達尼爾


Daniel








引言





本書的作者必是一位律法教師，在瑪加伯時代的大迫害期間，他激勵同胞們以精神來抵抗，而且他一定將自己列入了天主將以特殊方式給予報償的信仰導師之列（11：33和1：23）。瑪加伯家族以武力來對抗壓迫者，而律法宗師則對政治和武器持懷疑的態度，提出只要忠于天主的盟約和律法就夠了。


本書作者的訊息核心在第7-12章，摘要如下：


1)對猶太人的大迫害是天主救恩計劃的一部分；


2)迫害猶太人的列王，特別是安提約古，曾多次以象征手法被提及。虔誠的人民是毀滅不了的。


3)迫害之后，天主的國將來臨。


在第1-6章中，作者也用了一些故事，為教導住在異國、侍奉當地君王的猶太人：對于信仰的要求和律法的實踐不可有一絲妥協，不論是為求溫飽（1:8），還是在拒絕拜偶像方面（第2、6章），都要堅定立場。


是否真有達尼爾此人?


猶太團體在編纂聖經時，沒有將本書歸入公元前二世紀（即達尼爾所處的時代）的先知書之列，而是放在公元前二世紀有關宗教教誨的書卷中。他們這樣做是意識到達尼爾的故事和神視並非史實，只是文學虛構。


在公元前二世紀，這種以天主將當時發生的事件啟示給以前的名人的敘述方式是很流行的。他們就這樣述說此人的神視，預測發生在當時的事件，告訴我們這位見了異象的人是如何從天主處獲得有關這一切的宗教詮釋：這是在實現天主的救恩計劃。


當時，利用象征性的數字和象征性的顏色（白色是勝利的標誌）以及講述天使干預一類的書籍被稱為啟示錄或默示錄。聖經中有兩部：達尼爾和若望的默示錄。


在東方的作品中，達尼爾是古代聖者的名字（則14:14），從此源頭發展出達尼爾這個角色，他是先知，又是聖人，和被流放的人生活在巴比倫。他的言辭和典範是為啟發生活在外邦人中間的猶太人的。


書中有三段很有名的經文：


7:9-14 提到人子。耶穌說到自己為人子時，曾提及此經文（谷13:26和14:62）；


12:13 宣告復活；


9:21-27的預言引發了許多對世界末日的看法，但是其中雖提到很多事，卻沒有真正有關世界末日的。








$ 1.1 信徒們常常會覺得遵守律法不是一件容易的事，特別是住在外邦人中間時，就更為困難了。難道他們不是和同伴們一樣自由嗎？這部書中宣稱：神聖的誡命是守律法的人的生命與力量的源頭。


達尼爾因著自己的忠信，而獲得了超乎人類文化之上的，對神聖事物的認知，並加以展示。這種來自天主的恩賜，只有藉著虔誠和犧牲才能得到。


$ 2.1 加色丁的智者將科學與魔術混為一談，使自己在同胞們眼中顯得非常神奇，幾近于迷信的程度。如果說某人是加色丁人，就是指他是一位智者、術士或巫師。但按照梅瑟律法（申18:9），猶太人是不允許從事這類活動的。


此處，加色丁的術士遭到了恥笑。他們宣稱要探究未來，卻不能在國王說出夢之前就敘述國王的夢境。


$ 2.27 當時有一些作家認為，歷史上必將連續出現四個帝國，因為他們很悲觀地認為：從造物初始起，事物就是朝著壞的方向發展，而且會越來越糟。于是他們將一開始表述為“黃金歲月”，然后是“鐵的時代”，最末是“武器時代”。


在這部書裡連續的四個王國是：拿步高、瑪待、波斯和征服者亞歷山大的馬其頓國，也就是“鐵國”。后者又產生了埃及--敘利亞的統治，但終將因天主大力的干預而毀滅。


我們從此夢得到的教訓是：人無法光憑自己之力來清典歷史，非但不能，情形總會變得每況愈下。可是，天主將會干預，並建立祂的普世王國。


$ 3.8 對一個虔誠的猶太人來說，侍奉外邦君王是有些冒險。這些君王時時行事古怪，恣意而為，會強迫他們做天主律法所不允許的事。在這種情況下，一位信徒，即使身居要職，也得犧牲自己的事業，甚至性命，來保全對天主的忠信。


3:7-18中，達尼爾指出一個信徒應有的態度：依賴全能天主的幫助，但也要認識到天主並沒有義務行使奇蹟拯救。


此處強調了不認識真天主的人犯的錯誤：崇拜死物。黃金取代了神明（一個三十公尺高的雕像可能價值連城，但卻絕對是無生命的）。這些神像不能言語，也沒有生命，但是有智慧的人們卻向它們下跪。永生的天主能垂聽祂忠信子民的聲音，並拯救他們。但偶像卻不知道向它們敬拜的是何人，更談不上幫助他們（火焰燒死了加色丁的士兵）。


$ 3.28 三人的禱告，教導受逼迫的猶太人該對天主說什么：“雅威，請記住你的允諾，並寬恕我們的罪。請垂憐蒙羞的子民，拯救我們。”


在這個故事裡，天主行了奇蹟，但我們從歷史記載中得知，有許多殉道者沒能逃過一死。據希11:39，那些殉道者並沒有獲得親見天主實踐祂諾言的恩賜：在他們死后天主為他們預備了更好的歸宿。因此這三人給那些發現自己獨自面對敵群或惡勢力的信徒們，豎立了一個典範：堅拒天主所唾棄的行為。


$ 5.1 這篇故事可稱之為：對瀆聖者的懲罰。下面的文字指出了嘲弄天主的人所得的下場：


絕境來臨不得拖延；


很明顯，他們生前的作為一文不值；


他們和他們的作為一同消失殆盡。


聖經告訴我們：天主不僅在許多事物上彰顯自己，又在其他事物上明示我們：有一位真天主在主持公道。有許多次，那些恥笑天主的人，都遭到了不測，這正是他們粗魯無禮的下場。


這幾章的作者並不十分在意這些人生活的歷史年代。居魯士是征服巴比倫的帝王。貝耳沙匝死后，由達理阿繼位。


$ 7.9 下列詳述的神視，和拿步高夢見的塑像（第2章），其內容和意義完全相同。


這四個王國統治著猶太民族，直到由野獸所代表的大迫害來臨。23-25節表明第四隻獸是敘利亞王國，而侮辱天主的角便是安提約古。如2:34和44節所宣告的，天主要行干預，要滅絕暴君的王權，並建立天主的王國。在這裡，7:11和26節中，宣告了對暴君的審判。在2:34裡的石頭是指天主的權力。而7:13中的“人子”（有人性的一位），代表著以色列民族。他是天主的僕人，從世界的初始，就臨在天主的計劃中，並在適時從萬邦獲得王權（見7:27）。


如想從這段故事找尋耶穌時代的事蹟，將是個錯誤。我們更不能把它運用在我們的時間裡，好像我們就是萬物的中心。作者在描寫瑪加伯時代最嚴酷的迫害時，曾指出安提約古的暴行將結束（加上5:50-60），也指出天主的國將來臨。先知書有一種典型的敘事方法，就是將最近發生的事--大解放，以及發生在人類歷史終結時的最后解放結合起來。耶穌在提到耶路撒冷的末日中（谷13），也曾如此描述。


天上的雲彩：雲彩是天主臨在的記號。


萬古常存者：是指天主。白髮是祂尊嚴的象征。我們不要忘記：天主實質上是永恒的，祂存在于獨一無二的時間裡，是永恒的現在。


人子，也就是人（13節）。首先，這個神秘的人是指天主全部的子民（27節）。但如果天主要將祂的王國賜給人，祂願意以個人的方式，賜給堪稱為人類典範，救贖者和領袖的人。耶穌就是“這個人”（若19:5），或者遵照猶太人的說法：是人子。


人子從天上的雲彩中降下。耶穌將這預言引用在自己身上。當控訴他的人看到他有人性的弱點時，耶穌便以此來指出其神性的根源（瑪26:64）。


$ 7.23 公元前170到160年的猶太人不可能誤解這個有關安提約古王的影射:制服三個國王，褻瀆至高者...迫害至高者的聖民。


一個時期、兩個時期和半個時期是指三個半時期。在當時，這是用來說明邪惡時代的方法（三個半是七的一半，而七是一個完滿的數字）。


聖民是被天主揀選而成為祂的子民的人。從梅瑟以來，猶太人便知道自己是聖民，因為他們被祝聖奉獻給了神聖的天主。


但從達尼爾時代開始，聖民是指天主的新子民，這將始自默西亞。最先的基督徒知道自己是天主的新子民，因此他們稱自己為聖民（見宗9:32）。


$ 8.1 相同的訊息在以下的章節中不斷重複出現。天主一定會在迫害最烈的時刻來臨。還有更多的詳情使猶太人確信：他們親眼所見的所有事情，天主早已事先知道。當事情發生時，天主已經規定好祂必來拯救的時刻。


$ 9.1 達尼爾在思考耶肋米亞有關猶太人被放逐到巴比倫七十年的預言（耶25:1）。天使加俾額爾告訴他另一個訊息，是七十個星期。這個訊息是達尼爾先知書裡最重要的預言之一。


$ 9.20 加俾額爾首先提到謎一般的事情（9:24），然后再加以解釋。


結束罪孽，終止惡行，剷除過錯，帶來永遠的公義。 這話很清楚地告訴我們，天主的王國將來臨。至聖者得以傅油，這是指至聖之地，也就是聖所。它受到外邦人的玷污之后，將煥然一新而成為天主在祂子民中間永恒的住所。


現在加俾額爾親自說明：所有的事情都將立刻發生。七十個星期是個象征數字，不能照字面解釋，除了第一個七週。這七週是確指公元前587年耶路撒冷被毀到538年居魯士解放諭令之間的時期（依45章中稱居魯士為天主的受傅者）。


至于六十二週所代表的是一段不確定的日子，把我們帶到公元前171年，安提約古的迫害的開始。那一年，大司祭敖尼雅被殺害。一位無辜的受傅者將被殺害。事后，暴君禁止人們在耶路撒冷聖殿敬拜上主，他甚至在焚毀的全燔祭祭壇上建造了另一祭壇，奉獻給巴耳，這就是毀滅者令人憎惡的偶像。這事發生在迫害的第一週，當時這預言被記載下來。而在這一週結束時，天主的干預將得勝。


這神聖的干預在猶太人當時意外獲得的和平中表現出來（加上6:55）。不過，這不表示天主國的來臨，只是其征兆罷了。而所宣告的永遠的公義，只有在基督內才能實現。


作者提到的數字是指瑪加伯的年代。如果歷史的末了不是在當時，那么再用多少數字來推算歷史將止于何時也是無益的。天主不希望透露這事（谷13:32）。


在上一世紀末，“耶和華見證會”的創始人將他對聖經的解釋建立在達尼爾的預言上。他誇大地用數據說明：天主在以色列的王國，歷經達味和所羅門，而結束在達尼爾時代。然后天主新的王國又開始，並在1914年與世界一同結束。而那時此事並沒有發生，于是他們又更改了數據。


我們不在這裡爭辯這些理論，只想明白指出，對這群“耶和華見證人”來說：有兩個關鍵性的救贖年代，一個是在基督之前六世紀，耶路撒冷城被毀，另一個是1914年。他們認為耶穌的到來、受死和復活，無關于天主國的來臨。而這正是這些人犯的錯誤：他們憑著聖經中深奧難解的內容來質疑明確的真理，而不以最堅定的信仰為根基，來澄清容易混淆的內容。


$ 10.1 在第10、11章中提到的事，對作者來說，都已是過去了的，在加下中也曾提到。在這裡提到它們，就好像是某一個達尼爾早已在四世紀之前就宣告了。這只不過是一個寫作方式罷了。事實上，作者覺得重要的是這故事的結論。在12:3中有說明。作者想要告訴當時受迫害的人們，在經歷這些苦難之后，他們會很快進入天主國，而復活的日子也會臨到。


$ 12.1 這段經文很重要：它首次提到復活。


以前，猶太人相信人死后，生命將消失于九泉下。他們不指望能復活，也不期望個人得到回報，報賞是給整個民族的。如果他們做得對，天主必要祝福和復興他們的國家。（見則37章）


在瑪加伯時代，人們所受的迫害和他們對殉道者的命運所做的反省，都促使他們相信：死去的人將在天主國分享幸福，他們必被舉揚（7:9；12:43）。在加下中也提及同樣的期盼。我們還可從智2-5章中看到同樣的期望。這些經文是公元前二世紀猶太人經歷了考驗之后的信仰果實，並為耶穌有關復活的教誨作準備（谷12:18）。


你們的守護天使彌額爾（10:13和21節）：達尼爾書中有許多異象，有些很複雜。不過這在猶太人于公元前二世紀到公元一世紀之間所寫的啟示書中，是很典型的現象。


這些啟示書（默示錄）是由當時的賢者所寫，目的在于提醒人們：天主掌握著歷史。如達尼爾書一樣，他們慣用複雜的異象、象征性的數字以及天使的訊息。這只是要抓住聆聽者的注意力，在9:1中，天使加俾額爾解釋了異象，而這裡有另一位天使彌額爾來做此事。書中對歷史的描寫好像在述說歷史是早已預定好了的，並已記在天主的書裡。天國中也偶有代表不同民族的天使互相競爭。因此彌額爾為猶太人而爭。在10:3中，還有另一位天使--波斯國的守護天使。


在12章末尾，我們又看到一連串象征性的數字，它們的意義和前面的數字相同：從人們對上主的敬拜被禁止時，逼迫就一直不斷，現在它必須終止，而且過不多久，末日就會來到。


他們為何宣告天主的統治逼近了？其實它來得卻遲呢？


本書中不同的神諭都在預言安提約古的迫害將要結束，以及天主將確切來臨統治全世界。基督在一百多年之后才來。在這兒我們可以引用有關先知的告示（依9章）。


一個人與兒子同行，其子感到疲累了，這父親並沒有告訴他路途還有多遙遠，僅指明了下一個目的地：讓我們走到前面那棵樹那裡。然后他又告訴他：讓我們走到房子那邊，爬到山頂上...等等。他以一步步地培養他的孩子要懷有希望。同樣，天主在聖經歷史中，每一次只要祂的子民踏出一步。祂呈現給子民充滿明亮光彩的快樂未來，好像伸手可及。我們總會得到些許東西，但最美好的仍然在前頭，因而人們總是懷著希望，直到生命盡頭。


天主不會為了滿足我們的好奇心而發言，而是呼叫我們行動。公元前165年，有一個教授律法的師長寫了這部書，以激勵他飽受迫害的同胞們，並告訴他們解放的來臨，那是他所認為的最后一次的解放。天主並沒有將世界末日默示他。因為他當代的猶太人認為：安提約古突然中止迫害而得到的和平，必然是天主掌控歷史的明顯征兆。


$ 13.1 我們在13、14章所讀的故事見于希臘文本的，它們屬于聖經“次經”的一部分（754頁）。


第一個是蘇撒納的故事。從中我們可看到天主如何護衛無助又無辜的人，並嚴厲的指責民長們的腐敗。請記住耶穌在瑪5:28所說：“以邪念看婦女的，已在心中犯了姦淫。”


第二個故事是諷刺司祭和他們的偶像。


第三個故事說明天主如何幫助為祂作見證的人（正如第3和第6章所述）。


我們切莫輕視這些故事，認為只是給小孩讀的。它們正像耶穌引用的比喻，其中蘊含著許多教訓，可以導引我們反省自己的行為。





