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新約聖經神學（一）
耶穌教導中的「上帝的國」
THE KINGDOM OF GOD IN THE TEACHING OF JESUS

1301講授
2005年9~12月
109/15/05 聖經神學簡介；福音書與耶穌基督的教導。


1909/22/05 主耶穌用比喻來教導


3510/06/05 上帝的國


5710/13/05 國度的已臨╱未臨


8410/20/05 國度已臨


9510/27/05 問題與討論


10611/03/05 福音的宣講




09/15/05 聖經神學簡介；福音書與耶穌基督的教導。
詩歌
267首 Jesus Shall Reign Where’er the Sun 
202首 Above the Hill of Time the Cross Is Gleaming
401首 Living for Jesus
禱告：主耶穌，是你的十字架吸引我們到你的面前。你拯救了我們，也呼召我們背起我們的十字架來跟隨你，當我們這樣跟隨你的時候，你復活的大能也與我們同在。感謝你是一位復活的救主，求主你復活的大能，成為我們今天晚上的經歷，叫我們服事一位榮耀的復活的救主。滿有盼望，每天來支取你的力量。我們不配，信心也非常軟弱，主我們為各種事情掛慮，主你施行你大祭司的大能在我們身上，叫我們心懷安息，好叫我們安息的信息來分享。感謝主，你的恩典夠我們用。奉耶穌基督的聖名求。阿們。
本課程是新約的聖經神學課程。先解釋一下什麼叫聖經神學。
聖經神學與書卷研究是不一樣的，我們在這裡不是從事書卷研究。在神學院，在不同的學校，在教會的主日學，從查經班到延伸的神學課程，都有一些以書卷作主題的課程。這一門的聖經神學，先假設了我們讀過四福音，也已經修過要掌握四福音這一類的課程。所以，這一課不是書卷的研究。這門課也不是原文解經。書卷研究和原文解經都是逐段、逐章來處理聖經的內容。
聖經神學建立在解經和查經的根基上。也假設各位讀過了聖經入門，也就是說，聖經每一卷書是誰寫的，什麼時候寫的，它的歷史、政治、社會、語言、文化背景是什麼。在一個完備的聖經系的課程裡面，有新約入門、舊約入門、解經學，有書卷的研究，還有原文解經這類的課程。我們這個都不是上面所講的。那，是什麼呢？聖經神學的基本信念乃是神的啟示，神救贖性的啟示，是歷史性的，也是統一性的。意思就是說，神的啟示有有它的歷史，有其先後，從創世記，創世時期，到挪亞時期，到亞伯拉罕時期，到摩西和律法時期，到君王時期，中間還有先知的文字，每一個階段都有它的啟示。也就是說，每一個階段神的啟示有它的內容，一直到主耶穌道成肉身來到世界上，祂所啟示的（也就是祂的工作、祂所教導的）也有它的內容，也有它內容的主題──主題就是天國。到了保羅書信這個階段，保羅又有他寫作的主題，也就是神所啟示給保羅的內容。我們會在保羅書信的聖經神學課程裡面，處理那個題目。在我們舊約的《摩西五經》聖經神學課程裡面，就處理摩西五經中“約”的觀念。
我再說，聖經神學先接受神的啟示是歷史性的（Historical），也就是說，有先有後，有歷史的漸進性的。可是，這個歷史的漸進同時也是統一的，也就是前後不矛盾，前後一致的（Unity）。
我們翻開講義，從第一頁開始講。
我們這門課程的題目是耶穌所教導的，“上帝的國”這個主題。
（p. 1）我們先來看什麼是聖經神學的方法。
A. 「聖經神學」的方法（Biblical-Theological Method）
福音書的特質是：它們是上帝的啟示；我們要根據這特質，和它們的基本用意來研讀；我們要正視，福音書乃是福音。
福音書的特點是：它們是上帝的啟示。我們是福音派、改革宗，正統信仰的課程。所以，我們先接受：福音書是神的啟示。
翻開一些當代的所謂福音派的解經書或查經方法的書，你會看到這種言論：聖經是一本需要被人解釋的書。這句話沒有錯，可是，這些學者偏偏避免說：聖經是神的啟示。
我們先說，福音書的特點就是：它們都是神的啟示。我們要根據這個事實（就是：聖經都是神的啟示），和它們的基本用意（就是說，四福音的作者，他們的原意是什麼）來讀福音書。
我們要正視一件事：福音書乃是福音。
“福音”是什麼意思呢？就是神救贖罪人的信息。若沒有四福音的內容，我們沒有福音可信，沒有福音可傳。那，福音是什麼意思呢？當然，福音不只是我們習慣用的福音單張的內容。福音就是耶穌基督來到世界要宣講的信息。而耶穌基督來到世界上所宣講的，遠超過任何一本福音單張或福音性查經可以包含的。因為耶穌基督來到世界上要宣講的福音，就包含在、紀錄在四福音裡。而沒有一份福音單張可以涵蓋這麼多、這麼豐富的內容。特別是在當代以西方為主的福音派，常把福音宣講為以人為中心的信息。福音是以神為中心的。福音書（四福音）是“福音” ，是啟示，是神給人的信息。
好，現在我們用另外一個角度說同一件事：
福音書是救贖歷史的記錄。
四福音紀錄了神的救贖歷史。神的救贖歷史從創世記3：15開始。先祖犯罪了，神向蛇的咒詛，和向夏娃審判的話語，就表明了神的救贖計劃：女人的後裔要傷蛇的頭（創3：15）。從那裡開始，神開始展開、開始啟示祂的救贖計劃。而福音書當然是這整個計劃的高峰，耶穌基督道成肉身，祂一生無罪的生活，還有祂的死、復活和升天。所以，福音書是救贖歷史的紀錄，福音書也是福音。意思就是說，若沒有救贖歷史，也沒有救贖歷史的紀錄，我們沒有福音。上帝並不是把福音印成16頁的單張，從天上扔下來。神從創世記第三章，一直到啟示錄22章所啟示的，就是祂的救贖計劃，就是我們所相信的福音。而四福音是這麼長一段救贖歷史的紀錄。
透過福音書的形式，福音被顯明為上帝的大能，要救一切相信的。因此，
聖經神學的進路是必需的：不是可有可無的。
就是因為福音書的內容是神啟示的救贖歷史，因此聖經神學的進路才是完備、適當的方法。
就是說，福音書的內容是救贖歷史、是啟示。因此，這個內容的性質要求我們必須要用聖經神學的進路。這是最恰當的方法，是這個內容所要求的。就是說，為什麼我們要從救贖歷史的角度（就是聖經神學的角度）來看福音書呢？因為福音書本身就是救贖歷史。這是很簡單的一件事。
我再說一次：因為福音書是救贖歷史，因此，我們要用救贖歷史的方法來處理福音書。說到這裡，希望各位理解到福音書並不是聖經裡面最淺、最容易讀的書卷。而是全世界人類文學最重要的四本書。因為這是神自己來到世界上，要給人的信息。而且是這個信息的歷史高峰。所以，尊重救贖啟示的歷史性，又同時尊重救贖歷史的統一性的治學法，才是正當的治學法。
我再說一次。什麼才是正當、恰當的讀經方法呢？就是尊重啟示是歷史，尊重救贖是歷史，而這段歷史是一致的。一定要有這種信念，才能真的掌握聖經裡面的中心思想或信息。
這個就是我們是否真的按照正意分解真道的問題。
我們來看第一小點：
a. 神的啟示是歷史過程。Revelation is a historical process. 

啟示：話語的傳遞；上帝用字，說話，向人說話。
Revelation – verbal communication, speech, language, of God to man. 

我們可以這樣說，神的啟示包括話語的傳遞。神用字說話，神向人說話。
在這裡補充一點。神會用夢、異象向人說話。神會親自來到地上（e.g. 在舊約裡，亞伯拉罕三個訪客），神會親自顯現，向人說話（e.g. 神向摩西說話）。神也會透過代言人（先知、使徒們），向人說話。當然，神也來到世界上，道成肉身，耶穌基督向人說話。然後，神又透過使徒們的見證，向人說話。啟示很重要的一部分，就是神用話語來啟示。
我們這裡並不排除神的啟示也包含了神的作為。但是，新派的聖經神學就會強調神的作為，而忽略特別地避免說神的啟示是用字、用話語。我們不否認神用祂的作為來啟示。當然，神行神蹟，神大能地帶領以色列人出埃及、過紅海，這都是神救贖計劃的啟示的一部分。但是，神的作為並不是神的啟示的全部。神還用了話，祂講話，最後寫下來，來啟示。這是當代福音派面臨的最大的挑戰。就是說，神的救贖計劃、啟示計劃裡，不只是作為、大能，不只是戲劇性的事件，不只是神人相遇（encounter），還有話語的（verbal revelation），也就是說命題性的啟示（propositional revelation）。
簡單地說，God told us things，神告訴了我們一些事情，神告訴了我們一些真理，神告訴了我們一些教義，神告訴了我們一些理念，或者說命題（命題就是理念的意思）。這是當代所謂福音派，但是又不願意承認神的字義啟示的學者一再避免不談的。
b. 啟示（或話語的啟示）並不是終點，必定不是孤立的。啟示的焦點，必定是上帝的作為；啟示朝向上帝所作的。
話語的啟示不是終點。或者說，話語的啟示不是孤立的，不是啟示的全部。神話語啟示的焦點，一定是神的作為。啟示指向神所作的。
話語的啟示是神作為的見證與解釋。神所作的，神來描述，來解釋。
神也會用人，就是先知和使徒們，來解釋祂所作的。
話語的啟示是描述，解釋上帝的作為。
我們可以這樣說，神所作的，神說話來解釋。神所說的，神做事來解釋。再說一次：神所說的話，祂用神蹟，祂的大能的作為來解釋祂所說的。而祂所作的一件事，祂用說話來解釋祂所做的。祂所作的，解釋祂所說的。祂所說的，解釋祂所作的。很重要的，聽起來很簡單，但是這正是福音派學術界目前面對的陷阱。也就是為什麼在很多福音派的神學院裡面，你聽不到這些的論調。你已經聽不到了。你聽不到說：聖經是神的話。聖經裡面有神要啟示的教義、命題、真理等等。一般都被一些現代的學術理論遮蓋了。神說話解釋祂所做的。
從伊甸園直到十字架：救贖的成就。
從伊甸園直到十字架，這一段，神成就了祂的救贖計劃。（特別強調“成就”這兩個字。）
救贖的成就有別于什麼呢？有別于救贖的預備，或者計劃，和救贖的施行。救贖的計劃是在永恆裡面的；救贖的成就是在歷史的；救贖的施行、實行，乃是在我們的經驗，在人的經驗中。
我再說一次。神在永恆裡面計劃了救贖；神在歷史中成就了救贖；神在人的生命經驗中來成就、來實行、來施行祂的救贖。聖經神學要研究的，是成就的那部份，就是從伊甸園，創3：15，到十字架，和復活、升天，後面還有使徒們，對耶穌基督一生，包括祂的死、復活、升天的解釋。
啟示，是救贖歷史中至重要的成分。
因此：以聖經為一些沒有相互關係的命題的解經方法，是我們不能接受的。
我們的意思就是說，聖經不只是一系列命題，一些毫無關係的神學教義。
下面我要多加一句：同時我們不能接受另一種看法，就是聖經紀錄神的大能的作為，但是這種觀念不強調神自己來解釋祂的作為。而神對祂的作為的解釋是客觀的，是無誤的、沒有錯的，是紀錄在聖經裡面的。
我再說一次。我們不能接受兩種的進路。一、只不過用系統神學的角度，聖經是一套彼此無關的真理，就是我們隨意從聖經那裡抓一些真理出來。不是的。聖經有她的歷史背景。但是，說到歷史背景，神在歷史所作的，我們又不能說，聖經就是神與人的相遇，神大能的作為，我們假如停在那裡，只說聖經是神大能的作為的紀錄，不夠的，因為新正統派、新福音派也這樣說。下面我們多加一句：聖經紀錄了神大能的作為，沒有錯，但是神對祂的大能的作為作了客觀的、無誤的解釋，這個解釋就紀錄在聖經裡面。這樣子我們才對得住聖經。不然的話，一定會走歪路。
前面的，第一種不能接受的，是理性主義的偏差。第二種、後者，是存在主義的偏差。這兩種偏差都曾經存在在教會裡。今天在教會裡面的偏差，主要在後者。
好，上面我們說了，神話語的啟示是解釋祂的作為。很重要的！不只是作為，是作為的解釋，都紀錄在聖經裡面，而且是無誤的。我們可以問問自己，我們真的相信這個嗎？還是說，受了當代一些解經方法的書的影響，忽略了這一點。
好，第三小點。
c. 聖經的統一性（一致性）。Unity of the Bible.  

聖經的教導（教義）是一致的。聖經自我解釋。
Doctrinal unity of the Bible.  Scripture interprets Scripture.
這裡說到聖經教義的一致性。聖經是自我解釋的。
聖經的統一性，不是一些彼此一致的命題的統一性。
Unity is not the unity of self-consistent propositions.
聖經的統一性，不只是一些命題的統一。當然我們相信聖經裡面所有的命題（所有的教義）是邏輯上一致的，沒有問題。但是，聖經的統一性有兩方面。一方面是在真理與真理間不矛盾，另一方面是在整個歷史的過程裡，前與後有着生命上的關係（relation），或者有機的關係。意思就是說，聖經是紀錄了一個一致的過程，前後不矛盾。
聖經的統一性，乃因整個歷史過程有生命上的關係；聖經是這過程的記錄。
聖經的統一性，表明了聖經是一個有機體：上帝的作為，和上帝對祂的作為的啟示（言說）的有機性。
就是說，整本聖經，神的作為和神對祂作為的言說（解釋），這兩者之間，不只是相互相成，而且有着一個生命上的關係，是活的關係。
因此在解釋每一段經文時，最基要的「處境」乃是「救贖歷史的處境」。
比方說，我們解釋民數記，摩西舉起銅蛇來，那個救贖歷史的處境是什麼呢？就是神已經和以色列人立約，以色列人在曠野犯罪，得罪了神。神的審判與救贖。這是當時救贖歷史的處境。我們要看這個處境，然後說，這裡呢，舉起銅蛇，仰望牠的，就必得救。而剛好耶穌基督也引用了這件事情，祂把這件事情，作為祂的預表。“摩西在曠野怎樣舉蛇，人子也必照樣被舉起來，叫一切信他的都得永生”（約3：14-15）；“我若從地上被舉起來，就要吸引萬人來歸我。”（約12：32）但是當我們把民數記的故事拉到福音書之前，當然我們先要搞清楚那個歷史的背景、上下文，而特別是救贖歷史，也就是約的處境（covenantal context）。救贖歷史的處境，也就是約的處境。
Q：什麼是“有機性”？
A：就是活的，整體的，一個的，前後不矛盾的。“有機體”比說“邏輯上一致” 活一點，沒有那麼生硬。比方說，我們說教會是一個身體，身體兩個字，用形容詞來說，就是“有機”，“有機”就是“身體的”，“有生命的”的意思。
說到這裡，讓我給大家一個工程式。當我們常常說，我們用“聖經神學的”方法，是什麼意思呢？
“聖經神學的”方法 = “救贖歷史的”方法 = “約”的方法
再來一次。什麼叫聖經神學的方法？就是處理救贖歷史，所以，聖經神學的方法就是救贖歷史的方法。救贖歷史的方法是什麼呢？就是要看約在每一個時代，神怎麼彰顯、怎麼實行，就是約的方法。就是用約（covenant）來看，從創世記3：15開始，整本聖經救贖的計劃。
d. 刻意地使用聖經神學方法，在正統教會傳統中歷史並不長。第一位刻意從事聖經神學的教導和寫作，是霍志恆（Geerhardus . Vos, 1862-1949）：普林斯頓神學院，首位聖經神學教席教授 （1894-1932）。
G. Vos是荷蘭人。他在普林斯頓一直到1929之前，跟梅欽（Machen）就是同事了。1894年，普林斯頓神學院給他一個就職典禮，就是第一位聖經神學教席的就職典禮（the installation of first chair of biblical theology），他是歷史上第一位聖經神學的教授。不是說以前沒有聖經教授、舊約教授、希伯來文教授、新約教授、希臘文教授、解經學教授等等，都有的。但“聖經神學”教授是1894年才有的。他的著作最有名的，是《聖經神學》（Biblical Theology），附題是新約與舊約。而舊約是天道書樓在1980年代翻譯成中文，所以他的中文名字是霍志恆。我承認，華人教會比較少討論聖經神學這一門學問。除了G. Vos以外，差不多，或比他後期一點點，和他一樣重要的，是Herman Ridderbos。Ridderbos沒有在美國教書，住在荷蘭（兩人都是荷蘭人）。Ridderbos在福音書，就是我們今天要講的，耶穌基督關於天國的教導，他最有名的著作是Coming of the Kingdom（《天國的來臨》）。另外，Ridderbos也寫了一本叫Paul: An Outline of His Theology。一本不容易讀的所謂“大綱”，其實是用很嚴謹的解經組成的一本很厚的書。G. Vos除了Biblical Theology外，也寫了一本叫The Kingdom of the Church，或者說：The Teaching of Jesus Concerning Kingdom & Church 

耶穌基督關於天國和教會的教導，薄薄的。還有一本是希伯來書的教導（The Teaching of the Epistle to the Hebrews）。當然，他寫的不只這基本。不過，這基本是一些代表作。
下面介紹我的老師Richard B. Gaffin, Jr。他是在中國出生的，是宣教士的兒子。Gaffin在1966年完成他的博士學位，他的博士論文就是《復活與救贖》，Resurrection and Redemption。這是今天他出版成書的名字，當時叫做The Centrality of Resurrection。就是說，在新約裡面，耶穌基督的復活，其實是整個救贖的中心。他的意思是說，我們過去強調的是十字架，但是沒有好好強調復活，復活的涵義及意義。所以他的論文，就是講到復活的重要性。我們在保羅書信的課程裡面，其實已經用了他很多這方面的觀念。耶穌基督是第二位亞當，他的復活，成為一位賜生命的靈……等等。很有趣的是，R. Gaffin當了威敏斯特神學院多年的新約系教授之後，終于轉成系統神學系的教授。意思就是說，當我們缺乏系統神學教授時，由一位以解經、聖經神學起家的一位大師，來處理系統神學。這個剛好是承繼了慕理（John Murray）的傳統。慕理的書，只有一本翻成中文，就是《再思救贖奇恩》。慕理是威敏斯特系統神學的教授，但是他是非常注重解經來建立一段一段的教義的。Gaffin肯定也是這一類的教授。中文各位可以讀到《再思救贖奇恩》，或者另外一位以解經來建立系統神學的，就是《磐石之上》的作者，Sinclair Ferguson。所以，一個優秀又敬虔的神學教授，一般是以解經和教義結合的。不只是拼命地鑽牛角尖去有原文解經，他有他的宏觀，也就是傳統、正統的教義系統。不只是說了教義的系統，而是以解經來支持正統信仰裡面每一項的教義。
所以，說到這裡，聖經神學和系統神學是彼此支持，是相輔相成的。
當代的聖經科老師最大的毛病，就是看不見大圖畫，鑽牛角尖，因此各位在神學院裡面或延伸課程中，讀了一些聖經課程之後，你所得到的是一大堆歷史地理的資料，加上每一節說什麼，每一段說什麼，完了之後，每一卷究竟它的中心思想是什麼呢？在整個神的救贖歷史、整個神的啟示歷史地位，它的是什麼？整個神的救贖歷史的計劃又是什麼，往往聖經教授一般不太容易提供這個。因為他們所受的訓練告訴他們，就是他們的老師告訴他們，一定不要用系統神學處理聖經研究。也就是說，不要以經解經。這是今天聖經老師，或聖經老師的老師一再強調的。反過來說，也不要只是講威敏斯特信仰告白，不論是加爾文主義、衛斯理神學也好，靈恩派的神學也好，誰的神學都好，而不用最好的解經成果，來支持我們的信念。系統神學是必需的，系統神學建立在聖經神學上面，聖經神學建立在解經上面。有什麼問題嗎？
好，我們繼續講另外一個題目：
B. 福音書的記載（記錄）與耶穌基督的教導 

The Gospel Records and the Teaching of Jesus 

1.  福音書是我們手上關於耶穌教導的唯一的一手資料。
福音書以外的回憶有的，但是零散的：
Act 20:35   當記念主耶穌的話，說：『施比受更為有福。』」但是我們不知道這是什麼時候講的，因為福音書沒有記載。當然在聖經裡面還有其他地方記載耶穌基督的事跡。聖經以外呢？有新約的旁經（Apocrypha），和早期教父的作品：它們都含有耶穌所講的話。他們所記載的耶穌所講的話，除了那些與福音書完全一樣的部份以外，其它的資料最多是「可能」。其實若仔細查考這些片段，就會發現，它們很明顯地是虛構的。
這不在我們研究範圍以內。簡單地說，要研究耶穌，不能不讀四福音。
好，這四卷福音書的材料，其特質是什麼？
2.  福音書材料的特質。
a. 福音書不是耶穌親自傳下來的筆錄，不是耶穌地上工作所留下來的一部份。
福音書是他人（使徒們）對耶穌事蹟（工作）所作的記錄。這個很明顯，耶穌並沒有寫書。
b. 福音書，作為耶穌工作的記錄，是一種特殊的歷史作品。
福音書不是冷眼旁觀的記錄；不是無情的。
福音書不是「客觀」的；作者的原意，不是要作沒有偏見、中立的報告。
在上帝創造的世界中，要一位講道者這樣寫作是不可能的。
福音書的內容有高度的選擇性；是一種「有偏見」的歷史敘述。
比方說耶穌所講的登山寶訓，或其他片段，耶穌絕對不只講那幾句話。一天從早講到晚，肯定不只講五節、一百節聖經那麼長的。所以，肯定有它的選擇性。
順便在這裡提一提，歷史寫作從來就沒有所謂客觀的，只有神才是客觀的。
比方說，我們假如把符類福音（馬太、馬可、路加）與約翰福音來比較，或是光是比較馬太、馬可、路加，就明顯地看得出，福音書是有它的選擇性的。
若將符類福音與約翰福音比較，或比較三本符類福音，就明顯可以看出。
符類福音有它們之間特殊的文學上的關聯╱依靠。
意思就是說，很明顯的，一卷可能是引用另外一卷、依靠了另外一卷。
而同時，每一本福音書都有它特殊的地方，讓我們可以看見它們之間的關聯。
多年來，解經家承認符類福音的這種現象（既統一又有分歧）。
近年來，更仔細的研究發現，它們之間的分別，不只是在文筆或修辭上。
很多時候，福音書之間的分別，正是每一位作者要強調的特點。
比方說，我們都知道馬太福音是向猶太人寫的。所以他把耶穌描寫成一位新的摩西，新的頒佈律法者。馬太福音有五段耶穌教導的經文，那是不是一個新約的摩西五經呢？明顯的，馬太福音對猶太人所寫的信息就是：王，是天上的王，宣告神、耶和華的王國來臨了。路加福音強調耶穌是一位憐憫人的人。約翰福音強調耶穌基督是神的兒子，祂是復活，祂是生命，祂是世界的光，祂是世上真的生命之糧，等等。所以，福音書之間的不同，剛好就是告訴我們，每一卷書的作者都有他們寫作的目的。
可是，說到這裡，


我們必需拒絕自然主義的前提，也就是一切忽視超自然因素的前提。
=> Immanentistic / naturalistic presuppositions.
下面p. 5的筆記是自然主義的看法，也就是我們不接受的。下面這一段是解釋新派如何不接受超自然，就是不接受神在整個寫聖經過程的帶領，是一種自然主義的觀點。
      Redaktio-geschichte – 福音書如何編成的「歷史」。
有些學者會研究福音書是怎麼樣被編成的歷史。他們說，福音書是宣講，或宣講的信息。希臘文是kerygma.
福音書是宣講（kerygma）。Kerygma：使徒們的福音宣講。
Kerygmas是名詞，這個字，作為動詞，就是講道。作為名詞就是宣講的訊息。當然，我們正統的基督徒相信，福音書是使徒們所宣講的講道信息。當然是的。
Kerygma 用在福音書上的意思是：福音書不是「中立」的記載：它們是從信仰基督的角度，或「偏見」作出發點的；它們是有信念的寫作。
說到這裡，我們也能夠接受。下面就愈說愈偏差了。
歷史記載乃是信仰告白。
我們承認這點，其實也沒有錯的。就是說，聖經的歷史都是信仰者，相信神、相信基督的人寫的。他們記載的救贖歷史，是在宣告他們所信的。這個沒有錯。
作者的關切，不只是順時的記載，不只是關心過去發生了什麼事。
假如我們把「不只是」那個「只」字拿走，就是新派的看法。福音書（或聖經）的作者，「不是」關心過去發生了什麼事。這就是新派的說法，說這個不是歷史的，
因此：福音書是「宣講」 （kerygma ），不只是歷史。
我們把「只」字拿走，因為這個是新派的說法。
「神話功能」，乃是宣講的特質之一。
所以，這種宣講的特質之一，就是它們有神話的功能。
看到沒有。再說一次。廿世紀聖經批判其中的一些學者會說，聖經是什麼呢？聖經就是不同的時期，信神的人所宣告、所教導的；不同時期神的子民、信仰群體所相信的、所傳講的；他們傳福音時所傳的，或者說傳給聚集來敬拜的會眾的。不過，他們所講的是不是歷史事實呢？噢，那個就……我們不談這個嘍……因為這些都是信仰群體……既然是「信仰群體」的宣告，那是對那些信的人有意義，也就是說，對那個民族、族群，對這個猶太人部落（tribe）或基督徒部落有意義而已。對這個部落或這個群體以外的人，有沒有意義呢？無所謂！也就是說，弄假成真都可以的，只要那批人相信就好了。這個是從社會學的角度來看聖經，聖經是信仰群體所宣告的。
好，下面我們就要問了，究竟福音書是不是這樣子的呢？即是不是信仰者的信仰告白呢﹖我們說，是的，但是它不是神話就是了。我們兩方面都要堅持。當我們兩方面都堅持的時候，就和新派不一樣，完全不一樣了。是的，使徒、先知當然是相信神的信徒們，他們是神啟示的出口，他們是神的代言人。但是他們所宣講的，乃是歷史的事實，而且是真的、沒有錯的歷史事實。那，是不是信仰團體所相信的？是，沒有錯，但是那些是事實。所以，說福音書是信息，和說福音書是歷史的事實，或真實的記載，這兩點接起來，假如只講一面，特別是只講信息，而忽略了歷史的事實的話，他就是全盤偏離了真道，不只是錯了一半，跟正統是180度的不同。
3. 耶穌的傳記？
好，那我們要問了，究竟福音書是不是耶穌的傳記呢﹖答案是：
福音書「是」歷史，但是不是一般的傳記。
那，福音書的作者他們的用意是什麼呢？
a. 福音書的作者的用意：
他們是要給我們耶穌所教導的和祂所作的記錄，直到祂升天。
福音書的用意就是給我們一個紀錄，紀錄耶穌所教導的，和祂所做的，直到祂升天。
徒Acts 1:1 
提阿非羅啊，我已經作了前書，論到耶穌開頭一切所行所教訓的，
這是路加說路加福音講什麼。路加福音（前書）就是論到耶穌開頭一切所行所教訓的。
看到沒有？又是事跡（所行），又是教導（所教訓的）。
可是福音書的用意，不是提供一本耶穌傳（從現代意義來說的「傳記」）。
福音書並未提供耶穌事蹟的順序記載，因為福音書的架構並不是嚴謹順時的。
它們並沒有仔細解釋所有事件的成因 （cause）；例如：耶穌人格、心理的發展。
當然，福音書有一個基本的事件架構，是四本福音書共有的：這架構不只是存在，而且對於福音書的信息是必需的。
這共同的模式乃是：

耶穌受洗Baptism （施洗約翰的洗）

早期的傳道Early ministry 


祂的死Death （和祂上十字架之前所發生的事）

祂的復活Resurrection 


祂的升天Ascension 
在這個次序中，基督的死和復活是高潮。
在四福音書裡有這樣一個基本的次序。
在這個架構之下，每位作者在安排他教導的資料上並沒有嚴謹地跟著時間上的次序。
所以，我們若嘗試去提供一個四福音書的順序合編（harmony），是不可能完全成功的。
因為這樣作，等於尋找一樣聖經並不提供的事。
很多學者這樣作，當然背後有些猜測，有些安排是人意的。所以，今天市面上你當然可以買得到四福音的合參、合編。都可以買得到。但是，不可能完全湊起來，搞出一個耶穌基督一生完全的、順序的合編。
每一本福音書都有它獨特的安排，這提醒我們，福音書作者所關切的，並不只是給我們一個順序的年表。
去發現每一卷書的結構原則，對我們是很有用的，也向我們挑戰：這樣作，使我們更加掌握每一卷福音書所要教導的。
我們若查考一段符類福音書的經文：我們會發現書卷之間的分歧。
因此，澄清每一卷福音書的用意與結構，是非常重要的。
繼續講下去。下面一段是講到耶穌的教導。因為我們這一大段是在講福音書的記載，與耶穌的教導。我們說福音書是唯一的一手資料。但是，福音書不是耶穌的傳記。我們又不承認這些人為的、拒絕超自然的神蹟的看法。但是我們承認福音書不是一個順序的耶穌年表。我們承認，福音書是講道者要宣講的訊息，而且每一卷書有它的特點。好，下面我們要看耶穌的教導的特徵。
b. 耶穌的教導。The Teaching of Jesus. 
福音書並沒有留下耶穌所說的話的準確的、逐字的筆錄。
一般來說，耶穌的言論在四福音書裡的記載都不一樣。
四位作者用不同的方式表達耶穌所說的話。可能沒有一卷書是逐字的筆錄。
因此，福音書已經是一種的「翻譯」。
因為耶穌當時不是用希臘文講話的。耶穌跟使徒、群眾講話是用亞蘭文。亞蘭文是希伯來話的一種方言。福音書已經是一種的翻譯。不過有的時候，也引用了希伯來文或亞蘭文。比方說，“我的神、我的神，為什麼遺棄我”，或者說，“我實實在在的告訴你們”，這個“實實在在”，是“阿門、阿門”，這是亞蘭文。乃是，其他的，都是從亞蘭文翻譯成希臘文。
還有，新約引用舊約的時候，很可能是用了舊約聖經的希臘文翻譯本，就是七十士譯本。所以，
可能福音書將耶穌用亞蘭文（或希伯來文，或希伯來文的方言）所說的話，翻譯為希臘文。
好，下面我們看四方面的關鍵性的因素。就是說，在馬太福音第九章和馬可福音第二章，醫好這個癱子的時候，我們看見有四件事。
例如：Example – 太Matthew 9:1-8

[1.] 三卷福音書在這次事件之後，都記載了耶穌呼召馬太作門徒。我們可以假設，馬太被召只發生過一次。 

[2.] 癱瘓在床上的人由一班人抬來：這些朋友穿過群眾，走到耶穌的面前。  

[3.] 耶穌與文士們的對話：是用同樣的模式，有時是用同樣的詞句。
就是講到，“你的罪赦了，或說你起來行走，那一樣容易呢？”那一段。但是，
[4.] 也有詞句上的不同。Also wording has differences.  

所以，我們說，福音書不一定是耶穌基督所講的話逐字的筆錄。
c.  我們處理福音書的現象的時候，我們有把握相信它們是絕對可靠的，不是因為我們可以完全解除它們之間的不同，而練出一個整全的福音書傳統、合參、合編。（雖然我們應該回應，反駁那些批評聖經的書卷是互相矛盾的人。）
真正的原因乃是：
我們相信福音是可靠的，是因為有復活、升天的耶穌的親自保證。
福音書不是耶穌親自留下的作品。耶穌所留下的乃是祂在地上所作的事，包括祂的死和復活。可是，我們必須記得，耶穌今天在天上，從事祂在天上的工作。
那你說，祂作了什麼？祂的工作肯定包括了祂對祂自己的見證，藉着聖靈，用了聖經的作者。
因此：福音書乃是耶穌為自己親自作的見證；祂將自己的見證交託給這四位見證人（，來紀錄、見證祂）。
Christ has given Himself in these 4 witnesses. 

所以，馬太、馬可、路加、約翰，他們對耶穌的見證，是主耶穌對祂自己的見證。假如我們還是相信聖經都是神所默示的話。那表示馬太、馬可、路加、約翰對耶穌所作出的見證是聖靈對耶穌所作出的見證，也就是耶穌對耶穌所作出的見證。因為耶穌在天上，而在地上耶穌所作的，都由聖靈來作，自從他升天以後。再來一次：耶穌今天在天上，不在地上。但是耶穌今天在地上有祂的為嗎？有！誰來做？聖靈來做！那，聖靈做了什麼？最重要的是聖靈默示了聖經的作者。所以，馬太對耶穌的見證，就是聖靈對耶穌的見證；馬可對耶穌的見證，就是聖靈對耶穌的見證。既然是聖靈對耶穌的見證，就是耶穌對耶穌的見證。假如我們還是相信“聖經是神的話”的話。
福音書不是耶穌親自留下了的，但是耶穌對自己的見證。
就是因為福音書是升天的耶穌為自己所作的見證，因此我們必需從福音書之間的異同來理解。
就是說，耶穌基督對自己的見證包含了四福音的異同。我們不要說，噢，四福音不一樣哦，聖經互相矛盾，不合邏輯。耶穌對祂自己的見證，就是透過這四個又一樣、又不同的福音書來表達。神的美意本來就是如此。
正因為我們碰到這些現象（也就是變異和差別），所以我們相信聖經是無誤的，準確無錯誤的。絕對無誤性等範疇才會運用到福音書裡。
09/15/05下半堂。
書摘就是逼你從現在開始就做教材，你假如喜歡用大綱更好。有的人是每個chapter寫一段，沒有問題，再把它標得細一點，對你自己將來有幫助。你們將來都要教導，不是教會就是神學院。所以，這是陽謀，你學了馬上可以教。因為這些都是靠得住、信得過的。
我的班上是找福音派、相信聖經無誤的書，所以很難找。很多教材都是我從香港一次210磅的行李拿回來的。
（p. 9）現在我們來看耶穌的教導和耶穌的事工。
C. 耶穌的教導與耶穌的事工
我們現在集中來想一想，耶穌是一位教師。（是的，這個沒有錯。）
但這並不意味著耶穌只是教師而已。耶穌最重要的角色，並不是教師的角色。
（我不是說這個不重要，但不是最重要的。）
耶穌的教導並不是祂最終的目標（例如，登山寶訓教導我們怎麼做人，不是祂最重要的目標）。我們可從祂工作的其它角度理解祂的教導。
先來看第一種錯誤的看法，也就是自由派的看法。例如：
[a] 自由派的看法是從倫理學的角度論述耶穌的思想，這個主導了19世紀（至少是19世紀初和中葉）的聖經研究――倫理理想主義（亦即神學上的，古典自由主義）。
這一派最有代表性的學者是 Albrecht Ritschl。而中國人學這種自由主義（即耶穌就是教導倫理的）這種神學，廿世紀20-30年代的代表人物是趙紫宸（早期的趙紫宸），也是我論文的主要人物之一。後期的趙紫宸是新正統的，1941年之後，是另外一種的神學。
這種企圖（以其最粗糙的形式）將耶穌局限為一系列的思想家中的一位。
耶穌就只是一個思想家。
與這種方式形成鮮明對照，我們必然地要專注於耶穌的教導，這使得我們要將祂事工的各方面和祂事工的全貌聯繫起來來考察。
當然，我們必然地要專注於耶穌教導的其他方面，我們才能對耶穌的事工有一個全貌的看法。
話語啟示就其教導或話語傳遞的意思來說，從來就不是孤立的。話語的啟示總是在救贖歷史的背景中得以顯明。
我再說一次。比方說，自由派說，耶穌是一位教師，是一位倫理的教師。沒有錯，耶穌基督是一位教師，就是他教導、他說了一些話。而這些話不能把它孤立起來。耶穌說，要愛你的仇敵，就這麼多，不是的。耶穌基督所教導的話語，要從救贖歷史的背景來看。這位教我們要愛你的仇敵的，是誰呢？是上十字架，為罪人死，從死裡復活的救主。所以，不能把耶穌基督所教導的架空，不理耶穌基督的復活升天。這種的傾向，不只是自由主義。我多舉個自由派的例子。我們往往談到門徒訓練的時候，我們都喜歡用耶穌在加利利呼召門徒那一段。耶穌基督在加利利海邊呼召門徒，在我的課程上，我常常說，不要把耶穌基督想成一位在海灘，穿着拖鞋走的、長頭髮的嬉皮。我的意思是，耶穌基督今天不在加利利海邊。他當年在加利利海邊，沒有錯，沒有問題！我們去讀福音書，他如何呼召門徒。但是，我們要從耶穌基督今天是誰、在哪裡，這個角度來看。今天耶穌基督在天上。那位呼召門徒的，在加利利海邊呼召彼得、約翰、安德烈，那位木匠的兒子，是萬王之王、萬主之主，今天坐在父神的右邊。所以，我們對門徒訓練材料的聖經基礎，就不可以只是在海灘的耶穌基督。不然的話，我們就有走自由主義的嫌疑，就是倫理主義。
我們不只需要學習耶穌叫我們如何生活，如何訓練門徒，如何做門徒。要找到聖經教導我們如何作門徒，這沒有錯，這是正當的一個追求。但是我們先要問，耶穌是誰？答案是耶穌是救主，祂是主，祂就是那位道成肉身，活了三十三年無罪的一生，死、復活、升天的那位救主。所以，我們假如不好好的，從耶穌整個事工、整體的教導（整個事工加上整個教導），來看耶穌怎麼呼召門徒的話。至少，我們說出來的門徒訓練的聖經基礎，是片面的。不只是片面，甚至乎可能是本末倒置的。你有沒有想過，為什麼教會或團契，用了多年的門徒訓練材料，生命不一定被改變的。那，我不是說，哎呀，弟兄姊妹他們不認真啊！我們先講認真的好了。有很多套的材料，有三個月 x 12的，就是三年才做完的，一套一套的材料。這些都是很好的東西。但是我們需要從十字架的恩典、復活的大能，耶穌基督升天、坐在父神右邊的主權，耶穌基督的信息就是天國向窮人傳開了，有神喜悅的恩年，那種的shalom（平安）和公義。這些，往往都被忽略了，因為我們太注重如何、如何、如何。這個偏向于“如何”，這種的“如何迷”，就是功利主義，或者是實用主義，是杜威透過胡適帶到中國的。而杜威是一位非常反對宗教的教育哲學家。我不是說不要搞如何，乃是說，光搞如何，沒有神學架構的話，搞到最後，一定是很干燥的。你有了這個天國的信息，有了耶穌基督整個事工，再來搞“如何”。
Q：我們現在使用的歸納式查經法，很注重觀察句子中的動詞，是不是跟這個實用主義有關係？
A：我想，歸納式查經注重動詞，可能是因為歸納式查經的大師一般是用記載、敘述的文體，來作查經的材料。到了保羅書信，你同時要注意動詞和名詞。我想，既然一些是敘述文體，注重動詞也沒有錯，我自己也得益不少。
所以，神話語的啟示，也就是耶穌基督所教導的。一定要從救贖歷史的背景來看。很多時候強調倫理道德或強調門徒訓練的，可能有一種有意無意的陰謀，就是不要多講十字架、復活、升天、基督的榮耀方面，多講一些怎麼管理教會，從外面來的，不冷不熱的信徒們，從管理的角度來看聖經。管理是實用，應用聖經的一部分，那不是聖經整個的主題。主題乃是神整個的救贖歷史。
好，下面有一點很重要的：
與其它在救贖歷史的教師不一樣的（就是耶穌基督和在舊約到新約所有其他教師都不一樣的）是，耶穌本身就是其教訓的內容。
耶穌教導什麼？教導耶穌是誰、耶穌來作什麼、耶穌要求我們作什麼。耶穌就是祂所教導的一切的內容。
祂的位格、祂彌賽亞的身份、以及祂在歷史上的具體作為（就是祂生、死、復活、升天），構成了祂教訓的內容。
因此，把耶穌的（倫理）教訓和祂的彌賽亞身份（整個角色在救贖歷史的功能）分開，無異是對福音書記述的歪曲，是對福音本身的歪曲。
根據新約，耶穌就是摩西所說的那位末世先知。
申Deut 18:15, 18

15   耶和華你的上帝神要從你們弟兄中間給你興起一位先知，像我，你們要聽從他。
18   我必在他們弟兄中間給他們興起一位先知，像你。我要將當說的話傳給他；他要將我一切所吩咐的都傳給他們。
徒Act 3:22

22   摩西曾說：『主神要從你們弟兄中間給你們興起一位先知像我，凡他向你們所說的，你們都要聽從。
徒Acts 7:37有類似的：
37   那曾對以色列人說『上帝要從你們弟兄中間給你們興起一位先知像我』的，就是這位摩西。
耶穌是在神的家上面做兒子。
不論是使徒彼得或史提反，都指出耶穌就是摩西在申命記18章所指出的那位比摩西更大的先知。順便一體，希伯來書第三章摩西在神的“家中”（son in God’s house）盡忠，可是，耶穌是在神的家的“上面”（son over God’s  house）做兒子（來3：1-7）。
5  Now Moses was faithful in all God's house as a servant, to testify to the things that were to be spoken later,

6  but Christ is faithful over God's house as a son. And we are his house if indeed we hold fast our confidence and our boasting in our hope.

不過，雖然如此，
但（先知）的角色並沒有成為耶穌的核心特徵。
意思就是說，耶穌是誰呢？是的，祂是先知，完全沒有錯。但是，最重要的，耶穌是“主”。
耶穌主要的身份乃是「主」kurios)，「基督」 christos)。
kurios就是舊約的“Lord”，又有耶和華的含義在裡面。
我們一定不可將耶穌貶低為只是一個教師。
上面這段是倫理的理想主義這類的自由主義。
[b] 另一種傾向是：聖經學者對耶穌偉大「位格」的概念；祂的位格是獨特的。
正因為祂位格的獨特性，耶穌的教導在聖經中是最為深刻和最震撼人的啟示。
這個是從施來馬赫那個時代的浪漫主義、理想主義以來，有不同時代的學者都這樣說的。趙紫宸也有這方面的教導。耶穌基督是最實現了“人格”，也就是對人心裡面的意識，最敏感、最認識的。也就是說，他是最意識到上帝的，因此，祂成全了祂的人格（through his consciousness and consciousness of God, he realized personhood）。他把人是什麼、人的位格充份地成全了。這種是從下而上的。就是說，人是什麼？耶穌是達到人的本性最高的水平、最高的境界。既然如此，既然耶穌是那麼地獨特，因此，
耶穌的教訓是新約啟示的標準，新約其它的教訓都要以此為依據評估。
也就是說，聖典中有聖典，聖經中有聖經（這些觀念都是錯的）。各位假如讀過《女人與事奉：四種觀》（Women in Ministry: Four Views）這本書（校園書房出版），有四個觀念。其中一章是最女權運動的，他的解經原則是這樣的：新約聖經有它核心的原則，還有外圍的。耶穌基督所教導的是最核心的，愛、公義等等。他就把聖經所教導的，至少分成兩層。所以，各位去看Susan Foh和Alvera Mickelsen他們兩位的解經原則。一個是完全相信聖經的統一性和歷史性，另外一個是把聖經裡面教導的分成兩層：核心的和外圍的。
耶穌的教訓是聖經教義的基礎╱核心。
可以擴大一點說：耶穌的教訓是聖經所宣講的訊息的基礎和核心。
這是自由主義在研究福音書時一般的進路。
好，現在我們來批評、回應：
我們的回應：在耶穌的教訓中有些隱藏的、寓意的以及尚未實現的方面╱特徵，這些從救贖歷史的角度來看是合適的。
因此，當救贖完成後，彼得和保羅從復活後的角度來闡明和逐步展開耶穌教訓的實質是合適的。
這並不是說耶穌是最偉大的教師，這是說耶穌所教導的，有些是隱藏的。例如天國的奧秘等等。到了保羅、彼得在耶穌復活之後，再解釋耶穌所教導的。這是對的，因為救贖歷史已經到了高峰，就是耶穌基督的死與復活之後。當然，耶穌基督復活升天之後來解釋耶穌，和基督復活升天之前來解釋，是顯然不一樣的。不一樣的地方不是教義改變了，乃是說我們看的角度換了，更完備地來看。
例如：在約翰的福音書裡，耶穌宣稱祂的工作是賜予生命。
約 John 11:25 

耶穌對他說：「復活在我，生命也在我。信我的人雖然死了，也必復活。」
保羅對耶穌復活的教導則詳細闡明了這個宣稱，例如：耶穌基督「我就是……」的宣稱。
復活就是我，生命就是我；耶穌基督復活之後，祂“成了叫人活的靈”（林前15：42-49）。
下面我們解釋一下霍志恆有關新約啟示的有機（整體）觀。
霍志恆，《聖經神學》，頁302-303。Vos, Biblical Theology, pp. 302-303. 

下面我們解釋一下，耶穌基督和新約其他作者（保羅、彼得）的關係。
耶穌並不是真理的全盡闡明者。相反，耶穌本身（包括祂的教訓）就是舊約和新約所解釋的那個的偉大事實（the great fact to be expounded）。新約啟示的有機統一性正是如此，耶穌和祂的使徒都跟這個模式相關聯，作為被闡述的事實（耶穌）和對這個事實的進一步闡述（使徒），他們彼此關聯。Jesus is not the exhaustive expounder of the truth.  Rather, Jesus is himself (including his teaching) the great fact to be expounded.

當然，這裡沒有說耶穌不是教師，不是這個意思。是的，耶穌是教師，但是，耶穌祂自己和祂的教訓是被舊約的先知和新約的使徒去解釋的。而整本聖經所有的作者所要解釋的最偉大的事實，就是耶穌是誰，和祂的教導。所有，所以，耶穌不只是教師。他是﹗但是祂也是整個救贖歷史裡面，被解釋的最偉大的那位、最偉大的事、最偉大的教訓。記得嗎？我們說：神所說的話，解釋祂所做的事；神所做的事，解釋祂所說的話。神所做的是，最偉大的，就是耶穌自己。道成肉身、一生、死、復活、升天。神的作為最偉大的，就是耶穌基督。整本舊約39卷，是對耶穌事前的解釋。新約27卷，是對耶穌事後的解釋。所以，耶穌是66卷新舊約書卷要解釋的最偉大的那位，而祂所教訓的，就是舊約和新約要解釋的最偉大的教訓。所以耶穌不只是教師，祂是，當然祂是最偉大的教師，沒有錯，祂是最偉大的先知。但是祂也是被解釋的那位。祂有雙重的身份。
新約啟示的有機統一性正是如此，耶穌和祂的使徒都跟着這個模式相關聯，作為被闡述的事實（耶穌）和對這個事實的進一步闡述（使徒），他們彼此關聯。
新約啟示的有機（統一）性正是如此，耶穌和祂的使徒都跟着這個模式發生關聯，就是耶穌是被解釋、被闡述的事實。使徒們就是對耶穌進一步的解釋，就是這個關係。
我們這樣說的時候，當我們
在與新約其它教訓的不同組成部分進一步關聯時，我們要避免一種無機的、機械的、算數般的心境，這種心境只知道怎樣將數字加起來，最多就是去增加見證的數目。
意思就是說，我們想到新約27卷的教導，不要好像算術這樣，馬太福音28章，每一章教導什麼；馬可16章、路加24章，約翰21章，使徒行傳28章教導什麼，等等。你把這些都加起來，也就是大部份福音派教會和神學院的做法。這些都很重要，每一卷書去研究是很重要的，我不是說不要做，但是我們若只是這樣做的話，還沒有看到耶穌和使徒們之間的關係。所以不要很機械地把聖經裡面不同的教導，好像用膠布貼起來。因為耶穌是39卷舊約所事先解釋的那位，是27卷新約都在解釋，都在宣告的那一位。
從復活後的角度來寫，新約的作者的確是有意為我們提供一個有關耶穌所說的真實陳述，例如，約翰的福音書就有對耶穌的演講的評述。
這裡我們並沒有要否認耶穌是教師。但是最重要的，是祂是主，祂是基督。祂是舊約所以預言要應驗的、也是成全舊約的、神所應許的那一位。
（p. 12）
D. 耶穌為教師Jesus as Teacher

1.  耶穌「成長」的問題The question of development. 

霍志恆，《聖經神學》，頁348-350ff。Vos, Biblical Theology, pp. 348ff.  

身為教師的耶穌，祂的生命有「成長」的過程嗎？探討這個問題益處不大。
[盡管這是一個經常被問起的問題。]

首先，我們得區分外在發展和內在發展，客觀發展和主觀發展。
客觀發展：Objective development: 

[a] 耶穌言論陳述的發展：祂教學法的發展。福音書的內容顯然是這樣。
意思就是說，耶穌早期可能沒有把所有的真理講出來，特別是祂一定要上十字架受苦，三天後復活。那是祂後來才講的。所以，耶穌的言論和陳述的確有先後。有起初，有後來更完備的，有一個growth的過程。
[b] 人們對耶穌的敵意不斷的增長：祂公開的事工上的一個決定因素。
這是外在的，下面我們看內在的。
主觀發展：Subjective development

耶穌自我理解的發展：就是耶穌如何領會和經歷祂自己講道的意義。
耶穌對祂自己的自我理解有沒有發展呢？耶穌怎麼領會祂自己講道的意義呢？
要給這個問題一個答案並不容易。
福音書沒有刻意寫耶穌的傳記。並沒有一幅有關主耶穌內在生命的清晰畫面。卻有洞察我們主心意的線索。
只有一些線索，比方說，耶穌在客西馬尼園的禱告。不多。所以，關於耶穌的教導，我們很難找到內在的發展。
關於耶穌的教導：一種無法闡明的內在發展。所以，
我們必須留意，免走極端。
我們要關注到耶穌基督的神性和人性，特別是祂人性的無誤性。
祂沒有犯罪，也不可能犯罪。但是祂所受的試探、引誘是真的（兩方面，一方面祂不可能犯罪，但是另一方面祂面對的誘惑是真的，不是假的）。
這是一個重要和適當的關注，但卻從來沒有用作否定耶穌內在發展的基礎。
耶穌的成長（發展）並不意味着、也沒有暗示祂有誤、有錯。
因為我們思想「成長」的概念時，常受進化論的影響，即從錯誤邁向真理的進程。
就是說，什麼叫成長呢？從錯誤邁向到真理。
我們一定要有一個分辨，就是有一種發展（成長），不是有錯誤到真理，是由部分到全部的。
比方說，
種籽 ( 開花結果
Germinal (  full, comprehensive

這是從小到長大，到結果。它的先與後，前面和後面有著生命的關係，也就是剛才所說，有機的、統一的關係。從舊約到新約，就是從萌芽到開花結果這個過程。新約從來不會和舊約衝突，舊約從來不會和新約矛盾的。同樣的，耶穌跟保羅不會矛盾的。因為從舊約到福音書到使徒書信，是一種萌芽、開花、結果的過程。這是Vos提出的一個很重要的比喻。
這觀點視上帝的啟示為一個整體：就是救贖歷史的整體。
從這個意義上來看，用「發展」這個概念來思想耶穌是可以接受的╱適當的概念。例如，基督「學了順從」，就有「成長」的意思。
來Hebrews 5:7-8

7   基督在肉體的時候，既大聲哀哭，流淚禱告，懇求那能救他免死的主，就因他的虔誠蒙了應允。
8   他雖然為兒子，還是因所受的苦難學了順從。
路 Luke 2:52 

52   耶穌的智慧和身量（或作：年紀），並神和人喜愛他的心，都一齊增長。
耶穌在智慧、身量（被人尊重：這是成長和智慧的效果）、在神和人的眼裡的喜悅等，都有長進。(神和 人)。
長進的完全的和絕對的特徵：這種的發展是「加增」性的成長。
Q：耶穌12歲時，跟父母分開在聖殿中學習，這是算那一部份？
A：耶穌在聖殿中學習，也教導那些文士們，不只是學習。所以，這個是很好的例子，說明耶穌一方面是完全人，一方面，他12歲時，他要去聖殿。他是個猶太男孩。我們可不可以這樣說：耶穌基督在地上，在祂30歲之前，一定背了很多舊約。身為一位拉比，從祂的人性來說，祂肯定默想、背誦很多很多的舊約經文。所以，魔鬼試探祂，馬上，申命記就出來了：人活著，不是單靠食物。耶穌跟尼哥底母說，人若不重生，必不能見神的國，取材於以西結書36：25-27，等等。耶穌一定對舊約非常的熟。當然，祂是神，是聖經的作者。但是身為人，祂肯定有在祂的生命中被舊約完全充滿祂的生命的過程。這是一個奧秘，因為祂的神性和人性是完全聯合的。但是，我們至少可以想像，祂從小對聖經一定很熟，一定參加附近的會堂，接受拉比的教導。祂是一個猶太男孩，一個猶太男孩就是這樣學習摩西的律法和整本舊約的。
Q：從耶穌的人性那方面來看，有沒有限制？
A：你可以說，祂是一個人。祂的人性本身，就受了人性的限制。意思就是說，祂是一個人，祂順服祂的父，祂順服的父的時間，不過祂是沒有罪的，就是祂不受罪的轄制。但是祂也是神，所以不好說，這個問題不好講。因為我們所理解的，在聖經裡面遇見的，是“神─人”耶穌基督。耶穌基督有一位，只有一位耶穌基督，祂是神、祂是人，百分之一百神、百分之一百人。祂的人性有沒有限制？純粹用祂的人性來說，祂不是神；純粹從祂的神性來說，祂不是人。但是，這都是理論的，實際上我們所遇見的，是神人二性的一位耶穌基督。所以，這個問題只能推論到某一個程度，就要拉回來。耶穌的神性和人性是完全聯合的。
（p. 14）從另外一個角度來看，
** The opposite extreme – 相反的極端：內在發展＝從錯誤到真理的進展。
十九和二十世紀的聖經研究：耶穌只是在歷史細節上是犯錯的：耶穌經過了一個排除錯誤程序（就是在祂的教導裡面從錯誤到糾正），這正是這種教導的基礎。
他在下列方面有了實質的修改：
· kingdom 天國
· messiahship 祂的彌賽亞身份
· meaning of his death 祂死的意義 

這是新派的說法。就是說，耶穌本來以為，祂很快就實現天國了，後來又革命不成功，祂政治的野心不實現。所以後來耶穌的教導就不像前面的，“天國來了！”新的秩序開始了。後面就講苦難、苦難、三天復活等等。趙紫宸的耶穌傳裡面也有這方面的想法。這是另外一種新派怎麼樣處理福音書的一種做法。對使徒們也是一樣的。學者們認為，耶穌升天之後，使徒本來以為耶穌很快就會回來了。所以，馬太福音寫到，耶穌好像很快會回來。後來耶穌沒有回來，在所謂失望或醒過來的後期，就寫關於教會的制度方面。這是講到使徒們從錯誤，或者說從一種信息轉到另外實質上另外一種不同的信息。這些都是新派的新約學者喜歡用的處理新約的方法。
[回應] 一切所有的，都是我父交付我的。
我們的回應乃是：不是的。所有的事情都交托了給耶穌了。耶穌是主，祂不可能會犯錯的。
小結Summary: 

[1.] 耶穌教導的內在發展是沒有可能被記載的。
[2.] 但耶穌靈性－宗教的成長卻清晰可見。（路2：52，來5：7-8）
[3.] 「控制因子」“Control factor” – 

霍志恆，《聖經神學》，頁348。 Vos. Biblical Theology, 348  

沒有根據說在基督的生命中，注入、流進來一些新的思想內容，也就是與否認有關的方向、原則、定向等可供我們察尋。
就是說，從來沒有說，耶穌的生命方向、原則，都需要根本的糾正，或者推翻前面的。這是沒有的。
沒有任何徵象表明，基督在祂的自我理解、祂的位格上經歷了根本的轉變。
耶穌基督不是在特定的時刻發現了祂彌賽亞的身份。
耶穌從祂的青春期，就有了清楚的彌賽亞自我意識。祂以祂父的事情為念。
這是明確指出祂是以子的身份學了順從。
今天講的都是很原則性的。我先預告一下耶穌的天國信息的內容，那在很後頭，從p. 65，特別是從p. 100開始，看福音是什麼。讓我簡單說一說：
耶穌基督來傳的信息就是天國，天國來了。耶穌所傳的就是天國的信息，耶和華喜悅的喜悅的恩年傳給窮人這個事實。窮人有神喜悅的恩年，被囚的得釋放，瞎眼的得看見，有福音傳給貧窮的人。那么，誰是窮人呢？從舊約的角度看，窮人就是：可能是罪人，可能是受苦的，可能是受患難的，不過，他們都專心仰望耶和華搭救他們，這是窮人。耶穌基督來傳的，就是窮人的信息。登山寶訓：虛心或心靈貧窮的人有福了。在舊約後、新約前，新舊約之間這段時期，有些猶太人知道神的選民是分散在不同的地方，有一天，神要聚集以色列人，而聚集在一起的以色列人，最重要的就是窮人。他們要經歷到以色列的安慰者（the consolation of Israel），路2：25。神要搭救他們.
所以，以色列人等候神的公義來搭救他們。就是說，為窮人，為溫柔的，為卑微的申冤。他們期待一個王的公義。不過，耶穌來，我們都知道祂怎麼樣施行公義。但是祂所傳的，正是猶太人所期待的那種公義──對窮人公義、恩典，和搭救的福音。為什麼窮人和有權有位的人的位置會顛倒呢？因為神記得他的憐憫和應許。神來幫助以色列，祂的僕人。所以，這是一個很簡單的耶穌基督天國福音的一個總綱。當然還有一點很重要的，就是舊約的“約”， 到了新約，神重新立一個「新約」。這個新約和舊約是同一個約，但又是新的。又是同，又是新。為什麼又是同，又是新？因為耶穌的緣故。因為耶穌來，所以是同。因為耶穌來，所以是新。這個約的內涵就是shalom，神的平安臨到窮人，臨到卑微的，臨到專心仰望耶和華的人。這個不是社會福音。什麼叫社會福音？社會福音是不相信神蹟，不相信耶穌是神，不相信聖經，只說耶穌來就是改革社會，博愛大同。這叫社會福音。相信耶穌是彌賽亞，為罪人死在十字架上，死後復活，坐在父神的右邊。這種是正統的信念。但是相信耶穌是罪人的救主，為我們贖罪，死在十字架上，又從死裡復活、升天，假如你是一位正統的、純正的、保守的、福音派的、重生得救的基督徒，我們同時要正視字義的解釋，耶穌所講的，也就是四福音所講的，耶穌怎麼樣對待窮人。也就是說，我們有沒有把耶穌所講的福音，已經改頭換面，成為一個中產階級的玩具？耶穌的福音，有點不像西方的、或者現代中產階級教會所傳講的。耶穌講的是：窮人仰望耶和華，耶和華憐憫他們；耶穌講的是：撇棄一起，背起十字架，跟隨我。雖然誰？跟隨天國的王。這是預告。我們下面會很仔細地、一步一步去解釋。不過，我先把最後的結論告訴各位。好叫各位不會等得不耐煩。
結束禱告：主耶穌，你在天上，是我們的主，也是宇宙的主。有一天，萬膝要跪拜，萬口承認你是主。今天我們預嘗了你的主權，都因為你的話和你的靈在教會中，叫我們知道你是榮耀的救主，叫我們能夠回應你，來敬拜為你而活。求主繼續打開你自己的話語，給我們能明白、清楚，緊緊
地跟隨你，作為我們生命的主宰。叫我們也懂得怎麼把我們的擔子，卸在主耶穌你的腳下，教導我們怎麼經歷到你是我們的大祭司這個真理。謝謝主，你的恩典是大有能力，永不改變。奉耶穌基督你的名而求。阿們。
09/22/05 主耶穌用比喻來教導
詩歌：
《聖詩》48首：The Stranger of Galilee（http://cyberhymnal.org/htm/s/t/strangal.htm）
我們那一代，香港的“青年聖歌”、台灣的“校園詩歌”都有這條歌。
68首：One Day（http://www.cyberhymnal.org/htm/o/n/oneday.htm）
有人說，我的講義像農夫從田裡剛拉出來的新鮮蔬菜，所以很多加了肥料的材料還在菜的旁邊。抱歉，這些不是麥當勞經過消毒化學加工的漢堡。是從泥場來的新鮮蔬菜水果，就是說，是剛剛做好的。（這一套講義真的是剛剛做好的，有人翻譯，有人加經文等等。）但是保證是最好的東西，因為不是我做的，是我從老師那裡學回來的。
今天晚上我們從p. 15中間開始。是講耶穌用比喻的方法來教導。
耶穌教導的方法，特別講比喻（parables），這裡有些參考的材料：
霍志恆，《聖經神學》，頁350-357。Vos, Biblical Theology, pp. 350-357.
Herman Ridderbos, 《天國的來臨》，頁121-129。Ridderbos, Coming of the Kingdom, pp. 121-129.
General observations: 一般觀察：
我們先說耶穌教導的方式不是什麼。
耶穌的教導不是對真理進行教義式的連貫闡述；亦即不是系統的。
就是說，用我們今天現代人的思維方式說，耶穌的教導不是系統的，不是系統神學方式的。
將耶穌的教導與保羅的比較，保羅的論述也不是教義性的，也不是系統神學；而是真實的書信和特殊場合的寫作。與耶穌的教導相比，保羅的至少有一部份接近用教義來組織的，例如羅馬書的辯論，其教義結構顯然比耶穌的強得多。
其實，連保羅都不是。雖然保羅的教導裡面有些很像有系統的教導，像羅馬書等等。但是保羅當時也是針對真實的情況和特殊場合寫的。
耶穌教導的時候往往沒有訂出定義，甚至連「神的國」都沒有給一個定義。
耶穌的教導可以高度概括為具體的、想像的（形像的，vivid）和用例子說明的。耶穌「為了說明的緣故來處理信條」。Jesus “handles principles for the sake of illustration.” 
我們來看耶穌用的四種不同的比喻：
[1.] 敘述性的比喻（Narrative parable）：完整的故事。故事作為一個整體給出其本身觀點。
問題是，要從故事的整體，我們才能看見它的觀點、要點。比方說有的時候我們看浪子的故事，常常只看到浪子、父親，沒有看到那個大兒子。大兒子其實是指猶太人。有的時候講大兒子怎麼不對，和浪子怎麼得到恩典是同樣重要的。應該要整個故事來看。不過，有些故事的片段就很難去做應用的。比方說不感激主人家免他債的僕人，一跑到外面，有一個人欠他的債，他欺負他。主人就把他丟在監牢裡面，不能出來。那是不是他失去救恩呢？有些片段不能這樣push，每一段都要找到意思。故事的意思就是說，他不感激，都是恩典。
[2.] 簡單比喻（Simple parable）。
例如：太Mat 13:44
「天國好像寶貝藏在地裡，人遇見了就把他藏起來，歡歡喜喜的去變賣一切所有的，買這塊地。」
[3.] 明喻和暗喻（Simile and metaphor）。在耶穌的教導當中相對較少。
[4.] 比喻的諺語（Parabolic sayings）。用日常生活的簡單表達，使之貼近聽者的處境。
太Mat 5:14
14   你們是世上的光。城造在山上是不能隱藏的。
也是一個暗喻。應該說你們好像世上的光。你們「是」世上的光，其實就是一個暗喻（metaphore）。
所以我們簡單地分這四種的比喻。
好，現在我們看耶穌使用這些比喻的功用，祂為什麼這樣作。（p. 17）
耶穌使用比喻的原理：比喻的功用：
比喻形式上的特徵：比喻須與祂教導和事工的內容作為一個整體緊密結合。
因此，比喻是耶穌事工的指徵╱洞見。
Therefore: Parables – an index / insight to Jesus’ ministry.

就是說，從比喻我們看到耶穌整體的事工、整體的教導的意義是什麼。
為什麼耶穌要用比喻？Why does Jesus use parables? 

[1.] 比喻使真理具體、生動、和富滲透力。
[2.] 使用比喻可防止偏見，使得觀點無懈可擊，而抽象的敘述則難免如此。
使被指責的人不覺得被得罪、被冒犯。
[3] 耶穌所用的比喻還有更多的原因。
馬太福音13章（撒種的比喻）和它的平行經文，馬可福音4章，路加福音8章。
在馬太福音13：10ff，比喻的刻意功用，是要賦予我們使用比喻的神學基礎：耶穌使用比喻有其救贖歷史的原因╱合理性。
（第10節）門徒上前問耶穌：“你對他們講話，為什麼用比喻昵？”

這裡有雙重答案：讓我們思索天國的奧秘。
比喻與天國教導的內容是緊密關聯的。兩方面：
a.肯定的（正面的）：這些奧秘是為給門徒的：賜給他們知道的。
知道什麼呢？知道有關天國奧秘的信息。
賜給門徒的這些的知識不是什麼秘密的、晦澀難懂的天國的信息。也不是一個一直就有的王國（就是神對整個宇宙的護理），而是一個將來的王國。
這個知識就是要門徒認識天國（末世的天國）。
這種知識是經驗上的知識，是關乎天國末世的實在性，現在因着耶穌的到來開始實現了。
簡單地說，天國來了，因為耶穌來了。所以耶穌講天國的比喻就是要門徒經歷到祂、認識祂。認識到祂，就是經歷天國。就這麼簡單。反過來，消極方面，
b. 否定的：這些奧秘並不是為給「他們」的：門徒圈外的。
這些奧秘不是為其他人的，即門徒這個圈子以外的人的。
這些否定的方面特別見於下列經文。
太Mat 13:14   在他們身上，正應了以賽亞的預言，說：你們聽是要聽見，卻不明白；看是要看見，卻不曉得；
賽Isa 6:9   他說：你去告訴這百姓說：你們聽是要聽見，卻不明白；看是要看見，卻不曉得。
所以，耶穌這裡在馬太13章和其他平行經文，使用了以賽亞的用詞、詞彙字句。
使用以賽亞的語言：耶穌使用比喻，是因為他們不曉得或不明白。
馬可，路加福音所用的，是「好叫」- , in order that。
矛盾嗎？仔細查考經文，矛盾似乎是表面的，而不是真的。
不矛盾，只不過是表面的。
在每本福音書，馬可和路加，查看緊接着的上下文：這是以賽亞語言的自我注釋。
我們再看 Mat 13:14-15
14   在他們身上，正應了以賽亞的預言，說：你們聽是要聽見，卻不明白；看是要看見，卻不曉得；
15   因為這百姓油蒙了心，耳朵發沉，眼睛閉著，恐怕眼睛看見，耳朵聽見，心裡明白，回轉過來，我就醫治他們。
Isa 6:9-10
9   他說：「你去告訴這百姓說：你們聽是要聽見，卻不明白；看是要看見，卻不曉得。
10   要使這百姓心蒙脂油，耳朵發沉，眼睛昏迷；恐怕眼睛看見，耳朵聽見，心裡明白，回轉過來，便得醫治。
目的：耶穌用比喻就是應驗、實現了以賽亞的預言。以賽亞的預言是：百姓心蒙脂油，耳朵發沉，眼睛昏迷；恐怕他們眼睛看見，耳朵聽見，心裡明白，回轉過來，便得醫治。
記得嗎？這是反面的。正面的是耶穌講比喻要門徒、信祂的人明白天國的奧秘，認識耶穌、認識天國。但是要那些本來就心硬的人，心裡更硬。聖經是不是這樣說？「好叫」他們，不要他們悔轉，免得他們回轉過來。所以，
比喻的作用＝使得心硬，以致回轉不可能發生。那就是以賽亞預言的意思，跟馬可福音和路加福音的意思完全一樣，只是更有遠見。
所以，太13：13指出，耶穌用比喻不是在真空裡。就是說，人是中立的，沒有什麼先存的條件，人沒有先存的條件。耶穌用比喻是在一個特定的情況。這個特定的情況是：某些聽者他們的心是已經硬的。這是聖經對很多聽福音的人心中的情況的描述。
比喻是直接針對那些人說的，為了證實他們的心硬，甚至強化他們的心硬（作為比喻的一個方面）。
從這裡下面，我們要兩樣來講。所以，
比喻有雙重作用：揭示與掩蓋。
揭示=啟示天國。遮蓋=不讓他們看見。向門徒是啟示的，向不信的人、心硬的人是遮蓋的。
在這個作用裡，它們是復活前耶穌啟示的隱藏特徵的一種表明的方法╱指標。
耶穌基督復活之前，也就是祂上十字架前，祂的啟示有它的隱藏、沒有完全揭露的那個特徵。用比喻講，叫信的人信，不信的人心硬，是它的隱藏性。我再說，是復活之前祂的教導的隱藏性的特徵。
是耶穌在地上事工期間「天國不透明表露」的指徵。
當然，它愈來愈清楚，特別是對門徒。到了某一點，祂就告訴門徒，人子要上十字架，被交在罪人的手中受難，三日後復活。但是，在此之前是非常不完全透明的。所以，
比喻的雙重作用必須在較廣的上下文裡面來看，耶穌作為的整個模式是朝著其他的人（，loipois）的。
耶穌不斷地、清晰地警告那將要來臨的審判：清楚地呼籲人要悔改。
在這種處境下，耶穌所講的比喻具有辨識的作用：用於篩選和分辨祂的聽眾。
順便提一提，護教學的范泰爾博士說，神在整個人類歷史所作的工作就是這個，就是分辨、篩選山羊和綿羊。耶穌來，祂的工作同樣有這方面的功用。所以，
耶穌所說的（間接的）比喻成份：或用於喚起悔改的信心，或使已存的不信更頑固。
或使人發問：「這是什麼意思昵？」，或使人厭惡祂的信息。
Mat 13:10-15   門徒進前來，問耶穌說：「對眾人講話，為什麼用比喻呢？」  (11)   耶穌回答說：「因為天國的奧秘只叫你們知道（這是正面的），不叫他們知道（這是負面的）。  (12)   凡有的，還要加給他，叫他有餘；凡沒有的，連他所有的，也要奪去。  (13)   所以我用比喻對他們講，是因他們看也看不見，聽也聽不見，也不明白。  (14)   在他們身上，正應了以賽亞的預言，說：你們聽是要聽見，卻不明白；看是要看見，卻不曉得；  (15)   因為這百姓油蒙了心，耳朵發沉，眼睛閉著，恐怕眼睛看見，耳朵聽見，心裡明白，回轉過來，我就醫治他們。
這段經文的上下文乃是：有一個瞎眼的得醫治了。然後猶太人來敵對耶穌，耶穌作出解釋。
約John 9:39 – chapter 10. 

Joh 9:39-10:42   耶穌說：「我為審判到這世上來，叫不能看見的，可以看見；能看見的，反瞎了眼。」  (40)   同他在那裡的法利賽人聽見這話，就說：「難道我們也瞎了眼嗎？」  (41)   耶穌對他們說：「你們若瞎了眼，就沒有罪了；但如今你們說『我們能看見』，所以你們的罪還在。」 
耶穌用間接的方法回答法利賽人。他們認為自己能看見，所以，其實他們是有罪的，瞎眼的。假如他們認為自己是貧窮的、破產的、瞎眼的，他們卻沒有罪。
下面，耶穌講門的比喻。
(10:1)   「我實實在在的告訴你們，人進羊圈，不從門進去，倒從別處爬進去，那人就是賊，就是強盜。  (2)   從門進去的，才是羊的牧人。  (3)   看門的就給他開門；羊也聽他的聲音。他按著名叫自己的羊，把羊領出來。  (4)   既放出自己的羊來，就在前頭走，羊也跟著他，因為認得他的聲音。  ──羊認得牧羊人的聲音。
(5)   羊不跟著生人；因為不認得他的聲音。必要逃跑。」  (6)   耶穌將這比喻告訴他們，但他們不明白所說的是什麼意思。  (7)   所以，耶穌又對他們說：「我實實在在的告訴你們，我就是羊的門。  (8)   凡在我以先來的都是賊，是強盜；羊卻不聽他們。  (9)   我就是門；凡從我進來的，必然得救，並且出入得草吃。  (10)   盜賊來，無非要偷竊，殺害，毀壞；我來了，是要叫羊（或作：人）得生命，並且得的更豐盛。  (11)   我是好牧人；好牧人為羊捨命。  (12)   若是雇工，不是牧人，羊也不是他自己的，他看見狼來，就撇下羊逃走；狼抓住羊，趕散了羊群。  (13)   雇工逃走，因他是雇工，並不顧念羊。  (14)   我是好牧人；我認識我的羊，我的羊也認識我，  (15)   正如父認識我，我也認識父一樣；並且我為羊捨命。  (16)   我另外有羊，不是這圈裡的；我必須領他們來，他們也要聽我的聲音，並且要合成一群，歸一個牧人了。  (17)   我父愛我；因我將命捨去，好再取回來。  (18)   沒有人奪我的命去，是我自己捨的。我有權柄捨了，也有權柄取回來。這是我從我父所受的命令。」  (19)   猶太人為這些話又起了分爭。  
（v. 6 是他們不明白； v. 19他們起了紛爭。9：40，難道我們也瞎了眼嗎？） 

(20)   內中有好些人說：「他是被鬼附著，而且瘋了，為什麼聽他呢？」  (21)   又有人說：「這不是鬼附之人所說的話。鬼豈能叫瞎子的眼睛開了呢？」  (22)   在耶路撒冷有修殿節，是冬天的時候。  (23)   耶穌在殿裡所羅門的廊下行走。  (24)   猶太人圍著他，說：「你叫我們猶疑不定到幾時呢？你若是基督，就明明的告訴我們。」（又是不明白） (25)   耶穌回答說：「我已經告訴你們，你們不信。我奉我父之名所行的事可以為我作見證；  (26)   只是你們不信，因為你們不是我的羊。  (27)   我的羊聽我的聲音，我也認識他們，他們也跟著我。 （羊聽牧羊人的聲音。牧羊人認識羊的聲音） (28)   我又賜給他們永生；他們永不滅亡，誰也不能從我手裡把他們奪去。  (29)   我父把羊賜給我，他比萬有都大，誰也不能從我父手裡把他們奪去。  (30)   我與父原為一。」  (31)   猶太人又拿起石頭來要打他。  (32)   耶穌對他們說：「我從父顯出許多善事給你們看，你們是為那一件拿石頭打我呢？」  (33)   猶太人回答說：「我們不是為善事拿石頭打你，是為你說僭妄的話；又為你是個人，反將自己當作神。」  (34)   耶穌說：「你們的律法上豈不是寫著『我曾說你們是神』嗎？  (35)   經上的話是不能廢的；若那些承受神道的人尚且稱為神，  (36)   父所分別為聖、又差到世間來的，他自稱是神的兒子，你們還向他說『你說僭妄的話』嗎？  (37)   我若不行我父的事，你們就不必信我；  (38)   我若行了，你們縱然不信我，也當信這些事，叫你們又知道又明白父在我裡面，我也在父裡面。」  (39)   他們又要拿他，他卻逃出他們的手走了。  (40)   耶穌又往約但河外去，到了約翰起初施洗的地方，就住在那裡。  (41)   有許多人來到他那裡。他們說：「約翰一件神蹟沒有行過，但約翰指著這人所說的一切話都是真的。」  (42)   在那裡，信耶穌的人就多了。
9：40 難道我們也瞎了眼嗎？
(6) 他們不明白所說的是什麼意思
(19) 猶太人為這些話又起了分爭。
(24) 你叫我們猶疑不定到幾時呢？你若是基督，就明明的告訴我們。
(31) 猶太人又拿起石頭來要打他；(39)   他們又要拿他
(42) 信耶穌的人就多了。
看到沒有？耶穌不明說，用間接、比喻的方法，叫祂的羊相信、悔改，來到祂的面前，得到永生。耶穌把永生賜給他們，都不能把他們從祂的手和父的手中奪去。但是，對那些不願意信的，他們不信、不信，更不信；心硬、心硬、更心硬。我們可以說，神的道是兩刃的刀。這是耶穌在地上教導，講比喻，耶穌所作的，包括祂的神蹟的一個雙重的結果。這是一貫、前後一致的模式。
我們上次預告了一點點，耶穌天國的信息是：天國來了，窮人聽到福音，神的禧年、恩年來了，瞎眼的得看見，被囚的得釋放，神的恩典、神的國度，神來作王。不過，請注意，那不是舊約先知預言的全部，舊約先知還有預言，神要搭救、拯救以色列人。「拯救」不像今天我們所解釋的：罪得赦免，有天堂的入場票，不是那麼簡單的。在舊約裡面講到神拯救的時候，神是一個為祂的子民作戰、打仗，勝過、戰勝神的敵人，也就是神的子民的敵人，把祂的敵人擄掠過來，這是「拯救」、救恩」的意思。所以，猶太人有點誤解，為什麼我們還沒有一個革命的領袖來擄掠我們仇敵，讓我們得釋放呢？但是，神在祂的仇敵，也是在祂的子民的仇敵面前誇勝，然後，召聚以色列從四面八方回來。這是舊約預言的好幾個部份。
其實耶穌在路加4：16-21所讀的以賽亞書第61章，你讀下去的話，都是審判的話，不過聖經也只記載耶穌讀了第一、二節。
Q：耶穌說：我用比喻對他們講，是因他們看也看不見，聽也聽不見，也不明白。恐怕眼睛看見，耳朵聽見，心裡明白，回轉過來，我就醫治他們。耶穌怎麼會這樣講呢？
A：怎麼這樣講的呢？他們看也看不見，聽也聽不見，也不明白，恐怕、唯恐他們看見、聽見，就回轉、悔改了。為什麼耶穌這樣講的呢？我們反過來問，你為什麼不相信這個呢？本來就是這樣子嗎！我們是不是以前看錯了？其實我們信主之後讀聖經都讀過這些經文，對不對？可是我們靈修的時候也最不喜歡“靈”這些，對不對？就跳過、跳過、然後看到自己喜歡的，眼睛又大了！這些都跳過的。可是這些明明都在聖經裡啊！
Q：怎麼樣去理解？原文也是這樣嗎？
A：很難理解啊？原文就是這個意思，恐怕他們回轉悔改，所以要他們聽也聽不見，看卻看不見真相。但是對那些相信而悔改的人，哇！耶穌愛窮人，虛心的人有福了、貧窮的人有福了、溫柔的人有福了、哀慟的人有福了、飢渴慕義的人有福了；耶穌來，特別來向窮人、被逼迫的、受困的人，憐憫他們，說天國就是你們的！給你們小子的！但是對那些不接納祂的，要他們心硬的，心更硬。
Q：老師，這從雙重揀選就可以理解。
A：所以我說，你不用問加爾文，耶穌就是加爾文主義者。你好好讀約翰福音，好好讀福音書，預定和雙重預定，揀選和雙重揀選，都在福音書裡面。我們以前沒有去看！
Q：那么，傳福音就是一個宣告？就是向普天下的人宣告耶穌的得勝？
A：傳福音是個宣告，我同意。不過你這句話背後的涵義是什麼？
Q：就和耶穌剛才講的話合起來了。
A：是啊﹗當然，宣告不等於不勸勉、不邀請，你要整本聖經看，以西結書18章、11章，你們為什麼要滅亡呢？回轉吧！就存活了。但是，耶穌來到世上，就是神的啟示，從舊約到新約，從神開始啟示祂的救恩，就是創世記3：15。其實你這樣看好了，耶穌這樣講的用意和神在舊約裡面怎麼對待人類，沒有什麼兩樣。你記得我常常說，新約裡面一大把律法和憤怒，舊約裡面一大把的恩典、憐憫。新舊約都是同一個神，耶穌對人的方法和耶和華對以色列和列國的方法完全一樣！這個並不抹殺祂的愛，祂的愛是專愛那些願意來到祂的面前，謙卑、哀慟、悔改，承認自己是有病的人，破產的、破碎的。所以耶穌講的是天國的福音。什麼是天國？下面我們會講的，天國就是王來了，要執行祂的王權。不過，各位同學請不要下一個結論說，系統神學或聖經神學課堂講的，明天跑去傳福音就照樣搬出去，不是這個意思。你先搞通了，這是聖經神學，不是佈道。我不是說不能講這些話，但是有它的時候，有它恰當的時刻。這個的確是耶穌來到這個世界上所講的。
我常問，你的神有多大？你的耶穌有多偉大、有多威嚴？現在懂了嗎？我常常說。不要把耶穌看作一個長頭髮的嬉皮，柔柔軟軟地在沙灘裡走。我們剛才唱的加利利人耶穌，那首詩歌的內容沒有錯，祂是溫柔的，但是祂也有這一面。這是祂一個人的兩面。而這兩面是不衝突的，只有一個耶穌。
好，再來。記得嗎？從舊約，神與祂的子民立約。神從舊約開始，不同時代都和祂的子民立約。這個約裡面，有律法、誡命、吩咐，恩典、福份、應許。從頭就是這樣子，從伊甸園就是這樣子。有吩咐、有應許。神對以色列的律法裡面，有吩咐：十誡；有應許：我做你們的上帝，你們做我的子民，直到千代。不守我的誡命的，罰到第三、四代，守我的誡命的，賜福你們到一千代。有恩典、應許、福份、憐憫、好處，也有誡命，也有警告。所以，律法和恩典，律法和愛，憤怒、聖潔，和恩典，從來就是結合的。只有一個神，這個神有這兩方面。我們說是兩方面，對神來說不是兩方面，就是一個神。不過在我們的理解中要把它分開來想而已。耶穌來，和祂的父的性情完全一樣的。可能在我們下次的禱告裡面要說：主耶穌啊，主耶穌啊，你在我們腦袋裡面是怎麼樣一幅圖畫？還是在沙灘那裡走的長頭髮的嬉皮嗎？還是那幅長頭髮、長鬍子的義大利模特兒嗎？多看一些啟示錄第一章，那個也是耶穌啊！祂是烈火，我們的神是烈火（希伯來書12章）！
各位親愛的同學，下面還有的。這個是一個開頭。我們只不過在說耶穌怎麼樣講話而已。
Q：我們可不可以說神的主權和人的責任是聖經裡面同時強調的。
A：是。
Q：所以，聖經裡面其實並沒有說說雙重預定？聖經強調的是神主權的揀選，可是神並沒有預定人滅亡，
A：但是神有加強他們的心硬。
Q：那是因為他們對神沒有適當的回應。
A：不過你假如願意推下去，他們對神沒有適當的回應，是因為他們本來就不是耶穌的羊。耶穌也這樣說的：你們不是我的羊。所以他們不回應，不用悔改、信心來回應。
Q：照以上所解釋的，耶穌說“天國的奧秘只叫你們知道，不叫他們知道”，是對內部的人的宣告？這樣的話，從揀選的角度看，那些人沒有在神的揀選與預定的範圍內，那就是提前預備一批遭毀滅的器皿？
A：我們可以說，所有人類都是配遭毀滅的器皿，從那裡神揀選了一些不配受恩典的。不過，假如你用槍逼著我說，神是不是造了一批遭毀滅的器皿呢？我也沒有聖經根據反對你這樣說。但是，倒過來說，「具體的」是，亞當犯罪，全人類都犯罪，而且是罪人。所以本來是應該配受毀滅的，但是神拯救了一些不配的。所以要用具體的思維方式。具體的就是，亞當犯罪，全人類墮落。你假如再推回去的話，我們只能說，神是隨己意行萬事的。你要逼我們說，神是預定了一批人不得救嗎？你推下去，就是囉！但是，這個不是給我們信不信主、悔改不悔改、傳不傳福音的一個信仰生活的準則。我們信仰生活事奉的準則是：我們不配，現在神開恩，我們蒙恩了，現在要去傳福音，這個是神要我們看見的，明顯的事是永遠屬乎我們和我們的子孫的。但是你說神在永恆裡面是不是預定兩批人呢？我沒有理由相信不是。是嗎？你看這些經文。但是那並不是要我們拿那個當棍子來打人的，或者要我們在神面前恐懼到一個地步，不可能有得救的確據，真的有人這樣子的。有兩種人，一種是，不用傳了，你們都不是預定的。這是一種錯誤的態度。另外一種錯誤的態度，在改革宗教會裡面的確是有的，不一定是改革宗，別的也有的。就是說，哎呀，那我永遠得不到得救的確據，我怎麼知道神預定我？有些人真的是內心裡充滿著恐怖的。這些是愛主的喔！很愛主的基督徒。所以有這兩種，一種放縱，一種是過份的恐懼。都不對。因為神這方面的真理不是要我們這樣去用，是要我們知道，主權在神手中。要不要傳福音？要傳福音！
我好像每20分鐘就講一次「要傳福音」！
Q：我們說我們的神是烈火，祂的忿怒要臨到不義的人身上。可不可以說神懲罰人，包括那些相信的人。就如舊約時的耶路撒冷，以色列是神的選民，他們很多時候背逆、離棄神，因此遭難。
A：神的忿怒臨到那些不信的人。所以，在以色列人裡面也有不信的人。很多！但是那些真的信祂的，祂的恩典會臨到他，和他的千萬代。
Q：我們現在的基督徒不能說我們每一時刻都緊緊地在神的旨意當中，有些人可能會犯罪。我們的神既然是公義的，那么懲罰會不會臨到這些人身上？
A：基督徒犯罪，神是聖潔公義的，我們每一次犯罪都配受祂的忿怒、審判、懲罰。所以，問題是我怎麼知道我得救了呢？我是神所揀選的呢？答案是凡是真心相信耶穌，愛耶穌的人，聖靈早晚要在他心中作見證，明顯發生功效，叫我們確實知道，是的，耶穌是為我死，為我復活的，我已經與祂同死同復活了。那個得救的確據，可能需要一段時間，經過患難（撒種的比喻，第三種就是。第二中是禁不起患難的考驗），經過熬煉或試煉，神會給我們一個成熟的得救的確據。所以，改革宗神學絕對是講得救的確據的。不是一次得救，一次信主，馬上有確據。不是那種的，是經過苦難或熬煉，好像我們唱的一首歌，God Moves in a Mysterious Way, 那位試圖自殺的弟兄寫出來的，在祂愁眉滿容的帶領後面，有祂的笑容隱藏著。經過了這些，他後來知道，是的，耶穌屬我，我屬耶穌。這個絕對是可能有的。那，另外那邊，我們是不是需要懷疑一下自己是不是得救呢？你問清教徒牧師，他大概會說：人一生懷疑兩次，對你的靈命有好處。不是每天，一兩次是很好的事情。因為教會裡面太多人不是真信徒。懷疑的目的是要我們跑回到十字架面前，抓住神的應許，擁抱十字架的寶血，然後說，是的，耶穌是我的救主。然後，當我們抓住神的應許，聖靈會在我們心裡面做見證。所以，有它實際方面，我們還沒有講到，改革宗教義那課也還沒有講到得救的確據，是有的。耶穌說，我的羊認識我，我認識我的羊。那個被耶穌認的確據是要賜給所有真信耶穌、愛耶穌的人的。
Q：揀選和預定的意思是一樣的嗎？
A：對我來說，揀選和預定這兩個字沒有什麼分別。
Q：我們可不可以說預定是神在永恆裡的作為，揀選是神在歷史裡的作為？
A：預定是神在永恆裡的作為，揀選又是在永恆，又是在歷史上。“在創世以先，神已經在基督裡揀選我們”（弗1：3），那裡又用揀選，又用預定。耶穌說，不是你們揀選我，是我揀選你們。
Q：我認為預定的範圍大一些，而揀選是具體到選民身上。
A：可以這樣說。神隨己意行萬事，所以神預定所有發生的事。
Q：而揀選是針對信和不信的人來講。
A：可以這樣說，揀選特別是為那些得救的人。聖經裡面用揀選絕大部份是這麼用。
Q：而預定是系統神學裡面的術語。
A：聖經也有，羅8：29，弗1：5，9，11。
Q：預定是指揀選以外預定很多其他的事情？
A：不。神那裡說預定是預定我們效法耶穌的模樣，就是拯救我們的意思。「預定」這個字聖經裡面有的，也是指我們得救的。
Q：使徒行傳13：48， 凡預定的都信了。
A：對，那裡很妙的。神預定他們，凡是神預定的，他們都乖乖地來相信主。開佈道會，他們來了，信主了。兩樣都是！你好好去讀使徒行傳，很奇妙的。兩樣都講的。凡預定的，得救了，信主了，悔改了。
我常常說，基督徒常以為，福音書是給非信徒，讀慕道班的。信主之後，就好好讀一讀羅馬書，腓立比書，等等，事奉的讀哥林多前書，了不起讀希伯來書，高級班讀啟示錄。福音書並不好讀唉！耶穌是一個enigmatic figure（謎樣般的人物），又妙又難明白，又delightful，又讓人愛戴，很喜歡請他回來吃飯的客人。祂講的話又不完全明白，總是給你留一點奧秘，給你回味六個月，可能六十年。耶穌就是這樣子。所以，不要以為福音書是最簡單的四卷書，因為那是宇宙的主宰，來到凡人的塵世間，在巴勒斯坦那個小地方，宇宙的主宰在那裡，在那個時候，公元後27-30年，耶穌在那裡講話，但是那是宇宙的主宰，道成肉身，當然祂的聖潔、祂的主權、祂的忿怒、祂的忌邪，和祂的恩典、憐憫、忍耐、慈悲，都同時彰顯呢？對不起，我說了又說，說了又說，你的耶穌有多大？你心目中的耶穌是不是四福音書中的耶穌？還是我們只是剪一些我們喜歡的，貼在我們床前或桌子前，我們只要那些？同樣的，我們的神有多大？
好，我們看p. 22. ，這些都讀過了。
約John 10:6

耶穌將這比喻告訴他們，但他們不明白所說的是什麼意思。
約John 10:19

猶太人為這些話又起了分爭。
猶太人中起了紛爭。
約John 10:24

猶太人圍著祂，說：「你叫我們猶疑不定到幾時呢？你若是基督，就明明的告訴我們。」
約John 10:25

耶穌回答說：「我已經告訴你們，你們不信。我奉我父之名所行的事可以為我作見證；
所以，耶穌的回答：仍然是用比喻。耶穌沒有明白地說。
在那些心意已經改變的、有回應悔改的人心中，耶穌所講的比喻就吸引他們歸向耶穌，好讓他們可以學到、明白比喻中的內涵，叫他們知道他們已經掌握到在基督裡的救贖（知道他們有救恩）。
天國的奧秘：在基督裡，天國的應許已經臨到。
那些沒有悔改的：比喻則使他們的不信更強硬：切斷了悔改的機會。
太Matthew 13:12

凡有的，還要加給他，叫他有餘；凡沒有的，連他所有的，也要奪去。
下面有兩句話，很重要的：
基督比喻的特徵。比喻不僅是更清楚地勾畫真理，或只是具有道德應用的故事而已。
除非將比喻轉回到耶穌本身來看，比喻會被從根本上誤解。
不論是新派、或新正統；派、基要派、福音派，我們都常常犯這個錯誤，就是說，我們讀了一段經文，一個故事，不論是比喻也好，真實的故事也好。我們馬上就問：怎麼應用？這裡有個榜樣──壞榜樣、好榜樣。所以，今天我們可以買得到的小孩教材，大部份都把天國的福音道德化了。比方說，大衛去打哥利亞，大衛很勇敢，因為家園而奮鬥。那，那個不靠車馬、靠萬軍之耶和華的信心就不講了。以斯帖也是，為了她的家、國而冒險。今天我們的主日學和查經材料，很多的（不是所有）福音派的查經材料，都已經把救贖的真理道德化了。也就是說，福音派出版社今天所作的，就是五十年前新派出版社在作的。神的主權、聖潔、忿怒、憐憫、救恩、應許，都沖淡。重要的是不要談理論、不要談神學、不要談系統神學，我們只要應用的就可以了。
最近有些世俗的社會學家，他們研究當代美國大學生基督徒的信仰，也就是我們教會一般福音派所講的。他們是這樣說的：Moralistic （pragmatic）Therapeutic Deism
A nation of deists 

The dominant American religion is a far cry from Christianity | by Gene Edward Veith 

http://www.worldmag.com/subscriber/displayarticle.cfm?id=10775
Sometimes recognizing a problem requires finding the right words to name it. Christian Smith and Melinda Lundquist Denton have coined a phrase that describes perfectly the dominant American religion: Moralistic Therapeutic Deism.

第一個是道德性的，基督教是倫理，叫我們怎麼做人。這和150年前的新派一模一樣，現在我們福音派就講這些，如何生活。我們要如何嘛！不要講理論，要講實際！結果就中了杜威的毒了。杜威是非常反對基督教的，你知道嗎？這是道德的。
Therapeutic是治療的。神來到這個世界上，目的就是要我舒服一點。我去短宣，為什麼要去？使我舒服一點，我能夠成長，我會成熟一點，我會在基督裡面更加地fulfilled（滿足）。我會找到我自己，我生命的……都是我、我、我。我的治療。Deism這個字，是自然神論，神是高高在上，不管我們的啦！只要我們有一套方法在這邊運作就可以了啦！
這個是今天所謂福音派所傳的，連世俗的社會學家都知道這不是正統的聖經的基督教，這是我們今天福音派實實在在的情況，至少在海外，有西方、美國的主日學各大出版社，跟書籍的出版社，把這些都出口到新加坡。為什麼到新加坡？新加坡有些出版社是拿到海外的，亞洲、非洲的專利權，再發行美國福音派出版社的書。在那裡買到的書，樣子不一樣的，因為是亞洲版，海外版。到香港、台灣、新加坡，都在傳播這些東西。所以，我們要自己問，究竟我是一個正統、合乎聖經的基督徒，還是有一個只不過是講倫理、醫治的，一個自然神論者。就是說，我的神是不是真的干預我的？干預宇宙人生的。還有一個字就是pragmatic，實用主義。就是說，少談一點理論，多解決一點問題。這是胡適的口號，對不對？這個口號是胡適的老師杜威那邊來的。杜威是個非常反對基督教的教育哲學家。你不要以為去讀一些教育學就能夠幫助你查經，學校裡面更活潑一點。教育學裡面有很多很多敵對基督教的觀念在裡面，你自己要懂得怎麼樣篩選。就是說，一間學校，它掛名是基督教大學，有教育系，不等於她的教育理論是合乎聖經的，心理學更不用說。
這個標籤是世俗的社會學家經過大量的調查之後，他們作的結論。就是今天大學一年紀的基督徒學生，他們的信仰就是這個。不曉得各位記不記得我一兩年前已經開始講，今天的美國福音派的中學生，91%不相信宇宙有絕對真理，不相信聖經講的真理是絕對的。他們根本就不曉得什麼是「絕對真理」這四個字的意思。
Q：既然如此，他們信什麼呢？
A：信這個嘍！神很愛我們的，他來到世界上就是要我們舒服一點，來解決問題。
Q：那他們怎麼解決審判的問題？
A：那你要問我們怎麼教導他們？
Q：我覺得對一個剛開始聽福音的人，這些是對的。耶穌也說醫治，所以therapeutic沒有錯。
A：不過，是為誰提供醫治？是為那些知道自己有病的人提供醫治，不是“無條件”的。福音有她的治療功能的大能，但是，治療不是福音，醫治不是救恩。
Q：它這裡講的就是治療的功能，沒有講治療背後的
A：這裡講的就是讓人舒服一點，我們心靈的破碎，憂傷得醫治，自我形像的建立啊……這個就是問題之所在。耶穌來不是要我們建立自我形像，耶穌來是要我們捨己、背十字架，不是肯定自己，是榮神益人。
Q：前兩天看到一本書，在談福音的本質。它說，基督是神人二性的，自由派強調的是基督的人性，否定基督的神性。所以把基督看成一個道德教師，只強調道德這面。但是，福音派又太強調基督的神性，好像我們突然間可以如魔術般馬上改變，忽略我們人當作的那一面，就是我們要悔改，操練好習慣，培養好的品格那部份。
A：其實，光強調基督的人性而不強調基督的神性的自由派，連基督的人性都完全誤解、曲解的。我們不能夠說，o,k, 我們今天不夠強調基督的人性，所以我們向自由派學習，不行的。因為那個基督不是聖經的基督，那是嬉皮式、博愛的、不講罪的基督。不能這樣子的。假如我們在認識基督的神性，缺乏了認識基督的人性，我們要自問，我們對基督的神性也可能曲解。這兩個要結合起來。分開了的話，根本就從頭都不對。
Q：不是把兩個湊在一起就好了。
A：兩個錯的不能成為一個對的，two wrongs don’t make a right. 不是負負得正的。這也是各位在市面上常常聽到的，自由派講社會福音，福音派講傳福音、禱告，合起來就好嘍！太膚淺了！沒有看到自由派後面的毒害。也沒有看到我們福音派、基要主義後面的那些八股，怎麼樣真的讓恩典來……我再說一次：前兩天跟一位美國出生的華裔見面。他覺得家庭教會很拒絕他，但是他不是用心理學被治療的。他就是後來終于去了一所美國的改革宗教會聽，聽、聽、聽懂了，噢，原來是恩典，就從深層起了一個變化。當然，他現在需要的是什麼呢？回到基督的人性，要跟隨基督啊！遵行祂的話。怎麼遵行？弟兄要找弟兄，彼此守望嘍。有人跌倒的時候說：I am here for you。不是去審判、去定罪，乃是說，你願意認真的改變嗎？我們願意跟你常常見面。所以，這是愛，但是也是紀律、守望、誡命、律法，不是律法主義！是出於愛的一種一起走聖潔生活的道路。
Q：談到道德，東方宗教都是叫人做好人就好了。而耶穌基督的救恩能夠叫你生命改變，成為一個，而不是單單做好事。不過，剛剛老師說的，跟東方宗教說的不是一樣了嗎？
A：華人教會很多上一輩的老人家，都是倍受敬重的世界級的講員，基本上是在講儒家道德。福音派的，全世界出名的講員，他們講來講去就是儒家的道理，或者說是1934年蔣介石的新生活運動那套，就是不要隨地吐痰、早上起來要叫早安啊。所以，下面做個應用：我們這個學期和下個學期會繼續講聖經神學。聖經神學就是講神的救贖是歷史、當然是真理，所以我們每一篇道要講耶穌，從舊約到耶穌，要講律法、要講恩典、要講忿怒、聖潔和公義，然後做應用。我並不是每一篇道都講約翰3：16，所謂膚淺的。我不是說約翰3：16是膚淺，我是說我們要從舊約講到新約，然後作出應用。除非我們把神的整個救贖計劃從舊約到新約常常擺在我們的會眾面前，但是又不能膚淺，然後做出應用。不然的話，就淪落到道德主義了。
Q：那只要問一個問題就清楚了。既然耶穌也是做好事，有愛心，為什麼我要信耶穌不可？
A：那是對傳福音的朋友們講的。
Q：我們信耶穌是絕對真理。如果像剛才說的，91%都不信有絕對真理，那他們怎麼解決這個問題？
A：那是福音派的問題。不錯，我們講愛、恩典，但是講得不夠律法，門徒訓練，紀律。那是無律法主義，和律法主義是相反，兩種不同的偏差。律法主義是一種，無律法主義是比較普遍的福音派的偏差。
09/22/05下半堂。
（p. 23）剛才我們講到馬太福音13：34-35。
Mat 13:35
35   這是要應驗先知的話，說：我要開口用比喻，把創世以來所隱藏的事發明出來。
這裡引用的是詩篇78：2。
2   我要開口說比喻；我要說出古時的謎語
詩人在他那個時代所寫的有一個具有前瞻性和預言性的視角。
耶穌在講比喻時，就應驗了這方面的預言。
比喻（在第一線）與隱藏在世界基礎的事物（在第二線）相關聯。
詩人說，他說比喻。這是第一線。隱藏在世界基礎（就是創世以前）的事物，這是第二線。
耶穌所說的是起初所隱藏的事情。
耶穌所說的，就是從起初，從創世以來隱藏的事。什麼意思呢？
看詩篇78：（problemata, 難題、謎語），就是那些隱含在上帝跟以色列人交往的歷史事件裡面的，神的能力和祂驚人的工作。
詩Psa 78:4
4   我們不將這些事向他們的子孫隱瞞，要將耶和華的美德和他的能力，並他奇妙的作為，述說給後代聽。
我們跳到下面，p. 24下半。所以，很清楚的，從創世以先的這些謎語，就是從創造時期，包括墮落這段，一直經過整個舊約時代。
路Luk 11:50
50   使創世以來所流眾先知血的罪都要問在這世代的人身上，
Heb 4:3
3   但我們已經相信的人得以進入那安息，正如神所說：「我在怒中起誓說：『他們斷不可進入我的安息！』」其實造物之工，從創世以來已經成全了。
Heb 9:26
26   如果這樣，他從創世以來，就必多次受苦了。但如今在這末世顯現一次，把自己獻為祭，好除掉罪。
（p. 25）至少比喻將以色列的歷史╱/神與以色列的交往的意義顯明出來。
那是什麼東西呢？這個從創世以來，以色列的歷史，就是上帝與以色列的交往的意義。
我們可以這樣說，我們來看
Col 1:16
16   因為萬有都是靠他造的，無論是天上的，地上的；能看見的，不能看見的；或是有位的，主治的，執政的，掌權的；一概都是藉著他造的，又是為他造的。
基督是整個受造物具有神性的中保 ( 進而感激祂在救贖方面的工作。
由於基督是受造物的中保，所以祂是救贖的中保。
耶穌基督是全宇宙，也就是所有被造物的主和中保。祂也是神救贖方面的主和中保。正如耶穌是創造界的主和中保，祂同樣是救贖主和中保。
從廣義的「中保」來看，我們發現耶穌運用比喻的最終意義是反映祂是誰。
作為受造物神性的中保，基督知道生命的奧秘 – 祂知道什麼自然過程是容易教導的。這些觀點都是指救贖歷史圓滿完成的觀點；自從創世以來，歷史就有着救贖的目標。
從廣義來看，我們就看到耶穌在這兩方面都是中保。作為創造物的中保或主，耶穌知道宇宙生命的奧秘；祂知道神所創造的自然界裡面，藏着很多對教導神的話有幫助的一些功課。所以，神在創造界，就是自然界裡面，已經設計、擺布了很多的真理，是指向救贖的，也是指向歷史的終結的。而歷史的終結，自從創造以來，就有一個救贖性的目的。
在任何情況下，耶穌的比喻都有着祂教導的末世特徵。
他們指向祂作為教師和先知的末世角色。
總而言之，耶穌基督的比喻有末世的特徵。它們都指向耶穌是末世的先知和教師。
現在我用一個圖來解釋：

=天國的
救贖       末世的 先知、教師

（新天新地）
創造                                
我們可以說，神起初創造了世界。但是人墮落了，宇宙被污染了。所以神在這個被造的世界裡面，就開始了祂的救贖計劃。但是，這個救贖計劃的終點，就是創造的終點（或再創造：新天新地）。這段講義的意思是說：耶穌基督是整個宇宙的主和創造主。所以，當祂說，百合花、野地的花的時候，祂是用了祂所創造的範圍裡面的事物，來說明救贖的真理。而救贖的真理，要從舊約看到新約。不懂舊約不可能懂福音書的，不可能完全懂。耶穌來了，天國來了，就是要實現舊約所講的末世。耶穌是“末世的”先知和教師。“末世的”，你可以用另外一個詞來代替，就是“天國的”。耶穌來，宣告舊約所等待、所預言、所預表的，神要來，設立天國。所以，耶穌的比喻，一方面是從自然界、從人間講故事。但這些故事核心的意義乃是「天國來了」。什麼是天國呢？天國就是整本舊約的預言的應驗，整本舊約預備的實體、預表的實體，成就了、來了。而這個天國，是不是救贖的福音？絕對是！但是這個天國是救贖福音的末世、末期的開展。當這個末世，到了最後主再來的時候，救贖的計劃要完完全全地結束，要完成，。創造的計劃也要完成的。所以我們在教義的課堂上，我們說，不能夠忽略創造論的。因為神起初創造宇宙，就是要人管理宇宙，好叫榮耀歸給神。人犯罪墮落了，所以神就施行拯救。拯救的計劃從舊約到耶穌第一次來，到耶穌第二次來，到了歷史終結的時候，神起初創造人那個計劃、目標就要實現。就是神掌管一切，人把自然界所有的一切帶到神的面前，so that He may be all in all。
1Co 15:27-28
27   因為經上說：「神叫萬物都服在他的腳下。」既說萬物都服了他，明顯那叫萬物服他的，不在其內了。
28   萬物既服了他，那時子也要自己服那叫萬物服他的，叫神在萬物之上，為萬物之主。
That He may be above all, over all and in all. 父神是整個宇宙的主。
所以，自由派只是強調環保、社會服務，而沒有救贖。它的外殼是空的，根本就不是聖經所講的那套。但是，我們基要派、福音派、敬虔派也要檢討，我們講很多的救贖，這個救贖有沒有放在創造論的框架，來襯托出來呢？那你說這跟傳福音、教會生活有什麼影響？很大的，有很重大的意義。當我們看到全宇宙是在神的掌管之下，我們傳福音的福音信息、presentation，就要包括邀請朋友們，特別是大專畢業的專業人士。為什麼要信耶穌？為了榮耀神。怎麼樣榮耀神？今天中國需要什麼？數一數，多得是！工商管理的那種服務精神，家庭破碎的重建，教育的龐大需要；文藝方面人文主義的毒害怎麼樣真正建立人的尊嚴。就是說，信耶穌要在“這是天父世界”裡面作鹽作光，而不只是得到永生的門票。我不是說那個不重要，我們講很多關於罪和得救的確據，但是，作鹽作光那方面，實實在在來說，我們常常只是喊一個口號。就是說，什麼叫作鹽作光？就是傳福音（狹義的傳福音）。所以，我們作牧者的，作教會傳道的，要陪我們的平信徒走，在世界上走，問：你的行界、你的公司、你的醫院、你的學校面臨什麼倫理問題、價值觀的問題？你跟你同工的關係，還有整個行界的架構，和在社會上的地位，在社會上所起的作為，或壞的影響是什麼？我們代表教會的，要陪着平信徒去問、去掙扎，好叫耶穌基督在全世界得到祂應得的榮耀。
這個圖你們明白了嗎？
救贖和創造要結合，但是不能按照新派神學的結合方法。那個首先是不相信耶穌超自然的神蹟。他們不喜歡講耶穌是我們的挽回祭，平息父神的忿怒，付上罪的代價。我們要堅持這個。但是，耶穌救贖我們，要我們服在祂的天國。在天國裡面作什麼？宣講和領回神的主權，在每一個行界。
我願意這樣提議給各位去考慮，六個月到六年。這個是福音，是耶穌所講的福音。我們不要傳一些中產階級的玩具。就是說，令人舒服一點就好了，以後在美國就一個妻子，兩個孩子，三個臥房、三部汽車等等，我不是說這是壞事。但是我們很多時候把這個當作我們人生的目標，甚至乎這是耶穌來到世界上要給我們的，就是一個溫暖的窩。那個不是目標，那是方法來怎麼榮耀神、來服事別人，而不是至終的目標。
下面還有一（p. 26下），提到：
太Mat 13:52   他說：「凡文士受教作天國的門徒，就像一個家主從他庫裡拿出新舊的東西來。」
我不曉得你是怎麼樣的。我從小靈修到這裡，就覺得，噢，文士很差勁的，又新又有舊，三不像，就這樣讀過去了。自從開始好好思想救贖歷史，就是聖經神學之後，我發覺可以從救贖歷史的角度來看。耶穌這裡並不是說不好，這裡就是說，所以，跟隨他，在祂的天國裡面作文士（就是做聖經的學生），要從寶庫裡面，不論是舊的（舊約）、新的（新約），都要拿出來。意思就是說，耶穌基督的約，祂來到世界上所傳的福音，只不過是舊約的高峰，但是是舊約的更新，沒有錯，是新約。既是老舊的神的道理，也是最新的、高潮的階段。所以，因為耶穌來，祂實現了末世的實際，新的一個世界秩序。在保羅書信的課程上我們講過，就是耶穌來了，祂就帶來一個新的宇宙秩序，就是新的世界，新的秩序（new order），天國就是這個。
我再畫一個圖來解釋一下：
政治
社會
經濟
文化教育
人際關係
……



很多時候，特別是平信徒（對不起，不該加個“平”字，因為要特別講出不是傳道人的信徒所面對的），常常會覺得我們的生活是一種人格分裂。上班歸上班，到教會就是把我余下的精力拿出來，最重要的是十一奉獻，教會只是要我的錢，跟要我的血、汗。不是嗎？教會就是要搾平信徒的汁，搾到他們乾為止，乾了之後就說bye bye，再找年輕的，再來搾。傳道人也是給人家搾。
天國是什麼？耶穌基督所傳的福音是天國，就是神要來作王。在哪裡作王？我們先來看人間不同的層次，只舉些例子而已。天國，或神掌權在哪裡呢？基要派，就是傳統的福音派就這樣說：禱告、讀經。
一個天國觀念不是這樣看的。天國觀念是：屬神的國度是要貫穿宇宙社會每一個層面，而不是在平信徒上班、上課，業餘、課余、公餘、空餘，來搞一個屬靈運動。而是人生的每一個角度，耶穌是主。這就是天國的意思，天國就是神來作王嘛！我叫這個叫千層糕（lasagna）模式，每一層都有耶穌要管我們的因素在裡面。
有什麼問題？
到目前為止，你是怎麼樣理解耶穌來到世界上傳什麼福音的？那個福音是什麼？你不要給我背五要點、四定律等等，或者四種五種顏色的無字書，福音橋。我們都會背那些，對不對？問題是你是不是真的相信，耶穌來到世界上三十三年，那三年就是傳這些呢？還是說，經過今天還有下幾次，我們要講天國的福音，再重新去看，其實四福音裡面講的，有很多我們過去沒有注意的，是一個新的世界（也是一個舊的世界，只不過我們沒有發現就是了）。耶穌來，講上帝的國近了，就是上帝來了，要作王，這叫天國。
我們用宗教改革的五個唯獨作結束。宗教改革包括馬丁路德和加爾文。他們都相信：
唯獨恩典：就是耶穌基督的恩典，神的主權，人才能得救。
唯獨信心：唯獨藉著信心和悔改，才能與神和好，被祂稱義。
唯獨聖經：聖經是我們信仰的準則。所以唯獨聖經才告訴我們，耶穌來傳了什麼福音。
唯獨基督：假如我們相信唯獨基督的話，耶穌是我們的主。究竟基督在四福音講了什麼呢？
唯獨為了神的榮耀：
所以，我們無論在那一點上，都有可能是一個以人為中心的信仰者。
以神為中心是指著這五方面。
唯獨恩典：人沒有任何功勞可以誇，可以獻給神。
唯獨信心：只有完全投降，才能來到神的面前。
唯獨聖經：就是好好地查考，問究竟聖經是講什麼的？
唯獨基督：是神人之間的中保，不能靠別的，而且我們的得救和生活都是唯獨為了神的榮耀。不是為了我的舒服或我的滿足，或者我的自我實現、自我形像等等，都不是。
我們唱第95首結束。
Himself （http://www.hymnal.net/Hymns/Hymnal/midi/e0513_i.mid）
這首詩歌是宣道會創辦人宣信牧師寫的。
禱告：主耶穌，你是我們的王，我們的主，也是我們的牧人，我們的祭司。感謝主，你不改變，你坐在高高的寶座上，也與每一位痛悔的人同住。感謝主，你在地上時特別憐憫窮人，被迫害的，被誤解的，都是為了要高舉你自己，是你的榮耀的恩典得著稱讚。感謝主，求主給我們看見你的榮耀，也看見你的卑微，看見你的威嚴，也懂得怎麼樣領受你的恩典，好叫我們去分享給這個破碎的世界。我們無論是代表在國內的教會，或者海外的，主都願意我們做一個真理和恩典的管子。今天，或者是我們學習完畢後，有機會再進到工場的時候，就求主保守我們常常儆醒，在你面前。奉耶穌你寶貝的名而求。阿們。
10/06/05 上帝的國
今天我們來唱一些和耶穌基督有關的歌：
詩歌
英 145 首 Come, thou long-expected Jesus   （Th1_145.mid）

歌詞：Charles Wesley
The Lord Jesus Christ: His Advent:
Come, thou long-expected Jesus, 耶穌，你就是多年來人期待的那位，請你來臨
Born to set thy people free; 你出生要釋放你的子民
From our fears and sins release us; 求主從我們的畏懼和罪中釋放我們
Let us find our rest in thee. 讓我們在你裡面找到安息
Israel's strength and consolation, 以色列的力量和安慰啊，
Hope of all the earth thou art; 你是全地的盼望
Dear Desire of ev'ry nation, 你是萬國所盼望的
Joy of every longing heart. 也是每個渴慕你的心的喜樂

Born thy people to deliver, 你出生要搭救你的子民
Born a child, and yet a King, 是嬰孩，卻也是君王
Born to reign in us for ever, 降生來永遠統治我們
Now thy gracious kingdom bring. 求你恩典的國度現在來臨
By thine own eternal Spirit藉着你永遠的靈
Rule in all our hearts alone; 在我們心中唯獨作王
By thine all-sufficient merit有你完備的功勞
Raise us to thy glorious throne. 使我們升到你榮耀的寶座
這本詩歌本關於主耶穌基督的詩歌是這樣分的：主耶穌基督是唯一的中保和救主；主耶穌的神性，祂的讚美和愛，然後是祂的降生、一生的順服，祂的贖罪、受苦、死、復活、屬天，被榮耀。還有祂先知、祭司、君王的職份，然後是祂的再來。比一般福音派的詩歌本考慮更多方面。
#224 Hail to the Lord's Anointed（Th1_224.mid）

這首詩歌歸在His Kingly Office，耶穌基督君王的職份。
作詞：James Mont​gom​ery十九世紀很多產的作家。

Hail to the Lord's Anointed, 我們來讚美你，耶和華所膏立的
Great David's greater Son! 比偉大大衛更偉大的神子
Hail, in the time appointed, 讚美你，在所定時間
His reign on earth begun! 祂在地上的統治開始了
He comes to break oppression, 祂來是要勝過壓迫
To set the captive free, 釋放那些被囚的
To take away transgression, 挪去罪過
And rule in equity. 在公義中作王

He comes with succor speedy他快快來
To those who suffer wrong; 幫助那些被冤枉的
To help the poor and needy, 幫助窮人和有需要的人
And bid the weak be strong; 勸告軟弱的要剛強
To give them songs for sighing, 在他們嘆息的時候給他們詩歌
Their darkness turn to light, 使他們的黑暗轉為光明
Whose souls, condemned and dying, 他們被定罪和必死的靈魂
Were precious in his sight, 可是在祂的眼中是寶貴的

He shall come down like showers祂要降臨，好像大雨
Upon the fruitful earth; 來到要結果子的大地
And love, joy, hope, like flowers, 愛、喜樂、盼望好像花朵一樣，
Spring in his path to birth; 在祂的路徑上生長
Before him on the mountains在祂的面前有平安
Shall peace, the herald, go; 就是祂的先鋒跑在山嶺上
And righteousness, in fountains, 而公義好像泉源一樣，
From hill to valley flow. 從山到谷裡流著。

O'er ev'ry foe victorious, 祂勝過每個仇敵
He on his throne shall rest, 在祂的寶座上安息
From age to age more glorious, 每個世代愈來愈榮耀
All-blessing and all-blessed; 祂祝福萬有，也被萬有稱頌
The tide of time shall never時間永遠不會廢除。
His covenant remove; 祂的聖約
His Name shall stand for ever—祂的名堅立到永遠
That Name to us is Love. 而對我們來說，那個名就是愛。
整首詩歌是在說耶穌基督作君王，來幫助窮人、被囚的、有需要的。在祂所統治的國度裡，有愛、喜樂、盼望，也有公義和平安。
All That Thrills My Soul
惟主使我心靈興奮

禱告：主耶穌基督，今天晚上我們來到你的面前，你是我們偉大的救主，也是遷就窮人、有需要的人，被離棄的人的一位奇妙的僕人。主我們承認我們需要你，求主來幫助我們，成就你要在我們生命成就的事。潔淨我們，當我們向你認罪的時候，也願意你的力量成為我們的力量；你的靈成為我們生命活水的泉源。謝謝你，你是一位復活的活的救主，還在作工，還在彰顯你的大能，還在彰顯你的國度。謝謝你，禱告奉耶穌你自己的名求。阿們。

我們上次開始講天國、國度這個字的意義。（講義p. 28）

E. 耶穌關於「上帝的國」的教導The Kingdom of God in the Teaching of Jesus 

1.  國度 () 的重要性。The centrality of the 

耶穌的教導不是系統的，但國度 is是耶穌教導中最核心的、最基本的、最具掌控意義的概念。

首先，我們說，天國是耶穌基督教導最核心、也是影響到所有其他教導的最基本的觀念。所有其他耶穌所講的主題，都圍繞着這個觀念。
「約」和「國度」是救贖歷史中相關的基本範疇。
約是上帝的國運作的模式/結構。

我們也可以說，“約”和“國度”（天國）是救贖歷史中，相關的最基本的觀念、最基本的架構、最基本的範疇。就是神的國度運作的模式。也就是說，耶穌來到世界上，他宣告天國近了，他要來作天國的王，來統治我們。他是以一位約裡面的中保的身份來作王的。

“約”和國度是非常相似的。
[1] 國度的中心：一般評述。

約翰福音裡很少論及國度的經文。

約翰強調耶穌的位格和祂的教導，祂和猶太人的談論。

（請看講義）
[2] 「國度」：字義。The meaning of the word（basileia）
不明確─雙重意義。

英語kingdom的用法──指清楚穩定的事情狀態，會使情況複雜化。

因為英文的kingdom（中文的“國度”也有這個意思），是一種清楚穩定的事情的狀態。這種模糊的雙重性與希臘字直接相關。

再說一次：英文、中文的kingdom、王國、國度，是指一個穩定、清楚的狀態，就是有一個國度。這種太過穩定的範圍，使我們不容易理解希臘文這個字，其實是有雙重的意義的。

第一重的意思是： 

抽象的、動態的意思──指主權的行使和運作：主權的彰顯。

抽象的意思是，不是說神在哪裡，開始祂的國度。但是指神的王權。抽象的意思是，不是指一個地方、一個政府，乃是指神作王這個權柄。

動態的意思是，神行使祂的王權，就是神作王的權柄，和祂行使、用祂的權柄作王，神在統治的意思。這是動態的：
–上帝的統治、上帝的管治，上帝的掌權，上帝的王權

/basileia tu thewu/ thewu就是神的possessive之意。但是，希臘文basileia這個字，也有第二重的意義是： 
具體的、靜態的意思：行使主權的領域、彰顯權能的地方，涉及空間。

“具體”的意思就是涉及到空間，一個統治的範圍、領域。

問題是： 是統治權，還是領域？

是王權，還是王國？

是統治，還是領域？

我們從幾方面來看：
1) 聖經以外的希臘文──動態的、抽象的意義是主要的意思（王權）。

2) 舊約和兩約之間猶太人的作品： 抽象感是很普遍的。

不過有例外。一個很重要的例外是：
霍志恆： 出埃及記19：6是唯一的例外：《聖經神學》，375頁。

出Exodus 19:6 

你們要歸我作祭司的國度，為聖潔的國民。』這些話你要告訴以色列人。
這裡的國度很明顯的是一個群體，或上帝所設立的制度，一個靜態、穩定的狀態。

七十士本次LXX ->

先知書：強調動態方面。

先知們所等待、預期的、盼望的，是神在末世要施行祂的國度，就是祂的王權。
上帝的國在末世的施行 ：主要的預期。

除了舊約外，還有新舊約之間的：
猶太拉比的材料。抽象、動態的概念似乎是不變的。

小結 CONCLUSION: 

耶穌使用國度的每一次都有動態的意思。  ( ( 整本新約，結論)
因此，有些人拒絕將翻譯成「國度」，而是譯作「統治」、「掌權」、「王權」（“rule”, “reign.”、“Kingship”）。
總之，“天國” 是指王權，多過指一個地方、一個政府、一塊土地。

有些情況下，堅持動態的意思是出於教義上的考慮，與上下文不相關，或哲學上的成見（後康德時期，存在主義的考慮，例如Bultmann）。
意思就是說，是的，國度這個詞，比較是動態的意思，但是，有的時候，這個動態又被一些信仰不正統的哲學家和神學家誤用。

舊約中與這個字同義的，當用於非神學的概念時，經常是指具體的、靜態的意義。
當不用於談論上帝時，例如：以色列王國。七十士譯本將這種具體所指，譯作。

七十士譯本就是猶太人把希伯來文翻譯成希臘文。所以，我們從新約的希臘文看回去舊約的希伯來文，有七十士譯本做其中一個橋樑。七十士譯本把具體的意思，翻成。不過，
聖經以外的希臘文用法，抽象的意義是主要的，空間的意義是引出來的，但的確也存在。

我們作個結論，就是：從舊約和聖經以外的希臘文，我們可以說：
舊約＋聖經以外的希臘文：有著肯定的聯系，從動態演變到空間。動態的勢力就其本性而言上升到空間的意義。
（從神的王權演變到一個國度、一個權勢、領域）
為了使統治有效和有意義，必須創造與維持一個領域使其能夠運作。

如果王要掌權，祂就必定有個領域。

正常情況下，王的統治若沒有王國，就毫無意義了。

英文有個字：domain 這個字，可以解為王權或王國、國度。
Dominion 在英語裡可以是動態的或空間的。

當我們看福音書時，我們會發現兩種意思都有。

從空間的意義來看，是上帝創造的宇宙，祂通過王來救贖。

這些是談到basileia這個字有兩個不同的意義。
現在我們來看耶穌基督對basileia（kingdom）這個字的用法：
動態的力量是耶穌有關中心宣稱中最明顯的部分。

也就是說，耶穌基督所講的天國就是：王來，要作王，王在行使祂的王權。

太Matthew 4:17  

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

-上帝的國近了。

太Matthew 12:28 

我若靠著上帝的靈趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

-上帝的國臨到你們。

太Matthew 16:28

「我實在告訴你們，站在這裡的，有人在沒嘗死味以前必看見人子降臨在祂的國裡。」
-人子降臨在祂的國度裡。

[2.] 有時候很難決定：兩者都合適。

太Matthew 6:33

你們要先求祂的國和祂的義，這些東西都要加給你們了。
[3.]  大多數的情形的確含有具體的、靜態的意義。

在天國裡的地位。

太Matthew 5:19

所以，無論何人廢掉這誡命中最小的一條，又教訓人這樣做，他在天國要稱為最小的。但無論何人遵行這誡命，又教訓人遵行，他在天國要稱為大的。

- 在天國裡最小的。

感覺是靜態的、一個群體。
太Matthew 8:11 

我又告訴你們，從東從西，將有許多人來，在天國裡與亞伯拉罕、以撒、雅各一同坐席。

太Matthew 13:43

「那時，義人在他們父的國裡，要發出光來，像太陽一樣。有耳可聽的，就應當聽！」

－ 在國度裡：義人的光。

太Matthew 25:34 

於是王要向那右邊的說：『你們這蒙我父賜福的，可來承受那創世以來為你們所預備的國；

－承受

－進入
太Matthew 5:20 

我告訴你們，你們的義若不勝於文士和法利賽人的義，斷不能進天國。
太Matthew 19:23 

耶穌對門徒說：我實在告訴你們，財主進天國是難的。

Herman Ridderbos,《天國的來臨》，頁24-27。

霍志恆之後，改革宗最重要的神學家說，天國最一般性的本質，是動態的，是充滿着活力的。意思就是說，天國的意思，重要的是那個動態，神在那裡掌權。

[3] 「上帝的國」與「天國」。
「天國」：只有馬太福音提到。

「上帝的國」：馬太福音四次；馬可，路加，約翰福音只用「上帝的國」。

馬太福音和其它福音書不衝突╱不矛盾。

今天各派的學者都同意：這兩者都指的是同樣的秩序和狀態。

這涉及到現代時代主義的近期發展。為什麼不一樣？

耶穌事工╱福音書寫作的背景＝兩約間的猶太教的實際情況。
一種「敬虔主義」的作法：盡可能地避免使用上帝的名字。

「天國」就是上帝的國的委婉表述。天堂乃上帝的居所。

最有可能的是，耶穌所說的是等於亞蘭文╱希伯來文相等于「上帝的國」的辭彙。

是馬太出於對猶太讀者的考量，引用「天國」這個委婉的說法，因為猶太人是他的福音書的對象。

[4] Literature. 


Cf. Kittel, Theological Dictionary of the New Testament, on

Kittel是神學生必須要參考的一套書，是德國眾多神學家所寫的。翻譯成英文是Fuller神學院的Geoffrey Bromiley。這套書不完全代表福音派的立場，但沒有接觸過Kittel，就等於沒有接觸整個廿世紀新舊約神學的學術界代表性的立場。
下面三本是福音派的：

G. Vos. Kingdom And Church 
全名是：The Teaching of Jesus Regarding the Kingdom and Church


H. Ridderbos. Coming of the Kingdom

《聖經新辭典》。New Bible Dictionary.  “Kingdom,” pp. 693-697.

George Ladd, Jesus and the Kingdom, 1964.
我們繼續介紹天國的觀念。剛才只是交待了這個字的意義，希伯來文、希臘文、舊約之後的猶太人、七十士譯本、新約之外的希臘文怎麼用的等等。現在我們來說耶穌所宣講的“天國近了”的背景。耶穌和施洗約翰都沒有解釋
2. 背景。Background.
馬太福音：記載耶穌受撒但試探之後，當約翰被下到監獄裡時，耶穌在加利利公開露面，祂所宣講的是以起初的宣稱為中心的，就是：「天國近了，你們應當悔改！」

太Matthew 4:17 

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

可Mark 1:14-15 

14 約翰下監以後，耶穌來到加利利，宣傳上帝的福音，

15 說：「日期滿了，上帝的國近了。你們當悔改，信福音！」

這也是施洗約翰福音的核心信息。

耶穌和施洗約翰都沒有解釋他們怎麼用“天國”這個字，也沒有為它下定義。
耶穌被問及許多問題，關於祂的位格和工作。還有許多對的誤解。

但祂從來沒有被（清楚地）問及：「 到底是什麼意思？」

因此，福音書所指「上帝的國」 () 至少在祂的聽眾當中不是一個未知的概念，事實上對那些人很可能是很熟悉的概念。

在約翰和耶穌的宣稱當中異乎尋常和震驚的是，他們宣稱的是天國近了。

在基督裡，因基督已經來臨，「國度」已經來臨。

「臨近」。
那麼，什麼是耶穌和約翰處理「近了(at hand)」這個表述的來源╱背景昵？

這個表述在猶太人的意識裡面觸發了什麼？他們怎麼了解「天國近了」？
這個字在當時和先前的猶太文獻中是什么意思昵？

A. 舊約The Old Testament. （簡述）

我們用「字義研究」（word study）的途徑，用七十士譯本 (LXX) 作為橋樑。

用舊約的背景來解 ：我們不能走這個途徑。

因為在希伯來文裡，跟「上帝的國」同義的字匯僅出現七次，而跟「天國」直接同義的則沒有。

天國是在後來的兩約之間、非正典的文獻當中才出現的：且不像在福音書當中具中心地位。

盡管如此，常規的解經原則仍然有效：舊約光照（幫助我們理解）新約。

新約「天國」觀念的根是深深植在舊約裡的：特別是關於以色列人對未來的期盼。

離開舊約的背景，和後來猶太教的發展，和耶穌的教導，就很難明白天國的意思。

意思就是說，舊約加上舊約之後，那段歷史，都幫助我們了解耶穌所講“天國”是什麼。當然，最重要的是耶穌的教導。但是我們要考慮舊約和舊約之後。

在這裡作一個簡單的注腳：很多時候，我們會誤解福音書，我們以為法利賽人和耶穌很多時候會對立，我們就想到，哦，舊約的教導就是法利賽人的教導，我們把事情看成是這兩方面的對立。其實是三方面。法利賽人是代表舊約寫完之後，眾多猶太人學派的一派，而這些猶太人有他們的期待，有他們對舊約聖經的理解、曲解、誤解。最明顯的誤解是要靠守律法進天國，要靠受律法稱義。所以，耶穌來，針對法利賽人所講的話，絕對不是批判舊約的。
所以，舊約之後的那段歷史是很重要的。不然的話，有的時候我們會誤會耶穌在批評摩西的律法。所以我們一定要了解舊約之後的猶太人是如何誤解舊約的（下面我們會講）。
下面我們來看舊約裡面關於神作王的教導：一般vs特別的王權；永恆vs將來的王權。
讓我先介紹一下，然後仔細地講。一般vs特別的王權的意思是說，神是宇宙的王，不過，特別是以色列的王。永恆vs將來的王權對意思是說，上帝的王權是超乎歷史的，然後，有一天，神要來作王。這是所有先知預言、應許、等待的，
神是宇宙的王，特別是以色列的王，是舊約一般的教導。但是，另外一方面是神超時間，特別是將來要來執行的王權。你可以說是有四方面的意思。耶穌來所宣講的天國和神的國，很肯定的就不是只是說神是宇宙的王，神是以色列的王。很明顯的就是先知們所等待、所應許的那個future kingship，從舊約的來看，那個將來的國度、將來的王權。
Q：可不可以說一般的王權是指創造的那部份，特殊王權是指救贖的那部份？

A：可以這樣說。一般的王權是創造加上護理、掌管祂所創造的一切那部份。特別的王權是祂在舊約時代的救贖計劃，也就是救以色列人出埃及，作他們的王。可以這樣說，一個是創造和護理範圍的，一個是救贖的。問題是，將來那個王權、國度，是不是救贖的高峰呢？是的，但是也是新創造──祂要造新天新地。所以，耶穌來到，祂不單只是成就、成全、應驗了舊約關於國度、王權的話，那個期待。不只是，當然耶穌是啦！應驗了預言，成就了舊約的話，不過，祂也使整個神所創造的宇宙的歷史達到那個的目標。當然那是指耶穌的再來，不過祂第一次的復活，已經定下了那個原則，就是天上、地上的一切都要在耶穌基督裡同歸于一（弗1：10）。

好，我們來看：
[1] 一般的王權，和特別的王權

舊約經節：神是王。

舊約教導的中心環節：「約」與「國度」的整合非常明顯。
(天國), berit (約)。

從上下文來看這些經文，我們能清楚地看見，「國度」是指「上帝的王權」。

一般的王權和特別的王權：

上帝在整個宇宙中掌權：上帝的權能；祂統治世界、掌管萬族，主要是因為祂是天地的創造者。

Q：如果國度是指上帝的王權，應該包括從創造一直到新天新地，整個的歷史進程。那麼，耶穌降臨到耶穌再來掌王權，那也是國度的一段，還是另外一個意義的國度？
A：耶穌道成肉身，一直到祂再來，我們就是在解釋，舊約裡面講到神一般的王權，他創造一切，是天地風雨的王，祂特別是以色列的王。但是，以色列人不聽祂的話，不尊祂為王。先知除了責備以色列人之外，還預言有一天，神要親自來作王。但是，神也要來造新天新地，羔羊和獅子要同臥等等。耶穌道成肉身第一次來的時候，就應驗了舊約關於神要來作王，就是那個未來的王權（future kingship），那個預言。當然，祂的應驗是藉着祂的道成肉身，祂無罪的一生，祂的順服、死、復活、升天，不過，這個國度很明顯的，還有一段中間的過渡時期，就是從頭復活升天，到祂再來，就是我們現在這一段。將來，還有一個國度完全彰顯的。所以，耶穌第一次來，原則上是宣告天國來了，天國進了。為什麼？因為王來了，所以天國來了。
Q：那這個天國是不是指祂誕生的那一刻開始？

A：特別是祂受了施洗約翰的洗禮之後，然後出來傳道，宣告“天國近了，你們要悔改信福音” 開始，是國度時期。我了解，不是所有福音派的神學家都同意這點。不過，改革宗，甚至非福音派的，都同意天國是有她的現在（就是天國來了）這個層面，也有將來（天國還沒有來，沒有完全彰顯）這兩方面。但是，這兩方面就很明顯的，不只是神一般的王權，就是耶穌來不是說，請各位聽着，耶和華是創造宇宙的王。不是！耶穌來，所講的是先知們說，神有一天要來，拯救祂的子民，要勝過他的仇敵，懲罰祂的仇敵，祂有 要來作王，再一次跟以色列人立約。那一天來了，我就是那個王。耶穌來宣告的是那個國度，就是舊約先知所預言，神所應許，他們所等待的，神要來作王。耶穌說，這個實現了。
好，我作一點生活和事工的應用：
簡單地說，福音是什麼？我們傳福音傳什麼信息？那，我們先要問，耶穌傳什麼信息﹖

耶穌傳什麼信息？耶穌傳：“天國來了”、“天國近了”。什麼叫天國？就是王來了，要作王。所以，什麼是福音呢？福音是耶穌要來作你生命的主！這是福音。
福音不只是信耶穌得到很多的福份，耶穌所講的福音是我來要作王的，有要作所有子民的王。那是耶穌來宣講的一切一切的中心，是一切耶穌所宣講的總主題。
我們都讀過四福音，特別是符類福音，馬太、馬可、路加，我想，沒有一個人會反對說，耶穌講天國的事情是很多很多次的。整個耶穌所教導對，就是天國是什麼，天國來了，人子就是天國的王等等。然後，誰是在天國裡面的人呢？這些人的生命有什麼特質？虛心的人有福了，哀慟的人有福了，飢渴慕義的人有福了等等，整個登山寶訓就是王對天國的門徒或天國的子民，所頒發的吩咐。有人說，馬太福音有五段耶穌的教導。第一段是登山寶訓，五到七章。第10章，耶穌差派門徒出去，給他們天國的宣教使命；第三是第13章，撒種的比喻；然後第18章，教會的事情；最後是24-25章，講到未來的事情。
馬太是不是刻意把耶穌的教導，分為五大段，說明耶穌好像摩西一樣，他來給我們天國的五經，天國的律法書（五本），有人這樣來形容。無論如何，耶穌來宣講的天國的信息，特別是登山寶訓，是個很好的例子。是我們的主，對跟從祂的人，就是基督徒、天國的子民的吩咐，或者說律法、誡命。

Q：請再repeat。

A：1) 5-7章登山寶訓：天國的生活、天國的資格。；2) 第10章：天國與使命； 3) 13章撒種的比喻，天國的本質； 4) 18章：天國與教會，特別是在教會裡的生活，包括管教； 5)24-25章，未來的事。
順便一提，希望這樣能使各位對馬太福音有一個比較立體的認識。很多時候，個人靈修也好，小組查經也好，都習慣靈修嘛，一天一章，或一次一章。我們就流水帳的28個禮拜就讀完了馬太福音。讀了什麼東西出來呢？假如我們把這五段提煉出來來看，而每一段耶穌的教導前面也發生一些事情，跟耶穌的教導是有關的。你這樣分成五大段，是很有意思的。

另外一個看聖經的方法，我目前在看馬可福音。雖然很短，特別是因為她短，那個步伐很快的，耶穌趕鬼、醫病，事情過得很快，路加就比較長。但是同樣的，當我們讀一、兩章聖經時，我們就發現可以讀到四五種不同的東西。那是很好的。告訴我們，耶穌是勝過魔鬼的，赦免人的罪的，是宇宙的、暴風雨的主；祂是主，門徒的老師，門徒的主人等等。祂是眷顧窮人，被離棄的，被欺負的人溫柔的主等等。所以，把好幾個福音故事放在一起來看，會讓我們對耶穌不會有一種過份浪漫的觀念。就算講到那幾個朋友把瘸腿的抬進來，耶穌說：哪一樣容易啊？小子，你的罪得赦免了，還是說拿起你的毯子起來走容易？你說哪一樣容易呢？說得容易嘛！你的罪赦免了，沒有人知道你的罪是不是赦免了。下面說，但是要讓你知道人子有赦罪的權柄。他就說，拿起你的褥子起來走吧！所以，那次神蹟的重點，是耶穌是赦罪的救主，而不是耶穌能醫好一個瘸腿的或醫好一個癱在床上的人的行神蹟的術士。福音書是很豐富的，不要把她看成是慕道友和初信弟兄姊妹的教材而已。還有問題嗎？
剛才我們在講什麼？一般和特別的王權。
詩Psalm 47:2

因為耶和華至高者是可畏的；祂是治理全地的大君王。

詩Psalm 103:19

耶和華在天上立定寶座；祂的權柄統管萬有。

詩Psalm 145:13

你的國是永遠的國！你執掌的權柄存到萬代！

但是， 

上帝與以色列國有特別、專有的關係（盟約）。

是的，掃羅、大衛是以色列的王。盡管如此，上帝才是以色列真正的王。

所以，我們讀到一些關於王的詩篇的時候，不要忘記，背後真正的王是耶和華。上帝才是那位真正的王。
上帝管治：「神權」（神治）。

賽Isaiah 41:21

耶和華對假神說：你們要呈上你們的案件；雅各的君說：你們要聲明你們確實的理由。

耶Jeremiah 8:19

聽啊，是我百姓的哀聲從極遠之地而來，說：耶和華不在錫安嗎？錫安的王不在其中嗎？耶和華說：他們為什麼以雕刻的偶像和外邦虛無的神惹我發怒呢？

出Exodus 19:4-6

4 『我向埃及人所行的事，你們都看見了，且看見我如鷹將你們背在翅膀上，帶來歸我。

5 如今你們若實在聽從我的話，遵守我的約，就要在萬民中作屬我的子民，因為全地都是我的。

6 你們要歸我作祭司的國度，為聖潔的國民。』這些話你要告訴以色列人。」
神是萬國全地的王，祂特別揀選以色列作他們的神，或者說，王。
下面，我們來講： 
[2] 永恒的王權和將來的王權。

永恒的王權：不是一種沒有時間性的作王狀態，上帝不是在歷史之外作王。

上帝在所有受造之上的王權：同樣地涵蓋過去、現在和將來。
詩Psalm 145:13 (vv. 11-13) 

11 傳說你國的榮耀，談論你的大能，

12 好叫世人知道你大能的作為，並你國度威嚴的榮耀。

13 你的國是永遠的國！你執掌的權柄存到萬代！

詩Psalm 103:19

耶和華在天上立定寶座；祂的權柄統管萬有。
下面這段講到：
將來的王權 –是我們關心的範圍 –舊約期盼上帝有一天要顯現祂自己為王，然後一直作王，而這在說話時（舊約）並沒有實現。God revealing himself as king
這是上帝完全豐滿和榮耀的啟示。

所以，不被視為眼前的現實，而被視為將來的、末世的盼望。

在先知（先知書）裡尤其明顯，但不限於先知（先知書）。


撒下II Samuel 7:13ff.  (Greek NT index, p. 904.) 

13 他必為我的名建造殿宇；我必堅定他的國位，直到永遠。

14 我要作他的父，他要作我的子；他若犯了罪，我必用人的杖責打他，用人的

     鞭責罰他。

15 但我的慈愛仍不離開他，像離開在你面前所廢棄的掃羅一樣。

16 你的家和你的國必在我面前永遠堅立。你的國位也必堅定，直到永遠。』」

這段講到，大衛的國度必堅立到永遠。不過，這是神所設立的國度。
啟Rev. 21:7

得勝的，必承受這些為業：我要作他的上帝，他要作我的兒子。
神有一天要來，要作王。順便一提，“神來”這件事，是很恐怖的，是大而可畏的。因為以色列民都記得，上一次神來的時候，就是在西乃山上，有雷、有電、有煙、有火、有雲，就是說，神來不是好像我們今天唱唱歌，耶穌來到我們中間，很輕鬆的一件事情。神來是一件大而可畏的事情。神要來，作王，祂來作王的時候，以色列就復興，就特別得到福份。

以色列作為一個民族繼續沉淪。因他們犯罪背約而淪落受到外邦列強的掠奪。

所以，整個民族的命運處於絕望、緊張狀態──尤其是那些守信、守約的餘民。
就是說，假如在被擄的時代，有一位猶太人真的是守耶和華的約，信靠耶和華的，他就會發出疑問了。是啊，我們都知道聖經說先知說神要來，但是我們看自己的情況，我們被放逐在外邦。所以，在約裡面神的王權、神的國度和歷史的實際狀況，好像拉不上關係。聖經說，神要來作王，以色列人看見的是亞述、巴比倫擄掠了他們。在這種緊張、甚至乎矛盾的狀態，先知出現了，他們來啟示：神要來，將來要顯明祂的王權。the coming of the future manifestation of God’s kingship.
整個舊約盼望的中心，拯救的應許。
上帝，尤其是作為王，是在約裡面行使祂的作為。
約的應許的實現，一定是王權的實現。

應許上帝將來的來臨，乃是舊約預言的總綱和實質。

整個舊約聖經對未來、末世的期望的核心，就是神應許要來施行拯救（promise of salvation）。神特別要來作王，神特別要來重新與以色列立約。神要來對待祂的子民。也就是說，懲罰祂子民的仇敵，復興祂的子民。神要來成就所有祂所應許的話，這一切都是在所謂的王權、國度裡面的事情。
我再說，整本舊約聖經，先知所預言的，神應許、以色列人所期待的就是有一天，神要來，祂要施行拯救。怎麼施行拯救呢？祂要來作王，要做以色列的王；以色列要復興，仇敵要被擊敗，神要跟以色列人重新立約，簡單地說，要實現祂所有的應許。這個就是國度的意思。所以。神將要了掌權，神將要來作王，就是所有舊約預言的總綱或核心。
不過，我們有的時候讀先知書，會覺得一頭霧水，因為神有的時候講審判！有的時候又是神的愛心、神的拯救。審判！愛心！審判！拯救！那個是舊約先知預言的兩個層面。對先知來說，並沒有什麼矛盾。哈巴谷書，哇，很恐怖的事情，突然來一句：上主在祂的聖殿中，全地都要肅靜。
就是說，這種的期待有幾方面，不過在先知書裡面，很濃縮地把它們放在一起。
好，我們來到p. 40. 

上帝必掌權。這是福音的核心意義。

但以理書──最廣闊的歷史性──宇宙性的預言展望。

在這個展望裡，國度的設立是其焦點。

神要來，神必定要掌權。而在但以理書裡面，我們看見的是神將來來作王是宇宙性的，是最廣闊的歷史的角度。也就是說，有一天，神要來，立一個國。
但Daniel 2:44

當那列王在位的時候，天上的上帝必另立一國，永不敗壞，也不歸別國的人，

卻要打碎滅絕那一切國，這國必存到永遠。

但Daniel 7:14, 18, 22, 27

14 得了權柄、榮耀、國度，使各方、各國、各族的人都事奉祂。祂的權柄是永遠的，不能廢去；祂的國必不敗壞。

18 然而，至高者的聖民，必要得國享受，直到永永遠遠。

22 直到亙古常在者來給至高者的聖民伸冤，聖民得國的時候就到了。

27 國度、權柄，和天下諸國的大權必賜給至高者的聖民。祂的國是永遠的；一切掌權的都必事奉祂，順從祂。

所以，國度包括申冤。所以，以色列人等待神來拯救，為被欺負的、被欺壓的窮人申冤等等，這是他們期待的一部分。難怪耶穌來，講“貧窮的人有福了”。而神從舊約到新約，特別眷顧窮人。窮人的意思就是絕望的、被離棄的、貧窮的，也專心仰賴耶和華。
“窮人”這個詞，有雙重的意義。一方面是社會、經濟上的貧窮，一方面是屬靈的走投無路，只能跑到耶和華面前。而我們可以說，神是偏待窮人的。神愛祂所有的子民，不過，特別愛窮人。我們說，耶穌是那位受苦的僕人（以賽亞書），耶穌是那位受苦的彌賽亞。我的宣教學老師Harvie Conn 說，耶穌就是那位窮人啊！受苦的僕人和窮人是同一碼事，是被離棄的，被渺視的。
所以，講到這裡，有一天，神要來，重新跟以色列立新約，他要來作王，使以色列復興。祂來得國的時候，也是要在萬民萬國以上，顯明祂的國度，顯明祂的王權的時候。所以，舊約先知的預言，對以色列民來說，應該又是民族性，又是超民族性、宇宙性的。

再說一次，舊約那個神來作王這個概念，特別是給以色列的，同時是給全宇宙的。而這兩者是不衝突的。
明白舊約預言的基本因素：舊約的展望，典型地是普世性的。

（p. 41）
王權來臨的預言具有基本的民族展望：以色列作為一個民族的渴望。

但與這種民族主義的期盼糾纏不清的，是一種普世性的思路：不是另外加上的。

當然，是自我超越、自我普世化的民族（國度）觀念。

為什麼不是另外加上去的呢？ 
創Genesis 12:3

為你祝福的，我必賜福與他；那咒詛你的，我必咒詛他。地上的萬族都要因你得福。
-萬族都要得福。

神從頭對亞伯拉罕的應許就是地上的萬族都要因你得福。神呼召亞伯拉罕，從那個時候開始，到了摩西時期，在擴充祂的應許的時候，祂的目的就是以色列是萬族的見證人，地上的萬國萬族都要因他得到福份。

所以，神將來要作王，是關乎以色列，也關乎萬族萬民的。
上帝將來王權的落實，是涉及萬族和以色列民的。

負面來看：對悖逆者╱背道者審判的日子，不僅臨到以色列，也臨到萬族。

正面來看：釋放那些受壓迫的日子──或萬族的屬上帝的被壓迫者得著釋放。

所以，神來施行拯救，拯救是包括釋放，但是也包括審判。耶穌來，宣講天國審判的信息。因為天國的信息包括審判和釋放。但是，天國的王第一次來，祂不是了執行審判，是來擔當審判，但是的確有審判的因素。只不過憐憫的救主先來為祂的子民擔當了審判。
以賽亞書第2章：// 彌迦書第4章，以賽亞書第11章。 摩西詩歌的最後幾節。

神將來的統治是恒久不衰的。

神的王權是永存的，長存的。

賽Isaiah 51:6

你們要向天舉目，觀看下地；因為天必像煙雲消散，地必如衣服漸漸舊了；其上的居民也要如此死亡。惟有我的救恩永遠長存；我的公義也不廢掉。

上帝的完全是超自然的，超乎塵世的。上帝在祂所創造的宇宙中「再創造」的作為，「救贖」的作為。

神在宇宙中要彰顯祂再創造的作為，也同時彰顯祂救贖的作為。意思就是說，神救贖的作為就是祂再創造的作為；祂再創造的作為就是祂救贖的作為。
神來，耶穌來，作救主。耶穌來，設立天國，耶穌來，創造一個新的人類，就是天國的子民，有一天，神的國度要成為新天新地。所以，救贖的也同時是創造的。

新天新地必然成為事實。

賽Isaiah 65:17ff.  

17 看哪！我造新天新地；從前的事不再被記念，也不再追想。

賽Isaiah 66:22ff.

耶和華說：我所要造的新天新地，怎樣在我面前長存；你們的後裔和你們的名字也必照樣長存。
所以，一方面有新天新地，一方面還有：
死亡必被滅絕。

死人復活。

賽Isaiah 26:19

死人要復活，屍首要興起。睡在塵埃的啊，要醒起歌唱！因你的甘露好像菜蔬上的甘露，地也要交出死人來。

核心的要點是：上帝來臨時的統治，祂要設立祂的王權，一方面懲罰惡者，一方面賜福給被贖者，都將是最終的、末世的和永恒的。

參：Jeremias, Jesus’ Promise to the Nations.  (Studies in Biblical Theology, vol. 24.)

聖經批判學者們的看法，但有幫助的：指舊約與耶穌的連續性。

根據聖經批判的說法，國度的盼望和彌賽亞的期盼＝不同的末世盼望。

國度的盼望：沒有提到彌賽亞。

這是一種很機械的進路，一面對立另一面。

希望的彌賽亞國度：這個預言跟上帝將來來臨掌權的預言有相同的性質。

上帝要統治萬族。

p. 43上面是指一些新派批判學者的錯誤。下面一段是回應或批判。
其實，舊約所希望的彌賽亞的國度，跟上帝將來要來臨，掌權的預言是完全一樣的，同一個國度。意思就是說，我們不要把神要來設立祂的國度，和彌賽亞要來分開，是一件事。彌賽亞來的時候，就是神來掌權作王的時候。我們討論很多的細節，不過，講到最後是很簡單的事情。有一天，彌賽亞要來，祂來的時候，就是神親自來作王，救贖祂的子民，懲罰行惡的，為被壓迫的人申冤，最後有新天新地，祂要來作王，作救主，也就是彌賽亞來的時候。
Q：耶穌當時的猶太人不接受彌賽亞是因為他們期待一個政治上的王，就是單純的這個原因還是有其他原因？
A：舊約裡面說神要來打敗以色列的仇敵。但是，並沒有說神要來設立一個政權。那是後來的誤解。

10/06/05下半堂
#223 Th1_223.mid 

這首也是Charles Wesley寫的
Arise, my soul, arise, 興起，我靈，興起
Shake off thy guilty fears: 脫掉你因為罪而來的畏懼
The bleeding Sacrifice耶穌基督流血的犧牲，
In my behalf appears: 代表我，已經顯現了
Before the Throne my Surety stands, 在寶座前，（耶穌基督流血的獻祭）是我得救的保證
My name is written on his hands. 我的名寫在祂的手上（耶穌是為我死的）

He ever lives above,祂永遠住在天上
For me to intercede, 為我代求
His all-redeeming love, 祂完全救贖的愛，
His precious blood to plead; 祂寶貴寶血的代求，
His blood atoned for ev'ry race, 祂寶血為萬族的贖罪
And sprinkles now the throne of grace. 現在灑在神的施恩座前

Five bleeding wounds he bears, 祂承受了五個流血的傷痕
Received on Calvary; 在各各他山上
They pour effectual prayers, 發出大有功效的禱告
They strongly plead for me; 它們都大能的為我代求
Forgive him, O forgive, they cry, 父啊，赦免他，這些血痕哭喊著
Nor let that ransomed sinner die! 不要那個被買贖的罪人滅亡

My God is reconciled; 神和人復合了﹗
His pard'ning voice I hear; 我聽到祂赦罪的聲音
He owns me for his child, 祂收養我成為祂的兒子
I can no longer fear; 我不必再畏懼
With confidence I now draw nigh, 我滿有信心地臨近
And "Father, Abba, Father!" cry. 同時呼叫阿爸父
耶穌基督的寶血，為我們代求，五個傷痕都是有效地為我們代求的。
#226 Th1_226.mid  也是Charles Wesley的
Rejoice, the Lord is King:
Your Lord and King adore;
Rejoice, give thanks and sing,
And triumph evermore:

Life up your heart, lift up your voice;
Rejoice, again I say, rejoice.

Jesus, the Saviour reigns,
The God of truth and love;
When he had purged our stains
He took his seat above:

His kingdom cannot fail,
He rules o'er earth and heav'n;
The keys of death and hell
Are to our Jesus giv'n:

He sits at God's right hand
Till all his foes submit,
And bow to his command
And fall beneath his feet:
這首詩歌，好在哪裡？（hint：各位在上聖經神學）
副歌是來自詩篇，是舊約詩歌的讚美。前面那些都是新約的，特別是第二節：
耶穌救主為王，祂是真理與愛的神。祂潔淨了我們的污穢之後，祂就坐下來作王了（來1：3）。

祂的國度不會失敗的，祂統治天和地，死亡和地獄的鑰匙已經給了我們的耶穌。
祂坐在父神的右邊，直到祂的敵人屈服，跪在祂的吩咐面前，在祂的腳前降服。
不同的新約章節，講耶穌的得勝，但是後面是用舊約的話。
真理和讚美，教義（救贖）和敬拜在一起。很美的。
聖詩202首 Above the Hills of Time the Cross Is Gleaming
（p. 44）
小結SUMMARY

舊約經文

用於上帝身上、跟相當的詞匯，在舊約裡很少出現。

所以，講到神的表述（神的國度，神作王，祂的天國）在舊約裡還沒有固定、專門的名詞，而在新約裡則是以固定的方式、位于詞匯的中心。
盡管如此，舊約的中心思想，甚至可以說是唯一的中心主題，就是「上帝必將來臨統治」。

舊約盼望最廣泛的領域，就是上帝建立祂對宇宙萬物的統治。

這個統治將是決定性的、絕對的和末世的。
這將會給祂的子民帶來的拯救，以及給祂子民的敵人帶來決定性、無可挽回的懲罰。
所以，一方面，在舊約當時，神與以色列人同在，神以祂自己的權柄作王，是神權的制度。在約裡面，神作為。在這個基礎上，是的，神與祂的子民同在、作王，與他們理由。但是，有一天，有一個更迫切、更偉大的末世的王權或國度要來到。所以，將來要來的國度，並不抹殺前面（舊約）的王權制度，是一個提昇，一個成全。
在上帝同在的、神權的、在「約」裡掌管以色列的基礎上，上帝將在一種強烈的、末世的意義上為王（將來的王權）。

B. 舊約之後的猶太教時期。Later Judaism. 

猶太人的文獻和傳統，200 B.C. -> 200 A.D

希伯來文，亞蘭文；有些是以希臘文寫成的。

這些材料可分兩類：次經；偽經；拉比的文獻。

[1] Apocrypha 次經

在較大批文件中的特別部分：包涵在較大批的（亞力山大）希臘文舊約正典。

跟偽經是同樣的文學體裁

早過拉比的文獻；起源上是「前基督教」的。

它們獨特的地方，乃是它們「末日」的特徵。

次經獨特的地方，是它們的末日（apocalyptic）情懷。
它們特別關心「將來的事」：末後會發生什麼事？

活靈活現地、詳細地預測╱揣測將來的事，尤其是對導致世界歷史巨變的結局的預測，通常表現出悲觀的論調。

[2] 猶太拉比的材料Rabbinic materials.
始於公元70年耶路撒冷淪陷之後（較早的根源）。法利賽人跟此有關（屬於這個傳統）。

公元70年以後，他們取得了統治地位和屬靈領袖的權柄，影響力已經超過撒都該人。
撒都該人更具政治手腕：隨着耶路撒冷淪陷，撒都該人也大勢已去。

這段時期，猶太傳統的主流：猶太會堂制度的猶太教。

他們的傳統往往是口傳：以舊約，尤其是摩西五經的解說或應用，為主要形式。

書面法典出現于幾處。猶太法典（Talmud）在公元四世紀和5世紀定型。
在後期的猶太教裡，「天國」開始以希臘文和亞蘭文出現。但因敬虔主義的顧忌，避免用「上帝的國」。

1. Teaching of Old Testament 舊約的教導

2. Teaching of later Judaism 後期猶太教的教導

3. Teaching of Jesus 耶穌的教導

當我們將這三者加以比較，結果是：

一方面，耶穌跟舊約有密切關系，是完全一致的。
也就是耶穌基督完全符合舊約的盼望，舊約所期待的末世的國度。
從舊約裡末世的計劃/期盼，祂視自己為這期盼的實現和完成。

主耶穌視祂自己就是應驗預言，成全這個期待的。
但是，後來的猶太教則代表偏離、偏差。

可是，它卻將耶穌和舊約聯系起來：在處境方面；以致耶穌能有效地宣稱對舊約應許的實現。祂的信息，特別是呼籲悔改的信息，會激發出強烈的回應。直接拾起、處理和修正了這些概念。

通常的觀點：某些元素反復地出現，表現出這些材料的特徵，使它們跟舊約和耶穌分別開來。

沒有錯，後期的猶太教在文化上是耶穌和舊約之間的橋樑。給我們一個歷史背景來更清楚的了解耶穌是應驗了舊約的預言。但是，猶太教的確有它偏差的地方。
第一方面，就是律法主義；第二方面是民族的特殊神寵論（民族優越感）。
[1.] 律法主義
舊約信息是恩典的信息，這在先知的預言中尤為清晰。「上帝要掌權」，是其關注的中心。

末世盼望的實現不是以色列民族的努力來實現的，而是神自己，主權的要來創造，是以祂的王的作為而成就的。從這個意義來看，這國度是「上帝的國度」，是上帝單方面的運作。

牽涉到忠誠：國度建立在民族的順從之上。

但那將要來的國度並不是基於百姓的順服：那不是國度來臨的先決條件。

當然，以色列人也要忠心、順服神。但是，神的國度的來臨，不是靠以色列民的順服，那不是神的國度來臨的先決條件。
舊約信息只所以充滿智慧╱恩典（後來在舊約後的猶太教時期的生命中消失了）：就是因為救恩是出自耶和華的。很不幸的，後來的猶太教變成了靠行為得救的宗教。

律法成了獲取功德的工具，成了在最後審判確保獲得有利判決的方法。
律法主義的特徵：耶穌對比法利賽人。

聖經記載法利賽人不聽耶穌勸告，例如：

在猶太人根深蒂固的意識裡：保羅與加拉太教會有難處

新約教會的「猶太派」。他們的毛病也見於其它地方：哥林多。

耶穌和法利賽人的爭辯就很容易看得出這方面。保羅後來和加拉太教會，和哥林多書信裡面講到的猶太派，也是講到律法主義。
（p. 48）律法主義和神的國之間的關係是什麼呢？
律法主義也關心國度

國度＝上帝道德上的統治，上帝根據律法的管治。

這是猶太人的看法：神的國是神在道德上的統治。意思是說，神是按照祂的律法來統治祂的子民的。
因此，相關、相對的是人對律法的順從。

而神的國度就是一個得獎賞的狀態，關乎福佑：是上帝對順從的獎賞。

意思是說，神的國度就是因為我們順服而去得獎賞的地方。

在這些材料中律法主義的因素被很明顯的引用：所以，有人論到「拋棄天國的軛」。順服或拒絕。

耶穌也講到，祂的軛是輕省的。意思就是說，法利賽人的軛是很沉重的。
另一方面，我們知道耶穌在講論天國的時候也提到獎賞。所以我們要這樣看：

1. 獎賞很明顯是神的旨意。
2. 獎賞不是靠我們的順從。是的，是藉著我們的順從，但是不是“靠”我們的順從。Reward is not by our obedience, is through obedience. 
神的獎賞完全是祂的恩典。
Q：獎賞不是靠我們的順服，是耶穌基督的救恩，是嗎？

A：不只是。獎賞不是靠我們的順服，但既然我們蒙了恩典，我們理所當然要順從。而神應許，順服祂的，會得獎賞。這是在恩典的大前提下，神以祂的恩典來統治祂的子民，在這個恩典的架構裡面，神在恩典之上再加上恩典中的賞賜。所以，從來就不是律法主義的。但是，這個恩典是神主權的恩典（grace is sovereign grace）。因此，今天有人說，哎，我不要這個獎賞，我沒那麼自私，為什麼要獎賞。我們沒有權說，神給獎賞是很幼稚的，我是很成熟的。因為這是神主權的恩典所頒發的獎賞。
Q：就是說，獎賞也是神的主權的彰顯？我不這太懂這句話：獎賞不是靠我們的順服。
A：記得嗎﹖神作王，神立約，約和國度，是聖經裡面最基本的兩個架構。基本是同樣的東西。

神立約，神作王。在這個約、這個國度裡面，首先，神以他大能、主權的恩典拯救祂的子民。然後，神吩咐祂的子民要遵守祂的誡命。所以，重要的是恩典加上誡命。不過，誡命從來不是要我們靠去遵守它去得救，或者是得什麼東西，因為我們是無善可陳的。但是，既然我們藉著中保，能夠與那位盟約之主和好，做祂的屬民，因此，我們是得基業，得產業的子民。而這個產業裡面，包括了盟主要給我們的獎賞。而最大的獎賞，是永遠與祂同在。有了這個，別的什麼獎牌、獎狀都不算什麼了。什麼金的房子，玻璃的Sushi啊（河都是水晶的嘛，魚都是玻璃的，所以壽司也是玻璃的）。
Q：這也要看我們這輩子有沒有努力追求神，也有階級嗎﹖像保羅努力追求神，和有些人僅僅得救，獎賞一定不一樣。

A：獎賞很明顯是有不一樣的。但是那個不一樣的獎賞，並沒有決定每個人在天上、在神面前的價值，也沒有決定我們每個人與神同在的福份。因為那個福份是絕對無限的。你可不可以想像，無限度加1，無限度加2，無限度加100，200，500，1000。我們已經有無限的，就是永遠與祂同在，讚美祂、敬拜祂。很多時候，我們把一些東西對立起來，有獎賞，就一定有階級嗎？不是的，我們先有一個無限度的快樂和福份，跟快樂、光、聖潔。在這個大前提下，神再要給我們東西。
Q：有的人說，你這一生願意背起十字架，就可以得獎賞，就好像看到異象，或者是夢，住在很好的地方。然後，如果你馬馬虎虎不追求神，就住在很差的地方。這樣的夢可信嗎？
A：天堂沒有很差的條件的房子。很差的已經是黃金屋了。
Q：那就像：義人在神的國裡要發光。哥林多前書15章（15：41）說，光還有不同。這個怎麼講？
A：我想，是不一樣的。使徒和先知不一樣吧？所有聖經的作者一定不一樣吧？馬利亞也不一樣的。當然，我們不敬拜她。施洗約翰也是的，他們在救贖歷史有特殊的地位。我說我們加爾文主義者一定是坐後面，衛斯理坐前面，因為他們熱心一點。就是說，到那個時候有不一樣的話，不會覺得酸溜溜的。不像有些畢業典禮，大家拿到文憑之後還加上獎的時候，那些沒有拿獎的就會酸溜溜的。不是這樣子的。
Q：那時人的罪沒有了，這種消極的想法就沒有了。

A：不單是沒有罪，而且是完全的聖潔、公義、蒙福，在光中。
所以，我們要了解，舊約一定是對的。法利賽人很多錯，耶穌講的跟舊約一定不矛盾。剛才我講的這段就是用這個大前提來講。獎賞是神的旨意，在舊約裡面，神也說，守約怎麼樣，不守約怎麼樣，所以，在這個約裡面，約是神的恩典所設立的，但是在裡面有誡命，有後果。不遵守的，有後果的。但是人犯罪了，神怎麼作呢？最後最後，在新約時期還差祂兒子來。但是耶穌沒有來之前，法利賽人這類的猶太人，他們的思想就偏差了。
同樣的，第二方面的偏差是：
[2.] 特殊神寵論
這並不意味將來的統治不會是宇宙性的。

但末世的秩序將會為以色列伸冤（辯護）：他們對律法（舊約）的忠實。

所以，他們將首先得獎賞，在最終秩序上處於顯赫地位（有特別高的地位）。

不同的猶太人有不同的期待。從粗愚的唯物主義、盲目的愛國主義、民族主義觀 ->屬靈的、二元（神秘）的特質（其它民族與以色列共享屬天的福分）。

在這些以色列人民族主義的期待中，在這些立場中，就開始有了「初步的彌賽亞國度」的觀念。
基督教（耶穌降生）前的猶太教，彌賽亞的來臨的統治，和將來的末世（永恆狀態）的開始，這兩者是沒有區分的。

彌賽亞的來臨開創了末世。

Coming of Messiah inaugurates the (eschaton).
神為以色列人申冤，以色列人會得到特殊獎賞的地位。

耶穌來之前，猶太人是這樣想的：彌賽亞的來臨和末世是一碼事。
耶穌在世上的那個第一世紀，
公元一世紀（或許稍早一些），有些猶太人開始對彌賽亞的日子和永恒國度開始有所區分。

所以，彌賽亞時代變成了臨時的、暫時的時段：不再是圓滿終極的國度。

這種概念上的轉變有各種不同的說法：就其長度和性質而言。

就是說，彌賽亞來了多久，末世才會來臨呢？ 

到公元400年 – 長度：從40年到365,000年。

所以，這些都幫助我們了解耶穌宣告天國來了，末世已經來了。但是耶穌又說，那日，那日，你懂我的意思嗎？耶穌所宣講的天國，就是舊約以色列人，特別是先知所等待的末世，最後的日子（eschaton）。不過，很有趣的是耶穌同代的猶太人，開始認為彌賽亞來了之後，還有一段時間才會到末日。耶穌所講的，是有兩方面。耶穌來了，國度來了，末日來了。所以，今天在耶穌復活升天之後的新約時期的我們，是活在末世的。將來還有一個末日。意思是說，好像p. 49下面的圖，舊約的以色列人和先知只看到歷史有兩個階段：這個世代和將來的世代。
彌賽亞時期的性質：
國度和彌賽亞的盼望

彌賽亞一段受逼迫和試煉的階段(Sturr und Draum)。受苦（但一點也不像代贖） 40 / 70/400 年。

彌賽亞祝福的階段：暫時的繁榮（基督時代文士和法利賽人持這種觀念）。

這個時代                                               將要來的時代

THIS AGE

|

THE AGE TO COME 

_____________________|__________________________________

彌賽亞時代是這個時代的終結，或是將要來的時代的開端？
復活RESURRECTION.  

較老的觀念：彌賽亞時代跟永恒的時代分開。

末後的復活發生在彌賽亞時代之後，永恒時代之始。

但是耶穌來了，就宣告，將來的世代、末世來了！不過，耶穌後來，在祂三年講道之後，祂說，人子要被交在人的手裡遇害，第三天復活。然後，耶穌在最後的講道裡面，多講了一些關於將來的事情，就是祂第二次再來之前要發生的一些事情，特別是馬太福音24章。
所以，舊約的以色列人只看見一個山頂，在將來彌賽亞要來。但是我們今天看得很清楚的，我們是在兩個山頂之間的山谷裡面。不過，這個觀念，在第一世紀的猶太教裡面也有一點點。各位常常會讀一些神學學術文章和書籍，你會讀到一個名詞：英文翻成“末世的”（eschatological），是個形容詞。我簡單地說，“末世的”，或者“末世性”，就是“國度的”、“國度性”的意思。就是一般學術界、神學家用這個名詞時的意思。因為末世就是國度要來臨的時期。
比方說，我們說聖餐有它末世性的意義。什麼意思呢？有雙重的意思。聖餐是耶穌基督彰顯祂國度的真實性的一個儀式；二、聖餐的確是我們直到祂來要守的。就是說，在聖餐裡面，我們期待將來。所以，這個“末世的”這個詞會常常出現的。
一般福音派教會一聽到“末世論”就是指將來的被提，災難還是沒有災難，然後，千禧年和耶穌再來。但是，假如從舊約看新約，就是我們把整本聖經放在我們手上，66卷書，末世這個觀念不只是指將來要發生的事情。因為我們是在一個末世已經開始，末世的世代已經展開的一個歷史的時刻。有什麼重要性呢？跟我們生活有什麼關係呢？最重要的關係是我們今天活在聖靈時代。耶穌已經到天上，把聖靈澆灌給祂的教會，要教會活出對窮人的愛，宣講天國的福音。
搞清楚天國的福音，搞清楚耶穌的末世論、保羅的末世論的基督徒，應該是充滿著迫切感、喜樂、興奮、使命感，去傳福音，去事奉主的。因為，神來就是要打敗祂的敵人，救贖祂的子民、窮人，直到祂第二次再來。所以，從舊約到新約看天國，這種的末世論，是非常積極的，very positive，是一種凱旋之歌（a song of victory）。我不是說沒有受苦。沒有逼迫。有！在逼迫中福音還要前進，國度要彰顯，教會要增長。好像西1：6說的，這個福音不斷地傳開。
Col 1:6 這福音傳到你們那裡，也傳到普天之下，並且結果，增長，如同在你們中間，自從你們聽見福音，真知道神恩惠的日子一樣。
The gospel shall go forth。福音一定會傳出去的。不是說我們就不用傳了。我們作的，就是神一定要成就的工作。我們是加入天國君王的軍隊行列。這是末世。
我最後再說一次。了解舊約和舊約之後的猶太教，能夠幫助我們正確的了解耶穌所教導的。

神要來統治祂的子民。耶穌就是那個統治者，我們就是祂的精兵，祂的兒女。祂就是一切一切舊約所期待的成全者、應驗者。我們往往太過於從個人的需要，個人的好處來看耶穌是誰──耶穌愛我，耶穌保護我。我們要從舊約來看耶穌。這就是為什麼這課是聖經神學：從舊約看新約，從新約看舊約。你看懂了出埃及記19章神怎麼呼召祂的子民跟祂立約，就懂得耶穌是誰。耶穌是那個新的約的中保。先知是誰﹖神的代言人、神的話的出口。耶穌就是先知；所以，摩西、以利亞和耶穌，在登山變相的時候，耶穌是被突出的。摩西是那個頒發律法的，以利亞是來恢復、復興律法的。耶穌是誰？是那個神聖律法的頒發者，耶穌是所有舊約一切一切的那個成全者和應驗者，而祂愛我們。從這個角度來看祂的愛，祂的拯救，祂的呼召。
好，我們禱告：謝謝天父給我們你的話。謝謝天父給我們看到，從舊約到新約，你的計劃，你統一的計劃就是要你自己得到榮耀，高舉你自己的兒子耶穌基督。求主繼續讓這個真理來激發我們更愛你。讓我們願意主耶穌得到榮耀，我們心中就快樂，就充滿著讚美。幫助我們繼續堅立我們對你的順服和信心。也給我們心中充滿著滿足和感恩來走我們的道路。奉主耶穌你自己的聖名求。阿們。
10/13/05 國度的已臨╱未臨
詩歌 278 
#222 
耶穌是大祭司
Original Trinity Hymnal, #222

Jesus, my great High Priest, 耶穌，我偉大的大祭司，
Offered his blood and died; 獻上祂的寶血而死
My guilty conscience seeks我有罪的良心
No sacrifice beside. 不再找其他的犧牲祭了
His pow'rful blood did once atone, 祂大能的寶血一次的贖罪
And now it pleads before the Throne. 而在父神的寶座面前代求

To this dear Surety's hand我把關於我的事交托給
Will I commit my cause;這一位親愛的保證者在祂的手中
He answers and fulfills祂面對祂父親的律法
His Father's broken laws. 就是我們所違背的律法祂又成全了，
Behold my soul at freedom set; 看啊，我的靈魂已經被放在釋放中
My Surety paid the dreadful debt. 我的保證者付上了罪債

My Advocate appears我的保惠師，
For my defense on high; 在至高處出現為我辯護（就是站在父神面前）
The Father bows his ears 父神低頭聽祂的辯護
And lays his thunder by. 就不再大發雷霆了
Not all that hell or sin can say一切罪或地獄能夠講出的
Shall turn his heart, his love, away. 都不能使祂轉面不看，不開祂的心，不顯出祂的愛

Should all the hosts of death就算所有死亡的軍隊
And pow'rs of hell unknown地獄的權勢
Put their most dreadful forms把它們最恐怖的
Of rage and mischief on, 憤怒和花招（傷害）都拿出來的話
I shall be safe, for Christ displays我還是安全的，因為耶穌基督已經顯示
His conqu'ring pow'r and guardian grace.祂得勝的權柄和祂保護我的恩典
#567 
Original Trinity Hymnal, #567 Th1_567.mid
這首調是小調，是德國人寫的，是靈修神學的經典作之一

If thou but suffer God to guide thee, 你只要願意容許神來領導你
And hope in him through all thy ways, 在所有的道路上，都以祂為你的盼望
He'll give thee strength, whatever betide thee, 祂會給你力量，任何事情臨到你都是一樣
And bear thee through the evil days: 在邪惡的日子裡會揹負你
Who trusts in God's unchanging love神永遠不變的愛
Builds on the rock that naught can move. 是建造在不動搖的磐石上的

What can these anxious cares avail thee, 這些令你煩惱的重擔能夠對你怎麼樣呢？
These never-ceasing moans and sighs? 就是這些不斷的呻吟和嘆息。
What can it help, if thou bewail thee能夠幫助你嗎
O'er each dark moment as it flies? 假如在每一個黑暗過去的時刻你都在那裡嘆息
Our cross and trials do but press我們的十字架和我們的試煉
The heavier for our bitterness. 因為我們苦毒的緣故只不過會壓得更重而已

Only be still, and wait his leisure你只要安靜，等候祂的美意
In cheerful hope, with heart content以喜樂、盼望，和滿足的心
To take whate'er thy Father's pleasure領受任何你父親所賜的
And all deserving love hath sent; 就是祂的美意和祂的愛所給你的
Nor doubt our inmost wants are known也不要懷疑我們心中深處的確切，祂都知道
To him who chose us for his own. 因為是祂揀選我們成為屬於祂的

All are alike before the highest; 在至高上帝面前我們都是一樣的
'Tis easy to our God, we know, 我們雖然卑微，上帝要使我們昇高是很容易的事情
To raise thee up though low thou liest, 
To make the rich man poor and low; 也讓有錢的成為貧窮是很容易的
True wonders still by him are wrought今天神還是在行奇事
Who setteth up and brings to naught. 因為祂就是那位使人昇高使人成為無有的那位神

Sing, pray, and keep his ways unswerving, 所以我們要唱詩、禱告，不動搖的來守住祂的道路
So do thine own part faithfully, 也要忠心地盡你的義務
And trust his word, though undeserving, 相信祂的話，雖然我們不配
Thou yet shalt find it true for thee; 你會發現神的道，對你來說還是真實的
God never yet forsook at need有需要的人神從來不會撇棄
The soul that trusted him indeed. 就是那真正信靠祂的心靈
330首 Jesus, Saviour, Pilot Me主操我舵
202首 Above the Hills of Time the Cross Is Gleaming十架光輝
我們從第44頁下面開始溫習。
C. 舊約之後的猶太教時期。Later Judaism. 

我們上一課說，舊約寫成之後的猶太教時期，有一種揉合了合乎舊約、又不合乎舊約的思想，所以耶穌來的時候，祂肯定是應驗舊約的預言，成全舊約的應許。可是，祂也要糾正舊約後猶太人不對的事──一些是不對的思想，一些是不對的期望。這些期望跟我們今天福音派的末世論，恐怖地有關係。這個相似，是非常有意義的。
（p. 45）
在次經裡有這種猜測：世界歷史結束之前，是不是有患難？就是說，這個世界是不是被焚燒，有很大的患難，然後，末期來到呢？意思是說，我們對未來的看法是悲觀的嗎？當時次經對將來的看法是悲觀的。
（p. 47）猶太人期待神要來作王，神的國度要來，祂要來統治。但是神的國度的來臨是因為以色列國的忠心和順服，意思就是說，神要來搭救以色列，因為她的行為。剛好就是跟新舊約恩典的福音是相反的。他們認為，因為以色列的行為，神要來設立祂的國度，而不是恩典。


行為是怎麼顯出來的呢？是他們的忠實，順服。他們認為神來設立祂的國度，是因為以色列的忠心。意思就是說，底子裡就是靠行為，而不是藉着信心領受，是恩典。
（p. 48）

[2.] 特殊神寵論
但末世的秩序將成為為以色列的伸冤╱稱義：他們對律法（舊約）的忠實。

神要來為以色列，為窮人，為屬祂的人伸冤（vindication）。問題是耶穌來是不是為神的子民伸冤呢？不是嗎？耶穌來的確是傳福音給窮人哦！使欺壓的得釋放，但是不是一個政治的解放。因為當時他們認為，為以色列伸冤的意思，就是以色列的仇敵都被打敗、被滅絕。神的確是要來vindicate the cause of His people。祂的子民的事情，神要來擺平，為神的子民伸冤，秉行公義，但是這個公義是以祂的恩典彰顯的，這個公義是神的子民不配得的。當然，有一天，耶穌基督第二次再來的時候，祂要擦干所有的眼淚。但是，他先擊敗的、先勝過的，是我們的仇敵──罪、撒旦，和這個世界。但是，耶穌第一次來原則上是要打敗那些欺壓祂子民的人。你說，這是不是社會福音？不是的，是路加福音第四章明明說的，是以賽亞書61章明明說的。
什麼叫社會福音？什麼叫新派？社會福音就是你不相信耶穌來贖罪，你不相信聖經是真的。耶穌來只不過是建立一個博愛平等的社會，使窮人吃得飽，那個叫社會福音。但聖經裡面明明說，彌賽亞來，是要使被欺壓的得釋放的。福音派過去這五十年的錯誤，就是把這些經文用靈意解經解掉了。結果呢，福音派是中產階級感到非常舒服的一個教會，而令基層的、窮人、農民、工廠打工的，覺得不舒服。因為我們不太提這些，vindicate the cause of God’s people，把神的子民不平的事情擺平。耶穌基督的福音是窮人、絕望的人、被欺壓的人的好消息啊！
還有一點，以色列人他們相信有一天神來要為他們伸冤。他們要首先得到獎賞。在最後末世的秩序上，要處於很特殊的地位。假如是在政治上，或肉體上處於顯著的地位，那個不是耶穌來要傳的福音。但是在基督裡的神的子民，的確是要被高舉的，我們在等候神的兒女們被顯現（羅8：19）。
Rom 8:19   受造之物切望等候神的眾子顯出來。
（p. 49）彌賽亞來的時期，彌賽亞來了，是不是還要再等一段時期，才到終極的國度的時期呢？等多久呢？等40年，還是365000年不等。猶太人想過這些問題，既然想過，應該知道，彌賽亞來之後，極有可能還有一段等待的時期，才到世界歷史的終結的。
（p. 49下）彌賽亞來有一段受苦╱試煉的時期，不過，他們在這種彌賽亞受苦的觀念裡面，沒有代罪、贖罪的觀念。彌賽亞來是帶來今生的福氣，是嗎？這都是一些問題。
（p.50）
復活RESURRECTION.
較老的觀念：彌賽亞時代跟永恒的時代分開。

末後的復活發生在彌賽亞時代之後，永恒時代之始。

公元200年出現這樣的觀點：肉身死亡的誠信的信徒，將在彌賽亞時代在以色列復活。

困難之處：猶太人的散居 – 那些埋葬於異國的誠信的信徒又會怎麼樣昵？

靈魂會在地下洞穴鑿出通道 – 在復活的時代與以色列匯合。

兩種復活 –  彌賽亞時代來臨之前義人的復活，以及不義的人的復活。

講到復活的事情，比較老舊的觀念，是彌賽亞的時期跟永恆的時期是分開的。但是，到了公元後200年又出現一個觀念，是肉身死亡的誠信信徒（猶太人），將要在彌賽亞來的時候，在以色列這個地方復活。困難的是，猶太人散居在世界不同的地方，那些埋葬于異國的誠信信徒又會怎麼樣呢？答案是他們的靈魂會在地下洞穴裡面，敲一條隧道，在復活的時候與以色列會合。這個問題是什麼？這裡的問題是，信主的人會復活嗎﹖什麼時候復活？在哪裡復活。是不是彌賽亞來的時候復活？還是在世界末日復活？身體分散在不同的地方，又怎麼復活？這些都是他們想過的問題。他們也想過有兩種的復活。一種是義人的復活，一種是不義的人的復活。
小結SUMMARY 
後期猶太教對末世的展望（國度的盼望）是建基於舊約的，除非從舊約的影響來看，否則無法明白。
但大多數是非聖經的、沒吸引力的：特別是那種盲目的愛國主義特徵。

就其本質而言，採用和發展了舊約經文： 「米大示」對舊約的注釋。

是對舊約的保存和曲解的混合體：表現出基督時代猶太民族的特徵。

就是說，一方面他們有舊約的經文，所以想出這些盼望來。另外一方面，他們對思想裡面又有很多不符合舊約的，特別是那種盲目的愛國主義。所以，他們是對舊約的保存，但又曲解了舊約的一種混合體。我們對後期猶太教就講到這裡，有什麼問題嗎？

Q：耶穌復活的時候，也有人從墳墓裡出來。那些人一定是猶太人嘛，
A：不一定是猶太人。我們不知道他們是什麼人
Q：不是在猶太人的地方嗎？

A：那個地方有外邦人的。羅馬帝國的時候，大家都在做生意。
Q：這個觀念是不是從這邊來的呢？

A：這些猶太人是想舊約，不是想新約。耶穌復活那個時候，有死人從墳墓出來，說明耶穌基督復活是勝過死亡的。我個人對那段經文的理解是，那個是記號，說明將來所有在耶穌基督裡面的，都要復活。當然，全人類都要復活。但是那批人復活，有神自己的美意，在那一天。
Q：聽說猶太人現在還有這個觀念。在耶路撒冷附近的墳地很貴。
A：那裡可以快快地復活，坐在前面那一排，等彌賽亞來臨（笑）。
（p. 51）現在我們來看耶穌基督所宣講的國度。
我們上課這麼多次以來，都是講背景，講耶穌祂是教師，天國這個字舊約是指什麼，舊約之後是指什麼。現在我們終于來到耶穌基督祂自己怎麼說。
3. 耶穌所宣講的國度：現在性與將來性。

任何一個人若深入琢磨耶穌教導的主題信息，就會問： 來臨是什麼時候呢？

啟示╱救贖是歷史性的；基於歷史的事實。

所以：來臨的日子，是一個基本的問題。

20世紀福音書╱耶穌的研究在很大程度上是環繞「國度的時間」這個主題展開。

我們先來看馬太和馬可福音，耶穌早期講道的概要性聲明。

太Matthew 4:17

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

可Mark 1:15

說：「日期滿了，上帝的國近了。你們當悔改，信福音！」

這是耶穌所講的。
第二條是施洗約翰的簡短宣稱。

太Matthew 3:2 

「天國近了，你們應當悔改！」

第三方面
以及耶穌給12門徒和70門徒所傳遞的信息的總綱。

太Matthew 10:7

隨走隨傳，說『天國近了！』

路Luke 10: 9, 11

9 要醫治那城裡的病人，對他們說：『上帝的國臨近你們了。』

11 說：『就是你們城裡的塵土黏在我們的腳上，我們也當著你們擦去。雖然如此，你們該知道上帝的國臨近了。』

顯然地，這些都是摘要；耶穌說的肯定比這些更多。
可Mark 1:14

約翰下監以後，耶穌來到加利利，宣傳神的福音（the gospel of God）。

是什麼呢？就是日期滿了，神的國近了，你們當悔改，信福音。很顯然的，這是一個大綱。
太Matthew 4:23 

耶穌走遍加利利，在各會堂裡教訓人，傳天國的福音，醫治百姓各樣的病症。

傳天國的福音，也是一個概括性，短短的一句話。太Matthew 4:17

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

神的國近了，我們先來看這個。

可1：15

Mar 1:15  καὶ λέγων ὅτι πεπλήρωται（滿了） ὁ καιρὸς （時間、日期） καὶ ἤγγικεν （臨近）ἡ βασιλεία （國度） τοῦ Θεοῦ （神的）· μετανοεῖτε καὶ πιστεύετε ἐν τῷ εὐαγγελίῳ.
先看第二句：
上帝的國近了。


：神的
/Basaleiwus/: 王

：王權，國度。
/angiken/：近了。
臨近了：的完全式。
近了╱尚未達到，未到達。進入了。接近╱近在咫尺。

神的國近了，就是說，臨近了，還沒有完全達到，接近了，
時間還未到──近了。即將發生了。

C.H. Dodd拒絕考慮  可能指將來的事；這字只可能指現有的事。

他認為，是的同義詞。例如：
太Matthew 12:28

我若靠著上帝的靈趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

路Luke 11:20 

我若靠著上帝的能力趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

聖經的確有講到天國“臨到”。這不是我們現在么要討論的，等一下我們才討論。這裡和
 是指：來了，到了。

Dodd認為，七十士譯本用這兩個動詞翻譯某些希伯來文和亞蘭文動詞，這些動詞的意思是「夠到」、「已經到達了」的意思。尤其是nalash。

[ 回應：]

不是的。當希伯來文動詞用的是「靠近」時，在七十士譯本中總是用（eggizu）在七十士譯本中很少有「來了」、「到了」的意思。

eggizo這個字，解釋為“已經來到”，在世俗希臘文中也很罕見。

所以，eggizo這個字新約的用法：將來性是很明顯的。

羅Romans 13:12

黑夜已深，白晝將近；我們就當脫去暗昧的行為，帶上光明的兵器。

這裡這個字，就是angiken，和可1：15是同一個字。
雅James 5:8 

你們也當忍耐，堅固你們的心；因為主來的日子近了。

“近了”：同樣是用angiken。
彼前I Peter 4:7

萬物的結局近了。所以，你們要謹慎自守，警醒禱告。

所以，這三個地方，將近、近了，都是快到╱還沒有到的意思。
（eggizu）不是一個很少用的動詞，也不是常用的詞。

如果是跟  （/peithano/已經來到了）一個意思的話，那麼為什麼不用或？
耶穌的宣稱在馬太福音3：2是用同一個動詞。
假設：施洗約翰也聲稱已經來到。
這顯然清楚地與他自己在  的概念上有衝突，

因為作為先驅、預兆者，很明顯知道他自己不是要把帶來的那位。

因為耶穌說：天國近了；約翰說：天國近了。約翰不可能說，天國來到了，我就是！當然不是！施洗約翰說，那位比我以後來的，我連解他的鞋帶也不配。所以，eggizo這個字，又用在施洗約翰講道的總綱，也用在耶穌講道的總綱，因此，這個字不可能指已經來到了。是指快到、快到了，還沒有到，快到了！ 
（p.54）結論

天國的未來事件。
有股迫近的力量：「臨近」；即將到達，接近到達，但還未絕對地到達。

其它福音材料也強調將來的元素。

福音書裡有這種未來的取向。
可Mark 9:1

耶穌又對他們說：「我實在告訴你們，站在這裡的，有人在沒嘗死味以前，必要看見上帝的國大有能力臨到。」

太Matthew 16:28是相似的。
我實在告訴你們，站在這裡的，有人在沒嘗死味以前必看見人子降臨在祂的國裡。」

的時間是在將來。

可9：1    完全式分詞（perfect participle）
太16：28   現在式的分詞（present participle）
天國將要來，這裡有人將要看間天國來。不論是天國來，或將要看見天國來，都是將來的事情。所以是將來的問題。
路Luke 22:18 (Lord’s Supper) 

我告訴你們，從今以後，我不再喝這葡萄汁，直等上帝的國來到。
這裡所指上帝的國來到，肯定是將來的。
太Matthew 8:11  - many shall come 

我又告訴你們，從東從西，將有許多人來，在天國裡與亞伯拉罕、以撒、雅各一同坐席。

這也是指將來的。
所以，“將來”進入裡面，這是將來的。
還有，本身，也是將來的！


太Matthew 20:21 – James’ mother 

耶穌說：「你要什麼呢？」他說：「願你叫我這兩個兒子在你國裡，一個坐在你右邊，一個坐在你左邊。」

路Luke 23:42 – 
十字架上的強盜。Thief on cross. 

就說：「耶穌啊，你得國降臨的時候，求你記念我！」

所以，國度是在將來。

（p.54）第一個結論

福音書強調  會在將來來臨。

這方面的強調，是耶穌宣稱中自始自終的特徵性因素。

現在我們來看第二部份：時候滿了，日期滿了。
時候滿了。

The time is fulfilled.

（plerotai ho kairos）
：時間希臘文還有另外一個字，是/kronos， kairos有點像特別的時機、特別的時刻，即特定、指定的時刻。而且是 ho kairos = the moment，那個時刻滿了。
Pleroma = 丰滿、充滿。
時間本身滿了，或者那個時間成全了。神的國度臨近了。
神的國度臨近了，我們已經講過，國度有很強的、將來的指向。
現在我們來看時候滿了，日期滿了：
這樣的表述充滿著末世的氣息：這兩個字是典型的新約詞匯。

在新約中的使用很廣泛；很多不是末世性的。
Thayer – 都是關乎時間的詞語；可以彼此互換 (James Barr)。

不過，早期的詞典編撰者（Early lexicographers）─很公平地說，的突出的特點，是多半用于指出固定的、限定的時間。

一種約定的時間。

在聖經以外的希臘文會這樣用：春天是播種的 。

星宿表明現在是很好的 : 發動戰爭，等。

太Matthew 13:30

容這兩樣一齊長，等著收割。當收割的時候（），我要對收割的人說，先將稗子薅出來，捆成捆，留著燒；惟有麥子要收在倉裡。
林後II Cor. 6:2

因為祂說：『在悅納的時候（），我應允了你；在拯救的日子（hemera），我搭救了你。』看哪！現在正是悅納的時候；現在正是拯救的日子。

帖後II Thess. 2:6 

現在你們也知道，那攔阻祂的是什麼，是叫祂到了的時候才可以顯露。

(time) 就發展成為 (the time) 的絕對表達──那個特定的時刻。

就成為主要的末世術語之一。

：圓滿完成的時間，完成、成就的時間，神決定的時間。

完成什麼？祂的應許、祂的話。成就祂的話。
是世界最後的時間、終結的時間和危機的時間。

路Luke 21:8 

耶穌說：「你們要謹慎，不要受迷惑；因為將來有好些人冒我的名來，說：『我是基督，』又說：『時候近了』，你們不要跟從他們！

時候近了（），跟馬可福音是完全一樣的。所以，時候近了，絕對是一種末世的說法。
啟Rev. 1:3

念這書上預言的和那些聽見又遵守其中所記載的，都是有福的，因為日期近了。

啟Rev. 22:10

他又對我說：「不可封了這書上的預言，因為日期近了。」

日期，也是
可Mark 13:33

你們要謹慎，警醒祈禱，因為你們不曉得那日期幾時來到。


好，上面所講的，是。

下面我們要講另外一個字，還是可：
（/plerotai/）：實現、完成、完全、結束。

就是實現舊約的預言（這個祠幾乎專門使用于此）

神註定的偉大時刻來了。

神的應許得以實現。完成了現實。

就是說，耶穌的事工，超越了、勝過了約翰的事工。
完成的性質：耶穌的事工在約翰以先。

意思是說，耶穌來了，祂的工作勝過、超越了施洗約翰的事工。所以，臨在的意思就是：耶穌來了。因為，到施洗約翰為止，他說，天國近了、近了，還沒有到、沒有來。現在耶穌來了，受洗，充滿了聖靈，耶穌來了，天國就“來了”。
 臨在的新意義：耶穌的臨在。

論及一些新的事情    來了。呈現了。

可1：15：（第一句）來了；（第二句）近了。

(Mark 1:15) has come – (1st clause); at hand (2nd clause).  
約John 4:23 

時候將到，如今就是了，那真正拜父的，要用心靈和誠實拜祂，因為父要這樣的人拜祂。
這裡用的字是（/hora），英文hour，就是從這個字來的。那個時刻到了（the hour has come）。
約John 5:25 

我實實在在的告訴你們，時候將到，現在就是了，死人要聽見上帝兒子的聲音，聽見的人就要活了。

約翰福音 5:25    (hour 時刻) – (v. 24 – 經過了從死亡到生命)。

現在就是這個「時刻」，但這個「時刻」將要快來。
再說一次：這個時刻快到，這個時刻來到了。所以，
可1：15  講到這個中心主題時，現在性和將來性一同表達了。

天國現在已經來，天國將來快到、快到，是一起表達的。
日期滿了、到了，天國近了──又是近了，又是到了。

這是末世的緊張狀態（Eschatological tension）。
所以，這是耶穌末世論的緊張狀態，張力──
完成的事實和迫近的期盼。最終的事，卻延伸至將來。

事情完成了，時候到了的事實，和快近了的期盼。是最後最後的事，但是又延伸到將來。（p. 59）
一方面王來了 – 卻要在將來實現。

[預言性質的言論具有二重性，但不是絕對的平行 ：過去王未來，現在王來了。 ]

（p. 59）
4. 耶穌的宣講中的已臨國度。
The Present in the Proclamation of Jesus.  

所以，的將來方面是耶穌宣講的基本實質。是福音的基本實質。

但還有關於現在的末世實現（即現在就是末世，就是舊約聖經的實現時刻）。

這在耶穌的教導中（比起舊約、比起施洗約翰）是新的。天國是現在的現實，跟先知們的預言來比是新的。

這方面很少被教會（現在）清楚地掌握。

特別是時代論，講到末世論，就只是講到耶穌第二次將來的來臨。

那麼，耶穌現在的國度是什麼呢？被理解為上帝的主權；就是說，現在上帝的國度，沒有末世論的意義。
一個國度次序，由於基督來臨而開啟。
我們今天要意識到此項真理。
大部份傳統福音派，受了時代論的影響，他們的看法就是天國是將來的。那，天國是不是現在的？喔，現在就是我們作耶穌的門徒，就是一般的神的主權。所以，現在，天國在，天國來了，這個就不當作是末世論的一部分。但是在耶穌宣講的末世論裡面，這個末世論有兩個層面，天國將來來到，這是末世論的一部分。而末世論的另外一部分（也是末世論），就是：現在就是了，因為王來臨了。這是末世論的一部分。因為只有一個國度的秩序，由耶穌來了，就開始了。
記得上次說過嗎？在神學的學術著作裡面，你看到末世的，末世論的（eschatological），你就讀“國度的”就對了。
耶穌來了，神悅納的恩年來了，被囚的要被釋放，窮人有福音傳給他們，瞎眼要看見，被欺壓的人得釋放。這是末世論的一部分，也是福音的一部分，這就是我們信仰的一部分。
福音派喜歡把這些東西靈意解經解掉，喔，這只是屬靈上的！沒有錯，窮人是屬靈上的窮人。但是，天國來了！耶穌來了！神特別關心窮人，這是我們的主所傳的福音很重要的一部分，又是福音，又是末世論。
Q：可不可以理解成，因為神的國的制度是一樣的，所以，現在和將來是兩個狀態，但是一個國度？
A：exactly，是一個國度，兩個狀態。什麼狀態呢？現在這個是暫時的（provisional），原則上已經來了。但是，還沒有完全實現，這是現在的狀態。耶穌已經復活了，但還沒有完全，撒旦還沒有仍在火湖裡面。我們現在還會犯罪。將來就不一樣的，將來是永恆的國度。兩個狀態，但是一個國度。就是這個意思，一個國度，兩個狀態，兩段、兩個階段。
我再說：這是我們的主耶穌所講的福音。這是你我所講的福音嗎？有什麼證據證明我們也是這樣傳的？我們所講的道，所講的福音信息，我們所用的福音單張，我們寫的文章，真的是這麼說嗎？舊約的預言應驗了，窮人聽到好福音！將來天國還要來，不過天國已經來了，因為主來了，作王！我們佈道會是這樣傳的嗎？差很遠，是嗎？我再說，這是耶穌所傳的福音。不是嗎？
我在神學院的時候，有兩次要面對這件事實的。一次當然就是福音書新約神學那次。另外一次，或另外一個層面，是我的宣教學老師Harvie Conn（簡河培），他特別用聖經神學來講宣教學。就是說，我們宣教，宣講什麼？耶穌來，國度來了，屬靈時代來了，窮人聽到福音。O.K. 窮人聽到福音，對不對？所以我們要去窮人的地方傳福音啊！威敏斯特神學院是在郊外，城裡面，就是費城裡面，有些黑人的牧師來要求神學院給他們培訓。結果神學院就在黑人區開拓了一個神學訓練中心。不只是在黑人區幫助傳道人，還作植堂佈道的工作。有一次他們作Turkey Evangelism，火雞佈道，就是一個人捧一隻火雞去別人家，我們奉耶穌的名，送一隻火雞給你們，happy thanksgiving! 我們的簡河培老師和John Miller，就是寫《悔改與21世紀的人》的那位，曾經也去過Uganda，作garbage envengelism。因為當時那位dictator， 那位極權的Idi Amin剛被推翻，Uganda 在政變的時候，垃圾是一大堆，堆積成山。美國基督徒去非洲短宣，去作什麼？清垃圾。奉耶穌的名，我們來倒垃圾，當然是和當地的教會合作，叫窮人、被欺壓的人聽到福音。
休息。
10/13/05下半堂：
Original Trinity Hymnal, #392  Th1_392.mid
這首也是 Charles Wesley寫的。

Blow ye the trumpet, blow! 吹起號角
The gladly solemn sound吹起喜樂、嚴肅的聲音
Let all the nations know, 讓列國知道，
To earth's remotest bound; 直到地極
副歌：
The year of jubilee is come; 神的禧年來到了
Return, ye ransomed sinners, home; 你們這些被贖的罪人啊，回家吧
Return, ye ransomed sinners, home.

Jesus, our great High Priest, 耶穌我們的大祭司
Hath full atonement made; 已經完全付上贖罪價
Ye weary spirits, rest; 你們這些疲勞的靈魂，安息吧
Ye mournful souls, be glad: 憂傷的，要快樂

Extol the Lamb of God; 要高舉上帝的羔羊
The sacrificial Lamb; 就是被殺的、犧牲的羔羊
Redemption through his blood救贖是透過祂的血
Throughout the world proclaim: 要向全世界宣告

Ye slaves of sin and hell, 你們這些罪和地獄裡的奴隸
Your liberty receive; 領受你們的釋放
And safe in Jesus dwell, 要安全的住在耶穌裡
And blest in Jesus live: 然後在耶穌裡蒙福地生活

Ye who have sold for nought你們因為犯罪的緣故
Your heritage above, 把你們從天上來的名份賣掉的（就是說我們是罪人）
Receive it back unbought, 再把它領回來吧，不是你買回來的
The gift of Jesus' love: 這是耶穌的愛給你的恩賜

The gospel trumpet hear, 聽啊，福音的號角
The news of heav'nly grace; 天恩之信息
And, saved from earth, appear從地上被救贖了
Before your Saviour's face: 來到救主的面前
副歌：
The year of Jubilee is come 禧年來到
Return, ye ransomed sinners, home. 歸回被贖的罪人，歸回，回家吧
書上的標題是：The Free Offer of the Gospel
福音是 the good faith of offer，是白白的、誠懇的邀請。

Original Trinity Hymnal, #489
中文聖詩491首 The Son of God Goes Forth the War

The Son of God goes forth to war,
A kingly crown to gain;
His blood-red banner streams afar:
Who follows in His train?
Who best can drink his cup of woe,
Triumphant over pain,
Who patient bears his cross below,
He follows in His train.

The martyr first, whose eagle eye
Could pierce beyond the grave,
Who saw his Master in the sky,
And called on Him to save;
Like Him, with pardon on his tongue
In midst of mortal pain,
He prayed for them that did the wrong:
Who follows in his train?

A glorious band, the chosen few
On whom the Spirit came,
Twelve valiant saints, their hope they knew,
And mocked the cross and flame:
They met the tyrant's brandished steel,
The lion's gory mane;
They bowed their necks the death to feel:
Who follows in their train?

A noble army, men and boys,
The matron and the maid,
Around the Saviour's throne rejoice,
In robes of light arrayed:
They climbed the steep ascent of heav'n
Through peril, toil and pain:
O God, to us may grace be giv'n
To follow in their train.

（p. 60）現在我們來看耶穌基督和施洗約翰的關係。和他們在救贖歷史裡面的地位。我們先看施洗約翰對耶穌的見證。下面我們會耶穌的自我見證（p. 65），最後看耶穌對施洗約翰的見證（p. 75）。
A. 耶穌，施洗約翰，與救贖歷史

[1] 施洗約翰對耶穌的見證John’s testimony to Jesus.  

約John 1:19-28.

19 約翰所作的見證記在下面：猶太人從耶路撒冷差祭司和利未人到約翰那裡，問他說：「你是誰？」

20 他就明說，並不隱瞞，明說：「我不是基督。」

21 他們又問他說：「這樣，你是誰呢？是以利亞嗎？」他說：「我不是。」「是那先知嗎？」他回答說：「不是。」

22 於是他們說：「你到底是誰，叫我們好回覆差我們來的人。你自己說，你是誰？」

23 他說：「我就是那在曠野有人聲喊著說：『修直主的道路』，正如先知以賽亞所說的。」

24 那些人是法利賽人差來的；

25 他們就問他說：「你既不是基督，不是以利亞，也不是那先知，為什麼施洗呢？」

26 約翰回答說：「我是用水施洗，但有一位站在你們中間，是你們不認識的，

27 就是那在我以後來的，我給他解鞋帶也不配。」

28 這是在約但河外伯大尼，約翰施洗的地方作的見證。

猶太官長來查考約翰的身份 ( 他不是基督，不是以利亞。

你們若肯領受，這人就是那應當來的以利亞。

不過，在太17：10-13，約翰被耶穌視為以利亞，耶穌指約翰是以利亞。

約翰被看成是以利亞一樣。

太Matthew 17:10-13

10 門徒問耶穌說：「文士為什麼說以利亞必須先來？」

11 耶穌回答說：「以利亞固然先來，並要復興萬事；

12 只是我告訴你們，以利亞已經來了，人卻不認識他，竟任意待他。人子也將要這樣受他們的害。」

13 門徒這才明白耶穌所說的是指著施洗的約翰。

路Luke 1:17 

他必有以利亞的心志能力，行在主的前面，叫為父的心轉向兒女，叫悖逆的人轉從義人的智慧，又為主預備合用的百姓。」

這是施洗約翰出生前，指著他說的話。
（p. 61）約翰說他自己不是以利亞，耶穌說他是以利亞。這裡有矛盾嗎？ 
與約翰福音矛盾嗎？沒有。
約翰說「不」，是指猶太人錯誤地以為以利亞要乘著冒火的戰車再來的錯誤觀念。

[Morris] 約翰不知道他是要代表以利亞； 然而在約翰一章裡是不精確的。

參：See:
路 Luke 1:17.  

他必有以利亞的心志能力，行在主的前面，叫為父的心轉向兒女，叫悖逆的人

轉從義人的智慧，又為主預備合用的百姓。」

約翰使命勾畫和預示出來了。

舊約解經的問題：
約翰 – 以利亞字面的實現。John – Literal fulfillment of Elijah.

但是我們要正確地解釋舊約聖經的話，就要跟著耶穌。祂說以利亞已經來了。
瑪4章    Malachi 4 

1 萬軍之耶和華說：「那日臨近，勢如燒著的火爐，凡狂傲的和行惡的必如碎稓，在那日必被燒盡，根本枝條一無存留。

2 但向你們敬畏我名的人必有公義的日頭出現，其光線有醫治之能。你們必出來跳躍如圈裡的肥犢。

3 你們必踐踏惡人；在我所定的日子，他們必如灰塵在你們腳掌之下。這是萬軍之耶和華說的。

4 「你們當記念我僕人摩西的律法，就是我在何烈山為以色列眾人所吩咐他的律例典章。

5 「看哪，耶和華大而可畏之日未到以前，我必差遣先知以利亞到你們那裡去。

6 他必使父親的心轉向兒女，兒女的心轉向父親，免得我來咒詛遍地。」

但是呢，
申Deut. 18:15 –

耶和華你的上帝要從你們弟兄中間給你興起一位先知，像我，你們要聽從他。

約翰肯定不是那個先知。
約翰不是先知，耶穌是。

約John 5:46

你們如果信摩西，也必信我，因為他書上有指著我寫的話。

摩西指的先知是耶穌，不是約翰。
約翰為耶穌作見證，他對他自己的見證是：
約John 1:23 

他說：「我就是那在曠野有人聲喊著說：『修直主的道路』，正如先知以賽亞所說的。」

約翰引用的是以賽亞書40：3。
賽Isaiah 40:3

有人聲喊著說：在曠野預備耶和華的路，在沙漠地修平我們上帝的道。

約翰說他實現了這個預言：預備道路，修平道路。

約翰為什麼施洗昵？

約John 1:25 

他們就問他說：「你既不是基督，不是以利亞，也不是那先知，為什麼施洗呢？」

你的使命都是為了什麼？

答案是：他來是要顯出那在他以後來的，卻是比他更高，在他以前的祂，就是耶穌基督。
約John 1:30 

這就是我曾說：『有一位在我以後來、反成了在我以前的，因祂本來在我以前。』

約John 1:27 

就是那在我以後來的，我給祂解鞋帶也不配。
約John 1:33

我先前不認識祂，只是那差我來用水施洗的、對我說：『你看見聖靈降下來，住在誰的身上，誰就是用聖靈施洗的。』

祂就是那位被約翰施洗，領受了聖靈，將要施聖靈的洗。

符類福音有同樣的觀點：受洗於約翰╱領受聖靈╱將要受聖靈的洗。

小結

施洗約翰怎麼看他的使命呢？
他將他的使命置於末世處境；將他自己置於末世的層面。因為「那位」快要來了，將要來了。

他堅持自己不是舊約所盼望、要實現的那位（無論是否被適當地或不正當地理解）。

在這段經文中沒有任何關於 的。
不過，施洗約翰所傳的，的確是天國近了，你們應當悔改。近了、快到了。
太Matthew 3:2 

「天國近了，你們應當悔改！」

太Matthew 3:3 

這人就是先知以賽亞所說的。他說：「在曠野有人聲喊著說：預備主的道，修直祂的路！」

這是那位被以賽亞所說到的。
所以，
彌賽亞的顯現（受膏於聖靈；將被聖靈施洗）和神的國度的來臨是緊密關聯的；二者屬於一起的。

或者我們應該這樣說：彌賽亞快來了，神的國度快來了，近了﹗所以，施洗約翰很重要，
施洗約翰宣道之所以有震憾性乃因：他把國度快來了，天國近了，和基督快來了，把它相關起來。 和 是相關的概念。

基督的來臨意味着神的國度的來臨。

那兒有王，那兒就有國度。

耶穌就是耶穌基督就是國度本身.

所以，施洗約翰很重要，他說明，天國快到了，但是，我不是，我不是那一位。
（p. 65）我們看：這裡，耶穌宣講
B. 耶穌的自我見證。Jesus’ self-testimony.  

路Luke 4:16-30
16 耶穌來到拿撒勒，就是祂長大的地方。在安息日，照祂平常的規矩進了會堂，站起來要念聖經。

17 有人把先知以賽亞的書交給祂，祂就打開，找到一處寫著說：

18 主的靈在我身上，因為祂用膏膏我，叫我傳福音給貧窮的人；差遣我報告：被擄的得釋放，瞎眼的得看見，叫那受壓制的得自由，

19 報告上帝悅納人的禧年。

20 於是把書捲起來，交還執事，就坐下。會堂裡的人都定睛看祂。

21 耶穌對他們說：「今天這經應驗在你們耳中了。」
宣講神的國度。耶穌是為了國度而被差遣而來的。
[上下文Context：路Luke 4:16-30]
在這裡，耶穌宣講上帝的 ，因為耶穌就是為了國度被差遣而來的。

這補充了我們對馬太福音和馬可福音以外耶穌宣講的理解。

不是耶穌的就職演說。

路Luke 4:23 

耶穌對他們說：「你們必引這俗語向我說：『醫生，你醫治自己吧！我們聽見你在迦百農所行的事，也當行在你自己家鄉裡』」
路加詳細介紹迦利利事工的第一個事件。
耶穌在這裡，典型的宣道╱中心信息 ( 反應：被拒絕。
但在
路Luke 4:22

眾人都稱讚祂，並希奇祂口中所出的恩言；又說：「這不是約瑟的兒子嗎？」

後來，他們把耶穌趕走。一方面耶穌在各城各鄉講道醫病，祂的名聲很廣。但是，同時，在迦百農是被拒絕的。
路Luke 4:14 

耶穌滿有聖靈的能力，回到加利利；祂的名聲就傳遍了四方。

即使是最開始，耶穌也沒有贏得普遍的喝彩。祂遇到了心硬的；拒絕；甚至在祂的家鄉也是這樣。

耶穌在這次進入會堂，
猶太會堂崇拜的有兩個主要部分：
[1.]  禱告和信仰告白（禮拜程序）。可能有唱詩。

[2.]  教導和勸告 ：頌閱讀聖經，和有可能解釋聖經。 
又分兩部份：
A.  誦讀摩西五經  

很可能使從希伯來文翻譯成亞蘭文（希伯來文的一個方言）。“Targums.”  
到了基督時代，Targums在一個固定的系統中完成。一年或三年為一個周期的聖經選文集。

接下來是勸勉的講道。軼事和比喻。

B. 誦讀先知的書卷

耶穌這次讀的，是否是指定的？還是讀者的自由選擇，尚不清楚。

只知道在整個會堂的崇拜，在其中一個時刻，耶穌站起來作了誦讀的服事。
路Luke 4:16

耶穌來到拿撒勒，就是祂長大的地方。在安息日，照祂平常的規矩進了會堂，站起來要念聖經。

路Luke 13:14 

管會堂的因為耶穌在安息日治病，就氣忿忿的對眾人說：「有六日應當做工；那六日之內可以來求醫，在安息日卻不可。」

在路4：20，又講到那位執事（助理－/huperete/）
路Luke 4:20 
於是把書捲起來，交還執事，就坐下。會堂裡的人都定睛看祂。

會堂裡有兩個人：
主席指定誦讀者、講道者。助理（執事）負責管理書卷等（拿出來，讀完後放回去特別收藏書卷的地方）。
耶穌用希伯來文誦讀以賽亞書的一部分――或許已經譯成了亞蘭文。

正如站立一樣，坐立在禮拜時也有其重要意義。

站着誦讀，坐着評註和勸勉。

今天的猶太會堂還有這個習慣，把舊約書卷放在高高的，很漂亮的罐子，裝舊約書卷的。耶穌讀了之後，書卷還給，就坐下。所以，讀經是站立的，作權威性的講道，是坐下的。聽道是站在那裡聽的。而耶穌那天講道是用以賽亞書61：1-2。
舊約引用的經文是從七十士譯本的以賽亞書61：1－2。

賽Isaiah 61:1-2 

1 主耶和華的靈在我身上；因為耶和華用膏膏我，叫我傳好信息給謙卑的人，差遣我醫好傷心的人，報告被擄的得釋放，被囚的出監牢；

2 報告耶和華的恩年，和我們上帝報仇的日子；安慰一切悲哀的人，

有一條省略 ― 在「祂差遣我醫好傷心的人」後面。

也加上以賽亞書58：6

賽Isaiah 58:6

我所揀選的禁食不是要鬆開兇惡的繩，解下軛上的索，使被欺壓的得自由，折斷一切的軛嗎？

(Last phrase in Luke 4:18)

路Luke 4:18 

主的靈在我身上，因為祂用膏膏我，叫我傳福音給貧窮的人；差遣我報告：被擄的得釋放，瞎眼的得看見，叫那受壓制的得自由。

這是舊約經文中講到末世最顯著的一段。這些系列的子句，重複地，互相的豐富。
舊約除了少數幾節經文外，沒有那個地方把舊約的盼望，如此清楚地表達出來。

主要描述的主角，就是受膏於主的靈。（指彌賽亞。）

所以，這裡整個是講彌賽亞。
參考：賽Isaiah 11:2

耶和華的靈必住在祂身上，就是使祂有智慧和聰明的靈，謀略和能力的靈，知識和敬畏耶和華的靈。

賽Isaiah 42:1 

看哪，我的僕人我所扶持所揀選、心裡所喜悅的！我已將我的靈賜給他；他必將公理傳給外邦。

-這是講到彌賽亞來，上帝將要來的統治。


神要來救贖祂的子民，囚禁的得釋放。

賽Isaiah 43:1 

雅各啊，創造你的耶和華，以色列啊，造成你的那位，現在如此說：你不要害怕！因為我救贖了你。我曾提你的名召你，你是屬我的。

賽Isaiah 52:1-6 （esp. v. 2）
1 錫安哪，興起！興起！披上你的能力！聖城耶路撒冷啊，穿上你華美的衣服！因為從今以後，未受割禮、不潔淨的必不再進入你中間。

2 耶路撒冷啊，要抖下塵土！起來坐在位上！錫安被擄的居民哪，要解開你頸項的鎖鍊！
3 耶和華如此說：「你們是無價被賣的，也必無銀被贖。
我們唱的Wesley的歌就是講到這方面。
4 主耶和華如此說：起先我的百姓下到埃及，在那裡寄居，又有亞述人無故欺壓他們。

5 耶和華說：我的百姓既是無價被擄去，如今我在這裡做什麼呢？耶和華說：轄制他們的人呼叫，我的名整天受褻瀆。

6 所以，我的百姓必知道我的名；到那日他們必知道說這話的就是我。看哪，是我！」

神必要為窮人秉行公義，為窮人伸冤。
賽Isaiah 11:3f. 

3 他必以敬畏耶和華為樂；行審判不憑眼見，斷是非也不憑耳聞；

4 卻要以公義審判貧窮人，以正直判斷世上的謙卑人（就是為他們伸冤，為他們平反的意思）。，以口中的杖擊打世界，以嘴裡的氣殺戮惡人。

5 公義必當他的腰帶；信實必當他脅下的帶子。

賽Isaiah 29:18f.

18 那時，聾子必聽見這書上的話；瞎子的眼必從迷矇黑暗中得以看見。

19 謙卑人必因耶和華增添歡喜；人間貧窮的必因以色列的聖者快樂。
賽Isaiah 42:6f. 

6 我耶和華憑公義召你，必攙扶你的手，保守你，使你作眾民的中保，作外邦人的光，

7 開瞎子的眼，領被囚的出牢獄，領坐黑暗的出監牢。

所以，彌賽亞來，神來統治的時候――為瞎眼的帶來光明。

賽Isaiah 32:3 

那能看的人，眼不再昏迷；能聽的人，耳必得聽聞。

誰是窮人？

不是專指經濟上的貧窮，而是指上帝百姓中貧窮的、受剝削的。

賽Isaiah 61：1-1  可以參考
在舊約中，貧窮的，就是謙卑的；富足的，就是自足的、傲慢的。

窮人有迫切的需要感：在貧窮、困苦中，尋求主。走投無路，唯有依靠耶和華。
參考：
賽Isaiah 3:14-15

14 耶和華必審問祂民中的長老和首領，說：吃盡葡萄園果子的就是你們；向貧

     窮人所奪的都在你們家中。

15 主萬軍之耶和華說：你們為何壓制我的百姓，搓磨貧窮人的臉呢？

賽Isaiah 10:1f.

1 禍哉！那些設立不義之律例的和記錄奸詐之判語的，

2 為要屈枉窮乏人，奪去我民中困苦人的理，以寡婦當作擄物，以孤兒當作掠物。


賽Isaiah 41:17-20 

17 困苦窮乏人尋求水卻沒有；他們因口渴，舌頭乾燥。我耶和華必應允他們；我以色列的上帝必不離棄他們。

18 我要在淨光的高處開江河，在谷中開泉源；我要使沙漠變為水池，使乾地變為湧泉。

19 我要在曠野種上香柏樹、皂莢樹、番石榴樹，和野橄欖樹。我在沙漠要把松樹、杉樹，並黃楊樹一同栽植；

20 好叫人看見、知道、思想、明白；這是耶和華的手所做的，是以色列的聖者所造的。

賽Isaiah 29:19 (poor and meek) 

謙卑人必因耶和華增添歡喜；人間貧窮的必因以色列的聖者快樂。

路Luke 6:20

耶穌舉目看著門徒，說：你們貧窮的人有福了！因為上帝的國是你們的。

上帝的國是屬於窮人的。

神的國，天國，就是耶穌來開展的國度，是屬於窮人的。
太Matthew 5:3

虛心（貧窮）的人有福了！因為天國是他們的。

天國是屬於那些靈裡（）貧窮的人。這裡將非經濟上的貧窮與通常概念上的貧窮分開了。

這裡，從普遍的貧窮，就特別講到非經濟的貧窮，即靈裡的貧窮。
太Matthew 19:24ff.  and parallels 

我又告訴你們，駱駝穿過針的眼，比財主進上帝的國還容易呢！
（參考：平行經文。）

意思就是說，心裡貧窮的，神的國是特別為他們預備的。
八福 ：耶穌視天國為以賽亞書中展望的末世現實。

太Matthew 5:3, 10 

3 虛心的人有福了！因為天國是他們的。
10 為義受逼迫的人有福了！因為天國是他們的。

八福是一種天國祝福的表述。

第3，19節      經節之間最寬闊的共同特性。

耶穌基督所宣講的八福，是天國的祝福。
他們能見上帝，天國是屬於他們的，必承受地土，他們是神的兒子等等。
Luke 4 ->指向賽Isaiah 61:2 

報告耶和華的恩年，和我們上帝報仇的日子；安慰一切悲哀的人，主悅納的禧年：也就是上帝報仇的日子。

這一段，報仇的日子，聖經在路加福音沒有記載，但是耶和華的恩年，祂施恩的時候，就是祂報仇、審判祂的敵人的時候，要安慰一起悲哀的人。
賽Isaiah 61:3 

賜華冠與錫安悲哀的人，代替灰塵；喜樂油代替悲哀；讚美衣代替憂傷之靈；使他們稱為「公義樹」，是耶和華所栽的，叫祂得榮耀。

不過，基督強調祂事工中積極救贖的一面，就是禧年的來臨。
參考：利Leviticus 25:10ff. 

10 第五十年，你們要當作聖年，在遍地給一切的居民宣告自由。這年必為你們的禧年，各人要歸自己的產業，各歸本家。

11 第五十年要作為你們的禧年。這年不可耕種；地中自長的，不可收割；沒有修理的葡萄樹也不可摘取葡萄。

12 因為這是禧年，你們要當作聖年，吃地中自出的土產。

13 「這禧年，你們各人要歸自己的地業。

14 你若賣什麼給鄰舍，或是從鄰舍的手中買什麼，彼此不可虧負。

15 你要按禧年以後的年數向鄰舍買；他也要按年數的收成賣給你。

16 年歲若多，要照數加添價值；年歲若少，要照數減去價值，因為他照收成的數目賣給你。

17 你們彼此不可虧負，只要敬畏你們的上帝，因為我是耶和華你們的上帝。」

50年大赦節（J ubilee year – 50th year.） 第50年  最終結局（Consummation.）
小結

SUMMARY.

以賽亞書的預言是描述彌賽亞紀元，或上帝的國。

耶穌的評論：
路Luke 4:21

耶穌對他們說：「今天這經應驗在你們耳中了。」

現在總結一下：馬可福音1：15說，時候（）滿了，；路加第四章說的，是聖經應驗了。但是這個字是一樣的。今天，這經在你們耳中應驗了。“應驗”這個字，和日期“滿”了，是同一個字。馬可1：15說，時候滿了。路加4：21說，聖經“滿了”，或者是：應驗了，fulfilled。就是神悅納人的禧年，神命定的是可喜悅的。
.  結局。不是 (可 1:15), 而是 

.  Finality.  Not (Mark 1:15), but the 

但有時間性：主悅納的禧年。


路Luke 4:19 

報告神悅納人的禧年。

神命定的，因而是可悅納的。

令人吃驚的是，耶穌說，預言所期盼的上帝的統治已經開始了。今日。 就在你眼前，在你耳中。這個已經來到了。他們正在聆聽宣講：神的道成就了。
因此，基督在祂的早期事工中就很清楚，成就的好時間已經肯定開始了。

所以，的到來不完全是在將來，在現今就已經實現了。
耶穌說，這經在你耳中已經應驗了，就是天國、禧年已經來到了。
（p. 74）
施洗約翰的事工和基督的相比較。

區別＝救贖歷史的。Distinction = redemptive-historical.  

對施洗約翰 ：天國是將來的，快到了近了
對基督 ：天國現在正在實現。

Q：約翰說，看啊，神的羔羊，除去世人罪孽的。從這個角度來說，也可以說，天國就在了？
A：沒有錯，施洗約翰講到最後，看啊，神的羔羊，他就進監牢了。所以，約翰是最後那個先知，天國近了近了，我連解祂的鞋帶都不配，看啊！到那裡為止。然後，耶穌說：這經應驗在你們的耳中了。施洗約翰是到最後一秒鐘，先知做到最後一步。然後，耶穌take over，開始新約天國的預告。
耶穌在讀以賽亞書61章時從句子中間斷開了。

[1.] 強調祂事工正面的一面。

[2.] 有關展望的預言，歸攏起來，兩起事件： 耶穌將顯出時間上的缺口：就是在末世拯救和帶來末世大審判之間的缺口。

審判的完滿延遲的耶穌的再來；第一次來臨已經給出了肯定的的拯救。

從舊約預言的角度，彌賽亞的第一次來臨和第二次來臨是沒有分別的。這些是在新約裡才有的描述（在舊約裡不清楚）。

從舊約的角度來看，彌賽亞的第一次來臨和第二次來臨是沒有分別的。到了新約就分得清楚了。就是說，完全的審判是延遲的，要等到耶穌第二次再來。第一次，是成就了肯定的、清楚的、絕對的拯救。
所以，耶穌基督來宣告“日期滿了”，這經應驗了（路加第四章）。而路加第24章，我們第一堂就講過的，摩西的律法、先知、和詩篇，凡是所講到關於耶穌受害，進入祂的榮耀的，都要應驗。你們就是世人的見證。就是過去三年，你們跟我，耶穌說，看我的生活，死、復活，就是應驗了摩西五經、眾先知和詩篇，整本舊約所講的。
我再說，所以，耶穌所宣講的福音（當然包括施洗約翰所宣講的），是從舊約看耶穌基督。耶穌說：舊約所期待的時候滿了。我再講一遍：施洗約翰，耶穌和使徒們（特別是保羅），他們所宣講的，是從舊約的應許、期盼來看耶穌基督。從舊約的角度來看，末世來了，應驗預言的時候到了，
成就耶和華的話的時候到了，天國就在你們眼前，就在你們耳中成就了。但是我們不要忘記，上一堂才說過，耶穌說天國近了、近了、近了，對不對？兩樣都是。耶穌宣講天國近了，我不再喝這葡萄汁，直到在天國裡面，表示天國還有未來的層面。但是，耶穌在地上說，你看，我行神蹟，就是告訴你，天國已經在你們中間了。
我們願意各位面對福音書所講的，就是說，末世論是有兩方面的：已經來臨的，和沒有成就的。這是耶穌的末世論。那你說，為什麼這麼緊張呢﹖要解釋這麼清楚，福音派一直以來，只強調耶穌的再來，沒有強調耶穌來了，末世已經來臨，那又怎麼樣呢？假如我們的末世論，只是主再來那部份的話，我們對這個世界基本上是完全悲觀的。只要搶救靈魂離開這個黑暗的世代，進到教會，進到主的懷抱裡面，就完了。但是，耶穌所宣講的福音，是，沒有錯，天國將要來，將要來，神大而可畏的審判還要來，快來了；但是，天國來了，王來了，木匠的兒子，醫治有病的，使瞎眼的得看見，被囚的得釋放，窮人聽到福音。而且，神所悅納的、神所定的恩年來了。就是說，當我們看見天國有現在這個層面的時候，我們所宣講的，是一個勝利的福音。這個勝利的王，誇勝的王，溫柔的、謙卑的，在向窮人傳福音，在醫好有病的，使瞎眼的得看見，使被欺壓的人得釋放等等。
我總覺得，福音派傳統的末世論很悲觀的。所以，坦白說，我們很多少年人是被挾進天國的。70年代有一套電影叫：A Thief in the Night。夜裡的賊，現在21世紀還要更厲害的，叫Left Behind（末日迷蹤），各種的電影，給少年人，teenager嚇死了，快快信耶穌。
當然，嚇一嚇不是壞事。但是，不要忘記，耶穌現在的恩典，現在的主權，那個是祂所傳的福音，很重要的。跟未來的那個，都是同樣重要的。不要只是講馬太24、25章，地震啊，假基督啊，飢荒啊，是，沒有錯。同時講，虛心的人有福了，哀慟的人有福了，溫柔的人有福了，飢渴慕義的人有福了。看耶穌怎麼樣向窮人，怎麼樣向被壓迫的人傳，而且活出那恩典、憐憫、盼望、赦罪。
我再說，這個不是社會福音。社會福音是不傳耶穌作贖罪的羔羊，不需要信耶穌。反正就是大家彼此相愛，博愛大同，一個民主的社會就好了，那個就是天國了。當然我們不是信這個。所以，不要怕我們成為社會福音，而不傳耶穌來所傳的福音就是窮人聽到福音，瞎眼的得看見。就是說，耶穌來，神特別照顧那些祂的子民裡面，走投無路，只懂得求上帝的人。
Q：天國的新秩序已經開始了。
A：是。所以，我們這種改革宗，雖然不是靈恩派，但是我的老師，絕對會講這是聖靈時代。什麼是聖靈時代？聖靈的能力彰顯，教會活出神的話，神的愛，福音傳出去，還要顧念那些有需要的人。所以，教會也要從事慈惠、憐憫的事工。所以，教會不能只是為了人多，而不去作慈惠的事工。不是說，我們信仰正統就好了，不理那些有需要的人。不論是輔導的，或者是經濟上，或各方面去幫助那些有需要的人。這是教會的標誌之一，就是有福音傳給窮人。
Q：但是沒有基督復活聖靈的能力，那些從事社會福音的人，做好事，和睦相處，怎麼做得好？
A：若沒有耶穌的聖靈，不可能做到博愛的，四海之內皆兄弟。沒有錯，耶穌復活升天，所以差派聖靈來。不過，那位救我們的耶穌基督，祂在加利利開始傳道，就是完全被聖靈充滿的。耶穌是全宇宙裡面，最被聖靈充滿的，最充份被聖靈充滿的那一位。然後，祂過了這一生，死了、復活、升天了，祂就差派聖靈來。當然，我們沒有可能重複所有使徒行傳所發生過的事。不然的話，我們每個人頭上都有一把火，而且每次醫病一定醫好的，死人會復活的。很明顯的，神沒有要我們重複所有使徒行傳所記載的奇蹟。我們要強調，這是聖靈時代，沒有錯。那，聖靈怎麼彰顯的？祂的話語的傳播，弟兄姊妹的愛心。所以，正統的教會，歷代都懂得跟窮人去傳福音的。衛斯理這些，清教徒，他們會跑去最窮的鄉村，或者是城市裡面窮人區，禮拜天下午去給小孩子開主日學，去監牢裡面傳福音。那些大學生，就是後來成為宣教士的，他們中學大學就跑去這些地方傳福音。
Carl Henry，Fuller 神學院創校教授之一，當時是非常正統改革宗的，浸信會改革宗的，他懂得在街頭佈道的。一方面在神學院教系統神學，一方面在街頭向無家可歸的人佈道。
我還記得大學的時候，就跟費城的一位楊醫生，每個月一次去Philedelphia hospital（費城公立醫院），精神科的病房。她是講道的，一個黑人，女的，專門講阿們的。我們青年人，就是把他們輪椅推出來，到講道的地方。講完道之後，我們就送他們肥皂、日用品，再推他們回去。一個月一次。這種是很好的操練，就是說，是，我們有主日崇拜，有主日學，有團契，有夏令會，各種各樣的活動。但是，這一方面是基督徒生活不可或缺的一部分。那是我大學時期。
初中時期在香港，禮拜天下午去小學教主日學，要走那些非常臭的樓梯，到屋頂上，第八樓。我很感謝神，這些一段一段的經歷。所以，後來到了紐約，讀完書，拿到博士學位，去開一個ABC英語的華人教會。結果一批西班牙裔的家庭，就出現在我的生命中，老是跑那個地方，各種問題都出現，結果我說，我神學院裡面沒有讀過怎麼幫助你們的。怎麼辦？我們來尋求神的話吧。我在那條街上，我的車子的電池三次被偷，我愛上了那條街。因為愛上了他們。各種各樣的問題。就是說，在窮人，在走投無路的，在充滿問題，充滿需要的人裡面，神要彰顯祂的榮耀！那個是常規。而在有錢人中間，神一定說，你不要依靠錢財，會生鏽的喔，有蟲咬的喔。這個是常規。所以有錢的，不要依靠錢財。窮人的，快快地專心依靠耶和華。
Q：你這樣說的話，我們一直有個傳統觀念，會覺得賺錢做生意變成一個很壞對事情，愈窮愈光榮。

A：那是不是賺錢的就是犯罪的、不光榮的。愈窮愈光榮呢？不是的。有錢的要作什麼？雅各書怎麼說？第四五章，去讀一讀。有錢的，要敬畏耶和華。怎麼敬畏﹖當然就是奉獻嘛！當然就是作慈善的事工嘛！我上兩個禮拜才從他們中間開會回來。他們是誰？就是美國基督徒家庭，就是那些有基金會的，一年奉獻至少二十萬的。其中有一個基金會，我最欣賞的。當他們撥款的時候，一定叮嚀，不可以告訴別人，是誰給錢的，一定是無名氏。假如今天這幾十個基督徒家庭的基金會都關門的話，都不給錢的話，可能有五十、一百個福音機構馬上就面臨危機的狀態。
Q：那我們要不要鼓勵信徒要合法地去賺錢呢？
A：有賺錢、發財的恩賜呼召的人，拼命去賺錢，拼命去奉獻。有政治家恩賜的人，拼命去參政。作窮人的，拼命的信靠耶和華。然後呢，保證第二代不窮的。只要在那些廣義的基督徒身體，我們把事情都作對的話，第二代一定不窮的。南美洲，基督新教（不是天主教）到的地方就不窮了。為什麼？一定會辦學校的嘛！不辦小學、中學、大學，也辦職訓班，對不對？宣教學稱之為“LIFT”，把他們提起來了。不是說我們要發財，乃是說，整個教會做好管家的話，窮人的第二代，一定不窮。我不是說他發財，就穩定了。沒有父親的家，也有穩定的教會，穩定的弟兄，在幫忙小孩子受到應有的教育、管教，等等，正規的道路。所以，這也是我們應該做的。所以，辦學校、醫療、職業訓練，農業的發展，Micro-financing（微觀經濟），這是世界上最新說法。比方說，買五條羊借給農民，五年之後再拿回來，再借給別人，就是適合他，Appropriate technology，適切的科技。而廿一世紀全世界的宣教工廠，就是要這樣作。包括美國大城市的黑人區、窮人區，和第三世界的，不論是中國的、非洲的，跟美國的，少數民族的，貧民區，是一樣的。
需要兩件事：一、shalom。禧年，平安，就是福音傳給窮人，要作慈惠的工作。二、神學教育。
我的老師簡河培（Harvie Conn），他沒有死之前，跟我們一位西班牙裔的教授Manuel Ortiz, ，合作寫一本書：Urban Mission（IVP出版）。你看整本書裡面，講城市宣教就講兩件事：社會的參與（就是有需要的人的參與），和傳道人、長執的訓練。就這兩件事。
就是我們常常講城市宣教，講到天花亂墜，一大堆東西，講來講去都是泡沫。最重要的是，全人的福音，領袖的培訓。就是這樣子。
好，我們禱告結束：天父，我們願意，再一次地來說，我們要跟隨我們的主耶穌基督。我們在這個階段的事奉，下一個階段的事奉，都求主多加添機會給我們，向有需要的人宣講你的愛，活出你的憐憫。主，幫助我們，打開我們的眼睛，幫助我們，也懂得怎麼緊緊地抓住你的應許，依靠你，謝謝主。你已經來到，你恩典的國度是已經在我們中間展開的。幫助我們作一個有膽量，有盼望的你的僕人，奉耶穌你自己的名而求。阿們
10/20/05 國度已臨
Original Trinity Hymnal, #135  Th1_135.mid 詞：John Cal​vin
I greet thee, who my sure Redeemer art, 我來稱頌你，我肯定的救贖主
My only trust and Saviour of my heart, 我唯一的信靠和我心的救主
Who pain didst undergo for my poor sake; 為我的貧乏之故，忍受痛苦
I pray thee from our hearts all cares to take. 我求禱挪去我心中所有的憂慮

Thou art the King of mercy and of grace, 你是憐憫恩典的王
Reigning omnipotent in every place: 無所不能地掌管全地
So come, O King, and our whole being sway; 來吧，王啊，支配我們的全人
Shine on us with the light of thy pure day. 用你純淨的日光照耀我們

Thou art the life, by which alone we live, 你是生命，我們唯獨靠你而生
And all our substance and our strength receive; 我們一切的本質和力量都從你而來
O comfort us in death's approaching hour, 求你安慰，當死亡將屆
Strong-hearted then to face it by thy pow'r. 以剛強的心，靠你的大能來面對

Thou hast the true and perfect gentleness, 你有真正和完全的溫柔
No harshness hast thou and no bitterness: 沒有粗暴，也沒有苦毒
Make us to taste the sweet grace found in thee讓我們嘗到在你裡面甜蜜的恩典
And ever stay in thy sweet unity. 永遠活在你與你甜蜜的合一裡

Our hope is in no other save in thee; 我們的盼望不在你的拯救之外
Our faith is built upon thy promise free; 我們的信心是建立在你白白的應許
O grant to us such stronger hope and sure求你賜給我們更強、更確定的盼望
That we can boldly conquer and endure. 讓我們能勇敢勝過和忍受
調來自Genevan Psalter，詞來自Strasbourg Psalter。Genevan是加爾文工作的地方，1536-38，1541-64。Strasbourg是1538-40，他被逼離開日內瓦，去的地方。在那裡，他跟Martin Bucer學了把詩篇化為詩歌來唱。所以，這首詩歌是Strasbourg的詞，Geneva的調。
Original Trinity Hymnal, #567   Th1_567.mid
這首我們唱過一次（p. 58），是講到讓神來帶領我們。他就給我們所需要的力量，能度過邪惡的日子：

中文聖詩190首： Guide Me, O Thou Great Jehovah  Th1_501.mid
慈悲救主，求你領我，走過今世曠野路，
我無力量主有能力，願主聖手常扶助。

天上嗎哪，天上嗎哪，求主時常賜給我，求主時常賜給我。

求主開通永生泉源，使我路中不干涸，
救主做我雲柱火柱，引導我路不得錯，
全能救主，全能救主，做我盾牌保護我，做我盾牌保護我。

等我到了約旦河邊，使我心裡得安寧，
救主已經勝過死權，我靠救主也得勝，
到了天家，到了天家，我必永遠讚美主，我必永遠讚美主。

這首是教會歷史裡面比較經典的一首。各位知道第三節是講什麼的嗎？約旦河就是在講“死”，好的詩歌常常在講死的。活得好，死得好。怎麼樣是死得好？就像這樣子。耶穌已經勝過死權了，我們是唱着詩歌去天家的。
禱告：感謝天父，因為你的兒子耶穌基督的緣故，我們不需要在死的面前畏懼，也求主你真的把這種膽量賜給我們，好叫我們在今生不同的患難中，也能夠誇勝。感謝你，我們每個人的身份（identity），我們的使命都先是在永恆那裡確定，我們知道我們要到什麼地方去，因此我們在今生所作的，我們每天、每年勞碌的，都有意義。主，就求你繼續地帶領我們，使用我們，憐憫我們。感謝主，奉你得勝的名求。阿們。
今天我們從講義第75頁開始。我們講過了施洗約翰對耶穌的見證，耶穌對他自己的見證。現在我們講耶穌對施洗約翰的見證。
C. 耶穌對施洗約翰的見證Jesus’ testimony to John the Baptist 
（p. 76）這裡的經文是：太Matthew 11:2-15，路Luke 7:18-30 

就是約翰差遣他的門徒來問，那位將來要的是你嗎？還是我們等別人呢？耶穌就把祂所做的事跡告訴約翰的門徒，你們去把所看見、聽見的事告訴約翰：
5 就是瞎子看見，瘸子行走，長大痲瘋的潔淨，聾子聽見，死人復活，窮人有福音傳給他們。
6 凡不因我跌倒的就有福了！」

這裡有一個前途不定的原因：施洗約翰下監。約翰的取向＝盼望。

約翰是在一個盼望的取向，也就是說，他是舊約最後的一個先知，他在等候彌賽亞來臨。他已經說過，在我以後來的，能力比我更大，我就是給他提鞋也不配，他用聖靈與火施洗（太3：11）。
基督公開事工的新階段

「彌賽亞從聖靈的受膏」(Murray)，為任務而授權。因此，標誌着約翰公開使命的結束。

現在，耶穌基督開始他公開的事工了，我們可以說，彌賽亞受了聖靈的膏，授權開始他天國的任務，這就標誌着施洗約翰公開事工的結束。耶穌公開的事工開始了，施洗約翰的工作結束了。
符類福音書的次序都是一樣的：
受洗  ( 受試探 ( 約翰下監 ( 耶穌公開的事工

重疊的階段：

經文是：約John 3:22-30
約翰也說：祂必興旺，我必衰微。
在太Matthew 11:4, 5耶穌對施洗約翰的回答是：
5 就是瞎子看見，瘸子行走，長大痲瘋的潔淨，聾子聽見，死人復活，窮人有福音傳給他們。

就是以賽亞書61章所預言的。
這個回答模糊嗎？

對約翰來說，這答案是肯定、有力的「是！」是的，耶穌就是彌賽亞。
這裡是將舊約的語言（辭彙）和概念融合在一起了。

我們在路加福音第4章，耶穌在會堂裡面讀經的那段也看見過。

因此，耶穌的回答，是神在舊約時對先祖的應許，也就是說，主宰你的思想的期望，現在正在實現。神所應許的，現在正在實現：
神的國來了！
約翰的門徒離開之後：耶穌對群眾說到約翰。

太Matthew 11:7-10

7 他們走的時候，耶穌就對眾人講論約翰說：「你們從前出到曠野是要看什麼呢？要看風吹動的蘆葦嗎？

8 你們出去到底是要看什麼？要看穿細軟衣服的人嗎？那穿細軟衣服的人是在王宮裡。

9 你們出去究竟是為什麼？是要看先知嗎？我告訴你們，是的，他比先知大多了。

10 經上記著說：『我要差遣我的使者在你前面預備道路』，所說的就是這個人。

這裡，耶穌在解釋約翰在救贖歷史中的角色和功能。

約翰為自己作的見證具有獨特的預言性：在這段經文中帶出來了(vv. 7-10)。

這裡，約翰在救贖歷史的地位和功能。約翰也為自己作見證。
太Mathew 11:11-13

11 我實在告訴你們，凡婦人所生的，沒有一個興起來大過施洗約翰的；然而天國裡最小的比他還大。

12 從施洗約翰的時候到如今，天國是努力進入的，努力的人就得著了。

13 因為眾先知和律法說預言，到約翰為止。

第12節，中文是說，從施洗約翰的時候到如今，天國是努力進入的，努力的人就得着了。
希臘文是：biathetai，或biastai。這個字很難翻譯，有點“暴力”的意思。Violent or forceful，有很強勢力的。
字意（難確定）：以暴力顯明。

：暴力的人。
Difficult.   –天國是forcefully manifesting itself.  

天國以很強的勢力在自我顯明，甚至乎以暴力顯明。有“暴力”的人就得到了天國。
小結，一個徹底的（sweeping）宣稱。

進一步評論約翰作為先鋒的先知職分。

然後到第11節，耶穌對施洗約翰作了一個宣稱： 

[1.] 婦人所生的沒有比他更大的了
[2.] 天國最小的比他還大。

明顯的矛盾：我們若認為耶穌是說到約翰在救贖歷史的角色，就可以理解。

沒有比他更大的，但是為什麼天國最小的比他還大呢？這裡很明顯的是在講約翰在救贖歷史裡面的角色。也就是說，在新約，在天國裡面，最小的都比施洗約翰還大，因為他是舊約最後一位先知。但是做彌賽亞的先鋒，人類沒有一個人比扮演這個角色更偉大，除了耶穌以外。
[1.] 沒有比這更好的特權，比成為彌賽亞的先鋒更榮耀的了。

[2.] 但他（作為先鋒的角色）一直屬於盼望的時期，是應許的安排。在應許的實際應驗上沒有作用。

[2.] But he (with the role as forerunner) remains entirely in the time of expectation, dispensation of promise.  Plays no part in actual fulfillment of the promises.

但他是屬於舊約的。所以他會問（他坐在監牢裡問），你究竟是不是？是的話，我心就滿足了。因為他是先鋒，施洗約翰還是活在盼望╱應許這個時期。在應許的實現上，約翰並沒有參與。他是期望，並沒有實際經歷到天國的來臨。
「天國裡最小的」享有的權利：享受對約翰來說是個夢想的現實（即天國）。

經歷╱應許，也就是上帝在現今的末世統治及其實現。

耶穌宣告的目的：約翰在事工中的偉大，以及作為先鋒的局限性。
所以，耶穌宣告的意思，就是說，約翰的事工本身是偉大的，但是，作為先鋒，他是有局限的。就是說，他是屬於舊約的。
約翰最終在天國裡得分享的：在這裡沒有論及，但也未被否認。

太Matthew 8:11

我又告訴你們，從東從西，將有許多人來，在天國裡與亞伯拉罕、以撒、雅各一同坐席；

約翰肯定會被列於「天國的宴席」。

這裡要區分救贖的成就（accomplishment）與施行（application）。

約翰與前者有關，而不是後者。

這裡並沒有說，約翰最後在天國裡所得到的，所分享到的產業，是怎麼一回事。不是這個意思。是從救贖歷史來看，不是從約翰得救不得救，得到什麼獎賞來看。我再說，我們這一課是聖經神學，聖經神學是講救贖歷史。救贖歷史有先、有後，施行約翰是屬於舊約的最後一位先知，所以，天國裡最小的比他還大。就是說，他不屬於新約。但是，這不是說，將來到了天上，他不偉大。婦人所生的，沒有比他更大的。所以，耶穌在這裡，是從救贖歷史的角度，來評論施洗約翰。
我們再讀一次耶穌的話：
太Mathew 11:11

我實在告訴你們，凡婦人所生的，沒有一個興起來大過施洗約翰的；然而天國裡最小的比他還大。

這裡沒有說施洗約翰比基督徒更微小。這裡是說，在天國這個時期、天國來了，但是施洗約翰是屬於期待的那個時期。所以，在天國裡的人能分享到天國的事實，天國真的來臨的，他們所經歷的，是比施洗約翰更加地榮耀。
彼前第一章，舊約的先知都在問，他們所預言的是指的什麼時候，怎樣的時候。在他們裡面的靈告訴他們，都是為了我們的。就是說，新約信徒所經歷到的，肯定比舊約信徒所經歷到的、所期望的更偉大，更榮耀，連天使都在查看這些事。那，施洗約翰是屬於舊約的那部份。
Q：什麼叫新約的比舊約的更偉大、更榮耀？
A：身為改革宗的、你們的老師的、我，當然說新約和舊約是統一的。可是為什麼新約更加地偉大、更加地榮耀呢？簡單的答案就是因為耶穌來了。意思就是說，救贖歷史，和神的啟示歷史到了高峰，王來了，所以是更榮耀、更偉大。這裡沒有意思說舊約的不偉大，或舊約沒有恩典。不是這個意思。是因為耶穌親自來了。
Q：榮耀是指現今的，還是……
A：整個新約，從耶穌來，到第二次再來。Just because，就是因為耶穌來了，最榮耀的已經來到了！
Q：約翰福音說，約翰看見耶穌，就說“看啊，神的羔羊，除去世人罪孽的。”那時候，約翰非常清楚地認識耶穌就是將要來的那位。為什麼他下到監裡後，會派門徒去問，又產生懷疑呢？
A：亞伯拉罕跟施洗約翰信心也有軟弱的時候！對不對？他要確定嘛！他坐監牢，很快要砍頭了。你們同意嗎？有沒有別的解釋？
Q：或許是讓世人更加印證。
A：讓他的門徒更加印證，他在找更進一步的印證。可以這樣解釋。這個肯定是對的。是不是軟弱呢？有討論的餘地。不知道，沒有人知道。到天堂去問他。
Q：我個人的經歷中，最軟弱的時候也有一種疑惑，覺得神的信實到底是不是確實的。
A：是。加爾文說：軟弱的信心還是信心，不過是很軟弱的。比較小，但還是存在的。
（p. 79下）
這裡所處理的，是救贖的歷史，而不是為個別人的工作。

所以我們在這裡所講的是救贖的歷史，而不是個別的救贖的施行。我們不是在講約翰得不得救，他的靈命如何。這裡所講的是，他是屬於舊約的。
救贖歷史╱救贖施行
Historia salutis╱ordo salutis
天國在耶穌說話時是現今的現實。The kingdom is a present reality, at the time of Jesus’ speaking.

所以，當耶穌說話的時候，天國就是一個已經來到、現今的事實（a present reality）了。這句話從救贖歷史來看，是真的。
天國，這之前沒有到，現在來了。

－現在 –天國來了。
現在我們要處理“努力的人就得着了”這句話的問題。
[1.] 對天國有正面反應的（中性的）。

[2.] 對天國負面反應的（被動的）。

中性的？被動的？

[選擇] 負面反應是被動的。那些跟天國敵對的。

有幾種的解釋：一種是努力的人對天國有負面的反應。意思是說，他們是抵擋天國的。
意思是說：
「天國在經歷暴亂，被粗暴對待，粗暴的人在掠奪天國。」

這是一種解釋。假如是的話，
是什麼活動呢？是狂熱者的政治革命？邪靈、魔鬼？還是法利賽人？

當然，福音書裡面的確提過不少抵擋福音的人，如：
太Matthew 23:13

「你們這假冒為善的文士和法利賽人有禍了！因為你們正當人前，把天國的門關了，自己不進去，正要進去的人，你們也不容他們進去
（p. 81）
反對：以粗暴的行為反對天國的這個觀念，在這段經文中根本說不通。

但是，在太11章這段經文的上下文，說這些努力進天國的人在反對天國，有點說不通。因為耶穌在這裡講天國都是正面的，耶穌只是把他和施行約翰的工作在作對照而已。
與15節緊挨著的上下文：正面地關於天國的來臨。

耶穌只是將約翰和祂自己的角色作對照。

而另外一個地方用過biathetai（努力）這個字，是在：
路Luke 16:16

律法和先知到約翰為止，從此上帝國的福音傳開了，人人努力要進去。

這裡也是正面的反應。
只有其它地方出現的：用於有關天國的正面反應意思。
這裡的語言用於描述敵對天國的行為顯得過於強烈。

[暗示] 在他們的行動中成功了：在掠奪天國的行動上。

這個概念，如果考慮到耶穌和新約的的教導，是無法被接受的。

我們來看另外一個解釋，是幾位改革宗神學家他們的解釋：這個努力的人，對天國是正面的。
[1.] 正面的– Grosheide, Ridderbos, Stonehouse

 是中性的，，是有利於天國的。

「天國正強有力地在擴展；強而有力地展現它自己；在呈現、展示它的能力」。（意譯）

“The kingdom is pushing its way with force; forcefully manifesting itself; presenting, displaying itself in power (paraphrase).” 
Matthew 11:12 -> 

從施洗約翰的時候到如今，天國是努力進入的，努力的人就得著了。

( 天國是大有能力地展示他自己的，努力的人就得着了。
太Matthew 12:28 

我若靠著上帝的靈趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

聖靈在瞎眼的、啞口的人身上顯現的大能，都是為了彰顯天國：耶穌所行的神蹟通常是這樣。

 努力的人╱有能力的人，具有很強決斷意識的人。他們得着天國作為獎賞；看準抓住它。They are seizing kingdom as a prize; laying hold of it.

太Matthew 13:44-46

44 「天國好像寶貝藏在地裡，人遇見了就把它藏起來，歡歡喜喜的去變賣一切所有的，買這塊地。

45 天國又好像買賣人尋找好珠子，

46 遇見一顆重價的珠子，就去變賣他一切所有的，買了這顆珠子。

讓我來這樣解釋：很明顯的，天國的福音、天國的恩典，是恩典，是神白白所賜的。耶穌基督來宣講天國的福音：窮人聽到福音，瞎眼得看見，聾子能聽見，上帝的禧年臨到祂的選民等等，都是白白的恩典。與此同時，不是很輕率、很輕易得到的。天國是很寶貝的，是需要努力、要珍惜，要lay hold of it，don’t take it for granted。
讓我打個叉。我在思想這段的時候，想到有一次我作登山寶訓的大綱，馬太福音5-7章。第五六章不太難的，先有八福，你的心在哪裡？然後下面一段是神的律法是我們作天國門徒的準則，從13節做鹽做光，一直到5：48。第六章裡面講到一些屬靈的操練：禱告、施捨、禁食。下面一段是怎麼看待金錢。第七章很麻煩。第七章一方面講到開門就給你開門，求，就給你。但是，馬上又說，不要把好東西給狗吃。前面又說，不要論斷別人，後面又有“不是稱呼我主啊主啊的人都能進天國”，要進窄門。你怎麼把這幾段經文放在一起呢？我再說一次：不要論斷別人，但是你求就得到，就給你開門。不要把好東西給狗吃，要進窄門，找到的人少。不是所有稱呼我主啊主啊的人都能進天國。最後，所以，聰明人是誰呢？就是凡聽見我話就遵行的人，就像聰明人把房子建在磐石上。當時我想了很久，給馬太第七章一個標題，我最後給這個標題是天國的Value，可以翻成價值或者是寶貴。不是丟給狗吃的，不能把它當理所當然，take if for granted。但是，你求嘛，是得到的。但是要進窄門。
Q：那就變成教會裡面常常講的，你沒有得到恩典就是因為你不求，你信心不足。
A：要把剛才所講的和恩典放在一起。所以我第一句話說，天國都是恩典、白白的恩典。但是，與此同時，耶穌所講的天國的福音，的確有講到我們要珍貴，要努力，要抓住。
Q：這樣不是矛盾嗎﹖
A：我們先假設聖經是不矛盾的，再去找這兩方面怎麼樣不矛盾。謝謝你聽我這個錄音講了一百次。怎麼不矛盾呢？就是不矛盾嘛！你看，保羅說要顫顫兢兢做成得救的功夫（腓2：12）。下面一句話是什麼？你們立志行事都是神在你們裡面運行（for it it Him at work in you to will and to do）。你們的立志行事都是神的恩典。而前面說什麼？顫顫兢兢做成得救的功夫！加爾文主義的我一定要相信前面那句的，不能只看後面那句。前面那句說，顫顫兢兢做成，你要抓住，你要努力，聖經這樣說，持守所給你的信仰，你就要持守。然後後面又說，都是白白的恩典。
天國是好像暴力似的，突破到人間的，要人抓住它﹗Lay hold of it。有什麼感覺？
Q：很奇妙的感覺。
A：奇妙的感覺﹗耶穌說的﹗
Q：耶穌也講到天國的豐盛，不是靠你自己的努力。而是說，你進到恩典當中，可以live to the potential，是神給的，使我們可以得著那個豐盛。

A：這裡在講的，應該是進入天國。
Q：進入恩典的力量，甚至動機、想法都是神給的。
A：沒有錯。
Q：那就給一種很強烈的感覺，即時我們做錯事，也會說，這是神這樣定的。
A：我們不能什麼事都用反面來想。我沒有得着就是我沒有努力、信心不夠等等。
Q：很多人在教會都這樣說的。
A：要看聖經容許不容許我們作這種推論。不過，話說回來，的確有很多人沒有好好抓住神的應許，所以得不到天國的恩典。不過，我知道這個被某一些教會誤用了。但這個原則本身不能說完全是錯的。
天國是大有權能地臨到，努力抓住的人就得到了。要進窄門，要變賣一切的去買它。
Q：沒有全職服事主的，是因為神沒有呼召，還是他不願全然擺上？
A：這個不在我們討論的範圍，不過每個人都沒有自由不去服事神，問題是方法和崗位而已。
我們繼續討論這段很難懂的經文。天國以強力來進入、來展示。
耶穌也有說，我來是動刀兵，是嗎？Mat 10:34-35   「你們不要想我來是叫地上太平；我來並不是叫地上太平，乃是叫地上動刀兵。  35   因為我來是叫人與父親生疏，女兒與母親生疏，媳婦與婆婆生疏。」
你怎麼解釋這些經文呢？

Q：這是信和不信的問題。
A：J. I. Packer是這樣解釋的：基督徒要跟所有的，父母、妻子、兒女等等，detach（分開）。意思就是說，完全的、專心的屬於主。這個結果是什麼呢？結果就是本着天國的身份、門徒的身份，去愛父母、妻子、兒女。當我們真的尊主為首的時候，也就是說，everybody else, 所有人都是其次的時候，我們就有了正確的視角，正確的能力和動機，去服事和愛我們的父母、妻子、兒女等等。所以，天國首先要求我們的，是耶穌是主，Jesus is Lord。
但是，耶穌是主，因此，我們要服事我們週圍的人。耶穌是主，就是：祂是主。比方說我們中國人最容易犯的，就是兒女成為主，成為上帝，成為偶像。不是的﹗耶穌為主！
上一代是過份地忽略婚姻，今天的這一代過份地強調婚姻。不論是強調兒女或強調婚姻，我們每一代都有自己的偶像。耶穌是主﹗沒有任何一個人可以取代神的地位。然後，因為這個的緣故，我們回到我們的家庭，和其他的關係，去做服事他們的耶穌的門徒。清楚嗎？
Q：努力的就得着了﹗唉（嘆氣）！
A：很累了是嗎？是啊，作天國的門徒是很累的﹗
Q：不是，有信心是一點不累的。
A：是的，我們不累是因為我們應當一無掛慮。我們一切的一切都是神白白所給的，我們已經有了天上所有的屬靈的福氣，所以是不累的。我的心安寧，it is well with my soul。但是，與此同時，我們有很多很多事情要做。而人生最重要要做的事，就是認識神。而耶穌告訴我們，認識神是一件不容易的事。作天國的門徒不是一件容易的事。
Q：天國是努力進入的，但是恩典是神白白賜的。但是要得到天國一切屬靈的福氣，你就要努力對付自己，對付罪。
A：沒有錯，兩樣都是真理。特別是在以弗所書第一章，天上所有的屬靈的福份，都是恩典。要享受的話就要讀第四、五、六章。以弗所書第一、二、三章告訴我們，都是恩典。第四、五、六章拼命的做。以前偷的，不要偷，要拼命的工作，好叫有餘的還要分給別人，還要以溫柔、還要饒恕別人、還要彼此的順服，還要打屬靈的仗（第六章），跟恩典是不衝突的。
Q：有些人說是在天國裡了，但是沒有2完全享受到天國的恩典。是因為不努力的緣故。這樣就不矛盾了。
A：這種又是恩典，又是很難得的，不要take it for granted，不是理所當然的，很寶貴的、白白的恩典，但是又是很寶貴的，這種的福音，怎麼傳？你怎麼以牧者的身份宣講這種福音呢？

Q：聖經有時也說，天國來到，好像賊一樣，聽起來好像是反面的。跟第一個說法類似。
A：你可以說天國是被粗暴的人對待，強人才能得到。不過，無論那個解釋，後面的解釋是一樣的。
容許我常常重複一句話，不要把耶穌想像成一個長頭髮的嬉皮，穿着拖鞋在沙灘那裡走。耶穌不只是那個溫柔、仁慈的救主，祂也是天國的王。祂來，的確是confront（面對）法利賽人、文士、撒都該人，彼拉多、希律王，天國是神的王權嘛！我們一直在講，天國就是祂來統治，王來了，要統治。既然講到王、統治權，當然有它Force的那面。所以，第二個解釋比較順一點。
我們這幾個禮拜講到的很多點，都不是我們常常會放在講道或主日學查經裡面的。我們講過耶穌為什麼用比喻教導眾人呢？記得嗎？一方面信的人能夠信，但是那些心剛硬的人，更加剛硬。所以，天國有她賜福那一面，也有她審判那一面；天國有她恩典那一面，有她強力的那一面。
Q：天國準確的意義是什麼﹖
A： 天國就是：天上的王來了，行使祂統治的權利。The Kingdom of God is the King has come to exercise His right as king he has come to rule。王來了，在統治。
Q：可不可以說，神的愛是無條件的，但是神又要人作他該作的。
A：是。神的愛是我們不配的。無條件的意思是說，我們人拿不出條件來，但是他又是有很強烈的條件：變賣一切來跟從我；背起十字架，來跟從我──天天的。都是很強烈的要求。
我想，靈恩派常常提到的屬靈爭戰，可以幫助我們思想這個問題。天國是一股勢力，而天國來了的確是在進行一場屬靈爭戰。不過我們總是在贏的那方就是了，耶穌必定戰勝的。你一想到屬靈爭戰就清楚了。天國是突破、進入到人間，要打仗的。舉一個不是完全離題，但有一點適合的例子：我們在西方傳福音：神愛你，很愛你啊，你接受耶穌基督，把你的心門打開。好，我們把心門打開。但是，是不是在東方傳福音，至少在傳統文化傳福音的傳道人，比較會敏感要做一件事情，就是要除偶像。這就是天國的勢力嘍！天國要forcefully come，你要信耶穌嗎？好，我們來燒掉你的偶像！那是屬靈爭戰。
Q：我覺得在這裡傳福音是說和耶穌的關係。但是，在中國，有沒有上帝還要先搞清楚。這是我最不同的感受。
A：最近這五六年，自從我在十二年前找到我事奉特別的方針後，我感覺到我的教導和講道，比較強了一點，講得不好聽，凶了一點、“暴力”了一點、努力了一點，對聽眾的要求是強烈很多。當然，我自己的軟弱是對那些不冷不熱的基督徒，耐心相對是少了很多，天國就是有很強烈的要求。我常常會聽到一些教會增長的故事，那些很大的教會怎麼成為這麼多人的。有的時候，一個牧師到一個地方，他宣講真理。首先發生的一件事情是，人數會下降。然後，神就賜福了，就多起來了。這說明什麼？天國是有所要求的。天國是會turn off一些人的，會所謂“得罪”一些人的，是成為絆腳石的。然後，那些真正要的人，他們就變賣一切，來買這個珍寶。所以，有的時候，教會需要縮小，然後擴大。我不是說我們要刻意趕走人。我們有勇敢，忠心地傳講真理──恩典的真理。在不同的季節，神會給我們人少、人多，in season out of season（得時不得時），務要傳道。
Q：真理本身就有排他性，當你所領受的跟你所傳講的真理不能conform在一起的話，就要有所選擇。所以老師上次說，之前我們只是普通信徒，不同的牧師有不同說法，我們就沒有很明確的方向。但是上過一些課後，知道你的信仰是對的，老師也分享你自己的立場。我們在這個過程也選擇自己的立場。
A：歡迎。我們彼此認識不過七個禮拜。是的，沒有錯，我是在提供一個系統。不過，也希望不要誤會，因為我們強烈的傳天國的要求。與此同時，窮人聽到福音，悲傷、破碎的生命有盼望，瞎子能夠看見等等，這兩個是不衝突的。我舉個例。比方說，亞當斯，聖經輔導的創始人，你讀他的書，好像都是罵人，都是罪。你知道他在輔導的時候，會流眼淚的嗎？他個子很高大的，鬍子一大把，他也會流眼淚的。所以，這兩個是不衝突的。
*小組討論
各位討論出什麼線索出來了﹖
Q：我們可不可以說，天國是從創三15（彌賽亞第一次預言）開始，天國的力量從那個時候就開始醞釀、累積，一直到耶穌基督來了，就爆發出來了。
A：天國的力量一直在展示。一直到耶穌基督來的時候，耶穌是最被聖靈充滿的，而魔鬼和邪靈的攻擊也是在四福音這段時間最強烈，所以，天國的力量是完完全全地迸發出來。
剛才有位姊妹說，哥林多後書5：15說，基督的愛激勵我們（The love of Christ constrain us）。那個也是一個很強的字，跟我們講的暴力這個字，同樣有這個意思，就是很強的。
我再問一次，你怎麼宣講這種的道理？怎麼在牧養的過程表達天國這種強而有力的性質？
再想一想，我們整個講道、教導的姿態是什麼？我再講一次。一方面是恩典，是給絕望者、窮人，帶來真正的盼望。另外一方面是一個強而有力的、打仗的，我們的總司令來到了。
Q：是不是說我們傳講的內容要使人扎心知罪﹖
A：是，我們要幫助人看見，天國的福音是要罪人扎心的，是要我們不很輕率地對待的，不是理所當然的。另外有句話我常常講的，我們需要向教會傳福音，傳天國的福音，傳作門徒的福音，傳悔改的福音。那是一種的面責（confrontation），但是不要忘記愛。因為當有人聽懂了，我們要用愛來托住他們，幫助他們跑到十字架面前，得到赦免，然後重建他們的生命。有些人，神給他們的時候還沒有到，心還是剛硬的，我們也可以理解。
Q：我覺得在牧會時我們常常怕去confront，其實是愛得不夠。因為在愛裡沒有懼怕。

A：是，我們的愛和聖靈的力量足夠的話，就有這個膽量去面責。我們可以這樣說，在神面前透明，我們在人面前就透明了。在神面前透明，就是透過悔改。在人面前透明，就是膽量。這是我每個星期二從Dr. Miller那裡聽來的，悔改、悔改、悔改﹗悔改就使我們透明，透明就帶來膽量。
好，我們禱告結束：謝謝天父，你把一些不容易接受的、難懂的真理，放在我們面前，要我們打開我們的心，打開我們的思想，來去思考，耶穌你來到世上，宣講怎麼樣的道理。求主幫助我們，在這方面有怎麼樣的成長，叫我們把主你所宣講的真理，每一個層面，我們都認為是寶貴。幫助我們來珍惜你的話語不同的方面，奉耶穌基督聖名求。阿們。
10/27/05 問題與討論
聖經神學像是一塊一塊磚頭拼起來的圖畫。有些人會等不耐煩，上課的進度很慢。因為我們不是流水帳的解經。我們是把一些觀念拼起來，給大家一個福音書的架構。下學期也是，保羅書信的架構。希望下學期所處理的經文會多幾段，特別是保羅書信，你會感覺到聖經神學這個特別的進路。不是系統神學，不是解經。我們是在建一個架構，一個骨幹。對這種治學方法是不是比較陌生？
我再說，我們是假設各位已經讀了新約綜覽這一類的書了。假如你沒有好好讀新約綜覽或按照研讀版的聖經，一卷一卷福音書好好地去讀的話，上課的內容對你的意義不會很大。
可不可以請大家分享一些心得？
請XX姊妹分享你上過摩西五經，約的神學那門課時，所得到的一個突破？大概是說，原來約不是兩三千年前猶太人跟神的關係，而是我跟神的關係。
Q：我以前讀聖經，從教會裡領受的和主日學老師所教的，只是以色列的神給他們的約，是他們的歷史，跟我做新約的基督徒好像沒有什麼關係。所以以前讀舊約好像只是理性上的認識，知道有那麼回事就夠了。根本沒有想過跟自己有這麼密切的關係。自從讀了摩西五經中的約以後，我才知道不是這樣，是跟我有直接關係的。這給我一個很大的震撼，我跟神的關係原來這麼密切，真的是父親和孩子的關係。當我知道這個關係後，讀十誡才知道原來我們是每一個誡命都要遵守的並不是只遵守後面的那一些。以前以為那只是給以色列民的，是神給以色列民的律法，只有他們要守。
A：律法是約的一部分，而且是核心。所以是我要遵守的。
XX弟兄要不要補充一下。你聽了很多系統神學的課，這兩個學期比較多聖經神學，有什麼感受？
Q：我感覺在教會中的弟兄姊妹讀經時沒有系統性的架構，就是說，讀聖經時只是一段一段，很片段的知識。常常只是從自己的感覺的角度，讀出對自己有好處的point而已。如果缺乏一個整體的架構例如我們在教會中很少講到所謂的“救贖歷史”，這個term是在教會裡面很少很少提到的，我們就不會由一個聖經從頭到尾的整體架構來看聖經。大部份的信徒所關心的只是我和神的關係。所以他們讀出來的東西，就是我和神的關係，和對我個人在生活上有什麼好處，that’s all。 
A：或者有些比較有規模的教會有成人主日學，他們會開一科被擄後─尼希米記。一般來說，這一類的課程講的是什麼？
Q：一般只是introduction，或survey一類的材料。
Q：一般只注意設立一個主日學的教材，聖經裡面每個故事的結構怎麼樣，
A：只處理每一段、每個故事。
Q：很少講到約，救贖的概念。
A：好，我們這課是福音書，講的是「天國」。其實，跟「約」是換湯不換藥的。福音書的「天國」和舊約的「約」，你可以差不多把它們等同。當然他們有他們自己的意義，但整個神的救贖計劃，就是「約」。「約」是什麼？是天上的王來立的約。天國是一個神來統治祂的子民，是王和祂子民的關係。當然，這個字本身你可以去做字義研究，有它們不一樣的地方。但是整本聖經的意思，就是「約」和「天國」。
Q：這兩個學期，我們對每個經節都很深入地去研究，感覺很學術化。我的問題是如何把這些應用到教會裡面的教導？當教會中的弟兄姊妹沒有這些架構時，怎麼用他們能懂的語言，把這些東西講出來。
A：是，我們在這裡，不論是約或天國，都用很學術的語言來講。我舉幾個例子好了，要怎麼運用約和天國這些很龐大的救贖歷史的觀念。每一位基督徒都會有軟弱，婚姻、家庭、生活、兒女等等，我們做牧養的，不可以對一些弟兄姊妹的跌倒，特別某幾類的跌倒，覺得特別的震撼。只不過是我們一般不提那些而已。O.K., 人會跌倒，但是神的恩典是不變的，是信實的。這就是「約」嘍！神守住祂的約，我們的義務是跑到十字架面前，再一次來到這個天國的王、主的面前，祂必定守約守慈愛（中文是守約施慈愛，原文是守約守慈愛。或者說，我們得救的確據，真的有把握的，真的知道，真的相信，耶穌愛我，神是愛我的，這不是一個感覺，而是一個真理，刻在我的心版上。這就是約的內容。我在這個反知識、反神學傳統的華人教會泡了很多年，終于找到一條路，讓我這個死硬派的加爾文主義，找到一條可以宣講真理的路。因為改革宗神學和華人教會實在是有一段距離的。我發覺好多華人教會的基督徒沒有得救的確據。假如說得過份一點的話，可以這樣說，很多很多信主多年的，甚至做教會領袖的，沒有經歷過耶穌愛我我知道，因有聖經告訴我。我們的心靈是枯乾的。神在約裡面的信實，給我膽量不斷地去傳得救的確據，神的愛是信實的，你來抓住祂的應許，可以經歷餃子裡面的肉，就是神的恩典。雖然跌倒，雖然枯乾，可是神的愛是不改變的。我小的時候常常聽這種道，說主耶穌的愛不改變。但是，沒有一個架構給我支撐這個主耶穌不改變，除了詩歌以外，我們都會唱很多很多的詩歌。主耶穌多奇妙……，究竟怎麼奇妙法？那，祂是那個約的中保，祂本身是神，是約的王、主，也是中保。所以，我們在祂的裡面有一個雙重的保證（guarentee），神必定不撇棄祂的兒女。話說回來，我們有義務去跟隨天國的王，背起十字架，跟隨天國的主，這是十字架的道理。悔改、承認我們是窮人。然後，唯獨地依靠天國的王。而祂是特別憐憫破碎的、貧窮的、破產的靈魂。所以，天國的福音給我一個很強烈的使命，就是說，我要去看，神在做什麼事？你看到一大堆廢堆的時候，不怕的。生命都破碎了，O. K. 神在這裡要做什麼？神在那裡要重建。因為神特別顧念那些在絕望中唯獨呼求祂的信徒。還有一點，今天我們會繼續講下去，耶穌跟邪靈、魔鬼的關係。有的時候，我們看到一些問題，表面上是溝通，是人際關係衝突的問題，但是我想，有的時候我們也可以從屬靈爭戰的角度來看。就是說，既然天國來，要突破、展開，要在世界上彰顯它的能力，魔鬼不會放過在那裡攻擊。
還有一點，耶穌乃是最被聖靈充滿的那位，所以，我們不需要是靈恩派，也可以講聖靈的。因為耶穌就是處處被聖靈充滿的。不過，被聖靈充滿的意思是什麼呢？就是裝備我們做天國的見證，而過聖潔的生活。還有沒有一些共鳴，天國和約的觀念不是很容易使用？因為很新。還有，在舊約課程我們講的神的話，祂必定成就祂的話，我們頭兩三個禮拜所講的。這些都是一塊一塊很大的主題。既然神必定成就祂的話，禱告就是抓住神的應許。不過我們抓住神的應許是要經過正確地解經的，不是靈意解經，不是斷章取義的。神在約裡面所應許我們的，神在天國的福音裡面所要求我們作的（demands），和應許，這些是我們追求的內容，這些是禱告的內容，這些是我們信心的內容。
請各位和隔壁的分享一下，約或天國對你或你的事奉的意義是什麼。
Q：舊約是講“約”，新約為什麼不繼續講“約”，而是用“天國”為中心內容？
A：有沒有其他同學有這個感覺？j既然舊約是講“約”，為什麼到了新約的時候，天國會突出成為主題？答案是：天國是耶穌所講的一切的總主題。你同意嗎？再說一次：天國（神的國）就是所有耶穌講的一切的一切的總主題。好，那你怎麼向小孩和老太太講呢？“耶穌說什麼，我就作什麼。”就是說，天國這個抽象觀念可以講得那麼簡單的。
Q：對老太太還好講，但是對有點知識的人說，他們就會反駮說，那不就成了盲信了嗎？講什麼就信什麼，那怎麼能是天國呢？那是很可怕的。
A：當然我們對這些護教的問題可以採取以退為進，以守為攻：那，請問你對迷信的定義是什麼，等等。這是另外一個問題。但是我們解釋天國是什麼？就是宇宙的擁有者來了！祂要來掌權，祂要來收回祂本來就應得的擁有權。“來跟隨耶穌”，就是聽祂的話的意思。這個是耶穌所宣講的福音，就是：王來了，悔改，信祂吧！還要說王是有一點點暴力的、很強烈的來了！請來抓住祂吧！That’s the gospel！而這個王是特別憐憫走投無路、特別專心去哀求祂的人。比較一下（不要說別人啦！）你自己所傳的福音的主題是什麼？什麼叫救恩？永生？上天堂？這些都沒有錯，只是說，我們上天堂干嘛的啊？去尊祂為主的。同樣地，在地上也是一樣。
剛才還討論出什麼問題出來？
Q：約有亞伯拉罕之約，西乃山之約……

A：約有亞當之約，挪亞之約，亞伯拉罕之約，西乃山之約，大衛的約，還有新約，等等。亞當時期，就是神和亞當，犯罪前、犯罪後。一般都是這樣分，不論改革宗或時代論。不同的是這些時代間的關係，
Q：應許和約的關係是什麼？
A：問得好，64 million dollar question！獎你六千四百萬美金！應許和約的關係是什麼？Walter Kaiser，以前三一神學院的教授，現在是Gordon 神學院的院長，他就把應許當作是約的主題，至少是他的書的主題。John Murray（慕理）也是的。約是什麼？就是神單方面的承諾，單方面的應許。有的約有律法，有的約沒有，重要的是應許。我想，我們下幾堂舊約會講，Kline, Roberton, Clowney 等等，他們會認為，約裡面大概有兩個很大的部份。一個是應許、恩典，另外一個是律法、吩咐。我比較接受這個觀點。就是說，應許是約裡面很重要的一部分。“耶和華”這個名字是什麼意思
？就是祂是守約的，祂必守住祂所應許的那些條件。祂一定fulfill，祂一定實現祂的應許、祂應盡的那部份，祂一定守住，祂一定會作，信得過的。
Q：您剛才說約是應許的一部分？
A：應許是約的一部分。約是整個，神和祂子民的關係叫做約。
Q：我聽過一個說法，神和亞伯拉罕立約的時候，亞伯拉罕是睡著的。
A：嗯，神和亞伯拉罕立約的時候，在創世記15章，亞伯拉罕是睡著的。
Q：所以，他們要強調的是這是神單方面的應許。
A：挪亞的約，神也是單方面的應許，祂不再用洪水滅絕人類。然後，呼召人類生養眾多，也是單方面的。當然，摩西的約就不一樣了。有律法那方面。
這些觀念搞清楚沒有？約、律法、應許。
Q：剛才說神單方面和亞伯拉罕立約，那麼沒有律法的問題嗎？
A：有的約有律法，特別是摩西時期的約，有律法那部份。所以我說，約裡面有兩個東西，一塊是恩典，一塊是律法。而律法是頒佈給那些承受恩典的，蒙恩的子民的。律法當然是定我們的罪的，但是律法不是用來給我們守住，以致於得救的。律法是給那些蒙恩得救的人去守的。所以，約有律法那方面。
Q：這樣說來，亞伯拉罕不用遵守律法嗎？
A：不是，如果你把律法理解為神對人聖潔的要求，假如我們這樣來理解律法的話，從伊甸園就有了。不過沒有那麼詳細。挪亞時期也有的，流人血的，他的血被人流。不過，神把祂的律法講成為十誡，然後很多細節，是在摩西時期。而摩西時期的律法沒有廢除四百三十年前的應許，或說恩典的應許。所以，恩典的應許再加上律法，律法是外添的，後來加上的，要我們知罪。恩典的應許，加上律法，這就是一個完整的約的內容。而這個就是我們的福音。
我再講第101次。這個圓圈，有幾個名字的。一個名稱就是“約”，或者是恩典之約，這個約有它成就的歷史，從舊約到新約。而這個恩典之約裡面神要給我們的東西，恰恰就是「在基督裡」那些與基督同死同復活，也就是重生得救的人，可以享受得到的：罪得赦免，作神的兒女，聖靈不斷地幫助我們成為聖潔，神永遠不離棄祂的子民，有祂的話，有洗禮、擘餅，聖餐等等所有在基督裡的好處，就是在「約」裡的好處。也可以說，這是什麼呢？這就是福音。假如我們理解福音是整本聖經所宣講的，那就是這個。「約」、「新約」，新約就是「天國」。
以前各位心目中有沒有另外一個或兩個聖經的「總主題」？你是怎麼樣把整本聖經歸納起來的？
Q：救恩，救贖。
A：是的，這個就是救贖的形式。我們現在所講的就是救贖的形狀。神所給我們的救贖，就是透過立約，我們做祂的子民；天國來，我們來做祂的門徒。
Q：還有一個說法是，整本聖經講的是「愛」。
A：是，那個答案比較誠實一點。「愛」，是啊。救贖和愛，這兩個可能是最普遍的。基督徒認為這是聖經的總主題。「救贖」沒有錯，「愛」呢？嗯，你知道改革宗神學，就是加爾文主義神學另外一個別號嗎？我們自己，圈內人給自己的神學另外一個標題：主權的恩典（Doctrine of Sovereign Grace）。神主權、單方面，天上下來的恩典，這方面的教義。而神，天上的王，單方面、主權地所施行的恩典，是以「約」的形式，covenant of grace─Sovereign Grace comes through the covenant of grace. 天上的主的恩典，是以立約的形式，而天國就是新的約，新約的約，神的愛是以「約」的形式來實現的。我從小唱耶穌的愛真奇妙的詩，我也從小彈鋼琴，參加詩班，所以在我腦袋裡面，耶穌奇妙的愛就是B flat major，A flat major，E flat major 那些譜子的音符。最多是看到我團契靈修組那位姊妹，每次禮拜六晚上，她做靈修分享，一定哭的。一定說她怎麼怎麼地失敗的。但是又覺得很甜蜜，團契聚會很真誠的分享。就是說，主耶穌的愛的奇妙，在我小的時候，就是靈修生活、團契生活，加上一年一次的夏令會。當然，後來經驗豐富一點，神學又讀了一大把，怎麼樣把我所讀到的東西，跟小的時候那個耶穌很奇妙的愛─奇異恩典，不能夠唱厭的，約翰3章16節你讀厭的話，你的靈命有問題……這些古老的勸導是對的；你怎麼把這兩個放在一起呢？就是透過「約」了，而且這個「愛」，是天上的王的愛。這個是我為什麼一天到晚說不要把耶穌看成是一個長頭髮的嬉皮士，穿著拖鞋在沙灘那裡走。我的意思是說，耶穌基督的愛，不是一個柔柔的、軟弱的愛，不只是一個情人的愛。不錯，聖經裡面有用情人（例如「雅歌」），來形容。我對雅歌最基本的形容是，是情歌。在這方面，我是“字義解經”的。講“字義解經”，一講到雅歌就臉紅了，就“靈意”了。Anyway，聖經裡面的確有耶穌和教會的關係就是夫妻的關係，有的。但是比較多強調的，是主來恩待，來憐憫祂的子民，The Lord and His people。主就是耶和華，耶和華就是主。
Q：我們現在宣講的福音，常常把它說成是很個人的，只是耶穌跟我的關係，或者天父跟我的關係。我們沒有看到福音的整體，就是John Stott所講的，福音是神為失喪的世界所準備的好消息，是一個很龐大、很偉大的計劃，在我們當中推動的一個感覺。如果我們太強調「愛」，和耶穌個人的關係，我們就缺少了一個「國度」觀。也就是說，我們在教會裡面就缺少了參與感的動力。
A：是。我們所屬的教會，就是那間充滿著問題，人際關係衝突的爛攤子。她的老闆是宇宙的擁有者。是以祂的血所買贖的。就好像在街上角落那個破破爛爛的麵攤，是美國總統或英國女皇投資的。你懂我的意思嗎？就是說，假如我真的相信神主權的愛，「約」，和「天國」的話，我沒有選擇不愛耶穌基督的教會的。我在目前的這個年紀，是怎麼樣來表達這方面呢？我特別喜歡去了解不同國家、同文化裡面的「小」傳道人。大牧師，大教會，我不感到什麼興趣，我從來沒有去過馬鞍山教會，Willow Creek是陪客人去看看。我看了他的書，知道就可以了。但是我要知道的是，誰是那些在戰壕裡面打仗的士兵。因為耶穌基督愛那些人，和愛大牧師和大教會是一樣的。誰在那裡包紮破碎心靈的傷口？我沒有意思要把「小」傳道浪漫化，我沒有這個意思。走那個極端也不對的。我所謂的「小教會」，「小傳道」，在香港這個情況，一般來說就是二樓的單位，一個apartment，聚會人數大概200人，也不太小，一個男傳道、一個女傳道，或者一個獨當一面，或者三個傳道，一大把的阿姨或嬸嬸，白領階級家庭一小把，六家、八家、十家，少年人一大批，幾十位，小孩在那裡跑來跑去，所以教會有一些很小的凳子。總的來說，只是一個二樓一兩個單位而已。但是你可以看見神在那裡做工。可能有些殘廢的跑進來，或者有人在生癌症的。我每次去香港都盼望去那種教會做禮拜。最有名的那些，我上網知道他們怎麼一回事就好了，當然偶爾去一個大教會也會感動到流淚的，跟幾千人一起唱詩，也偶爾會有這個機會。
我在這裡並不是有意把小教會浪漫化，我的意思是說，那個也是主耶穌equally同樣地愛的。我去新加坡神學院，2000年，去了七個禮拜，我特別要求要教本科的（Bachalor of Theology），學士班的。他們當然要我教碩士班，最高那班。但是我要經歷到小地方來的小傳道們，也不太小，那些小朋友蠻能幹的，二十多年，在念學士班第二年，就在教會裡面當家了，沒有主任牧師嘛，什麼都要做的，處理很棘手的問題的。就是說，誰是那些在戰壕裡面作戰的？因為我對耶穌基督的教會的觀念，自從讀了改革宗神學，特別是聖經神學之後，完全改觀了。所以你問我在Westminster學到什麼？大概有兩三點。第一、悔改的重要性。第二、教會在神眼中是多麼地高貴。而教會有問題嗎？有！一大把問題。我們怎麼樣用愛心去幫助她？
還有什麼回應或問題？
Q：舊約裡面，神與祂的百姓立約。神看重祂的百姓對祂的約的回應。即使摩西傳講約，但是以色列人仍然硬心和背道。現代教會也很少強調約。我們作為傳講約的人，怎麼樣幫助神的百姓﹖是不是我們自己先要有對約的確信﹖
A：是。我這樣說好了，主呼召你來讀神學的。這句話什麼意思？大概的意思是，你在你的禱告裡面有感動。感動愈來愈深化，教會同工也鼓勵你，牧師也鼓勵你。好了，你最後放下一切來讀神學了。神的呼召有主觀那邊，肯定有的。我們每個人都有，我也有。但是，到了某一個程度，我們這個使命感，就是被神呼召的這個使命感，要客觀一點。就是說，是的，我要傳的就是出埃及記的耶和華祂的名，申命記神的誡命，以賽亞的神的恩典的應許，天國的福音，保羅因信稱義的道理。神的僕人，minister這個字，就是servant（僕人），好像waiter（侍應生），一樣。好，請問我上的是什麼菜給神的教會？答案一定是神的道才對。所以，是神的道，是聖經的內容，是「約」、「天國」、「主權」、「恩典」。這個是我事奉的內容，這是我要傳講的，這也是我要活出來的，這是不斷地要跟弟兄姊妹一起學習、活出來的；是以信息來定義我們的使命。而不是個滅火員，有什麼需要就跑到那裡去救急。
還有你說，為什麼約不被強調，有幾個可能性。因為「約」這個觀念有一個假設是很重要的。「約」背後假設著神的話是大有能力的。關於這一點，新派當然是不承認的，就不用說了，不過也不能不用說，因為福音派愈來愈多受了新派影響的。我發覺福音派裡面。實在是改革宗的信仰，就是講到神主權的恩典，「約」的信實，只有這種對聖經的看法，才是最認真、最認真正視神話語的權柄。我不是說時代論他們不愛聖經，他們是很…認真讀聖經的。但是，somehow你把整本聖經串起來，而且是維持，甚至加強神話語的能力呢，「約」是一個恰當不過的主題。「約」講什麼？講天上的神，單方面來與人立約；講神的話是成就大事的，應許然後應驗。所以，很大福音派的聖經研究，是支離破碎的，學到很多歷史地理的材料，原文，都很好。但是我們可不可以把它們拼起來說：主耶和華如此說！Thus says the Lord，你就放膽地去傳就是了；傳這個，就可以了。我所受的訓練是這種的訓練。當然我經過很多軟弱的波折，畢業後幾十年有很多很軟弱的時間。特別在紐約市，你遇見這麼現代、這麼世俗化的社會，有的時候會膽怯。但是經過了擊打、失敗，現在我發現生命很短了，我在這裡幹嗎？就是講聖經裡面最重要的信息。各位可以不要完全接受剛才一個很武斷的說法，就是改革宗是最正視神話語的權柄的。我們在這裡完全沒有意思貶低時代論和阿米念者，他們愛聖經這個態度和動機，不是在講這個，是在講那個觀念的架構。所以我拼命跟時代論者合作的，在東南亞我就跟弟兄會的弟兄姊妹合作的。因為我知道他們愛聖經、愛主、很認真。很多時候比改革宗人士更認真，wonderful！這裡不是在講那個。
剛才那段聽懂了沒有？
Q：反正「約」是很好用的。
A：是，我常常講這句話。
Q：這就像一個家庭，它是有規矩的。這個約就是這個規矩。這個規矩裡，有祝福，也有咒詛。不按這個規矩作，你就落到那個咒詛裡面。按這個規矩作，祝福就在你的頭上。
A：是，所以我們不怕聖經輔導。
Q：而且神會印證祂自己的話語。我是剛剛開始，還沒有系統。我在教會講約，他們沒聽懂，我講得也很激動。現在我自己還有些問題要處理，就是「約」和「天國」的觀念。進到新約，我就有點迷失了。對我來說，「約」使我對救恩很有把握。神在創世之前，祂已經定的，祂單方面定的，祂要使祂所揀選、屬祂的百姓，將來有一天跟祂一同到榮耀，是絕對能成的，我的困難是我面對一群要我傳福音給他們的人，我會問，他們是不是神揀選的？一傳福音我就冒出這個念頭。他會不會是在「約」以外的人？那祝福就不屬他的，只有咒詛？我傳到什麼地步能把他帶到約裡面？我的分寸是什麼？就講一次嗎？我就混亂、迷失了。
A：問得好。因為我也經過這一段很傲慢的、誤解了揀選論的這種時期。但是我還記得當時讀神學時，老師已經講得很清楚了。天國就是那位預定、揀選一切得救的人的神，祂來到世界做王。同時，祂是來呼召迷失的羊，回到羊圈裡的。耶穌的羊（也就是神所預定揀選的那些）一定會聽到耶穌的聲音的，聽到牧羊人的聲音的。你儘管去傳，羊就乖乖地在最好的時間跑進羊圈裡面。你要這樣看。而且，羊很多哦！一大堆！紅、黃、黑、白、棕。而不是說，啊，神只揀選他，沒有揀選另外一個人。不是這樣看。是看亞伯拉罕的子孫，好像海灘的沙這麼多，天上的星這麼多。這也是聖經的教導嘛！對不對？30倍的、60倍的、100倍的。這是「天國」幫助我們建立的宣教觀、佈道觀。不是說，不要理那些沒有被預定的。乃是各國、各族、各民、各種的言語，都有人要來到羔羊的面前。歡迎各位花幾分鐘時間考慮後千禧年派的末世論。什麼意思呢？你不一定要相信或不相信千禧年。我的意思是說，天國在邁進，The Kingdom is marching on！ 在哪裡marching on？貧民區，小小的教會，一兩個人在窮鄉僻壤傳福音，千百萬富翁信主的過程也是的。學者、政客、電影明星、妓女、監獄，天國is marching on！and I am part of it！我是其中的一個小兵。很高興的，大家一起往前跑。可以嗎？
再講一次。怎麼講「約」？我以前，（現在還是），對教會帶著非常批判的眼睛，但是，從幾何時，我從心底裡相信，教會裡面的弟兄姊妹，大部份（或好些人），他只不過想要知道，下星期靈修怎麼能得著更多、更甜蜜地經歷耶穌基督而已。他心底的動機是好的。所以我會這樣說：你關心你與神的關係嗎？wonderful，你關心就好了。你關心可能就是你重生得救的記號。不過，你擔心嗎？神比你更擔心。不用擔心，神比你更掛慮。因為這整個關係是神設計的，名字叫做「約」，下面就講條件。而且，神是用祂的愛托住整個關係。耶穌基督一定不撇棄祂的羊。所以，我們可以用很強的應許來托住那些你要勸勉的弟兄姊妹，勸他們要去靈修、更愛主、事奉。不需要罵，也不只是哄哄。有神的話語和祂的愛，一起出去。就是說，我們的奉獻，我們的委身背後，先有神的自我委身。Did I commit my life？but God commit Himself to you。中文很難講這句話。
Q：就是我們愛神，是因為神先愛了我們。
A：我為什麼避開「愛」這個字？因為每次用「愛」這個字，有各種各樣錯誤的圖畫浮現出來。對不對？這句話是對的，完全是聖經的話──羅5：5，8；約壹4：19。但是，我要講的是，神向我們委身，我們獻上自己嗎？神先「獻下」祂的自己，不能說獻上，對不對？
Q：「俯就」？
A：是的，完全是祂的俯就。祂堅決地堅持要與我們在一起到底。這個信息你不怕傳的。這個不是空頭支票。當然你下面說，是那些委身跟隨祂的人，得到這種福氣。
Q：像保羅說的，是一種交託。神會保守我們交託祂的（提後1：12）。祂也把自己交託給我們。
A：改革宗約的神學裡面有個字是很難用的，每次我們用的時候都有點毛骨悚然。那個字是神「約束」祂自己。God BINDs Himself to His promises. 神把祂自己「綁」在祂的應許上。這個字不能隨便用的。用的時候我們一定要用一個引號在前後。意思就是說神守住祂的應許。
Q：神守住祂的應許也包括對個人的帶領嗎？
A：是。但不一定告訴你嫁給誰，娶誰，進哪一間公司，哪個學校。不過祂肯定不放過我們，祂肯定托住我們，是的。
Q：我覺得這個很重要，神的應許也應該包括對你個人生活的帶領。
A：我們怎麼說呢？我會這樣說：神在你身上的計劃，包括現在，你現在面對的這個悲劇、這個痛苦、這個疾病，神在你身上的計劃一定是最智慧和最好的，the wisest plan。你這樣講一定不會撞板。神是最智慧的。而這個智慧的計劃裡面，包含了苦難包含了所有的試煉。你就是向那些在危機裡面，在離婚當中，在癌症當中的人說，this is the wisest plan。你含着淚還是要傳這個的。記得嗎？我那個漂亮的表妹去世的時候我講什麼？我有一位很漂亮的、34歲的表妹過世了，你在安息禮拜裡面講什麼？賢妻良母，又愛主。三句話：1. God is God；神還是坐在寶座上；2. God is good. 祂有祂美善、智慧的計劃；3. and God will receive His glory。神至終一定會得到祂要在這件事情上得到的榮耀。這幾句話很難吞進去的。講容易，吞進去很難。
Q：上帝的意念高過人的意念。
A：是。那，我們憑什麼權柄講這種信息呢？背後就是神話語的權柄，就是祂的約。約的背後，就是祂自己。
還有一點，神昔日在曠野怎麼對待以色列人，神在先知時期，以利亞、以利沙、每一個先知怎麼樣責備、呼喚以色列悔改，今天祂對待祂兒女的原則完全是一樣的。這點有什麼好處？第一、乖乖地讀舊約。二、不怕新派的聖經老師怎麼講。哎呀，你們不懂得啦！不懂原文的啦！原文不是這樣子。Well，我不懂原文，但是當時的背景和今天的背景之間的差異不是“無限”這麼遠的﹗是有限的，是可以懂的。不會讀書的老婆婆也會懂的。在曠野裡面兜了四十年，不聽神的話，結果滅亡。不是需要 Ph. D. 才可以懂得這個道理嘛！對不對？同樣的，我們也是常常會偏離主的。所以，以色列的光景，和我們教會和個人的光景，是相同的、平行的，而神的原則沒有變，聖潔、公義、審判、賜福。所以，我們可以放膽地去傳。當然，不可以斷章取義。不要搞那些數字遊戲，好嗎？五餅二魚，五代表什麼，二代表什麼，五千人又代表什麼。什麼四十啊、七啊，那些。聖經沒有講清楚的就不要講。聖經講清楚的，拼命地去講。
Q：這叫靈意解經，特別有人喜歡這樣講。
A：是。我從小在那種中空氣長大的。不少人喜歡這樣子。
還有沒有其他問題？
Q：為什麼有時候我們跟一些還沒有信主或一些慕道者，跟他們講「約」，跟他們講預定、揀選這些，他們比較容易接受？比有些在教會裡面很多年的基督徒，更容易接受。是不是因為有先入為主的觀念？有的時候我會想，是不是這些容易接受的是是神揀選的，那些不容易接受的，是不是以為自己被揀選了？
A：我也不知道誰是被揀選的，這個不關我的事。但是我知道一件事，至少華人福音派教會的大部份基督徒，對不起，下面一句話非常不客氣，是愈做愈笨的。這是教會造成的。那，這個責任是歸在教會，歸在牧長。因為我們把那個標準定得太低了。哄孩子一樣，一點的故事，神會賜福給你的……。但是，首先，神很恩待我們，神是很恩慈的。這些愈做愈笨的基督徒，神還是給我們一大把的憐憫，每天、每年。然後呢，神在興起一些慕道朋友，還有教會裡面小貓兩三隻的，飢渴慕道的。當我們把標準放在這裡，這麼高，有人會上來的。可能只有10%，20%，他們會抓下面的80%。這個標準高是什麼意思﹖就是好好地講這個偉大的神。神的主權，神的恩典。不過，不要忘記活出憐憫。特別是破碎的心靈。主權、憐憫、恩典。有聽眾的。特別是生命裡面有破碎的人，你講揀選這些，不是問題的。當然，其實我們也不需要強調這方面。各位可能因為上改革宗神學，所以聽我講了很多揀選。其實我一般講課、教書、講道，很少講預定的。都是在問題解答給聽眾挖出來的。因為我字裡行間就表達了神的主權。他們就會問了，是不是預定啊？我覺得那是最好的。不是避開不講，乃是整本聖經有這麼多東西要講，神的聖潔，神的恩典，救贖的歷史，但是，我心目中有個架構。所以，我的血液裡面有這塊東西，神的主權，神的揀選。但是不需要一定要掛在嘴邊。
上次誰問我一個問題，是不是我有一個神學系統？請你再講一遍。
Q：我是說，很多人在教會裡面沒有一個神學立場，因為有很多人來講。但是我們在上課的時候，老師有一個很清楚的神學立場，就是歸回聖經。我們是不是在這個歸回的過程當中？我們是不是也要作一個選擇。
A：是。我再回答一次，答案當然是：是。市面上你可以去考慮的，大概有三個神學系統。其他的不用考慮，考慮都不用考慮。改革宗，時代論，衛斯理派的亞米念。我想，這三派是都相信聖經無誤的。我不否認，改革宗好像坦克車一樣的，廣東話說，「剷進來」的。強而有力的，像天國一樣，用暴力地進來，把地都要裂開的，把泥要挖上來的這種坦克車。
Q：摧枯拉朽、翻天覆地。
A：是。改革宗的確是一個翻天覆地的神學系統，我承認。所以，我這種死硬派的，一定被人罵為沒有愛心，不謙卑，不傳福音，不實際……等等。怎麼樣才能活出這個信仰呢？教會生活。我不追求在我有生之年，看見成千上萬的中國或華人教會掛着長老會，或者改革宗教會這個招牌。Btw, 有可能喔，現在有可能的，特別是中國大陸。但是，突然之間，我開始不興奮了。你知道為什麼？我講過原因的，最近這兩個月。本來我是非常孤單的，不要去搞什麼改革宗教會啦﹗不可能的，沒有人會理睬我們對嬰孩洗禮、婦女按立這種立場的，更不用說預定論了。現在果然有一大把的傳道人成為改革宗嘍。過去這幾個月給我另外一個反省，就是說，其實我還是不為這個目標去努力，但是，事情已經成了，至少已經有很多改革宗迷、傳道人了。那，下一步要做什麼呢？是讓恩典活出來，在這些自命是改革宗的教會。所以我突然間找到一個新的角度來傳講。這個角度就是cool it，chill，慢慢來。溫柔一點。但是我心目中還是為了愛教會，無論外在的形狀是怎麼回事。
Q：在面對很多人舉起這個棋子的時候，很多人自稱是改革宗，但是他們背後所想的，未必真的是改革宗，只是跟隨一個浪潮。接下來的工作是不是要他們認識改革宗所傳講的到底是什麼？就是你常在課堂上說的，我講完了，給你六個月時間想一想，我自己是不是真的相信。假如信的話，怎麼講，怎麼傳出去。
A：把這個問題再擴大一點，就是說，是的，今天有人懂得跟著大旗幟去跑了。我自命是一個作跟進工作的，培訓部的幹部。，我自命不是那個大舵手，那個紅太陽。我是做後面紡織（tapestry）工作的，織成一塊掛起來的地毯。在裡面織。織什麼呢？我又找到幾條門路，其實不是找的，開那幾門課程，特別受歡迎的，就知道點到了弟兄姊妹需要的地方。一個是清教徒的成聖觀，一個是聖經輔導，另一個是敬拜讚美和聖樂。我找到的這些，是很好的一些改革宗的入門開胃菜。所謂清教徒的成聖觀裡面有一點很重要的，得救的確據。就是一塊一塊的磚頭，建立信徒的信仰。
要參加這個海軍陸戰隊嗎？美國的海軍陸戰隊，他們征募隊員的廣告詞是： we look for A FEW GOOD MAN。只要幾個好人，我們只找幾個好人。
好，休息。
10/27/05 下半
中文聖詩271 Come, Thou Fount 
這首詩的原文是沒有救主耶穌這四個字的。
Come, Thou fount of every blessing,萬福源頭請你來，
Tune my heart to sing Thy grace調整我的心來歌頌你
是這樣開始，比較隱喻一點。
290 Are ye Able, Said he Master
407 Follow, I Will Follow Thee

158 Give of Your Best to the Master
這種詩歌你唱熟了，你會怎麼樣用？在什麼情況之下會選擇這種詩歌？我們是每個星期六晚上團契都唱這種詩歌的。你會怎麼用？
Q：查路得記的時候用。
A：哇，這是舊約專家。
Q：軟弱的時候唱。
A：軟弱的時候，是不是常常有的。一個團契，三十十歌弟兄姊妹，總有人軟弱的。我是在信心軟弱的空氣中長大的。我每個禮拜就聽，我很軟弱、軟弱，當時那本青年聖詩，我們唱得爛熟的，有一首歌，〈只有葉子〉，我們只有葉子獻給主，沒有果子，只有葉子。每次都只有葉子，只有葉子。這些詩歌是很寶貝的，經典之作，又好聽。其實這種詩歌有幾首類似的。唱這些詩歌長大的，我的團友們，有的離開了教會，有的離婚的，各樣的，當然也有些服事主的，四平八穩的基督徒。我們是喝這種詩歌的奶水長大的。好了，現在我們讀了「約」和「天國」，你怎麼重新解釋，怎麼用這些詩歌？還可以用嗎？這種好像玩弄感情、挑動感情的詩歌，很浪漫嗎，我都喜歡彈啊，因為我知道那幾個 cord是特別好聽，有些chromatic cord ，有些sharp和flat在裡面，特別好聽。
好，這種挑旺我們跟隨主，奉獻心志的詩歌也好，經文也好，屬靈書籍也好，你就把它放在一個框架裡面看，這就是約的回應。你上面要描繪一幅神的信實、聖潔的圖畫，耶穌基督是整個約的中心。你可以講到父神的偉大，祂的信實慈愛，祂守約，的然後我們跟隨祂。或者說，可以描寫一幅十字架永遠得勝的，跟隨他。我們環境會改變，其實我們生命肯定會改變，神就是要在不同的時段來塑造我們，而那個是神的旨意的一部分。
今天我們用那些現代的敬拜讚美詩歌來表達這種心情的？你們喜歡唱什麼？要挑旺弟兄姊妹服事的心志時？
Q：I have decided to follow Jesus。
A：Are you sure of your age? Brother? 我們兩個都老了，是的。我也很喜歡。我是說那些現代的詩歌。不過，btw，為什麼我們喜歡這首？簡單。只有兩句話，而且這兩句話是合乎聖經的，合乎福音書天國的福音的。我決定了，跟隨耶穌，永不回頭。
會唱嗎？第二節是什麼？十架在前面，世界在背後。The Cross before me, the world behind me。
好，等一下我們唱這首。
Q：我們教會，受洗的時候就是唱這個。
A：用什麼樣的伴奏﹖
Q：鋼琴，全會眾一起唱。很有力量。
A：等一下我們唱的時候這樣唱。我的拍子會很重，唱到第二節，回到  I’ve decided，就小聲一點。從大的、強的，到微聲。唱那首詩歌，我們要來個配菜，一個葷，一個素。
158首
Give of Your Best to the Master
這也是我們唱到爛的，將你最好的獻給主。
I have decided to follow Jesus
禱告：天父，我們感謝你。因為我們的不忠實，背後有忠實的你。我們也在人生崎嶇的道路上學習、在長進，求主給我們看見我們要學的是什麼，給我們看見我們服事的對象是誰，看我們應該專注在哪一方面的服事。叫我們在這世界上所投資的時間，真的是值得的，有天國的價值、永恆的價值。感謝主耶穌你自己來展開你自己的統治，要我們宣講恩典、盼望，給凡願意跟隨主你的，給我們有膽量、勇敢，同時有智慧的心，我們也求主你擴大我們的閱歷，把一些我們以前沒有遇過的族類，放在我們的道路中，好叫我們能夠更加的學習，作不同種類人的僕人，他們的牧羊人。幫助我們，建立我們，也體恤我們的軟弱，給我們在深夜安靜的時候，知道主你是我們心中的詩歌。奉耶穌基督的聖名求。阿們。
11/03/05 福音的宣講
我們最後講到講義p. 100。這一段是講耶穌基督在地上的時候，他講的福音，福音的宣講。
F．福音的傳講
[1] Orientation. 方向
A．福音絕對是。

耶穌基督所講的福音，是「福音」。
可Mark 1:15
日期滿了、上帝的國近了．你們當悔改、信福音。
可 Mark 8:35也提到福音 
因為凡要救自己生命的、〔生命或作靈魂下同〕必喪掉生命．凡為我和福音喪掉生命的、必救了生命。
從其它的經文來看，福音就是天國的福音，是。

太Matthew 4:23
耶穌走遍加利利、在各會堂裡教訓人、傳天國的福音、醫治百姓各樣的病症。

太Matthew 9:35
耶穌走遍各城各鄉、在會堂裡教訓人、宣講天國的福音、又醫治各樣的病症。
B．馬太11章     耶穌回答約翰的門徒：已經來了嗎？
耶穌提供了正面的證據──祂的神蹟，和貧窮的人有福音傳給他們。所以，在神蹟和福音的傳講中，舊約的應許就成就了。就是說，天國來了。
路Luke 16:16 
律法和先知、到約翰為止．從此上帝國的福音傳開了、人人努力要進去。
上帝國的福音是指耶穌所傳的信息，不僅如此，也是：舊秩序與新秩序鮮明的對照。律法和先知到施行約翰為止，之後，天國的福音所代表的新秩序（order─天國的秩序）就開始了，人人努力要進去。
鑒別新次序的特徵是福音傳開了。

因此，傳福音是成就的本身。

所以，新的和舊的秩序的分別就是：福音傳開了。所以，傳福音本身，就是耶穌基督傳福音這個動作，這個事實，就是舊約成就，舊約的應驗，新的時代開始了。
太Matthew 13:16-17

16 但你們的眼睛是有福的、因為看見了；你們的耳朵也是有福的、因為聽見了。
17我實在告訴你們、從前有許多先知和義人、要看你們所看的、卻沒有看見．要聽你們所聽的、卻沒有聽見。
“聽見”是指聽見福音（聽的中心），“看見”的主要是指神蹟。
他們在天國裡所享受的福分之一，跟先知成鮮明對照的是聽見了福音。
聽見福音是先知所盼望的卻未能得到的。

聽見、看見的，是天國來了，天國的福音來了，聽到福音本身，這個福份，是舊約先知所盼望，卻未能得到的。
初步結論：(1) 耶穌的傳道（和門徒在祂事工的背景下的傳道）是末世性的，是天國的表現。傳道含有末世概念（舊約新約都是）；
就是說，耶穌所傳的福音的內容，有它的末世性。但是，
(2) 更重要的是，耶穌傳道的本身就是末世來臨的現象。傳道的內容是現今成就了的。

我再說一次：耶穌的福音的內容，是末世的內容，就是舊約所預期的。而耶穌傳道這個事實本身，就說明末世已經來到了。傳道的內容和事實都是成就舊約的。
好，我們來看舊約的背景。
[2] 舊約背景。以賽亞書40－66

希伯來文的（傳福音）與 （宣講福音）是相同的。

希伯來文的對等詞是動詞“basar”的形式
福音的宣講是預言的目的。

賽Isaiah 40:9 
報好信息給錫安的阿、你要登高山．報好信息給耶路撒冷的阿、你要極力揚聲．揚聲不要懼怕、對猶大的城邑說、看哪、你們的上帝。
所以，錫安、耶路撒冷就被擬人化，作為報福音，報好消息者。

賽Isaiah 40:10 

主耶和華必像大能者臨到、祂的膀臂必為祂掌權．祂的賞賜在祂那裡、祂的報應在祂面前。
錫安聽到這個福音的時候，就是主好像大能者臨到，祂的臂膀必為祂掌權。也就是天國臨到的時候。

所以，聽到福音的時候，就是天國來到，主帶着大能來到。
賽Isaiah 41:27
我首先對錫安說、看哪、我要將一位報好信息的賜給耶路撒冷。
神要賜給錫安一個報好消息的人（“mivaser”）
以賽亞書40：9的預言更精確      神要給錫安一個“mivaser”，報好消息的(pi’’el participle).
賽Isaiah 52:7 
那報佳音、傳平安、報好信、傳救恩的、對錫安說、你的上帝作王了．這人的腳登山何等佳美。
“mivaser”這個人物又出現了。
祂的腳蹤佳美。祂的來臨是長久以前就期待的。

還有，福音宣講的內容：平安，救恩，還有神掌權。宣講是宣告神掌權的高潮。

平安就是shalom，救恩就是那些惡人不再在你們中間經過，他已經滅絕淨盡了。
鴻Nahum 1:15 (LXX 2:1).

看哪、有報好信、傳平安之人的腳登山、說、猶大阿、可以守你的節期、還你所許的願吧．因為那惡人不再從你中間經過，他已滅絕淨盡了。
救恩在舊約的預言裡，常常含有神的子民的敵人，被消滅淨盡。我們都讀過路4：18-19，耶穌在讀以賽亞書61章： 
Isaiah 61 / Luke 4:18-19.  
路 Luke 4:18-19

18『主的靈在我身上、因為祂用膏膏我、叫我傳福音給貧窮的人．差遣我報告被擄的得釋放、瞎眼的得看見、叫那受壓制的得自由。

19報告上帝悅納人的禧年。』
這個就是傳福音者，報佳音者（“mivaser”）的身份。
而傳道者是誰呢？ 
傳道者的身份：彌賽亞，神的靈所膏抹的。

他的第一個作用：傳福音給貧窮的人。

耶穌就是那位傳道者mivaser。
祂是那位被應許的、神膏抹的、傳福音給貧窮人的。
所以，祂來傳好消息給窮人，意味着的臨到。
耶穌的傳道不只是預言，祂是來宣告會發生什麼事，就是末世救恩、平安、上帝最終的國度（）臨在了，實現了。
耶穌的傳道是傳福音。

所以，福音（）是屬於新約範疇的；特別有成就、應驗的意涵。所以整個救贖歷史是應許，然後成就。福音屬於成就的那個時代。
下面我們繼續講：
耶穌宣告的能力和權柄 THE POWER AND AUTHORITY OF JESUS’ PROCLAMATION.

傳道不是一般的講話！

賽Isaiah 55:11 

我口所出的話、也必如此、決不徒然返回、卻要成就（accomplilsh）我所喜悅的、在我發他去成就的事上〔發他去成就或作所命定〕必然亨通。
祂的話不會徒然返回：
這在我們舊約的課程已經講了很多了，神的話是帶有能力的，
尤其是耶穌所說的話，祂宣告的話是成就救贖的。It effects salvation proclaimed.
耶穌用於趕鬼的話、醫治的話和傳道的話之間是沒有分別的。它們都是大有功效，大有效驗的。

[3] 可Mark 2:1-12. 
耶穌醫病怎麼說？ 

5耶穌見他們的信心、就對癱子說、小子、你的罪赦了。
然後，
8耶穌心中知道他們心裡這樣議論、就說、你們心裡為甚麼這樣議論呢? 
9或對癱子說、你的罪赦了。或說、起來、拿你的褥子行走。那一樣容易呢?

10但要叫你們知道，人子在地上有赦罪的權柄、就對癱子說、
11我吩咐你起來、拿你的褥子回家去吧。
12那人就起來、立刻拿著褥子、當眾人面前出去了。以致眾人都驚奇、歸榮耀與上帝說、我們從來沒有見過這樣的事。
因着那人的信，耶穌說：「你的罪赦了。」

這就是那一天，耶穌對福音的宣告，接着就醫治。其中一部分是回應法利賽人的不信。

這裡的論點是耶穌話語的能力：耶穌福音傳講的正統性、合法化。

醫治是對文士褻瀆指控的反應：為了讓你們知道人子在地上有赦罪的權柄。

所以，耶穌的醫治是要證明祂話語的權柄，什麼話語？「你的罪赦了」。

福音傳講的話語和行神蹟的話語，擁有同樣的（權柄）。
問題不是赦罪的可能性，也不是神赦罪的應許。如果是這樣的話，文士就不會指控基督。

所涉及的問題是：

[1] 耶穌的傳道所牽涉到的，乃是在如今現實中對罪的赦免。
就是，今天，這個人的罪赦免了。耶穌基督有賜赦免的權柄的。
[2] 基督賜下赦免的權柄。

基督        耶穌獨特的位格

所以，耶穌來顯示，他自己是但以理書7：13節的成就。
但Daniel 7:13ff. 

13我在夜間的異象中觀看，見有一位像人子的，駕著天雲而來，被領到亙古常在者面前、
14得了權柄、榮耀、國度，使各方各國各族的人都事奉祂。祂的權柄是永遠的，不能廢去，祂的國必不敗壞。
這種權柄就是耶穌基督天國（）的表現。
比較馬太福音13：41

Cf. 太Matthew 13:41

人子要差遣使者，把一切叫人跌倒的，和作惡的，從祂國裡挑出來。

Cf. 太Matt. 16:28 

我實在告訴你們，站在這裡的，有人在沒嘗死味以前，必看見人子降臨在祂的國裡。

所以，人子（末世的王和審判者）來，意味着赦罪的判決不僅是將來的事，而且是在這裡和現在，在地上顯明。

所以，耶穌基督來赦免人的罪，來救人，是現在。祂醫好有病的人，宣告你的罪赦免了。
可Mark 2:10 

但要叫你們知道人子在地上有赦罪的權柄。
“赦罪”的現在時態是靠着人子的死和復活。

而現在時的使用是因為人子經驗的不同組成部分。關鍵在於：祂的位格（祂自己）的臨在。

耶穌基督的赦罪是靠祂的死與復活，但在祂沒有死與復活之前，關鍵在祂的位格，就是祂已經來了。
約John 11:25 

耶穌對他說、復活在我、生命也在我．信我的人、雖然死了、也必復活。

耶穌基督就是復活和生命。他有生死的權柄。
福音書的作者對耶穌基督權柄的強調是很明顯的。


[4] 可Mark 1:21-28（略）
耶穌令人驚訝，因為祂有權柄。一種根據權柄的新教訓。

特別是 可Mark 1:27

眾人都驚訝，以致彼此對問說：這是甚麼事？是個新道理阿。祂用權柄吩咐污鬼、連污鬼也聽從了祂。
所以你看他們所驚訝的，一方面是耶穌基督的新道理，祂所宣講的，一方面是祂的權柄。兩方面都是天國來臨的記號。
耶穌基督的教導與祂醫治、趕鬼是整合的。而不是文士那種沒有權柄的教導。

他們如摩西五經的保管人一樣，其權柄是很確定的。

不同的是，文士有外在的權柄，而耶穌有內在的權柄（從祂自己來的權柄）。

不同的是，耶穌教導的是舊約權柄的真理，而文士則扭曲了舊約。

太Matthew 23:1ff.

1那時、耶穌對眾人和門徒講論、
2說、文士和法利賽人、坐在摩西的位上．
3凡他們所吩咐你們的、你們都要謹守、遵行．但不要效法他們的行為．因為他們能說不能行。
文士的教導不一定是壞的。
他們教導舊約，但是他們的確曲解了舊約。
令人驚訝之處是耶穌的權柄和教導是新的。

可Mark 1:27 

眾人都驚訝，以致彼此對問說：這是甚麼事？是個新道理阿。祂用權柄吩咐污鬼、連污鬼也聽從了祂。
“新”的意思是與舊相對照：“律法與先知”。

耶穌的權柄＝成就的能力＝人子的權柄（以其末世的特徵）。

耶穌的權柄，是成就律法與先知的能力（並沒有廢除律法與先知），是成就、應驗舊約的能力。這就是祂自己，人子的權柄，也是末世的特徵。
耶穌自己也期望將來的天國，的盼望。
但是祂現在就有這個權柄。
在這裡我們做個應用。很多時候，我們說耶穌基督的死和復活，把救贖的可能帶給我們。耶穌基督的死是的確就了天國的人的（不只是提供一個“可能”）。同樣的，耶穌基督來，祂的宣講、祂的醫治、趕鬼，就是把救贖這個事實帶給人們。耶穌不只是講，救恩是可能的，耶穌那天就是救了那個人。救了撒該，救了被祂醫治，聽祂道理，信祂的人。就是救恩實實在在地在祂講道、行神蹟那三年，臨到這些人。
再來一次。舊約預言，神要來作王，把平安、救恩帶給人，耶穌來了，祂不只是講，祂講的話是大有能力的，祂的確地把救恩帶來了、成就了。在那三年，在加利利，祂講道，醫病的地方。所以，耶穌在地上所做的，我們不要把它寓意、靈意地解經。祂的確救了人。而這個救恩本身，就是天國的內容。當然，他死而復活後，差派使徒們繼續地傳天國的福音。今天救恩怎麼樣臨到罪人呢？是藉著聖靈和聖靈在神的話語裡面的能力。不過，當時耶穌在地上的時候，祂親自、直接地把救恩帶到地上給人們。今天是藉著聖靈和祂的道。所以，我們不是靈恩派的，也要強調一個事實，就是耶穌基督天國的大能，在地上彰顯了。在福音書是祂自己，使徒行傳是聖靈藉著耶穌的使徒們。
我不曉得各位怎麼讀福音書的。我是喜歡這樣讀。因為馬太、馬可、路加，都是很多小段小段的，一下子一個病，醫病，然後趕鬼，然後講一段話，又做什麼事情。你這樣讀下去的時候，你就把耶穌基督在不同層面的權柄，你可以看得完整。吩咐風浪，醫病，趕鬼，講道，向法利賽人、文士挑戰，反駮他們，都在表明耶穌基督的權柄。在自然界的、靈界的、人的罪惡、人的身體、抵擋神話語的人，在這些不同的範圍，耶穌都在彰顯祂的權柄。而這個權柄的彰顯，就是告訴我們舊約所預言，所應許的來了，天國來了，王來了，福音來了，救恩來了。我們要體會到耶穌祂的權柄不同的層面，這樣我們宣講、教導福音書，耶穌基督祂是誰的時候，就不會片面的只講一方面，耶穌對我們心靈帶來赦罪。耶穌在每一個範疇都表明祂是天上的王。身體、靈魂、貧窮的人，就是人的情況；法利賽人和文士、風雨、邪靈，都是耶穌基督掌權的範圍。
好，下面我們要提一提，耶穌基督所傳的天國，是現在呢，還是將來。
現在和將來的跟耶穌的教導有何關係？
中間一段省略。我們從自由主義開始。我們來看新派神學有三種不同學派，他們是怎麼樣誤解，或只掌握到耶穌基督天國來臨的一部分，、一個層面。我們先來講19世紀最典型的自由派神學。他們是怎麼講的呢？ 
A．自由主義 Liberalism. 

[1] 楔入於耶穌和其他作者之間的隔閡：「唯獨耶穌」。

他們把耶穌和聖經其他的作者所講的，隔了一道牆：耶穌和其他作者講的不一樣，我們只要耶穌。耶穌是誰呢？
[2] 耶穌是一個真實的人，對我們來說具有神的價值。他是上帝旨意的真正宣告者。
Albrecht Ritschl (1822-1889)自由主義的神學家，試圖將視為教義的中心概念。
因為它是耶穌教導的中心：將這個末世的媒介用到非末世的和道德的目的上。
自由主義發展出一地步：無法忍受。

耶穌是一個真實的人。耶穌乃是那位把神的價值、神的重要性，或神的意識（God consciousness），活得最真的那個人。他是上帝旨意的真正宣告者。
Albrecht Ritschl是自由主義的神學家，他就把耶穌所講的，當作是道德，神的價值。所以，耶穌所講的天國，這個末世的教導，只應用在、把它就拿到道德這個範圍：耶穌是好人，是真人。在這方面，自由主義走得太過極端了。所以，後面就有兩派。一派是徹底的末世論（consistent eschatology）：這一派是強調耶穌的天國是將來的。另外一派是：實現的末世論（realized eschatology）。
再來一次：一派是徹底的末世論（consistent eschatology），另外一派是實現的末世論（realized eschatology）。我們來對比這兩派。這些學者所做出的結論，把它們綜合起來，我們會看到一幅圖畫，是很重要的。
我們先來看：
B．徹底的末世論Consistent eschatology
Johannes Weiss, Albert Schweitzer.
[1] 即將來臨的觀念：主宰了耶穌的宣告。

迫急的。始終如一的將來。

他們相信耶穌的宣告，耶穌所講的福音一再強調天國即將來臨、快來了，快來了，完全是講將來的。
[2] 人不能做什麼使這個來臨發生──只得等待。所以，
[3] 耶穌跟祂同時代人的熱切期待毫不相干，耶穌看祂的國度和撒旦是對立的。

[4] 耶穌確定祂所講的天國，就是彌賽亞的國度。祂自己就是那位指定的彌賽亞。

這種（consistent eschatology），耶穌的國度是將來的，有些是對的。

一些好的強調）：
承認國度是將來的。

承認國度不是由人而來的。

承認國度是撒旦的潰敗。

承認彌賽亞的國度＝上帝的國度。

解經上的困難：

[1] 排除了所有現今對天國的查攷。
[2] 有缺欠的基督位格觀念。
耶穌是人，完全可以犯錯的。

－武斷的解經造成的。

問題在強調耶穌國度是將來的，就排除了對現在的意義。就是誤解耶穌基督的位格，就是說，祂是一個人，祂犯錯了。意思是說，（他們認為）耶穌認為天國還沒有來，還沒有來。
很明顯的，這是一個不很完整的看見。還沒有來，快來了、快來了。所以到了門徒、使徒時代就知道，耶穌說快來了、快來了，要等好遠好遠。後來又反過來了。就是新約耶穌所強調的未來性，是錯誤的。
好，現在我們看另外一種，就是強調耶穌的天國是來了，realized eschatology，實現了。耶穌國度的比喻，
C．實現的末世論 Realized eschatology – C.H. Dodd.  

國度的比喻。承認國度是一個末世的概念。

你不能將國度理想化、去末世化（與國度一樣）。

不一致（國度不完全是將來的）的末世論。

耶穌國度的比喻，承認國度是一個末世的概念。但是又不像那個一致的末世論。
時間 ── 對耶穌來說，國度是現在，而不是將來。這個末世的國度是現在。
國度的本質：耶穌與祂同時代人的末世觀是完全不一樣的。
耶穌拋棄了祂同代人的末世觀。
當人藉著行為顯出他們接受神的掌權時，天國就來了。

簡單地說，一派是強調耶穌認為天國還沒有來，一派強調來了。
Dodd（強調天國）修改了他的立場。他的觀點是「將來」的參照是指的時間空間以外的現實。

可Mark 14:25 

我實在告訴你們、我不再喝這葡萄汁、直到我在　神的國裡、喝新的那日子。
時間和空間以外超越的檔次

因此：現在和將來的末世論

D．Dodd之重要性。
由於他一面的強調，他引起了對將來末世論等同一面強調的重視。

因此：結果是：有一致的批評，兩個方面對耶穌基督的教導都是等同基要的。

還有一種認知是，盡管耶穌的國度是末世性的，但也意識到國度有幾個階段。

Dodd這種強調天國來了的觀念，就給我們看到，那只是一面倒的一種重視。
耶穌跟猶太教有別。這個認知很有意思。是J. Jeremias表達出來的。
Kummel: 兩種因素都得考慮進去。

Cullmann: 區分D日和VE日。“時間和耶穌。”
所以，結果這兩派學者的出現，最後達成的一個協議，就是：現在和將來都是很重要的。學者們承認，耶穌基督所講的天國是末世論，沒有錯。但是，這個國度是有不同的階段來實現的。所以，
末世論是一個實現的過程。兩方面都得考慮。
講到這裡，我要說的就是，過去100多年的學者們，有的過份強調天國是將來，還沒有來。有些強調天國已經來了。最後大家同意說，天國已經來，但是又還沒有來。這個結論是今天絕大部份學者所同意的。每一派都只掌握到一部分：天國來了，天國還沒有來。今天，我們福音派都很容易說，是啊，我們知道天國已經來了，但是還沒有來。但這是經過一百幾十年的學術的辯論，最後我們看到耶穌所傳的天國，從舊約的預言來看，天國是應驗了、成就了、來了。但是這個來臨是分階段的。有 (1) 耶穌祂自己來了， (2) 祂升天之後還沒有來之前， (3) 祂將來會再來。
我們福音派大概比較缺乏的是強調耶穌所傳的天國已經來，這個來臨是應驗舊約。我們要多從舊約來體會新約。從舊約的預言來看耶穌基督的天國來臨是多麼地榮耀，多麼地偉大，是整個神救贖計劃的中心。然後，再講未來祂將要來的國度是多麼榮耀。我們比較缺乏從舊約角度來把燈光照在耶穌基督的身上，從舊約那裡把燈光射過來。這也就是為什麼我們不論在舊約或新約講聖經神學所強調的。所以，希望我們讀福音書的時候，多想一想這一段跟那些舊約有關，多多從舊約來看福音書。
好，我們就講到這裡。
11/17/05
新約批判理論 陳浩強牧師
（筆記略）
忠實     信心
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