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第十七課（上） 
但以理書（續之一） 

解釋預言該有的正確態度 
但以理书的預言的第三部分是讲到第九章二十四到二十七节，我

们现在来讨论一下我们对解释这一類的預言需要有一个正确的态度。
我们知道解释这段经文是非常的难，真的是众说纷纭，至少有三种说
法是为大众所接受。因为这个事情非常困难，所以我在查考这圣经节
的时候，我不会抱着斩钉截铁的态度来下结论说，这就是正确的答案。
我想我们解释預言時需要非常小心，任何人讲这預言一定是这样的答
案，我们需要對他存一个怀疑的态度，我不能讲他绝对错了，我如果
讲他绝对错的話，會得罪所有的人。所以我讲我们需要对他存一个怀
疑的態度。因为神有一些奥秘，不是给人知道，就像主耶稣说，他的
时间，他回来的时间，连天使也不知道，只有父知道，所以如果有任
何人说他知道的话，我们基本上需要存一个怀疑的态度。所以我们要
查考这个經文的时候，基本上是非常困难的。我们要开始进入這最困
难的解释里面。 

 
在本章的开头，但以理剛剛看到耶利米所说的，关于被掳七十年

的預言，这是记载在耶利米书二十五章或是二十九章，而这个預言真
的是在历代志下三十六章二十一节应验了。这是在历代志下三十六章
二十一节这麼说： 

「这就应验耶和华藉耶利米口所说的话；地享受安息；因为地土
荒凉便守安息，直满了七十年。」 

你也参考利未记二十六章三十三到三十五节，显然当犹太人进入
迦南地的时候，他们嘲笑神给他们定下来，让土地每七年都要休息一
年的命令，所以四百九十年来，他们都不按这个诫命去做。所以当他
们被掳到异地的时候，每过一年就提醒他们，他们又苦待土地七年，
就是一個安息年。他们被掳到异地的时候，基本上是为了让这土地能
够安息。他们以前七年，每七年没有让土地安息一年，现在就是藉着
被掳到异地，让土地可以得到安息。 

 
當我们继续查考這段经文的时候，我们需要讨论几个非常重要的

事情； 
第一个，我们需要澄清一下，在第九章二十四到二十七节这些经

节中所说的「七」，是指什麼意思呢？「七十个七」是不是只是一个
象征性的符号？只是預言所用的一些奇怪式的用法？它是不是，只是
指说好像在加拉太书第四章四节所说的「时候满足」。我们知道犹太
人常常用「七十个七」表示是完全的。所以像彼得问耶稣说，我饶恕
人七次可以吗？耶稣就回答，不是七次，要七十个七次，就表示你要
完完全全的饶恕。所以你也可以说，这「七十个七」的意思是指「时
候满足」；你也可以说，「七十个七」其实代表真正的年代。所以我们
就需要知道这些是不是这样的问题。 
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我们感谢主，我们要知道「七十个七」不是代表一个特殊的符号
啊，或只是代表着「时候满足」。也许它也是代表「时候满足」，但是
它其实也代表真正的，要发生的年日。因为你如果看利未记十二章五
节和申命记十六章九节，在希伯来原文中都用同一个字，都是「七」
的意思。但是这个「七」是指七天呢？还是七年？你就要看那上下文，
例如你在但以理书十章第二节，「但以理悲伤了三个七」，这「七」也
是用同一个字。希伯来文圣经中接着下面写这个「日」，说它是二十
一天。我们就知道，但以理是悲伤了二十一天，不是悲伤了二十一年。
很清楚的，但以理书九章二十四到二十七节，是从但以理书九章二节
一直延续下来的，但以理书九章二节提到被掳七十年。因此当天使长
加百列告诉他「七十个七」的时候，但以理自然就会了解说，每个「七」
是指一个七年，或是指一个安息年度。 

 
再下來我们剛剛讨论過，如果「七十个七」是指真正的年日的话，

那我们就会有一个问题，就是怎麼来算年日的问题。那到底預言所讲
的一年，是指犹大阴历的三百六十天呢？还是指我们所用阳历的三百
六十五天呢？我们知道犹太人用的是阴历，和回教国家现在用的是一
样。阴历一个月大约是三十天，就是二十九点六天，基于他们的节期
都是按着季节来算的，所以每隔五年或六年就要多一个闰月。所以我
们就要问一个问题，这个「年」到底要算三百六十天呢？还是要算三
百六十五天？ 

 
其他算年日，还有另外幾个问题，这「七個七」是包括在「六十

二个七」里面，或是之外？或是「七个七」和「六十二个七」是完全
两个独立不同的事件。这「六十二个七」是紧紧跟着「七个七」的嗎？ 

同样的问题也发生在「最后一个七」的身上。最后一个七跟前面
六十九个七是连续的呢？还是中间有一个中断的时间，就是所谓的
「教会的时期」。如果是有一个中断的时间的话，那麼「七个七」与
「六十二个七」之间，是不是也有中断的时间？或是两个「一七之半」
之间，也有一个中断的时间？ 

 
我们还要注意一下，解释这段預言的时候，每个解释我们都需要

把但以理书第九章二十四节所提到的每一项有完好的解说。 
 
以下是有六个很重要的项目，我们都需要能够得到答案。 
第一个，讲到「止住罪过」（或是「完成罪过」）； 
它是什麼意思呢？我们很难去确定，它是不是指说，基督在十字

架上所说的：「成了」这件事情呢？还是与他接下去的话，就是所谓
的「除净罪恶」相似呢？我们知道但以理书八章二十三节，是指安提
亞古 Antiochus 所说的经文，它在里面写到说，「犯法的人罪恶满盈」，
而这个「满盈」这个字，在希伯来文中‘tamam’，与但以理书第九章
二十四节的「除净罪恶」中的「除净」是同一个字。 
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第二个，我们需要解释清楚的就是，「除净罪恶」； 
在希伯来書第九章二十六节，「但如今在这末世显现一次，把自

己献为祭，好除掉罪。」，它是指这个意思呢？还是指以后公义国度来
到的时候，将要发生的事情？只是我们知道，即使在千禧年的时候，
仍然有人犯罪，你如果参考撒迦利亚书十四章十八到十九节。 

 
第三个，我们需要解释的就是，「贖尽罪孽」； 
我们如果去看希伯来書九章二十八节，「基督既然一次担当了多

人的罪，」那这「贖盡罪孽」是什麼意思呢？ 
 
第四個，更重要的是「引进永义」； 
那这「引进永义」是什麼意思呢？是不是会与罗马书三章二十一

到二十六节相关呢？罗马说里面讲到说，「但如今神的义在律法以外
已经显明出来」，是不是指这样的事情呢？或是指约翰一书三章七到
十节，「7小子们哪，行义的才是义人，正如主是义的一样。」是不是
指这样的事情呢？还是指千禧年？ 

 
第五個，讲到「封住异象和豫言」； 
这会不会是指说，預言必须以它的应验来证明它的真实性呢？或

是讲到说，先知和律法说預言，到施洗约翰为止呢？這是在马太福音
十一章十一节所说的。 

 
最后一个，讲到「并膏至圣者，（或是至圣所）」。 
鉴于接下去两节是讲到是「受膏者」，我认为读者会认为这个「至

圣」应该是指「至圣者」，那「至圣者」应该是指谁呢？是不是指那
即将来临的基督，那「受膏王」，君王呢？你若参考主耶稣在路加福
音四章十八节所说的；「主的灵在我身上，因为他用膏膏我」。或是它
这里是指将来圣殿会被膏抹呢？ 

 
我们解释这第九章的经文的时候，我们就需要回答这第九章二十

四节，六项非常重要的论点，看它是不是实现了这六项？ 
 
还有一个很重要的观念就是我们去看不同说法的时候，我们要有

一个心能够真诚的开放我们的心来查考圣经。我们應該限定自己，只
接受其他经节清楚的解释这一段「預言」的事实。我们不能有一个先
入为主的成见，就是先認為这「七十个七」，「一七之半」啊，这「七
个七」就是指敌基督啊，七年就是指「大灾难」啊，「灾前被提」啊，
先有这些观念。那这样的话，我们就不是读出圣经所要讲的。我们不
能抱定说「大灾难」是七年的這種态度来查考这圣经，你以这种态度
的话，你查考出来每个都是在讲这件事情。为什麼不行呢？因为圣经
除了这一段以外，没有一处清楚说到，「大灾难」是七年的，而且这
一段是不是在讲「大灾难」，还是没有成为定论！我们要读出经文的
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意思，所以我们需要从圣经中，看有没有其他解释这段经文的经节，
来看我们该给它怎麼样的解释。而不是说，我们已经有先入为主的成
见，我们才来读这段圣经。 

 
但是有一件事情，我们可以肯定的，就是「大灾难」将持续三年

半，而且在那一段期间，敌基督将要残害神的圣徒；为什麼呢？因为
但以理书第七章还有启示录都有讲这件事情。我们中国人都是相信
「时代论」的，要禁止我们不去想这「时代论」的一些观点的话就很
困难。但是我们需要有一个开放的心，我们才有办法查考这经文。 

 
另外一个例子就是，我刚刚讲的，我们不能有一个先入为主的观

念，就是認為在「大灾难」期间，敌基督会與以色列订一个和平的条
约，为什麼呢？因为理由是一样的。这并不是因为我们認為这两件事
情都是不对，只是说，这两件事情如果真的是这样的话，这样发生的
话。我们从第九章二十四节到二十七节中，我们就需要去找到证据来
证明给我们看。就是你如果相信这两个，你就需要从经文中间，或从
其他经文中，找到一些相关的证据来证明出来。而不是说我们先有一
个想法，然後我们再去找经文。 
 
但以理書九章二十四到二十七节三種大家較接受的講法 

我们来看一下，第九章二十四到二十七节，基本有三种為大家接
受的讲法。其實是三加一，有一个第四个讲法和第三个讲法是非常的
近，但是差一点点。 

 
第一種說法（猶太學者的觀點） 

第一种讲法，这种说法基本上是犹太学者的观点，它说；但以理
书九章二十四到二十七节注重在西流古王朝一位非常邪恶之王，就是
安提亞古四世－伊比芬尼 Antiochus Epiphanes 的时代，就是主前一
百七十五到一百六十四年所发生的事情，他也统治犹太人。但以理书
八章九到二十五节和但以理书十一章二十一到三十五节，也預言了同
一件事情。根据这个说法，这一段圣经与主耶稣的第一次和第二次降
临，只是有类似之处。这是犹太人基本上不相信主耶稣是弥赛亚，所
以他们会有这种看法。 

 
古代及现代的圣经学者对这种说法真的是众说纷纭。他们基本上

主要的根据，是根据有几本「次經」叫马加比一书，二书里面所说的。
根据马加比一书还有马加比二书，他们找到不少支持他们的说法，这
两本书，这马加比一书和马加比二书都是按照史实的记载，特别是马
加比一书。基于但以理书八章和十一章都强调，犹太人历史上这段生
死存亡关头的事情，因此你如果说但以理书九章二十四到二十七节，
也强调这一段时期的话，你也一点都不觉得奇怪。但是圣经的前后文，
我们必须找到支持这样论点的说法才行。 
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根据这种说法，但以理书九章二十五到二十六节中的「受膏者」
不是指主耶稣，而是指那个敬虔的大祭司歐尼亞斯 Onias 三世，他一
直担任大祭司的职位，直到安提亞古四世登上王位为止，这是发生在
主前一百七十五年；這是根据马加比二书四章七节。安提亞古四世废
掉了歐尼亞斯 Onias，而将欧尼亚斯 Onias 邪恶的兄弟耶孙 Jason
提拔起来，代替他作大祭司。后来又立另外一个同样邪恶的 Menelaus
作大祭司；这是根据马加比二书四章二十三到二十四节。 

 
我们先解释一下，为什麼他可以这麼解释。从利未记四章三节中

来看，大祭司被称为「受膏者」是很合理的。圣经也支持说大祭司可
以被称为「君‘nagid’」，就是「The Prince」，或是「领袖」，因为它的
字是用同一个字。因为但以理书十一章二十二节中提到大祭司（也可
能就是指这个欧尼亚斯 Onias 三世）是「同盟的君」，你如果看尼希
米十一章二节还有十节，将大祭司也是放在领袖的地位中，是放在
「Prince」的地位。但以理书九章二十六节所说的，「必有一王来」。
可能是指那继欧尼亚斯之后来当大祭司的人。因他带来极大的迫害及
亵渎，但这个人也可能是指安提亞古四世他自己。 

 
在那一段时间发生一些事情，就是我讲说，我们读先知书的时候，

我们需要先去搭建一些历史的桥梁，所以我就需要给大家上一些中东
的古代史的历史课。在那段时间有一群犹太人妥协派的人士，他们以
安提亞古四世达成一个邪恶的条约。他们把异教的作风大量的带入耶
路撒冷的圣殿，根据马加比一书一章十一到十五节，还有马加比二书
四章十到十五节。基本上那时就牵涉到「希腊化」的问题，有点像现
在中国的「西化」，是不是要「西化」这個问题也炒得不可开交。現
在回教徒也是碰到这种问题，是不是要「西化」？就是「全球化」。
那时也是一样，那时「全球化」就是「希腊化」。那时他们将希腊文
化的一些作风，大量的带入耶路撒冷的圣殿中。欧尼亚斯三世，就是
但以理书十一章二十二节所说的「同盟的君」，听到发生这些事情以
後，就从他隐居的地方挺身而出来，来反对这件事情。而且他在主前
一百七十一年，立刻被安提亞古四世所杀害。根据这个说法。但以理
书九章二十六节中所说的「受膏者必被剪除」，就可以是指欧尼亚斯
三世被废除或杀害这件事情。 

 
主前一百六十七年安提亞古四世，他和新的大祭司攜手合作，废

止了犹太人有关祭祀的所有的规矩，根据马加比一书一章五十四到六
十节。但以理九章二十四到二十七节所说的「可憎」的事和「毁坏」
之事，都很清楚的记载在马加比二书的五章十五节到六章十一节中
间；还有记载在马加比一书的一章五十四节，还特别称这一件事情为
「悽愴的亵渎行为」。至于但以理书九章二十六节所说的「毁灭这城
和圣所」，可在马加比一书一章二十九到三十一节，三十七到三十九
节中找到相近的地方。虽然他们没有完全的毁灭，但是也是没有差太
远。 
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最后在主前一百六十四年，犹大马加比（Judas Maccabeus）所

领导的革命达到最高峰，他们将安提亞古四世赶出巴勒斯坦，收回圣
殿。再度辉煌的将圣殿和祭坛奉献给神，恢复正规的献祭的仪式，这
是根据马加比一书四章四十二到五十六节，因此再度将纯洁和公义引
回以色列，结束了第「七十个七」。所以犹太人到今天还在纪念这件
事情，就是 Feast of Light 或 Hanukkah，Hanukkah 就是在纪念这件
事情。 

 
抱持这种说法的人，他们就认为说，但以理书九章二十四节所说

的每一项都应验。你如果参考但以理书八章十四节的下半节说，「到
了二千三百日，圣所就必洁净」。那里真的是指犹大马加比所带来的
重新的建造。 

 
那我们来看一下，看它是不是將但以理书九章二十四节中说的六

项預言全部实现了。它讲到； 
「止住（或完成）罪过」， 
「除净罪恶」， 
「赎尽罪孽」， 
「引进永义」， 
「封住异象和豫言」， 
「并膏至圣（所）」。 
我认为你要说它完全实现这六项的话，你需要很大的想像力，因

为它还没有达到「引进永义」的这个要求。因为还要经过一段很长的
时间，主耶稣才会成为赎罪的羔羊，那时才有办法「引进永义」。那
「封住异象和豫言」也是一个问号。所以我们知道，这一件事情基本
上应验了一部分，但是没有完全在马加比王朝的时候应验。 

这个说法來解释七十个七和六十二个七和最后一个七的话，就比
较困难，最困难。他们对第一个七和接下来六十二个七这两者之间的
分界就弄的很不清楚。因为无论他们用哪一年来开始算七十个七或六
十二个七，都没有办法推算到主前一百七十到或一百六十年。那解决
的方法是怎麼樣？你可以说我们是不是可以把它当成象征性的符
号？「七十个七」和「六十二个七」只是象征性的符号。但是我们知
道主前一百七十一年到一百六十七年可以说是第一个三年半，主前一
百六十七年到十百六十四年是第二个三年半，所以这最后一个七是没
有问题；但是前面的七个七和六十二个七是有问题。 

 
根据这个说法，我们必须承认一点就是，其中好些事实与最后的

七年是非常相符。可是仅仅因为你说最后的七年是非常的相符。我们
就认为这个说法是正确的话，那我想我们不能是完全用这样来解释。 

 
因为他们完全没有办法找到任何一年来配合这最后一个七之前，

要有四百八十三年的事实，你如果把七个七加六十二个七的话，再怎
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麼算也找不到一个「从出令」，那个「令」是要哪一年的？它唯一能
做就是把这「七个七」跟「六十二个七」看成完全是分开的两个独立
不同的事件来讲；那这样的话还可以勉强。它可以说，可以从耶利米
说关于被掳那时候，就是耶利米书二十五章十一到十二节，主前五百
九十七年；这样来算也不是很合理。你如果要配合主前一百六十四年
是最后一年的话，那麼前面「七个七」一定要包含在这「六十二个七」
的里面。而且那个「出令」，你一定要去找一个很奇怪的日子。就像
是但以理说預言的日子，为了要凑这个日期，这是这个解释最大的问
题。 

 
但是这个说法还是有它的支持的地方，所以我要加一些注解，因

为你在不同的地方你会看到不同的人，也是有这样的解释。 
第一个它讲说这第二十五节所说的「受膏者」与第二十六节所说

的「受膏者」不是指同一个人，他们这样讲也有他们的文法根据。因
为怎麼樣，根据希伯来文 Massoretic 的手抄本，在第二十五节的标
点符号与英文的圣经是不同的。在英文圣经里面第九章二十五节是这
麼说； 

「从出令重新建造耶路撒冷，直到受膏君的时候，必有七个七和
六十二个七。都必重新建造。」 

可是在希伯来文 Massoretic 的手抄本中第九章二十五节是这麼
说； 

「从出令重新建造耶路撒冷，直到受膏君的时候，必有七个七」
然後是一个句点，「六十二个七」，然后继续讲下去。这暗示着这个「受
膏者」是在七个七之后就来到，不是在七个七和六十二个七之后才来
到的。然后再过六十二个七之后，二十六节所提到的，另外有一位「受
膏者」会被剪除。 

 
持这第一种说法的争辩说，二十五节所提的第一个「受膏者」是

指古列王，因为在以赛亚四十五章第一节他被称为「所膏的」，因为
他使耶利米在主前五百九十七年关于耶路撒冷会重建的預言得以应
验；这是在耶利米书二十九章十到十四节，三十章十八节，还有三十
一章三十八到四十节。从耶利米说預言，在主前五百九十七年，到古
列王下诏重新建造耶路撒冷，这是主前五百三十八年，总共五十九年，
这和七乘七四十九年差不多，你如果说他这样讲实在太过分，不過我
们也可以说它差不多了；五十九跟四十九差不多，中国的话是可以接
受这样。他们又认为说，但以理书九章二十五节所说的重新建造，这
话是指耶利米所说的话，而不是指古列王在五百三十八年诏书中所说
的话。 

 
所以第二十五节所提的第二位「受膏者」，当然就是指他们认为

的大祭司欧尼亚斯三世，他在主前一百七十一年遇害。那这样的话就
差不多是六十二个七，他们是从被掳的主前六百零五年开始算起，一
直到一百七十一年，中间经过了差不多四百三十四年。它是以但以理
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被掳这件事情来开始算起，很显然的他们所说的「七个七」，是包含
在這「六十二个七」的那段时间之内，而不是在那段时间之前。他们
的根据就是根据希伯来文的 Massoretic 的抄本的标点，是可以让他
们这麼做。 

 
可是这个解释也有一个问题就是，預言开始的时候讲到「七十个

七」，但以理自然会认为说，这是「七个七」，加上「六十二个七」，
然后再加上「一个七」，这才是「七十个七」。他不应该会认为说，第
一个「七个七」是包含在「六十二个七」里面，我想一般我们照直觉
去判断的话，不应该是这麼做。不过你也可以说，因为这是神的奥秘，
所以神在这件事情上，向他隐瞒。 

 
如果我们把这个问题，先不管这个问题，那我们会发觉，大部分

的解释，其实跟这个預言所讲的都是非常符合的。特别是关于重新建
造。我们如果讲關於「重新建造」这句话是对于耶路撒冷失陷时所存
留下来的人所说的话，這是主前五百八十六年的话。那麼从主前五百
八十六年到古列王下诏的那一年，刚好是四十九年，就是七七四十九
年，刚好。你可以说，「重新建造」这句话是讲给耶路撒冷失陷以后，
留下来的那一批人的话。那是发生在主前五百八十六年，所以古列王
下诏的时候，刚好是四十九年，七七四十九，你也可以这麼说。 

 
我们来看一下，我还再加一点就是，另外两个解释的方法，当我

们算年代的时候，也会遇到同样类似的问题；有三个年代，就是四十
九年，四百三十四年，还有七年。那我们是不是应该抱着，马太福音
第一章中主耶稣的家谱的态度来看呢，因为我们知道马太福音第一章
主耶稣的家谱，他把那个家谱分成三段，每段只提了十四代的名字，
其实那些段落每段不見的只是十四代，还有其他人，但是他都没有提
进去，因为他为了要凑十四代，所以只把重要的人提出来。所以我们
是不是也可以说，也许他这个「七十个七」，他这样算法，是为了要
凑一个「七」，所以他就把有一些比較不重要的年代拿掉；這是第一
个说法。 

 
所以我们再复习一下，犹太人的认为是这样，主前六百零六年但

以理被掳，主前五百八十六年耶路撒冷陷落。那「七个七」的话应该
从五百八十六年耶路撒冷陷落，对那些人讲说會有七个七以后，就会
有下令重新建造。所以在五百三十八年的时候古列王谕旨，下令重新
建造。然后过了六十二个七，就是主前六百零五年到主前一百七十一
年；就是但以理被掳开始算起，到了大祭司欧尼亚斯三世被剪除，这
时总共是「六十二个七」。那「一七」之前半是讲到主前一百七十一
年受膏者，欧尼亚斯三世被剪除。「一七」之后半是指主前一百六十
八年安提亞古污秽圣殿。然后到一百六十四年，马加比洁净了圣殿，
那就完成了但以理这个預言的解释。这是犹太人他们的论点。 
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七十個七的第二種解釋 
那我们来看一下，第二种说法是最受欢迎的，当今最受欢迎的，

也许是较正确的说法，我不是说这说法是不对，不過这是最受欢迎。 
 
第二个说法是这样，在「六十九个七」以后，就是「七个七」加

上「六十二个七」以后，要隔一段很长的时间，第「七十个七」才开
始来到。而这第「七十个七」就是所谓的「大灾难时期」，这中间的
一段长时间就是所谓的「教会时期」。最后第「七十个七」的安息年
才会来到，在那时，「不法之人」就是那「敌基督」，将与以色列国订
一个和平的条约，允许他们恢复使用牲畜来祭祀的礼仪。然后过了三
年半之后，他将悔约，给以色列带来空前绝后的灾难，惨无人道的迫
害犹太人三年半的时间，这段时间满了之后，主耶稣就会再来「将愤
怒倾倒在那行毁坏的身上」；但以理书九章二十七节。根据这一段经
文，最后的三年半，刚好可以配合但以理书七章二十五节所说的「一
载、两载和半载」。这种解释就是说，这一段与安提亞古四世完全没
有关系。有这种观点的人都会认为以色列需要复国，而且以色列的圣
殿需要重建。 

 
那我们再来用这个圖畫来解释第二个解释。我们知道「七个七」

是指说耶路撒冷大概用「七个七」，就是四十九年，才重新建筑完毕。
那怎麼算这「七个七」呢？是从主前五百三十八年古列王，或是主前
四百五十七年亚达薛西王的谕旨；「七个七」，他们大概花了四十九年
的时间重新建造圣殿。 

 
接下来是「六十二个七」，那也许這「六十二个七」就是我们所

说的「两约之间沉默的时期」，就是没有先知預言的时期。我们常常
说，两约之间有一个四百年的「沉默时期」，也许就是指这「六十二
个七」。它是指說耶路撒冷建造以后，一直到弥赛亚来临，就是耶稣
基督骑驴驹进入耶路撒冷，大约经过四百三十四年。那这段时间就是，
也许就是我刚刚讲说，可能是没有神启示的「沉默时期」。接下来就
是弥赛亚被杀害，然后公元七十年，耶路撒冷被毁，教会时代的开始。
所以主後七十年耶路撒冷被毁这件事情，但以理没有直接的預言，但
是他因为預言「多重的应验」，也许他有间接的預言。然后最后一个
七，最后一個七的「一七之半」，「大罪人」与以色列人订合约，然后
他毁约，大大的迫害以色列人。 

 
那我们来看一下，它是不是实现了但以理书九章二十四节所说的

六项預言。就是哪六项，就是； 
「止住（或是完成）罪过」， 
「除净罪恶」， 
「赎尽罪孽」， 
「引进永义」， 
「封住异象和豫言」， 
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「并膏至圣者（或至圣所）」。 
基本上它能完全合乎但以理书九章二十四节所说的六项預言。那

这个解释唯一的问题就是，为什麼第「七十个七」与第「六十九个七」
之间有一个中断的时期，你如果真有中断时期的话，那为什麼其他的
七之间就没有什麼中断的时期，所以这其实是这个解的最大的弱点。 
 
思考問題： 

1. 你認為我們可不可以單靠聖靈的感動來解釋先知書，而不需要
從歷史及文法去找作者的原意？ 

2. 靈修式讀經是不是讀先知書正確的方法？ 


