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但以理書中嘅「常獻的」一詞,威廉・米勒曾認明其乃異教羅馬,或異教主義,嘅象徵;然而喺
末後嘅日子,佢卻成為拒絕威廉・米勒根基真理嘅象徵.呢一點表明一場背道嘅終局;呢場背
道始於1863年,當時人拒絕咗米勒對利未記二十六章摩西所講「七次」嘅理解.當復臨信仰
拒絕將「常獻的」正確指認為異教主義之時,佢哋就將撒但嘅象徵轉變為基督嘅象徵.以賽亞
指出,呢項工作乃係將事物顛倒.對「常獻的」之拒絕,喺1930年代（復臨信仰第三代）被正
式確立;但自1901年（復臨信仰第二代）起,呢一問題已經成為爭議.正如古代以色列一樣,對
真理漸進式嘅拒絕,最終導致接受一種包含不可赦免之罪要素嘅錯誤.

對於那些吹毛求疵的猶太人而言,不可赦免的罪,乃係喺佢哋將基督所行嘅作為認定為撒但嘅
作為之時被表明出嚟.古代以色列乃係現代以色列最首要嘅預表,而現代以色列正正做咗同一
件事,只不過係倒轉咗.佢哋將撒但嘅作為（異教）攞嚟歸於基督.古代以色列嘅悖逆,亦包括
佢哋揀選撒但作為佢哋嘅王.

彼拉多聽見這話,就帶耶穌出來,到一個地方,名叫鋪華石處,希伯來話叫厄巴大,在那裏坐
堂.那日是逾越節的預備日,約有午正.彼拉多對猶太人說：「看哪,你們的王！」他們卻喊
着說：「除掉他！除掉他！把他釘十字架！」彼拉多對他們說：「我可以把你們的王釘
十字架嗎？」祭司長回答說：「除了該撒,我們沒有王.」於是彼拉多將耶穌交給他們去
釘十字架.他們就把耶穌帶了去.約翰福音 19:13–16.

彼拉多乃異教羅馬的代表,而懷愛倫姊妹指出,啟示錄第十二章中那被逐出天庭的龍乃是撒但
;但在次一層意義上,這龍亦是異教羅馬.因此,那龍乃由「常獻的」所表徵.古以色列背逆的終
局,就是當他們公開宣稱：「除了該撒,我們沒有王」之時;這乃表明他們公開聲稱自己是其
王的臣民,而他們的王就是撒但.這種背逆上帝為王的行徑,始於先知撒母耳的日子;當時他們
棄絕上帝作他們的王,反而要求賜給他們一位人的王,好使他們可以像列國一樣.

於是,以色列的眾長老都聚集,來到拉瑪見撒母耳,對他說：「看哪,你已經老了,你的兒子
不行你的道;現在求你為我們立一個王治理我們,像列國一樣.」他們說：「給我們一個王
治理我們.」這話使撒母耳不喜悅.撒母耳就禱告耶和華.耶和華對撒母耳說：「凡百姓向
你所說的一切話,你只管聽從;因為他們不是厭棄你,乃是厭棄我,不要我作他們的王.自從
我領他們出埃及的那日起,直到今日,他們常常離棄我,事奉別神;他們向你所行的,也是照
着他們一向所行的.」撒母耳記上 8:4–8

古代以色列從未認識到,佢哋已經棄絕咗上帝;亦都冇察覺,佢哋對屬地君王嘅渴求,終必發展
到一個地步,令佢哋將彌賽亞釘十字架,並揀選撒但作佢哋嘅王.佢哋嘅悖逆,被佢哋自己自以
為義嘅觀念遮蔽咗眼目;佢哋以為,縱然棄絕咗上帝,自己仍然係蒙揀選嘅子民,因為歸根究底,
佢哋認定,上帝喺撒母耳之後,仍然維持住一個神聖嘅先知職事.

佢哋誤解咗先知嗰種先知性職事,以為上帝先知嘅臨在就證明佢哋係上帝所揀選嘅子民.佢哋
睇唔見自己其實遠離上帝,而先知乃係努力引領佢哋歸回上帝;因為佢哋將先知嘅作為解讀為



上帝引導嘅證據.儘管如此,佢哋仍然不斷拒絕一切所差遣到佢哋嗰度嘅先知信息.同樣嘅迷
惑亦臨到咗一八六三年嘅復臨信仰運動.

基督復臨安息日會拒絕了那場藉着威廉米勒之職事所聚集起來的運動,並且就在他們拒絕由
以利亞（威廉米勒）所傳遞、關於「七次」之摩西信息的同一年,選擇成為一個依法註冊的
教會.也就在那一年,他們製作了一幅冒牌的先知圖表;那圖表已再不能被閱讀,也再不能如哈
巴谷書二章三節所說那樣「說話」,因為它需要一份講義來加以解釋.哈巴谷的圖表本身照其
原樣便可被閱讀,因此它們能夠「說話」.

復臨信徒拒絕對他們於1863年所作之選擇作任何自我省察;畢竟,他們中間有那位女先知,這
就證明他們乃是«啟示錄»中所指認、擁有預言之靈的餘民.他們顯出了與古代以色列同樣的
靈與態度;而那始於拒絕米勒所發現之第一顆寶石的悖逆,最終也導致他們連米勒對「the
daily」這顆寶石的辨識一併加以拒絕.

現代以色列拒絕咗米勒對「常獻的」嘅理解;喺佢嘅理解之中,「常獻的」乃係異教羅馬嘅象
徵,而異教羅馬又係撒但嘅象徵;反之,現代以色列卻聲稱「常獻的」乃係基督嘅象徵.換言之,
現代以色列揀選接受一個屬撒但嘅象徵,作為基督嘅象徵.正如古代以色列曾宣稱,除咗該撒
之外,佢哋冇王;而該撒乃係異教羅馬嘅代表,亦即撒但嘅象徵.

就預言嘅應用而言,呢個選擇要求現代以色列必須重新界定«但以理書»第七、第八同第九章;
呢幾章正係由烏萊河所代表,亦係米勒派歷史中知識嘅增長.佢哋將被迫更改呢幾章,因為第
八章直接三次提及「常獻的」.

喺烏萊河異象被揭開之歷史所迫使之下,米勒派除咗基督再臨並建立祂永遠嘅國度——正如
但以理書第二章所表明——以先,睇唔到地上仲會有其他國度.因此,佢哋將羅馬嘅第四國視
為一個具有兩個層面嘅國度.而呢兩個層面,正正喺但以理書第七章同第八章裏面直接被表明
出嚟.但以理指出,佢喺第八章所領受嘅異象,係要連繫第七章嘅異象一同去理解.

伯沙撒王在位第三年,有異象現與我,就是我但以理;是在先前所現與我的異象之後.〈但以
理書 8:1〉

那「起初向」但以理「顯現」的異象,就是第七章的異象.

巴比倫王伯沙撒元年,但以理在床上作夢,見了腦中的異象;他就把這夢寫下來,述說其中事
的總意.Daniel 7:1.

呢兩個異象代表咗«聖經»預言之諸國度嘅兩個層面;呢啲國度首先已經喺但以理書第二章中
有所表述.巴比倫、瑪代—波斯、希臘同羅馬呢四個國度,喺第七章再一次重述,及後又喺第
八章再次出現;但其間對四國之政治層面與其宗教層面作出咗區分.喺但以理書第七章,諸國
度以猛獸為表徵;但喺第八章,同樣嘅國度則以聖所之祭牲呈現.但以理渴望明白第七章嘅異
象,而加百列就嚟到佢嗰度,向佢講解.

我但以理靈裏愁煩,身中驚惶;我腦中的異象使我困擾.我就近前問那一位侍立者,要曉得這
一切的真情.於是他告訴我,使我知道這些事的講解.這四個大獸就是四王,將要從地上興起
.然而,至高者的聖民必要得國,承受這國,直到永永遠遠. 但以理書 7:15–18



但以理得知,嗰四隻獸乃係四個屬地嘅國度;依照«但以理書»第二章所啟示,呢四個國度將會
一直存在,直到上帝永恆嘅國度被建立.喺上帝永恆嘅國度來臨之前,必先有四個屬地嘅國度;
正如第二章所象徵嘅,嗰塊由山而出、非人手鑿出,並且充滿全地嘅石頭所代表一樣.

懷姊妹論到«啟示錄»第十三章中嗰隻地上獸嘅時候,佢將米勒派對嗰四個國度嘅理解,大大推
進,遠超米勒派原有嘅領會.

「到咗呢一點,另一個表號又被引入.先知話：『我又看見另有一個獸從地中上來;牠有兩
角如同羊羔.』第11節.呢個獸嘅外貌,同埋佢興起嘅方式,都顯示出佢所代表嘅國家,與前
面各個表號所呈現嘅並不相同.嗰啲曾經統治世界嘅大帝國,喺先知但以理面前,都被呈現
為猛獸;當時『天之四風陡起,颳在大海之上.』但以理書 7:2.喺«啟示錄»第十七章,一位天
使解釋,眾水係代表『多民、多人、多國、多方.』啟示錄 17:15.風乃係爭戰嘅象徵.天之
四風颳在大海之上,代表藉着征服同革命而取得權勢之諸國所經歷嘅可怕景象.」«善惡
之爭»,439.

呢啲獸象徵住各國掌權之時所完成嘅征服.掠食嘅獸喺預言上代表一個國度喺政治、經濟同
軍事上嘅權勢.喺«但以理書»第二章同第七章所代表嘅同樣國度,喺第八章亦都有所代表;但
喺嗰度,佢哋都係同源自神聖所嘅元素聯繫埋一齊,因而代表呢啲國度嘅宗教層面,因為佢哋
全都係政教合一.

伯沙撒王在位第三年,有異象向我但以理顯現,是在先前向我顯現的異象之後.我在異象中
觀看;我觀看的時候,我身在書珊城宮中,就是在以攔省;我在異象中觀看,見自己在烏萊河
邊.我就舉目觀看,見有一隻公綿羊站在河前,有兩角;兩角都高,這角卻比那角更高,更高的
是後長的.我見那公綿羊向西、向北、向南牴觸;獸在牠面前都站立不住,也沒有能救脫脫
離牠手的;牠任意而行,自高自大.我正思想的時候,看哪,有一隻公山羊從西而來,走遍全地,
腳不沾塵;這山羊兩眼當中有一顯著的角.牠往那站在河前、我所看見有兩角的公綿羊那
裏去,憑着猛烈的忿怒向牠直奔.我見牠走近公綿羊,就向牠發烈怒,擊打公綿羊,折斷牠的
兩角;公綿羊在牠面前毫無抵抗之力,牠將公綿羊摔倒在地,用腳踐踏;沒有能救這公綿羊脫
離牠手的.因此,這公山羊極其強大;牠正強盛的時候,那大角折斷了;在角根上,向着天的四
方長出四個顯著的角.但以理書 8:1–8.

第八章以但以理確認自己當時乃活喺聖經預言第一個國度（巴比倫）嘅歷史之中開始;然而,
佢所見嘅異象並冇指出任何用以代表巴比倫嘅象徵,因為異象乃由代表地上第二個國度瑪代
波斯嘅公綿羊開始.巴比倫缺少象徵,乃係有意為之,因為巴比倫嘅一個主要特徵,就係佢代表
一個被廢去、其後又被恢復嘅國度,正如尼布甲尼撒以獸形生活嘅「七期」所表明嘅一樣.喺
嗰「七期」之中,一個屬靈巴比倫（教皇制）嘅要素亦被表明出嚟,因為教皇制就係嗰個被遺
忘七十個象徵性年日嘅國度;喺其間,佢受咗致命嘅傷.至於但以理指出自己係「伯沙撒王在
位第三年」領受呢個異象,呢一點表明巴比倫乃係先於第二個國度瑪代波斯嘅國度;但同時亦
強調巴比倫乃係嗰個隱藏嘅、或被遺忘嘅國度,即係喺一位王嘅日子之中被遺忘嘅國度.

第八章所提到嘅獸,唔係猛獸,乃係喺聖所事奉中用作祭牲嘅動物.第四個國度被表述為「一
個小角」,而唔係一隻獸;但角本來就係上帝聖所嘅一部分,因為上帝聖所中嘅祭壇,其設計本
身就有角.

預言中嗰四個國度,唔單止由但以理以聖所嘅術語嚟表述,呢一章嘅敘述亦包含咗幾個直接源
自上帝聖所事奉嘅詞語.呢一章嘅敘述係以取自聖所事奉嘅希伯來詞語呈現;並且,喺聖所事



奉中獻上供物呢一個行動,亦被構築喺本章嘅結構之內.但以理刻意將第七章同第八章聯繫埋
一齊,呢一個事實使凡願意看見嘅人都可以明白：第七章所指認嘅,係«聖經»預言中諸國度嘅
政權運作;而第八章所指認嘅,則係«聖經»預言中諸國度嘅教權運作.

復臨信仰不得不用撒但式嘅虛構故事去掩蓋呢一個事實,因為對呢一點嘅承認,顯明米勒所持
有嘅寶貴真理,正正係照住上帝所設計嘅樣式而成.佢哋拒絕米勒對「常獻的」嘅理解,呢件
事就等同被表述為聲稱「上帝並冇理解」,因為佢哋宣稱,當上帝將嗰個框架賜畀米勒（藉着
聖天使嘅服事）嘅時候,嗰個框架並唔準確.

你哋將事顛倒,豈可看如窰匠嘅泥嗎？被做成嘅物,豈可論造佢嘅話：佢冇做我？被塑造
嘅,豈可論塑造佢嘅話：佢冇聰明？以賽亞書 29:16.

米勒嘅框架,乃係佢所辨識並運用嘅預言結構;但自1863年起,復臨運動為咗掩蓋米勒夢中嘅
珍寶,竟回歸背道之更正教同天主教嘅神學應用.復臨運動接受咗一個虛假嘅框架（即被構成
之物）,為要棄絕呢項工作,並且棄絕呢項工作嘅創造者.如此一來,佢哋就聲稱呢項工作嘅創
造者係冇見識嘅.對嗰個框架嘅拒絕,昔日如是,今日仍然如是,乃係對1798年所解開封印、而
得以增長之知識嘅拒絕.凡拒絕呢種知識增長嘅人,就係拒絕呢項工作同埋呢項工作嘅創造者
;按但以理書嘅說法,佢哋就係「惡人」.

必有許多人被潔淨、被洗白,且受熬煉;但惡人仍必行惡：惡人之中無一人能明白;惟有智
慧人必能明白.Daniel 12:10.

「惡人必行惡」,由此顯明對真理一種循序漸進、不斷加劇的拒絕.惡人對此框架的拒絕,就
是對神的拒絕;而神也因惡人企圖藉着一個冒牌的框架來達成這種拒絕,遂棄絕那惡人.

我嘅民因無知識而滅亡;因你棄掉知識,我也必棄掉你,使你不再作屬我嘅祭司;你既忘記你
神嘅律法,我也必忘記你嘅兒女.何西阿書 4:6.

神嘅子民,即係由1844年至1863年間作為神嘅「祭司」嘅人,因為缺乏嗰藉着威廉．米勒嘅
事工而有所增長嘅「知識」,就被棄絕.重要嘅係要考慮何西阿書第六節嘅上下文,因為呢個
上下文指出一種對真理愈演愈烈嘅悖逆,而呢真理乃以「知識」作為表徵.

以色列人哪,你們要聽耶和華的話;因為耶和華與這地的居民爭辯,因這地上無誠實,無憐憫
,也無人認識 神.只有咒詛、說謊、殺害、偷盜、姦淫;他們行強暴,殺人流血,接連不斷.因
此,這地必悲哀,凡住在其中的都必衰殘,連田野的走獸、天空的飛鳥,甚至海中的魚,也必
被除滅. 然而,人都不可爭辯,也不可互相指責;因你的民正如那些與祭司爭辯的人.因此,你
必在白日絆跌;先知也必在夜間與你一同絆跌;我必毀滅你的母親.我的民因無知識而滅亡;
因你棄掉知識,我也必棄掉你,使你不再給我作祭司;你既忘記你 神的律法,我也必忘記你
的兒女.他們越發增多,就越發得罪我;因此,我必使他們的榮耀變為羞辱.他們吞吃我民的
贖罪祭,一心貪戀百姓的罪孽.將來必如民如何,祭司也如何;我必因他們所行的懲罰他們,
照他們所做的報應他們.因為他們必吃,卻不得飽;行淫,卻不得昌盛;因為他們離棄了耶和
華,不再留心遵守他的道.

淫亂和酒,並新酒,奪去人心.我的民求問木偶,他們的杖就向他們指示;因為淫亂之靈使他
們走迷了,他們離棄自己的神,去行淫亂.他們在山頂獻祭,在岡上燒香,又在橡樹、楊樹、
栗樹之下,因其蔭影美好;所以你們的女兒必行淫亂,你們的媳婦必犯姦淫.我必不因你們的
女兒行淫亂而懲罰她們,也不因你們的媳婦犯姦淫而刑罰她們;因為你們自己離群與娼妓



同在,與妓女一同獻祭;所以這無知的民必致傾倒. 雖然你,以色列,行了淫亂,猶大卻不可犯
罪;不要往吉甲去,也不要上到伯亞文;也不可起誓說：「耶和華永生.」因為以色列倔強,
像倔強的母牛;如今耶和華要牧養他們,如同在寬闊之地牧放羊羔.以法蓮親附偶像;任憑他
吧.他們所飲的已變酸;他們常常行淫;她的首領滿心羞恥,卻喜愛說：「你們送來吧.」風
已把她裹在翅膀裡;他們必因自己的祭物蒙羞.何西阿書 4:1–19.

何西阿的警告乃是：「耶和華與這地的居民爭辯,因這地上無誠實,無良善,也無人認識神.」
復臨信徒乃是神末後日子的子民.當那個掃塵的人走進米勒的房間之日,復臨主義,包括百姓
、祭司、先知,那「無知識的民必致傾倒」,因為他們必「親近偶像」.他們的偶像,就是他們
那些偽造的教義,編織於一個偽造的架構之中.

藉着拒絕知識之增長所表明的悖逆,乃是一種逐步升級的悖逆,直至達到他們恩典時期終結之
點;屆時有宣告指出,他們已與那些從米勒房間中被掃除出去的假冒道理聯合.其悖逆被表述
為不斷行淫.自一八六三年起,直至恩典時期結束,他們不住地悖逆,直到被主從祂口中吐出去.

拒絕知識嘅悖逆,乃藉住佢哋「不斷」行淫嚟表明;雖然所用嘅唔係同一個希伯來字,但其意
思與希伯來字「tamid」相同,即係「持續不斷」,而喺«但以理書»中就被譯作「常獻的祭」.

我哋將會喺下一篇文章繼續研讀聖經預言中嘅四個國度.

「跟住我見到,關於『常獻的』一事,『祭』呢個字乃係出於人嘅智慧而加上去嘅,並唔屬
於原文;而主已將對此正確嘅見解賜畀嗰啲傳揚審判時辰呼聲嘅人.喺1844年之前,當合
一尚且存在嘅時候,幾乎所有人都喺對『常獻的』之正確見解上同心一致;但自1844年以
後,喺混亂之中,其他見解被人接納,於是黑暗同混亂就隨之而來.」«Review and
Herald»,1850年11月1日.


