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眼下阿拉在但以理书里向到利未记二十六章个“七倍辰光”.对仔拣着合脱眼睛个人,此层意思是隐蔽个;不过对仔愿意看个人,伊确实就勒该搭.阿拉要从但以理书第八章、第十三节起头.
后来我听见有一位圣者讲说,另有一位圣者对那位讲说个圣者讲：“关于常献个祭、并那造成荒凉个悖逆异象,要到几时,才使圣所同军旅一并给人践踏？”但以理书 8:13.
經文起首用「隨後」一詞,乃係將但以理喺前頭十節裡向所見著個預言歷史異象分別開來.本章第一節同第二節,指出但以理領受此異象個年份,也指出伊係喺烏萊河邊領受個.自第三節到第十二節,伊係「看見」預言歷史個異象.到「隨後」,伊就「聽見」天上個對話,其中包括一個問題同一個回答.到第十五節,伊開始尋求伊方才所「看見」個預言歷史異象所表明個意義.務必要認清但以理喺第三節到第十二節所「看見」個異象,同伊所「聽見」個天上對話之間個分別——因為此兩者乃係兩個不同個異象.
獨有恁个眼有福,因為看得見;恁个耳有福,因為聽得見.馬太福音 13:16.
十三節裡向問題是：「向異象要到幾時？」而譯做「異象」個詞,佮十六節裡譯做「異象」個詞,原文希伯來話並勿是同一個字.
我聽見烏萊兩岸中間有一個人聲,喊叫講：「加百列,儂要叫此人明白這異象.」但以理書 8:16.
因着将两个弗同个希伯来字译做英文个 “vision”,«利未记»二十六章里向个 “seven times” 就变做“明摆勒眼前却隐起来”了.凡是满足于单单浮皮潦草读读圣经个人,往往把此两个弗同个希伯来字看做同一个字;然则伊拉该能自家担当此样做个危险.
“單單掠過表面,所益甚微.若要明白其義,必須作審慎个考察,並且下懇切、費力个工夫去研究.聖言裡向有眞理,好比珍貴礦脈,隱藏勒表層之下.人若像掘金掘銀个一樣去發掘,就會尋着其中隱密个寶藏.務要確知,眞理个憑據乃勒聖經本身.這一處經文,是開啟另一處經文个鑰匙.上帝个聖靈會將其中豐富而隱密个意義闡明出來,使聖言向我儕个悟性顯爲明白：『爾个言語一解開,就發出亮光,使愚人通達.』”«基督化教育原理»,390.
我拉得着通知,㑚上帝个圣言里向,“每一个事实侪有伊个关涉”;倘使我拉拣着勿去理会第八章里向有两个不同个希伯来字侪译做“异象”个事实,阿拉就是对自家加施老底嘉式个瞎眼.古老个格言是：“再呒没比那些勿肯看见个人更瞎个了.”
«圣经»里向包涵着人所需要明白个一切原则,俾其得以适合今生,抑或来生.并且此等原则,凡人侪都能明白.凡有心领会其教训个人,读«圣经»里任何一段,弗会不得着一点有益个意思.然而,«圣经»里最宝贵个教训,并弗是靠偶然抑或零碎个研读所能得着个.其伟大个真理体系,并弗是如此陈列,叫匆忙抑或粗心个读者所能看明.其间许多宝藏,深藏于表面之下,惟有借勤谨个查考同持续弗懈个努力,方能取得.凡构成此伟大全体个诸般真理,必须搜求出来,聚集起来,“这里一点,那里一点.”以赛亚书 28:10.
“咁样经着查考并汇拢起来,伊拉就会发见,实在是彼此配合得极其周全.每一卷福音都是对其余福音个补充;每一项预言都是对另一项个阐明;每一条真理都是对别项真理个发展.犹太制度中个预表,借着福音得着显明.上帝圣言里向每一项原则各有其地位,每一件事实各有其关连.而整体个结构,无论在设计或施行上,侪为其作者作见证.像此等结构,若非无限者个心思,便无一心智能构想,也无一心智能造成.”«教育论»,123.
「異象」迭隻詞,㿞«但以理書»第八章裡向出現十遍;但迭十遍所用个,係兩個弗同个希伯來詞,而迭兩個詞个意思也並弗一樣.若是伊拉个意思相同,乃但以理喺迭十遍當中每一遍只消用其中一個詞便夠了.但以理寫了兩個詞,因為迭兩個詞各有自家个涵義：一個代表但以理「看見」个異象,另一個代表伊「聽見」个異象.喺第十三節,譯作「異象」个詞係 châzôn,伊个意思係「所見之景象」,抑或「異象」、「夢」,抑或「神諭」.根據迭個定義,也根據但以理對伊个運用,我稱伊做「預言歷史个異象」.
但以理第八章第一节里,但以理讲：“有异象显现拨我看见”;第二节里,伊两遍讲伊“在异象当中看见”.到第十三节,又提出一个问题：“这异象要到几时呢？”这一切用法所对应个,侪是希伯来词“châzôn”.随后到第十五节,阿拉来到但以理使用同一个词也许最要紧个所在,因为伊讲：“我……看见了这异象,并且寻求其中个意思.”但以理看见了这“châzôn”异象以后,伊想要明白其意义是啥.此是一件事实,对于«利未记»第二十六章里个“七次”在本章当中被隐藏起来,具有极重大个关系.
伊勒在第十七節搭第二十六節裏向,也用着「châzôn」个字.喺«但以理書»第八章裏,「異象」一詞總共出現十遍,其中有七遍是用「châzôn」來表示.至於但以理所用、另外一個譯作「異象」个希伯來字,則出現四遍.這另外个希伯來字是「mar’eh」,意思是「顯現」.
Châzôn 喺«但以理書»第八章裡向出現七遍,mar’eh 向出現四遍;兩者合起來,就對應英語單詞 “vision” 喺«但以理書»第八章裡出現個十遍.七加四是十一,因為但以理有一遍用着 mar’eh 個辰光,翻作伊本來所定義個意思;因為喺第十五節,當但以理為着 châzôn——預言歷史之異象——「尋求其意思」個辰光,有一位「形狀像人個」站喺伊面前.「形狀」個字,就是 mar’eh.故此,mar’eh 喺«但以理書»第八章裡為但以理用着四遍,其中一遍照伊主要個定義翻作「形狀」,其餘三遍就翻作「異象」.
我并弗是要批评翻译 King James Bible 个诸位男丁.勿过,需要注意个是：勒第十三节里向,出现了 King James Bible 里唯一一个增添个词（sacrifice）;而默示明确指出,该词“并弗属于原文”.默示进一步指出,这个增添个词乃是“由人个智慧加上去个”.勒同一章里向,两只弗同个希伯来词,侪翻译做同一个英语词.之所以必须认清这两只词之间个区别,乃是极其深切重要个.
事体就恁般临到：我,就是我但以理,看见了这异象,且寻求其意义个辰光,看哪,有一位立勒我面前,形状像个人.我又听见乌莱河两岸之间有一个人个声音,喊着讲：加百列啊,要叫此人明白这异象.Daniel 8:15, 16.
当但以理甫“看见”伊个“châzôn 异象”,正“寻求其意义”个辰光,基督就吩咐加百列,叫伊使但以理明白伊方才“听见”个“mar’eh 异象”.但以理想要明白个,是关乎预言历史个异象;然而基督——喺第十三节里向已经被指明为 Palmoni（就个讲话个某一位圣者）——却指示加百列,使但以理明白个是“mar’eh 异象”,并弗是“châzôn 异象”.喺第十五、十六节里,对加百列所明讲个目的,就是叫伊使但以理明白“mar’eh 异象”;就个字译作“异象”,其义乃是“显现”,并弗是但以理想要明白个关乎预言历史个异象.若弗认出加百列所受派定个职分,利未记二十六章个“七次”就隐明明白白个摆喺眼前,却仍旧看弗出.
佇第二十六節裡,兩個譯做「異象」个希伯來字都出現佇同一節中;此節也就成為開啟但以理關於「七期」之見證真理个主要鑰匙之一.
所講个夜晚搭早晨个異象,確係真實;所以爾要將此異象封住,因為此事關乎許多日子以後.Daniel 8:26.
二十六節內个「晚朝个異象」,係 mar’eh 異象,意思係「顯現」;但所講着「當封住」个異象,乃係 châzôn 異象,也就係預言歷史个異象.「晚朝」个講法,正係用來分別並指出這兩個異象之間个區別.這亦藉着另一個例證,說明人在聖經形成過程當中个因素.這个人个因素,弗但包括記錄聖經言語个眾先知,也包括翻譯聖經个人.聖經,正如基督一樣,表明神性搭人性个結合.這个人性,自亞當犯罪以後,就沿着歷史一代一代傳下來,直到那些記錄並翻譯聖經个人.基督搭聖經兩者攏係上帝个道;而上帝个道係純淨个,因為在這種結合當中,神性總是勝過肉身所存在个一切限制.
保罗,耶稣基督个仆人,蒙召作使徒,奉派特为 神个福音;（此福音就是 神从前借伊个众先知,在圣经里所应许个;）论到伊个儿子——我伲个主耶稣基督,按肉身说,是从大卫个后裔生个.罗马书 1:1–3.
「夜晏搭朝晨」箇个讲法,喺上帝个圣言里反复出现,阿拉总是译作「夜晏搭朝晨」,正如第二十六节所译个一样;创世记个创造记载里,也常常译作箇样,反复讲：「有夜晏,有朝晨,…….」实在讲,每一个事实侪有伊个关系搭作用（而箇个事实是理解此处所必不可少个）,圣经里唯一一个所在,「夜晏搭朝晨」箇个讲法弗曾译作「夜晏搭朝晨」（正如第二十六节所译个一样）,就是但以理书第八章第十四节.喺该处,而且唯独喺上帝个圣言该处,「夜晏搭朝晨」箇句话被译作单单个「日子」.
伊对我講：到二千三百日,聖所就要得着潔淨.Daniel 8:14.
過了十二節,還是在但以理同一章裡,希伯來語个詞組「夜晝」照佢一向个樣式譯出;獨獨在作為復臨信仰中心柱石同根基个該節經文裡,這個詞組卻單單譯做「日子」.到底是啥个影響,會使«英王欽定本»个譯者作出如此顯著个自相矛盾？彼等在第二十六節裡,對這個詞組个翻譯,原是同聖經其餘一切出現此詞組个地方完全一致个.然而,在第二十六節之前十二節,就是第十四節裡,佢拉个人性,卻對第十三節个問題个答覆,加上了一種特別个區分.而第十三節个問題裡,包含了那一個詞——「祭」（sacrifice）——這個詞本來是不該加進聖經裡个.上帝要第十四節,以一種極其深刻而鮮明个方式凸顯出來.如此一來,佢也同時指明了加百列所受吩咐、要使但以理明白个究竟是啥.
到仔第十六节,耶稣吩咐加百列,叫伊使但以理明白个是 mar’eh 异象,尽管但以理所寻求明白个,是有关预言历史个 châzôn 异象.第二十六节讲,“所说个夜晚并早晨个异象”乃是“真实”个.châzôn 异象原是预言性个“所见”,但 mar’eh 异象却是“所说”个,因为伊是被讲出来个.伊是在第十四节里被讲出来个;其辰 Palmoni 讲：“直到二千三百夜晚并早晨;然后圣所就必得洁净.”第二十六节采用“夜晚并早晨”个说法,并指出这是那被“说”出来个异象,借此表明«但以理书»第八章里两个异象之间个分别.但以理“看见”个、并且但以理切望明白个预言历史异象,跟那被“说”出来、是但以理“听见”个异象,并不相同.更要紧个是,但以理“听见”个异象,正是加百列所要使但以理明白个异象.
参与撰写«圣经»个人性,㑚«但以理书»第八章里向“异象”个字记了十遍;伊拉恁样做,也就把一只“看见”个异象搭另外一只“听见”个异象之间个分别藏勒起来.恁样一来,也就遮蔽了用来指明基督本意个重点：基督是要但以理先明白伊所“听见”个异象,过于明白伊所“看见”个异象.阿拉现今可以来看加百列为着完成伊所受个职分,到底做了啥.
伊就挨近我立勒个所在;伊一到,我就惊惶,俯伏勒地.伊对我讲：“人子啊,侬要明白：因为此异象关乎末时.” 伊同我讲话个辰光,我面伏于地,沉沉入睡;伊却摸着我,扶我立正.伊讲：“看哪,我要叫侬晓得恼怒最后结局之辰光所要有个事;因为到了所定个时期,终局就要来到.”但以理书 8:17–19
加百列此刻开始做伊个工夫,俾但以理明白两千三百个晚上搭早晨个异象;此异象是真个.伊先告知伊,讲预言历史个异象,就是 châzôn 异象,要应验勒“末后个辰光”.随后,正当但以理陷勒预言性个昏睡里时,加百列摸着但以理,扶伊立正.伊告知伊：“我会俾侬晓得.”
迭就是巴勒摩尼（基督）曾经吩咐加百列去做个事,当伊讲：“加百列,叫迭个人明白有关晚晨个 mar’eh 异象.”加百列讲,伊要叫但以理“晓得在忿怒末后将要发生个事.” 啊就到咾！迭就是«利未记»二十六章里向个“七倍”！伊是借着加百列曾一再引导众先知去见证并在伊拉个著作里运用个预言手法而被隐藏起来个！迭种手法就是“律上加律,令上加令;这里一点,那里一点”.
喺烏利亞·史密斯所著个«但以理與啟示錄之思想»一書內（凡安息日會信徒,乃至伊拉个鄰舍,也都應當熟悉此書）,史密斯對但以理書第八章十七至十九節評論如下：
「先以一句總論,言明到了所定个時辰,結局必要來到,並且伊要叫伊曉得惱怒最後結局當中所要發生个事;然後,伊就進入對這異象个講解.此處个『惱怒』,必須理解做涵蓋一段時期.是哪一段時期呢？上帝曾對伊个百姓以色列講,為著伊拉个邪惡,伊要將伊个惱怒傾倒在伊拉身上;因此,伊也曾對『以色列褻瀆个惡王子』發出吩咐：『除掉冠冕,摘下王冠……我要傾覆,傾覆,傾覆這國;這國也不再存在,直等到那應得其權者來到,我就將這國賜給伊.』以西結書 21:25–27, 31.」
「迭歇辰光,正是上帝向伊立约个子民发义怒个时期;也就是圣所同军旅要拨人践踏个时期.以色列归服巴比伦国个辰光,冠冕已曾除脱,王冠亦拨拿下.后来又拨玛代同波斯颠覆一遍,再拨希腊人颠覆一遍,再拨罗马人颠覆一遍,正对着先知将此词重复三遍.犹太人后来既然弃绝基督,随即就分散到地面各处;而属灵个以色列已经接替了按肉身个后裔个地位;不过伊拉仍旧服在地上个权势之下,并且要一直如此,直到大卫个宝座再设立起来——直到那位有合法承继权个主,就是弥赛亚、和平个君,来到;到辰光,这宝座就要赐给伊.到迭辰光,义怒就止息了.至于迭个时期末了个结局要发生啥个事,天使今朝就要叫但以理晓得.」乌利亚·史密斯,«但以理书与启示录»,201、202.
司密所指认个“忿怒”,是从主前677年玛拿西拨亚述人掳到巴比伦个辰光开始个.可惜,司密拿主前586年西底家个倾覆,当作第十九节所讲“忿怒”时期个起点.司密根本弗曾处理经文里所讲“忿怒个末后结局”到底是啥个意思.伊不过拿其当作单单“忿怒”来看;然而,若“忿怒”有一个“末后结局”,照文法搭逻辑个要求,至少也必定有一个“起初结局”.司密晓得七十年被掳是从主前606年尼布甲尼撒头一趟攻击约雅敬个辰光开始个;但伊却定意拿“忿怒”时期个起点摆勒尼布甲尼撒第三趟攻击,就是向犹大末后一位王西底家所施行个那一趟.
「虽则关于伊［但以理］早年生活个记载,比任何别个先知所留传下来个都更加细密,然而伊个出身同谱系,却仍旧全然湮没弗彰,除开晓得伊是王家个后裔,很可能属于大卫家;到仔个辰光,彼一家族已经变得极其繁盛.伊头一回出现,是作为犹大被掳个贵族少年之一,在巴比伦王尼布甲尼撒元年,正当七十年被掳开头个时候,公元前六百零六年.耶利米同哈巴谷彼辰光还在发预言.以西结随后不久开始,俄巴底亚也稍后些;不过此两位都在但以理漫长而光辉个生涯结束之前若干年,已经完成了伊拉个工作.唯有三个先知在伊之后接续兴起：哈该同撒迦利亚,伊拉在公元前五百二十至五百一十八年间,于短暂时期内同时行使先知职分;还有玛拉基,旧约末后一位先知,约在公元前三百九十七年左右兴盛了一个短辰光.」乌利亚·史密斯,«但以理与启示录»,19.
史密斯正确指出,第十九节个“忿怒”乃是一段时期.佢也正确认定,这段时期就是照«但以理书»第八章第十三节所讲,对圣所同军旅个践踏;并且佢也正确认定,这段时期个终点就是一八四四年十月二十二日.
史密斯部份是對个,毋過伊用着伊預言應用个一個特徵,致使伊失落了眞理.伊容讓歷史來引導伊對預言之話个解釋,弗是容讓預言之話來引導伊對歷史个理解.若是我儕容讓«聖經»來界定預言歷史,咁樣我儕就有正確个資訊去面對歷史.
«聖經»教訓我儕：人若俾啥人勝過,伊就做了其人个僕役.
伊拉應許人自由,伊拉自家倒是敗壞个奴僕;因為人予啥個所勝過,就予啥個捉牢做奴.彼得後書 2:19.
瑪拿西於公元前677年被擄到巴比倫.就在彼處,猶大被制伏,並被帶入奴役.此乃1843年與1850年兩幅圖表所表明个起點,而懷愛倫姊妹亦認可其為正確.史密斯將«但以理書»第八章第十三節所言个踐踏,起算於西底家——猶大最後一位王.西底家乃一個漸進審判个終局,並非其開端.懷愛倫姊妹指出,瑪拿西在巴比倫个被擄,乃是將來之事个「憑據」.「憑據」即首付,標明一項購置个開始,其後尚有其餘款項陸續跟隨.
「先知忠信咁持續提出警戒同勸勉;佢拉無所畏懼咁向瑪拿西並伊个百姓講話;然而,呢兜信息受著藐視;背道个猶大弗肯聽從.作為一個切實个憑據,表明百姓若繼續弗悔改,將有啥個事臨到佢拉,主就准許伊拉个王畀一隊亞述兵捉去,『用銅鍊鎖牢伊,帶到巴比倫去,』彼時巴比倫是伊拉暫時个京城.呢場苦難叫王恢復清醒;『伊就懇求耶和華伊个上帝,在伊列祖个上帝面前深自卑微,並且向祂禱告;主便應允伊,聽伊个祈求,使伊再歸耶路撒冷,仍坐伊个國位.彼時瑪拿西纔曉得耶和華是上帝.』歷代志下 33:11–13.但呢個悔改,雖然非常顯著,來得忒晏,已經弗能拯救國度脫離多年拜偶像之行為所帶來个敗壞影響.許多人已經絆跌倒下,再也弗能起來.」«先知與君王»,382.
瑪拿西乃係「七倍」其「咒詛」開頭个「定金」;此「七倍」个「咒詛」就是末後个「惱怒」.因為頭一番个「惱怒」早已經起首,乃在北國於主前七二三年被擄个辰光.此後,及到約雅敬被廢、但以理被擄个辰光,耶利米所指出个七十年被擄,就在主前六〇六年開始.約雅敬以後兩个王,耶路撒冷便被毀壞;猶大末後一个王西底家,親眼看見伊个眾子在伊面前被殺,隨後伊个雙目被剜出,並被擄到巴比倫去.
史密斯將整個漸進个審判都歸派拉西底家,並且拿西底家个審判當做伊假定个證明經文.西底家,伊就是「邪惡褻瀆个王子」,伊个審判確實指明：猶大个冠冕將要被除去,直到基督來建立一個國度.史密斯講：「𡀔拉受制於地上个權勢之下,也要一直如此,直到大衛个寶座再被建立起來——直到那位合法承受其位个主,彌賽亞、和平个君,來到;到辰光,這國度就要賜畀伊.」於一八四四年十月二十二日,應驗«但以理書»第七章十三、十四節,基督以人子个身份顯現,到父面前去領受國度.
我夜间佇异象里看见,看哪,有一位好像人子个,驾着天上个云而来,来到亘古常在者面前;有人领伊到伊面前.权柄、荣耀、国度都赐拨伊,叫万民、列国、各方言个人都服事伊;伊个权柄是永远个权柄,永弗过去;伊个国度也是永弗败坏个. 但以理书 7:13, 14.
懷愛倫姊妹確認,«但以理書»第七章十三、十四節已經應驗於1844年10月22日.
「基督作為伲個大祭司,來到至聖所,為著潔淨聖所,這件事見於«但以理書»8:14;人子來到亙古常在者面前,正如«但以理書»7:13所陳明;以及主來到伊个殿,照«瑪拉基書»所預言个,這幾樣都是同一件事个描寫;並且,這也就是基督在«馬太福音»25章十個童女个比喻裡所講个,新郎來赴婚筵所表明个事.」«善惡之爭»,426頁.
史密斯并呒没论着“恼怒末后”个关键要素.伊回避了圣经里向个原则,就是犹大是在玛拿西个辰光被征服个;也回避了这样个事实：在西底家之前两任王辰光开始个被掳,也表明在西底家遭着伊个结局之前,犹大早已伏在巴比伦权下.虽则有此等显然个遗漏,伊还是讲：“此地就是上帝向伊立约之民发怒个时期;也就是圣所同军旅要被践踏个时期.” 故此,伊直接拿“上帝发怒个时期”同«但以理书»第八章、十三节里“要到几时呢”个问题联结起来.十四节个回答,就是直到1844年10月22日.
分散到巴比倫奴役當中,乃是一段漸進个歷史,起首於公元前677年,並且一直延續到1844年.該段時期相當於二千五百二十年,這當然就是«利未記»二十六章所講个「七次」.此一時期於1844年10月22日告終,便為但以理個二千三百日夜與早晨个「mar’eh異象」提供了第二個見證.
加百列奉命要但以理明白该个异象;加百列所做个,就是为着一八四四年十月二十二日个终止日期提供第二个见证.伊弗但提供第二个见证,来确立两样时间预言应验个日期;并且,正像 Smith 正确指出个一样,同一段辰光——就是同一八四四年相联系个第二个见证所指个辰光——已经勒第十三节里向表明为圣所同军旅要被践踏个时期.第十三节个问题是：“有关常献个祭、同使地荒凉个罪过个异象,要到几时呢？以致圣所同军旅都被交出来受践踏？” 该段时期,就是«利未记»二十六章里个“七次”.
Smith 所呒没看见个,抑是有意勿去认明个,是第十九节里个“愤恨”,乃是该愤恨个“末后”.若有一个“末后”,就也必有一个“起头”;而但以理在第十一章里指明了“起头个愤恨”是几时终了个.伊所指认个,是教皇制度在黑暗时代执政;伊并且讲,教皇制度必要兴盛,直到该愤恨成全,抑是终结.
王必任意而行;佢必自高自大,超乎一切神明之上;又要敌挡万神之神,说出奇异亵渎个话;并且亨通,直到忿怒满了为止：因为所定规个事,必要成就.Daniel 11:36.
第三十六節普遍咾認爲,就是使徒保羅喺伊寫畀帖撒羅尼迦人个第二封書信裡所意譯个經節.
勿論啥人用任何法子欺哄儂;因為那一日決弗會到,除非先有離道反教个事來到,並且那罪惡个人顯露出來,就是那滅亡之子.伊敵對一切稱為神个,或一切受人敬拜个,並且高抬自家過於這一切,甚至叫伊像神一樣坐勒神个殿裡,顯明自家就是神.帖撒羅尼迦後書 2:3, 4.
保羅所講个「罪人」,也就是「沉淪之子」,彼个「敵擋主,並且高抬自家,超過一切稱為神个,或一切受敬拜个」,也就是彼个「王」;經上講伊「必任意而行;自高自大,超過萬神之上」.兩段經文所指个,攏是羅馬教皇.但以理寫着,教皇必亨通;也就是講,必一路推進,直到「忿怒滿足」个時候.「忿怒」喺第三十六節裡,早已經「定了」;「定了」个意思,就是「受傷」.
教皇制喺1798年受着伊个“致命个伤”,到个辰光,“头一番个义愤”就成全,也就是结束脱了.“成全”个字意,就是终结或者止息.«但以理书»第八章第十九节里向所讲个“义愤”个终了,表明圣所同军旅受践踏个时期个终点.该段时期喺1844年结束;不过“头一番”个义愤却喺1798年就结束脱了.
「末後个惱怒」到 1844 年結束,正當公元前 677 年瑪拿西王畀亞述人擄到巴比倫以後二千五百二十年.「頭一個」惱怒到 1798 年結束,正當公元前 723 年以色列北國畀亞述人擄去做奴以後二千五百二十年.
关于«但以理书»里向所隐蔽个“七次”,还有较多内容可讲;阿拉会勒下一篇文章里加以论述.
「爾要寫畀老底嘉教會个使者：『阿們、忠信眞實个見證、上帝創造萬有之元始,恁樣講;我曉得爾个行爲,爾勿冷勿熱;我巴不得爾或冷或熱.如今因爲爾溫吞,旣勿冷也勿熱,我就要從我口裏把爾吐出去.因爲爾講：「我是富足个,財貨增添,一樣也勿缺」;爾卻勿曉得,自家正是困苦、可憐、貧窮、瞎眼、赤身露體.』」
“主阿拉勒搭向阿拉指明：伊所拣选、奉召去警戒百姓个执事,所该向伊个子民传个信息,并弗是太平稳妥个信息.迭并弗单是理论上个,乃是各样方面侪切乎实行个.上帝个百姓,勒写给老底嘉人个信息里向,表现成功肉体安稳个景况.伊拉安逸自若,自以为已达到属灵造诣崇高个地步.‘因爲侬讲,我是富足,已经发了财,一样都勿缺;却弗晓得侬是困苦、可怜、贫穷、瞎眼、赤身个.’”
“还有啥个欺哄,能比人心里深信自家是对个,而其实完全错了,更大呢！真实见证者个信息,见着上帝个子民陷勒一场可悲个迷惑里,然而伊拉勒这迷惑当中却还是诚实个.伊拉弗晓得,自家个景况勒上帝眼光当中,是何等可怜.正当受责备个人自家奉承,以为自家灵性景况高超个辰光,真实见证者个信息,却用惊人个宣告,揭破伊拉所倚靠个安稳,指出伊拉真实个景况,乃是灵里瞎眼、贫穷、困苦.这样尖锐严厉个见证,弗能是错误个;因为说话个乃是真实见证者,伊个见证必定正确.”«证言»卷三,252.




