves, no mūsu attiecībām un pat no visuma. Šī iemesla dēļ mūsu uzstājība uz Dieva bauslības spēkā esamību nav legālisma vai pestīšanas ar darbiem jautājums, bet, tā kā Dieva bauslība ir Viņa rakstura izpausme, tad bauslība ir lielās cīņas pats kodols.
Aizstāvot Dieva likumu, mēs aizstāvam Dieva raksturu un Viņa kā Radītāja un likumīgā visuma Ķēniņa statusu, kas ir cēlis troni savā Debesu svētnīcā. Aizstāvēt Dieva likumu nozīmē saprast, ka Dievs ir vienīgais morāles normu un dzīves jēgas avots. Atteikšanās no Dieva un Viņa dzīves principiem novedīs pie haosa un mūžīgas nāves. Šī iemesla dēļ Septītās dienas adventisti sludina šādas Bībeles patiesības:
Dieva likumu nemainīgums; 
sabats kā Dieva radīšanas un valdīšanas zīme;
Debesu svētnīca kā Dieva valdības un glābšanas vieta visumā; 
adventistu kustība kā atlikuma draudze, kas ir izsaukta sludināt Dieva pēdējo aicinājumu cilvēcei atgriezties Viņa valstībā. 
Septītās dienas adventistu Baznīcas misijas centrā ir trīs eņģeļu vēstis, kas minētas Atklāsmes grāmatas 14. nodaļā. Šīs vēstis norāda, ka lielā cīņa ir izvēle starp diviem diametrāli pretējiem principiem: velna principu, kas ved uz pazušanu, un Dieva principu, kas ved uz dzīvību.     
Mācību stundas tēmas: Šīs nedēļas mācību stunda uzsver četras galvenās tēmas:
Dieva likums, kas ietver sabatu, ir mūžīgs un nemainīgs, jo tas atspoguļo Dieva būtību, raksturu, Viņa kā Visuma Radītāja un Ķēniņa statusu, kā arī Viņa dzīves un attiecību principus. 
Debesu svētnīca ir Dieva valdības un Viņa glābšanas vieta. 
Lielā cīņa sākās tādēļ, ka Luciferam radās vēlme uzurpēt Dieva statusu un varu.
Lielās cīņas beigās uz zemes Dievs aicināja un nodibināja savu atlikuma draudzi. Dievs šai atlikuma draudzei uzdeva sludināt Viņa pēdējo žēlastības aicinājumu cilvēcei, aicinot cilvēci pieņemt Viņu kā Radītāju, Glābēju un Kungu, kas ir vienīgais avots un dzīves ceļš. 
II DAĻA — KOMENTĀRS
Kristietība un Dieva bauslība
Daudziem kristiešiem ir dalītas jūtas attiecībā uz Dieva likumu. No vienas puses, viņi visi dažādā mērā piekrīt, ka Dieva likums ir labs un nepieciešams. Pat Mārtiņš Luters, par kuru daudzi protestanti uzskata, ka viņam bija negatīvs viedoklis par bauslību, ievērojamu daļu sava Lielā katehisma veltīja komentāriem par Dieva bauslības nozīmi kristieša dzīvē. Lielā katehisma priekšvārdā Luters atzina, ka ikreiz, kad vien iespējams, viņš skaitīja desmit baušļus kopā ar Kunga lūgšanu, Ticības apliecību un psalmu.
No otras puses, vēstures gaitā kristieši ir atraduši iemeslus un veidus, kā ne tikai mazināt Dieva bauslības nozīmi, bet arī to mainīt. Agrīnajos un Viduslaikos teologiem bija samērā viegli mainīt sabatu. Kāpēc? Tāpat kā svētnīcas gadījumā, grieķu filozofijas duālisma un pasaules uzskata integrācija ļāva atteikties no sabata. Ja saskaņā ar grieķu filozofiju debesu sfēra ir bez telpas, tad burtiskas svētnīcas pastāvēšana, kas aizņemtu vietu Debesīs, bija bezjēdzīga. Arī Jēzus uzkāpšana Debesīs burtiskā, telpu aizpildītā, materiālā cilvēka ķermenī grieķu filozofijai bija nepieņemama. 
Tāpat, ja Debesu sfēra ir bezlaika sfēra, tad burtisks sabats kā svēts laiks Dievam un reliģijai bija nebūtisks. Tomēr sabats ir pārāk acīmredzama Bībeles tēma, lai to vienkārši ignorētu. Šī iemesla dēļ daudzi agrīnie un Viduslaiku kristieši piemēroja Bībelei alegoriski–interpretatīvo metodi, kas bija vienīgā metode, kas ļāva saskaņot grieķu un biblisko pasaules uzskatu. Saskaņā ar šo metodi svarīgākā Bībeles mācības nozīme bija nevis burtiskā, bet garīgā, transcendentālā, pārlaicīgā nozīme. Tāpēc viņi secināja, ka kristiešiem nav nepieciešams svinēt burtisku sabatu. Tā vietā viņi varēja to aizstāt ar garīgu nozīmi, piemēram, abstraktu, mūžīgu atpūtu Dievā. Nav brīnums, ka Viduslaikos kristieši nepievērsa īpašu uzmanību Dieva likumam. 
Protestantu reformatori šo tendenci mainīja, atgriežoties pie gramatiskās jeb burtiskās Bībeles lasīšanas. Šī iemesla dēļ reformatori piešķīra desmit baušļiem nozīmīgu lomu kristiešu dzīvē un pat vietu katehismos. Tomēr pat šajos dokumentos Dieva bauslība tika uztverta kā daļēji autoritatīva. Piemēram, tikai dažas rindkopas pēc tam, kad ir uzsvērta desmit baušļu nozīme kristieša dzīvē, Luters izsaka komentāru par sabata bausli. Lutera Lielajā katehismā tiek secināts, ka sabats ir Vecās derības pavēle un neattiecas uz kristiešiem, kurus Kristus no tās ir atbrīvojis. Neraugoties uz reformāciju teoloģijā, ko viņš ierosināja, Luters nespēja pilnībā atbrīvoties no grieķu filozofisko priekšstatu un tradicionālā kristīgā domāšanas veida gravitācijas spēka.  
Mūsdienās dispensionālisms ir atradis vēl vienu attaisnojumu kā mazināt Dieva likuma nozīmi kristiešiem. Dispensionālisma pamatmācība ir tāda, ka pestīšanas vēsture ir sadalīta vairākās dispensijās jeb laika periodos. Tomēr šis dalījums nav vienkārša pestīšanas vēstures periodizācija vai sadalījums. Tā vietā katrā no šīm dispensijām Dievs nodibina atšķirīgu derību ar noteiktu cilvēku grupu, dodot viņiem unikālu atklāsmi un atšķirīgu atbildību nekā tiem, kas bija noslēguši derību ar Dievu iepriekš. Vienai no dispensijām, bauslībai, kas aptver laika posmu no Sinaja līdz Jēzus nāvei, ir raksturīga Sinaja laikā atklātā derība un bauslība. Dispensionālisti uzskata, ka bauslība tika atklāta jeb “pievienota” tikai Israēlam, bet ne citiem cilvēkiem pirms Sinaja vai pēc Kristus. Šī iemesla dēļ Dieva bauslība un sabats nav svarīgi kristiešiem. 
Visi šie veidi, kā mazināt vai noraidīt Dieva bauslību, galu galā novedīs pie zvēra zīmes iedibināšanas — Dieva bauslības aizstāšanas ar cilvēciskiem vai dēmoniskiem likumiem, pat kristietības ietvaros. Tādējādi sabats tiks aizstāts ar viltotu sabatu. Zvēra zīme precīzi atspoguļo sātana sākotnējo nodomu un mērķi lielajā cīņā: noraidīt Dieva autoritāti un Viņa likumu, un aizstāt tos ar paša velna autoritāti un likumu. Septītās dienas adventisti tic, ka viņiem ir Dieva dots uzdevums sludināt trīs eņģeļu vēstis, kas aicina cilvēkus atgriezties Dieva valstībā, pieņemt un ievērot Viņa likumu, noraidīt sātana zīmi un viņa zvēra varas autoritāti un pievienoties Dieva gala laika atlikuma tautai, kas gaida Kristus drīzo atgriešanos (Atkl. 14:6–12). Šī iemesla dēļ Septītās dienas adventisti ir iekļāvuši veselu fundamentālu pamatmācību par Dieva likumu:
“Dieva likuma lielie principi ir ietverti Desmit baušļos un uzskatāmi parādās Kristus dzīvē. Tie pauž Dieva mīlestību un atklāj Viņa gribu un nodomus cilvēku uzvedības un savstarpējo attiecību jautājumos, tie ir saistoši visos laikmetos. Šie priekšraksti ir pamatā Dieva derībai ar Viņa ļaudīm, pēc tiem Dievs tiesās pasauli. Svētais Gars caur tiem norāda uz grēku un rosina vajadzību pēc Glābēja. Pestīšana ir iegūstama vienīgi žēlastībā, ne ar darbiem, un tās auglis ir paklausība baušļiem. Šāda paklausība attīsta kristieša raksturu un uzlabo dzīves kvalitāti. Ar paklausību mēs apliecinām savu mīlestību pret Kungu un savas rūpes par līdzcilvēkiem. Paklausība ticībā parāda Kristus spēku pārveidot dzīvi un tādējādi stiprina mūsu kristīgo liecību.” (Pamatmācība Nr. 19, “Dieva likums”, https://www.adventist.org/the–law–of–god).  
Šī pamatmācība uzsver vismaz divus būtiskus Dieva likuma aspektus. Pirmkārt, Dieva likums ir Dieva rakstura un Viņa valstības principu atspoguļojums (skat. Ps 89:14). Kā tāds likums atrodas pašā Debesu svētnīcas sirdī, derības šķirstā Vissvētākajā vietā (Atkl. 11:19). Šī iemesla dēļ Dieva likums ir mūžīgs un piemērojams visiem cilvēkiem visos laikos. Tā kā Dievs, Viņa daba un raksturs nemainās, Viņa likums nekad nav mainījies; pats Jēzus Kristus ir paziņojis, ka Viņš nav nācis mainīt likumu, bet gan to piepildīt (Mt. 5:17–19), un Viņš nekad un nevienā vēstures periodā nevienam no saviem ļaudīm nav devis pilnvaras mazināt vai mainīt Viņa likumu — ne pilnībā, ne daļēji! 
Otrkārt, Dieva likums ir Dieva mīlestības un taisnīgās dabas atspoguļojums, kas atspoguļojas Viņa valstības principos. Pāvils saka: “bauslības piepildījums ir mīlestība” (Rom. 13:10). Šī iemesla dēļ bauslību nevar pretstatīt evaņģēlijam vai pestīšanai. Bauslība nav, nebija un nekad nebūs ienaidnieks. Mūsu ienaidnieki ir grēks un velns. Dieva bauslība “kā tāda ir svēta un bauslis kā tāds — svēts, taisns un labs.” (Rom. 7:12). Glābšana notiek no Dieva žēlastības, un tā tiek pieņemta un pieskaitīta caur ticību. Tomēr glābšana ir Svētā Gara darbs, kura mērķis ir atjaunot mūs sākotnējā statusā kā Dieva bērnus, kas perfekti atspoguļo Viņa mīlestību un taisnību.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Ja atrodaties valstī, kas nav kristīga, kā jūsu vietējā reliģija saprot likuma jēdzienu kopumā un jo īpaši dievišķo likumu? Kā jūs varētu izskaidrot Dieva likumu saviem draugiem jūsu vietējās kultūras kontekstā? Ja jūs dzīvojat kristīgā valstī, kā kristieši jūsu valstī attiecas pret Dieva likumu? Kā jūs varētu dalīties ar viņiem adventistu vēstī par Dieva likumu?   
	
	
	
Mūsdienu kristīgo valstu lielākajā daļā mēs varētu diskutēt par svētdienu pret sestdienu kā pašreizējo Dieva svēto dienu. Bet ko darīt, ja jūs dzīvojat valstī, kas nav kristīga? Kā jūs varētu izskaidrot saviem draugiem patiesību par sabatu un lielo cīņu? Kā arī jūs varētu paskaidrot par zvēra zīmi savā nekristīgajā kontekstā?   
	
	
	
Salīdziniet ceremoniālo likumu ar morālo likumu. Kas tajos ir līdzīgs un kas atšķiras? Ko katrs no šiem likumiem atklāj par Dievu? Kā katrs no šiem likumiem ir saistīts ar Jēzu Kristu?   
	
	
	


Desmitā tēma
Spiritisma izpausmes
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: 1. Tesaloniķiešiem 4:16, 17.
Studiju fokuss: Mt. 10:28; Sal.māc. 9:5; Jes. 8:19, 20; Jņ. 11:21–25; 1. Tes. 4:16, 17; Mt. 24:23–27; Atkl. 16:13, 14; 2. Tes. 2:9–12. 
Ievads: Spirituālisms ir daļa no velna plāna, kura mērķis ir reklamēt velnišķīgo teoriju, ka mēs esam dievi un varam dzīvot bez Dieva. Tādējādi spirituālisms ir velna palīglīdzeklis, lai noturētu cilvēci savā pusē lielajā cīņā. Saglabāt jebkāda veida spirituālismu nozīmē būt velna pusē. Lai sekmētu spirituālisma izplatību, velns ir mainījis biblisko nāves definīciju un Bībeles mācību par cilvēka dabu. Šīs aplamās doktrīnas lika pamatus viltus mācībai, ka mēs esam mūžīgi un neiznīcīgi, un ka mēs turpinām pastāvēt arī pēc nāves. Tā rezultātā šis malds paver durvis bīstamai pārliecībai, ka pēc nāves mēs varam turpināt sazināties ar citiem cilvēkiem un pat ar eņģeļu būtnēm. 
Eiropas Apgaismības kustība uzsāka ilgu un smagu cīņu, lai izskaustu visas Viduslaiku spirituālisma formas, tostarp saziņu ar mirušajiem. Tomēr Apgaismībai tas neizdevās. Saskaņā ar Bībeles pravietojumiem spirituālisms ar pilnu spēku skars cilvēci beigu laikos, sagatavojot to pēdējam lielajam apmānam lielajā cīņā. Tāpēc Dieva tauta ir aicināta sludināt cilvēcei spirituālisma patieso būtību un nodomus, kā arī Bībeles mācības par cilvēka dabu, nāves būtību un cilvēces patieso cerību. Mūsu cerība nav balstīta uz kļūdaino priekšstatu par nemirstīgu dvēseli, bet gan uz pārliecību par Jēzus Kristus augšāmcelšanos un mūžīgām attiecībām ar Viņu. 
Mācību stundas tēmas: Šī mācību stunda fokusējas uz trim galvenajām tēmām:
Spiritisma patiesā būtība un nolūki lielās cīņas kontekstā ir pievilt cilvēci, lai tā stātos tiešās attiecībās ar dēmoniskajiem spēkiem.
Bībele māca, ka cilvēki ir vienotas, integrētas būtnes; ka pirmā nāve ir īslaicīgs miegs un ka otrā nāve ir pilnīga iznīcība, kas ir arī Bībelē aprakstītā elle.  
Patiesā cerība, ko mums dod Dieva Vārds, ir visa cilvēka augšāmcelšanās un mūžīgas attiecības ar Dievu.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Apzīmējumi un vēsturiskā pagātne 
Mūsdienu spirituālisms ir reliģiska un/vai filozofiska pārliecība, ka nāve nav cilvēka eksistences beigas. Tā vietā spirituālisms apgalvo, ka gars izdzīvo kā ēteriska, nemateriāla, mūžīga, nemirstīga dvēsele. Pēc nāves šīs dvēseles vai gari turpina attīstīties un pilnveidoties, strauji virzoties uz citām eksistences un zināšanu dimensijām un līmeņiem. Cilvēki, kas joprojām atrodas savos ķermeņos, var sazināties ar šiem aizgājušajiem gariem, lūdzot palīdzību un vadību. Šos kontaktus var veikt ar speciālistu, piemēram, mediju, starpniecību. Vai arī ar šiem gariem var sazināties personīgi, mācoties un praktizējot. 
Kopumā tiek uzskatīts, ka mūsdienu spirituālisma aizsākumi meklējami 1848. gada 31. martā Haidesvilā, Ņujorkas štatā, kur māsas Foksas apgalvoja, ka gars ar viņām sazinājies, izmantojot klauvējienu kodu. Viena no māsām 1888. gadā atklāja, ka visa klauvēšana bijusi izdomājums, bet 1889. gadā viņa savu atzīšanos atsauca. Neraugoties uz milzīgajiem krāpšanas skandāliem, spirituālisms izplatījās Ziemeļamerikā. Līdz 19. gadsimta beigām vairāki miljoni vidus– un augstākās šķiras amerikāņu uzskatīja sevi par spirituālistiem.  
Tikmēr 1850. gados franču skolotājs Hipolīts Leons Denizārs Rivajs (Hippolyte Léon Denizard Rivail), pazīstams ar pseidonīmu Alans Kardeks, attīstīja spiritismu. Spiritisms māca, ka cilvēki ir nemirstīgu garu inkarnācijas un reinkarnācijas, kas apdzīvo transcendentālu sfēru. Tādējādi spiritisms tic mūžīgās dvēseles reinkarnācijai, savukārt spirituālisms tic dvēseles mūžībai, nepieņemot reinkarnācijas koncepciju. Lai gan visi spiritisti ir spirituālisti, ne visi spirituālisti ir spiritisti. Lai gan starp šīm spirituālisma kustībām pastāv zināmas domstarpības, tās visas vieno viena pārliecība: dvēseles nemirstība un iespēja sazināties ar gariem pēc nāves. Deviņpadsmitā gadsimta otrajā pusē aizvien vairāk izglītotās Eiropas elites pārstāvji pieņēma vai nu spirituālismu, vai spiritismu, attīstot mūsdienu Rietumu okultismu. Viņi apvienojās daudzās biedrībās un asociācijās, izdodot milzīgu daudzumu grāmatu un rakstu par ezotēriskām zināšanām un maģiju. 
Dvēseles nemirstība 
Mūsdienu Rietumu spirituālisti neapgalvo, ka viņu ticība dvēseles nemirstībai ir jauna. Viņi labprāt atzīst, ka šīs “zināšanas” nāk no “senčiem”. Dvēseles nemirstības jēdziens patiešām meklējams jau Ievas kārdināšanā Ēdenes dārzā, kad čūska viņu kārdināja. Pēc tam šī viltus teoloģija izplatījās visā pasaulē, iespiežoties veselās kultūrās un radot veselas reliģijas, piemēram, šamanismu, šintoismu, hinduismu, budismu, vudū un citas vietējās un reģionālās pagānu reliģijas. 
Dvēseles nemirstība bija grieķu filozofijas, īpaši pitagorisma, platonisma, aristotelisma, vidusplatonisma un neoplatonisma, pamatā. Arī manihejisms un gnosticisms balstījās uz šo pašu koncepciju. Traģiskā kārtā, sinkrētisma ar grieķu filozofiju rezultātā arī kristietībā ieviesās jēdziens par dvēseles nemirstību. Šī iemesla dēļ, pat ja daudzas kristīgās konfesijas mūsdienās ir nosodījušas spiritismu, ikviena kristīgā Baznīca, kas turpina pieturēties pie dvēseles nemirstības koncepcijas, ir īpaši neaizsargāta pret spiritismu un okultismu. Tā rezultātā dažas baznīcas, piemēram, Romas katoļu un Pareizticīgo baznīcas, ir izveidojušas veselu svēto kultu, kuri it kā spēj uzklausīt lūgšanas un atbildēt uz tām, aizsargājot un vadot tos, kas pie tiem vēršas. Protestantu reformatori noraidīja svēto kultu, tomēr dvēseles nemirstības koncepcija ir iesakņojusies lielākajā daļā protestantu konfesiju, kas potenciāli var tās padarīt atvērtas spiritisma ietekmei. 
Šeit ir svarīgi divi papildu novērojumi. Pirmkārt, jāatzīmē, ka modernais spiritisms radās tieši tajā pašā laikā un tajā pašā reģionā, kurā radās milleriešu adventisms: Amerikas Savienoto Valstu ziemeļaustrumos 1840. gados. Šī spiritisma uzrašanās bija velna mēģinājums sagaidīt un diskreditēt Dieva darbu, pasludinot Jēzus otro atnākšanu un trīs eņģeļu vēstis. Dievs pasludināja šos vēstījumus caur atlikuma draudzi, kas tika apstiprināta ar praviešu Gara dāvanu. Viena no Adventistu Baznīcas pamatmācībām bija aicināt cilvēkus noraidīt pagānisko ticību par dvēseles nemirstību. Adventistu Baznīca arī aicināja pasauli atgriezties pie Bībeles mācības par vienotu cilvēku. Adventisti arī mudināja cilvēci paļauties uz cerību par pēcnāves dzīvi nevis uz to, ka tā izdzīvos nāvi kā nemirstīga dvēsele, bet gan uz augšāmcelšanos, ko Jēzus nesīs pēc savas otrās atnākšanas.
Otrkārt, Eiropas Apgaismība jeb modernisms ar savu uzsvaru uz zinātni, zinātnisko izglītību un tehnoloģijām solīja cilvēcei izskaust māņticību, maģiju, burvestības un jebkādu kontaktu ar pārdabisko. Iespējams, vienīgais modernisma panākums šajā ziņā bija Rietumu iedzīvotāju ticības graušana kristīgajam Dievam. Citādi modernismam nekad nav izdevies iznīdēt pārdabisko no Rietumu sabiedrības. Tā rezultātā Rietumu sabiedrība kļuva sekulāra un ateistiska, bet neatbrīvojās no spiritisma. Gluži pretēji, 19. gadsimta otrā puse ir pazīstama kā viens no lielākajiem spirituālisma, spiritisma, okultisma, burvestību un maģijas atdzimšanas periodiem. Divdesmitā gadsimta beigās jau pats modernisms cīnījās par izdzīvošanu, jo postmodernistu bērni tika pārpludināti ar okultiskiem stāstiem — grāmatu, multfilmu un filmu veidā —, kas bija pilni ar pārdabiskiem spēkiem, maģiju, burvestībām un saziņu ar mirušajiem. 
Arī mūsdienās tā sauktie nāves tuvuma piedzīvojumi (Near Death Experiences, NDE) ir vēl viena šī paša principa izpausme. Un diemžēl pat daudzi kristieši tos uzskata par pierādījumu tam, ka mirušie nekavējoties turpina dzīvot citā eksistences sfērā. 
Spirituālisms un lielā cīņa 
Kāda ir spirituālisma loma velna stratēģijā lielās cīņas laikā? Veicinot spirituālismu, velns vēlas izskaidrot un apliecināt savu pamatīgo maldināšanu, ar kuru sākās lielā cīņa, proti: 
ka Dievs nav vienīgais Dievs, bet ka mēs visi esam dievi; 
ka mums ir dzīvība pašiem sevī un no sevis;
ka mums ir mūsu būtības sastāvdaļa (dvēsele), kas ir garīga (nemateriāla, ēteriska), neiznīcīga, nemirstīga un mūžīga; un 
mēs esam morāli autonomi. 
Cilvēces grēkā krišana atnesa neizmērojamas ciešanas, iznīcību un nāvi, empīriski pierādot, ka velns kļūdās. Šādā situācijā cilvēki pamatoti apšaubītu sātana tēzi, kurā viņš apgalvoja, ka sacelšanās pret Dievu nevedīs uz nāvi, bet uz citu, dievišķu eksistences un apziņas līmeni. Tādējādi spirituālisms dažādās formās ir velna mēģinājums no jauna pārdefinēt nāvi un apliecināt, ka mirst tikai ķermenis un ka dvēsele pāriet augstākā dzīves formā. 
Velns arī izmanto spirituālismu, lai vilinātu vai mudinātu cilvēkus uz tiešu, personisku kontaktu ar viņu un dēmoniem. Bībele skaidri māca, ka aiz spirituālisma parādībām, tāpat kā elkdievības gadījumā, stāv paši dēmoni (1. Kor. 10:20). Šādas sastapšanās ir bīstamas ne tikai tāpēc, ka tās ir maldinošas (Jņ. 8:44) un rada nešķīstību (Mk. 5:2), bet arī tāpēc, ka daudzas reizes tās noved pie dēmonu apsēstības — situācijas, kurā dēmoni kontrolē un paverdzina cilvēkus. Dažādu iemeslu dēļ un savas stratēģijas nolūkos dēmoni nevar apsēst vai kontrolēt visus vienādi. Tomēr dēmoniskie spēki pastāvīgi nodarbojas ar visdažādāko lamatu izgudrošanu, lai sagūstītu pēc iespējas vairāk cilvēku, kas nostātos viņu pusē lielajā cīņā. Apustulis Pēteris mūs brīdina, ka mūsu “pretinieks velns staigā apkārt kā lauva rūkdams un meklē, ko tas varētu aprīt.” (1. Pēt. 5:8).
Kristus spēks 
Neraugoties uz velna pūlēm, Kristus, dziedinādams cilvēkus, kas bija apsēsti ar dēmoniem (piem., Lk. 8:26–33, Mt. 12:45), parādīja savu spēku atbrīvot mūs no sātana kontroles. Septītās dienas adventisti pasludina Kristus uzvaru ne tikai lielās cīņas beigās, bet arī šeit un tagad, tās vidū. Šī iemesla dēļ 2005. gada Ģenerālkonferences sesijā Sentluisā, Misūri štatā, Septītās dienas adventistu Baznīca nobalsoja par papildu 11. pamatmācību, kas tieši uzsver šo punktu: 
“Ar Savu krusta nāvi Jēzus guva uzvaru pār ļaunuma spēkiem. Viņš,  kurš Savas šīs zemes kalpošanas laikā pakļāva dēmonu garus, ir salauzis viņu varu un noteicis tiem galīgo spriedumu. Tie gan joprojām tiecas mūs kontrolēt un atņemt mums mieru, prieku un pārliecību par Jēzus mīlestību, bet mūsos iemājojošais Svētais Gars apliecina, ka Jēzū arī mēs esam uzvarētāji pār ļaunuma spēkiem. Nepārtraukti nododot sevi Jēzum kā mūsu Pestītājam un Kungam, mēs tiekam atbrīvoti no pagātnes nodarījumu nastas. Mēs vairs nedzīvojam tumsībā, neziņā, bailēs no ļaunuma spēkiem un dzīves bezjēdzības apziņā. Šai jaunajā brīvībā, kas rodama Jēzū, mēs tiekam aicināti augt Viņa rakstura līdzībā, ik dienas sazinoties ar Viņu lūgšanās, pētot Viņa Vārdu, pārdomājot Viņa aizgādību, dziedot Viņam slavas dziesmas, pulcējoties kopā dievkalpojumos un piedaloties Draudzes misijā. Tāpat mēs esam aicināti, sekojot Kristus piemēram, līdzjūtīgi kalpot cilvēcei tās fiziskajās, intelektuālajās, sociālajās, emocionālajās un garīgajās vajadzībās. Kad mēs mīlestībā kalpojam apkārtējiem un liecinām par Viņa pestīšanu, Svētā Gara pastāvīgā klātbūtne mūsu dzīvē katru brīdi un uzdevumu pārveido par garīgu piedzīvojumu.” — Pamatmācība Nr. 11, “Pieaugšana Kristū”, https://www.adventist.org/growing–in–christ. 
Sākotnēji šī pamatmācība bija nepieciešama sakarā ar situāciju dažās pasaules daļās, piemēram, Āzijā un Āfrikā, kur kristiešiem kopumā un pat dažiem adventistiem nebija skaidrs, ka Raksti noraida visas okultās prakses. Turklāt, pat ja adventisti šajos reģionos saprata, ka Bībele iebilst pret visām spiritisma praksēm, viņi vilcinājās atbrīvoties no šīm praksēm un mācībām, jo baidījās no garu atriebības. Turklāt spirituālisms, spiritisms un okultisms ir izplatīta realitāte ne tikai Āfrikā un Āzijā, bet visā pasaulē. Tādējādi 11. pamatmācība ir domāta visiem cilvēkiem. Neatkarīgi no mūsu kultūras un sociālās izcelsmes, visiem cilvēkiem ir nepieciešama viena un tā pati evaņģēlija vēsts: “Manas avis dzird Manu balsi, Es tās pazīstu, un viņas Man seko. Un Es tām dodu mūžīgo dzīvību, un viņas nemūžam neies bojā, un neviens tās neizraus no Manas rokas. Mans Tēvs, kas Man tās devis, ir lielāks par visiem, un neviens neko nevar izraut no Tēva rokas..” (Jņ. 10:27–29).
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Ko cilvēki jūsu kultūrā domā par cilvēka dabu un nāvi? Kā jūs varat dalīties ar viņiem patiesībā par nāvi, kā to māca Dieva Vārds?   
	
	
	
Ko cilvēki jūsu kultūrā domā par elli? Ko jūs un jūsu draudze varat darīt savā sabiedrībā, lai veicinātu biblisko izpratni par elli?   
	
	
	

Vienpadsmitā tēma
Gaidāmais konflikts
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Jāņa evaņģēlijs 17:17.
Studiju fokuss: Jņ. 17:17; Atkl. 14:6, 7, 12; Atkl. 4:11; Atkl. 12:3, 4, 17; Atkl. 13:1–17. 
Ievads: Bībeles pravietojumi brīdina, ka ilgais kosmiskais konflikts starp diviem pretējiem, nesamierināmiem spēkiem — Dievu un velnu — tuvojas noslēgumam un sasniegs kulmināciju pēdējā cīņā. Šī pēdējā cīņa notiks par varas un pielūgsmes jautājumiem: kurš sēdēs Visuma tronī un kurš saņems godību, kas pienākas Radītājam, Nodrošinātājam un Glābējam. Šo iemeslu dēļ konflikts būs saistīts ar sabatu — Dieva kā Radītāja, Nodrošinātāja un Glābēja varas simbolu. Dumpinieku spēkus vadīs pats sātans. Lai gan sātans vēstures gaitā ir nenogurstoši strādājis, lai vervētu piekritējus, viņa galvenais mērķis ir bijusi draudze. Diemžēl tradicionālā Baznīca kompromitējās un kļuva par Bābeli, ko simbolizē zvērs no jūras. Sātans piešķīra šim zvēram savu troni un varu, un tas stāv sātana pusē pēdējā cīņā. 
Beigu laikos pūķim izdosies piesaistīt savā pusē arī visplaukstošāko valsti pasaulē — Amerikas Savienotās Valstis. Šī valsts, kas dzima vajāto kristiešu gadsimtiem ilgajās ilgās pēc reliģiskās drošības un brīvības, nonāks kompromisos, līdzīgi kā pirms tam pāvestīgā Baznīca Vecajā pasaulē. Tādējādi Amerika pildīs savu pravietisko lomu kā zvērs no zemes, kļūstot par globālo līderi pēdējā kaujā. 
Taču Dievs nekad nav palicis bez saviem ļaudīm lielajā cīņā. Līdz pat konflikta beigām Viņam vienmēr būs savi ļaudis, uzticīgā atlikuma draudze. Dieva atlikuma draudze vienmēr ir atzinusi Dievu par Ķēniņu, pielūgusi Viņu un turējusi Viņa baušļus un Viņa valstības principus. Dieva uzticamie atlikuma ļaudis godās sabatu un godinās Viņu kā Visuma Radītāju un Ķēniņu. Gala laika atlikums ne tikai pielūgs Dievu kā savu personīgo Glābēju, bet arī publiski atmaskos ļaunuma konfederāciju. Atlikuma draudze aicinās visu cilvēci atgriezties pie Dieva un pielūgt Viņu. Neraugoties uz pūķa un zemes un jūras zvēru pūlēm, uzvara piederēs Dievam. 
Mācību stundas tēmas: Šī mācību stunda izceļ divas galvenās tēmas:
Bībeles pravietojumi apraksta pēdējo cīņu starp Dievu un Viņa tautu, no vienas puses, un velnu un viņa aģentiem (ko Atklāsmes grāmatas 13. nodaļā simbolizē zvēri no jūras un zemes) no otras puses. Šīs cīņas centrā būs pielūgsme un sabats, kas svin Dievu kā Radītāju, Viņa ķēnišķību un glābšanu.  
Dievs būs uzvarētājs. Viņš aicina savu tautu piedalīties Viņa uzvarā pār ļaunumu un velnu, pasludinot Viņa mūžīgo evaņģēliju.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Derības par pravietojumu 
Anastasija bija ateiste ekonomiste, kas bija ieguvusi izglītību padomju universitātē, Padomju Savienības uzplaukuma un stabilitātes laikā. Viņa sekoja sapnim par komunistisko utopiju un dedzīgi ticēja, ka tā sniedz cilvēcei visspožāko nākotnes cerību. Viņa gaidīja dienu, kad Padomju Savienība liks visām tautām atteikties no Amerikas Savienoto Valstu brīvā tirgus kapitālisma un pieņemt padomju vērtības. 
Tomēr Anastasijas vīrs Petru nepiekrita sievas optimismam. Lai gan tajā laikā Petru nepraktizēja savu reliģiju, viņš bija dzimis un uzaudzis Septītās dienas adventistu ģimenē un draudzē. Jaunībā Petru bija studējis pravietiskās Daniēla un Atklāsmes grāmatas, sekojot adventistu vēsturiskajai pieejai. Tagad precējies, viņš dalījās ar savu ateistiski noskaņoto sievu, ka saskaņā ar Bībeles pravietojumiem cilvēces vēstures pēdējā posmā Amerikas Savienotās Valstis galu galā dominēs pār pasauli un vadīs visas tautas un valdības uz zemes, saceldamās pret Dievu. Tāpēc, pamatojoties uz Atklāsmes grāmatas pravietojumiem, Petru apgalvoja, ka Padomju Savienība zaudēs Auksto karu un ka Amerikas Savienotās Valstis kļūs par vienīgo pēdējo dienu lielvaru. Zinot Padomju Savienības spēku, Anastasija nevarēja pieņemt šo pravietojumu. Nonākuši strupceļā, pāris nolēma atrisināt savas domstarpības ar derībām. Anastasija teica Petru, ka, ja Padomju Savienība sabruks, viņa kļūs par Septītās dienas adventisti. Gāja gadi, un astoņdesmito gadu beigās Padomju Savienība sabruka un pazuda bez militāra uzbrukuma no ārpuses. Anastasijas ateisms un komunisms sabruka kopā ar Padomju Savienību. Drīz pēc tam Anastasija pieņēma Petru uzaicinājumu pievienoties viņam un kristīties Septītās dienas adventistu Baznīcā.
Petru prognoze par Padomju Savienības sabrukumu nebalstījās uz ģeopolitiku, sociālām studijām, psiholoģiju, ekonomiku vai militārām studijām. Tā kā viņš dzīvoja aiz dzelzs priekškara, galvenais avots Petru prognozei par Padomju Savienības sabrukumu bija viņa vēsturiskā Bībeles Atklāsmes grāmatas 13. nodaļas interpretācija, ko mācīja viņa vietējā adventistu draudzē. Tāpat kā daudzi citi adventisti padomju pasaulē, Petru pat nedomāja, ka Padomju Savienības sabrukums varētu notikt viņa dzīves laikā vai tik ātri. Tāpat kā daudzu citu adventistu ticība, arī Petru ticība nostiprinājās, kad tas notika. Viņš pieņēma lēmumu atgriezties savā draudzē, un, par laimi, viņam sekoja arī viņa ģimene. 
Mūsdienās adventistu vēsturiskā Atklāsmes grāmatas 13. nodaļas interpretācija, kas norāda uz Amerikas Savienotajām Valstīm kā uz jēram līdzīgu zvēram, kurš vadīs pasauli dumpī pret Dieva likumu, tiek aktīvi apstrīdēta. Daudzi pazīstami eksperti prognozē vai pat paziņo, ka drīzumā saule uzspīdēs pār Amerikas hegemoniju. Tomēr Bībeles pravietojumi nekad neapstāsies. Tāpat kā Petru, mums ir pilnībā jāuzticas Bībeles pravietojumiem un to vēsturiskajai interpretācijai, pat ja uztveramā realitāte liecina un eksperti prognozē citādi.
Konspirācijas teorijas 
Pēdējā laikā sazvērestības teorijas pārpludina gan kibertelpu, gan mediju telpu. Šādas teorijas bieži vien uzņem apgriezienus un kļūst par sociāliem fenomeniem. Adventisti pamatoti ir bijuši piesardzīgi attiecībā uz iesaistīšanos jebkāda veida sazvērestības teoriju izplatīšanā. Mums ir jāturpina ievērot šo kursu. Tajā pašā laikā šāda mūsu izturēšanās ievērošana nenozīmē, ka sazvērestības neeksistē. Skumji atzīt, ka tās pastāv.
Dāvids, Jēzus un apustuļi cieta dažādu pret viņiem vērstu sazvērestību dēļ. Mācoties no viņu piemēriem, adventisti visas šādas teorijas ir uzticējuši Dieva providencei, tā vietā izvēloties koncentrēties uz misiju, kuru Dievs mums ir uzticējis. Jā, pat lielā cīņa bija sātana sazvērestības rezultāts. Jā, mēs esam aicināti nosodīt Sātana un viņa piekritēju, kuri gatavojas pēdējai cīņai pret Dievu, sazvērestības, kas notiek gala laikā. Tomēr mēs nedrīkstam ļaut sev ieslīgt neskaitāmo sazvērestības teoriju detaļās. Mūsu uzdevums ir pasludināt Bābeles krišanu un Kunga drīzu atnākšanu. Tādējādi mūsu uzdevums ir glābt pēc iespējas vairāk cilvēku no sātana sazvērestības.
Zvēru identificēšana un Baznīcas misija 
Daži teologi ir apgalvojuši, ka pirmo adventistu pionieru identificētais zvērs no jūras kā Romas katoļu baznīcu un zvērs no zemes kā Amerikas Savienotajām Valstīm, bija secinājumi, ko diktēja viņu sociālpolitiskais konteksts. Tāpēc daži no šiem teologiem aicina adventistus atkāpties no šīm sākotnējām nostādnēm un atrast citus mūsu laikmetam atbilstošākus garīgos vai politiskos spēkus, kas labāk atbilstu zvēra no jūras un/vai zvēra no zemes aprakstiem. 
Tomēr mums jāuzsver divi svarīgi punkti. Pirmkārt, lai gan adventistu pionieri aplūkoja pravietojumu piepildīšanos savā tā laika vēsturiskā kontekstā, viņi konsekventi ievēroja pravietojumu vēsturisko interpretācijas metodi. Viņi arī identificēja pravietojumu piepildīšanos saskaņā ar visaptverošas (holistisko) bibliskās mācības sistēmu.  
Otrkārt, Elēna G. Vaita kā Dieva praviete atlikuma draudzei skaidri brīdināja mūs neatteikties no sākotnējās pravietiskās interpretācijas attiecībā uz diviem Atklāsmes grāmatas 13. nodaļas zvēriem. Viņa bija īpaši nobažījusies, ka adventisti varētu iekrist lamatās un domāt, ka Romas katoļu baznīca tagad ir mainījusies un vairs nav tirāniskais zvērs no jūras, tādējādi radot nepieciešamību meklēt citu kandidātu šai lomai. Turpmākie citāti no viņas monumentālās grāmatas “Lielā cīņa” (The Great Controversy) ir zīmīgi un nepārprotami vēršas pret šādu rīcību:  
“Tagad protestanti pret Romas mācībām izturas daudz labvēlīgāk kā agrākajos gados. Tajās zemēs, kur katolicisms nav pārsvarā, pāvesta piekritēji, lai iegūtu iespaidu, iet samierināšanās ceļu, un rezultātā pieaug vienaldzība pret doktrīnām, kas reformētās baznīcas šķir no pāvestīgās hierarhijas; aizvien plašāk izplatās uzskati, ka galu galā svarīgākajos punktos mēs nemaz tik ļoti neatšķiramies, kā esam iedomājušies, un ka maza piekāpšanās no mūsu puses novestu pie labākām attiecībām ar Romu. Bija laiks, kad protestanti tik dārgi pirkto sirdsapziņas brīvību vērtēja ļoti augstu. Viņi savus bērnus mācīja ar nepatiku novērsties no pāvestības un uzskatīja, ka cenšanās saskaņoties ar Romu ir pielīdzināma neuzticībai pret Dievu. Bet cik ļoti atšķirīgas ir tagad izteiktās domas! 
“Pāvestības aizstāvji saka, ka viņu baznīca tikusi apmelota un protestantu pasaule gatava atzīt šo paziņojumu. Daudzi uzsver, ka būtu netaisni mūsdienu baznīcu tiesāt par tām negantībām un bezjēdzībām, kas iezīmēja viņas drausmīgo valdīšanu neziņas un tumsas gadsimtos. Šīs baznīcas ārkārtējo nežēlību tie attaisno kā barbarisma laikmeta sekas un aizbildina to, sakot, ka modernās civilizācijas iespaids ir mainījis tās uzskatus.” 563. lpp.
“Katoliciskā sistēma tagad ar Kristus Evaņģēliju nav saskaņojusies vairāk, kā tas bija agrāk. Protestantiskās baznīcas atrodas lielā tumsā, jo citādi tās te saskatītu laika zīmes. Romas baznīcas plāni un darba ieceres sniedzas ļoti tālu. Tā izmanto katru projektu, lai paplašinātu savu iespaidu un palielinātu varu, gatavojoties niknai un izšķirošai cīņai par hegemonijas atgūšanu pasaulē, par vajāšanu atjaunošanu un visu protestantisma sasniegumu likvidēšanu. (566) It visur katolicisms arvien vairāk nostiprinās. Nevar neievērot pieaugošo baznīcu un kapelu skaitu protestantiskajās zemēs. Jāņem vērā tās koledžu un semināru popularitāte Amerikā, ko tik plaši atbalsta protestanti. Pavērojiet dažādu rituālu skaita pieaugumu Anglijā un ļaužu biežo pāriešanu katoļu rindās. Šīm lietām vajadzētu pamodināt bažas visos, kas augstu vērtē Evaņģēlija skaidros pamatlikumus.” (565., 566. lpp.).
“Tagad Romas baznīca pasaules priekšā parādās diezgan laba, ar atvainošanos cenšoties apklāt drausmīgo nežēlību pagātnē. Tā ietērpjas Kristum līdzīgās drēbēs, bet patiesība nav mainījusies. Ikviens pāvestības princips, kas pastāvēja pagājušajos gadsimtos, ir dzīvs arī šodien. Joprojām tiek ievērotas doktrīnas, kuras izgudroja vistumšākajos laikmetos. Lai neviens sevi nepieviļ! Pāvestība, ko protestanti tagad tik labprāt godā, ir tā pati, kas valdīja pasaulē reformācijas dienās, kad, atmaskojot tās netaisnību, cēlās Dieva vīri, pakļaujot briesmām savu dzīvību. Tai piemīt tas pats ļaunums un augstprātīgā pašpaļāvība, kas lika tik valdonīgi izturēties pret ķēniņiem un prinčiem, pieprasot sev no Dieva izņēmuma tiesības. Tagad tās gars nav mazāk cietsirdīgs un despotisks kā tad, kad tā apspieda cilvēku brīvību un nokāva Visaugstākā svētos. (…)
Ne jau bez pamata protestantiskajās zemēs ir radies apgalvojums, ka katolicisms vairs tik ļoti neatšķiras no protestantisma kā agrākajos laikos. Izmaiņas tiešām ir notikušas, bet ne jau nu pāvestībā. Katolicisms tagad daudzējādā ziņā līdzinās mūsdienu protestantismam tāpēc, ka kopš reformatoru dienām tieši protestantisms ir ļoti deģenerējies.” 571. lpp.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Varbūt jūs dzīvojat vietā, kas ir tālu no Romas katoļu baznīcas ietekmes vai no Amerikas klātbūtnes vai ietekmes. Kā tādā gadījumā jūs vislabāk izskaidrotu saviem draugiem pravietojumus par zvēru no jūras un zvēru no zemes?   
	
	
	
Vai ir konsekventi identificēt Romas katoļu baznīcu kā jūras zvēru un Amerikas Savienotās Valstis kā zemes zvēru un tajā pašā laikā lūgt par to cilvēku glābšanu, kas saistīti ar šīm vienībām? Paskaidrojiet savu atbildi.   
	
	
	
Pravietis Daniēls, Viduslaiku kristieši, 19. gadsimta adventisti, adventisti Padomju Savienībā un daudzās citās vietās un laikos pretēji visam uzticējās Bībeles pravietojumiem. Kā jūs varat uzticēties Bībeles pravietojumiem, kad viss izskatās pretēji gaidāmajam piepildījumam?   
	
	
	

Divpadsmitā tēma
Zemes vēstures noslēguma notikumi
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Salamana pamācības 23:23.
Studiju fokuss: Atkl. 7:1, 2; Atkl. 14:1; Sal.pam. 23:23; Jes. 8:20; Ec. 20:12, 20; Hoz. 6:3; Joēla 2:21–24; Jēkaba 5:7, 8; Atkl. 18:1–4. 
Ievads: Dieva tauta, kas iesaistīta pēdējā konfliktā starp Kristu un sātanu, nav atstāta neziņā par pēdējiem notikumiem un Dievs nav atstājis savu tautu šo notikumu piepildīšanās laikā. Tāpat kā uzticams ģenerālis, kas iedvesmo savu karaspēku izšķirošajai cīņai, Dievs sagatavo mūs cīņai, dodot mums savu pravietisko Vārdu, kas kalpo kā iedvesma, orientācija un spēks. 
Šonedēļ mēs pievērsīsimies vairākiem būtiskiem elementiem, kas saistīti ar Dieva tautas sagatavošanu pēdējam laikam. Pirmkārt, mums tiek atgādināts, ka Dieva Vārds ir mūsu vienīgais uzticamais ceļvedis, tas ir visas patiesības un spēka avots. Mēs būsim drošībā tikai tad, ja paliksim uzticīgi šim Vārdam. Tādējādi mums ir jāturas pie Bībeles padoma un gudrības, neskatoties uz to, ka pasaules notikumu arēnā viss izskatās pretēji. Otrkārt, sabata ievērošana ir mūsu uzticības un lojalitātes zīme mūsu Radītājam un Glābējam. Treškārt, mēs neesam un nekad nebūsim vieni, iesaistoties lielajā cīņā un īstenojot Dieva misiju — pasludinot Viņa mūžīgo evaņģēliju. Gluži otrādi, pats Svētais Gars īpašā veidā stiprinās Dieva tautu, lai tā publiski liecinātu pasaulei gala laikā par evaņģēlija spēku un par Dieva aicinājumu visiem cilvēkiem atgriezties pie Viņa, atsakoties no velna un viņa pozīcijām. Šie notikumi ir pazīstami kā vēlais lietus jeb Dieva pilnvarojums Viņa tautai un skaļais sauciens, kas ir evaņģēlija beidzamā publiskā pasludināšana.  
Mācību stundas tēmas: Šīs nedēļas mācību stunda koncentrējas uz divām galvenajām tēmām:
Dieva mīlestības un glābšanas pieņemšana Jēzū Kristū radīs mūsos nelokāmu mīlestību pret Viņu un apņemšanos būt uzticīgiem Viņam, Viņa Vārdam un Viņa sabatam. 
Svētais Gars mūs stiprinās ar vēlā lietus izliešanos. Šī izliešanās ļaus mums sniegt “skaļo saucienu” jeb pēdējo aicinājumu pasaulei nožēlot grēkus un tikt glābtiem.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Esi uzticīgs: Dievam būs pēdējais vārds 
Ivans ir dzimis un uzaudzis ticīgā adventistu ģimenē Padomju Savienībā. Lai gan viņa ģimene bija nabadzīga un bija spiesta smagi strādāt, viņam bija bezrūpīga un laimīga bērnība un jaunība. Astoņpadsmit gadu vecumā Ivans tika iesaukts dienestā Padomju armijā. Kopā ar citiem iesauktajiem viņš iekāpa vilcienā un pēc septiņām dienām bija 1865 jūdzes (3000 kilometru) no mājām. Tā sākās viņa divus gadus ilgais karadienests. Papildus vientulībai un ilgām pēc mājām Ivans zināja, ka lielākais izaicinājums viņam vēl priekšā. Jau pirms iesaukšanas viņš savā sirdī bija nolēmis, ka paliks uzticīgs Dievam un ievēros sabatu neatkarīgi no tā, kas ar viņu varētu notikt. Pirmajos pāris sabatos viņš paskaidroja saviem tiešajiem priekšniekiem, ka viņš nevar strādāt sabatā savas reliģiskās pārliecības dēļ. Komandieri šīs pirmās dažas sestdienas viņu pacieta, domādami, ka viņš drīz vien atteiksies no savām dīvainajām, “provinciālajām” un “primitīvajām” paražām.
Tomēr drīz Ivana komandieri saprata, ka jaunietis ir nopietns, un veica izlēmīgus disciplinārus un “audzinošus” pasākumus. Kādas piektdienas pēcpusdienā pēc nogurdinošas darba dienas viņi pateica Ivanam, ka viņš nav pelnījis nedēļas nogalē gulēt ērtā gultā, ja atsakās strādāt sabatā. Viņi paziņoja, ka nedēļas nogali viņš pavadīs īslaicīgās aizturēšanas centrā. Kad Ivans un viņa komandieri ieradās cietumā, virsnieki atklāja, ka cietums ir aizslēgts un cietuma priekšnieks ir aizgājis kaut kur prom. Kamēr viņi gaidīja, kad cietuma priekšnieks atgriezīsies, virsnieki sarunājās, kamēr Ivans vēroja saulrietu uz skaistā Balhaša ezera. Klusībā Ivans meklēja mierinājumu un atbalstu pie Dieva. Pēkšņi kāds garām ejošs seržants apstājās un nejauši pajautāja Ivana priekšniecībai, ko viņi ir atveduši uz cietumu. “Sabata ievērotāju,” viņi atbildēja. “Mēs vēlamies viņu pārmācīt, lai viņš paklausītu pavēlēm un strādātu sestdienās.” “Nekad!” izsaucās seržants. “Es pazīstu šos cilvēkus. Viņi drīzāk nomirs, nekā strādās sabatā!” Virsnieki saprata, ka ir pieļāvuši kļūdu, ļaujot seržantam runāt Ivanam visu dzirdot. Bet bija jau par vēlu. Ivans saņēma tik ļoti vajadzīgo iedrošinājuma devu.
Ieradās cietuma priekšnieks, un, sabatam sākoties, pavadīja Ivanu uz cietumu: 6,5 x 10 pēdu (2 x 3 metri) lielu telpu, kurā atradās vairāk nekā desmit citi karavīri, no kuriem lielākā daļa smēķēja. Smagās metāla durvis aizvērās, un Ivans aizņēma vienīgo brīvo vietu pie ieejas, gatavs stāvēt vai sēdēt visu atlikušo nedēļas nogali. Jaunais Kristus karavīrs bija apņēmības pilns palikt uzticīgs Dieva sabatam. Minūtes kļuva par stundām, un pusnaktī Ivans sāka iztēloties, kā brāļi viņa dzimtajā pilsētā priecīgi dodas uz baznīcu, lai dievkalpojuma laikā pielūgtu Dievu, kamēr viņš paliek ieslodzīts tumšā cietuma kamerā, piepildītā ar cigarešu dūmiem, un viņam te būs jāiztur vēl trīs dienas. 
Pēkšņi Ivans atcerējās pēdējo sprediķi, ko viņš dzirdēja savā baznīcā pirms došanās militārajā dienestā. Tas bija par stāstu par Eliju uz Karmela kalna un par to, kā viņš septiņas reizes lūdza lietu. Kā būtu, ja arī es lūgtu septiņas reizes? nodomāja Ivans. Lai gan tas šķita gandrīz vai pārdrošība, Ivans nolēma pamēģināt. Viņš izrunāja pirmo vienkāršo lūgšanu savā sirdī. Nekas nenotika. Sekoja otrā lūgšana. Joprojām nebija “mākoņa”. Trešā lūgšana. Tad ceturtā. Piektā. Un sestā. Tad beidzot viņš savā sirdī izrunāja septīto lūgšanu. Pēc tam, kad viņš bija beidzis, valdīja pilnīgs pusnakts klusums. Klusums nekādi nemainīja Ivana apņēmību vai ticību. Viņš bija gatavs būt uzticīgs Dievam, pat ja Dievs nekādā acīmredzamā veidā neatbildētu uz viņa septiņām lūgšanām. Vismaz, viņš domāja pie sevis, es mēģināju, vai ne?
Tomēr jau pēc minūtes klusumu pārtrauca soļi ārpus cietuma. Pēc soļiem atskanēja atslēgu šķindēšana, tad durvju čīkstēšana, kad tās tika atvērtas. Durvīs parādījās cietuma priekšnieks un ar lukturīti pārmeklēja telpu. Kad priekšnieks ieraudzīja Ivanu, viņš pavēlēja viņam iziet ārā. Iznācis ārā, uzraugs aizveda Ivanu uz savu kabinetu, improvizēti uzlika vienkāršu, bet ērtu gultu un uzaicināja jaunieti gulēt. Ivans sabruka un pēc mirkļa aizmiga. No rīta Ivans pamodās un sagaidīja vēl vienu pārsteigumu: uzraugs viņam atnesa brokastis. Vēl vairāk, uzraugs deva Ivanam saišķi ar ēdienu un aizveda viņu uz ezera krastu, kur atļāva viņam izbaudīt sabatu dabā. 
Šādā veidā Ivans pavadīja vairākus nākamos sabatus. Virsnieki uz brīvdienām viņu atveda uz cietumu. Pārzinis atbrīvoja Ivanu un pabaroja viņu visu atlikušo nedēļas nogali. Tad pirmdienas rītā Ivans atgriezās savās kazarmās. Turpmākie mēneši un gadi bija pilni ar daudzām citām līdzīgām pieredzēm par Dieva brīnumaino iejaukšanos viņa labā. Pēc diviem gadiem Ivans atgriezās mājās kā nobriedis, spēcīgs un Dievam uzticīgs jauns vīrietis. Jā, viņš stājās pretī Padomju armijas varenībai, kas centās sagraut viņa ticību. Jā, virsnieki viņam teica, ka viņš nav cienīgs gulēt uz armijas matračiem, taču pēdējais vārds bija Dievam. Dievs rūpējas par saviem uzticīgajiem ļaudīm, kuri pieņem lēmumu — tāpat kā Bībelē aprakstītais Daniēls un arī Ivans — palikt uzticīgi Viņam. 
Kristiešu uzticība 
Lojalitāte vienmēr ir fascinējusi cilvēka dabas un vēstures pētniekus. Kā uzvedības attieksmei lojalitātei ir dažādi pamati. Daži no šiem pamatiem ir bioloģiski vai iepriekš noteikti, piemēram, cilvēka ģimene vai dzimšanas vieta. Cits lojalitātes pamats ir personīgi lēmumi. Šie lēmumi var būt saistīti ar dažādām lietām, piemēram, naudas ieguvumiem (samaksu, atlīdzību), pārliecību vai pasaules uzskatu un morāli. Daži cilvēki savu lojalitāti pamato ar pienākumu, citi — ar priekšrocībām, bet vēl citi — ar lietderību. Lojalitātes objekti ir saistīti ar šiem pamatiem. Pieminēsim tikai dažas no lojalitātēm — cilvēki izrāda uzticību savai ģimenei, ciltij, tautai, reliģijai, ideoloģijai, filozofijai, dabai un uzņēmumam. Bet kas ir kristīgā lojalitāte? Kāpēc kristieši ir lojāli un kam viņi ir lojāli? 
Lai palīdzētu atbildēt uz šiem jautājumiem, aplūkosim Ījaba stāstu. Sarunās ar sātanu Dievs uzsver Ījaba nevainojamību, taisnīgumu un lojalitāti jeb Dieva bijāšanu (Ījaba 1:8). Atbilstoši savai šaubīgajai, viltīgajai un dumpīgajai dabai, sātans izvirzīja vienu no saviem būtiskākajiem jautājumiem: “Vai Ījabs Dievu velti un bez kāda apsvēruma bīstas?” (Ījaba 1:9). Tad sātans apgalvoja, ka cilvēka lojalitātes pret Dievu pamatā ir egoisms: “Un vai Tu pats arī neesi gan ap viņu, gan ap viņa namu, gan ap visu, kas tam pieder, uzcēlis aizsargžogu? Tu esi viņa roku pūliņu svētījis, un viņa ganāmpulki ir izpletušies pāri visai zemei. Bet izstiep Savu roku un pieskaries visam tam, kas viņam pieder, — tiešām atklāti viņš no Tevis atsacīsies.” (Ījaba 1:10, 11). Pirms viņš tika padzīts no debesīm, sātans apsūdzēja Dievu par to, ka Viņš nepatiesi, ļaunprātīgi un savtīgi uzspiež sevi Visuma nepazudušo būtņu jūtām un uzticībai. Tādējādi viņu lojalitāte pret Dievu bija motivēta ar labumu un savtīgām interesēm. Līdzīgi sātans apgalvoja, ka arī Dieva cilvēku uz zemes lojalitātes pamatā ir personīga, egoistiska vēlme izdzīvot un uzplaukt. Šāda sātana kļūdaina realitātes interpretācija izraisīja vispārēju lielo cīņu, kā arī Ījaba ciešanu laiku un viņa daudzos jautājumus. Tomēr Ījaba apbrīnojamā uzticība pierādīja, ka sātans kļūdījās, un parādīja kristiešu uzticības Dievam patieso pamatu: nelokāmu un beznosacījumu mīlestību pret Viņu un dziļu vēlmi būt taisnīgam. 
Tajā pirmajā piektdienas vakarā cietuma kamerā Ivana uzticība Dievam tika nekavējoties atalgota. Taču šī atlīdzība nebija viņa uzticības Dievam pamatā. Ivans bija apņēmības pilns palikt uzticīgs Dievam neatkarīgi no jebkādas acīmredzamas atbildes. Līdzīgi arī Daniēla draugi, saskaroties ar briesmīgas nāves izredzēm “degošā ceplī” Duras līdzenumā (Dan. 3:15), varonīgi atbildēja Nebukadnecāram: “Uz to mums tev nekas nav jāpaskaidro! Mūsu Dievs, ko mēs godājam, var mūs izglābt no degoša cepļa, un Viņš mūs izglābs no tavas rokas, ak, ķēniņ. Bet, ja Viņš to arī nedarītu, tad tev būs zināt, ak, ķēniņ, ka mēs negodāsim tavus dievus un nepielūgsim to zelta tēlu, ko tu uzstatīji.” (Dan. 3:16–18, NASB). Daudzus gadus vēlāk pravietis Habakuks dziedāja: 
“Ja vīģes koks arī neziedēs 
un vīnakokam nebūs ogu 
un ja nepiepildās arī cerības, 
kādas bija liktas uz eļļas kokiem, 
un arī tīrumi nesniedz nekādu barību, 
ja sīklopi būtu izzuduši no aplokiem 
un kūtīs nebūtu arī vairs neviena liellopa, 
tad es tomēr gribu gavilēt savam Kungam 
un likt izpausties savam priekam 
par savu Glābēju, savu Dievu!” 
(Hab. 3:17, 18).
Bet kā šāda uzticība tiek radīta Dieva ļaužu sirdīs un prātos? Jā, Dieva tauta un pārējie cilvēki jūt impulsu būt uzticīgi Dievam, jo Viņš ir viņu Radītājs un līdz ar to arī viņu Tēvs. Ģimene pati par sevi ir pārliecinošs iemesls. Taču ir vēl kas vairāk: Dieva tauta savu lojalitāti saņem no Dieva. Viņi ir radīti pēc Viņa tēla un līdzības (1. Moz. 1:26, 27). Dievs ir mīlestība un Viņa žēlastībā cilvēki ir mīloši. Dievs ir taisns un cilvēki sākotnēji tika radīti taisni. Dievs ir uzticīgs jeb lojāls un arī cilvēki ar Dieva palīdzību var izvēlēties būt uzticīgi jeb lojāli. Tieši Viņa mīlestība un uzticība mums rada mūsos mīlestību un uzticību Viņam. Apustulis Jānis skaidro, ka mēs neesam uzticīgi Dievam baiļu dēļ, jo “Baiļu nav mīlestībā, bet pilnīgā mīlestība aizdzen bailes, jo bailēm ir mokas; kas baiļojas, nav sasniedzis pilnību mīlestībā. Mīlēsim, jo Viņš ir mūs pirmais mīlējis. ” (1. Jņ. 4:18, 19). Jānis paskaidro: “Šī ir tā mīlestība nevis, ka mēs esam mīlējuši Dievu, bet ka Viņš mūs mīlējis un sūtījis Savu Dēlu mūsu grēku izpirkšanai.” (1. Jņ. 4:10, skat. arī Jņ. 3:16).
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Ivana stāsts ir patiesi pārsteidzošs un iedrošinošs. Taču mēs zinām arī to, ka katram šādam stāstam iepretim ir daudzi citi, kuru uzticība ir nesusi postu un ciešanas viņiem pašiem un, iespējams, arī viņu tuviniekiem. Kā mums saprast šādus stāstus?  
	
	
	
Lai gan mēs varam iedomāties, kā stāvēsim nelokāmi un godināsim Dieva sabatu vajāšanu laikā, cik daudz reižu mēs nespējam saglabāt sabata svētumu un svinīgumu miera un labklājības laikā? Dažkārt varam aizdomāties, vai nav vieglāk nodot sabata Kungu brīvības laikā nekā vajāšanu laikā. Ja mēs nespējam svētīt sabatu, kad mums ir visa brīvība to darīt, kā mēs varam sagaidīt, ka būsim uzticīgi sabatam nemiera un spaidu laikos? Izveidojiet stratēģiju, kā būt uzticīgiem Dieva sabatam gan labos, gan sliktos laikos.  
	
	
	

Trīspadsmitā tēma
Dieva mīlestības triumfs
I DAĻA — PĀRSKATS
Galvenā rakstvieta: Atklāsmes grāmata 21:3, 4.
Studiju fokuss: Jer. 30:5–7; Atkl. 3:10; Jes. 33:15, 16; Ps. 91:1–11; Atkl. 1:7; Atkl. 19:11–16; Atkl. 20; Jer. 25:33; Jer. 4:23–28; Atkl. 21:1–4; Mt.  8:11; Jes. 65:17, 22, 23; Atkl. 22:1–5, 11. 
Ievads: Šīs nedēļas nodarbība noslēdz mūsu studijas, izceļot kosmiskā kara starp Dievu un sātanu pēdējo notikumu attīstību. Starp ievērojamākajiem notikumiem, kas risinās lielās cīņas kulminācijā, ir šādi: (1) bēdu laiks; (2) Jēzus otrā atnākšana; (3) izpildu tiesa Debesīs tūkstošgades laikā ar notikumu kopsavilkumu gan uz zemes, gan Debesīs tajā laikā; un (4) visu lietu atjaunošana mūžībā. Bībele apsola, ka lielā cīņa beigsies ar Dieva uzvaru. Raksti aicina mūs uzticēties Dievam, kopā ar Viņu piedalīties pēc iespējas vairāk dvēseļu glābšanā un būt līdzdalīgiem Viņa pagātnē (krusts), tagadnē (individuālā un Baznīcas, glābšanas) un nākotnes (beidzamā kosmiskā) uzvarā. 
Mācību stundas tēmas: Šīs nedēļas mācību stunda ir fokusēta uz četrām savstarpēji saistītām tēmām:
Pats Dievs uzturēs un aizsargās savus ļaudis lielās cīņas beidzamās kaujas pašās nežēlīgākajās daļās. 
Lielā cīņa beigsies ar Dieva uzvaru pār velnu, pār ļaunumu un grēku, kā arī pār ciešanām un nāvi. Šī trīskāršā uzvara ir droša, jo Kristus to jau ir nodrošinājis ar savu nāvi un augšāmcelšanos.
Mēs piedalāmies Dieva uzvarā, kad pieņemam to ticībā un ļaujam Svētajam Garam to īstenot mūsos.
Dieva uzvara sasniegs kulmināciju Jēzus otrajā atnākšanā, tūkstošgadu tiesā un visu lietu atjaunošanā.
II DAĻA — KOMENTĀRS
Pārbaudes laika beigas
Pārbaudes laika beigas ir temats, kas daudziem cilvēkiem bieži vien rada bailes. Pārbaudes laiks katram cilvēkam beidzas viņa nāves brīdī. Tas nozīmē, ka ar nāvi ir aizvērta iespēja atbildēt uz Dieva žēlastību. Viņa vai viņas attieksmei pret Dieva atklāto žēlastību būs mūžīgas sekas. Dievs ir taisnīgs un izturēsies pret katra indivīda gadījumu saskaņā ar to gaismu, ko viņš vai viņa ir saņēmis vai saņēmusi, taču izšķiroša nozīme ir mūsu individuālajai reakcijai. 
Tomēr no Rakstiem adventisti saprot, ka, neskaitot pārbaudes laika noslēgšanos katra cilvēka nāves mirklī, pienāks brīdis, kad Dievs lielās cīņas vēsturē pasludinās, ka laiks, kad cilvēki var pieņemt Viņa piedodošo žēlastību, lai tiktu glābti, ir beidzies. No šī brīža vairs nebūs atpakaļceļa, un pēc tā neviens vairs netiks glābts. Tad pasaule dzīvos saskaņā ar Atklāsmes grāmatā aprakstīto pasludinājumu: “Netaisnais lai dara vēl netaisnību, nešķīstais lai grimst vēl nešķīstībā, bet taisnais lai dara arī turpmāk taisnību, svētais lai pastāv arī turpmāk svētumā.” (Atkl. 22:11). Daudzi kristieši un adventisti, patiesi noraizējušies par savu pestīšanu, uzdod šādus jautājumus: Kas notiks, ja pārbaudes laika noslēguma brīdis mani pārsteigs nesagatavotu vai neziņā? Kas notiks, ja tajā brīdī es nebūšu pilnībā gatavs? 
Šeit ir nepieciešami vismaz divi paskaidrojumi. 
Pirmkārt, pārbaudes laika noslēgums ir reāls un tas notiks. Velna maldi, intrigas un ļaunums neturpināsies mūžīgi. Grēks, ciešanas un nāve nevaldīs mūžīgi. Velna, ļaunuma un nāves iemūžināšana nozīmētu, ka Dievs nav mīlestības un taisnības Dievs. Bet, tā kā Viņš tāds ir, Viņš pieliks punktu ļaunuma avotiem un spēkiem. Dievs ir pacietīgi gaidījis un devis cilvēkiem visas iespējas pārbaudīt Viņa apsolījumus, iepazīt Viņu un atgriezties pie Viņa un Viņa žēlastības valstības. Cik ļoti Dievs būtu vēlējies, lai visa cilvēce pieņemtu Viņa evaņģēliju! Bet pienāks brīdis, kad Dievam būs jāsaka: “Pietiek, viss ir beidzies.”
Otrkārt, Dievs neatņems savu uzturošo žēlastības dāvanu no saviem ļaudīm, neskatoties uz to, ka pārbaudes laika noslēgumā Viņš atņems apžēlošanu un piedodošo žēlastību tiem, kas nav nožēlojuši grēkus. Šis punkts ir ļoti svarīgs: pārbaudes laika beigas nenozīmē, ka Dieva mīlestība un žēlastība pret cilvēci ir sasniegusi savas robežas vai ka tā ir izsmelta. Dievs nekad nebeidz būt mīlestības, žēlastības un taisnības Dievs, kāds Viņš ir attēlots Bībelē. Šī iemesla dēļ pēc pārbaudes laika beigām nebūs neviena, kurš būtu patiesi vēlējies saņemt Dieva žēlastību un kurš ar ticību būtu atsaucies Dieva žēlastībai, kam Dievs būtu teicis: “Piedod, par vēlu — es labprāt būtu vēlējis tevi izglābt, bet žēlastības laiks ir beidzies.” 
Dieva pārbaudes laika beigas būs Viņa apstiprinājums tam, ka katrs cilvēks ir pieņēmis savu galīgo lēmumu par Viņa žēlastību un Viņa valstību. Nākamajā vēstures brīdī pasaules vēsturiskā situācija būs tāda, ka visi zemes iedzīvotāji pieņems šo galīgo lēmumu un nostāsies vai nu Dieva, vai sātana pusē. Tomēr šis lēmums netiks pieņemts tā brīža impulsā. Katra cilvēka lēmums mūžībā tiks pieņemts, pamatojoties uz viņa vai viņas brīvu izvēli un pilnībā apzinoties tās sekas. Tāpat kā Ziemeļu Israēla un Jūdas tauta, kad viņi noraidīja Dieva derību un Mesiju, daži nolems, ka nevēlas būt kopā ar Bībeles Dievu. Citi piekritīs Lucifera meliem, ka viņi ir dievi un nemirstīgi; viņus neiepriecina doma par atrašanos kopā ar Dievu Viņa valstībā. Dievs ir sarūgtināts par šiem nemainīgajiem lēmumiem. Viņš sniedza visus pierādījumus un mīlestību, kas bija nepieciešama, lai viņus glābtu, taču Viņš respektēs cilvēku galīgo izvēli. Savukārt citi nolemj pieņemt Dieva žēlastību, jo viņi mīl Dievu un vēlas palikt ar Viņu mūžīgi.  
No otras puses pārbaudes laika noslēgums nenozīmē, ka pēc šī brīža Dieva uzticīgie ļaudis paliks bez Viņa klātbūtnes un žēlastības, kā arī taisnības seguma. Kristus mums apliecināja, ka Viņš būs ar mums “ik dienas līdz pasaules galam” (Mt. 28:20). Svētā Gara stiprinājums, ko saņemsim, lai sniegtu skaļo saucienu, netiks no mums atņemts. Visi Dieva ļaudis, sākot no Ādama un Ābela līdz Ābrahamam un Mozum, no Dāvida un Jesajas līdz Pāvilam un pēdējam kristietim, kas apzīmogots pirms pārbaudes laika noslēgšanās, tiks glābti vienīgi ar Kristus taisnību un Viņa starpniecību, caur ticību. Tādējādi doma, ka daži kristieši laika beigās pastāvēs savu nopelnu un spēka dēļ, nav bibliska.
Bibliskās Jaunās debesis un Jaunā zeme 
Kristieši parasti runā un dzied par Debesīm kā par galamērķi un mūžīgās atpūtas vietu. Tomēr mums ir jāsaglabā bibliska izpratne par Debesīm un jāvairās no pagāniskiem vai filozofiskiem uzskatiem par Paradīzi. Saskaņā ar daudziem pasaules uzskatiem, piemēram, grieķu, hinduistu vai budistu filozofiju, debesis ir it kā transcendentāla, bezlaika un beztelpas sfēra, kuru var sasniegt tikai cilvēka prāts vai dvēsele bez miesas. Grieķu filozofijā cilvēka prāts, kas sasniedz debesis, kaut kādā veidā saglabā savu identitāti un apziņu. Hinduismā, budismā un neoplatonismā cilvēka apziņai, kas sasniedz debesis, ir jāizzūd, izšķīstot universālajā apziņā. 
Klasiskās grieķu filozofijas ietekmes uz tradicionālo kristietību rezultātā lielākā daļa kristiešu tagad tic dvēseles nemirstībai un garīgām, nevis materiālām debesīm. Šie kristieši neapzinās, ka šie filozofiskie jēdzieni rada nesavienojamas pretrunas viņu teoloģijā un dzīvē. No vienas puses, domājot par nāvi un debesīm, tradicionālie kristieši domā grieķu filozofijas terminos: pēc nāves nemirstīgā dvēsele nonāk transcendentālā, bezlaika, beztelpas valstībā, ko sauc vai nu par elli, vai par debesīm. No otras puses, šie paši kristieši tic ārkārtīgi skaidrajai Bībeles mācībai par miesas augšāmcelšanu. Tomēr viņi neapzinās, ka dvēseles nemirstība un ķermeņa augšāmcelšanās ir vienkārši nesavienojamas un rada daudz pretrunu. 
Ja mūsu dvēseles ir nemirstīgas un atrodas Debesīs kopā ar Dievu, tad kādēļ vēl augšāmcelt ķermeni? Šādos apstākļos ķermeņa augšāmcelšana nozīmētu, ka dvēsele pamet garīgo Debesu sfēru un atkal nonāk materiālajā, laicīgajā un telpiskajā sfērā. Pat tad, ja nemirstīga ir tikai dvēsele, ir jājautā: Vai ķermeņa augšāmcelšana būs uz visiem laikiem? Vai arī ķermenis tagad būs mūžīgs? 
Bībeles mācība par cilvēka dabu un augšāmcelšanos novērš visas šīs pretrunas un problēmas. Pirmkārt, bibliskā mācība par vienoto cilvēka dabu norāda, ka cilvēkam nepiemīt nemirstīga dvēsele, bet tas ir sarežģīta, nedalāma, integrēta dzīva būtne. Atgriežoties Jēzus augšāmcels visu cilvēku. Otrkārt, Bībeles mācība par cilvēka dabu noraida grieķu duālismu un tā koncepciju, ka Debesis ir transcendentāla, bezlaika, beztelpas, dievišķa sfēra. 
Saskaņā ar Bībeli mūsu būtība nāves brīdī nav sadalīta. Mēs neizdzīvojam kā ēteriska dvēsele, kas, būdama pie pilnas apziņas, pāriet transcendences stāvoklī ārpus radītā Visuma. Kad mēs mirstam, mirst visa mūsu būtība. Tomēr, kad Kristus atgriezīsies, Viņš augšāmcels visu mūsu būtību un uzņems mūs savā reālajā, vēsturiskajā, laicīgajā un telpiskajā valstībā. Jā, Kristus otrās atnākšanas laikā mēs kopā ar Viņu dosimies uz Dieva troni, uz Debesu svētnīcu kaut kur visuma centrā. Taču šis ceļojums notiks laicīgajā un telpiskajā Visumā, kas nozīmē, ka mēs ceļosim telpā un laikā. Mēs nekad nenokļūsim ārpus Visuma. Patiesībā neviena radītā būtne nekad nebūs transcendenta, jo tikai Dievs ir transcendents jeb ārpus radītā Visuma. Vēlme sasniegt transcendentālo nozīmē vēlmi būt Dievam. 
Arī tūkstošgadu tiesa Debesīs būs vēsturisks notikums, kas notiks telpā un laikā Dieva Debesu svētnīcā Viņa troņa priekšā, kas arī atrodas centrālajā Visuma vietā. Pēc šīs tiesas mēs atgriezīsimies uz zemes. Pēc Dieva izpildītā sprieduma pret velnu un pārējiem dumpiniekiem Dievs atjaunos mūsu planētu tās sākotnējā skaistumā un pilnībā. Jaunā zeme būs mūsu mājas. Tur mēs dzīvosim tā, kā mums sākotnēji bija paredzēts dzīvot pirms grēkā krišanas: smaržosim ziedus, kopsim dārzus, pētīsim lapas, spēlēsimies ar lauvām, satiksimies un mijiedarbosimies ar visu laikmetu izpirktajiem, kā arī ar eņģeļiem un citām radītajām būtnēm. Vissvarīgākais ir tas, ka mēs baudīsim privilēģiju būt tiešā saskarsmē ar Dievu — mēs pielūgsim Viņu vaigu vaigā. Zeme un Visums tiks samierināti un tiks atjaunota harmonija un vienotība, kāda pastāvēja pirms grēkā krišanas. Mēs varēsim brīvi ceļot pa Visumu. Iemesls, kāpēc mēs tagad nevaram ceļot uz Debesīm, nav laika, telpas, vielas vai ātruma ierobežojumi vai barjeras, bet gan grēks. Kad beidzot beigsies lielā cīņa un grēks būs likvidēts reizi par visām reizēm, Jaunā (atjaunotā) zeme tiks savienota ar Debesīm, un tad īstenosies šis visdārgākais no Bībeles apsolījumiem: jauna zeme un jaunas debesis.
III DAĻA — PIELIETOJUMS DZĪVĒ
Vai jūsu draudzē ir adventisti, kuri baidās runāt par pēdējo dienu notikumiem? Vai jūs esat viens no viņiem? Kā jūs varētu viņiem palīdzēt pārvarēt šīs bailes? Kā jūs un jūsu adventistu kopiena varētu izplatīt mūsu Bībeles vēsti kā labās ziņas, nevis kā Holivudas radītas baisas, postapokaliptiskas filmas izkropļotu versiju? No otras puses, kāds ir vislabākais veids, kā reālistiski parādīt daudzus tumšākos lielās cīņas aspektus, piemēram, reliģiskās vajāšanas un bēdu laiku?  
	
	
	
Vai cilvēki jūsu kultūrā tic par kādas dievišķības vai kāda diža guru atgriešanos? Ko šī ticība liecina par cilvēces cerībām uz glābēja atgriešanos no “aizsaules”? Kā jūs varētu dalīties cerībā par Jēzus Kristus otro atnākšanu ar šādu auditoriju? Kādus punktus jūs uzsvērtu?  
	
	
	
Daži kristieši vai sekulāri cilvēki domā, ka Kristus otrā atnākšana ir tikai kāda indivīda vai sabiedrības dziļas morālas pārvērtības simbols. Kā jūs varētu izskaidrot šādiem cilvēkiem, ka Kristus nākšana būs burtisks, redzams un dzirdams notikums, kurā pats Jēzus personīgi ieies mūsu vēsturē, laikā un telpā?  
	
	
	
Ko jūsu kultūras cilvēki domā par Debesīm? Kas viņu uzskatos par Debesīm ir problemātisks, salīdzinot ar Rakstiem? Kā jūs varētu dalīties ar viņiem Bībeles sniegtajā Debesu aprakstā? Kādi punkti Bībeles priekšstatā par Debesīm būtu īpaši pievilcīgi jūsu kultūras cilvēkiem?  
	
	
	


