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      第五部份 启示录困语


      1. 七教会是否代表教会的七个时期？（启 2～3 章）


      2. “得胜者”究竟是指谁？（启 2～3 章）


      3. 尼哥拉党是什么党派的人？（启 2：6、15）


      4. 什么是“生命树的果子”？（启 2：7）


      5. 什么是“生命的冠冕”？（启 2：10）


      6. 什么是“巴兰的教训”？（启 2：14）


      7. 什么是“隐藏的吗哪”？（启 2：17 上）


      8. 什么是“写上新名的白石”？（启 2：17 下）


      9. 什么是“晨星”？（启 2：28）


      10. 是否不得胜的便失落救恩？（启 3：5）


      11. 什么是“大卫的钥匙”？（启 3：7）


      12. 什么是“在神殿中作柱子”？（启 3：12）


      13. 廿四长老代表谁？（启 4：4）


      14. 四活物究竟是什么？（启 4：6～8）


      15. 手拿弓却无箭的骑士代表什么？（启 6：2）


      16. 一钱买一升麦或三升大麦，并不可糟蹋油和酒，代表甚 么？（启 6：6）


      17. 十四万四千见证人是谁？（启 7：4～8）


      18. 十四万四千人中为何没有但及以法莲二支派？（启 7：4～8）


      19. 这个有无底坑钥匙的“星”是指谁？（启 9：1）


      20. 这些蝗虫是真的蝗虫吗？（启 9：3～11）


      21. 二万万马军是否指人类的兵力？（启 9：16）


      22. 为何小书卷在口中甜如蜜，在腹中却发苦？（启 10：9～10）


      23. 量度与不量度究竟有何意义？（启 11：1～2）


      24. 四十二个月与 1260 日究有何指？（启 11：2～3）


      25. 这两见证人到底是谁？（启 11：3～13）


      26. 这段经文的五位主角分别代表什么？（启 12：1～17）


      27. 海中兽及陆地兽分别代表什么？（启 13：1～18）


      28. 海兽的七头十角十冠分别代表什么？（启 13：1）


      29. 什么是似乎受了死伤，死伤却医好了？（启 13：3）


      30. “666”是指什么？（启 13：18）


      31. 这十四万四千人是否与 7：4～8 的相同？（启 14：1）


      32. 哪里可以有这么多的血？（启 14：20）


      33. “东方的众王”是否指亚洲国家？（启 16：12）


      34. 这大城是指哪座城市？（启 16：19）


      35. 骑在朱红兽上的大淫妇是指谁？兽又代表谁？（启 17：1～6）


      36. 这“先前有”、“如今没有”、“以后再有”的兽是指 什么？（启 17：8）


      37. 七头、七王及第八位王所指是谁？（启 17：9～11）


      38. 十角兽又与兽共夺王位太混乱了，如何解释？（启 17：12～14）


      39. 为何十角兽与兽均恨淫妇？（启 17：16）


      40. 这“一千年”是“象征年”吗？（启 20：1～6）


      41. “头一次复活”是指什么复活？（启 20：5）


      42. 歌革与玛各之战是什么战争？与以西结书 38～39 章是否相同？（启 20：8）


      43. 本段经文可否按字面意思解释？（启 21：10～22）


      44. 是否此时仍有疾病？（启 22：2）


      45. 为何不可封上此书？启 10：4 说要封上，岂不矛盾？（启 22：10）


      46. 此言是否表示这时仍有待得救的人？（启 22：11）


      47. 是否此言支持救恩可以失落？（启 22：19）


      启示录涉及的困语众多，较其他书卷为甚，以致下面的解答长短不均，请读者留意。


      1.七教会是否代表教会的七个时期？


      对此问题，学者意见分三：


      (1)历史法（historical）


      指在约翰时期，这七个教会的真实历史背景，别无他意（多为历史派解经家的立场）。


      (2)预表法（typological）


      


      以七教会预表教会的七时期，如以弗所教会代表使徒时期，士每拿教会预表逼迫时期，如此类推至教会结束（多为古典时代论的立场）。


      (3)历史预表法（historical-typological）


      以七教会预表教会的七个时期，但在每时期内又有七教会的特征，而那代表该时期之教会特征较其他教会的特征更为显著。因这七教会的特征，也是历世历代教会的特色，故主耶稣以她们成为普世教会的总代表，如下图（多为现代福音派的立场）。


      [image: sNTP4_Page_1%20.jpg]


      其中以第三法的解释最中肯，支持理由有数：


      (1)保罗亦曾写信给七教会，读者也代表普世及历代信徒。


      (2)新约另四位“非保罗书信”的作者亦有七书信（如来、雅、彼前后、约翰壹贰书），这些读者亦代表普世及历代信徒。


      (3)所以，启示录里七教会所受的称赞、责备、劝告及应许， 也是给普世历代教会的，七教会属灵的状况不只在教会某时代发生，而是经常重复出现的情况，故可代表整个教会时代的属灵情形，亦是基督在两临间的信徒特征。


      (4)启示录是预言书（启 1：3，22：18），内容是有关全人类的命运：亦即教会时期、灾难时期、国度时期、新天地时期。


      (5)七教会是约翰牧养之教会，其各自之特征亦吻合不同时期 的教会特征（不同时代总有时代特征，教会在不同时代里，有该时代的特征），而“七”也是完全的象征。


      (6)这七教会的特征发生于每一时代，从教会历史的角度来看，每一教会的特征皆颇符合那个时代的教会特征（从垂直观看），只是那教会的特征在个特定的时代内更为显著（从横切面看）。故此综合“垂直”与“横切”两种角度的解释是较为完整及周详的。


      2.“得胜者”究竟是指谁？


      启示录 2～3 章记载主给教会的七书信，即七篇讲道，每篇均有固定之格式：自称、称赞、责备、劝告、应许等五大点，而在最后一点“应许”部份，主耶稣总提及向“得胜者”发言，然而“得胜者”是谁？对此问题，学者意见有二：


      (1)得胜者，是指生活上得胜，即指得胜的信徒，他们的奖赏是超凡的、与众不同的（这是一般教会传统之见，但此见与“一次得救，永远得救”有所抵触，因为那些赏赐皆与永生有关，参下文解释）。


      (2)得胜者，是指重生得救的信徒，是指信仰上没有妥协或失败的人，约壹 5：4～5 说：“因为凡从神生的，就胜过世界；使我们胜了世界的，就是我们的信心。胜过世界的是谁呢？不是那信耶稣是神儿子的吗？”【注 1】


      查“得胜的”是约翰惯用的字汇，此词在启示录共出现十六次，其中有八次是带应许的（七书信七次，启 21：7 是第八次）。这字汇在启示录的用途是指信仰上的得胜，非生活上（固然生活的得胜亦重要）的得胜，因教会中真假信徒俱在，惟有真信徒才会得胜，不得胜者会受刑罚：如取去灯台（启 2：5）、被剑攻击（启 2：16）、卧病在床（启 2：22 上）、受大患难（启 2：22 下）、被吐出来（启 3：16）， 信心更茁壮。这样，“得胜的”成为一个挑战，是鼓励的劝告，使信徒更坚忍地持守真道。


      3.尼哥拉党是什么党派的人？


      经文：启 2：6、15


      然而你还有一件可取的事，就是你恨恶尼哥拉一党人的行为，这也是我所恨恶的。你那里也有人照样服从了尼哥拉一 党人的教训。


      尼哥拉一党（“尼哥拉”nikolaiton 字 意“管辖人民”），非指教会中弄权派人士妄自尊大，导致教会分裂； 而是指生活放荡、信仰混乱的人（巴兰的教训就是尼哥拉的教训），这些人是拜偶像、行邪淫的外邦信徒，约翰在此处以古喻今。故有人说，尼哥拉（希腊字）的教训就是巴兰（希伯来字）教训的希腊副本，因这“尼哥拉”及“巴兰”二字同义（“管辖人民”）。


      4.什么是“生命树的果子”？


      经文：启 2：7


      圣灵向众教会所说的话，凡有耳的，就应当听！得胜的，我必将神乐园中生命树的果子赐给他吃。


      “生命树的果子”这借喻源自创世记 2：9，那是神在乐园中特别为亚当、夏娃种植的（创造的）。“神的园子”是犹太文化词汇，喻天堂（参路 23：43；林后 12：4），生命树的果子便喻永生。


      5.什么是“生命的冠冕”？


      经文：启 2：10


      你将要受的苦你不用怕。魔鬼要把你们中间几个人下在监里，叫你们被试炼，你们必受患难十日。你务要至死忠心， 我就赐给你那生命的冠冕。


      “生命的冠冕”是赐给那些至死忠心的人，也就是至死 不丢弃信仰的人。“冠冕”（stephans，胜利者之冠）是指奖赏，是一件事完结、终局后才领受的。对拥有真诚信心的人来说（忠心的人），他们的终局是在永世里得见主面，故此，生命的冠冕是喻永生，也就是下文（启 2：11）所喻的不受“第二次死”（永死）的害。


      6.什么是“巴兰的教训”？


      经文：启 2：14


      


      然而，有几件事我要责备你：因为在你那里有人服从了巴兰的教训；这巴兰曾教导巴勒将绊脚石放在以色列人面前，叫他们吃祭偶像之物，行奸淫的事。


      巴兰的故事在旧约民数记 22～25 章有详尽的记载，这位为利的先知被摩押王巴勒礼聘前来咒诅神的选民以色列人， 怎知神使他的咒诅变成祝福的话；于是巴兰便引诱选民与摩押女子行淫乱的事，又拜摩押的假神（参民 25：2，31：16； 启 2：14 下）。如今在别迦摩教会中，有假先知出来引诱信 徒行巴兰的罪行，一边拜偶像犯奸淫，一边在教会里敬拜神，这是大大的亵渎神的，也毁破信徒分别为圣的生活。


      7.什么是“隐藏的吗哪”？


      经文：启 2：17 上


      圣灵向众教会所说的话，凡有耳的，就应当听！得胜的，我必将那隐藏的吗哪赐给他。


      吗哪是一种神奇食物，是以色列人在出埃及不久后发怨言，神从天降下给他们的食物（参出 16：14～15）。后来他们将一罐吗哪收藏起来，放在约柜内，随着他们到处漂流，


      至终藏在至圣所内的约柜里，此为隐藏的吗哪。如今对得胜的人，主耶稣应许给他们隐藏的吗哪，但隐藏的吗哪到底代表什么？


      学者对此有二个解释：


      (1)有说隐藏的吗哪代表主耶稣自己，祂是生命之粮，从天而下（约 6：48～51），祂给予信靠祂的人属灵的食物【注 2】。


      (2)据犹太遗传，隐藏的吗哪是一个代名词，代表天国筵席里的盛肴，有份吃者，表示在天国里有份，因此这名词也喻永生（参巴录启示录 29：8；西布林神谕 8：7）。


      8.什么是“写上新名的白石”？


      经文：启 2：17 下


      并赐他一块白石，石上写着新名；除了那领受的以外，没有人能认识。


      对此词，学者意见有三：


      (1)有说白石是祭司胸牌里的乌陵、土明其中之一（参出 28：15、30；利 8：8；民 27：21；申 33：8），靠之便可明白神的旨意，如今神将此白石赐给得胜者，并写上他的名字，使他可以直接明白神的心意，不用透过人间中保。


      (2)有说白石是极贵重的宝石，代表神给予信靠祂者的永生。


      (3)有说白石是罗马竞技场中得胜者的奖品，是一项甚高的殊荣（如 J. F. MacArthur）。


      (4)有说白石是古代法庭法官宣判所用的物品，表示犯人无罪释放（黑石等于还押牢房，等候刑期）。


      (5)有说白石是进入一种极其高贵盛筵的凭藉（如凭票入座），代表进天国筵席的资格，天国筵席也喻永生，新名表示携石者现今拥有的新特权（参赛 62：2）【注 3】。


      在以上众说中，最后一说似最合理。


      9.什么是“晨星”？


      经文：启 2：28


      我又要把晨星赐给他。


      对推雅推喇教会的得胜者，主应许给他们权柄制服列国，那是与主共同作王的权柄，表示在天国里面有份，此外又蒙赐晨星。


      “晨星”究竟代表什么？解答有三：


      (1)晨星是明亮之星，黑夜尽了，首星出现是为晨星，此处喻得胜的光辉。


      (2)晨星代表基督自己，因为祂亦以此名称呼唤自己（参启22：16；彼后 1：19，赞成此说者如 P. E. Hughes、1. F. MacArther）。


      (3)晨星是古帝王权的象征，故也喻“王权”之意，此处经文喻得胜者可与基督一同作王（如 1. F. Walvoord）。


      在上述三解说中，第三意见似最合适。


      10.是否不得胜的便失落救恩？


      经文：启 3：5


      凡得胜的必这样穿白衣，我也必不从生命册上涂抹他的名； 且要在我父面前，和我父众使者面前，认他的名。


      约翰说得胜者是穿白衣的人，表示是真信的人。这些人永不从生命册上除去他们的名字，表示他们的救恩是确定的，不会失落的。“必不除去”非警告之言暗示永生会丢失；反而是应许之言，保证之语，是确得永生的誓许。


      11.什么是“大卫的钥匙”？


      经文：启 3：7


      


      你要写信给非拉铁非教会的使者，说：那圣洁、真实、拿着大卫的钥匙，开了就没有人能关，关了就没有人能开的， 说:


      “钥匙”象征权柄，象征开关门的权柄；“大卫”这字在新约多处地方是弥赛亚的代号（如“大卫之子”是弥赛亚的代名词，“大卫的国度”也是弥赛亚国的别名）。于此，“大卫的钥匙”便象征进入弥赛亚国的权柄，此权在主耶稣的手中，惟有祂才能让人进入弥赛亚国里。


      12.什么是“在神殿中作柱子”？


      经文：启 3：12


      得胜的，我要叫他在我神殿中作柱子，他也必不再从那里出去。我又要将我神的名和我神城的名（这城就是从天上、从我神那里降下来的新耶路撒冷），并我的新名，都写在他上面。


      “柱”是代表稳固、永久、不可动摇，古代异教庙宇的柱子皆刻上他们的神像，以供信徒敬奉，是以柱子代表尊荣。如今神视得胜者，为神殿的柱子，并写上三个名字（神的名、新耶路撒冷的名、基督的名），指被完全拥有、地位稳固、成为新天新地的居民。P. E. Hughes 谓这三名字分别指神的拥有权、天上的公民权、永远的救赎权【注 4】。


      13.廿四长老代表谁？


      经文：启 4：4


      宝座的周围又有二十四个座位；其上坐着二十四位长老，身穿白衣，头上戴着金冠冕。


      廿四长老代表何人，学者意见有五：


      (1)他们代表天使（如 L. Morris、G. E. Ladd、R. H. Mounce、张永信等灾后被提派人士的主张）。但他们身着白衣，头戴冠冕（stephanos，“得胜之冠”），唱救恩歌（参启 5：9），并与其他的天使在一起（参启 5：11），似与此见解不合。再者，圣经从未说天使可坐上宝座，故此见解不为其他人赞同。


      (2)旧约信徒（如 G. R. Beaseley-Murray），谓“廿四”是旧约祭司的代表数字（参代上 24：7～18），此处代表旧约信徒。但旧约信徒要在灾难期过后才复活，非在此时复活（参赛 26：19～21；但 12：1～2、13）。


      (3)旧新两约信徒（如 w. Barclay、P. E. Hughes、w. Hendriksen、黄彼得），谓旧约有十二支派，新约有十二门徒。但一则旧约信徒在此时还未复活，二则在十二支派成立前、 亦有信神的人，故此说亦不适合。


      (4)新约信徒（如 H. Alford、J. F. walvoord、D. Chilton、J. F. MacArther），谓“廿四”只是象征数字，代表祭司的职任，新约信徒全是祭司，以“廿四”为代表更贴切。


      第四说较为可取，原因有五：


      他们是坐在宝座上的，有与主共同作王的权柄，这是本书一贯给新约信徒的应许，非给予天使的（参启 1：6，2：26，3：21）。


      (2)他们身穿白衣，即救恩义袍（参启 3：5、18，6：11，7：13，19：14）。


      (3)他们头戴冠冕，是得胜生命之冠，而天使是不死也不复活（启 2：10，3：11）。


      (4)他们唱救恩歌（启 5：8～10）。


      (5)他们名称“长老”，是指人，而非天使（启 5：5；7：11）。


      14.四活物究竟是什么？


      经文：启 4：6～8


      宝座前好像一个玻璃海，如同水晶。宝座中和宝座周围有四个活物，前后遍体都满了眼睛。第一个活物像狮子，第二个像牛犊，第三个脸面像人，第四个像飞鹰。四活物各有六个翅膀，遍体内外都满了眼睛。他们昼夜不住的说：圣哉！圣哉！圣哉！主神是昔在、今在、以后永在的全能者。


      他们是特别的天使（如基路伯、撒拉弗也是），样貌带属王的气质（如狮子，百兽之王，牛：畜类之王，鹰：飞禽之王，人：万物之王）。或宇宙内最高贵的美德：狮子代表威武的力量，牛代表服事的勤劳，鹰代表迅速与敏锐，人代表智慧与悟性。“四”是代表普世性的意义，他们在哪一方皆可敬拜神、服事神。


      15.手拿弓却无箭的骑士代表什么？


      经文：启 6：2


      我就观看，见有一匹白马；骑在马上的，拿着弓，并有冠冕赐给他。他便出来，胜了又要胜。


      白马骑士代表谁，学者意见有三：


      (1)代表神的使者


      预告神将惩罚邪恶势力（即罗马政权）----这是历史应验派，即灾后被提派的见解。


      (2)代表基督


      到处宣传和平福音，亦即福音广传----多是无千禧年派的见解，但每印被揭开，地上即发生灾难，故此说甚难成立。


      (3)代表敌基督


      手中有弓无箭，表示他以军事家姿态出现，到处讲和平，与人签订盟约，异常成功（胜完又胜），但他其实是假和平使者。第一印揭开，敌基督者即现身世界舞台，因那拦阻他出场的力量已挪去（帖后 2：6～8），他随即与以色列签订盟约（但 9：24；启 17：7～13），以和平使者的身分促使列国讲和平。


      16.一钱买一升麦或三升大麦，并不可糟蹋油和酒，代表什么？


      经文：启 6：6


      我听见在四活物中似乎有声音说：一钱银子买一升麦子，一钱银子买三升大麦；油和酒不可糟蹋。


      第三印揭示末世灾难时的经济情况。骑士手拿天平（象征商业家），活物宣布这时粮食短缺，百物腾贵，一日工资（一银钱）只可买一日口粮，即一升麦子（1 升相当于 1 品脱半，有说相当于 1 夸脱）。本来一银钱可买 8 至 12 升，如今只能买 1 升小麦或 3 升较廉价的大麦，大麦是贫苦家庭之主要粮食）。油和酒这些日用品一点也不可浪费----这是战 争前后通货膨胀、币值大跌的景象。


      17.十四万四千见证人是谁？


      经文：启 7：4～8


      我听见以色列人各支派中受印的数目有十四万四千。犹大支派中受印的有一万二千；流便支派中有一万二千；迦得支派中有一万二千；亚设支派中有一万二千；拿弗他利支派中有一万二千；玛拿西支派中有一万二千；西缅支派中有一万二 千；利未支派中有一万二千；以萨迦支派中有一万二千；西布伦支派中有一万二千；约瑟支派中有一万二千；便雅悯支派中受印的有一万二千。


      十四万四千见证人是谁，主要解释有二：


      (1)象征法解释


      代表约翰时代的信徒（如灾后被提派），或历世历代信徒（如无千禧年派）。此解释甚难与启 4：4 的廿四长老协调，因廿四长老已在天上，这群人仍在地上。再且，此见解未能完善解释为何要用以色列人来象征外邦信徒，也未能解释以色列人全家得救的民族意义。此外，设若他们代表历世代的信徒，启 7：9～17 所介绍的另一群信徒似是多此一举。


      (2)字义法解释


      


      代表犹太信徒，他们蒙神特选作灾难时期的福音使者， 在此时期为主作见证。此说认为 144000 是 12×12×1000 的总值，12 及 1000 均是完全的数字，它们的总和是多重完全的象征，故此 144000 代表完全的立方及重复的完全，也代表以 色列人中完全笃信羔羊的人，他们如今蒙召成为此时代的福音使者。


      18.十四万四千人中为何没有但及以法莲二支派？


      启示录 7：4～8 的名单没有但及以法莲两支派在内，反而有约瑟及玛拿西两支派，何解？答说有三：


      (1)以法莲支派附属在约瑟支派内，因他们都是约瑟的儿子。


      (2)但支派是十二支派中首先拜偶像的（士 18：30～31），以法莲也不例外（何 4：17）。以色列人在北之但地及南之伯特利，设立拜牛犊的祭坛（参王上 12：29），使选民陷入崇偶的恶习里，这两支派后来便归附在拿弗他利支派内（此是犹太传统之见解，其他意见，如文士抄错、敌基督者属但支派、文士遗忘了等，但是对全段意义皆无有力的佐证，均不足成立）。


      (3)但支派最大的罪是引诱神的选民，他们本应归神为祭司国度及作圣洁子民，却陷于拜偶像的光景里。以法莲支派则是引导九支派离开耶路撒冷，开宗立国于撒玛利亚，导致国家分裂。所以拜偶像及不合一这两大罪状，使他们失去成为末世见证人的资格。


      19.这个有无底坑钥匙的“星”是指谁？


      经文：启 9：1


      第五位天使吹号，我就看见一个星从天落到地上，有无底坑的钥匙赐给他。


      第五号筒吹响，有星从天而降，有无底坑（阴间）的权柄赐给他。“星”可代表天使（参伯 38：7），但此处的“星”是谁，有两个基本解释：


      (1) 他是撒但。他本来称为“明亮之星”（赛 14：12），今蒙赐权柄开启无底坑（如 J. F. walvoord、H. M. Morris、J. F. MacArther、张永信）。


      (2)他是第五位天使，因开启阴间之权在他手上（参启 20：1～2，赞成者如 J.D. Pentecost、G. E. Ladd、J. B. Smith、苏颖智、梁作荣、邓英善）。


      第二说似较合理，因神不会将囚禁鬼魔的无底坑钥匙交给魔鬼；再者，此处也是他在千禧年国时将来被囚之地。如今这位天使释放无底坑的囚鬼，让他们代执神的审判。


      20.这些蝗虫是真的蝗虫吗？


      经文：启 9：3～11


      有蝗虫从烟中出来，飞到地上；有能力赐给它们，好像地上蝎子的能力一样，并且吩咐它们说，不可伤害地上的草和各样青物，并一切树木，惟独要伤害额上没有神印记的人。但不许蝗虫害死他们，只叫他们受痛苦五个月。这痛苦就像蝎 子螫人的痛苦一样。在那些日子，人要求死，决不得死；愿意死，死却远避他们。蝗虫的形状，好像豫备出战的马一 样，头上戴的好像金冠冕，脸面好像男人的脸面，头发像女人的头发，牙齿像狮子的牙齿。胸前有甲，好像铁甲。它们翅膀的声音，好像许多车马奔跑上阵的声音。有尾巴像蝎子，尾巴上的毒钩能伤人五个月。有无底坑的使者作它们的王，按着希伯来话，名叫亚巴顿，布利尼，名叫亚玻伦。


      那位手拿无底坑钥匙的天使开启了无底坑后，突然一大群蝗虫从阴府冒上地面，它们非普通昆虫而是灵界之物，代表鬼魔，它们的工作是代替执行神在世人身上所施行的审判，特征有四：


      (1)有蝎子的能力，能致人于死地（异于普通蝗虫）。


      (2)可接受命令，故它们是灵界异物。


      (3)它们不能伤害植物，只准伤害没有神印记的人（代表不信的人）。


      (4)它们不能弄死受害者，只准使人受害五个月（蝗虫寿命，喻“毕生之久”）；在这些日子，受苦的人求生不得，求死不能。


      (1)蝗虫形状甚异，共有八个特征：


      (2)像出战的马（义大利语，叫蝗虫为“像马的虫”）


      (3)头戴金冠（喻“逢战必胜”） 脸像男人（满有智慧）


      (4)发像女人（喻“引诱力强”）


      (5)齿像狮牙（喻“凶残”）


      (6)胸前有甲（坚强难败）


      (7)翅膀声大（声势汹涌）


      (8)尾有毒钩（毒辣与致命）


      这些特征表示蝗虫之灾，非自然界能办得到，也表示肉体之躯的世人难以抗拒，箴言 30：27 谓蝗虫没有首领，但此处的蝗虫是灵界之物，首领名亚巴顿，意“毁灭”，它们的使命是毁灭人的幸福。


      21.二万万马军是否指人类的兵力？


      经文：启 9：16


      马军有二万万；他们的数目我听见了。


      


      四天使解禁后（启 9：14，四天使可能代表四国联盟）， 共二万万的马军拥上战场。据估计，约翰时代世界人口共二万万五千万。“二万万”是一万万的双倍，即无数之意（参诗 68：17；但 7：10）及象征威力万钧之势。


      马军非真的军队，与蝗虫般（启 9：3～10），是灵界鬼 魔进入人间，可能进入从东方而来的军队里（伯拉大河在以色列之东），使他们满有杀人能力，被害者无数。不少学者 将启 16：12 的“从日出之地所来的众王”与本节经文的“二万万军队”串在一起，谓指中国的军力（如 Hal Lindsey）， 但这是穿凿附会的解释。


      有人据启 14：20 的“600 哩”（即现代的 200 哩）作计算，若二万万数字是实数而非象征数字，巴勒斯坦境内没这么大的地方可以容纳这么多的马军、马匹，因每匹马之间只 容许5尺距离，是不可能作战的【注 5】。


      马军像蝗虫般成为代替神执行审判的工具。他们是邪灵，进入人间的军队中，使人失常般疯狂地打仗，也不知为 何而战，因他们均中了邪灵之毒。有甚多冥顽不灵之徒，不肯悔改，继续进行鬼魔崇拜及非法与不道德的行为（参提前4：1～3；提后 3：1～9）。可见，世人已病入膏肓，无药可救至此境，神倾盆而下的忿怒是公义的了。


      22.为何小书卷在口中甜如蜜，在腹中却发苦？


      经文：启 10：9～10


      


      我就走到天使那里，对他说：请你把小书卷给我。他对我说：你拿着吃尽了，便叫你肚子发苦，然而在你口中要甜如 蜜。我从天使手中把小书卷接过来，吃尽了，在我口中果然甜如蜜，吃了以后，肚子觉得发苦了。


      天使嘱咐约翰拿书卷吃掉，预告书卷先甜后苦。甜表示对信的人来说，神的计划是信实可靠的（参诗 19：10，119：103；耶 15：16），苦表示有多人受苦，这是对不信的人而言。（甜苦这两端的感觉亦可代表福音是荣耀和甜蜜的，宣扬福音的背后常带有痛苦与受逼迫的经历，如保罗、约翰），约翰吃后果真如天使所言。


      23.量度与不量度究竟有何意义？


      经文：启 11：1～2


      有一根苇子赐给我，当作量度的杖；且有话说：起来！将神的殿和祭坛，并在殿中礼拜的人都量一量。只是殿外的院子要留下不用量，因为这是给了外邦人的；他们要践踏圣城四十二个月。


      量度地方在圣经有二意： (1)为审判而量度（参王下 21：13；撒下 8：2；赛 28：17，34：11；哀 2：8；摩 7：7～9、17）；(2)为重建（祝福）而量度（参亚 1：16，2：1～5；启21：15）。此处量度之地是神的殿和祭坛所在地，及其中作礼拜的人，即圣殿的以色列人院及在其中的选民，这动作象征以色列人将蒙神保守之意。


      圣殿的外院，即外邦人院，是不量之地，因外邦人将践踏圣城四十二个月（即三年半）。


      主耶稣曾预言说，圣城要被外邦人践踏，直至外邦人的日期满了（路 21：24）。故此，这四十二个月便是外邦人日期满了之前的三年半，亦即俗称灾难时期的后三年半。


      24.四十二个月与 1260 日究有何指？


      经文：启 11：2～3


      只是殿外的院子要留下不用量，因为这是给了外邦人的；他们要践踏圣城四十二个月。我要使我那两个见证人，穿着毛衣，传道一千二百六十天


      四十二个月与 1260 日是二个不同的数字，解释方面产生二个学派，有字义法及象征法：


      (1)字义法；视 42 个月（即三年半）为七年灾难时期的后半期，亦即敌基督（海兽）大大肆虐之时（参启 13：5）。 这时在他的暴政下，圣殿遭蹂躏、践踏（启 11：2），至终神以主基督复临的荣光消灭他（参帖后 2：8）。1260 日（即三年半）是指灾难时期的前半期，这是两证人为神工作之时日，在七年灾难时之中结束（不可置在后半期，因为还有七碗灾及其他事件要发生）。约翰故意用二个不同的表达法来区分这二段时期，42 个月指后一半，1260 日指前一半，这是他的设计，为避免读者混淆（这多是灾前被 提派的解释）。


      (2)象征法（多为灾后被提派）：则将四十二个月相等于一千二百六十日，同时象征全部教会时期。此时两证人被杀被提，故为教会被提以及教会时期的结束。若然，教会全部被提，教会也全部行神迹，并为主殉道，这是说不通的。 再且，启示录 11：3 的“其余的信徒”又不能被提，实不知何故了。


      


      25.这两见证人到底是谁？


      经文：启 11：3～13


      我要使我那两个见证人，穿着毛衣，传道一千二百六十天。 他们就是那两棵橄榄树，两个灯台，立在世界之主面前的。 若有人想要害他们，就有火从他们口中出来，烧灭仇敌。凡想要害他们的都必这样被杀。这二人有权柄，在他们传道的日子叫天闭塞不下雨；又有权柄叫水变为血，并且能随时随意用各样的灾殃攻击世界。他们作完见证的时候，那从无底坑里上来的兽必与他们交战，并且得胜，把他们杀了。他们的尸首就倒在大城里的街上；这城按着灵意叫所多玛，又叫埃及，就是他们的主钉十字架之处。从各民、各族、各方、 各国中，有人观看他们的尸首三天半，又不许把尸首放在坟墓里。住在地上的人就为他们欢喜快乐，互相馈送礼物，因这两位先知曾叫住在地上的人受痛苦。过了这三天半，有生气从神那里进入他们里面，他们就站起来；看见他们的人甚是害怕。两位先知听见有大声音从天上来，对他们说：上到这里来。他们就驾着云上了天，他们的仇敌也看见了。正在那时候，地大震动，城就倒塌了十分之一，因地震而死的有七千人；其余的都恐惧，归荣耀给天上的神。


      这两见证人是谁，学者意见有二：


      (1)象征法：他们代表历世历代的信徒（即代表教会，这多是 无千禧年派，如 w. Hendriksen，及灾后被提派，如 G. E. Ladd、张永信、陈国安等）。但因这两证人能行神迹，且后来为主殉道，故显然不能代表所有信徒，否则教会便全然殉道，在地上消失了。再且，若他们代表教会，那后来的七碗灾便与先前的七印灾、七号灾变成重叠的灾祸。此外，两见证人被杀，便成为哈米吉多顿大战的象征，这也是绝无依据的。


      (2)字义法：他们是两个蒙神特别使用的人，如以利亚两师徒、主耶稣及施洗约翰般（此多是灾前被提派的意见）。至于他们究竟是谁，也不用更进一步作无凭的臆测（如说他们是摩西与以利亚的复现，或其他的人物）【注 6】。


      这两人以先知的身分出现（身穿毛衣，参启 11：3）， 传道一千二百六十天。约翰引用亚 4：3、11～14 的话形容他们（启 11：4）。撒迦利亚书的两证人是撒迦利亚和哈该（或指所罗巴伯和耶书亚），他们的工作皆与圣殿重建有关，在此，这两见证人的工作和使命也与圣殿、圣城、圣民有关。


      


      


      


      26.这段经文的五位主角分别代表什么？


      经文：启 12：1～17


      天上现出大异象来：有一个妇人身披日头，脚踏月亮，头戴十二星的冠冕。她怀了孕，在生产的艰难中疼痛呼叫。天上又现出异象来：有一条大红龙，七头十角；七头上戴着七个冠冕。它的尾巴拖拉着天上星辰的三分之一，摔在地上。龙就站在那将要生产的妇人面前，等她生产之后，要吞吃她的 孩子。妇人生了一个男孩子，是将来要用铁杖辖管（辖管： 原文是牧）万国的；她的孩子被提到神宝座那里去了。妇人就逃到旷野，在那里有神给她预备的地方，使她被养活一千二百六十天。在天上就有了争战。米迦勒同他的使者与龙争战，龙也同它的使者去争战，并没有得胜，天上再没有它们的地方。大龙就是那古蛇，名叫魔鬼，又叫撒但，是迷惑普天下的。它被摔在地上，它的使者也一同被摔下去。我听见在天上有大声音说：我神的救恩、能力、国度，并他基督的权柄，现在都来到了！因为那在我们神面前昼夜控告我们弟兄的，已经被摔下去了。弟兄胜过它，是因羔羊的血和自己所见证的道。他们虽至于死，也不爱惜性命。所以，诸天和住在其中的，你们都快乐吧！只是地与海有祸了！因为魔鬼 知道自己的时候不多，就气忿忿地下到你们那里去了。龙见自己被摔在地上，就逼迫那生男孩子的妇人。于是有大鹰的两个翅膀赐给妇人，叫她能飞到旷野，到自己的地方，躲避那蛇；她在那里被养活一载二载半载。蛇就在妇人身后，从口中吐出水来，像河一样，要将妇人冲去。地却帮助妇人， 开口吞了从龙口吐出来的水（原文是河）。龙向妇人发怒， 去与她其余的儿女争战，这儿女就是那守神诫命、为耶稣作见证的。那时龙就站在海边的沙上。


      (1)启 12：1～2 第一位主角：怀孕的妇人


      神殿开启，异象出现，有奇异装饰的孕妇在产子过程中发出痛苦的呼叫，这妇人是谁，经学家意见有三：


      a. 她是耶稣之母马利亚（如启 12：5 所言，这多是天主教的主张）。但马利亚不可能有这么大的荣耀与权柄，再且这妇人在灾难时期复出现（启 12：6、13～17），故不可能是马利亚。


      b. 她是教会的象征（这多是无千禧年派及灾后被提派的主见）。但基督“生”教会，却不是从教会而“生”。


      c. 她是以色列国的象征，其外表像约瑟在梦中所见的（参创 37：9～11）。日月象征她本来的荣耀与权柄，十二星代表以色列十二支派。自 568B. C. 后，以色列常处在患难之中，在万难中将弥赛亚带到世上来。


      (2)启 12：3～4 第二位主角：大红龙


      大红龙是撒但魔鬼（参启 12：9）。


      (3)启 12：5～6 第三位主角：男孩子


      男孩子是弥赛亚、主耶稣基督，祂是从妇人（以色列）而来（参罗 1：3，9：4～5）。


      (4)启 12：7～12 第四位主角：米迦勒


      米迦勒是天使长之一，他特别照顾选民的国命。


      (5)启 12：13～17 第五位主角：其余的儿女


      承接上文，妇人受逼迫，却有神的保守（启 12：13～16），魔鬼遂转向其余的儿女争战。“其余的儿女”有说是教会（如灾后被提派，因此派认为米迦勒与撒但之战发生于基督在世之时），另有说他们是灾难时期的犹太信徒（此说接续上下文的思路，应是指末世的情况）。可见撒但不只在历史上逼害以色列国，在末世时也逼害以色列的余民（remnant，称“剩下的儿女”，亦即在灾难时期相信神及其弥赛亚的余民）。因“其余的儿女”称为“她其余的儿女”，故必与选民国有关，而非与教会有关。


      27.海中兽及陆地兽分别代表什么？


      经文：启 13：1～18


      


      我又看见一个兽从海中上来，有十角七头，在十角上戴着十个冠冕，七头上有亵渎的名号。我所看见的兽，形状像豹， 脚像熊的脚，口像狮子的口。那龙将自己的能力、座位，和大权柄都给了它。我看见兽的七头中，有一个似乎受了死伤，那死伤却医好了。全地的人都希奇跟从那兽，又拜那 龙----因为它将自己的权柄给了兽，也拜兽，说：谁能比这兽，谁能与它交战呢？又赐给它说夸大亵渎话的口，又有权柄赐给它，可以任意而行四十二个月。兽就开口向神说亵渎的话，亵渎神的名。并他的帐幕，以及那些住在天上的。又任凭它与圣徒争战，并且得胜；也把权柄赐给它，制伏各族、各民、各方、各国。凡住在地上、名字从创世以来没有记在被杀之羔羊生命册上的人，都要拜它。凡有耳的，就应当听！掳掠人的，必被掳掠；用刀杀人的，必被刀杀。圣徒 的忍耐和信心就是在此。我又看见另有一个兽从地中上来， 有两角如同羊羔，说话好像龙。它在头一个兽面前，施行头一个兽所有的权柄。并且叫地和住在地上的人拜那死伤医好的头一个兽。又行大奇事，甚至在人面前，叫火从天降在地上。它因赐给它权柄在兽面前能行奇事，就迷惑住在地上的人，说：要给那受刀伤还活着的兽作个像。又有权柄赐给 它，叫兽像有生气，并且能说话，又叫所有不拜兽像的人都 被杀害。它又叫众人，无论大小、贫富、自主的、为奴的， 都在右手上或是在额上受一个印记。除了那受印记、有了兽 名或有兽名数目的，都不得做买卖。在这里有智慧：凡有聪明的，可以算计兽的数目；因为这是人的数目，它的数目是六百六十六。


      启十三章介绍两兽出现，一是海兽，一是地兽。海与地是相对名词，在旧约文学中，“海”多代表外邦地，“地” 则多指巴勒斯坦地。


      海兽与地兽是撒但在地上的得力助手，海兽指敌基督者，地兽是假先知（参启 16：13）他们与撒但联手抵挡神及属神的人，所以他们俗称“撒但的三位三体”。


      无千禧年派学者将海兽解释作敌基督者的政治力量，而非一个人；地兽则是他的宗教力量或教会内的虚假分子；而启 14：8 的巴比伦，则是它的不道德力量。但他们又将七头中一头受死伤的（启 13：3）解作尼禄在 A. D. 68 年的自杀， 后来的“复活”，即“尼禄复活传说”（Nero Redivivus）， 或指豆米仙恢复尼禄逼害教会的行径（如 P. E. Hughes），这些无凭的解释，不足置信。


      28.海兽的七头十角十冠分别代表什么？


      


      经文：启 13：1


      我又看见一个兽从海中上来，有十角七头，在十角上戴着十个冠冕，七头上有亵渎的名号。


      海兽七头十角十冠，身体像豹，脚像熊，口像狮子，并从龙手中获得全部的能力；这兽分明是但以理书 7：3～7 所预言的兽，集历代凶恶帝国的戾极，是空前绝后最庞大的敌基督大帝国。


      七头与十角分别代表同一只兽的两大身分，是以用“七”及“十”区分之。“七头”上各有亵渎神的名字，表示每头都反对神，但究竟“七头”代表什么，学者意见有三：


      (1)它们代表完全的能力，因“七”乃完全数字。此说似难与启示录 13：3 和谐，因完全的能力变成不完全了。


      (2)它们代表七位推行“该撒崇拜”的该撒，即朱理流（1ulius）、奥古士督（Augustus）、革老丢（Claudius）、尼禄（Nero）、维斯帕先（Yespasian）、提多（Titus）、豆米仙（Domitian）。但这兽是末世之兽，故此说不能成立。


      (3)它们代表由历史至末世抵挡神国的外邦国。以色列是信神之国家，在历史上，凡抵挡以色列国的皆是抵挡神的。从有史以来直至末世，共有七大帝国，明显地抵挡以色列国，她们分别是埃及、亚 述、巴比伦、波斯、希腊、罗马，而在末世有“末世的罗马帝国”（俗称“复兴的罗马帝国”）。


      十角与十冠代表什么，学者意见归纳有三：


      (1)它们代表完全的王国。


      (2)它们代表罗马辖管的十大省分（即义大利、西班牙、高卢、英伦、德国、亚该亚、亚西亚、叙利亚、埃及及非洲）。


      (3)它们代表末世罗马帝国的成员。


      最后一说最为合理，理由如下：


      (1)兽的身体具有豹、熊、狮的形状，与但以理书 7：7、24 的第四兽相同，那是指罗马兽。但罗马帝国在 A. D. 396 年分为东西两方，帝国虽分裂，却未覆亡，故他们的后代国度若联合起来，可称为“复兴的罗马帝国”，亦即敌基督国。


      (2)兽的十角与但 7：7、20、24 的十角兽相同，这十角相等于十王（但 7：24），也是启 13：1 的十冠冕。


      (3)十角＝十冠冕＝十王＝十趾（但 2：42、44）＝列王在位之时。


      (4)正如七头代表七个反叛神的国度时期，十角十冠代表最后反叛神国度的十王在位的时期。


      (5)这末世“复兴的罗马帝国”从撒但领受大权，故此它便能作出超凡反叛神的事件来。


      29.什么是似乎受了死伤，死伤却医好了？


      经文：启 13：3


      我看见兽的七头中，有一个似乎受了死伤，那死伤却医好了。全地的人都希奇跟从那兽。


      海兽的七头中有一头似乎被杀，却被医好，这是指七国度的最后国度──罗马帝国──似乎死了，但却复活过来。因为罗马帝国只在 A. D.396 年分裂成东西两边，并没有覆亡；在末世之时，此帝国又再出现（复活），称“复兴的罗马帝国”。另有说这是真正的复活，因“似乎受了死伤”与5：6 之羔羊“像是被杀过”的原文是一样的，故在此，魔鬼使那不知何故而死的敌基督者复活过来，以致全地的人都跟从他。


      30.“666”是指什么？


      经文：启 13：18


      在这里有智慧：凡有聪明的，可以算计兽的数目；因为这是人的数目，它的数目是六百六十六。


      为了控制世人，海兽推行经济封锁之法，人人在手上或额上都要印上兽的名字或兽的数目，否则不能作买卖，兽之数目是“666”。


      纹印在手上或额上是古罗马甚流行的习俗，凡奴仆、战俘、囚犯皆多纹印于身体上，以示归属某主人、某地区、某牢房等。传说多利买王 Ptolemy Philadelphia 在犹太奴隶身上纹上 IYY（长春藤）为记号，以示他们是多利买的拥有物。


      [image: TNTdifficultP4%20114.jpg]


      “666”这数字意义何在，曾引起不少经学家推测，他们视不同人物的名字字母数值是 666，如 Caesar Nero（该撒尼禄，这字要用希伯来字母凑成）、豆米仙（这字要用全名）、Lucifer十hell（撒但 ＋地 狱）、Devil十Dragon（魔鬼＋ 龙）、People十Sin（大罪人）、教皇（冠冕的拉丁文）、马丁路德、Computer（电脑）、YISA（信用卡）、Mark-of-Beast （兽的印）、LB1（Lyndon B. Johnson，前美国总统詹森）、希特勒（Hitler）、New York（纽约）等。亦有说 666 是指“不足、不足、更不足”，这些臆测只是趣闻，不足置信。


      在科技的发展下，“666”可能是一套购物的“身分证” 登记系统，像现代的“信用卡”。不管将来如何，“666”这数字系统是敌基督者控制世界经济命脉之法，使全地都伏在他的掌握之下。


      但可能的是，“666”只代表一个讯号，因为“六”字表不完全、失败，如兽的数目是 666，那就表示兽所做的一切是失败、又失败、再失败的----因为启示录是一本象征的书，而非一本谜语大全。


      31.这十四万四千人是否与 7：4～8的相同？


      经文：启 14：1


      我又观看，见羔羊站在锡安山，同他又有十四万四千人，都有他的名和他父的名写在额上。


      这里所提及的十四万四千见证人显然与启 7：4～8 的是相同的一群人。在启 7：4～8，约翰描述他们在灾难时期的传道工夫，而启 7：9～17，是论他们工作的果效。如今在启14：1～5，约翰论他们在锡安山与羔羊在一起，表示主耶稣已复临地上（预写法），这十四万四千见证人现在与主在其国度里共掌王权。


      32.哪里可以有这么多的血？


      经文：启 14：20


      那酒醡踹在城外，就有血从酒醡里流出来，高到马的嚼环，远有六百里。


      这位从祭坛中出来，有权柄管火的天使，其任务显然是为审判而来（祭坛与火喻审判），他恳求手执镰刀的天使执行其任务。


      祭坛管火天使吩咐手执镰刀的天使，将刀扔在神忿怒的大酒中，有血流出，涨溢成河，高至马嚼环（约 4 尺），远至 600 哩，喻审判剧烈的程度（参耶 51：33）。


      这审判在耶路撒冷城外发生，延伸直至“600 哩”（原文 1600 stadion，每一 stadion 约 607 尺，1600 stadion 即 180 至200 哩），即全巴勒斯坦的长度，表示整个圣地皆受审判， 此审判即哈米吉多顿大战（无千禧年派与灾后被提派则将1600 作 40×40×10 的数值，指完全或极大之意，非指整个巴勒斯坦地，如张永信）。


      


      从另一角度看，神审判以色列地，是因圣地遭外邦人践 踏，故也是审判外邦人；神审判外邦人，亦是因为预备以色列人进入神国之故（参赛 63：1～4）。


      


      33.“东方的众王”是否指亚洲国家？


      经文：启 16：12


      


      第六位天使把碗倒在伯拉大河上，河水就干了，要给那从日出之地所来的众王预备道路。


      “日出之地”乃指东方，所来的众王指东方众王，是指以色列之东的外邦合众国，亦有说是亚洲众国，以中国领首（如 Hal Lindsey）。但较合适的是指中东众国（如伊朗、伊拉克及其联邦或其支持者），一因圣经里的方向位置、东南 西北皆从以色列的角度看；二因亚洲众国在圣经末世预言里 没有清晰的启示；三因此处的预言与但 11：40～45 所说的相当吻合，故此，启 16：12 的预言不应指亚洲国家，不过亚洲国家在末世战事上必有参与。


      34.这大城是指哪座城市？


      经文：启 16：19


      那大城裂为三段，列国的城也都倒塌了；神也想起巴比伦大城来，要把那盛自己烈怒的酒杯递给他。


      如同最后印灾及最后号灾般（参启 8：5，11：19），第七碗灾由闪电、雷轰及地震引介出来，只是这地震是空前绝后的（这地震也是主再来的预兆，参哈 2：6～7），使“那大城”分裂为三段，连带其他与那大城有关的城市也倒塌。


      “那大城”有说是耶路撒冷（如启 11：8，21：10），但本段是说外邦反叛神的权力受审判，故大城应指巴比伦（喻外邦国的联合力量，亦即敌基督国）。


      35.骑在朱红兽上的大淫妇是指谁？兽又代表谁？


      经文：启 17：1～6


      拿着七碗的七位天使中，有一位前来对我说：你到这里来， 我将坐在众水上的大淫妇所要受的刑罚指给你看。地上的君王与她行淫，住在地上的人喝醉了她淫乱的酒。我被圣灵感动，天使带我到旷野去，我就看见一个女人骑在朱红色的兽上；那兽有七头十角，遍体有亵渎的名号。那女人穿着紫色和朱红色的衣服，用金子、宝石、珍珠为妆饰；手拿金杯， 杯中盛满了可憎之物，就是她淫乱的污秽。在她额上有名写着说：奥秘哉！大巴比伦，作世上的淫妇和一切可憎之物的母。我又看见那女人喝醉了圣徒的血和为耶稣作见证之人的血。我看见她，就大大的希奇。


      启 17 章主要论巴比伦的本性与历史（包括预言史），18章论巴比伦彻底地沉沦。


      巴比伦是敌基督国的代号，它的倾倒在启 14：8 早有预告，在启 16：19 也有宣布，如今在启 17～18 章内更详细的解释为何神要毁灭这城。


      在这两章内，将古代巴比伦及约翰时代的罗马在邪淫、奢靡、对信徒的逼害、对神的亵渎及漠视神的存在等方面， 有详细的描述，故巴比伦的倾倒是罪有应得的。天使在此所用之法是“以古喻今”，更是“以古喻末世”，是文学上一种“借喻”的笔法（如以所多玛、蛾摩拉喻耶路撒冷，参赛1：10）。


      启十七章分二段，前段（启 17：1～6）强调巴比伦的宗教情况，后段（启 17：7～18）则预告它的政治结局。


      约翰在四方面形容这大淫妇巴比伦：


      (1)巴比伦是大有势力的政权（启 17：1 上）


      她坐在“众水之上”，古巴比伦确坐落在伯拉大河的支流及运河之上（另参耶 51：13）；此处众水指全世之人（启17：15），表示巴比伦以某些权力控制世界。约翰用古巴比伦比喻在末世复兴的罗马帝国，因此这两地的地理描述词语皆用得上。古巴比伦可作末世复兴的罗马帝国的比喻主因有三：


      a.启 17：3 是对敌基督国的描述，非历史的巴比伦（参启 13 章）。


      b. 启 17：9 的七座山指罗马城，此城被七山包围，史家亦称罗马为“七山之城”，故此末世的敌基督国便是古罗马帝国的延伸。


      c. 彼前 15：13 亦以巴比伦喻罗马（约翰的门生波利甲，波利甲的门徒爱任纽、教父特土良等皆以巴比伦喻罗马，约翰亦然），同样巴比伦亦可喻末世的复兴的罗马帝国。


      (2)巴比伦是属灵大淫妇（启 17：1 下～2）


      “淫妇”指宗教上的邪淫，如离弃神、拜偶像等，非指道德上的行为（参鸿 3：4；赛 23：16～18）。巴比伦的淫行是世界性的，地上有势力的国家也随它一般（启 17：2 的“醉”字表示全世界都在巴比伦影响下，失去了辨别真假的能力）。


      (3)巴比伦是骑海兽的女人（启 17：3～4）


      这女人的紫红衣着颜色与大红龙相同，表示她与兽是同党，她骑在海兽身上（七头十角，遍体亵渎名号，参启 13：1），衣服华丽，全身珠光宝气，引诱力极强；手拿金杯，盛满淫乱之物，表示在敌基督国的宗教实力尤胜其政治权力。


      (4)巴比伦是世上的淫母（启 17：5～6）


      这女人名为世上的淫母，身戴各种引人犯罪的工具，带领世人拜偶像、离弃真神，又尽力逼害信徒，极力阻挡福音在地上广传。本来她的审判早已明告（启 14：8），今她又喝醉了圣徒的血，使约翰稀奇得很（启 17：6 下）。


      结论：巴比伦是末世复兴的罗马帝国的代号，也是末世敌基督国的代名词，非如一些学者将之指作历世历代残害信徒的政治势力（如无千禧年派的 w. Hendicksen 或灾后被提派的张永信）。这国度里有两股势力互相倾轧，首先是宗教力量（大淫妇）克服另一股力量（“骑在兽上”），即政治力量被掣肘着（参启 17：12 的“十王”字）。


      在历史上，古罗马帝国先是政治势力强过宗教势力，至君士坦丁在位后，因他在异象里看见十架徽号，而使他战争大胜，此后他将基督教定为国教，于是宗教势力逐渐强大。至中古时期，宗教势力的象征“教皇”比国王更有权力，教皇称为“太阳”，国王只称为“月亮”。


      36.这“先前有”、“如今没有”、“以后再有”的兽是指什么？


      经文：启 17：8


      你所看见的兽，先前有，如今没有，将要从无底坑里上来， 又要归于沉沦。凡住在地上、名字从创世以来没有记在生命册上的，见先前有、如今没有、以后再有的兽，就必希奇。


      天使向约翰解释女人与兽的来历与结局，凡归附他们的列国，看见他们的沉沦皆大大惊奇，因为想不到一直以来他们所坚信的强大帝国竟然崩溃，自己也与这帝国同遭殃。


      兽的来历以三个不同的阶段出现：


      (1)“先前有”：这是指抵挡神的本质及精神而言，兽在先前历史上先后以抵挡神之选民国以色列的大帝国出现，它们分别依次是埃及、亚述、巴比伦、波斯、希腊、罗马（罗马或可不算，因约翰在异象中看见其灭亡）。


      (2)“如今没有”：此言明显地不是指兽在历史上具体的表现，而是指敌基督国还没有出现的阶段。罗马是约翰在异象中看见其“灭亡”，故此“如今没有”是指“七头中一个受了死伤”的情况（参启 13：3 上）。敌基督国先前以抵挡神的大帝国出现，直至罗马帝国时，此国在 A. D.396年分裂，如“七头中一个受了死伤”，故等于“如今没有时期”。


      (3)“以后再有”：是敌基督国出现的时 期（即启 13：3下），它是从无底坑上来的，满有魔鬼的权柄（参启 13：2、4），但结局是沉沦。


      补注：


      (1)敌基督国的形象虽会改变，但其本质却不会改变，它是过去的、现在的、将来的。换言之，它有前身、现身及未来的身。这敌基督国有其奢华的一面，亦有邪恶、诱惑、淫乱的另一面，并有政治势力的面貌，可说是有百态腐败面孔的反叛神国。


      (2)无千禧年派及灾后被提派，多将“先前有，如今没有，将来有”一词解作敌基督的名称，说是他仿效基督的“昔在、今在、永在”的特性而言。历史学派却将“先前有” 解作“从奥古士督至尼禄”，“如今没有”指尼禄王后罗马政权动荡不安的三王时期（即 Galba、 Otto、Vitillus），“以后再有”作“Yespasian”解（如 Anchor Bible、 D.Chilton）。


      37.七头、七王及第八位王所指是谁？


      经文：启 17：9～11


      智慧的心在此可以思想。那七头就是女人所坐的七座山，又 是七位王；五位已经倾倒了，一位还在，一位还没有来到；他来的时候，必须暂时存留。那先前有如今没有的兽，就是第八位；他也和那七位同列，并且归于沉沦。


      天使劝谕约翰要有智慧的心，才不致误解兽的真相（启17：9 上）。兽的七头与七座山有关，七座山又代表七个国度（“七位王”），其中五个已倒，一个还在，一个将临， 那将临的来到后，存留为时不久（启 17：9 下～10）。


      启 17：9 的“七座山”肯定是指罗马，因古历史家皆称罗马为“七山之城”（巴比伦是平原城）。它又指七位王， 五已倒，一还在，一未来，至于这七位王指谁，学者意见分四：


      (1)有说他们是指罗马的首七位该撒（参启 1～3：1 之海兽的七头，如 H.H.Hobbs、w.Barclay、苏颖智等）。


      (2)有说他们是指世上七种国制，如君王制（kings）、议会制（counsels）、独权制（dictators）、十法委制（decem- virs）、军政制（military tribunes）、该撒制（Caesars）、复 兴帝制（revised imperialism）（支持者如 C.L.Feinberg、F.C.Ottomann; A.Froese）。


      (3)有说他们代表罗马所有的君王，至于“五已倒，一还在， 一未来”只是指历史的十阶段，七阶段已成过去，三阶段还未来，不必按数理之法找认同（如 G. Beaseley-Murray、 张永信）。


      (4)有说“山”象征统治的能力（参创 49：2；赛 2：2；耶51：25；但 2：35），故“七座山”代表七个统治世界的帝国，他们是历世代意欲统一天下及敌视神之子民的帝国，五个已过去（即埃及、亚述、巴比伦、波斯、希腊），一还在（即罗马），一未来（即复兴的罗马帝国）（如支持者 J. A. Seiss、H. Alford）


      忽然天使介绍这末世兽的第八位，他“是从七王出来的”（ek ton hepta esti，和合本译“也和那七位同列”似不恰当），表示这位第八王是从先前的七国度出来，尤其是从第七个国度出来，但他的结局是沉沦的（启 17：11）。


      启 17：11 的“兽”是末世兽，此兽是敌基督国的最后形态，当他出现时，控制他的便是“第八位”，此人与七王同列，也是帝王。末世兽即复兴的罗马帝国（参但 7：23），当十王在位时便成立（参但 7：24），在这末世兽中会长出一角来（参但 7：8），他将一统天下，领导十王，是为敌基督，即本节的第八位。


      启 17：8～11 的预言可以下表图析：
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      38.十角兽又与兽共夺王位太混乱了，如何解释？


      经文：启 17：12～14


      你所看见的那十角就是十王；他们还没有得国，但他们一时之间要和兽同得权柄，与王一样。他们同心合意将自己的能力、权柄给那兽。他们与羔羊争战，羔羊必胜过他们，因为羔羊是万主之主、万王之王。同着羔羊的，就是蒙召、被选、有忠心的，也必得胜。


      十角指十王在位的时候（参但 2：44，7：24），但他们还未组成国家（“还没有得国”）。表示这只末世兽的国度是由十王组成的一个大同盟国，亦即将来的复兴的罗马帝国。这十王联邦国内将有内哄，他们与“兽”（今指第八位，即敌基督者）争夺谁是首领的地位（启 17：12），结果均屈服在敌基督者（兽）的权力下（启 17：13）。


      旋即他们同心合意地与羔羊争战（战况记在启 19 章）， 但羔羊必胜过他们（启 19：14）。他们实在太自不量力了， 怎可与万王之王相敌？


      39.为何十角兽与兽均恨淫妇？


      经文：启 17：16


      你所看见的那十角与兽必恨这淫妇，使她冷落赤身，又要吃她的肉，用火将她烧尽。


      淫妇是末世敌基督国度藉着宗教势力控制世界的一股力量，她的象征是普世性及跨时代性的（“坐在众水之上”指全世界）。在起初时，她一直得势（参上文的“坐在”、“骑在”、“喝醉”，启 17：1、2、3、6），但后来在其同盟国里竟然出人意表地起了内部斗争，敌基督者的政治势力压倒了她。自然这一切所发生的，自有神命令的旨意，谁也拦阻不了神的定规（启 17：15～17）。


      淫妇是管辖众王的大城（启 17：18），但如往昔巴比伦及罗马一样，淫妇所象征的邪恶势力终必瓦解。除非神不干预，一旦神发怒时，神的审判必临到反对祂的人身上。


      40.这“一千年”是“象征年”吗？


      经文：启 20：1～6


      我又看见一位天使从天降下，手里拿着无底坑的钥匙和一条大链子。他捉住那龙，就是古蛇，又叫魔鬼，也叫撒但，把它捆绑一千年，扔在无底坑里，将无底坑关闭，用印封上，使它不得再迷惑列国。等到那一千年完了，以后必须暂时释放它。我又看见几个宝座，也有坐在上面的，并有审判的权柄赐给他们。我又看见那些因为给耶稣作见证，并为神之道被斩者的灵魂，和那没有拜过兽与兽像，也没有在额上和手上受过他印记之人的灵魂，他们都复活了，与基督一同作王一千年。这是头一次的复活。（其余的死人还没有复活，直等那一千年完了。）在头一次复活有分的有福了，圣洁了！第二次的死在他们身上没有权柄。他们必作神和基督的祭司，并要与基督一同作王一千年。


      启 20 章是历代神学家争辩异常炽烈的战场，至今仍未罢休，争论的内容涉及究竟启 20：4～6 的“一千年”是否按字面意义作解释，争议的范围广阔，涉及释经学及历史神学。质言之，“千禧年”是“天国在地上”或“天国在人心”这两大观念的争辩。


      查“天国在地上”的实现本是旧新两约的盼望，也是犹太人很强烈的信念（参但 2、7、12 章；赛 2、35、65 章；亚1、9 章；太 6 章的主祷文；太 24～25 的橄榄山论谈等）。


      学者 Beasley Murray 谓：旧约的天国观并无启示年限，只是天国属地的意味甚浓，尤与圣地有关。属地的国度在“第 二大卫”统治下将变成永远的国度，正符合赛 65：17～25 的永远国度与弥赛亚国同在一起的描述，及林前 15：24～28 与 启 11：15 的启示。虽然旧约对天国在地上的年限全无提示， 但在两约间及新约时代的文献里却有不少臆测，如将天国变成 40 年的时限，或 60 年，或 70 年，或 365 年，或 400 年，或 600 年，或 1000 年，或 2000 年，或 4000 年，或 365000 年（千年如一日，一日如千年）。


      不管算法的根据如何，它们共同指出一件事实，即是天国在地上实现的论调，在当代犹太选民心中是一个极根深柢固的信念。


      I. T. Beckwith 亦谓：初期犹太人有“天国在地上”的观念，这天国由弥赛亚管治，亦称弥赛亚国；后来犹太人将这弥赛亚国度的盼望置于永远国度内，使前者成为后者的一部份【注 7】。


      R. H. Mounce 补说，最初的教父如游斯丁、帕皮亚、爱任纽等皆承认及等待弥赛亚国在地上实现，可惜有些异教徒将 弥赛亚国变成放纵情欲之时或物质奇变之时，如一粒葡萄可 产二十五桶美酒，一粒麦子可做成逾万斤的面粉（如巴录二 书 29：5～6）。以致后来的教父如奥利根、优西比乌、奥古 士丁、耶柔米等均谴责他们，及加以贬抑天国在地上的观念，结果产生了天国在人心的论调。这论调雄霸了整个中古时期，至改革后期过后，天国在地上的观念始再被人重视【注 8】。 由是观之，由旧约至新约，天国在地上出现是一项铁一般的真理，只是在旧约时代，天国在地上的时限没有明确的启示，直至新约之末，才透过约翰宣布出来，这是启示渐进的真理（如教会是基督的身体，是在书信的启示里才有明显的启示，另外如圣灵的内住及其他等）。


      41.“头一次复活”是指什么复活？


      经文：启 20：5


      这是头一次的复活。（其余的死人还没有复活，直等那一千年完了。）


      约翰称在千禧年国开始时的复活为第一次复活（表示还有另一次，即在千禧年国之末），能在此时复活的是有福者，因此复活是进入千禧年国里，承受国度权能的荣耀时间。


      无千禧年派谓第一次复活是指信徒重生得救，第二次复活才是身体复活【注 9】，但约翰一直以“复活”字（xoe， 启 20：5）形容肉体的复活（如启 2：8，13：14；另参太 9：18），如基督的复活般，非指重生。


      H. Alford 谓在同一段经文内，若头一个“复活”字是指属灵的复活，第二个也应指同一类的意义；若在同一段经文里，前后两个相同的字有两种不同的意义，那么语言的基本意义便完全失去了【注 10】。


      A. F. 1ohnson 亦指出，“复活”（anastasis，启 20：6）一字在新约超越四十次的用法中，除路加福音 2：34（此处中译“兴起”）外，其余全是指身体复活，非属灵复活。再且，这里也证明在圣经中是有不同复活时间的【注 11】。


      42.歌革与玛各之战是什么战争？与以西结书 38～39 章是否相同？


      经文：启 20：8


      出来要迷惑地上四方（原文是角）的列国，就是歌革和玛各，叫他们聚集争战。他们的人数多如海沙。


      在一千年指定之时完结日，撒但被释放出来，然而时间没有改变他的个性，他亦知日暮途穷，今更变本加厉，四处迷惑列国，进行颠覆神国的军事活动。


      这场战争撒但势在必得，所以全力出击，迷惑全地，全地反叛神的人纷纷响应，向基督之国都圣城进攻。这些受迷惑者是千禧年国里的罪人，他们在基督及千万信徒作王的治权下还没有显出真诚悔改的态度，所谓“时间不能让人改变，惟有悔改才能改变人”。他们在此时反叛的心态如一个火药库，等待火星来引爆。在千禧年时，他们不敢发作，但在千禧年之末，撒但被释放出来，他们受撒但搅扰，立即向神的政权发难。这是神向千禧年国里的人所作的一种试验， 在那国度里，人表面仍敬拜主，但相习成风，未必人人出于真诚（参赛 65：20，66：1～4），如今神审判他们，他们也无话可说。


      受迷惑的列国称为“歌革、玛各”，他们从四面八方前来围住“圣徒的营与蒙爱的城”。“蒙爱的城”乃指耶路撒冷，这是千禧年国的宗教中心，也是基督治理世界的总部。在此祂接受圣徒的敬奉，因此“圣徒的营”便可指圣徒聚集之处，主要是耶路撒冷，或是他们的宗教活动中心（参赛 2：3），也有在别的地方。


      但如主再来时的情景般，基督的军队不需争战便大获全胜，因为神降下天火，烧灭他们，如祂以前消灭所多玛、蛾摩拉般（创 19：24；另参彼后 3：7），祂果真是烈火（来 12：29）。


      补注：


      结 38～39 章也预言一场歌革与玛各的末世战争，但此战与启 20：7～10 的同名战争绝不相似，至少在四方面，如下图：
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      “歌革”（指首领）及“玛各”（指地方）两词在后来 犹太人的预言文献里，常用作代表恶势力或地上反叛神诸国 的代表词（参犹太传统典籍 Ber.7b 10a 13a; Shab.118a; Pes.118a; Meg.11a; San.17a 94a 97b; Abodah Z. 3b; Ed.2:10 等），甚至犹太传统记亚述王西拿基立蒙神指引，扮演歌革与玛各的角色，向选民进攻，但又受神插手拦阻，故未能成功【注 12】。


      犹太人的他尔根，常用歌革或玛各的字词代入旧约一些抵挡神国的势力，如民数记 24：7 的“亚甲”作歌革；阿摩司书 7：1 的“蝗虫”也译作“歌革”；申命记 32：14 的“敌人”、“恨我的人”分别译成“歌革”及“玛各”；诗篇 2：1～2 的“外邦”、“万民”作“歌革”，“君王”、“臣宰”作“玛各”，这正表示“歌革”成为一个象征人物，供后人借用作喻【注 13】。


      约翰只是借用历史中信徒熟悉的名称，代表千年国后之最后大战敌对神的人。以西结书的歌革、玛各攻打以色列， 被神歼灭，这次末世战争的敌人也是攻打以色列，也是为神所灭。所以启示录 20：8 述及的歌革及玛各，不是说他们东山再起，而是作者“以史喻将”的手法。


      但无千禧年派视歌革、玛各之战为教会大受逼迫之喻，迷惑列国即教会受大患难，非指国际性的战争。


      43.本段经文可否按字面意思解释？


      经文：启 21：10～22


      我被圣灵感动，天使就带我到一座高大的山，将那由神那里、从天而降的圣城耶路撒冷指示我。城中有神的荣耀；城的光辉如同极贵的宝石，好像碧玉，明如水晶。有高大的墙，有十二个门，门上有十二位天使，门上又写着以色列十 二个支派的名字。东边有三门，北边有三门，南边有三门，西边有三门。城墙有十二根基，根基上有羔羊十二使徒的名字。对我说话的，拿着金苇子当尺，要量那城和城门城墙。城是四方的，长宽一样。天使用苇子量那城，共有四千里， 长、宽高都是一样；又量了城墙，按着人的尺寸，就是天使的尺寸，共有一百四十四肘。墙是碧玉造的；城是精金的， 如同明净的玻璃。城墙的根基是用各样宝石修饰的：第一根基是碧玉；第二是蓝宝石；第三是绿玛瑙；第四是绿宝石； 第五是红玛瑙；第六是红宝石；第七是黄璧玺；第八是水苍 玉；第九是红璧玺；第十是翡翠；第十一是紫玛瑙；第十二是紫晶。十二个门是十二颗珍珠。每门是一颗珍珠。城内的 街道是精金，好像明透的玻璃。我未见城内有殿，因主神----全能者和羔羊为城的殿。


      不少学者视本段为千禧年国的复述法，因文内提及列国列王、城外不洁净的人及医病的情景等（启 21：24～27，22：3）【注 14】；亦有学者将之灵意化喻教会【注 15】。但按上文下理的文学风格言，本段仍是永远国度的描述（如启 21：1～8）。


      约翰以城市的图象形容永远国度的风貌，因城市是群众集居之处，用之象征神的子民群体是适合的；也因为城市常象征政权所在，所以圣城的美丽便象征神在天国里完善的统治权。


      圣城的华丽冠古绝今，约翰穷尽一切可用的意象，细心描述其绚丽壮观；他还将文字象征与字意揉合在一起，试图以文字的基本意义表达出一帧极其美丽的图画；又用数字表征将来圣城的完美、牢固、壮大（世上哪有大如城门的珍珠，哪有光滑如精金的街道，走在其上岂不寸步难移，随时滑跌）。故此，本段经文需透过文字的基本意义去领悟其背后所表达的象征意义。


      44.是否此时仍有疾病？


      经文：启 22：2


      


      在河这边与那边有生命树，结十二样（或译：回）果子，每月都结果子；树上的叶子乃为医治万民。


      启 22：1～5 曾被称为“伊甸园重造”，因城中的美善， 是以伊甸园的布景表达出来的。


      在城市街道中流贯一道生命河（启 22：1），河水明亮晶莹，流自神和羔羊的宝座。此河与旧约数处预言在千禧年国里的生命河相配（参结 47：1～12；珥 3：18；亚 14：8）。生命河水代表永生生活的情景是丰盛的，而且心灵充满了喜乐（参诗 46：4）。 生命河两边长有生命树（启 22：2），“树”字是单数，非说一树横跨河的两岸，而是单数字作集体性的用法（collective use），代表河两旁排列成行的树【注 16】，这些生命树 有两个特征：


      (1)每月都能结十二回果子（十二回，非中译十二种），果子不绝，表示神的供应异常丰富，使人生命得着满足。


      (2)树叶可医治万民，非说此时人仍会生病，“医治”（thera peian，意“保健”、“维修”，树叶提醒生命的维持全是神的恩典）乃是为保持健康身体之作用，这是一个象征性的提醒（如圣餐也是一种象征作用，非建立救赎的工作， 而是纪念主已成就的救赎），因这时咒诅也已消除，一切病症已绝迹，树叶提醒百病不生，咒诅全除。


      H. M. Morris 谓此字在太 24：45 及路 12：42 均译作“管理”，表示树叶乃是为服务、事奉而有，是为天国子民的保健而预备的【注 17】。


      45.为何不可封上此书？启 10：4 说要封上，岂不矛盾？


      经文：启 22：10


      他又对我说：不可封了这书上的预言，因为日期近了。


      表示书中的话要公诸于世，今救赎伟工已成，救赎奥秘已揭露，不用再封闭之，主再来的日子亦近了。


      而启 10：4 有吩咐的话向约翰发出，说要封闭神的启示记录，两者之间似前后不一，令人产生误会。原来启 10：4 所论重点乃是，神的话语需要封起来，一因铁证如山，证据足够，不用多记下了。二因这是只给约翰的启示，是神的奥秘，让他自己深信不疑，忠耿事主。三因“不再有时日”的原意是“不再耽延”（参此节小字），意说神随即施行审判，没时间记录下来，故此“不要写”即代表时间太急、太短之意。四因既然神已给予世人充分机会悔改，人还是刚硬不悔，再多的警告也是徒然的，故不必记下来了。


      启 22：10 却说“不可封闭”，是一因要在各处公开诵读；二因“日期近了”，务使听众多儆醒等候。


      46.此言是否表示这时仍有待得救的人？


      经文：启 22：11


      不义的，叫他仍旧不义；污秽的，叫他仍旧污秽；为义的， 叫他仍旧为义；圣洁的，叫他仍旧圣洁。


      天使用一句箴言指出，虽世态炎凉，惟信徒忠心作主工便可。这箴言训示关乎四点，前两点涉及恶人，后两点有关信徒：


      (1)不义仍不义：待人不公。


      (2)污秽仍污秽：对神不洁。


      (3)为义仍为义：待人有义行。


      (4)为圣仍为圣：对神的成圣。


      天使的话是以将来的情况勉励约翰时代的读者，这两对不同生命的人、今生的行为便决定来生的归宿。当主再来之日，人便没有改变的可能，信徒也不应因恶人得逞而忿忿不平，因恶人自有该得的报应。


      47.是否此言支持救恩可以失落？


      经文：启 22：19


      这书上的预言，若有人删去什么，神必从这书上所写的生命树和圣城删去他的分。


      启 22：19 所言不能成为“一次得救，非永远得救”之论据，而是与“若”字所产生的警告，作一平衡。意说：若有人如此行，那就证明他是不信者，永生便与他绝缘了。


      此外，神从生命树和圣城删去他的分，表示神不容许他们获得树上果子或进入城内，故他们是从未得救的人，而不是“起初得救，如今失落”的意义。


      最后，约翰运用申命记 4：2 的警告，乃是保障神话语的权威，非关注文士抄写时的准确。


      不少古代伟大的书卷末了结束前，常加上“若有人将书上字句有所加减，一生必受苦毒咒诅”等警告字句（如 Letters of Aristeas Epistles of Irenaeus），以示该书内容的重要性【注 18】。


      书目注明


      【注 1】J. F. MacArthur， "Revelation"， MacArthur NT Commentary， Moody， 1999， pp.64- 65.


      【注 2】J. F. MacAnthur， p.91.


      【注 3】W. Barcly， 11Revelation11， DSBS， Westminster， 1976， p.97.


      【注 4】P. E. Hughes， Book of Revelation， Eerdmans， 1990， pp.62-63.


      【注 5】H.M.Morris， The Revelation Record， Tyndale， 1983， p.41.


      【注 6】1. F.MacArthur， p.300.


      【注 7】I. T. Beckwith， The Apocalypse of St. 1ohn， Macmillon，1919， p.735.


      【注 8】R. H. Mornce， "Revelation"， NIC， Eerdmans， 1980， p.358.


      【注 9】黄彼得，认识得胜的基督，圣道神学院，1995， p.67.； P. E. Hughes， p.214 ；W. Hendriksen， More than Conguerers， Broadman， 1939， p.246.


      【注 10】H. Alford， The GNT， Guardian， 1958， p.732.


      【注 11】A. F. 1ohnson， "Revelation"， EBC， Zondervan， 1981， p.584.


      【注 12】R. H. Mounce， p.362; L. Morris， "Revelation"， TNTC， Eerdmans， 1980， p.239; G. B. Caird， "Revelation"， BNTC， A&C Blark， 1977， p.256.


      【注 13】1. M. Ford， "Revelation"， Anchor Bible， Doubleday， 75， p.357.


      【注 14】Darby;A C.Gaebelein; F. C. 1ennings; W. Kelly; J. A.Seiss; W.C.Scott; T. Zahn; Beasley-Murray.


      【注 15】Adam Clarke， 和无千禧年派者的立场。


      【注 16】如 H. B. Swete， The Apocalypse of St 1ohn， Macmiltan，1906， p.299.


      【注 17】H. M. Morris， Defending the Faith， Master Rooks， 1999， p.81.


      【注 18】G. R. Beasley-Murray， "Revelation，" New Century Bible Commentary， Eerdmans， 1983， p.299.
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      出版序


      “要收的庄稼多，做工的人少。”这正是目前海外华人基督徒所面临的困境。放眼望去，尽是一大群没有牧人的羊群，因着教导不足，不仅群羊四散，更是难将福音传到所需之处。故此，我们于一九九七年在美国加州成立了“华人基督徒培训供应中心”（Chinese Christian Training Resources Center），简称“华训”（CCTRC）。


      为表明华训自神所领受的异象，我们将华训宗旨定为：“专一教导，供应教材，培训门徒，倍增事工。”基于这样的需要，我们将出版五大系列的教材，来装备各地的信徒及领袖。


      此五大系列为：


      1. 新约系列：新约导读及精要、新约各书卷诠释、新约圣经难题、新约书卷详纲。


      2. 旧约系列：旧约导读及精要、旧约各书卷诠释、旧约圣经难题、旧约书卷详纲。


      3. 神学系列：基要真理、系统神学、新约神学、旧约神学、苦难神学、末世神学。


      4. 教牧系列：实用释经讲道法、释经讲章范例、释经学与查经法、实用护教学、伦理学、基督徒气质事奉与人生。


      5. 教导系列：翻译国外精良著作，包括：耶稣基督的言与行、发掘你的属灵恩赐、麦克阿瑟新约注释、成圣大道、不再是我乃是基督等。


      “华训”是一个凭信心仰望神供应的机构，我们欢迎对培训教导事工有负担的教会与弟兄姊妹，在祷告及经济上支持书籍出版，供应老师赴各地培训。


      愿神祝福我们手中的工作，藉此五大系列教材的出版，不仅可服事各地华人教会同工、主日学老师、查经班、团契，及各差传、福音广播、训练机构、圣经学校、神学院；更可透过文字出版品将神的救恩、佳美福音传到地极。


      



      


      华人基督徒培训供应中心 谨识
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      “华训圣经系列”研读指南


      “惟独认识神的子民，必刚强行事”（但 11：32）。圣经包含旧约、新约，共六十六卷书，基督徒如何有步骤、有果效地研读，进而认识神，在生命中有方向；同时可以心领神会地用在待人处事的现实生活中，导正社会失之偏颇的价值观、伦理观；使基督徒生命成熟，使华人教会成长复兴，这是华训丛书出版“圣经系列”所欲努力的方向。


      “华训圣经系列”的编写特色如下—


      1. 字义解经：解释时代背景、作者写书动机、写作对象、经文字义、文法结构及经文原意等。


      2. 段落分明：解经家强调：“好的大纲是解经的一半”。注重每一卷书明确的大分段、中分段及小段，并彼此间之贯通，以益明白全书；使研读圣经一目了然，并显示该书如何在圣灵的带领下，依序写成，不致断章取义，造成偏差。


      3. 图表缜密：文中、文末及附录皆有详细的图表，以结构、综览、比较、分析等方法掌握各中心思想，让圣经藉着表格说话。


      “华训圣经系列”乃针对下列特定对象的需要：


      1. 牧长：帮助复习圣经，以期出现新亮光，传递新的感动。


      2. 神学生：为研经奠定基石，栽培服事实力。


      3. 主日学教师：适用于主日学及各地教导、培训使用之教材，书后多附有教学课程、大纲，教导时可加入举例佐证，学生易于了解。


      4. 团契或小组同工：可应用于查经聚会，使肢体、同工的关系连结于圣经话语上。


      5. 有心追求的基督徒：培养系统查经、研经的能力，使基督徒在圣经上打基础，生命成长。


      “华训圣经系列”的出版，就是为了装备门徒、坚定信仰，企盼上述五类读者支持、响应，使用“华训圣经系列”，切实地帮助渴慕真理的人。
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      自序


      主耶稣在世短短三十多年，传道三年有余，奔波劳碌， 殷勤至极，以传扬天国真道为宏愿，以拯救世人为宗旨，以神迹佐证其神性之确凿，以教导阐释其真理之奥秘，以生命流露真神之大爱。


      主教导世人之言词虽然留给后世仅只数百字，但永恒的真理却蕴藏其中，无论是言谈、比喻、证道，于走路时、坐下时、独处时、公开时、行神迹时，在早上、正午、晚上， 主常把握时机，将神的真理不厌其烦地向听众讲解，其中有关“救恩的玄机”、“天国之运作”、“永生之道”、“生命的价值”、“门徒心态”、“再来征兆”等，确是肺腑之言，但因时代的湮远、文化的差异及言语的特色，使现代人不谙其妙，真理成了困语，成“四福音困语”。此外从使徒行传到保罗书信及普通书信，书卷中的难解经文亦相当多； 而启示录的困难经文更别树一帜，因而费解与误解随之而生，使信徒灵命长进亦受阻滞。故本书尽量用简易之诠释， 协助信徒明白这些困语及难题。


      本书的前身原是在香港短期宣教中心、信徒造就协会， 及美国三藩市溢乐华人浸信会查经等地分发的讲义，不少弟兄姊妹向笔者表示获益良多，并鼓励编成专书，使更多信徒明白困语。笔者亦视此类教材比较少见，遂赧颜执笔，但在选择困语时，不免流露主观的决定，在诠释时亦不免挂一漏万，祈望主内各先进加以斧正。 在付梓前，蒙“华训”（华人基督徒培训供应中心）总干事张西平牧师从旁协助与整理稿件，陈碧帆姊妹细心校阅，天恩出版社丁远屏先生统筹出版事宜及詹崇新伉俪爱心奉献，笔者衷心向他们鸣谢。愿神使用本书，使信徒在真道的牢守上更进一步。


      



      马有藻


      序于美国加州柏城（Petaluma）


      



      



      


      


      ．特别说明．


      1.“困语的选择”主观性强，因人而异。


      2. 本书各难题所列之经文，只代表主要之困语，而非详录。


      3. 有关抄本问题的经段：如可 16：19～20 及约 7：53～8：11等， 本书不作详论。


      4. 文内的诠释尽量从简，读者可参阅书目引注，以作进一步的探讨。


      5. 参考基本之解经书与不同之圣经译本，亦有助于难题解答。
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      第一部份 四福音困语


      第1章 马太福音


      1 马太福音的耶稣家谱（太 1：1～17），与路加福音的记载（路 3：23～38）好像不和谐？


      2 耶稣父母逃难，与旧约预言不吻合（太 2：15）


      3 伯利恒婴孩被杀，与旧约预言不符，何解？（太 2：17）


      4 旧约从未预言耶稣被称为拿撒勒人？（太 2：23）


      5 “暂且许我”与“尽诸般的义”？（太 3：15）


      6 人可休妻否？（太 5：32）


      7 为何不许起誓？（太 5：34）


      8 可以随便让人打吗？（太 5：39）


      9 怎么可以像天父般完全？（太 5：48）


      10 “圣物丢给狗吃”何意？（太 7：6）


      11 有求真的必应吗？（太 7：7～8）


      12 奉主名赶鬼也不能进天国？（太 7：23）


      13 为何赶鬼入猪群？（太 8：32）


      14 福音未传遍天下，人子便来到？（太 10：23）


      15 两种生命。（太 10：39）


      16 “天国中最小的比他还大”何意？（太 11：11）


      17 天国是如何进入的？（太 11：12）


      18 谁是智慧人？（太 11：19）


      19 总不得赦免的罪。（太 12：32）


      20 “多则愈多，少则变无”何故？（太 13：12）


      21 天国可换取得到吗？（太 13：52）


      22 “不可丢饼给狗吃”何意？（太 15：26）


      23 谁是磐石？（太 16：18）


      24 天国的钥匙。（太 16：19）


      25 为何不可告诉人祂是基督？（太 16：20）


      26 有人死前得见人子降临？（太 16：28）


      27 要靠禁食、祷告才能赶鬼？（太 17：21）


      28 怎可以变卖所有跟从主？（太 19：21）


      29 基督徒可审判以色列吗？（太 19：28）


      30 何是“在前”、“在后”？（太 19：30）


      31 谁是能结果子的百姓？（太 21：43）


      32 “尸首在何处，鹰也在何处”何意？（太 24：28）


      33 那世代没有看见这些事成就。（太 24：34）


      34 耶稣不是无所不知吗？（太 24：36，参约 2：24～25，4：16～19，6：64）？


      35 谁被取去，谁被撇下？（太 24：40～41）


      36 谁是愚拙的童女？（太 25：3）


      37 谁是又恶又懒的仆人？（太 25：26）


      38 为何其他门徒不马上捉拿犹大？（太 26：25）


      1. 马太福音的耶稣家谱(1：1～17)， 与路加福音的记载(3：23～38)好像不和谐？


      经文：太 1：1～17（另参路 3：23～38）


      


      四福音中只有马太及路加记载耶稣之家谱，然而这两个家谱的名单有甚多地方相违（如约瑟之父在太 1：16 是雅各， 在路 3：23 却是希里）。对这颇复杂的难题，学者有二个基本的解释【注 1】：


      (1)两家谱均是约瑟的。马太为要证明耶稣是合法的王（legal king），故家谱记录耶稣有为王的资格，路加为了证明耶稣是完全人，他的家谱记载耶稣真正的血统家世（real man）。此见解多为早期教父所倡导，亦复得甚多近代学人的支持（如 Alford、Westcott、Taylor 等）。


      (2)马太福音的家谱是从约瑟方面追溯耶稣的先祖，藉此建立祂是王的后代，以证明祂是合法的王（legal descent）， 这是马太福音读者所关注的问题。F. W. Beare 谓，犹太人认为母亲永不能将坐宝座之权柄传给她的后代，不管她是否为大卫的后裔【注 2】，故马太福音的家谱必是约瑟的，由他 才能将为王之权传给后代。而路加福音的家谱却从马利亚方面着手，追溯耶稣的先祖（real descent），藉此建立祂又为人的世系，这是路加读者所关注的。此释论获不少学者接受（如 Luther、Lightfoot、Lange、Godet 等）。


      两说无论谁是谁非（第二解说似较合理），但约瑟的父亲是谁，一些学者以数个假设试图破解此谜，如下列图析：


      [image: sNTP1P2_Page_1-.jpg]


      


      上图注析：


      马但或玛塔，雅各或希里两代任何一方早逝，遗孀照律法改嫁。 有古教父遗著记马利亚为希里之女儿；“子”字可意“婿”，约瑟是希里之婿，非亲生骨肉。


      2.耶稣父母逃难，与旧约预言不吻合？


      经文：太 2：15（全段 2：13～15）


      


      住在那里，直到希律死了。这是要应验主藉着先知所说的 话，说：我从埃及召出我的儿子召出来。


      天使忙碌地为人服役，这次警告约瑟要逃到离犹太地边界 75 里外的埃及，直至安全的时刻，因为希律的“刽子手”不久要来除灭大卫王室之后代，约瑟遵照吩咐行了。埃及早在第六世纪时就已成为犹太人的避难所（参王上 11：40；耶26：21～23，43：7，44：1；徒 2：10）。据古史家斐罗(Philo， 40A.D.）的记载，在新约时代，埃及北部近巴勒斯坦地约有一百万犹太人集居【注 3】。


      在此马太认为约瑟一家避难埃及，应验旧约的预言，但细心观察，马太引用何西阿书那段经文，与当时的历史背景不同，学者对此有四种解释：


      (1)预表法----何 11：1 所记的乃是历史，历史可预表将来要发生的事。何 11：1 以色列人之历史，正如耶稣下埃及与从埃及回来，因耶稣是以色列的后表。


      (2)全意法----何 11：1 所论虽与这次之历史脱节，但何西阿在记录预言时，可能不一定完全领悟神更完全的心意， 至后来神的仆人才将那全部的意义启示出来（sensus plenior） （主张此法代表人：W.L. LaSor、J.I. Packer、S.L.Johnson、E.E. Johnson、B.K. Waltke）。


      


      (3)观念法----何 11：1 带出一个观念，正与耶稣的处境相同，马太只是借用这观念来说明现在的情况，可谓“以古喻今法”。但这解释似忽略了“应验”此字的用途。


      (4)类表法----何 11：1 记的只是以色列人下埃及与出埃及的一段历史，而耶稣的情形与古时的以色列一样，故处境类同，而两者皆称为“神的儿子”，马太遂呼之为应验。因“应验（pleroo）这字意义甚广，可指“直接应验”（如太 1：22～23），亦可指“应用应验”（applicational fulfillment），如雅 2：23【注 4】。M.C. Tenney 称此用途为“预言的平行论”（相对论）（prophecy by parallelism）【注 5】，T.L.Howard 称之为“类同相对论”（analogical correspondence）【注 6】， 故马太视此事只是历史的“相似”（correspondence）应验。


      3.伯利恒婴孩被杀，与旧约预言不符，何解？


      


      


      经文：太 2：17（全段 2：16～17）


      


      这就应验了先知耶利米所说的话，说：……


      


      


      希律久未见博士回报，怒火冲天，命将伯利恒周围两岁内的男孩统统杀掉（2：16～17），此血腥暴行正如法老欲灭摩西的历史重演。希律向神的受膏君发剧怒，但神在天上向他嗤笑（参诗 2：2～4）。伯利恒离耶路撒冷只有五里路， 希律的杀手直扫过来，被害无辜小孩不知凡几，估猜有二十人至五万人不等。据约瑟夫的记录（古史 6：4：5，16：11：7，17：2：4），那次受害只二十至三十人。马太视此事为预言的应验。这是又一次以“类表法”引用旧约。耶利米记犹大国亡时，犹太人在“拉玛集中营”（于耶路撒冷之北六里）分批被掳至巴比伦去，当时生离死别的哀痛苦况，正如现今伯利恒四境的惨景（太 2：18）。作者视今次的惨剧是类似旧约时代的一段惨剧，呼之为“应验先知的话”。


      4.旧约从未预言耶稣被称为拿撒勒人


      


      


      经文：太 2：23（全段 2：19～23）


      


      到了一座城，名叫拿撒勒就住在那里。这是要应验先知所 说，他将称为拿撒勒人的话了。


      


      希律殁后（年 70 岁，共统政 38 年），犹太境地暂享太平，不少难民从各处回归故乡，约瑟亦蒙天使指示，回归圣地去，但知悉亚基老接了父亲犹太地的王位，亦知此人颇有父风，无恶不作，正不知所措间，他再蒙天使指导，往加利利的拿撒勒去。此处是马利亚的本乡（太 13：53～58；路 1：26～27，2：39），属腓力管治范围，他是大希律众子中较善良的一位，耶稣传道时也多次退到他营辖地的境地去（参太14：13，15：29，16：13）。这次定居拿撒勒，在马太看来是为旧约预言的应验，但搜索全部旧约，竟无一处提及此事。于是学者们又大费周章，产生四个解释：


      (1)“拿撒勒人”（nazoraios）即“拿细耳人”（nazir） （参士 13：5、7，16：17 等处，七十士译本作 nazoraios）。 换言之，作者意指耶稣具备了作拿细耳人所应有的条件，耶稣是“新拿细耳人”（此论代表人有特土良、耶柔米、加尔文、Hengstenberg 及犹太人之传统立场）。但“拿撒勒”与“拿细耳”两字的字根全然不同，再且耶稣从不是拿细耳人（参太 11：19）。


      (2)“拿撒勒人”即“根苗”（netzer，参赛 4：2，11：1），意说作者靠此引证耶稣是大卫之苗裔、大卫之根（此论代表人有 F.F. bruce、Walvoord、Edersheim、W.c. Allen）， 但耶稣是大卫的苗裔非来自祂住在拿撒勒与否，而是与生俱来的。


      (3)“拿撒勒人”即“以色列的保守者”或“以色列的保全者”（参赛 42：6，49：6。“保守”或“保全”乃 nesire， 从字根 nsr，而来意“保护”）。换言之，作者靠此指出耶 稣就是神的弥赛亚、以色列的保护者（代表人B. Lindars）。但此说只靠“字根意义的相关意”，与马太提及的历史全无关系。


      


      (4)“拿撒勒人”即“被藐视的人”，这是综合多处经文而定的意义（如诗 22：6～9，69：8、11、19；赛 49：7，53：2～4；但 9：26；迦 11：4～14），因旧约里没有一处明文预言这事，而作者特以复数“先知”表达之，意说这是众先知之见，非某一人之预言。换言之，作者以耶稣定居拿撒勒一事，指出弥赛亚将受世人藐视（这主题在太 8：20，11：16～19，15：7～8；约 1：46，7：42、52；徒 24：5 等异常明显）。此外，历史透露，拿撒勒城本是罗马驻防城，城内有著名的“红灯区”，市民亦因此屡受外人轻藐。据犹太学者 A. Edersheim 的考究，当时盛传一句俚语：“耶路撒冷城多是学究，拿撒勒则多是白痴”【注 7】，由此说明，被称为“拿撒勒人”并非恭维，反是讥藐之言（此解释代表人有 Lang、 Westcott、W. Hendricksen、H.A. Kent、Taskery、 A.T. Robertson、carson、 Pentecost 等）。


      综合太 2：13～23 的经文，马太一口气用了三处旧约预言，旨在引证(1)耶稣有神与祂同在，保守祂一切平安；(2)耶稣确是神差遣“下凡”的弥赛亚王，以致那非法为王的欲灭祂而后快；(3)耶稣是一位被藐视者，这是预告祂长大后的遭遇。这三处经文的意义可藉下列图析表达之：


      


      [image: sNTP1P2_Page_2-.jpg]


      


      


      5.“暂且许我”与“尽诸般的义”？


      经文：太 3：15（全段 3：13～15）


      你暂且许我，因为我们理当这样尽诸般的要义。


      主耶稣开始传道以先，到约但河要受施洗约翰的洗礼， 约翰不愿为之，基于：


      (1)他对洗礼的认识，他认为洗礼是悔改的表征，称为“悔改的洗”（参徒 19：4）。他一直以来皆要求人认罪悔改才能受洗礼（参太 3：5～6），因此他的洗礼是与人认罪有关的（太 3：11）。


      (2)他对主耶稣的认识。他曾公开向人宣布：“看哪！神的羔羊，除去世人的罪孽的。”（约 1：29）他视主耶稣是无罪的，来代替有罪的，故不欲给主耶稣行洗礼。


      主却对他说：“你暂且许我，因为我们理当这样尽诸般的义。”（太 3：15 上）“暂且”（arti，意“现在”、“如 今”）是个时间的词汇。“暂且许我”应译成“如今让我这样吧”或“如今许我”，因为这是一个“我们理应这样作”的事。“我们”表示“凡服事神的人”，这样的人都应当尽 诸般的义，才开始服事。原来犹太人认为，凡服事神的人， 首先当成为“义人”，否则没有人肯听他的教导或指示。犹太人对神仆有三方面的要求：(1)割礼； (2)献祭；(3)洁净礼或洗礼（洗礼指认同施洗者的信息）【注 8】。一个人在这三方面都“尽”上了（pleroo，“尽”即“完成”、“充满”、“满足”，参太 1：22），表示他完成作义人的要求，已成为义人了（参路 18：9），可以“名正言顺地”事奉神，没有人能在律法上禁止祂，于是约翰便许了祂(太 3：15 下)。


      此外，“洗礼”也有认同之意，故耶稣此举乃首次公开与众人认同，这正是祂降生之目的（参赛 53：11；彼前 3：18）。


      于此同时，这也是祂首次公开表示祂是众人所期待来临的弥赛亚（参约 1：50）。天上的声音随即亦“公开”认可这职事，“从天上有声音说，这是我的爱子，我所喜悦的” 一词，综合了诗 2：7 及赛 42：1 的词汇，而这两段经文正是 犹太教虔者确信的“弥赛亚经文”。


      6.人可休妻否？


      经文：太 5：32（全段 5：31～32，参太 19：8～9）


      凡休妻的，若不是为淫乱的缘故，就是叫她作淫妇了；人若 娶这被休的妇人，也是犯奸淫了。


      


      


      犹太人（据希路学派）视婚姻如儿戏，他们滥解申 24：1 的原意，将“不合理”变成“无论什么缘故”（太 19：3）（撒买学派则认为指“不忠贞”；而希路学派则指“不喜悦”，如妻子作饭弄焦了）。查“不合理”（erwat）意义虽广，但从耶稣的意见中可见此字与“淫乱”、“不贞洁”接近，此种罪是当用石头打死的（利 20：10；申 22：24；约8：7）。故此，耶稣之父约瑟知悉马利亚“怀孕”时，便想暗暗地把她休了，不然街坊邻居必代执行律法（太 1：19）。


      在神的恩典中，因人的“心硬”（太 19：8 上），神有一恩典出路，即用“休书”代替“石头”，以离婚代替死刑，是为“二恶中较轻之一”，但“起初不是这样”的（太19：8 下）。因此耶稣声称，只有在淫乱破坏婚约的情况下（据撒买学派），休妻才得许可；若用其他原因休妻，这便使妻子蒙上“淫妇”之名声了（外人不知究竟）（太 5：32 上），而他自己也犯了淫乱之罪（太 19：9 上）。此外，人若娶了因犯淫乱而被休的妇人，他也犯了奸淫（因他娶了个淫妇，太 5：32 下及 19：9 下等经文指是另外的个案）。


      7.为何不许起誓？


      经文：太 5：34（全段 5：33～37）


      


      只是我告诉你们，什么誓都不可起。不可指着天起誓，因为 天是神的座位。


      起誓本是律法的条例（参出 20：7，22：10～11；利 5：1，19：12； 民 5：19～21，32：15；申 23：21～23）主耶稣自己也曾起誓发言（参太 26：63～64），故此，耶稣不会破坏律法，不会禁止人起誓。只是祂发觉犹太人过于滥用起誓，太离谱，太不像样，是能说不能行的人（太 23：3）。 于是在此禁止他们起誓（此处所说的“誓”是“假誓”）， 是则说是，非则说非，不要颠倒黑白，混淆真理。


      


      


      8.可以随便让人打吗？


      


      


      经文：太 5：39（全段 5：38～39）


      


      不要与恶人作对。有人打你的右脸，连左脸也转过来由他打。


      


      


      律法声明：“以眼还眼，以牙还牙”（出 21：24；利24：20；申 19：21），这是在法律前，论公义与人权的道理。在此处，主耶稣教导人为真理之故，而甘愿忍受别人的羞辱。


      


      查“打右脸”是羞辱之意（非打架的打斗）。面对打你的人，若对方要以右手打你的右脸，他必须反手掴你。掴打别人是种侮辱对方的行动，此时挨打者转左脸由他打，代表忍受羞辱之意，正如上文太 5：10 所言（参林后 11：20；来13：13）。而此种忍受是一种“为信仰、爱仇敌”的表现，是毫无怨言的。


      


      


      9.怎么可以像天父般完全？


      


      


      经文：太 5：48（全段 5：43～48）


      


      所以，你们要完全，像你们的天父完全一样。


      


      


      本书启语词“所以”（oun）是将上文（太 5：43～47） 所论“爱仇敌”的大论题带至一个总结论。天国的子民在爱人方面（无论对善人恶人，如太 5：45），应像天父那样的爱世人（神爱世人）。故此这“完全”（teleios）乃是指“爱”的方面【注 9】，并非说生活全然成圣，因这是永不可能的。


      


      


      10.“圣物丢给狗吃”是何意义？


      


      


      经文：太 7：6（全段 7：1～6）


      


      不要把圣物给狗，也不要把你们的珍珠丢在猪前，恐怕它践踏了珍珠，转过来咬你们。


      


      


      


      


      此节意义有二：(1)不要浪费；(2)不要犯明显的错误。


      第一解释是传统之见，但此解释与上文（7：1～5）或下理（7：7～12）都沾不上关系（难怪有人称之为 独立句子）。正如 F.F.Bruce 言，此言是与上文没有直接的关系【注 10】。


      上文中，主耶稣强调不要论断人，因犹太人常论断谁能进天国，谁不能（太 7：5），他们见人的行为而定人永远的归宿。故在此处主耶稣要他们不要冲动论断人，因为无凭无据的论断，就是犯了很明显的错误，是在未“盖棺”前已“论定”了，故第二个意义较为合理。


      11.有求真的必应吗？


      经文：太 7：7～8（全段 7：7～11）


      


      你们祈求，就给你们；寻找，就寻见；叩门，就给你们开门。因为凡祈求的，就得着；寻找的，就寻见；叩门的，就给他开门。


      


      


      本段只强调祈祷的必允性，没有其他的涵义，因为祈祷是要按照祈祷全面的真理而为之（如奉主名、不妄求、勿在犯罪中祈求等）。


      


      12.奉主名赶鬼也不能进天国？


      经文：太 7：23（全段 7：20～23）


      


      我就明明地告诉他们说：我从来不认识你们，你们这些作恶的人，离开我去吧！


      


      主耶稣一直强调行为是真信心的证明（太 7：15～20）， 并宣告要防备假先知（太 7：15）。祂认定遵行天父的旨意才是最重要的，而不是口称主是主。甚至连行神迹事也不能说是信心的证明，正如约 6：69～70 所言。信耶稣是神的儿子，信才能使人得永生，并非信靠神迹，而是信施行神迹的全能者。


      法利赛人也行“神迹”（应说是“鬼迹”，太 12：27），但他们是拒绝耶稣的人，他们“奉主名”行各样的奇事，说是奉主名，但只是口头上言，事实上不是由神给他们超凡的能力行异事，而是“鬼国的领袖”给予他们能力行奇异的事，这样他们便更容易迷惑人，这些“鬼行”是撒但蒙蔽人的伎俩，是假先知的行径，不可不慎。


      此处所说的“赶鬼”，也不是真正赶鬼，只是鬼在玩把戏，在人身上有出有入，藉此来迷惑人。太 12：27 指出，鬼是不能赶鬼，耶稣说惟有圣灵才能赶鬼。


      13.为何赶鬼入猪群？


      


      


      经文：太 8：32（全段 8：28～34）


      


      耶稣说：去吧！鬼就出来，进入猪群。全群忽然闯下山崖， 投在海里淹死了。


      整个故事旨在指出耶稣的权能比鬼的能力更大，祂有权能将天国设立在人间。


      鬼知道他们被赶逐到永远受苦之地时，就是天国建立时（太 8：29）。但他们“似乎”也知道选民还未预备好迎接这日子的来临（“天国近了”），遂求耶稣让他们附在附近的猪群身上，好叫他们能继续存在“人间”（太 8：31）。 他们不敢求改附在别人的身上，因为知道主耶稣不会允许， 且仍会赶他们出去。耶稣应允他们的请求，结果全群猪因此也淹死了（太 8：32）。主明知鬼入猪群，猪会发疯而丧命， 但仍答应鬼的央求。主似以此指出人的灵魂价值远比世上物质更大。可惜那些人不欢迎主留下，反将祂赶逐。他们也许想到鬼会再回来，而他们宁愿鬼回来，也不要耶稣留下。


      


      至于猪死后，鬼的踪迹如何，圣经没有记载，他们可能变成无身体依附的鬼、“无主孤魂”，到处寻找可安歇之处（太 12：43），因为鬼要附在人身上才能施展他们的恶势力。


      14.福音未传遍天下，人子便来到？


      


      


      经文：太 10：23（全段 10：16～23）


      


      有人在这城里逼迫你们，就逃到那城里去。我实在告诉你们，以色列的城邑，你们还没有走遍，人子就到了。


      


      在耶稣的“差传信息中”，祂预告门徒在世界各地为祂作见证时的遭遇，共分二大时期：(1)太 10：5～15 在乎耶稣的时代， (2)太 10：16～23 在乎教会的时期（包括使待行传之时)，特别是接近“主再来”的时代。在此，主耶稣预告，信徒还未走遍以色列的城邑，祂就回来了。


      “走遍”(telesete，意“完成”)一词有两个解释： 有说是指“传福音”（如 W. c. Kaiser、F. F. Bruce），依此解释，福音还未完成，主就来了，但此说与“福音传遍天下， 末期才来到”（太 24：14）有冲突。 这是指“逃难”之意，因主再来前，世界将有大灾难发生（参启 6～19 章）， 不少信徒（尤其犹太信徒）大受逼迫，而四处逃难（即太10：23上的“逼迫”、“逃”），但是他们还没走多远，人子就到了。第二解说似较合理，一则符合上文的思路，二则与太 24：9～10，16：21 的预言吻合，三则和合本“走遍”二字的意义是从上文“逃”字引申而来，原文只说“完成”，指“完成逃难”。


      15.两种生命。


      经文：太 10：39（全段 10：34～39）


      


      得着生命的，将要失丧生命；为我失丧生命的，将要得着生命。


      


      


      耶稣清楚地指出，祂来使人在信仰立场方面有所分别，作主的门徒需肯为主付上代价，有时甚 至要 牺牲 生命 （“上”十架）（太 10：38），但“得着生命的，将要失丧生命；为我失丧生命的，将要得着生命”。


      这里所说的“生命”有二义：肉体的及永生的。这两种“生命”形成一个对比，其辨别的钥字在“为我”，此处“为我”失丧“生命”，指的是肉体的生命（不会指永生， 永生永不失落），因此得着“生命”的是指什么，便豁然开朗了。原句可说：“得着生命的（永生的）将要失丧生命（肉身的，指为主牺牲作殉道者），为我失丧生命的（肉身的）将要得着生命（永生的）。”“失丧的”是指肉身的，“得着的”是指永生的。


      


      


      16.“天国中最小的比他还大”何意？


      


      


      经文：太 11：11（全段太 11：7～11）


      


      我实在告诉你们：凡妇人所生的，没有一个兴起来大过施约翰的；然而天国里最小的比他还大。


      


      施洗约翰是一个非常伟大的人物，耶稣常常在他背后美言嘉许他（如约 5：35）。在此亦甚赞赏他，说他是有人类以来最伟大的人物（太 11：11 上，可能是夸词）；然而在天国里最小的，比他还大（太 11：11 下）。这是从时代的地位上作比较，而非从生命的表现或对神的忠贞来作对比。


      施洗约翰是旧约最后的一位先知，他是介绍天国来临的人，而耶稣所说在天国里的，则是活在已应验了天国里面的人。在天国里的是从“门内看”神的计划，看见已完成的事实（如十架）。而施洗约翰则是从“门外看”，看表征、预表，因此所看到的就有豁然开朗与模糊不清的差别了。


      


      


      17.天国是如何进入的？


      经文：太 11：12


      


      从施洗约翰的时候到如今，天国是努力进入的，努力的人就得着了。


      此节难明之处在于这个希腊文字“biazetai”，和合本译“努力进入”。查此字有两种语态，一是有主动式语态（active）之意义这是和合本的译法，意指天国是以大刀阔斧、披荆斩棘式地前进，故此“努力的人”（biastai）即是勇往直前的人，这些人就“得着”（harpazo）天国了。


      另一是被动式语态（passive），指天国经历诸多拦阻，荆棘满途，不易前进，而“拦阻的人”（biastai）将天国“夺去了”（harpazo，意“攫夺”，表“暴力”。如太 13：19 同字译“夺了去”，此字在新约中常有用力将之拿走的涵义， 与“得着了”不太接近）。


      学者对这两种语态各有不同的解释，如何定夺则在于看上文下理有关天国进行的动态，马太福音全书主题是引证天国来到以色列国中，却经历诸多的拦阻，尤其是被法利赛人、国家的领袖反对及拒绝，连耶稣的先锋施洗约翰也被囚禁，他们是“攫夺天国”、“拿走天国”的人（可 5：22、30、35 等经文也指出反对势力甚强，导致主耶稣上十架）。在太 13 章中指出天国的道理落在浅土、石头地、荆棘丛中， 也被恶者夺去（太 13：19～22）【注 11】，故此“天国便从 他们手上夺去，赐给那能结果子的百姓”（参太 21：43）。


      


      


      18.谁是智慧人？


      经文：太 11：19 下（全段 11：16～19）


      


      但智慧之子总以智慧为是。


      在宣告这世代是对天国信息麻木的世代后（用孩童招同伴玩吹笛跳舞，或举哀捶胸的游戏，均无人愿来玩作比喻）（太 11：16～17），耶稣说当时的人就是如此的批评论断施洗约翰（天国先锋）及祂自己（天国建立者）（太11：18～19上），遂宣告“智慧之子总以智慧为是”（太11：19）。


      耶稣在此借用当时一般小学生上学的情况，将小学生比作智慧之子，他们听从老师智者之言而成为好学生。那世代的人对耶稣这天国智者之言（太 11：1，“传道教训”）、行（11：2，“所作的事”），均听者藐藐，他们不以“智慧”（代表天国信息）为是。


      


      


      19.总不得赦免的罪。


      


      


      经文：太 12：32（全段12：31～32）


      


      凡说话干犯人子的，还可得赦免；惟独说话干犯圣灵的，今世来世总不得赦免。


      


      


      当时耶稣靠着圣灵的能力医病赶鬼，人却批评祂说是靠鬼王“别西卜”而为（鬼打鬼）（太 11：24）。“别西卜” 是犹太人将外邦人所拜的“巴力西卜神”（王下 1：16）改换名字而成的假神名。“巴力西卜”（Beelzebub）本意“皇室之王”，犹太人将一字母改变，顿成“别西卜”（Beelze bul），意“苍蝇之王”或“粪王”【注 12】。犹太人不理会他们自己赶鬼背后能力的来源（太 12：26），也不注意其中的不合逻辑之处（太 12：25～26）。耶稣宣告凡亵渎圣灵的罪，今世来世（即“永远”）总不得赦免（太 12：31）。


      耶稣所行的神迹，是父神为祂所作的见证（约 5：32、36，另参约 15：26，16：14、15），也是圣灵为祂所作的见证是明明可见的。圣灵的见证，是三一神能力最后的见证， 故此若有人反对耶稣以圣灵之能力行神迹，这种反对是为最后性、决绝性、不收回性的拒绝，在今世来世都得不到赦罪之恩。


      亵渎圣灵之罪是一种历史的罪行（如钉死耶稣在十架上也是一种历史的罪），此罪只有当耶稣在地上时，人才能犯，因为是与耶稣在地上行神迹之事有关。而今天，人不会也不能犯“相同”的罪行，因历史不能重演【注 13】，但人会犯“类同”的罪，那就是消灭圣灵的感 动（参帖前 5：19），因人的得救，从古至今，全是圣灵的工作。


      20.“多则愈多，少则变无”何故？


      经文：太 13：12（全段 13：10～12）


      凡有的，还要加给他，叫他有余；凡没有的，连他所有的， 也要夺去。


      


      


      耶稣此言是警告听众：凡有的（代表信徒有天国的基本 知识），必继续明白天国之道（如天国奥秘之比喻）；没有的（代表硬心者、不信者），连他自以为有的、似乎有的（假信徒也有些关乎天国的知识，因他们也曾听闻过耶稣的建国大计）都夺去（参箴 1：5，9：9）。


      


      附：有一些基督徒经济学家据此经文谓，富者将财富投资发展，结果财富越发增多；而贫者因缺乏基金之周转或投资，故每况愈下。这只是应用，不是解释经文。


      21.天国可换取得到吗？


      经文：太 13：52


      凡文士受教作天国的门徒，就像一个家主从他库里拿出新旧的东西来。


      


      


      讲完天国奥秘之七大比喻后，耶稣于此作一“邀请之喻”，是为第八个。此喻有二个不同解释：


      (1)新旧东西，代表信徒现今明白了天国的道理，应将天国新旧的知识都表现出来，为天国作见证。


      (2)新旧东西，从家里仓库中拿出来，表示拿出家中全部值钱的物件，来换取天国（如“藏宝之喻”及“寻珠之喻”，两喻皆说“变卖一切所有的”换取天国）。故第二个解释较为可取，也配合七喻的“布道气息”。


      22.“不可丢饼给狗吃”何意？


      经文：太 15：26（全段 15：21～28）


      他回答说：不好拿儿女的饼丢给狗吃。


      当耶稣来到外邦人的所在地推罗西顿时，有一位外邦人母亲因女儿被鬼附甚苦，前来恳求耶稣医治。她直呼耶稣为“大卫之子”（太 15：22 原文），此乃耶稣之弥赛亚名号，表示她对耶稣为弥赛亚的身分已有基本认识。耶稣却给她三个信心的试验：


      (1)“一言不答”（太 15：23）。


      (2)“奉差遣只是到以色列家的迷羊那里去”（太 15：24），但那妇人不气馁地求下去。


      (3)“不好拿儿女的饼丢给狗吃（太 15：26）。妇人的反应却是“狗也吃主人桌上掉下来的碎渣儿”（太 15：27）。


      犹太人侮辱外邦人，称他们为狗，主耶稣在试验那妇人时，却用另一个字 kunarion，意“小狗”、“宠物之狗”， 这是个众人喜悦的字，非“提防恶犬”的那种随街游荡的“狗”（kunas，参腓 3：2 以此字形容割礼派人士）。耶稣之试验乃是，祂不能拿选民（儿女）的恩典（饼）分给外邦人（狗）。怎知那妇人大有信心地说，狗（外邦人）也可得着主人（犹太人）桌下掉下来的碎渣儿（恩典）。


      外邦人在神的“恩典计划”里是有分的（创 12：3）， 只是时间问题。十二门徒于此也学了一个宝贵的教训，为他们日后往外邦人中的工作预先铺了路。


      


      


      23.谁是磐石？


      


      


      经文：太 16：18（全段 16：13～18）


      


      我还告诉你，你是彼得，我要把我的教会建造在这磐石上；阴间的权柄不能胜过他。


      


      


      该撒利亚腓立比境内偶像林立，在这背景下，耶稣询问门徒对祂的工作与身分的认识。门徒之首的彼得立呼“你是基督，是永生神的儿子”（太 16：16）。随即主宣告教会的建立，是建立在磐石上，阴间之权（象征反对的势力）不能胜过她（阴性字，指教会，教会也是阴性字）。


      有关磬石所指是谁，历代学者意见不一，主要有五：


      (1)磐石是神，因旧约多处称神为磐石（如申 32：15、37；诗 89：26 等不赘）。


      (2)磐石是基督，祂是教会的房角石，亦是磐石（如彼前2：8）（如 J. D. Pentecost）。


      (3)磐石是彼得的“信仰的宣告”、“信心的认知”（如 A. Edersheim、A. B. Rruce）。


      (4)磐石是指彼得，因“磐石”字（petra）与“彼 得”（petros）乃同义词（这是天主教的见解）。


      (5)磐石是彼得，他以一人代表十二门徒，故也可说以一人代表全体门徒（此乃大部份福音派人士之见）。


      主耶稣平常所用的语言是亚兰文，在亚兰文里，“彼 得”与“磐石”同是阴性字，耶稣在此是使用一双关语（在这方面主是“高手”，祂颇具文字幽默感），说教会将建立在彼得（代表众门徒）的身上，这也是彼得后来的见证（彼前 2：5、7～8）。再且，弗 2：20 说教会是建立在使徒和先知的根基上，故此以彼得代表其他门徒是正确的解释。


      24.天国的钥匙。


      经文：太 16：19


      我要把天国的钥匙给你，凡你在地上所捆绑的，在天上也要捆绑；凡你在地上所释放的，在天上也要释放。


      “天国钥匙”一言引起学者两种不同的解说：


      (1)“钥匙”代表权柄，彼得承受此权柄，故他是首任教皇，他有权赦免人的罪（这是天主教的传统见解）。


      (2)“钥匙”代表管家之职，管家的职务中赋有权柄。门徒是天国之管家，将天国的门在各地开启（喻“传福音”），也有权向人宣告，凡悔改认罪的，必获上天恩赦， 否则罪刑仍在。（“捆绑与释放”全句是法庭词汇，是法官对罪犯判刑时的宣），福音使者的宣告天父也认同。


      


      


      25.为何不可告诉人祂是基督？


      


      


      经文：太 16：20（全段 16：20～21）


      


      当下，耶稣嘱附门徒，不可对人说他是基督。


      


      


      在宣告教会将要建立在磐石上后，主耶稣随即严禁门徒不可告诉别人说祂是基督，究竟主的用意何在？不少学者困惑不堪。但此言与上文（太 16：16～19）及下文（太 16：21～23）有颇紧密的关系。


      上文刚明确地指出耶稣的弥赛亚身分，这是门徒从正确的信心而认知的，但别人却不易接受。耶稣因为门徒对祂的身分确立，便可以毫不踌躇地踏上十架之路（太 16：21）。 但因其他人对祂的身分仍有存疑，所以祂不欲在此时张扬出去，以免国家首领可能会提早捉拿祂，使祂的计划受到阻碍，或葬身于耶路撒冷（献祭所在）之外。


      


      


      26.有人死前得见人子降临？


      


      


      经文：太 16：28（全段 16：24～28）


      


      我实在告诉你们，站在这里的，有人在没尝死味以前必看见人子降临在他的国里。


      


      


      这节经文要从太 16：21 的大前提来看，因耶稣被国家领袖拒绝，故上十字架是必然的后果。对门徒来说，耶稣上十架会使天国降临在人间之希望顿成泡沫，他们心中的质疑或失望存在眉宇之间。主在此处的预告，却坚固了他们的信心，意谓祂的死不会使天国成为泡影，天国必定会实现的。


      众多学者对此困语，主要有三个不同的见解：


      (1)此乃指神的国（国度、权柄、能力）透过圣灵降临彰显在人间（这多是无千禧年派的先解，如 F. F. Bruce）。


      (2)这是指神的国将以审判国家的形式（应验在主后 70年），在选民中出现（这是批判学者的立场）。


      (3)这个预言在接着的下文（太17：1～8），便得解释（这是时代论神学家的意见）。


      原来太 17：1～8 的“登山变像”就是回应太16：28的预言。在这“变像”的事迹中，摩西与以利亚均出现，他们代表旧约（律法与先知）。旧约多处预告神国在人间建立的情况，而耶稣的变化面貌，如同旧约预言神在天国中出现的样式（参但 7：9 的宝座情景）。并有新约信徒的代表（彼得、雅各、约翰）及耶稣自己，构成了主耶稣与旧新两约的信徒在一起的情况，此情况只在旧新两约所预言的天国里才会出现（参启 21：13～14）。


      


      彼得此刻建议要建造三座棚。在犹太人的思想中，搭棚表示庆祝“住棚节”，眼前这情况使彼得思想到守住棚节， 也想起天国莅临人间之时，遂有此议。而住棚节的意义亦符合此情景。住棚节有双重目的：一是回顾性。感谢神，当他们祖先在旷野漂流时代时，虽然几乎每天过着建与拆帐棚居无定所之生活，但神仍保守与不停地供应他们。二是在他们守住棚节时，他们期待将来有一天，不用再在地上随处漂流，可以住在固定、永不迁移的应许地，那是在天国实现在人间之时。


      天上的声音，撮合三段弥赛亚预言（诗 2：7；赛 42：1；申 18：15），向众人宣布，这位天国之君是神的弥赛亚， 人人当听从祂（太 17：8）。


      


      


      27.要靠禁食、祷告才能赶鬼？


      


      


      经文：太 17：21（全段 17：14～21）


      


      至于这一类的鬼，若不祷告、禁食，他就不出来。


      


      一直以来，门徒的工作颇为成功，于是对神的依赖与信靠的心逐渐松弛，甚至有时以为自己有“特异功能”，可随时地医病赶鬼，直至有“不灵”之时（太 17：16），他们才向主“求教”（太 17：19）。


      主先责备他们的信心“缩水”了（太 17：20 上），再讲述信心的重要及信心所产生的功效（太 17：20 下），最后才指出，赶鬼是需要祷告禁食（喻专心倚靠）才能成就的（太17：21）。


      


      


      28.怎可以变卖所有跟从主？


      


      


      经文：太 19：21（全段 19：16～22）


      


      耶稣说：你若愿意作完全人，可去变卖你所有的，分给穷人，就必有财宝在天上；你还要来跟从我。


      


      


      “变卖所有”这要求似乎产生了极严重的问题。虽然每 个人在信主的过程中有各种不同的拦阻，这位来求见耶稣的人产业甚丰，显然这是他最大的拦阻。但不管怎样，“变卖所有”似乎是过分苛求了，是不合理的要求，若他“变卖所有”，将来他如何生活，况且储蓄也会“坐吃山空”。


      原来“所有”一字在原文是没有的（参 KJV、N.V 的译法），原文是“变卖你的产业”，似乎这“产业”是他拥有 财物之外的（弦外之音是额外的）。但此人贪财如命，连这些额外的产业也不肯变卖以赒济穷人，此种舍不得世界的心才是他的“致命伤”（“命”是永生）。


      29.基督徒可审判以色列吗？


      经文：太 19：28（全段 19：27～29）


      耶稣说：我实在告诉你们，你们这跟从我的人，到复兴的时候，人子坐在他荣耀的宝座上，你们也要坐在十二个宝座上，审判以色十二个支派。


      


      


      本节是在讨论“永生”的上下文里，换言之，在将来的弥赛亚国里，凡真正跟从主的人（太 19：28 上）必能在与基督共掌王权时（参启 20：4）审判以色列人（“十二支派”）（太 19：28 下）。这些以色列人，是在灾难时期信主的，是带着肉身进入主再来时在地上所设立的弥赛亚国里。


      


      


      30.何是“在前”、“在后”？


      


      


      经文：太 19：30（全段 19：23～30）


      


      有许多在前的，将要在后；在后的，将要在前。


      


      


      与太 19：28 的困语般，本节亦处在讨论永生的经文之内。意说有很多人（尤其是那些先听到天国信息的以色列 人）以为可以进天国里，结果却是那些后来听到天国信息的（尤其外邦人）反而先进去，其要点在乎有没有信心接受天国福音。


      接下来讲到葡萄园之比喻中（太 20：1～15），主耶稣再次强调：得永生、进天国全是神的恩典（太 20：14），不是谁先听或后听永生福音的问题。在神的计划里，救恩是先给犹太人，后给外邦人（参太 10：5，15：24；约 4：22；罗1：16），只是犹太人因拒绝天国福音，结果使外邦人在进天国这事上“捷足先登”了（参罗 11：11），这是太 20：16 的结论，故此，太 20：1～16 是解释太 19：30 的宣告。


      


      


      31.谁是能结果子的百姓？


      


      


      经文：太 21：43（全段 21：33～44）


      


      所以我告诉你们，神的国必从你们夺去，赐给那能结果子的百姓。


      


      


      在凶恶园户的比喻里，主耶稣清楚地指出，以色列国（园户）蓄意将天国之主（园主之子）杀死。故此，神的国便从他们手上夺去，赐给那能结果子的百姓。


      此节经文各派学者争议颇多，问题中心是“谁是这能结果子的百姓”？解释有四，前二不用多论，后二是保守派学人争论颇剧之处：


      (1)百姓是指“外邦世界”（包括不信的人，如 A.B. Burce）。


      (2)百姓是指耶稣的“十二门徒”（如 Kiddle）。


      (3)百姓是指“教会”（支持者颇众，其中有千禧年派的及无千禧年派的）。


      (4)百姓是指主再来前的以色列“余民”（赞成者多是前千禧年派学人）。


      


      解释的关键在于五个重要的字词：


      (1)“百姓”（ethnei）常指外邦人（如太 4：15，6：32，10：5、18 等不赘）或国家民族（尤指犹太民族）（如路 7：5，23：2；约 11：48、50、51、52 等不赘）【注 14】，故此，需靠上下文脉之意才可决定“百姓”是指外邦人或是指犹太人。


      (2)太21：41的“另”字原文allos，是指同类别 的“另”，非指不同类别的 heteros。如太 21：43 的“你们”是指犹太人，太 21：41 之“另”乃是指在不同世代的犹太人（那能结果子的世代）。故此“另”租给的人，便是指另一个时代的犹太人。


      (3)在比喻里，被问及应该如何惩办那些杀人凶手时，国家领袖愤然说把园子租给能结果子的园户。显然他们只想到租给同类的其他园户（以色列人），而不会租给不同类的外邦人。


      (4)旧约多处（如撒上 28：17；王上 11：11；代上 10：14）提及神的国（以色列国权）由一人转给同国的另一人， 而非转给外邦人。


      (5)太 21：43 的“那能结果子的百姓”，是与太 21：41“那按着时候交果子的园户”是同等人，同是指犹太人。


      所以，第四个见解似较符合上文的思想。神的国将留在天上（参徒 3：21），直至主再来以前，那时地上的灾难时期将近尾声，犹太百姓在外邦强权手下国命岌岌可危（参亚12～14章），于是全国向神悔改（那就是结果子的时候”），神便拯救他们（如太 21：44），将神国设立在他们当中。


      


      


      32.“尸首在何处，鹰也在何处”何意？


      


      


      经文：太 24：28（全段 24：26～28）


      


      尸首在那里，鹰也必聚在那里。


      


      


      本节之意有两个解释：


      (1)有说这是因果关系，如有尸首在（因），鹰也必等候四出觅食（果)。意指因国家犯罪（因)，必定招惹神的审判（果)。


      (2)这是句俗语，指速度极快，如鹰在天空飞翔，见到尸首即飞扑下来（参伯 39：30）。故全句喻主再来 的速度是异常急速，如上文太 24：27 的闪电般。


      


      


      33.那世代没有看见这些事成就。


      


      


      经文：太 24：34（全段 24：29～34）


      


      我实在告诉你们，这世代还没有过去，这些事都要成就。


      


      


      本节的这些事是指上文（太 24：15～31）的事，但这“世代”迄今已过去了，那么此预言显然有错，因此学者便加以解释，意见有三：


      (1)“世代”（genea）是指耶稣的世代，“这些事”是指耶路撒冷受审判，在主后七○年已应验了。但此说难解释太 24：15 的“行毁坏可憎者”的行径、太 24：17～22 的“大逼迫”、太 24：23～26 的“假先知”、太 24：27～29 的天地改容异象、太 24：31 的“选民回顾”及太 24：30 的“人子降临”一言。此派学者 遂将“人子降临”，是人子的第三位格圣灵降临。


      (2)“世代”是指见耶稣复临地上的世代。但此解释与“过去”这字的意义完全不能配合。


      (3)“世代”（genea）原文意义甚广，可指“世代”（时间性）或“国家民族”（民族性）【注 15】。而“过去”原文 parelehe，意指“废除”（如太 5：18 及下文太 24：35 均译“废去”），则表示神的保守（神不会保守时间）。全句之意说“神必保守其百姓，直至主再来之时”。


      这是一句富安慰性的话，在上文（太 24：15～25），主耶稣已预告选民将经历一场“末世大浩劫”，但神必保守其选民。“这些事虽然必要成就”（太 24：34 下），但神的百姓不会全然消灭，他们也将全家得救（参罗 11：26）。


      


      


      34.耶稣不是无所不知吗？


      


      


      经文：太 24：36


      


      但那日子，那时辰，没有人知道，连天上的使者也不知道， 子也不知道，惟独父知道。


      


      


      耶稣是无所不知的主，是全能的神；但此处所论的是耶稣在其“人子”的立场下，看其再来的时间表，这日子惟有天父才知道。（注：本节也是新约众多经文中证明主的人性之一）。


      


      


      35.谁被取去，谁被撇下？


      


      


      经文：太 24：40～41


      


      那时，两个人在田里，取去一个，撇下一个。两个女人推磨，取去一个，撇下一个。


      


      


      本段不是论教会被提的预言，而是论主再来的情形，故此不要将“取去”或“撇下”视为被提时的情形（除非你赞成灾后被提论）。


      主再来带有二个目的：一是为审判万民，一是为建立国度，这两大目的便决定“取去”与“撇下”的意义。


      查“取去”（paralambano）一词含有好与坏两意：


      


      (1)好的方面----如路 9：10 译“带……离开”，约 14：3 作“接”（即带去）。


      (2)坏的方面----如约 19：17 作“带去”(上十架），太4：5、8 译“带……进”、“带……上”（受试探）。


      而“撇下”（aphienic）只有一用途，全是好的方面。


      从太 24：37～25：30 之上下文的数个比喻中，我们可见一个相同教训的模式，这些教训都指出信与不信两种人的结局：


      (1)挪亚 日子之喻（太 24：37～44）----有进入方舟的（信者）与在洪水里淹死的（不信者）。


      (2)善仆与恶仆之喻（太 24：45～51）----善仆代表信者，恶仆代表不信的。


      (3)十童女之喻（太 25：1～13）----聪明童女，代表信徒，愚拙童女代表不信者。


      (4)受才干之喻（太 25：14～30）----领五千及二千银钱者皆喻信徒，而领一千者喻不信的。


      在此模式下，“取去”与“撇下”各自代表信与不信之人（最清楚之取舍标准在太 24：39）。因主再来是为审判及设立天国于地上，故此“被取”与“被撇”便代表“受审判”与“进天国”。而“撇下”只有“好”的用途，那么“取去”便以“坏”的用途作解释。


      所以“被取去”是代表不信的人，他们被取去受审判，而被“撇下”的（应译作“留下”，因“撇”字 有负面涵义）是为进入天国的信徒。（尤指灾难时期之信徒）。


      


      


      36.谁是愚拙的童女？


      


      


      经文：太 25：3（全段 25：1～13）


      


      愚拙的拿着灯，却不预备油。


      


      


      聪明与愚拙的童女分别代表信与不信的两种人，非俗谓两种信徒，聪明童女代表信的，愚拙代表不信的，原因有：


      (1)这是在几个有关主再来比喻相同的模式中（参上下文）。


      (2)从后果鉴定他们是否可进天国：


      ＊聪明的与新郎一同坐席，喻在天国里有分（太 25：10）。


      ＊愚拙的被关在门外（太 25：11），及被宣布“我不认识你们”（太 25：12），表示他们被摒于天国门外。


      “油”在此不是代表圣灵（否则导致“一次得救，非永远得救”之说），这只是比喻中的一件项目。聪明与愚拙的同打盹，非说他们都是信徒，有殷勤的或懒惰的信徒之分； 而是说他们有没有充分准备来迎接新郎。


      比喻的中心是，教导人对主的再来要有一个正确的态度。故在此比喻里，连新娘是谁也未提，因这是不必要的。主耶稣以“充足的准备功夫”作为衡量的标准。没有充足的准备（如不够油），便视为不够信心、没有信心，即为不信，结果便不能进天国。


      


      


      37.谁是又恶又懒的仆人？


      


      


      经文：太 25：26（全段 25：14～30）


      


      主人回答说：“你这又恶又懒的仆人，你既知道我没有种的地方要收割，没有散的地方要聚敛。”


      在这最后一个有关对主再来当有准备之心态的比喻中， 耶稣用了三个仆人作比喻，他们却代表两类人：即相信主人会回来与不相信主人会回来。


      故事的主要中心，不是教导忠心、良善与殷勤（此是附带的提醒），也不是论忠心事奉神（虽然原则是对的），而是着重于对主再来这方面的态度及准备工夫。 这两类仆人的结果分别如下：


      (1)领五千及二千银钱的----忠心良善----享受主人的快乐。


      


      (2)领一千银钱的----又恶又懒----丢在外面黑暗里。


      


      忠心良善的仆人因相信主人必回来，故喜为主人服务， 至终被主人赞赏，能享受主人的快乐（喻能进天国）。


      又恶又懒的仆人认为主人回来的可能极低，遂埋银子于地里，打算一旦主人不回来便将银子掘出来自己享用，若主人归回，顶多交还了事，满以为不会被主人责罚。


      终于主人回来了，这位恶懒之仆还诸多藉口，借辞冤屈主人是“恶霸大地主”（太 25：24）。主人却说“你若知（ean+subjunctive，表示假定句子，不是真的。中文的“既”字应改 译“若”，“既”字表示是“真的”假定句子），我如你说真是这样的人，理应更加殷勤才对（太 25：26～27）。这无用的恶仆遂被丢在外面黑暗之处（喻不能进天国）。


      38.为何其他门徒不马上捉拿犹大？


      经文：太 26：25（全段 26：20～26）


      卖耶稣的犹大问他说：拉比，是我吗？耶稣说：你说的是。


      在守逾越节晚餐时，耶稣与十二门徒一同坐席，在席间，祂突然当众宣布，门徒中有一人会出卖祂(太 26：21），众人乍听此言，皆惊惶万分，满以为出卖耶稣者应是外人， 想不到竟然是自己身边的人。他们虽然不明白“出卖”包含着什么意义，但从太26：24 的“那人不生在世上倒好”一言，他们隐约感受到那出卖的严重性，他们彼此面面相觑， 遂逐一向主发问“是我吗”（太 26：22）？主答“同我蘸手 在盘子里的就是他”（太 26：23），可是“同我蘸手在盘子里”只表示“大家同吃”之意，因为人人都要蘸手在盘子里，没蘸手，就没得吃。


      


      这样的情况需参阅约 13：21～20 的记载。此时，门徒中有两人挨近耶稣，向祂打听出卖者是谁，一个就是犹大（太26：25），另一是约翰（约 13：25）。但我们甚难判断谁先谁后，似是约翰先问，耶稣给他暗示，没有直接指名道姓（约 13：26 上）。其他门徒也未听到，故他们不知晓，遂未立刻捉拿犹大，若他们听到，定会激起“义怒”，而将犹大就地“正法”（“家法”）。


      耶稣向犹大坦然相告后（太 26：25），便蘸了饼给犹大（约 13：26 下），可惜犹大被撒但迷惑，立定心意将他的老师出卖了。


      当夜的过程，可用下图分析:


      [image: sNTP1P2_Page_3.jpg]


      书目注明


      【注 1】详论此点可参 J. G. Machen， The Virgin Birth of Christ， Baker， 1930 c， 1967， pp.203-209; R. G. Gromachi， The Vir- gin Birth， Nelson， 1974， pp.156-159.


      【注 2】F. W. Beare， The Gospel According to Matthew， Hendrickson， 1981 c， 1987， p.67.


      【注 3】引自 D. A. Carson， "Matthew"， The Expositor's Bible Commentary， Zondervan， 1984， p.90.


      【注 4】S. D. Tousaint， Bhold the ing， Multnomah， 1980， p.55.


      【注 5】M. C. Tenney， "John"， Expositor's Bible Commentary，Zondervan， 1984， p.138.


      【注 6】T. L. Howard， "The Use of Hos. 11:1 in Mt 2:11"， Bibliotheca Sacra， Oct-Dec， 1986， p.314.


      【注 7】A. Edersheim， The Life and Times of Jesus the Messiah， McDonald Publishing Co.， n. d.， p.104.


      【注 8】J. B. Lightfoot， "Matthew"， A Commentary on the New Testament From the Talmud and Hebraica， Ⅱ， Baker， 1979， p.65.


      【注 9】R. H. Gundry， Matthew: A Commentary on His Literary and Theological Art， Eerdmans， 1982， p.100.


      【注 10】F. F. Bruce， Hard Sayings of Jesus， IVP， 1983， p.87.


      【注 11】马有藻，天国的福音，中信，1994，页137～139。


      【注 12】C. Geikie， The Life and Words of Christ; Appletion， 1893，2:141.


      【注 13】J. D. Pentecost， The Words and Works of Jesus Christ， Zondervan， 1981， p.207.


      【注 14】详列参王正中编，圣经原文字汇中文汇编，浸宣，1982，字号＃ 1484。


      【注 15】W. E. Vine， Vine's Expository Dictionary of New Testament Words， Hendrickson， n. d.， pp.44、1319.
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      第2章 马可福音


      1. 为何不可告诉人？（可 1：44）


      2. 究竟哪一样容易办？（可 2：9）


      3. 是亚比亚他，还是亚希米勒之时？（可 2：26）


      4. 安息日可随便破坏的吗？（可 2：27～28）


      5. 究竟是带或是不带？（可 6：8，参太 10：9；路 9：3）


      6. “以法大”的究竟？（可 7：34）


      7. 为何不许他们告诉人？（可 7：36）


      8. 为何不许他进入村子？（可 8：26）


      9. 可 10：31 与太 19：30 意义是否相同？（可 10：31）


      10. 不是结果子时竟被咒诅。（可 11：14）


      11. 为何耶稣不告诉他们依仗何权柄作事？（可 11：33）


      12. 为何是主又是子孙？（可 12：37）


      13. 洗礼是否叫人得救？（可 16：16）


      14. 凡信的人皆可行神迹？（可 16：17～18）


      1.为何不可告诉人？


      经文：可 1：44（全段 1：40～45）


      对他说：你要谨慎，什么话都不可告诉人，只要去把身体给祭司察看，又因为你洁净了，献上摩西所吩咐的礼物，对众人作证据。


      耶稣治愈一位长大痲疯病者后，严禁他不可将此事告诉人，而是把身体给祭司察看，并献上感恩祭（可1：44）。这个禁戒，并非禁止那人在当地为神作见证，乃是先后次序的问题。


      主要那人到耶路撒冷去，到那里才可以献祭，并以他痊愈的身体为证据，向祭司作见证。祭司是国家的宗教领袖， 代表神向百姓教诲有关弥赛亚是君王、是祭司、是先知的事。如今主正开始宣布自己是弥赛亚，祂要先让国家的宗教领袖知道祂的身份，方能教导百姓。况且从律法上言，只有祭司才有权宣布谁的大痲疯病已痊愈了（参利 14：1～32）。 故主要此人先到耶路撒冷去，再回家乡向本地及家人作见证，这是主的智慧，也是祂的细心。


      


      


      2.究竟哪一样容易办？


      经文：可 2：9（全段 2：1～12）


      或对瘫子说：你的罪赦了，或说：起来！拿你的褥子行走，哪一样容易呢？


      在一间房子里，主彰显祂有赦罪之权柄（可 2：10）。 但此权柄，在犹太人看来惟神独有（是正统神学）（可 2：7 上），人不可宣布有赦罪之权，这是滔天大罪，明明地亵渎神。


      如今主向众人发问，吩咐病人拿褥子起来，或行神迹使 人得痊愈，那样容易（可 2：9）？依普通逻辑可知，说“使罪赦免”这一句话是较容易的（谁可鉴定那人的罪是否得到 赦免？）。有人就算自称是“弥赛亚救主”也不难（在精神 病院常听到有病人自称“我是救世主”、“我是耶稣”）。说句话比行神迹容易得多，但主取难舍易，祂行出神迹，使那瘫子可以起来行走，并以此来证明祂是有赦罪之权，因祂 能够行出惟有神才能行出的神迹。


      3.是亚比亚他，还是亚希米勒之时？


      经文：可 2：26（全段 2：23～26）


      他当亚比亚他作大祭司的时候，怎么进了神的殿，吃了陈设饼，又给跟从他的人吃。这饼除了祭司以外，人都不可吃。


      在安息日，主经过麦田，门徒腹饥，掐麦穗充饥，被法利赛人知晓，批评他们破坏了安息日，因为犹太人视取麦穗即为“收割”，掐麦穗就如“簸箕”、“扬糠”（参太 3：12），这是在安息日禁止的工作。主却以三点来回答：(1)他们不懂历史（可 2：25～26）；(2)他们不明白安息日的原意（可2：27）；(3)他们不知道人子是安息日的主（可 2：28）。（还有一点记载在太12章里，一是太 12：5 可说是“他们不懂律法之许可”，另一在太 12：6，可说是“他们 不懂得先知的话”）。


      在辩解的过程中，主耶稣引用了大卫进圣幕吃陈设饼的历史，主说那是当亚比亚他作大祭司之时（可 2：26）。但查历史，那应是在亚希米勒之时（参撒上 21：1～6），主耶稣显然“张冠李戴”，闹了一个错解历史错误的笑话。


      原来主所说的是在亚比亚他大祭司的日子里。亚比亚他是亚希米勒之子，当其父被扫罗杀害后（撒上 22：17～19），他便投奔大卫（撒上 22：20），后来作了大卫时代的大祭司（撒上 23：9，此时早已称他为祭司），与另一祭司撒督共事于圣殿（撒下 15：35）。亚比亚他与其父亚希米勒曾同在圣殿服事神，故说大卫“在亚比亚他之时，入圣殿吃陈设饼”亦非错笔（现代人不会这样记述），因亚比亚他也在场目睹大卫吃那饼【注 1】。


      4.安息日可随便破坏的吗？


      经文：可 2：27～28


      又对他们说：安息日是为人设立的，人不是为安息日设立的。所以，人子也是安息日的主。


      守安息日是律法的一部分，不可随意破坏，否则便是“无法无天”之人。但在安息日里，亦有人“工作”（如祭司献祭，参太 12：5），并不算违背安息日的宗旨。犹大拉比在诠释利 18：5 时，补加一条例：“若对生命有损害，律法可暂缓执行”【注 2】（此言本意以生命着想，性命比守律更为重要，正如大卫与随从在圣幕里吃陈设饼，不会算作“破诫”）。因为安息日是为人而设（为人的好处而设）， 安息日是人的“仆人”，人是“主人”，主人有“急难” 时，安息日之条例暂缓亦无不可。


      主诠释安息日的本意时，宣告有祂是安息日的主，意思说安息日是祂“创立的”、“发明的”，“发明者”有权处理安息日之本意。


      原来安息日本是为人的体力着想，使人在一周工作六日后，有一日的休息，使体力恢复，人便有精力去敬拜神。故此，安息日是为了叫人有体力去敬拜神，这是安息日的原意，主是安息日的主，是接受敬拜的主。


      5.究竟是带或是不带？


      经文：可 6：8（全段 6：7～9）


      并且嘱附他们；行路的时候不要带食物和口袋，腰袋里也不要带钱，除了柺杖以外，什么都不要带。


      在差派门徒四出传道的信息中，主耶稣曾作了很多吩咐，例如哪些要带备的，哪些不用带，在这类福音的经文对照下，产生了数个前后不一的矛盾，构成莫大的困惑，兹引表代述，便一目了然：


      


      [image: sNTP1P2_Page_4%20.jpg]


      


      〔注 A〕：不要带二件，表示不用多带（除身上所穿外）；太 10：10 的“褂子”是复数字，指多余的。


      〔注 B〕：要穿鞋，不然如何走路；不带的“鞋子”（太 10：10） 是复数字，表示不用多带。


      〔注 c〕：太 10：10 及路 9：3 的“拐杖”是复数字，表示不用多带；可 6：8 的是单数，一根拐杖可带。


      〔注 D〕：不带的“衣褂”、“鞋子”、“拐杖”是复数字，据自“大众版本”（majority text）。有些译本不以此版本为根基，故在解释上甚为牵强。


      


      


      6.“以法大”的究竟？


      经文：可 7：34（全段 7：31～35）


      


      望天叹息，对他说：以法大！就是说：开了吧！


      有一次主耶稣来到加利利海边某地，这地据可 6：45 的记载，应在伯赛大附近，但太 15：29～31 则指出在山上。此时有人将一个耳聋舌结的人带来见耶稣，求祂按手在他身上。“按手治病”在古代是一件很普通的事，可见群众多是犹太人。


      耶稣领病人到安静地方，离开众人的喧哗，使能安静求神的怜悯与能力临到那病人身上。病人的耳聋与舌结是种互为影响的病，因听不见声音，便难学习发声讲话，声带虽健在，但是发音不准，伊伊阿阿的。耶稣用指头探他的耳朵， 用唾沫抹舌等“怪异”之法疗治病人。


      用指头探耳朵，表示主先治他的耳聋，这是“病根”， 让耳朵开通，有声音进入，才能学发音，病人虽不能言，却有听觉。接着主用唾沫治疗他的舌头，唾沫是古代犹太人治病的方法之一（像中国人若有刀伤、灼伤，亦即时用唾沫涂上伤处，因唾沫有微小的医疗作用），也是古人作法赶鬼之一种技巧【注 3】。病人必定明了此医治之古法。


      但耶稣的医治不是靠古法，而是靠神的能力，只是祂用古法加强病人的信心及引导病人的心境进入被医治的状态里。祂“望天叹息”，“望天”是祈求神的能力下降，“叹息”表示祂同情人的苦楚（罗 8：23、26 述说圣灵为世人叹息代求），亦求神的怜悯同时降下。于是一声“以法大”（亚兰文语，当时犹太人的口语），神迹立即出现，耳聋舌结的人随即听到声音，说话也正常了。


      7.为何不许他们告诉人？


      经文：可 7：36


      耶稣嘱咐他们不要告诉人；但他越发嘱附，他们越发传扬开了。


      行完神迹后，耶稣即禁止众人张扬此事，以免引起反效果，可是祂“越发”（hoson，“尽量”）嘱附他们，他们竟越发传开了。


      其实纸永包不住火，为何耶稣不许他们传扬此事？传开是为主作见证，岂不是件好事，但主为何要禁止，且还尽量禁止他们？原因有三：


      (1)主禁止“他们”张扬，因为祂不是在众人眼前行这件神迹，这些人没有目睹这件事迹的始末，若他们大加渲染， 会使真神迹的性质改变了【注 4】。


      (2)主不欲这些人只张扬祂是个“行神迹者”（mirac1e worker），只用“权能布道”，而忽略了祂是神差来的弥赛亚。如有一次祂行了五饼二鱼的神迹后，众人即强迫祂宣布是以色列的王，违反祂降世还有其他的目的（参约 6：14）。


      (3)主欲在低加波利一带工作，如此张扬，对祂的“名声”（弥赛亚的身分）将会毁损，也不利于祂的工作。于是嘱附他们切勿传开。怎知他们不体会主的心意，将此事传开了，使众人越发希奇，原来主是个“行神迹的人”（可 7：37）。


      8.为何不许他进入村子？


      经文：可 8：26（全段 8：22～26）


      耶稣打发他回家，说：连这村子你也不要进去。


      主在伯赛大村时，有人领一瞎子来求耶稣医治，这人对主有信心，对人有爱心，来到主前求，求主医治其友，这种友谊异常珍贵。


      主领瞎子到村外（如可 7：33“离开众人”），用唾沫及按手在那人身上，疗程像可 7：32～33 的情节，只是这次是“渐进式”的。主首次在治疗后，问病人看见什么，那人说看见“人像行走的树木”，表示那人不是生来是眼瞎的（不像可 9：2，那人是生来瞎眼的），他曾见过人及树木的形像，只是这次是多年后的“复明”，对事物模糊不清。主遂再次按手在他身上，此次没有再吐唾沫，那人便完全复 元，一切事物皆在焦点里，清清楚楚。


      主是细心的主，祂知道这病人若一下子看见人、色、 物，他会产生迷惘，亦影响头脑细胞的运作，故让他逐渐习 惯适应环境，这是主众多神迹中惟一渐进式的。


      接着主打发他回家去，显然是去向家人作见证，只是主说“连这村子（komes，村镇，参可 8：27，同字译“村庄”，但“村庄”是复数字）你也不要进去”。因那个村是伯赛大，是极力反对主的村子，主曾预告伯赛大的堕落是特别大（参太 11：21～24）。故嘱咐那人不要回村子去，显然那人也不是这村子的人。在原文结构里有 mede……mede（意“不要”）的重复字句，表示“你不回村子去，也不要去任何村庄”，强调要立即回家，向家人作见证。


      


      


      9.可10：31与太19：30意义是否相同？


      


      


      经文：可 10：31（全段 10：23～31）


      


      然而，有许多在前的，将要在后，在后的将要在前。


      本段经文与太 19：23～30 相若，然而马可福音却没有太 20：1～16 接下来的比喻以资说明及诠释；以致可 10：31 与太 19：30 的字句虽然相同，意义却有差别。


      原来马可写作的对象是外邦人，而马太福音的对象是犹太人，故他不用解释“先听天国福音却后进天国”的道理， 而是向外邦宣告耶稣是最忠心的仆人，这位仆人能够将神的国带给愿意接受祂的人。


      这位神的忠仆宣告，有人太贪爱钱财（如那少年官，可10：17～22），钱财便成为他进天国的拦阻（可10：23～25），只是任何的拦阻，神可以击破挪去。在神看来，世上没有难成的事（可 10：26～27）。彼得眼见那少年财主因财多而不能进天国，遂对主说，他为主之故，撇下所有跟从祂（可 10：28），言下之意，将来必大得报酬。彼得的思想集中在“得”方面（参太 129：27），主的回答亦异常巧妙，祂保证彼得在三方面必有所“得”：(1) 凡忠心为主的（撇下一切），今生得百倍的报酬。(2)并且“得”逼迫（如提前 3：2 说：“凡在位者在基督里敬虔度日的，也要受逼迫”）。(3)来世得永生（可 10：29～30）。


      “然而（de，“但是”），有许多在前的将要在后，在后的将要在前”（可 10：31）。此言的用处与太 19：30 不同。在此，马可不提“葡萄园之喻”，他只是强调一个事实，有些人先信（在前），却没有为主之故放弃一切跟从主，在天国的位置反居末(参可 9：35)；有人后信，但为主舍弃一切而跟从到底，结果在天国里的报酬反比先信的更佳。


      


      


      10.不是结果子时竟被咒诅。


      


      


      经文：可 11：14（全段 11：12～14）


      


      耶稣就对树说：从今以后，永没有人吃你的果子。他的门徒也听见了。


      在受难周的一个早晨，耶稣离开伯大尼，在往圣城的途中，祂饿了，看见路旁一棵无花果树，叶子茂盛，意欲摘果充饥，怎知遍寻不着，便咒诅那树，结果那树连根都枯干了（可 11：20）。


      无花果树象征以色列国（耶 8：13；何 9：10；鸿 3：12），因这选民国对神仅有宗教礼仪条文的遵守（参太 23 章 的七大祸灾），却没有心灵诚实的敬拜，便无悔改的果子， 如同“只有叶子，没有果实”。主的咒诅是一个象征性的行动，是审判的宣告。


      咒诅无花果树这象征性行动，学者们皆有共识，只是可11：13 的“因为不是收无花果的时候”一言，却引起莫大的困惑，难道主不知道那时候吗？不会的，因祂在巴勒斯坦长大，这些早已熟识，倘若真的不知，门徒亦会告之。故此祂明知不是收果子之时，竟要找到果子才罢休，这岂不指出主是个“无理取闹”的“愚民”或“鲁莽之人”？


      原来“收果子”一词是指果熟蒂落的大丰收之时，是在 五、六月间，而当时却是在逾越节的季节，约三、四月时。 无花果树在此时，应有嫩果出现，名叫 taqsh，虽不可口，且略带苦味，不过仍可充饥【注 5】。但是主来到此树前，祂连 taqsh 也找不着，深知此树必不会再有果熟蒂落的丰收了。遂乘机给门徒一个机会教育，藉着咒诅那树，让他们知道， 以色列国连基本的悔改果子都没有，何来“全国归主”、“全家得救”，使弥赛亚国在地上能有即时建立的可能？


      11.为何耶稣不告诉他们依仗何权柄作事？


      经文：可 11：33（全段 11：27～33）


      于是回答耶稣说：我们不知道。耶稣说：我也不告诉你们我仗着什么权柄做这些事。


      耶稣常在圣殿教训人（可 11：27 之“行走”，参可 11： 18，12：35），公会的人（祭司长、文士、长老）有权负责“维护律法”，他们要检核任何人对律法的诠释，包括耶稣在内（参申 18：20～22）。只是这些人不是真心想知更多对律法的诠解，而是想找着耶稣的把柄来控告祂（参可 11：18）。他们向主查询凭何方权柄行事为人（可 11：28），耶 稣反诘他们施洗约翰的权柄从何而来（可 11：30），若他们 能作答便回答他们（可 11：29）。


      众人面面相觑，不能置答，他们不能说施洗约翰之权从天上来，因为他们不接纳约翰的信息，否则他们早已悔改了（参可 1：4）。他们也不能说是从人间来（表示约翰是自命为先知），因为多数民皆接受约翰是从天上来的先知（可11：31～32）。因此他们两面为难，不能回答主，所以主也不回答他们（可 11：33）。主的不回答不是逃避他们的问题，而是以“缄默”作为回答。主的缄默乃是变相的拒绝他们，接着主用一个“凶恶园户”的比喻（可 12：1～12）， 来代替祂的回答，由此可见主实在是一个聪慧绝伦的主！


      12.为何是主又是子孙？


      经文：可 12：37（全段 12：35～37）


      大卫既自己称他为主，他怎么又是大卫的子孙呢？


      主耶稣在殿里教训众人，向他们证明祂的身分时，引用诗 110：1 述及大卫称呼主是主，但主自己又是大卫的子孙。 此言常引起一些听众的不解，何以主是大卫的主，又是他的后人？


      诗 110 篇是一首弥赛亚诗篇，是犹太人的传统，也是历代保守派学者之见。在这篇诗里，大卫表达出一个清楚的信息，他知道弥赛亚是从他的后裔而出，这可能是从神与他所订立的“大卫之约”而显示的（参撒下 7：14～16）。故此他一方面指出弥赛亚是他的主，一方面也指出祂是他的后裔。


      主耶稣引用此诗篇时，祂说大卫的话是被圣灵感动而说的，这是很清楚的默示论。听众中没有人不尊敬大卫，大卫之言与摩西及先知之言皆被奉为圭臬（圣经也以“摩西的律法、先知的书和诗篇的话”为三分段，参路 24：44）。主引用大卫诗篇时乃是从两个角度看：大卫称祂为主是指出祂的神性；祂是大卫的后裔乃指祂的人性（参罗 1：3～4）。


      


      


      13.洗礼是否叫人得救？


      


      


      经文：可 16：16（全段 16：15～16）


      信而受洗的，必然得救；不信的，必被定罪。


      主耶稣在返回天家前，吩咐门徒往普天下传福音的大使命（可 16：15），接着宣布信而受洗的必然得救（可 16：16）此言导致不少教会（如天主教及其他）认为洗礼使人得救。


      查“而”这字之原文是个连接词 kai，可是 kai 在某特定的情况下不再是“连接词”的用法，而是将下面的字与上面的字构成一整体，亦即上下二字是同一义，所以“而”字应 译作“就是”，此原文之格式与译法于一八○七年为语文大师 GranviIIe Sharp 发现，此法称为“Sharp 氏定律”（Shar's Ru1e）。


      在此处，其义乃是：信的人就是受洗的人，受洗的人也是信的人，两者不分，洗是信的凭据、证明、彰显。信是内在的，而洗是外在的，洗将人的信揭露出来，因为不信的不会受洗。故下文“不信的必不得救”，就不用加“不信不洗 的人……”等句了。况且在初期教会时，信徒的信与洗多是同时的（参徒 2：37～41，8：35～38，9：17～18，16：31～33）。这就说明，信使人得救，洗证明此人拥有得救， 非说洗礼使人得救。


      细观四福音，我们发现，主耶稣从未说洗礼叫人得救这回事，反而祂多次强调信心的重要，并宣布“你的信救了你”。再者，强调信的约翰福音也从未说过洗礼使人得救， 反多提到信的重要。


      14.凡信的人皆可行神迹？


      经文：可 16：17～18


      信的人必有神迹随着他们，就是奉我的名赶鬼；说新方言； 手能拿蛇；若喝了什么毒物，也必不受害；手按病人，病人就必好了。


      承接上文的思路，信者必然得救，并且有神迹随着他们，例如赶鬼、说方言、手拿蛇及喝毒物也不受害等，这些都是使徒时代常见的神迹，使徒时代之后，这些神迹在历史上逐渐消失了。


      查神迹（指真神迹）必是信徒才能行的，此种权能在主传道初期已赐给门徒了。在圣经历史里，神迹只有在四个时期中明显地出现： 摩西与约书亚时期； 以利亚与以利沙时期； 耶稣与使徒时期； 未世时期（参启示录）。且在每个时期中，都有一段时期是没有神迹发生的。


      


      神迹是神存在的记号，是福音的证件，也是恩典的外证。在使徒时代之神迹称为“使徒的凭据”（林后 12：12）。在绝大多数反对神或福音的背景下，神会让其儿女拥有行神迹之权，使神的福音得以传开。在福音较传开后，神便将此恩赐收回，因为祂不欲人只看见神迹才信，神要人凭信心接受福音的真实，不是要凭眼见才信，如主耶稣言：“那没有看见就信的有福了”（约 20：29）。


      此外，据神学家 B. B. WarfieId 所言，使徒时代的神迹在第二世纪便渐告消失，至第三世纪君士坦丁时已全无踪迹了【注 6】。这位一代宗师、保守派的神学家兼历史学家的查究不容忽视。


      书目注明


      【注 1】N. L. GeisIer & Thomas Howe， When Critics Ask， Victor Books， 1992， p.370.


      【注 2】C. E. B. CranfieId， "Mark" Cambridge Greek Testament，CUP， 1963， p.117.


      【注 3】同上书页 251。


      【注 4】A. PIummer， The GospeI According to St. Mark， Baker，1914 c .1982， p.191.


      【注 5】F. F. Bruce， The Hard Sayings of Jesus， IVP， 1983， p.209.


      【注 6】B. B. WarfieId， Counterfeit MiracIes， Banner of Truth，1918 c， 1972， pp.6-7.
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      第3章 路加福音


      1. 究竟是“事”或“家”？（路 2：29）


      2. 为何不告诉人？（路 5：14）


      3. 谁是陪伴新郎的人，为何他不用禁食？（路 5：34）


      4. “新旧难合”之喻何解？（路 5：36～38）


      5. 何以解释新酒不及陈酒好？（路 5：39）


      6. 两种死人？（路 9：60）


      7. 究竟先知与君王没看见、听见什么？（路 10：24）


      8. 为何先知不能在别处丧命？（路 13：33）


      9. 谁是浪子？（路 15：11）


      10. 为何主夸奖那不义的管家？（路 16：8）


      11. 什么是“你们自己的东西”？（路 16：12）


      12. “神的国就在你们心里”何意？（路 17：21）


      13. 为何门徒看不见神的国在他们当中？（路 17：22）


      14. 究竟要有刀或不要？（路 22：36，参太 26：52）


      1.究竟是“事”或“家”？


      经文：路 2：49（全段 2：42～49）


      


      耶稣说：为什么找我呢？岂不知我应当以我父的事为念吗？


      


      本节是主耶稣在福音书中所出现的第一句话，但由此已发现，当主还是青少年时，对一生的目标已有清楚明白的认知，称谓对“弥赛亚身分的认知”（Messianic recognition）。 可是究竟主是说以“父的事”，或是以“父的家”（看圣经本节小字）为念？虽然二者意义差别不大，但在解释主的生平工作时，强调的重点便有所不同。若原意是指“事”，那 是一个广泛的字，包括诸多方面；若原意是指“家”，则是指圣殿了。


      和合本的译文有些模糊，但原文却相当清楚。原文的下半句的英文是“……in the ××× of my father……”（为 念），“×××”是空白，原文没有字，故需补字。和合本译者先补“事”字，如钦订本（KJV），又补“家”字置于小字行间，因不知如何取舍。答案之关键在那冠词the字上。此字是复数，故此不可能指“家”，指“事”则豁然贯通了。若和合本译者察觉此点，就不必放小字进去了。


      2.为何不告诉人？


      经文：路 5：14（全段 5：12～16）


      耶稣嘱咐他：你切不可告诉人，只要去把身体给祭司察看， 又要为你得了洁净，照摩西所吩咐的献上礼物，对众人作证据。


      “不可告诉人”不是说要那人从此对自己被医好这件神迹三缄其口，被人问及时噤若寒蝉，而是个次序先后的问 题，千万不要本末倒置；主耶稣治愈他后，要他先去把身体给祭司看，这是律法的吩咐（参利 13：49）。主这样的吩咐是有用意的，祂藉此人向祭司作三个活见证：一是主即是能 医治顽疾绝症的弥赛亚；二是由祭司将此事向其他的国家领 袖传开；三是主不但未破坏或更改摩西的律法，反与别人般对律法异常尊敬。可惜那人显然没有如此行（路 5：15 的“但”反映此事），导致主要退隐到旷野去。


      3.谁是陪伴新郎的人，为何他不用禁食？


      经文：路 5：34（全段 5：29～35）


      


      主耶稣对他们说：新郎和陪伴之人同在的时候，岂能叫陪伴之人禁食呢？


      本段的新郎明显是指主耶稣，陪伴新郎的人（复数字） 是指信徒。新郎与陪伴者不用禁食，因为禁食是悲伤、节哀的代号，但新郎来到，婚礼即将举行（喻天国即将实现在地上）（参太 3：2，4：17），那是喜乐欢愉、庆祝之时（即 路 5：29 的“筵席”，及路 5：30 的“吃喝”），故不用禁食。从此言可见，主着实愿将天国带给选民。但是主耶稣感觉到反对党势力异常庞大（参路 5：22、30），故祂有个预感（从人性角度看），祂将受拒绝，到那时，陪伴的人便要禁食了（路 5：35）。


      4.“新旧难合”之喻何解？


      经文：路 5：36～38


      


      耶稣又设一个比喻，对他们说：没有人把新衣服撕下一块来补在旧衣服上；若是这样，就把新的撕破了，并且所撕下来的那块新的和旧的也不相称。也没有人把新酒装在旧皮袋里；若是这样，新酒必将皮袋裂开，酒便漏出来，皮袋也就坏了。但新酒必须装在新皮袋里。


      “新衣服”与“新酒”皆代表主耶稣 带来的“新道理”，亦即“天国的福音”；“旧衣服”与“旧皮袋”则喻旧制度、旧传统，亦即法利赛人对律法之解释及应用的制度。主说旧制度与新信息是不协调的，行为之律与恩典之律也不协调，言下之意乃是，惟有新生命才可迎受新信息。


      主耶稣以两个比喻说明这道理，新布不应缝在旧衣服上，因一经浸水，新布的收水（缩水）作用便将旧衣服扯破（旧衣服已收水，不会再收）。又如新酒装在旧皮袋里，新酒因还未发酵透，会在旧皮袋里产生气体，使旧皮袋裂开（路 5：36～37）。结论乃是新酒需装在新皮袋里才能协调（路 5：38），如同天国福音信息（新信息）要在新生命里才有果效。


      


      


      5.何以解释新酒不及陈酒好？


      经文：路 5：39


      


      没有人喝了陈酒又想喝新的；他总说陈的好。


      承接上文的比喻（路 5：36～38），耶稣指出，那些喝了陈酒的人总是说陈酒比新酒更佳，因此他们便不想尝试新 酒了（路 5：39）耶稣所指的“人”便是眼前的法利赛人和文士（参路 5：30），他们是传统派、守律法、以行为称义的人。他们墨守成规，对耶稣所传的天国福音一直视为“新酒”。“新酒” 哪会比“旧酒”佳？故此他们便对“新酒”了无兴趣，且极力拒绝【注 l】。


      路 5：39 不能用“年鉴判定酒的品质法”来作解释，那是酿酒的理论，不是属灵真理。此处，耶稣藉用人总以陈酒较新酒为佳的经验谈，来说明一个属灵道理，那是反对耶稣的犹太人，固执地把持自己对律法传统解释，不肯接受主的真理。


      


      


      6.两种死人？


      经文：路 9：60（全段 9：57～62）


      


      耶稣说：任凭死人埋葬他们的死人，你只管去传扬神国的道。


      路 9：57～62 分别指出三种不是真心愿意跟从主的人。 其中有一人求主让他先回去埋葬其父，以尽孝道，然后才跟从主，哪知主说“任凭死人埋葬死人，你只管去传扬神国的道”。耶稣的回答冷漠无情，似一盘冷水浇在那人头上，引起读者的莫明。


      表面看来，那人有愿意跟从主的心，只因慈父去世，他想先回去办理后事，执孝子之礼后才跟从主，这不但无可厚非，更令人钦佩。但在巴勒斯坦地，人死后的当日即举行安葬仪式（或隔日行之），这是因为古代的殡葬设备非现代化（如耶稣被钉十架，即日安葬）。而那人在路上与主谈话， 可见其父当时并未过世，否则他应在家里捶胸哀哭，办理丧 事才对【注 2】。


      又假设那人的父亲已死，他在举丧期间因与死尸接触， 而犯了不净之事，照律法规定，要在家守七日的洁净礼（参民 19：11），不会在外到处“游荡”。可见此人之父还未逝世，他所言“先回去葬我的父亲”只是一个藉口【注 3】。再者如 J. F. MacArthur 言，此句原是俚语，即“等我得了遗产”之意【注 4】。


      “让死人埋葬死人”一言是关乎两种死人，前者是指属灵的死，代表不信的人，后者是肉身的死。整句意思是说， 俗世的工作由不信的人作吧，属灵的工作是由已信的人去作。这里提到的那人是信徒，只是没有决心一生跟从主到底（在四福音中，很多人先是信徒，后作门徒，如彼得、约翰），所以在主的工场里，作工的人往往不足（参路 10：2）。


      7.究竟先知与君王没看见、听见什么？


      经文：路 10：24（全段 10：21～24）


      我告诉你们，从前有许多先知和君王要看你们所看的，却没有看见，要听你们所听的，却没有听见。


      七十个门徒从外面带着得胜的消息回来，神的国摧毁了撒但的国（路 10：17～20）。主耶稣为此献上感恩颂赞的祷告后（路 10：21-22），随即转身告诉门徒说，他们能看见这些，是有福的（路 10：23），这些都是古时先知与君王所梦寐难求和难见的。究竟先知、君主未看见什么？


      那七十个门徒在各处宣告“天国近了”的信息（路 10：9、11），又蒙赐权柄行神迹奇事，证明他们所传的信息是从天上来的、他们所传的弥赛亚就是拿撒勒人耶稣。这七十个见证人到处看见神国权能的伸张，凡看见的是有福的人（路10：23）。神国权能在各处彰显，是古代圣徒（如先知、君 王）所欲见的，但他们只能预告这种权能的出现，却无法看见那权能的彰显，如人悔改进天国方面（路10：24；参路10：20）。


      


      


      8.为何先知不能在别处丧命？


      经文：路 13：33（全段 13：31～33）


      


      虽然这样，今天、明天、后天，我必须前行，因为先知在耶路撒冷之外丧命是不能的。


      耶稣从加利利起程往耶路撒冷去（路 13：22 上），在途中的各城各乡教训人（路 13：22 下，可能在比利亚境内）。加利利与比利亚皆隶属希律管辖，此时有假装同情耶稣的法 利赛人，来劝祂离开希律辖管之地，因希律欲杀害祂（路13：31）。其实他们欲诱导耶稣早点回耶路撒冷，好叫公会能设计谋杀祂。


      想到死，主一点也不恐惧，祂作事是按照规律、次序进行的（今天、明天、后天，路 13：32～33 上），并说“先知在耶路撒冷之外丧命是不能的”（路 13：33 下）。此言确是一句困语，为何先知不能在别处为神牺牲，非要在以色列国的京城----耶路撒冷？


      查“不能”原文（endexetai）意“不合宜”，表示先知（喻耶稣）在耶路撒冷之外丧命，不是能不能的问题，而是不合宜，原因有三：


      (1)因为耶稣是神差派降世的弥赛亚，祂的来临主要是为了应验神给选民的应许，其中一目的是为他们而上十架，主的降生是为选民死，而最合宜的是死在选民的京都。


      (2)耶路撒冷是指定献祭的地方，耶稣之死是将自己献上，作更美的赎罪祭，故这是最合宜之地。


      


      (3)查历史上甚多先知死于选民手上，而非外邦人的刀剑下。故此言亦成为俗语，意谓：主要死在本国人手里（以耶路撒冷为代表）。


      


      


      9.谁是浪子？


      


      


      经文：路 15：11


      


      耶稣又说：一个人有两个儿子……


      


      在这世界著名的“浪子回头”比喻中，其实浪子不只一人，而是兄弟二人。他们二人为回头的浪子及不回头的浪子，又分别代表二类人，小儿子代表肯挨近耶稣的税吏和罪人（路 15：1），大儿子则代表议论耶稣的法利赛人和文士（路15：2）。


      在故事中，小儿子向父亲求应得的家业（路 15：12）， 按犹太人律法来看，这是合法的，不必等待父亲逝世，只是这样求产业的方式，让儿子对父亲的心昭然若揭了。小儿子在外花天酒地，穷途潦倒，便悔罪过来，回到家中，在父亲面前痛哭认罪（路 15：21），父亲把小儿子作为上宾款待，高兴而快乐（路 15：22～24）。大儿子看见，心生不满，不肯进去，对父亲满口埋怨（路 15：29），父则说：“我一切所有的都是你的。”（路 15：31）父亲的意思是：大儿子虽有父同在，却不体会父的心，如同法利赛与文士，虽信神却不体会神爱罪人的心意，他们对最大及第二大的诫命（爱神与爱人）早已遗忘了（参路 10：25～28，神＝父亲，人＝弟弟）【注 5】，这是他们最大的毛病。从大儿子的身上，他们看见一面镜子，镜中的人就是他们自己。


      大儿子可代表以行为讨父神喜悦，却不理会父神心意的人；小儿子代表无助的可怜虫，除了向父神认罪、求怜悯恩典外，真是乏善可陈。大儿子与小儿子分别代表二种道路， 一是以工作行为讨神喜悦之道，一是认罪求赦罪恩典之道。 大儿子只看见弟弟的罪行，却没看见他的悔改，因为他太自 负、太自义，看不见自己的罪行，看不见没有爱罪人的爱， 是个罪行。他实在离开父神的心太远了。


      10.为何主夸奖那不义的管家？


      经文：路 16：8（全段 16：1～8）


      主人就夸奖这不义的管家作事聪明；因为今世之子，在世事之上，较比光明之子更加聪明。


      在这“不义的 管家比喻”里，主耶稣对那管 家的“不义”大加赞赏，并以之勉其门徒，学效那人的“不义”，就此，主的教导方法颇受人质疑，似乎道德观念也好不到哪里。


      其实在这故事里，耶稣只是嘉奖那管家的聪明，不是夸奖他的不义，主从来不作不义的事，也重责不义的行为（参太 23 章的七祸哉），祂是圣洁的主。路 16：8 的“聪明”之字是关键字。那管家似是负责管理财务的仆人，预知自己即将被解雇，乃为自己的前途略施“巧计”，遂“结交”（参路 16：9）了不少主人的欠债人，将来或许能被他们雇用（凡雇到这管家的也聪明不到哪里）。这是故事的中心，指出不义的人（今世之子）懂得为自己的将来着想，而信徒（光明之子）却不懂得用物质上的富裕来为主工作，也不懂得为自己将来见主面“交账”（向主作“管家财物报告”），预作准备。


      


      11.什么是“你们自己的东西”？


      经文：路 16：12（全段 16：9～13）


      倘若你们在别人的东西上不忠心，谁还把你们自己的东西给你们呢？


      接着“不义管家的比喻”，主即给予三个应用准则：(1)善用钱财以作传福音之用（路 16：9）； (2)在大小事情上务要忠心（路 16：10～12）；(3)主警告门徒，倘若在“别人的 东西上”（allotrio，由“另外”allos 与“第三者”trio，二字 组成，意“其他东西”）不忠心，谁会把“你们自己的东西（humeteron，由“你们”humen 与“合伙、有分”meteron 二字组成）给你们呢”？主意思是，信徒若在世上的财物上（“别人的东西”在上下文是指钱财”）不忠心，神（tis， 中选“谁”，是指神【注 6】）也不会把属他们的财物（“你们自己的东西”也是指钱财，在此处乃指天上的财宝）交给他们。换言之，信徒运用地上的钱财广传福音，神必在天上为他们存留永久的财宝。


      


      


      12.“神的国就在你们心里”何意？


      


      


      经文：路 17：21（全段 17：20～21）


      


      人也不得说：看哪，在这里！看哪，在那里！因为神的国就在你们心里。


      


      


      法利赛人听到主耶稣宣布“天国近了”（如太 4：17）、“临近了”（如路 10：9、11）、“天国临到了”（如太 12：28），但 仍未见到天国实现，于是来问耶稣“天国何时到临”（路 17：20 上）。他们的关心是在时间方面的：“几时来到”。他们的关心不是错误，因他们仍等候天国在人间实现。耶稣答说，天国之来临不是“肉眼能见的”（paratere- seos，意“窥探”，参路 14：1 同字释“窥探”，此字乃医 学词汇，指“检验”、“观察”、“细察”），也不是人说“在这在那”。意思说，天国不是人构思出来的，也不是随便说“在这在那”的，“因为天国就在你们心中”。


      和合本将此词译作“眼所能见的”，是因将下文的 entos译“在心里”，而“心”是看不见的，和合本便将 paratereseos 作对比，译作“眼见”。


      犹太人认为，天国降临是轰动天地的事件，如风云变色，山崩地裂，满有“末世景象”（cosmic eschatological signs），而如今一点迹象也看不见，遂有此问，如后来主自己对此事加上补充的预兆（参路 17：22～37）


      法利赛人是极反对耶稣的国家领袖，他们心里没有天国。原来“在心里”原文 entos，亦可指“在当中”（参本节小字），意思说天国就在他们（法利赛人）眼前----天国之子耶稣基督，神的弥赛亚站在他们当中，接受祂便如同接受天国，进入天国，但是，他们竟不接受祂，还要等候什么“裂天而降”、“列队欢迎”的浩大声势呢？


      13.为何门徒看不见神的国在他们当中？


      经文：路 17：22


      他又对门徒说：日子将到，你们巴不得看见人子的一个日子，却不得看见。


      接着上文（路 17：21）的思路，耶稣转身向门徒解释， 天国在人间实现是将来的事（“日子将到”），这个时间称为“人子的一个日子”，但他们“都不得看见”了。主刚说“神的国就在你们中间”（路 17：21）（众门徒也在当中），为何祂又立即宣布门徒“不得看见神的国”？


      原来神的国有二个涵意，一是属灵的，一是地理的。属灵的部份从有人类开始便有，即在亚当之时便有，属灵部份的救赎工作，要在十架上才完成。而地理部份是自弥赛亚降生才开始，只是犹太人的领袖拒绝耶稣作地上的弥赛亚，以致地理部份的神国，便延后至人子复临地上之时。故此主说“你们不得看见”，是指那天国建立在人间的地理上的时间。亦是人子在地上称为弥赛亚王的时候，条件是犹大国领袖要重生才可见神的国（如尼哥底母，约 3：3）。


      


      


      14.究竟要有刀或不要？


      


      经文：路 22：36（全段 22：35～38）


      耶稣说：但如今有钱囊的可以带着，有口袋的也可以带着， 没有刀的要卖衣服买刀。


      主耶稣始终不主张暴力，而且反对暴力，甚而推行“转 左脸的伦理”，何以在此处祂要门徒买刀，如没有钱也要他们变卖衣服去购买，是否主在此一改初衷？再者，后来彼得在耶稣被捉拿时，因护主心切，忿而将大祭司之仆人的耳朵削下，他是“二把刀”的携带人之一。当时他准备为主舍命，幸而主即时行个神迹，将那仆人治好，否则仆人之家族必要向彼得报仇，那时主又说“凡动刀的必要死在刀下”（太 26：52）。鉴此，这双重困语真是难倒了人。


      路 22：36 的“但如今”是个关键字，表示时代不同了，在主传道的初期，祂吩咐门徒出外传道不用带钱囊、口袋（路 10：4～7），他们一点缺乏也没有（路 22：35）。如今却要带，没有刀也要准备，因为世人反对主的势力越来越强大，故此主吩吋门徒要谨慎留意，要小心自己的生命（约瑟夫记爱辛尼派人士出外传道时，钱囊口袋等什么都不带，只带刀。见《战史》，2：125）。


      路 22：37 是解释路 22：36 买刀的意义，主将要被列在罪犯之中，主的门徒随时会因某些事故被捉拿，于是主吩咐他们“买刀”，喻意要自卫、自保，非真正买刀。门徒说有二把刀了，主说“够了”（路 22：38）。“二把刀”显然没有任何作用（况且“刀”字，是指守节用来屠宰祭物的匕首，故此刀是象征式的用途，指要作自卫的准备，不能由字 面作解释（“刀”在罗 13 章象征政权）【注 7】。再且，如 徒 4：25～31 指出，初期信徒的武器不是“刀”，只要祷告与信心，可见本处，只是象征解释。


      全段指出，当时的百姓、民众对主的态度与前不同，他们在公会的煽动下，对主的“善意”已作了一百八十度的改变，故此主要门徒随时自保。数小时后，主便叫他们收起刀子（太 26：52），因为主为罪人死的时候到了（“我的时候”来到了）。


      书目注明


      【注 l】J. D. Pentecost， The Words and Works of Jesus Christ， Zondervan， 1981， p.157.


      【注 2】David Smith， The Days of His Flesh， Hodder & Stoughton，1911， p.191.


      【注 3】William F. Arndt， St. Luke， Concordia， 1956， p.277.


      【注 4】J. F. MacArthur， MacArthur's Study Bible， Word， 1997， p.1406.


      【注 5】W. W. Wiersbe， "Luke" Bible Exposition Commentary ， Victor， 1989， p.236.


      【注 6】J. F. MacArthur 上引书 1547 页。


      【注 7】F. F. Bruce， The Hard Sayings of Jesus， VP， 1983， p. 240.
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      第4章 约翰福音


      1 什么是比这更大的事？（约 1：50）


      2 看见天使上上下下。（约 1：51）


      3 耶稣不尊重母亲？（约 2：4）


      4 水和圣灵。（约 3：5）


      5 为什么耶稣的见证不是真的？（约 5：31）


      6 是否指领圣餐？（约 6：54～56）


      7 为何肉体是无益的？（约 6：63）


      8 为何耶稣拣选魔鬼作祂的门徒？（约 6：70）


      9 为何说不去却又去？（约 7：8、10）


      10 人人皆罪人，那么谁可扔石头？（约 8：7）


      11 何谓“我的日子”？（约 8：56）


      12 人可以成为神吗？（约 10：34～35）


      13 洗澡与洗脚的分别。（约 13：10）


      14 信徒怎可作得比主更大？（约 14：12）


      15 奉主名求必得着？（约 14：13）


      16 “耶和华见证人”的证据经文？（约 14：28）


      17 是否一次得救非永远得救？（约 15：2）


      18 何谓“为罪、为义、为审判”？（约 16：8）


      19 男女授受不亲？（约 20：17）


      20 吹灵气与赦罪权。（约 20：22～23）


      1.什么是比这更大的事？


      经文：约 1：50（全段 1：43～50）


      


      耶稣对他说：因为我说“在无花果树底下看见你”，你就信吗？你将要看见比这更大的事。


      


      


      耶稣出来传道，在伯大尼附近遇见拿但业，说他是个“真以色列人，心中没有诡诈”（约 1：47）。这指出拿但业是位专心追求，并等候弥赛亚来临的人，故此当腓力用摩西的律法、先知的话向他作见证时（约 1：45），他欣然接纳。在他与耶稣会晤时，主对他说，在无花果树下便看见他了（约 1：48）。据犹太人传统，敬虔的犹太人常在无花果 树下默想神，静思神“昔日、现在、未来”的作为，也许那 时在默想里，拿但业与主相遇。


      主耶稣对拿但业发出呼召，对他说在无花果树下时早已知他有赤子之心，问他信否（约 1：50 上）。主用超凡的智 慧与启示揭开拿但业内心世界，后来祂也以此法揭开撒玛利亚妇人的内心世界（参约 4：25、29）。拿但业立刻认耶稣为神的儿子，是以色列的王，主遂对他说，他将看见比这更 大的事（约 1：50 下）。


      “比这更大的事”的“这”，是指上文拿但业对主之身分的确认----神的儿子，以色列的王（约 1：49）。在对主的身分认识方面，拿但业没有错谬，只是他还欠缺对主之工作的认识，那就是这里所指“更大的事”了。


      


      2.看见天使上上下下。


      经文：约 1：51


      又说：我实实在在地告诉你们，你们将要看见天开了，神的使者上去下来在人子身上。


      此言接续上文“更大的事”的宣布，原来是有关主将成为人与神之间的桥梁这伟大的工作。


      “天使上去下来在人子身上”，此言与旧约雅各的生平片段相若。当时雅各离家出走，在伯特利地方以石为枕，梦中看见一座天梯，有天使上去下来（参创 28：12）。从那次事件中，神让雅各认识神是他生命的保障，神让他看见天使 是他与神之间的中保。如今耶稣让拿但业知道，祂就是神人之间的中保、天地间的桥梁。此处耶稣向拿但业宣布将有甚多超常神迹性的事会从天而下，坚立耶稣是弥赛亚的身分。


      这是约 1：51 的真理，与约 3：13 及约 14：6 相若，亦即约翰福音的重点。


      


      


      3.耶稣不尊重母亲？


      经文：约 2：4（全段 2：1～4）


      耶稣说：母亲，我与你有什么相干？我的时候还没有到。


      在迦拿的婚筵里，耶稣与门徒被邀作上宾（约 2：1～2），席间酒用尽了，主人家措手不及，尴尬异常，耶稣母亲知悉此事，遂转向耶稣求助。相信耶稣之母一直以来都深知其子必有办法解决世上的任何困难。


      耶稣的回答虽只有简短数字，却令人产生三个困惑：


      (1)耶稣对母亲的态度似乎有失当有的礼仪，对母亲不太尊重。


      (2)祂直喝母亲“我与你有何相干”，显出祂有失常态。


      (3)祂说“我的时候还没有到”是指何时？


      第一个困惑，耶稣称呼母亲用“妇人”（gunai，中译“母亲”）一词，本是个尊贵的称号，绝非不礼貌的态度（在约 19：26，20：13 也有此语，在那 里毫无失礼的意味）。况且，此字在全句中属于赞叹式（vocative case），用现代口语来说是：“噢，高贵的妇人……”。


      第二个困惑，“我与你有何相干”一言，原文只 有四 字：“ti（=what）emoi（=to me）kai（=and）soi（=to you）”， 直译是“什么是我和你”，可活译为“我与你的关系是怎样的”。耶稣与母亲是怎样的关系，接着下文便有交代。


      第三个困惑，“我的时候还没有到”表示耶稣是按照神为祂所订定的时间表作事。“我的时候”在约翰福音里经常出现（参约 7：30，8：20，12：23，13：1，17：1），通常是指主彰显祂是受苦的弥赛亚之时。犹太人秉承先知的预言，谓弥赛亚“现身”之时，地上一片太平盛世景象，酒醡满盈（代表丰盛，参耶 31：12；何 14：7；摩 9：13、14）。而耶稣在此却指出，十架必先在“盛世”之前，救赎世人灵魂比还原伊甸园情况更重要。


      全句意说： “尊贵的妇人，我与你的关系从现在开始不同于从前了。我是弥赛亚，世人的救主，只是我上十架证明我是救主的时候还没来到。”马利亚绝对相信耶稣的宣言， 她遂吩咐仆人要听耶稣的吩咐行事（约 2：5）


      4.水和圣灵。


      经文：约 3：5（全段 3：1～5）


      耶稣说：我实实在在地告诉你，人若不是从水和圣灵生的， 就不能进神的国。


      德高望重的尼哥底母夜里来见耶稣，虽未表明来意，耶稣却一眼洞穿他内心的渴望。他是位有深度的犹太“儒家”，一听闻重生之道，心灵开窍，不久成为天国信徒（参约 19：39）。


      在谈话间，耶稣向他说：“人若不是从水和圣灵生，就不能进神的国。”（约 3：5）此言引出四个不同的解释：


      (1)水指胎中的羊水（如加尔文）。


      (2)水指旧约水礼，即施洗约翰的洗礼（如马丁路德）。


      (3)水指神的道（如 A. J. McClain）。


      (4)“水和圣灵”的原文结构是一种第二个字解释第一个字的用途，连接两字的“和”字应译成“就是”（参可 16：16 之解释），表示水和圣灵是相等意义的字，这是指工作性质方面，正如水的功用是洗净身体上的污秽，而圣灵的功用是洁净灵魂的污秽。圣灵如水的功用在结 36：25、27早有预告，圣灵来临是为要洁净人的罪，意思说人若没有圣灵洗净罪污，便不能进入天国（如 H.A.Kent）（此见解较为正确） 【注 l】。


      查“水”字在新约有字面意义（如约 4：13）与隐喻意义（代表洁净，如神的道有像水的功能，能洁净人心，参弗5：24；多 3：5）。在与“灵”字合用时却往往有洁净之意（隐喻用途），代表灵方面的洁净（参民 19：17～19；诗51：9～10；赛 32：15，44：3～5，55：1～3；耶 2：13；结36：24～27；珥 2：28～29）。耶稣在此教导尼哥底母，他不能倚靠自己的选民背景满以为可自动入天国。尼哥底母乃律法师，他耳熟能详此意，尤是结 36：24～27 所指的意义（参和合本串珠），那是“新约”（即耶利米后，耶31：31～33）应验之时来临了。


      


      


      5.为什么耶稣的见证不是真的？


      


      经文：约 5：31（全段约 5：31～47）


      我若为自己作见证，我的见证就不真。


      本节是全段五项证明耶稣是由天上差派到地上来之弥赛亚中的第一项。这是耶稣的自辩，不是祂说祂若为自己作见证，其见证就不是真的，遂搬出另外四项见证来，指出祂确实是神差到世上的弥赛亚。但是为何主为自己作证，其见证就不是真的？


      原来耶稣所说的见证不是真的，是从旧约律法的制度来看。按申 17：6 所言，凡作证的均要二人以上才能作准，这也是上策，免得有片面之词便难以成证（因此主差派七十门徒出外传道时亦按此理），所以祂说若自己证明自己，在摩西律法下看便不算真，便是此因。


      6.是否指领圣餐？


      经文：约 6：54～56


      吃我肉、喝我血的人就有永生，在末日我要叫他复活。我的肉真是可吃的，我的血真是可喝的。吃我肉、喝我血的人常在我里面，我也常在他里面。


      


      


      不少人视本段为守“圣餐”的预告（如 W. Barclay）【注 2】，这是误解耶稣的话，原因有四：


      (1)耶稣不会对广大不信的群众论守圣餐之道。


      (2)耶稣乃用日常生活的词汇，带出属灵教训（如对尼哥底母及撒玛利亚妇人），故可不按字面意义作解（参约 6：63）。


      (3)新约中多处的“圣餐经文”均用“身体”（body）， 而非用“肉体” （flesh），因为“肉体”一词有时带有别的 含义，而此段经文正用“肉体”这字，与圣餐时的惯用词有 别【注 3】。


      (4)本段是论说耶稣是生命的粮，非论十架之道，虽然生命粮之道与十架之道有共通点，然而亦有强调上的差异，十架之道强调主的死与代罪的功效，而生命粮之道则强调与主之生命的联合。


      “吃与喝”代表“饮食”，也象征“领受”；“血与肉”代表生命。故此，吃喝主的肉及血，表示将主的生命领受进来，成为你生命的一部分，正如吃喝其他食物般。


      


      7.为何肉体是无益的？


      经文：约 6：63


      叫人活着的乃是灵，肉体是无益的。我对你们所说的话就是灵，就是生命。


      主耶稣继续劝告聆听祂论生命之粮的人接受祂的生命。给人生命是圣灵的工作，藉着主的话，给人永生（约 6：63下），但是主说：“叫人活的是灵，肉体是无益的。”（约6：63 下）究竟何意？


      主在此教导人什么是“吃喝”祂的“血肉”，原来就是相信、接受祂的话，神的圣灵使主的话在人心中产生“永生的生命”。而“肉体是无益的”一言，乃指肉体的灵（与神的灵作一对比）是无益的，即不能产生永远的生命（可在“肉体”二字后加“的灵”为补字，全句作“肉体的灵是无益的”），言下之意只有圣灵才可使人得永生。


      


      8.为何耶稣拣选魔鬼作祂的门徒？


      


      经文：约 6：70（全段 6：67～71）


      耶稣说：我不是拣选了你们十二个门徒吗？但你们中间有一个是魔鬼。


      耶稣论述“生命之粮”后，群众中的追随者（称“门徒”，约 6：60、66）多有知难而退，彼得却向主矢志尽忠（约 6：68），主却说：“在我所拣选的十二门徒中，有一个是魔鬼。”（约 6：70）难道主耶稣拣选魔鬼作十二门徒之一？真令人费解！


      “魔鬼”字意“反对者”，此处是指犹大（约 6：71）。原来“魔鬼”一字在原文里是没有冠词的，从原文文法来看，是强调该字的“本质”（quality）方面；换言之，主说犹大的生命虽然有倾向、归向魔鬼的本质，但主仍然拣选他，盼望他能成为有用之材，为光明的天国发光。


      


      


      9.为何说不去却又去？


      


      经文：约 7：8、10（全段 7：1～10）


      


      你们上去过节吧，我现在不上去过这节，因为我的时候还没有满。……但他弟兄上去以后，他也上去过节，不是明去， 似乎是暗去的。


      住棚节是犹太人三大节期之一（另外是逾越节及五旬节），此时期，敬虔者从四方云集耶路撒冷过节，以表感恩及对神的尽忠。耶稣的弟弟们与祂相处多年，也不肯相信接受主为弥赛亚，确实令人难以置言。不过他们似知道主行过神迹奇事（约 7：3～4），但却认为祂可能是假基督（在他们的世代中，有多人起来宣称是基督，参徒 5：36～37；太24：24）。这些弟弟们或许知道有许多人离开了祂（约 6：66），故此也认为耶稣是假弥赛亚，遂冷嘲热讽地对祂说， 上耶路撒冷显显威风吧（约 7：3～5）！


      耶稣回答说，祂上耶路撒冷证明自己是受苦之弥赛亚的时候还未到，那是祂被人恨恶及被置于死地之时（约 7：6～8）。但当弟弟们上路后，祂也随之上去，“不是明去， 似是暗去”（约 7：10）。耶稣说不去却又去了，着实叫人摸不着头绪。


      原来耶稣处事异常小心，祂不会在受激的情况下而去， 祂明知弟弟是反对祂的，祂不想事先告诉他们自己的行踪、 计划，以免一传十、十传百地传到耶路撒冷的宗教领袖去，万一他们派人在半路狙击耶稣（全段首节经文〔约 7：1〕说明耶稣的深思熟虑，了解犹太人的奸诈），便后果堪虞。但启程的时间差不多了，耶稣便上路去，但不是以成群结队的方式，而是暗暗地前去（约 7：10），那是私下安排的（本段与路 9：51～56是同时发生）【注 4】。


      10.人人皆罪人，那么谁可扔石头？


      经文：约 8：7（全段约 8：1～11）


      他们还是不住地问他，耶稣就直起腰来，对他们说：你们中间谁是没有罪的，谁就可以先拿石头打她。


      住棚节期间，主每天在圣殿里库房附近教训人（约 8：1～2、20）。反对党将正在行淫的妇人捉到主前，试探主如何解决此事，这事有数个蹊跷疑点：


      (1)正在行淫 时被捉，那么男方何在？若他逃脱，显然“证据”不足，“行淫”不能成立。


      (2)他们本可将男女就地正法，不必带到主面前，何况主又不是地方官或民间公会代表。


      (3)律法规定，若有二个以上之见证人便可成立合法控告，此处连一个也没有。


      基于这些疑点，这件“淫行案件”似是 个“人为骗局”，旨在陷耶稣于罪。若主说：“是，那妇人应用石头扔死”，那么主与税吏、罪人为友的“名誉”就付诸东流了。若主说：“不，那人虽有罪，但人人皆有罪，我们要赦免她”，如此主便违背律法了。


      法利赛人与文士以为此计谋天衣无缝，定能得着告祂的把柄（约 8：6）。怎知主只在地上写字（也许写申 13：9，17：7），又抬起头来，说：“你们中间谁是没有罪的，谁就可以先拿石头打她。”（约 8：7）此言一般解作“人人皆有罪”，故他们从老至少皆先后走了（约 8：9）。可是这样的解释立时破坏整个旧约制度，因为人人皆有罪，谁可定人罪，人永远不能执行法律，世上的法律制度亦需修改了！


      原来问题不在“人有没有罪性”这方面，而是不明白旧约审判死囚的程序。律法谓有罪的人需有二人或以上的指控，罪案才能成立，罪决是由第一个见证人先扔石头，其他人才可随着行之（参申 13：9，17：7）。现今首名见证人不在场，没有他扔第一块石头，其余的人亦无权柄处置罪犯， 因为没有第一个证人在，亦即无第一指控人，所以“他们从 老至少，一个一个都离开了”（约 8：7，“少”字是 escha- ton，指最后一人，非如一般解作男女老幼，可能围观者会是成年人，没有小孩加入。）


      11.何谓“我的日子”？


      经文：约 8：56（全段 8：51～56）


      你们的祖宗亚伯拉罕欢欢喜喜地仰望我的日子，既看见了就快乐。


      主在圣殿里一直教训永生之道，多次坚称“遵守我道， 永远不死”（约 8：51）。能宣布永远不死是惟神独有之权， 所以犹太人视耶稣大大亵渎神，说祂被鬼附，并说老祖宗亚 伯拉罕与众先知皆已死，何来永远不死（约 8：52～53）。 主答说：“亚伯拉罕生前欢喜仰望我的日子，既看见了就快乐。”（约 8：56）究竟亚伯拉罕看见什么，又什么是“我的日子”？


      对此问题，有学者说“我的日子”是指“主 复活的日子”（如 H. A.Kent）；或是“主在世上设立国度的日子”（如 L.Morris）；或是“主在世上的日子，包括祂的死与复活”（这是多数学者的意见，如 Westcott、Bruce、Linhars、 Plummer 等）。最后的意见较为合理。


      神给亚伯拉罕应许，其一是使他的后裔众多，而其中一人成为祝福世人的弥赛亚。亚伯拉罕深信神的应许永不落空，在要献以撒时也在所不惜，深信神会使他复活，且有后代，成为万人之祝福。他一生期望这日子来临，并在应许上“看见”（非肉眼）神的话成就，这种信心极其伟大，举世无匹。


      12.人可以成为神吗？


      经文：约 10：34～35（全段 10：30～36）


      


      耶稣说：“你们的律法上岂不是写着‘我曾说你们是神’ 吗？经上的话是不能废的；若那些承受神道的人尚且称为神，父所分别为圣、又差到世间来的，他自称是神的儿子， 你们还向他说‘你说僭妄的话’吗？


      耶稣宣布祂与神合一（约 10：30），这个宣称史无前例，是与神同等的宣告（约 10：34），难怪犹太人说祂亵渎神，要用石头打祂（约 10：31）。耶稣却用诗 82：6（称“律法”）指出：“世上的人也被称为神，为何自己称为神的儿子也算说僭妄的话（约 10：35～36）”？但是“人可称为神”之论有些怪异，不易理解。


      


      原来耶稣引用的诗 82：6 出自一个法庭的景象。神是大法官，祂召集天下士师、法官来训话，要他们秉公行义，切勿循私徇情，否则将遭受神严重的谴责。


      诗82：1的“诸神”（elohim），在一些经文由上下文指出，是代替神施行审判的士师、法官。出 21：6 与出 22：8、9、28 同字释作“审判官”，他们是“替天行道”，因此 在名称上称为“神”，是指在职务上、工作上而言，并非在身分上【注 5】。这些人一坐在公堂上便俨如代替神处理民 间各样诉讼事件，因此他们务需公正严谨，绝不徇私苟且。


      耶稣的重点乃是强调，有些人在职守方面可称为“神”（代神处理人间“业务”），何况祂自己是上帝差派下来的，是“神的儿子”，故称为“神”又有何不当？


      


      


      13.洗澡与洗脚的分别


      经文：约 13：10（全段 13：3～11）


      耶稣说：凡洗过澡的人，只要把脚一洗，全身就干净了。你们是干净的，然而不都是干净的。


      在被钉十架前夕，耶稣取了奴仆的样式，逐一替门徒洗脚（约 13：4～5）。轮到彼得时，彼得不肯让主为奴服侍他（约13：6～8 上）。耶稣说：“我若不洗你，你就与我无分了。”（约 13：8 下）彼得惊叫“全身手脚都要洗”（约13：9），主说：“凡洗过澡的人，只要把脚一洗，全身就干净了。”（约 13：10上）此言语意不明，隐晦不清，易生困惑。


      原来耶稣以“洗脚”与“洗澡”代表两种属灵情况。“洗澡”（louo）是洗身的，故比喻得救；洗脚（nipto）是洗身体的部份，比喻生活或事奉。当人信主时，他的罪全被涂抹，全被洗净，如全身 经历“洗澡”般（参林前 6：9～11；多 3：3～7；启 1：5）。但是他的生活常与世界接触，甚易被世界沾染，以致屡常犯罪，所以要常求神洁净、 赦免（参约壹 1：9），这是脚的部份，因经常走路，被尘埃泥泞弄污，故要经常清洗。


      所以耶稣的教训乃是：“凡洗过澡的（喻已得救），除脚以外（喻生活），不需要再洗，因为他的全身是干净的”（新译，这译法比和合本顺）。


      旧约时，祭司奉献洁净礼的步骤，也说明约 13：10 的道理。当祭司奉献作圣工时，他要全身洗澡（出 29：4）。这次的经历不用重复，一次足可，如耶稣所说的“洗澡般”。 但当他每天为百姓服务时，沾染不少污垢，故需来一次洁净礼才开始服侍民众（出 30：18～21），这步骤是每日的，如耶稣所说的“洗脚”般。


      14.信徒怎可作得比主更大？


      经文：约 14：12


      我所做的事，信我的人也要做，并且要做比这更大的事，因为我往父那里去。


      在钉十架前夕，耶稣频频对门徒临别赠言，其中宣布信徒要作比祂更大的事（约 14：21），此真匪夷所思，也令人费解，信徒怎可作到比主更大的事。


      原来主早有计划，祂将要“往父那里去”（约14：12下），祂去后便差遣另一位保惠师（圣灵）前来。信徒靠着圣灵的充满便壮胆传道，更蒙圣灵的引导与差派，往更远的地方去广传福音。所以信徒蒙圣灵内住及充满后，在地理的领域上是胜过他们的主（主只限于巴勒斯坦地）；在领人归主方面，则比主更多（如彼得一次讲道有三千人信主）。因此“作比主更大的事”是指领域的广阔及归主的人数更多， 非指工作的性质或能力方面。


      15.奉主名求必得着？


      经文：约 14：13


      你们奉我的名无论求什么，我必成就，叫父因儿子得荣耀。


      “奉主名求”一词在新约中，首次出现于此，这是一个殊荣，是新的恩典，是先前没有的。但此言容易被人误解， 以为凡奉主名的祈求，主便不能不应允，如此解释，便是陷神于不义。


      查“奉主名求”此言的关键在“奉主名”的意义，原来 “奉主名”基本上有二义：一是奉主的权柄、授权，二是奉主的认可同意，故此，“奉主名”便成为祈祷的约束，凡合乎主之旨意的祈祷必蒙应允。


      16.“耶和华见证人”的证据经文？


      经文：约 14：28


      你们听见我对你们说了，我去还要到你们这里来。你们若爱我，因我到父那里去，就必喜乐，因为父是比我大的。


      此节经文是异端“耶和华见证人”最喜用来支持他们的神学经文之一。“耶证人”不信“三一神论”，认为耶稣是凡人，不是道成肉身的神，就是引用本节经文为证。


      耶稣说祂要往 天父那里去，但仍要回来（“主再来”）。又说，真爱主的人，因主回去天家又再回来便产生喜乐，信徒心中有喜乐是因父比祂更大。


      “父比祂更大”一言有两个意义：


      (1)指祂的人性。在此耶稣并非否认祂的神性或与神同等，否则便与约 10：30 有所冲突，这乃是祂站在人性的地位 所作的宣言。祂是全神，亦是全人，祂的神性是在能荣耀神、证实福音的机会时才实施、发出，否则祂便以全人的地位来生活及办事。


      (2)指父是差遣者，主是被差者。约 13：16 指出“仆人不能大于主人，差人也不能大于差他的人”。耶稣在地上完成天父差祂到世上来的使命，现今正准备回父家去。祂说“父比祂大”是指父是差遣者，祂是受差遣的，在这方面，父是比祂大。


      耶稣将回到原来的荣耀地位（约 17：5），那是祂本有的，在降生时，祂暂将那与父的“共荣质”倒空，为要成就救赎（腓 2：7），今救赎伟工即将完结，耶稣即将返回天父那里去。


      17.是否一次得救非永远得救？


      经文：约 15：2（全段 15：1～8）


      凡属我不结果子的枝子，他就剪去；凡结果子的，他就修理干净，使枝子结果子更多。


      本段的重点是“结果子”，不是“得永生”。结果子是 有关事奉，是事奉的果效，是有永生的证明。


      葡萄枝子若要结果子，必要“住在”葡萄树上。葡萄枝子能结果子是因从葡萄树支取“生命之力”，若葡萄枝子不能结果子，那便是无用的，无用的便被“剪掉”、“弃置”。正如一个信徒若不能结果子，他便被弃置，失却事奉的作用，不是失却永生。


      此外，“剪去”原文 airei 亦有“举起”之意，那是栽培的人将葡萄枝子用木柱子支起，使之离地而易结果子，所以“剪去”并不一定指用剪刀剪掉。“修理干净”原文 kathairei 约13：10 同字译“干净”），是指用浸水的布料或海棉抹净枝叶，使之没有尘埃而容易吸收水分，结出果子来【注 6】。整个繁琐的过程都是为了结果子，以之证明那人是主的门徒（约 15：8），与永生无关。


      另外一个可能性是，此乃一句警告之言，表示一个不结果子的人，就不是真信的人，他如同枯枝般被剪掉，指没有永生，因他基本上并未信主得救（如 J.F.MacArthur）。但是“属我”一词应否定此解释，因他本是“绿枝”，后来才变成“枯枝”。


      18.何谓“为罪、为义、为审判”？


      经文：约 16：8（全段 16：7～11）


      他既来了，就要叫世人为罪、为义、为审判，自己责备自己。


      耶稣预告圣灵降临后有三个主要的任务：为罪、为义、 为审判。传统的解释乃是将圣灵的工作分为三个时期，为罪是指过去的工作，为义是指现在的，为审判是指将来的。但这样的解释误解了圣灵的工作时期，圣灵的工作是超时间性的，如此的诠释似乎将圣灵的工作用时期规限了。


      耶稣预告圣灵的工作对不信的世人言，主要是“责备”（elencho，约 3：20 同字译“责备”，约 8：46 则作“指证”，本处可作“指证”或“指控”）。这动词是“自身式语态”，表示构成“自责”，分三方面（正确解释要从“责备”这字的亮光下来看）：


      (1)为罪，指控不信的人仍是罪人（约 16：9）。


      (2)为义，指控不信的人的不义，而耶稣回天家乃证明世人对祂之不义的行为（约 16：10）。圣灵的工作乃叫世人在耶稣的身上明白何为不义，耶稣像一面镜子，让人看见何为“义”，何为“不义”。


      (3)为审判，指控那使人犯罪的魔鬼、世界之王也受审判（约 16：11），耶稣早有预告魔鬼（约 12：31），并说他在祂的里面毫无所有（约 14：30），即不能控告耶稣有任何罪行。在十架事上，耶稣用行动证明魔鬼不能胜过祂，圣灵之工作乃是使人明白，魔鬼是战败的、受审判的。


      约 16：8 亦指出圣灵如在法庭里扮演三个角色：


      (1)为罪----扮演主控官的角色，入人于罪。


      (2)为义----扮演首席律师的角色，辩证人的罪行。


      (3)为审判----扮演法官的角色，宣布世人的罪判。


      19.男女授受不亲？


      经文：约 20：17（全段 20：11～18）


      耶稣说：不要摸我，因我还没有升上去见我的父。你往我弟兄那里去，告诉他们说，我要升上去见我的父，也是你们的父，见我的神，也是你们的神。


      在复活日的早上，不同的人与主有各种“奇遇”，其中是抹大拉的马利亚，她在坟外悲痛哀哭，真情流露，舍不得主就此“舍”她而去（约 20：11），若她信心强，应将悲哀化作赞美，因主是复活的主。


      耶稣向她显现，在早晨曙光未透、夜色仍朦胧之际，马利亚以为是看园的人（约 20：15），耶稣立即两次直呼她的名字（约 20：16 上）。正是看羊的认识祂的羊，羊也认识祂的声音（约 10：3）。马利亚转身一看，喜极大叫“拉波尼”，随即扑向前去，抱住主的脚跟，主却对她说：“不要摸我，因我还没有升上去见我的父。”（约 20：17 下）


      犹太的传统称夫子有三等级：拉（rab）是最低层（仍是甚受人尊敬），拉比（rabbi）是中等级，拉波尼（rabboni） 是上等级。当人尊称对方是拉波尼时，便伏身于地，以示尊敬。此时马利亚必趋前抱着耶稣的脚跟 ，但是主却不许她这样作，奇异的地方乃是，在复活日，主也容许妇女抱祂的脚（太 28：9），为何不许马利亚如此行？还有，据太 28：1 所记，抹大拉的马利亚是妇女群中的一个，那里明显地指出有抱着耶稣的脚，在此处却不能，是否经文有差错？


      对这些问题，可分三方面来解答：


      “摸”（haptou，意“触 摸”）的原文是 不 断 式动 词，在 此 格 式 下（与 me，“不”及 命令 式 用在 一处），


      (1)“摸”变成“缠绕不放”之意【注 7】（参约壹 5：18，同字译“害”），换言之，马利亚再遇见主，此次她不欲主离开她的身旁，这是爱心的“不放”。


      (2)但是主有一个使命交付她去办，要她将主复活的消息告诉其余的信徒（约 20：17 下），故主不许她缠绕下去。


      (3主说祂没有升天（指 40 日后升天，非如一些人说是当日升天，或八日后），故马利亚不用逗留、拖延、不肯离开，因她还有机会与主团聚。


      (4)故太 28：9 的妇女可以抱着主的脚，是发生于（约20：1～8）此事之后，并没有冲突。


      20.吹灵气与赦罪权。


      经文：约 20：22～23（全段 20：21～23）


      说了这话，就向他们吹一口气，说：你们受圣灵！你们赦免谁的罪，谁的罪就赦免了；你们留下谁的罪，谁的罪就留下了。


      主复活当夜，一群门徒聚集在一起，显然是为了分享有关主复活的事，但他们仍惧怕犹太人，故将门上闩（约 20：19）。在惊惧中，主突然向他们显现，使他们更加愕然，他们不知道复活的身体是没有时空的阻隔，所以门不用开启便可进来。在惊愕中，主愿他们平安（约 20：21），这是安慰之言，主没有责备他们的小信。乍听“平安”二字，他们记 起这是主先前的应许（约 14：27，16：22）。


      在他们“惊魂甫定”后，主给他们三方面的话语：


      (1)主差派他们（约 20：21 下）----主说：“父怎样差遣了我，我也照样差遣你们。”在此，主正式地为他们举行了 一个简单的差派礼。因为祂将要回天家了，留下的工作要门 徒继承，这是个“往普天下去传福音”的授命仪式（传统的大使命是给数百人的）。


      (2)主向他们吹灵气（约 20：22）----主将圣灵吹入他们身上，这是受差派礼的一部份，乃是保证圣灵与他们同在，他们的工作是圣灵的工作，圣灵的工作是透过门徒进行的。


      此处的受圣灵，与徒 2：1～4 的不同，那次是圣灵入住（indewlling）门徒身上，如“洗礼般”，将信徒归到主的身体里，成为主的身体（参林前 12：12～13），那是永久性的长驻在信徒生命里，而今是“预尝性”（foretaste），是一项“保证”，是使他们在事奉上刚强壮胆起来（enabling， empo- wering），是预告性的，与“差遣的吩咐”有关；而徒 2：1～4 的是与“与主的身体联合”有关。


      (3)主给他们权柄宣判（约 20：23）----如太 16：19，18：18 般，这是受托之权，是管家之权的授予，每个信徒都拥有此权利，如掌门的有权开门给他认为有资格进入的人。 此外，“赦免”、“留下”两个动词是初动式，表示人有责任宣告罪判，但只有神自己才有权执行【注 8】。


      


      [image: sNTP1P2_Page_5%20.jpg]


      


      书目注明


      【注 l】H. A. Kent， Light in the Darkness─Studies in Gospel of John， Baker， 1974， p. 59.


      【注 2】W. Barclay， "John，" Daily Study Bible Series， 1， Westminster， 1975， p. 225.


      【注 3】W. W. Wiersbe， "John，" Bible Exposition Commentary， 1，Victor， 1989， p. 313.


      【注 4】J. D. Pentecost， The Words and Works of Jesus Christ， Zondervan， 1981， p. 441.


      【注 5】W. C. Kaiser， Toward an old Testament Theology，Zondervan 1978， p. 161.


      【注 6】J. D. Pentecost，同上书，页 441。


      【注 7】B. F. Westcott， The Gospel According to St. John， Eerdmans，1971， p. 293.


      【注 8】F. F. Bruce， The Gospel of John， Eerdmans， 1983， p. 392.


      除四福音及有关的基本注释书外，读者可参下面各书以更进一步的了解：


      


      1. J. D. Pentecost， The Words and Works of Jesus Christ， Zondervan，1981.


      2. F. F. Bruce， Hard Sayings of Jesus， 1VP， 1983.


      3. N. L. Geisler & T. Howe， When Critics Ask， Victor， 1992.


      4. R. H. Stein， Difficult Passages in the Gospels， Baker， 1984.


      5. R. H. Stein， Difficult Sayings in the Gospels， Baker， 1985.


      6. R. H. Stein， 1nterpreting Puzzling Texts in the New Testament， Bak er， 1990 c， 1996.


      7. W. Neil & S. Travis， More Difficult Sayings of Jesus， Eerdmans，1981.


      8. T. W. Manson， The Sayings of Jesus， Eerdmans， 1937c， 1979.
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      第二部份 使徒行传困语


      1. 门徒所关心的问题是否错了？（徒 1：6）


      2. 安息日可走的路程究竟有多远？（徒 1：12）


      3. 犹大究竟是怎么死的？（徒 1：18）


      4. 洗礼是否叫人得救？（徒 2：38）


      5. 何谓“安舒的日子”？（徒 3：19）


      6. 神的惩罚为何如此苛刻？（徒 5：5、10）


      7. 究竟是 400 年或是 430 年？（徒 7：6）


      8. 究竟是 75 人或 70 人？（徒 7：14）


      9. 究竟是亚伯拉罕或是雅各，买了这块墓地？（徒 7：16）


      10. 司提反是否弄错历史？（徒 7：43）


      11. 犹太人是否有权执行死刑？（徒 7：58）


      12. 保罗为何残害教会？（徒 8：3）


      13. 西门是否真信？（徒 8：13）


      14. 为何撒玛利亚的信徒信时没有圣灵？（徒 8：15）


      15. 保罗在哪里得救？（徒 9：5、17～18）


      16. 作好人是否便得救？（徒 10：35）


      17. 为何马可脱离布道队？（徒 13：13）


      18. 既然神预定人得永生，是否也预定人下地狱？（徒 13：48）


      19. “大卫倒塌的帐幕”是指什么？（徒 15：16）


      20. 基督徒可以吃血吗？（徒 15：29）


      21. 一人信主，是否全家得救？（徒 16：31）


      22. 神为何不监察他们？（徒 17：30）


      23. 为什么这些人信时没有圣灵降下？（徒 19：2）


      24. 保罗是否违背圣灵的禁止，自行上耶路撒冷去？（徒 21：12～13）


      25. 保罗是否回头去行守律法的路？（徒 21：26）


      26. 洗礼是否可叫人得救？（徒 22：16）


      27. 保罗为何讽骂大祭司？（徒 23：3）


      28. 什么是“用脚踢刺”？（徒 26：14）


      29. 保罗本可获得释放的，为何坚持要上诉凯撒？（徒 26：32）


      30. 保罗引用以赛亚的话，究竟有何意义？（徒 28：25）


      1.门徒所关心的问题是否错了？


      经文：徒 1：6（全段 1：3～8）


      他们聚集的时候，问耶稣说：主啊！你复兴以色列国就在这时候吗？


      主耶稣复活后与门徒相处共40天之久，讲说神国的事（徒1：3），嘱附他们切勿离开耶路撒冷（含意勿往外传道），直至受圣灵的洗（徒1：4～5）。在40 天之末，主与他们在某处（推算是橄榄山某处，参徒1：12）“聚集”（sunelthontes，与徒 1：4 的“聚集”乃不同字）之时，门徒察觉主似欲离开他们（参约 20：17“升上去见我的父”）， 遂急欲垂询主是否在此时“复兴以色列国”（徒1：6）。


      不少学者视门徒们在此错问了主耶稣，因为主降生之目 的乃是建立一个属灵的国度，但门徒误解了耶稣的国是属地 的国，故此他们的关注是错误的，所以主便纠正他们，说“那时候（chronous，指时间的量方面）、日期（kairous，指时间的质方面）不是他们能知道的（徒1：7），随即给予他 们往各处传福音的大使命（徒1：8），使他们在等候期间努力为主作工。


      事实上门徒并没有错问，因为自以色列亡国后，犹太人几百年来翘首等待弥赛亚降临，来复兴以色列国，这样的盼望是没有错的，所以，当西庇太二子之母为儿子求在这国里坐左右之位时（太 20：20～21），主也没有责备她的“天国观”是错误的。以色列民也有多次要强迫耶稣作他们的王（约 6：15），主亦教导人，门徒有权审判国内的子民（太19：28）。有些门徒也以为神的国快要显出来（路 19：11，24：21），在设立圣餐的晚上，主也预告这国是实在的，是将来的（太26：29）。这一切皆表示，主升天时，门徒对“复兴以色列国”的认知并没有错，他们的盼望也不是空泛的，只是他们不知道主要在何时“复兴以色列国”，才有此问。主的回答，指出那复兴的时间是无人能知的，因那与天父作事的时间表有关。主回答的背后也暗示，那本来是祂第 一次降临世上的目的，要在祂第二次复临时才能应验。即是福音传遍世界之时（参太24：14）。


      2.安息日可走的路程究竟有多远？


      经文：徒 1：12


      有一座山，名叫橄榄山，离耶路撒冷不远，约有安息日可走的路程。


      


      门徒接受大使命后，从橄榄山回到耶路撒冷去，等候应许圣灵降临之应验，全段路“约有安息日可走的路程”。据犹太人传说，安息日可走之路程为二千肘（约三千尺）。他们传统的解释，谓以色列人在旷野飘流时，离帐幕支塔的支派最远为二千肘（出 14：29；民 35：5），在安息日亦可走 到帐幕敬拜神，无抵触安息日不可走路的规条；后来他们又 以百姓过约旦河时与约柜相距二千肘为据（书 3：4），遂定下安息日可走的路为二千肘，并以“安息日可走之路程”为“二千肘”的代名词。


      3.犹大究竟是怎么死的？


      经文：徒 1：18


      这人用他作恶的工价买了一块田，以后身子仆倒，肚腹崩裂，肠子都流出来。


      太 27：5，犹大出卖主后，即后悔莫及，遂上吊而死， 以表懊悔之心。但本处却说是“身子仆倒，肚腹崩裂，肠子流出来”而死，因此经文前后不一，互有矛盾。


      查太27：5并未提及犹大在何处吊死，相信定在高处（有说在山崖枯树上），亦不知何故（圣经未提及，可能性颇多，如枯枝、霉绳，或其他原因），他从高处跌下，以致肚崩而致命（有说犹大是胖子），两段经文描述的角度不同，并没有冲突。


      4.洗礼是否叫人得救？


      经文：徒 2：38（全段 2：37～39）


      彼得说：你们各人要悔改，奉耶稣基督的名受洗，叫你们的罪得赦，就必领受所赐的圣灵。


      五旬节时，彼得的讲道大有圣灵的同在，使听者极其扎心，觉得自己如同亲手杀了无罪的主耶稣，便向彼得征询， 当怎样“行”才能逃脱神的审判，彼得遂请他们悔改、奉主的名受洗，叫罪得赦，领受所赐的圣灵。表面看来，彼得之言似赞许“洗礼使人得救”之说，但其原意并非如此。原来“叫”字原文 els 可意“据自”、“基于”、“因着”【注 l】（中译“叫”不太恰当，如太 3：11的“叫”字亦应译作“基于”）；不是洗礼叫人悔改，而是基于人的悔改才行洗礼；另参太 12：41 的“就”字原文也是 els，意说他们悔改是基于听了约拿的道，而不是悔改叫他们能听约拿的道【注 2】。因此，彼得的劝说乃是“你们各人 要悔改，基于你们的罪得赦，奉耶稣基督的名受洗，就必领受所赐的圣灵”。


      5.何谓“安舒的日子”？


      经文：徒 3：19（全段 3：19～26）


      所以，你们当悔改归正，使你们的罪得以涂抹，这样，那安舒的日子，就必从主面前来到。


      在彼得的第二篇讲道里，他呼吁听众悔改，叫罪涂抹， 使“那安舒的日子从主面前来到”，但彼得没有解释何谓那“安舒的日子”。


      原来“安舒”（anapsuxeos）原文意“松缓”（出 8：15）或“畅快”（提后1：16），是犹太之爱国者喜用的词 汇，他们常用此字描绘神审判大地后的宁静。后来在犹太人的文学里，他们常用“安舒的日子”一词比喻“弥赛亚国内 的状况”（参结34：25～26；赛11：6～10，44：3；珥2：26 等）。


      


      


      6.神的惩罚为何如此苛刻


      


      


      经文：徒 5：5、10（全段 5：1～11）


      


      亚拿尼亚听见这话，就仆倒，断了气；听见的人都甚惧怕……。妇人立刻仆倒在彼得脚前，断了气。那些少年人进来，见她已经死了，就抬出去，埋在她丈夫旁边。


      初期信徒大都一心一意，凡物公用（徒 4：32），多人将田产、房屋都卖了，把所得的分给各人（徒 4：34～35）。其中有夫妻二人，亚拿尼亚与撒非喇也把田产卖了，在奉献价银时却为己私自留下些许，而招惹神即时的审判，暴毙在彼得跟前，此事件是否显出神过分苛刻？


      其实奉献是自由的，私自留下几份也是个人的自由，本无不对之处，其不对之处乃在奉献时说是全部，却私藏了部分（徒 5：8），那是欺骗使徒；换言之，也是欺哄圣灵，因使徒是代替圣灵行事（“欺哄圣灵”也就是“欺哄神”，徒5：4），因此彼得便说，田地没卖出去前（即未奉献前）是自己的，既卖了（代表奉献了），价银就是神的了（徒 5：4）。


      神的审判是严峻凌厉的，因那时是教会之始，教会的“圣洁”需用严判才能保存下来，否则神的威信难以建立，神的律法便如废纸一张，教会这幼苗便难以成长、茁壮（有点“杀一儆百”的作用）。正如在国度初建立之时，亚干私拿“当灭之物”应遭严刑惩罚（参书 7：1～26）。但在此处，这对夫妇是信主的人，他们的肉体虽先死，然而灵魂得救，永生未失落（参林前 3：15，5：5）。G. E.Ladd 说，惟 有信徒才会犯欺哄圣灵的罪【注 3】，而亚干是不信份子， 违背神的律法。


      这是一个独立的个案，发生在初期教会被逼迫的形势下，挣扎求生。因此神用特殊方法来对付教会的弊端，否则此风一长，教会便毫无纪律，教会的前途也会毁于一旦，但以后教会成长，神便不再执行此法了。


      


      7.究竟是 400 年或是 430 年？


      


      


      经文：徒 7：6


      


      神说：他的后裔必寄居外邦，那里的人要叫他们作奴仆，苦待他们四百年。


      在向公会证道时，司提反提及神预言亚伯拉罕的后裔要在外邦地（指埃及）寄居为奴400年，可是据出12：40及加3：17的记载，那是430年，司提反似乎弄错了历史。


      查430年是以色列人寄居埃及的确实年代，此点为犹太传统、撒玛利亚五经、犹太史家约瑟夫等皆认同，这是实数，而司提反在徒7：6所说的400年则是约数，有点像创15：16所言的“第四代”（古代以100年算一代，第四代指过了400年）故此这里是指的约数而言，而出12：40及加3：17则是指实数而言【注 4】。


      8.究竟是75人或70人？


      经文：徒 7：14


      约瑟就打发弟兄请父亲雅各和全家七十五个人都来。


      在司提反的证道里，提及雅各下埃及与儿子约瑟相会时带去的人数共有75人，但据创46：27；出 1：5；申10：22等记载，都只有70人，从字面来看，司提反似弄错历史了。


      原来是计算人口之法各有不同之故，司提反惯用的圣经是七十士译本，据此译本，在创46：27之未附加一言“由约瑟在埃及所生的9人总共75人”，是据自民26：26～37计算。约瑟在埃及所生的2子是玛拿西及以法莲，玛拿西共有六子（民 26：28～34，他的孙子不计），以法莲则有三子（民 26：35～37，孙子不计），即由66人加另9人总共为75人。而其余记载之70人（如出1：5；申 10：22）均从希伯来文古本计算。


      9.究竟是亚伯拉罕或是雅各，买了这块墓地？


      经文：徒7：16


      又被带到示剑，葬于亚伯拉罕在示剑用银子从哈抹子孙买来的坟墓里。


      司提反谓亚伯拉罕在示剑用银子从哈抹子孙买了坟墓， 但据创 33：18-19 及书 24：32 所记，那块墓地是雅各买的， 非亚伯拉罕所为，显然司提反弄错历史了。


      这难题表面看来似乎无法解释，可是可能性有数个：(1)亚伯拉罕买后不知何时又卖出去，转落在哈抹人手上，后来雅各又从哈抹那里购买回来（像以撒后来又重新将示巴井购买回来，参创 26：18-33）【注 5】。 (2)雅各用父亲的名义买了那块墓地，故此经文记录上便有二个人的名字【注 6】。


      10.司提反是否弄错历史？


      经文：徒 7：43（全段 7：42～43）


      你们抬着摩洛的帐幕和理番神的星，就是你们所造为要敬拜的像。因此，我要把你们迁到巴比伦外去。


      司提反的证道亦提及以色列人因犯拜偶像的罪，以致被神惩罚掳至外邦国去，他引用先知阿摩司的话作依据；但是阿摩司的预言是论北国以色列被掳到亚述的大马色去（参摩5：25～27），而非司提反所述的巴比伦，表面看来，司提反似弄错历史了。


      查阿摩司之预言，固然是与北国以色列之灭亡有关，因他是北国的先知，也是北国灭亡前的人物。但南国犹大后来灭亡之因与北国的相同，司提反见之，认为南北两国灭亡之因既然雷同，便将摩5：27的预言延伸包括至犹大，同时他基于全国一体的观念便说：“迁到巴比伦去”，以示全国因拜偶像，而全然灭亡【注 7】。


      11.犹太人是否有权执行死刑？


      经文：徒 7：58（全段 7：54～58）


      把他推到城外，用石头打他。作见证的人把衣裳放在一个少年人名叫扫罗的脚前。


      司提反之证道使公会领袖（包括大祭司该亚法）“极其恼怒”（徒7：54），他们“拥上前去，把司提反推到城外， 用石头将他打死”（7：57～58）。但是犹太人本无执行死刑之权，是否作者在此下了一个错笔？


      犹太公会本无权判死刑及执行死刑（参耶稣之案件，要交巡抚彼拉多处理），但是公会常走“法律的漏洞”，一有机可乘，便自行处理之【注 8】；另一可能性乃是此时群情激愤，如溃堤般不可收拾，因此他们在盛怒之下，不顾一切而行。另一可能性乃是此时彼拉多刚去职不久，继任之巡抚 Marcellus，尚未抵达，正是法律松弛、“青黄不接”之时， 犹太人便照己意行事。


      12.保罗为何残害教会？


      经文：徒 8：3（全段 8：1～3）


      扫罗却残害教会，进各人的家，拉着男女下在监里。


      保罗本是犹太教中法利赛教派的热心份子（加1：14； 腓3：3～6），此教派曾图谋杀害耶稣基督。此时司提反的辩论以耶稣是弥赛亚为主题，并宣告耶稣的来临及其救赎伟工，取消犹太教之律法制度，这是严守律法之保罗所不能接受的。据犹太教的观念，弥赛亚来临可复兴以色列国，故在弥赛亚莅临前，一切阻拦此事实现之势力必须摧毁及扑灭； 而教会正是此“运动”的“元首”，故 此保罗便向教会下手，力图消灭而后快，这样弥赛亚国便能建立，以色列可得复兴。


      再且，犹太传统认为，凡拦阻弥赛亚国实现之势力，可大刀阔斧地进行摧毁，如“圣战”般。他们以旧约数件历史为例，如以色列人在西乃山拜金牛犊，被杀有三千人（出32：28），那杀人者是无罪的；以色列人在什亭与米甸人行淫邪，遭非尼哈杀死，也不算犯罪（民25：1～9）；以利亚在迦密山杀掉450位巴力先知，也不算“行凶”（王上18：40）。再且，律法谓凡挂在架上的，都是被咒诅的。因此保罗认为耶稣不可能是弥赛亚，是冒充或仿效者，此人所带头的运动，必须以武力铲除。故此保罗对教会大肆杀害，使信徒“家破人亡”、“骨肉分散”，他也不认为是违反律法的行为。正如主当年的预言：“人要把你们赶出会堂，并且时候将到，凡杀你们的，就以为是事奉神”（约16：2）。


      13.西门是否真信？


      经文：徒 8：13（全段 8：5～24）


      西门自己也信了：既受了洗，就常与腓利在一处；看见他所行的神迹和大异能，就甚惊奇。


      腓利蒙圣灵大大使用，在撒玛利亚城多行神迹（徒8：6），使多人归主（徒8：12），连城中一个“素行邪术”、“妄自尊大”、“称为神的大能者”的西门也信了，甚至受了洗（8：9～10、13）。当彼得、约翰从耶路撒冷来坚固及确认撒玛利亚信徒的救恩时，他 们蒙圣灵下降（徒8：14～17），西门见此（如何看见作者未提及，可能与徒 2：3的外显相同），认为此“本领”是可使自己生财之道，遂欲用高价买此“本领”（英文字 siillony 意“圣职售卖”，是由此而出），但立遭彼得六方面之怒斥；(1)你灭亡吧（徒8：20），(2)在神道上无分无关（徒8：21上）， (3)心术不正（徒8：21下）， (4)在苦胆中（徒8：23上）， (5)被罪捆绑（徒8：23下），(6)当悔罪求主赦免（徒8：22）。西门受责，求彼得向神代求，勿降祸下来（徒8：24）。


      至于西门是否得救，学者之意见虽不一致，但以他为“不得救者”居多，原因有五：


      (1)西门的信是假信，是为财、为权而信，非真诚悔改的信。


      (2)西门的水礼非代表他真信，他只随着水礼仪式而行事。


      (3)徒8：20～23 的怒斥及劝言，皆指出他没有救恩，彼得更以旧约责备不信者的话责备于他（参申29：18、20）。


      (4)早期教父如游斯丁及希律坡陀，皆记西门是异端之创始人。


      (5)一些经文可解释西门未得救：如各2：14、19；约2：23～25，6：26、66记说多人目睹神迹，却只产生假信；如林后7：10说有人是“没有后悔的懊悔”。


      


      


      14.为何撒玛利亚的信徒信时没有圣 灵？


      


      


      经文：徒 8：15（全段 8：14～17）


      


      两个人到了，就为他们祷告，要叫他们受圣灵。


      


      耶路撒冷教会听到腓利在撒玛利亚的福音工作异常兴旺，遂打发彼得与约翰前往视察究竟，他们前来之目的有五：


      (1)协助腓利的工作。


      (2)给予腓利“母会”的认可与祝福，让他们知道救恩是从犹太人而出，非如他们撒玛利亚人的传统，他们谓神将会赐给他们一个与犹太人不同的弥赛亚（参约4：22、25）。


      使他们知道在基督里众人成为一体，此举可避免日后两地教会产生敌对的关系。


      为新肢体祷告，使他们接受圣灵，因为他们虽然受了洗，但还未受圣灵内住，这是“行”传里一个过渡期的特征，是神“特意”的行动，旨在叫撒玛利亚人知道：神接纳他们，如同接纳耶路撒冷的信徒般，没有分别，大家同是主的身体【注 9】，并非说他们的洗礼是虚假的，故需使徒前来坚定他们的心【注 l0】。


      神让耶路撒冷教会的领袖，亲眼看见圣灵降在外邦信徒身上，使他们深信不疑神亦向外邦人开恩，他们日后更毫无踌躇地向外邦人去传福音。


      15.保罗在哪里得救？


      经文：徒 9：5、17～18


      他说：主啊！你是谁？主说：我就是你所逼迫的耶稣……亚拿尼亚就去了，进入那家，把手按在扫罗身上，说：兄弟扫罗，在你来的路上向你显现的主，就是耶稣，打发我来，叫你能看见，又被圣灵充满。扫罗的眼睛上，好像有鳞立刻掉下来，他就能看见。于是起来受了洗。


      保罗在哪里得救有两种说法，一说是大马色的路上，在他向主呼叫“主啊！你是谁？”和主向他回答：“我就是你所逼迫的耶稣”之时（徒 9：5）；另一说在大马色城内，他经亚拿尼亚的按手、被圣灵充满、眼睛打开、受洗时（徒 9：17～18）。


      反对第一见解的人说，保罗称呼耶稣所用的“主啊”一词，只是犹太人对人的一种谦顺态度，不是信主后的人对主的称呼。


      若说信主时，生命蒙圣灵内住，则第二解更合理。但“行”传是过渡时期的书卷，信主时即蒙圣灵内住，是后期自然的事（如彼得、约翰等早已信主，后来才有圣灵内 住），保罗亦然。


      其实保罗的信主是一个综合的过程，先在大马色路上， 突见大光，顿然觉察有“神明”向他显现，即称这“神明” 为“主”（参徒10：33的“主”字），并知晓这“神明”名叫“耶稣”，是他一直以来所反对、逼迫的对象。此时是他蒙蔽心灵开窍之时，他接受主的心此时开启；接着三日在大马色“不吃不喝”（徒9：9），心中反覆思想路上大光的“神迹”、大光中所发出的言语（徒26：16～18），司提反的信息与受害的情景、教会信徒甘愿坐牢或殉道，也不愿放弃信奉耶稣等。“难道此等人所信的是真的，那我的反对及逼迫岂不是诬害‘忠良’？”他思前想后，及至亚拿尼亚对他所说的一番话、所行的神迹，他终于完全降服下来，甚至循着基督徒信主后即受洗的仪式即时受洗。他的得救是一个过程，是神奇的过程，也是综合的过程。


      16.作好人是否便得救？


      经文：徒 10：35


      原来，各国中那敬畏主、行义的人都为主所悦纳。


      哥尼流是一个虔诚人，全家都敬畏神（“虔诚”与“蒙恩”这二词在“行”传意用在外邦人身上，往往是指遵守犹 太教教条的人），在彼得的带领下，全家奇妙地归入主的名下，成为天国的子民。（徒 10：44）。


      彼得在证道里说到：“原来，各国中那敬畏主、行义的人都为主所悦纳”（徒 10：35），此言是否表示世人只要有好行为，便蒙神悦纳自动得救？


      好行为是神由始至终都赞赏的事，只是人的得救全是因信之故，与行为无关（参罗9：30、32；弗 2：8～9）。彼得在徒 10：35 只是指出一件神悦纳世人的事实，他不是指人的得救是靠好行为。因为好行为是没有绝对标准的，不过好行为的“心态”是神喜悦的（参林后6：2，同字译“悦纳”），是个合适的态度，是接受福音的“好土”，有学者称之为“救恩候选人”【注 ll】，接着彼得便宣告神悦纳人之法（徒 10：36～43，尤见徒10：43）。


      


      17.为何马可脱离布道队？


      经文：徒 13：13（全段 13：4～13）


      保罗和他的同人从帕弗开船，来到旁非利亚的别加，约翰（马可）就离开他们回耶路撒冷去。


      约翰（犹太名）就是马可，是位有为的少年犹太信徒， 家居耶路撒冷，在耶路撒冷教会学习服事。因为独特的背景，他对外邦人进神国的态度，显然与彼得见哥尼流前无异。他也与教会里的“传统派”认同，现见表兄巴拿巴与保罗从安提阿来到，并见证安提阿教会对耶路撒冷教会的捐项（徒11：30），心中渴望往安提阿教会去“见习”一番，遂与他们同往（徒12：25）。


      在安提阿教会，保罗与巴拿巴蒙教会差遣往外传福音， 马可也随行（徒 13：5），但在帕弗全岛见证福音真光战胜 黑暗权势后（徒 13：6～12），马可便离开他们，回耶路撒冷去了（徒 16：13）。


      马可半路离开布道队一事之原因不详，引起学者各种臆测：


      (1)思家心切（早期教父见解）。


      (2)惧怕劳苦（加拉太区路途艰险，瘴疠丛生） （如 An- chor Bible）。


      (3)生病难医（难找医师，不如回家去）（如启导本）。


      (4)不满领导（不满保罗取代表兄之领导地位，让巴拿巴 由团长变为副团长，“敌前易帅”）。


      (5)神学观念不同（不惯于两队长容易接纳外邦人。他的离开似与士求保罗“容易”信主有关，因与他在耶路撒冷教 会所受割礼派的思想有别，此不满与徒15：1的记载相同）【注 l2】。这次他中断行程，提早回耶路撒冷，引起传统派日后对保罗等人的不满【注 l3】。


      据徒15：39记载，当保罗筹备第二次旅行布道时，因“马可事件”与巴拿巴起了“争论”（paroxysiillos，英文字paroxysill，意“剧痛”，由此字而出），二人彼此“分开”（apochoristhenai 字意“分手”）“分道扬镳”。由此可见， 马可的离开绝不是一般之“不惯吃苦”、“生病”或“思家”的问题，是较严重的原因，而“神学的原因”似为最合适的解释，因保罗恐马可历史重演，事关他要去外邦地区工作，他的挂虑是情有可原的。


      


      18.既然神预定人得永生，是否也预定人下地狱？


      经文：徒 13：48（全段 13：44～48）


      外邦人听见这话，就欢喜了，赞美神的道；凡预定得永生的人都信了。


      在彼西底安提阿的会堂里，保罗向听众证道，神的灵大大地工作，使外邦人欢喜神的道，并赞美神（象征信主的喜乐）。作者于此加上一句“凡预定得永生的人都信了”，乍听起来，此节经文指出神预定人得永生，因凡预定得永生者皆信了。


      照原文的结构，“信”是全句的主要动词，“预定得” 是分词，分词的作用乃“作形容词”，形容那些信的人，因此全句语意不是说“凡预定的都信”，而是说“凡信的人乃是预定得永生的人”。


      19.“大卫倒塌的帐幕”是指什么？


      经文：徒 15：16（全段 15：13～16）


      正如经上所写的：此后，我要回来，重新修造大卫倒塌的帐幕，把那破坏的重新修造建立起来。


      雅各在耶路撒冷教会大会的“结语”中，提及“将来主必回来，重新修造大卫倒塌的帐幕”，此言引自摩9：11。此段只述说神必复临选民，使灭亡的以色列国重新建立起来。因为以色列是神的中保国，是神在地上所彰显祂为永远之王的国度。所以“大卫倒塌的帐幕”是句象征之语，以色列虽为灭亡之国，但这国的重建正是神的国复临地上之时候（正如徒1：6的门徒问的问题）。在这国度里，余剩的人（代表以色列敬虔之人）“和”（kai，中错译“就是”）外邦人都寻求主，与主享受神国在地上的荣耀。


      20.基督徒可以吃血吗？


      经文：徒 15：29


      就是禁戒祭偶像的物和血，并勒死的牲畜和奸淫。这几件你们若能自己禁戒不犯就好了。愿你们平安。


      创9：24，挪亚洪水后人可吃肉，但不可吃血，因为血代表生命，表示人不可随意杀生（除为食物外）；此禁令后来成为律法的一部份，如：


      “凡以色列家中的人，或是寄居在他们中间的外人，若吃什么血，我必向那吃血的人变脸，把他从民中剪除。因为活物的生命是在血中。我把这血赐给你们，可以在坛上为你们的生命赎罪。因血里有生命，所以能赎罪。因此我对以色列人说，你们都不可吃血，寄居在你们中间的外人，也不可吃血。凡以色列人，或是寄居在他们中间的外人，若打猎得了可吃的禽兽，必放出他的血来、用土掩盖。论到一切活物的生命，就在血中，所以我对以色列人说，无论什么活物的血，你们都不可吃，因为一切活物的血，就是他的生命，凡吃了血的，必被剪除”（利17：10～14）。


      “你们不可吃 带血的物；不可用法术，也 不可观兆”（利19：26）。


      “在你们一切的住处，无论是雀鸟的血是野兽的血，你们都不 可吃。无论是 谁吃血，那人 必从民中剪除（利7：26～27）。


      “只是不可吃血，要倒在地上，如同倒水一样（申 12：16）。


      “只是你要心意坚定，不可吃血。不可吃血，要倒在地上，如同倒水一样，不可吃血。这样，你行耶和华眼中看为正的事，你和你的子孙就可以得福”（申 12：23-25）。


      神给人此禁令是因为血里有生命，血便有了救赎的意义，吃血等于吃掉生命，也等于没有救赎了。


      但是在新约时代，耶稣成为人的赎罪祭，旧约祭礼所预表的也应验了，故此律法宗教礼仪部份的要求可以不必再遵守，惟律法的道德及诫命部份仍要遵守，因为人是属灵与有道德的。


      此外，徒10：9-16记彼得在异象中得蒙指示，凡物都是洁净的，可宰来吃，表示旧约时代已过，新时代现今已临到。


      虽然如此，但基督徒仍须顾念别人的属灵益处，要处处为他人着想，正如保罗亦顾念到有些人不明白信徒在基督里的自由，而有此禁忌，遂向他们发出劝诫，那是为了别人属灵生命着想而发，如：


      “其实食物不能叫神看中我们，因为我们不吃也无损，吃也无益”（林前 8：8）。


      “凡事都可行。但不都有益处。凡事都可行。但不都造就人。无论何人，不要求自己的益处，乃要求别人的益处。凡市上所卖的，你们只管吃，不要为良心的缘故问什么话。因为地和其中所充满的，都属乎主。倘有一个不信的人请你们赴席，你们若愿意去，凡摆在你们面前的，只管吃，不要为良心的缘故问什么话。若有人对你们说。这是献过祭的物，就要为那告诉你们的人，并为良心的缘故，不吃。我说的良心，不是你的，乃是他的。我这自由，为什么被别人的良心论断呢？我若谢恩而吃，为什么因我谢恩的物被人毁谤呢？所以你们或吃或喝，无论作什么，都要为荣耀神而行。不拘是犹太人是希利尼人，是神的教会，你们都不要使他跌倒。就好像我凡事都叫众人喜欢，不求自己的益处， 只求众人的益处，叫他们得救”（林前 10：23-33）。


      “我凭着主耶稣确知深信，凡物本来没有不洁净的，惟独人以为不洁净的，在他就不洁净了”（罗 14：1～6）。


      “不可因食物毁坏神的工程，凡物固然洁净，但有人因食物叫人跌倒，就是他的罪了。无论是吃肉，是喝酒，是什么别的事，叫弟兄跌倒，一概不作才好”（罗14：14）。


      “你有信心，就当在神面前守着，人在自己以为可行的事上，能不自责，就有福了。若有疑心而吃的，就必有罪。 因为他吃，不是出于信心。凡不出于信心的都是罪”（罗14：20～23）。


      “凡事都可行，但不都有益处”是现今信徒的生活准则，在“吃血”这事上，血虽本有“救赎意味”，耶稣却成全了这方面的预告，故可不用遵守，只是为他人之故，则考虑放弃这方面的自由。现今虽可吃，但仍要顾念“大局”（指别人属灵之领悟）为上。


      


      


      21.一人信主，是否全家得救？


      经文：徒 16：31（全段 16：22～31）


      他们说：当信主耶稣，你和你一家都必得救。


      乍听起来，徒16：31：“当信主耶稣，你和你一家都必得救”似说当一个人信耶稣时，他的家人自动同时得救，但这是错觉。


      查本节的原文“都必得救”（sothese）是个单数字，指禁卒一人，接着便有“你和你一家”（su kal ho alkos sou）一语，表示你和你一家都信，便得救 。故全句可译作“你当信主耶稣，你必得救，你和你一家都一样”（“都一样”是补字）。或可译（不是原文，却合原意）：“你和你一家当信主耶稣，都必得救。 ”


      22.神为何不监察他们？


      经文：徒 17：30（全段 17：29～30）


      世人蒙昧无知的时候，神并不监察，如今却吩咐各处的人都要悔改。


      保罗在亚略巴古讲道时，提及当“世人愚昧无知的时候，神并不监察”，为何神如此行？若然，那么未有机会听闻福音而死去的人，是否不用受永刑即得永生？


      查“监察”一字之原文 huperldon（意“在下面看”），在希腊文献内喻“追究”、“追讨”。此处保罗乃说明，在人对福音真理蒙昧无知时，神并不追究，并不是说人没有罪，而是神不即时追究（“暂不追究”），祂未立刻将人置于死地“就地格杀”，反让人继续生存下去，使他们有机会悔改，这是神宽容与怜悯的所属性。如伯11：11：“人的罪孽，他虽不留意，还是无所不见”。又如徒14：16：“他在从前的世代，任凭万国各行其道”。及罗3：25：“因为他（神）用忍耐的心，宽容人先时所犯的罪”，罗 5：13：“没有律法之先，罪已经在世上；但没有律法，罪也不算罪”。从这些经文可见，神在世上愚昧无知时，祂并不监察，那是将最后的审判延迟（defer）到世人面对福音要作决定的关头【注 l4】，正是罗7：7：“只是非因律法，我就不知何为罪”，而现今福音已来临，所以保罗便说：“如今却吩咐各处的人都要悔改”。


      23.为什么这些人信时没有圣灵降下？


      经文：徒 19：2（全段 19：1～7）


      问他们说：你们信的时候，受了圣灵没有？他们回答说：没有，也未曾听见有圣灵赐下来。”


      保罗旅行布道来到以弗所城，遇见了十二个门徒，他们可能是亚波罗的门徒，与上文衔接（徒18：24～19：1）。查询之下，保罗发现他们只有约翰的洗礼，未知晓圣灵已来临了。经一番解释后，他们均愿意奉主名受洗，随之圣灵便降在他们身上。问题在于这群门徒显然是得救的人，为何他们得救时，没有圣灵内住？


      原来这群门徒是一群旧约信徒（只有约翰的洗礼，指旧约形式的水礼），信徒在此指信神及神的应许，在耶稣基督降生前时代的人（如亚伯拉罕）。因此他们信的时候没有圣灵降临。但经解释后，他们愿意从旧约时期转入新约时代（奉主名受洗），这样圣灵接纳他们的转移，即下降在他们身上，使他们能说方言与预言，如同在五旬节时圣灵初降在早期信徒的身上般，证明他们蒙神悦纳。


      这是一个特殊的情况，如徒8：15～17的撒玛利亚信徒般，表示这些硕果仅存的旧约信徒已转到新时代，此在过渡时期的使徒行传里是个特殊，不会在别处重复出现。


      24.保罗是否违背圣灵的禁止，自行上耶路撒冷去？


      经文：徒 21：12～13（全段 21：7～14）


      我们和那本地的人听见这话，都苦劝保罗不要上耶路撒冷去。保罗说：你们为什么这样痛哭，使我心碎呢？我为主耶稣的名，不但被人捆绑，就是死在耶路撒冷，也是愿意的。


      不少学者（如 C. I. Scofield、 w. L. Pettingill、 L. Strauss; M. R. DeHaan 等）视保罗违背了圣灵清楚的启示及圣灵透过亚迦布所行的“象征性动作”，致后来妥协遵守了旧约仪式（徒 21：26）而被捕，经历痛苦，蹉跎岁月（二年在该撒利亚，二年在罗马）。


      另有不少学者（E. F. Harrlson、w. Lasor; F. F. Bruce、 J. F. MacArthur、 H. A. Kent、 R. N. Longenecker 等）则认为保罗没有违反圣灵的感动或启示，主因有六：


      (1)保罗本身亦是先知，对圣灵的指引尤其敏锐，他一生常高举圣灵的引导，并警告信徒不要销灭圣灵的感动（参弗3：3～6；帖前 5：19）。


      (2)他早有预感（灵感），预知回到耶路撒冷必遇到生命危险（参徒 20：23；罗 15：31）。


      (3)圣灵不会自相矛盾，一面预告保罗在耶路撒冷有危险，一面禁止他回去。


      (4)神没有因保罗回去而向他表示任何不满，反在耶路撒冷鼓励他努力面对险境，并应许与他同在。


      


      (5)保罗没有在该撒利亚或罗马牢中蹉跎岁月，反在该撒利亚协助路加搜集路加福音书的历史资料；在罗马书写就四卷俗称“监牢书信”，使日后信徒更清楚明白教会在信徒中的地位。


      (6)保罗与主耶稣上十架的决意相同，两者皆没有作错。 故以上之二种解释，以第二种较为可取。


      


      


      


      


      


      25.保罗是否回头去行守律法的路？


      经文：徒 21：26（全段 21：21～26）


      于是保罗带着那四个人，第二天与他们一同行了洁净的礼。


      保罗回到耶路撒冷，向教会作了往外宣道的报告，众人皆满心赞美神（徒 21：17～20 上），但他们挂虑，因在耶路 撒冷有大批热心律法的信徒，对保罗在外宣扬“外邦人得 救，不用遵守律法”这件事有甚多的误解，认为保罗是反律法（antlnomlan）之徒（徒 21：20 下～22）。遂建议保罗参加一个四人感恩愿的行动（像拿细耳人愿，民 6：18），在愿满之期，于圣殿献祭便可消除他们的猜疑（徒21：23～24），保罗遂许了他们（徒21：26）。


      保罗此举并非回归旧路，再守律法的规条。因这次的“四人愿”是个感恩愿（此种感恩愿，保罗以前亦作过，参徒18：18），此类之愿多为期30天。据约瑟夫记30天是当时拿细耳誓言之时限（参《战史》2：15：1）。犹太人亦许别人“半途参与”（像保罗）。此时这愿还有七日便完结（徒21：27），在最后一日献上感恩祭即宣告完成（徒21：26），因此这愿是感恩愿，与犹太人的风俗文化有关，所以保罗不是回归守律法的旧路。J. C. Laney 谓，保罗认为这行动与救恩无关，他身为犹太人，并不以守文化风俗为羞耻，故在有需要时便参加一些文化风俗的活动【注 l5】。


      26.洗礼是否可叫人得救？


      经文：徒 22：16


      现在你为什么耽延呢？起来，求告他的名受洗，洗去你的罪。


      本节表面看来似是赞定“洗礼赦罪叫人得救”的道理， 但实质上别有意义，关键在“求告”一字的用意。此字在徒2：21；罗10：13一般是指“认罪性的求告”或是“信主的求告”，人有了这个接受主“认罪性的求告”后，才领受洗礼，故洗礼在后，求告在前。如保罗在信主后，蒙圣灵充满（徒9：17）才受洗礼（徒9：18），此步骤不能本末倒置。 况且，K. S. wuest 谓“求告”一字（eplkalesamenos）是个“过去式分词”（aorlst partlclple），表示此事是发生在“洗”之前，因此洗礼与得救是无关的【注 l6】。


      27.保罗为何讽骂大祭司？


      经文：徒 23：3（全段 23：1～5）


      保罗对他说：你这粉饰的墙，神要打你！……弟兄们，我不晓得他是大祭司……。


      


      


      保罗在耶路撒冷时被暴民拿住（徒21：30），幸有千夫长的“营救”（徒21：31～34），遂在众人面前（徒22：1～21）及公会面前（徒23：1～6）力证自己的无辜。但在公会时，大祭司亚拿尼亚吩咐旁人掌掴他的嘴脸，他随即反骂 对方是“粉饰的墙”。称呼人是“粉饰的墙”是当时指责“极其虚伪”的侮辱俚语，因犹太人不愿接近没有粉饰的坟 墓，以免犯不洁之罪（参太 23：27；路 11：44；结 13：10； 赛 30：13），保罗因对方以审判官的形象坐堂开审，但又在绝无证据下（证物及人证）滥施刑罚，遂还口怒斥。


      在旁的人随即替大祭司“出气”，反言讥刺保罗竟敢辱 骂神的大祭司（徒23：4）。保罗立时道歉，表示不晓得审判官是大祭司，并引用出22：28支持不该冒大祭司之语（徒23：5），因为国家无君王时，大祭司就是全国的代表【注 l7】。


      至于保罗为何不晓得对方是大祭司，学者有六种不同的意见：


      (1)保罗患了近视，看不清楚他是亚拿尼亚（这是俗传之见）。


      (2)因那是一个非正式公会会议，亚拿尼亚没有穿上正式的开会礼服，因此保罗认不得他（如 w. La Sor、 ]. F. Mac Ar- thur）。


      (3)保罗离开公会已有 20 多年，故不可能认出那是亚拿尼亚（如 E. F. Harrlson）。


      


      (4)保罗不晓得声音从何而来，直到旁人指出后才发出歉言（如 w. M. Raillsay）。


      


      (5)保罗在公会受掴后勃然大怒，所以忘记了亚拿尼亚的身分（如 R. B. Rackhaill）。


      (6)保罗认为大祭司不应随便吩咐人掌掴未经审讯的“罪犯”，故以半讥诮的口吻揶揄亚拿尼亚不是正规的大祭司（如 H. A. Kent、D. J. wllllams、J Munck）。


      


      


      六见之中，以最后一见似乎最为合理。


      


      


      28.什么是“用脚踢刺”？


      


      


      经文：徒 26：14（全段 26：13～15）


      


      我们都仆倒在地，我就听见有声音用希伯来话向我说：扫罗！扫罗！为什么逼迫我？你用脚踢刺是难的！


      在亚基帕面前，保罗表示他以前是律法的热衷份子（徒26：1～7），曾不遗余力地大肆逼追教会（徒 26：8～12）， 在座的听众应还记得他过去的“毒辣手段”。接着他提及如何在大马色路上蒙召，有主的荣光照耀他，并有声音向他发 出说，他不能“用脚踢刺”（徒26：14），此言是农夫的用语，形容牛在耕地时，主人在后面用长刺引导它走正路，每次牛离开正“轨”，主人便刺它一次，使它归回正途，因此牛总不能越过主人的旨意。


      “不能用脚踢刺”在历史上有不同的解释，如下图：


      [image: sNTP1P2_Page_6%20.jpg]


      查此言本是当时的流行俚语（或格言），表示人不能反抗上天的引导或感动。保罗面对着亚基帕运用此言，深信亚基帕一定明白此俗语之意义。


      29.保罗本可获得释放的，为何坚持要上诉凯撒？


      经文：徒 26：32（全段 26：30～32）


      亚基帕又对非斯都说：这人若没有上告于凯撒，就可以释放了。


      在亚基帕面前，保罗努力为神作见证，详述他悔改前（徒26：1～12）、悔改时（徒26：13～18）、悔改后（徒26：19～23）的经历，但非斯都很不耐烦，因他对一位犹太囚犯的“宗教背景”毫无兴趣，故嘲讽他的学问太大，使他“疯狂了”（illanican，意指“发狂”、“乱性”，英文字illaniac 由此而出）（徒26：24）。保罗说这是史实，并非他信口雌黄（徒26：25～26），在非斯都“打岔”后，保罗续向亚基帕进言（徒26：27），只是亚基帕不为所动（徒26：28），保罗却乘机向全体听众表达，盼望他们都能像他一样在基督里得赦罪之恩，得不被罪捆绑的自由（徒26：29）。


      亚基帕聆讯后，与众官召开会议，结论与前罗马长官般（参徒24：26～27，25：25），认为保罗是无罪的，若没有上诉该撒，可即时释放（徒26：31～32）。


      查凡上诉凯撒者，必蒙长官安排前往凯撒面前受审，这是罗马公民的权利。但保罗此举，并非只为自己伸张正义。他相信若当庭释放，可能在半路被人伏击杀害（参徒25：3），故投靠在“罗马的公平法律制度下”，亦可趁此机会向罗马君王作见证，因他明白自己为使徒之使命（参徒9：15）。


      30.保罗引用以赛亚的话，究竟有何意义？


      经文：徒 28：25（全段 28：23～29）


      他们彼此不合，就散了；未散以先，保罗说了一句话，说： 圣灵藉先知以赛亚向你们祖宗所说的话是不错的。她说：你去告诉这百姓说：你们听是要听见，却不明白；看是要看见，却不晓得；因为这百姓油蒙了心，耳朵发沈，眼睛闭着；恐怕眼睛看见，耳朵听见，心里明白，回转过来，我就医治他们……


      


      


      遭罗马政府“软禁”时，保罗不停地为主作见证，并向犹太首领传讲神国的道（徒 28：23），只是听众中，多人质疑保罗的信息（徒28：24），于是不欢而散（徒28：25上），离开前，保罗引用赛6：9～10的话作结论。


      赛6：9～10 是先知以赛亚责备选民的话，因为选民虽是信仰神的民族，却轻看自己的身分与地位，以致与神疏远， 沦落至“无神论”的边缘。先知宣告他们已落在一个可怕的属灵光景里，被神浇上蒙蔽的灵，使他们听而不闻、视而不见，神的话语，他们不能明白如同封闭的书（参赛29：9～12），这是一种“心被神硬化”的审判光景，是“非受责罚不可的光景与收场”（参路12：47～48）。此言在圣经曾出现四次（参赛6：10；太13：14～15；约12：40；徒28：26～27），每次皆显出神的选民落在一个不肯懊悔的光景里，他们的结局必被神惩罚。


      


      保罗对那些犹太领袖进言，苦口婆心地，解释神国的道，只是言者谆谆，听者藐藐，因此他说要往外邦人去传福音，使他们获得赦罪之恩这是应该的（徒28：28）。


      书目注明


      【注 1】王正中编（w. Baur 原着），新约希腊文中文辞典， 浸宣，1986，页 176；H. E. Dana， J. R. Mantey， A Manual Grammar of the Greek New Testament， Macmlllan， 1927， p.104.


      【注 2】 C. C. Ryrle， Acts， Moody， 1961， p.24.


      【注 3】G. E. Ladd， "Acts，" wycllffe Blble Commentary， Moody 1972， p. 1132.


      【注 4】J. B. Llghtfoot， The Eplstle of St. Paul to the Galatlons， Zondervan， 1970， p. 144.


      【注 5】G. L. Archer， Encyclopedla of Blble Dlfflcultles， Zondervan，1982， pp. 379-380.


      【注 6】J. w. Halley， Alleged Dlscrepancles of the Blble， Baker， p.357.


      【注 7】H. A. Kent， Jerusalem to Rome， Baker， 1972， p.71.


      【注 8】G. E. Ladd 上引书页 1138。


      【注 9】G. w. H. Lampe， The Seal of the Splrlt， London: Longmans，1967， p.72.


      【注 10】如 J. D. G. Dunn， Baptlsm ln the Holy Splrlt. SCM， 1970，p.55.


      【注 11】E. F. Harrlson， Interpretlng Acts， Zondervan， 1986， p. 182.


      【注 12】E. F. Harrlson 上引书页 258；w. S. LaSor， Acts， Regal，1972， p.205; R. B. Rackham， Acts of the Apostles， Baker，1978， p. 204.


      【注 13】R. N. Longenecker， "Acts， Exporlstor's Blble Commentary， Zondervan， 1981， p.421.


      【注 14】A. C. McGlffert， Hlstory of Chrlstlanlty ln the Apostollc Age， Edlnburgh， 1891， p. 260.


      【注 15】J. C. Laney， Answers to Tough Questlons， Cralg， 1997， p.249.


      【注 16】K. S. wuest， Studles ln the Vocabuary of the Greek New Testament ， Eerdmans， 1973， p. 74；另参 J. F. MacArthur， MacArthur's Study Blble， word， 1997， p. 1676.


      【注 17】I. H. Marshall， "Acts，" Tyndale NT Commentary， IVP，1994， p.363.
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      第三部份 保罗书信困语


      第1章 罗马书


      1. 可以靠行为得救？（罗 2：7、10）


      2. 外邦人是“无法之徒”？（罗 2：14）


      3. 人的不义用来显出神的公义？（罗 3：5）


      4. 神的义如何在律法以外显明出来？（罗 3：21）


      5. 律法如何惹动忿怒？（罗 4：15）


      6. 没有律法，罪不算为罪。（罗 5：13）


      7. 因一件义行，罪人都能成为义？（罗 5：18～19）


      8. 律法是“外添的”？ （罗 5：20）


      9. 没有律法，罪是死的？（罗 7：8）


      10. 这是保罗信主前或信主后的经历？（罗 7：14）


      11. 律法有所不能行之处？（罗 8：3）


      12. 圣灵“为”我们祷告。（罗 8：26～27）


      13. 神如何呼召世人？（罗 8：28～30）


      14. 神要怜悯谁就怜悯谁？（罗 9：18）


      15. 得救方法在哪里？（罗 10：5）


      16. 插枝之喻（罗 11：17）


      17. 以色列复兴的奥秘。（罗 11：25～26）


      18. 神为何将众人都圈在不顺服之中？（罗 11：32）


      19. 什么是“把炭火堆在头上”？（罗 12：20）


      20. 顺服政权的原因。（罗 13：1～2）


      21. 现今就是睡醒的时候？（罗 13：11）


      22. 谁是“信心软弱的人”？（罗 14：1～2）


      23. 不出于信心而吃都是罪？（罗 14：23）


      24. 保罗为何不在基督的名被称过的地方传福音？（罗 15：20）


      25. 什么是“在善上聪明，在恶上愚拙”？（罗 16：19）


      


      


      1. 可以靠行为得救？


      


      


      经文：罗 2：7、10


      


      凡恒心行善、寻求荣耀、尊贵和不能朽坏之福的，就以永生报应他们；……却将荣耀、尊贵、平安加给一切行善的人， 先是犹太人，后是希利尼人。


      保罗指出神以公义审判世人（罗 2：2、 4、5），祂必照各人的行为报应各人（罗 2：6），这是天经地义的事。但在罗马书2：7、10里保罗竟说：“凡恒心行善、寻求荣耀、尊贵和不能朽坏之福的，就以永生报应他们”及“将荣耀、尊贵、平安加给一切行善的人”；这两节经文似凡行善的必得永生，岂不是与圣经所强调“因信称义”背道而驰？


      查“行善”乃是善良生活的表示，但此种生活的难处在乎恒久，故保罗便说“恒心行善”，可以如此生活的人真是稀少。此外，他们亦寻求荣耀尊贵和不能朽坏之福。罗 2：7“之福”二字是原文没有的，和合本旁有加点，表示是补字，可换“之神”二字，表示若诚恳恒切追求天地的真神， 神必以永生为礼物赏赐他们（本节的“报应”二字原文也没有，可补上“赏赐”二字）。而罗 2：10 的“行善的人”则包括行善和寻求不能朽坏之神之意。


      再且，罗2：7是指一个“应该如此”的事，3：23却是一个“事实如此”的事，而罗 5：12 的“死”证实众人皆有罪性，从“可以”（罗 2：7）但“没有”（罗 3：23）这话，便道破世人的经历，故此唯有“因信”才可“称义”！


      2. 外邦人是“无法之徒”？


      经文：罗 2：14


      没有律法的外邦人若顺着本性行律法上的事，他们虽然没有律法，自己就是自己的律法。


      外邦人不是承受律法的对象，故他们是“无法之徒”， 这非说神不审判他们，这只说神是按另一种法度标准审判他们（罗 2：12）。外邦人虽然没有律法，但他们若顺着天性“行律法上的事”，按律法背后的精神、宗旨、原则去行（如爱神爱人、生活正直、秉公行义），他们便如同“行律法”，这就是“自己就是自己的律法”，也是律法的功用显在他们的心里（天性问题）使他们能如此行（罗2：15）， 这也显出神已将行律法的功能写在（罗2：15的“刻”字原文是grapton，意“写在”）心里了。


      3. 人的不义用来显出神的公义？


      经文：罗 3：5


      我且照着人的常话说，我们的不义若显出神的义来，我们可以怎么说呢？神降怒，是他不义么？


      保罗在此处是引用世人（尤是犹太人）反驳“神的审判是公义的”这话，来作更进一步的解释（称“照着人的常话说”）。若人的不义是用来显出神的公义。那么神降怒审判 人反是神不公道了，显然这种说法是歪曲了神的公义，故保 罗接着便说断乎不是，因为若此是真，神便丧失审判世界之 权（罗 3：6），因祂是不公道的神了。


      查这些话是不信神之犹太人发明出来的诡辩，旨在说神是不公义的，何必要信祂，这些人甚至说“作恶以成善”（罗3：8上），保罗说，他们毁谤神的公义，该受神的审判（罗3：8下）。


      4. 神的义如何在律法以外显明出来？


      经文：罗 3：21


      但如今，神的义在律法以外已经显明出来，有律法和先知为证。


      


      神的义在律法上显明出来（义是神对人的一种生活要求上的标准，如学校对 学生的要求在学校的学生守则里说明），而律法的义是靠行为而来的（参罗 9：31～32）。但是神的义也可藉着别的方法显明，称“律法以外”，那是因信而来的义（罗 3：22，参罗 9：30）。


      5. 律法如何惹动忿怒？


      经文：罗 4：15


      因为律法是惹动忿怒的（或译：叫人受刑的）；那里没有律法，那里就没有过犯。


      


      


      保罗一直强调因信称义的道理（罗 3：22、24、28、30， 4：3、5、9、11、13），不是因行律法称义（罗 3：28， 4：2、13），如此便显出律法不是叫人称义的方法。然而律法的功用在那里？保罗在此处清楚指出，原来律法中一个意义是惹动忿怒（罗4：15），但律法如何惹动忿怒，及什么是忿怒？


      “惹动”（katergazetai，意“用力使出”）一词是拟人法的运用，表示律法启动神对罪行的忿怒。如社会中的律法是维持公众安全及秩序，犯法者便如同惹动执法者的“怒气”，必须以伏刑为收场。


      再且，假如没有律法的存在，便没有逾越律法的行为， 但这并非说罪不存在，只是没有构成违反律法的罪行（过犯）（参罗5：13）。


      


      


      6. 没有律法，罪不算为罪。


      


      


      经文：罗 5：13


      没有律法之先，罪已经在世上；但没有律法，罪也不算罪。


      保罗指出，在没有律法之前（这是指时间上言，即摩西还未从神那里领受律法前），罪已存在了，但在此时所犯的罪则“不算为罪”。乍听起来，似乎在有律法之前，人的罪行神似不算数。


      查“算”（ellogeitai）字乃会计词汇，是计算之意，换言之，“罪帐”已登记在册上，只是不将之“结算”。因那“结算法”（喻律法）还没有订定，故那罪行不算为犯“法”。不算为罪的“罪”字原文是 harmartis，在广义下看， 与“过犯”（parabasis）为同义词（参4：15）【注 1】。


      


      


      7.因一件义行，罪人都能成为义？


      


      


      经文：罗 5：18～19


      


      如此说来，因一次的过犯，众人都被定罪；照样，因一次的义行，众人也就被称义得生命了。因一人的悖逆，众人成为罪人；照样，因一人的顺从，众人也成为义了。


      不少拥戴普世得救主义的人（如 K. Barth）视这两节经文为他们理论的金科玉律，是表面看来所得的结论。


      但是罗5：18全节没有一个动词，意说因“一次过犯”（“一件过犯”），使（eis）众人达至（eis）被定罪的下场；照样，因一次义行（“一件义行”），使（eis）众人达至（eis）称义生命的收场。在罗5：19有二个动词，和合本同译“成为”，但这二个动词的时态绝不相同，首个“成为”是“过去式”，另一个是“将来式”，故此，全节可意为“因一人的悖逆，众人成为罪人；照样，因一人的顺从，众人也能（加“能”字）成为义了”【注 2】。


      


      


      8.律法是“外添的”？


      经文：罗 5：20


      律法本是外添的，叫过犯显多；只是罪在哪里显多，恩典就更显多了。


      律法是“外添的”（pareiselthen，意“在旁进入”）， 表示是神计划中的一段插曲，先前没有（也暗示目的达到后，将来也不需有），目的是为了使过犯显多（更加显著），使人觉察罪的存在，同时也显出恩典的显著（罪愈多，赦罪之恩愈多）。


      9. 没有律法，罪是死的？


      经文：罗 7：8


      然而，罪趁着机会，就藉着诫命叫诸般的贪心在我里头发动；因为没有律法，罪是死的。


      “没有律法，罪是死的”一言，是指律法是衡量“罪之本色”的标准，表示在律法还没颁布给世人前，罪的“本色”是“隐晦不明的”。这不是说罪不存在，或说罪的力量薄弱（参创 6：5 可知罪是如何猖獗），乃是说罪的“样式” 不以律法的定义来评估，罪便如同“死”般（指与律法的关系言）。


      10.这是保罗信主前或信主后的经历？


      经文：罗 7：14


      我们原晓得律法是属乎灵的，但我是属乎肉体的，是已经卖给罪了。


      有关本段经文所指是保罗信主前或信主后的经历，学者意见分二大阵营，有认为是信主后的（多是传统之见，如： J. Wesley， F. Godet， L. C. Allen， L. Goppelt），有说是信主前的（较近代学者之见），双方据理力争，亦有不少专论可供参考。


      赞成本段经文是形容保罗信主后之经历者，主要认为本段是采现在式动词，表示这是保罗现今的挣扎，与上文（7：7～13）所论的不同。前者（7：7～13）是论信主前的经历， 而今（7：1～25）是论信主后的挣扎。


      至于赞成本段是形容保罗信主前的挣扎，则说本段的现在式动词为“历史现在式”（historical present）的用法，表示“过去如是，现在也如是”的意义【注 3】，目的是引起犹太人的同感，使他们有亲切的体会，让他们知道不能凭律法称义。


      以“历史现在式”来表示过去的事，是新约希腊文中一个特色，福音书不少地方以“历史现在式”描写主耶稣的事 迹（如太3：13，4：5、8、10、11，23：37，及约5：2；各5：1；启12：4 等不赘）。而保罗自述过去身世背景时，也用现在式动词表示之（参腓3：3～6）。保罗曾是拉比，像其他法利赛人般，他试图用行为来追求律法的义，却不成功，且苦不堪言。他发现原来生命中有犯罪的律，大加拦 阻，至终他发现有另一方法可胜过，那就是“体贴圣灵”（罗8：6）之法。他遂以自身“先前失败，后来得胜”的经验，力劝犹太同胞不要学他以前的方法，故本段是“布道性”，而非“培灵性”的用途。若本段是说他信主后的经历，别人对他所说的恩典生命不予采信，也怀疑其能力，且在罗 8：1～2 所说的得胜生命也将受人质疑，更遑论他为使徒的权威了。其实本段（7：7～25）是一个“在基督里的人”的描述，如 M T Brauch 言，罗7：7～25是罗7：5的注解，而罗8章正是罗 7：6 的注释；前者（罗 7：7～25）描述“死”是终局，后者（罗8章）却以“生”为终局【注 4】。


      


      


      11.律法有所不能行之处？


      经文：罗 8：3


      律法既因肉体软弱，有所不能行的，神就差遣自己的儿子， 成为罪身的形状，作了赎罪祭，在肉体中定了罪案。


      律法本是叫人活的（罗7：10），即使人知道如何活得好，可是肉体的软弱（非指健康方面，而是指性情方面、本性方面、罪性方面，参罗7：11），使人不能得神的义；人虽有喜悦神律之心，但本性上（肉体上）却顺从罪之律（罗7：25下），这便是律法“有所不能行之处”（罗8：3）， 不能达到神要求人行义的标准。


      


      12.圣灵“为”我们祷告。


      


      


      经文：罗 8：26～27


      


      况且，我们的软弱有圣灵帮助；我们本不晓得当怎样祷告， 只是圣灵亲自用说不出来的叹息替我们祷告。鉴察人心的， 晓得圣灵的意思，因为圣灵照着神的旨意替圣徒祈求。


      信徒因人性软弱之故，常不晓得当祷告“什么”（to gar，中译“怎样”不太合适），这非说人不晓得如何作祷告，而是指出信徒常妄求，故此得不着所当求的（参各4：3），所以圣灵便用说不出来的叹息 替信徒祷告（罗8：26）。此处之“替”（huper）字意“为”，非“代替”指自 己可不用插手；“为”是协助、扶助，自己也要尽一番努力。故此 保罗说 圣灵“参与协助”（sunantilambanetai，由sun“共同”，anti“为”，lambans“助”或“给”三字组成）信徒行之，也是罗8：26的“祷告”（huperentugxanei， 即huper＋罗8：27的“祈求”，意“替祷告”）一字所表达的意义。


      至于圣灵为何要为信徒代求，是因为只有祂才晓得神的旨意，所以“那真正坦诚”（ho“他”，ereunon“搜索”，tas 为冠词，kardias 人心；中译“鉴察人心的”）亲近主的人，便晓得圣灵的心意，他求圣灵引导及代他祈求。


      


      13.神如何呼召世人？


      经文：罗 8：28～30


      我们晓得万事都互相效力，叫爱神的人得益处，就是按他旨意被召的人。因为他预先所知道的人，就预先定下效法他儿子的模样，使他儿子在许多弟兄中作长子。预先所定下的人又召他们来；所召来的人又称他们为义；所称为义的人又叫他们得荣耀。


      此段指出一个事实，乃是万事互相效力，叫爱神的人得益处，接着保罗便介绍这些爱神的人，就是神按其旨意呼召他们并接受神呼召的人（罗8：28）。“被召的人”（kletois ousin）乃被动词，表示向呼召作出回应的人，神不会凶霸的强人所难，凡不愿意接受呼召的（祂呼召全地人，因祂爱全世界的人），祂不能勉强，否则传福音成为多此一举的事了。


      至于神如何呼召世人，保罗娓娓道来，他说：(1)神预先知道谁会回应呼召，谁不会，对会呼应呼召的人，神预先定 下效法祂儿子的“模样”（eikonos，意“肖像”），使（eis） 祂的儿子能在许多弟兄中作长子（如同将信徒归在同一家庭里）（罗8：29）。(2)对这些预先定下效法祂儿子模样的人（即指愿意效法祂儿子的人），神便呼召他们，称他们为义人（指接纳他们）（罗8：30上）。(3)对这些被称为义的人，至终必得着荣耀（指救恩的终局）（8：30 下）。


      此处所强调的，乃是信徒在神的预知旨意里，神已为他们设计了一套救恩大计划，先是以神的儿子为长子，完成救恩，再呼召世人，称他们为义（根据他们的信），使他们成为神之大家庭里的一份子（参来2：10～11），至终他们可分享神的荣耀（即与神在一起）。


      


      


      14.神要怜悯谁就怜悯谁？


      


      


      经文：罗 9：18


      


      如此看来，神要怜悯谁就怜悯谁，要叫谁刚硬就叫谁刚硬。


      本段强调神作万事有绝对的主权，如拣选以撒为“应许之子”，而非亚伯拉罕的其他子裔（罗9：7～11），及拣选雅各非以扫（罗9：12～13）。在摩西与法老的对抗事件中， 神的主权也甚为昭彰（罗9：15、17），神确有处事的绝对主权（罗9：18），这是无可置疑的，只是神绝非独权的神， 否则祂不会宣布“因信称义”的道理（罗9：30），也不会在万人中呼召人（罗9：24）。


      在神拣选谁是应许之子或是谁成为世人蒙福之器皿这事上，人没有抗拒的权利（罗9：19），因为无论神如何彰显祂的主权，至终也是为了彰显祂的权能，使祂的名传遍天下（罗9：17）。传福音正是宣告神的权能（救赎世人的权能），使神的名传遍天下，人得不着神的救赎，非因神蛮横霸道地不给人，而是“因为他们不凭信心求”之故（罗9：32）。


      


      


      15.得救方法在哪里？


      


      经文：罗 10：5


      摩西写着说：人若行那出于律法的义，就必因此活着。


      保罗指出，犹太人向神有热心，却非按真知识，表示他们确有宗教的热诚，却不晓得耶稣基督是道路、真理、生命（罗10：2）。而保罗本身是个活见证，他在迦玛列门下受教，热衷律法主义，却没有神的生命，满以为可靠行为获得神的义，轻忽了神因信而赐给的义（罗10：3），错过了律法的“总结”（telos，意目标、目的、结果、终局），就是藉着基督得着神的义（罗10：4）。


      本来靠律法而活直至永远是神的心意（罗10：5；利18：5；申 6：25），可惜人永不能成功地遵守律法（参雅2：10），故此行律法得称义这路是不通的，惟有靠信称义这条路了（罗10：6 上）。接著作者用拟人法说，信心的义呼叫“你不用升到天上找基督下来，也不用到阴间领祂上来”（指上天下地到处寻找），其实信心之义并不难找，正是咫尺天涯，就在人的心里，也是保罗一直以来所传之“信主之道”（罗10：6下～8）。


      


      


      


      16.插枝之喻


      经文：罗 11：17


      若有几根枝子被折下来，你这野橄榄得接在其中，一同得着橄榄根的肥汁。


      在解释外邦人现今因以色列人暂被神丢弃而得与神和好时（罗11：15上），保罗以一园艺学插枝之喻，进一步指出外邦人能分享神的恩典。他称外邦人为“野橄榄”（罗11：17），称以色列为“好橄榄”（罗 11：2）或“原来的枝子”（罗11：21）、“旧枝子”（罗11：18）。以色列因“顽梗不化”（罗11：7），硬着心肠（罗11：25），被神给与昏迷的心（罗 11：8），使他们失脚跌倒（罗11：11）， 从枝子上被折下来（罗11：17上），同时外邦人这野橄榄的枝子便得接在其中，“一同得着”（sugkoinonos，意“共享”）树根的肥汁（罗11：17下）。


      这树因是“原来的树”、“好橄榄”（喻以色列），故此树根是指以色列的祖先，而肥汁则指以色列祖先从神那里所接受的“恩许”（恩约的应许），亦即神与他们所立的恩约，其中如亚伯拉罕之约的“地上万族在他那里得福”一言（参创12：3），这样，外邦人便像用插枝法插入神应许给 以色列人的恩福里。


      


      17.以色列复兴的奥秘。


      经文：罗 11：25～26


      弟兄们，我不愿意你们不知道这奥秘（恐怕你们自以为聪明），就是以色列人有几分是硬心的，等到外邦人的数目添满了，于是以色列全家都要得救。如经上所记：必有一位救主从锡安出来，要消除雅各家的一切罪恶。


      罗11：25的首字“因为”（gar，和合本漏译）指出， 以色列迟迟未能享受神恩及将来如何享受之，原是一个奥秘，此奥秘不能早说，恐怕外邦信徒自以为比神的选民更优越（罗11：25上），遂产生骄傲与自负。


      “奥秘”在此关及三件事：


      (1)以色列人有几份是硬心的----是指“量”方面，不是全部或全然性的硬心，因仍有“余数”。


      (2)以色列的硬心是暂时的----是指“时”方面，不是永久性的，他们硬心的光景是现今的，等到外邦人数目添满之时。


      “等到外邦人数目添满时”一言，有不少学者解作“待最后一人信主”，那么以色列便全家得救，而以色列全家得救便是主再来之时，故此要努力传福音，使最后一人进入神国，主便回来（如国际本）。此解释虽有勖勉信徒努力传福音之作用，但却与原意不太相符。


      查“数目”一字原文没有，是补字，而“添满”（罗 9：29）意“丰富”、“丰满”、“满溢”、“完满”。全句可译“外邦人的添满”，这是指人数方面言（如和合本），但亦可补上“日期”二字，这是指时间方面言【注 5】。据路21：2 “他们要倒在刀下，又被掳到各国去。耶路撒冷要被 外邦人践踏，直到外邦人的日期满了”，补“日期”这字是 可确立的，换言之，在外邦人的日期满足时，神便使以色列 的硬心软化下来，使他们向神悔改蒙恩。


      (3)以色列必全家得救----“于是”（houtos 是指时式的介系词）以色列便全家得救，如赛（罗11：26下）及耶利31：33～3（罗11：27）所言（另参亚12：10～13：1）。


      M T Brauch 说得好，正如不是每一个外邦人都会得救， 所以以色列人也不会每一个人蒙恩，故此“全家”是在“整体”、“全体”的意义下看（即绝大多数），不是指每一个人（参罗11：7）【注 6】。


      


      


      18.神为何将众人都圈在不顺服之中？


      经文：罗 11：32


      因为神将众人都圈在不顺服之中，特意要怜恤众人。


      在结束讨论以色列将来必大大蒙恩时（罗11：26～27），保罗说神的拯救要从两方面看（men de），一面从福音的角度下看，以色列人（“他们”）拒绝神恩之故， 便与神为仇，神却“藉此”（dia，中译“为”罗11：28）使外邦人（“你们”）蒙恩（参罗11：11～2；11：28上）。另一面从拣选的角度下看，以色列人因神与列祖立约之故，是蒙爱的（罗11：28下），对以色列人的蒙恩蒙召，神绝无后悔（罗11：29）。而外邦人也因犹太人不顺服神之故反而蒙恩（罗 11：30），而那本来不顺服神的以色列人也因外邦人蒙恩便得刺激（“激愤”，罗11：11）现今也蒙怜恤了（罗11：31）。


      为了要显出神给人的怜恤，神容让人犯罪，把人“圈在”（sunkleisen，意“关在一起”，参加3：22的“圈”是同字）不顺服的光景里，好叫人除了求怜恤外，别无他途（罗11：32）。


      


      


      19.什么是“把炭火堆在头上”？


      经文：罗 12：20


      所以，你的仇敌若饿了，就给他吃，若渴了，就给他喝；因为你这样行就是把炭火堆在他的头上。


      保罗劝诫信徒勿以恶报恶，在生活里一切不公平的遭遇，当由主处理，主是公道的，祂必伸张正义，为你辩屈， 若能以善胜恶，便如用“炭火堆在仇敌的头上”。


      把“炭火堆在头上”一言，有四个不同解释：


      (1)炭火代表审判，以“炭火堆在仇敌头上”是指神的审判必临到仇敌身上，因为他们拒绝基督徒的爱心（代表人：初期教父之见，如屈梭多模，近代学人有 R.Haldane、C.Ho-tge等）。


      (2)炭火象征羞辱，全句指仇敌向信徒所作的逼迫是一件公开性的侮辱信徒，但神必为信徒报应他们（代表人：后期教父之见，如奥古斯丁，近代学人有 .H. Gifford、J.Moff- att、A. J. McClain、A.T.Robertson、F. Godet、W. Wiersbe、 E.F.Harrison、Sanday & A. Headlam 等）。


      (3)此言原是埃及人的一种宗教风俗，当有人为自己的罪懊悔时，便将炭火堆在自己头上，表示忏悔。故此基督徒用爱心对待仇敌时，便如同用炭火堆在他的头上，使他受感而产生懊悔的心来（代表人：J. F. MacArthur、B. K. C.）。


      (4)查“堆在”（箴25：22）原文hoteh意“拿走”、“拔出”，动作是〝take away″“取去”，非〝put on″“放在”（如诗52：5同字译“拿去”；赛30：1译“取去”）。全句原意是从仇敌头“上”（al）拿去炭火，这是善举，使他自觉羞愧而后悔。阿拉伯（包括埃及）俚语谓：“人在盛怒时，头上如有炭火焚烧”。今为仇敌行善而解怨，是神爱充满敬畏神者才能行出来【注 7】。


      最后一说似较合理，一则此言引自箴 25：22，那是所罗门的忠告，他与埃及文化有莫大的接触；二则此言在初期教会中颇盛行（由于箴言被普遍采纳之故），保罗用之，亦符合历史背景。保罗此言亦如有人说：“天下没有一项更有力量的武器能使仇敌改变过来，除非是对仇敌的爱”【注 8】。


      


      


      


      20.顺服政权的原因。


      经文：罗 13：1～2


      在上有权柄的，人人当顺服他，因为没有权柄不是出于神的。凡掌权的都是神所命的。所以，抗拒掌权的就是抗拒神的命；抗拒的必自取刑罚。


      保罗认为所有政权都要顺服，原因有四（以四个 “gar”，表“因为”表达）：


      (1)因为权柄的源头乃是神（罗13：1），抗拒政权便如抗拒神（罗13：2）。


      (2)因为（gar，罗13：3首字，中漏译）政权原是为社稷安宁而设。


      (3)因为政权是“神的用人”，代替神在地上秉公行义（罗13：4）。


      (4)因为良心使人理所当然之（罗13：5）。


      无论地上何种样式的政权，基本上乃为人民幸福而设想，虽有些政权不容许福音在其国家内自由地传扬，但那是国家的“宗教政策”，与整个政权本身的设定无关。而信徒应是好公民，故当向政权负上作为“公民”的责任（如纳粮，罗13：6），信徒公民不能因为某政权的“宗教政策”不够自由而不纳粮，这有损神设立政权之目的，也不合情理（不合良心）。彼得也言：“你们为主的缘故，要顺服人的一切制度，或是在上的君王，或是君王所派罚恶赏善的臣宰。因为神的旨意原是要你们行善，可以堵住那糊涂无知人 的口（彼前2：13～15）。


      21.现今就是睡醒的时候？


      经文：罗 13：11


      再者，你们晓得，现今就是该趁早睡醒的时候；因为我们得救，现今比初信的时候更近了。


      乍看此言，本节似说信徒的救恩有遥远及接近之分。原来在保罗的思想中，“得救”这事有现今及末世的意义，通常在上下文中多透露其意。在此节里，保罗劝勉信徒生活要 像睡醒的时候（和合本译文“该趁早”三字可免掉），因为现今快接近得救之终局，即是末世主再来的时候（初期教会相信主在他们的时代回来），每过一天就接近主的再来。


      


      22.谁是“信心软弱的人”？


      经文：罗 14：1～2


      信心软弱的，你们要接纳，但不要辩论所疑惑的事。有人信百物都可吃；但那软弱的，只吃蔬菜。


      在初期教会里，犹太信徒与外邦信徒生活在一起，犹太信徒虽然已信主，摆脱犹太教，但有些生活习惯仍根深柢固的紧缠着他们的起居生活，故虽然是信徒，仍持守一些“文化余剩品”，诸如守节日或一些食物律，而外邦人在这些事上则“百无禁忌”。故此在教会里形成二派信徒，彼此对立互不迁让，保罗遂劝告他们当彼此接纳，不要论断对方。


      在罗1：1 与罗15：1两节里，保罗说教会里有称为“信心软弱的人”，这些人并非对神缺乏信心，而是他们还未晓得在耶稣基督里完全的自由，故此在一些犹太条文上采取保守的态度，仍旧遵守不渝；例如有人信百物可吃，有人则谨守食物律（罗 1：2）。在此，那些信百物皆可吃的似是描述外邦信徒，软弱的是描述犹太信徒。这软弱与非软弱（指坚固，如罗15：1）非指信心方面，而是指在生活上，有人坚称仍需守某些宗教规条、食物律等，有人却没有此顾忌。


      23.不出于信心而吃都是罪？


      经文：罗 14：23


      若有疑心而吃的，就必有罪，因为他吃不是出于信心。凡不出于信心的都是罪。


      此节需接上下文而作解释，不能断章取义，上文的讨论（参罗14：1～2，罗15：1的解释）涉及“吃与不吃”的问题，是一个“信心立场”的问题。有人信心软弱是因未明在基督里的“新自由”之故，若他仍有疑心而吃（不是出于信神已给他自由）“就必有 罪”（自身式动词），指自定己罪，即自己的良心控告他【注 9】。


      就此，保罗总结，凡不是出于信心而吃的都是罪，在这里，罪并不是普遍所论道德性的罪行，而是按基本意义说， 凡罪都是离开神的心意的行为，此处乃是指这个信心软弱的，在吃的时候因不是按照神给他的自由而放胆去吃，他便离开了神的心意。


      


      


      24.保罗为何不在基督的名被称过的地方传福音？


      经文：罗 15：20


      我立了志向，不在基督的名被称过的地方传福音，免得建造在别人的根基上。


      


      


      保罗在此处表明一个传福音的心愿，不在基督之名被传开的地方传福音，免得在别人的根基上建造。这非说保罗的骄傲，而是使未听闻福音的地方有机会听到福音，如赛52：12 所言（罗15：21）。然而保罗曾在别人的根基上建造过， 如安提阿教会（参徒11：25）及哥林多教会（参徒18：2）， 但他此处所言非指以前的工作，而是日后的“布道计划”， 是往更远的外邦地方去，配合赛52：12的预言。


      


      


      


      25.什么是“在善上聪明，在恶上愚拙”？


      经文：罗 16：19


      你们的顺服已经传于众人，所以我为你们欢喜；但我愿意你们在善上聪明，在恶上愚拙。


      表面看来，此节经文似显出保罗同意信徒在恶上有份， 只是愚拙与聪明之分而已。


      原来“愚拙”（akeraious）含括“无邪”、“不 混杂”、“无知识”等意义，表示信徒在善上要聪明伶俐，在恶上则“毫无知识”（不知如何行恶）或“没有混合任何恶事”，亦表示“毫不参与”恶事之意。


      书目注明


      【注 1】Heikki Raisanen， Paul and the Law， Fortress， 1986， p 146


      【注 2】有些学者视第二个“众人”非指“所有的人”，因他们不加“能”字进去，也不相信众人成为义，故 被“迫”解说“众人”非“所有的人”。


      【注 3】R Gundry， 11 he Moral Frustration of Paul Before his Conversion，11 Pauline Studies， ed A Hagner & M J Harris， Eerdmans， 1990， p 228


      【注 4】M T Brauch， Hard Sayings of Paul， lVP， 1989， p 45


      【注 5】Herclrick Berkhof， Christ the Meaning of History， Knox，1966， p 144; A F Johnson， 11Romans，11 Everyman's Bible Study， ll， Moody， p 58


      【注 6】M T Brauch 上引书页 70


      【注 7】T H Gaster， Myth， Legend and Custom in the Old estament， Harper， 1969， pp 805-867


      【注 8】Charles， Commentary on the Epistle to the Romans， Eerdmans， 1976， p 404


      【注 9】C Vaughan $ B Corley， 11Romans，11 Study Guide Commentary， Zondervan， 1976， p 155
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      第2章 歌林多前书


      1. 属血气、属灵、属肉体。（林前 2：14，3：1）


      2. 圣经也有“炼狱”的教训？（林前３：13～15)


      3. 教会是神的殿？（林前 3：17）


      4. 万有全是信徒的？（林前 3：21）


      5. 为何要把人交给撒但？（林前 5：5）


      6. 什么是主吩咐的？什么不是主说的？（林前 7：10、12）


      7. 面对不信主的配偶，该怎么办？（林前 7：14）


      8. 要守住蒙召时的身分？（林前 7：20、24）


      9. 守童身的建议。（林前 7：26、29）


      10. 保罗为何攻克己身，叫身服我？（林前 9：27）


      11. 什么是在云里、海里受洗归了摩西？（林前 10：2）


      12. 女人讲道为何要蒙头？（林前 11：5）


      13. 女人为何要佩戴服权柄的记号？（林前 11：10）


      14. 何谓饮于一位圣灵？（林前 12：13）


      15. “那完全的”是指什么？（林前 13：10）


      16. 何谓用方言、灵、悟性祷告？（林前 14：14～15）


      17. 妇女在会中真要闭口不言吗？（林前 14：34）


      18. 为死人受洗为何意？（林前 15：29）


      19. 保罗何时与野兽战斗？（林前 15：32）


      20. 哪些人是可诅可咒？（林前 16：22）


      1.属血气、属灵、属肉体。


      经文：林前 2：14，3：1


      然而，属血气的人不领会神圣灵的事，反倒以为愚拙，并且不能知道，因为这些事惟有属灵的人才能看透。


      “弟兄们，我从前对你们说话，不能把你们当作属灵的，只得把你们当作属肉体，在基督里为婴孩的”。


      在此二节经文里，保罗将世人分成三类：


      (1)属血气的人----指不信神的人，他们不领会神圣灵的事， 反倒以为愚拙，并且不能知道。


      (2)属灵的人----指信神的人，他有圣灵内住心中，故有此名称（参罗8：9）。此等人能看透神圣灵的事，明白属灵的事（林前2：14），惟有他们才能看透万事（林前2：15），故他们是信神者中的“成熟人”。“看透”（ana- krinei）乃法律词汇，意“检验”、“检查”、“查察”， 表示信徒有圣灵内住，可明了各事的真相。“属灵人”一词在本段里（林前2：14～3：1）有二个用意，一是与“属 血气人”作对比，那是信与不信之比较；二是与“属肉体 者”作对比，那是“成熟的信”与“肤浅的信”之比较。


      (3)属肉体的人----这是指信神的人中属灵生命较肤浅的人， 故保罗在此处称他们“为婴孩的”（林前3：1）。可是此名称“属肉体的人”有时是指不信的人（如罗6：19，7：5、14，8：3），有时是指信者在属灵上幼稚之意。所以保罗说不能以“属灵人”称呼他们（林前3：1上），只有把他们当作属肉体的（林前3：1下）。


      


      2. 圣经也有“炼狱”的教训？


      


      


      经文：林前 3：13～15


      各人的工程必然显露，因为那日子要将它表明出来，有火发现；这火要试验各人的工程怎样。人在那根基上所建造的工程若存得住，他就要得赏赐。人的工程若被烧了，他就要受亏损，自己却要得救；虽然得救，乃像从火里经过的一样。


      不少教会（如天主教会）依据本段经文，坚持主张圣经 也有“炼狱”的教训（“炼狱”的“炼”即林前3：13、15 的“火”puros 字）。但在本段经文里，保罗只强调信徒的工作有“得赏赐”（金银宝石）及“受亏损”（草木禾秸）之分（林前 3：12、14～15），其内容与救恩无关（林前3：15）。因为救恩是神的恩典，与工作无关，至于那些工作受亏损的信徒，虽然经历火一般的试炼，却不损害其得救的结 局（林前3：15）。其实经历火的试炼，金银玉石的工作也不能“免疫”（林前3：13），只是他们的结局不是被烧毁。


      至于炼狱方面的教义，那是没有圣经为依归的“旁门左道”。天主教的教义中有此说，乃是天主教中古时代神学家亚奎那（T.Aquinas）首创，并先后在天主教的Florence（A.D.1439）及 Trent（A.D.1545）教会大会里审定为官方性的基要信仰。


      


      3. 教会是神的殿？


      经文：林前 3：17（全段 3：16～17）


      若有人毁坏神的殿，神必要毁坏那人；因为神的殿是圣的， 这殿就是你们。


      保罗说信徒的生命是神的殿、圣灵的居所（林前 3：16），若有人毁坏神的殿，神必毁坏他。在此处，保罗所指的“你们”是复数字，而“殿”是单数字，表示“你们”非指人（信徒），而是指教会【注 1】，


      如林后6：16言“我们是永生神的殿”，也正如林前首4章皆以“教会”内的纷争、混乱为主题。故此在林前 3：16～17 经文里，保罗严重警告那些破坏教会的人，他们不服圣灵的引导，结党分争、分裂教会，故此神必毁坏他们，因为他们将不道德、假教义、偶像物等“搬入”教会里，使教会的生 命腐化。此等人不是真信徒，反是抵挡教会的人，神必毁坏他们。


      


      4. 万有全是信徒的？


      经文：林前 3：21（全段 3：18～23）


      所以无论谁，都不可拿人夸口，因为万有全是你们的。


      保罗认为，人若在世上自以为是（自以为有智慧），反对神智（拒绝神的救恩，参林前 1：21），倒不如变成愚拙者（指接受救恩），这才是真有智慧的人（林前 3：18）。因为神衡量世上智愚的标准与人间不同（林前 3：19上）， 如伯5：13及诗94：11所言（林前3：19下～20），故此“不可拿人夸口”（不应以人为夸耀）（林前3：21上），“因为万有全是信徒的”（林前3：21下）。


      “万有”（pana，应译“一切”）是指“人和事”，“人”指教会的领袖，“事”指高举他们的事。换言之，信徒的生命是丰盛的，不必高举他人【注 2】。教会的领袖及他们所做的，信徒都有分，因为大家全属基督，基督又属神（林前 3：23），所以无论是保罗、亚波罗、矶法、世界、 生死，全是属信徒的，即信徒皆有分，故此不必拿人或什么来夸口。


      


      5. 为何要把人交给撒但？


      经文：林前 5：5（全段 5：1～5）


      要把这样的人交给撒但，败坏他的肉体，使他的灵魂在主耶稣的日子可以得救。


      在哥林多教会中，有人与继母犯了乱伦的罪，保罗劝谕他们要把这人“交给撒但”，“败坏他的身体，使他的灵魂在主耶稣的日子可以得救”（林前 5：5）。


      查“将他交给撒但”与“将他赶出去”是同义词，亦即“驱逐出教会”【注 3】。这是教会执行纪律的行动，这人被赶逐后，便丧失在教会中的权利（圣餐或经济上的支援）。此人因犯罪之故而导致身体败坏，包括患病或肉体死亡（参林前11：30）。但教会此举不是置他于死地，而是让他经历痛苦而回转，进而更认识神（参伯2：5）；这纪律希望挽回他，如同把旧酵除净，使成新团（林前5：7）。这人被赶后，充其量是肉体死亡，但撒但不能夺去他的灵魂，他仍是可以得救的。


      


      


      6. 什么是主吩咐的？什么不是主说的？


      经文：林前 7：10、12


      至于那已经嫁娶的，我吩咐他们；其实不是我吩咐，乃是主吩咐说：妻子不可离开丈夫……。我对其余的人说（不是主说）：倘若某弟兄有不信的妻子，妻子也情愿和他同住，他就不要离弃妻子。


      在林前7：10前，保罗并没有区分他的劝言与主的吩咐，为何在劝谕嫁娶这事时，保罗突然指出这是主的吩咐（林前7：10～11），可是接着又说“不是主说的”（林前7：12），真令人费解！


      原来保罗对自己拥有“使徒的权柄”极其敏锐，故他视自己对教会的教导如同传讲神的道（参帖前 2：13），他觉得自己的教导有圣灵支援为后盾（林前7：40），故此他能说“这不是我的吩咐，乃是主吩咐的”（林前7：10）。那虽是人的意见，但他认为也是主的意见，他能如此说，是因为在有关离婚与再婚的事上，他感觉这样的劝导是符合主留下来的教训（林前7：10～11与可10：2～12相符）【注 4】。


      但对其余人的劝导，即有关信徒不要离弃不信的妻子，保罗所谓的“不是主说的”，表示他的劝谕不是主直接的教导，只是按自己的领受而发出，不过他亦深信这是圣灵的感动才发出的（林前7：40）。


      


      7. 面对不信主的配偶，该怎么办？


      经文：林前 7：14


      因为不信的丈夫就因着妻子成了圣洁，并且不信的妻子就因着丈夫（原文是弟兄）成了圣洁。不然，你们的儿女就不洁净，但如今他们是圣洁的了。


      哥林多教会信徒因配偶信仰不同，而产生不少问题。保罗却说，若有此一情况，夫妻不可离异求去，反而信的一方 可使不信的一方成圣洁，此言使现代读者坠入百里雾中。


      很明显地，夫妻间不信的一方，不可能因与信的一方结合而能自然地成圣，于是学者对林前7：14 的看法有三：


      (1)机会问题----“成了圣洁”是指神在这家庭里的工作，神藉着信的一方感染不信的，使他有可能因此而信主，便“成了圣洁”（如 G. Fee）。


      (2)福泽问题----“成了圣洁”是指神的福泽恩典因着信的一方赐与全家（如 C.K. Barre、L. Morris）。


      (3) 性生活问题----“成了圣洁”是指夫妻间的性生活方面。那不信的丈夫，习染了哥林多城荒淫的婚姻观念，今与信主的妻子结合，他便进入信徒纯正的婚姻观，持守婚姻的贞洁，是为圣洁之意（如张永信）。


      


      三种见解中，以第一说较合理，因“成了圣洁”是完成式被动词，指被感化之意，指生活与信仰方面。林前7：14 下半节亦是难解经文之一，解释有二：


      (1)“不然”是指上文的解说（无论哪一个）都不会影响儿女，因他们是圣洁的（指信主的人）。


      


      (2)“不然”是指7：13的“不离弃”的行为，若离弃了对方（即“不然”），就使儿女“不圣洁”了，但如今他们是圣洁的（指不离弃）。


      第二解说似合上下文之意义，较为可取。


      8. 要守住蒙召时的身分？


      


      


      经文：林前 7：20、24（全段 7：18～24）


      


      各人蒙召的时候是什么身分，仍要守住这身分……弟兄们， 你们各人蒙召的时候是什么身分，仍要在神面前守住这身分。


      在上文，保罗已劝告哥林多信徒，无论在已受割礼（指犹太人）或未受割礼（指外邦人）的情况下蒙召（指得救）（林前7：18），这些都不是最重要的，重要的是守神的诫命（林前7：19），故在得救时是什么身分（犹太人或外邦人），仍要守住那身分（林前7：20）。换言之，“得救”不会改变人的皮肤、血统、种族。保罗以此为例指出，得救不会改变人肉身在世上的生命；结婚之后如果一方信主，不应因信主这事而闹离婚，否则，“结婚”便成“罪人”了【注 5】。


      9. 守童身的建议。


      经文：林前 7：26、29（参全段 7：25～31）


      


      因现今的艰难，据我看来，人不如守素安常才好。……弟兄 们，我对你们说：时候减少了。从此以后，那有妻子的，要像没有妻子。


      在本段里（林前 7：25～31），保罗论“守童身”，表示因“现今艰难”，不如“守素安常”（einai，是be动词， 即英文as is，意“这样子”）来得好（林前7：26）。换言之，保罗基于“现今艰难”而赞成守童身。不过他说，虽然现今艰难，有妻不可离弃，没妻不用求（林前7：27），结 婚也不是犯罪（林前7：28），只是“时候减少了”，随即用五个“要像”支持宁守童身的劝告。


      究竟“现今的艰难”与“时候减少”意义何在？促使保罗提出“守童身”的建议？


      “现今的艰难”是指当时哥林多教会的信徒活在一个邪恶、淫乱、受逼迫的世代里，如同主再来的前夕（参“艰难”一字与路21：23描述主再来前的大“灾难”是同字）。有关现今是主再来的时候，保罗在其书信里多次提及，如帖前4：13～14他深信，主的复活是进入主再来的时候，如已站在门槛前（参林前10：11）【注 6】。在这情况下，保罗劝谕人守童身，表示主再来的日子越来越近（参罗13：11～14）。到那时，有的如没有，世界的事将要过去（林前7：33）。


      


      10. 保罗为何攻克己身，叫身服我？


      经文：林前 9：27（全段 9：23～27）


      我是攻克己身，叫身服我，恐怕我传福音给别人，自己反被弃绝了。


      保罗一生以传福音为重（林前 9：23），故多以此鞭策 自己。随即以哥林多人惯见的运动竞技为喻（如 Is hmian Games），如赛跑、角力、斗拳，都抱持誓要“得着奖赏”的态度，而传福音者则能得到不能坏的冠冕（指因传福音而得的荣耀，存到永远）（林前9：25）。


      于是，保罗“攻克己身，叫身服我”。原来保罗以自己为比赛的对手，务要成功地传福音，免得（中译“恐怕”） 在这传福音的竞赛上，自己“被弃绝”（adokimos，意“被取消资格”，参提后 3：8；多 1：16，同字译“废弃”），无缘问津奖赏。这种“免得”、“恐怕”的心情在正常心态下看是积极的，使自己凡事更小心谨慎，竭尽所能地全力以赴。


      


      


      


      11.什么是在云里、海里受洗归了摩西？


      经文：林前 10：2（全段 10：1～4）


      都在云里、海里受洗归了摩西。


      保罗劝勉哥林多信徒（林前10：1的“弟兄们”）要明白他们所有的经历及所归属的对象，于是借用以色列人祖先的经历。在摩西的带领下，以色列人经历出埃及、过红海， 在云柱、火柱的引导下，往应许之地前进，他们都“在云里、海里受洗归入摩西”。


      “受洗”原有“认同”、“归属”、“联合”之意义， 表示以色列人在云里、海里的经历，是与一位拯救者联合起来，认同拯救者的带领，归属这位拯救者（林前10：2）。他们的经历与今日神的子民般，吃一样的灵食，饮一样的灵水，跟随一样的灵磐石。灵食、灵水、灵磐石分别喻为基督，祂是信徒的吗哪、活水、磐石。


      保罗意说，哥林多信徒的经历与古时出埃及时代的以色列一样（信神的那一群），他们均全然认同摩西，而哥林多信徒则完全认同基督，便不可作违反真理的事，如那些倒在旷野的以色列人（不信神的那一群），他们的下场正是现代信徒（哥林多时代）的鉴戒（林前10：11）。


      12.女人讲道为何要蒙头？


      经文：林前 11：5（全段 11：3～6）


      凡女人祷告或是讲道，若不蒙着头，就羞辱自己的头，因为这就如同剃了头发一样。


      为何不蒙头便如剃了头？


      


      在述及教会事奉时，妇女该蒙头行事，否则便如“剃了头般”。“剃了头般”有三个意义：


      (1)剃了头发便如妓女般，有哥林多城市的背景。


      (2)剃了头发如奴隶般（如 A. T. Rober son）。


      (3)剃了头发如男人般（如张永信）。


      “剃 发”、“剪 发”（keiras hai、exuras hai，字根相同）是同义词，表示妇女在带领聚会时（祷告、讲道），若不蒙头或带有服权柄的记号（林 前11：10的记号是指蒙头），如男人般，为一种未表示服从“男人是女人的头”的服饰（林前11：3），那便是羞辱自己了。


      


      13.女人为何要佩戴服权柄的记号？


      经文：林前 11：10


      因此，女人为天使的缘故，应当在头上有服权柄的记号。


      女人为何为天使之故，要在头上佩戴服权柄的记号，此事使得学者困惑异常，见解纷纭，主要有五：


      (1)有说在敬拜中，天使对不蒙头的女性产生性欲（如创6：1～4），故女子当蒙头（首见于教父特土良的著作中）。


      (2)有说天使是“使者”（如启1：20，2～3 章），是从别处教会来访哥林多教会的，聚会中看见教会的妇女无此服权柄的记号，会生误会（如 A.Padge ，为部份早期教父之见）。


      (3)有说天使在崇拜时，不敢见神的脸（如赛 6：2），同样的，妇女在敬拜时也该蒙头，不然天使亦震惊不已（如 A.T.Rober son）。


      (4)有说天使是护守天使，有维持世界秩序之权，同样的，妇女在教会中也应佩戴服权柄之记号，以免教会聚会时产生混乱（如张永信）。


      (5)有说天使（自己的天使）是服役的灵（既然服役便需顺服），故此妇女要与天使看齐，乐意运用自由表示顺服， 佩戴服权柄之记号（此处是指蒙头），作为顺服神的表现。


      


      最后一说是众说中比较合理，及合经文上下意的。


      


      


      14.何谓饮于一位圣灵？


      


      


      经文：林前 12：13


      


      我们不拘是犹太人，是希腊人，是为奴的，是自主的，都从一位圣灵受洗，成了一个身体，饮于一位圣灵。


      


      何谓饮于一位圣灵？


      保罗说明，信徒都从一位圣灵受洗归入基督（加 23：27），成了一个身体（弗 3：6）。饮于一位圣灵,但何谓“饮于一位圣灵”？


      原来“饮于”一字（epotisthemen）意“浸淫”、“浸透”、“浸汲”，喻“充满”，指信徒是被圣灵施洗，是充满圣灵的一群，而“从一位圣灵受洗”与“饮于一位圣灵” 为平行句，连于“成了一个身体”之言。


      


      15.“那完全的”是指什么？


      


      


      经文：林前 13：10（全段 13：9～12）


      


      等那完全的来到，这有限的必归于无有了。


      


      在本段里（林前 13：9～12），保罗将“今”、“将” 作一对比，可以下图表达：


      [image: sNTP3%20.jpg]


      在上文保罗谓，有知识却缺爱，则果效有限（林前 13：2），连先知讲道之能、说方言之能、知识的丰富都必终归无有（林前13：8）。因为人现今所知的有限，尤是对神的知识，正如两个比喻，一是仿佛小孩，一是仿佛对镜子看，所知的皆是片面的、“部份的”（“有限”，为merous 原文的意义）【注 7】、模糊不清的，直到“那时”来到，即“那完全的来到”，便会全知道，如同主全知道我一样。由此可 见，“那完全的”是有关对主完全的知识，就此，“那完全 的”（teleion）便有三个主要的见解：


      (1)有说“那完全的”是指一个境界，指末世之时（如张永信）。


      (2)有说“那完全的”是指时候，即主再来之时，到那时，一切建立教会的恩赐也终归无有（如 G. Fee）。


      (3)有说“那完全的”是指有关神完全的启示，在保罗的时代仍未全然向人揭晓（保罗不知何时揭晓，却知道总有一天，尤其在末世之时）。这启示是全部的、全备的（参各1：25，译eleion 为“全备的”）、无缺的，靠之，人可完全认识主，因此这“完全的”亦可暗指“神启示的正典”，因人可靠神给世人全部的启示而“真知道”祂。


      16.何谓用方言、灵、悟性祷告？


      经文：林前 14：14～15


      


      我若用方言祷告，是我的灵祷告，但我的悟性没有果效。这却怎么样呢？我要用灵祷告，也要用悟性祷告；我要用灵歌唱，也要用悟性歌唱。


      保罗不排斥说方言，他自己亦有这方面的恩赐（林前14：18），在祷告时，用方言祷告，是他的灵在极大激动下，不能控制地说出自己不明白的声音来，但是“他的悟性没有果效”（林前 14：14），这怎样才是对呢（新译本、和合本译“这却是怎样呢”）？随即自问自答，我两样都作：我用灵祷告（即用方言祷告，是自己不明白的语言），我也用悟性祷告（用自己明白的语言）。


      由此，用方言祷告及用灵祷告是同一意义，但因没有人在场作翻译，这样的作法只适合个人敬拜，不适合于集体敬拜。然而用悟性祷告，则私人或集体都不拘，因人人皆可明白祷告的内容（歌唱的原则也是一样）。


      17.妇女在会中真要闭口不言吗？


      经文：林前 14：34（全段 14：26～27）


      妇女在会中要闭口不言，像在圣徒的众教会一样；因为不准她们说话。她们总要顺服，正如律法所说的。


      在上文，保罗不许人在聚会中说方言，除非有翻译方言者在场（林前14：26～27），否则就在会中闭口不言（林前14：28）。连先知有时也要闭口不言（林前14：30），凡事要遵循一些准则去行。


      结束了一连串似乎是对弟兄们的教导后（林前14：26～33），保罗转向妇女们说话，要妇女在会中闭口不言， 这“闭口不言”不可能是指“讲道”，那会与林前11：5矛盾。也不可能是指“喧哗之言”（这是琐碎的问题，难道保罗还要监管此事，若然，其他的事又为何不监管，给予禁令？），故是指“讲方言”。


      此节经文要从一个大结构来看，此段前提是论方言与讲道（林前14：1～25）。因为在哥林多教会的敬拜中，有类似混乱的情况出现，讲方言的混乱（林前14：26～28）及先知讲道的混乱（林前14：29～33）（其他的混乱，参林前11：5、13，11：20～22）。在此又有一个新混乱产生，就是妇女在会中被灵感动，欲说起方言来（约珥预言，在末世时 使女仆人要说预言，参珥2：28～29；徒2：17～18），显然她们不按照讲话的次序，一有感动即起来说话。保罗于此劝阻她们如此行，凡事要顺服，如律法（指整体旧约）的精义。保罗没有说明她们向谁顺服，在上文里，保罗曾说“先知的灵原是顺服先知的”（林前14：32），此所指的顺服， 即要顺服说话的次序，不可随便发言，随口讲方言【注 8】。


      至于有些妇女听不懂先知的讲道，保罗劝告她们回家询问丈夫（此处四个假设：(1)、妇女是已婚的，(2)、丈夫是信主的，(3)、丈夫也来聚会的，(4)、丈夫明白真理），因为在会中求解，会破坏敬拜的气氛（林前14：35）。


      林前14：36似是对上文（林前14：26～35）的一个小结，在此保罗向教会说（两个问题皆期待“否”的回答）， 意译：“你们不要妄自尊大擅自作主，不服从神的命令（林前14：37），以为神的道是从你而出，故不肯听我的劝告； 神的道不是单给你们的，也是给众教会的。”


      18.为死人受洗为何意？


      经文：林前 15：29


      不然，那些为死人受洗的，将来怎样呢？若死人总不复活， 因何为他们受洗呢？


      在辩论及证明复活的真实时，保罗提及有人为死人受洗，此言曾引起莫大的疑惑，解说有四：


      (1)“为死人受洗”是指活人代替死人洗礼，因死者不在，生者欲他能得永生，遂以死者的名义代受洗（此见解有如马喀比二书 12：40，为死人代求，冀望死人可离阴间往天 堂去。此解释多见于早期第二、三世纪的异端团体中）。


      (2)“为死人受洗”一词的“为”字（huper）有“在上面”的意义，谓有些人在死者坟墓之上行洗礼，以正确地表征洗礼如同经历死亡及复活得着新生。


      (3)“为死人受洗”指有信徒死去，但仍未受洗礼，故他们活着的亲友便代他们受洗，以保证将来可以在末世与他们相见（如ICC、张永信、M.T. Brauch）。


      (4)“为死人受洗”的“为”带有“因为”之意，活着的人因欲与死去的信徒相见，便激发他们信主，进而接受洗礼，这样在复活时必定能相遇（启导本有此取向）。


      综观上述，最后一说似较合理，因为huper这字有时亦带有“为此而作”、“有感而作’或“因此而进行”的意义。


      19.保罗何时与野兽战斗？


      经文：林前 15：32 上


      


      我若当日像寻常人，在以弗所同野兽战斗，那于我有什么益处呢？


      


      


      保罗与野兽战斗只是一个喻意用法，不能用字面意义来 解释，原因有四：


      (1)保罗是罗马公民，罗马公民可豁免与野兽搏斗之刑罚，因那是审讯非罗马公民的“酷刑”之一。


      (2)若保罗曾与野兽战斗，一般而言皆无法生还，他怎能仍活着告诉别人这些事？


      (3)据林前16：19 记载，保罗提及反对他的人甚多，显然这些人欲置保罗于死地而后快，大概指徒 19：30～31那次事件。


      (4)不少圣经学家皆指出“同野兽战斗”是当时流行的俚语，


      表示遭遇生命危险的场面【注 9】。


      


      


      20.哪些人是可诅可咒？


      


      


      经文：林前 16：22


      若有人不爱主，这人可诅可咒。主必要来！


      据“可诅可咒”（anathema）是句极严厉的毒誓，用在信徒身上似乎不太合适，但在林前12：3 亦出现此词，那是对反对耶稣、没有圣灵者所说的话，亦因犹太人认为被挂在木头上的人为可咒诅的（参申21：23），故此，本节乃是指那些不信的人。


      保罗意说，若有人对主毫无亲近之“爱”（phileo），他便与救恩绝缘，这人是被咒诅的，接着便有“主必要来”一语，那是主带审判回来的时候。


      书目注明


      【注 1】M. T. Brauch， Hard Sayings of Paul， IVP， 1989，p.94.


      【注 2】J. F. MacArthur， "I Corinthians，" MacArthur NT Commentary， Moody， 1984， p.92.


      【注 3】R. Earle， "I & II Timothy，" Expositor's Bible Commentary，XI Zondervan， 1978 p.356.


      【注 4】M.T.Brauch， p.117.


      【注 5】G. Fee， "I Corinthians，" New International Commentary， Eerdmnas， 1987， p.321.


      【注 6】M.T.Brauch， p.127


      【注 7】F. Rienecker & C Rogers， Linguistic Key to the GNT， Zondervan， 1980.p.432.


      【注 8】M.T.Brauch， pp.169～171.


      【注 9】G. Fee， p.771.
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      第3章 歌林多后书


      1 一次得救，永远得救？（林后 1：8～10）


      2 什么是新约的执事？（林后 3：6）


      3 摩西下西乃山为何将帕子蒙在脸上？（林后 3：7～13）


      4 帕子代表什么？（林后 3：14）


      5 必死的如何被生命吞灭？（林后 5：4）


      6 不要同负一轭是指什么？（林后 6：14）


      7 什么是“自荐的人”？（林后 10：7～12）


      8 保罗夸口什么？（林后 10：13～18）


      9 保罗三层天的经历。（林后 12:1～４）


      10 保罗身上的那根刺是指什么？（林后 12：5～10）


      


      


      


      


      


      1. 一次得救，永远得救？


      经文：林后 1：10（全段林后 1：8～10）


      他曾救我们脱离那极大的死亡，现在仍要救我们，并且我们指望他将来还要救我们。


      保罗表示他曾在亚西亚时遭遇苦难，被压太重，连活命也绝望了（林后1：8），可见当时确实异常危险。保罗断定必死无疑，却全心全意倚靠神的拯救（林后1：9），后来神果然拯救了他，使他深信神是“古”、“今”、“将”拯救我们的神（林后1：10）。


      此处保罗未提那是何种苦难，但肯定是与肉体有关（如致命的疾病或无法逃脱的危险），与灵魂不相关。保罗经此事件获神帮助脱离危险后，愈加深信他的生命在神的手中， 无论是“昨日”、“今日”或“明日”，他不疑神的保守， 致有此宣称（林后 1：10），故此，本节不能成为支持“一次得救，永远得救”的理论。


      


      2. 什么是新约的执事？


      经文：林后 3：6


      他叫我们能承当这新约的执事，不是凭着字句，乃是凭着精意；因为那字句是叫人死，精意是叫人活。


      保罗指出他承担一份使命，称为“新约的执事”，是基于神与人所立的新约，不是旧约的律法条文（即“字句”），而是凭着“圣灵”（pneuma，中译“精意”）的能力而为之。因为“字句”（代表律法，或律法主义，即罗7：6所说“仪文的旧样”），叫人死（律法叫人死是保罗一贯的教导，参罗8：2），意指律法审判违反者死刑，而圣灵则使人重生。


      3. 摩西下西乃山为何将帕子蒙在脸上？


      经文：林后 3：13（全段 3：7～13）


      不像摩西将帕子蒙在脸上，叫以色列人不能定睛看到那将废者的结局。


      保罗谓律法这属死的职事虽有荣光，当日摩西从西乃山捧着律法下来时，脸上映着极耀眼的荣光，选民不能正视， 可是这反映的荣光是渐退的，终会消失（林后3：7，参出34：29～35）。相形之下，神给人生命的属灵职事，是更有荣光的（林后3：8），且是更大的荣光（林后3：9）。这“从前的荣光”（律法）和这“极大的荣光”（福音）一相比，便黯然失色了（林后3：10）


      倘若那“废掉的”（katargoumenon，与林后3：7的“渐退”是同字，指律法）有荣光，这长存的（指福音）便更有荣光了（林后3：11）。所以获得福音的人便能大胆地说，我们现今不像摩西当时接受律法时将帕子蒙在脸上，叫以色列人不能看见他脸上反映荣光（称“将废者”）的“结局”（telos，指这荣光逐渐消失）。


      出34：35记载，摩西从西乃山下来，脸上反映着荣光， 他用帕子遮脸，才和以色列人说话。保罗据此便说摩西如此行，是不想以色列人看见那荣光逐渐消失，因那荣光（虽不及福音真光）仍是旧约律法的真光。


      4. 帕子代表什么？


      经文：林后 3：14


      但他们的心地刚硬，直到今日诵读旧约的时候，这帕子还没有揭去。这帕子在基督里已经废去了。


      


      出记33：34～35记载摩西进入会幕时，揭去脸上的帕子，因他不惧在会幕里与神见面。可是直至保罗的时代，以色列人仍紧守律法，硬着心拒绝福音，故诵读旧约时，帕子仍覆在他们心上，象征仍蒙蔽着心窍（林后3：15），还没有揭去（林后3：14）。因为他们不知道旧约已被新约取代， 律法已被福音替代。那块“帕子”（代表律法）已在基督里被废去了，今日新约时代的信徒，可以无惧地像摩西一样揭去帕子，毫无阻隔地坦然到神的面前。


      5.必死的如何被生命吞灭？


      经文：林后 5：4


      我们在这帐棚里叹息劳苦，并非愿意脱下这个，乃是愿意穿上那个，好叫这必死的被生命吞灭了。


      “必死的被生命吞灭了”似是一句混淆不清之言。原来“必死的”是指肉体的生命，而如今在基督里已有复活的生命在里头，这必死的变成不死的，必朽坏的变成永存的（林前15：53）。正如保罗说“死被得胜吞灭了”（林前15：54），这得胜是指耶稣复活得胜的生命，故有这句“必死的被生命吞灭了”。


      


      6. 不要同负一轭是指什么？


      经文：林后 6：14（全段 6：14～18）


      你们和不信的原不相配，不要同负一轭。义和不义有什么相交呢？光明和黑暗有什么相通呢？


      本段（林后6：14～18）是论信徒要从世俗中分别出来， 不可与他们同负一轭，不少信徒以此为基督徒的婚姻观经文，谓信与不信不能在婚姻上结合，究竟是否为经文原意？


      查“不可同负一轭”一语出自旧约申 22：10，七十士译本却将此语用在利19：19，说不可将牲畜（原文“牛群”）与别畜“配合”。若以利19：19与申22：10二段经文佐证， 共有十类不可共存、并列的禁令，如种子、衣料、牲畜、兽皮等，故此“不相配”、“不同负轭”是旧约一贯的原则（如现代人说“油与水不相合”）。保罗藉此背景喻信徒与不信者不能合作，随即用五个“有什么”的问题作喻： (1)义 和不义， (2)光明和黑暗， (3)基督和彼列， (4)信和不信， (5)神殿和偶像（林后6：14～16上），表示信徒和不信的不能同负一轭；并非作生意时不能与不信主的同伙，而是指生活样式不能相同。信徒不能参与他们的生活样式，反而要从他们中间出来，与他们有别（林后6：17），因信徒是神的子民、 儿女（林后6：16 下、18），而他们不是。


      因此本节（林后6：14）不是专论基督徒的婚姻观，但也包括基督徒的婚姻观。信与不信不能同负一轭，而婚姻正是同负一轭的象征。


      


      7. 什么是“自荐的人”？


      经文：林后 10：12（全段 10：7～12）


      因为我们不敢将自己和那自荐的人同列相比。他们用自己度量自己，用自己比较自己，乃是不通达的。


      保罗在哥林多教会事奉时，常遭假使徒不礼貌及恶意的谩骂、毁谤、批评，说他的信又沉重又厉害，人长得气貌不扬，言语粗俗（林后10：10），保罗称这些人为“自荐的人”（自己夸奖自己，即自我推销自命不凡，自我吹嘘），使他逼不得已要为自己的权柄辩护，所以他说不欲与这些人相提并论（同列相比），他们这样作是以自己的尺度量自己，自己比较自己，抬高自己的，保罗谓此方法是“不通达的”（ou suniasin，意“无知识”）。


      8. 保罗夸口什么？


      经文：林后 10：13（全段 10：13～18）


      


      我们不愿意分外夸口，只要照神所量给我们的界限构到你们那里。


      承接上文，保罗继续为自己辩护，说他不欲“分外”（ametra，意“过分”、“没有分寸”）夸口，他所欲夸口的乃是神量给他的界限，构到哥林多那里。在保罗意说，他只夸口神给他一个工作的范围（metron，意界限），使他传福音一直传到哥林多（本节的“构到”，原文emerisen，意“分给”，和合本译“构到”， 是中国北方俗语）。


      保罗以当时田径比赛中，每个选手皆有划定的跑道界线为例指出，他个人作为使徒的权柄，是神划给他的，完全是神带领他到哥林多传道，而非自己的选择，意指其与假使徒是不同的。


      9. 保罗三层天的经历。


      经文：林后 12：1～4


      我自夸固然无益，但我是不得已的。如今我要说到主的显现和启示。我认得一个在基督里的人，他前十四年被提到第三层天上去（或在身内，我不知道；或在身外，我也不知道； 只有神知道）。我认得这人（或在身内，或在身外，我都不知道，只有神知道）。他被提到乐园里，听见隐秘的言语， 是人不可说的。


      


      为了对付搅扰哥林多教会的假使徒们，保罗迫不得已多次“自夸”(如林后10：8、13、17，11：1、16、21～33 )，如今又将自己的特殊经历向教会透露，但他宣称是迫不得已之举，是无益之事（林后12：1上），这是有关他从主里所获得的显现和启示。


      随即他以“第三者”的方式向读者剖白（林后12：2 上），据R.Bultmann 说，这是拉比们喜用介绍自己之法【注 l】。保罗说出十四年前一特殊经历，这事藏在心中已有十四年之久，现今迫不得已才向人宣布。依若本书着成时间56年推算，十四年前约在41～42年间，此时保罗已离开大马色（林后11：32），回到大数去。故这异象与启示是发生于保罗还未被巴拿巴邀约前往安提阿事奉神的那段日子。


      那次的经历，保罗显然是在一个特别的境界里，是在身 内或身外、灵里或灵外，他也不清楚（林后12：2下～3）那时他被提到“三层天”，即“乐园”，在那里他听见了人不能说的隐秘的言语（林后12：2、4）。


      “三层天”一词曾引起甚多的解释，有说是： (1)犹太人对天的观念是七层天，三层天是较低层。(2) 三层天是神宝座之处，如第一层是空气层，第二层是太空层，第三层是神“驾行”之处，是属神灵界那层（诗68：33；申 10：14）。(3)“三”是代表完整数，表示最高、最完全的地方，那是神的所在（如加尔文）。在神的居所里，保罗听到了“隐秘的言语，是人不可说的”，此句有三种解释：


      (1)除保罗外，别人不可能知道，所谓“天机不可泄漏”（参赛 8：16；但 12：4，如 P.E. Hughes）。(2)保罗所听到的语言，甚难用人间言语覆述。(3)“不可说的”（ouk exon）是指“不合法”之意，乃是说保罗所听闻的是不可告诉人之秘密，虽然他可用人的语言诉说，但他认为这是个“禁谕”， 不可随便告诉别人。


      总言之，林后 12：1～4 记载的是保罗的一个很奇特的经历，使他对神的真理得到特殊的领悟能力，或对神的真理有特别的启示。故此在其书信里，历世历代的信徒获得额外丰富的属灵知识，对神的作为有更深一层的领受。这个经历， 坚固了保罗蒙召的信心，增加其拥有使徒权柄的认知。虽然他是惟一的获得额外启示的人，但是历世的信徒因此也获益匪浅。


      


      10.保罗身上的那根刺是指什么？


      经文：林后 12：7（全段 12：5～10）


      又恐怕我因所得的启示甚大，就过于自高，所以有一根刺加在我肉体上，就是撒但的差役要攻击我，免得我过于自高。


      关于保罗身上那根刺是指什么，历代信徒真是“乐此不疲”地“高谈阔论”着，主要有五种解释：


      (1) 身体上的疾病----因为刺在肉体上，故一般学者视这是指保罗身体上的顽疾，如癫痫症、口齿不清、脸上疤痕、眼疾，经常复发的疟疾 w. Ramsay；林后12：7，（参加4：15，6：11；徒23：5），此说早见于初期教父如特土良， 耶柔米附和，复得现代学人的支持，如A.Plumme町、F.F.B町uce，“现代中译本”、“启导本”皆有此取向。


      (2)不断的逼迫----有人认为保罗在各处皆受犹太人或假使徒的毁谤、批评或逼迫，使他困苦异常，导致福音工作不能广大推展，故他恳求主将此事挪开，然而主的回却答说恩典够他用（此说似是奥古斯丁首创，复有多人附和，如屈梭多模、Theodoret、马丁路德等，近代学人如 R V G Tasker ）。


      (3)精神的困扰----此说谓保罗常为教会里外之事极感烦扰， 心灵忧忡，内心不安，尤其是对自己同胞在顽梗光景中的苦闷（罗 9：1～3，此为中古时代众多学者之见）。


      (4)罪性的作祟----此谓保罗虽忠心事主，仍有情欲的困扰，因他是人，需异性的慰藉，他求主将此欲念除去（这是天主教人士的立场）。


      (5)特殊的启示----保罗确实有一些别人没有的属灵经历，当他面对那些假使徒的质疑时，他迫不得已，只好将此经历搬出来，以图抵挡假使徒的攻击，并作为是真使徒的明证。所以他说“因为我必说实话；只是我禁止不说，恐怕有人把我看高了，因我所得的启示甚大”（林后12：6～7上）。“为这事”一言，显然是与“所得的启示甚大”有关，保罗视此为一种容易高抬自己、压低别人（尤是假使 徒）的试探，这种不够谦和的心理会成为福音的绊脚石， 保罗也视之为“一根刺”、“撒但的差役”，使得他失去自谦而成自大狂（林后12：7下），那便与假使徒毫无异样了。


      五个意见中，以最后一个最为合理，因为疾病不会成为保罗再三求主挪开的原因（参提前 5：23；腓 2：25），也不会说是“撒但的差役”、“撒但的攻击”，若然，信徒怎可辅导他人？况且，疾病永不是保罗事奉主的拦阻。此外，每一位事奉神的人也经历反对、逼迫，主在登山宝训里早有明 告“为义受迫的是有福的”，保罗绝不会因此求神免去逼迫，或免去精神的负荷；至于罪性情欲作祟一说，与“免得过于自高”毫无关系。


      保罗再三求主将刺挪去，但主只答恩典够他用，并说祂的能力在软弱的人身上（人的软弱可译作软弱的人）显得完全。前者重点在软弱方面，易产生误解，使人将注意力放在疾病方面；后者的重点在人方面，因为神的能力是配给人的，不是配给软弱的，否则就变成医病的恩典了（那就是保罗求医病的恩典了），便显出完全（指能力，非指人的身体）。故此保罗便能说，什么时候软弱（不是指生病，不是指能力不够），什么时候便显出神的能力使人刚强（林后12：9～10）。


      加尔文说得 好，祷告有两种答覆，一是目的，一是方法，保罗求将刺挪去（目的），但是主给他应付的恩典（方法），两者虽不同，却都成就了主的心意【注 2】。


      


      书目注明


      【注 1】R. Bultmann， The Second Lette to the Cointhians， Minneapolis， 1985， p.220.


      【注 2】引自陆彼得着，研论哥林多后书，美国基督中心，1990， p.192.
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      第4章 加拉太书


      1 什么是“别的福音”？（加 1：6～9）


      2 保罗信主后即往阿拉伯住上三年？（加 1：18）


      3 十四年应从何时计起？（加 2：1）


      4 彼得做了何事受保罗谴责？（加 2：14）


      5 这 430 年从何时算起？（加 3：15～18）


      6 为何受割礼便与基督无益？（加 5：2）


      7 何谓“人若无有，还自以为有”？（加 6：3）


      8 为何这些人怕为基督的十架受逼迫？（加 6：12～13）


      9 什么是“就我而论，就世界而论”？（加 6：14）


      10 为何身上有耶稣的印记就不受搅扰？（加 6：17）


      


      


      1. 什么是“别的福音”？


      经文：加 1：6（全段 1：6～9)


      我希奇你们这么快离开那藉着基督之恩召你们的，去从别的福音。


      保罗着成加拉太书原因之一，乃是因为加拉太教会深受“别的福音”影响，使他们把“基督的福音”更改了（加 1：7），故此保罗“气愤愤地”为捍卫“基督的福音”而作争辩。


      保罗在犹太人当中，或在外邦人世界里，一直传讲一种福音，那是因信称义的福音，是说人在神面前获得“称义”（意“正确”、“对”、“正常”）的地位，是因信之故，与行为绝无关系。当时有一群犹太信徒，他们虽然不反对因信称义之道，却仍坚持要守律法才能使人得救的道理，这些人称为“律法主义信徒”，在加2：4里，保罗称他们为“假弟兄”，是没有获得“在基督耶稣里的自由”的人，他们的教导可归纳为“信心加行为”才是福音，才能叫人得救。这样的教导不能称为福音，应是祸音，凡不能叫人得救的信息应统称“伪福音”。


      就此，保罗称呼那是“别的福音”。“别的”原文heteros，是指不同品质的“别”（圣经中另有一字allos，亦意“别”，那是指同品质的“别”），此字特别强调那些“假师傅”所传的福音与保罗的大有差别，把原来纯正的福音“更改”了（加 1：7）。“更改”（metasptreph）意“反方向的改变”，即俗说“180度改变”（徒2：20，说日“变” 黑，月“变”血的“变”即这字），在加1：8，保罗再用“不同”一字指出假师傅的福音与原先加拉太信徒所接受的不同。“不同”（par ho）原文意“之外”（NASB 译“相反”），指“更在福音之外”，表示是福音没有包括的。这件事使得保罗气愤异常，二次宣称谁传此福音（包括天使在内）都是被咒诅的（加1：8、9），可见事态的严重。


      2. 保罗信主后即往阿拉伯住上三年？


      经文：加 1：18（全段 1：17～18）


      过了三年，才上耶路撒冷去见矶法，和他同住了十五天”。


      传统之见说保罗信主后随即往阿拉伯去“静修”，三年后才回来安提阿或耶路撒冷，这是将加1：17的末句与1：18的首句连接起来所造成的误解。


      据加1：16～17的提示，保罗信主后直接从神那里获得启示往外邦人传福音，他没与任何人商讨这启示，亦没往耶路撒冷去见教会的使徒要求他们的认可与接纳，惟独往阿拉伯去之后转回大马色。保罗没有交代他往阿拉伯哪儿，目的何在，逗留多久等问题，但林后11：32～33所记，那时正是拿巴提阿朝代（Nabetean）亚哩达王（A.D.37～40）辖管大马色以外一带的地区（不必想到西乃半岛那么遥远），这事可置在徒9：22～23之中。换言之，保罗在往大马色路上信主后，旋即在大马色各会堂里为主作工，证明主是基督（徒9：22），然后便往阿拉伯去（加1：17上），“过了好些日子”（徒9：23上），“后又回到大马色”（加1：17下），“过了三年”（加1：18上），“犹太人商议要杀保罗”（徒9：23下），保罗得门徒助脱险（徒 9：24～25），便往耶路撒冷去（徒9：26；加1：18下）。全段过程没说保罗曾在阿拉伯住上三年，这是俗传错解之误。


      3. 十四年应从何时计起？


      经文：加 2：1（全段 2：1～10）


      


      过了十四年，我同巴拿巴又上耶路撒冷去，并带着提多同去。


      保罗在本段（加2：1～10）接续上文的辩证，他欲指出自己作为福音使者的权柄，非来自耶路撒冷教会的使徒，故此列出自他信主后，曾有几次到访耶路撒冷。首次在信主三年后（加1：18上），那次的造访只有十五天之短（加1：18下），另一次是信主十四年后的事了。加2：1的“过了”（epeitadia）是从信主后算起，不是从加1：24后计算【注 1】。


      新约学者对这十四年后的再访耶路撒冷，是指使徒行传内的哪件事迹，意见有二：


      (1)此次访问耶路撒冷是与徒15章记载那次耶路撒冷大会相同，原因是神学内容及辩论性质等均环绕割礼不能叫人得救这问题，因此加2：1～10 的事件是徒15章大会前的“领袖小组秘谈会议”（如 E. F. Harrison、E. Hiebert、E. D. Bur- ton、J. G. Machen、A. T. Roberson、 R.B. Rackham、 H. Rid- derbos、 J.B.Lightfoot、H.Alford、C. Vaughan、J.F.Mac Arthur、W. W. Wiersbe）。


      (2)本次访问是与徒11：28～30的“赈灾事件”有关，原因是保罗在加拉太书中数算信主后曾到访耶路撒冷多少次，他不会漏掉这次。再且这次是“奉启示上去”的（加2：2，指徒11章之亚迦布的启示），而使徒行传15章的则不是。（赞成此说的学者有 F.F.Bruce、W.Ramsay、G.E.Ladd、 S.D. Toussaint、H. A. Kent、D. K. Campbell、H. W. Hoehner、R.N.Longenecker 等）。H.A.Kent 说：“保罗在安提阿及在第一次旅行布道的事奉，重点在外邦人不用守律法便可得救，因此引起耶路撒冷教会极端保守派领袖的不安，正如彼得与哥尼流的事件也引起“母会”的不安（参徒11：1～18）。故此保罗趁着“赈灾行动”之时机，带着提多前往，为要作个“活见证”【注 2】。


      “提多个案”是个“救恩神学”的举例，保罗与他在耶路撒冷教会时公开性（“陈说”）与私下性（“背地里”）力证在基督耶稣里的自由（加2：2～4），教会的领袖完全赞许，更与他行“相交之礼”（加2：9）。此礼是新约时代签妥商业合同后所行之礼，表示互相接纳【注 3】，传说约 瑟夫也受罗马给他行“右手之礼”，委任他替罗马服务（参Josephus，《Jewish War》， 3：344）。


      教会认可保罗的权柄，亦接受其“因信称义”的信息，并欢悦他赈灾的热心，这本是保罗的负担（加 2：10），若此言发生在徒15章的事件里，便有点突兀了，可是若与徒11：28～30的事件有关，那便是一个甚大的嘉许。


      


      4. 彼得做了何事受保罗谴责？


      经文：加 2：14


      但我一看见他们行的不正，与福音的真理不合，就在众人面前对矶法说：你既是犹太人，若随外邦人行事，不随犹太人行事，怎么还勉强外邦人随犹太人呢？


      本段事件（加 2：14～20）发生在何时，使徒行传没有明说，学者们作二个推测：


      (1)发生在徒15章事件之后（这多是将加2：1～10 等于徒15章事件者的意见），但此说与彼得既明知徒15章的议决却旋即“反悔”似不太相符。


      (2)发生在徒15章事件之前，因徒15章的议决重大，彼得绝不会再犯割礼派人士人前诬告他的事（参徒11：1～18）， 也不会“明知故犯”徒15章大会的议决（这多是赞成加2：1～10 即徒11：28～30者的意见）。


      既然保罗在加1～2章中试图列出一些按年代发生的事件（参加1：18，2：1），而加2：14的“后来”必定表示发生在加2：1～10之后，那必定发生在徒12～14章之时。此时 彼得、巴拿巴、保罗三人均在安提阿，而使徒行传从未提及彼得曾到访安提阿，只是提及保罗与巴拿巴常在安提阿一起事奉，是在第一次旅行布道前（徒13：1），及在第一次旅行布道后（徒14：26～28）。故此，彼得造访安提阿必发生在徒13章前，或14章后、15章前，尤以后者（徒14～15章之中间时段）可能性居多【注 4】。


      一次彼得在安提阿时，与外邦信徒相处甚欢（加2：12“一同吃饭”表示在外邦信徒家中【注 5】），恰巧耶路撒冷教会的割礼派人士亦在此时到访安提阿，彼得一见，便慌张地与外邦人“隔开了”（aphorizen，意“分开”，加1：15同字译“分别出来”，2：12)），因他害怕割礼派人士认为他转去“新派”，甚多安提阿教会之犹太信徒随同彼得的行为，连巴拿巴也在内（加2：13）。保罗视为“装假”（hupokrisei，意“虚伪”，英文字 hypocrite，“虚伪”由此而出），意行动与信仰不符，及与福音真理不合（福音真理是犹太、外邦没有分别，大家都是因信称义同是一家人）， 便当面指责他（加2：14）。


      5. 这430年从何时算起？


      经文：加 3：17（全段 3：15～18）


      我是这么说，神预先所立的约，不能被那四百三十年以后的律法废掉，叫应许归于虚空。


      在指出律法不能废除应许时（加3：15～18），保罗提及应许是在律法颁布前430年给予的。究竟这430年如何计算，学者意见有三：


      


      (1)从亚伯拉罕入迦南算起至住满埃及地止，共约430多年， 主要根据七十士译本的计算法（查此译本在出12：40后附加一句，谓包括列祖住在迦南之时），不少学者也附和（如 M. Anstey、C. Vaughan、 NSRB），可是此计算法与出 12：40不和谐，因出12：40清楚述及，以色人住在埃及共 430年，并没有将亚伯拉罕逗留在迦南地的时间计算在内。


      (2)保罗故意将时间缩短，为了强调律法之颁布在应许之后。本来的时间是从亚伯拉罕到住满埃及地共645年（215年是从亚伯拉罕至雅各全家下埃及，430年是住埃及的时日， 支持者如R. C.H.Lenski），但保罗明说是430年，此法的解释太牵强。


      (3)从雅各下埃及，在路上神向他坚定亚伯拉罕之约那时计起（参创46：1～6；出12：40），那时是1875 B.c.。由1875B.c.至律法颁布是430年，即在1445 B.c.（此算法将创15：13及徒7：6的400年作约数办，支持者如 W.Hendriksen、 J. R. Riggs、H. A.Kent、H. W.Hoehner、D. K. Campbell、J. F. MacArthur）。


      


      6. 为何受割礼便与基督无益？


      经文：加 5：2


      我保罗告诉你们，若受割礼，基督就与你们无益了。


      在加拉太书里，保罗一直强调“因信称义”的道理，人的得救不是因有割礼，或因遵守律法（加 2：21），而是因信基督为人代死的功劳。故此，他在加5：2直截了当地宣告，“我保罗告诉你们”（加5：2 上），这是一个权威性的宣称，是以自己作为神的仆人而作的宣示，不是朋友对朋友的劝言，正如林后10：1的用途。


      接着他指出，“若受割礼，基督就与你们无益”（加5：2上）。查“若”字（ean）与“受割礼”（peritemest，假设式语态字 subjunctivse）在一起，这组合在文法上构成“第三类别条件句子”（third condition），表示还未发生的事。此处保罗不是对犹太人说话，而是针对外邦信徒，倘若他们认为割礼能建立、增加或促成他们与神的正确关系，这样基督在十架上为世人代死的功效便全然无作用了，因为人的得救全是主基督的工作，人一点也不用参与（如守律法、受割礼），这全是神的恩典，藉着人的信，便赐予世人。


      7. 何谓“人若无有，还自以为有”？


      经文：加 6：3（全段 6：2～3）


      人若无有，自己还以为有，就是自欺了。


      保罗劝告加拉太信徒要互相担代各人的重担，这是爱心大行动，如此便完全了律法（加6：2）。但在互相担代的过程中，难免有欺骗的成份在其中，保罗说这种人自以为什么都有，但他本来是没有的，这样就是自欺欺人了。保罗虽未说没有什么，但按上文所论，是没有担代。你本来是没有的，但你说有，那是自欺没有担代别人重担。和合本译的“若”字与“无有”连在一起，但按原文应是与“自欺”连合，表示“他若以为有”、“自以为有”喻“自以为了不起”，或“自以为作了”，指担代了。全句意说：那个人自己若以为“是有”的人（einai ti），但他原是“没有”（meden on）的，这样他便是自欺了。


      


      8. 为何这些人怕为基督的十架受逼迫？


      经文：加 6：12～13


      凡希图外貌体面的人都勉强你们受割礼，无非是怕自己为基督的十字架受逼迫。


      在结束全书前，保罗仍念念不忘给予加拉太教会有关防 备假师傅的劝告，其中说他们是希图“外貌体面”（euphrosopesai，由“美好”与“脸面”二字组成，意“美貌”，喻名誉）的人，他们的工作只是为了个人的名声，而非为领人到主基督面前，因此他们便强迫教会受割礼（“割礼”代表外面的宗教礼仪等各项活动，加6：12上）。但他们正是怕为十架受苦的人（加6：12下），他们是懦夫，怕传十架福音便受到其他犹太人逼迫，所以传割礼便进入 “安全地带”。


      9.什么是“就我而论，就世界而论”？


      经文：加 6：14（全段 6：13～15）


      但我断不以别的夸口，只夸我们主耶稣基督的十字架；因这十字架，就我而论，世界已经钉在十字架上；就世界而论， 我已经钉在十字架上。


      保罗谓割礼派的人大力吹嘘守律法的重要，然而他们自己能说不能行（加6：13上），又以赢取人加入割礼派为荣（加6：13下）。此全非保罗事奉的心态，他一生只以十架夸口，没有其他的宗旨（加6：14上），旋即他给予二个原因：


      (1)“就我而论”（从我的人生观而论），指有关我对人生的看法，世界已经钉在十架上（加 6：14 中），世界已经死了。对保罗来说，世界完全没有吸引力，保罗一生只有向主尽心尽意。


      (2)“就世界而论”（从世界的观点而论保罗），保罗已钉在十架上（加6：14下），保罗已死了，世界哪能向已死的人发出诱惑的声音？世界对保罗已无能为力了。


      10.为何身上有耶稣的印记就不受搅扰？


      经文：加 6：17


      从今以后，人都不要搅扰我，因为我身上带着耶稣的印记。


      “印记”（sigmata）是古代的戳印记号，古人烙印记在奴仆、罪犯、兵士、战俘等人身上，以示拥有权（非像有人说为义受逼迫的记号）【注 6】。保罗说他身上有基督的印记，表示他是属基督的，这不是说他身上有为主而来的疤痕，（如JBL、ICC、H. Ridderbos），不然，没有疤痕的就没有印记了。这是信仰的记号，是得救的宣言，是蒙恩的确据。就此保罗愿无人搅扰他，这里的搅扰，是指加拉太教会 仍有割礼派人士到处“招摇撞骗”，使他忧忡不已，若没有“搅扰”，表示这些割礼派人士已绝了迹，不再“侵蚀”教会，这样保罗便不再终日受烦扰了。


      


      书目注明


      【注 1】冯荫坤，真理与自由，证道，1982，p.134；F. F. Bruce NT History， Oliphants， 1971， p.254


      【注 2】H. A. Kent， The Freedom of God s Son， Baker， 1976， p.55。


      【注 3】W. Grundmann， de ios， TDNT， 2：38。


      【注 4】F. F. Bruce， Acts ， New International commentary，Eerdmans， 1969， p.304.


      【注 5】c. Vaughan， Galatians， Study Guide commentary， ZonderVan， 1977， p.48.


      【注 6】启导本，p.1687。
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      第5章 以弗所书


      1 保罗是否赞成人上天堂是预定的？（弗 1：5、9、11）


      2 信心是神的恩赐吗？（弗 2：8）


      3 “一洗”是否指水礼？（弗 4：5）


      4 耶稣基督又如何升上降下？（弗 4：8～10）


      5 什么是被圣灵充满？（弗 5：18）


      1. 保罗是否赞成人上天堂是预定的？


      经文：弗 1：5、9、11（全段 1：4～12）


      又因爱我们，就按着自己的意旨所喜悦的，预定我们藉着耶稣基督得儿子的名份。……都是照他自己所预定的美意，叫我们知道他旨意的奥秘，……我们也在他里面得（得：或译成）了基业；这原是那位随己意行、作万事的，照着他旨意所预定的。


      保罗指出，神从创世以前在基督里拣选了信徒，成为圣洁、无瑕疵（喻得救）（弗1：4）。保罗虽没有说明神如何拣选，或按照什么条件拣选，但是我们可根据别处经文（如弗2：8，3：12；罗3：24～25；帖后2：18），便可知神是预知人对福音的信心，而先作“事发前”的拣选。保罗续说，神基于爱之故，便按其“美旨”（eudokian，由“优美”与“思想”二字组成，中译“旨意”），藉着耶稣基督预定信徒（“我们”）得儿子的名份（弗1：5）。


      “预定”（proorisas，由“预先”与“界限”二字组成，意“预先划定界限”、“预先界定”）指出神的拯救计划，不是临时之计，而是多时的筹划，这是个使人得救的计划，故此预定是指拯救世人的蓝图，不是预定谁可上天堂， 谁不能。此外，保罗补充，这计划是照着神“预定”（proetheto，由“预先”与“意愿”二字组合，意“定意”；参罗1：13，同字译“定意”，同字在徒11：23 译“立定”，27：13作“得意”）的美意（即弗1：5的“旨意”同字）而设定（弗1：9），这一切全是凭己意行万事的神所“预定”的（弗1：11 中的预定，prooristhentes，与弗1：5同字）。


      本段所用的二个“预定”，均强调计划，如建筑师绘制的蓝图，全是源自其“意愿”、“美旨”、“旨意”而成， 而这“蓝图”（喻救恩）便交由耶稣基督执行之，至于谁得救，谁不得救，便由人自己作决定了。


      


      


      2. 信心是神的恩赐吗？


      经文：弗 2：8


      你们得救是本乎恩，也因着信；这并不是出于自己，乃是神所赐的。


      传统意见认为“信心”也是神的恩赐（礼物），经文根据来自以弗所书2：8；但以弗所书2：8是否指出“信心”是神的恩赐，这还需要商榷。


      保罗谓“你们得救是本乎恩，也因着信，这并不是出于自己，乃是神所赐的”。表面看来，信心确是神给人的礼物，可是全节中的“这”字（touts）不一定是指信心，因这字是中性字，而“信心”或“恩典”皆阴性，反可指“得救这回事”（与A.T.Robertson 同感），意说救恩这伟举全是神的恩典，固然也基于人的信。但是所说的“并不是出于自己”不能指信心，应指救恩。因为信心是出于自己的意志， 若说是神的礼物，那些不得救的人便大声抱怨说他不能得救不是自己的问题，而是神没有给他信心这份礼物。


      3. “一洗”是否指水礼？


      经文：弗 4：5（全段 4：4～6）


      一主，一信，一洗。


      在述及信徒的合一观念时（弗 4：3），保罗列出七大支 柱，据此信徒可以建立一个合一的团契：


      一体----指全体教会，无形的教会，主内的团契。


      一灵----指圣灵，信徒全蒙圣灵所感而归到主的名下（参弗2：18）。


      一望----指末世救恩完成的阶段时。


      一主----众信徒共同的主人。


      一信----唯一得救之法。


      一洗----水的洗礼或灵洗。


      一神----称为父神，祂超（epi）贯（dia）住（en）在信徒之中。


      在这七大促进合一的柱石中，六项所指学者们均异口赞同，唯独“一洗”却有争议，有说是指水洗（如c.Vanghan、 J.F.MacAthur、J.F.Walroord、H.W.Haehner、启导本），亦有说是指灵洗（如 H. A. Kent、c.c.Ryrie、W.W. Wiersbe），这二种意见均有神学观点作支持，究竟何解为佳？


      在保罗众多书信中，“水洗”与“灵洗”均有强调（如罗6：3～4；林前 12：13），只是此处是论促使合一的神学基础，相信他不会用水洗作为的支柱，因为独有灵洗才能将人归到主的名下，成为主的身体（“一体”）。此外，这字（一洗）原文是baptisma，非baptismos，凡字尾-mos的字是指“动作”，而字尾-ma则强调那事本身的意义。再且，历世历代没有洗礼的人也极维护教会合一的理念，也有合一的生活表现，因此“灵洗”似较合原意。


      4. 耶稣基督又如何升上降下？


      经文：弗 4：8～10


      所以经上说：他升上高天的时候，掳掠了仇敌，将各样的恩赐赏给人。既说升上，岂不是先降在地下吗？那降下的，就是远升诸天之上要充满万有的。


      


      在上文，保罗指出教会是基督的身体，基督是教会的元首（弗 1：22～23），这教会由外邦及犹太信徒组合而成（弗2：14～16），称为“神的家”、“主的圣殿”、“圣灵的居所”（弗2：19、21～22）。这教会是一个合一的身体（弗4：3），建立在三一神（一圣灵、一主、一神）的合一里。 然而这个合一（unity）的身体却有甚多不同（diversity）的功能，靠着这些相异却合一的功能职事，各尽其职，建立基督的身体（弗4：12）。


      在论及耶稣基督将作使徒、先知、传福音的、牧师和教师的恩赐分与教会时（弗4：11），保罗引用诗68：18作为他的依据。这篇诗是一首胜利诗篇，作者大卫为纪念当年神助他取得耶布斯城（耶路撒冷城）而写成，感颂神恩浩瀚（参撒下6：17；代上 14：25）。按古例，国君出师告捷得胜回来，骑着白马进入圣城，随后是战俘与掳获品，国王接受百姓列队欢迎并献礼后（多是鲜花），便将各项胜利品分 赠民众及群臣。


      保罗视耶稣基督的十架与复活是战胜魔鬼及死亡的代号，故此他便引用旧约史例为喻，指出耶稣将救赎伟工完成，今藉着圣灵的职事，将“成全圣徒，建立基督的身体， 在真道上同归于一，长大成人，当有基督长成的身量”（参弗4：12～13）的恩赐分予信徒。


      论到这位耶稣基督，祂是上升下地的主。“升上”（弗4：9上）是指祂救赎工作完毕后，现今在天上的职事；“降在地下”（弗4：9下）此意却引出四个不同意见：


      (1)指主在十架后、复活前所去的阴间之地（参彼前3：18～20，支持者如 M. R. DeHaan）。


      (2)指主返回天家后藉着圣灵降临时又降在地下（参约14：23～24，支持者如天主教学者）。


      (3)指主的降卑，祂离开天上的荣华，今倒空自己，住在世人之中（参腓 2：5～11，支持者如T.M. Brauch）。


      (4)指主的降生，“地下”与“高天之上”只是一个对衬比喻，主是从天上而来，降生在远离高天的“地下”（参约3：13，如A.T.Robertson）。


      


      四说中的最后一说较为可取，这也是传统之见，而弗4：10“充满万有”一词，是指主得胜的荣耀充盈整个造物界。


      


      


      5. 什么是被圣灵充满？


      经文：弗 5：18


      不要醉酒，酒能使人放荡；乃要被圣灵充满。


      在一连串共十个命令式动词中（“要谨慎行事”5：15，“要爱惜光阴”5：16，“不要作糊涂人”5：17上，“要明白主旨意”5：17下，“不要醉酒”5：18上，“要被圣灵充 满”5：18下，“当口唱心和”5：19上，“当赞美主”5：19下，“常感谢父神”5：20，“当彼此顺服”5：21），“要被圣灵充满”一词是最使人误解的，为何保罗要将醉酒与追求圣灵充满扯上关系，又如何追求被圣灵充满？


      保罗将醉酒与圣灵充满置在一起，因醉酒是“作糊涂人”（弗5：17）的表现，醉酒者是生活没节制的代表，而被圣灵充满者是生活有节制（被圣灵节制）的表显。正如酒精使人“放荡”（asotia，意“失控”、“暴乱”，路15：13同字译“浪费”），使人麻木于周围环境，控制及支配那人的言语行为，此举需要禁止；反之要被圣灵充满。“充满”一词是现在式被动语态动词，表示经常被圣灵充满。


      “圣灵充满”与“圣灵洗礼”不同。“圣灵洗礼”是信徒一次的经历，不需再有（参林前12：13），新约从没提及信徒要多次“灵洗”；但“圣灵充满”却是现今不停的充满，这是一生之久的追求。其生活表面涵盖甚广，在下文里列举数项特征：赞美主（弗5：19），事奉主（弗5：20上），感谢神（弗5：20下），敬畏主（弗5：21上），信徒间彼此顺服（弗5：21下，参罗12：10），这种顺服的生命将展现于各项生活关系上（如弗5：22～6：9）。
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      第6章 腓利比书


      1 腓立比信徒的争战，与保罗从前的及现在的如何一样？（腓 1：30）


      2 什么是“虚己”？ (腓 2：6～11）


      3 得救是否也本乎自己的努力？（腓 2：12）


      4 以巴弗提为何不顾性命的工作，来补足腓立比信徒供给 保罗不及之处？（腓 2：30）


      5 腓立比信徒如何“妥当”？（腓 3：1）


      6 保罗是否怀疑自己不能复活？（腓 3：11）


      1. 腓立比信徒的争战，与保罗从前的及现在的如何一样？


      经文：腓 1：30（全段 1：28～30）


      你们的争战，就与你们在我身上从前所看见、现在所听见的一样。


      保罗为腓立比教会的建立，曾付出甚大的代价与劳苦， 这是不容置疑的。使徒行传没有记载他所付出所有的辛劳， 但保罗所受的，腓立比信徒亦有一份，因他们经历不少反对福音、敌对福音的攻击（腓1：28）。但保罗鼓励他们为主受苦，是得救与蒙恩的证据（腓1：28～29），并说他们的 争战与保罗从前与现今的皆一样（腓 1：30）。究竟保罗意 思为何？


      查“争战”（agona，意“痛苦”）一字是指为主受苦的“苦”，这“苦”指心情方面多于肉身（同字在路 22：44译“伤痛”，形容主在客西马尼园时的心境），是保罗看到当地人反对福音而在自己心中所产生的悲苦，这种悲苦心情在爱主的腓立比信徒中亦涌现，他们认同保罗这种为主受苦的心志与经历，而今保罗在罗马御营囚牢中的争战仍没有停止，此情况腓立比信徒亦已听见了。


      2. 什么是“虚己”？


      经文：腓 2：7（全段 2：6～11）


      反倒虚己，取了奴仆的形像，成为人的样式。


      腓2：6～11是传统神学肯定耶稣基督神人二性的主要支持经文，其中2：6～8述及耶稣基督“本有”（huparchon， 由huper，意“代替”、“在前”、“在先”及archon，意“起初”二字组成，意“先前”，此字指出耶稣基督的神性及其先存性）神的形像，却反倒虚己，取了奴仆之形像、人的样式，完成神给予祂的使命。其中“虚己”一词究有何指，学者意见纷纭，主要解说有七：


      (1)耶稣将其神性倒空（故此祂在世时只是人，支持者多为一些异端派人士、例耶证会）。


      (2)耶稣将其神性变成人性（支持者如M.R.Mackintosh 认为耶稣在世时只是凡人，与世人一般皆有罪性，但果真如此， 祂怎可代替世人之罪而死）。


      (3)耶稣在世时仍是神，只是祂主动不用其神性行事（voluntry non-use），使能完成神救赎世人伟工（支持者如 ].F.Walvoord）。


      (4)耶稣所放弃的是祂原有“与神平等的地位”、“属神的存 在形态”或“神荣耀的标志”，与神的属性无关（支持者 如 K.S.Wuest、].B.Lighforot）。


      (5)耶稣没有倒空什么，这只是一句隐喻性描述词，说耶稣在世时为世人“完全倾倒”、“绝对摆上”、“奉献一切付足代价”（支持者如 G.F. Hawthone、冯荫神）。


      (6)耶稣倒空在世上的雄心大志、自我创举（意“放弃一切”），祂一生惟遵行神旨至上，以仆人身分服侍祂的世代（支持者如 R.H.Lightner）。


      (7)耶稣倒空本身属天的荣耀（非神性），即不再以荣耀的身分现世于人间，反倒取了奴仆的形像，服侍世人（支持者如 ].Carl Laney、D.L. Hocking）。


      最后一说是众说中最为可取的。


      3. 得救是否也本乎自己的努力？


      经文：腓 2：12（全段 2：12～13）


      这样看来，我亲爱的弟兄，你们既是常顺服的，不但我在你们那里，就是我如今不在你们那里，更是顺服的，就当恐惧战兢做成你们得救的工夫。


      保罗常宣称“因信称义”、“本恩因信”得救的道理， 何以在此他竟一反常态，力劝腓立比信徒“作成得救的工夫”，岂不与他素常的救恩神学背道而驰？


      原来“救赎”这话题是有三部曲的：称义、成圣、得荣。“称义”是“因信之故，便得与神和好”（罗5：1），是指地位上的转移，身分的改变，本来与神为敌，今不再是仇敌的关系，这是救恩的首步。“得荣”是得救生命的终点，是关及救恩的终局，是信徒见主面时才达到（参罗8：30，13：11；约壹3：2）。“成圣”是信徒现今的生命与生活，是一生之久的过程（参帖前4：3）。这三部份便构成一套整全的救恩论，如今在腓2：12，保罗所指的是关乎信徒生活上的成圣这方面，与称义、得荣无关。


      过成圣的生活不是一件容易的事，靠己力难似登天，可是保罗续说，“因为你们立志行事（指作成得救的工夫）都是神在你们心里运行，为要成就祂的美意”（腓2：13）。这便指出，成圣的生活原有神参与在其中，全靠神在信徒心里“运作（energize），使有力量”之故，是神在信徒“心中作成祂的工夫”（God at work in you），这样，成圣的生活才可达成神的旨意。


      4. 以巴弗提为何不顾性命的工作， 来补足腓立比信徒供给保罗不及之处？


      


      经文：腓 2：30


      因他为做基督的工夫，几乎至死，不顾性命，要补足你们供给我的不及之处。


      以巴弗提似是腓立比的牧者，当教会知悉保罗在罗马监牢，他们便打发其牧人前往罗马照拂保罗，并携同教会财物馈送，供给保罗需用（腓2：25，4：17～18）。在罗马时， 以巴弗提有二次几乎要死的经历：(1)病危（腓2：26～27），(2)为主作工（腓 2：30上）。在后者的经历，保罗说他“不顾性命”地为主作工，至“几乎要死”的地步，原来他如此 拚命地工作，是“为要”（hina）补足腓立比信徒供给保罗不及之处（腓2：30下），此言着实令人费解。


      不少学者（如 D.Hocking）认为，以巴弗提的病危是与他不顾性命为主作工有关，这是可能的事。然而腓立比信徒经已甚慷慨地资助保罗，难道保罗仍说他们在供给事上还有不及处吗？非也！保罗是位成熟的传道人，断不会对他心爱腓立比教会的馈送有抱怨的。相反的，这正显出腓立比教会爱保罗之心，原来他们本欲全教会动员或派一群信徒前来罗马，服侍保罗，但只能打发一人到来，代替全教会的意愿， 故此以巴弗提便更努力地照顾保罗，为要补足全教会在地理上或肉身上不能前来照拂保罗的心意。


      5. 腓立比信徒如何“妥当”？


      经文：腓 3：1


      弟兄们，我还有话说，你们要靠主喜乐。我把这话再写给你们，于我并不为难，于你们却是妥当。


      “靠主喜乐”是腓立比书的中心主题，这喜乐来自“主”，包括在主里的自由，不用守律法、行割礼便可得救。保罗认为这核心真理并不为难，于是再写给他们知晓。“为难”（okneron，从字根“收缩”变出，意“麻烦”、“推延”，同字在太 25：26 及罗12：11均译“懒惰”）这字表示保罗并不嫌啰唆，将喜乐的涵盖内容覆述一遍，对他来说，全不是问题，对腓立比信徒来说却是“妥当”。


      


      “妥当”依现代用语，在此处意义不清，原文 asphales， 意“不绊跌”、“不失脚”、“不摇 摆”，喻“隐固”、“安全可靠”、“坚立起来”（在徒21：34，同字译“实情”），表示保罗的再三絮语（指下文腓3：2～3），是为了使腓立比信徒小心谨慎，信心稳固，不会被绊跌，不致受割礼派人士所影响（和合本译“妥当”似乎不太“妥当”）。


      


      6. 保罗是否怀疑自己不能复活？


      经文：腓 3：11（全段 3：7～11）


      或者我也得以从死里复活。


      保罗为主之故，抛弃万事，看作粪土，“为要”（hina） 得着基督（喻得救，如腓3：9）。“得着”（kerdeso，意“赢取”、“赚取”，在腓 3：7，同字译“有益”）基督是保罗对基督第一步的认识。接着他以认识基督复活的大能及效法的生命（喻成圣生活）为他第二步的追求（腓3：10），直至（katanteso，意“达到”，中译“得以”，同字在徒26：7译“得着”；在弗4：13作“同归”）末世死而复活的时刻（腓3：11）。


      腓3：11的首字“或者”，表面看来似暗示保罗对将来之复活有所疑惑，没有把握可达到，使人困惑异常。查“或者”（ei pos）由“若”（ei）及“何时”（pos）二字组成， 若单以一字之意义看，确会产生疑虑之感，但二字组合起来却变成一个肯定式的宣言，意“好叫”（in order that）（如NASB），或“如此”（and so）（如NIV），或“这样”（如新译本）。但有些学者却视 ei pos 的组合是一种自谦式的表达（如 R.H.Lightner、G.F.Hawthorne、启导本），谓保罗自知必可达到，只是他谦逊地说“或者”而矣（他为何要在此事上表示谦逊），但无论如何，保罗绝不怀疑他不会复活。
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      第7章 歌罗西书


      1 何谓“首生的”？是否耶稣基督也是被造的？（西 1：15）


      2 “有位的”、“主治的”、“执政的”、“掌权的”是 指谁？（西 1：16）


      3 此节经文支持“普世得救论”？（西 1：20）


      4 基督之患难有何欠缺？保罗如何补满之？（西 1：24）


      5 何谓“世人的理学”？（西 2：8）


      6 基督如何将执政的掌权的掳来给众人看？（西 2：15）


      7 什么是“正用的时候就都败坏了”？（西 2：22）


      8 “老底嘉书信”是怎样的？（西 4：16）


      1. 何谓“首生的”？是否耶稣基督也是被造的？


      经文：西 1：15


      爱子是那不能看见之神的像，是首生的，在一切被造的以先。


      在感谢父神遣其爱子救赎世人之余，保罗在七大方面（西1：15～19）颂赞这位“爱子”，其中一言说祂是“首生的，在一切被造的以先”，究竟此是否指耶稣基督只是被 造的，不过是“首造”的而已？


      查“首生”（prototokos）一字，基本上有二个意义：


      (1)血缘性用途----指家中的长儿（可男可女，如路2：7；来11：28）。


      (2)隐喻性用途----指在某等次或类别上的首位者，这是个尊贵的称号。


      在圣经里，“首生”是个尊号，如以色列人称为“首生的”（出4：22；耶 31：9），表示他们是地上万族中最尊贵的，大卫也称作“首生的”（诗 89：27），表示他是地上君王中最佼佼者。耶稣基督亦常被称为“首生的”（参来1：6；西 1：15、18），祂是复活行列的队长、带头人、首位者（参西1：18；启 1：5；罗8：29）。此外，此字亦显出首生 者的权能，如创造的权能（西1：15）、万有靠祂而立的权能（西1：17），使祂凡事能居首位（西1：18）。所以保罗 运用此字，旨在将耶稣基督独有的权能与崇高尊贵无比的地位，清楚地勾划出来。


      本节（西1：15）在和合本的译文有点混乱，原文全句只是“pirst over、of all creation”（意“执掌或凌驾一切被造物”），没有“的以先”几个字。若把“的以先”加进去， 便会产生错误的观念，以为耶稣仍是被造物，只是在行列中的首位者而已。再且，和合本的“在”字也是错译，因“在”字便将耶稣置在被造物的行列内，应改为 over，非 of。全句意译“祂是首生的，掌管万有”，这便符合全段的内容了，因为创造主的耶稣不能创造自己【注 l】。


      


      


      2 . “有位的”、“主治的”、“执 政的”、“掌权的”是指谁？


      经文：西 1：16


      因为万有都是靠他造的，无论是天上的，地上的；能看见的，不能看见的；或是有位的，主治的，执政的，掌权的； 一概都是藉着他造的，又是为他造的。


      保罗谓万有靠耶稣基督造成，这万有包括天上的、地上的、看得见的、看不见的；“或是”（eite，意“无论什么”，同字在西1：20 译“无论”）一词承接“看不见的”此语，是更进一步解释“看不见的”是“什么东西”，原来他们是“有位的”、“主治的”、“执政的”、“掌权的”，这些不同的名称全是指天使灵界领域的阶级制度，全是被造物，是耶稣基督所造成的，故此他们的权能是不及他们的造物主。再且，因为歌罗西教会深受诺斯底派异端所搅扰，而这异端多敬奉天使，保罗此言确给予他们当头棒击， 是为一绝！


      


      3. 此节经文支持“普世得救论”？


      


      经文：西 1：20


      既然藉着他在十字架上所流的血成就了和平，便藉着他叫万有----无论是地上的、天上的----都与自己和好了。


      普世主义倡说“人人因着主耶稣在十架上的功劳可自动得救，免去永刑的审判”，使用的经文其一是本节。


      普世主义多受新派神学拥戴，可是他们的论据常以虚浮的神学逻辑为基础，配合经文的谬解，委实不值一信，保罗传道以来，不断推行“因信义称”、“唯信耶稣”的纯正救恩神学，没有“相信”，就没有“救恩”（参徒16：31；罗5：1，10：10 等不赘）。在本节里，保罗清楚论及主上十架所作成的功效：成就和平，叫万有与祂和好，这便如同主建 成了一座救恩大厦，世人只要凭信心搬进居住便好了（参约壹2：2；罗5：1；约3：16～18）。若普世主义是正确的， 那么耶稣宣告不信的被定罪，被定罪的往永死之刑场去（参太 25：41；约 3：18；帖后1：7～9），岂不是天大的错谬及笑话！而主的门徒也摆了大乌龙（如启 20：11～15；彼后 3：9），那岂不是荒谬至极。


      


      


      4. 基督之患难有何欠缺？保罗如何补满之？


      经文：西 1：24


      现在我为你们受苦，倒觉欢乐；并且为基督的身体，就是为教会，要在我肉身上补满基督患难的缺欠。


      基督为世人代赎的死是全备的，全无缺欠的，这是圣经 一贯的真理（参约19：30；罗3：21～26；来 1：3，9：28，10：10～14），何以保罗谓他为教会受苦，原来是为了要补满基督患难的缺欠？难道基督所受的患难还有遗漏？


      原来教会是在一个反对神的世界中长大，自从基督在十架上受苦后，教会随之跟着他们的主受世界所逼害，此举主早已明告（参约15：20）。在大马色路上，主对保罗所说的话亦指出相同的道理（徒9：4），这是一种“人的苦难就是 神的苦难”的观念，是神在人的苦难中受苦的观念（赛63：9），这正是保罗要表达的感想，所以他说他的受苦正是“补满”（antanaplero，由三字 ant、ana、plero 组成，在新约仅 此处出现，为现在式动词，意“不停地添满”、“不断地注满”）基督的苦难，表示信徒的受苦只是基督受苦的延伸；基督为教会受苦难，信徒也为基督及教会受苦难，这就是“添满基督患难的缺欠”之意；不过基督所受的苦与信徒所受的在性质方面亦有分别，如 J. Carl Laney 言：“基督的苦难是为救赎教会，信徒的患难是为事奉教会，二者都是为基督


      的身体（教会）而受”【注 2】。


      天主教传统视本节经文为“圣经的苦难有代赎功效”根据，认为本节经文指出，基督救赎的功劳有缺乏，需要使徒或今日的圣徒藉着苦难去补足之，是为“多余的功劳”、“余功”，靠之可以赎去信徒的罪行，这种教训与保罗坚持“得救本乎恩，也因着信”完全相违，不足置信。


      5. 何谓“世人的理学”？


      经文：西 2：8（全段 2：8～23）


      你们要谨慎，恐怕有人用他的理学和虚空的妄言，不照着基督，乃照人间的遗传和世上的小学就把你们掳去。


      歌罗西教会备受一种异端搅扰，至甚多信徒如战俘般被掳去，至于这异端的真相如何，主要的内容来自西2：8～23，保罗称之为“世人的理学”、“虚空的妄言”、“人间的遗传”、“世上的小学”，内容本质有数项特色：


      (1)有关理性方面----此异端高举人间的智慧，亦以自己是有真智慧的一群。当时盛行歌罗西一带的希腊哲学是一种异端，名诺斯底派主义（Gnosticism），此派人士以为自己才拥有窥见宇宙及人生奥秘的智慧，视基督为无物，福音是荒谬，十架是糊涂（是以才有 西2：2～3、9等节的启示）。


      (2)有关仪式方面----此异端又染有割礼派人士信条的色彩， 认为不遵守律法及割礼，无人可得救。此外，他们又严加遵守犹太宗教礼式的传统（如洗濯礼、守节期），违者自动灭亡（是以才有西2：11、14，16等节的教导）。


      (3)有关敬拜方面----此异端亦搀杂某些神秘宗教的怪习，认为星辰与天使皆超人一等，值得敬奉（是以才有西2：8、18的警告）。查西2：8的“小学”原文stoicheia，是东方神秘宗教所拜之天上的星宿及灵界的灵物；RSV将此译作 elementary spirits，意“初级的灵”【注 3】。


      (4)有关禁欲方面----此异端亦坚持“三不”：不可拿（指亲 近女色，“拿”字hapse，在林前7：1 译作亲近妇女的“近”字）、不可尝、不可摸（西2：21）。“拿”、“尝”、“摸”等皆与爱辛尼派的婚姻律、食物律、洁净礼有关。此派人士有错误的二元观，认为很多伦理生活、 正常起居生活皆沾染 灵魂，宜加禁戒（是以才有西2：22～23的驳斥）。


      因此，歌罗西教会面临的是一个大混合、“龙蛇混集” 的异端，有希腊理性派及诺斯底主义的理学，有极端犹太割礼派的色彩，有东方神秘宗教的敬拜对象，又有爱辛尼派的禁欲规条，混乱之声不绝于耳。


      6. 基督如何将执政的掌权的掳来给众人看？


      经文：西 2：15（全段 2：13～15）


      既将一切执政的、掌权的掳来，明显给众人看，就仗着十字架夸胜。


      歌罗西信徒从前死在过犯中，神赦免了他们，使他们与基督一同活过来（喻新生命的开始，非指像基督般从死里复活，西 2：13；参弗 2：5），律法的控告已被涂抹了、撤销了（西 2：14），连那些敌挡神的灵界堕落天使（“执政的”、“掌权的”，本指有等级的天使，在此是堕落天使、 魔鬼的使者）也被“掳来”（apekdusamenos，意“解除武 装”，与西2：8的“掳去”不同字），然后“显给众人看”（edeignatisen，意“公开展示”，在太1：19，同字译“明明羞辱”），并以十架“帅领”（thriombeusas，中译“夸胜”，参林后 2：14）着他们。此外西2：15的“十架”，原文是 en autoi，意“在它／他里面”，可指十架，如和合本 及众多英译本；亦可指耶稣基督，意“在基督里（夸胜）”，如西2：7、9、10、11等强调“在基督里”的地位【注 4】。


      这是一帧十架得胜的图画，十架本是死亡与羞辱的代号，如今竟像个凯旋回京的罗马大将军，骑上白马，率领着一群战俘、胜利品，浩浩荡荡，翻山过岭，穿街过市的进入城中，就此，西2：15确是一句使人极为振奋的启示。


      7. 什么是“正用的时候就都败坏了”？


      经文：西 2：22（全段 2：21～23）


      这都是照人所吩咐、所教导的。说到这一切，正用的时候就都败坏了。


      歌罗西教会所面对的异端有“禁欲派”的色彩，保罗劝告信徒，“既”（中错译“若”）与基督同死，脱离了异端邪说，为何仍在（他们的）世界里生活，服从（他们的）规条（西2：20，“服从规条”是一个字，原文属西2：20，和合本将 2：20～21 并合为一节），他们的规条举例有三：不 拿、不尝、不摸（西2：21），这些属人的教导（暗示非属天），正说正用间就都败坏了（西2：22），最后一言（“说到这一切，正用的时候”）表示这些禁欲派的规条转瞬间便毫无作用了，正如食物下肚后瞬即变为秽物一般（西2：23的“情欲”字可改译为“满足”）。


      


      8.“老底嘉书信”是怎样的？


      经文：西 4：16（全段 4：13～16）


      你们念了这书信，便交给老底嘉的教会，叫他们也念；你们也要念从老底嘉来的书信。


      在结语收笔时，保罗提及一位从歌罗西来的代祷勇士以巴弗（西4：12；参西1：7），他常为三地教会在神面前多“劳苦”（zelon，意“热心”，指热心代求，西 4：13）。 这三教会成“品”字形，鼎足而立，彼此相隔不远，约互距六英里，顶端是希拉波立，西东依次是老底嘉及歌罗西，似全是以巴弗创立的。


      歌罗西书4：16透露这是一封传阅书信，是特给西4：13的三教会的，这是初期教会颇流行的传统；保罗同时提及另有一封“老底嘉书信”，这是何样子的信札，学者们的意见分三：


      (1)“老底嘉书信”乃新约的“以弗所书”，因以弗所书（据最可靠的古本，如西乃山古本，凡蒂冈古本）是没有提名“致以弗所”数字的，以弗所书1：1的“在以弗所”字本来是空白，由各教会填上自己教会的名字（异端者马吉安便在此填上“致老底嘉”这名字），因此，以弗所书的前身就是歌罗西书4：16的“老底嘉书信”（如W. Barclay、 A.T. Roberton）。


      (2)确有此书信（今有四十七抄本存在，全是拉丁文抄本）， 只是未成为正典的一部份【注 5】，这书信只有二十节， 可能是后人为了要回答西4：16的问题而杜撰的【注 6】。 此信已丢失，不知在何处（如林前5：9也提及一封丢失的书简），这是大部份学者的意见。


      书目注明


      【注 l】Norman L. Geisler， "Colossians，" Bible Knowledge Com- mentary Victor， 1983， p.672.


      【注 2】Carl Laney， Answers to Tough Questions， Kregel， 1997， p.284.


      【注 3】C. Vaughan， "Colossians，" Study Guide Commentary， Zondervan， 1973， p.71.。


      【注 4】H. A. Kent，"Colossians，" New Testament Studies， Baker，1978， p.89。


      【注 5】James Moffatt， An Introduction to the Literature of the New Testament， T & T Clark， 1949， p.161.


      【注 6】D. E. Hiebert， An Introduction to the Pauline Epistles， Mo- ody， 1973， p.231， H. C. G. Moule， "Colossians"， CBpS， CUP，1932， pp.45～46.曾将此书信译成英文，可供参阅。J.B.Lightfoot， St. Paul's Epistles to the Colossians and Philem on， Zodervan， 1971， pp.287～289， 293～294 则将此书的 拉丁文本及希腊文本译出及刊出，以备读者参考及 钻研。
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      第8章 帖撒罗尼迦前书


      1 信徒受患难是否命中注定？（帖前 3：3）


      2 为何放纵私欲邪情便是欺负弟兄？（帖前 4：6）


      3 保罗是否推行明哲保身、各扫门前雪的理论？（帖前4：11）


      4 保罗是否主张得永生是预定的？（帖前 5：9）


      5 本节经文支持“普世得救论”？（帖前 5：10）


      6 什么是销灭圣灵的感动？（帖前 5：19）


      


      1. 信徒受患难是否命中注定？


      经文：帖前 3：3（全段 3：3～4）


      免得有人被诸般患难摇动。因为你们自己知道，我们受患难原是命定的。


      在第二次旅行布道时，保罗来到帖撒罗尼迦，在那里创立帖撒罗尼迦教会，但因反对福音的势力有增无减，他遂急速离开，到庇里亚去；虽在那里的工作颇受欢迎，然而反对势力迫近，迫不得已前往雅典稍避风头，却嘱附同工提摩太早日前来会面（详参徒 17：1～15）。据帖前 3：1 所记，提 摩太及西拉似乎来过雅典，只是保罗想念“帖撒罗尼迦”教会的心甚为迫切，遂又打发提摩太回去照顾他们（帖前 3：1～5）。在此同时可能又打发西拉回去照应初生的腓立比教会，免得“腓立比”教会遭受反对派人士的摧残（参徒 18：5）【注 1】，期间保罗等不及便迳往哥林多去了（徒 18：1）。不久提摩太及西拉来到哥林多，找着保罗（徒 18：5； 帖前 3：6），告诉他“帖撒罗尼迦”教会的近况，保罗系念 之心才释然（帖前 3：7～9），遂书就帖撒罗尼迦前书，回答教会托提摩太带来的问题。


      在书中，保罗劝慰“帖撒罗尼迦”信徒勿被诸般患难摇动，并说“我们”（泛指信徒，非单指保罗与其同工）受患难原是“命定的”（keimetha，意“放下”、“安放”、“放置”、“躺卧”，喻“设立”，同字在太 28：6；路23：53；约 20：12 译“安放”；在路 2：12、16；约壹 5：19作“卧在”；林前 3：11；腓 1：16；提前 1：9 作“设立”）。命定这字用意广阔，不是良好的译文，易引起“命中注定”之意。全句（帖前 3：3 下）意指患难是信徒必遇的事（如俗言：“人生不如意之事常十之八九”），信心不要被它打跨。


      


      2. 为何放纵私欲邪情便是欺负弟兄？


      经文：帖前 4：6（全段 4：3～8）


      不要一个人在这事上越分，欺负他的弟兄；因为这一类的事，主必报应，正如我预先对你们说过、又切切嘱咐你们的。


      保罗劝诫信徒要过成圣的生活：(1)要远避恶行（帖前 4：3）；(2)守着自己的身体（帖前 4：4）；(3)不放纵私欲邪情（帖前 4：5）；(4)不要欺负弟兄（帖前 4：6）。


      在保罗的思想中，信徒的身体是圣灵的殿，是属于神的，因此不能随便蹧蹋之，使之沾染污秽（帖前 4：7）。“私欲邪情”二字在西 3：5 列为五大沾染身体的罪行，务必要治死。加 5：24 亦说此二大淫行已钉在十架上了，信徒不要将它们“起死回生”！


      保罗说信徒不要“在这事上越份和（kai，中漏译）欺负他的弟兄，免受主的报应”（帖前 4：6 上）。本句的“和” 字是“下文解释上文”的用途，换言之，“欺负”即是“越份”。此处的难题有二：(1)何谓“欺负”？(2)何是“弟兄”？


      “欺负”（pleonektein，字根意“多拿”，喻“诈骗”，同字多处译“占便宜”，如林后 7：2，12：17、18）在此指生活的圣洁方面，切勿对异性有任何不轨的行为（如性侵犯、性歧视），如 R.C. H.Lenski言：“外邦人有二件恶名昭著的罪行，一是商业上的讹骗，一是男女交往上的淫乱【注 2】。


      “弟兄”一字解释意义有二：(1)泛指人类（如 J.B.Lightfoot、Hogg &Vine、T.L.Constable [BKC]），(2)狭指信徒（如 W.A.Sterens、 F. F.Bruce）。据帖撒罗尼迦前书 4：10 所言， 后者的解释较合文理。保罗再三强调（“预先说过”、“又 切切嘱咐”），外邦人的商业不道德及男女关系的松弛，信 徒要远远避之！


      3. 保罗是否推行明哲保身、各扫门 前雪的理论？


      经文：帖前 4：11


      又要立志作安静人，办自己的事，亲手做工，正如我们从前所吩咐你们的。


      继续上文“彼此相爱”的劝导（帖前 4：9～10），保罗于此给予信徒三方面的勉励：(1)立志作安静人，(2)办自己的事，(3)亲手作工。


      首句“立志作安静人”一言，表示帖撒罗尼迦教会信徒 为了某些事而“雀跃”不已。不少学者推测，这是因为帖撒 罗尼迦教会信徒听了甚多保罗所传主再来的道理（如 A.T.Robertson、 F.F. Bruce、D.E.Hiebert），便不太热心作每日的正事，甚至有人怠工及专管闲事（参帖后 3：11），故此 保罗劝告他们先立志作安静人。


      查“立志”一字（philotimeisthai，由“爱”及“名誉”二字组成，意“羡誉”，同字在罗 15：20，林后 5：9 译“立了志向”）是个高贵字词，喻“热心”、“热衷”、“羡慕”，这是心志上的追求、向往。作个“安静”人（hesuxazein，意“休息”），不要过份紧张，保持冷静，不受摆动（非指不说话）。保罗的劝告不是要对方闭口不言，而是不要陷在狂喜的热潮里。


      中句“办自己的事”，原文指要专心作自己的事，不是叫人明哲保身、自扫门前雪，而是忠告读者不要游手好闲， 惹事生非，反要专心致志，心无旁骛，专一作工之意。


      末句“亲手作工”，表示殷勤作工，这是保罗一贯的工作态度（帖前参 2：9）。A.Plumme 谓本书全无劝告不要贪爱钱财、世界等的词汇，反映教会多由劳苦大众组成（虽有富有的人，参徒 17：4）【注 3】。保罗于此的提醒，委实洞悉他们的背景。


      4.保罗是否主张得永生是预定的？


      经文：帖前 5：9


      因为神不是预定我们受刑，乃是预定我们藉着我们主耶稣基督得救。


      本节首字“因为”（hoti）回应上文，在此补充为何信徒 要把得救的盼望作头盔戴上（帖前 5：8），原来是神没有预定信徒受刑，反（alla，中译“乃是”）预定（原文没此字， 是补字，中译应放点在旁以作表示）藉着主耶稣基督得救。 查“预定”一 字（etheto 意“放下”、“躺下”，喻“分派”、“设立”、“任命”；新约多处将此字译作“放下”或“安放”，如太 5：15，27：60；可 16：6；路 1：66，8：16，23：53；约 11：35 等不赘；或译作“分派”，如约 15：16；“设立”，如徒 13：47，20：28；罗 4：17； 林前 3：10；提前 2：7；来 1：12；或“托付”、“任命”，如林后 5：19；或“定意”，如徒 19：21），用途甚广，总意是“决定”，将之译作“预定”易引起误解。全句意说神已“定意”、“决定”信徒不必受刑，乃藉着主耶稣得救。


      至于“刑”（orgen，意“忿怒”，帖前 1：10 同字译“忿怒”）这字词是指末世的刑罚（参罗 5：9）；不是如一些灾前被提派人士谓指末世灾难时期的灾难，及说此节经文 支持灾前被提的末世论（如 J. Carl Laney、T. Constable）。在此处的文理中，保罗劝告读者不要作昏昏入睡的人（帖前 5：10），这种处境类似保罗在罗马书所说：“现今就是该趁早睡醒的时候；因为我们的得救，现今比初信的时候更近了”（罗 13：11）。


      5.本节经文支持“普世得救论”？


      经文：帖前 5：10


      他替我们死，叫我们无论醒着，睡着，都与他同活。


      “普世得救论”者认为耶稣的死救赎了全人类（参西 1：20），其中用本节经文支持。他们谓“醒着”是指信徒，“睡着”是指不信的（如帖前 5：6 的“别人”），这样因着主耶稣基督替“我们”（全人类）死，无论“醒着的”、“睡着的”都与祂同活过来。


      查“醒着”固然是指信徒，即帖前 5：6 的“不要睡觉” 的人；他们与“别人”有别。“别人”不是如普世主义者所指在帖前书 4：13 的“睡了的人”，他们是同节所说的“没有指望的人”，及帖前书 4：5 的“不认识神的外邦人”。


      “睡着”的与“醒着”的是一个对比，不是信与不信的对比，而是死去的信徒，与活着信徒的对比。“睡着”是等于帖前书 4：13 的死去信徒，也是 4：15 的“已经睡了的人”，亦即 4：16 的“那在基督里死了的人”，这是根据全段文理（4：13～5：11）而作的解释，与“普世主义”的见解截然不同。


      6. 什么是销灭圣灵的感动？


      经文：帖前 5：19（全段 5：16～22）


      不要销灭圣灵的感动。


      在结语前，保罗将最后劝言分二部份：(1)有关个人内心世界（以三句短言表达，5：16～18）；(2)有关教会整体生活（以五个命令表达，5：19～22）。


      帖前 5：19～22 提及五个命令，先有二个反面的，再有三个正面的。第一个反面的提醒乃是“不要销灭圣灵的感动”，“销灭”（sbennute，意“扑熄”）喻圣灵的工作如火一般（参赛 4：4；太 3：11；徒 2：3～4），却不要扑灭之。圣灵如何工作，在帖前 5：20 有清楚提示，就是藉着所传达的道。


      究竟先知传达什么“道”，而使帖撒罗尼迦教会信徒产生藐视之心，导致保罗于此加以告诫，学者意见有三：


      (1)有说帖撒罗尼迦教会受“方言运动”搅扰，信徒对此颇为 戒心，保罗劝告不需加以禁止（因他对哥林多教会亦抱此态度，这对哥林多教会来说虽是后来的事）。


      (2)另有说帖撒罗尼迦教会信徒高举方言过于讲道，保罗于此遂加以诰诫。


      (3)再有说在帖撒罗尼迦教会中有人传讲主再来的日子很接近，致多人大受迷惑（参帖后 2：3～4），这是“冒牌先知”之言，却影响“正牌先知”的权柄与地位，保罗遂加以纠正【注 4】。此说似乎最合理（D. E. Hiebe t、BKC）。


      无论怎样，保罗附加劝言，“凡事”（泛指所有，尤指上文“先知的讲论”）需加察验，以鉴真伪（参约壹 4：1； 林前 12：10；徒 17：11），美善的要持守，恶事一概不作（5：21～22）。


      


      


      


      书目注明


      【注 1】E. D. Hiebert， The Thessalonian Epistles， Moody， 1971， p.21.


      【注 2】R. C. H. Lenski， " I Thessalonians"， The Interpretations of St.Paul's Epistles， Lutheran Book Concern， 1937， p.319.。


      【注 3】J:A Plummer， "I Corinthians"， ICC， T &T Clark， 1951， p.66.


      【注 4】L. Morris， "I ⅡThessalonians，" NIC， Eerdmans， 1959， p.176.
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      第9章 帖撒罗尼迦后书


      1 主耶稣如何在信徒身上得荣耀？信徒又如何在祂身上得荣耀？（帖后 1：10、12）


      2 “主耶稣的降临”与“我们到祂那里聚集”有何关联？（帖后 2：1）


      3 这“日子”是指什么日子？（帖后 2：2）


      4 什么是离道反教的事？谁是大罪人？（帖后 2：3）


      5 谁是那拦阻者？（帖后 2：6）


      6 人不能得救，神要负责？（帖后 2：11～12）


      7 人得救是基于神的拣选？（帖后 2：13）


      8 为何要远离不按规矩生活的人？（帖后 3：6、14）


      


      


      


      


      


      1. 主耶稣如何在信徒身上得荣耀？信徒又如何在祂身上得荣耀？


      经文：帖后 1：10、12


      这正是主降临、要在他圣徒的身上得荣耀、又在一切信的人身上显为希奇的那日子。我们对你们作的见证，你们也信了。……叫我们主耶稣的名在你们身上得荣耀，你们也在他身上得荣耀，都照着我们的神并主耶稣基督的恩。


      帖后 1：10 在论及主再来的启示真理时，以二个目的 infi11itive 句子“得荣耀”及“显为希奇”表达之。保罗说主的“降临”（elthe，意“来到”）有二个目的： (1)在信徒身上得荣耀。表示主的再来是荣耀的，信徒是神分别为圣的人， 在此称圣徒，他们于此时得荣耀的生命，是救赎生命到终点之时，便称为“在圣徒身上得荣耀”（帖后 1：10 上）。(2)在信的人（平行句子，“信的人”相对“圣徒”），主再来是个显为希奇的日子（帖后 1：10 下）。


      “显为希奇”（thaumasthenai，意“惊讶”、“惊喜”）表示主的再来是令信徒惊讶不已、赞叹不绝的时刻， 因为这是救赎达到高峰之时。“得荣耀”这字的主词是耶稣，是主自己在此时得见其救赎之工在圣徒身上全部完成， 是享荣耀的时刻。“显为希奇”这字的主词是信的人，他们于此献上赞美不绝的感恩，因救恩伟工现已来到终点了。


      帖后 1：12 的主题思想没有变，与 1：10 相若，只是此节的主人是神自己，祂见主耶稣荣耀的工作得以在信徒身上完成，又信徒在主耶稣那里得到荣耀，这是父神得荣耀的时刻。


      


      


      2.“主耶稣的降临”与“我们到祂那里聚集”有何关联？


      


      


      经文：帖后 2：1


      


      弟兄们，论到我们主耶稣基督降临和我们到他那里聚集。


      


      显然保罗在帖撒罗尼迦教会时，多传讲主再来前后的真理，但仍有一些地方待澄清，如：有关“主的降临和信徒到 主那里的聚集”的事。查“降临”与“聚集”二字原文皆是名词，由一个冠词（article）指定，表示串连的连接词“和” 字不是作连接性的用途，而是一种“下释上”的用语；即下个名词与上个名词的意义彼此相通，“和”字可译为“就是”。全句意指“主的降临就是我们到他那里聚集”【注 l】，显然“我们到他那里聚集”是帖撒罗尼迦前书 4：16 所提及的信徒被提那回事。若主降临是指主降临回到地上来， 那全世界的信徒如何到祂那里聚集？若主降临是帖撒罗尼迦前书 4：16 的“降临”，那么“到他那里聚集”，便是帖前4：17 的“在空中与主相遇”了【注 2】。


      3. 这“日子”是指什么日子？


      经文：帖后 2：2


      我劝你们：无论有灵、有言语、有冒我名的书信，说主的日子现在到了，不要轻易动心，也不要惊慌。


      


      “主的日子”一词是旧约先知们惯用指定弥赛亚在地上建立国度前后的日子。这段日子可分为二个时期，一是国度设立前，地上发生大灾难的时候，俗称“灾难时期”（如太 24：4～26），是为审判时期；先知耶利米称之为“雅各的患难”（耶 30：7），其他先知各有不同的名称，如“耶和华 大而可畏的日子）（珥 2：31）、“耶和华降罚的日子”（赛2：12；俄 15）、“耶和华发怒的日子”（番 1：18）等不 赘。另一是指国度设立时，弥赛亚回到地上执掌王权之时， 这是祝福时期，俗称“国度时期”；先知以赛亚称之为“末后的日子”（赛 2：2），但以理呼之为“圣民得国的时候”（但 7：22），其他先知均以不同的名称描绘这段日子（参何 2：18～23；珥 3：18～21；摩 9：11～15；弥 7：11～12； 番 3：9～14；该 2：23；亚 14：16～21 等不赘）。


      就此背景，保罗在帖撒罗尼迦教会时可能传讲此类信息，导致有些信徒以为“主的日子”的审判，即灾难时期， 现已发生了，而他们正在其中。这些误解从三方面而来：(1)有灵----藉着传道者预言性的信念，(2)言语----彼此的交通，属灵的劝言，(3)书信----正式的函件。无论是讲道、劝勉或函件，这些显然与保罗先前所说的有别，如保罗曾说信 徒在主降临前必免去将来的忿怒（帖前 1：10，5：9）。他 们的误解乃是分不清楚现今的苦难与将来的灾难，他们将二者混为一谈，致有此误解。因此，保罗遂给予他们更进一步的教导，让他们知道，主降临于地上前必有数件事情发生（帖后 2：3～8），改正他们的错解。


      4. 什么是离道反教的事？谁是大罪人？


      经文：帖后 2：3


      人不拘用什么法子，你们总不要被他诱惑；因为那日子以前，必有离道反教的事情，并有那大罪人，就是沉沦之子， 显露出来。


      保罗说，在主的日子出现以前，必有二件事情发生： (1)离道反教的事，(2)大罪人显露出来，究竟这二件事是什么意 义？它们彼此又有何关系？


      首先，“离道反教”这词（he apostasia）有数个不同的用 途：


      (1)宗教性的用途----指在末世时，不少人离弃真道，真到主再来审判世界时结束。此字在徒 21：21 译“离弃”〔摩西的律法〕；书 22：22 同字作“悖逆”；代下 29：19 作“废弃”；耶 2：19 作“离弃”。玛喀比前书 2：15 记安提奥古四世强迫犹太人离弃律法，归顺希腊文化（这是传统及大部份人士的见解，如 T. Constable[BKC]、R. H. Gundrγ、 G. E. Ladd、J. F. Walvoord）。


      (2)政治性的用途----如军队反叛政府、革命志士推翻政权或社会人士罔顾公众秩序等。约瑟夫以此字形容犹太人在 A D 66 反叛罗马（此说代表人有 F. F. Bruce、J.Frame、L. Morris）。


      (3)人物性的用途----此字词有冠词，有人将之作人物解，亦有犹太传统支持。据犹太人说，“比列（Belial）之子”便称为“离道反教”（he apostasia，参王上 21：13；此节和合本将比列译作“匪徒”，此见有古教父奥古斯丁、屈梭多模、Theodoret 等人倡导，现代学者如 J. Moffatt [EGT]也赞许）。


      (4)字义性的用途----此见解认为 apostasia 的基本字意是“离开”（由“离开”及“站立”二字组成），此字常指“身体离开一个地方”（MM、TDNT、BAG）；再配上冠词， 表示是一个“指定的离开”，亦即指上文帖后 2：1 的“我们到祂那里聚集”的离开（赞成此见的有 E. S. Engish、K. S. Wuest、 A. A. MacRae、G. Lewis; S. Ellisen）。


      (5)综合性意义----此见综合上文各理论的见解，认为“离道反教”是指末世的一个现象，发生在主降临前，那时世上的属灵气候达至一个极严重反叛神、否认神、离弃神的地步，如科学至上、物质挂帅、道德败坏、邪说盛行，引致世人全面性、泛滥性的悖逆神（参提前 1：3，4：1～3，6：3～5；提后 3：1～9，4：3～4；太 24：10～12、23～26 等不赘）。因此神便逼不得已降审判于世界，但在施降审判前，祂以天使长号筒召唤信徒离开祂审判的场所----世界，将他们提到天上去（参帖前 4：16～17），免去世界所遭受的灾祸（参启 3：10），这提走脱离灾祸，类似挪亚与罗得的经历。是以“离道反教”照字义来说是指一个“大离开”，即是帖后 2：1 的“到他那里聚集”。世界性离开神，是人主动的；信徒离开世界，是神主动的；两者间有天大之别（此见解代表人颇众，如 H. W. House、J. D. Pentecost、 J. S. Feinberg 等）。


      另一件事情发生在“主的日子”以前的，乃是大罪人将 要显露出来，保罗称他是“沉沦之子”（帖后 2：3）、“抵挡者”（帖后 2：4 的“主”字是补字）及“不法的人”（帖 后 2：8），这三个名字分别指出此人的性情（大罪人），终局（沉沦之子）及行径（不法的人）。此人一出现必带动全世界离开神，全地在他的煽动下掀起一个空前绝后的反叛神的活动，神不得不干预，全地进入一个前所未有的灾难时期。


      学者普遍皆认为他就是敌基督（参约壹 2：18），他所作的一切全是与神作对的。七十士译本以此字（“敌对”） 译亚书 3：1 的“撒但”。提前 5：15 的“撒但”也是此字， 这位大罪人高抬自己，自称为神，使人拜他，无疑是撒但的化身了（帖后 2：5）。他所作所为甚像耶稣基督多年前的预言（参太 24：15；可 13：14），可是他暂时还未显露出来， 因有拦阻他的力量出现，钳制着他，使他暂不发动其敌挡神 的势力，但他的收场确定将被主降临的荣光消灭（帖后 2：8）。


      5. 谁是那拦阻者？


      经文：帖后 2：6


      现在你们也知道，那拦阻他的是什么，是叫他到了的时候才可以显露。


      保罗谓大罪人还未显露是因有拦阻者加以钳制其活动， 叫他未能滥施其暴行。究竟这拦阻者是谁，他何以有如此惊人的能力？


      历代学者对这拦阻者是谁的意见不下五十多个，其中有将之作天使长米迦勒、先知以利亚、保罗、十二使徒、律法、神的旨意、罗马该撒、犹太民族等不赘，这些意见漏洞百出，不屑反驳，下面数项是近代学者较多采用的：


      (1)有说“他”是罗马政权或末世的政权（如 F. F. Bruce，但罗马政权已过去，末世政权在启示预言下是向神犯弥天大罪的）。


      (2)有说“他”是福音的广传或教会的使命（如启导本，福音的力量虽然大，教会的使命虽然高贵，但压制罪行似仍不易成功，这也不是耶稣基督交给教会的使命）。


      (3)有说“他”是撒但（但为何撒但要拦阻大罪人？）。


      (4)有说“他”是任何时代的政权（如 M. T. Brauch，但看看各处监狱常告人满之患，及社会罪案有增无减，便可知此见甚难成立）。


      (5)有说“他”是圣灵（如 D. E. Hiebert，此说是众见解中最为合理的）。


      查“拦阻的”（中性字）是个现在式分词，有仍旧存在之意，表示圣灵的工作一直在进行中（故此已成历史的罗马政权、保罗、律法、十二使徒、以利亚等解释，应被淘汰），直至大罪人显露的时间来到（参帖后 2：6 的“叫他到了他的时候”，中漏译“他”字）。D E Hiebert 说：“正如主耶稣的诞生要待时候的满足，大罪人显现之时也是一样， 要待他的时候来到”【注 3】。


      G G Fi11dlay 谓：“神一直容许罪恶横行，但也拦阻它泛滥，直至审判的时间来到，神便将其拦阻的力量撤除”【注 4】。这情况有点像挪亚的时代，神对挪亚说：“我的灵也永不在他们里面”（创 6：3），旋不久洪水便来临。


      在地上只有一种力量能拦阻罪恶泛滥，那是圣灵的工作，非人力所能为（如地上的政权）；再且，大罪人背后有邪灵的力量（帖后 2：9），只有圣灵才可制服他，到时候满足，这拦阻的（阳性字）便“从地上走了”（ek mesougenetai，帖后 2：7，中译“被除去”，是错将 genetai 的主动态译成被动态，亦漏了 ek mesou，意“离开其中”），表示圣灵的“除去”是“自己离开”（在圣经里，圣灵以中性字及阳性字出现）。若圣灵与教会是一整体，圣灵的离开亦即教会的离开（“离道反教”字意“离开”），也暗示教会的被提。教会被提后，地上仍有圣灵的工作，只是圣灵内住人心之工作便撤走，这内住信徒的职事已告一段落，但圣灵是永恒的，祂仍在宇宙及世界间，继续其圣工（如旧约时代般），叫人为罪、为义、为审判而归回神。


      6. 人不能得救，神要负责？


      经文：帖后 2：11～12


      故此，神就给他们一个生发错误的心，叫他们信从虚谎，使一切不信真理、倒喜爱不义的人都被定罪。


      保罗说，在末世的时代（参帖后 2：3～10，亦包括任何时代），世人多厌烦福音，心极顽梗，屡见异能神迹也不相信，至神对他们也爱莫能助，只有“给他们一个生发错误的心，叫他们信从虚谎，使一切不信真理、倒喜爱不义的人都被定罪”。这是神迫不得已之举，也是一个称为“公义性审判式的宣判罪刑”，如神对埃及法老时，刚硬他的心，使他不能悔改，终难逃神的审判。在此，人受罚只是后果，不是前因；神不是皂白不分的暴君，不会向人滥施无理的刑罚， 人走向灭亡之路，是自食其果，与“神”无关！


      7. 人得救是基于神的拣选？


      经文：帖后 2：13


      主所爱的弟兄们哪，我们本该常为你们感谢神；因为他从起初拣选了你们，叫你们因信真道，又被圣灵感动，成为圣洁，能以得救。


      本节首字“但是”（de，中漏译）是与上文（帖后 2：11～12）之不信者被定罪作一对比，既然不信的被定罪是与“自己有关”，这样“信的可得救”也应与“自己有关”才对，何以保罗却说他们得救全是基于神的拣选之故？


      在回答这问题时，保罗写了一句 J De1111ey 称之为“袖珍系统神学”【注 5】，简介救恩之从永恒到永恒。保罗说神拣选人得救（“得救”在原文里置在此处，非中译放在句末），是基于“圣灵的感动”和“因信真道”（原文先论圣灵的工作，才论人的回应）。在原文里，“和”字（中译“又”）将圣灵的感动与人的信道连接起来，归给一个介词 e11（意“在”，此处喻“透过”）约束，表示圣灵的感动与人的信道是指同一件事。因此，全节便说，神拣选人得救是根据（或透过）圣灵的感动工作，就是人愿意信道而成的， 正如弗 2：8 言：“你们得救是本乎恩（拣选之恩），也因着信，这并不是出于自己，乃是神所赐的”。


      8. 为何要远离不按规矩生活的人？


      经文：帖后 3：6、14


      弟兄们，我们奉主耶稣基督的名吩咐你们，凡有弟兄不按规矩而行，不遵守从我们所受的的教训，就当远离他。


      “若有人不听从我们这信上的话，要记下他，不和他交往，叫他自觉羞愧。”


      保罗提出一个很严重的问题，他奉主的名发出吩咐，要帖撒罗尼迦教会的信徒远离不按规矩而行的人（帖后 3：6）。在帖撒罗尼迦前书里，他向这些人发出过警戒的话（帖前 5：14），如今却吩咐教会勿与这些人交往（帖后 3：14）。此处问题有二， 一是这些人究竟不按什么规矩作事？ 二是不与他们交往包括些什么？


      保罗曾在帖撒罗尼迦教会传“主的日子”是一个随时会发生的信息（帖前 5：3～4），有些信徒就此便怠了工，生活闲散的，时间多了便多管闲事（帖后 3：11）。“不安静作工，吃自己的饭”（帖后 3：12），意指靠人供养他们生活所需，他们不按规矩生活，使教会受影响不少，保罗遂写信给教会，要那些人改变自己的“人生观”，若有人不听从保罗所写的话，便不与他们交往（帖后 3：14）。“不与交往”： (1)非指逐出教会（如加尔文的解释），(2)亦有说是指断绝日常的社交生活【注 6】，但是拒绝与他们有社交的往来，反会使他们更少属灵友人的规谏或忠告，这样会使事况恶化。D E Hiebert 谓，这是指不容许他们参加教会的爱筵及守主餐的聚会【注 7】，此举在古教会是件颇严重的处分（在今日便不行了），盼望那些人得着教训自觉羞愧，便能回头（帖后 3：14～15）。


      书目注明


      【注 l】E D Hiebert， The Thessalo11ia11 Epistles， Moody， 1971 p 301


      【注 2】A T Robertso11， "II Thessaio11ia11s，" WPNT， Broadr11a11， p 47; F F Bruce，"II Thessalo11ia11s，" Word Bible Comme11tary，1982 p 163


      【注 3】D E Hiebert， p 311


      【注 4】G G Fi11dlay， "I， II Thessalo11ia11s， " Cambrid e Gree Testame11t， CUP， 1904， p 147


      【注 】James De1111ey， "I II Thessalo11ia11s，" EXpositor s Gree Testame11t， 6， Scra11to11， 1903， p 372


      【注 6】T Co11stable， "II Thessalo11ia11s，" Bible K11o川led e Comme11tary， Victor， 1983， p 724


      【注 7】D E Hiebert， p 339
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      第10章 提摩太前书


      


      1 提摩太面对何样的异教？（提前 1：3～4）


      2 何谓交给撒但？（提前 1：20）


      3 保罗为何禁止女人讲道，岂不与林前 11 章自相矛盾？（提前 2：12）


      4 女人如何在生产上得救？（林前 2：15）


      5 这里是指女执事吗？（提前 3：11）


      6 假先知的荒谬教理。（提前 4：3）


      7 难道提摩太还未得救？（提前 4：16）


      8 基督徒可喝酒吗？（提前 5：23）


      


      


      


      


      


      1. 提摩太面对何样的异教？


      经文：提前 1：3～4（全段 1：3～7）


      我往马其顿去的时候，曾劝你仍住在以弗所，好嘱咐那几个 人不可传异教，也不可听从荒渺无凭的话语和无穷的家谱； 这等事只生辩论，并不发明神在信上所立的章程。


      保罗劝提摩太留在以弗所牧养教会，因教会正受一些异教者所搅扰，这些人虽然不多（提前 1：3 的“几个人”，提 前 1：19 的“有人”，其中有提前 1：20 的许乃米及亚历山大），却可毁坏全条船（喻教会），因此保罗特别嘱咐提摩太要改正他们。保罗用了三句话描述这些传异教者的特征及 他们的教理：


      (1)他们是说荒渺无凭话语的人（提前 1：3 上）----“荒渺无凭的语语（muthoi，意“神怪故事”、“神话传说”），此字可指诺斯底派的“胡言”，或是犹太派的 “乱语”。从多 1：14 的提示，可见这些异教者大多有犹太背景。再且，从他们“想作律法师”（提前 1：7）此言，可见他们是具有浓厚犹太教色彩的人，因此“荒渺无 凭的话语”便透露了他们的本相。


      (2)他们认为家谱蕴藏属灵真理（提前 1：3 下）----不少犹太 人坚信他们的家谱蕴藏宇宙间的属灵真理，若要发掘其内的真理宝藏，必须运用寓言法（allegorization）。结果他们便日以继夜、废寝忘食、不停不休（“无穷”）的推敲家谱，冀图从中找到属灵宝藏。


      (3)他们是无知的教法师（提前 1：7）----这些人意图将律法与基督的真理合并，却越讲越糊涂，越论越不清（他们应参阅希伯来书的信息）。保罗直截了当地宣告：“基督耶稣降世，为要拯救罪人，这话是可信的”（提前 1：15）， 得救不是靠遵守律法及受割礼而来。


      对这些人的所作所为，保罗给予四方面的评语：


      (1)他们是传“异教”（heterodidaskalein，意“不同教导”） 的人，与“正道”（提后 1：10，didaskalia）有别（参提后4： ， ：3）。


      (2)他们所持守的“荒渺无凭的话语”与“无穷的家谱”只产生“辩论”（zeteseis，意“追求”，参徒 15：2；提后 1：4，同字译“问难”），不能成就神以信为基础所定的安排（提后 1：4 中译“不发明神在信上所立的章程”）。


      (3) 他们偏离律法的核心（律法的核心就是爱，是从清洁的心、无亏的良心、无伪的信心而来），反讲虚浮的话（mataiologian，意“空洞之言”，多 1：10 同字译“虚空话”）。


      (4)他们不明白自己的“讲”、“论”（提后 1：7），“讲”是指普通的传达，“论”（diabebaiountai，意“坚持相信”，中译“论定”，在多 3：8 译“切切实实的讲明”）是个强烈字词，是结论的定案。


      由此可见，这些持守异教的人在教会中的影响必定甚大，保罗严谨地嘱咐提摩太，禁止他们在教会里有任何活动（提前 1：3），并将其中的不良份子赶离教会（提前 1：20），使教会能固守纯正真理。


      2. 何谓交给撒但？


      经文：提前 1：20（全段 1：19～20）


      其中有许米乃和亚力山大；我已经把他们交给撒但，使他们受责罚就不再谤渎了。


      提摩太面对教会传异教者的搅扰（提前 1：3），他们在真道上如同船被破坏了一般（提前 1：19），其中有二人名许米乃和亚力山大，两被提名的可能是异教的领袖（还有一人名腓理徒，参提后 2：17）。许米乃在提摩太后书 2：17 再次提及，显然此人在提摩太前后两书信间仍未“就范”，在提摩太后书里说及他与“同谋”公然反对主复活的事。另一人亚力山大（与提后 4：14 的同名字人无关，因亚力山大是通用之名，因此保罗用“铜匠”一词以示区分）则背景不详。


      因他们二人在教会破坏工作，保罗将他们“交给撒但”（参林前 5：5、13）。此举在古教会中，是赶离教会之意， 赶离教会是新约时代教会处罚信徒偏离正道的作法，“交给撒但”如同交付教会之外在撒但掌握的世界里（参约壹 5：19；林后 4：4），使受逐者受“教训”（paideuthosin，意“受教育”或“接受纪律”，中译“责罚”），便不再谤渎了（喻冒犯神或反对福音）。


      3. 保罗为何禁止女人讲道，岂不与林前 11 章自相矛盾？


      经文：提前 2：12（全段 2：8～14）


      我不许女人讲道，也不许她辖管男人，只要沉静。


      在全段经文里（提前 2：8～14），保罗谨慎地列出男女在教会中当有的地位与扮演的角色。


      提前 2：8 的“所以”（onn，中漏译）将上文有关在崇拜时如何带领公祷的讨论，连接下文（提前 2：8～15）。保罗说他愿男人在崇拜时，随处（在任何举行崇拜的地方）带领祷告（提前 2：8），这些祷告的领导人必须有圣洁的生活（“圣洁的手”），无忿恨政权（当时的情况）或别人的心及无疑惑（参中译小字）。此外，保罗亦愿女人有各项庄重、端正的服饰与生活表现（提前 2：9～10），和在崇拜期间需“沉静学道，一味顺服”（提前 2：11）。


      “沉静”（hesuchia，在徒 22：2 及帖后 3：12 同字皆译“安静”）----此字非指不许说话（若要祷告或讲道，哪能沉静），而是指不要高谈阔论，或喧哗嘈杂。若保罗意指绝 对一言不发，他可用 sigao 字（此字在路 18：39 译“不作声”）【注 1】，那更清楚了当。保罗更一步说他不许女人“教导”（提前 12：12 上，dielaskein，中错译“讲道”），因为“教导”是新约时代男人的专职（如拉比般）。初期教会的教师专职是由男人担代（徒 13：1），亦因教导是牧养工作之一（弗 4：11），保罗在其书信中常将教导的职工归给监督长老（提前 3：2，5：17；多 1：9）。在教牧书信内特别强调教导的重要性，并以此对抗异端的传播，及将神的真理一丝不苟的传递下去【注 2】。


      鉴此，保罗补说：“也不许她辖管男人”（提前 2：12 下），即是指不许女人行使监督的功能（参提前 3：1；国际 本）。“辖管”（authentein，意“自理”）一字在新约仅此处出现，但在经外文献中却用在“贼魁”、“盗首”、“暴君”、“土王”等人身上【注 3】。故此处表示教会的牧养与治理是落在男人的领导上。就此，保罗给予二个原因：(1)创造的次序是先男后女（提前 2：13）， (2)堕落的次序是先女后男（提前 2：14）。这非说女人在道德意念上、聪睿智慧上或属灵领悟上低于男人，而是说在神的安排方面，神要男人治理教会，女人则以“一味顺服，沉静学道”的表现作 为好见证。


      4. 女人如何在生产上得救？


      经文：提前 2：15（全段 2：12～15）


      然而，女人若常存信心、爱心，又圣洁自守，就必在生产上得救。


      在上文（提前 2：11～14），保罗用使徒的权柄定下治理教会领袖的角色，是由男人作主（提前 2：12），但此举却非贬低女人的地位。女人虽先堕落（提前 2：14），却不等于她失落一切；若她在信心、爱心、圣洁信守上有美好的见证，她必能在生产上得救。


      学者们对“在生产上得救”此言大感困惑，提供解释理论众多，主要有：


      (1)生产拯救灵魂说----此说认为女人在生产的事上促使灵魂得救（全世界的母亲都是得救的人），甚至假若她难产而死，灵魂也会自动到天堂（这是天主教的立场，Moffat， Moule，但此说太荒谬，不值引证驳斥）。


      (2)生产过程蒙保守说----此说认为女人在生产的痛苦过程中有特别的保守，必顺利生下婴儿，没有生命危险（如 H. A. ironside、J. H. Bernard、E. K. Simpson 等、启导本，但此说与现实不符，甚多敬畏神的妇女在产儿事上死去）。


      (3)诞生耶稣救主说----此说认为“生产”这字是单数，指上文的夏娃；而“女人”是众数，泛指教会其他的妇女，因生产是指夏娃，而耶稣是从她而来（参创 3：15）（如 Elliott、A. Clark、W. Lock [CC]、 H. A. Kent，此说有点穿凿附会，保罗若有此意，他是在与读者玩猜谜游戏）。


      (4)在家天职说----此说认为女人虽然不能在教会担任牧养及治理的圣职，这非说她们地位低下，而是女人的天职是“在家”（指在家中料理家务，以“生产”【意“生养儿女”，参提前 5：14 同字】及治理家务为重，这是修辞学上称换名【synedoche】之意义）【注 4】。表示女人若能在治家彰显信心、爱心、圣洁、自守，她地位是崇高的； 这样的生活见证因教养敬虔的下一代（在生产上）而“挽回”（“得救”）由夏娃而来“失败”的“名誉”（如 J.N. D. Kelly、H. Ridderbos、D. Moo、J. Carl Laney、BKC、MacArthur）。


      


      最后一说是最合理的解释。


      


      


      5. 这里是指女执事吗？


      


      


      经文：提前 3：11


      


      女执事（原文是女人）也是如此：必须端庄，不说谗言，有节制，凡事忠心。


      在上文，保罗清楚列出作监督的资格与条件（提前 3：1～7），接着讨论执事的（提前 3：8～10），再提到作女执事的要求（提前 3：11）。但“女执事”（原文 gunaikas，意“女人”）是否指女执事，或提前 3：8 男执事的妻子，或别人，学者意见分二：


      (1)有说这是指提前 3：8 之男执事的妻子（如启导本、国际本）。谓执事的工作涉及男女需要，如有妻子在旁协助， 必使工作更顺利及免却尴尬（若有此情况，女执事岂不更合宜？支持此说的有 J.Carl Laney、BKC、GNB、N[V、NEB 等）。


      (2)有说这是另一类教会工人，是为女执事。在新约时代，甚多这类事奉的人（如非比）。再且，提前 3：11 的首字 hosautos（意“照样”，中译“也是如此”）表示作者现今讨论一项新一类的事奉工人。因执事一字 diakonos 可指男性或女性执事（罗 1 ：1 的女执事是用“姊妹 ”一字作区分），作者为了要说明女执事的资格，他便用“女人”一 字作代表。且若此处指执事之妻，为何保罗没说监督之妻的资格？（赞成此见的学者颇多，如 H. A. Kent、A. T. Robertson、 J. H. Bernard、J. B. Lightfoot、R. L. Saucy、G. Fee、MacArthur 等）。


      这类女执事的条件不亚于男执事，彼此有四项条件皆相 同。而执事之妻的品格也可包括在下节内，故此保罗特别再提到男执事当有“家中见证”（提前 3：12），才能承担这份圣工。


      6. 假先知的荒谬教理。


      经文：提前 4：3（全段 4：1～5）


      他们禁止嫁娶，又禁戒食物（或译：又叫人戒荤），就是神所造、叫那信而明白真道的人感谢着领受的。


      在提前 1：3～7，保罗提及以弗所教会遭受一些假师傅的影响，在本段里（提前 4：1～5），作者再提及这些假师傅的一些荒谬教理，在 4：3 里说他们“禁止嫁娶”及“禁戒食物”。这二条戒令是新约时代诺斯底派的教义，诺斯底派接受宇宙二元论，认为物质是邪恶的，只有精神或灵魂部份才是圣洁的，他们又不赞成嫁娶，坚信独身主义，这是诺斯底禁欲派人士的立场（参西 2：16～23）。此外，他们也持守一些食物律，禁戒某些食物，认为某些食物才是圣洁、合用的。但保罗说所有食物都是神所造的，凡明白真道的人皆可坦然地存感恩的心而领受（提前 4：3 上～4）。


      


      婚姻是神圣的，是神设立的（创 1：28），食物也是神赐给的（创 1：29，9：3），两者皆为人的益处而预备。前者是为人口的生长，后者是为生命的延续，这都是神的旨意为人而设立，是圣洁无瑕的（提前 4：5）。


      7. 难道提摩太还未得救？


      经文：提前 4：16（全段 4：11～16）


      你要谨慎自己和自己的教训，要在这些事上恒心；因为这样行，又能救自己，又能救听你的人。


      保罗给予提摩太一连串的鼓励与劝勉，先是他公开的事奉方面（提前 4：11～13），再是私人长进方面（提前 4：14～16），其中的焦点在提摩太自身的谨慎，在此保罗提醒他要谨慎自己的属灵生命，再要谨慎自己的教训；“人”在先，“理”在后。传道人的失败，主要是生命方面，生命不 合神的心意，知识也付诸流水。


      可是保罗说，若提摩太在这些事上恒心去行时，便能救自己及听他教训的人，究竟提摩太如何能救自己及其听众？


      有学者认为，提摩太如此行便能救自己，是使自己不致堕入邪灵和鬼魔的道理里（参提前 4：1，如 K. S. Wuest）；亦有说他如此行便能救自己脱离事奉的困难（如 H. A. Ironside）；或是有把握至终能达到救恩的终点（如 G.Fee）；或是说得救是个过程，如信主后仍在被拯救中（如国 际本）。


      以上解释似没有太大根据，原来“救”这字非指属灵的拯救，那是只有神才能作的。此处的“救”是指证明自己是蒙恩得救的人，这样的见证必使听众大大受益。


      


      8. 基督徒可喝酒吗？


      经文：提前 5：23


      因你胃口不清，屡次患病，再不要照常喝水，可以稍微用点酒。


      保罗刚对提摩太说完：“不可在别人的罪上有份，要保守自己圣洁”（提前 5：22），旋即对他说：“可稍微用点酒”（提前 5：23），他的忠告似乎有过。


      原来在古世界里，水多搀杂太多杂质，故此古人多以酒代水。再且（众所周知）酒确有医疗效能，在医学鼻祖 Hipporrates 之《Ancient Medicine》（古医书）一书中，详述酒的医疗功能，此点不少古人认同，犹太人的他勒目也有专论酒对胃病大有助益【注 5】。


      圣经一贯谴责醉酒、酗酒（参箴 20：1，23：31），却没有禁止有节制地喝酒（提前 3：3、8）。再且，圣经更认为酒是神给人的礼物（诗 104：15），是喜乐场合不可缺少的饮料（申 7：13；传 9：7～10；摩 9：13～14；珥 3：18）。 所以酒是古代平常饮品，酒代水是经常的。另古社会的水质不佳，常导致生病，因此为医疗缘故，“稍微”用酒是许可 的，现代人不可以此作为圣经“准许”喝酒的依据。


      书目注明


      【注 1】A.D. Litifin， "I Timothy，" BKC， Victor， 1983， p.735.


      【注 2】D. Moo， "I Timothy 2：11～15"， Trinity Theological Jour- nal， 1980， pp.65～66.


      【注 3】J. H. Bernard， The Pastoral Epistles， Baker， 1899， 1980， p.48; BAG， (CUP， 1953， 1979)， p.121.


      【注 4】Moo p.72.同感。


      【注 5】Gordon Fee， "1 and 2 Timothy， Titus，" GNC， Harper & Row，1984， p.94; J. N. D. Kelly， A Commentary on the Pastoral Epistles， Harper & Row， 1964， p.129.
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      第11章 提摩太后书


      1 得救是神预先立定的？（提后 1：9～10）


      2 一次得救，永远得救？（提后 1：12）


      3 信徒是否会失去永生？（提后 2：12）


      4 保罗曾在斗兽场吃苦吗？（提后 4：17）


      5 保罗快要受刑，此处是否空谈？（提后 4：18）


      1. 得救是神预先立定的？


      经文：提后 1：9（全段 1：9～10）


      神救了我们，以圣召召我们，不是按我们的行为，乃是按他的旨意和恩典；这恩典是万古之先，在基督耶稣里赐给我们的。


      保罗在此处强调在神救恩计划里的主权，这计划非因人堕落后而作的“补救方法”，而是在“万古之先”已设计妥善，与人的行为绝无关系。神拯救大计乃按二大基础而建立：神的旨意和恩典。“旨意”与“恩典”这个名词被一个介系词“按”（kata）约束，表示二者为同一意义；故“和”（kai）便非连接词，可译作“就是”。意说神的旨意就是祂的恩典，因此，可译作“神恩典的旨意”，这是神的心愿。此处强调神拯救鸿恩方面，“如今”藉着耶稣基督表明 出来（提后 1：10）至于人如何获得这救恩，保罗于此没有提及，但在别处多有提及（如弗 2：8；罗 10：10；徒 16：31等不赘）。


      2. 一次得救，永远得救？


      经文：提后 1：12


      为这缘故，我也受这些苦难。然而我不以为耻；因为知道我所信的是谁，也深信他能保全我所交付他的（或译：他所交托我的），直到那日。


      保罗为福音奉派作传道、使徒、师傅（提后 1：11）， 为此，他身在囹圄中（参提后 2：9），即将受刑（参提后4～6）。但他却不以这些苦 难为念为耻，因知道所信的是谁，并深信他所信的，能保全所交付给他的，直到那日（提后 1：12）。


      这节经文引出二个困语：一是“我交付他”或“他交付我”（见此节小字）；二是所交付的是什么东西，若是救恩，是否就是“一次得救，永远得救”？若不是指救恩，那指什么？


      “交付”（paratheken，意“储存”、“存放”）是指神给保罗或保罗给神，学者意见有二：


      (1)神要托他的----这是指保罗忠心到底完成神给他的托付， 此字在提后 1：14 及提前 6：20 皆指人领受托付，期待对方牢牢守着，义无反顾。此见强调保罗殉道在即，他很坦然对神说神必保守他的生命，直至“那日”。（此见即中译的小字，并有 D. Guthrie [TNTC]、A. D. Lifin [BKC]、I. H. Marshall、K. S. Wuest、M. R. Vincent、J. H. Bernard、GNB， RSV 等赞同）；


      (2)保罗交给神的----这是指保罗的永远归宿（永生），深信神必能保守之，直到“那日”。此见亦强调保罗殉道在即，他很坦然对神表态，深信神必保守其永生，使之不会失落，直到那日（赞同此见者颇众，如 W. Lock [ICC]、J. Moffatt [EGT]、H. Alford、J. F. MacArthur、H. A. Kent、G.Fee、Calvin、W. Barclay 等）。


      查“交付”这字在原文有“我的”（mon，在后跟着，意指“我的交付”、“我所交付的”），表示是人给神，绝非神给人，如同耶稣在十架上呼叫说：“父啊，我将我的灵魂‘交在’（与‘交付’同字）你手里。” （路 23：46，另参彼前 4：19 的“交”及帖前 5：23 的保守）。H. Alford 补说在本句里，神是宾词，非主词，是承受交托的对象【注 1】，可见第二说似较合理。


      “直到那日”是信徒再见主面的日子（参提后 4：8）， 亦即主再来之时（参帖后 2：1），在那日，信徒要站在基督台前（罗 14：10），接受工作赏赐或感到羞愧（林前 3：13； 林后 5：10），但无论如何，救恩是不会失去的（参彼前 1：5）。


      3. 信徒是否会失去永生？


      经文：提后 2：12（全段 2：11～13）


      我们若能忍耐，也必和他一同作王。我们若不认他，他也必不认我们。


      “可信的话”是保罗在教牧书信中甚喜用的片语（提前1：15，3：1，4：9；提后 2：11；多 3：8）。早期教会将一些精辟的真理编织在一起，旨在教导信徒有关主的言行，其渊源可溯自主耶稣的一些重要真理（参太 9：13；路 19：10）【注 2】。在提后 2：11～13，保罗运用四对话（以四个“若”字配叙事态〔indicative mood〕，表示事情是真实的， 最后一个“若”字中译“纵然”），表示出一些重要真理。首二对是正面的，后二对是消极式的。第一对是生死的对比；第二对是受苦（忍耐）与得荣（作王）的对比；第三对是认与不认的对比；第四对是失信与可信的对比。其中第三对关于认与不认的问题，引起是否信徒会失去永生之争议。


      保罗认为，信徒若不承认主耶稣是救主，祂也不能承认信徒是真信的（参太 10：33），因为若有“信徒”不承认主，那就表示他原来的“信”是虚假的（如提前 4：1；来 10：38～39；太 7：21），因此主也不会承认他（提后 2：12）。但假若他是个失信的人（不是假信，只是失信〔喻生活失败〕），在生活上对主有不忠之处（如提后 1：15）， 主不会因此背乎祂的应许（这应许包括救恩），神的信实不会因信徒的失信而取消，祂必定爱他到底，绝不背乎自己（参腓 1：6）。


      4. 保罗曾在斗兽场吃苦吗？


      经文：提后 4：17


      惟有主站在我旁边，加给我力量，使福音被我尽都传明，叫外邦人都听见；我也从狮子口里被救出来。


      保罗提及有一次他从狮子口中被救出来，他是否曾在罗马斗兽场与狮子搏斗？因为没有其他文献（教父的著作在内）记录这事，而且罗马公民也不会被丢进罗马斗兽场中，故不少学者便作一些臆测：有说狮子代表尼禄、或魔鬼、或危险。但狮子不能喻作尼禄，因史载保罗仍在他权下殉道； 狮子亦不是象征魔鬼，若然，保罗应直接引用其名。最大可能是，此字乃一个惯用的比喻，代表极危险的困境（参诗22：21；35：17；但 6：22）；有说是指在旅行布道时的险境（参提后 3：11；徒 14：19；林后 4：8～12；6：4～10；11：23～27），也许是指首次审讯的后果，使保罗还押牢房，等候更进一步的裁决（多人怕遭连累，皆纷纷离开保罗，保罗孤单的心情油然陡增，参提后 1：15，4：10、14、16），此可能性较大。适次保罗有预感，其被浇奠的时候接近了（提后 4：6）。


      5. 保罗快要受刑，此处是否空谈？


      经文：提后 4：18


      


      主必救我脱离诸般的凶恶，也必救我进他的天国。


      


      保罗深信，他的生命在主的手中，主若许可，必能救他脱离所有凶恶（指肉体方面）。这是信心的实在，与信心的顺服扣在一起；信心的顺服使他相信，他生命的主权在神的手中，他不能强行越过神在他生命中的主权与计划，若神要他殉道，他也甘心乐意。此等信心是伟大的，是真诚的。


      此外，保罗也深信，他的灵魂必定能在天国里与主同享荣耀，这样的信心使他发出莫大的颂赞。


      书目注明


      【注 1】H. Alford， Alford's Greek Testament， III， Guaidian， 1856，1976， p.374.


      【注 2】H. A. Kent， The Pastoral Epistles， Moody， 1971， p.92.
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      第12章 提多书


      1 什么是“盼望的福”？（多 2：13）


      2 何谓“重生的洗”和“圣灵的更新”？（多 3：5）


      3 保罗劝告提多要远避何人？（多 3：9～11）


      1. 什么是“盼望的福”？


      经文：多 2：13


      等候所盼望的福，并等候至大的神和我们救主耶稣基督的荣耀显现。


      保罗鼓励信徒等候盼望的福，并等候至大的神和我们救主耶稣基督的荣耀显现，这确是一个甚有价值的等候。


      但什么是“盼望的福”？此句中译将形容词与名词对调了；查“盼望”是名词，“福”是形容词，该译作“有福的盼望”。并且，“盼望”与“显现”为二个名词，前面有一个冠词（te口），故连接这二个名词的“并”字（kai）不是作连接词用，乃是用下面名词解释的上面名词。这样“并”字便可译作“就是”，表示“有福的盼望”就是“主耶稣荣耀的再来”，两者是同一件事。


      而且，“等候至大的神和我们救主耶稣基督”此句的“神”和“救主”这两名词亦只有一个冠词（tou），如上句的“盼望”与“显现”的句子结构般；“和”字可改译为“就是”。表示神和救主耶稣是同一属性的神，同时亦指出，在保罗的思想中，神和耶稣基督是同一个体的神，不分彼此（另参彼后 1：1），主耶稣的神性亦可见一斑！


      2. 何谓“重生的洗”和“圣灵的更新”？


      经文：多 3：5


      他便救了我们；并不是因我们自己所行的义，乃是照他的怜悯，藉着重生的洗和圣灵的更新。


      保罗很清晰地说明，人的得救全非因自己有什么好行为，而是完全出自神的怜悯，藉着重生的洗和圣灵的更新。


      不少学者将“重生的洗”解作洗礼，视洗礼叫人得救（多是天主教的立场）。但是此处的“洗”字（loutrou，指洗濯盘的“盘子”）只是个象征字汇，与“洗礼”（baptize） 或“水”（hudatos）全沾不上关系【注 1】。因为若“洗”是与洁净罪污有关，那便与“洗礼”或“水”无关了。而且，“重生的洗”与“圣灵的更新”这两个名词句子统归一个前置词 dia（中译“藉着”），表示这两个名词句子意义相同，是二而一、一而二的意义，而连接两名词句子的“和”字（kai）便是一种“下释上”的用途（参多 2：13 的例子），可译作“就是”。全句意说，“人的得救，是因神的怜悯，藉着重生的洗就是圣灵的更新”而成的。


      “重生”（palingenesias，由“再”与“生”二字组成；太 19：28 及徒 1：6 同字译“复兴”）与“洗”字同是名词， 指信徒生命的新生与生命的洁净全是圣灵的工作，圣灵于此的工作称为圣灵的“更新”（anakainoseos，由“再”与“新”二字组成），表示圣灵使人获得新生命，使人成为新造的人（林后 5：17）。


      3. 保罗劝告提多要远避何人？


      经文：多 3：9～11


      要远避无知的辩论和家谱的空谈，以及纷争，并因律法而起的争竞，因为这都是虚妄无益的。分门结党的人，警戒过一两次，就要弃绝他。因为知道这等人已经背道，犯了罪，自己明知不是，还是去作。


      保罗劝告提多要“远避”（多 3：9）甚至“离绝”（多3：10）在革里底教会作出甚多背逆真道之事的人，这些人是到处招摇撞骗的假师傅，他们脚踪所踏处由以弗所（提摩太前书），延伸至革里底（提多书），引起分门结党的事。在保罗笔下这些人的特征有：


      (1)他们是为律法而起争论的人（多 3：9）----保罗称这些语言之争为“无知”（moras，意“愚笨”）的辩论，因他们争辩的中心皆与无知的家谱有关（moras 一字形容“辩论” 及“家谱”两字，中译的“空谈”是补字）。此外他们又为律法而起争竞；他们无疑是犹太人（参多 1：14），试图将律法与诺斯底主义调和在一起，制造出一些古怪荒诞的理论来，是为“荒渺无凭的话语”（提前 1：4）。但这是行不通的，保罗称之为虚妄与无益（多 3：9 下）。


      (2)他们是分门结党的人（多 3：10）----“分门结党”（hairetikon，字根“选择”，徒 5：17 同字译“教门”）是指选择与真道不同的路而行，这些人在教会中结成党派，分裂肢体间的和睦关系。


      (3)他们是背道与犯罪的人（多 3：11）----“背道”（exestraptai，意“由内翻外”，喻“扭曲”）是指反真道之意，犯罪反对神之意，此等人保罗更进一步称他们是“自定己罪的”（autokatakritos，中译本译 为“自己明知不 是，还是去作”），若经警诫后仍不悔悟，便遭弃绝（不 是“交给撒但”而赶离教会，可能他们是外来的人，非教会本身人士），是以有此“处分”（参多 1：16）。


      书目注明


      【注 1】D. Guthrie， "Pastoral Epistles，" TNTC， IVP， 1983， p.205 却不以为然，但参 H. Alford， Alford's Greek Testame口t， Guardia口， 1976， p.424 及 H. A. Ke口t， Pastoral Epistles， Mo- ody， 1971， p.241 另有他见。
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      第13章 腓利门书


      1 保罗有力偿还阿尼西母的债务否？（门 19）


      2 保罗是否强迫腓利门收回阿尼西母？（门 21）


      1. 保罗有力偿还阿尼西母的债务否？


      经文： 门 19


      我必偿还，这是我保罗亲笔写的。我并不用对你说，连你自己也是亏欠于我。


      腓利门是歌罗西教会一名颇富有的信徒，他似是保罗带领归主的（门 19 下）。腓利门有家奴名阿尼西母，偷了主人钱财（门 18，据教会史记载，奴仆偷窃主人东西是平常的罪行，参多 2：10），潜逃罗马，在神带领下遇着保罗，亦因此而信了主（门 10）。今保罗打发他回去主人那里，同时为腓利门向主人说情，期待腓利门收回阿尼西母（门 17）。并 说阿尼西母对他有任何“亏负”（edikesen，意“作错事”） 或“欠”（opheilei，名词译“债”，如太 6：12）什么（门 18），保罗愿意为他偿还（门 19）。但究竟保罗有没有经济能力为阿尼西母偿还，或在此他向腓利门开了张“空头支票”？


      阿尼西母必偷窃主人一大笔钱财，才能逃往罗马；而保罗身在囚笼中，势必无经济力量可代阿尼西母偿还他欠主人的财物，不过他极愿将来可代还清，故此亲笔写下一张欠单债券（promissorynote）给予腓利门。至于腓利门有没有向保 罗追讨那欠单的款项，就不得而知了。


      不过保罗曾以织帐棚维生（徒 18：3，20：33～35），他 必想到被释 放后会作工，务要兑现给腓 利门的那份“债券”。


      2. 保罗是否强迫腓利门收回阿尼西母？


      经文：门 21


      我写信给你，深信你必顺服，知道你所要行的必过于我所说的。


      腓利门书是一封很感人肺腑的信札，文内保罗多次挖尽心思，为阿尼西母向其主人求情。他虽可“放胆吩咐”腓利门收回阿尼西母（门 8），但他“不愿意这样行”（门 14），宁可凭着爱心求（门 9）。整封书信感情洋溢，言词真挚诚恳，诸如“求”（门 9、10）、“不是勉强，乃是甘心” （门 14）、“暂时与永远”的对比（门 15）、“非奴仆且高过奴仆”（门 16）、“如同收纳我” （门 17）、“归在我帐上” （门 18）、“我必偿还”（门 19）。到此言“我必偿还”，有学者认为腓利门必定发出会心的微笑【注 1】。由此可见，保罗与腓利门的关系高于多人，所以他才表示深信腓利门必顺服他的请求，且过于所说的（门 21）。


      “过于我说的”一言，有学者认为是“还他自由身”【注 2】，但这不是保罗的请求（参门16；林前 7：20～22），保罗只愿腓利门不要因他施压而服从，故有此深信【注 3】。 这份自信，不是由高压手腕所产生，而是基于他认识的腓利门是满有爱心、信心、善行（门 5～6），及在基督里那股彼此相爱的力量，并在爱里有诚挚契通的交往，委实异常难得。


      书目注明


      【注 1】M. R. Vincent， "Philemon，" ICC， T & T Clark， 1897， 1976，p.190.


      【注 2】J. B. Lightfoot， Colossians and Philemon， Zondervan， 1971，p.345.


      【注 3】W. Hendriksen， "Colossians and Philemon，"NTC， Baker，1964， p.224; J. F. MacArthur， MacArthur Study Bible， Word，1997， p.1892.
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      第四部份 普通书信困语


      第1章 希伯来书


      1 人如何比天使微小一点？（来 2：6）


      2 这么多“安息”各有何意义？（来 4：1～11）


      3 本节与上文似不太衔接？（来 4：12）


      4 耶稣是否不欲上十架为罪而死？（来 5：7）


      5 本段所指何人？（来 6：4～8）


      6 何谓“近乎得救”？（来 6：9）


      7 麦基洗德如何无父无母，无生之始，无命之终？（来7：3）


      8 若律法“一无所成”，神为何还要颁布律法给世人？（来 7：19）


      9 什么是天上事的形状和影像？（来 8：5）


      10 至圣所内本没有金香炉的，此处是否弄错？（来 9：4～5）


      11 天上的本物为何要洁净？（来 9：23）


      12 本节是否反对“一次得救，永远得救”？（来 10：26）


      13 摩西如何为基督受凌辱？（来 11：26）


      14 旧约的信徒是否在耶稣死后才能得救？（来 11：40）


      15 本段经文何解为上？（来 12：22～24）


      16 什么是“出到营外，就了他去”？（来 13：13）


      1.人如何比天使微小一点？


      经文：来 2：6


      但有人在经上某处证明说：人算什么，你竟顾念他？世人算什么，你竟眷顾他？


      为了要证实人子必会管辖将来的世界，作者引用诗篇第八篇的话，一篇弥赛亚诗篇，内中记述神造人的尊荣，并应许人管理世界。这应许（来 2：8）与现实有一个距离，但在基督身上，人的尊荣失而复得了。按诗篇 8：5 言，人虽有神的眷顾，但还是比天使微小一点；人虽有神荣耀尊贵的应许，万物也应服在他脚下，今日却事与愿违，万物亦未归降人。这是人的难，在此种情况下有两个难结：一是人如何比天使微小一点，二是万物仍没一点服在他脚下，那怎么办？


      人的难题在基督身上找到了答案，因祂降世为人，便承担了属人的羞辱与失败；因祂的得胜，人便寻回所失落的尊荣；故此人的难处便在基督身上获得了完善的解决。耶稣甘愿背负人的罪，受了代死的苦，所以神将尊贵荣耀赐与祂，世人因祂的救恩可以寻回失落的尊贵与荣耀。


      为了解释此失而复得的过程，作者先释明人的失败，再述人子的得胜：


      (1)人如何比天使微小一点----“天使”一词在希伯来文（诗 8：5）是elohim，此字意“神”（创 1：1），或“天使”（诗 97：7），或“人”（诗 82：6）；确定之意义需视上下文的涵义。七十士译本将诗篇 8：5 译作“天使”，希伯来书之作者视为合理之翻译，故引自证实其立论【注 1】。 此外，犹太人的他尔根、古犹太经学家、叙利亚译本、拉丁通俗本等亦译成“天使”【注 2】，可见古代圣徒对此点的意见颇一致。“微小一点”（可指空间、时间或程度的任何一面范畴）在此处有二个意义，一指人在肉身物体及地理环境方面较天使微小，人不及灵体来得多能多才，但此意似不能成立。另一是指时间方面言（如赛 57：17）【注 3】，指今日人无该有的尊荣，以致比天使微小，但溯因于人犯罪而丧失了治理万物之权柄（创 3：17～19），导致今日天灾横祸，动植物皆不易为人效力。人虽以昌明的科技竭力 叫地服在脚下，始终不能成功，因人类始祖亚当犯罪之故（参罗 8：19～22）。此情况将持续下去，直至弥赛亚再来，在地上建立太平盛世国度时才会恢复。旧约学者 D. R. Glenn 谓，诗篇第八篇有浓厚之弥赛亚预言成分，故希伯来书作者引用七十士译本，将诗篇第八篇的弥赛亚预言用在基督身上【注 4】。


      (2)基督如何比天使微小一点----为了要成就救恩，基督便要降世为人，成为真人就是人子，名叫耶稣（此名强调祂的人性）。基督既成了人，就有人的软弱，但只是暂时的（如“人如何比天使微小一点”的辩证），约三十多年之久，为了代替人负起因罪而来的刑罚，尝了死味，使人能进入荣耀里去【注 5】。


      诗篇第八篇本是颂赞人的尊荣，而希伯来书作者仿照犹太人士的 Midrash 式释经法，视该诗篇具有双意，一指人类，二指基督。起初所指是第一亚当（代表人类），其失落之尊荣在末世的末后的亚当身上复得（即基督），这正是基督降世之目的了【注 6】。


      2.这么多“安息”各有何意义？


      经文：来 4：1～11


      我们既蒙留下，有进入他安息的应许，就当畏惧，免得我们（原文是你们）中间或有人似乎是赶不上了。因为有福音传给我们，像传给他们一样；只是所听见的道与他们无益，因为他们没有信心与所听见的道调和。但我们已经相信的人得以进入那安息，正如神所说：“我在怒中起誓说：‘他们断不可进入我的安息！’”其实造物之工，从创世以来已经成全了。论到第七日，有一处说：“到第七日，神就歇了他一切的工。”又有一处说：“他们断不可进入我的安息！”既有必进安息的人，那先前听见福音的，因为不信从，不得进去。所以过了多年，就在大卫的书上，又限定一日，如以上所引的说：“你们今日若听他的话，就不可硬着心。”若是约书亚已叫他们享了安息，后来神就不再题别的日子了。这样看来，必另有一安息日的安息为神的子民存留。因为那进入安息的，乃是歇了自己的工，正如神歇了他的工一样。所以我们务必竭力进入那安息，免得有人学那不信从的样子跌倒了。


      和合本在本段共有十个“安息”之字，其意义不同，是作者用身体的安息来比喻属灵的安息。“安息”一字的分布及意义如下：


      (1)“他安息”（来 4：1）----是指与神和好的安息；本 意是进入神应许选民的安息地（应许地），作者借喻以进入一个“安息地”，比喻属灵的安息。


      (2)“那安息”（来 4：3 上）----与“他安息”（来 4：11）意义相同。


      (3)“我的安息”（来 4：3 下）----与“他安息”（来4：11）意义相同。


      (4)“歇了他一切的工”（来 4：4）----本节虽没有“安息”一字，但意指神创世的工作已完成，如创世记 2：3 说：“神歇了他一切创造的工，就安息了”，这是指工作完成的安息。


      (5)“我的安息”（来 4：5）----与 4：3 下的“我的安息”（来 4：3 下）意义相同。


      (6)“进安息”（来 4：6）----与“他安息”（来：4～1）音义相同，是以物质比喻属灵的意义。


      (7)“享安息”（来 4：8）----与“他安息（来 4：1）” 意义相同，是以应许地（安息地）比喻在神面的属灵安息。


      (8)“安息日的安息”（来 4：9）----“安息日的安息” 原文 sabbatismos，为是作者自创的字汇，有译作“安息日类的安息”（sabbath kind of rest）是“最好的安息”之意（如歌中之歌，诗中的诗）。要引领人到安息日的最高境界，即在神里面属灵的安息。


      (9) “进入安息”（来 4：10）----与“他安息”（来 4：1）意义相同，指属灵的安息，本节的“那”与下半节的“神”是相对的，是指耶稣基督，而非指基督徒，祂“歇了自己的工作”，表示祂的救赎工作完成【注 9】，因为“那” 字是单数字，是指一个人，即主耶稣基督【注 10】。


      (10)“那安息”（来 4：11）----与“他安息”（来 4：1）意义相同，是作者鼓励未信的读者（犹太教徒），既已这么接近“安息地”（正如古代选民接近迦南地），就应更进一步跨进去（因他们已听福音多次，参来 4：2、6）。


      


      


      3.本节与上文似不太衔接？


      


      


      经文：来 4：12


      


      神的道是活泼的，是有功效的，比一切两刃的剑更快，甚至魂与灵，骨节与骨髓，都能刺入、剖开，连心中的思念和主意都能辨明。


      此节表面看来与上文脱节，其实这乃是因上文引出来的警告（启语字“因为”，中漏译）。作者谓读者若已接近安息，而不多行一步获取之，那不但太可惜了，更会遭受神的审判（如古代选民，在应许地的边缘退回旷野漂流）。


      说到审判，作者以神的道作为审判的准则，在三方面描述神的道：(1)活泼的（有生命的），(2)有功效的（能产生效果），(3)能辨明人心最隐秘的心思意念。


      


      


      


      


      


      4.耶稣是否不欲上十架为罪而死？


      经文：来 5：7


      基督在肉体的时候，既大声哀哭，流泪祷告，恳求那能救他免死的主，就因他的虔诚蒙了应允。


      耶稣基督是一位好祭司，好祭司常为其百姓代求。这位好祭司有一次在地上大声哀哭，流泪祷告（可能在客西马尼园里，福音书没记载，此资料可能由门徒口传下来），恳求那能救祂免死的主，就因祂的虔诚，祷告蒙了应允。


      “那能救他免死的主”是指神，但是耶稣基督确实在十架死去，何来此祷告蒙了应允？又为何耶稣似乎不欲上十架呢？祂是为十架而降生于世上的，为何仍要作此祷告？


      对此困语，学者的解释有三：


      (1)耶稣基督那次祷告是求神免去祂在十架的死，因为死是与神隔绝，耶稣连与神隔绝片刻也不欲有（如 J. Calvin、J.Owen、T. Zahn、Z. Hodges 等）。但这样的解释似乎抹煞甚多主耶稣愿意顺服死的经文，如腓 2：8。


      (2)这祷告是指耶稣基督求神免祂死在客西马尼园里（如T. Hewitt、J. Moffatt、J. McGee、陈终道等）。但这样解释亦不吻合主为人而死的决心。


      (3)查“免死”（ek thanaton）一词可译作“从死亡中出来”之意，故此处表示耶稣基督的祷告，是指祂求神使祂能从死里复活，因为只有神才有这复活的大能（参徒 2：27；诗 16：10；如 K. S.Wuest、H. A. Kent、 F. Delitzsch、B. F.Westcott、G. L. Archer 等）。


      


      最后一说似乎最合理。


      


      


      5.本段所指何人？


      经文：来 6：4～8


      


      论到那些已经蒙了光照、尝过天恩的滋味、又于圣灵有分， 并尝过神善道的滋味、觉悟来世权能的人，若是离弃道理， 就不能叫他们从新懊悔了。因为他们把神的儿子重钉十字架，明明地羞辱他。就如一块田地，吃过屡次下的雨水，生长菜蔬，合乎耕种的人用，就从神得福；若长荆棘和蒺藜， 必被废弃，近于咒诅，结局就是焚烧。


      本段是圣经中著名的难解经文，有相当多的神学争论， 不少反对“一次得救永远得救”的学者引出这段经文来作为他们的支持。解释这段经文主要的关键乃是找出这段经文的对象，是已经相信主的人、或是还没有信的人。


      若果他们是信徒，那就会产生一次得救非永远得救的可能性，除非你把经文当作警告的话。但来 6：6 的“若是”是原文没有的，翻译的人一定赞同“一次得救永远得救”，当看到有这个“一次得救非永远得救的可能性”，就把“若是”放进去，连点也不加在旁边，以为这样就解决困难了。


      可是和合本来 6：4～6，一共有六个动词（来 6：5 下“觉悟”是补字，原文没有，应是五个分词〔形动词〕），完全是同一类型，都是讲“已经”的经历（蒙光照、尝天恩、有分圣灵、尝善道，觉悟 来世权能、离弃道理、“道理”原文也没有），这些都是他们已有的经历。而这样子的人离弃了真道，不管他们曾经蒙多大的光照，尝过多大的天恩，圣经虽曾感动过他们，但因为他们仍然离弃，那就没办法可以得救了。所以本段应该不是对信徒讲的，乃是对听过 福音、明白真道，拒绝真理的犹太人讲的。希伯来书的作者看见很多自己的同胞，他们已经有了以上之经历，并指出他们既然在信徒群体当中，应早已明白谁是救赎主，什么是救赎之道，现在他们心怀二意，拒绝这唯一的救主，那就再没有救法了。


      6.何谓“近乎得救”？


      经文：来 6：9


      亲爱的弟兄们，我们虽是这样说，却深信你们的行为强过这些，而且近乎得救。


      在上文（来 6：4～8），作者严重警告未信的读者，冀望他们既已接近救恩的边缘，切勿功亏一篑，失落救恩。接着转向已信的读者，警戒他们勿作不结果子的人；应藉着认识更深的真理，进入更丰富的恩典内。


      作者介绍读者为(1)亲爱的弟兄们----明指已信的人，不然不会用此词汇称唤对方，(2)你们的行为强过这些----“这些”是指上文未信者的情况，(3)你们的行为“近乎得救”----“近乎得救” （echomena soterias）原文意“有”及“得救”，即“拥有得救”之义，可译成“属乎得救”，中译“近乎得救”是个错误的翻译。


      7.麦基洗德如何无父无母，无生之始，无命之终？


      经文：来 7：3


      他无父，无母，无族谱，无生之始，无命之终，乃是与神的儿子相似。


      麦基洗德的身世背景异常特殊，他“无父无母，无生之始，无命之终”等数言，是指他的身世没有记录父母的名字，或指他所属之家族生死存亡全无记录可供稽查，而非说他从石头蹦出来或从外星而来。“无族谱”意谓麦基洗德成为祭司，是不需族谱证明他有此资格。因犹太人极注重祭司的家谱证件，连祭司父母之名均需记载，以佐证其拥有祭司 资格【注 11】。在这方面，他便与耶稣基督成祭司的资格相同，诚如来 7：16 说：“他成为祭司，并不是照肉体的条例，乃是照无穷之生命的大能。


      


      8.若律法“一无所成”，神为何还要颁布律法给世人？


      经文：来 7：19


      （律法原来一无所成）就引进了更美的指望；靠这指望，我们便可以进到神面前。


      律法是神心意的所在，神颁布给世人，因其有独特之目的，是要显出人有肉体的软弱，不能全守神的律法。故来 7：18 说，先前的条例（指律法），因软弱之故（“软弱”指“无能”，是指使人完全的无能），于是就被废掉了。在此律法是“一无所成”的（原文 eteleiosen，从字根“完全”变出），这不是指价值方面言，而是指使人获得完全（喻得救）方面言；在这角度下看，律法却又达到其颁布之目的了。


      9.什么是天上事的形状和影像？


      经文：来 8：5


      他们供奉的事本是天上事的形状和影像，正如摩西将要造帐幕的时候，蒙神警戒他，说：你要谨慎，作各样的物件都要照着在山上指示你的样式。


      


      作者谓利未人在地上的供奉本是天上事的形状和影像，“形状”（hupodeigmati，意“在下面”、“展示”；在希伯来书 4：11 译“样子”，希伯来书 9：23 作“样式”，约翰福音 13：15 作“榜样”），表示“副本”或“样本”之意；“影像”（skia，意“影子”）指真像的投影，二字合并表示地上的供奉原是按着天上的“蓝图”、“样本”而进行， 是天上真像的投影。“天上事”（“事”是补字）是代表神的心意，在祂里面有个献祭的“腹稿”，在古时藉着利未制度先稍窥其样子，后来在基督作祭司职任内，便具体地显明出来了。


      10.至圣所内本没有金香炉的，此处是否弄错？


      经文：来 9：4～5


      有金香炉（炉：或译坛）有包金的约柜，柜里有盛吗哪的金罐和亚伦发过芽的杖，并两块约版；柜上面有荣耀基路伯的影罩着施恩（施恩：原文作蔽罪）座。这几件我现在不能一一细说。


      


      


      按出记 30：6 及王上 6：22 言，金香炉是放在圣所而非至圣所内，故与希伯来书作者所言不能吻合，解说有：


      (1)失察说----作者一时失察，将物件放错地方，是无心之失，情有可原（如 Jerome、J. Moffatt、M. R. Vincent）。


      (2)炉铲说----将“金香炉”一字改为“炉铲”，由希伯来书作者透露，此小物件原来放在此处（如拉丁通俗本、H. Alford）。


      (3)新启示说----这是另一座香炉，是神特别启示给希伯来书作者所知晓，故又称为“第三炉说”（如 M. Luther）。


      (4)搬迁说----金香炉原放在圣所内，在赎罪日才搬至至圣所内用（如 F. F. Bruce）。


      (5)不必计较说----在十架日，圣殿内幔裂开，从此“内外”不分（如陈终道）。


      (6)“一视同仁说”----在赎罪日，大祭司将圣所内金香炉的香灰用铲子带入至圣所内，代表将百姓的祈祷呈献给神（利 16：12～13），故此简称金香炉在至圣所内（如 H. A. Kent、P. E. Heughes、J. C. Laney、B. F. Westcott、T. Hewitt 等），依犹太人传统说法，凡在至圣所内出现的物件，也可 说是置在至圣所内【注 12】。


      11.天上的本物为何要洁净？


      经文：来 9：23


      照着天上样式做的物件必须用这些祭物去洁净；但那天上的本物自然当用更美的祭物去洁净。


      据利 16：16 言，会幕常需洁净，乃因罪人常靠近之，故此“照着天上样式作的物件”可指会幕，但何以天上的本物仍需洁净？解说有：


      (1)天上之物给撒但弄成不洁，因为他 称为“天空之子”，故此需洁净（如 G. A. Lang）。此说显然指想出天上的“防卫工夫”错漏百出！


      (2)是预备工夫，因将来罪人要进入天上的圣所去（如 M. R. Vincent、 F.Delitzsch、L. Morris、M. Dods）。


      (3)“洁净”解作“奉献”，基督之死将天上物件行了一个奉献礼，如今人可以开始接近之（如 C. Spicq 、J. Owen）。


      (4)“天上的本物”指信徒，他们如今有更美的祭物（即基督）洁净了，便成为圣洁的子民（如 M. Luther、Montefiore）。


      (5)天上的洁净是象征式的洁净，是因基督之故，而成为全然成圣；地上的洁净是真实的洁净，凡藉着更美祭物洁净了的人，皆是全然成圣的人（如 F. F. Bruce、 B. F. Westcott、 S. J. Kistemaker）。


      12.本节是否反对“一次得救，永远得救”？


      经文：来 10：26


      因为我们得知真道以后，若故意犯罪，赎罪的祭就再没有了。


      本段（来 10：26～29）是希伯来书里五段警告经文中最严厉的一段，作者在上文（来 10：23～25）早已劝勉信徒不要摇动及不可停止聚会，接着他警诫读者不可明知故犯，使赎罪的祭也没有了。


      本节的“我们”是一个讲员（作者）认同听众（读者）的需要而发出的（如来 2：1），是警诫读者中那些曾清楚接触福音的人，在全书多处引述庞大的福音证据下，若仍然拒绝救恩，就只有等候审判了（来10：27，如旧约的扫罗、新约的犹大）。


      鉴此，作者遂以摩西律法中死刑之律为诫（来 10：28； 参申 17：2～6），指出得知真道后仍怙恶不信的绝大严峻性，若仍拒绝救恩，那便是视基督代罪而死的工作为无物， 这种人的刑罚是永死的（来 10：29～31）。S. D. Toussaint 谓作者引用律法之死刑为警告的基础，绝对不会是向信徒发出的【注 13】，C. L. Pfeiffer 亦正确地指出，作者在此处所描绘的人物不可能是信徒，因为他不会用永死之刑恐吓信徒切勿放弃信仰【注 14】，故本段不是以信徒为对象，不然就有“仍会”的危机。


      13.摩西如何为基督受凌辱？


      经文：来 11：26


      他看为基督受的凌辱比埃及的财物更宝贵，因他想望所要得的赏赐。


      摩西轻看埃及财物有一个主因，就是他想望要得其他的赏赐，这赏赐不单叫全民族脱苦海入迦南，且包括得享永生【注 15】，所以他能恒心忍耐，看为基督受的凌辱胜过大富大贵。但是摩西如何可将自己的“舍弃”视作为基督受凌辱，此言着实令人费解，学者意见有：


      (1)当旧约信徒受苦时，基督也在当时与他们一同受苦（参诗 89：51；赛 63：9，如 B. F. Westcott、F. F. Bruce、G. L. Archer、L. Morris）。


      (2)摩西所受的苦与基督所受的一致（此说过份夸张摩西的苦楚）。


      (3)摩西本着对弥赛亚之受苦的认识，视自己的苦与祂的无异（如 H. A. Kent）。


      (4)摩西所见之荆蕀焚烧异象，其实是基督道成肉身前的显现，故他便视以后的经历如同基督受苦一般（如 T. Hewitt）。


      (5)摩西放弃大好前途，全是为爱神的缘故，为神受苦与为基督受苦在神学意义上相同，但为了使读者较易接近基督， 作者将“神”字改作“基督”，旨在教引导读者，伟大如摩西也为基督轻看世界，他们也可以照样行之（如 M. Dods）。


      


      


      14.旧约的信徒是否在耶稣死后才能得救？


      经文：来 11：40


      因为神给我们豫备了更美的事，叫他们若不与我们同得，就不能完全。


      来 11：39～40 是全段（来 11：1～38）的总结，作者引述不少旧约信心英雄人物，指出他们皆得了“美好的证据”（原文 marturethentes，是动词，意“完成了见证”；“美好”是补字，中译本将之作名词译出），只是他们仍未得着所应许的（来 11：39，指耶稣的救赎恩典），故此他们仍未完全（来 11：40）。表示他们仍在等待中，直至耶稣基督的救赎工作完成了，他们便完全了，但在时间上便略逊于新约时代的信徒，不是说他们没有得救，只是说基督代死的功效还未“发给”、“赐予”他们，而“我们”（新约信徒）反先得了此殊恩（是时代上的优先，而非资格上）。


      15.本段经文何解为上？


      经文：来 12：22～24


      


      你们乃是来到锡安山，永生神的城邑，就是天上的耶路撒冷。那里有千万的天使，有名录在天上诸长子之会所共聚的总会，有审判众人的神和被成全之义人的灵魂，并新约的中保耶稣，以及所洒的血；这血所说的比亚伯的血所说的更美。


      锡安山是新约的表征（参加 4：24～25），于此作者将锡安山与西乃山（代表旧约）作一对比，总结是锡安山远胜西乃山。在锡安山（也比喻天堂）有甚多美好的现象，共八点：


      (1)是永生神的城邑。城邑代表永久性居所，会幕代表暂时性的地点。


      (2)是天上的耶路撒冷（象征神的居所）。


      (3)是千万天使的地方。


      (4)是信徒“共聚的总会”（panegurei……ekkesia，由“全部”、“聚集”及“教会”三字组成，原意是指“节期的集会”，festal gathering，参赛 66：10），这些信徒已有名录在天（参路 10：20），他们又称为长子（指产业承继人， 参罗 8：17、29）。


      (5)是神施审判之处。


      (6)是义人灵魂的归宿。


      (7)是新约中保耶稣的居所。


      (8)是天上的施恩座（“所洒的血”是施恩座），此血是赦罪之血，而非亚伯所流的血，一直呼求报仇雪恨（参创 4：10）。


      此八点分别描述耶稣基督所成就的救恩终点，是值得郑重思想的。


      16.什么是“出到营外，就了他去”？


      经文：来 13：13


      这样，我们也当出到营外，就了他去，忍受他所受的凌辱。


      在利未制度下的赎罪日，大祭司将祭物的血带入圣所内作赎罪礼（祭物称赎罪祭），而祭物本身则带到营外完全焚烧，肉则不可吃掉（参利 16：27），这是赎罪日献赎祭时的特殊步骤，与其他赎罪祭献法不同。


      同样，耶稣也在耶路撒冷城外受苦（此是借喻，不能苛求耶稣之死与旧约献此祭时的细节完全吻合；因为耶稣在城外流血〔约 19：17〕，而旧约祭物则在帐幕内被杀）【注 16】。这样，作者便向读者呼吁：“我们出到营外，就了他去”，“营”是官方犹太教（official Judaism）的代名词【注 17】，“出到营外”便成为基督教向犹太教徒的劝喻，要他们离开犹太教而就近基督教。


      作者用“我们”字表示认同读者的需要，非说他自己没有基督，而是他将自己摆在读者的需要里，鼓励他们忍受凌辱，因基督也受犹太教的凌辱；要他们一同向“祂”直奔， 因为凡认同基督的绝不羞愧。


      书目注明


      【注 1】D. Glen， "Psalm 8 and Hebrews 2: A Case Study in Biblical Hermeneutics and Biblical Theology"， Walvoord: A Tribute， ed D. K. Campbell， Moody， p.41.


      【注 2】如 LXX、NASB、NEB、JB、RSV、GNB、MCB 等。


      【注 3】F. Delitzsch， Biblical Commentary on the Psalms， 1， Eerdmans， 1871， p.69.


      【注 4】G. F. Hawthorne， "Hebrews"， New Laynan's Bible Commentary， Zondewan， 1979， p.158.


      【注 5】D. A. Hagaer， "Hebrews"， Good News Commentary， Harper & Row， 1983， pp.24-25.


      【注 6】P. Ellingworth & E. A. Nida， A Translator's Handbook on the Letter to the Hebrews， UBS，1983， p.40.


      【注 9】如 G. L. Archer， The Epistle to the Hebrews， Baker， 1951， p.32; L. Morris， "Hebrews，" Bible Study Commentary， Zondervan， 1983， pp.45-46.


      【注 10】H. Alford， "Hebrews，" Alford's Greek Testament， Ⅳ，Guardian， 1976， p.1480; H. A. Hoyt， Christ， God's Final Word to man， BMH， 1974， pp.26-27.


      【注 11】J. F. MacArthur， "Hebrews，" MacArthur NT Commentary， Moody， 1983， p.133.


      【注 12】S. J. Kistemaker， "Neb，" NTC， Baker， 1984， p.238; J. V. McGee， "Hebrews， 11"， Thru the Bible， 1983， p.31.


      【注 13】S. D. Toussaint， "The Eschatalogical of the Warning Passages in the Book of Hebrews，" Grace Theological Journal， V.3， #1， Spring， 1982， p.27.


      【注 14】C. L. Pfeiffer， The Epistle to the Hebrews， Moody， 1962， p.87.


      【注 15】H. A. Kent， The Epistle to the Hebrews， Baker， 1974， p.240.


      【注 16】H. A. Kent， p.285.


      【注 17】D. Guthrie， "Hebrews，" New TNTC， 1VP， 1978， p.274; F. F. Bruce， "Hebrews，" N1C， Erdmans， 1972， p.403.
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      第2章 雅各书


      1 如何分辨“试炼”、“试验”、“试探”？（雅 1：2、3、12）


      2 谁是初熟的果子？（雅 1：18）


      3 “因 信称义”与“因行 为称义”如何协调？（雅 2：24）


      4 “生命的轮子”是什么？（雅 3：6）


      5 为何要将喜笑变作悲哀？（雅 4：9）


      6 世上难有无罪的人，包括信徒在内？（雅 4：17）


      7 什么是抹油祷告？是神医治病祷告否？（雅 5：14～16）


      1. 如何分辨“试炼”、“试验”、“试探”？


      经文：雅 1：2、3、12


      我的弟兄们，你们落在百般试炼中，都要以为大喜乐；因为知道你们的信心经过试验，就生忍耐。……忍受试探的人是有福的，因为他经过试验以后，必得生命的冠冕；这是主应许给那些爱他之人的。


      查“试炼”（peirasmois，雅 1：2）与“试探”（peirasmon）原文是同一个字，主要是“试验”之意，此字有正负两个含义，“正”面含义是使受试验者的生命更成熟及受益（如来 11：37；林前 10：13，这两段经文和合本皆译作“试探”），故此在雅 1：2 便译成“试炼”；“负”面含义是使 受试验者的生命陷在犯罪的结局里（如太 6：13）。这两者之间的分别并非如传统之见，认为“试炼”是指外体、外面的因素，“试探”是指内心方面的诱惑；并指两者的来源、 动机及目的有所不同：“试炼”是出自神，旨在使人的生命得更大的造就，成为更合用的器皿；而试探是出自撒但，旨在使人犯罪堕落，进而离开神或反叛神。


      “试验”（dokimion，雅 1：3）是中性的，如路 14：19，同字译“试一试”，罗 12：2 译“察验”，旨在显出那件事或那个人的真伪（参罗 2：18 同字译“喜爱”或“分别是非”）。在雅 1：3，此处谓信心经历试炼后便能显出（试验出）是真诚的，只有这样的信心态度才能生出忍耐来。


      


      2.谁是初熟的果子？


      经文：雅 1：18


      他按自己的旨意，用真道生了我们，叫我们在他所造的万物中好像初熟的果子。


      雅各用二个“生”字来表达两种后果，在雅 1：1S，他说私欲怀胎就生出（tiktei）罪来，罪成长就“生出”（apokuei）死来，但是神的真道却“生”出（apekuesen）属神的儿女来。第一个“生”字（tiktei）是“诞生”之意（私欲生罪，拟人法，同字在路 1：57，2：11 译“生了”，太 2：2 作“生下来”，约 16：21 译“生产”，来 11：11 作“生育”），此字的运用强调后果。第二个“生”字（apokues， 字根“怀胎”）强调整个诞生的过程，包括后果。


      雅各谓神以其真道生下甚多属神的儿女，他们如同万物中初熟的果子。“初熟的果子”在林前 1S：23 是用在复活的主身上，此处则用在信徒身上。“初熟的果子”是大丰收的前奏，也是首批奉献给神的礼物（参利 23：9～10），于此， 雅各谓信徒是万物中首批归神为圣的果子，也表示将来整个万物也会全然得赎，全然成圣，全然归神（参罗 8：18～23）。


      3.“因信称义”与“因行为称义”如何协调？


      经文：雅 2：24


      这样看来，人称义是因着行为，不是单因着信。


      要解释这表面冲突的关键在乎“称义”的字义，查“称义”（dikaioutai）基本是“证明真实”、“证明是对”的意义。


      故此，“信心称义”表示信心证明那人对神的 心是对的；“行为称义”表示行为证明那人对神的生活是对的。一个人在神面前的生活行为是对的，表示他对神的心是对的， 因为好行为的背后需要有好的信心，好的信心却要用好行为证明、证实、表明、显明出来，所以有人说得好：“因信称义是入门的信，行为称义是走天路的信”【注 1】。


      加 5：6 说：“原来在基督耶稣里，受割礼不受割礼全无功效，惟独使人生发仁爱的信心才有功效”。那个“生发仁爱的信心”便如同“有行为的信心”、“有生命的信心”， 所以就称为“行为称义”。


      


      4.“生命的轮子”是什么？


      


      


      经文：雅 3：6


      


      舌头就是火，在我们百体中，舌头是个罪恶的世界，能污秽全身，也能把生命的轮子点起来，并且是从地狱里点着的。


      雅各强调舌头的祸害，言语招尤，这百体中最小的（雅3：5)反是最难制伏（雅 3：8）。它(1)能说大话（雅 3：5 上）， (2)能烧着整个树林（雅 3：5 下）， (3)能污秽全身（雅 3：6 上）， (4)能把生命的轮子点起来（雅 3：6 下）。然而什么是生命的轮子？


      查“生命的轮子”（trochon tes geneseos），是古代希腊人对生命的一种观念，他们认为生命如滚轮，生生死死，死死生生，周而复始，绵延不断【注 2】，而当这轮子转动之时，轮轴经摩擦产生火花，至整个轮子都烧着了【注 3】。故此舌头如车轴的火花，可以使整个人生都毁于一旦，正是“一言丧邦，一言兴邦”的教训。


      


      


      5.为何要将喜笑变作悲哀？


      经文：雅 4：9


      你们要愁苦、悲哀、哭泣，将喜笑变作悲哀，欢乐变作愁闷。


      作者在此节吩咐读者要将喜乐变悲哀，欢乐变愁闷，似乎是在推行一种悲观主义，着实令人费解？


      原来这是数项顺服神的表现之一（参雅 4：6～1O）：


      (1)务要抵挡魔鬼（雅 4：7）。


      (2)要常亲近神（雅 4：8 上）。


      (3)多自省己身，保守圣洁生活（雅 4：8 下）。


      (4)为罪表示真诚的痛悔（雅 4：9）。


      (5)在主前多谦顺听命（雅 4：1O）。


      其中在雅 4：9，作者要信徒愁苦、悲哀、哭泣，要将喜乐变为悲情，这一连串的字词是描述信徒自省其身时，发现自己有甚多得罪神之处，于是需要在神面前有真诚悔悟己过的心志，这样的人，神才能使他“升高”，表示神提高他的属灵生命，使他成为更合用的器皿。


      6.世上难有无罪的人，包括信徒在内？


      经文：雅 4：17


      人若知道行善，却不去行，这就是他的罪了。


      “人若知道行善却不行之，这是他的罪了”这是一句盛行的哲言慧语，亦将上文雅 4：11～17 的训勉作一总结。在上文，作者提出数项生活上的实际提醒，使读者作任何事皆要想到神：


      (1)批评弟兄是变相的批评律法（雅 4：11～12）。


      (2)作任何事勿忘生命变幻无常（雅 4：13～14）。


      (3)神的旨意是物质成功之钥（雅 4：1S～16）。


      (4)知善而不行之，是为罪也（雅 4：17）。


      在雅 4：16，作者指出有些人常以自己的“张狂为夸口”（“张狂”，alazoneiais，是名词，和合本似将之译作形容词“张狂的夸口”，或动词“张狂夸口”，是一疏忽），他们以自己的成就而骄傲自恃，完全忽略神的恩典或祝福，这是可悲的。就此作者遂总结地（conclusively）说，凡知道行善而不去行的，是为他的罪行了（雅 4：17）。在狭义上言， 这“善”是指雅 4：1S～16 的“善”，明白自己所拥有的全是神的祝福；在广义上言，凡是使人蒙恩的善行，若知之而不为之，那便是罪行了。


      7.什么是抹油祷告？是神医治病祷告否？


      经文：雅 5：14～16


      你们中间有病了的呢，他就该请教会的长老来；他们可以奉主的名用油抹他，为他祷告。出于信心的祈祷要救那病人， 主必叫他起来；他若犯了罪，也必蒙赦免。所以你们要彼此认罪，互相代求，使你们可以得医治。义人祈祷所发的力量是大有功效的。


      人在苦境中需祷告（雅 5：13），非求神将苦境除去， 而是求神降下额外力量可以度过难关；人在病中要请教会的牧者（长老）来为他抹油祷告（雅 5：14）。“病”字（asthenei）在新约多用在严重的病情上，如大臣之子（约 4：46～47）、多加（徒 9：37）、拉撒路（约 11：1～3、6）、 以巴弗提（腓 2：26～27）等，故此病者邀请教会长老前来为他抹油祷告。


      古代社会，医学没现在这么昌明，他们相信油有治疗之效能（参路 10：34，好撒玛利亚人），约瑟夫记载大希律在病危时以橄榄油沐浴（参《古 史》，17：172[6：5]）【注 4】。病人是否得蒙医治，全是神的旨意（非油的功效）及人对神的信心（雅 5：15 上），这是信神拥有生命权能的信心。至于那病人能否“起来”，全是神的主权，因为肉体生命主权在神的手里。至于属灵的生病（5：15 下），假如那病是因犯罪而导致，而病人已在长老面前承认过错，则神必会赦免（雅 5：15 下）。


      


      至于神是否听长老或病人的祷告，雅各没有再谈论，不过他是本着主耶稣的应许而说的，主说：“你们祷告，无论求什么，只要信，就必得着”（太 21：22），这是按照神美善的旨意而作出的祷告（约壹 5：14）。


      


      书目注明


      


      


      【注 1】 陈终道，万世救恩，宣道，1999， 页 4S。


      【注 2】C. Vaughan， ames ， Study Guide Commentary， Zodervan，1969， p.71.


      【注 3】 . B. Mayer， The Epistle of ames， Machillan， 1892， p.188.


      【注 4】：H. A. Kent， Faith That Works， Baker， 1986， p.189.
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      第3章 彼得前书


      1 旧约先知心中有“基督的灵”吗？（彼前 1：11）


      2 天使智商过人，为何仍要“详细察看”救恩的过程？（彼前 1：12）


      3 “重生”是否不等于“得救”？（彼前 2：1～2）


      4 人的不信是神所预定的吗？（彼前 2：8）


      5 人死后还有机会信主吗？（彼前 3：19～20）


      6 洗礼是否为了应付良心而作？（彼前 3：21）


      7 为何受苦就表示与罪断绝？（彼前 4：1）


      8 人死后是否仍有福音传给他们？（彼前 4：6）


      9 什么是审判要从神的家起首？（彼前 4：17）


      10 在巴比伦有教会吗？（彼前 5：13）


      


      


      


      


      1.旧约先知心中有“基督的灵”吗？


      经文：彼前 1：11


      就是考察在他们心里基督的灵，预先证明基督受苦难，后来得荣耀，是指着什么时候，并怎样的时候。


      旧约先知详细寻求考察神的救恩过程，有关耶稣基督先受苦难、后得荣耀这次序，他们考察在心中基督的灵给予他们的默示。究竟他们心中有基督的灵吗？


      据彼前 1：11 下半节记载，是基督之灵“预先证明”（promarturomenon，意“预先见证”）基督先苦后荣的时序。启示录 22：6 记载：“主就是众先知被感之灵的神”， 启示录 19：10 说：“预言的灵乃是为耶稣作见证”（不要“中”、“意”两字），可见有关弥赛亚降世为人成赎罪祭这个预言过程，在旧约时代，圣灵与道成肉身前显现的是一起同工的。故此，旧约先知在详细寻求考察神的救恩伟工时，基督的灵，亦即神的灵，在他们心中开启他们的心窍， 使他们明白个中的奥秘。


      2.天使智商过人，为何仍要“详细察看”救恩的过程？


      经文：彼前 1：12


      他们得了启示，知道他们所传讲（原文是服事）的一切事， 不是为自己，乃是为你们。那靠着从天上差来的圣灵传福音给你们的人，现在将这些事报给你们；天使也愿意详细察看这些事。


      彼得说，论到神的救恩，旧约众先知已详细考察耶稣基督受苦并得荣，是在“什么”（tina）及“怎样”（poion）的时候成就（彼前 1：11）。其实基督的受苦与得荣早已存在圣经的预言)里（如赛 53；诗 22；但 7等篇章里），此处作者指出，旧约先知的关注有两方面：是时间(tina-when)或（中译“并”）如何（poion=how，指方法成就的方法）。因为他们不明白伟大的弥赛亚如何是受苦的弥赛亚， 同时又是荣耀君王的弥赛亚，此点他们困惑不已，这也是基督时代法利赛人（如路 17：20～21）及门徒（如路 24：45-46）的疑问。于此彼得只是回应耶稣基督在世上的话（参太 13：17），因为十架与冠冕这两件事给犹太人分开了，而教会时代是一个万古的奥秘，是旧约时代所没有启示的奥秘，称为“天国的奥秘”，故此旧约先知也不明白。


      可是天使却非肉体的世人，并不受人的智商所限，为何他们仍要详细察看神的救恩过程，俨然不知晓神的救赎伟工如何及在何时成就？原来“详细察看”（epithumousin parakupsai）这二个动词只是表达“很强烈的察看”（parakapsai 在路 24：12 及 20：5 译作“低头看”），是指态度方面，非不知情的意思，天使是为世人救恩服役的灵（来 1：14）， 他们明白神的伟大救恩过程，并竭力为世人服务。


      3.“重生”是否不等于“得救”？


      经文：彼前 2：1～2


      


      所以，你们既除去一切的恶毒（或译：阴毒）、诡诈，并假善、嫉妒，和一切毁谤的话，就要爱慕那纯净的灵奶，像才生的婴孩爱慕奶一样，叫你们因此渐长，以致得救。


      有些学者认为，“重生”不等于“得救”，重生只是 “重新开始”，是一个决心的表示，“得救”才是得救，而他们所持的经文乃是彼前 2：1～2。


      赞成重生等于得救的学者，将彼前 2：2“以致得救”作如下的解释：


      (1)“以致得救”（新中译本作“进入救恩”）是指救恩的终局，带有末世的涵义（eschatologinal significance， 如 F.W. Beare、陈终道）。此说 认为救恩是一个过程（linear process），而不是一个独立句点（punctilliar point），这与大部份的经文相违，固然救恩是有“将来式”、“终局式”的含义，但此处经文明说这是重生得救了的情况，如初生婴儿进入新世界里，非指末世的救赎。


      (2)“以致得救”据大众版本（Textus Receptus，又称 Majority Text）没有此言【注 1】。故全句可停在“因此渐长”，如此解释可避免各种牵强的见解。


      4.人的不信是神所预定的吗？


      经文：彼前 2：8


      又说：作了绊脚的石头，跌人的磐石。


      彼得视耶稣基督对信的人乃为宝贵的房角石，对不信的人却是绊脚石（彼前 2：6～8 上），但不信者的绊跌也是预定的（彼前 2：8 下）。此言确引出一些困惑：难道人的不信是神所预定的吗？若然，他们的不信是神对他们的不公允了。


      查“预定”etethesan 一字原文，从字根tithemi（意“放置”）而来，新约多译作“安放”（如彼前 2：6；太 5：15，27：60）、“分派”（如约 15：16）、“立定”（如徒 13：47；林前 3：10）。此处该译作“注定”为佳，表示不信者是注定跌倒的。C. Bigg谓，注定的不是他们的不信，而是他们的刑罚【注 2】。多伦多学者 F. W. Beare 正确地指出：预 定是指跌倒，不是指不信，正如 ethethesan 是与 proskoptonsin （绊跌）相连，非与“不信”（分词）相连【注 3】。故此。人的不信不是神所预定的，而是人的绊跌是因他的不信而铁定了。


      5.人死后还有机会信主吗？


      经文：彼前 3：19～20


      他藉这灵曾去传道给那些在监狱里的灵听，就是那从前在挪亚预备方舟、神容忍等待的时候，不信从的人。当时进入方舟，藉着水得救的不多，只有八个人。


      彼得说，耶稣在死后、复活前曾去阴间传道给死去的灵魂听，好像是给死人机会信主。


      查“传道”（kerusso）原意是“宣告”，所以主耶稣死后曾下阴间，只是宣告祂的救赎大工已经完成，一切有关救赎的预告及应许到此全告应验。所以耶稣去阴间传道，并非给阴间的灵有机会信主，祂只是去宣告救赎工作已经完成了。


      至于耶稣向谁作这个宣告，彼得说是给在挪亚洪水时代死去的人，这是顶奇怪的，为何耶稣只向挪亚时代的灵宣告救恩已完成？


      原来关键在彼前 3：20 的“就是”这字。“就是”是个补字，原文没有，但因句子语气不详，不够完整，便加补字进去。我们可以把“就是”改为“就如”，是打一个比方（一些旧英文译本补上 as 字），全句意说“主耶稣死后曾去阴间，向死去的灵宣告救恩完成，譬如是在挪亚的洪水时代，除了挪亚一家八口以外之全世界给洪水灭亡的人”。可见那次是有史以来最大批一齐被灭亡的人，也是有史以来最大批拒绝神之救赎的人。


      6.洗礼是否为了应付良心而作？


      经文：彼前 3：21


      这水所表明的洗礼，现在藉着耶稣基督复活也拯救你们；这洗礼本不在乎除掉肉体的污秽，只求在神面前有无亏的良心。


      彼得谓挪亚时代的洪水是一个“表明”（antitupon，意“样本”，来 9：24 同字译“影像”）。表明一个拯救的过程（彼前 3：20“藉着水得救”），正如现今信徒的洗礼一般，表明一个拯救的过程，就是透过（dia，中译“藉着”） 耶稣基督的复活，拯救了信徒（彼前 3：21 上）。洗礼的作用“不是”（on，中译“本不在乎”）除掉肉体的污秽（像 沐浴般），而是（alla，中译“只求”）在神面前有无亏的良心（表示没有亏欠神的要求的感觉）。


      


      全句话意说，洗礼的作用不能除去人的罪行，它只是一个“表明”，信徒应服从这种宗教礼仪，遵行者在神面前便没有“不顺服神的心理了”，故此，信徒应遵守一些外表的礼仪，但礼仪只是“表明”一些属灵真理而已，不要太斤斤计较礼仪的形式。


      7.为何受苦就表示与罪断绝？


      经文：彼前 4：1


      


      基督既在肉身受苦，你们也当将这样的心志作为兵器，因为在肉身受过苦的，就已经与罪断绝了。


      


      


      耶稣基督在世上时为信徒受苦，尤其是在十架上之时，祂本可求天父差遣天使来营救祂，但是祂没有这样作（太26：53），这样祂才能成就救赎之工。信徒是蒙拯救的人， 是跟从主的人，应以基督的受苦为榜样，存着不怕人生的艰苦、世途的险恶、政权的压迫等心志，以此作为兵器，便能抵挡一切。


      然而为何信徒在肉身受过苦，便是与罪断绝了？原来在当时，信徒大受各方面的逼迫，尤其来自政权方面，一些信徒因为认同基督、表态是信徒而受苦，然而他们的受苦却是信仰的证据，表示他们决心跟从主到底，也是一种决心与罪断绝来往的表态。


      查“断绝”原文 pausto，意“停止”（同字在彼前 3：10译“禁止”；在路 8：24 作“止住”），并非说受苦有除罪的功效，乃是说信徒肯为主受苦，表示他愿意与罪停止交往，使罪的诱惑力量停止作用，在信徒身上被禁止，不能继续下去。


      


      


      


      8.人死后是否仍有福音传给他们？


      经文：彼前 4：6


      为此，就是死人也曾有福音传给他们，要叫他们的肉体按着人受审判，他们的灵性却靠神活着。


      本节的“死人”是听过福音的人，但他们是谁，学者意见有三：


      (1)他们是历世历代的信徒，这些人如何听了福音，作者没有明说，他们虽然死了，但是他们的灵总是得救的（如 E. G. Selwyn、]. C. Laney）。


      (2)他们是彼前 3：19“监狱里的灵”，曾蒙基督死后向他们传道，使他们的灵魂可以靠神得救（如 F. W. Beare、W. Barclay，此说支持人死后仍有福音可听的理论，着实令人费解）。


      (3)他们是彼得时代的信徒，尤其是为主受苦而殉道的人，这些人在肉体上受了“人的审判”（指受逼迫），舍去生命，但是灵魂方面（中译“灵性”）是得救的（如 K.S.Wuest、陈终道）。此说是三说中最妥善的解释，与彼得写信劝慰受苦信徒的宗旨吻合，使那些对信徒为主受苦受害而 死感到惶恐疑惑的人得着安慰。


      9.什么是审判要从神的家起首？


      经文：彼前 4：17


      因为时候到了，审判要从神的家起首。若是先从我们起首， 那不信从神福音的人将有何等的结局呢？


      彼得强调，有火炼的试验来临不要以为怪（彼前 4：12），倒要认为能为主受苦是件有福的事（彼前 4：14，其中的“有福”与彼前 4：13 的“欢喜”是同字根字），却不要为罪受苦（彼前 4：15～16），因为不久的将来，神必审判世界（彼前 4：17 上），若审判是从神家起首，将来不信者亦难逃神的审判（4：17 下）。


      彼前 4：17 全句意谓，神容许世人对信徒逼迫的审判（参彼前 4：6），但神将为信徒施行公平式的“回报”----审判那些审判他们的人。神的审判是从神的家起首；若信徒也要受审判，不信者亦将同样受审判，且在不久的将来（“时候将到”）。他们因不信之故，所受的审判将是甚大的了。


      按太 13：20～30、47～50 麦子与稗子的比喻及撒网的比喻，将来信与不信的将被分开，虽然信者的生命有些仅勉强合格（仅仅得救），他们的结局却是永远的福乐，而不信者则“无地可站”了（彼后 13：18）。


      10.在巴比伦有教会吗？


      经文：彼前 5：13


      在巴比伦与你们同蒙拣选的教会问你们安。我儿子马可也问你们安。


      在结语问安时，作者将在巴比伦教会的问安转告读者， 然而据记录显示，彼得从未到过巴比伦，是否此处出错？解答有三：


      (1)是历史的巴比伦地，坐落在巴比伦河畔，虽然没有任何记录记载彼得曾到访巴比伦，可是也不等于他没有到过该地（如 B.H.Streeter）。


      (2)是在埃及北部近开罗城的一小镇名巴比伦，原是一个罗马军驿站，但有基督徒集居（如 Aspatria），可是历史上找不到证据指出彼得曾到那里传福音。


      (3)是罗马城的换名暗语，因据教父遗传，彼得曾到访罗马，且此信写在罗马是极有可能的，况且在启 17 及 18 两章， 巴比伦这字亦暗喻罗马。此外，马可也向他们问安，表示马可与彼得在一起。若说这非暗指罗马，那便要证明马可也曾去那非罗马之地了（这是初期教父之见，如帕皮亚、优西比乌〔《教会史》， 2：25、3：39、5：8、6：14〕此见解广获近代学者接受）。


      书目注明


      【注 1】参 Z. C. Hod es & A. L. Farstad， The GNT Accordin to the MT， Nelson， 82， p.689.


      【注 2】C. Bigg "1，ⅡPeter，" 1CC， T&T. Clark， 1901，p.133.


      【注 3】F. W. Beare， The First Epistle of Peter， Oxford， 1970， p.126.
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      第4章 彼得后书


      


      1. 什么是不可随私意解说？（彼后 1：20）


      2. 什么是“圣灵感动说出神的话来”？（彼后 1：21）


      3. 为何天使也不控告假师傅？（彼后 2：11）


      4. 这些人到底有没有得救？（彼后 2：20）


      5. 本段是否支持“无千禧年论”？（彼后 3：10～13）


      6. “主 的日 子”及“神的 日子”是 否相 同？（彼后 3：10～13）


      7. 现今天地如何被烈火销化？（彼后 3：7、10～12）


      1.什么是不可随私意解说？


      经文：彼后 1：20


      第一要紧的，该知道经上所有的预言没有可随私意解说的。


      彼得谓圣经的预言没有可随私意解说的，然而究竟什么是不可随私意解说？


      查“没有可随私意解说”原文逐字之译文如下：“ou （不可）ginetai（产生）idias（私自）epileiseos（解释）”， 意说“不是自己产生出来的解释（启示）”，这是论预言的来源问题，不是如俗解“以经解经”（如 C. C.Ryrie）的释经原则问题，或凭着自己的私意乱解神的话（如陈终道）。彼得意思乃是，预言不是人能想出来的，而有其独特的来源， 正如彼后 1：21 所说“没有出于人意的，乃是人被圣灵感动， 说出神的话来”，故此本节是论启示来源的问题，非讨论如何解释圣经。


      2.什么是“圣灵感动说出神的话来”？


      经文：彼后 1：21


      因为预言从来没有出于人意的，乃是人被圣灵感动，说出神的话来。


      接着上文的思路，彼得续释预言的来源不是 出于人 “意”的（thelmati，意“旨意”），乃是由圣灵感动人说出神的话来。“感动”（pheromenoi，意“背负”）在徒 27：1S、17 同字译作“刮去”及“飘去”，表示圣灵的工作如同巨风一般，将船抓住（如被人抓住），然后风吹向哪里，船就飘向那里；风要去之处，也是船到达之处。此字在徒 2：2 译“吹过”，表示圣灵使人不自禁地说出别国的话来。彼得当日被圣灵感动，不由自主地说出别国的语言，这事件在他脑海中盘旋甚久。如今他要表达圣灵感动圣经作者写出神的话语来时，便以此、为举例、借喻，指出预言的来源非出自人意，完全是圣灵“背负”的工作，像妈妈将孩子背负起来，到妈妈要达到的地方去。


      3.为何天使也不控告假师傅？


      经文：彼后 2：11


      就是天使，虽然力量权能更大，还不用毁谤的话在主面前告他们。


      在彼后 2：1～3、1O～22 里，彼得将假师傅的特征描绘得入木三分，淋漓尽致。其中他说“连力量权能大的天使也不敢用毁谤的话在主面前控告他们”，此言叫人摸不着头绪，因为天使是灵界的造物，与属肉体的假师傅并不共同生活在世上，何以有此言及何解？


      原来此处的天使是指好天使，他们心地善良谦和，不会将别人的错误（此处指假师傅）故意夸大诋毁对方。这里表示，世人的活动有天使监视或保守（如徒 12：15 说天使暗中保护使徒；民 20：21～35 有天使拦阻和警告假先知巴兰）。 圣经中记载的天使是有工作的（参诗 34：7；来 1：14），既需工作，便需向神作报告（参亚 1：11）。故此天使暗中看顾属神的人和留意恶人的诡诈，便不足为奇了。有些学者将 此处的假师傅当作堕落天使，意指善天使也不敢毁谤恶天使，如犹 8～9。但此段所描写的假师傅则什么都敢为【注 1】，此见解似不是彼得的重点。


      天使对假师傅的行事，在神面前并没有作夸大的报告，他们只忠诚地将假师傅的行为向神说明；相对那些假师傅对忠心的神仆（真师傅），却用诡计和捏造的言语毁谤他们， 像没有灵性的畜类（彼后 2：12），这等人是“自取速速灭亡的”（彼后 2：1）。


      4.这些人到底有没有得救？


      经文：彼后 2：20


      倘若他们因认识主----救主耶稣基督，得以脱离世上的污秽，后来又在其中被缠住、制伏，他们末后的景况就比先前更不好了。


      本节的“他们”是谁，有二个不同的见解：


      (1)他们是全段的中心人物----假师傅【注 2】。


      (2)他们是彼得后书 2：18 的“刚脱离妄行”的初信者【注 3】。


      若以他们末后的情况“比先前更不好”（彼后 2：2O） 及作者宁愿他们“倒不如不晓得为妙”（彼后 2：21）这样的心境，可见这些人是曾听过福音却不肯相信与接纳的人， 故以形容假师傅的可能性较大。因为假师傅对真理必有一般的认识，只是后来他们走了偏差的路，或者是他们从起初就是假信的（如犹大）。若以第二见解为准，那会变成一次得救非永远得救，就与其他经文大大相违了。


      5.本段是否支持“无千禧年论”？


      经文：彼后 3：10～13


      但主的日子要像贼来到一样。那日，天必大有响声废去，有形质的都要被烈火销化，地和其上的物都要烧尽了。这一切既然都要如此销化，你们为人该当怎样圣洁，怎样敬虔，切切仰望神的日子来到。在那日，天被火烧就销化了，有形质的都要被烈火镕化。但我们照他的应许，盼望新天新地，有义居在其中。


      据上文（提后 3：4～9），主降临的应许是肯定的，至今还未应验，因现今是宽容时期（彼后 3：9），况且神对时间的算法不像世人，没有长短之分，只有肯定之实（彼后 3：8），而且主降临是随时随刻的（彼后 3：1O）。到祂再来之时，若天地都 大大改变，而成为新天新地（彼后 3：11～13），这样照此未来的进程，似是没有千禧年国的出现，是否属真？


      事实上，彼得在这里不是论末世事件发生的次序，他只概括地指出，主再来是一个肯定的事实，主再来后旧天地会全然改变，有形质的万物皆被火销化，新天新地取而代之（彼后 3：13），所以彼得盼望读者不必怀念“现今的天地”（彼后 3：7），只当殷勤事主，敬虔度日，将来安然见主便好了（彼后 3：14）。


      彼得于此并非讨论有千禧年或无千禧年，乃论有主再来及无主再来的事。至于有无千禧年的讨论，主耶稣亦没有详加解释，信徒需留意经文的上文下理及末世预言全面性的启示，这样才不会挂一漏万。


      6.“主的日子”及“神的日子”是否 相同？


      经文：彼后 3：10～13


      但主的日子要像贼来到一样。那日，天必大有响声废去，有形质的都要被烈火销化，地和其上的物都要烧尽了。这一切既然都要如此销化，你们为人该当怎样圣洁，怎样敬虔，切切仰望神的日子来到。在那日，天被火烧就销化了，有形质的都要被烈火镕化。但我们照他的应许，盼望新天新地，有义居在其中。


      不少人将“主的日子”（彼后 3：1O）及“神的日子”（彼后 3：12）当作二个不同的事件或时期；前者（主的日子）等于“主再来”，“神的日子”等于“永远国度”（如陈终道、C. C. Ryrie）。这样解释忽略了“主”与“神”是互用字（如 C. Bigg）【注 4】，正如“天国”与“神国”也是互用词，硬将之分开，会产生武断的结论。再且有古卷将“神的日子”写作“主的日子”。以此来看，彼后 3：1O、12 的二名词便无不同了。


      彼得引用“主的日子”一词是指向主再来的日子，祂的复临像贼一般，叫人不知祂何时来到。圣经已有多处述及主的再临像贼一般（如太 24：43；帖前 5：2；启 3：3，16：15），彼得却用“神的日子”一词，是指向神在永恒里永远是王的意义，这是主再来后必然接着发生的，所以彼得照用主再来的日子（神的日子），引进新天新地的出现，正如先知以赛亚也将新天新地的景况与禧年国的景况置于一起，像一个分不开的整体，因为先知认为禧年国是新天地境界的一部份也（参赛 65：17-18）。


      7.现今天地如何被烈火销化？


      


      经文：彼后 3：7、10～12


      但现在的天地还是凭着那命存留，直留到不敬虔之人受审判遭沉沦的日子，用火焚烧。…但主的日子要像贼来到一样。 那日，天必大有响声废去，有形质的都要被烈火销化，地和其上的物都要烧尽了。这一切既然都要如此销化，你们为人该当怎样圣洁，怎样敬虔，切切仰望神的日子来到。在那日，天被火烧就销化了，有形质的都要被烈火镕化。


      彼得谓现在的天地将被火“焚烧”（彼后 3：7，原文没 有“焚烧”字），一切有形质的都被烈火“销化”、“烧尽”（彼后 3：1O）、“镕化”（彼后 3：12）。但若有形质 的都被烧为灰烬，是否新天地为一个抽象的境界？


      查“形质”（stoichei ）一字原文意“行列”、“排列”，此字在加 4：3、9；西 2：8、2O 皆译“小学”；来 5：12 作“初步”；同字动词多译作循规而行（如徒 21：24；罗4：12）。在本处（彼后 2：1O、12）意为“基本元素”，即构成宇宙万物的基本元素或基本个体（如日月星宿、河岳百兽、生物植物），这些在主的日子来到后都会被烈火（喻炼净，如彼前 1：7、4：12，非肉眼所见的火）“销化”（luthe- sontai，意“毁灭”、“废除”）、“烧尽”（katakaesetai， 意“全毁”，有古卷用 eurethesetai，意“赤露敞开”，取代 katakaesetai，如 NIV）及“镕化”（tlketai，意“烧毁”）， 这三字皆形容神将炼净现在的天地。至于祂如何行之，彼得没有更进一步透露，不过，彼得显然深受旧约数段末世经文所影响（如赛 34：4；弥 1：14；玛 4：1），那里皆预告神将会用火来审判大地，用火炼净旧天旧地。


      书目注明


      【注 1】如 K. O. Gangel， "ⅡPeter，" BKC， Victor， 1983， p.872; J. B.Mayor， The Epistle of Jude， ⅡPeter ， Baker， 1907 cc 1979，p.129.


      【注 2】如 E. A. BlUm "Z& "， EBC， p.282。


      【注 3】D. A. DUnham， "An Exege ic l Study of Ⅱpeter 2:8～22''， Bibliothec Sacra ， 14O， Jan-Mar 1983， p.51; J. L ney， Answers to Tough Questions， Kregel， 1997， p.321。


      【注 4】 C. Bigg "Ⅱpeter" ICC， T&T. Cl rk， 1901 c 1915， p.290.
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      第5章 约翰壹、贰、叁书


      1. 信徒究竟领受了什么恩膏？（约壹 2：20）


      2. 是否因此信徒不用上神学课？（约壹 2：27）


      3. 信徒怎可不犯罪？（约壹 3：9）


      4. 什么是“爱既完全”？（约壹 4：17～18）


      5. 这三重见证分别代表什么？（约壹 5：8）


      6. 什么是“至于死”及“不至于死”的罪？（约 壹 5：16～17）


      7. 那恶者如何无法害他？（约壹 5：18）


      8. 这位收信人是谁？（约贰 1）


      9. 如何会失去所作的工？（约贰 8）


      10. 是否不该接受不信者的金钱奉献？（约叁7）


      11. 凡行善的皆属乎神？（约叁 11）


      


      


      


      1.信徒究竟领受了什么恩膏？


      经文：约壹 2：20


      你们从那圣者受了恩膏，并且知道这一切的事（或译：都有知识）。


      在上文，约翰提及有“那敌基督”及“好些敌基督”出来（约壹 2：18）。前者（“那敌基督”）是单数字，显然是指上文的恶者撒但（约壹 2：14），后者（“好些敌基督”）是复数字，表示教会中的假师傅，他们在教会里将真理蒙蔽，叫信徒对真理模糊不清，混淆难明。如今作者说， 你们信徒不用怕，因为“你们从那圣者受了恩膏，并且知道这一切事”。


      “那圣者”是指主耶稣，“恩膏”是指圣灵，作者约翰 于书写约翰壹书时，清楚记起多年前的一个晚上，就是主耶稣上十架的前夕，在“楼房论说”里，主耶稣三次预告圣灵的将临，使门徒明白一切的真理：(1)约 14：16～17；(2)约14：26；(3)约 16：13～14。圣灵在信徒心中的工作就是使他 们明白神的真理，好叫信徒将神的道常存在心里，而与神及 主耶稣有亲密的契交关系（约壹 2：24）。


      


      2.是否因此信徒不用上神学课？


      经文：约壹 2：27


      你们从主所受的恩膏常存在你们心里，并不用人教训你们， 自有主的恩膏在凡事上教训你们。这恩膏是真的，不是假的；你们要按这恩膏的教训住在主里面。


      信徒有圣灵住在心中，将神的事教训他们，是否因此便无师自通，而不用学习神学了？


      有些极端的教会利用本节经文作支持，极力反对信徒参阅诠释圣经的书籍，甚至反对信徒上神学课程，但这种态度是误解了约翰的本意。约翰只指出，圣灵在信徒心中引导他们明白“从起初”（约壹 2：24）所领受的基要真理，这些真理不需要再增加（“用人教训你们”），如当时诺斯底派人士倡导真理应一直补加上去【注 1】。其实，真理可以详细发挥及广泛应用在生活上每一方面的细节，只是真理。不会被后来的教训推翻，因为神的真理放诸世界皆准（“凡事上”），后来的教训只是先前真理的果子。


      信徒上神学课程，乃是学习别人如何将“从起初”所领受的真理详细地应用在生活每一项细节上，使自己能更进一步的“住在主里面”（约壹 2：27 下）。


      3.信徒怎可不犯罪？


      经文：约壹 3：9（参 3：6，5：18）


      凡从神生的，就不犯罪，因神的道（原文是种）存在他心里；他也不能犯罪，因为他是由神生的。


      约翰认为“凡从神生的，就不犯罪，因神的道存在他心里”，此句豪语使人钦佩万分，可是事实却非如此，因为很多重生得救的信徒也经常犯罪，以致读到约翰壹书 3：9（或 约壹 5：18），着实叫人不能了解。


      原来约壹 3：9 的“犯”字，原文 poiei 是个现在式动词， 表示经常性的行为、惯性的动作，意说凡从神生的就不会习惯性的犯罪，偶尔犯罪是有的，因为信徒在未得荣之前仍受肉体犯罪性情所限制，犯罪是避免不了的（难怪有人要往修道院去修练不犯罪，怎知在修道院里也犯罪），只是不会惯性地犯罪，因为有神的话语约束着他。


      而约壹 3：9 下半节的“能”字，原文 dunatal 是个现在被动式时态动词，表示“使之所然”，意说凡从神生的就不会习惯性被外界诱惑而犯罪，固然偶尔是有的，只是不会习惯性地犯罪【注 2】。


      约壹 5：18 的“犯罪”字，原文 hamartanel 是个现在式动词，意义与约壹 3：9 的“犯”字类同，是指凡从神生的便不会习惯性地犯罪了。


      4.什么是“爱既完全”？


      经文：约壹 4：17～18


      


      这样，爱在我们里面得以完全，我们就可以在审判的日子坦然无惧。因为他如何，我们在这世上也如何。爱里没有惧怕；爱既完全，就把惧怕除去。因为惧怕里含着刑罚，惧怕的人在爱里未得完全。


      神的爱在每位信徒的生命里，这爱是完全的，没有瑕疵的，在将来审判之日来到时，这爱使信徒不会惧怕面对神， 因为神如何的爱信徒（“祂如何”），信徒也如何的爱神（“也如何”，约壹 4：17）。神的爱是完全无己、无瑕疵、无杂质、纯洁无比的、完全的，这种爱能除去信徒心中的惧怕，使信徒能坦然无惧地进到神的面前（参来 4：16）。一般而言，人惧怕神，因怕神惩罚他的罪行，如今神的儿子为 我们的罪作了挽回祭，这就是完全的爱了（约壹 4：10）。故此，约壹 4：17 的爱是指神的爱，这是真爱，是完全的爱。


      5.这三重见证分别代表什么？


      经文：约壹 5：8


      作见证的原来有三：就是圣灵，水，与血，这三样也都归于一。


      约翰谓为神作见证有三：(1)圣灵，(2)水，(3)血，这三样 皆是历史事件。“水”是指耶稣基督的水礼，这事件刻划祂正式开始传道，宣布祂是以色列的弥赛亚。“血”是指耶稣基督上十架，为世人的代罪受死，这事件刻划出祂的弥赛亚救赎使命已告完成。然而圣灵在何时见证耶稣基督是选民的 弥赛亚？学者的解答有三：


      (1)有说这发生在耶稣受水礼之时。


      (2)有说这发生在主复活后的五旬节之时。


      (3)有说这发生在信徒因信主而接受圣灵之时。


      约壹 5：10 指出，信徒心中有一个见证，这是个内在的见证（如水是外在的见证），是信徒信主后才有的见证。故此，圣灵在何时作见证，即非指一段历史的时刻，而是指一件每日皆可发生的见证，是指信主的时刻，因对不信的人而言，水和血所代表的洗礼和十架是毫无意义的。


      约翰又说“这三样也都归于一”，“归于一”原文 els to hen eisin，是“达到一个目的”之意，表示这三样见证不是独立的个体，而是一个“三合一”的整体，彼此联络合适，共同为耶稣是神的儿子而作见证。


      6.什么是“至于死”及“不至于死” 的罪？


      经文：约壹 5：16～17


      人若看见弟兄犯了不至于死的罪，就当为他祈求，神必将生命赐给他；有至于死的罪，我不说当为这罪祈求。凡不义的事都是罪，也有不至于死的罪。


      在谈及为人代求这伟大职事，约翰提及有二种罪，分别是可求的（不至于死）及不可求的（至于死），但什么是“不至于死”的罪及“至于死”的罪？


      犯罪是信徒常有的事，所有的罪必引至死亡，然而约翰 却称有些罪为“不至于死的罪”，究竟这是指什么罪？“不至于死”的罪，是指一切的罪行，却不“引至（pros）”肉 体死亡的终局。信徒当为主内的弟兄代求，求神怜恤这种罪行，将生命（肉身）赐给他，使他不至死亡。


      


      “至于死”的罪，此言有二个解释：


      (1)有说“至于死”的“死”是指永远的死，是指那些拒绝福音的人所犯罪的，这些人刚硬己心，坚拒福音，如同犯 了亵渎圣灵的罪一样，所以为他们代求也无补于事【注 3】。


      (2)有说“至于死”的“死”是指肉体的死亡，因为圣经内不少罪行是会立刻引至肉体的死亡。如拿答、亚比户（利撒非喇）、可拉（民 16）、亚干（书 6～7）、乌撒（撒下6：7）、亚拿尼亚夫妇（徒 5：1～11）、哥林多信徒（林前11：30）等。其他还有乱伦、同性恋、淫乱、破坏安息日等不赘（参利 20：1～27）在这些例子中，有信与不信的，这些人犯了招致死的罪，因他们罪有应得，该当伏法。


      第二解说较第一解说为佳，信徒应当为所有的人祈求，盼望圣灵融化他那坚硬如冰的心田，这是信徒的责任，因为我们不知他的硬心是否为永远。


      7.那恶者如何无法害他？


      经文：约壹 5：18


      


      我们知道凡从神生的，必不犯罪，从神生的，必保守自己（有古卷：那从神生的必保护他），那恶者也就无法害他。


      约翰强调凡从神生的人“不会习惯性犯罪”（参约壹 3：9），从神生的必保守自己（约壹 5：18 上），这上半节有二个解释：


      (1)“从神生的”一词是指耶稣基督，是“祂必保守自己”（terel autOn），意说是耶稣基督亲自保守信徒，使他们不会习惯性犯罪【注 4】。此解说会叫人误解：若信徒偶尔 犯罪，那岂非耶稣基督失职？


      (2)“从神生的”乃是指信徒，是“他必保守自己”（terei heauton，参 TR 版本），这是指信徒自身的儆醒与努力（固然要常住在主里，亦需多靠主的恩典，如 BKC， p 903）。


      约壹 5：18 下，“那恶者也就无法害他”，此句的“害”字（haptetal）在约 20：13 同字译“摸”，意“缠绕不放”、“紧紧抓 着”，全句意说恶者不能持久地“害”信徒，因信徒是有永生的人（约壹 5：13、20）。


      


      8.这位收信人是谁？


      经文：约贰 1


      


      作长老的写信给蒙拣选的太太（或译：教会；下同）和她的儿女，就是我诚心所爱的；不但我爱，也是一切知道真理之人所爱的。


      约翰自称为长老，这是古代牧者的尊称，他写信给一位蒙拣选的太太，“太太”一字原文 kyrla，学者有如下的猜测：


      (1)kyrla 是“教会”一字的代名词，作者用拟人法的文笔，将教会视为一位高贵的女士，是一位蒙拣选的女士，此外从约贰 5～12 来看，作者不用单数字直呼“太太”，反用众数字“太太”。再且，书的内容透露一种危机，与约翰壹书相若，不似一位女士所能承担【注 5】。


      (2)kyria 之前是 eklekte（中译“蒙拣选”），有学者将之改为专用名词 Electa，与 kyrla 合起来便成为 Electra 太太之意（如 J R Harris）。


      (3)另有学者将 kyria 变成专用名词，收信人遂成为“蒙拣 选的 Kyria”，Kyria 是教会中一名女性领袖，此名字在古小 亚细亚亦常出现（如 Holtzmann）。


      (4)kyria 是一位太太，是教会的中坚份子，与约翰熟稔，故没有提名，因约翰二书是封个人书简，却纳入正典里【注 6】。


      9.如何会失去所作的工？


      经文：约贰 8


      


      你们要小心，不要失去你们（有古卷：我们）所作的工，乃要得着满足的赏赐。


      约翰指出，世上有许多迷惑人的出来，他们否认耶稣是神道成肉身的显现，故此他们又称为敌基督（约壹 1：7）， 所以他奉劝收信人，务要小心这些人，免得失去所作的工，“所作的工”一词有代名词“你们”在前，学者的解释有二：


      (1)有将“你们”保留（如 NIV、和合本），表示那工作（即教导教会有关纯正真理的工作）是收信人作的，务要坚守，勿让迷惑者得逞。


      (2)有将“你们”改为“我们”（如 TR 版本、KJV、Z Hodges、和合本小字），表示那工作是约翰在教会中的劳苦耕耘。作者要收信人小心，不要让迷惑者损害了他在他们当中的栽培，免得没有“满足的赏赐”（指全然的奖赏）。


      10.是否不该接受不信者的金钱奉献？


      经文：约叁 7


      因他们是为主的名出外，对于外邦人一无所取。


      约翰提及有些巡回布道家为主忠心而做（约叁 1：5）， 其中有受收信人该犹热情接待（约叁 1：6 上），约翰鼓励该 犹帮助他们往前行是件好事（约叁 1：16 下）。“往前行”（propempsas）是指“用物质供给别人需要”之意，此慷慨之举是“配得过神”的（axios ton theou），意“配受神的赞 赏”，因为这些人出外传道，对外邦人是分文不取的（约叁 7），而是仰望神的供给。


      由此引申出一些基督徒的伦理问题。据此，教会或信徒是否不应接受不信者的金钱奉献？


      此处经文的主要教训乃是，传道人是为主工作，他的“老板”是主，主自己会负责供应他们的需要。他们不是为利而传福音，而是为爱而作，主自会照顾他们生活所需，所谓“白白得来，白白舍去”（太 10：8）。因此，信徒不应向不信者募款支持一些“伟大的属灵事工”，只当仰望神感动肢体资助。但神亦可以透过不信者对福音的“渴慕”而奉献，相信支持募捐给孤儿院者不乏不信的人（如此类推，其他福音机构亦然），我们可以不用拒绝，却也不用向他们募款，免得被人诽谤传道之工是为利而设之工。


      11.凡行善的皆属乎神？


      经文：约叁 11


      亲爱的弟兄啊，不要效法恶，只要效法善。行善的属乎神； 行恶的未曾见过神。


      此处的行善与行恶是个相对名词，正如“属乎神”和“未见这神”也是另一组相对名词，故此，解释要从此着眼点看。


      约翰意谓，凡行恶的是因为他们不认识神之故，而能行善的是因为他明白神之故。此处的善按上下文论，是接待为神工作的过境传道人，非指一般的善行，因为不信者也有善行。约翰在此处不是怀疑丢特腓的救恩，他只是指出，丢特腓对神某方面的真理有如瞎子一般，有眼无珠，该犹应尽量远避他的恶行【注 7】。


      书目注明


      【注 1】A. E. Brooke， "Johannlne EplStleS"， ICC， T&T Clark 1912 c，1976， p.63; C. Vaughan， "1，2，3Jn"， SGC， Zondervan， 1976，p.67.


      【注 2】详论可参 S. Kubo， "IJn 3: 9: Absolute or Habitual?"， And rews University Seminary Studies， 7， 1969， pp.47-56.


      【注 3】C.Vaughan， p.133；A.Plummer， "I John"， Pulpit Commentary， Funk & Wagnalls， n.d., p.123。


      【注 4】如 C. Vaughan， p.134。


      【注 5】Z. C. HodgeS， BKC， p.905， Clement， JerOme; ICC， p.168.


      【注 6】 TNTC; GoodSpeed; C.Vaughan， p.12.


      【注 7】Z. C. HodgeS， "III John"， BKC， p.914.
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      第6章 犹大书


      1 米迦勒为何不敢“得罪”魔鬼？（犹 9）


      2 什么是“该隐的道路”、“巴兰的错谬”及“可拉的背叛”？（犹 11）


      3 这两节经文皆出自伪经，何故列入正典里？（犹 9、14）


      1.米迦勒为何不敢“得罪”魔鬼？


      经文：犹 9


      天使长米迦勒为摩西的尸首与魔鬼争辩的时候，尚且不敢用毁谤的话罪责他，只说：主责备你吧！


      犹大书的读者受一些假师傅的搅扰，这些人放纵情欲（犹 4 上），否认耶稣基督是独一主宰（犹 4 下），轻看在上掌权的（犹 8）。作者遂引用天使长米迦勒尚且不敢就“摩西尸体事件”与魔鬼争辩，藉此显出那些假师傅对权柄的漠视。可是在“摩西尸首事件”中，为何米迦勒不敢“得罪” 魔鬼？


      据伪经“摩西升天记”记载（在 1861 年发现，是一份从希腊文译成的拉丁文译本），摩西逝世后，米迦勒负责殓葬其尸首，而魔鬼欲抢夺之，作为别的用途（另外传说是为引诱以色列人拜祭其尸身）。米迦勒虽是天使之长，手中有无上之权，尚且不敢重责魔鬼之僭越权力范围，只道“主责备你吧”（意说神会责备你的，你不要任意妄为）。米迦勒不欲以毁谤语责备魔鬼，若这样行，显出其莫大的权能，相信 魔鬼也不敢稍越雷池，然而，这样米迦勒会生出骄傲的心， 这正是魔鬼堕落的前因。


      整个事件是个历史的借喻，指出假师傅视在上有权柄者之权为无物，故此他们便我行我素，无法无天。但是，即使米迦勒也不欲“冒犯”掌权柄的（如掌管黑暗权势的魔鬼），更反映出假师傅的任性妄为了。


      2.什么是“该隐的道路”、“巴兰的错谬”及“可拉的背叛”


      经文：犹 11


      他们有祸了！因为走了该隐的道路，又为利往巴兰的错谬里直奔，并在可拉的背叛中灭亡了。


      


      作者引用三段旧约历史，分别说明假师傅的罪行：


      (1)该隐的道路----假师傅像该隐般，有三方面的错谬： 一是以错误的方法及不纯正的心态敬拜神；二是嫉妒他人（真师傅）的成就；三是存杀害之心忌恨人（参约壹 3：12；来 11：4）。


      (2)巴兰的错谬----假师傅又像巴兰般，有三方面的错谬：一是以虚伪之心事奉神；二是为利而事奉；三是诱惑他人陷在更大的罪里（参民 22：21～31，31：8、16；彼后 2：5～16；）


      (3)可拉的背叛----假师傅再像可拉般，有三方面的错谬：一是不服从神选立的权柄；二是众众反对神已立的权柄；三是忌恨别人比他们更有权柄。


      这些假师傅在这三大历史错误旧路上“走”（eporeuthesan，意“离去”，同字在本书 16、18 两节译“随从”）、“直奔”（exechuthesan，意“狼吞虎咽”，喻极端的放纵情欲），其终局是“灭亡”的（apolonto，意“毁灭”）。


      


      


      3.这两节经文皆出自伪经，何故列入正典里？


      经文：犹 9、14


      


      天使长米迦勒为摩西的尸首与魔鬼争辩的时候，尚且不敢用毁谤的话罪责他，只说：主责备你吧！…亚当的七世孙以诺曾预言这些人说：看哪，主带着他的千万圣者降临。


      犹 9 及 14 这两节经文均出自旧约伪经，前者犹 9 出自“摩西升天记”，一说是 2B.C.的作品，另说是 A.D.44 之作品。后者犹 14 引自“以诺一书”，日期不详。这二本典籍是犹太人熟识的文献，教父奥利根及亚历山大的革利免皆知晓它们的存在。但是它们如何进入正典，的确引起一些学者的 质疑，因此有些学者（如马丁路德）便坚拒犹大书纳入正典内。


      解释原则乃如 R. C. H. Lenski 说，圣经亦有多处经文引述不知其作者与出处的资料，如徒 20：35（“施比受更为有 福”），或提后 3：8（两个敌挡摩西之首领的名字）等；因此问题不是犹大在何处获得他著书的资料，乃是犹大所说的是否为真实无误的历史【注 1】


      犹大在圣灵引导下，选择某些资料作为他写书的依据。圣灵的引导是无误的，但这不表示全本伪经是无误及有圣灵的默示。引用他人之资料，不等于他们说的每一句话都是对的，这只是说，当圣灵引导作者选择著述之材料时，圣灵必引导他撷取那正确兼无误的部份，这样便成为正典的一部份。


      


      书目注明


      【注１】R. C. H. Lenski， Interpretation of Jude， Lutheran Book Concern， 1938， p.639.
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      附录


      1 新约困语诠释课程大纲


      第一部份：四福音困语


      第 1 章 马太福音


      1. 马太福音的耶稣家谱（1：1-17），与路加福音的记载（3：23～38）好像不和谐？


      2.耶稣父母逃难与旧约预言不吻合？（太 2：15）


      3.伯利恒婴孩被杀与旧约预言不相符，何解？（太 2：17）


      4.旧约从未预言耶稣被称为拿撒勒人？（太 2：23）


      5.“暂且许我”与“尽诸般的义”？（太 3：15）


      6.人可休妻否？（太 5：32）


      7.为何不许起誓？（太 5：34）


      8.可以随便让人打吗？（太 5：39）


      9.怎么可以像天父般完全？（太 5：48）


      10.“圣物丢给狗吃”何意？（太 7：6）


      11.有求真的必应吗？（太 7：7～8）


      12.奉主名赶鬼也不能进天国？（太 7：23）


      13.为何赶鬼入猪群？（太 8：32）


      14.福音未传遍天下，人子便来到？（太 10：23）


      15.两种生命。（太 10：39）


      16.“天国中最小的比他还大”何意？（太 11：11）


      17.天国是如何前进入的？（太 11：12）


      18.谁是智慧人？（太 11：19）


      19.总不得赦免的罪。（太 12：32）


      20.“多则愈多，少则变无”何故？（太 13：12）


      21.天国可换取得到吗？（太 13：52）


      22.“不可丢饼给狗吃”何意？（太 15：26）


      23.谁是磐石？（太 16：18）


      24.天国的钥匙。（太 16：19）


      25.为何不可告诉人祂是基督？（太 16：20）


      26.有人死前得见人子降临？（太 16：28）


      27.要靠禁食、祷告才能赶鬼？（太 17：21）


      28.怎可以变卖所有跟从主？（太 19：21）


      29.基督徒可审判以色列吗？（太 19：28）


      30.何是“在前”、“在后”？（太 19：30）


      31.谁是能结果子的百姓？（太 21：43）


      32.“尸首在何处，鹰也在何处”何意？（太 24：28）


      33.那世代没有看见这些事成就。（太 24：34）


      34.耶稣不是无所不知吗？（太 24：36，参约 2：24～25，4：16～19，6：64）？


      35.谁被取去，谁被撇下？（太 24：40～41）


      36.谁是愚拙的童女？（太 25：3）


      37.谁是又恶又懒的仆人？（太 25：26）


      38.为何其他门徒不马上捉拿犹大？（太 26：25）


      


      第 2 章 马可福音


      1.为何不可告诉人？（可 1：44）


      2.究竟哪一样容易办？（可 2：9）


      3.是亚比亚他还是亚希米勒之时？（可 2：26）


      4.安息日可随便破坏的吗？（可 2：27～28）


      5.究竟是带或不带？（可 6：8，参太 10：9，路 9：3）


      6.“以法大”的究竟？（可 7：34）


      7.为何不许他们告诉人？（可 7：36）


      8.为何不许他进入村子？（可 8：26）


      9.可 10：31 与太 19：30 意义是否相同？（可 10：31）


      10.不是结果子时竟被咒诅。（可 11：14）


      11.为何耶稣不告诉他们依仗何权柄作事？（可 11：33）


      12.为何是主又是子孙？（可 12：37）


      13.洗礼是否叫人得救？（可 16：16）


      14.凡信的人皆可行神迹？（可 16：17～18）


      第 3 章 路加福音


      1.究竟是“事”或“家”？（路 2：29）


      2.为何不告诉人？（路 5：14）


      


      3.谁是陪伴新郎的人，为何他不用禁食？（路 5：34）


      


      4.“新旧难合”之喻何解？（路 5：36～38）


      


      5.何以解释、新酒不及陈酒好？（路 5：39）


      


      6.两种死人？（路 9：60）


      


      7.究竟先知与君王没看见、听见什么？（路 10：24）


      


      8.为何先知不能在别处丧命？（路 13：33）


      


      9.谁是浪子？（路 15：11）


      


      10.为何主夸奖那不义的管家？（路 16：8）


      


      11.什么是“你们自己的东西”？（路 16：12）


      


      12.“神的国就在你们心里”何意？（路 17：21）


      


      13.为何门徒看不见神的国在他们当中？（路 17：22）


      


      


      


      


      14.究竟要有刀或不要？（路 22：36，参太 26：52）


      


      


      第 4 章 约翰福音


      


      1.什么是比这更大的事？（约 1：50）


      


      2.看见天使上上下下。（约 1：51）


      


      3.耶稣不尊重母亲？（约 2：4）


      


      4.水和圣灵。（约 3：5）


      


      5.为什么耶稣的见证不是真的？（约 5：31）


      


      6.是否指领圣餐？（约 6：54～56）


      


      7.为何肉体是无益的？（约 6：63）


      


      8.为何耶稣拣选魔鬼作祂的门徒？（约 6：70）


      


      9.为何说不去却又去？（约 7：8、10）


      


      10.人人皆罪人，那么谁可扔石头？（约 8：7）


      


      11.何谓“我的日子”？（约 8：56）


      


      12.人可以成为神吗？（约 10：34～35）


      


      13.洗澡与洗脚的分别。（约 13：10）


      


      14.信徒怎可作得比主更大？（约 14：12）


      


      15.奉主名求必得着？（约 14：13）


      


      16.“耶和华见证人”的证据经文？（约 14：28）


      


      17.是否一次得救非永远得救？（约 15：2）


      


      18.何谓“为罪、为义、为审判”？（约 16：8）


      


      19.男女授受不亲？（约 20：17）


      


      20.吹灵气与赦罪权。（约 20：22～23）


      


      


      


      


      


      第二部份 使徒行传困语


      


      


      1.门徒所关心的问题是否错了？（徒 1：6）


      


      2.安息日可走的路程究竟有多远？（徒 1：12）


      


      3.犹大究竟是怎么死的？（徒 1：18）


      


      4.洗礼是否叫人得救？（徒 2：38）


      


      5.何谓“安舒的日子”？（徒 3：19）


      


      6.神的惩罚为何如此苛刻？（徒 5：5、10）


      


      7.究竟是 400 年或是 430 年？（徒 7：6）


      


      8.究竟是 75 人或 70 人？（徒 7：14）


      


      9.究竟是亚伯拉罕或是雅各，买了这块墓地？（徒 7：16）


      


      10.司提反是否弄错历史？（徒 7：43）


      


      11.犹太人是否有权执行死刑？（徒 7：58）


      


      12.保罗为何残害教会？（徒 8：3）


      


      13.西门是否真信？（徒 8：13）


      


      14.为何撒玛利亚的信徒信时没有圣灵？（徒 8：15）


      


      15.保罗在哪里得救？（徒 9：15、17～18）


      


      16.作好人是否便得救？（徒 10：35）


      


      17.为何马可脱离布道队？（徒 13：13）


      


      18.既然神预定人得永生，是否也预定人下地狱？（徒 13：48）


      


      19.“大卫倒塌的帐幕”是指什么？（徒 15：16）


      


      20.基督徒可以吃血吗？（徒 15：29）


      


      21.一人信主，是否全家得救？（徒 16：31）


      


      


      


      


      22.神为何不监察他们？（徒 17：30）


      


      23.为什么这些人信时没有圣灵降下？（徒 19：2）


      


      24.保罗是否违背圣灵的禁止，自行上耶路撒冷去？（徒 21：12～13）


      


      25.保罗是否回头去行守律法的路？（徒 21：26）


      


      26.洗礼是否可叫人得救？（徒 22：16）


      


      27.保罗为何讽骂大祭司？（徒 23：3）


      


      28.什么是“用脚踢刺”？（徒 26：14）


      


      29.保罗本可获得释放的，为何坚持要上诉凯撒？（徒 26：32）


      


      30.保罗引用以赛亚的话，究竟有何意义？（徒 28：25）


      


      


      


      


      第三部份 保罗书信困语


      


      


      第 1 章 罗马书


      


      1. 可以靠行为得救？（罗 2：7、10）


      


      2. 外邦人是“无法之徒”？（罗 2：14）


      


      3. 人的不义用来显出神的公义？（罗 3：5）


      


      4. 神的义如何在律法以外显明出来？（罗 3：21）


      


      5. 律法如何惹动忿怒？（罗 4：15）


      


      6. 没有律法，罪不算为罪。（罗 5：13）


      


      7.因一件义行，罪人都能成为义？（罗 5：18～19）


      


      8.律法是“外添的”？（罗 5：20）


      


      9. 没有律法，罪是死的？（罗 7：8）


      


      10.这是保罗信主前或信主后的经历？（罗 7：14）


      


      11.律法有所不能行之处？（罗 8：3）


      


      12.圣灵“为”我们祷告。（罗 8：26～27）


      


      13.神如何呼召世人？（罗 8：28～30）


      


      14.神要怜悯谁就怜悯谁？（罗 9：18）


      15.得救方法在哪里？（罗 10：5）


      


      16.插枝之喻（罗 11：17）


      


      17.以色列复兴的奥秘。（罗 11：25～26）


      


      18.神为何将众人都圈在不顺服之中？（罗 11：32）


      


      19.什么是“把炭火堆在头上”？（罗 12：20）


      


      20.顺服政权的原因。（罗 13：1～2）


      


      21.现今就是睡醒的时候？（罗 13：11）


      


      22.谁是“信心软弱的人”？（罗 14：1～2）


      


      23.不出于信心而吃都是罪？（罗 14：23）


      


      24.保罗为何不在基督的名被称过的地方传福音？（罗 15：20）


      


      25.什么是“在善上聪明，在恶上愚拙”？（罗 16：19）


      


      


      第 2 章 哥林多前书


      


      1.属血气、属灵、属肉体。（林前 2：14，3：1）


      


      2. 圣经也有“炼狱”的教训？（林前 3：13～15）


      


      3. 教会是神的殿？（林前 3：17）


      


      4. 万有全是信徒的？（林前 3：21）


      


      5. 为何要把人交给撒但？（林前 5：5）


      


      6. 什么是主吩咐的？什么不是主说的？（林前 7：10、12）


      


      


      


      


      7. 面对不信主的配偶，该怎么办？（林前 7：14）


      


      8. 要守住蒙召时的身分？（林前：20、24）


      


      9. 守童身的建议。（林前 7：26、29）


      


      10. 保罗为何攻克己身，叫身服我？（林前 9：27）


      


      11.什么是在云里、海里受洗归了摩西？（林前 10：2）


      


      12.女人讲道为何要蒙头？（林前 11：5）


      


      13.女人为何要佩戴服权柄的记号？（林前 11：10）


      


      14.何谓饮于一位圣灵？（林前 12：13）


      


      15.“那完全的”是指什么？（林前 13：10）


      


      16.何谓用方言、灵、悟性祷告？（林前 14：14～15）


      


      17.妇女在会中真要闭口不言吗？（林前 14：34）


      


      18.为死人受洗为何意？（林前 15：29）


      


      19.保罗何时与野兽战斗？（林前 15：32）


      


      20.哪些人是可诅可咒？（林前 16：22）


      第 3 章 哥林多后书


      


      1. 一次得救，永远得救？（林后 1：8～10）


      


      2. 什么是新约的执事？（林后 3：6）


      


      3. 摩西下西乃山为何将帕子蒙在脸上？（林后 3：7～13）


      


      4. 帕子代表什么？（林后 3：14）


      


      5. 必死的如何被生命吞灭？（林后 5：4）


      


      6. 不要同负一轭是指什么？（林后 6：14）


      


      7. 什么是“自荐的人”？（林后 10：7～12）


      


      8. 保罗夸口什么？（林后 10：13～18）


      


      9. 保罗三层天的经历。（林后 12：1～4）


      


      


      


      


      10.保罗身上的那根刺是指什么？（林后 12：5～10）


      


      


      第 4 章 加拉太书


      


      1. 什么是“别的福音”？（加 1：6～9）


      


      2. 保罗信主后即往阿拉伯住上三年？（加 1：18）


      


      3. 十四年应从何时计起？（加 2：1）


      


      4. 彼得做了何事受保罗谴责？（加 2：14）


      


      5. 这 430 年从何时算起？（加 3：15～18）


      


      6. 为何受割礼便与基督无益？（加 5：2）


      


      7. 何谓“人若无有，还自以为有”？（加 6：3）


      


      8. 为何这些人怕为基督的十架受逼迫？（加 6：12～13）


      


      9. 什么是“就我而论，就世界而论”？（加 6：14）


      


      10.为何身上有耶稣的印记就不受搅扰？（加 6：17）


      


      


      第 5 章 以弗所书


      


      1. 保罗是否赞成人上天堂是预定的？（弗1：5、9、11）


      


      2. 信心是神的恩赐吗？（弗 2：8）


      


      3. “一洗”是否指水礼？（弗 4：5）


      


      4. 耶稣基督又如何升上降下？（弗 4：8～10）


      


      5. 什么是被圣灵充满？（弗 5：18）


      


      


      第 6 章 腓立比书


      1. 腓立比信徒的争战，与保罗从前的及现在的如何一样？（腓 1：30）


      2. 什么是“虚己”？（腓 2：6～11）


      3. 得救是否也本乎自己的努力？（腓 2：12）


      


      4. 以巴弗提为何不顾性命的工作，来补足腓立比信徒供给保罗不及之处？（腓 2：30）


      


      5. 腓立比信徒如何“妥当”？（腓 3：1）


      


      6. 保罗是否怀疑自己不能复活？（腓 3：11）


      


      


      第 7 章 歌罗西书


      


      1. 何谓“首生的”？是否耶稣基督也是被造的？（西 1：15）


      


      2. “有位的”、“主治的”、“执政的”、“掌权的”是指谁？（西 1：16）


      


      3. 此节经文支持“普世得救论”？（西 1：20）


      


      4. 基督之患难有何欠缺？保罗如何补满之？（西 1：24）


      


      5. 何谓“世人的理学”？（西 2：8）


      


      6. 基督如何将执政的掌权的掳来给众人看？（西 2：15）


      


      7. 什么是“正用的时候就都败坏了”？（西 2：22）


      


      8.“老底嘉书信”是怎样的？（西 4：16）


      


      


      第 8 章 帖撒罗尼迦前书


      


      1. 信徒受患难是否命中注定？（帖前 3：3）


      


      2. 为何放纵私欲邪情便是欺负弟兄？（帖前 4：6）


      


      3. 保罗是否推行明哲保身、各扫门前雪的理论？（帖前 4：11）


      


      4.保罗是否主张得永生是预定的？（帖前 5：9）


      


      5.本节经文支持“普世得救论”？（帖前 5：10）


      


      6. 什么是销灭圣灵的感动？（帖前 5：19）


      


      第 9 章 帖撒罗尼迦后书


      


      1. 主耶稣如何在信徒身上得荣耀？ 信徒又如何在祂身上得荣 耀 ？（帖后 1：10、12）


      2.“主耶稣的降临”与“我们到祂那里聚集”有何关联？（帖后 2：1）


      


      3. 这“日子”是指什么日子？（帖后 2：2）


      


      4. 什么是离道反教的事？谁是大罪人？（帖后 2：3）


      


      5. 谁是那拦阻者？（帖后 2：6）


      


      6. 人不能得救，神要负责？（帖后 2：11～12）


      


      7. 人得救是基于神的拣选？（帖后 2：13）


      


      8. 为何要远离不按规矩生活的人？（帖后 3：6、14）


      


      


      第 10 章 提摩太前书


      


      1. 提摩太面对何样的异教？（提前 1：3～4）


      


      2. 何谓交给撒但？（提前 1：20）


      


      3. 保罗为何禁止女人讲道，岂不与林前 11 章自相矛盾？（提前 2：12）


      


      4. 女人如何在生产上得救？（提前 2：15）


      


      5. 这里是指女执事吗？（提前 3：11）


      


      6. 假先知的荒谬教理。（提前 4：3）


      


      7. 难道提摩太还未得救？（提前 4：16）


      


      8. 基督徒可喝酒吗？（提前 5：23）


      


      


      第 11 章 提摩太后书


      


      1. 得救是神预先立定的？（提后 1：9～10）


      


      2. 一次得救，永远得救？（提后 1：12）


      


      3. 信徒是否会失去永生？（提后 2：12）


      


      4. 保罗曾在斗兽场吃苦吗？（提后 4：17）


      


      5. 保罗快要受刑，此处是否空谈？（提后 4：18）


      


      


      第 12 章 提多书


      


      1. 什么是“盼望的福”？（多 2：13）


      


      2. 何谓“重生的洗”和“圣灵的更新”？（多 3：5）


      


      3. 保罗劝告提多要远避何人？（多 3：9～11）


      


      


      第 13 章 腓利门书


      


      1. 保罗有力偿还阿尼西母的债务否？（门 19）


      


      2. 保罗是否强迫腓利门收回阿尼西母？（门 21）


      第四部份 普通书信困语


      第 1 章 希伯来书


      


      1.人如何比天使微小一点？（来 2：6）


      


      2.这么多“安息”各有何意义？（来 4：1～11）


      


      3.本节与上文似不太衔接？（来 4：12）


      


      4.耶稣是否不欲上十架为罪而死？（来 5：7）


      


      5.本段所指何人？（来 6：4～8）


      


      6.何谓“近乎得救”？（来 6：9）


      


      7.麦基洗德如何无父无母，无生之始，无命之终？（来 7：3）


      


      8.若律法“一无所成”，神为何还要颁布律法给世人？（来7：19）


      


      9.什么是天上事的形状和影像？（来 8：5）


      


      10.至 圣所 内 本 没有 金香炉 的，此 处是否 弄错？（来 9：4～5）


      


      11.天上的本物为何要洁净？（来 9：23）


      


      12.本节是否反对“一次得救，永远得救”？（来 10：26）


      


      13.摩西如何为基督受凌辱？ （来 11：26）


      14.旧约的信徒是否在耶稣死后才能得救？（来 11：40）


      15.本段经文何解为上？（来 12：22～24）


      16.什么是“出到营外，就了他去”？（来 13：13）


      第 2 章 雅各书


      1. 如何分辨“试炼”、“试验”、“试探”？（雅 1：2、3、12）


      2.谁是初熟的果子？（雅 1：18）


      3.“因信称义”与“因行为称义”如何协调？（雅 2：24）


      4.“生命的轮子”是什么？（雅 3：6）


      5.为何要将喜笑变作悲哀？（雅 4：9）


      6.世上难有无罪的人，包括信徒在内？（雅 4：17）


      7.什么是抹油祷告？是神医治病祷告否？（雅 5：14～16）


      第 3 章 彼得前书


      


      1.旧约先知心中有“基督的灵”吗？（彼前 1：11）


      2.天使智商过人，为何仍要“详细察看”救恩的过程？（彼前 1：12）


      3.“重生”是否不等于“得救”？（彼前 2：1～2）


      4.人的不信是神所预定的吗？（彼前 2：8）


      5.人死后还有机会信主吗？（彼前 3：19～20）


      6.洗礼是否为了应付良心而作？（彼前 3：21）


      7.为何受苦就表示与罪断绝？（彼前 4：1）


      8.人死后是否仍有福音传给他们？（彼前 4：6）


      9.什么是审判要从神的家起首？（彼前 4：17）


      10.在巴比伦有教会吗？（彼前 5：13）


      第 4 章 彼得后书


      1.什么是不可随私意解说？（彼后 1：20）


      2.什么是“圣灵感动说出神的话来”？（彼后 1：21）


      3.为何天使也不控告假师傅？（彼后 2：11）


      4.这些人到底有没有得救？（彼后 2：20）


      5.本段是否支持“无千禧年论”？（彼后 3：10～13）


      6.“主 的 日 子”及“神 的 日 子”是否相 同？（彼 后 3：10～13）


      7.现今天地如何被烈火销化？（彼后 3：7、10～12）


      第 5 章 约翰壹、贰、叁书


      1.信徒究竟领受了什么恩膏？（约壹 2：20）


      2.是否因此信徒不用上神学课？（约壹 2：27）


      3.信徒怎可不犯罪？（约壹 3：9）


      4.什么是“爱既完全”？（约壹 4：17～18）


      5.这三重见证分别代表什么？（约壹 5：8）


      6.什么是“至于死”及“不至于死”的罪？（约壹 5：16～17）


      7.那恶者如何无法害他？（约壹 5：18）


      8.这位收信人是谁？（约贰 1）


      9.如何会失去所作的工？（约贰 8）


      10.是否不该接受不信者的金钱奉献？（约叁 7）


      11.凡行善的皆属乎神？（约叁 11）


      


      第 6 章 犹大书


      1.米迦勒为何不敢“得罪”魔鬼？（犹 9）


      2.什么是“该隐的道路”、“巴兰的错谬”及“可拉的背叛”？（犹 11）


      3.这两节经文皆出自伪经，何故列入正典里？（犹 9、14）


      第五部份 启示录困语


      1.七教会是否代表教会的七个时期？（启 2～3 章）


      2.“得胜者”究竟是指谁？（启 2～3 章）


      3.尼哥拉党是什么党派的人？（启 2：6、15）


      4.什么是“生命树的果子”？（启 2：7）


      5.什么是“生命的冠冕”？（启 2：10）


      6.什么是“巴兰的教训”？（启 2：14）


      7.什么是“隐藏的吗哪”？（启 2：17 上）


      8.什么是“写上新名的白石”？（启 2：17 下）


      9.什么是“晨星”？（启 2：28）


      10.是否不得胜的便失落救恩？（启 3：5）


      11.什么是“大卫的钥匙”？（启 3：7）


      12.什么是“在神殿中作柱子”？（启 3：12）


      13.廿四长老代表谁？（启 4：4）


      14.四活物究竟是什么？（启 4：6～8）


      15.手拿弓却无箭的骑士代表什么？（启 6：2）


      16.一钱买一升麦或三升大麦，并不可糟蹋油和酒，代表什么？（启 6：6）


      17.十四万四千见证人是谁？（启 7：4～8）


      18.十四万四千人中为何没有但及以法莲二支派？（启 7：4～8）


      19.这个有无底坑钥匙的“星”是指谁？（启 9：1）


      20.这些蝗虫是真的蝗虫吗？（启 9：3～11）


      21.二万万马军是否指人类的兵力？（启 9：16）


      22.为何小书卷在口中甜如蜜，在腹中却发苦？（启 10：9～10）


      23.量度与不量度究竟有何意义？（启 11：1～2）


      24.四十二个月与 1260 日究有何指？（启 11：2～3）


      25.这两见证人到底是谁？（启 11：3～13）


      26.这段经文的五位主角分别代表什么？（启 12：1～17）


      27.海中兽及陆地兽分别代表什么？（启 13：1～18）


      28.海兽的七头十角十冠分别代表什么？（启 13：1）


      29.什么是似乎受了死伤，死伤却医好了？（启 13：3）


      30.“666”是指什么？（启 13：18）


      31.这十四万四千人是否与 7：4～8 的相同？（启 14：1）


      32.哪里可以有这么多的血？（启 14：20）


      33.“东方的众王”是否指亚洲国家？（启 16：12）


      34.这大城是指哪座城市？（启 16：19）


      35.骑在朱红兽上的大淫妇是指谁？兽又代表谁？（启 17：1～6）


      36.这“先前有”、“如今没有”、“以后再有”的兽是指什么？（启 17：8）


      37.七头、七王及第八位王所指是谁？（启 17：9～11）


      38.十角兽又与兽共夺王位太混乱了，如何解释？（启 17：12～14）


      39.为何十角兽与兽均恨淫妇？（启 17：16）


      40.这“一千年”是“象征年”吗？（启 20：1～6）


      41.“头一次复活”是指什么复活？（启 20：5）


      42.歌革与玛各之战是什么战争？与以西结书 38～39 章是否相同？（启 20：8）


      43.本段经文可否按字面意思解释？（启 21：10～22）


      44.是否此时仍有疾病？（启 22：2）


      45.为何不可封上此书？启 10：4 说要封上，岂不矛盾？（启22：10）


      46.此言是否表示这时仍有待得救的人？（启 22：11）


      47.是否此言支援救恩可以失落？（启 22：19）
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      华人基督徒培训供应中心


      Chinese Christian Training Resources Center


      一、异象及宗旨


      我们是一群献身于培训工作的主仆，因见近年来世界各地华人基督徒的增长，教会面对这广大的禾场，更感到装备各地信徒及领袖事工之重要及紧迫。遂于 1997 年，经美国政 府注册通过，在加州成立此非营利的培训供应中心，目标以出版文字教材及差派老师培训，与众教会同工配搭，增进神话语及真理之认识，以促使信徒及教会成长，倍增神国事工。“华训”宗旨为：“专一教导，供应教材，培训门徒， 倍增事工”。


      “华训”是一个凭信心仰望神供应之机构，我们欢迎对培训教导事工有负担的教会同工与弟兄姊妹，在祷告上及经济上来与华训同工。


      二、方法


      1. 出版文字教材


      撰写编辑简明、实用、系统之圣经及真理教材，以书本及电脑光碟片，供应各地华人教会及机构使用。


      （1）编辑及出版第一期培训教材包括：


      旧约导读、旧约信息精要、新约导读、新约信息精 要、基要真理、使徒行传、保罗书信、启示录、实 用释经讲道法、释经讲道详纲一百篇、约伯记、实 用护教学、新旧约各书卷详纲、基督教伦理等。


      （2）编辑及出版第二期培训教材包括：


      圣经各书卷释经、新旧约圣经难题、苦难神学、领 袖训练、简介异端、认识灵恩等。


      （3）编辑及出版第三期培训教材包括：


      基督生平、保罗生平、旧约人物、门徒训练、福音 教材、宗派教义简介、中国教会史、宗教比较、简 易基督教神学史、基督徒婚姻家庭等。


      2. 工场培训事工


      配合当地教会、训练机构、差会、福音广播机构、各圣经学院之需要，本机构同工前赴各地教导及作短期、中期、 长期等之培训，培训当地工人。


      提供培训课程内容，其中包括：


      ．圣经类：旧约导读及精要、新约导读及精要、 各圣经书卷解释、新旧约难题、书卷详纲。


      ．基信类：基要真理、初信造就。


      ．护教类：护教学、个人布道、宗教比较。


      ．释经类：释经学、查经法、释经讲道法。


      ．门训类：工人基要、领袖训练、门徒训练。


      ．生活类：基督徒健康心理学、家庭婚姻辅导。


      ．神学类：系统神学、新约神学、旧约神学、苦难神学。


      ．福音类：福音小册。


      ．实用类：伦理学、差传学、灵修生活……等。


      三、服事对象


      1. 世界各地华人教会牧长同工、查经班、团契、主日学老师。


      2. 与各地差传团体、福音广播机构、训练机构、圣经学院等配搭服事。


      四、通讯地址


      


      通讯地址： Chinese Christian Training Resources Center


      P.O. Box 700305


      San Jose, CA 95170, USA


      电话： (510)223-3379


      电邮：cctrcusa@gmail.com


      
        华训丛书和培训材料,欢迎您至华训网站免费阅览及下载。


        华训网站 CCTRC webiste:


           http://www.cctrcus.org/
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