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ІСТОРИЧНЕ ПОХОДЖЕННЯ АДВЕНТИСТІВ СЬОМОГО ДНЯ ТА СВІДКІВ ЄГОВИ
Серед багатоконфесійної палітри християнського світу особливе місце займають Адвентисти сьомого дня та Свідки Єгови. Низка дослідників та церковних лідерів відносять ці дві релігійні групи до периферії християнства, більшою чи меншою мірою відмовляючи їм в ортодоксальності. Окремі пункти віровчення, які не приймаються традиційними християнськими конфесіями, є спільними для Адвентистів сьомого дня та Свідків Єгови. Обидві релігійні групи прихильні до ідеї реставраціонізму, оскільки кожна з них зробила власну спробу відновлення первісного християнства. Кожна з них присутня та звершує свою діяльність більше ніж у 200 країн та територій. Обидві течії наголошують на унікальності своєї вістки та її есхатологічному характері. Вищесказане підтверджує актуальність дослідження історичного походження Адвентистів сьомого дня та Свідків Єгови.
Історія походження церкви Адвентистів сьомого дня нерозривно пов’язана з баптистським проповідником Уільямом Міллером. У 1818 році Міллер завдяки дослідженню пророцтв книги Даниїла 8-9 розділи дійшов висновку, що  Ісус Христос видимим чином повернеться на Землю, щоб встановити Тисячолітнє царство у 1843 році. Він посилався на слова Дан 8:14 «Аж до двох тисяч і трьох сотень вечорів-ранків, тоді буде визнана очищеною святиня» (Дан.8:14). За основу дослідження він взяв дату 457 рік до н.е., рік постанови про відбудову Єрусалиму, та застосував принцип: один пророчий день дорівнював одному буквальному року (Єзек. 4:6). Варто зазначити, що пізніше дата закінчення 2300 пророчих днів була перенесена на 1844 рік [1, c. 8-9]. Він вважав, що під очищенням святилища, мається на увазі очищення Землі вогнем при Другому Приході Христа [2, c. 8].
Серед служителів помічників Уільяма Міллера були представники багатьох протестантських конфесій США, серед них були: баптисти, методисти, пресвітеріани та інші [3, c. 95].
Впродовж 1830-х-1844 років вістка про виконання біблійних пророцтв та скорий Другий Прихід лунала з багатьох церковних кафедр та євангелізаційних табірних зібрань. У 1844 році міллерити прийняли назву «адвентисти», що було відображенням їхнього очікування близького Приходу Ісуса Христа [4, c.91].
У 1844 році міллерити стали вважати закінченням періоду 2300 років дату Дня Очищення згідно з єврейським календарем, який у 1844 році припадав на 22 жовтня. Вони керувалися переконанням, якщо старозавітні весняні свята вказували на Перший прихід Христа, то осінні свята повинні були вказувати на Другий Прихід. Настав визначений день та минув, а очікування міллеритів несправдились. Цей день став днем Великого Розчарування [1, c.14-16; 3, 209-250].
Стан адвентистів-міллеритів можна описати як велике сум’яття та невизначеність. Утворилося три групи, які мали власне вирішеня цієї проблеми.
Першу називали спірітуалізаторами. Вони вважали, що Христос насправді прийшов 22 жовтня але не буквально видимим чином, а невидимо, духовно. Серед них відмічалися різні прояви фанатичної поведінки: привселюдне повзання рачки подібно до малих дітей, «святі поцілунки» та обмивання ніг між представниками обох статей, утворення «духовних пар», які не були в законному шлюбі тощо.
Друга група була адвентистами, які згуртовані на конференції в Олбані навесні 1845 року. Хоча вони піддали осуду фанатичні прояви, однак вони відкинули пророче значення дати 22 жовтня 1844 року [1, c.20-21; 3, c.209-250].
Представники третьої групи стали засновниками  Адвентистів сьомого дня. Вони відкинули фанатизм спірітуалізаторів, однак продовжували вважати 22 жовтня 1844 року часом закінчення пророчого періоду з Дан.8:14. Але вони не вважали, що в той пророчий період ознаменовувався очищенням землі вогнем при Другому Приході, оскільки у них відбулася корекція погляду на свялилище та сутність його очищення.
Піонерами цього руху стали Джозеф Бейтс, а також Джеймс Уайт та його дружина Еллен. Вони звернули свій погляд на святилище, яке знаходиться не на землі, а на небі, де Ісус Христос звершує служіння первосвященника після свого вознесіння. Також вони усвідомили, використовуючи принцип типології, що як земне святилище в часи Старого Завіту поділялося на два відділення, Святе та Святе Святих, аналогічно небесне святилище, прообразом якого була земна скинія, також повинно було мати два відділення. Тобто вони прийшли до висновку, що в очікуваний день у 1844 році повинен був здійснитися не Другий Прихід, а перехід первосвященника Ісуса Христа з першого відділення небесного світилища, Святого, у друге відділення, Святе Святих. Там мало відбутися очищення небесного святилища від занесених туди гріхів, що здійснювалося в земному святилищі в день Очищення один раз на рік. З розвитком цієї позиції виникла ідея, яка пізніше в теології Адвентистів сьомого дня була названа «слідчим судом» перед Другим Приходом Христа [1, c.22-25; 4, c.115-130].
Також засновники цієї релігійної групи звернули увагу на ковчег завіту, який знаходився у Святому Святих земного святилища, та помітили, що книга Об’явлення свідчить про наявність ковчегу завіту в небесному храмі (Об’явл.11:19). Внаслідок, вони усвідомили незмінність Десяти заповідей, які повинні були знаходитися в середині ковчегу завіту. Також піонери Адвентистів сьомого дня помітили в проголошенні вістки Трьох ангелів з Об’явл.14:6-12 важливість дотримання Божих заповідей (Об’явл.14:12)
Відмітимо, що вістка про святість суботи дійшла до міллеритів завдяки Баптистам сьомого дня. Серед перших хто прийняв суботу у 1845 році був Джозеф Бейтс. Джеймс та Еллен Уайт прийняли суботу восени 1846 року. [1, c.30-32; 4, c.138-142].
Також дослідження Біблійних істин серед перших суботствуючих адвентистів супроводжувався підтримкою дару пророцтва, який був проявлений через Еллен Уайт, яка періодично отримувала видіння та об’явлення. Варто відмітити, що її видіння мали не доктринально-встановлюючий, а скоріше підтверджуючий характер [1, c.26-29].
Також суботствуючі адвентисти, як і більшість інших членів руху Уільяма Міллера, утвердилися в правдивості доктрини умовного безсмертя та ідеї повного знищення нечестивих під час Останнього Суду. Ці ідеї пропагував серед міллеритів колишній пресвітеріанський служитель Джорж Сторрс. Вони були повною протилежнвстю поглядам традиційних християнських конфесій, які сповідували природнє безсмертя душі та вічні муки грішників. Ці ідеї Джорджа Сторрса були позитивно сприйняті адвентистами різних напрямків, зокрема з тієї причини, що назва «адвентист» вказувала на надію на спасіння саме при Другому Приході, а не на очікування вознесіння на небо відразу після смерті [1, c.33].
Доктринальні основи цієї групи були закладені в 1844-1848 роках. У 1861 році було прийнято назву «Адвентисти сьомого дня»,  після чого в 1863 році була утворена Генеральна конференція – керівний орган конфесії [1, c.51,55].
Засновником руху Дослідників Біблії (нині - Свідки Єгови) був Чарлз Рассел (1852-1916). Вихований в сім’ї, яка належала до пресвітеріанської церкви, він у молодому віці приєднався до конгреціоналістів. Навчений з дитинства про наявність у людей безсмертної душі, та про долю грішників, які на вічні віки будуть страждати в пеклі, юнак Чарльз Рассел впав у зневіру [5, c.449; 6, c.42-43].
Однак у 1869 році у віці 17 років Рассел потрапив на зібрання церкви Адвентистів-християн, однієї з конфесій, яка була відгалуженням групи адвентистів заснованих на конференції в Олбані. Від них молодий чоловік взнав ідею про смертність душі, заперечення вічних мук грішників, шлях до відкуплення власних гріхів через жертву Христа, та майбутнє відновлення початкового праведного світу, який був втрачений через гріх Адама.
Важливо відзначити знаймство та співпрацю Чарльза Рассела та Нельсона Барбера, члена церкви адвентистів-християн, який однак мав також власну позицію щодо певних питань віровчення. Зокрема Барбер вважав, що Другий Прихід Христа має відбутися саме невидимим чином і, що з 1874 року, згідно його хронологією, почалась невидима присутність Христа. У 1876 році цей погляд Рассел перейняв як і деякі інші трактування хронологічних пророцтв.
З 1877 року Рассел приймав участь у написинні статей у адвентистському часописі «Вісник Ранку», головним редактором був Нельсон Барбер. Того ж року була опублікована книга у співавторстві Рассела та Барбера «Три світи і жнива цього світу», який містив їхній власний погляд на хролологію виконання біблійних пророцтв та ідею невидимої присутності Христа [5, c.450; 7, c.142-146].
Однак вже у 1878 році між ними були виявленні протиріччя, оскільки Барбер піддав сумніву цінність жертви Ісуса Христа як засобу викуплення людства від гріха і смерті. Внаслідок, Рассел припинив співпрацю з Барбером та «Вісником Ранку». З липня 1879 року Чарльз Рассел почав публікувати власний часопис «Сіонська Вартова башта і вісник присутності Христа». Також він почав згуртовувати читачів журналу з метою спілкування та систематичного вивчення біблійних тем. Так у різних місцях штату Пенсильванія з’являлося чимало «біблійних класів» [6, c. 48].
У 1884 році було утворене «Товариство Трактатів - Сіонська Вартова Башта», і Рассел у віці 37 років став його керівником. Впродовж 1886 – 1894 років він видав серію з шести томів під назвою «Світанок Тисячоліття» де широко виклав позицію щодо різних духовних тем та біблійної хронології.
На сторінках публікацій Рассел гостро засуджував вчення, які вважав небіблійними: Трійця, безсмертя душі та вічні муки. Книги та періодичні видання Товариства досягали багатьох мільйонів читачів [5, c. 451; 6, с.52-53]. 
Також важливим в хронології Рассела був 1914 рік, як час закінчення періоду 2520 років, який він також перейняв з хронології Барбера, що ґрунтувалася книзі Даниїла 4 розділ. Рассел вважав цей рік закінченням «періоду жнив» та «часу язичників», коли Церква повинна була вознестися на небо, а політичні системи повинні були припинити своє існування. [5, с.452-454; 6, с.60].
Однак цей рік минув і очікуваних подій не сталося. Після смерті Чарльза Рассела у 1916 році після непростої виборчої кампанії на початку 1917 року було обрано Джозефа Рутерфорда президентом Товариства [6, c.63-66].
У 1920-1930-х рокак під його керівництвом було опібліковано 24 книги та 86 брошур. Публічні проповіді та радіопромови Рутерфорда досягали мільйонів слухачів, які торкалися не лише релігійних, а й політичних та соціальних проблем.
Проводилась велика кампанія щодо розповсюдженя друкованих видань Товариства. Серед яких була книга «Мільйони нині живучих ніколи не помруть», яка проголошувала 1925 рік часом воскресіння пророків та праведників біблійних часів [5, с.458-463, 6, c.78].
У 1931 році Дослідники Біблії отримали нову назву – «Свідки Єгови». У 1935 році Рутерфорд дав нове тлумачення виразу «великий натовп» з Об’явл.7:9 : представники цієї групи будуть вічно жити на землі, навідміну від 144000 помазанців, які стануть співцарями Христа у небі. З погляду Рассела як одна так і друга група осіб повинна була перебувати в небесах. Відмітимо, що за час свого керівництва Рутерфорд піддав корекції багато поглядів свого попередника, серед яких: 1) відмова від святкування Різдва та днів народження; 2) відмова від використання символіки хреста; 3) дата початку невидимої присутності Христа змістилася з 1874 року на 1914 рік [5, с.466-467, 473; 6, c.78-82; 7, c.179].
Під керівництвом наступного президента Товариства Натана Норра, якого було обрано у 1942 році рух Свідків Єгови зміцнився організаційно та кількісно зріс і став претендувати на роль могутньої релігійної організації, на яку повинні були зважати інші християнські конфесії [5, c.474-479].
Отже, як Адвентисти сьомого дня так і Свідки Єгови беруть свій початок від міллеритського руху. Перші були безпосередньо пов’язані з цим рухом, а останні лише опосередковано. Ця обставина розкриває спільність окремих доктрин цих конфесій. При цьому прослідковується відсутність взаємного впливу: дві групи розвивалися незалежно одна від одної. Для обох груп є визначальним власне розуміння хронології виконання біблійних пророцтв. Обом групам властиве постійне очікування наближення есхатологічних подій. Також історія Свідків Єгови свідчить про їхню готовність до корекції окремих пунктів віровчення. З іншої сторони, для Адвентистів сьомого дня доктринальні позиції прийняті їхніми піонерами визначають самобутність цієї конфесії аж дотепер.
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