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喺«創世記»第四章同第五章,該隱嘅家譜同塞特嘅家譜形成對比.
善良嘅拉麥與邪惡嘅拉麥
呢兩條世系代表失喪者與得救者之間嘅對比,而兩條世系中嘅部分後裔,則代表呢兩條形成對比嘅世系中彼此對應嘅「後裔象徵」.該隱代表一類人,佢哋對罪毫無悔改之心,只為自己嘅境況哀傷.
祂又話：「你做咗乜嘢？你兄弟嘅血正發出聲音,從地裏向我呼喊.如今,你必從呢片地受咒詛;呢片地曾經張開口,從你手裏接納咗你兄弟嘅血.你耕種嘅時候,地從此唔會再向你效力;你必喺地上逃亡流蕩.」該隱對耶和華話：「我所受嘅刑罰太重,我承受唔起.你睇,你今日將我從地面上趕逐出去;我亦必從你面前隱去;我必喺地上逃亡流蕩,凡遇見我嘅人都會殺我.」耶和華對佢話：「因此,無論邊個殺該隱,都必受七倍嘅報應.」耶和華就喺該隱身上立咗一個記號,免得遇見佢嘅人殺佢.該隱就離開耶和華嘅面,住喺伊甸東邊嘅挪得地.創世記 4:10–16.
該隱代表一類不肯悔改嘅人;佢哋只著眼於自己悲慘嘅處境,而呢種處境正係佢哋因拒絕努力行善而自招嘅.
但佢並冇悅納該隱同佢嘅供物.該隱就大為憤怒,面色沉咗落嚟.耶和華對該隱講：「你點解發怒？你嘅面色點解沉咗落嚟？你若行得好,唔係就會蒙悅納嗎？你若行得唔好,罪就伏喺門前.佢必戀慕你,你卻要制伏佢.」創世記 4:5–7.
六次死亡——三個阿拉法與三個俄梅戛
喺前幾篇文章中,我哋已經指出,以諾係第一位天使嘅象徵,拉麥係第二位天使嘅象徵,瑪土撒拉象徵午夜呼聲,而挪亞則係第三位天使嘅象徵.塞特一系嘅拉麥喺七百七十七歲時去世,比洪水來臨早五年;瑪土撒拉則喺洪水來臨時去世.拉麥去世五年後,瑪土撒拉亦去世,因此佢哋嘅死亡預表以西結妻子嘅死亡;而喺以西結妻子死後一年半（1.5）,羔羊嘅妻子耶路撒冷亦隨之死亡.
我約翰又見到聖城新耶路撒冷由上帝嗰度從天而降,已經預備妥當,好似一位為丈夫妝飾整齊嘅新娘.啟示錄 21:2.
以西結妻子同拉麥嘅阿拉法之死,與耶路撒冷同瑪土撒拉嘅俄梅戛之死相連,預表咗約翰·巴列奧略之死,以及五年後君士坦丁十一世喺君士坦丁堡城牆上之死.拉麥嘅時間線標示出五年,末尾有一段為期七日嘅動物遷移期.東羅馬嘅時間線代表五年,亦代表整段五年之內嘅一段四年時期.以西結嘅時間線既代表兩年,亦代表一點五年（1.5）.以西結關於巴比倫毀滅耶路撒冷嘅時間線,與耶路撒冷嘅第二次毀滅相對應,即66年至70年間由羅馬造成嘅毀滅.羅馬毀滅耶路撒冷嘅時間線,既產生一段四年嘅時期,亦產生一段三年半嘅時期.呢四條象徵性時間線,每一條喺各自嘅預言見證中所產生嘅象徵性時期,都唔係一段,而係兩段.
拉麥、約翰・巴列奧略同以西結嘅妻子,代表一段時期嘅阿拉法路標;呢段時期以死亡作為俄梅戛終點.三條線當中,有兩條代表圍城,並以各自對應人物嘅死亡告終.另一條則以動物進入方舟作結.俄梅戛嘅對應點,將挪亞時代嘅洪水、耶路撒冷嘅毀滅,同君士坦丁堡城牆嘅毀壞對齊.三個俄梅戛象徵都代表恩典時期喺即將來臨嘅星期日法令之時結束.
當然,喺挪亞方舟嘅見證中,並冇圍城,但當時必定有一道斜坡,讓人進入方舟.如果將裝載用嘅斜坡視為攻城坡道嘅預表,三個關乎死亡嘅見證就都指向圍城.至於公元66年至70年耶路撒冷被毀嘅羅馬歷史線,公元66年有塞斯提烏斯發動嘅圍城,公元70年則有提圖斯發動嘅第二次圍城.
四年
以1453年君士坦丁堡圍城戰告終嘅四年,代表«啟示錄»第九章有關伊斯蘭嘅「五個月」預言中,第二段為期四年嘅時期.「五個月」預言中第一段為期四年嘅時期,係1333年至1337年尼科米底亞圍城戰期間.該次圍城戰亦代表自1299年7月27日起計三十八年嘅終結.耶路撒冷兩次被毀、君士坦丁堡一次被毀、大洪水以及尼科米底亞圍城戰,係公元前200年至公元前198年帕尼翁戰役嘅五個見證;該場戰役則會係第六個見證,此外仲有其他幾個見證.
耶路撒冷兩次被毀嘅事件,都可以輕易按「線上加線」嘅方式對齊.洪水與東羅馬嘅預言線,藉着兩者共有嘅阿拉法與俄梅戛死亡事件而對齊.帕尼翁戰役特別與以西結嘅公元前587年預言線對齊,因為兩段圍城時期都代表兩年.帕尼翁戰役由«但以理書»十一章十五節所表徵;第十五節先於第十六節,而第十六節表徵即將來臨嘅星期日法案,正如公元前586年與公元70年耶路撒冷被毀嘅兩次事件一樣.帕尼翁戰役與西頓圍城嘅兩年時期,將上述每一條預言線都帶入«但以理書»十一章四十節嘅隱藏歷史.
一個記號
喺耶路撒冷兩次被毀嘅圍城事件中,首個預言路標都代表一個記號;公元66年嘅塞斯提烏斯同以西結妻子嘅死,兩者都係阿爾法記號.拉麥亦係第一個路標,因此,憑着兩者嘅見證,拉麥亦係一個記號.佢777歲嘅年齡代表得勝教會嘅記號,而呢個教會由三個要素組成：一位先知、一位祭司同一位君王.
此外,我亦將我嘅安息日賜畀佢哋,作為我同佢哋之間嘅記號,使佢哋知道,我就係使佢哋成聖嘅主.以西結書20:12.
300年
以諾出自塞特嘅世系,係由亞當起計嘅第七代;佢與上帝同行300年,後來被接到天上.「300」象徵三百張1843年先驅圖表、與之相應嘅三百位米勒派傳道人,以及基甸嘅三百人軍隊.以諾、米勒派傳道人同基甸嘅三百人,都代表十四萬四千人.參孫捉咗300隻狐狸,將佢哋兩隻一對綁在一齊,從而標示出150,以及一個綁在一齊、總數為三百嘅象徵.
參孫就去捉咗三百隻狐狸,攞嚟火把,將狐狸嘅尾巴兩兩相對,喺每兩條尾巴之間放一支火把.佢點着火把之後,就將狐狸放入非利士人未收割嘅禾田,將禾捆同未收割嘅莊稼,連同葡萄園同橄欖樹一併燒毀.士師記 15:4, 5.
«啟示錄»第九章中,兩個關於伊斯蘭教、各以五個月為期嘅預言,指出「火」同「尾巴」係伊斯蘭教嘅特徵.
我喺異象中所見嘅馬同騎喺馬上嘅人就係噉：騎馬嘅人身穿火紅色、紫瑪瑙色同硫磺色嘅胸甲;馬嘅頭好似獅子嘅頭,從佢哋口中噴出火、煙同硫磺.有三分之一嘅人被呢三樣殺死,就係從佢哋口中噴出嘅火、煙同硫磺.因為呢啲馬嘅能力喺佢哋嘅口同尾巴上;佢哋嘅尾巴好似蛇,而且有頭,佢哋就用呢啲尾巴傷害人.啟示錄 9:17–19.
伊斯蘭教嘅力量,既喺佢哋嘅口中,亦喺佢哋嘅尾巴上.
佢哋嘅尾巴有如蠍子嘅尾巴,尾巴上有毒刺;佢哋有權柄傷害人五個月.佢哋有一位王管轄佢哋,就係無底坑嘅使者;佢嘅名字,希伯來語叫亞巴頓,希臘語叫亞玻倫.啟示錄 9:10, 11.
伊斯蘭教折磨同殺人嘅力量,既喺佢哋嘅口中,亦喺佢哋嘅尾巴中,並從佢哋嘅口同尾巴發出.
所以,主必喺一日之內,從以色列中剪除頭同尾、棕枝同蘆葦.年長而受尊崇嘅人,就係頭;教導謊言嘅先知,就係尾.因為呢群百姓嘅領袖使佢哋走迷路;受佢哋引導嘅人,都遭毀滅.以賽亞書 9:14–16.
伊斯蘭教與以色列喺預言上彼此相連,因為兩者都係亞伯拉罕嘅子孫,而喺各自嘅支系中,「頭」就係「年長而尊貴嘅人」,「尾」就係「教導謊言嘅先知」.就伊斯蘭教而言,古時嗰位教導謊言嘅先知就係穆罕默德.«古蘭經»代表驅使伊斯蘭教蝗蟲嘅謊言,而年長而尊貴嘅人就係佢哋嘅政治領導層.伊斯蘭教由治國之術（口）所主導,而主導者則受«古蘭經»嘅謊言（尾）所驅使.參孫嘅三百隻狐狸被分成兩個各為期五個月嘅組別,要藉住火、煙同硫磺施行折磨同殺戮.
火、煙與硫磺
火、煙同硫磺都帶有三位天使嘅預言性特徵.當中第一項同最後一項都屬於火嘅類型.「硫磺」一詞嘅字根代表神聖嘅閃光.火係信息嘅象徵;煙係信息所產生嘅效果,而硫磺則標明呢個係宗教信息.三者全都係«啟示錄»第十四章三位天使所傳真信息嘅仿冒品.鐵胸甲被描繪為火、紫瑪瑙同硫磺,仿冒大祭司嘅胸牌.大祭司嘅胸牌以十二顆人類寶石代表十四萬四千人;呢啲寶石同烏陵、土明所代表嘅神性結合.古代嘅紫瑪瑙呈深藍黑色,或暗紫色.伊斯蘭教胸甲上嘅紫瑪瑙,對應於從伊斯蘭教嘅口（國家）同尾（教會）冒出嘅煙.
以諾與上帝同行三百年後被接升天呢件事,將三百呢個數目同1798年臨到嘅第一位天使嘅信息聯繫起來.1840年8月11日,隨著«啟示錄»第九章五個月嘅預言應驗,第一位天使嘅呢個信息得著能力.該章中兩段五個月嘅時期,係以律上加律嘅方式相互連結嘅.直到最近,先有人認識到,第五節同第十節所講嘅五個月,係兩段各長一百五十年、彼此有別嘅時期.當呢項真理為人所認識嘅時候,參孫就將狐狸兩兩相綁,綁成一百五十對.
喺參孫（名字意為「太陽」）嘅預言性歷史中,當鑰匙由尼尼微之戰所象徵時,從坑中冒出嘅「煙」就以黑暗遮蔽咗太陽.米勒派信徒正確地認定,伊斯蘭之坑嘅煙遮蔽太陽,象徵由太陽（參孫）所代表嘅基督福音受到遮蓋.參孫嘅見證同«啟示錄»第九至十一章中嘅伊斯蘭教之間,仲有幾項其他關聯.
數字三喺參孫嘅事蹟中有所體現：婚宴賓客須喺三日內解開謎語.參孫與三名女子有過來往：佢來自亭拿嘅妻子、嗰名妓女,以及大利拉.主嘅靈三次臨到參孫身上：遇上獅子時、喺亞實基倫時,以及喺利希時.參孫向大利拉道出真相之前,先畀咗佢三個虛假嘅答案.數字三代表神格,亦代表由龍、獸同假先知組成嘅偽冒神格,以及得勝教會嘅三重組成.
三十係祭司嘅數字,而當時有三十個同伴被帶到參孫嘅婚宴上.其後,參孫同賓客打賭：如果佢哋能夠猜出謎底,佢就要畀佢哋三十件裏衣同三十套衣裳.佢嘅謎底被人出賣之後,參孫殺咗亞實基倫嘅三十名男子,藉此償付賭債.三十呢個數字係三百喺預言意義上嘅十分之一;而參孫捉到、再綁成一百五十對嘅三百隻狐狸,既與以諾同神同行三百年相對應,亦同«啟示錄»第九章中兩段關於五個月嘅預言相連,呢兩段預言係透過「律上加律」嘅方法連繫起來嘅.三百係三千喺預言意義上嘅十分之一,而三千代表餘民,無論係以五旬節時歸信嘅人為代表嘅公義餘民,抑或係以金牛犢叛亂中被利未人殺死嘅人為代表嘅不義餘民,都係如此.
金牛犢事件中嘅叛逆,同五旬節歸信嘅人,喺預言上都對應到即將來臨嘅星期日法令.一群餘民代表來自上帝立約子民嘅餘民,以及來自上帝立約子民羊圈以外人群嘅餘民.參孫嘅見證中第一次提到嘅三千人,係為咗平息非利士人嘅怒氣而捉拿參孫嘅猶太人;第二次提到嘅三千人,則係非利士人.審判先從上帝嘅家開始,然後臨到仍然身處巴比倫嘅第十一個鐘頭嘅工人.參孫嘅見證既印證三千人象徵餘民,亦印證審判過程嘅先後次序.以諾與上帝同行三百年,因此代表上帝立約子民當中唔會嘗死味嘅餘民.呢群餘民就係十四萬四千人,佢哋喺«啟示錄»第七章同嗰一大群人形成對比.
300嘅十分之一係30,而30係祭司嘅象徵;再者,三呢個數字作為三十嘅十分之一,既代表神格,亦代表由龍、獸同假先知組成嘅假冒神格.三亦代表得勝教會嘅三重劃分,分別以三十歲開始作王嘅大衛王、三十歲開始事奉嘅祭司約瑟,以及喺第十七個禧年週期嘅第三十年開始長達二十二年嘅事奉嘅先知兼祭司以西結為代表.佢身為祭司,當時應該係三十歲.
分別以先知、祭司同君王身分呈現嘅三個象徵性實體,每一個都喺標誌圍城開始嘅路標處,領受上帝嘅第七日安息日印記.兩個關於死亡嘅見證,加上公元66年耶路撒冷被毀嘅次要見證,合共提供三個見證,證明圍城嘅路標係一個「記號」.
過渡的路標
當圍城開始時,上帝嘅三重得勝教會就會受印,正如拉麥所表徵嘅一樣.以西結妻子嘅死亡表明,就喺同一個路標上,先前嘅立約子民已被完全撇下.呢個路標標誌住由老底嘉轉向非拉鐵非嘅過渡,亦即以爭戰教會轉變為得勝教會來描繪,從而成為屬於嗰七個教會之列嘅第八個教會.喺第三位天使嘅米勒派歷史中——呢段歷史由1844年10月22日延續至1863年嘅叛逆——嗰個路標代表1856年嗰段時期,當時懷雅各同懷愛倫都開始將呢場運動認定為老底嘉式嘅運動.1856年,非拉鐵非式嘅米勒派運動轉變成老底嘉式嘅米勒派運動.七年之後,隨住呢場運動成為老底嘉式嘅基督復臨安息日會,老底嘉式嘅米勒派運動亦告終結.
嗰個路標亦由313年士每拿教會結束、別迦摩教會開始嘅轉變所預表.綜合來看,1856年由公義嘅非拉鐵非轉變為不義嘅老底嘉,與313年由公義嘅士每拿轉變為不義嘅別迦摩相互對應,而呢個轉折點亦表明,嗰個路標係一個兆頭.圍城以一個兆頭為開端,並有多個見證為憑據.當由十四萬四千人組成嘅第三位天使運動喺拉麥去世時受印,佢哋便受印,並喺被高舉為旗號之際完全合一,因為圍城預言結構嘅第一個路標就係一個兆頭.
約翰·巴列奧略之死,標示出伊斯蘭嘅路標;當時,東羅馬被迫臣服於伊斯蘭.耶路撒冷受圍困同遭毀滅,提供咗巴比倫同羅馬嘅兩個見證.以西結嗰段一年半嘅時期,代表嗰啲拒絕看見同聽見警告信息嘅老底嘉人;呢個信息警告佢哋將被北方王擄去.西斯提烏斯嘅記號,代表嗰啲逃脫北方王之手嘅非拉鐵非人.呢兩個記號都論及內部嘅預言信息,拉麥嘅777亦然.線上加線,一類人喺圍城時被擄去,另一類人則逃脫北方王之手.
約翰·巴列奧略嘅死,藉着指明伊斯蘭教喺拉麥所代表嘅人受印嗰個路標上所扮演嘅角色,表徵咗外在嘅預言信息.喺耶路撒冷遭圍困及毀滅期間逃脫嘅人,以及被擄嘅人,凸顯出品格正係喺圍城呢段預言時期嘅阿拉法路標上顯明.呢兩類人由兩個拉麥所代表.一類人向納什維爾發出警告,另一類人就拒絕咁做.
耶和華對佢講：「因此,凡係殺該隱嘅人,都必遭受七倍嘅報應.」耶和華就喺該隱身上立咗一個記號,免得任何遇見佢嘅人殺害佢.創世記 4:15.
叛逆的印記
該隱領受咗代表佢叛逆嘅印記.呢個叛逆嘅印記被理解為對人類嘅警告：任何人若殺害該隱,就會領受上帝七倍嘅審判.從某種意義上講,呢個印記可以理解為上帝為該隱提供嘅保護;但從預言嘅角度而言,呢個印記就同«聖經»最後一卷書中帶有警告意味嘅叛逆印記相對應.俄梅戛之書«啟示錄»中獸嘅印記,係由阿拉法之書«創世記»中該隱叛逆嘅印記所預表.該隱嘅印記所隱含嘅警告係：任何人若表現出同該隱一樣嘅品格,亦會遭上帝棄絕同審判.該隱身上嘅印記同獸嘅印記相對應,而呢個警告強調一項命令：唔可以仿效該隱殺害自己兄弟嘅叛逆行徑;呢種叛逆喺«啟示錄»中係以獸像來表徵.仿效該隱嘅行為,就係塑造該隱嘅像.該隱領受咗七倍嘅執行審判,而到咗由該隱起計嘅第六代,拉麥指出,自己重犯咗父親嘅罪,但佢所受嘅審判會係七十個七倍.
拉麥又對佢嘅妻子話：「亞大、洗拉,聽我嘅聲音;拉麥嘅妻子,要留心聽我嘅話：因為我殺咗一個傷我嘅人,又殺咗一個打傷我嘅少年人.若為該隱報仇要報七倍,為拉麥報仇就必報七十七倍.」創世記 4:23, 24.
上一節經文係上帝嘅話語中僅有三處以乘法形式表達數字嘅第一處.最後一處同第一處一樣.
彼得就走到耶穌面前,問：「主啊,我嘅弟兄得罪我,我應該饒恕佢幾多次？到七次嗎？」耶穌對佢講：「我對你講,唔係到七次,而係到七十個七次.」馬太福音 18:21, 22.
七十乘七等於四百九十,而喺神聖歷史中,有三段各長四百九十年嘅時期,每一段都代表一段寬容時期.聖所、列王同軍旅所對應嘅時期,各為四百九十年.列王嘅時期由公元前1097年掃羅受膏開始,一直延續至公元前607年尼布甲尼撒第一次圍城、但以理被擄之時.
為聖所劃定嘅四百九十年寬容時期,始於主前1006年所羅門聖殿嘅獻殿禮,一直延續至主前516年被擄歸回後重建聖殿嘅獻殿禮.至於軍旅,呢四百九十年則由主前457年起,直至主後34年.
由該隱嘅七倍審判警告信息同記號開始,直到拉麥嘅七十個七倍,所象徵嘅係一段為期四百九十年嘅寬容時期.該隱嘅記號所代表嘅悖逆,被描繪為逐步加劇,呢一點與上帝降下洪水嘅動機相符.
神見到人喺地上罪惡深重,佢哋心裏所懷嘅一切意念,終日都只係邪惡.耶和華後悔喺地上造咗人,心裏憂傷.耶和華話：「我要將我所創造嘅人從地面上除滅;無論係人、走獸、爬行之物,定係空中嘅飛鳥,都要除滅;因為我後悔造咗佢哋.」創世記 6:5–7.
該隱第六代嘅拉麥,被呈現為一類帶有標記嘅叛逆者,與塞特一系嘅拉麥形成對比.兩位拉麥嘅見證都標示出寬容時期嘅終結：一位藉着490呢個數字嘅表述,另一位則藉着佢嘅死亡.兩者都包含數字象徵,與得勝教會嘅三重構成直接相關.該隱一系嘅拉麥,對應君王、聖所同軍旅各自嘅490年時期,合共三段;塞特一系嘅拉麥,則蘊含對應先知、祭司同君王嘅七之印記.塞特一系嘅拉麥就係«啟示錄»第十四章三位天使中嘅第二位,而該隱一系嘅拉麥就係第三位天使,發出有關獸、獸像、印記同獸名數目嘅警告.«啟示錄»第十四章第9/11節指出邊啲人領受該隱嘅咒詛.
第三位天使跟隨佢哋而來,大聲宣告：「若有人拜獸同獸像,又喺額上或手上接受獸嘅印記,佢就必飲上帝烈怒嘅酒;呢酒毫不攙雜,倒喺祂震怒嘅杯中.佢必喺眾聖天使面前,同喺羔羊面前,受火同硫磺嘅煎熬.佢哋受痛苦嘅煙要上騰,直到永永遠遠;凡拜獸同獸像嘅人,以及所有接受獸名印記嘅人,日夜都得唔到安息.」啟示錄 14:9–11.
«啟示錄»15:2指明塞特一系嘅拉麥所代表嘅係邊啲人：
我又看見彷彿有一片摻雜住火嘅玻璃海;嗰啲勝過咗獸、獸嘅像、獸嘅印記,同獸名號嘅數目嘅人,都企喺玻璃海上,手持上帝嘅豎琴.啟示錄 15:2.
塞特一系嘅拉麥以自己嘅死亡標誌着門嘅關閉.該隱一系嘅拉麥則標誌着四百九十年寬容時期結束時門嘅關閉.該隱身上嘅記號應被視為一項警戒,叫人警惕一種顯出三項主要預言性特徵嘅品格.佢拒絕按照上帝嘅指示去敬拜上帝;佢因嫉妒而狂怒,並殺害咗自己嘅弟弟;第三,佢拒絕悔改.
該隱違反咗十誡第一塊法版上嘅誡命;第一塊法版界定人類同上帝嘅關係,第二塊法版則界定人類彼此之間嘅關係.佢叛逆嘅記號表明,佢係一個不法、毫不悔改嘅人.該隱同拉麥標示出第三位天使所對應嘅門關閉,而呢件事會發生喺即將來臨嘅星期日法案之時.以諾、瑪土撒拉、拉麥同挪亞代表一段歷史：呢段歷史由以諾所代表嘅第一位天使來臨開始,繼而係拉麥作為第二位天使來臨,再係瑪土撒拉作為午夜呼聲來臨,為拉麥嘅第二位天使信息賦予能力;隨後,挪亞作為第三位天使,標示出洪水時門嘅關閉.
拉麥喺洪水之前五年去世,這標示出喺即將臨到嘅星期日法令下,門關閉之前嗰段象徵性嘅五年.正喺拉麥以777歲之齡去世之時,得勝教會嘅蓋印工作就告完成.其後,喺方舟嘅門以超自然方式關閉之前七日,動物開始進入方舟.
瑪土撒拉死去嗰日,就係嗰七日嘅第一日.門關上之前最後嘅警告,係一個雙重信息：動物呈現眼前嘅景象,伴隨着一項預言嘅應驗;呢項預言喺歷來死去嘅人當中最長壽嗰位嘅一生中,一直被宣告.呢項預言蘊含喺瑪土撒拉呢個名字之中,意思係「當佢死去,嗰件事就會臨到.」
按照預言,人類最後嘅警告信息必然係雙重信息,正如動物遷徙嘅七天所表明嘅一樣;呢七天始於瑪土撒拉之死,而佢嘅死應驗咗以諾透過兒子嘅名字所宣告嘅預言.動物遷徙嘅七天表明,由瑪土撒拉之死同遷徙嘅動物所構成嘅雙重信息,就係第三位天使嘅蓋印信息.耶穌總係以起初嘅事闡明末後嘅事,而喺«啟示錄»第十八章,第三位天使同第四節嘅第二個聲音聯合,正如午夜呼聲同第二位天使嘅信息聯合一樣.最後嘅警告信息總係以對內同對外嘅信息形式呈現,正如«啟示錄»中各教會同各印之間嘅預言關係所表明嘅一樣.«但以理書»第十一章中最後嘅警告信息,就係北方同東方嘅信息.瑪土撒拉同遷徙嘅動物,就係挪亞時代最後嘅雙重警告信息.
帶有777呢個標記嘅拉麥之死,與圍城開始、以西結妻子去世嘅時點相對應.正喺呢個時點,由塞特一系所代表嘅忠信者受印,而由該隱一系所代表嘅人亦喺同一時點領受嗰個記號.以諾係從亞當起計嘅第七代;佢代表一段時期中嘅阿爾法路標,而喺呢段時期結束時,最後一代同第一代都由數字八所代表.兩位拉麥都標示出寬容時期嘅終結,而拉麥之死代表恩門喺圍城開始時已經關閉.
以諾係預言歷史嘅阿拉法,而按預言嘅必然要求,佢必須指明預言歷史嘅一個俄梅戛.呢個俄梅戛由嗰八個未嘗死味就從舊世界進入新世界嘅人所代表.以諾同嗰八個人喺到達新地之前,都未曾經歷死亡.舊世界喺動物遷移嘅嗰七日之間結束,而新世界就以七日無雨作為開始.之後,由十七日開始,一連五個月都落雨不止,直到五個月結束時嘅十七日,神先止住雨水.
五個月
«啟示錄»第九章有兩項關於五個月嘅見證,而章中有三項不同嘅時間預言.第一個五個月列明喺第五節;第二個五個月喺第十節,而三百九十一年零十五日則見於第十五節.第5、10同15節標明伊斯蘭教嘅時間預言,喺呢段預言時期嘅開端有兩項關於五個月嘅見證.第5節同第10節都標明一段五個月嘅時期,所以,按律上加律嘅方式,第五節同第十節相加就得出十五.所以,第一個五個月就係15,而三百九十一年零十五日就列明喺第15節.第5、10同15節嘅次序同結構標明兩個十五,而喺相加得出十五嘅前兩節經文中,有兩項一百五十年嘅時間預言.
第十五節提出三百九十一年零十五日嘅時間預言.基督將十五編織喺三節經文之中,並運用呢三節經文本身所列明嘅預言時間,將第五節與第十節相加所代表嘅數字15區分出來,好使呢個數字與第十五節相對應時,構成雙重嘅十五.然後,基督以十五日為呢三個彼此相連嘅預言作結.
本章嘅關鍵係627年嘅尼尼微之戰;五年之後,即632年,穆罕默德去世,第一個五個月預言亦由此開始.穆罕默德去世十年之後,波斯軍隊被殲滅,與穆罕默德所作嘅預測相符：波斯同羅馬兩大勢力都會被擊敗.因此,«啟示錄»第九章嘅歷史脈絡,係由波斯同羅馬之間嘅尼尼微之戰開始.其後五年,穆罕默德去世,第五節所述嘅一百五十年亦由此開始.再過十年,即642年,波斯喺納哈萬德之戰中被擊敗.伊斯蘭教稱納哈萬德之戰為「勝利之勝」.«啟示錄»第九章最初嘅十五年,代表一段先五年、後十年嘅時期.最後一項時間預言於1840年8月11日結束.事件發生前十日,約西亞・利奇發表咗佢經修訂嘅預測,預告奧斯曼帝國嘅霸權將會終結.«啟示錄»第九章所述伊斯蘭嘅最後十五日,藉住約西亞・利奇嘅工作,劃分為先五日、後十日,因為耶穌總係以開端闡明結局.
我哋會喺下一篇文章繼續探討呢啲事.




