
但以理書——第五十篇
揭開但以理書第八章嘅先知奧祕：Palmoni 嘅啟示

Jeff Pippenger
2024-01-14

喺«但以理書»第八章,但以理得着一個關於聖經預言中列國嘅異象;其後,佢聽見一段天上嘅
對話,以一問一答嘅形式表達出嚟.

其後,我聽見有一位聖者說話,又有另一位聖者對那說話的聖者說：「這關於常獻的燔祭
和那造成荒涼的罪過,使聖所與軍旅都被踐踏在腳下的異象,要到幾時才應驗呢？」他對
我說：「到二千三百日;然後聖所就必得潔淨.」但以理書 8:13, 14

頭十二節表達呢個異象,而第十三同第十四節則指出另一個異象.正如喺«但以理書»第八章之
中,有兩個唔同嘅希伯來字都被譯作「除掉」,又有兩個唔同嘅希伯來字都被譯作「聖所」;
同樣,亦有兩個唔同嘅希伯來字都被譯作「異象」.

講到嗰兩個被譯作「除去」嘅字,復臨信會嘅神學家主張,兩者都應當理解為「移除」.講到
嗰兩個被譯作「聖所」嘅字,復臨信會嘅神學家主張,兩者都應當理解為「上帝嘅聖所」;而
講到嗰兩個被譯作「異象」嘅字,復臨信會嘅神學家又再一次將兩者之間嘅分別一概抹煞.呢
個分別對但以理而言係重要到一個地步,以致佢刻意使用咗兩個截然不同嘅希伯來字,所以我
哋都應當辨明並維護呢個分別.第十三節「異象」一詞,希伯來文係「chazon」,意思係夢、
啟示,或者神諭——即異象.

「異象」一詞,在«但以理書»第八章出現了十次,但它代表兩個不同的希伯來字.位於第十三
節的「chazon」,亦見於第一節,然後在第二節出現兩次,當然第十三節一次,並且在第十五、
十七及二十六節各一次.在«但以理書»第八章中,「異象」一詞十次出現之中,有七次所用的
是「chazon」這個字,意思只是「一個異象」.

喺«但以理書»第八章之中,其餘三次出現「異象」呢個詞,所用嘅係希伯來文「mareh」,意
思係景象;或者顯現.喺第八章入面,希伯來文「mareh」亦有一次唔係譯作「異象」,而係譯
作「顯現」,從而更準確地表明呢個詞嘅意思.點解但以理會用兩個唔同嘅希伯來詞,而呢兩
個詞嘅意思又係咁接近,以至譯者會將佢哋當作同一個詞嚟處理呢？呢件事重要嗎？

「上帝聖言中嘅每一條原則,都各有其地位;每一項事實,都各有其意義.而整個完整嘅結構
,無論喺設計抑或實現上,都為其作者作見證.如此嘅結構,除咗無限者嘅心思之外,並無任
何心智能夠構思或造成.」«教育論»,123.

對第二個問題嘅答案係：係,丹以理點解作出呢個區分,確實係重要嘅;因此,研讀預言嘅人就
有責任去尋求明白第一個問題,即係丹以理點解作出呢個區分.佢就譯作「聖所」呢個詞,同
埋譯作「除掉」呢個詞所作出嘅區分,帶有永恆嘅後果;咁樣,點解會有人以為譯作「異象」
呢個詞嘅重要性可以較低呢？「每一個事實」喺「上帝嘅話語」之中都有「其關聯」,並且
影響預言嘅「結構」,以及當預言被「執行」之時其應驗.



當我哋開始思想第八章入面「異象」呢個詞嘅時候,有一個對但以理嘅見證具有「關聯」嘅
「事實」,就係：究竟係邊一位回答咗«但以理書»第八章十三節所提出嘅問題,話：「到二千
三百日,聖所就必潔淨.」

有四個事實,係直接同但以理書第八章有「關聯」嘅,我打算加以論述.其中一個事實係：烏
萊河嘅異象已被確認為一個關乎末後日子嘅預言;同時,佢亦係但以理書之「知識」嘅象徵,
而呢「知識」乃係喺1798年「末時」被「開啟」嘅.

「我哋實在有需要對上帝嘅聖言作更為密切嘅研究.尤其係«但以理書»同«啟示錄»,更應
當得到前所未有、喺我哋工作歷史中從未有過咁樣嘅關注.關於羅馬勢力同教皇制度,有
啲方面我哋或者可以少講,但我哋應當使人注意先知同使徒喺上帝之靈感動之下所寫嘅
話.聖靈無論喺賜下預言之時,抑或喺所描繪嘅事件之中,都如此安排一切,為要教導人：人
嘅代理者應當置於隱而不見之地,藏喺基督裏面,而天上嘅主上帝同埋佢嘅律法,則應當被
高舉.」

「要讀但以理書.要逐點喚起其中所描繪列國嘅歷史.要觀看政治家、議會、強大嘅軍隊,
並且看見上帝點樣運行,叫人嘅驕傲降卑,使人類嘅榮耀歸於塵土.惟有上帝被表明為偉大.
在先知嘅異象之中,人看見祂將一位強盛嘅統治者推倒,又另立一位.祂被啟示為宇宙嘅君
王,將要建立祂永遠嘅國度——亙古常在者、永活嘅上帝、一切智慧嘅根源、現今嘅統
治者、將來之事嘅啟示者.要讀,並且明白：人將自己嘅心高舉歸向虛妄之時,係何等貧乏,
何等脆弱,何等短暫,何等錯謬,何等有罪.」

聖靈藉着以賽亞將我哋嘅注意力指向神,指向永活嘅神,以祂為首要嘅關注對象——即係
嗰位喺基督裏面啟示出來嘅神.『因有一嬰孩為我哋而生;有一子賜給我哋;政權必擔在祂
的肩頭上;祂名稱為奇妙、策士、全能的神、永在的父、和平的君』［以賽亞書 9:6］.

但以理直接從上帝所領受的亮光,乃是特別為這末後的日子而賜下的.他在烏萊河和希底
結河——示拿地的大河——邊所見的異象,現今正應驗之中;凡所預言的一切事,很快都
要成就.

「請思量但以理嘅預言賜下之時,猶太民族所處嘅景況.以色列人正身陷被擄之中,佢哋嘅
聖殿已被毀壞,殿中嘅事奉亦告中止.佢哋嘅宗教一向以獻祭制度嘅各樣禮儀為中心.佢哋
將外在嘅形式視為至關重要,卻失落咗真實敬拜嘅精神.佢哋嘅崇祀摻雜咗異教嘅傳統同
習俗;而喺履行獻祭禮儀之時,佢哋並冇越過影兒而望見實體.佢哋並冇辨識基督——呢位
為世人罪孽而獻上嘅真正祭物.主施行作為,使百姓被擄,又使聖殿中嘅崇祀中止,為要免得
外在嘅禮儀成為佢哋宗教嘅全部.佢哋嘅原則同實踐,必須從異教之中得着潔淨.禮儀上嘅
事奉止息,為要使心靈上嘅事奉得以復興.外在嘅榮華被除去,為要叫屬靈嘅得以顯明.」

「喺佢哋被擄之地,當百姓懷住悔改歸向主嘅時候,祂就向佢哋顯明自己.佢哋雖然缺乏祂
同在之外在表徵;但公義嘅日頭所發出明亮嘅光輝,卻照進咗佢哋嘅心思同心靈.當佢哋喺
卑微同困苦之中呼求上帝嘅時候,異象就賜畀祂嘅先知,將未來嘅事展開——上帝子民之
壓迫者嘅傾覆、救贖主嘅來臨,以及永恆國度嘅建立.」«Manuscript
Releases»,第16卷,333–335.

烏萊河異象乃是為末後的日子而賜下,這一個「事實」要求每一位研習預言的人,務必盡力明
白其中對異象所表徵之事件所預告的一切.與烏萊河異象相關的預言「事項」,乃是被「聖靈
」所「塑造」的,「無論在賜下預言之時,抑或在所描繪的事件之中,皆然.」先知在領受異象



時所發生的情況,以及先知所指出的預言事件,都當加以查考;並且要知道,二者都是對將於末
後日子應驗之事的預言性表徵.前一段經文強調,我們應當認明,但以理乃是在「七期」的被
擄之中.

但以理代表嗰啲喺«啟示錄»第十一章所講三日半結束之時,認出自己被擄景況嘅人;佢哋隨後
以悔改歸向主,成就«利未記»第二十六章嘅禱告,將寶貴嘅同卑賤嘅分別出嚟;然後,主就應驗
祂嘅應許,聚集嗰啲曾被分散嘅人,並向佢哋顯現祂自己.如此,佢哋「首要注意嘅對象」就係
「喺基督裏所啟示嘅神」.

烏萊河異象嘅「承載」,以及佢點樣促成嗰個由基督所「設計」之先知信息嘅「結構」,乃係
我哋曾經略為考察過嘅第一個「事實」;而所引述嘅經文指出,我哋首要嘅對象應當係上帝嘅
啟示,即係「喺基督裏所顯明」嘅上帝. 喺«但以理書»第八章,基督並唔係按住以賽亞所呈現
嘅方式被表明;當時以賽亞指出,基督嘅「名必稱為奇妙、策士、全能的上帝、永在的父、和
平的君」.«但以理書»第八章所啟示嘅,乃係上帝喺基督裏以 Palmoni
被顯明;其意即「奇妙的數算者」,或「奧祕的數算者」.

呢一個「事實」要求我哋必須探求「Palmoni」呢個名稱所承載嘅「意義」,以及呢個名稱
點樣為預言嘅「結構」同「設計」作出貢獻.喺但以理書第八章裏面,第三個應當被認明嘅「
事實」,就係米勒派運動嘅核心教義支柱,正係喺呢一章中被陳明出嚟.米勒最璀璨嘅寶石乃
見於第十四節,而我哋應當尋求明白,呢一個「事實」對於烏萊河異象——即係而家正喺應驗
過程之中嘅異象——具有乜嘢「意義」.

喺米勒嘅夢中,當嗰個匣子被擺喺佢房間中央嘅桌子上面時,佢發出如太陽一般嘅光輝;但喺
末後嘅日子,嗰個匣子更大,所發出嘅光比起最初擺喺米勒桌上嗰時明亮十倍.關於烏萊河異
象——其中包含咗米勒派運動嘅中央支柱——究竟有乜嘢,會令嗰條道理嘅亮光喺末後嘅日
子增加十倍？喺末後嘅日子所啟示、而喺1798年末時未曾啟示出嚟嘅,係乜嘢？烏萊河異象
中嘅「那些事件」係乜嘢,正如懷愛倫姊妹所講,乃係「現今正在應驗之中」？

如果我哋坦誠咁將呢頭三個事實放埋一齊嚟看（烏萊河嘅異象、基督啟示為 Palmoni,以及
中央教義支柱）,我哋就應當願意接受一個簡單嘅前提;呢個前提將會影響我哋對烏萊河異象
嘅研讀.呢啲合併起來嘅事實向一切願意看見嘅人表明,喺1798年被開啟封印嘅信息,乃係一
個「懸於時間之上」嘅信息.若冇預言性時間呢一個元素,米勒嘅信息就唔會存在.

與本章有關嘅第四個「事實」係：米勒派所傳講嘅信息,乃係建基於預言時期之上.為咗強調
呢一個事實,神喺第十三同第十四節中,於基督裏被啟示為奇妙的數算者（Palmoni）.若以為
呢個異象只不過係指出一八四四年十月二十二日,乃第十四節所言二千三百日嘅終結,噉樣就
等於向神藉着基督作為 Palmoni 而被啟示呢一件事潑冷水.

復臨信仰嘅神學家一直勤勉不懈,務求掩埋«但以理書»第八章第十三節所提出之問題嘅重要
意義,好叫佢哋所炮製出嚟、充滿荒誕傳說味道嘅菜餚,能夠使嗰啲耳朵發癢、冇學識嘅人,
不去關心同復臨信仰中心支柱相關聯嘅真理.

喺所有經文之中,最成為復臨信仰根基同中心支柱嘅,乃係呢一個宣告：「到二千三百日,
聖所就必潔淨.」［但以理書 8:14.］呢啲說話,對一切相信主快要再來嘅人,都係耳熟能
詳.呢個預言曾藉着千萬人口傳誦,成為佢哋信仰嘅口號.人人都感到,佢哋最光明嘅期望同
最珍視嘅盼望,都繫於其中所預告嘅事件之上.呢啲預言性嘅日子,已經顯明將於1844年



秋天終止.當時,復臨信徒同基督教世界其餘嘅人一樣,都認為地球,或地球嘅某一部分,就
係聖所.佢哋明白,潔淨聖所即係喺末後大日子藉着火焰潔淨地球;並且呢件事將會喺第二
次降臨之時發生.因此,佢哋所得出嘅結論,就係基督會喺1844年返回地上.

「但所指定嘅時候已經過去,而主並冇顯現.信徒知道,上帝嘅話語決不能落空;必定係佢哋
對預言嘅解釋有錯;但錯處究竟喺邊度呢？好多人大膽妄斷,藉住否認二千三百日係喺一
八四四年終結,嚟斬斷呢個難題.除咗基督冇喺佢哋所預期嘅時候降臨之外,根本提唔出任
何理由支持呢種講法.佢哋辯稱,如果預言中嘅日子係喺一八四四年終結,基督就應當喺嗰
時返嚟,藉住用火潔淨大地,從而潔淨聖所;既然佢冇來到,嗰些日子就唔可能已經終結.」

「要接受呢個結論,就等於放棄先前對預言時期嘅計算.二千三百日已經被確定係由亞達
薛西關於恢復同重建耶路撒冷嘅諭令生效之時開始,即主前457年秋季.以此作為起點,丹
以理書 9:25–27 對呢段時期之解說中所預告嘅一切事件,其應驗都完全和諧一致.六十九
個七,即二千三百年中最初嘅483年,要直到彌賽亞,就是受膏者;而基督於主後27年受洗,
並受聖靈膏立,正正完全應驗咗呢一項指明.在第七十個七嘅中間,彌賽亞要被剪除.喺佢受
洗之後三年半,基督於主後31年春季被釘十字架.呢七十個七,即490年,係特別關乎猶太人
嘅.到咗呢段時期屆滿之時,嗰國藉着迫害基督嘅門徒,印證咗自己對基督嘅棄絕;而使徒就
喺主後34年轉向外邦人.咁樣,二千三百年中頭490年既然已經結束,就仲剩低1810年.由
主後34年起計,1810年就延伸到1844年.天使話：『到那時,聖所就必潔淨.』預言中一切
先前所指明嘅事,都無可置疑地按指定時候應驗咗.按住呢個計算,一切都清楚而且和諧,只
有一點未被看明,就是1844年似乎未見有任何與聖所潔淨相對應嘅事件發生.若否認嗰些
日子喺嗰時結束,就會令整個問題陷於混亂,並且等於放棄那些已經由無可誤認嘅預言應
驗所確立嘅立場.」

「但上帝曾在那偉大的復臨運動中引導祂的子民;祂的能力與榮耀曾伴隨這項工作,祂決
不容許它終結於黑暗與失望之中,以致被斥為虛假而狂熱的激動.祂也不會任由祂的話陷
於疑惑與不確定之中.雖然有許多人放棄了他們先前對預言時期的推算,並否認那建基其
上的運動之正確性,但另有一些人卻不願放棄那些由聖經和上帝之靈的見證所支持的信
仰與經歷要點.他們相信,自己在研究預言時已採用了健全的釋經原則,而堅守已經獲得的
真理、並繼續沿着同一條聖經研究的路向前行,乃是他們的本分.他們以懇切的禱告,重新
檢視自己的立場,並查考聖經,要找出他們的錯誤.既然他們看不出自己在預言時期的推算
上有任何錯誤,便被引導去更仔細地查究聖所的題目.」«善惡之爭»,409、410.

懷愛倫姊妹已經喺同一段指明烏萊河異象嘅文字中告知我哋,話「有必要更加密切研究上帝
嘅聖言」.神學家會提出«善惡之爭»中前一段所論及嘅「預言時期」呢個題目,彷彿懷愛倫姊
妹所限制其評論範圍嘅「預言時期」,乃係包含喺二千三百日預言之內所表徵嘅五個預言.畢
竟,佢哋聲稱,其中四個預言喺嗰段文字中係被明確提及嘅.然而,對呢個題目作「更加密切」
嘅研究,就顯明懷愛倫姊妹著作中以複數形式出現嘅「預言時期」一詞,更準確地係指嗰兩個
本應喺1844年10月22日應驗嘅預言.

加百列向但以理指出、屬於二千三百年之內的,乃有五個具體的時間預言.第一個指出四十九
年,就是「街道同城牆必在艱難的時期中重建」之時.第二個乃是基督的受浸,在主前457年這
起點之後四百八十三年.第三個是祂被釘十字架;第四個指出福音何時要傳到外邦人那裏,就
是在特別為猶太民族劃定的四百九十年期滿之時;而第五個,也惟有第五個時間預言,乃是在1
844年10月22日終結.前面四個時間預言,都早在1844年之前已經終結.那麼,懷愛倫姊妹在使



用「預言時期」這個複數表達、並說這些時期要在1844年終結時,實際上究竟是甚麼意思呢
？

就米勒派所經歷嘅第一次失望而言,佢指出咗嗰個問題嘅答案：

「我看見上帝的子民滿懷喜樂的盼望,仰望等候他們的主.但上帝定意要試驗他們.祂的手
遮蓋了在推算預言時期上的一個錯誤.那些等候他們之主的人並沒有發覺這個錯誤,而那
些反對那時間的最有學問的人,也同樣沒有看出來.上帝原定要使祂的子民遭遇一次失望.
時候過去了,那些曾以喜樂的盼望等候他們救主的人,就憂傷灰心;但那些並不愛慕耶穌顯
現、只是因懼怕而接受這信息的人,卻因祂沒有在所盼望的時候來到而感到歡喜.他們的
信仰告白並沒有影響內心,也沒有潔淨生活.那時候的過去,正足以顯明這樣的內心.他們最
先轉過來譏誚那些憂傷失望、卻實在愛慕他們救主顯現的人.我看見上帝的智慧,在於試
驗祂的子民,並給他們一個嚴密的考驗,好顯明那些在試煉的時刻會退縮轉回的人.」

「耶穌同埋天上全體天軍,都以憐憫同慈愛垂顧嗰啲懷着甘甜盼望、渴慕見到佢哋心靈
所愛之主嘅人.天使喺佢哋四圍盤旋,要喺佢哋受試煉嘅時辰扶持佢哋.至於嗰啲忽略咗接
受天上信息嘅人,就被留喺黑暗之中;上帝嘅怒氣亦向佢哋發作,因為佢哋唔肯接受祂從天
上差來畀佢哋嘅亮光.嗰班忠心而失望嘅人,雖然唔明白點解佢哋嘅主冇來,卻冇有被留喺
黑暗裏.佢哋再次被引到聖經面前,去查考預言嘅時期.主嘅手從嗰些數字上挪開,錯誤就得
以說明.佢哋看見,預言嘅時期一直延伸到1844年;而佢哋先前用嚟證明預言時期喺1843
年結束嘅同一證據,反而證明嗰些時期乃係喺1844年終止.」«早期著作»,235–237.

「預言時期」乃是那些「延伸至1844年」的「預言時期」;米勒派起初曾以為它們乃是延伸
至1843年.那些延伸至1844年的「預言時期」,共有三段預言時期;而且全都呈現在哈巴谷的
版上.三段時期之中,有一段只是「觸及」1844年,其餘兩段則延伸至1844年10月22日.一千
三百三十五日延伸至1844年的第一日;就在那時,米勒派第一次失望臨到,而«哈巴谷書»第二
章以及«馬太福音»第二十五章十個童女的比喻中所說的遲延時期,也由此開始.

但以理書第八章第十四節所說的二千三百日,直到1844年10月22日為止;而臨到猶大南國之
「七期」的二千五百二十年,也同樣在那時終結.帕勒摩尼在但以理書第八章第十三節中以那
位奇妙的數算者自我介紹,而他隨後所陳明的先知性「結構」與「設計」,至少包括十個彼此
相連的時間預言.

我哋將會喺下一篇文章開始進一步思想呢啲真理.

「基督畀世界一個教訓,呢個教訓應當銘刻喺心思同靈魂之上.佢話：『認識你獨一的真
神,並且認識你所差來的耶穌基督,這就是永生.』但撒但喺人心裏面作工,話：行呢樣或嗰
樣事,你哋就必如神.佢用迷惑人的推理,引導亞當同夏娃去懷疑上帝的話,並以一套導向干
犯同悖逆的理論取而代之.佢的詭辯今日所作的,正如當年喺伊甸園所作的一樣.當基督來
到我哋呢個世界時,佢揀選卑微的漁夫作為佢教會的根基.佢曾嘗試向呢些門徒解明佢國
度同使命的性質;但佢哋有限的領悟力,對佢構成了限制.佢哋一向受緊文士同法利賽人的
言論薰陶,因此佢哋所信的,有好多都唔真確.而且,雖然基督有許多事要對佢哋講,佢哋卻
不能聽明佢所切望傳達的大部分內容.」

「基督發現,呢個時代嘅宗教人士充滿錯謬嘅思想,以致佢哋心裏再冇容納真理嘅地方.按
住所施予嘅教育,教師將不信派作者嘅思想摻雜其中.咁樣,佢哋已經喺青年人心裏撒下稗
子.佢哋發表一啲唔應該向後生或年老之人提出嘅言論,卻從來冇諗過自己所撒嘅係乜嘢



種子,亦冇諗過因此所要收割、所要積聚嘅係乜嘢收成.」«Review and
Herald»,1900年7月3日.


