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二十一号
从常献的祭被除掉、那使荒凉的可憎之物被设立的时候起,必有一千二百九十日.但以理书12:11.
自1844年10月22日起,对于那些希望按正意分解真理之道的人而言,“预言时间”的运用已不再是对预言的正确应用.第十一节中的1290年,应当在1844年之后被作为象征性的时期来应用;而这种1844年以后的应用,或者说一个不含“时间”要素的时期,必须保留关于真理的基础性认识,也就是1844年以前的认识.1290代表一个先30年、随后1260年的时期.1844年以前的理解是：从508年至538年的三十年,代表一个为敌基督自538年开始、直至1798年的统治作预备的时期.
“三十年的过渡”是保罗在«帖撒罗尼迦后书»中讨论的主题.保罗并未提及“时间”这一要素,但他指出,在那三十年间,异教让位于教皇制度的预言性特征.随后,教皇统治开始.这样的历史性理解在不涉及任何时间要素的情况下,辨识出圣经预言中第四王国向第五王国的过渡,接着是两次教皇血腥屠杀中的第一次;从而预表了第六王国向“龙、兽和假先知”的三重联合之过渡,以及第二次教皇血腥屠杀.
三十年的预备,随后进入一个预言性的时期,是上帝与选民之约的主要象征.在这三十年间两种权势的更替,接着是一千二百六十年的迫害,这与基督三十年的预备以及随后一千二百六十天的救恩相对应.敌基督三十年的预备是假冒基督三十年预备的.三十年结束之时,要么表明基督在祂受洗时得着权能,要么表明敌基督在538年得势.敌基督的得势来自前一个国度提供的经济和军事支持,而浇灌在基督身上的权能来自祂在三十年前所离开的前一个国度.
两个时期之间的分界以一次赋权为标志,而亚伯兰与保罗所提出的两个时期的分界,通过简单比较即可识别.在亚伯兰与保罗的三十年区分中,预备期是最初的三十年,代表立约的过程,这一过程赋予亚伯兰的后裔能力,使他们得以应验关于在埃及受奴役的预言.四百三十年还有进一步的象征性划分,因为在正确的应用下,最初的二百一十五年由神的代表与法老所表征.对于约瑟与前二百一十五年而言,是好的法老;对于摩西与后二百一十五年而言,则是坏的法老.
这种划分指出了两个四代的时期.第一组四代可以与第二组四代逐代对照,如此,约瑟与摩西——预言性的阿尔法与欧米伽——分别与一位阿尔法的良善法老和一位欧米伽的邪恶法老相对应.由这种平行的考察可以得到极大的启示,但我此处只是指出,亚伯兰对第四代的预言,表明在那430年里关于四代有两个见证.四代的双重呈现见于创世记第四章和第五章的家谱.当我们把该隐和塞特视为世系列举的起点时,我们发现从塞特到挪亚共有八代,而将其从中间一分为二,就呈现为两个四代的时期.这一点在塞特和该隐各自的八代世系中都可以看见.
第四、第五章中的家谱都以挪亚作为各支家系的终点.挪亚是上帝与人类立约的象征,其记号是彩虹.亚伯兰是上帝与被拣选的子民立约的象征,其记号是割礼.这两个约始终相连;创世记第十一章在记述了挪亚洪水之后的巴别塔,便列出了通向亚伯兰的家谱.在那一段中是十代,而不是八代.在通向亚伯兰的段落与通向挪亚的段落中,挪亚之约和亚伯拉罕之约都被呈现出来.
在第十一章中那段论及选民的段落里,我们发现其中的两代充满着极大的光明.
希伯活到三十四岁,生了法勒.希伯生法勒之后,又活了四百三十年,并且生儿养女.法勒活到三十岁,生了拉吴.创世记11:16-19.
对希伯的提及,是后来被认定为“希伯来”一词的希伯来语词汇的首次出现.在一个被拣选之民的家谱中,十代后裔之一名叫“希伯来”,这正是这群被拣选之民将被称为的名称.在三处经文中,“希伯”和“法勒”被用来标示被拣选的希伯来族的分界.“希伯”的意思是“跨越”或“跨越的人”,并且是“希伯来”一词的词根.亚伯兰象征那些从巴比伦跨越到应许之地的人.“法勒”的意思是“分裂”或“分开”,正如«创世记»10:25所记载的,在法勒的日子,“地就分开了”.
对于愿意按正意分解真理之道的人来说,希伯和法勒代表着一个先知性的分界.挪亚的家谱产生了两条各有八人的谱系,代表两组四代;在埃及的四百三十年也是如此.创世记第十一章的家谱则以十为数,而非八,因为那是选民的家谱.选民被分为两组各五人,因此与十童女的比喻相呼应;那是关于神约民的比喻.
在那被拣选之民的家谱中,法勒的名字及其历史上的应验,代表把聪明或愚拙的童女分为两等,正对应圣经历史上在巴别塔那里地被分开的时刻.在这十人的名单中,法勒排在第五位,因为那是十的中心.希伯这位希伯来人,由亚伯兰所预表,代表一位在半夜的呼声把两等人分开之时跨越而成为聪明童女的愚拙童女.希伯在名称上是第一个“希伯来人”,他代表亚伯兰,这位在盟约上成为第一个“希伯来人”的人.当主呼召亚伯兰从巴比伦出来时,这就预表了半夜呼声的信息;那是第二位天使的信息得以加力,呼召人们从巴比伦出来.
十童女的比喻以希伯和法勒来呈现,希伯与法勒代表一个出来的呼召,就在法勒的分界线关闭恩典之门之前.在预言性的关系上,希伯在法勒之后活了四百三十年,而法勒又活了三十年.亚伯兰三重之约的第一步由希伯与法勒所代表.亚伯兰,将希伯与法勒作为两类人之间的分界线.保罗对亚伯兰预言的增补,就是法勒对希伯预言的增补.希伯宣告四百年,但法勒指出四百三十年.因此,法勒代表保罗;保罗在四百年上加添三十年,而保罗的事工乃是指认圣经预言中的“法勒”.保罗所指认的圣经预言中的“法勒”,代表着这个民族从字面转向属灵的分割.
从闪到法勒共五代,从拉吴到亚伯兰也是五代.
他对亚伯兰说：你要确实知道,你的后裔必在不属他们的地寄居,也要服事那地的人;那地的人要苦待他们四百年.创世记 15:13.
如今,应许是向亚伯拉罕和他后裔所作的.他并不是说“并且向众后裔”,像是指着许多人,乃是指着一个人,说“并且向你那后裔”,这后裔就是基督.我是这样说：神在基督里从前所立并且已经确认的约,四百三十年以后才来的律法,不能废掉,使应许落空.因为产业若是出于律法,就不再是出于应许;但神是凭着应许赐给亚伯拉罕的.加拉太书 3:16-18.
三十岁
耶稣开始祂的事工时三十岁.
耶稣自己开始时,年纪约三十岁,（人以为）他是约瑟的儿子;约瑟是希里的儿子.路加福音 3:23
约瑟三十岁的时候,开始在埃及为法老效力.
约瑟三十岁的时候,站在埃及王法老面前.约瑟从法老面前出来,走遍埃及全地.创世记 41:46.
先知以西结开始他的事奉时三十岁,他的事奉持续了二十二年.
当三十年四月初五日,我在迦巴鲁河边,被掳的人中,天就开了,我看见神的异象.以西结书 1:1.
以西结在他的著作中对历史的引用比任何其他先知都多.在以西结的著作中,有十三处直接提到可确定的日期;而圣经学者和历史学家在无意中证实,他的先知职事持续了二十二年,尽管他们并不知道二十二是十四万四千的象征.
大卫王登基时年三十岁,他作王四十年.
大卫三十岁登基,作王四十年.在希伯仑作犹大王七年零六个月;在耶路撒冷作全以色列和犹大之王三十三年.撒母耳记下 5:4,5.
大卫在位四十年是一个象征性的数字,而“四十”的时期类似于亚伯兰和保罗的四百三十年,因为这四十年被分为两部分（七年半和三十三年）.大卫在位四十年的这两个阶段还有一个额外的预言之谜,因为另一个圣经见证把这两段记为七年和三十三年.撒母耳记下中那多出的六个月代表什么？七年半和三十三年如何等于四十年？有六个月的重叠,必定代表一个预言性的真理.
大卫在以色列作王共四十年：在希伯仑作王七年,在耶路撒冷作王三十三年.列王记上 2:11
22是一个象征性的数字,代表神性与人性的结合,而以西结的事工持续了二十二年.约瑟的十四年被分为两个七年期,基督的盟约周被分为两个相等的1260天期,而大卫作王四十年也被分为两个时期,并且还有一个额外的符号连接这两个时期.
耶稣是先知、祭司和君王.在末后的日子,他要高举他凯旋的教会如同旌旗;这教会由基督所代表——这位先知、祭司和君王将他的神性与人（由先知以西结、祭司约瑟和君王大卫所代表）联合.这四个象征代表那座被加热到比平常高七倍的火炉中的三位义人,随后又出现了第四位,他好像神的儿子.全世界都在尼布甲尼撒的金像庆典上被代表,他们都看见了由一位属人的先知、一位属人的祭司和一位属人的君王组成的凯旋教会,并由第四位神圣者所扶持.
撒但已经掳去全世界.他设立了一个偶像的安息日,似乎赋予它极大的重要性.为着这个偶像的安息日,他把基督教世界对主的安息日的敬拜偷走了.世界向一种传统、向人所制定的诫命下拜.正如尼布甲尼撒在杜拉平原竖立他的金像,从而高举自己;同样,撒但也在这个虚假的安息日上高举自己,并为这假安息日盗用了天国的外衣. 评论与先驱,1898年3月8日.
数字四
在预言层面,40是亚伯兰的400的十分之一,而4是40的十分之一.任何在数字4中所见的预言特质,都必须与40的象征意义相一致,而40的象征意义又必须与400的象征意义相一致.在语境中,4往往代表“全球范围”,这是一个熟悉的理解,但它也代表“一个渐进过程”,并且在某些语境中代表“渐进性的毁灭”.
七枝号角中的前四枝,代表西罗马的逐步毁灭.位于君士坦丁堡的东罗马最终以臣服于四位奥斯曼苏丹而告终.一步一步地,东、西罗马在四个时期内逐渐解体,这四个时期由四枝号角所代表;与此同时,它们也被第五、第六号角所代表的伊斯兰势力所击垮.这两条脉络共同标示出罗马在四个时期中的衰落,而与伊斯兰之间不断升级的战争,则在伊斯兰的四位苏丹取得对该王国的至上统治时走向最终覆灭.东西方的历史始于公元330年君士坦丁对帝国的分割.
西罗马的四个号筒始于公元330年,而第五、第六号筒代表使东罗马倾覆的权势;东罗马也始于公元330年.东罗马与西罗马都为在公元538年将教皇权安置在地上的宝座上作出了贡献,因此西线与东线这两条线预表美国的两只角,而美国将在星期日法令之时把教皇权重新安置在宝座上.在预言的关系中,西罗马象征教权,东罗马象征政权.
在西罗马和东罗马衰亡的历史之中,教皇罗马的历史得以呈现.自以弗所所代表的门徒时期的教会开始,前三个教会引向第四个教会,而第四个教会就是538年至1798年的教皇制度.在«启示录»第十三章中,教皇权被指明在其1798年的致命伤于星期日法令之时得以医治之后,将统治四十二个月.1844年之后,“不再有时日”,所以四十二个月是一个象征,指从星期日法令到米迦勒站起来之间的逼迫时期.先驱们认为,教会、印和号筒代表彼此并行的三条历史线.把西罗马的预言见证叠加在东罗马的那条线和教皇罗马的那条线上,并不是米勒派所采用的预言应用,但这种做法并不与他们既定的理解相矛盾.
一条线接着一条线,把前四个号筒叠加在第五和第六号筒所代表的历史之上,然后再叠加上前三个教会的那条线,它们通向由第四个教会所代表的教皇迫害时期.第一条线上是四个号筒,第二条线上是四位苏丹,第三条线上是四个教会.数字“四”代表全球性,但它也代表对世俗或宗教权势的渐进性毁灭.其所代表的含义取决于上下文.
当星期日法令出台之时,教皇权力得以恢复.教皇制度第一次被赋权之前,有三十年的预备期.在前四间教会中,第四间是教皇制度,第一间是门徒时期的教会,即以弗所.基督教会的前三个世代引向第四间教会——推雅推喇,由耶洗别所代表.到了推雅推喇的时候,在538年,奥尔良会议上颁布了星期日法令;从而表明,当1798年的致命伤得以医治时,美国会有星期日法令.
从1798年到美国的星期日法令这段历史,由前四间教会所代表.第四间教会推雅推喇,代表星期日法令以及随之而来的教皇迫害.第一间以弗所教会——那失去起初爱心的教会——在四步渐进式毁灭的终点,也就是推雅推喇的星期日法令处告终.引向推雅推喇之星期日法令的那一代,是别迦摩的第三代.推雅推喇代表从星期日法令直到恩典时期结束,而别迦摩则代表第三代的妥协,这种妥协为推雅推喇预备道路.别迦摩的第三代及其所代表的妥协,首先在君士坦丁时期得以应验;他在公元321年颁布了第一道星期日法令.美国起初如以弗所的羔羊,但当它把推雅推喇重新扶上宝座时,它就说话像龙.
美国的渐进性毁灭由«启示录»的前四个教会所代表.圣经预言中的第六个王国的渐进性毁灭,发生在通向主日法令的四代人之中;到那时,地上的兽要像龙一样说话.最后一代由龙所代表,龙是一种爬行动物,正如在伊甸园中那样;因此,施洗约翰和耶稣都称古代以色列的最后一代为“毒蛇的种类”.
第四个也是最后一个世代,要么是代表十四万四千人的“蒙拣选的世代”,要么是与之相对的“毒蛇的种类”.一类已经形成了基督的形象,另一类则形成了兽的形象,也就是蛇的形象.“毒蛇的种类”在神的话语中被直接陈述了四次.每一次提及的上下文都不同.
他看见许多法利赛人和撒都该人来到受他的洗,就对他们说：“毒蛇的种类！谁指示你们逃避将来的忿怒呢？”马太福音 3:7
如果“毒蛇的种类”只不过是对约翰不喜欢的两派人的一些贬损性称呼,那么这个说法就没什么可说的了.但在神的话语中,每一个字句都是神圣的,所以约翰是在给撒都该人和法利赛人贴上一个特定的称号.这个称号的含义由它出现的那段经文的语境以预言性的方式加以界定.在那段经文里,先是说明约翰正在履行他的事工,随后撒都该人和法利赛人才登场.开头几节经文把约翰认定为以赛亚所说的“在旷野呼喊者的声音”.
那时,施洗的约翰出来,在犹太的旷野传道,说：“你们要悔改,因为天国近了.”
因为这就是先知以赛亚所说的那人,他说：
在旷野有人声喊着：预备主的道,修直他的路.
这位约翰身穿骆驼毛的衣服,腰间束着皮带;他的食物是蝗虫和野蜜.
那时,耶路撒冷、犹太全地以及约旦河一带地方的人都到他那里去,在约旦河里受他施洗,并承认他们的罪.但他看见许多法利赛人和撒都该人来他那里受洗,就对他们说：“毒蛇的种类啊！谁指示你们逃避将要来的忿怒呢？”马太福音3:2-7.
古代以色列的最后一代被一位从旷野出来的先知称为“毒蛇的种类”.约翰是那位先知,他履行了玛拉基所说的“使者”的角色,为“立约的使者”预备道路;他也正是以赛亚所指认的“在旷野呼喊的声音”.
如果我们把“叶子”视为一种象征,就会发现它们代表“自称”.第一次提及是在亚当和夏娃那里,他们用无花果叶遮盖自己的不义.他们先前穿着光明的衣裳、公义的衣裳,但当那衣裳不在了,他们才意识到自己像老底嘉人一样赤身露体;这些人以为只要躲在“自称之叶”后面,一切就会没事.接下来在这段经文中,约翰直言反对老底嘉的犹太人倚靠亚伯拉罕的血统得救,因为他们的自负不过是空洞的自称之叶.一个人的衣裳表明他是谁.
树是人和列国的象征;而果实、枝子、种子、土壤、水、根,当然还有叶子,都各自代表特定的预言性象征,但这些意义中的每一项,都与不同预言脉络中采用的、共同构成“树”的其他象征相互关联.当然,树最初的预言性象征是,它代表一场生死考验.
约翰的信息借着他所穿的衣服和他所吃的食物被彰显出来.先知性的食物,例如古代以色列初期的吗哪,或末后的天上之粮,必须吃下.这食物代表一条先知性的考验信息,必须吃下,因为它是基督的肉和他的血.约翰所穿的衣服与他所吃的食物,标明了为基督预备道路的信息与使者.约翰预表那位最终的使者,他为基督预备道路;而基督就是那位约的使者,在星期日法令时将忽然来到他的殿.当那事发生时,愚拙的童女——她们也是老底嘉人和稗子——便代表了那些自称为亚伯拉罕合法立约子民的最后第四代,正如约翰从旷野显现时的法利赛人和撒都该人一样.
约翰穿着骆驼毛的衣裳,系着一条带有挽具附件的皮革腰带,像家畜配轭时使用的那种.他吃东西,因此他的信息是关于蝗虫,蝗虫在经文中是伊斯兰的首要象征,他又把他关于伊斯兰的信息与蜂蜜混合在一起.
以色列家给它起名叫“吗哪”.它像芫荽种子,色白,味道像用蜂蜜做成的薄饼.出埃及记 16:31.
吗哪是神的话语的象征,它尝起来像蜂蜜;先知们把那味道视为信息的滋味,并被描绘为把它吃下去.约翰带来了伊斯兰的信息,其象征是蝗虫,以及由骆驼皮和骆驼毛制成的腰带.蝗虫和骆驼都是伊斯兰的象征.那伊斯兰的信息与神的话语的光照混合在一起,而神的话语被描绘为“蜂蜜”.
于是约拿单说：我父亲使这地遭难.请看,我的眼睛因尝了这一点蜂蜜就明亮了.撒母耳记上14:29.
约翰并非仅仅传达伊斯兰的信息;他像以利亚一样出自旷野.而且约翰吃的不是蜂蜜,而是野蜜,因为他与基督一样,并未受过当时那些机构的训练;那些机构自有他们“蜂蜜般”的信息,正如法利赛人和撒都该人的酵所代表的那样.约翰吃的是来自旷野的蜜,因为他是在当时宗教体制之外受圣灵训练的.那个时期常见的腰带带有一种铰链式装置,人们会把自己的骆驼毛衣服系在其上.这个铰链象征约翰,他是从地上的圣所转向天上圣所的枢纽.
先知约翰是两个时代之间的连接纽带.作为上帝的代表,他站出来,指明律法和先知与新约时代的关系.他是较小的光,随后将有更大的光出现.约翰的心思意念被圣灵所光照,使他可以照亮他的百姓;然而,从耶稣的教训和榜样所发出的那光,照在堕落人类身上的清晰程度,是从未有过、将来也不会有任何其他光能够达到的.借着那些如同影儿的祭祀所作的预表,人们对基督及其使命的认识不过是朦胧的;甚至连约翰也未能完全领会借着救主所赐的将来不朽的生命.——«历代愿望», 220.
约翰的枢纽之衣正是在基督受洗的那一刻被引入;那次受洗是一个转折点,而这一转折点由约翰施洗的地方所象征.那地方名叫伯大巴拉,意为“渡口”,正是古代以色列人走出旷野进入应许之地的地方,正如约翰所做的那样.
当然,十四万四千人的运动正是约翰所代表的,但我们只是指出,当耶稣受洗时,他和约翰把那一代人称为“毒蛇的种类”.耶稣来是要高举上帝十诫的律法,并且他默示了圣经中的每一句话;所以,当他称古代以色列的末代为“毒蛇的种类”时,他非常清楚,第二条诫命指出,审判是在第三、第四代中施行的.
第三和第四代代表一种渐进的审判,这个审判在第四代结束,而第四代就是毒蛇的世代.基督的受洗预表9/11.从那时起,老底嘉的基督复临安息日会已经进入其最后一代.约翰给法利赛人和撒都该人的信息就是老底嘉的信息.
但当他看见许多法利赛人和撒都该人来受他所施的洗时,就对他们说：
毒蛇的後裔啊,誰警告你們逃避將要來的忿怒？
所以要结出与悔改相称的果子;也不要自己心里说：“我们有亚伯拉罕为父.”
因为我告诉你们,神能从这些石头中给亚伯拉罕兴起子孙.
现在斧子已经放在树根上了;凡不结好果子的树,就要砍下来,丢在火里.我用水给你们施洗,使你们悔改;但那在我以后来的,能力比我更大,我连给他提鞋也不配;他要用圣灵和火给你们施洗.他手里拿着簸箕,要扬净他的禾场,把麦子收进仓里,却用不灭的火烧尽糠秕.
当下,耶稣从加利利来到约旦河,到约翰那里,要受他的洗.马太福音3:7-13.
耶稣从加利利来,这象征着一个转折点,与约翰的腰带-铰链以及Bethabara的含义相一致.约翰预备道路的工作,那时转变为基督确认盟约的工作.三十年的预备已经结束,十字架前后三年半的时期开始了.
约翰的信息是对耶路撒冷被毁之时将要降临的忿怒的警告,这一毁灭也象征着世界的终结和末后的七灾.那警告信息被置于伊斯兰教的语境之中,并由一位男子传达;他不仅应验了«玛拉基书»中“预备道路的使者”和«以赛亚书»所说“在旷野呼喊的声音”,也应验了以利亚的信息,因为约翰的衣着与以利亚相似,正如约翰的信息与以利亚的信息相呼应.
他对他们说：“那上前来迎见你们,告诉你们这些话的人,是怎样的人？”他们回答说：“他是一个浑身多毛的人,腰间束着一条皮带.”他说：“是提斯比人以利亚.”列王纪下 1:7、8.
如果他们问的对象是约翰,而不是以利亚,“他是怎样的人？”他们会得到这样的回答：“他是个多毛的人,腰间束着皮带.” 约翰整整六个月的事工,体现在那段经文中;在那里,那最终的第四代被明确地指认并加以界定.向他们发出的老底嘉信息,直接抨击他们自称为神立约子民的身份,并以斧子砍在树根上的画面警告他们即将临到的忿怒.这信息还包括：基督将完成由约翰开始的试炼过程.后来在马太福音中,耶稣也称犹太人为“毒蛇的种类”,并从约翰砍倒树的主题接续下来,解释其中的缘由.
或者把树认定为好,果子也会好;或者把树认定为坏,果子也会坏,因为树是凭着它的果子被认出来的.毒蛇的后代啊,你们既是恶的,怎能说出良善的话呢？因为心里所充满的,口里就说出来.善人从心里善的宝库里发出善来,恶人从心里恶的宝库里发出恶来.我告诉你们,人所说的每一句闲话,在审判的日子都要交账.因为你要因你所说的话被称义,也要因你所说的话被定罪.马太福音12:33-37.
按第二条诫命,审判之日在第四代.审判是根据我们所说的信息,而这信息出自我们的心.正是我们所说的信息,辨明我们是彼得所称的“被拣选的族类”,还是“毒蛇的种类”.在一个试炼过程的结束时,这两类人都会显明出来;那时基督如同拿着扫帚的人,清扫他的地板.正如十童女比喻中的油一样,这信息所代表的,要么是邪恶的心,要么是良善的心.基督的论述还指出,这“毒蛇的种类”——也就是第四个、也是最后一个世代——求看神迹,而他们所能得到的唯一神迹就是约拿的神迹.
于是,一些文士和法利赛人回答他说：“夫子,我们想看你行一个神迹.”他却回答他们说：“邪恶而淫乱的世代寻求神迹,除了先知约拿的神迹以外,绝不再给这世代什么神迹.因为约拿怎样三日三夜在鲸鱼的腹中,人子也要这样三日三夜在地里.尼尼微的人要在审判的时候与这世代一同起来,定这世代的罪,因为他们听了约拿的宣讲就悔改了.看哪,比约拿更大的在这里.南方的女王要在审判的时候与这世代一同起来,也要定这世代的罪,因为她从地极而来,要听所罗门的智慧.看哪,比所罗门更大的在这里.”马太福音 12:38-42.
基督称犹太人为毒蛇的种类,并把约拿的信息和所罗门智慧的信息作为审判的例证.耶稣藉着上下文,并以两个见证,表明毒蛇的种类就是第四代,因为审判是在第四代施行的.
十四万四千人是末世的旌旗,或记号,正如上帝的律法和安息日也是如此.约拿的记号是复活的记号;在基督的年代,对犹太人来说,这就是他的洗礼——当圣灵降临,以鸽子的形象显现之时.“约拿”的意思是“鸽子”.约拿、启示录的约翰、但以理、约瑟和拉撒路代表那十四万四千人,他们从在街上死了三天半之后复活.届时,他们要从老底嘉转变为非拉铁非,于是成为那出于七个之中的第八个.约拿象征洗礼,因为他被抛入水中,并在被大鱼吞下时象征性地死了.随后他复活了;约翰也是如此,当他被从沸油中取出之时;但以理也是如此,当他从狮子坑中被领出来之时;约瑟也是如此,当他从坑里被拉上来之时;拉撒路也是如此——他是基督时期的盖印神迹.犹太人看不清由基督复活所呈现的约拿的记号,正如复临运动看不清9/11的记号——而那正是约拿的记号.
我们将在下一篇文章中继续讨论这些话题.
当下要临到上帝的子民,不论近处或远方的警告,就是第三位天使的信息.凡寻求明白这信息的人,在主的引导下,不会那样应用上帝的话,以致动摇根基、移去信仰的柱石——正是这信仰成就了今日的基督复临安息日会.随着我们沿着上帝的话语所启示的预言之路向前推进,那些按次序展开的真理,直到今日仍是真理,是神圣、永恒的真理.那些在我们过往经验的历史中一步一步走过这段路、在预言中看见真理之链的人,都预备好接受并顺从每一线亮光.他们祈祷、禁食、寻求,像寻找隐藏的珍宝那样发掘真理;我们知道,圣灵一直在教导并引导我们.许多理论被提出,看似有几分真理,却与被误解、误用的经文混杂在一起,因此导致危险的谬误.对于每一点真理是怎样被确立的,以及怎样蒙上帝的圣灵加以印证,我们都十分清楚.而与此同时,总有声音在说：“这里有真理.”“我有真理,跟从我吧.”但也有警告说：“你们不要随从他们.我没有差遣他们,他们却自作主张奔走.”（见耶利米书23:21.）
主的带领是分明的,祂对何为真理的启示极其奇妙.天上的主上帝将各个要点一一确立.那时为真理的,今日仍是真理.然而各种声音不绝于耳——“这才是真理.我有新亮光.”但是这些在预言方面的新亮光,却表现在误用上帝的话语,使上帝的子民失去可系之锚,漂流无靠.若研读圣言的人能把上帝在带领祂子民的过程中所启示的真理领受并运用,消化吸收,并把它们带入实际生活,他们就会成为活的光明渠道.可是那些立志去研究出新理论的人,却把真理与错误混杂在一起;在极力凸显这些东西之后,已表明他们并未从神圣的祭坛点燃自己的烛光,而那灯已在黑暗中熄灭.精选信息,第二册,103、104.




