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神論與人論
林慈信博士講授
2004 一~三月
01/15/04 聖經神學與系統神學；聖約神學概論。
聖經神學：把神在不同時期，在聖經裡啓示的真理，作一個綜納。
例如，聖經神學在舊約裡，常常會提到 “約”（covenant），“約” 是摩西五經最重要的一個思想。聖經神學除了講“約”以外，也會對舊約的獻祭、祭司，作一個綜納（summary）。
到了先知時期，聖經神學可能會給我們對於彌賽亞的教導，即舊約先知對于將要來的彌賽亞、救主，他是誰，他是怎麽樣的一個救主。因爲這些是神在不同時期的啓示。
到了福音書，耶穌基督中心的教訓是“天國近了，你們要悔改、信福音” ，所以“天國”、 或“神的國” 是四福音裡面最重要的思想。
到了保羅、彼得書信，受苦是很重要的主題。受苦裡面，有盼望；爲什麽有盼望呢？因爲來世、永生，就是舊約先知所預言的末世（the end time），已經來了、也還沒有來already and not yet。天國已經來了，因爲天國的王已經來了；天國還沒有完全實現，因爲天國的王還沒有第二次再來、完全的掌權。在這兩個之間，我們有受苦、有盼望。這是新約聖經神學的一個主題。我舉的幾個例子，約、獻祭、彌賽亞、天國、末世已經來還沒有完全實現前的盼望與苦難，這叫聖經神學。聖經神學是神在不同時期的啓示的真理的綜納。重點是看見在歷史裡面（through time），神的啓示有祂的進展性（progression）。
提到進展性，不要忘了，正統的聖經神學，同時相信兩件事情。一是啓示的進展性（progression of revelation）；第二件事是啓示的統一性（the unity of revelation）。
系統神學：是整本的聖經，對某一個題目的教導。
所以，系統神學的重點是整本聖經，而不是把它分段、分時期，它的重點是提出幾個重要的題目。在神學的歷史裡面，系統神學所最須要處理的題目，是啓示論、神論、神的計劃、人、罪、耶穌基督、救恩、聖靈、教會、倫理、末世論。這是歷代的教義都處理的一些題目。可是，每個時代的每個信徒，都需要重新問聖經教導的是什麽意義。What does the Bible teach, and what dose the Bible mean 。嚴格來說，聖經所教導的，跟聖經所教導的意義，是同一個問題。因爲我們不是在真空裡面問聖經教導什麽、對我、我們當代什麽意義。
例如我們在學怎麽樣帶領小組查經，歸納式的查經，我們會學到查經有三步。第一步是觀察，what does the Bible say，這段經文在說什麽？第二步是解釋interpretation，what does the Bible mean? 這段經文的意義是什麽？第三，是application應用，what does the Bible mean to us today? 聖經對當代的我們的意義是什麽？
神就是主。神的主權。
我們讀了出埃及記三跟六章兩段。
出埃及記第三章第四節神說，我是，英文是I am。這個I am是很難翻譯的。這是個imperfect tense，不是一般人用的名字，可以說I am，也可以說I will be。我們知道，另一個地方，v. 14，神說 “我是自有永有的”，I am that I am，或者說，I will be who I will be。爲什麽說I will be 我將會呢？這裡面有個涵義。我先說不是什麽：不是說神只在時間裡，不是說神在變，神明天會成爲怎麽樣的一個神，不是的。乃是說，將來神仍然是同一位神。這裡面有個涵義，就是神是信實的，他是守約的，他是立約的神，這位立約的神必定守祂的約，這位立約的神必定應驗他一切所講的。剛才我們說過，我們用約主（covenant Lord）這個角度來理解神。
我再重複一遍。在傳統的神學，我們都知道，神是無所不知、無所不能、無所不在，還有，神是無限的、永恆的。這些我們在下幾個禮拜都會談到。可是，這個神並不是高到我們接觸不到的。只把神的超越性講清楚，而不談論到親近我們，會給信徒們失望、甚至乎軟弱，因爲信徒的信心是需要繼續地鞏固的。但是反過來，假若一個信徒只知道神是親近祂的，而不知道神是超越的，那個神很可能就成爲聖誕老人，只是聽我們點菜、燒菜。聖經的神不是這樣的神。聖經是以神爲中心，不是以我們爲中心的。所以我們要兼顧這兩方面。神親近我們，特別親近那些哀慟悔改的人，賽57：15。
但是這位親近悔改的人的神是位怎樣的神呢？就是賽57：15說，是那位至高者，是在至高處的，他願意親近悔改的人。這一節經文，並不是唯一一段講到這方面，但是剛好這節聖經兩方面都兼顧了。（講義裡沒有，你們手上的經文都是我一個字一個字打上去的，不是從電腦聖經那裡抓下來的。對我自己靈命很有幫助。我也推薦各位這樣作，慢慢打）
我們來讀一讀：Isa 57:15
(15)   因為那至高至上、永遠長存（原文作住在永遠）名為聖者的如此說：我住在至高至聖的所在，也與心靈痛悔謙卑的人同居；要使謙卑人的靈甦醒，也使痛悔人的心甦醒。
看到沒有，神一方面是至高，另一方面他特別顧念到悔改的人。神特別憐憫心靈痛悔、謙卑悔改的人。
Jam 4:8-9
(8)   你們親近神，神就必親近你們。有罪的人哪，要潔淨你們的手！心懷二意的人哪，要清潔你們的心！
(9)   你們要愁苦、悲哀、哭泣，將喜笑變作悲哀，歡樂變作愁悶。
我們要謙卑自己，神就會提高我們。耶穌基督他先是降卑，後升高。這裡說的，是那位憐憫謙卑的人的，是至高至聖者。我想問各位一個問題，請你自己問自己一個問題，假若你對神的觀念有偏差的話，是那一種的偏差呢？是比較強調神的親近，少強調祂的超越呢？或者是你心目中的神超越的成分比較多，你忽略了祂親近屬祂的人呢？你懂我的意思嗎？我們是比較少想到神是至高至聖者呢，還是比較少想到他親近我們呢？給各位半分鐘想一想。我不會要各位舉手，但是下面有一個問題要各位舉手的。
在你所認識的基督徒裡，也就是說我們當代的華人教會，是比較忽略神的至高呢？還是比較忽略祂的親近？或者兩邊都沒有忽略？剛好很平衡的。
認爲兩方面都很平衡的請舉手：
認爲至高那邊比較忽略的，請舉手。18/26
認爲親近那邊比較忽略的，請舉手。 4/26
Q：我認爲，兩方面都不夠。
A：啊，兩方面都不夠。剛才沒有給各位這個選擇。
Q：我在大陸時覺得親近少一些。在美國的時候至高少一些。
A：很有意思的。
Q：如果是真正對神的神聖認識夠的，也應該認識祂是親近的。這是和諧一致的。
A：這是很重要的。對神親近的理解，一定要建立在對他至高性的瞭解。
我們經歷神的福氣或審判，應該是兩者都有的，就是同時是敬畏、喜樂。
我們不能只是用小孩親近父親的角度來親近神，那是一種的認識，聖經中有的。神「收養」我們作祂的兒女。但是神也是我們的救主。這個親近是多重的。在這門課裡，我們會講到神的超越和臨近。但祂的超越和臨近，都是有賜福層面和審判層面的。
Q：舊約的神特別令人感到敬畏，特別嚴厲。新約的神比較令人親近，耶穌基督的兒子，道成肉身，把愛都給了人類了。
A：那你讀到耶穌把那些在聖殿作買賣的人趕走，你覺得親近不親近？
Q：親近呀！那些人是褻瀆了神，不親近神、不愛神，那應該嗎？
A：那約書亞把一整個城消滅了，就不親近了噢？
Q：因此要整個一起結合來看。因爲神創造了一切、人類。人不順服而墮落。後來耶穌基督來贖罪了，大家覺得有救了，就非常親近了。剛開始揀選以色列，沒有揀選外邦人。新約要把福音傳到地極了，我們就有希望了。
A：這是大多數福音派信徒對聖經的理解。剛好聖經是很有趣的，36卷在舊約，那不是偶然的，肯定不是偶然的。創造天地的神，難道沒有計劃舊約的篇幅多少，新約的篇幅多少嗎？所以，敬畏神的確是一個很重要的課題。我喜歡這樣說，新約裡面有很多律法、審判、神的憤怒。舊約；裡面有很多神的慈悲，憐憫、忍耐。我說的，剛好是與一般人講的相反的。就是要把這兩方面結合起來。也就是我剛才講一句不是很恭敬的話，就是不要老是想到耶穌是長頭髮，就像那義大利模特兒，在加利利海邊走，就給我們一個很溫柔的感覺。耶穌的確是很溫柔，但是摩西也很溫柔吧？摩西是全世界最溫柔的人了！很謙卑的！當祂的哥哥姐姐來歧視祂的時候，他還是很謙卑的。很可能其實祂的太太是黑人也不一定。所以，帶領這麽多以色列人過紅海的，是很謙卑的。當然，耶穌更謙卑，沒有一個比耶穌更謙卑的了，沒有一個人比耶穌有更多的美德。但是我是鼓勵大家不要把新舊約兩極化。
神的約，是聖經的主題。約裡面有什麽？至少有下面幾個事情。約裡面有誡命，不是我們可以選擇遵守或不遵守的。約裡面有禮儀，包括獻祭，不過新約裡面就比較簡單了，只有洗禮和主餐。約裡面有禮儀，約裡面絕對有恩典，新約如此，舊約也如此。約裡面有神不斷地重複祂的應許。從舊約開始，現在也是，“主耶穌必再來” ，這就是個應許了，最後一個了，講到最後這件事情。所以約裡面有恩典，要我們等候；有應許，要我們等候，“必然成就” ，所以「約」是個很豐富的觀念。
我喜歡這樣講一個工程式（formula） , 以後會發給各位的，你們可以去作鑰匙圈什麽的。例如有些人喜歡WWJD，what would Jesus Do，我就喜歡畫幾個圖。圓圈裡面，就是從舊約到新約，有一條綫。中間有個十字架。現在問題是這個圓圈代表什麽？
好，現在這個工程式來了。約 = 恩典之約 = 律法與福音 = 福音 = 在基督裡。 
我把它們都打通了。舊約裡面的約，是有恩典的約。約是什麽？約是神的律法，也是福音。所以我們理解的福音, 是要考慮到律法的。你可以用十誡開佈道會，佈道會可以講十誡的。你看俄羅斯，共産主義垮了，他們作什麽？請美國、西方派教士在公立學校教導十誡！他們知道，沒有律法是不行的。好，律法加上福音，才是一個全備的福音。所以我們今天傳的，不是一個很全備的福音。
好，剛才講的好像很硬噢，福音裡面有這麽多律法。是的。但是，假如我們從人的角度，我們是信徒，我們是約的受衆（recipient），這個約，是神賜給我們的，我們是領受的。那麽我們領受的是什麽呢？或者說，我與耶穌的關係，聖經裡面有個名稱的，叫「在基督裡」。但是「在基督裡」不一定是在花園裡，可以是在上海浦東Microsoft的office裡，可以是世界十大污染九大城市都在中國，等等。所以說，不一定是在一個很浪漫的地方。
但是，什麽叫「在基督裡」？「在基督裡」就是與基督同死、同復活。而這個我們與基督的聯合, 的確是奧秘，也是我們可以經歷到的。但是我們與基督的聯合，乃是在約裡的聯合，或者說在福音裡的聯合。就是說，我們與基督的聯合不是依靠我們的經驗的。保羅說，基督如果不復活，我們的信心都是枉然的。但如今基督實實在在地復活了，這就是林前15章，20-21節之間的那個轉捩點。前面是說，假如沒有復活的話，我們信的都是枉然的；21節開始，但耶穌基督的確復活了，所以我們與基督的聯合，也就是我們每天要操練的與基督的聯合，向罪死，向義活。這個與基督的聯合，我們每天與基督的聯合，是建立在我們重生的時候與基督的聯合。那是一次過的。當然所謂一次過的，是說神一次給我們，不一定是我們一次的經歷，所以說，我們連信主，也是一個過程。
我不曉得我剛才講的那段，清楚不清楚？再來一次，每天我們與基督同死同復活, 這是操練。建立在什麽上呢？建立在我們已經與基督同死同復活。這是奧秘，但是事實。這個奧秘、事實，是建立在什麽呢？是建立在「約」。什麽叫約？約裡面還有什麽呢？有神「具體」作了的事情。具體這兩個字，是很謹慎選的，特別不用「客觀」這兩個字，因爲客觀是很難定的。什麽叫具體？就是基督具體、的確死了、復活了。我再說，我們與基督聯合的這個奧秘，是建立在基督死而復活這個歷史上的事實。
所以聖經無誤是很重要的。假如亞當不存在，只是個神話的人物。那聖經說，耶穌是第二個亞當，是末後的亞當，那難道耶穌也是個神話人物嗎？當然不是！所以你一講到耶穌的死與復活，你同時要相信亞當是存在的。
好，就是說整本聖經（從創世記到啓示錄）、神的作爲乃是我們與基督聯合的根基。整本聖經、神的作爲，就包括在這個約裡面。那麽這個約是什麽呢？就是神在永恆裡面計劃好了的，在時間、空間實現了。實現了之後，聖靈賜給我們這個神的作爲的好處，罪的赦免，清潔的良心，喜樂和平安，活潑的心靈，活水的江河。好，這些是什麽東西呢？這些就是「在基督裡」的好處嘍！這個「在基督裡」的好處，是因爲基督先死而復活。而基督的死和復活，乃是從創世記到啓示錄神一系列的作爲的兩件，特別是最重要的兩件事情。
我爲什麽要講這段話？我們的信心，不是建立在一些歷史的、陳舊的事實，我們信的是耶穌基督，我們信的是三位一體的又真又活的神。所以我們不是靠一些歷史，不是靠我們信歷史事實進天堂的。我們得永生是靠耶穌基督的寶血。但是你要想一想，耶穌基督的確流了寶血，對不對？他真的死了，真的復活了，所以聖經裡面所講的不是神話。所以歷史的事實是這麽重要，是跟我們每天與基督同死同復活那個經歷有關的。所以聖經裡面歷史的事實，不是只是給初中生保鑒練習的時候背一背比賽一下的，也不只是上神學課寫讀書報告，寫一寫就完了。意思就是不只是頭腦的知識，因爲這些歷史的事實，告訴我們，神是主，是立約、守約的主。所以這些歷史的事實，是帶給我們生命的。
神在歷史上作的事情，你看，詩篇，重複又重複，史提反又重複一次。所以你要是讀舊約縱覽，聖經裡面很多地方都有的。舊約、新約都有。爲什麽神一天到晚要重複？就是「我是自有永有的」耶和華，他是永活的、守約的，是聽禱告的。所以我們與神的關係，不是建立在我們的殷勤，乃是建立在神的信實。這是對基督徒很大的一個安慰，也是給我們壯膽的。不是說壯膽去隨便做事情，不是這個意思噢！
在《認識神》這本書的第二章，叫「認識神的人」，巴刻說，認識關乎神，跟「認識神」是不一樣的。哈，那這個敬虔的基督徒聽了很高興！是啊，我們不只是來拿一大套頭腦的知識！這個是不錯的。巴刻《認識神》的第二章說，他用但以理和祂的三個朋友，他說一個真正認識神的人是怎麽樣人的呢？第一，they have great thougts about God，他們會想到關於神很偉大的事，也就是說，他們對於神的觀念不是很小的。第二、他們會爲神作很大的事情，或者說，有很大的 energy來服事神。第三、他們對神的事，有很大的勇敢。第四、他們在神裡面，找到無比、極大的滿足。剛好是牽涉到知、情、意。認識神，知道神很偉大的觀念；爲神作大事，充滿了力量，活潑、勇氣，然後內心裡面是很滿足的，不是能讓環境來搖動我們的，這叫認識神，這種就是真的認識神。
好，剛才我們說，我們在聖經裡讀到的事實，是爲要建立我們。所以我們跟神的關係，不可缺少好好地認識聖經的真理。認識聖經的真理又要我們跪下來禱告，來感謝祂，敬拜祂。所以我的院長這樣說，theology is doxology，所有的神學就是讚美學。doxology就是我們說的三一「頌」 ，就是「讚美」的意思。
又有一位老教授說，我們要跪著來讀聖經或神學，然後我們禱告裡面要充滿聖經。我們一般可以讀到巴刻的書，或者慕理（John Murray）的書。我跟我太太有一次特別的福分，應該是2001年八月，我們去探望J. I. Packer，探望巴刻，要半年到一年前預約的。但是溫哥華有一位弟兄很有福氣，在一個音樂會排隊的時候就碰到他了，就抓住他談話。我們是要預約的，我們約了四十五分鐘。等時間快到了，一個小時快到了，巴刻帶領我們禱告，禱告了十五分鐘。他爲很多事情禱告，祂的禱告是充滿了聖經真理的。第二，他讓聖經的真理來引導（guide）他如何爲教會禱告。他爲福音派擔憂，他爲維真學院禱告，他爲我的事工禱告。但這不只是愛心這麽簡單，裡面有真理有智慧，當然有迫切。那，所以，我們要用禱告的心來讀神學。但是我們禱告裡面要有真理。《認識神》是一本很好的模範。盼望各位能欣賞跟喜歡。坦白說，每一章要讀幾次的，要慢慢的去咬。一個很好的方法是去分享。讀一章你就跟某某人或小組分享，你就講這一章是講什麽的。下次有機會給你分享，你就分享一章。無論五分鐘或五十分鐘，不一定長的好噢。我1976年講過一系列的靈修，每次五分鐘。那些聽過的人還記得的。因爲，只有五分鐘。所以只能講最重要的東西，他們都記得我這個動作（收攏、捧起）。這個動作就是說，神來到西乃山上，呼召以色列民來敬拜祂。也就是出埃及記要講的，就是我們今天讀到的。那個內涵、核心就是約。
所以，這個禮拜，請各位溫習講義（大綱）的頭兩頁，然後開始讀《別無他名》。簡單的說，第一個大題是神是主。第二大題，是超越與內在。內在是指在宇宙裡的意思，就是親近的意思。神的屬性在第六頁開始，有三種的分類。這種分類，是John Frame老師的分法。第十二頁，是三位一體。除了這些，還有神的創造，神的護理。在這一課裡，裡面有一到兩次會有客座的講員，我正在跟他 confirm。這位是墨西哥的長老，曾經讀神學要作天主教耶穌會的神父，所以他對天主教和中古神學非常地熟。現在是改革宗的傳道候選人。意思是他自學神學的，來聽聽一個自學神學的人是怎樣講神學的。
我是在Starbucks認識祂的。我家附近的Starbucks（在Beach Blvd, Whittier Blvd at La Habra）很多傳道人的，很多神學生的。很容易認得出來的，桌上有Bible嘛！他也是一個很好的男高音。他叫Carl Espara。還有附近很多，Biola University，在Imperial Hwy, La Mirada Blvd.
好，我們禱告。
01/22/04 神的主權
系統神學與聖經神學的差異
神論的內容
什麽是認識神
聖經中
對神真正的認識，就是敬畏他，遵行祂的話
義人：順服神的誡命的人
能謹慎遵行神的話，就是認識神
約的觀念

約：包括誡命、禮儀、恩典、應許

約 =恩典之約，律法與福音，在基督裡
人是約的受衆
In Christ =與基督同死，同復活
Worship in Spirit and Truth, John M. Frame
When People are Big and God are small
Pray with your Eyes Open
Idol of the Heart
The Westminster Confession of Faith
No Other God
Step by Step, Divine Guidance for Ordinary Christian
講義P.3
B. 我是自有永有的神
神是立約守約的神
出埃及記第三十三章
摩西向神求什麽呢﹖因爲，神已賜下律法， 但是以色列人犯罪拜偶像。摩西從山上下來，就把誡命的石板摔了，神就說他不願再與以色列人來往。
出33：12~23（聖經新譯本）
	摩西的祈求與耶和華的榮耀

	 
	12
	 
	摩西對耶和華說：“看，你吩咐我說：‘把這百姓領上去’，可是你卻沒有讓我知道你要差派誰與我同去；只是你曾經說過：‘我按著你的名字認識你，你在我眼前也蒙了恩。’

	 
	13
	 
	現在我若是在你眼前蒙恩，求你把你的道路指示我，使我可以認識你，可以在你眼前蒙恩；也求你想到這民族是你的人民。”

	 
	14
	 
	耶和華說：“我必親自與你同去，也必給你安息。”

	 
	15
	 
	摩西對他說：“你若是不親自與我們同去，就不要把我們從這裡領上去。

	 
	16
	 
	人在什麽事上可以知道我和你的人民在你眼前蒙恩呢？不是因爲你與我們同去，使我和你的人民可以和地上所有的人有分別嗎？”

	 
	17
	 
	耶和華對摩西說：“你所說的這件事我也要作，因爲你在我眼前蒙恩，並且我按著你的名字認識了你。”

	 
	18
	 
	摩西說：“求你給我看看你的榮耀。”

	 
	19
	 
	耶和華說：“我要使我的一切美善都在你面前經過，並且要把我的名字耶和華在你面前宣告出來；我要恩待誰，就恩待誰；我要憐憫誰，就憐憫誰。”

	 
	20
	 
	他又說：“你不能看我的臉，因爲沒有人看見了我還能活著。”

	 
	21
	 
	耶和華說：“看哪，我這裡有個地方，你要站在磐石上。

	 
	22
	 
	我的榮耀經過的時候，我要把你放在磐石隙中，我要用我的手掌遮蓋你，直到我過去了。

	 
	23
	 
	然後，我要收回我的手掌，你就會看見我的背後，卻不能看見我的臉。”


出33：12，摩西就求耶和華與以色列人同走，同在。
到33：17，耶和華說，你這所求的，我要行。是說，神願意與以色列人一同上去，神說“因爲你在我眼前蒙恩，並且我按著你的名字認識了你。”然後摩西就作出一個很重要的要求，摩西說：“求你顯出你的榮耀給我看” 。
33：19耶和華說：「我要顯我一切的恩慈，在你面前經過，宣告我的名。我要恩待誰就恩待誰；要憐憫誰就憐憫誰」；然後，神在第20節說：「你不能看見我的面…」 ，然後神說，當他經過磐石的時候，摩西可以看見神的背。
所以摩西向神求，求神顯現祂的榮耀。神說什麽呢﹖神說，要顯現祂的恩慈與憐憫，是祂的主權。神說：「我要恩待誰，就恩待誰；我要憐憫誰，就憐憫誰。」
神在19節說兩件事：
1. 一方面神說，祂要顯現祂的恩慈，祂要宣告祂的名。神的名代表祂的性格，所以神說，祂要宣告祂是怎樣的一位神。
2. 不過，神的自我啓示，自我宣告，是在祂的主權範圍之下的，意思是說，不是由人的。不是由我們去決定、左右的。
到了第三十四章，耶和華在雲中降臨，和摩西一同站在那裡，宣告耶和華的名。這是一個很偉大的思想，耶和華在宣告耶和華的名。
我們記得，在出埃及記19、20章，神來了，神是在煙中、打雷、閃電、一種大而可畏的情形中顯現的。所以，對以色列人來說，神來，神顯現自己，是要趴在地上，很畏懼的一件事情。
好，那麽現在摩西與神一同上到山上，得到律法了。又經過人民的拜偶像，他發怒，打碎了法版，然後摩西要再經驗神。是說，他有這樣的胃口，要神再顯現，雖然第一次是很恐怖的。神說：好的，我願意。
所以神願意再顯現自己，但是你只能看到我的背，意思就是說，不可能完全看見神。所以我們的神論中，我們說，神的屬性分兩種：一種叫不可傳遞的屬性（incommunicable attributes）。不可傳達，意思是說，人沒有的，只有神才有的。另一種是可傳遞的屬性（communicable attributes）。可以傳達，意思是說，神也把祂的屬性，同我們分享。有一些是我們沒有的，神沒有要我們分享這些屬性。
神學上對communicable attributes另外有個名字，就是道德的屬性（moral attributes）。
好，我們來讀出34：6~7節。
耶和華在他面前宣告說：「耶和華，耶和華，是有憐憫有恩典的神，不輕易發怒，並有豐盛的慈愛和誠實， 爲千萬人存留慈愛，赦免罪孽、過犯，和罪惡，萬不以有罪的爲無罪，必追討祂的罪，自父及子，直到三、四代。」 

這兩節經文的架構、大前提是：
神是立約、守約的神。我們要理解第六、七節，先要瞭解，神是立約的神。我們知道神是立約的神，就知道第六、七節在講什麽。你看，神是有憐憫有恩典的神，有豐盛的慈愛和誠實，存留慈愛、赦免罪惡，但神是萬不以有罪爲無罪的。所以不錯，神是憐憫的、有恩典的、慈愛的，但神也是真理的神，審判的神，所以神並不願意我們只認識祂屬性的一部分，至少在這些可以傳達的屬性上。神不只是愛，神也不只是聖潔。
我要再一次向大家挑戰，我們去讀詩篇，究竟詩篇中所述說的神是怎樣的一位神？和你我心目中的神比較，是同一個神嗎？就是說，在我們的禱告、追求中，我們怎麽樣對待這個神，那我們先要問，我們認識的神是怎樣的一個神？他是「主」。「主」的意思是說，他有擁有權，他也有管理權，因爲宇宙是他創造的，所以他有擁有權。他不只是創造了宇宙，而且是每一秒鐘托住萬有，所以，他也有管理權。他有擁有權與管理權，這叫做“control”，然後呢，祂具體地執行祂的擁有權，祂也具體地執行祂的管理權，我的老師叫這個爲“Authority”， 在《聖經新辭典》中，有一篇文章叫“Authority權柄” ，是J. I. Packer寫的 。你不要輕看這些短短的文章。He has the right to own and control，神有擁有與管理的權利。而當祂執行這個權柄的時候，不是在真空中，神是很具體的作人的主的。我的意思是說，神與人的關係，不只是在我們某一種的情緒裡面，我們與神的關係，不只是由我們的情緒、環境來決定，神已經“define”, 他已經把他與我們的關係下了定義，這個關係叫做「約」 ，然後神定了這個約中所有的條件。他說，我是拯救你們出埃及的神，除了我以外，不可有別的神，不可拜偶像。然後，這個律法的石版，兩塊要放在約櫃裡面。很多人相信，這兩塊石版，一塊是第一條到第四條，一塊是第五條到第十條。但是，最近也有些學者認爲，兩塊石版都是第一條到第十條，一塊是神的copy，另一塊是以色列人的副本。爲什麽要有兩塊呢？It is to be a witness against you，中文是“爲了要見證你們的不是” 。所以到申命記32、33章的時候，摩西快要離開世界了，他就說，我現在要向你們以色列人唱一首詩，是很長的一首詩，在申命記32-33章。但是我唱這首歌，“要見證你們的不是” 。所以，神把他與人的關係、所有條件都定好了。
這位主張兩塊石版上記載的都是完整的十誡的學者是 Meredith Kline，多年在Gordon-Conwell Theological Seminary的教授。其實他本來在Westminster, 但是他太太需要比較乾燥的空氣，所以他多年來在Gordon-Conwell。Kline 研究赫人（Hittites）的盟約，赫人相當於今天的土耳其、Minor Asia一帶。當時他們是百戰百勝的，所以當他們戰敗了其它的民族時，他們就會誇耀自己，說我們對你們多麽的好啊，我救了你們呀，所以你們要聽我們的話；不聽話的話會有什麽後果，聽話又有什麽好處，然後把我們的約的copy一人一份，然後他們會說清楚，這個約文如何保存起來。所以Meridith Kline就認爲，神是用了赫人的這種形式（form）。
我們來說說，約有那些部分：
1. Self-identification自我確認：出20：2 “我是耶和華你的　神” ，神先宣告他是誰。
2. Historical Prologue歷史序言：“曾經把你從埃及地，從爲奴之家領出來。”，神宣告他作了什麽。
3. Sanctions誡命：包括吩咐的與禁止的。
4. Consequences後果：遵守誡命的後果與不遵守誡命的後果：
5. Stipulations for copies正╱副本保存的方法：
神說得清清楚楚。大體上，這就是一個約的內容。
下星期我們有位客座的講員，會爲我們介紹Incommunicable attributes。比方說，神是自存的，祂的存在是不依賴任何外在的人或對象，神是永恆的、無限的，等等。
那麽，這位這麽高的神，他進入到時間空間，來自我啓示，顯現自己給他所揀選的子民來認識他，仔細思想這兩方面：神是超乎時間、空間的，所以基督徒的敬拜肯定有奧秘與差異，但是神定意要進入到時間、空間中，God decreed to reveal Himself，他永恆的旨意中包括了他要啓示祂自己。當他進入到時間空間，他就是以這個「盟約之主」的身份顯現的。所以，被神拯救的我們，神與我們的關係，就是「約」的關係，用新約的名詞來說，就是「國度」的關係。什麽是「國度」？「神是王」！什麽是「約」？神是約的主！所以，我們瞭解了舊約的「約」和新約的「國度」，我們就瞭解神怎麽樣設計了一個他和我們的關係。
我先停一停，有沒有什麽問題？
問：「約」具體翻譯成英文是什麽？
答：covenant。我知道，另一個英文字是testaments，因爲希伯來書也提到 testaments，這個字是「遺囑」的意思。希伯來書告訴我們，神的約，是祂的遺囑。意思就是說是要用一個人的死來成全的。所以，約有兩個詞，一個是testament，這說明是要捨命來立約的。Meridith Klien  這些二十世紀的舊約學者，他們就發現約還有另一個層面。不錯，希伯來書告訴我們約是個遺囑，但是，神很明顯的，在出埃及記到申命記顯明他是個約主。所以我們可以說，申命記Deuteronomy， 你知道這是什麽意思，Deutero就是第二的意思，第二次頒發律法，可以說神再一次的講清楚約的內容。
我們再講多一些有關約的事情。創世記十五章，這是在摩西之前，神與亞伯拉罕立約，神對亞伯拉罕再次說祂的應許，祂說你這個奴僕生下來的孩子不算數的，你自己生的孩子才算，撒拉生的才算。所以亞伯拉罕就把一些祭物劈開分成兩半，除了小鳥沒有劈開以外，然後神在夜裡向亞伯拉罕顯現。從天上有火爐經過這些祭物，就是那些已經劈成兩半的祭物，然後神就說了一些話，說他怎麽樣要救亞伯拉罕的後裔，再回到這個地方來敬拜祂。
那天，亞伯拉罕「切」了這些動物。你們都知道鑽石大小是用「克拉」來計算的，什麽是「克拉」？cut的意思。這個英文字的字源可以一直追溯到創世記十五章18節的“made a covenant”, 這個made，希伯來文是 כּרת Karath，就是「切」，“cut” 的意思。約是什麽呢？“bereeth” בּרית，所以英文說，made a covenant，作一個約，但是希伯來文是說“切” 一個約。創世記十五章，神用火爐經過的意思，神就是說，假如我不守約的話，願我好像這些動物被切成兩半一樣，是神用祂自己的生命，祂的名，來保證祂要守約。
所以，「約」是很豐富的，一方面，有希伯來書說的意義，也是神祂自己的生命來成全的。然後，「切」一個約的意思是，神發誓祂必定守約。然後在出埃及記第三章開始，一直到三十四章，神在那裡宣告祂的名。宣告祂的名的意思是，神讓以色列知道祂的性格。這都是約的不同層面。
約裡面有什麽﹖有剛才說的五方面。我們說，約文（covenant document）有這五方面。現在我們擴大約的意義，我們可以說，整本舊約聖經是一個約文。好，讓我們一步一步來講。出埃及記第二十章，十誡是約文（covenant document），然後，申命記是重申的約文。我們把它擴大一點，摩西五經，是律法，也就是約的意思，因爲約裡面有律法的。再擴大一點，整本舊約聖經可以說是神的約文，就是神給以色列人立約的文字，再擴大一點，我們所讀的聖經，就是新舊「約」全書，這個「約」字，不是偶然的。所以，我們與神的關係的內容，是由神來下定義的。是神把我們放在約裡面的。
我們來看以色列人。神救他們出埃及，然後神說，你看，我是救你們離開埃及的，意思就是說，你們是蒙恩的罪人。好，現在神說，你們要聽我的話，我要作你們的神，你們作我的子民。這兩句話，也可以說是整本舊約的「約」的總綱。什麽叫「約」﹖神立約，作以色列人的神，人作神的子民。這兩句話合起來，用新約一個詞連起來，就是「以馬內利」；這兩句話合起來，就是神說：「我愛你」。因爲在舊約中，神很少說「我愛你」的。但是，神怎麽愛呢﹖就是同人立約。用什麽經文來證明，神說「我要作你們的神，你們作我的子民」就是「神愛你」呢﹖有很多地方。其中一個是耶利米書31章33節，神要把律法刻在人的心裡。耶和華說：「那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣：我要將我的律法放在他們裡面，寫在他們心上。」, 然後，神說了一句很合心意的話：「我要作他們的神，他們要作我的子民。 」第34節說，他們各人不再教導自己的鄰舍和自己的弟兄說：『你該認識耶和華』，因爲他們從最小的到至大的都必認識我。」，然後神說：「我要赦免他們的罪孽，…」
所以，這個約裡面有什麽，神揀選，神愛，祂的子民認識神，這個「認識」，就是愛的意思。神說，將來有一天，以色列人（或人）對神（耶和華）的認識，要泛濫全世界，好像大水泛濫海洋一樣。
何西阿書2：18-20，”當那日，我必爲我的民，與田野的走獸和空中的飛鳥，並地上的昆蟲立約；又必在國中折斷弓刀，止息爭戰，使他們安然躺臥。 我必聘你永遠歸我爲妻，以仁義、公平、慈愛、憐憫聘你歸我； 也以誠實聘你歸我，你就必認識我耶和華。” 神這裡說，你要作我的妻子，然後，你就要「認識」我，「認識」是「愛」最密切的一個字。亞當「認識」夏娃，該隱就出生了。「認識」是夫妻間「愛」的一個詞，所以神跟人立約，是因爲祂的愛，但祂的愛，乃是那位掌主權的主宰的愛。就是說，神的愛，不是人與人間的愛，剛才我們說過神有各種不可傳達的屬性，神在舊約好多地方說：「誰能夠跟我比較！」他是萬神、衆神之上的神，就是說其他的神不是神啦！衆（所謂）神上之神。但是，神又進入到時間、空間，祂來設立了這個約裡面所有的條件。我們翻回到出34：6-7，爲那些祂施恩拯救的人，祂必定要施行憐憫、慈愛，但是祂萬不以有罪的爲無罪的。
Q：我不懂這句話，「祂的愛是掌握主權的愛」
A：就是說，這是萬軍的耶和華、宇宙的主宰的愛，不是一個人間的、愛人的愛。就是說，神愛人，不是一個平等的、情侶間的愛。
Q：可不可以這樣理解。神對人類的愛，不是一種人間的、平等的、相互的愛﹖耶和華說：「我要憐憫誰就憐憫誰，我要恩待誰就恩待誰」。這個罪人，根本就不值得愛的，這是一種「主權的愛」，是無條件的愛。人與人間的愛，都是相互的，「彼此」的，很可能是有條件的愛。
A：有人說，神的愛是沒有條件的。有一本小的書，叫「四種愛」。
注：The Four Loves，作者：魯易斯 C.S.Lewis (1898-1963) 。「四種愛」，分別爲親愛、友愛（philos）、情愛（Eros）和屬天（上帝）之愛（Agape）。其中兩種愛是情愛 (Eros) 和聖愛 (Agape)，前者是受魅力吸引的激情，是一種有條件的愛，而後者則是沒有條件的愛。four loves: affection (between a parent and a child), friendship, romantic love, and charity or love towards God。agape, storge, philos and eros。
有一種愛是，「我愛你，因爲…」
另外，是「我愛你，雖然」
很多時候，我們說神的愛是無條件的，是因爲我們說，「雖然我們是罪人」。從這個角度看，我們可以說，神的愛是無條件的。但是，「無條件」這三個字，是很誤導人的。神愛我們，不是沒有條件的，意思是說，神在「約」裡面的愛，是有條件的，祂附上條件，然後祂吩咐我們要履行我們的義務，那就是條件了。所謂「沒有條件」，是說我們是「不配」的。從「不配」的角度說，神的愛是沒有條件的。但是神愛我們，不是說我們做什麽事都可以了。我們可以犯罪，不是這樣子的。所以，神的愛是「有條件」的，因爲神的愛是“covenantal love” 約的愛，是那位立約守約者的愛。
講到這裡，我知道我正在陷入一個福音派的辯論：大概十幾年前，八○年代，就有人辯論“Lordship Salvation”這個議題，要稱耶穌爲主才能得救。就是說，什麽是福音呢﹖就是耶穌是主，所以我們要稱他爲主，認他爲主，背起十字架來跟隨他。好了，另外一派學者就反對，他們認爲，心裡相信，口裡承認就可以得救了。所以，救恩是免費的。另外一派，就認爲，救恩不是「廉價」的，是要付代價的，耶穌付了代價，我們也要付代價。
我個人認爲，那場辯論是不必要的，從約的角度來看，就不需要辯論。神以祂的主權來定了這個約。就是說，祂自由地愛我們，揀選了我們，把我們放「在基督裡」，就是約的意思，「在基督裡」就是在「約」裡的意思。但是，在約裡面，神又吩咐我們要遵守祂的律法，來表明我們愛他，對不對﹖所以，約的foundation基礎，是神的揀選的愛與恩典，但是約的內容，包括誡命，當然也包括恩典的應許，這些恩典是白白的，我們不配得到的。我們基督徒常喜歡把這兩個對立起來，假如是恩典，就不可能有誡命了。假如有誡命的話，就不是恩典了。假如要跟隨主耶穌、付代價，就不是免費的憑信心就可以得到永生了。約裡面有這兩方面的。
神立約，因爲他揀選以色列。神揀選以色列，因爲他愛以色列。我們來看申命記7：6-9，
我先解釋一下。神說，我愛你，爲什麽﹖兩個原因，第一，就是我愛你，第二，因爲我向亞伯拉罕所給的應許。所以，第一個原因，神愛你，因爲他愛你，這是申命記7：6-7節所說的。我們一起來讀：
Deu 7: 6-7
(6)  因爲你歸耶和華你神爲聖潔的民；耶和華你神從地上的萬民中揀選你，特作自己的子民。
(7)  「耶和華專愛你們，揀選你們，並非因你們的人數多於別民，原來你們的人數在萬民中是最少的。
(8)  只因耶和華愛你們，又因要守他向你們列祖所起的誓，就用大能的手領你們出來，從爲奴之家救贖你們脫離埃及王法老的手。
(9)  所以，你要知道耶和華你的神，他是神，是信實的神；向愛他、守他誡命的人守約，施慈愛，直到千代；
所以，神說，我愛你們。這個「愛」，和「揀選」是同一件事。神「專愛」以色列，神「揀選」以色列，這是同一件事。爲什麽要揀選以色列﹖不是因爲他們人多，其實他們人最少。爲什麽愛以色列﹖第一，因爲，“只因耶和華愛你們”（v.8）, 第二，“又因要守他..所起的誓”，就是向亞伯拉罕、以撒、雅各所起的。所以，你看到了沒有，神的約，是那個萬有之上的神所立的約，所以，神立約是充份用了祂的自由。聖經裡沒有用「自由」兩個字。聖經用的是，「立約」，我們可以說，神用祂的主權立約。神說，「我要恩待誰就恩待誰」，但是，這個約，不是隨意的 not arbitrary，乃是神「定意」要專愛以色列，揀選他們，因此就救他們出埃及、與他們立約，約裡面有誡命，約裡面有恩典。
Q：有人說，神是not democratic「不民主」的，and selfish。
Q：我接著祂的話講，我聽到另一個說法，上帝要揀選以色列民，是因爲亞伯拉罕的緣故，上帝揀選亞伯拉罕，這裡就産生一個問題，到底上帝是同時呼召了很多人，只有亞伯拉罕回應，所以他揀選亞伯拉罕，還是他只指定呼召亞伯拉罕。
A：問得很好。
聖經豐富的證據告訴我們，神揀選亞伯拉罕、摩西和以色列人，就是因爲神要揀選他們。從來沒有說，因爲是先揀選了，當然在這個約的關係裡面，亞伯拉罕聽神的話，遵守祂的話，相信祂的話，神也愛他，賜福給他。所以，有來有往。但是，這個「約」，是建立在神單方面的「專愛」、揀選。好了，神「民主」嗎﹖什麽叫「民主」﹖假如民主的定義是「一人一票」，那神是不民主的。民主是誰搞出來的﹖Thomas Jefferson，他又受了法國哲學家的影響。那你說，宗教改革不是導致民主，帶我們走向民主的道路嗎﹖宗教改革是帶我們走向人的尊嚴的道路。不是人權，乃是人的尊嚴。不是民主，乃是法治。所以，人的尊嚴與法治的確是聖經的原則。
但是，人要爭取自己的權利，不是聖經的原則。你看，摩西五經都是說要尊重「別人」的權利，甚至提到別人掉到井裡了，你要怎麽做，這些都是在說你的鄰居的權利是什麽。所以，聖經裡對有錢人是有一番話要說的、對窮人有一番話要說的。不是千篇一律地說，你們要爭取自己的權利的。神吩咐窮人要仰望神，神吩咐有錢人要行義、行善。所以，我們今天受了現代西方人文主義的影響，或者說西方「個人主義」的影響。
你知道「個人主義」這四個字本來中文沒有的，是在五四運動時候，「新青年雜志」想、想、想出來的。當時他們要講一個西班牙作者Ibsen的小說，所以創造了「個人主義」四個字出來。聖經不是搞個人主義的。那你說聖經是不是搞我們中國的封建大一統主義﹖也不是的，聖經是搞「約」，不是個人主義，不是極權的封建主義，因爲就是在這個約裡面，因爲我們「伏」在這個約裡面，我們有真自由，我們找到真的自我，或者說，新的我。我們的生命有方向、有意義。我們懂得、也有這個能力來尊重別人的權利、服事別人。但是這些都建立在先敬拜神、敬畏神上面。所以，這個「約」，是個很豐富的一個概念。很多時候，我們受西方「個人主義」的影響，我們戴著有色眼睛來看聖經。聖經不是推行西方個人主義的。
Q：申命記7：9，神“向愛他、守他誡命的人守約” ，那麽如果那個人如果不願愛他，不願守他誡命，神也可以不守約了﹖
A：看第十節。 
(10)  向恨祂的人當面報應他們，將他們滅絕。凡恨祂的人必報應他們，決不遲延。
(11)  所以，你要謹守遵行我今日所吩咐你的誡命、律例、典章。」
(12)  「你們果然聽從這些典章，謹守遵行，耶和華你神就必照他向你列祖所起的誓守約，施慈愛。
Q：但是我們常看到神很有恩典，也很有忍耐。
A：是，沒有錯，這兩方面都是對的。神施憐憫是一千代的，追討罪是三四代的（出20：5-6，34：7，“爲千萬人存留慈愛，赦免罪孽、過犯，和罪惡，萬不以有罪的爲無罪，必追討祂的罪，自父及子，直到三、四代。”
所以神從來沒有忘記人任何一項的罪，當然聖經說把它“扔在海裡”，但是神不是「忘記」，乃是「承擔」，He didn’t come to forget，耶穌基督來到這個世界上，也不是要施行懲罰，乃是要擔當懲罰。但是第二次耶穌來就不一樣了。我們現在是在耶穌基督第一次來與第二次來之間，所以今天還是神所喜悅的日子。所以在聖經輔導學的課程裡，我常常說，祝你「吐血」快樂，因爲你要常常把神的話，一次一次的擺在神的面前，但是不是沒有管教。第一，神親自管教，第二，教會的長老們有責任去管教。第三，我們也有任務，把神的話語、警告的部份講解清楚。但是，不是亂發脾氣，是溫柔的，但嚴肅、敬虔的，把神所恨惡的說清楚。這很難做的，你作了這個，人家不要來你的教會了喔！所以，有人寫了一本書，“When People are BIG and God are SMALL” ，我們就怕、怕別人怎麽看，相對來說，就不敬畏神怎麽看。
Q：那怎麽理解神的愛不改變﹖
A：祂的愛不改變，祂的聖潔也不改變。祂的愛是祂屬性之一，不是唯一的屬性。祂的愛，是在約裡面的。所以，我上次說，我認爲，神的愛不是祂最重要的屬性。至少可以說，是祂衆多的、最重要的屬性之一。所以你去看《認識神》這本書，我就盼望你，把這個味道讀出來，跟我們這個課的大綱的主題是同一回事。神最重要的屬性，就是「祂是神」。當然，如果你把愛當作「不配的恩典」， It’s O.K. 但是他是那位聖潔的、忌邪的，坐在至聖所的神。所以我們都要悔改，我們都要在爐灰中悔改。所以約伯說，約伯記42：5，“我從前風聞有你，現在親眼看見你。” 親眼看見你要作什麽﹖在爐灰中懊悔。彼得也是一樣，路5：8，“主啊，離開我，我是個罪人” 。賽6：5，“ 禍哉！我滅亡了！因爲我是嘴唇不潔的人” ；啓示錄1：17，“我一看見，就仆倒在他腳前” 。耶穌好像烈火一樣的君主。我們現在講的，是一些反潮流的話，沒有錯，但是剛好是聖經裡頭的話。
Q：那麽神的愛可以說是tough love嗎﹖
A：我認爲，神的愛和審判至終的目標是祂的榮耀。我說個故事，我有個很漂亮的表妹，賢妻良母，愛主、愛丈夫、愛兒子，三十四歲死掉。所以，我在她的葬禮可以講什麽道呢﹖整個教會包圍著這個小家庭。我那次，講了三個 point，第三點很多弟兄姊妹都聽不進去。所以，他們後來重複第三點都講錯了。第一點，God is God。第二，God is good，第三 and God will receive His glory。神會得到祂應得的榮耀。這是很難聽進耳朵的一點。我們可以這樣說，神愛我們，但是，我們並不是祂最愛的。神愛祂的榮耀，是多過祂愛我們的。祂愛我們，拯救我們，因爲祂愛祂的榮耀。
Q：不就是自私嗎﹖
A：對，我們還沒答這個自私的問題。這個只有自私的人才會想出來問這個問題。什麽意思呢﹖只有墮落之後的人才有自私的。墮落之前的人不自私的。他們所過的，是以神爲中心的生活。
人類有四種狀況。第一個狀況：創造時，沒有自私這回事。狀況二，因爲不敬虔，所以就自私。狀況三，重生後；狀況四，在榮耀裡，也不自私的。所以在第一、四種狀況中是不自私的。自私是亞當夏娃犯罪後才有的現象。而在狀況一裡，亞當夏娃是神的形像，是完全的聖潔公義的。所以，by definition是沒有自私的。而這種不自私的生活是先尊重神有絕對主權的。換句話說，我們悔改信主後，很多時候我們的心意沒有更新而變化，意思是說，我們的思想還是以人爲中心的。在這裡，不是判斷我們的動機，乃是判斷我們的思維。我常常把這兩個分開，我先樂觀的看好基督徒。我們的思想裡面，常存留著一些以人爲中心的思想。簡單的說，神啊，你看我們中國人多可愛，難道你沒有中國心嗎﹖神啊，如果你沒有，我給你一顆中國心！所以，我們以爲我們是配得神愛的。神不做我們認爲他應當做的，他就是自私。但是，我們目前具體的是在狀況二裡面，不在再狀況一裡面。所以我們是自私的，壞的都是從我們那裡出來的、從魔鬼那裡出來的。好的才是從神那裡出來的。你說，這是“自圓其說” ！是啊，就是這樣子的。誰不是“自圓其說” ﹖難道非基督徒不是“自圓其說” 嗎﹖你問他那個「自私」和「不自私」的定義是什麽，什麽叫無私，你一直問下去，要不是沒有答案，要就是祂自己定什麽叫無私，是一個「自私的無私」。
Q：在我的思維裡面，所能夠達到的，你剛才的表達說，神愛自己的榮耀勝過愛人。我的問題是，神愛自己的義，勝過愛人。那麽這神愛祂的義，和神愛祂的榮耀之間的關係是什麽﹖
A：神的義，聖經有幾種用法。其中一種是神是公義的，所以神的義是祂的屬性。另外一個地方，是羅馬書1：16-17， (16)  我不以福音爲恥；這福音本是神的大能，要救一切相信的，先是猶太人，後是希利尼人。(17)  因爲神的義正在這福音上顯明出來；這義是本於信，以致於信。如經上所記：「義人必因信得生。」 在福音裡面，神的義顯明出來。 這裡的「義」，John Stott是這樣說的，“The righteous way in which a righteous God makes an unrighteous people righteous. ” 就是一個公義的神所用的公義的方法，來讓不義的人成爲義人。
羅3：26-27 
 (26)  好在今時顯明祂的義，使人知道祂自己爲義，也稱信耶穌的人爲義。(27)  既是這樣，那裡能誇口呢？沒有可誇的了。用何法沒有的呢？是用立功之法嗎？不是，乃用信主之法。

神是義的，也稱信耶穌的人爲義。神是公義的，祂也是恩典的，因爲祂「稱」信耶穌基督的人爲義。但祂的恩典對祂自己的律法的要求不是盲目的，當祂救人的時候，祂並不是一隻眼開，一隻眼閉，乃是付了罪的代價。所以，祂是公義的，也稱信祂的人爲義。「稱信祂的人爲義」就是恩典了。「公義」是什麽呢﹖就是「基督的死」，滿足了父神公義的要求。英文聖經說，He is the Just and the Justifier. 所以，神愛祂的義，和神愛祂的榮耀，我們可以這樣說，神愛祂的義，祂的義，使祂的榮耀得到稱讚。就是說，神的義就是祂的救法。祂施行拯救爲了使祂的榮耀得到稱讚。弗1：6，12， 14，三次保羅說，使祂榮耀的恩典得著稱讚。父神預定揀選，是爲了使祂榮耀的恩典得著稱讚；聖子拯救，聖子啓示神奧秘的旨意，是爲了使祂榮耀的恩典得著稱讚；聖靈成爲我們的保證，爲了使祂榮耀的恩典得著稱讚。所以，神愛祂的榮耀，那個是神在宇宙裡最高的目的。所以，是我們生命裡最重要的目的。我們要榮耀神，因爲神祂自己愛祂的榮耀。所以這種愛神的這種敬虔，就把我們從經驗與感情的水平，我們愛神，不是讓我們舒服一點，我們愛神，是因爲祂本來就愛祂的榮耀。
Q：那麽，這個「榮耀」的定義是什麽﹖
A：O.K. 神是榮耀的，或者我們說，神是「光」。那什麽叫「神的榮光」呢﹖就是祂自己，也可以說是祂的聖潔，因爲祂的聖潔太「高」了，我們接觸到祂的聖潔，只能感覺到是一個從天上來的光。所以，神從來就是榮耀的，那麽什麽叫我們榮耀祂呢﹖就是我們稱讚祂的榮耀，我們敬拜、讚美祂，就是我們宣稱祂本來就是那麽榮耀的。我們不是設立寶座，邀請神來，不是！我們不是邀請耶穌來參加我們的敬拜，是祂吩咐我們，要我們肅靜的來到祂的面前、敬拜祂，或者說，俯伏地敬拜祂。所以，榮耀祂，就是敬拜祂。詩篇29篇，“我們要歸榮耀給神” ，「歸」，英文是ascribe，就是告訴祂，祂從來就是那麽榮耀的神。這叫敬拜、讚美。一切功勞歸祂所有，一切聖潔智慧都從祂那裡來，一切公義、真理、光、生命，都從祂那裡來。爲這些感謝祂，就是榮耀祂，就是敬拜祂。
從上次到現在，P. 1-P.3這整段是在講神的主權。神是主，神是約的主。
D. 小結
神在祂的約裡面的主權是什麽呢﹖就是祂的主權和祂的同在，祂是賜福的主，也是審判的主。所以祂的主權就是賜福的和審判的主權，也是賜福和審判的同在。The sovereign presence of God in blessing and judgment. 就是說，神與祂的子民同在，或者說，神愛祂的子民，是那位主宰的同在，是王與祂的民同在，當王掌權，當王與祂的子民同在，王在祂的子民中掌權，祂要賜福給祂的子民，祂也要審判，所以，賜福和審判，是祂的同在的兩面。賜福與審判，也是祂掌權的兩面，這一切加起來，就是祂的約，祂是約的王、約的主。這可能跟我們以前所領受的神是怎樣的一個神有點不一樣。我不是從小就在這種觀念下長大的。但是，我覺得這種對神的主權的認識，豐富了我從小領受的那種敬虔。
Q：創2：15，有個希伯來學者認爲，「修理看守」翻譯成“to worship and to obey”，比較切合神學的意義。您以爲如何﹖
A：我不太清楚這裡的希伯來文。但是如果翻譯成敬拜和順服，也就是恰恰是修理看守的心態。就是說，神造人，按祂的形像造人，要人「修理看守」，管理大地。但是這個管理的工作，是要我們用敬拜順服的心態來作的。因爲，神從來就是這個天地的主，我們只是管理，所以，工作也是敬拜的一種。我知道我們許多人不感覺到工作有什麽屬靈的意義，那是因爲有罪，神的咒詛也跟著我們的工作。如今我們重生得救了，我們怎麽樣來讓我們的工作，成爲敬拜讚美，修理看守的途徑呢﹖那當然，是從我們與神的關係，就是我們的敬虔開始啦！然後我們也傳福音，但那只是我們的起點。我們要再挖下去問，什麽叫在工作中榮耀神。這個問題不容易答，需要教會傳道人一起去探索。
P.4. II. 神的超越性與內在性Transcendence and Immanence
好。我們作個簡單的開始。我們要開始說，神是超越的，也是內在的。
不是imminent，(Jesus will return imminently) ，很快的。
Immanent至少有兩種意義。
在三位一體教義中會碰到這個字。在三位一體中，immanent的意思乃是說，「在三位一體的裡面」的意思。比方說，父、子、屬靈之間，有著一種immanent的關係，意思就是說，父、子、屬靈之間的愛，是屬於他們內在的，三位一體裡面的，不是與我們人類分享的。比方說，父生子，子是父的子，這是一個immanent relationship，這是三位一體裡面內在的關係。但是我們現在這裡immanent不是這個意思。在這一段的意思是，在時間、空間裡面，也就是說，神是「在宇宙中」，或者說神是「臨近」我們的。所以，immanent這個字本身有兩種的用法。所以，transcendence神的超越就是，神賜福與審判的同在呢，是那位主權者的同在，意思就是說，神是神，神是超越一切的。那什麽是神的內在呢﹖就是說，那位賜福與審判的神是與我們同在的神。我們來讀一讀英文。
Transcendence: the sovereign presence of God in blessing and judgment.
Immanence: the sovereign presence of God in blessing and judgment.
這兩句話的字都是一樣的，但強調的不一樣。
神是超越的，他是神，他是主；不過他在我們中間，來賜福與審判。這叫超越。
神的內在，神的臨近，是那位掌權的神是與我們同在的，他與我們同在，要賜福給我們，也要審判我們。
你看到了沒有，我們特別把transcendence和immanence這兩者都放在「約」的架構裡面去理解，這樣我們不會走到哲學的鑽牛角尖那種的情形去理解，當然，我們會把一些東西講得好像很哲學化，但是我們不要忘記，這位神，具體的，是與我們立約的神，而與我們立約的神乃是那位宇宙的主宰。
你聽了兩天課，一定發現我們講來講去都是翻來複去的，爲什麽翻來複去﹖因爲我們盡可能用最簡潔的話來講，要給各位看間這兩個層面是有關係的，要不然，我們可以講很多很多關于神的超越和神的臨近。我們要把這兩者拉的很近，我們就用「約」這個觀念。
150年前，改革宗的神學，就有這個嫌疑，把神講得很抽象。
四十年前，我的院長跟老師，就嘗試補救這方面，就用舊約、新約的聖經神學，來講解系統神學。
所以我們不是憑空的在講神論，各位讀《認識神》那好幾章，你也會感覺到，這是以聖經內容來講解的。「唯神是智」那一章，很妙的，他是從什麽角度來講神的智慧的。所以我說，這是用解經來建立的系統神學，也是一個系統神學的解經，也就是說，我們解經，我們不要害怕我們要用歷代公認的真理來解釋聖經的某一段。所以，我是對很多聖經老師是背叛的。我要用系統神學來解釋聖經，但是不是一些抽象的哲學，乃是一些歷代公認的教義來解釋聖經。那麽，你說，這樣作不是很主觀嗎﹖其實，我們每個人都有我們的系統神學的，只是你的神有多大。
禱告：求神幫助我們，讓我們不要放棄我們的掙扎，也求主你親自來教導我們，叫我們能夠想得通，能夠歡喜快樂，好到你的面前，來俯伏敬拜你。求你恩典我們，奉耶穌基督的名求。阿們。
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He is an Elder in La Habra
I am thankful that God transcend the language barrier and He has revealed himself to us so that every tongue can praise Him. 

I was born in east L.A, got baptized within one year when I was born in Roman Catholic Church. 

來自一個傳統的天主教家庭。
從小，家人就希望我成爲一個神父。因此，我很早就被放在教會的服事中。
我下課後，被會被送到送到附近的天主教堂。長大一點後，就被送到中學神學院（下午班）。
有趣的是，教我的老師是自由派神學家，因此，我被教導的是，聖經不是神的話。
因此，我就說，“why am I here!” ，因此我離開了神學院，放棄了我的誓約，自己去尋找真理。
而我自己追尋的，並不是神的真理。當我回顧這段歷程，我發現我實際上是在逃離上帝。
1991年，我放棄尋找神的真理， 成爲一個“虛無主義者” ，但神親自啓示我，使我歸回他。我第一次承認我是有罪的人，開始從新讀聖經。除了天主教的教導外，我不太理解其他的教會的教導。我試圖尋找忠於聖經的教會，這不是個容易的旅程。因爲我曾受聖經原文的訓練，並且閱讀了許多的書，知道很多教會對這方面都是很缺乏的。長話短說，我終於找到一個教導聖經真理的基督教會。所以，大約在我信主後6年，我找到了一個美國改革宗教會，Reformed Church in U.S. (RCUS) ，他們看到了我到恩賜，並且在一年半後，按立我作長老。所以，我就在那裡服事，並且服事任何神要我服事的人。
神的帶領下，我結識了林牧師，so, here I am！
我們開始今天的學習，我會跟著林牧師的大綱。
也許教導的風格不同，但如果神許可，希望我們教導的是一樣的。
我們先討論：
A. A Priori Aspect先驗層面
In the outline, we will begin with III. with the title of Metaphysical Attributes 神的屬性： 本體角度
In beginning, we need to discuss the so call “A priori” aspect of God. 

As we begin the study, we need to recognize who God is and what he requires of us and his demand for us. We will see there is a logical relationship between who he is and what he requires.
The first place we must begin as with everything is Biblical witness. So let’s begin with turning our Bible to :
Psalms 24:1  (1)  （大衛的詩。）地和其中所充滿的，世界和住在其間的，都屬耶和華。他把地建立在海上，安定在大水之上。 

There are many other Scripture too, and I would like to turn to just a few. 

I am a firm believer the Holy Spirit works as we read the Scripture. For God has said, man does not live by bread alone, BUT ON EVERY WORD THAT PROCEEDS OUT OF THE MOUTH OF GOD. 我深信，當我們讀聖經時，神會透過聖靈向我們說話。因爲神說，人活著，不是單靠食物，乃是靠神口裡所出的一切話。 

Let’s now turn to 

Genesis 14:22 
(22)  亞伯蘭對所多瑪王說：「我已經向天地的主至高的神耶和華起誓：」
If you look at your outline, there are many more Scripture passages that referenced there, and it is very important that you read these. 

These Scripture verses teach that we, including the whole creation belong to God, and because of that, He has every right to demand us obedient. 這些經文教導我們，所有的被造，包括我們，都屬耶和華。因此，神有權要求我們順服他。
Let’s turn to more Scriptures. 

Isaiah 44:12-17   (12)  鐵匠把鐵在火炭中燒熱，用錘打鐵器，用他有力的膀臂錘成；他饑餓而無力，不喝水而發倦。  (13)  木匠拉綫，用筆劃出樣子，用鉋子刨成形狀，用圓尺劃了模樣，仿照人的體態，做成人形，好住在房屋中。  (14)  他砍伐香柏樹，又取柞（或作：青桐）樹和橡樹，在樹林中選定了一棵。他栽種松樹，得雨長養。  (15)  這樹，人可用以燒火；祂自己取些烤火，又燒著烤餅，而且做神像跪拜，做雕刻的偶像向他叩拜。  (16)  他把一分燒在火中，把一分烤肉吃飽。自己烤火說：「啊哈，我暖和了，我見火了。」  (17)  他用剩下的做了一神，就是雕刻的偶像。他向這偶像俯伏叩拜，禱告他說：「求你拯救我，因你是我的神。」
Now you may ask, what are these passages have to do with our study? 

If a man makes an idol and bows down to worship to it, says “you are my God”, how much more is the demand of a real God that has created us?
如果人向他製作的偶像俯伏叩拜，說，你是我的神，那麽，那創造我們的神，不是更會要求我們俯伏叩拜嗎？
So let us continue. I’m going to move to p.7, III C. Implication
1. God is Omnipotence 神是全能的神
What do we mean by “Omnipotence”?
What we mean is that God is all powerful, that God can to do whatever he pleases to do, and nothing is too hard to God. So let’s now turn to: 

Genesis 18:14-15   耶和華豈有難成的事嗎？到了日期，明年這時候，我必回到你這裡，撒拉必生一個兒子。」  (15)  撒拉就害怕，不承認，說：「我沒有笑。」那位說：「不然，你實在笑了。」
Let’s now turn to:
Job 23:13   只是他心志已定，誰能使他轉意呢？他心裡所願的，就行出來。
What we must remember from this passage, and from the previous passage, is that God is all powerful. It may seem very simple, but it is something we forget all too easily. 這些段落告訴我們, 神是全能者。這看起來是很簡單的道理，但是我們很容易忘記。
When we loss of job and we don’t know where to get money to buy food, we forget this fact. 

When we are driving down the street, and our car breaks down, and we think that the world is ending, we forget this fact.
But there are even more witness from the Scripture that we should consider, let’s turn to:
Psalms 115:3   然而，我們的神在天上，都隨自己的意旨行事。
Let’s also turn to 

Isaiah 55:11   我口所出的話也必如此，決不徒然返回，卻要成就我所喜悅的，在我發他去成就（發他去成就：或作所命定）的事上必然亨通。
And let’s also turn to New testament scriptures: 

Luke 1:37   因爲，出於神的話，沒有一句不帶能力的。
As we look at these passages, over and over again remind us, that God is all powerful, is the one who is omnipotent. Now, hopefully with these few verses, you have no reason to doubt that, and the implication of that, and the proper response, should be trust and obedient. 

這幾段經文，不斷提醒我們，神是全能者，神是無所不能的。
這些經文的涵義及我們的回應，就是必須順服。
Now let’s move on to: 

2. Eternity, Immutability, Omnipresence in time
It is important that we define these terms before we go further. 

Let’s start with eternity. 

When we say eternity, we mean the fact that the time does not control God. 

In another word, from everlasting to everlasting, He is God. 
“永恆”是指時間不能控制神，從永遠到永遠, 神就是神，
By Immutability now, we mean that God does not change. But we don’t mean the immutability of the Greek philosophers. We don’t mean the unchanging being that is static. 

But rather we mean that God’s plan has been the same from eternity to eternity and will come to pass. 不變性：神不改變，不是希臘哲學的不變，停滯不動的。神的計劃從永遠到永遠，必然成就。
Also, we want to define “temporal omnipresence” 神在時間中是無所不在
What we mean by that is God is presence in time, even though he is not bound by time. 神在時間內，但不受時間的束縛。
Let’s discuss some problem that has been raised. 

What about the term “Infinite”?
As I mentioned before, we must use the Scripture as our lexicon terms. 

We must not put philosophical definition onto the term of Scripture. 不能把哲學的定義加在聖經上。
For example, the early church occasionally use the Greek philosophical terms Apeiron for infinity. 早期教會，用希臘哲學的Apeiron來指無限。他們把神的不變性，解釋爲無動態的，static
We don’t want to think of God as a static being that has no movement, ass the Greek when they us the word “apeiron”, they meant something that did not change, and in fact was nothingness.
But rather, that God’s purpose is the same ALWAYS and his acts are the same ALWAYS. 

For example, if we think some of the Scripture verses that we read, where he states that his word has not come back void, has not come back empty, but will accomplish what he has sent out to do, is an example of the immutability that has been from eternity.  

我們的意思是指神的計劃與作爲是永遠不變的，神的話決不徒然返回，必然成就他所打發出去的話。這就是神的不變性的例子，祂的話的旨意、計劃是永不改變的。
Q： Is it true that in the twentieth century, either the theologians or the philosophers try to make God to be so moving the he changes? 二十世紀的神學家把神講到這麽“動”，動到會改變。
A: Yes, one trend that it has rear in it’s ugly bed, if I can use this term, is try to fashion God into a being who is bound by time and is learning as we are. 把神說成像我們一樣在學習。
What is happened is they are reacting to an improper static view of God, and now they are reacting in a complete opposite direction which is still unscriptural. 他們把神“從完全不變”講成“一直在變”，兩者都不合乎聖經。
And by the same token, the other reason they gone to teach that God is changing or is in a ‘process’ (process theology 過程神學) is that they try to defend the view of libertarian free will. I am not planning to get into that discussion at this point, but it is important that we understand that. 
The reason that they want to teach that is they want to keep their system consistent. 

他們是想要維護人的自由意志。他們如此教導的原因是，他們要維護他們自己的思想體系的一致。They understand that if God is immutable, the implication of that is that God knows everything that is going to occur, and by necessity, our action are already been known before they occur. But if you hold to the libertarian position, that God is learning, by necessity, they can’t have a God that is immutable, and ultimately, the Scripture does not teach that God is changing. 聖經並沒有說，神是變動的。It makes me angry that I read the writing of these authors, and yet the Scripture does not teach that. The Scripture is clear that God has planned everything, that God controls everything, there are no accidence with God. 聖經很清楚，神是掌管萬事的。在神沒有意外。He is so intimately involved in His creation. Jesus even said, that not even a hair can fall out our head unless it be the Father’s will. And even the sparrow fall out of it’s nest is the father’s will. 

Let us continue on out outline. 

Q: Did God will man to send a spaceship to Mars? 

A: The difficulty is that if God does not predictive anything,  All things are known to God from beginning to the end, even the wicked acts were ordained by God. One of the greatest examples from the Scripture is the story of Joseph, the son of Jacob. His brother sold him into the slavery, he became the servant of Potiphar’s house, he was sent to jail because the lie of the part of his wife, he served in the jail, and ultimately became the second inti… man in Egypt. His brother came to him in the famine, he tell them, you meant it for evil, but meant it for good. And so, many times the evil that we see today, and evil acts that occur, ultimately are for God’s glory. Does that mean we connote it? Absolute not! But more important to your specific question, the problem with a lot of the church is that they don’t trust the Scripture. The Scripture says faith comes by hearing, and hearing by the word of God. We should never doubt even a small reading to the unconverted will come back empty. Conversion occurs through the reading of God’s word by the power of Holy Spirit. When Jesus is confronted with Nicodemus (John Chapter 3), he chastised Nicodemus, telling him that the Spirit is like the wind, you don’t know where it comes from, or where it goes, but you see the trees moving even you didn’t see the wind blow. And so it is with the Spirit of God, and so that’s why Scripture reading is so important. 

Q: Why a lot of people read a lot of Bible, they still don’t believe? 

A: That’s a very good question. We will answer that through the Scripture itself: 

2 Corinthians 2:14 -16   (14)  感謝神！常帥領我們在基督裡誇勝，並借著我們在各處顯揚那因認識基督而有的香氣。 (15)  因爲我們在神面前，無論在得救的人身上或滅亡的人身上，都有基督馨香之氣。  (16)  在這等人，就作了死的香氣叫他死；在那等人，就作了活的香氣叫他活。這事誰能當得起呢？
Some people hear the word of God, are quicken and born again. Other people hear the word of God, and only harden them further. And Paul answer, who is sufficient for these things, and obviously, none of us is. And it is not our business to tell God who you should save or not save. If I were have known myself  before I was converted, I would have told God not to convert me. 

Q: Does God will everything? Even the wicked thing is God’s will?
A: Yes, the Scripture says all things are his will. It is not possible that God is sovereign and does not will everything. If there is one atom in the whole universe that God did not control, it can cause chaos. It the Scripture Acts 17 it says, in Him we live and move and have our being(Acts 17: 28) 我們生活、動作、存留都在乎他, the context said that Paul was preaching to was the unconverted there. He is talking to the unconverted that in Him we live and move and have our being. Now, before going on that further, I just want you read one more Scripture in that topic, 

Romans 9:14-20   這樣，我們可說什麽呢？難道神有什麽不公平嗎？斷乎沒有！  (15)  因他對摩西說：我要憐憫誰就憐憫誰，要恩待誰就恩待誰。  (16)  據此看來，這不在乎那定意的，也不在乎那奔跑的，只在乎發憐憫的神。  (17)  因爲經上有話向法老說：「我將你興起來，特要在你身上彰顯我的權能，並要使我的名傳遍天下。」  (18)  如此看來，神要憐憫誰就憐憫誰，要叫誰剛硬就叫誰剛硬。  (19)  這樣，你必對我說：「他爲什麽還指責人呢？有誰抗拒祂的旨意呢？」  (20)  你這個人哪，你是誰，竟敢向神強嘴呢？受造之物豈能對造祂的說：「你爲什麽這樣造我呢？
Let ‘s now go back to our topic of discussion. 

Let’s now go to our letter 2 b. P. 7
Here we going to discuss the fact that the Scripture declares that there’s no temporal limitation in God. 

One scripture we can go to is: 

Revelation 1:8   主神說：「我是阿拉法，我是俄梅戛，（阿拉法，俄梅戛：是希利尼字母首末二字），是昔在、今在、以後永在的全能者。」and another: 

Psalms 90:2   諸山未曾生出，地與世界你未曾造成，從亙古到永遠，你是神。
The reason these scriptures are brought for is to remind us that we should never put a limit on God, whether it be a limit of time, a limit of power, or somehow an ability for him to change his ways. 不能用時間來限制神，不能限制祂的全能，也不能規限神缺乏能力去改變祂的計劃、道路。
(we must not change God from unchangeable to changeable) 

And then because we make it changeable, because of our fallen nature, we eventually will make a God in our own image, or a God of our own liking. And if we look around, we can see that is very evident in all society around the world, but God and His words have revealed his name to us. 

In some older English translations, we have used the word Jehovah, scholarships though, have shown that it is more accurate to pronounce YAHWEH. The Jews were so afraid to misuse God’s name and break the commandment of not using his name in vain, that they impose the vowels for the word addonai (a- o- ai) , which means Lord, on to YHWH, and that’s why we use Jahovah sometimes. And so in some of the English translation we see is Jehovah as the opposed YAHWEH. 

Regardless, the point that I bring up, is that his name that he gave to us, reveal part of His nature. When he revealed himself to Moses, Moses asked , who shall I say sent me? And God said, “I AM WHO I AM”, that can also be translated “I WILL BE WHO I WILL BE”. When I was researching this, I wasn’t really sure that the question occur to Chinese or not. But in English, there is a problem because it can be translated “I am who I am” (PRESENT) or “I will be who I will be” (FUTURE). The important thing to think of is God has always been, and will always be, and in that sense, He is eternal. 
Let’s look at one more Scripture: 

Revelation 4:8   四活物各有六個翅膀，遍體內外都滿了眼睛。他們晝夜不住的說：聖哉！聖哉！聖哉！主神是昔在、今在、以後永在的全能者。
And so, we recognized that the Scripture immediately shows that God is not bound by time, and he is the same from ages to ages. 
Now some may argue that God is bound by time, but Scripture shows it’s otherwise. To prove that, let’s turn to: Gen. chapter 1. and let’s consider that there is a ‘before’ that we must discuss. 

In the very first word of the Scripture: we see that God tell us there is a beginning, 

Genesis 1:1   起初，神創造天地。
Let’s cross reference to John 1: 1: 

John 1:1-3   (1)  太初有道，道與神同在，道就是神。  (2)  這道太初與神同在。  (3)  萬物是借著他造的；凡被造的，沒有一樣不是借著他造的。
Let’s continues. Let’s turn to Matt. 19, here is the word of Jesus: 

Matthew 19:4   耶穌回答說：「那起初造人的，是造男造女，」 

Let’s skip to verse 8 now: 

Matthew 19:8   耶穌說：「摩西因爲你們的心硬，所以許你們休妻，但起初並不是這樣。
And Let’s skip to Mark 10: 6 now: 

Mark 10:6   但從起初創造的時候，神造人是造男造女。
 Let’s continue: 

Hebrews 1:10-12   又說：主啊，你起初立了地的根基；天也是你手所造的。  (11)  天地都要滅沒，你卻要長存。天地都要像衣服漸漸舊了；  (12)  你要將天地卷起來，像一件外衣，天地就都改變了。惟有你永不改變；你的年數沒有窮盡。
And one more verse: 

John 17:5   父啊，現在求你使我同你享榮耀，就是未有世界以先，我同你所有的榮耀。
There reason all these verses were brought for, is to note that God WAS before the creation of the world and hence for the creation of the time. Now here we do run into a mystery. Because in our language and in all our languages I suppose, to say that there is a BEFORE, implies there is something temporally BEFORE the FOGORE, and yet the Scriptures say that God was before the creation, and will remain forever. As the Scripture stated, even the world will perish and will be rolled up, He will remain. 

在“起初”之前，有“更早”嗎﹖ 神在創世以前就存在，並且會永遠長存。
Eternity is the teaching of Lordship over time. 

永恆不是無限的時間，而是神掌權的那個時間的層次或範疇。
Let’s jump to the f of our outline. 

f. The presence of God “ in” time (p.7)
The covenantal presence in time. 在時間裡他身爲約主的同在。In the outline, we discussed in the transcendence and Immanence more detail than in here. 

As I mentioned earlier, we must remember in God we live, move, and have our being as recorded on Acts 17: 28. He is immanent in his creation because he is the Lord of it, he is the creator of it. 

The mystery we have confronted with is that is God is ‘Temporal’ as he relates to us in time or in creation. But the mystery confronts us, because He also transcendent his creation, and he is an essence outside of time. An example of that is before we are converted, we are really under the wrath of God. And yet after conversion, we are no longer under his wrath, but have received the richness of mercy of his grace. That is the example of “in time”, but the Scripture also records that before the world is created, those who will believe had already been chosen. The Scripture also records that Jesus Christ was the lamp slain before the foundation of the world. So before the creation was made, the plan of God for Jesus Christ to die for His people, the plan of God for those who will be sent to hell, the plan of God for us to be in this room today, was already a done deal. And yet, here we are in time and space and relating to Him, in a way that is meaningful to us for creaturely human factor. 

Q: Does God plan for people to go to hell? 

A: The difficulty is the words we use. In a certain sense, yes, remember we read Romans 9: 18, and we read how He has mercy on some and not other. You and I don’t know who those people are, but we have to remember that we all deserve to go to hell. We have all sin and fall short of glory of God. 

So the miracle is not that some go to hell, the miracle is some of us are saved. 

Let me give you an example, say you are in a hospital, and you are in an ICU, where there are twenty terminally-illed patients, and an inventors comes in, and he has the medicine that will cure the cancer, but he has only enough medicine for five people. So he gives it to those five people and they lived. Now the other fifteen died, but what those fifteen die of? They died of the cancer, not because they didn’t get the medicine. And so it is with us, people go to hell because of our sin, and yet God has mercy on some of us, and that is what’s amazing. 

Q: God’s will is all powerful. But how about the wars in the world? Are they Satan’s power overriding God’s will? 

A: The thing that we must remember is the Devil is God’s Devil. If you remember reading in Job, that the devil came before the presence of God, roaming about on the earth and walking around on it, and the devil cannot do anything unless God said yes, do this. So whatever battle it may seem so awful to us, it’s still is God’s glorious plan. 

Q: Are we sometimes run the danger of making the Devil too powerful? 

A: By all means! That is one of the things that I think some of the churches forget. The devil is a creature. He is not a god, He is not God, and he is controlled by God, for the ultimate purpose of bringing God’s glory to God. We may not see that now, but we will see that in new heaven and new earth. We live by faith, not by sight. And ultimately, it is difficult to see evil around us, no doubt about it, and sometimes make us feel defeated. How may of the biblical characters we see that felt defeated? And we leap some more pages, and God brought victory. And so, in revelation, at the very end of the Book, we see the devil thrown into the lake of fire. So we know the end already, but many times, God uses evil to bring forth more good, even among us. 

Q: God created man for His own glory. Some people become the partner of Satan. Can we say that in this thing God has failed? 

A: Well, you can say that, but it is not the Scripture teaches. The Scripture is the standard by which we judge what is right and wrong. God’s success or failure is defined by the Scripture. If we don’t have the Scripture as our standard, will do what it says in Judges, it says there is no king in Israel, and we everybody did what is right in his own eyes. And that include how we think of what is right, what is wrong. 

Q: Does this means that in many Christian’s mind, that God is technically not the God in the Bible? Because they think God is limited and allow Devil to do bad things? Sometimes, in Christian’s mind, the God is not the God revealed in the Bible. 

Q: If God is love, we should live happily, without suffering? 

A: Oh, boy! The answer is not easy, because God didn’t explain to us every single detail. He has told us  in the end, He will over governing our heart. But we must also not forget that, God is not only love, God is also Holy, God is justice. There are many different attributes that God has, and we must not place one over the other. 

Let me give an example. Who has children here? If you are expression love, do you let your children do whatever they want? Do you discipline them sometimes? To train them to do what is right sometimes? That is what happened with us. An example from Scripture, Paul, the Scripture said that God send a messenger to inflict pain on his side, the messenger was sent so that he will not exalt himself (2 Cor 12: 7), and he pray to the Lord three times to remove it, but God said My grace is sufficient. It is psychologically difficult for us to accept this sometimes, but ultimately it will work out for our good. The evil that we see is real, I mean. I am from Mexico, if I just go to the border town, I see the multitude of suffering. In my weakness moment I would say God, why are you all allowing this? But then I remember that Adam sinned, and we deserve much worse what we see. 我們都不配得到我們今日所看見的。And yet despite the evil, God is everyday bringing forth his people, and He is growing them in faith, and to some he leads them in poor, and some he gave them a lot of money, some he gives war, and some he gives peace. He is much wiser than we’ll ever be. And he know exactly what each one of us needs, so that we will grow in the faith. I hope that answer your question. 神不斷興起祂的百姓，好讓我們在信心中得到成長。他知道我們每個人的需要，無論貧窮、富裕、戰爭、和平，他都會讓我們在他所賜的信心中成長。
3. Infinite, Immensity, Omnipresence 

We use three Scripture verses to teach these three items. 

Sometimes the doctrines would sound so technical, are actually very simple and very clear from the Scripture. We should never be ashamed of the fact that these thing are taught very simply. The amazing thing of Scripture is that not only it is simple, but is very profound in its simplification. 

Let’s turn to: 

1 Kings 8:27   「神果真住在地上嗎？看哪，天和天上的天尚且不足你居住的，何況我所建的這殿呢？
Now the context here is Solomon’s prayer dedication of the temple that he built. 

Let’s move forward to : 

Isaiah 66:1   耶和華如此說：天是我的座位；地是我的腳凳。你們要爲我造何等的殿宇？那裡是我安息的地方呢？
These Scripture verses are showing us that nothing physical can contain God. He is greater than the creation as far as …
In your mind try to put the Empire building in this little box right here. And so that is the Scripture verses are teaching us about God and his creation. 沒有任何被造物可以限制神 

Let’s turn to a couple of more: It is long, but worth reading: 

This is Stephen’s speech to the Jewish priest. 

(Acts 7:23-50 )
「他將到四十歲，心中起意去看望祂的弟兄以色列人； 到了那裡，見他們一個人受冤屈，就護庇他，爲那受欺壓的人報仇，打死了那埃及人。 他以爲弟兄必明白神是藉祂的手搭救他們；他們卻不明白。 第二天，遇見兩個以色列人爭鬥，就勸他們和睦，說：『你們二位是弟兄，爲什麽彼此欺負呢？』 那欺負鄰舍的把他推開，說：『誰立你作我們的首領和審判官呢？ 難道你要殺我，像昨天殺那埃及人麽？』 摩西聽見這話就逃走了，寄居于米甸；在那裡生了兩個兒子。 「過了四十年，在西乃山的曠野，有一位天使從荊棘火焰中向摩西顯現。 摩西見了那異象，便覺希奇，正進前觀看的時候，有主的聲音說： 『我是你列祖的神，就是亞伯拉罕的神，以撒的神，雅各的神。』摩西戰戰兢兢，不敢觀看。 主對他說：『把你腳上的鞋脫下來；因爲你所站之地是聖地。 我的百姓在埃及所受的困苦，我實在看見了，他們悲嘆的聲音，我也聽見了。我下來要救他們。你來！我要差你往埃及去。』 這摩西就是百姓棄絕說『誰立你作我們的首領和審判官』的；神卻藉那在荊棘中顯現之使者的手差派他作首領、作救贖的。 這人領百姓出來，在埃及，在紅海、在曠野，四十年間行了奇事神跡。 那曾對以色列人說『神要從你們弟兄中間給你們興起一位先知像我』的，就是這位摩西。 這人曾在曠野會中和西乃山上，與那對他說話的天使同在，又與我們的祖宗同在，並且領受活潑的聖言傳給我們。 我們的祖宗不肯聽從，反棄絕他，心裡歸向埃及， 對亞倫說：『你且爲我們造些神像，在我們前面引路；因爲領我們出埃及地的那個摩西，我們不知道他遭了什麽事。』 那時，他們造了一個牛犢，又拿祭物獻給那像，歡喜自己手中的工作。 神就轉臉不顧，任憑他們事奉天上的日月星辰，正如先知書上所寫的說：以色列家啊，你們四十年間在曠野，豈是將犧牲和祭物獻給我嗎？ 你們抬著摩洛的帳幕和理番神的星，就是你們所造爲要敬拜的像。因此，我要把你們遷到巴比倫外去。 「我們的祖宗在曠野，有法櫃的帳幕，是神吩咐摩西叫他照所看見的樣式做的。 這帳幕，我們的祖宗相繼承受。當神在他們面前趕出外邦人去的時候，他們同約書亞把帳幕搬進承受爲業之地，直存到大衛的日子。 大衛在神面前蒙恩，祈求爲雅各的神預備居所； 卻是所羅門爲神造成殿宇。 其實，至高者並不住人手所造的，就如先知所言： 主說：天是我的座位，地是我的腳凳；你們要爲我造何等的殿宇？那裡是我安息的地方呢？ 這一切不都是我手所造的嗎？ 

It’s a long passage, but the passage is giving context to the fact that God cannot be contained by any of his creation. 神不能被他所造的事物所包涵。
We call the concept taught here the immensity of God. 神的廣大。
The other thing that goes with that, let go to: 

There is one more concept we need to understand, that is what we called his Omnipresence: 

In all that means is that He is present everywhere. 神是無所不在的。 

(Psalms 139:7-10 )
我往那裡去躲避你的靈？我往那裡逃、躲避你的面？ 我若升到天上，你在那裡；我若在陰間下榻，你也在那裡。 我若展開清晨的翅膀，飛到海極居住， 就是在那裡，你的手必引導我；你的右手也必扶持我。 

And not only is God infinite, and omnipresence, but is also spirit. He does not have body as we do, and he is invisible. 

Let now go to 4 a. 

4. Spirituality, Incorporeality, Invisibilty
a. Transcendence: 

We are going to discuss a little bit about this transcendent aspect of God. Let open John Chap.4
Obviously we are not talking about the incarnation of our Lord Jesus on the earth. That will be a topic that Dr. Lin will cover later. 

(John 4:23-24 )
 "But (1) an hour is coming, and now is, when the true worshipers will worship the Father (2) in spirit and truth; for such people the Father seeks to be His worshipers. "God is spirit, and those who worship Him must worship (3) in spirit and truth."時候將到，如今就是了，那真正拜父的，要用心靈和誠實拜他，因爲父要這樣的人拜他。」 神是個靈（或無個字），所以拜祂的必須用心靈和誠實拜他。 

比較正確的翻譯：拜祂的，必須借著聖靈和真理來拜他
然而時候將到，現在就是了，那用心靈按真理敬拜父的，才是真正敬拜的人；因爲父在尋找這樣敬拜祂的人。神是靈，敬拜祂的必須用心靈按真理敬拜祂。”
We must resist all temptation to try to image God. God himself reinforce this, and he told Moses this: 

(Deuteronomy 4:15 )
 "So (1) watch yourselves carefully, since you did not see any (2) form on the day the LORD spoke to you at Horeb from the midst of the fire, 「所以，你們要分外謹慎；因爲耶和華在何烈山、從火中對你們說話的那日，你們沒有看見什麽形像。 

And yet there is an aspect of Him being present that we can relate to，and we call this concept the
b. immanence. : 

Let’s turn to: 

(Genesis 32:30 )
雅各便給那地方起名叫毗努伊勒（就是神之面的意思），意思說：「我面對面見了神，我的性命仍得保全。」 

We’ve also seen that revealed to us in creation. 神借祂的創造啓示祂自己。
Let’s turn to 

 (Romans 1:19-20 )
神的事情，人所能知道的，原顯明在人心裡，因爲神已經給他們顯明。 自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但借著所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。 

God has also revealed himself in the person Jesus Christ as we mentioned, now the interest thing when we consider Jesus, that we forget we live two thousands years after He lived. We have his word as the witness of Him to us, could you image being the Apostles their presence when he is on the earth. Now let’s turn to John 14: 7-10, and consider what he says: 

(John 14:7-10 )
你們若認識我，也就認識我的父。從今以後，你們認識他，並且已經看見他。」 腓力對他說：「求主將父顯給我們看，我們就知足了。」 耶穌對他說：「腓力，我與你們同在這樣長久，你還不認識我嗎？人看見了我，就是看見了父；你怎麽說『將父顯給我們看』呢？ 我在父裡面，父在我裡面，你不信嗎？我對你們所說的話，不是憑著自己說的，乃是住在我裡面的父做祂自己的事。 

And another Scripture that teaches us the invisibility of God is Heb 11:27. This is Moses again
(Hebrews 11:27 )
他因著信，就離開埃及，不怕王怒；因爲他恒心忍耐，如同看見那不能看見的主。 

The last verse: 

(2 Corinthians 4:18 )
原來我們不是顧念所見的，乃是顧念所不見的；因爲所見的是暫時的，所不見的是永遠的。 

So we must remember, God is a Spirit, he does not have a body as we do, The only body that he dose have is the body of Lord Jesus Christ. Later on in your study of the Trinity, and may be then you may get into more detail the doctrine of the union, will be called the hypostatic union between the person of the son and the Lord Jesus Christ. 聖子這個位格和道成肉身的耶穌基督間是有很密切的聯合的。
But for now let’s remember that we must resist any temptation to picture Him. He is a spirit. We will worship him in spirit and truth as the Scripture states. 

Q: How to balance between not making the picture of Jesus Christ and making a vivid image of Jesus Christ in our daily life? 

A: In my view, there is no “balance”. You must not have any image, period! The Scripture says that faith comes by hearing, not by seeing. The Scripture says that we shouldn’t make the image of God in any shape or form. 

Q: How do you teach your children without pictures of Jesus? 

A: When I teach, I read the Scripture to them, and I ask the Lord to give me strength to act like Jesus to obey God’s commandment. That is the way you picture Christ. The image of God is righteousness and ... Let’s turn to: 

(Ephesians 4:17-24 )
所以我說，且在主裡確實的說，你們行事不要再像外邦人存虛妄的心行事。 他們心地昏昧，與神所賜的生命隔絕了，都因自己無知，心裡剛硬； 良心既然喪盡，就放縱私欲，貪行種種的汙穢。 你們學了基督，卻不是這樣。 如果你們聽過祂的道，領了祂的教，學了祂的真理， 就要脫去你們從前行爲上的舊人，這舊人是因私欲的迷惑漸漸變壞的； 又要將你們的心志改換一新， 並且穿上新人；這新人是照著神的形像造的，有真理的仁義和聖潔。 

That is the way we’ll picture Jesus Christ. 

Q: Jesus is a real person, why can’t we picture him as a friend, as a father?  

A: He is our elder brother, and he himself said that he call us his children, his friend. But no one know what he looks like. Any painting we have today is just an imagination of man’s mind. 

I want you to look at one verse in Act Chap. 17: 

(Acts 17:29 )
我們既是神所生的，就不當以爲神的神性像人用手藝、心思所雕刻的金、銀、石。 

Jesus said: 求你用真理使他們成聖；你的道就是真理。 (John 17:17 )
We will one day see him as he greet us. That’s the Scripture declare to us. And so for now, we should be contained with His word. Scripture said man does not live by bread alone, but by EVERY WORD THAT PROCEEDS OUT OF THE MOUTH OF GOD. And Jesus revealed that all of the Scripture is His word. He is the Word. 

Let discuss something else. Let’s move to 

5. Unity, Simplicity
This part is the simplest and the shortest. 

We want to remember that God is unity and simplicity. 

There are no part to God is simplicity. 神不是部份的，神是不分部份的。 

And that is basically what we want to remember there is no part of God you can separate. You and I can be separated into part, but God cannot, He is simple in that sense. You can’t separate God in different parts. You cannot say that only God the father is the creator, because the Scripture says that God the Son is the creator also, and it also says that the Holy Spirit hover over the creation. So in that sense, we don’t want to separate God. 

The Scripture also says that He is unity. 

Let’s turn to Deut. 6: 4-5; This is the famous SHEMA  

(Deuteronomy 6:4-5 )
「以色列啊，你要聽！耶和華我們神是獨一的主。 你要盡心、盡性、盡力愛耶和華你的神。」
 And it also repeated in New Testament in various places but for tonight we will be content in: 

(1 Corinthians 8:4-6 )
論到吃祭偶像之物，我們知道偶像在世上算不得什麽，也知道神只有一位，再沒有別的神。 雖有稱爲神的，或在天，或在地，就如那許多的神，許多的主； 然而我們只有一位神，就是父，萬物都本於他；我們也歸於他，並有一位主，就是耶穌基督，萬物都是借著他有的；我們也是借著他有的。 

We are finished for tonight. This study can literally take many many more hours. It is just an introduction. I hope it will whack your appetite. You are on your own can study further. 

Let’s pray.
讓我們花兩分鐘時間默想，我們如何對神的話多一分敬畏。 

求我們主耶穌基督的神，榮耀的父，將那賜人智慧和啓示的靈賞給你們，使你們真知道他， 

(Ephesians 1:17 )
使基督因你們的信，住在你們心裡，叫你們的愛心有根有基， 能以和衆聖徒一同明白基督的愛是何等長闊高深， 並知道這愛是過於人所能測度的，便叫神一切所充滿的，充滿了你們。 神能照著運行在我們心裡的大力充充足足的成就一切，超過我們所求所想的。 但願他在教會中，並在基督耶穌裡，得著榮耀，直到世世代代，永永遠遠。阿們！ 

(Ephesians 3:17-21 )
02/05/04 清教徒的聖約神學
早期形式1610 Synod of Dort 多特會議
1640 – 1660在英國的革命，大家知道，只有在這20年間，英國是沒有國王的，因爲清教徒起義，殺掉國王。 1660，王朝又回來了。1660之後，英國主要的神學學派，稱爲Latitudinarianism，也就等於是Arminian。Latitude就是經緯綫的“緯”的意思，就是很廣的意思。 Latitudinarianism寬廣主義者，就是英國的聖公會，就是保皇的那一派，就回來了。你知道英國國王是教會的首領，所以當王朝回來的時候，清教徒就被貶低了，他們成爲在野的descending or non-conforming，不從國教派。
英國到現在爲止，只有兩所大學：Oxford and Cambridge，其他的都是college，不算university，清教徒因爲國教是亞米念的，所以他們自己開神學院、或稱書院college（“宿舍”之意），所以清教徒和福音派所開立的神學院，就叫non-conforming colleges。比如說今天的London Bible College, 就是non-conforming colleges不從國教的。

亚米念的早期形式，就是很理性的、跟从国教、很贵族的、圣公会的。后期的，18世纪，1734-1736，卫斯理信主了，他的亚米念派就不像早期英国国教那样逼迫改革宗，乃是一个复兴运动。無論如何，這兩派亞米念派，是與相信神的預定相反的。
清教徒最關心的是想知道神有沒有揀選他，因爲他們是相信神揀選的，那我有沒有份呢﹖這就帶到我今天要講的題目。
記不記得，這兩三次我們上課的內容是，神是超越萬有的，可是神也是臨近的。而這位超越的神進到宇宙中，是以立約、守約的“約主”的身份來啓示祂自己的。
下面的圖。
有個三角形，代表三位一體，也代表三位一體的神在永恆中的預旨（Decree）。
我們說過，神的預旨，乃是三位一體的神預旨，是父、子、靈三位所預旨的（一說到神的旨意的時候，已經有父、子、靈了）。所以，父生子，不是在神的預旨裡面，因爲這是神存在形態的一個部份。再說清楚些。當我們說，神有永恆的計劃，預定了誰，計劃了什麽，這個是父、子、靈三位一起所預先定下的。所以，聖父生聖子，在永恆裡所生出（eternal generation）的這件事不是神的預旨的一部分，是神本身存在的方式、形態。我們不能說，三位一體的計劃包括父生子。
在以弗所書第1章，神預定揀選了我們，神的預定是在永恆裡。記得什麽是永恆嗎﹖永恆不是無限的時間，乃是神掌管時間的那個範圍。神在時間以先、以外，但也在時間中間。所以，神的預定是在時間以先。
清教徒就問了，那我怎麽知道神預定我呢﹖這個問題不只是學術上鑽牛角尖的問題，英國人在十七世紀很關心這個問題的。我們要看它的歷史背景。
16世紀是宗教改革的時代，1517改教，教皇權力很大，他可以下一個“禁聖禮令” 。如果當時歐洲的貴族不聽教皇的話，教皇可以恐嚇他們，我不再給你們告解了，我撤退所有的神父。百姓就會叫苦連天，因爲我的靈魂就不得救了（我的靈魂得救是要靠一次一次的告解、彌撒等等）。好了，現在馬丁路德和加爾文改教了，但是整個歐洲和英國沒有改得這麽快，就是，人們的罪惡感，沒有單相信耶穌基督的寶血這麽簡單，何況在英國、西班牙這些還在打仗的天主教國家。
所以1588很重要，英國打敗了西班牙的Armada的艦隊，所以，對英國來說，這是上帝保守英國。在這種環境中，英國人就會問，那我得救不得救？
J. I. Packer說，1570年，英國還沒有“得救”，意思就是說，英國還沒有清楚地聽到福音。
所以第一批清教徒的牧師，最早的時候是1555年殉道，就是給血腥瑪麗砍頭的。
到了1570才開始有多一些牧師到小鄉鎮去牧會，就是開始長期在一個地方講聖經、講福音。這是對鄉村一個很大的impact。當時沒電視，只有酒吧，別的都沒有。所以主日講道、牧師講道是整個鄉村最重要的大衆傳媒。他們也乖乖地聽道，不聚會是犯法的。
英國人就問，既然神預定了他要揀選的一些人，那我怎麽知道我是得救的？（另一派亞米念是不相信預定的。我怎麽知道得救呢﹖是我自由選擇相信耶穌。） 從奧古斯丁（Augustine）以來，就認為我得救完全是神的恩典。他的思想是從保羅來的，所以我們可以畫一條綫：恩典的整個真理，是從 聖經 ─ 奧古斯丁 ─ 路德、加爾文  ─  清教徒。
好了，一個很典型的婦女，或者一個律師，就問清教徒的牧師，我怎麽知道我得救呢﹖我有沒有犯了神不能赦免的罪呢﹖我信心很軟弱，我的信心夠嗎﹖我的信心足夠神接納，稱我爲義嗎﹖今天福音派的基督徒常常問這個問題，意思就是說懂得關心自己靈命的基督徒會問這個問題。很不幸有些基督徒不懂得問這個問題。
清教徒的答案是什麽﹖答案就是你要抓住神的應許，神的話！神的話告訴你，你只要相信十字架的功勞，常常悔改，遵守神的律法，結出果子來，你就可以有足夠的理由相信你是得救的，這在福音派裡是很普遍的說法。那怎麽信靠、悔改、順服呢﹖要敬拜、參加聖餐，禱告。清教徒稱這些爲“恩具”（means of Grace）─恩典的工具，就是說神借著祂的話、禱告和聖禮，把祂的恩典澆灌在我們的心裡。
所以清教徒的牧師是這樣勸導基督徒：你們要抓住神的應許，珍貴聖經。有一次一個清教徒牧師講道。他說，假如神不再把聖經給你們了，你們不聽聖經嘛！神就從你們這裡拿走聖經，你們會有什麽感覺﹖他這樣責備會衆，那些會衆就嚇死了，就開始叫呀，「不要！」。有個牧師剛好聽到這篇證道，聽完之後要騎馬走了，那個牧師在他的日記中寫到，「我伏在我的馬身上哭了一陣子，我聽到神的話是這麽的寶貴」。所以清教徒的勸導乃是抓住神的話，神的應許，常常省察悔改，不要忘記敬拜和聖餐。這個“恩具” 觀念的背後，就是「神的約」。看下面的圖：
圖
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聖父         聖子
                                        聖靈
此綫代表永恆和時間之間的鴻溝。[image: image7.wmf] 

          啓示                     永恆、神本身所在之處
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人類、宇宙和靈界
在聖靈運行的上面，是教會論。我們的救恩是個人的，但是神也把我們放在教會的群體裡。
對我來說，對清教徒來說，約 = 恩典之約 = 律法 = 律法與福音 = 福音 = 在基督裡，這些都是同義詞。
神既然在永恆中預定了，祂就進入到時間、空間，與祂的選民立約。這個約裡面有祂的律法（誡命），也有祂的應許（恩典、救贖的應許，永遠與祂所救的選民同在的應許）。
整個聖經的歷史，從舊約到新約，到主再來，這整個歷史，就是「神的約」的歷史。
所以，我們「在基督裡」，就是與基督同死、同埋葬、同復活。這是什麽意思呢﹖「在基督裡」是一個「奧秘」的經歷，是的。但是它也是建立在歷史事實的根基上。
複雜嗎﹖其實一點不複雜，講穿了，就是說，我怎麽知道我「在基督裡」﹖因爲基督曾爲我死、爲我復活。
再講回複雜一點，基督徒經歷到神的恩典，也包括經歷到得救的確據，知道神揀選了我。這個經歷是建立在神在歷史上所成就的救恩計劃。
神在歷史上成就了的救恩，這個成就（accomplishment） ─ 救贖的成就，這個成就了的救恩，現在聖靈運行在、支配著我的生命，這是聖靈的工作。所以，不要說等到二十世紀才有聖靈神學，聖靈神學不是靈恩派發明的。加爾文、整個宗教改革運動，就是聖靈的神學。
再講聖靈。
怎麽樣將基督成就了的救恩，運行在信徒的生命當中﹖How to make it mine﹖
中文有本書，叫《再思救贖奇恩》（Redemption Accomplished & Applied），救贖先是成就了，然後聖靈運行、施行（apply）在我們的生命裡。耶穌已經爲我死了，聖靈使耶穌基督死的果效，生發在我的生命裡面。
清教徒問的問題是：我怎麽知道神揀選了我﹖清教徒牧師的答案是：悔改信心都是神的恩典。再從頭講。救恩是神的恩典，救恩是神大能成就的，是我們不配得到的，所以我們的救恩完全出於神的恩典、憐憫。然後聖靈又把這個成就好的恩典，施行在、運行在我們的生命裡邊。
再看上圖。十字架下有十條斜綫，這些代表：呼召、重生、悔改、信心、稱義、與基督聯合、成爲神的兒女、成聖、蒙聖靈保守（得救的確據），最後是得榮耀。這些叫聖靈的運行。
再回到清教徒那個信徒的問題。他們問的是，我怎麽知道神揀選了我﹖
牧師的答案是，整個救恩都是神的恩典，耶穌基督來是爲了祂的羊捨命的，我們是不配得的。然後聖靈乃是賜信心、賜悔改的，我們悔改的信心是聖靈所賜的恩典。
你又要問了，那我怎麽知道聖靈感動了我呢﹖牧師的回答是，你相不相信神的應許﹖你有沒有誠心的悔改﹖你有沒有竭力的遵守祂的律法﹖用我們今天福音派的講法，耶穌基督是不是坐在你生命的寶座上（四定律）。我們也說，耶穌基督不只是你的「救」主，也是你的「主」，假如是的話，雖然你會掙扎、雖然也會懷疑神是不是揀選了我﹖但是你整個懷疑，這個掛心，本身很可能就是你被神揀選的「記號」。
這些是相信預定的信徒，是從神永恆的計劃爲出發點的，然後說到耶穌基督大能的救贖。就是說，耶穌基督是爲罪人死的，不只是寫一張支票，你自己去填，不是的。基督「爲」某某人死，這個「爲」for, 基督die ”for” me，die FOR的意思是真正救了我的意思，而不是把得救的可能放在我的面前。你自己回去讀新約聖經，die “for”， “for” 這個字出現的時候，結果就是人的得救了。所以耶穌基督成就了大能的救恩，清教徒把這個敬畏神的心放在會衆面前，然後呢﹖人有沒有責任呢﹖有！要悔改、信靠、順服。但是這些是沒有功勞的，做了之後，只能說：我們都是「無用的僕人」。清楚了嗎﹖
我常說，每個人都像一顆鑽石，我也是一顆，當你們問問題的時候，就像兩顆鑽石在那裡摩擦。然後我那個鑽石裡面的東西（我不曉得你那個鑽石裡是什麽東西喔！），你從某一面出來一個問題，跟我擦了一下，我就從我的鑽石裡面，裡面有個中藥鋪，有好多個小抽屜。我就去抓藥，然後從系統神學、教會歷史等等，抓了一大堆藥，然後包了一包給你帶回家。其他沒有問問題的同學呢，就以爲是一大番的廢話。不是的，每個問題和它的答案，就是一課的系統神學。所以，我都盡可能從系統神學的本位、精華來回答你。那你會說，林牧師，你的回答常常重複的！是啊，重要的東西就要重複啊！重複表示重要的意思，重複表示我們要回到聖經核心的思想，而不是在邊緣那裡鑽牛角尖。常常都是這樣的，一個問題就花了45分鐘。Welcome to my world of systematic theology!
上面的圖大家懂了嗎﹖
Q: 有個問題。剛才您說，按清教徒的觀點，基督徒得救之後，要不斷結出果子來，才有得救的確據。而剛才您又說，按清教徒牧師的說法，基督已經把救恩給我們，爲我們死了，那麽我們無論作什麽都是基督徒本身的責任，這和救恩無關，是不是這樣﹖
A: 請看腓立比書2：12-13。
這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裡，就是我如今不在你們那裡，更是順服的，就當恐懼戰兢做成你們得救的工夫。 因爲你們立志行事都是神在你們心裡運行，爲要成就祂的美意。 

保羅一方面說我們要戰戰兢兢作成得救的功夫，所以清教徒牧師常常駡人的。在美洲的殖民地，就是麻省，他們沒有感恩節的，不要以爲他們每年都殺火鶏，沒有的！感恩節是1862年林肯總統才設立的。清教徒也不慶祝聖誕節的，聖經裡沒有的他們就不要。但是他們一年裡最重要的那一天，是選舉日，通常在五月。選舉他們城市、殖民地的議員。那一天，有一堂早晨的崇拜，就是去聽牧師駡人，因爲這種的講道已經成爲一種的問題，就叫做Jeremiah 耶利米式的講章。你去讀教會歷史，Henry Millter這種清教徒的專家，哈佛大學的，他不是基督徒，專門研究美國的早期歷史，他們稱這種講道爲耶利米式的講道。所以，牧師常常駡人的，當然不是「駡人」啦，是向人的良心說出很嚴厲的話語。意思就是說，我們基督徒都有義務，要常常悔改、反省；但是這種的責備，至終是回到十字架的恩典。
所以福音乃是拯救你的，但是福音同時也是使你每天成聖的。司布真（十九世紀的清教徒；清教徒在1710年就沒有了，再過了一百多年又出現了個司布真）這樣說：每一篇講章，無論什麽經文，他都劃一條直綫跑到十字架下。司布真也是加爾文主義者，他也相信預定的。大家知道，他是佈道家，很多相信預定論的是大佈道家。
好，一個相信預定論的人是怎麽傳福音的呢﹖
因爲，預定的意思就是耶穌基督不是爲全世界的人死的，是爲那些父神所預定的人死的。那就不要傳福音了嘛！不是的。這些清教徒，改革宗的大佈道家，他們竭力的佈道，他們怎麽佈道的呢﹖第一，他們講神的聖潔、神的誡命，然後最後講到十字架，就是把人的良心「搖」到它醒過來。好，他們醒過來了，知道他們是罪人，然後司布真是這樣說的：看啊！神的羔羊，你要得救嗎﹖你知道你的良心在多麽危險的狀況嗎﹖來看，來看神的兒子，來看神的羔羊。他不會說「耶穌爲你死」，因爲我們不知道耶穌爲誰死。我們也不必發出這種理論，說耶穌爲「你」死。耶穌基督爲誰死只有神知道。但是你要得救嗎﹖可以的。沒有問題，神做出一個保證。就是約翰福音3：16，whosoever，「神愛世人，甚至將祂的獨生子賜給他們，叫一切信祂的，不至滅亡，反得永生」。你要得救嗎﹖看啊，神爲你預備了救主。不過，他大概也不會說，神爲「你」預備。這是神的救法。來，來到神的面前。所以，一方面有人的義務、人的責任，但同時是一個白白的恩典、應許，提供在人的面前。
我們這堂是「神論」，神的性格包括恩典、憐憫、公義（出34：6-7），耶和華在祂面前宣告說：「耶和華，耶和華，是有憐憫有恩典的神，不輕易發怒，並有豐盛的慈愛和誠實， 爲千萬人存留慈愛，赦免罪孽、過犯，和罪惡，萬不以有罪的爲無罪，必追討他的罪，自父及子，直到三、四代。」 

神自己說祂自己，「耶和華！耶和華！」對不對﹖是滿有恩典、憐憫的，也是公義的。所以，一個公義的神定下了律法；但是神也是恩典的。祂主動準備救恩，也是開恩，這叫恩典。恩典不是兩個人在談情說愛，乃是大能的主，主動爲我們（無能的、且是不配的）預備的。所以不要把恩典與律法對立起來。這是我們今晚一個很重要的要點。
我們來背一個神的定義（摘自小要理問答）：
What is God﹖God is a spirit，infinite, eternal and unchangeable, in His being, wisdom, power, holiness, justice, goodness, and truth.
神本身是無限的（超乎空間），永恆的（超乎時間），和不變的（超乎一切的改變）。他在那些方面是無限的、永恆的、不變的呢﹖七個方面。
1. Being，就是神本身（三位一體的神），祂的本質是無限的、永恆的、不變的，所以祂的每一個屬性都是無限的，永恆的，和不變的。
2. Wisdom，神的智慧是無限的、永恆的、不變的，超乎我們的智慧。
3. Power，神的權能，是無限的、永恆的、不變的，祂掌管一切，包括我們的救恩。我們的頭髮他都數過，何況我們的救恩。
4. Holiness，下面一個字是聖潔，神的聖潔是在人間沒有可以比較的，是無限的、永恆的、不變的。所以摩西上了西乃山下來，臉上是發光的。神是聖潔的，無限的、永恆的、不變的聖潔。
5. Justice，神的公義是無限的、永恆的、不變的。啓21：6，耶穌說，祂要擦乾一切的眼淚。神要伸冤，因爲祂的公義是永恆的、不變的。
6. Goodness，祂的美善（包括祂的恩典，憐憫、愛、忍耐、慈悲），都是無限的、永恆的、不變的。
7. Truth，最後是祂的真理，是絕對的真理，不變的真理，永恆地立定在天。
這是小要理問答對神的定義，背下來會不錯！用中文說一次：神是個靈，祂的存在、智慧、權能、聖潔、公義、美善和真理，都是無限的、永恆的、和不變的。
1643-1647年，衛斯敏斯特大會在倫敦舉行，有一天要寫神的定義，頭痛呀！因爲神是不能被我們放在一個框框裡的。有一天，有位老牧師禱告，就說，God! Thou who are infinite, eternal and unchangeable, in thy wisdom, power, holiness, justice, goodness, and truth, …禱告完了後，他們說，唉，這個很好呀，就把禱告詞寫在小要理問答裡了。這個故事教訓我們什麽，就是我們的禱告和靈的生活裡面，有沒有充滿這種神的偉大，就是那份敬畏和詫異的心。
在系統神學理，我們說過神的屬性有兩種，不可傳達的、可傳達的。這是傳統系統神學的分法。但是我們的講義裡沒有這樣分。我們筆記裡分三部份，神的屬性分爲本體方面、知識方面、和道德方面。而每一方面都有先驗的，和後驗的。意思就是說，把不可傳達的、可傳達的屬性，對立起來不太妥當。休息之後我們從知識角度來看神的屬性。
#02/12下半堂
下面我們從知識角度來看神的屬性。講義p. 12。神的屬性
我們分兩面來看。我們說過，神是絕對掌權的，就是說祂有權力掌權，He has the right to exercise authority, 所以祂掌管一切是理所當然的。祂對我們的要求，特別是要求我們信靠祂，順服祂。神的掌權，不只是掌管日月星辰、樹木花草，也不只是我們人生的際遇，當然這些都是在祂的掌權之下。
我們再看上圖。
永恆的神進入了時間，與祂的選民立約。這個約是對全人類有意義的，這個約裡，神啓示祂自己是盟約之主，既然是主，祂就有權要求人信靠祂、順服祂，而祂也的確要求人信靠祂、順服祂。所以這是神的主權的一部份。也就是說，神有權要求知識份子放下我們先入爲主的世界觀，要我們的“every thought captive”，我們要把一切阻擋攔阻人信神的東西、那些虛妄的東西擄回來。
這是護教學的主題經文（林後10：4-5）：我們爭戰的兵器本不是屬血氣的，乃是在神面前有能力，可以攻破堅固的營壘， 將各樣的計謀，各樣攔阻人認識神的那些自高之事，一概攻破了，又將人所有的心意奪回，使他都順服基督。 

一切阻擋攔阻人信神的事情，就是人的自高。保羅說，福音的工作就是要攻破這些人的自高的事情，要奪回人的心意（=思想）。
羅馬書12：2，不要效法這個世界，只要心意更新而變化，叫你們察驗何爲神的善良、純全、可喜悅的旨意。 心意就是思想。
神說，我的道路非同你們的道路，我的意念非同你的意念。意念就是思想、道路的生活形式。所以說，神的主權，也可以說，耶穌基督的主權，是包括我們思想這個層面的。基督徒的思想，是需要學習、改造、改變的，這有學習的過程。你說，這個很像毛澤東啊！不是，是毛澤東很像耶穌，倒過來！不過他把東西倒過來講了。
共産主義（馬克思主義）是康德和黑格爾之後衆多哲學學派的一派，康德把人能認識真理的可能性扔掉了。然後黑格爾又弄了個空中樓閣，弄了個“正反合”出來。馬克思是反黑格爾，又受黑格爾的影響。
黑格爾搞了一個空中樓閣出來，因爲康德已經扔掉基督教的真理了，但是人沒有真理不能生存的。黑格爾就隨意的弄了一個東西出來。我的意思是說，康德明明說，人找不到真理了嘛！黑格爾說，不，真理就是那個「精神」，就是那個正反合。馬克思是把這個唯心的「精神」批判掉，然後從下面（唯物的）開始講。好，馬克思和很多其他的思想，都說明人在尋找真理，但是人偏偏要找以自己爲中心的宇宙觀的真理。所以我們要看穿每個時代，究竟是理性主義呢、經驗主義呢、唯物主義呢、存在主義呢，還是什麽主義。
理性主義是靠人的理性，實驗主義是靠人的科學。存在主義什麽都不靠，就是看到自己很絕望，後現代也是一樣。保羅說，我們要把一切阻擋攔阻人信神的、自高的東西攻破。
好，現在看 b. 後驗 方面。
這裡有句話說，神的啓示和真理之間，是不是矛盾的呢﹖
當然沒有！神所啓示的乃是真理，「你的道乃是真理」（約 17：17）。但是，在康德之後的哲學，十九世紀的哲學和神學，就把啓示和真理分開了。
下面這段，請各位綁好你的安全帶，慢慢來思想。就是要講B. 1. 「啓示與真理之間的張力」
康德把啓示和真理分開了。他說，真理是不可能從神說話那裡得來的。我們記得，康德把宇宙分爲兩個範圍，此岸跟彼岸。此岸就是現象界（phenomenal realm），彼岸，可以翻成真理界（numenal realm）。康德說，真理是不可能從神啓示、神說話而來的。那宇宙有沒有真理呢﹖康德說，有的，但不是啓示的真理。
等一下我們要講巴特。這是在這個張力裡面，要不靠這邊，要不靠那邊，兩邊都錯的。
康德是站在「所謂的」真理這邊，他說，有真理，但是沒有啓示的真理。他說，真理界是可以透過現象界達到我們的。就是說，我們可以在現象界這裡找到啓示。那什麽是真理呢﹖就是人所觀察到的這些原始資料，經過理性的整理，所以，所謂的啓示，不是基督教所說的神的啓示。康德所說的啓示，只不過是人理性的産品。
聽懂了嗎﹖再來一次。有真理的，但不是神啓示的。什麽是啓示，什麽是真理呢﹖就是人的理性，去整理一些資料所得到的産品就是真理。換句話說，真理乃是在此岸這邊的。就是說，如果你要認識真理，只可以在現象界這邊，加上理性的整理。但是人是不滿足的，不能只在邏輯科學那裡去搞宗教信仰吧，所以康德就硬搞了一個「彼岸」出來。他說，你們宗教人士要搞真理，要搞道德，可以的，我蓋個二樓讓你們去搞，這叫「彼岸」。但是在此案這邊呢，你們講所謂的真理都是神話，理性是不可能處理這些東西的。你們基督教所講的什麽挪亞洪水啦，身體復活啦，神跡呀，這些都是樓下的邏輯不能處理的。那你們去樓上講好了，但是樓上不是用邏輯的、科學的遊戲規則的，是用「愛」，不是用邏輯的，不是用科學的。所以，什麽叫真理呢﹖假如純粹用理性的角度來看，真理乃是理性的産品。但是你要講愛嘛，可以，去樓上講。這樣一來，十九世紀的很多哲學都是很主觀的。
我們跳一百年到 Barth。剛才我們講的是Immanuel Kant ，他是1790 年代發表他最重要的著作的。爲什麽要講這麽多哲學﹖因爲今天華人教會的神學家，常常被這些哲學影響。
好，我們來講巴特。剛才已經說過康德了。你要找真理嗎﹖理性可以找到真理嗎﹖只可以在樓下找，那麽你找到什麽呢﹖喔，找到事物的「外表」。比方說這個杯子，可以看到它的形狀，科學可以研究這個杯子，但是這個杯子在整個宇宙中的意義在那裡呢﹖或者說，我在這個宇宙中有什麽意義呢﹖所以康德說，理性找到的真理都在此岸，不在彼岸，但只是外表而已。巴特是100年之後，1919年出版《羅馬人書釋義》。你不要把它當查經書來查，是一部從存在主義角度寫的系統神學。在這本中譯本的序（由一個研究宗教的知識份子寫的）說，華人福音派常常誤解了巴特。但是還好，有一個香港所謂的福音派神學研究院，給巴特平反，他特別謝謝這個所謂福音派的高等學府。意思就是說，從一個嚴格來說不是基督徒（文化基督徒）的角度來看，香港所謂一些福音派的神學家，乃是有很大的功勞，正面介紹巴特的。
好，我們來講巴特。巴特的老師是真正的自由派，今天我們說自由派、新派，這個詞說得太濫了。今天我們所謂的新派是指兩百年裡面很多的神學，特別是康德之後，之前的沒有時間講。我們說的是自由派裡面，有一派名字叫「自由派」。自由派很多種的，其中有一派真的叫「自由派」。什麽叫自由派呢﹖好，現在告訴你。基督教是什麽﹖自由派認爲，基督教就是“神是我們的父親，我們都是兄弟，要彼此相愛，將來有天堂”。講完了！就是沒有罪，沒有地獄，也不需要拯救。耶穌就是我們的的榜樣，十字架是給我們看到神的愛的榜樣，沒有救恩、不講救贖的，所以叫自由派。但是不要把今天所謂的自由派牧師都說成是自由派。所以要看一本小書，叫《現代神學論評》。
Robert Schuller是普救論者，不是正統的基督教。從我的角度來說，不是基督教。天主教不是基督教嘛！不過那個教堂裡面，可能有些副牧師，他們的教導是正統的。我們是說那個主任牧師的著作裡面的思想。
巴特是個反自由派的神學家。他說，不能，這樣不行，怎麽只能講彼此相愛，不可以只講人的思想、人的理性，要「回到聖經」，聽「神的道」，the Word of God。今天很多所謂福音派的神學家認爲，巴特是非常保守的，因爲他是反對新派的。那麽，巴特怎麽解釋神的道、神的話呢﹖他說，神的道是神的啓示。但是，他沒有說，聖經是神的道或是神的話。
什麽叫神的啓示、或神的話呢﹖巴特是跟著祈克果的角度來的。祈克果也是一個反維新的，就是說，我不理絕對真理是什麽，我要知道我現在在這裡，我要自殺，我絕望，真的是這樣講的。所以他有一本步書叫sickness unto death，是很絕望的。但是我知道我絕望，這才是真正的做人。所以，祈克果是喜歡講「決定」decision，我決定要做人，要作真正的人，甚至乎自殺。巴特是用了存在主義的方法論，就是不要搞「理論」，只要搞「經歷」，而且這個經歷是一剎那的。
那麽，神的話是什麽呢﹖神的話，就是一剎那與我們相遇（encounter），好像火山爆發，這是人的話不能形容的。但是，神啓示、神說話之後，有人作見證，作記錄，好像火山爆發後，火山的岩漿（lava），造成了火山口的crater，那是聖經。聖經是神的話的“見證”，聖經是神的話的記錄，或者說聖經是神啓示的記錄或見證。清楚了嗎﹖再講一次。
神的話 = 神的啓示，聖經是神的話的見證和記錄，而不是它本身，是人寫的，是有錯的。所以巴特是接受十九世紀高等批判的，就是說聖經有錯的。但是當你讀聖經時，神又可能給你一次火山爆發的經歷，又來電了，那時候聖經就變成神的話了。所以巴特是要講啓示的，康德是講「真理」的，嚴格來說沒有啓示。巴特是講啓示的，嚴格來說，什麽都沒有，就是說從正統福音派的角度來看。因爲耶穌既是“是”，又是“不是”，耶穌是被定罪的那一位，也是被揀選的那一位。所以，什麽東西他都用正反兩面來講，講到最後，耶穌是誰呢﹖什麽都不是，啊，那就是「是」之所在。巴特的文筆是「美麗得迷人」的（hypnotizingly beautiful）。我在印尼，他們畫了我的漫畫說我的話hypnotizingly beautiful。那些字，真的是很美的，因爲你在裡面「迷」嘛！你讀的時候就著迷了。但是，他就把聖經和神的啓示分開了。 

那麽，我做出一個正統的回應，就是跟我的老師Cornelius Van Til。這個名字，大概你在95%的神學院裡面是聽不到的。因爲，首先福音派的神學家很崇拜巴特，特別是巴特的學生和推崇者，曾經作過中國宣教士的T. F. Torrance，香港的楊慶球博士的論文就是寫Torrance的神學。
Fuller以前的教會歷史教授，Geoffrey Bromiley博士，他把巴特後來的一大套德文著作翻譯成英文，叫做教會教義學Church Dogmatics。Van Til的名字你很少聽到的，Torrance的名字你很常聽到。Torrance說，巴特之後沒有什麽神學家了，容許我這樣說，Torrance就把Barth說成三位一體之後的第四位，當然他沒有這樣說，但是今天福音派的確很崇拜巴特。Van Til在1946年，就寫書批判巴特了，那本書的名字叫The New Modernism新的新派神學，我把他的第一章翻譯成中文了，刊登在我的網站上。很難讀的，一章都要讀好幾次，好像石頭一樣。我有些學生說，讀我的神學書好像吞石頭一樣。
好，接著給一個很簡單的回應。我下面要很簡單的講一句話，就一句話，這一句話是巴特和巴特的追隨者不可能承認的。這是我把Van Til的話用我的意思來講：
神是永恆，對不對，在時間以上，神進入到時間，好下面最重要的一句話是，「神具體地自我啓示了」。神具體地、清楚地在歷史上自我啓示了。在歷史上，我們可以清楚地知道祂的啓示。祂的啓示，就是真理，就是聖經所講的。
剛才我講的這句話，是不是很簡單﹖任何基督徒都承認的，對不對﹖
再說一次：神在歷史裡具體地自我啓示了。我們可以清楚地知道祂的自我啓示，也是真正的知道，有把握的知道，「有把握」可以說成是：神的啓示是有權柄的，我們有把握知道的。恰恰就是這個原則，是巴特和祂的追隨者不可能承認的。
好，再給你一個暗示、提示，剛才說神「具體」的啓示了，「具體」是特選的詞，假如選一個不太好的詞，是「客觀」這個詞。我特別不用「客觀」這個詞，神「客觀」地啓示了。那這句話是有語病的，因爲按照誰的標準來說是客觀的？按照人的標準來看是客觀還是不客觀﹖當然，神本身就是最客觀、最絕對的。所以，神真正的啓示了祂自己，具體的啓示，不是火山爆發，爆發到連拍照都來不及，因爲一拍照寫成聖經，就是人寫的、有錯了。那是巴特和Brunner的說法，Brunner 就更加發揮存在主義的層面。
正統的基督徒承認，聖經是神的話，當然聖經也是神啓示的記錄，也是神啓示的見證，沒有錯。但聖經除了是神啓示的見證和記錄以外，聖經本身宣稱，它是神的話。意思是說，神的確地、具體地啓示了。所以上圖中圓圈的那條綫，從舊約到十字架，到基督再來，告訴我們，神的確在歷史上，曾經在這個地球上走過，講過話，與人相遇，而且祂作了這麽多事情，那個意義是什麽呢﹖就是真理，就是救贖的計劃。所以我們的得救不是神話，而是歷史上的事實，也不只是一些赤裸裸的事實，就是說，歷史上的事實，不只是試驗管裡面的資料而以，不只是讓科學家、歷史學家研究的原始資料。福音乃是神的大能，要救一切相信的。所以這個歷史的事實，不只是所謂的歷史的事實。但是那個真理何在呢﹖我說，歷史不只是歷史。因爲神在歷史中做的都是救恩，但救恩不是飄飄然的，不只是在你我的經歷裡面，我們的救恩是建立在歷史上神所成就的事情。假如沒有亞當，就沒有第二個亞當，耶穌叫第二個亞當。所以亞當是真正存在過的一個人。聖經說有第一個亞當，末後的亞當，對不對﹖然後呢，基督若不復活，我們的信心都是枉然的。所以歷史的事實和我們救贖的真理，是不可分開的，巴特就把它分開了，康德只要下面那一塊。巴特就把上面那一塊講得很美麗，一下來就是有錯的。所以康德只有「真理」，巴特呢，有啓示，但那個啓示是辯證的，存在主義的，就是「似非而是，似是而非」。他的書是寫得「美麗的迷人」的嘛！每件事都要正反兩面寫的。
Q: 康德承認有神嗎﹖因爲康德說過，證明有神有困難，但證明沒有神更困難。他的神的觀念是什麽﹖
A: 我們可以這樣解釋。再回到此岸與彼岸，或者用他幾本書的名字。他一本書叫《純粹理性批判》，一本叫《實踐理性批判》，純理性不可能證明有神的，但是，什麽叫practical reason，實踐理性呢﹖或者叫「審美觀」。人還是要生活的，每天生活都需要「信念」的，例如我們的道德觀念。所以要證明沒有神更難，這是屬於審美觀那邊的。就是說，他還是相信要有道德，要彼此相愛的，但是他骨子裡是不相信有神的。他住在一個大學城，每天的生活很有規律。個子矮矮的，住在那個小鎮幾十年，他每天都去散步，聽說那些家庭主婦要調她們的鐘錶，都要看康德什麽時候走到她們家，這麽准的。但是大學是有禮拜的，德國是路德會信義宗的，聽說，教授都要穿好袍子進到禮拜堂裡面，康德走到門口，就會往旁邊走，溜掉了。所以嚴格來說，他是不相信聖經的正統的神。我們對康德和巴特的批判都是根據Van Til 的批判，是二十世紀最偉大的護教學家。第二偉大的護教學家是Carl Henry。Van Til 的著作我們還在翻譯中，但是Carl Henry寫的四本已經翻譯成中文了，書名是《神、啓示、權威》。有濃縮版，也有沒有濃縮的，濃縮版也有簡體字的，這四本是非常嚴謹的系統神學的書。一方面有正統的立場，一方面面對現代神學和哲學。所以能讀這些書的，我會推薦你們好好讀這些書，最好先讀《現代神學論評》，然後就進到Carl Henry 的書。
剛才講了半個小時就是在告訴你，現代神學怎麽歪曲了正統基督教的教導。
最後講一段是講義裡沒有的。神是無所不知的，因爲我們從知識角度看神的屬性。神知道萬事God knows everything。神所知道的每一件事，都是透知的，完全知道的。我們的頭髮他都數過的，那我們知道什麽呢﹖
理性主義者認爲，理性就可以找到真理。實證主義者認爲，科學可以找到真理。但是有兩個困難，第一，人是有限的，第二，人墮落了，理性也墮落了。
神是無所不知的，神所知道的，都是完全知道的。在神無窮盡的智慧的泉源裡面，神定意、預旨（永恆計劃中）啓示了一小部份，就是我們現在知道的這部份。包括所謂普遍啓示和特殊啓示。特殊啓示聖經裡面有記載的。所以神既然定意地啓示了祂自己（祂沒有啓示所有祂知道的東西：隱秘的事是屬於耶和華的，唯有明顯的事是屬於我們的-申29:29。所以，神定意具體地啓示了祂自己，，因此我們可以認識神，認識自己，認識萬物，這個認識是「真正的」認識，「清楚的」認識、「具體的」認識、「有把握的」認識。這四個詞都是特選的，就是說，在我們所住的這個宇宙內，我們可以認識神。
這些都是被攻擊的一些論點。你相信嗎﹖現在被語言學攻擊。聖經裡面是字嘛，字的意義是很「滑」的，這是來自語言學的批判。現代神學又有另一個說法，我們不認識神本身，我們只認識神所要啓示給我們的東西。或者說，我們只在祂與我們的關係裡認識神，We don’t know God, we only know God in his relationship to us. We don’t know God in himself, only we know God in relation to us. 這句話聽起來很屬靈，但是說穿了就是我們不可能具體地認識神的。但是神要我們認識祂，對不對﹖所以被聖靈光照的，被聖靈重生的人，是可以真正的認識神的。
今天很多的神學，你越聽就越糊塗。因爲在知識論這件事上讓步了。什麽叫在知識論上讓步了﹖就是說人不可能真正認識神、認識真理。所以巴特這樣說：「基督教不是教義，基督教是“生命”。」很好聽吧！基督教是生命是對的，但是基督教不是教義，是錯的。什麽叫「教義」，就是教導的意思。聖經中一大堆的教導。聖經「教導」我們有智慧以至於得救（提後3:15）。你會說，聖經裡有詩歌、詩篇呀！沒有錯，但聖經裡也有羅馬書、以弗所書、彼得前後書、腓立比書、申命記、十誡、以賽亞書一大堆的教導。當然以賽亞書和其他先知書裡面也有些象徵文學，但是的確有神的教導。
我常說有一本書，是今天教會常常採用的，名字叫《讀經的藝術》，How to Study the Bible for All it’s Worth。兩個人寫的，一個作者叫Gordon D. Fee，是Virgin college的教務主任，以前是Gordon Conwell的新約教授，是一位神召會的牧師。在這本書的序論這樣說，我們相信聖經有永恆的適切性，但不要以爲聖經是一大堆的命題或教義，你不要以爲神坐在天上，向我們地上的人說，喂，你們下面的人聽我（我現在是直接引用祂的話的），第一，除我以外沒有別的神；第二，不可雕刻偶像，等等，到教條777條，或者是命題到 7777條。我們不反對這些是真的。但幸好神不是這樣啓示的，神不是用教條式來啓示的。神不是啓示教義和命題，神乃是在歷史和文化中啓示的。正統的基督徒不反對神在歷史和文化中啓示的，但是神的確在歷史和文化中啓示了教義、命題。
什麽叫命題？除了我以外沒有別的神，就是一個命題。或者說一個斷言（assertion），就是說，神是講了東西的，神不只是在那裡作戲。爲什麽要說神不是在那裡作戲﹖因爲從Bultmann開始，很多的聖經學者，就說神是大有能力的，祂在歷史上的作爲，就好像戲劇一樣。他們強調神的大能，但是不要講神所講的話。神的話是什麽﹖就是祂的大能。我們相信聖經有神的話，也有神大能的作爲，神的話和神大能的作爲是彼此解釋的。比如說，耶穌，五餅二魚給五千人吃飽。第二天說什麽﹖你們不要爲這些餅而勞碌呀！我就是生命的糧，是用祂的話解釋祂的神跡。祂使一個生下來瞎眼得看見，祂說，我是世界的光，跟隨我的，就不在黑暗中走了。所以，耶穌用祂的話解釋祂的神跡。現代的聖經神學、非福音派的聖經神學，喜歡講神的作爲，是個戲劇，是故事，這是最新的潮流。但是不講教義，「字句使人死，精意使人活」啦，對不對啊﹖神啓示了真理，這是我們要保持的。因爲我們現在面對的，是文化沙漠，人們不喜歡看書，這不是偶然的，背後有兩百年的哲學呀！不只是你不喜歡看書這麽簡單，再說一次，是背後有兩百年的哲學，叫我們不尊重語言，不尊重字，但神偏偏用「字」啓示了自己，當然不只是字，神也道成肉身，但是道成肉身，復活升天之後，神還是用字來解釋，用屬靈的話，解釋屬靈的事（林前2：12-16）
所以，神的知識是無限的。但是神願意給我們知道祂所知道的一小部份。
Q: 基督教和哲學的關係是什麽﹖
A: 基督教不是否認哲學，而是基督教回答了哲學問的問題。猶太人求神跡，希利尼人求智慧，我們卻是傳基督並他釘十字架。對猶太人來說是絆腳石，對希利尼人（知識分子）來說是愚拙，但是，其實基督是神的能力，神的智慧。 就是剛好回答了哲學家問的問題。
是的，我們所相信的，與世界上的哲學是完全兩碼子事。但是我們有我們的本體論。
本體論是什麽﹖神是神，神是創造者，神是掌管者。我們有知識論。什麽是知識論﹖神具體地啓示了，聖經是神的話，我可以具體認識神，這是我們的知識論。
基督教有基督教的倫理，和非基督教不一樣。
今天你不要覺得驚奇，美國連同性戀的婚姻都合法了，這不是2004年冒出來新的事，從康德開始，把絕對的真理扔掉了，這樣已經紊亂兩百年了。所以我們要知道哲學在講什麽，怎麽樣對症下藥。那你說，我只要懂得怎麽樣傳福音就可以了嘛！沒有這麽簡單！每一個破碎的心靈，他腦袋裡想的都不一樣。爲什麽你要傳福音。因爲你愛他，他離婚，或者他吸毒，唉，講到最後要悔改了，他又一大堆話出來了，他可能受了心理學的影響，存在主義的影響，或者是後現代的虛無主義，或者是儒家思想，或者是進化論和無神論，這是從中國大陸來的。儒家的，從臺灣來的。什麽都不要，香港來的：虛無主義。要知道這些人背後，他們在想什麽﹖所以需要哲學，知己知彼，所以爲什麽我在課堂上講聖經，又講起哲學來了呢﹖你兩樣都要知道。系統神學就是要面向聖經和世界文化。我所接觸的系統神學是護教性質的，護教學與系統神學是一件事的兩面而已。你把真理講出來，可以同時指出五個錯誤的。你懂得這個嗎﹖你一句話，剛好可以回答五個錯誤的思想。偉大的神學都是這樣的！偉大的非基督教哲學家也是這樣的，承先啓後，就是抓住人類在問什麽問題，所以我對五四運動很有興趣，不是說他的結論很好，但是他們懂得問問題。我們禱告。
02/12/04 預定論；認識神
Repentance and 21 Century Man  by John Miller  這本小書講悔改。這種的小書從加爾文到清教徒都有人寫的，這本是二十世紀的一個傳道人John Miller寫的。讀一兩句: 

To be near God and to have God near us is the whole purpose of human life 
親近神和讓神親近是我們是生命中最重要的目標. 

But without sincere repentance there can be no face-to-face fellowship with the father of Lights.但是沒有真誠的悔改，沒有辦法面對面與衆光之父獲得取得交通。
And unrepentant heart is self-satisfied, proud and cold. 
一個不悔改的心是自我滿足、驕傲和冷漠的。
God resists such a heart神抗拒這種的心
Scripture says flatly: ”God opposes the proud” 雅各書4：6說，神是阻擋驕傲的人的。
But the Lord cannot resist the broken heart which has experienced true repentance. 
可是神不會抗拒那些真正經歷悔改的、破碎的心。
He will not, He cannot stay away from repentant sinners. 
他不會，也不能遠離那些悔改的罪人。
It is not easy for us to understand this, otherwise the Lord would not repeat it so often in the Scriptures. 

我們很難明白這一點，所以聖經裡常常重複，耶和華親近破碎的心靈Ps. 34: 18.
我最喜歡這本書的地方是它講到真悔改和假悔改，還有就是悔改與傳福音的膽量的關係。這本書是我盯著書店老闆去買的，因爲這本書很少人知道。我們也在出版這樣的書，《論悔改》， The Doctrine of Repentance, Thomas Watson一個清教徒寫的。
問題解答
Q：林牧師，上次您說，改革宗神學不認爲神預定了每一個人得救﹖
A：不，改革宗神學不認爲神預定了拯救全人類，但每一個被拯救的都是被神所預定的。 

Q：但是爲什麽說神不願一人沈淪，願萬人得救呢？
A：你的問題是神不願一人沈淪，願萬人得救，對不對。好，我們來回答這個問題。我們先講神學的方法論。我們要回答這個問題或任何問題，我們要先搞清楚如何處理聖經。
1． 所有聖經所講的都是真的。我想，每一個正統信仰的基督徒都承認這點。
2． 聖經是不自相矛盾的，意思就是說，聖經裡所講的，by definition ，是不矛盾的。什麽叫不矛盾呢？神所說的就不矛盾。我們以爲是矛盾，J. I. Packer 稱它爲antinomy，似乎的矛盾，但是其實不是矛盾，這個解釋是出自《傳福音與神的主權》。
好，我們來看，聖經明明說的，神所預定的，他就呼召他們，他所呼召的，他就稱他們爲義。稱義的人，就使他們得到榮耀。「因爲他預先所知道的人，就預先定下效法他兒子的模樣，使他兒子在許多弟兄中作長子。 預先所定下的人又召他們來；所召來的人又稱他們爲義；所稱爲義的人又叫他們得榮耀。”」（羅8：29-30）。
關于預定的經文還有很多的（注﹕徒4﹕28，羅8﹕29-30；弗1﹕5、11；林前2﹕7。參《聖經新辭典》Predestination 條），所以神預定誰得救是很明顯的聖經的教訓。
但是，彼得也說，神不願一人沈淪，但願萬人得救，這也是所有基督徒都承認，是聖經清楚教導的。神“願意”萬人得救，神“預定”他所揀選的得救。
好，我們說，凡是聖經所說的是不自相矛盾的。“願意”和“預定”是兩個不同的字根來的。我們可以看到，在以西結書，神至少有兩次，神“哀求”以色列人悔改，神說，你爲什麽不悔改呢？回轉吧，就會存活的。比方說，以西結書18：31-32，「你們要將所犯的一切罪過盡行拋棄，自做一個新心和新靈。以色列家啊，你們何必死亡呢？」神說，你爲什麽要死？32節，「主耶和華說：我不喜悅那死人之死，」，所以神是不喜悅人下地獄的。「所以，你們當回頭。」英文是turn，回轉，就是悔改的意思，你們要回頭，回頭就存活了，「你們當回頭而存活」。
這裡我們知道是神向以色列人講的話，是在約裡面講的話，向背約的人講的。是神的邀請，神的哀求，懇求他們（God plead with them） 。所以在神的約裡面，的確有神不喜歡人不得救的這種心情的，但這是在約裡面。那麽對全人類是怎麽呢？
我們改革宗裡面有個名詞，意思就是在相信預定論的這一派基督徒裡面有個名詞；有一本小書叫The Free Offer of the Gospel，我解釋一下這個free是什麽意思，我們稱這個叫“good faith offer” 。比方說，我們買一棟房子，賣主要50萬，你回價20萬，那是不誠懇的還價。假如你回45 萬，那是非常誠懇的一個回價，對不對？假如賣主又回你48萬，那表示他是serious誠懇要賣給你的。你們可以繼續講價下去。Good faith （拉丁文是BONA FIDE），就是一個誠心的 offer（邀約）。神向全人類發出一個誠懇的邀約，約3；16，不論你不相信預定，我們都要相信的，「叫一切信祂的，不至滅亡，反得永生」。好了，這個good faith offer，神誠懇的邀約和神的預定是不矛盾的。
我們把幾件事情列出來：
神在永恆裡面揀選了祂的子民，這是聖經清楚的教導，我們不能把經文用剪刀剪掉的，對不對？聖經裡沒有「自由意志」四個字，但是「預定」這兩個字很多的。所以我們要把聖經的幾項真理排列起來，我們說這是不矛盾的。
第一、神預定，
第二、神誠懇的邀請，
第三、神不喜悅人滅亡，「不願一人沈淪」
第四、主耶穌的救贖是向全人類發出的一個宣告。不只是全人類，甚至天使和靈界。所以福音不只是耶穌給我赦罪那麽簡單，福音是神的國度的來臨，勝過魔鬼和邪靈。
神的心是願意萬人得救，他老早就知道人會犯罪的，這個是奧秘，我們沒有辦法再解釋下去的。就是說，爲什麽神揀選了一些人，沒有揀選其他；或者神揀選了誰，這些是奧秘。在時間空間裡，記得我們上次畫的圖，在橫綫之上是三位一體，和三位一體的計劃，永恆的計劃，是神的預旨 eternal decree，神永恆的旨意。3/4要講這個題目。
在永恆裡就預定、揀選了人的神，進入到時間的時候，祂是以「盟約之主」的身份出現的。祂就向祂的子民，也向外邦人宣告得救之道，怎麽得救呢？仰望救主耶穌，信靠祂，認罪悔改，還要活出好行爲出來。
我們再來考慮另一個事實，這個是不願意接受預定論的基督徒很不願意接受的，就是人是完全墮落的。
所以我在課堂上常常問，你相不相信完全墮落？完全墮落不是每個人都把飛機撞進高樓大廈，不是這個意思，不是each one of us is as bad as we could possibly be，乃是說我們人性中的每一部分都污染了，都是邪惡的，都被歪曲了。我們的思想、情感、意志、動機、言語、行爲、身體，都污染了。好，神絕對知道祂要來拯救的人是這樣完全墮落的。好了，現在要問你一個問題，聖經說，我們是死在罪惡過犯中。你相信死在罪惡過犯中的人，有能力悔改來就耶穌嗎？他有能力悔改嗎？他願意悔改嗎？假如你說，他有能力的話，歷史上就稱你爲亞米念主義者；假如你說，完全沒有力量悔改，那你就是屬于改革宗那邊的。
當然，改革宗不是只有這一點啦，所以有些人不完全是改革宗的。重要的是，你究竟相信一個非信徒的情況是怎麽樣。
還沒有講下去前，大家都清楚嗎？再溫習一下。
第一、神預定了，這是奧秘；
第二、神發出約裡面的邀請，是誠懇的。
第三、耶穌是向全宇宙宣告勝利的。
第四、每一個人都是死在罪惡過犯中的，沒有能力的。
我們再回到這個問題，「神不願意一人沈淪」，這是表示神對人的慈悲，這種的慈悲是神在時間、空間裡與人的關係。比方說，創世記說神「後悔」造人，那你說，聖經又說，神不願一人沈淪啊？那神有沒有改變祂的主意呢？神本身沒有改變祂的主意，但是人類在演變中，所以這個不變的神和人的關係是在演變中。我再說一次，不變的神和變的人之間的關係是在歷史中演變的，因爲我們是活在時間裡的。今天犯罪，明天神責備，後天我悔改，大後天神又給我恩典，那個不表示神改變，祂的原則沒有改變，祂的永恆計劃沒有改變，祂本身每一項的屬性沒有改變。祂身爲神、身爲主的這個being，祂的「所是」、本質沒有變，祂的應許也沒有變。祂的邀請也沒有變，變的是我們。你可以想通這點嗎？神是不變的，我們是變的，所以神和我們的關係是在演變中，但是不表示神會變。
所以聖經說神「後悔」，repent，後悔祂造人，聖經也說神不願一人沈淪。士師記是很好的例子，以色列的歷史一直在循環。這表示神是一個「約主」，是信實的，是恩典的主，是立約、守約的主。浪子的父親也是一樣的，等他的兒子。他也知道他大兒子心裡也不舒服。然後他也知道他的二兒子已經離開家裡。假如這個故事裡父親是代表神的話（我們把這個父親的地位提升一點），這父親也知道老二什麽時候會回來。但是，故事是有先有後，浪子離開家然後才回來。
改革宗神學認爲，神願意萬人得救。這個「願意」和祂的「旨意」是兩碼子事。說得清楚些，這個「願意」是「約」、或者福音的邀請這部份。神的預定是永恆奧秘計劃的一部分，是我們不能窮究的，也不關我的事（none of mine business），神去預定誰，不去預定誰，也不是我的本分。
Q： 那麽這個人與神的關係這個循環會有什麽結果﹖
A：最後的最後，是神得到祂應得的榮耀。怎麽得榮耀呢﹖倒數第二最後，就是祂所揀選，得享永生、上天堂，其他的滅亡。這兩個必成就的事實，也就是說「萬膝必跪拜，萬口必承認」耶穌是主，包括那些下地獄的。這兩個事實，都是給神帶來榮耀的。不表示我們可以明白，但是那天我們就明白了，因爲那天，我們就不再see through a black darkness（林前13章）。
Q: 如果都已經定好了，這個邀請怎麽理解﹖
A：這就是本來問問題的那位所問的。
神清楚地告訴人類得救的條件。神也清楚地知道人類，沒有一個人可以滿足這三個條件的，就是悔改、相信，還有順服。沒有一個人可以作，除非耶穌開恩，差派聖靈來開他們的心。講到這裡，你相信這點嗎﹖你相不相信神所要求的是人做不到的﹖假如你對這點有問題的話，就可能是你不能接受完全墮落。假如你覺得人還可以做點事，那就沒有完全墮落了。所以，人是一點都不能作了。然後，神就向全人類宣告，一切信祂的，不至滅亡，反得永生。看啊，神的羔羊！這個羔羊已經死，已經復活了。至少在新約時代是如此。在舊約裡，羔羊還沒有到。所以神用獻祭、各方面的制度或記號來預表耶穌基督。福音是神的大能，所以神的大能臨到的時候，人就悔改，人就俯伏在地，爬到十字架的面前。
所以和今天二十世紀福音派的某些做法是不一樣的。不同在那裡呢？坦白說，美國福音派背後有一個美國社會文化的哲學。這個哲學是「樓上有人喜歡我」（Somebody upstairs likes me）。這句話怎麽來的呢﹖我在中學11年班的時候，要讀一本小說，小說的名字叫Babbitt，假如我沒記錯，作者是Sinclair Lewis。這個小說說明二○年代一個典型的美國商人，就是大蕭條之前。上帝是個聖誕老人，他一定喜歡我的，我作的事一定一切統統順利的。所以美國人有這種的樂觀。我們福音派也受了這種樂觀的影響（不是所有福音派）。所以我們說，神愛你啊，給你一個很好的奇妙的計劃。你怎麽知道神對他有奇妙的計劃﹖奇妙是奇妙，但是好像我們在這個課程所說，神是以賜福和審判這兩刃的刀與人同在的。你記得嗎﹖神是超越的，又是臨在的。第一堂我們就講了，God is transcendent, God is immanent，immanent就是神與我們同在，在約裡與我們的同在。而這個約碰到我們的時候，是有blessing與judgment。這兩個是神同時發出的效果。所以我們常說，神愛我們啊！神是愛呀！是的，愛我們的那位是萬有之主，他是聖潔的、公義的、恨惡罪的，是永恆的、不變的，是充滿了慈悲、憐憫的。他本身就是真理。那你把這些所有的屬性一起來考慮，加上宇宙歷史的意義就是歸榮耀給神，你會得到一個結論，可能你會不舒服六個月、九個月，想這些問題的可能都會不舒服六個月到九個月，有些人是兩年到三年，That’s all right, 很好的一個掙扎。可能你會有一天得到最後的一個結論，就是聖經是以神爲中心的，宇宙是以神爲中心的，我們的生命本來就是以神爲中心的。以我們自己爲中心，是我們罪人編出來、搞出來的。就是說，這不是神吩咐我們這樣思想的。但是我承認，很多福音派的神學是以人爲中心的，或者說很多事工的做法是以人爲中心的。
那你說，神不是愛人嗎﹖是的，人有他的尊貴。所以神對待人，跟神對待狗是不一樣的。人有靈魂，人是按照神的形像造的。神對待人是好過祂對待任何被造之物，包括對待天使，都沒有對人這麽好。所以說，神是很愛人啊！但是我們要很具體的去想，我們現在不是在伊甸園，不在狀況一，而是在狀況二，都死在罪惡過犯中。我們不是很可愛，很cute的，乃是一點都不可愛。然後神發出來這個邀請，發出一些條件。那，在這些條件的背後我承認有祂永恆的預旨。我只能說，這兩者之間是沒有矛盾的，雖然好像有矛盾。因爲神是沒有矛盾的，祂不會背乎自己。所以，在神的腦袋裡，這一切都不矛盾的。所以我們要學習神的邏輯。這麽說，神的邏輯違反我們的邏輯了﹖這裡要分兩種所謂神的邏輯。
一種是三位一體他們自己怎麽想﹖他們在永恆裡面怎麽思想。是我們沒有辦法想像的，到了天堂也沒有辦法模仿的。但是還有一個層面，這比神、三位一體怎麽思想低很多，但是比我們罪人的思想高好多好多了。是什麽呢﹖就是神創造我們的時候，本來就要我們怎麽想，就是一切宇宙萬物都歸榮耀給/牠。但是，的確我們墮落了，所以我們需要悔改信耶穌。但這是我們不能做到的，所以要神開恩，用牠大能的手，把我們「抓」過來。當神抓我們過來的時候，結果我們去把那個空頭支票填一填名字，是不是﹖不是的，當神抓我們的時候，在改革宗神學，這叫不可抗拒的恩典，或者說聖靈的呼召，或者說聖靈的重生，神抓住我們的時候，結果是什麽﹖我就「得救」了，我就重生了，說得清楚一點，我就「被」重生了。
但是我們傳福音的時候，我們講什麽﹖唉，你沒有被神預定，不要來！是嗎﹖當然不是！我承認，在改革宗的基督徒裡面有兩派，我很reluctant的，很勉強的，介紹兩個神學名詞。我好像講過一次：supralapsarianism和infralapsarianism。 lapse是指墮落，或者是犯罪。supra是“之前”的意思。infra就是之後。回去不要誇口你學了這兩個字，沒什麽用的，等一下再告訴你爲什麽沒有用。
Supralapsarian就是神先預定了天堂和地獄。就是神先預定了萬物的結局，然後預定人得救，然後預定差派耶穌基督來死而復活。然後然後預定人墮落，最後預定要創造萬物跟人。這是誰想出來的呢﹖這個人叫Theodore Beza，他是加爾文的繼承人，加爾文是1564去世的。Beza，如果我沒有記錯，是1600年代才去世的。反正，加爾文死後，他還管了日內瓦的教會40年。加爾文才領導了26年而已，所以他的影響力在當時是遠超過加爾文的。J. I. Packer認爲，加爾文是個infralapsarian，其實沒有人知道。但是反正加爾文死後，Beza就教導一個Supralapsarian。但是後來清教徒在英國，有一些是supra，有一些是infra，這是J. I. Packer 的說法。他說，一幅圖畫，你怎麽看，看到什麽，在乎這幅畫的框子怎麽樣。這個框怎麽樣決定你看到的這幅畫裡面有什麽東西。我的教會歷史的老師說，假如這個背景是黑的話，白就顯得更白。Rambrandt（改革宗裡面的一個畫家）是這麽說的，the light must fall on Christ. 你見過耶穌釘十字架那幅圖畫嗎﹖耶穌好像退後一點點，但是光綫是照在耶穌基督的身上。Beza就把這個框框說成是永恆的天堂和地獄。所以福音誠懇的邀請就顯得不很重要。就是說，加爾文講得太囉嗦了，讓我來簡化一點吧，有點像工程師的心態，對不起啊，意思就是說，你先搞清楚終點是什麽，然後你 backup倒過來講。
那什麽叫infra呢﹖就是說，神願意與人發生一個相交的關係。就是我們所講的「約」。你看到沒有，我常常強調「約」，而我們這整個課目「神論」，就是用「約」這個角度來談的。那什麽叫infralapsarian呢﹖就是說神先預定創造人，要與人有交通、愛的關係。後來（所謂後來也是在永恆裡，神沒有先、沒有後的，神沒有昨天明天的），祂既然預知人會犯罪墮落。神先預定要愛人，然後祂知道人會墮落，所以祂預定差派耶穌基督來死而復活，又差派聖靈來，重生了祂的選民，所以神在永恆的、預定的次序和在時間、空間裡成就的次序是一樣的。爲什麽叫infralapsarian呢﹖就是after the fall, 墮落之後，就是說神在預定墮落之後預定耶穌基督死與復活的意思。什麽叫supralapsarian 墮落前呢﹖就是說神在預定墮落之前，預定基督來死。那麽當然祂最先預定的就是天堂和地獄。這兩派很不一樣的，但這兩派都是改革宗的。這些都是在永恆裡，祂在計劃時發生的事情。所以這是改革宗家庭裡面的辯論。
那改革宗不承認什麽呢？神創造了人，亞當犯罪了（創三），好了，神就開始計劃救人類了。那個不是改革宗的看法。
Q；「四律」不是改革宗的，是嗎﹖
A：四律有些很好的東西。我的感覺，屬靈四律比較屬于亞米念的。有什麽好東西呢﹖我覺得他畫的兩個圈子，寶座上坐的是誰是很好的。這個是說對了，人究竟是自己坐在寶座上，還是投降，辭職，讓耶穌坐在寶座上。另外一點也是很好的，就是那個火車的圖畫。火車頭是“事實”fact，然後是信心，然後是感覺。用改革宗的話來說，事實就是神的應許和神所成就的大事，the word of God and the act of God，然後我們憑信心接受，感覺是跟著來的，beautiful！很好的一個例子。但是問題是，神有沒有爲「我」（非基督徒）死呢﹖就是耶穌有沒有爲“我”死呢？沒有人知道，加爾文派的人也不知道，沒有人知道。所以我們不去假設耶穌有沒有爲對方死。我們要做的，是要把人帶到神的羔羊面前，說清楚羔羊那裡有寶血，有赦罪，條件是悔改、信靠他。別的，我們可以靠禱告、愛心，各方面的合作。但是這個福音的訊息是羔羊的寶血和祂復活的大能。
我剛才說，你學了這兩個名詞是沒有什麽用的。我來說我的立場。我基本上是個supralapsarian，爲什麽呢﹖因爲我覺得infra 那裡說神預知人墮落那裡有個漏洞，但是我也很不害羞的承認，我是個supralapsarian，因爲在清教徒的歷史裡面，第一個最重要的神學領袖，William Perkins 他是個supralapsarian。但是他是個很熱心的牧者。1570年代的時候他已經是做「大哥」的了，就是牧師的牧師了，是劍橋大學的神學教授。後來他的門徒是William Ames，後來還有John Owen，這幾個都是神學大師，同時有Richard Baxter，是個牧會的大師。Perkins是個supralapsarian，但是他絕對關心人屬靈的狀況。所以，一個人雖然是supralapsarian，但是沒有人有權利可以不傳福音的。因爲supra，infra是在講神永恆計劃裡面的東西，這是沒有人可以窮究的，這兩個都是理論，或者說兩個都是猜測。很明顯的，J. I. Packer是個infralapsarian。supra的邏輯比較嚴謹，infra可能 心比較軟一些。但是supra也沒有理由心不軟的。不過，歷史上具體的情況是什麽呢﹖
很不幸的，這個supralapsarian, 從Beza 傳到荷蘭，所以荷蘭的改革宗的確有supralapsarian不好的一面。什麽是不好的那一面呢﹖又要從J. I. Packer的角度來講。不好的是，「我們」所關心的，是神的選民。誰是神的選民﹖我們嘛！就是我們荷蘭改革宗的教會和我們的兒女。各位不曉得有沒有接觸到荷蘭改革宗﹖他們辦學校是一流的。他們什麽事情都是一流的，他們辦的大學是Calvin College，非基督教都說它是一流的大學。你去查那個Fiscal Guide to the Colleges，以前叫New York Guide to the Colleges，他們只會贊揚兩所基督教大學，Calvin College，和Wheaton college。他們的藝術系是頂呱呱的，他們爲他們的兒女擺上一切，很「單元文化」的取向monoculturism ，他們對跨越文化的宣教，比較沒有那麽熱心，這是J. I. Packer對他們的批判。
我所熟悉的美國長老會呢﹖又是改革宗，又是植堂很熱心的。我們是二、三十年來都是美國增長最快的宗派。所以荷蘭改革宗可能認爲我們不夠透徹改革宗。我也承認，這些比較熱心傳福音的改革宗，可能在神學上某一部份是不很一致的。今天所講的，給大家鋪路準備Carl來講神的預旨。你也可以當這個是神的預旨那一課的注腳。
這整個的結論是什麽﹖盟約神學是很好用、很好「使」的，很多用途的。
神是預定的，但是祂發出清楚的要求和邀請，因爲約裡面有人要負的責任。約是誰定的﹖那個預定祂選民那位神預定的。我們可以說，「約」是永恆接觸時間的那一點或那一片。所以盟約神學的改革宗神學，是非常體恤亞米念的弟兄姊妹的。你懂我的意思嗎﹖爲什麽這樣說，我們體恤差傳宣教的重要性。我讀了清教徒之後（還沒讀完，清教徒讀不完的），我開始學習清教徒的神學之後，我發覺我一直以來思想的華人教會的問題倒是解決了。什麽問題呢﹖我認爲，華人基督徒心底裡的問題是什麽呢﹖就是他們沒有經歷到耶穌愛我。“我知道，因爲聖經告訴我” 。這句話是很複雜的一句話，簡化就這麽簡單，這是林慈信的「叉燒包」神學，或者“餃子”神學，“餡兒”跟“皮兒”，是嗎？“餡兒”就是「耶穌愛我」，“皮兒” 就是「我知道，因爲聖經告訴我」，所以我說這個「盟約神學」是很好“使” 的，很有用的。因爲你有得救的把握。把握在那裡﹖在神永恆的計劃裡。雖然我不完全明白神永恆的計劃。我怎麽知道我得救了﹖因爲耶穌的死跟復活，還有聖靈在我心裡面的見證。那麽我怎麽知道耶穌爲我死的﹖是神的話保證。聖經是誰寫的﹖是永恆的神的聖靈，就是永恆的三位一體的第三位。所以，一方面我們關心基督徒沒有經歷到神愛我，但是我們怎麽去安慰那些沒有經歷神的愛的弟兄姊妹呢﹖我們不是拿一些糖漿倒在他們的心裡面，J. I. Packer 也說了一句話，林後第一章有一個詞一直出現的，就是comfort「安慰」。他說，安慰不是糖漿，不是去坐坐按摩池舒服一下。這個不是安慰，巴刻寫了一本《按摩池的宗教》Hot Tub Religion，中文書名爲《生命的重整》。他說安慰是什麽﹖comfort with strength。com 就是with, fort是力量（Forte大聲、有力），所以什麽是神的安慰，就是神賜力量給我們，叫我們有信心，有confidence（不能翻譯爲“自信”）。Confidence to face tomorrow。我靈修讀林後五章已經很多個禮拜了，太好了，也學不到這麽高的境界。我就用聖潔、用誠懇對待你們，在你們面前是敞開的，爲什麽﹖因爲神把祂的光照在我們心裡。什麽光﹖「認識祂」的知識，這個知識的榮耀，照在我們心裡面，所以我們就放膽、我們就可以講真理，不憑外貌認人（林後五章）。他就是不怕人的。不怕人不等於是使人討厭，保羅是很關心教會的，好像母親生産baby一樣。所以說回來華人教會根底裡的問題是，經歷不到神的愛。或者這樣說，根底裡對神的觀念太小了。因爲我們所宣講的神的恩典，背後有祂的約。約的背後，有祂永恆的旨意。永恆的旨意的背後，有三位一體所有的屬性。神是個靈，祂的存在、智慧、權能、聖潔、公義、美善、真理、都是永恆的、無限的、不變的。我對各位呼籲，你帶著這付眼鏡，用剛才所講的神的屬性，再從頭讀約翰福音，讀詩篇、以賽亞書、出埃及記，所有保羅書信，我擔保（你會感覺）會不一樣。J. B. Philips 寫了一本書，Your God is Too Small，J. I. Packer的《認識神》（增訂版終於出來了，這次排版很鬆散，很適合後現代人的口味，但是絕對不是棉花糖，它是牛肉乾來的。）
好，我們的序言講到這裡。休息十分鐘。
我們把前幾天所講的，很快走一遍。講義的第二頁。神的屬性最重要的，是祂是主。
A. 我是自有永有的神
我們說了，神說，「我是」I am，我是“自有永有”。
p.4 c. 耶和華
耶和華是神立約時所用的「名字」。舊約裡還有其他的詞是指神的。比如Elohim，就是「神」；Addonai，就是「主」。El shaddai，就是上主。但是「耶和華」，雖然沒有人知道這個字應該怎麽讀，但是用出來的時候，這個意思就是立約的神。所以，第一段是講「神是主」，或是「立約的主」。
從p. 5開始，第二大段，講神的超越性與內在性
我們說神是超越的，也是臨近我們的。
翻到第七頁，這裡有一段要詳細講講。
p. 7，C. 涵義：我們認識神，不是認識神本身，而是認識神與我們的關係﹖
這裡有句話，有人是這樣說，我們認識神，但我們不是認識神本身，我們只認識在他和我們關係中間的神。We only know God in His relations to us. 這句話對嗎﹖所以，神的主權和盟約神學是很好用的。
是的，我們認識神是在約裡。你記得圓圈有幾個名字的。我們是在「約」裡面認識神的，我們是在「福音」裡認識神的，我們是「在基督裡」，借著基督，也因爲我們「在」他裡面，與祂同死同復活，所以我們認識神，我們與祂建立這個「約」的關係。所以，是的，我們是在與祂的關係裡認識神的。可是新派神學講這句話的時候，打了一個很大的折扣。就是說，我們不可能很清楚、具體地認識神的。神是「完全他者」the Holy “Other”，他是另外那邊的。所以，我們只知道祂在這邊跟我們搞什麽。正統的福音派，特別用改革宗這個「約」的神學的貢獻，或者說用范泰爾Van Til的知識論，就要說得很清楚，我們是「認識」神的，we DO know God 。這句話不簡單的，我慢慢解釋噢。因爲這句話是好多神學家不承認的，包括福音派的華人神學家。
神是永恆的，神是不可知的，不可知的意思是「不可透知」的。因爲神知道祂自己，神對祂自己的知識是我們不知道的。我們只知道祂啓示給我們的那部份。好，神是不可知的，可是神也是可知的，因爲祂選擇了、「預旨」了要啓示祂自己。所以當祂進入到時間、空間、從創世記一直到耶穌基督第一次來，然後到第二次來，到就啓示了祂自己。耶穌基督說，你看到我，就看到父了（約14：6）。主耶穌說，我就是道路，你透過我就可以到父那裡去，就認識父、看見父。所以，神具體的啓示了，聖靈又具體地光照、重生得救的人，「具體」地作了，所謂「真正」地作了，因此，我們就「真正地」認識神。真的認識祂，清楚的認識祂，有權威的（有把握的、有確據的）認識祂，truly, clearly, certainly。
這是很革命性的知識論。那你說，其他的知識論是什麽呢﹖我們舉幾個例子好了。比方說，我們不是神秘主義。神秘主義是說，要繞過理性，不要用理性，只用直覺認識神；我們也不是自由派，自由派是說，你認識神是什麽意思呢﹖就是心裡面有些「靈感」就是了。不是透過神從上而下的啓示，而是人自己「想」出來，或者經歷一些「宗教經歷」出來。
我們也不是巴特主義者，就是新正統主義。新正統是說，神是完全的他者，但是神「嘩！」一下，就與我們相遇了（encounter），然後再寫下來的聖經是見證、是記錄，是人寫的、有錯的。但是當你讀這個有錯的聖經的時候呢，神也可能「嘩！」又來一次火山爆發，所以我們認識神不是具體的，不是清楚的。按照巴特，我們認識神是真的，但不是具體的，或者說，不是命題式的。就是說，只是經歷到，我們不是這一類的新派主義者。
我們也不是律法主義者，我們也不應該是。比方說，上一代有些牧師就這樣說的：某某人吸煙、所以他就不可能是重生得救的。他怎麽可能是重生得救的﹖就是認識神又透過守一些規條。而這些規條是聖經裡面沒有的。聖經裡面有的，當然我們要遵守。因爲約裡面有誡命，約裡面沒有說不可抽煙。就是說，我們用自己教會裡的文化規矩來束縛、捆綁人的良心，這叫律法主義。神秘主義是什麽規矩都沒有，只憑直覺認識神。
而今天最傷害最傷害教會的神學的，是語言學，或者說，後現代主義。當然，不是所有的語言學。那個要害的地方在這裡，就是說，字的意義是很滑的（the words are slippery）。所以，聖經也是一樣，抓不到每一個字的原意的，所以你也不要去抓啦，大家講故事就可以了。反正聖經是故事，聖經裡面有神的故事，你有你生命的故事，我有我生命的故事，所以我們就把聖經的故事講成我們現在的故事。這個意思不是說你講道的時候要加一點故事，那是寓道故事。它是說，真理就是在故事裡面。就是說，真理是沒有命題式的真實性（propositional truthfulness）。就是說，神不是來告訴我們一些東西的。神乃是來演戲，演一個非常有大能的戲。我在講啓示的時候也說這個，神所說的，是表明祂所作的；神所作的，是來表明祂所說的。這兩個加起來，就是在聖經裡面的，神所做的和神所說的，這就是「特殊啓示」，就是「永生之道」，不是普遍啓示。普遍啓示是在人心中，是在受造之物裡。
再回到我們說的，我們是可以「真正」認識神的，清楚的、有把握的。就是說，你讀聖經，聖經的意義是可以理解的。當然需要聖靈的光照，這是神學家，越來越不肯講的。聖經是神的話，他們會這樣說，「可是」，很重很重的一個「可是」，可是我們要按照歷史文化背景來理解。正統的福音派老早就懂得這一點的啦！但是他們現在這個「可是」講得很重很重，就是說要專家來告訴我們這個原文的意義和原來文化的背景。或者這樣說，what DID the Bible say，“當時”作者向讀者說了什麽，讀者聽到什麽。接著是What DID the Bible mean，聖經當時的意義是什麽，重點是DID，過去式。然後呢，How does it apply for us today，現在的應用是什麽﹖剛好就避免了一個很重要的問題。那個問題就是What DOES the Bible say? 好像《讀經的藝術》那本書，還有好多好多最新的解經學的書，那，原來，兩千年來，我們都承認，我們可以study the Bible，研究聖經，我們去瞭解what does the Bible say。這段經文原意是什麽。現在不這樣講了，聖經的意義是原來的作者和原來的讀者，那跨歷史的意義呢？那不叫意義，他們說，這叫應用。我們套到今天的世代來應用。聽懂了沒有﹖至少我是相信，可以找到what does the Bible say? 聖經每一段的意義，就是超時代的意義是什麽。我承認，這方面需要多做語言學跟哲學的功夫，也就是正統的系統神學要下功夫作的事情，這方面的學者不夠。所以這裡說，我們認識神，只是認識祂與我們的關係，這句話就有一點問題了。因爲在神與我們的關係裡面，我們所認識的是神，就是耶和華，不只是耶和華的影子，不止祂「啪」來電的時候一下子，不是！我們是認識「神」。你聽懂我在打什麽仗嗎﹖
我們所認識的，不只是神與我們的關係。當然，我們要認識神與我們的關係，就是約。但是在約裡面，我們認識的，是神。耶穌說，你們查考聖經，經上所見證的，是「我」（約5﹕39）！對不對﹖我們在聖經裡認識的，是耶穌基督。不只是耶穌基督與我們的關係。很多神學家，要把我們所能認識到的這個真理降格。
好，我們接著看，這句話本身也有它對的地方。我們認識神有多少，只能在神容許我們認識祂多少。所以我們不認識神好像神認識祂自己一樣。不可能的，到了天堂也不可能的，神還是神，三位一體他們自我的認識是我們不能達到的。
好，c. 神向我們啓示，不只是提供資料，而是供應我們最基本的需要。什麽需要呢﹖就是認識祂、敬拜祂、遵行祂的話。你說起來好像很簡單對不對﹖當然嗎，神啓示祂自己就是要我們認識祂。這一點，就是說，我們福音派不只是搞「字句」的，也搞「精意」的。但是這個「精意」是在字句裡。所以，聖靈是用屬靈的話，說明屬靈的事（林前2：12-16）。林前2：13：“並且我們講說這些事，不是用人智慧所指教的言語，乃是用聖靈（原文沒有「聖」這個字）所指教的言語，將屬靈的話解釋屬靈的事。（或作：將屬靈的事講與屬靈的人）”
林前2：13，保羅寫的，是受聖靈所默示的，所以他所講的話，是“靈”，所指教的，將屬靈的話解釋屬靈的事。這是聖靈所啓示的話，要我們認識神，就是解釋屬靈的事。就是說，神喜悅用語言，人的語言，希臘文、希伯來文，還有一點點亞蘭文。聖經裡用的語言，是人的語言，神用這個來啓示祂自己。不過，不只是提供資料，乃是要供應我們心靈深處的需要，就是要拯救我們的。但是是用語言，也用歷史上的事實，所以這兩方面是不衝突的。我們不能說我們不要死的頭腦的知識，只要「靈」，只要主「自己」。是啊，神是要給我們祂自己呀，怎樣給我們﹖藉著祂的啓示。
d. 我們對神的認識，和祂自己的認識是不同的。還有，我們不可能「透知」神。
這些都是我們肯定的。下面。我們要澄清一些誤導的話。
我們是不是只認識神的影子呢﹖我們是認識神的，是不是﹖我們是不是清楚地認識神﹖你說，我們是不是真的經歷到神﹖知道和經歷，把它加起來。我們講了很多的「約」，在約裡面，我們「認識」神。這個「認識」是什麽意思呢﹖ convenant obedient，就是守約，當我們遵行神的話，遵守祂的約，我們就認識祂。所以，耶利米書31章，神有一天要把祂的律法刻在我們心板上。以致我們從老到小都認識神，都遵行祂的律法。你看，認識祂，愛他，和遵行祂的話，是一件事情。所以，我們不是律法主義者，也不是反律法主義者。聽懂了沒有﹖
b. 既然我們的認識是不完全，因此是有虛假的成分？
那虛假呢，一定是因爲我們誤解了聖經，或者我們不遵行聖經。那有可能啊，我們是不完全的，但是我們可以藉著聖經和聖靈，真正地認識神。我們是可以得到準確的，不誤導的知識的。
最後那句話，剛才我們花很多時間講的，神在祂與我們中間的關係，那個神是一個相對的一個東西，因此不是神，不完全是神。我們所認識的是神，而不只是一個相對的，在一個關係裡面的神。
Q: 所以人類永遠不可能達到完全認識神﹖從古往今來，到以後﹖
A: 是的，我們不可能透知神。可是我們可以按照神要我們認識祂的程度認識祂，在約裡面。
Q: 是不是祂的旨意就是這樣的﹖
A: 對了，祂的旨意就是要祂要我們知道多少，我們就可以知道多少。
Q: 他爲什麽不要我們完全認識祂﹖
A: 因爲我們不是祂。我們不可能跟祂同等的。
所以在神論裡面，有些人批判我們的這種系統神學是希臘的經院主義gnosticism ，你們這些都是希臘拉丁文化的産物。好，現在給你一些“産物”給你聽聽。
我們「神論」裡面講什麽的﹖神的本身，（其實我們這次沒有講神的存在），神的本質，神的屬性分不可傳達的、可傳達的，可以講很多的。然後就是講神永恆的計劃，包括創造和掌管，掌管裡面又分掌管和救贖，再處理一些其他的問題，例如神跡，天使和魔鬼。你聽起來井井有條是很好，但是很西方噢！我現在告訴你有什麽好處。我們倒過來看，從下到上。我們是在約裡，透過聖經認識神，我們認識耶穌，就是三位一體的神。我們可以充份按照神允許的程度認識祂。所以，我們對神的認識，是按照祂永恆的計劃。永恆的計劃是我們不能透知的，因爲那個永恆的計劃乃是三位一體的神所計劃的。聽懂了嗎﹖所以神永恆的計劃背後有神。所以，我們講了很多次，「父生子」不是永恆計劃裡的一部份，是神存在的那個形式，神從來沒有一秒鐘不是父、子、靈的。反正永恆裡面也沒有一秒鐘，兩秒鐘。神在永恆裡面就是父、子、靈。祂計劃了祂的計劃，然後祂就成就了祂的計劃。
Q：在舊約裡面，沒有很明顯的三位一體，到新約才開始﹖
A：你可以說，所有的事情，從舊約到新約都是從模糊到清楚。或者說，從萌芽到開花、到結果。三位一體的真理的確是這樣子的。
請各位花三分鐘，跟你隔壁的說說，你聽到了什麽﹖
---
啓示是前後一貫的Progressive revelation。Unity of revelation啓示的一貫性，的確是今天福音派學者犧牲掉的。比方說，有一些聖經課的老師，他要你作解經的作業，不許你引用聖經其他地方的經文的，只可以解釋這段說什麽。當然我們也要搞清楚每一段說什麽，但是這不是我們的終點。我們要以經解經，我們不是猶太人，我們是基督徒，舊約對我們來說，不應該被稱爲「猶太人的聖經」Jewish Scripture，舊約是我們聖經的第一部份。新約是第二部份，現在我們手上有的，是新約和舊約。所以我們絕對要用新約的角度解釋舊約，我們也要從舊約角度解釋耶穌基督。這叫「漸進」，但是又「一貫」。用再簡單的話講，我相信聖經是「前後不矛盾」的。這五個字，有前、後、不矛盾，或者前後一致，但是有前有後。神說，先給猶太人，然後給外邦人，這是神的美意。剛才問的是，你們彼此分享的，跟以前領受的，有什麽不一樣。還有嗎﹖
Q：我們剛在討論，神、子和聖靈，之間的關係，有沒有主次之分，或是說有沒有功能之分﹖聖父是計劃、創造的、聖子執行、聖靈也是執行，我不清楚的，是具體的執行的內容有什麽不同。
Q：有個說法，上帝是創造的、子是救贖的，聖靈是幫助的﹖
A：早期教會，就是325尼西亞信經之前，的確有些教父們，把子、靈放在父的下面。後來尼西亞信經，特別是借著亞他那修的努力，就寫下來，子是God of God, Light of Light, very God of very God，就是說，耶穌基督是神，百分之一百是神，聖靈也是。三位一體的每一位，都有所有神的屬性，都是聖潔的、公義的、全能的，都是全知的。他們之間的關係，第一是完美的愛的關係。還有一個是互相摻入的，interpenetrating，但是又不模糊的。就是父跟子的關係，是親密得不能再親密的。夫妻的關係都沒有他們這麽親密。地上沒有一種關係是父跟子、父跟靈之間的關係那麽密切的。但是他們每一位是清楚的存在的。
功能呢？父創造The father is the creator, The son is the co-creator，但是是同創造者，靈也是同創造者。耶穌基督是救贖主，沒有錯，但是在耶穌受洗的時候，聽到父神的聲音，看到聖靈的同在。所以父和靈都參與在耶穌基督道成肉身救贖的工作裡面了。我們可以說，三位一體每一位的工作，都有其他兩位的參與。特別不能說，舊約是父神、福音書是耶穌，使徒行傳是聖靈。聖靈第一次出現在那裡﹖創1：2，神的靈運行在水面。當然聖靈的工作和父神的不一樣，但是祂有份於創造。子呢﹖太初有道，道就是神，凡是被造的，沒有一樣借著「道」造的。然後，創世記第一章，神「說」，要有光，就有光。詩篇 33：6，諸天是借著祂的「話」，或者祂的「命」而造的。父創造，借著祂的道，就是道成肉身的基督。那你說，耶穌基督是一大堆的聲音嗎﹖當然不是，但這是個奧秘。我們今天人與人之間講話，但是在宇宙人間中，第一句話不是人講的，是神講的。講給誰聽﹖「要有光」，let there be light，講給祂自己聽的。祂的話是大有能力的，一講，就有光了。所以，接下來六天的創造，都是祂的言語，當然不是我們的言語，但又是我們的言語可以掌握的。
所以我們可以說，神的話，有祂的同在。我們每一次接觸到神的話，就接觸到祂的同在，和接觸祂的大能。所以祂的話絕不徒然返回。再說一遍，我們每一次接觸神的話，就是接觸祂的同在，和祂的大能。因爲神的話就是神親自在說話，The Word of God is God Himself speaking。神是永恆的，從神在講話這個角度來看，我們叫它是神的話，或神的道。例如，我現在在講話，等一下下課了，我回家了，我的話去那裡呢﹖噢，還好有錄音帶。錄音帶進去office，我回家了，我就跟我的話分開了。神的話不會跟祂分開的。神有祂自己在祂的話裡面，祂的同在，就是祂自己，還有祂的權柄。祂的權柄分兩部份，賜福和審判。所以你接觸到神的道，就是神自己，可能是審判，可能是賜福。所以非基督徒接觸到神的道，你說，無動於衷嗎﹖不接受的，罪已經定了（約3：18）。
Q：這是不是老師說的，每一次我們讀聖經的時候，聖靈就與我們同在。
A：是的，有的時候是審判，有的時候是光照。
所以，從這個角度來看我們的神是大有能力的。但是我們不要走新派的道路，當我們說神大有能力的時候，不要放棄命題的啓示，propositional revelation，所謂命題的啓示，是說，是我的理性可以理解的。當然，我是指聖靈光照之下的理性。但是我們絕對不要繞過理性。乃是我們要盡心、盡性、盡意，就是降服在神的主權下面，love the Lord your God with all your “mind”, 用我們的思想來愛神。怎麽樣用我們的思想來愛神﹖就是把我們的思想降服在神的主權之下。怎麽樣降服在主的下面﹖有人說，他信耶穌了，以前是拉violin的，現在把violin就折斷、丟掉了；那，頭腦也是一樣，信主之後就把頭腦丟掉了。不是的，頭腦和情感，和我們的意志，我們的勇敢，我們的降服，這一切，都要放在十字架的面前。
二十一世紀是人類文明的沙漠，這句話不是我講的，我看基督教和非基督教領袖都在講這句話。所以電視節目的對話越來越肉麻，什麽話都可以講得出來。最重要的是「感情主導」，這是整個人類文明的墮落。就好像羅馬帝國一樣，我們就好像在羅馬帝國，大概主後四百年到六百年。不同的地方是，美國有軍事、經濟、和科技的強大，但是沒有偉大，有強大沒有偉大。你說，因爲道德墮落。是的，還有語言墮落，因爲我們不把人當作有理性的來對待。當然，我們的理性要先降服，先被聖靈「潔淨」了。但是潔淨之後是可以認識神的，還有認識自己，認識萬物。所以我們所認識的神是要我們認識祂，要我們認識自己，要我們認識別人，要我們認識宇宙，for His glory。好，我們禱告。
02/19/04 神的屬性
Q：有人認爲改革宗神學與資本主義和社會主義的興起有關﹖
A：我只會答關于資本主義那方面。有一位社會學家叫Max Weber ，他是這樣解釋清教徒的，他的解釋剛好把事實顛倒過來。韋伯說，清教徒想要知道自己是不是神所預定的。因爲清教徒都是改革宗的，他們都相信神在永恆中揀選來、預定了祂的子民。所以他們想要有得救的確據，或者說預定的確據，神揀選的確據。怎麽得到確據呢？以下是韋伯的說法：他說，得到確據的方法就是努力做工，盼望得到神的喜悅和接納。他們勤勞做工，也有很好的 saving，又不花錢，那麽下一代肯定發財了！事實上清教徒的情況是怎麽樣呢？不錯，十七世紀的英國基督徒的確爲得救的確據掙扎，但是他們的牧師一次一次地告訴他們，要抓住神的應許，從神的話、從聖靈那裡，我們就有得救的確據啦！所以那些跑去上班工作的清教徒，或者農夫，他們是相信神的恩典，相信神的恩典已經臨到他們，所以他們的勤勞，是爲了回應神的恩典，而不是爲了要找到、獲得神的恩典。因此，神也很賜福他們的工作，或者賜福給他們的生意。我是屬於長老會的，長老會不是我出生就參加的宗派。我出生在一個獨立教會，不是加爾文主義的，不是盟約、聖約神學的。進入到長老會之後呢，就發現我的宗派很多律師，醫生也不少，很多長老都是律師。那麽，這不是偶然的。美國曾經有很長時間，參議院裡面最多歸屬的宗派就是長老會。所以改革宗的確與中産階級有很密切的關係。這個關係怎麽建立起來的呢？我們要從頭開始講。加爾文是個律師，或者說是個法律系的學生。路德是個神學教授。
改革宗神學很注重神的道、神的話語，所以聖經必須翻譯出來，要平民都可以讀得到。既然人人都要讀聖經，所以需要有普及教育。這個原則延伸到政府，就是說國家的法律人人都要讀得到，這是蘇格蘭長老會改革宗的信念。他們就相對於，就是有別于英格蘭。英格蘭是皇帝統治的，蘇格蘭非常不喜歡英格蘭的皇帝統治他們。所以蘇格蘭的長老會有個口號，“Crown and Covenant”冠冕與約，耶穌是我們的王，耶穌是我們教會的王。不是英國的皇帝，彼此在耶穌之下立約。然後長老會的制度是衆多長老一起治理教會，不是完全的民主，也不是君主、皇帝治理的。美國今天的憲法就是跟著長老會的會章。意思就是說，人是罪人，所以需要彼此的制衡。所以，美國政府分三部，立法、司法、行政。中國分五部（五權）。那英國跟美國的政府是跟著基督教，也就是宗教改革的信念。所以改革宗神學的確與法制有很密切的關係。而這個法制是需要有教育來支持它的，所以在基督新教Protestant，路德宗、改革宗的國家，人民的教育是提升的、工商業是很發達的。相反的，在天主教的國家，工商業沒有那麽發達，特別是西班牙的國家，和他們所統治的殖民地。
改革宗神學不是民主的。聖經所講的不是人權，是人的尊嚴。上帝創造人，按照祂的形像，有公義、仁義、聖潔，和真理。所以，我們對別人，要尊重他們的尊嚴。這是聖經的原則，改革宗也是根據聖經的原則。但是聖經並沒有說要爭取自己的權利，你看摩西五經很多的條例，不是愛神，就是愛鄰居。保護我鄰居的動物、財産，甚至乎太太，都是爲別人的，別人有權利，從我身上得到愛護。所以美國獨立宣言，不完全是按照聖經的，聯合國的國際人權宣言也不是。人的尊嚴是合乎聖經的，但人權不是直接從聖經來的。法制是從聖經直接引申出來的，但是人人一票的民主就不是了。所以我們選出我們的代表，他們有權柄治理我們，這是「代表式」的民主，可以說是叫做democracy民主，但不是共和式的民主。
至於改革宗與跟社會主義有什麽關係呢﹖我只可以想到一點，以前沒有想過的。就是說，改革宗神學和社會主義都會對資本主義的弊病作出批判。就是說，人都是貪心的，所以需要制衡。總的來說，基督教和社會主義，不是有一個必然的關係。改革宗認爲，基督教和資本主義不一定有必然的關係的，因爲都是恩典嘛！我們所有得到的，都是恩典。但聖經又絕對不是共産主義。使徒行傳第二章，那些是自願的，不是神規定的。那你問，聖經有沒有支持某一種的政治制度呢﹖聖經說，神是在衆王之上，但聖經並沒有規定那一種制度是新約聖經規定的。
Q: 南愛爾蘭與基督新教的衝突，他們是屬於那一派的？
A: 南愛爾蘭是天主教的，是個國家，叫愛爾蘭。愛爾蘭這個島的北部，叫北愛爾蘭，那個是United Kingdom的一部分，那裡有基督新教也有天主教。所以有很多衝突。我對這段歷史沒有研究，那些基督新教是改革宗長老會，跟天主教打仗的的確是長老會。
Q: 神隱秘的旨意secretive decree(will) 和顯明的旨意revealed will。隱秘的旨意是不喜歡罪的，但隱秘的旨意又允許罪進入世界，這是矛盾的嗎？
A: 顯明的旨意是不喜歡罪的，可是他隱秘的旨意又允許罪的存在，意思就是說神沒有造我們像機器人，我們是有理性、有道德責任的，要按照神明顯的旨意來生活。但是萬事萬物都在祂的手中，包括我們的犯罪。所以這個問題問到最後，就是說我犯罪是神預定的嗎？任何人犯罪、甚至乎魔鬼的作爲。假如問的最後，答案是“是的” ，但是神不負責。神從來不爲任何人或天使犯罪負責的。因爲太清楚他啓示的律法了，但是聖經也明白告訴我們，他是隨己意行萬事的，所以我們只能憑信心接受這個真理，我們不可以妥協神的無所不知、無所不能，神的無所不能可以預定一切。神的無所不知，他預知一切。但是神也是絕對的聖潔的，祂的聖潔在祂的律法最明顯地啓示出來。從我們人的邏輯來看，的確是想不通的。那麽有另一條路可以走嗎？有的，就是亞米念的路，就是說，人負責是自己負責，因爲人有自由意志，那人有自由意志，神還是不是全能的呢？神是不是全知的呢？先解釋一下，亞米念主義有兩種。第一種是非常理性主義的，大概`590-1600年代，就是亞米念和祂的門徒。亞米念是一位荷蘭改革宗的牧師，但是他提出和改革宗神學相反的看法，就是人不是完全墮落的，還有一點善。然後，神的預定和揀選，是先知道他們會信他。耶穌是爲全世界的人死的。聖靈感動我們的時候，人有自由拒絕他，也有自由接納他。這是很有理性的亞米念主義。所以到了1609-1610的時候，荷蘭教會開了一次多特會議，就把亞米念主義定罪爲異端，把亞米念講的反過來，說成教會的教導，就成爲加爾文主義五要點。加爾文主義五要點不是加爾文講出來的，加爾文的年代是1509-1564。而多特會議大概是1610年。
第二種的亞米念主義，是福音派的，就是衛斯理的。我說，假如你不願意接受預定和神不爲罪負責這個奧秘的話，那你就要說人有自由意志。那神還是不是全能的呢﹖假如人的選擇決定祂的命運，亞米念主義就說，是的，人的選擇決定祂的命運。不過，這麽幾百年來，大概沒有什麽人說，至少福音派的人沒有什麽說神不是全能的。但是巴刻在哲學的歷史指出一條綫，從亞米念主義，引到啓蒙主運動，然後就是康德。到了康德的時候就不是福音派了，啓蒙哲學也不是。所以亞米念主義是可以帶我們到一個不信的地步的。
好，我們講今天的亞米念主義。六○年代的時候，福音派絕對包括改革宗和亞米念兩派，今天也是。那麽，
亞米念主義的福音派，他們絕對相信人是犯罪的，需要耶穌的救恩。假如你問他相不相信人是完全墮落的，有一些也相信的。但是有一少部份的亞米念主義者，在1990年代中，1995年，出版了一本書，叫 The openness of God，神是敞開的。這些神學家爲什麽會講這個呢？有一些是牧師，他們常去探訪生癌症、快要死的病人，所以人不知道祂的未來，而神是與我同行的。假如我不知道我的未來，而神很愛我，與我同行，與我的痛苦認同，那神豈不是就像我差不多嗎？也不知道未來嘍？是的，Openness of God theology，神的敞開性這派神學的確是這樣講。就是說，關於未來的事，有一部份的事情神是不知道的。911事件後，楊牧谷博士，那一天他在紐約，所以在整個2001的秋天，他發表了好幾次的講章和文章。他說，那天祂的靈修是創世記22章。他說神不知道亞伯拉罕會怎麽回應他，會不會順服他，所以他給亞伯拉罕一個試驗。所以，假如你是亞米念主義者的，就是說，你不完全相信神揀選了那些得救的人，你要問一問，你相信那個神是全能和全知的嗎？我認爲，過去幾百年，那些相信自由意志的亞米念主義者，很感謝神，他們的神學是不一致的。他們也相信神的全能和全知，但是很難跟人的罪呢，所有的事實能夠提出一個一貫的思想系統。所以我在堂上常常問各位的，你相信完全墮落嗎﹖就是說，人是不是完全沒有能力來救自己？假如是的話，那我們得救的一切一切都是神的恩典和神大能。另一個辦法來向你的信仰挑戰，是來問你，你的神究竟有多大。人有多壞？神有多大？這些都是我們需要整理的問題。這些問題都很重要的。
Q：神是會改變的，那麽怎麽解釋他不變的屬性。“聖經明明說到神會改變，這一點如何解說？”
A：神是不會改變的。這個問題是在基督教神學概論p. 4.2-5。我相信他是在翻譯神的後悔。我上次說過，神是不變的，是什麽意思呢？認識神那本書有很清楚的解釋。神自己、祂的本質不改變，祂的屬性，沒有一點會改變的。祂的應許不改變。和神「後悔」怎麽去reconcile調和呢？神是不變的，人是會變的。所以一個不變的神和會變的人之間的關係是會變的。從人犯罪，到神審判，到人悔改，到神搭救，神對待人，每一步、每一階段是不一樣的。那是因爲他先定了約，和約裡面的每個條件。然後呢，他給人選擇和責任，人怎麽回應，神就按照祂的公義聖潔來回應。剛才我講的那句話也是個奧秘，不變的神也會變的人之間的關係是在演變中。
Q：神是永恆的，永恆中的動態和靜態是沒有區分的。不停的運動、極限的運動和不變是一樣的。還有，人的理解的改變和神的改變是不一樣的。從科學上這樣來理解，不知道對不對？
A：神的不變有動態的不變和靜態的不變。特別是在超光速的範圍。“聖經教導的神的不變，並不表示神沒有動作” 。神不斷的在工作，神是不斷在動的，不等於他在變。神的動，在他來說，是沒有昨天、今天、明天的。我們看神，因爲我們有昨天、今天、明天，所以有人說，神是在永恆的現在。因爲他沒有過去、沒有將來，神是不斷在工作的。神的「悔改」是一種「擬人法」。所以，我再說一次，聖約神學是很好用的。約，就是不變的神和會變的人那個接觸點，什麽是約呀？在歷史上就是聖經所有的故事。你可以說，從創世記第一章，一直到末了，或從創世記第三章到末了。
Q: 羅馬書8：14-16，我們都是神的兒女。這是不可抗拒的恩典。按照預定和揀選，我們怎麽去得到這樣的恩典？我們怎麽接受這樣恩典的確據？
A：就是因爲神的恩典是不可抗拒的。就是說，我之所以會悔改信耶穌，是因爲聖靈大能的呼召，然後在我裡面重生了我。於是我就不可抗拒地來回應他，來悔改信主了。但是我不是回應神的預定，罪人來到神的面前不是回應神隱秘的旨意的，罪人悔改信耶穌是回應神明顯的旨意，回應福音，回應約。約就是“餃子” ，“神愛我” ，這是恩典、內涵， ，“我知道，因爲聖經告訴我” ，這是形式，是約。所以，我回應「約」，悔改信耶穌，我就得到救恩了，成爲神的兒女。那我的確據那裡來，就是我怎麽知道我有永生。下面就說到，聖靈與我們的心同作見證，也就是同一個靈，首先呼召了我，重生了我，然後讓我有悔改信耶穌的能力。然後按照時候，或早或晚，給我得救的確據的經歷。所以，我們的救恩是一連串的聖靈的工作，應該說，從父神的揀選開始，然後到耶穌的買贖，然後到聖靈的呼召等等。不可抗拒的恩典的意思，就是神既然揀選了，耶穌既然救了那些父神賜給祂的羊，聖靈就把耶穌基督所成就了的救恩施行在這些人身上，這是我們信了主之後明白的，這不是用來傳福音的，所以記載在羅馬書第八章。我承認，弗1:13-14也有。
上星期，我本來想要作的事情，是把神的屬性很快的讀一遍。
我們看到，講義裡面，神的屬性有三種。從p.8開始。
第一、從本體論的角度看。第二種，是從p.12開始，從知識論的角度。第三種屬性，p. 15開始，是從倫理學的角度。這三段是什麽意思呢？
我們先來看本體論。
神本來就是神。神是主，所以他既然是主，他身爲主，就要求我們完全順服他。他本來就是我們依靠的，他本來就是擁有一切的那一位。我們從p.9的下面開始看。所以神是無所不能的。神是不變的，神是永恆的。可是他也無時不在，就是說，神是永恆的，永恆的意思是說，他創造了時間。按照我的理解，也是我的老師的理解，永恆不只是無限的時間，因爲無限的時間還是時間。神是創造時間的，神是掌管時間的Eternenity is God’s Lordship over time，神掌管時間那個範疇，叫做永恆。可是，我們不能只是講超越那邊，也要講臨近的這一面。神是永恆的，可是在歷史的每一秒鐘，都有祂的動作、工作的。神是個靈，是看不見的，可是他也進入到空間。
p. 10，神的廣大性immensity。神是廣大的，immensity包括兩件事。
1、 神是超乎空間的和創造空間，當然他擁有所有的空間。可是，
2、 神也是無所不在的，就是說，在宇宙空間裡無所不在。當我們說神是無所不在的時候，只不過說了事情的一半。因爲一般來說，當我們說神是無所不在的時候，我們是指神在宇宙中的每個角落，那絕對是真的。但是那個在宇宙每個角落的神是怎麽樣的一個神呢？在我們晚餐飯桌上看我們吃飯，聽我們禱告的那個神，你看到那些牌子嗎？ The invisible Guest of every meal，這是對的。但是，神是創造空間的。所以我常常問學生們，一首聖詩。Day is dying in the West。日落西沈歌，祂的副歌是這樣說的，Holy, Holy, Holy, God of Host 聖哉聖哉聖哉，萬軍之神。Heaven and Earth are full of Thee。這種的言辭很像泛神主義，天地充滿了神。那天地是不是神呢？不是的。這首歌下面一句話說，Heaven and Earth are praising Thee。Oh Lord Most High, 至高之神，這個剛好說明神的廣大。不過歌詞是從下到上的，我們也可以從上而下來理解。同樣的，神是創造時間的，所以他是永恆的，但是他每一秒鐘都與我們同在，但是沒有一個名詞把它們放在一起。
好，從本體論來說，神就是神。或者我們用另外一個詞來總和一下。The Aseity of God。
這是R. C. Sproul最喜歡的一個神學名詞。他每次講到這個名詞就喜樂得要跳起來的。就是說，神的本質和神的存在，是完全不依靠他以外的任何人或物的。神的本質是不依靠任何在他以外的，他所有的的屬性是不依靠任何在他以外的。因此，祂的永恆計劃是不依靠他以外的任何東西的。神的本質就是一個不依靠任何東西而創造萬物的，神的本質就是作主宰。所以，神不依靠我們的敬拜，神不需要我們的敬拜，徒17：22-24，他不住在人手所造的殿，好像需要我們服事他。我們的存在，我們的本質，是依靠外在東西的。我什麽時候出生、怎麽出生，我的父母是誰，我的血型是什麽，我的DNA，還有很多很多事，都是依賴外在事物的。神是不依靠任何外在因素的，聖父是不依靠任何外在因素的，聖子、聖靈也不依靠，就是三位，每一位都不依靠，或者缺少什麽。那你說聖子、聖靈服從聖父呀！那個是三位任何東西都不需要、依靠的位格，他們之間彼此的協議。每一個位格，聖父、聖子、聖靈，他們都不缺什麽。所以當聖子順服聖父的時候，就是他甘願取了奴僕的地位，或者他甘願取了中保的角色，所以耶穌是有權拿起，有權放下的。耶穌是絕對有aseity的，他不依靠任何。有一首聖詩Invisible Immortal God Only Wise，裡面說，不浪費、不缺少，不會趕，也不會慢，剛好的。所以，剛才我們講了那麽多，就是從本體論來看神。神是怎麽樣的神？神就是神，無所依靠的，什麽都不需要的，因此他是無所不在、無所不能、無所不知的，是時間以上、空間以上。他不需要身體，他可以取個身體，因爲任何東西都是他造的。這是從本體論來看的。
我們從知識論來看。
p. 12. 神是絕對的智慧的，這裡又分超越的、臨在的。
超越方面是引用林前1：19，神要滅絕智慧人的智慧，聰明人的聰明。11：25，上帝的愚拙總比人智慧；上帝的軟弱總比人強壯。所以，神的智慧與人的智慧是不能比較的。It is wisdom in different order，是完全另一個層次的智慧。
神是無所不知的，神對祂自己的認識，不是神學研究的內容。這是不可能的。神學研究的內容，是神願意啓示給我們認識的東西，和祂自己怎麽認識祂自己是不一樣的。我們只能認識祂的自知的形像、影子，或者說一個抄本copy 。可是，這一段又有幾句話說，神的自我認識和人對祂的認識又有一些共通點，就是我們借著聖靈、聖經認識神啦，透過耶穌基督的死和復活，所以我們可能認識神了。這和神在永恆裡的自我認識有什麽相同點呢？這是很重要的問題，因爲我們借著耶穌、聖靈認識誰？是認識神，不只是認識神在宇宙裡的作爲，不只是認識神與我們之間的關係，我們認識的是神。我們禱告的對像是神，我們不是打空氣，我們是真正的、清楚的認識神，那是我們認識他。那，神絕對的認識祂自己，對不對？神所認識的是祂自己，我們認識的也是祂自己，所以神的自我認識的對象和我們認識的對象都是神。聽懂了沒有？我們認識的是神，不只是一個影子，而是神自己。這是回應新派神學。新派神學說，你們只認識神在歷史上所作所行的，不可能認識神自己，因爲那是「全然他者」，是完全不一樣的。不是的，改革宗神學，特別是Van Til的神學，告訴我們，我們認識的，真正的是神自己。好我們倒過來講。神啓示，是啓示祂自己，不只是啓示一個影子，耶穌是道成肉身的，聖經是可以讀的。經過聖靈的光照，我們就可以認識他。
除了神和人知識的對像是一樣以外，還有一點，神的自我認識，是絕對的按照祂的聖潔公義的。三位一體之間的關係，是最完全的愛，也可以說人間的音樂就是模仿他們之間的關係。三位一體之間的愛是沒有瑕疵的，他們不會“鬧翻”的，不會“離婚”的。因爲他們的關係是按照祂的聖潔，所以，神對自己的認識的標準乃是祂的聖潔和完全。我們對神的認識呢？我們之所以認識神，或者說，我們對神有半點兒真正的認識，都一定是在聖潔裡面認識的，就是說，配稱爲神學的神學，一定是在聖潔裡面去認識神，也就是在祂的真理裡面認識他，祂的公義裡面認識他。所以我們要先罪得赦免，被稱爲義，心意更新而變化，才能按照真理認識神。不然的話，是不正統，不合乎聖經的神學。所以，那個reference point的標準，關於認識神的標準，神對祂自己的認識，我們對神的認識，那個標準是一樣的，就是祂的聖潔、祂的完全。
爲什麽要這麽囉嗦？因爲認識神不只是頭腦的知識，雖然剛才講的好像都是頭腦的知識。爲什麽我們一定要說，我們要在聖潔裡面認識神呢？什麽叫認識神？認識神就是順服他，遵守祂的誡命，愛他，爲他而活。
在祂的約裡面認識他。To know God is covenant obedient，認識神就是在約裡面認識他。
下面我們打個岔，來應用這個原則。
我們都讀過、知道「歸納式查經」，就是先要觀察，聖經說什麽。第二、要解釋，聖經教導什麽；第三、應用，聖經對我們今天的教導是什麽。我的老師，John Frame，就把解釋和應用，那個界綫拆掉了。就是真正的解釋聖經，就是應用聖經。 讓我解釋一下。我們一般以爲，解經就是在神學院裡面，或者在參考書裡面，搞清楚那段經文說什麽。然後，我們就跳出來，從參考書的世界，從第一世紀的世界，跳到二十一世紀，就問了，這段經文跟我上班、交友、離婚有什麽關係啊？但是事實上，事情不是這樣發生的。因爲我在我二十一世紀我生活的世紀裡面，這個圈子也是神掌管的。所以，沒有一個範圍，神不是主的。而神說的話，沒有一個範圍，不接觸到祂的權柄的。作個這樣的比喻，好像觸電一樣，你碰到電綫不能不觸到電的。同樣的，你碰到神的話，不能不接觸到祂的權柄的。所以，當我們解釋神的話的時候，我們就是在解釋有權柄的話語，那既然接觸到神的權柄，我們要就順服，要就不順服，這就是應用了。什麽叫應用？
應用就是順服神的話，所以解釋和應用是同一回事。你要就是不想應用，不想順服，不然的話，你一解釋就是應用，就是說，我們不可能對聖經中立的。所以解釋和應用是同一碼事。
Q: 你的意思是說，聖經講什麽我們做什麽？不再去modify祂的意思，不能更動？
A: 是的，我現在不是在講那點。我是說，當我們面對聖經、面對神的話的時候，我們是面對一個大能的神的大能的話語。全權的神的全部權柄的話語，所以沒有這個所謂中立的來分析一下聖經說什麽這麽老實的。意思就是說，解釋聖經是有對的和錯的。這個對錯，不只是講到學術上的才幹，乃是說正確的對聖經的解釋一定是由信心和順服的心來的。那信什麽？至少信聖經是神的話，相信神存在，相信三位一體，相信耶穌是救主。這樣才可能解釋聖經、應用聖經。
Q：是不是說在讀聖經的時候，聖靈在那裡動工。你今天讀和昨天讀都不一樣？你讀的時候，有聖靈的摻入，你的解釋是聖靈在那裡動工的結果？
A：這個的確是事實。就是說，真正的理解聖經，必須要有聖靈的幫助，就是說，還沒有重生的人，不可能真正認識神的話。我們「理解」聖經，「理解」這個詞，就是「認識」加上「順服」。所以需要聖靈每天的光照。而聖靈每天的光照是多姿多彩的。所以你可以讀同一段聖經，每天的領受不一樣。但是不能夠離譜，那個每天不同的領受，不能違背聖經的意義。
Q: 爲什麽解經家對同一段經文的解釋會不一樣？既然是同一個聖靈的引導？
A: 這個答案的範圍很廣。首先要談到聖經的翻譯，然後要看解經家是否按上下文的意義來解釋。傳統的上一代華人教會，他們常常是從訓誨、教訓人的角度來讀聖經的。他們要知道的是，這段經文怎麽幫助我的會衆這個禮拜怎麽做人，這段聖經告訴我們不可以作什麽，應該作什麽。這是一種看法，而聖經的確有很多經文是講這些的。我到十七歲才接觸到改革宗神學，而我接觸改革宗神學的同時，是接觸到歸納式查經。我就發現，從此以後，我讀經的方法不一樣了。我就會常常問，這段經文告訴我這個全權的神是怎麽樣的一位神。或者說，我對每一段聖經預先的信念就是，神是神。比方說，你看耶穌對待不同的人，當然，我傳福音的時候一定要注意到耶穌的憐憫。我也很喜歡都路加福音，當我開始開拓教會的時候，用的是路加福音。可是呢，我在每一段都要問，耶穌的主權是怎麽表達的？因爲那位憐憫窮人、妓女的那位耶穌，是宇宙的創造主，所以要從那個角度看下來。從看下來，從大看到小。從舊約看到新約。但是又不能離譜，就是講到聖經裡面沒有講到的一些話。或者不是這段聖經要講的，至少不是這卷聖經要講的。你的問題是什麽？我的思想不是歸納的，是推理的。噢，解經家爲什麽有不同的結論？那，的確有一些的聖經解釋是錯誤的。你肯定不能作出一些結論是違背聖經的嘍。你絕對不能作出一個結論說神不是無所不知的。
Q：有些解經家會有些實用的觀念，好像我現在要講什麽東西，我就拿去套聖經，爲我所用。會不會有這個狀況？
A：那個不是解經，解經，英文是exegesis，是從聖經解「出」一些教訓，假如我先決定了我要講什麽，然後拿些經文來支持我要講的東西，這叫eisegesis，ei是「進去」，就是把我的意思讀進去聖經裡面。這是與解經相反的，不是「解」經。但是，這不表示我們不可以推理。我們對整本聖經的教訓要有某個程度的掌握的。整本聖經講什麽？講耶穌，對不對？講耶穌基督！因爲耶穌基督自己講的。路加福音24：25-26，44-47。我們肯定是從新約的角度看舊約的。
Q：怎麽樣選擇一本釋經書是合乎釋經的原則或神的心意的？
A：下面要講的是我的意見。因爲每一個神學派別都有自己的論點。
我認爲一個解經家一定要相信聖經是神的話，聖經是神所默示的，沒有錯的。在這個範圍裡面在今天福音派的解經書裡面，大概分四類。一類是靈恩派的，一類是改革宗的，一類可能說是時代論的，第四類可能是改革宗與時代論結合的。可能還有其他，但這四種是市面上最普遍的。問題是，這四派的解經家，都有某些學者受了最新的聖經批判的影響。比方說，聖經新辭典、聖經新釋、丁道爾的聖經注釋，這三種材料都是英國intervarsity出版的。在六○年代的時候，毫無問題，但是到了八○年代，就開始出問題了。比方說，假如你讀福音書的注釋，他會不會一天到晚告訴你，“Q” 說什麽，Q是是什麽？就是馬太、馬可、路加背後的一個source，德文是Quell，那是一個假設。但是現在很多的解經家已經不說，“假如”Q存在的話，可能會這樣。他們現在乾脆就說“Q這樣說” ；或者摩西五經，是一個摩西寫的呢？還是被擄之後才寫的呢？就分爲JPED，四種的source，來源，或四種文獻。以賽亞書是一個以賽亞寫的，還是兩個以賽亞寫的？甚至乎三個以賽亞寫的。現在很多人引用以賽亞書四十章以後的經文時會說，他們不是說以賽亞書，他們說二以賽亞書，Deutero- Isaiah，這些就讓我們看到，福音派已經受到非福音派影響。你有沒有參考書告訴你，摩西五經是被擄前或被擄後寫的？或者是以賽亞書是兩個作者寫的？或者耶穌沒有復活，巴克萊是不相信耶穌基督復活的。我只能這樣回答。因爲不能一概而論，說那個作者，那個出版社，那個神學院，這些都不work anymore。同一個作者，有時候早期、晚期都會不一樣。
Q：我的問題是，三位一體的神，他們互相不靠。問題是這三位一體中，誰更有power，更有能力？我想，您的回答肯定是他們都是一樣的。可是，既然一樣的話，主耶穌爲何要「順服」父神？而且，現在耶穌坐在父神的右邊，爲我們代求。而且，主耶穌走了之後，聖靈再來，是不是他們還是有順序、大小的問題？A：大家讀過這兩個名詞嗎？
Ontological Trinity 本體的意思。聖父、聖子、聖靈，本體上都是神，都是同等的，都是神。
Economical Trinity 計劃。在神永恆的計劃裡，不是「父神」永恆的計劃噢，是父、子、靈永恆的計劃裡，子甘願的順服父，靈甘願的被父和子所差派，爲要成全他們啓示的計劃和救贖的計劃。所以聖經裡面的確有這兩面。
Q：神無所不在，那麽神在不在地獄裡面？
A：我的老師John Frame就會這樣說，神在天堂給我們福氣；神在地獄，他在地獄的同在是審判的同在。而賜福和審判都是神在約裡面對人的回應。因爲神的權柄是無所不在的，祂的光是無所不在的，光是的全能的，祂的聖潔是全能的。祂的聖潔碰到罪，就是咒詛，就是審判。
2/28 12：15 -  1：15
下周講人論，包括文化使命、墮落、當然包括自由意志。
一般來說，人論包括靈魂的問題。有時候神學家也會討論，靈魂是什麽時候創造的。
我想介紹基本書。這本書叫Right from Wrong。1995年Josh McDowell寫的。他說到，今天的青年人很不會分辨是非。這本書從90頁開始有一個圖。這個圖會出現很多次。有三個P。
第一個叫precept。就是規矩，比方說，考試不可以作弊，婚前不可以有性關係。但是青年人就會問，why？我們華人就會說，because we are Chinese。但是他們不買這套的。所以我們要有principle，因爲我們要有貞節和誠實。青年人又問，why? 你又會說，because we are Chinese，或者說，because we are Christian。最重要的是，神是聖潔的。Person of God
另外介紹一本我神學院用的聖詩，已經有修訂版了，以前不是這樣的，叫trinity。。
很多真的以神爲中心的詩歌。最近發現一本書，J. I. Packer寫的。《重尋聖潔》。其實巴刻寫了很多關於聖潔方面的書。這一本就有很多聖詩的歌詞，排版也比較松，就沒有《認識神》那麽難讀了。
剛才我們講到神的知識方面。我們說，解釋神的話、和應用、順服祂的話是同一回事。大家懂得這點嗎？我曾經在一個神學院講這個題目，講了六次。六次學生都明白。所以那麽講明白，我一點都不奇怪，也不會責怪你們。
認識神就是順服他，順服祂的話，或者說，就是應用祂的話。所以沒有所謂的抽象的、抽離式的去解釋神的話這回事的。我們要就是順服的來解釋神的話，不然就是不順服的來解釋祂的話。不過今天的情況越來越複雜，所以順服和不順服的界綫很難分。
好，現在我們；來講第三大段。就是說，神的倫理方面的。
這三段都有一個共通點。就是說，神是怎麽樣的一位神，就直接的影響到他對我們的要求。God’s being and His demand on us。比方說，神是神，所以他要求我們敬拜祂，他要求我們，承認我們的有限。神是全知的，所以他要求我們要按照祂的真理、聖潔來認識他。所以連我們的理性、信念的範圍都有所謂對和錯的。對不對？神學有正統、和不正統的。我們基督徒對任何事物，都要從神和神的話的角度作出發點。所以我們的思想，都是這個約裡的順服這個大範圍裡面的。我們回應祂的約，要順服他，包括在思想方面的。
我們來到第三段，我們回應神的約，回應神自己，要順服他。現在講到生活方面，或者道德方面。但是道德跟知識不可隨意去分割的。所以，在這段說，神的要求是在我們在每一範疇，順服他。林前10：31，不論吃、不論喝，都要榮耀祂。都要爲了他而死。耶穌是宇宙每一個範圍的主，耶穌是每一個學科的主，是每一個民族的主。一般在這個倫理範圍裡面，我們就會說到神的聖潔和公義，還有祂的愛。我們這次就用這三大段來歸納所有神的屬性。
Q：We have no claim on God
A：我們沒有任何權利可以要求神給我們什麽，除了憑耶穌基督。就是說，宇宙的主人不是我，是神。所以什麽叫禱告？禱告是在神面前降服，而不是在神面前點菜。
我承認，很多人把禱告的意義搞錯了。所以改革宗講到禱告，一定是用主禱文作範圍的。
第一，我們在天上的父。我們爲什麽稱他爲父？因爲耶穌基督的功勞，奉耶穌基督的名。
第二、願人都尊你的名爲聖，願你的國降臨，願你的旨意行在天上。這是敬拜，和渴望世人都敬拜祂。
第三、按照我們每天的需要來求神賜下。
第四、認罪悔改，還要在神面前，應許我們饒恕別人。
第五、承認我們會受試探，和屬靈的征戰是真的。
第六、最後，還是敬拜。
這叫禱告，和我們今天的禱告很不一樣。所以，we have no claim on God。請問Claim這個字中文怎麽翻譯？申稱。其實它裡面含有「權利」的意思。比方說，我們在住霸王屋，就是空的房子我們就搬進去了。有一天，地主回來了，他要收回，因爲屋子本來就是祂的，他有權claim on this house，我們沒有claim on God，我們不可以跟神說，我有權要求你作什麽。所以，，或者我們的信仰，有的是以神爲中心的，有的是以人爲中心的。禱告也是
Q: 神是愛人的，所以在我們病痛時，是需要神來呵護的。那麽，這樣我們可以claim上帝的幫助嗎？
A: 是啊我們用的飲食今日賜給我們，這包括我今天所需要的力量面對我的痛苦。神聽誰的禱告？我知道這裡有不同神學的派別，就是關於禱告這方面。神聽他兒女的禱告，因爲他兒女的禱告是靠耶穌基督的死的功勞的，那麽非基督徒可不可以禱告呢？可以，不光是可以，他們應該禱告，他們應該敬拜神。但是他們敬拜神，要學到，透過耶穌基督來到神的面前，所以他們要悔改信耶穌。是的，我們每天有很多不同的需要，我們並沒有說我們不能把我們的需要帶到神的面前。我的意思是說，我們要用敬拜、悔改、信靠的態度，把我們的心帶到神的面前，再加上感恩。在神的面前，我們先說，神啊，你是我心中的寶座，我心中的滿足，所以，一個正確的禱告，有時候很痛苦的。因爲你知道神的旨意是什麽，你所面對的痛苦就是神最美善的旨意。然後我們求神給我們力量，因爲神給我們的試煉，是爲我們的好處。這是我們事先相信的，是不用問的。我們要問的是，神啊，你還要我做什麽？我需要你給我力量，來面對你今天給我的杯、我的份。我有一個宣教老師，他特別喜歡以賽亞和路加福音（包括使徒行傳），跟我的院長一樣。下面我要講一句話，不很像改革宗的人講的，但是我覺得這個沒有違背聖經的原則。神愛他所有的兒女，他愛所有的信徒，但是聖經好像給我們看到一件事，「神特別愛窮人」。在他對所有祂的子民的愛是平等的這個大前提下，他特別愛窮人。什麽叫「窮人」呢？兩個定義。一個是物質上缺乏，還有另一個定義，是「窮途末路」，他沒有辦法了，只可以靠神。神特別喜悅窮人的禱告。所以耶穌的登山寶訓第一句，心靈貧乏的人有福了，因爲天國是他們的。所以，「窮人」的意思是，在神面前承認我是破産的，一無所有，沒有辦法，唯有耶和華是我的依靠，我的盼望，而神特別喜歡聽這種人的禱告。所以不是我站在這裡點菜，我要一部Cadillac, 我要什麽東西。乃是說，我什麽都沒有，連過一個聖潔的能力都沒有。所以我們是在一個絕對的貧乏、破産的地位來求告神。但是我們同時是在基督裡的，基督是我們的一切，是我們的救贖、公義、聖潔（林前1:30），所以，我們就Claim基督裡的豐盛。這兩個原則要同時在我們心裡面，一方面我們要承認我們的貧窮，一方面我們又依靠、信靠基督的豐盛，所以我們求的是祂的國、祂的義。耶穌說，你先求祂的國，祂的義，對不對？比方說，你跟一個人有衝突，你求什麽？你求神最好的東西在他身上實現，讓他更像耶穌，更被神所用。你爲自己求什麽？更多的忍耐，愛心、寬容，我們就這樣禱告嘍！
那生病的時候呢﹖雅各書說得很恰當的。生病的人要請長老們來，有罪的要認罪。你說你怎麽知道這個病人有罪呀？難道每一次生病都是人犯罪，神來審判嗎？那，我幾十年來都是這麽說的：是的，每一次生病，不一定是神審判。但是我最近從另一個角度去想，雅各書有這樣的話噢，是神的教導，所以我們要這樣說，每次的生病，可能不是「不是神的審判」。生病的人，可能不是無辜的。聽得懂我的意思嗎？只有自己知道嘛！自己面對自己的心靈。求神來光照。我曾經探訪過一位生病的傳道人，在垂死的邊緣。他跟我說什麽，他說他懷疑祂的救恩。他是一個很愛主的傳道人呀！但是祂的心靈裡面他需要對付自己這件事，真的是不是得救的，然後再得到那個得救的確據。很美的事情！就是說我們自己知道自己的需要是什麽。我們一般都低估了我們屬靈的需要。特別我們活在西方，我們求的是什麽？汽車不要爆胎！所以我們在團契裡面，講來講去都是那些東西。噢，今天爆胎了，幸好沒有人受傷。在中國大陸的家庭教會不是講這些的，太過膚淺了，他們講的是征戰，屬靈征戰。所以我們求什麽？當然，我們如何求是很重要的，用什麽態度來求。但是求什麽也很重要。
在第三段裡，神對我們生命的要求是all of life，就是包括人生每一個部份。舉個例，教會的傳道人和長老，他們是關屬靈的事的。執事跟董事呢，是管屬世的事的，比如說錢財，還有教會的房産，教會的聚餐。其實，沒有一件事不是屬靈的，沒有一件事不在耶穌的統治之下。而耶穌關於錢財講得特別多，只是他不用錢財這兩個字。他說吃什麽、喝什麽、穿什麽，就是錢嘛！耶穌叫彼得去打魚，這麽多魚跳到網裡面，魚是什麽？錢嘛！對打魚的人來說是錢呀！然後彼得說，離開我吧，主啊！所以，耶穌面對我們經濟的實在情況，有很多教導的，所以沒有一個範圍不是屬靈的。
Q：Does God show favoritism to his people? 就是說，神會對祂的兒女特別的恩待嗎？在同樣生病的情況，基督徒會比非基督徒有更高的康復率嗎？
A：你問錯人了！因爲我覺得我是神偏愛的。我是家裡第四代服事神的。好，神的providence，祂的掌管和護理。有的時候有special providence特別的護理，特別的安排，都在祂的奧秘，但是肯定的計劃裡面，都是美善的、智慧的。
我們很多時候，是帶著一副有色眼睛來讀聖經的。我給這副有色眼鏡一個名字，“現代西方個人主義” ，雖然我們是中國人，但是我們常常帶著一副現代西方個人主義的眼鏡來讀聖經。而聖經並不支持現代西方個人主義，當然聖經也不是“東亞 封建主義” 。無論是秦漢的，或社會主義式的。神和祂的約，和現代個人主義不一樣，神和祂的約也和封建主義不一樣，也跟極權主義不一樣。很多時候，我們要求demand神是絕對民主的。
好，這裡有個問題。Westminster信條第三章，論到神永恆的定旨。第六條所談到，除了蒙神揀選的人以外，沒有人被基督救贖，蒙有效救恩、稱義、得兒子的名分，成聖與得救。請林牧師解釋下面的經文：太18：18-20，可16：15-18，路24：47-49；徒2：21，是不是跟神的定旨有衝突呢﹖
A：這些經文大多是講，我們要向普天下的人傳福音。你也可以再引用約3：16等等。就是說，聖經裡面有好幾個地方講All people，萬人的。這個ALL有很多解釋，其中一個解釋是，在每一個民族中神所揀選的。下面，我要從果講到因。事實上不是每一個人得救，對不對？但是事實上福音臨到很多人，很多民族的人、很多國家裡面的人。耶穌吩咐門徒要往普天下傳福音，使人作祂的門徒，好讓各國各族的人都歸向基督。啓示錄提到兩次，every tongue, every tribe, every nation, every people，都有神的選民。我們上次提過，福音有祂的good faith offer，誠懇的邀請。就是說，我們提供耶穌基督的死而復活的大能和大功效，當我們這樣作的時候，當我們傳福音的時候，神所預定揀選的人，就會來到耶穌的面前。不是因爲我。那我爲什麽要去傳福音？就是因爲神預定嗎！你說神預定就不用傳福音了嗎？剛好相反。神預定了，神包括預定傳福音的人來傳，然後人會跑到神的面前。我們這樣說，God works through secondary means，神除了他直接的定旨以外，他樂意的用一些人間的因素，secondary次等的方法，次等就是在被造的範圍。神定意要用傳福音，而不是用石頭來喊叫，叫人來信主。所以我們要傳福音，而且我們還有一個信心confidence，就是福音是越傳就越多人信的，就是越多的民族的人信的。歌 1：8-9，福音繼續的廣傳，教會不對的擴展。我的系統神學教授是個後千禧年派的。我知道你可能不會認識很多後千禧年派的基督徒。前千禧年派的注重受苦，爲福音的原因受苦、受逼迫，然後敵基督要來，屬靈的征戰。後千禧年派的呢，他們注重福音廣傳，比較樂觀，因爲耶穌是主。所以耶穌的羊會按時來到耶穌的面前。我覺得這兩派所注重的，都是我們需要注重的。是的，耶穌是王，祂吩咐我們去傳，我們去收回耶穌本來就有權統治的領土。但是我們知道會受苦的，受逼迫的，所以我們向全世界去傳，因爲這是神所定下的方法。神並沒有預定、或揀選全人類，但是神吩咐我們把福音傳到全世界每個角落，好叫按照祂的美意，在他最好的時間，祂的選民就來到耶穌基督的面前。我感覺到這樣傳福音是很喜樂的。不是依靠我，但是不能懶惰噢！因爲我們的邏輯是，假如是神預定，我們就可以不理啦！但這個不是神的邏輯。反過來呢，我們又有一套邏輯，哎呀，人下地獄啊！人下不下地獄是靠我傳不傳噢！那我們又不能這樣想。人上天堂是神的恩典，神的大恩喜歡用我們來傳福音。所以，有人上天堂也不是我的功勞。
Q：那你怎麽確定你傳福音的對像是神揀選的？
A：不確定，而且none of my business。
Q：我根據我信的經驗來看，如果不是我的親人、朋友在身邊push的話，我會半途而廢的。我今天能信，我相信是聖靈的指引，但是也有教會的牧師、朋友的push。那我應該怎麽樣push我要傳的對象，到什麽地步？
A：神給每個人恩賜的感動都不一樣。甚至我會說，在每一刹那，在不同的社會、民族也不一樣。容許我作一個從外來的人的觀察，觀察中國大陸的情況。中國大陸信主的經歷是比較迫切的。所以有人push你，你也會push人。但是都是出於愛心。但是有些文化的這種做法就不太有效。例如西方白人的中産階級，
昨天的New Your Times，2004年2月18號，第一頁，講到emerging church，最新浮現的教會，聖餐是怎麽樣舉行的，大家都坐在不同的沙發椅，就傳，wine and pas。  就是說今天後現代的人需要比較軟的方法來哄他們，但是在中國、烏克蘭、羅馬尼亞這些地方，要用推的。這是很正常的，與人們生活習慣是拉上關係的。 

Q：怎麽看不同宗教的領袖對談？
A：這是常常發生的事。不同的宗教的領袖對談，但是他們要達到一個共同點。我簡單的說一下什麽叫“正確的對話” 。John Stott 在這一點講得很清楚。在Rosanne Covenant的commentary洛桑信約的注釋，他說dialogue 就是listen in order to understand，對話就是聆聽以至於瞭解，而不是是妥協我的信仰。但是我們今天在一個很沒有原則的時間裡面，所以很多人以爲要每個宗教放棄一些東西，但是其實跟一個很虔誠的回教徒、印度教徒傳福音是很有意思的。我們實在需要很謙虛的去聽，不能急功近利。各位假若想看回教、伊斯蘭教如何傳他們的信仰，然後我們怎麽樣向他們傳福音，有一本好書可以介紹給你們。這本書其中的一個作者，祂的工作叫Church without Walls，他跑去回教的清真寺，去與他們對話，就是他們講他們的，我們講我們的。結果他們的神職人員，有的信耶穌了。所以，告訴各位，這種事情是可以做，而且有人在作的。這本書叫Moslems and Christians at the Table。好，我們禱告結束。
02/28/04 人論
介紹三本書
The Genesis Flood by John C. Whitecomb & Henry M. Morris  介紹洪水後地質的大變動
The Word of God and the Mind of Man by Ronald H Nash   
這個作者有一本中文書，不記得名字了，World Views in Conflict是護教學的一本書
這本書的主題是說，神的啓示是命題式的啓示propositional revelation
神在聖經裡面告訴我們一些東西的。因爲這剛好是新派神學所攻擊的。這本書就是講這點，用很多新派神學來論證，然後反駁他們。
The Christ of the Covenants 約裡面的基督  
舊約裡面不同時期的約，都指向耶穌基督。是一本很好的舊約概論。
還有一本。Designed for Dignity，作者是Richard Pratt，是哈佛大學舊約的博士。
這是一本人論的書，但是他怎麽寫呢？從舊約創世記開始一段一段寫。
這本The Christ of the Covenants是每一段舊約怎麽指向基督。
Designed for Dignity是講舊約裡面每一段怎麽指向人的尊嚴，而且有插圖。$4
所以這本書是舊約神學與系統神學的結合。
美國大商人裡面的慈善家，其中一個是Henry Ruth，時代雜志的創辦人，另一個是John Rockefeller 煤油大王，就是捐錢給北京協和醫院的，燕京大學也受祂的恩惠很多。
有個韓國神學院，在國內培養神學生。有個畢業生有兩百間教會（家庭教會）
校友從南到北都有。進去教書的韓國教授包括一個神學院的院長。
簡單的介紹韓國長老會的教會，韓國有很多所長老會的神學院。有兩間以前的名字是完全一樣的。大概的意思是長老會總會的神學院。
有一間別名叫Dong Hop ，與Princeton比較有關係。
另一間叫Hop Dong，比較與Westminster 有關係。
從Hop Dong 1980 又分了一間出來，叫Hop Dong Theo. Sem (Hop Dong神學院)
Hop Tong是這兩個長老會宗派的別名。
還有一間叫KO SHIN   這一間與OPC/WESTMINSTER 比較像。
其實這三間都很像。我去幫忙的神學院創辦人是這所的畢業生。我第一天住在Song Sil University，是韓國最古老的基督教大學，大概一百年。很大的地方，用美國的標準來看，大約是3-4 blocks X 3-4 blocks。這個Hop Dong就是有大學部，有神學部的。
大學部大約有600人。真正的董事會在一個trading center，叫world leadership center。
創辦人是個黃牧師。他本來是個醫生，醫學教授，也作17種的生意，不是作過，現在還在作。其中一種是醫院，另外一個是健康食品，第二晚就是住在他家。他這個leadership center在某某大廈的8樓。這個黃牧師主張total person全人的醫治。這個leadership center 就是訓練基督徒去訓練別人。
目前他們開始在禮拜二晚上有個內心的醫治，以後還有學術上的課程。祂的同工我見到的有十幾位。因爲那個world leadership center 裡面也有一個禮拜堂，這個禮拜堂又有一個分堂。這個禮拜堂大概可以容納170人，分堂比較小。祂的同工大概都是20、30歲的。有好多位是在北京大學畢業的，就是讀中文，或是中國歷史。我問他們，北京大學有多少韓國人？7000個！我問他，其中有多少是基督徒？他們說大概有3000人。日本人有5000人。當然有很多只是讀基本的中文的，好像我們讀ESL一樣。不過也有很多是讀學位的。我碰見到同工裡面有一位男的，他在韓國拿中文的博士的。所以有一大批韓國的基督徒是懂中文的。還沒有算那些成長在中國的朝鮮族人。中文對他們來說，也是跨越文化的語言。1993年9月，我去過俄羅斯一次。我去的地方是哈爾濱的河對岸，叫Khabarovsk市。
我去了10天，其中作了一件事。有一位朝鮮族的姐妹，是中國人，但對他來說，中文是外語，她拼命的學中文，爲的是向漢族傳福音，當時她已經開了七間教會，後來聽說開了14間了，當然是小小的家庭教會。我就把我所懂的系統神學，都口傳了教了給她，她統統寫下來，我還複印了一份，應該還在，因爲這是鮮族人寫的中文。
韓國人在北京有很多人，當然有些是聖經學校的學生。昨天我在飛機上看的報紙，就講到韓國的中國熱，當然不只是基督徒。在中國的韓國人大概有20、30萬，所以在北京的韓國人應該有五萬，包括那七千個在北京大學的學生。
Q：用朝鮮人的身份傳福音，是被允許的嗎？
A：到目前好像還沒有聽到太多障礙。
學生：韓國在大陸的投資者70% 在山東。他們有個身份掩護，如果沒有這個，傳教時常會遇到麻煩。
Q：外國人在中國開神學院可以嗎？
學生：這法律很清楚的，不可以。就我的理解，目前中國的教育政策是不允許外國人在中國開神學院，有嚴格的審定程序的，即使與外國合作的也不可以。
Q：那麽他們在北京的神學院是怎麽運作的？以什麽名義開的呢？
學生：肯定是underground。 

A：我想，很多宣教士是留學生。我在神學院裡面就認識一些留學生。
大概兩個星期前，中國開了一個會議。共産黨的統戰部和國家的宗教局，聽說他們看了遠志明十字架的VCD，也提到，或summarize David Aikman最新的一本書《耶穌在北京》
《耶穌在北京：基督教如何改變中國及全球力量平衡》（Jesus in Beijing: How Christianity Is Transforming China and Changing the Global Balance of Power）大衛艾克曼（David Aikman）著，萊格尼裡出版公司（Regnery Publishing）2003年10月出版。
你知道這本書最後兩頁是講什麽嗎？引用我的話。這本書是引用我的話來結束的。我是說中國前面的道理有四條路可以選：第一是物質主義；第二是反美國的民族情懷（民族主義）；第三是佛教與民間宗教的復興（包括法輪功）；第四是耶穌基督的福音，就是聖經的世界觀。中國會走那條路？要看國內國外的基督徒如何作鹽作光。這是我所講的話。最近也有三位家庭教會的領導人被抓，包括重生派的徐永澤的妹妹。大家可以去看Christianity. Org。China arrest prominent church leaders. 
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佛教與民間宗教的增長率比基督教要快。
Q：不會是傳統文化的復興？
A：道家與佛教的影響要超過儒家。所以我沒有講儒家的復興。
現在這四條路都在競爭爭取人的心。看樣子，現在物質主義和民間宗教是最強。國內的教會也面對物質主義和都市化的誘惑。過去30年，我們這些海外的福音派人士，所聽到的家庭教會的報導，大部分是農村家庭教會的報導，怎麽向高樓大廈的人傳福音？怎麽向Microsoft, Dow Jones的同工、同事們傳福音？而且國外帶進去的幫助，常常會令家庭教會、或朝向腐敗的方向。
另一方面，兩個月前，在芝加哥的中國宣教大會，2003年12月，有2500人參加（90%是大陸來的），是空前多的人數。大家可以把這個資料拼湊起來，拼成一個圖嗎？你們怎麽去分析這個大會跟中國未來宣教的關係？或者我這樣問好了，未來的中國需要什麽樣的福音同工？
我相信，北美的傳統華人教會，大體來說，完全沒有準備好怎麽樣面對未來的中國。不論是理性上、神學上，或者是心裡面，即面對人們心裡面破碎的需要，這兩方面的需要都是十分強烈的。
Q：我看了Ramm 科學與聖經的講義。我覺得這可以給我們一點啓發。如果大陸從來就是把宗教當作一種迷信，就是我們如何向受過高等知識的人去傳？如果我們用Ramm科學與聖經的觀點來向知識分子傳，是比較容易的。不過他後來比較傾向妥協主義，又跟從了巴特。
A：Bernard Ramm，是《基督教釋經學》的作者。這是我把他放在讀本的用意，讓大家察覺他是否有向巴特或進化論妥協。
蘭姆是1970年代最優秀的福音派學者之一。他也代表著福音派走新方向的開端，至少是個轉捩點。他另外有本書叫Evangelical Heritage福音派的遺産，寫得很好，告訴我們天主教與基督教的分別。宗教改革和不同宗派那裡來的。他也講到巴特。從他那本書開始，和各位讀到的基督教釋經學這些的片斷，福音派的主流就向新派神學走了，雖然他沒有在Fuller神學院教書，但是他也屬於這個大的主流。而今天中國教會也面對這個十字路口，香港和臺灣的教會已經做了選擇了，就是二分化。比較有名的神學研究院都走新的道路。比較保守的，學術程度又沒有這麽高。這本Evangelical Heritage最近再版了，寫序的是Kevin Vanhoozer，是三一神學院一個很優秀的學者。假如各位讀過我「無誤聖經」那篇文章的話，我引用他很長的片斷。他放棄了蘇格蘭愛丁堡教授的位置，回來美國，到福音派的神學院教書，也對後現代解構主義作出很有份量的回應。可是，他對後現代是存著非常感激的心的，他謝謝他們提醒我們理性是有限的，他就是給Bernard Ramm的舊書寫新序。
Ramm 在1970年代是正面面對巴特、科學、語言學等等的挑戰。然後到了1980年代，他寫了《基要主義之後》，這本書完全是給巴特的一個廣告，也可以說是他一個新的信仰宣言。我們今天讀的那本叫《基督教釋經學》Protestant Biblical Interpretation，他另外一本書叫Christian View of Science and Scripture。
我呼籲福音派的華人教會，信仰要持守，學術要研究。但是研究學術的時候呢，要有立場。誰可以給我們足夠的立場呢？今天我們讀的人觀，跟這個完全有關係的，就是要看你認爲的人的墮落有多深，假如是完全墮落的話，我們就需要思想的全面的重整。
我們來談科學好了，因爲這是人論的最後一段。
神創造人，要人管理大地。但是人墮落了，所以人科學的能力也墮落了，就是說，人對宇宙解釋的能力都歪曲了。好了，信主之後，應該是「心意更新而變化」，沒有信主的人呢？我們可以用科學來說服他們嗎？我們可以說有鐵證「待判」嗎？那我們有沒有證據？有的！神是自證、自我作見證的，這是我們最強的見證，比任何基督教護教學所寫的書、關於科學的見證更強。比方說，地質學家發現很多洪水的跡象，這是很重要的。但這不能說服一個人，聖經是神說的話，不能說服他耶穌是神，不能說服他們神的存在。所以，《遊子吟》、《鐵證待判》等，裡面的資料都是很好的。告訴人們，基督教沒有這麽簡單，你要再想噢！可能你自己的預設、你自己的宇宙觀有問題噢！But that’s about all。沒一樣東西可以說服人信耶穌，信聖經的，除了聖靈以外。那，我們可不可以用證據？可以的。但是不要依賴這些證據來說服人，非基督徒也不可以依賴這些證據來支撐他們來信耶穌。很不幸的，很多人這樣作。那，這樣作有什麽後果？當然，神會憐憫、override，神會介入，“神的愚笨總比人智慧” ，“神的軟弱總比人剛強” ，當然嗎！。可是當我們靠邏輯、或靠科學來說服人信耶穌之後，這個初信的基督徒有沒有把祂的理性降服在十字架的前面，這是一個問題。所以在海外華人教會，例如香港、臺灣的華人教會，在查經班討論的時候呢，你會發現有些基督徒信主了三年、五年，他們不相信三位一體的呀！也不相信耶穌是童貞女生的。所以我們的理性還沒有完全降服在神的主權下面。
那，我們今天提到一本書，提到“命題式的啓示” 。神告訴我們一些東西，人的理性，本來是墮落的。所以要聖靈來突破人的理性，來說服人，聖經講的是真理，大自然的見證是指向耶和華。神在聖經裡面講的話，是向我們的心說的，也是向我們理性說的。現代神學所犯的錯誤，就是它看見世界太恐怖，人類太多苦難了，所以那個神不是向我們理性說話的，是向我們心說話的。
Vanhoozer是福音派的，他就要用一些心性、感性的特徵來形容神向理性的啓示。神的啓示是真的、無誤的，對嗎？Vanhoozer說，「無誤」這個字太狹窄了，因爲聖經是“戲劇”Drama，所以神給我們的是“word act” ，又是話，又是行動。這句話對不對？對的！但是用這句話來取代「聖經無誤」就不對了。神的話是真理，神的話裡記載了祂的作爲，祂的作爲大有能力，神的話語也是美的。所以神向我們「理性」說話，神要我們的「意志」投降在他面前；神給我們「美感」來欣賞他，這三方面都是對的，但是不要把在理性方面神的真理伏在美感的下面，或者伏在大能的下面，就是說把神命題式的啓示，只說爲是戲劇，只是美、藝術，那就把命題式的啓示抹殺了。  另外一種人所犯的錯誤，就像我這種人可能會犯的，就是死守我這種信念的人會犯的，就是只是講神的啓示是命題式的，而不強調神也向人的生命、人的心說話。這個也會使我們走到理性的驕傲的死胡同裡面，只是理性。
神的命題式啓示不可以放棄，但是神對我們審美感的意義也是很強的。神充滿我們的心，叫我們詫異祂的作爲，也是真的。我們要作的，是要把這三方面，知、情、意結合起來，盡心、盡性、盡意愛主我們的神，不是把神向我們理性所講的，伏在、消滅神對我們意志所講的，就是把命題式的啓示放在神的大能下面。這樣作的話，就會變成非理性主義，或者是神秘主義。神秘主義就是人繞過理性，不要理性，只要直覺，來認識神。倪柝聲有這種的傾向。中國大陸的知識分子絕對有這種傾向。所以，用這種方法來傳福音，他們就非常積極的來回應，無論用什麽傳媒。
Q：在美國，有些教會的美國牧師對倪柝聲很有興趣。因爲他們神學界太過於理性了，所以對他特別有興趣，還把祂的一些英文書送給我。
A：今天我們講的人論不會仔細談二元或三元論，可是現在就講了。倪柝聲的思想不是創意的，不是他發明的。真正的來源是T. Austin-Sparks，再上去就是J. N. Darby。Darby是弟兄會的創辦人。
Austin-Sparks寫了一本小書，叫What is Man。我是在倪柝聲那本Release of Spirit 英文版讀到的。Release of Spirit就是《人的破碎與靈的出來》，那裡有個序，就很清楚的介紹了Sparks的人論。
他說，人有靈、魂、體。福音派至少有兩派，這是「三元論」，還有「二元論」。
我是相信，人「是」靈魂、人「是」身體，是一個比較新的二元論的說法。我不是說「人有一個身體」，請問那個「有」一個身體的人在那裡？是個鬼在上面飄嗎？「有」靈魂的那個人是誰？是兩百鎊的肉嗎？你知道你的問題沒有？人「有」靈魂，人「有」身體的話，「有」靈魂的是誰？「有」身體的是誰？所以比較清楚的說法是人「就是」身體，人「就是」靈魂，一百個真身就有一百個靈魂。你假如是三元論者的話，最好是說，人是身體，人是魂，人是理性、意志、感情結合的。人是靈，人與神有交通的，這是體、魂、靈的意思，對不對？
好，那，Sparks和倪柝聲的三元論，並不是全世界所有福音派的三元論。他們是特別的一種三元論，這點那麽要知道噢。三元論有幾種的，至少兩種。一種是Sparks和倪柝聲那種。倪柝聲說，神創造人的時候，靈控制魂，魂控制體。魂是知、情、意，也就是我常常講的那三點。可是亞當犯罪了，人墮落了，靈就死了，體控制魂。當人重生的時候，靈活過來，再有能力去控制魂、魂控制體。這是Sparks和倪柝聲的說法。意思就是說，人的墮落不是完全的墮落，只是靈的墮落。那，Aquina的錯誤乃是，人理性沒有墮落，倪柝聲是魂和體沒有墮落。是說墮落之後的人，某些範圍是中性、Neutral的。當然，我是從一個完全墮落的角度來批判。所以，我每幾個禮拜就問你，你相信完全墮落嗎？ 你可能不相信完全墮落的啊。你可能不相信，但是你要知道你不相信完全墮落。當然，再推回去，你相信人被造的時候人是完全聖潔公義的嗎？還是人是中性的，有自由意志選擇，選擇要順服還是背叛。
好，我們回到倪柝聲。人重生的時候，靈就可以控制魂了，魂就可以控制體了。但是，很多基督徒是屬魂的。他們只是用知、情、意來與神交通，所以這些人是屬魂的，是次等的。跟諾斯底主義有點關係。但是我們要作「屬靈人」才對。「屬靈」就是用直覺去和神交通。那怎麽成爲一個「屬靈人」呢？就是「靈要破碎」，人的靈破碎的時候，聖靈就出來，所以這本書的名字叫release of Spirit，薄薄的一本書。當然，這個理論在《屬靈人》這本書就講得更仔細了。當靈出來的時候，靈就與人的靈結合，神的靈就和人的靈分辨不開了。這是很危險的。所以，「屬靈人」有權柄，因爲神的靈和人的靈分不開了。所以「屬靈人」有權柄「參透萬事」。倪柝聲對這個解釋的意思，就是說「屬靈人」可以看透一個人的靈性。聚會所怎麽用這個原則呢？大概是這樣子。傳統農村的家庭教會，假如有一位外面來的講員，他們第一天到達的時候，那些領袖就會「摸」他們。不是用手「摸」，「摸」的意思是聽他們講道和禱告，“摸” 他們的靈。因爲「屬靈人」有權柄嘛，參透萬事！所以他們就「摸」你的靈，看你是屬靈的，還是屬魂的，然後決定第二天要不要讓你講下去。當然這不是所有家庭教會的做法，但是的確有這個傾向。有問題嗎？
李常受就把這種的神秘主義再推下去。變成「耶穌住在我裡面」，我把耶穌的身體吃下去，就是耶穌比我小，我比耶穌大，因爲我吃了耶穌下去就是說，神和人之間的關係越來越不合乎聖經。
Q: 讀本裡有一段說。人的墮落是從尋求知識來的，而求知是魂的一個主要活動。
A：是林榮宏說倪柝聲，對嗎？這是倪柝聲的說法，也是早期海外校園遠志明的說法。他說，理性就是墮落，墮落就是理性。所以我們要從理性釋放出來，拯救出來，只用直覺和信心來與神交通。這些話出現在他海外校園裡“靈修隨錄”裡面。所以遠志明也不是第一位，倪柝聲也不是第一位，Sparks 也不是第一位。這種尋求超越理性的內容，第二世紀就有了，好像靈恩派這種的派別。就是神直接向我們啓示，我們用直覺去找他。我並沒有說否定用直覺噢，我只是說不要否定用理性。但是，你記得嗎？理性是墮落的，直覺也是墮落的，都墮落了呀！理性、意志、直覺都墮落了，然後呢，都被重生。問題是一個重生了的人，怎麽用理性，怎麽用感性或直覺，怎麽用他的意志。答案是都要降服在基督下面，都要在基督的主權下使用。這是人論裡面很重要的一點。
我相信有很多弟兄姊妹以前不是這樣領受的，或者你沒有想通這個問題。我再問一次，神造人，起初人是聖潔、良善、公義的嗎？有真理的知識嗎？還是說，人是站在十字路口，他選擇善就是善，選擇惡就是墮落了？天主教是這樣教導的，改革宗不是這樣教導的。就是說人本來是善的，而這個善是積極的（positive righteousness），就是說，你願不願意認爲以弗所書1：24，西3：10，是指向創26，27？假如你願意把這三段經文拉在一起的話，就是說神在基督裡再造我們，是按照祂的形象，滿有真理的知識、真的聖潔和公義，那是再造噢！所以神起初造的時候，亞當就有聖潔、公義和知識。
我再說，這不是所有福音派信徒的觀點，特別是強調自由意志的。不只是亞米念派，包括天主教，因爲他們要堅持說，人選擇了墮落了，所以在推到創世記第三章的時候，人起初是中立的。所以，你可能認爲神起初造人的時候，人是中立的。或者是，神創造人的時候，是正面的、公義的、聖潔的。人墮落是完全墮落嗎？還是還有一點的善？或者有自由意志，就是說有自由意志選擇信耶穌？然後人得救、重生是完全的恢復嗎？還是只是說有病，然後醫治好了？因爲是是我選的嗎，所以不是整個人的重整，是部分的修理
Q：那羅馬書這裡怎麽解釋，說”沒有律法的外邦人、若順著本性行律法上的事、他們雖然沒有律法、自己就是自己的律法”
A：是的。羅馬書2：12-16。這裡告訴我們，外邦人沒有律法，也就是沒有聖經，也會行律法所說的事，他們裡面的「良心」就是律法了。你不要忘記了，這裡所說的，是第一章所說的，完全背叛神的人。1：18：“不虔不義，抵擋真理”，就是壓抑真理，這種壓抑真理的人，有一部分，不少人是活出（部份的）律法所吩咐的生活的。沒有錯！他們的結局如何？要讀下去噢！一直到15，16節，那裡說，他們的良心“或以爲是、或以爲非” ，或者控告自己，也是罪人；或者爲自己辯護，是義人，這樣搖搖擺擺，“直到神在基督裡審判人的日子” （2：16）。好，他們的確做了好事，那怎麽解釋，怎麽明白呢？神是衆光之父，所有美善的事都是從神那裡來的。所以我們不須，也不能否定這些人作了好事。羅馬書第二章清楚告訴我們，\\\\\\\\\
在他們永生的事上沒有功勞，雖然好事仍是好事。
給人行善的力量，榮耀歸神，罪歸自己。
所有好的是神那裡來的，所有壞的不是人來的就是魔鬼那裡來的，我的意思是說墮落後的宇宙。墮落之前，壞的只有魔鬼那邊，人還沒有墮落。墮落之後，好的還是從神那裡來的，壞的只有從人那裡或從魔鬼來的。
神不可能犯罪，也不可能鼓勵人犯罪，聖經說神也不試探人，是人自己的情欲、或者撒旦。所以，我們相信完全墮落的人，也絕對堅持神的普遍恩典的。剛才你聽到我說嗎？某某妥協信仰的福音派人士，是很優秀的學者，是很聰明的神學家。這些我們不需要否定，也需要欣賞。唐崇榮牧師很喜歡欣賞藝術的，或者是哲學的，常常說，噢，很偉大的哲學、很偉大的藝術，都是墮落的人作出來的，都要下地獄。他們的創作是很偉大的，他們是滅亡的。所以這兩方面，我們都要相信。就是罪論，你抓到這個罪論的觀點，完全墮落，但是神既然還是宇宙的主宰，他讓日光照在好人歹人身上。所以基督徒應該是出世又是入世的。傳統福音派是出世的，看電影是不可以的。假如耶穌回來那天看到你在電影院怎麽辦？今天不一樣了，成千上萬去看 The Passion of Christ。問題是什麽叫出世、入世？是不是不跑進去酒吧就是出世？那你怎麽向酒吧裡的人傳福音呢？耶穌是出世的嗎？耶穌于罪人吃飯，稅吏的、妓女的地方，所以他是進入到罪人的世界。但是耶穌是最聖潔的啊！不可能犯罪的呀！所以怎麽樣才能出世又入世？
好，我們先不談神學理論，先講實際一點的。雖然神學都很實際的, 不然也不用來上這個課了。
基督徒要作鹽作光，我想中國大陸是個很強烈的例子。那麽怎麽樣來維持作鹽作光？儆醒、聖潔，實際的做法就是要彼此的守望，要活出這個守望的真理出來。有形的教會有這個責任，沒有有形教會支持的人，自己也要製造出彼此守望的形式出來。最好是找其他的基督徒。但是要瞭解這個世界在搞什麽，看看你在上班的公司或者行業，所以我們有厚厚的一本《管理大地》的讀本。
傳統的新派，就是不理聖經的絕對真理，就跑進去世界裡面，結果呢，在七○年代，有些大的宗派的錢，就拿去支持南美、南非的遊擊隊。這個不稀奇的，因爲他們本來就不相信聖經嘛！所以要搞社會正義，當然會去找那些攻擊資本主義、地主的人士嘍！攻擊、推翻地主。反過來，傳統的基要派，對傳福音的定義，又過分的狹窄。只是脫離世界。這是所以我們要創《人論》，因爲神按照祂的形象造人。有理性，有意志，有情感，要全人伏在基督的權柄下管理大地，但是人墮落了，完全墮落了。好，在耶穌基督裡完全拯救了，當然我們還會犯罪。所以我們要在教會裡敬拜，也要在教會裡彼此造就，但是也要在社會、世界裡見證，這兩者是不矛盾的。耶穌從來就沒有矛盾，他是最超然的、也是最入世的。你聽懂了這點，你就聽懂了講義裡面的東西。
再有一個問題我們休息，就結束這個序言的部份。
Q：什麽叫屬世、屬靈？
A：屬靈不是禱告大聲一點。因爲美國土生土長的基督徒，他們禱告是小聲一點的。所以我們不可以用形式來爲屬靈下定義。屬靈就是聖靈掌管，聖靈怎麽掌管我們？用聖經的話，也親自的管教、責備我們。所以「屬靈」和「活出義的生活」是有直接關係的。參看《活在聖靈中》，聖靈與聖潔那一章，那裡有聖潔的七、八種的定義。什麽叫「屬世」？首先我們的思想屬世，然後我們行動屬世。什麽叫思想屬世呢？比方說爲兒女努力，找到一個好的學區，拼命逼他們功課讀得好，這不是壞事哦，但是把這些事情看得比神更重要的話，那個就是屬世了，兒女成爲我們的偶像了。中國人最大的偶像是兒女！西方人最大的偶像是娛樂或休閑，還有隱私，這些都是他們認爲錢可以買到的東西，因爲他們沒有人承認金錢是他們的偶像。
金錢可以買到什麽？對我們中國人來說，先是買到好食物。廣東人最厲害，別的不講究，吃的一定要很講究的。然後下一步呢？就是爲兒女了。錢買得到什麽？對西方人來說，先買什麽？收音機、電子産品electronics, 或者買vocation，就是對自己的休閑和舒服有關的東西。所以「屬世」是從思想開始。我對「屬靈」、「屬世」的定義背後又有一個定義，聽懂我的意思嗎？就是不論是屬靈或屬世，不論犯罪或聖潔，都是從思想開始，然後引到意志、感覺、到行動。
我拼命在push，去逼你們去想這個問題。你認爲人犯罪是從思想開始的嗎？你認爲「屬世」是從思想開始的嗎？你認爲聖潔是從思想開始的嗎？我想，很多人對頭兩個問題的答案是「是的」，犯罪是從思想開始的。但是很多人沒有想過，聖潔也是從思想開始的。「我們不要學習理論！」「我們要的是生命！」當你這樣說的時候，理性的地位在那裡我不是說高抬理性、貶低感覺哦！但是今天的問題是剛好倒過來，「屬靈」要從「神的話」那裡紮根，然後延伸到教會生活。意思就是說，我們價值觀的建立，加上有紀律的生活，然後有紀律的生活的人彼此守望。
所以我對「屬靈」的觀念，比較具體，沒有那麽抽象。因爲我出生在一個屬靈觀很抽象的世界裡頭。 「小孩子不要驕傲喔！」那什麽叫謙卑呢？就是人家稱讚你的時候說「不！不！不！不！」，所以搞了四十年，不知道什麽是謙卑，這就是我的故事啊！拿到博士學位了，人家叫我Dr. Ling，毛管都竪起來了。你怎麽回應嗎？因爲我所接受的屬靈觀是很抽象的。我只知道屬靈的牧師講道很大聲，禱告很大聲，下面的人被駡呢，就「很不舒服」的舒服。就是說，被牧師駡了，這是好的！神與我們同在！好了，然後一窩蜂的跑到台前，之後呢？怎麽生活？結果就是今天大部分的平信徒，都會這樣說，（我是指那些有靈修的基督徒哦，大概是教會的30%吧。我們先講那30%好的喔），你會發覺你靈修的時候所讀的經文，是與你現實生活脫節的，我不曉得聽到多少基督徒這種心裡的聲音。那聖經真的是脫節嗎？還是我們屬靈觀有問題？我們屬靈觀有問題的背後，是我們的人論有問題。就是說，人最重要是直覺、感情嗎？假如你是三元論的，請問靈是什麽？是與神交通的能力，沒有「知」、沒有「情」、沒有「意」的。請問沒有「知」的靈是怎麽樣的一個靈？連感情都沒有喔！不要說理智了。所以什麽叫「屬靈」？我說了很多次了，來每一個世代都有基督徒，很想更親密的經歷神的。這是好的、重要、正確、神喜悅的，問題是這種追求的基督徒常常會走極端。2000年來每個世代都有極端，都有些人很冷淡，很理性，有些人很追求，很渴慕。
Q：可不可以請林牧師解釋一下「屬靈人參透萬事」是什麽意思？
A：林前2：12-14。保羅說我們用屬靈的話說屬靈的事。保羅在哥林多前書第一、二、三章講什麽？講使徒的福音和使徒的權柄，應該說哥林多前後兩卷書都在講使徒的權柄，所以首先你要從使徒的身份的角度來讀。第二、保羅說，我們眼看不見、耳朵聽不見的那些的奧秘，神卻向我們啓示了。所以新約裡面所講的奧秘，就是舊約所期待的。所以新約沒有秘密的，新約的奧秘是揭開的、揭露的奧秘。所以你可以從救恩的歷史來看。從舊約的隱藏到新約的揭露，耶穌基督揭露了宇宙的秘密，就是祂的死與復活。那耶穌現在差遣使徒們，不是用世上人的智慧，乃是用神的能力，但是神的能力是比人的智慧更智慧，對不對？所以保羅就講了很多了，我們來你們中間，不是高言大語（2：1），顫顫兢兢的，不過呢，在那些屬靈人中間，就是在那些成熟的人中間，我們也講智慧的啊！我們也用理性的，不過呢，不是世界上人懂得的那些智慧，因爲假如我跟著世上的哲學來講福音的話，而他們聽懂的話，他們就不會釘耶穌上十字架了，這是第二章所講的，對不對？所以他說，我們所傳的，是我們眼睛未曾見過，耳朵未曾聽過，的，這些東西是什麽？耶穌基督，聖靈向我們啓示，然後保羅說，我們用屬靈的話說屬靈的事。所以神的啓示是命題的，也是不只是命題的。聖經有屬靈的話、也有屬靈的事。
不懂哦？沒有問題，給你一年到兩年的時間。因爲可能我們自己的屬靈觀是根深蒂固的，譬如你是三元論的。我再說，追求、渴慕神的真理是好事。在這裡並不是反對，問題是你怎麽樣把你整個人投入這個追求。我舉個例子。教會的查經和禱告會，爲什麽要分開兩個時段？你說，假如光是查經就沒有人禱告了。禱告會裡面都是羅哩囉嗦講了很多話。講禱告事項的時間比禱告的時間還多嗎？那爲什麽不要用那個時段來查經。印好禱告事項，禱告就好了嘛！我去過的所有禱告會，禱告的時間不會超過20分鐘的。我不是說分享禱告事項不對喔！我的意思是說，我們人本來就需要在神的話語裡面，也需要禱告的。但是某一些傳道人，把某一部份屬靈的東西高舉、絕對化了。比方說李常受，「我們不要人作的東西，只要基督」，「我們不要教會，只要基督」，最後「我們不要聖經，只要基督」。當然今天的福音派沒有李常受那麽極端，但是我們腦袋裡面總有一個感覺，非理性的東西比較高級一點。我知道裡面有人以爲我這種人又好像另一個極端一樣，所以有時我也要彈彈鋼琴，給你們知道，我也有用腦的，也可以吃包子，因爲我們是全人的。
我爸爸的話語是很少的。很敬虔的，每天和媽媽跪下來一起禱告的。他興趣很廣的，一天到晚拍照，當時又買錄音機來錄很好的古典音樂，又喜歡磨豆漿，作芝麻糊，那是四十年前哪！又帶學生回來，示範怎麽拷蛋糕。他教我媽媽怎麽縫衣服的。就是說，聖潔和屬靈是全人的，我活在那個環境裡面就是這樣子的。我應該說，離開家門之後，外面是很抽象的，但是在家裡面是很具體的。因爲離開家門一聽，就是不可以抽煙、不可以跳舞、不可以看電影等等。當然我父親也沒有抽煙，也沒有喝酒。但是我看到一個活的見證：
「這是天父世界」，我爸爸沒有講這句話，這是我觀察他這麽多年，把它歸納成這麽一句話。所以，有些弟兄幾十年後來謝謝我的爸爸跟我媽媽，幫助他們，那我得到很多好處，因爲我爸爸已經回天家了。
很具體的，有些女孩子，沒有錢，付不起學費，我們也付不起傭人，我們就請她們來洗洗菜，洗洗衣服，所以不同的教室都有這些幫助學生，很自然的生活方式。我是在回答你的問題的，屬世的和屬靈的。我父親管錢很嚴格的，很多個信封的。除了給傭人買菜的錢以外，30塊錢是買水果的，因爲他是衛生大王，家裡用公筷的，那是四十多年前噢！還有70塊錢給我學鋼琴的，32塊是初中的學費，那是公立中學，很便宜的。所以他每次給我學鋼琴的錢的時候，他說，你看，沒有錢了，這個月沒有錢了，所以每次我都很不舒服。但是他雖然沒有很多錢，也買了好像是美金一千塊錢的人壽保險，那是四五十年錢噢，等於你今天買四五千塊人壽保險，沒有什麽東西。但是他有個開始，有很多的準備，很多的計劃。好，我們休息。
介紹一本書：《信徒之家》。這本書是從哥林多前書四、五、六章，很不折不扣的講聖經的真理，沒有像今天講那麽多溝通的機巧。也有講溝通，但是是講丈夫的責任，妻子的責任，婚姻的目標，是聖經輔導早期的書。這本書就好像講章一樣，有好多的例子。
//
禱告：天父，我們謝謝你，給我們在地上來敬畏你。求主繼續提高我們敬畏你的心，也滿足我們的心。知道你要我們存感恩、滿足的心，來服事你。謝謝主耶穌的恩典夠我們用，奉耶穌基督的聖名，阿門。
我們的講義前四頁是整個人論課程的大綱。然後另外有22頁的講義。
我們從22頁的第一頁開始。
人論的第一個題目是人類的起源。第一個大題目是怎麽解釋創世記的第一、二章。第二個大題目是p.7開始，就是人獨特的起源，意思就是說，神是怎麽樣造人的。第三個題目在p.10，我們不討論，因爲我不是科學家，就是與進化論的關係。第四個題目是人類究竟有多久的歷史，p.10-13。
好，第一個題目，就是關於創世記第一、二章的解釋。創世記第一、二章與科學有關係嗎？
有人說，沒有的！但是，人是神所造的。人犯罪是歷史上的事實，然後道成肉身的耶穌是第二位亞當。那，既然說有第二位，就有第一位了，因爲道成肉身的耶穌不是神話。聖經稱耶穌爲「末後的亞當」（林前15章）。有一次在惠頓大學Wheaton College，一位新的院長上任之後，他是有兩個博士學位的，一個是達拉斯神學院，一個是牛津大學修辭學的，也是Moody神學院院長的好朋友。Dallas 和Westminster 都是很保守的學校。所以他上任之後呢，他就跟教授們說，我們惠頓大學的信仰宣言，其中一項的含義implication，就是我們相信有Historical Adam and Eve，亞當、夏娃是歷史上的人物。然後呢，很多教授抗議，當然包括科學的老師。所以，今天福音派裡面有不少領袖，是不相信亞當夏娃是真正存在的人物，他們相信是象徵性的人物，也就是神話。你們認識一些的牧師是這樣相信的嗎？很多的。這是我們活在的現實的教會世界。好，但是我們不應該將宇宙二分，分爲神學境界和自然歷史的境界。在自由派的神學，他們提出兩個字，一方面是Historie，就是時間、空間裡的世界。另外，就是Geschichte，或者Heil-Geschichte, 就是信仰或神學範圍裡面的歷史。因此，就有人會這麽說，有兩個耶穌的，一個是Jesus of Historie，另外是一個是Christ of Faith, 基督是那信仰範圍的，是Gechichete範圍的。那，你傳福音有人問你問題的時候，你也會這樣說的，你會說，科學告訴我們how，但是信仰是告訴我們why。假如你把這兩個二分的話，跟黑板上這個Historie, Geschichte二分是同樣的道理。你怎麽支撐你的信仰曾經真正有一個亞當？「鐵證待判」，是嗎？但是科學也須要聖經來檢討的。啊，那不要啦，那我們就用聖靈感動。不錯，只有聖靈才能說服人，這個的確是我的信仰。但是神的自證，自我證明，是不分這兩個範疇的。所以，爲什麽跟大家說「命題式的啓示」，或者說，跟大家說過了很多次，神「具體」的啓示了祂自己，什麽叫具體，就是他真的造了一個亞當，他他真的造了一個女人叫夏娃，不是神話。我相信，不只是因爲我信仰上相信，意思是說，我的信仰是干涉到時間、空間裡面事情，這個範圍的。我相信神真的用六天造了天地，耶穌真的從死裡復活，真的升天，真的用五餅二魚喂飽五千男人、婦女還有小孩子。我們今天不是講護教學，不談怎麽去支持這些信念，但是這些信念是包括我們在自然界的知識的。聽懂了嗎？我所相信的東西包括超自然的東西，就是說科學解釋不了的東西，當然包括我的重生、悔改、罪得赦免，沒有錯，好些時候，我們說，這些是屬靈的東西，屬靈範圍屬於信仰範圍。但是，保羅說，林前15：20，
基督若不復活，你我所信的都是枉然。所以在時間、空間範圍裡面所發生的事情，例如耶穌從死裡復活，耶穌是誰？是第二個亞當。什麽叫第二個亞當？就是有第一個亞當嘛！正如耶穌從死裡復活一樣那麽真實。我得到永生，不是因爲我相信歷史上有這些事實，但是沒有這些歷史上的事實，我沒有永生的可能。我所信靠的是耶穌基督的寶血，但是耶穌的寶血的確是在歷史上流的。聽得懂我的意思嗎？我們不是靠相信歷史上的事情而得救，我們是靠的耶穌基督的寶血和祂的復活得救。而我們所靠的耶穌基督救贖功勞、救贖大功是的確在歷史上發生過的事情。請問你除了我以外，你聽過誰講過這句話？四十年前很多神學院教授都會講的，Westminster, Trinity, Dallas,沒有問題，大家都會同意的。無論你是加爾文派不是加爾文派，都無所謂，不論時代論、不是時代論，都沒有問題，我們相信聖經的事實記載， factual account。今天不一樣了，今天很多人把這些都遮蓋起來，他們把這些不相信都遮蓋起來。
好，我們來看b. 對創世記第一、二章的解釋。
第一個解釋是，是的。神用了六天，每天24小時來創造天地。這是最自然，最不勉強解釋創世記的方法。
聖經說，有早上，有晚上，有第一天、第二天。這也是最自然解釋十誡第四誡的方法。我們要守安息日，神說你們六天要工作，第七天要休息，因爲神在六天中創造了天地。所以，我們七天的那個cycle，是建立在神六天創造、一天休息的次序裡面的，是嗎？我們六天工作，一天安息，是因爲神六天工作，一天安息。
p. 2，有人講出一個Gap theory。他們認爲創世記1：2，地，“成爲” 空虛混沌，那個地“是” 空虛混沌，他們翻譯成“成爲”became。因爲撒旦犯罪，神就審判了地，所以我們今天的宇宙是神第二次創造的。這是一個非常普遍的一個理論。我們對這個理論的批判是把人的主觀讀進聖經。我們說過，什麽叫「解」經，是exegesis，ex是出來的意思，意義是從聖經經文中出來的。eisegesis就是一個錯誤，是把我的意思讀進去聖經裡面。歷代基督徒都是相信要exegesis，要從聖經的經文找到聖經的教導。這個解釋方法並沒有調和創世記第一章和科學，可能解決了某些方面的問題。
我們來講第二個說法。
第一種說法是神真正用了六天創造。第二種說法乃是說，六天是六個創造的世代或時代。
聖經的“一天”不一定是指一天，所以什麽是有早上、有晚上呢？就是有結束、有開始。所以，「一天」是無限的，但是是肯定的一個時代。就是說，我們不知道多長，但是知道有六個階段或者有六個時代。
好，我們來看p.3。對這個理論的批判。
這種看法背後有兩個預設，一個是進化論，另外一個是 uniformitarianism。
Henry Morris那本The Genesis Flood，就是向uniformitarianism這樣的理論挑戰的。他們的網站就是http://www.icr.org/  ICR就是Institute for Creation Research, 離這裡不遠，在San Diego。
好，什麽叫uniformitarianism呢？是一個信念，是科學不能證明的。就是說，宇宙的物質、能源等等的運作呢，那個速度是永遠一樣的。就是說幾億年前的宇宙，物質衰退degeneration of matter的速度，跟今天是完全一樣的，所以我們才能說某些的化石年齡是幾億年這麽老，對不對？一般用的是碳十四carbon 14 dating。就是說，一個恐龍、或北京人的化石有多老，都是碳十四來測定的。但是這個方法先要假設，幾億年前碳，或者任何物質，衰退的速度是和今天一樣的，也就是說世界上從來沒有發生過catastrophe，大災難、大震動。那創造本身就是一個大震動，對不對？但是，洪水也是。所以，基督徒的地質學研究洪水很有道理。可以從地質找到一些證據，地球的確曾經發生過某一種的大災難。所以洪水之前，宇宙怎麽一回事，聖經告訴我們是不一樣的。洪水之前的大氣層跟我們今天是不一樣的，有露水、霧這樣的天。所以這種的講法是對預設presupposition一種的挑戰。我們假如完全相信聖經的記載，那我們就相信宇宙至少發生過兩次大震動性的大災難，創造和洪水。非基督徒會說，那你是憑信心接受的，但是uniformitarianism也是憑信心接受的，這是預設派的護教方法。兩種說法後面都是憑信心接受。ICR他們在加州作了很多的努力，嘗試把創造論寫進去公立學校的教科書。是的，創造是理論，進化論也是理論，就是不要把進化論說成是事實就是了。有兩種的理論。而最近，另外有一批人，提出另外一個口號，就是宇宙裡面有一個智慧的設計師，
ID intelligent design。
Catastrophe是指有與今天的宇宙完全不一樣的事情發生，是整個宇宙大的改變，不是說有苦難的意思，從以前一個混沌、或者無，變成一個有秩序的宇宙。
各位可不可以想像，神說有光，就“霹”一下有光了，等一下這些飛鳥就出來了，魚開始游泳了，地跟海分開，這是很巨大的一件事情。再來一個考慮。神“霹”一下，就把這些星球就放好了。不論你相信是一天做好還是幾千年作好，都不要緊，就算是幾千年創造的，今天很多的星球，我們看見它的光需要幾千幾萬年，對不對？所以神一下子就把一個成熟的宇宙造了出來。就算是神用了幾千年，還不能解釋，怎麽可能有些星球的光到今天還沒有到我們這裡的？除非你說神創造宇宙是幾億萬年前。因爲光的速度是個分水嶺，在超光速的世界是跟我們活在光速的世界是不一樣的。然後呢，光是神造的，所以神比超光速無限量的更快。超光速只不過是比我們有限的更快，所以我們與超光速的那個界綫還小，但是我們與神的界綫是無限的。
Q：Milk way有上億個，地球那麽小，跟宇宙比起來，根本就看不見的。那麽，上帝在造地球這個小小的芝麻的時候，科學家用六種元素，如碳十四來測量，說地球有四十到五十億年代時間。而從創造的故事，第一天造光，第四天造日月。而有日月，才能追溯一天的時間、早上、白天。怎麽樣才能解釋這個？而根據創世記，怎麽算也只有五、六千年的時間，和四十、五十億年的時間，怎麽樣調和？所以才會有gap theory。我覺得非常confuse, 不能理解。
A：就算有個gap，或者說年代。你怎麽建立地球是四、五十億年的時間？他們測量的方法禁得起科學的考驗嗎？或禁得起邏輯的證明嗎？
Q：關于起源說，有很多的說法。從康德起，就有一種說法，現代有爆炸說，我是指科學的說法。從科學上說，地球到底有多少壽命，也有各種不同的說法，到現代也不確定。她剛才的問題是，人怎麽樣從科學理性的角度來看聖經。
讀本別無他名7.2.4（當代神學辭典的創造）
A：我們先要看科學有一些的data資料。現在我們相不相信這些所謂的資料是不是客觀的？Van Til說這些資料是“brute fact”赤裸裸的事實嗎？什麽叫赤裸裸的事實呢？就是不加上解釋的事實。Van Til的貢獻就是指出，宇宙從來就沒有brute fact，赤裸裸的事實，所有的「事實」都已經加上解釋的，都是根據一些預設presupposition，所以科學裡面沒有一件事實是不加上解釋的。有的是牛頓那種的物理來解釋，現在我們用愛因斯坦那種的物理來解釋。然後，科學從一個時代進步到另外一個時代，都是因爲在這個預設上起了革命。這裡有本科學家寫的書，不是基督徒寫的。The Structure of Scientific Revolution，很有名的，大概是1972年出版的，作者是Thomas Kuhn庫恩。祂的意思是說，科學都是建立在Paradigm代模上的，也就是我們說的預設。代模 = 預設，或者呢另外一個字就是世界觀，都是同義詞。世界觀是人類文化學家喜歡用的詞。paradigm是科學家喜歡用的詞，預設是哲學和神學家喜歡用的詞。這三個詞有什麽共通點呢？這些預設都不是科學、和邏輯可以證明的。所以在某一些預設下面，我們可以說宇宙是幾十億年的歷史。那，很多時候我們看報紙、文章，我們就先假設了所報導的事是客觀的，背後沒有任何的有色眼鏡。但是從來沒有「沒有有色眼鏡」過濾過的事實。
Q：那怎麽解釋「異變」的事實。這是被實驗室所證明的？
A：沒有問題啊！我們絕對相信有異變的事實。因爲神除了六天創造世界之外，他不斷地在工作。然後呢，宇宙被創造之後呢，不斷在演變。我們今天就懂得關於原子怎麽分裂的事實，那，我們是福音派的基督徒。我們福音派的基督徒不必相信宇宙是冷藏的、不動的。神是不變的，但是是動的。神不斷地在介入宇宙裡面工作。所以我們相信絕對有神跡，假如約書亞吩咐太陽停24小時的話，我的意思是說，假如神是神的話，當然這個是可能的。科學很難解釋，因爲科學是有限的，而且是墮落之後的人的、有限的，對宇宙的解釋。而每一個時代，那種解釋方法都在變，所以我們暫時可以說，大概是這個樣子。
Q：我是這樣解釋的。神當初造亞當的時候，不是從一個胚胎開始孵育的，他造出來就是一個人。地球也是一樣，他造出來就是一個四、五十億年的地球， why not?
Q: 因爲剛才提到地球的問題。我聽到一個說法是，地質學家考查地球的年齡，他們考查出來的地球的年齡也不過是五、六千年的歷史。
A：我沒有這樣說，但是我想他們正在朝那個方向去研究。我說的是，有些基督徒的地質學家找出證據，或者某一種的大災難，因爲有幾十方英里的地方，年紀輕的化石在下面，年紀老的在上面。另外一個證據是在Alaska這種地方，象的肚子裡面有青草。這類的證據告訴我們，some kine of catastrophe happened. 

Q: 我聽有些老師講的是說，亞當夏娃被造的時候應該是個成熟、壯年的人。
A: 大概不會太小吧？我們不知道第四章跟第一章之間經過了多少年。第四章有生育，有孩子出生。所以我們也不曉得神起初造亞當是怎麽一回事。但是他爲動物命名喔！
Q：上帝用土造人並且向他吹了一口氣。這一口氣可不可以用force of energy來理解他。
A：聖經沒有說神吹一口氣，那個氣是什麽。這在我們的講義p9. 這個「吹」是個擬人法。
Q：中醫說的“氣” ，我就聯想到上帝說的這個氣。
A：我相信中醫所發現的氣，是神創造世界裡面的一種能量。我對中醫、西醫的看法是這樣的。我父親是個很傳統、正統的福音派牧師，他很相信中醫的，所以我從小對中醫沒有什麽抗拒。但是我讀的是非常西方的哲學。簡單的說，中醫、西醫是兩種不同瞭解人體和宇宙的方法。我們看西方的科學，不同的年代有不同的代模，中醫跟西方的醫學又是不同的代模。但是，我不願意說，神吹的那口氣就是中醫所說的「氣」。不過，你可以說世界上所有的生物，至少人的生命裡面，背後有神的吹的那口氣。人的生命包括中醫講的那個「氣」。中醫所講的氣，是在被造的範圍，至少有兩個可能。一個是神造的，是人本性的一部分。另外呢，就是在heavenly places靈界或天使活動範圍裡面的energy。事實上，不同的民族都有這種超自然的現象。有一次我去桂林觀光，參觀一個中醫學院，他們就示範按摩。我就作志願軍跑到臺上。他一碰我的時候，就有電流的。請問你，那是怎麽樣的一種氣功？這種的氣是從那裡來的？靈界嗎？人體自己有的嗎？至少有一個可能是邪靈嘍？
Q：那你給他按摩不是給邪靈攻擊了嗎？
A：耶穌的名是有能力的。基督徒被邪靈攻擊不奇怪嘛！對不對？只不過我們可以得勝就是了。
Q：亞當活了九百三十歲。剛才有同學講，神造亞當是個成熟的人。那麽他這個年齡是怎麽算的？
A：問得好。我相信亞當的年歲就是從他被造時開始算嘍。還有一個問題，就是洪水之前的時間跟我們今天的時間有沒有分別？至少在洪水之前那種充滿霧氣、露水的大氣層的狀態，跟我們今天是不一樣的。所以那個感覺是不一樣的。我相信那個時候也是太陽升、太陽降，地球繞著太陽走，就是我相信，洪水之前，地球還是繞著太陽。但是大氣層不一樣。所以很多事情我們不知道。我們所知道的事情只能推到洪水之後。但是洪水之前有生物、有活物。所以你說找到恐龍的化石，我不稀奇啊！就是因爲洪水之前可不可以用carbon 14來定日期，就是個很大的問題了。
Q：我認爲，神學是科學之母。但是我們現在往往顛倒，要用科學來解釋神學。而科學是建立在人墮落後的理性，是個很大的問題。科學於神學間的關係究竟怎麽樣？
A：墮落之後的科學又分兩種。一種是建立在聖經的宇宙觀上的，另外一種不是的。很不幸的，過去的這三百年，大部份的科學家都沒有聖經的宇宙觀，包括基督徒。但是歷史上的確有合乎聖經的宇宙觀的科學家。大家聽懂這句話沒有？科學家分基督徒和非基督徒。理論上，所有基督徒都應該跟著聖經的宇宙觀來建立祂的科學的。但是很不幸的是，事實上不是如此。很多基督徒接受了進化論，甚至完全不相信神創造天地。大部分學習科學的基督徒，從來都沒有想過這些問題。他不是有一天起來說，好，我要作個世俗的科學家，乃是不知不覺地受了世俗科學的預社或代模所影響了。我是指西方的基督徒，在唯物論的國家就很清楚知道自己的代模是什麽了。牛頓是一個基督徒，寫了好多神學的書。另外有些清教徒的牧師，愛德華是其中的一位，他們都作了很多生物biology那一類的觀察，然後寫報告書的。今天福音派的一個很明顯的例子，就是有一個醫生與Philip Yancey合寫了關於人體的一本書。注：Fearfully and Wonderfully Made by By Paul Brand & Philip Yancey. 所以基督徒本來就應該研究科學。我有位同學，也是我的老師，他是Harvard大學畢業的，拿到應該是物理或數學的博士，但是他是是Westminster的榮譽學生，不用上課的，在那裡待三年，最後口試就畢業了。不用上課的，因爲反正這個人讀書讀得很多的，根本不需要人逼他去讀書的。希伯文的教授出門去開會了，他就代課教我們希伯來文。祂的兒子8歲就開始學希伯來文。祂的神學論文，曾經出版過的，叫Philosophic Science and Sovereignty of God。他就是嘗試從聖經的創造觀來重新整理整個宇宙。就是說，亞當是給動物起名，對不對？那，今天，至少西方人論的知識，也分類的。我想最明顯的，你可以去參考大英百科全書。你知道今天大英百科全書分三大部份，一個是很長的，一個是比較簡單的文章。最後，只有一本的。那本就是把所有人類所知道的知識分類，每個學科在人類的知識放在什麽地位，那這個東西呢，就叫做encyclopedia。這個觀念，encyclopesia不是只是幾本書就是百科全書這麽簡單的，encyclopedia 這個字的意思是人類知識的總體、或整體。Vern Poythress就嘗試作一個encyclopedia。注：God-Centered Biblical Interpretation by Vern Sheridan Poythress
比方說，動物界、植物界、死物界間的關係是怎麽樣。周功和博士所寫的基督教科學觀，也嘗試初步作這方面的努力，他寫了好幾本書，一本是基督教科學觀的增訂本，在管理大地我收集了一部分。另外就是信望愛，我搜集了一部份不是祂的東西。我覺得他整本書都值得讀。祂的書是跟祂的學生合作寫的。在形像與墮落3.2，我收集了他這本書的頭四十三頁。
除了這些以外，還收集了醫學面對不同學科的理論。
亞當是人類最偉大的科學家，因爲他完全清楚瞭解神所創造的世界的結構，就是宇宙裡面的物質、能源。我講一個故事，是我小時候主日學的老師講的。當然這是哄小孩的故事。他說，亞當很聰明喔！他叫老虎叫「老虎」，你一聽「老虎」，就很像老虎，對不對？他叫牛叫「牛」，你聽到「牛」這個字，就想到牛，對不對？他叫貓叫「貓」，你想起「貓」這個字，就想起貓對不對？這個故事可以講很長的。那，我後來讀了改革宗神學之後呢，覺得這個故事很有神學的涵義，是超過我主日學老師所想過的，這個故事是我在小學的時候聽的。亞當的確對每一個動物的本質有正確的理解。
而人類墮落之後，這些理解都歪曲了。耶穌基督來是第二個亞當，他是比亞當無限度更偉大的科學家。耶穌叫彼得去打魚，彼得說，現在不是打魚的時間，因爲昨天我去過，沒有魚。第三，我很累。不過你因爲吩咐，我就去了。結果所有的魚都跳進兩個網裡面。彼得的回應是什麽？祂的同伴的回應是「今天發財了！」有沒有這麽快就想到「我要使你的人得魚」這條歌啊？魚就是錢，但是對彼得來說，他遇見了造魚的創造者。所以耶穌是魚的擁有者，宇宙所有的魚都是耶穌的，因爲宇宙所有的魚都是他造的。聖經說，萬物都是他造的。凡是被造的，沒有一樣不是他造的（約1：3-4）。所以，耶穌既然是魚的創造主和擁有者，那叫一些魚跳進網裡是多麽簡單的一件事情。聖經也沒有說他造了一些魚出來。所以這不是一個絕對超自然的神跡，耶穌安排那個時候那些魚跳進那兩個網。好，重要的是，因此耶穌是打魚這個行業的主，所以耶穌也是物理的主，生態學的主，數學的主、藝術的主。Computer science，他是不是主呢？電腦是誰造的？人造的。人是誰造的？是神造的。所以，所有的matter, energy, and information processes都在神的掌管之下。物質、能、還有information，因爲information是人造的，人是神造的，神是造人的腦袋的。你有沒有想過，耶穌基督是所有學科的主？這個是Abraham Kuyper荷蘭首相的口號。100年前，1890年代他是荷蘭的首相，他說宇宙沒有一塊土地耶穌不說是我的。所以我不鼓勵所有的科學家都成爲傳道人。我們需要一些科學家從事科學研究，舉個例子。黃家政博士，1973年在 IEE在寫了一篇學術報告。他是數學家，當時是研究人工智能，那是30年前，很先進的。他給Du Pont藥廠作研究的。，他又懂一點點的生物，又懂一點點的語言學。祂的同事是猶太人，祂的報告是研究什麽呢？他研究不同生物裡面的 Cytochrome C。他研究cytochrome c 的排列，用語言來解釋這個結構。幾十種不同的生物，他又帶進物理的原理。他說，從最低等到最高等的生物，最低等是很隨意random的，中等的是non random，就是比較有秩序的。但是到最高等又random了。因此，又對second law of dynamics又引起一點質疑。我完全不懂他在搞什麽的，但是我知道他背後的預設，是在挑戰物理學、進化論等等的預設。所以基督徒有很多事情可以作的。在自己的本行，用自己的預設，作誠實的研究。再一個問題就休息。
我猜想你們很多人，到目前爲止的立場大概是這樣子的：科學是中立的。今天要講的是，「科學不是中立的」。我們當然不是中立的，但我們也要告訴非基督徒，他們的立場也不是中立的。我們來比較比較不同的預設，或者代模。所以，聖經並不那麽落後，沒有那麽簡單。所以我們需要建立基督教大學，從聖經的觀點，研究所有的學科。基督教大學，在美國在這方面比較貫徹的，有幾所。剛才我說的有一所，連亞當是不是歷史上的人物，很多教授都不相信的。在我的網站上，我翻譯了日內瓦大學的教育哲學。Philosophy of education，是一個宣言，就好像ICR的立場宣言一樣。這些都是刻意想通了自己的立場的一些學術機構。歡迎您們鼓勵小孩到這間學校去讀，也有工程的。
Geneva College
Beaver Falls, PA 15010
科學，任何的學科都不是中立的。好，我們休息。
///
禱告：
謝謝天父創造一切，也創造我們的理性。求主幫助我們，教導我們。幫助我們重整我們的思想，、價值觀、科學觀。憐憫我們，不叫我們會心，謝謝你給我們學習的機會。奉耶穌基督得勝的名求。阿門。
爲各位介紹一下國際神學院的教務主任。Dr. See-Nam Kim
Q: Dr. Kim, what do you trying to teach the student in the OT, what’s the main structure, your personal opinion? 

A: Many students ask me to teach OT bible in the seminary, because when they start a church and begin to preach, they realize that they don’t really understand the Bible. I like to teach the whole OT, but the curriculum does not allow that. I like to maximize the opportunity in the teaching OT to the students in many courses. 

Q: It struck me when you ask the core of the OT theology when you ask a student about their understanding of the Bible. Can you give us an example of how to extract some themes of the OT?
A: It’s a very good question. Sometimes I would ask the history of Israel or main events. I try to investigate whether the student understand from the beginning to the end. For instance, what is the role of women in the OT? Why there is no women priest in the OT? 

Q: I highly recommend the New Bible Dictionary for the student for the word study? Would you? 

A: There are many that are helpful; You can get some topics very clear. 

Q: One student asked what is the best OT commentary?
A: that is a very hard question. There were people can write commentaries of the whole Bible. But now it is impossible. It might took a scholar’s whole life to just study one book. In general, I would suggest, WBC (World Bible Commentary) series, or Tindale commentaries series are reliable series, but depend on which book. It should be individualized. 

I am kind of more open. We are all Christians. Don’t just read only conservatives view. I respect people with different views. 

Q: I noticed that in some evangelicals, some scholar implied that the five books of Moses are not written until after the exile. 

A: 1960-70年代學者同意, “ The War is Over”, about who wrote the Pentateuch. That kind of question is not beneficial and leads us to no where. Now the approach is a little bit different. The new trend is proposed by Brevard S. Childs (Yale) – the Cannonical Approach. Try to be in the position of the believing community. Try to understand why it is as it is。The order of the books in Jewish Bible and the Christians is different. We have Isaiah after all the wisdom books. But in Hebrew bible, the Isaiah is before the wisdom books (Torah – Prophets – Writings). So the question is, who change the order (put the writings between the Torah and the prophets), and why?  Why did the believing community do that, why did they write this in this way? We try to find out the purposes behind the current form. For Isaiah I, II, III questions, the same approach. That is the canonical approach. Before they were fighting very hard. But we now know that the problem is very complicated, and no one really has the answer. Let try to understand the Bible as it is, is the new approach. 

注：Old Testament Theology in a Canonical Context
About Child’s view, one reference: The Bible as Scripture by Walter Brueggemann
 http://www.religion-online.org/cgi-bin/relsearchd.dll/showarticle?item_id=2102
The canonization of the Bible. 

現在來看第3頁的講義。我們講了兩種理論，現在來看第三種。
第一種是用字面上解釋的，六天就是六天。第二種是六天代表六個時代。
第三種是六天是六個慕，或六個景 scenes。我想，在華文創世記解經的注釋裡面，這種的解釋已經出現不只一次了。我們已經進到這種frame work的第二代了。第四頁，我提了兩種批判。請自己看講義。
請繼續看 C. 創世記第一章與第二章有什麽不同呢? 他們的不同又指出這兩段的關係是什麽？從p.4到p.5，提出一些不同學者的挑戰。就是說，我們是不是可以把第二章看成是第二個創造的故事。
p.5的回應：第二章不是獨立的記載，第二章先假設了有第一章，如果第一章是按照順序的記載的話。P.6下面，第二章的筆法有點像記者式的寫法。意思是說第二章先提出重要的，然後提出細節。就是說，第二章是把創造的故事從另一個角度來寫的。我個人是不相信這兩章有矛盾。
p.7. 

Q：第一章裡面說，神說用祂的話來造動物； 第二章2：19是說用土來造動物。
A：我沒有想過這個問題。但是我相信神用祂的話，和用土來造動物，可以是不矛盾的。他可以「說」要有動物，地上的土就成爲動物了。因爲第二天已經有旱地了。所以對我來說不是個問題。就是說，角度不同，他說有就要有，但是可以用土啊？他不一定要用手來抓那些土。動物總要成爲動物的形狀嘛！他可以用已有的土。
我們來看第七頁，就是神怎麽造人。
A. 三位一體神的特別商議divine council。¨ v.26神說，讓“我們”造人。
B. 神直接造人
24節是神怎麽造動物。但是v.26說， “我們要照著我們的形象，按著我們的樣式造人”，就沒有說，“地上要生出活物來” 。不是說神沒有用泥土哦！是神自己塑造的。
C. 神給人一個獨特的性情和形像
D. 神給人管理宇宙的權柄。
p. 8 只有基督徒才有對人的尊嚴的正確觀念。聖經不是民主的，但是聖經支持法制。聖經沒有提人權，但是聖經絕對教導人的尊嚴。我們面對同性戀結婚的今天，我們用什麽立場來反對？我們的立場肯定要包括人的尊嚴。人的尊嚴就是原來神造人的那個狀況。那個狀況就是人尊嚴的狀況。然後，2：24節說，人要離開祂的父母，與妻子連合，兩人成爲一體。
E. 神創造人所用到獨特方法，就是吹一口氣。
是的，神說，讓我們造人。但是地的塵土在這件事情上是用上的。所以，人的環境，就是那個土，是用在創造祂的本性上面，所以人與他所居住的地有很密切的關係。人有權住在地上，地也是人正當的居所，而人的命運與地的命運有很密切的關係。人墮落，地也被咒詛。人被救贖，羅8：21，地有一天也要被救贖。可是我們不要說地和動物有同樣的尊嚴，不是的。就是說，我們基督徒怎麽看那些環保人士的思想。環保是我們應該的，我們跟自然界是有密切的關係，但是我們也有比自然界更高的地位，這兩者要兼顧。因爲今天很多環保人士已經被新紀元的哲學所控制了。詩篇 24篇，The earth is the Lord’s and the fullness thereof. (ESV) 。但是，地不是耶和華。地和地上所有的，都「屬乎」耶和華。有一次，差不多十多年前我看電視，介紹夏威夷的一個火山。這個火山不是女神的廟，這個火山就是女神的身體。就是說，這些的神和宇宙已經等同了。
我們基督徒絕對相信宇宙是很重要的，要保護的。但是宇宙沒有神性， the universe is not divine,神是神，被造的就是被造的。但是我們人既然是被造的，是和地有很密切的關係。
c. 人和動物也有真實的關係。
我們都有身體構造，神都設計得非常奇妙。但是我們應不應該支持animal right? 動物有沒有權利呢？人肯定的不應該很殘酷的對待動物。但是在神咒詛人類之後，人也是可以吃肉的。所以，人在墮落之後，管理宇宙這個大範圍裡面，是可以吃肉的。今天這個animal right，保護動物權利人士就非常的超過了保護動物的範圍了。他們就講到動物有感覺的，有尊嚴的，也有權利的，就講得好像人一樣。這種的新聞天天發生在我們周圍的。就是說把人、動物和自然界放在同一個水平上。這是一個新紀元的看法。

Q：佛教不殺生的觀念是不是也是從這個觀念裡面來的？
A：對了。不殺生是佛教的教導。佛教是從印度教來的，新紀元也有很大成分與印度教有關。
Q：我們墮落後才開始吃肉。那我們得救後，是不是也要回到墮落前，只吃菜呢？
A：我沒有這種的想法。墮落之後，神的啓示是漸進的。在舊約時期也教導我們要吃什麽，不要吃什麽，都很有道理的，跟中國人的海鮮筵，有意義上的衝突。所以神也是顧慮到人的健康。但是神並沒有禁止我們吃肉。聖經在新約時期沒有明明的記載，舊約當然沒有啦！祭司一天到晚吃牛肉和羊肉，祭物就是給祭司和祂的家人的。這個問題問得很好，不過這個問題是屬於舊約的民事律法的。這些在新約都廢除了。我到目前是這樣看。但是有基督徒要吃素，我不會反對。保羅給我們很多的自由，不要誤用，也不要讓別人跌倒。
p.8最後一行。
人雖然跟動物相似，但是絕對有不同的地方。
P.9.不同的地方是神向人吹氣。神吹氣、吹進In Breathing。是一個擬人法。我們不知道神究竟怎麽吹那口氣。我們知道是神親自吹的，所以是從人的外面進入到我們裡面。然後吹了這口氣的結果，就是人成爲人，是一個活物。那，是不是人的魂、或人的靈就在那個時候進入到人的裡面呢？聖經在那裡的意思是說人有生命了，但是舊約聖經裡面講到living soul這個詞呢，有的時候也指動物的。就是說，靈魂這個字有時候也用在動物的身上（注：living soul，希伯來文原文是nephesh chayyah，出現在創1:20,21,24,30,2:7）。所以這個字，本身不告訴我們，創世記第二章究竟發生什麽事，我們肯定知道的是，人成爲一個有生命的活物。就是說，生命的原則，神給了人。但是神也創造其他的活物，所以在這裡，三元論、二元論都有很多的問題的。靈、魂、體，每個字都可能用在全人的身上，甚至動物的身上。還有心、heart這個字，靈、魂、心、體這些字都可以交換來用的。
Q：是不是人是一個整體，是不能分的？
A：是。所以我說，人是「一」個人，Man is one person。就是說，一個人不是分三塊東西。
Q：就是不要把它二元、三元分得那麽清楚。
A：對了！不是說人樓上是靈，中間是魂，腳是體。我們知道人是有非物質那個層面的，人是有生命的。人是有神與他交往的，人是按照神的形像造的，人是活到永遠的。這些是很具體的。
Q：「形像」和「樣式」有什麽不同嗎？
A：這是我們後面p.10要講的。簡單的來說，改革宗的看法，認爲這兩個詞是沒有分別的。天主教有分。不同的派別就分兩類的東西。一類叫形像，一類叫樣式，有些是低級一點的。不過，我想不論那個學派，至少是有一些的分類我們是可以作的，但是不要把分類建立在這兩個字的不同。比方說，第一類是說，人是個靈，有理性的、有道德責任、有選擇的機會、要負責，是活到永遠的。這是一種東西。另外一種東西是神造人本來有的聖潔和公義，和對真理的認識，這也是真的。那麽後者呢，就是聖潔、公義和知識，在墮落之後就失去了。或者說，marred毀壞了，不是完全消滅掉。但是，人的確是可以墮落的。人之所以會墮落，因爲他是按照神的形像造的。動物沒有什麽墮落不墮落。但是墮落的人還有得救的機會。爲什麽？那亞米念派就說：因爲他有「自由意志」。改革宗就會說，人之所以還能夠聽到福音，從完全墮落，到成爲聖潔，就是因爲還有神的形像一種的餘種在墮落的人身上（神的形像還有一點餘種）。認識神，就是普遍啓示對神的認識，就是人回應神的普遍啓示。這個認識還有一點餘種在我們心裡面。這是兩件事情哦！一個是神的形像的餘種，第二是神的普遍啓示在人心裡面的餘種。所以，我們傳福音，人可能會回應。不然的話，假如你相信完全墮落的話，人是抗拒福音的，他不要福音、不要神、不要順服的。這也要看你對人墮落之後的狀態的看法。
Q: 您剛才說人有神形像的餘種是亞米念派的理念嗎？
A：不是，改革宗也相信墮落之後的人有神的形像的餘種。但是有多少，內容是什麽，下次再談。
Q：一個是說，完全墮落，無法回應神的救恩。一個是說可以回應神的救恩，是兩個完全不同的說法。對嗎？
A：亞米念是說，人還有自由意志，那從來沒有失去過。
Q；我聽到的亞米念是這樣說的，人是墮落的，自由意志也是墮落的。但是當他聽到有人向他傳福音的時候，福音本是神的大能，就使祂的自由意志恢回復了功能。
A；對。亞米念主義從頭就說人被造的時候，祂的狀態是中立neutral的。是的，人犯罪之後，我想每一派都相信污染了，但是荷蘭的、就是古典的亞米念派是不相信人是完全墮落的，這一派叫抗議派Remonstrants, 人不是完全墮落的，神也不是無條件的來揀選祂的選民的，神是知道人有一天要信耶穌，所以神揀選他們。基督是爲全人類死的。聖靈來感動人的時候，人可以選擇接受或不接受，然後信主之後呢，可能會失去救恩的。這五點叫亞米念的五個「抗議」。然後呢，加爾文主義的五個要點，就是批判這五個抗議。結果後來就成爲加爾文主義的五要點。所以你把加爾文主義五要點反過來講，就是亞米念的主張。人不是完全墮落的，神不是無條件的揀選人的，基督的救贖是爲全人類的、不只是爲選民的，聖靈的感動是可以抗拒的，屬靈是可能不堅忍、不堅持到底的。這就是典型的五點的，荷蘭的亞米念派。這跟今天福音派的亞米念有的時候是不一樣的，因爲十八世紀還出現過衛斯理的亞米念主義。他們也不完全跟早期荷蘭的亞米念主義。我想，他們對人的墮落還是很堅持的。有一首聖詩“怎能如此”And Can it Be That I Should Gain，是一位亞米念的神學家Charles Wesley（1701-1788）寫了一首加爾文主義者很愛唱的詩歌，因爲他歌詞裡面就是加爾文主義，或者說就是福音。
好，我們跳到第十頁。剛才講了，神創造人，用特別的方法，人和動物不一樣。
第四大點，是人類有多長的歷史，這個要看我們對創世記第五章的家譜怎麽解釋。有三種的解釋。第一種是字義的。這樣算起來，神創造是在主前4004年，不過，也有人用另外的方法來算的。第二種的說法，說創世記這些家長呢，是代表「朝代」，你把那些人的壽命加起來，可能加到13627年，神創造。第三個說法，就是創世記的家譜是有選擇性的。因爲有經文證據顯示，其他的地方也有這種選擇性的家譜。P.12最後，爲什麽要有這個家譜呢？就是說，某某人生了兒子後又活了幾歲，然後一共壽命多長。第一，是神要指出罪的後果，死亡是必然的。第二，神的咒詛使人的壽命約越來越短。 P.13, 第三，雖然是這樣的，神繼續與人立約，就是聖約的傳承。第四，告訴我們，人類有共同的祖先。第五，告訴我們，聖經裡面的傳統，包括口傳，是可靠的。所以，人類有多長的歷史呢？有可能比主前4004年更早一點，也有學者認爲更短一點。比如說，大衛大概是主前1000年，比較困難的是定摩西是什麽時候，或者亞伯拉罕是多久。不過，我想摩西的時代已經有文字，這個已經有歷史記載了。因此有人說，如果把人類歷史推得太遠的話，那考古學所找到的東西，摩西時代可能還沒有文字。所以又有人把這個年代推得近一點。比如說，亞伯蘭是主前1700年，所以有人是向靠近我們這邊推，有人是向那邊推。反正，4004這個日期是某一個牧師推算出來而已。我想，家譜有選擇性是不可置疑的事實。這個不等於聖經有錯，聖經是用這個方法寫的，誰是某某人的父親，這是說祂的祖先。我承認有些問題不能解決的，在個人靈修的時候我也算過那個家譜，好像挪亞洪水的時候亞當還在（假如用那個家譜來算的話），我記得在我個人靈修的某一本上算過一次。（有同學指出，是挪亞出生的時候，亞當還沒死。洪水的時候是亞當的第二代還健在）。
p. 14。神的形像是什麽意思
14頁列出一些經文支持一些說法。就是說，墮落之後的人還是神的形像。但是另外一些經文（西3：10，弗4：24），就支持墮落之後，人失去了神的形像，但是耶穌基督再造我們，讓我們進入到最後的榮耀，是超過亞當墮落之前所經歷過的。也就是說，如果亞當順服神的話，本來可以達到這個狀態。但是他沒有，他墮落了。所以神就從舊約一直到新約拯救我們。
P.15，所以有一部分的解經家這麽說，是不是耶穌基督使我們恢復了或者更具體的說，因爲我們見證了神兩千多年來，從舊約到新約這一段的救贖，救贖的歷史（就是聖經的歷史）本身就讓我們看見神的榮耀。我是接受這個看法的。就是說，當然我們恢復了亞當本來的榮耀，這個沒有問題。但是有更大的榮耀，就是神花了這麽長的時間，這麽大的功夫，成就了救贖。亞當沒有經歷，當然假如人沒有犯罪的話，這些都不需要。但是，這個就無從考究了，不能問這個問題的。你可以問，但是沒有答案就是了。就是假若亞當沒有犯罪，會發生什麽事呢？答案就是他們會在樂園裡永遠快樂了？但是神既然具體的執行了他永恆裡面計劃的救贖計劃。另外一個可能，就是神沒有救贖計劃，對不對？神既然具體的成就了這麽多，神所成就的都是榮耀的，都是聖潔的、公義的，所以我們所經歷的是比亞當所經歷的更榮耀。但是我們都是該死的，但是卻經歷到比亞當經歷到的更榮耀的東西，所以我們要詫異讚美了！亞當只要他順服，考試合格，就得樂園了。但是神卻從創世記到出埃及記，一直到新約，給我們這麽多恩典的工作。人是不斷地犯罪的，神就不斷啓示地啓示祂的審判和恩典，那麽要記得，神的審判也是顯明祂的榮耀的，不只是祂的恩典，而是祂的恩典和審判，或者說祂的救贖計劃裡面的福氣和審判，處處都顯明祂的榮耀。所以我們今天是比舊約聖徒更有福氣。還有，不要說，啊，假如我今天能在加利利海邊跟耶穌走就好了！不要忘記耶穌今天不是在加利利海邊。我們有比新約門徒更榮耀的東西，聖靈達到高峰的工作，所以我們有聖經，這是比當日在加利利海邊的門徒更大的福氣。我知道這對很多追求與神的親密的基督徒好像很失望，但是，假如我們說今天是「聖靈時代」，身爲改革宗的，我完全贊同這個說法。今天我們是活在聖靈時代，聖靈掌管教會，聖靈賜給我們聖經，給我們福音的工作，而經過這麽多國家民族的人來到耶穌基督面前。當然這些榮耀都是不配得的。所以我們比彼得的福氣更大。
彼得前書1：10-12，
論到這救恩，那預先說你們要得恩典的衆先知早已詳細的尋求考察， 就是考察在他們心裡基督的靈，預先證明基督受苦難，後來得榮耀，是指著什麽時候，並怎樣的時候。 他們得了啓示，知道他們所傳講（原文作服事）的一切事，不是爲自己，乃是爲你們。那靠著從天上差來的聖靈傳福音給你們的人，現在將這些事報給你們；天使也願意詳細察看這些事。 

他們要知道他們心裡面那個基督的靈是什麽時候基督要受苦難，得榮耀。
他們所服事的一切事。服事是什麽意思呢？我們在餐館裡面有侍應生。那侍應生端什麽菜，就是他們服事是什麽事，what are they serving up？那些東西不是爲自己的，是爲我們。什麽是我們？就是新約的信徒。靠著從天上差來的聖靈，傳福音給你們的人，現在把這些事情告訴你們。這些是什麽人啊？就是使徒們啊！所以先知和使徒都告訴我們，舊約先知所要看到的東西，就是我們今天經歷了，連天使都願意詳細查看，所以我們今天的基督徒是比任何時代的信徒更爲有福的，比天使都更有福的。但是，我們和亞當犯罪墮落前的形像的確是有連續性，有相同的地方。
自己去讀一讀後面大概有10頁的什麽叫神的形像。下次可以帶些問題回來。好像很囉嗦很仔細
人的確有選擇的能力和責任。是嗎？你說，林牧師，你是加爾文主義者。是的，加爾文主義相信人有選擇的。那你說，不是神預定了嗎？是，是神預定一切。所以這裡呢，有個詞，叫Moral agency，我翻成人的「德性」。道德的性情，人是一個moral agent。就是人是能夠作事情的一個活物，就是能作出道德的選擇的，可以作出道德的行爲的。神造人，按照祂的形像，人是有德性的，人是有理性的，人是有靈魂的，人是永遠活下去的。問題是，墮落之後，這個道德的自由或道德的力量變成什麽樣子？這是加爾文主義和亞米念主義不同的地方。而在這方面，馬丁路德、奧古斯丁跟加爾文是完全一致的，我想，衛斯理也差不多。
我強調的不是預定是選擇，雙重預定就是supralapsarium的加爾文主義者所相信的，我也相信這個。但是同時我相信人的選擇是真的。因爲聖經並沒有說這兩方面是矛盾的，只不過是人的邏輯說是矛盾而已。那你說，你要作個不邏輯的人啊？問題是邏輯是誰創造的？你假如問R. C. Sproul，他大概說是神創造的。你如果問Van Til，他會說是Aristotle（亞裡斯多德）創造的，這是很基本的一個問題。聖經有講預定，也有些是滅亡之子son of perdition，所以說神預定人不得救，並不「過分」。但是人的確有「真正的選擇」，奧古斯丁、加爾文都相信的。差不多沒有人不相信人有自由選擇。奧古斯丁、加爾文所相信的，是墮落之後，人不會選擇去信基督，你懂那個不同的地方嗎？墮落的人，還是要選擇每天要穿那一件衣服，有頭腦的人，沒有人會反對這個的！每天我們要穿衣服、坐車、要吃飯，對不對？所以，我們辯論的不是這個問題。辯論的問題是人有沒有力量，人會不會去選擇悔改信基督？in other word, what happen to moral agency, 人墮落之後，這個「德行」變成怎麽樣？馬丁路德的說法是，人的意志就變成受捆綁了。好，現在我們休息一下，後者說，對要先離開的，我們就先結束，有問題的，歡迎留下。
禱告：求神賜福我們這個禮拜的事奉。也保護我們，不論在什麽地方，給我們服事有力，也有安息。奉耶穌基督的聖名求。阿門。
Q：「德行」到底怎麽一回事？我們也說，某某人怎麽這付「德行」？
A：是啊，完全墮落，就是「德行」完全敗壞了。
////
下周，我們要講eternal decree，神的預旨，我們就沒有時間講人的墮落了，我想基督論第一天晚上講一講，先給一個預告，把主要的那一點講出來。亞當一個人一次犯了第一次的罪，亞當是人類的頭，亞當是人類的「代表」。是的，他是一個人，但是他「代表」了全人類，一人一次犯了罪。結果是什麽呢？罪進入人間，審判進入人間，人經歷死，還要死」作王」。好，那我們呢？我們全人類，在亞當裡，也犯了亞當一人一次的罪。這是最古典的，宗教改革時期的信念，不過慕理把它講得最詳細。請讀羅5：12，15-21
羅5：12 （聖經新譯本）
正好像罪借著一個人入了世界，死又是從罪來的，所以死就臨到全人類，因爲人人都犯了罪。
羅5：15-21
但恩賞和過犯是截然不同的；如果因著那一人的過犯，衆人都死了，神的恩典和這一人耶穌基督在恩典裡的賞賜，對衆人就更加豐盛了。 這賞賜和那一人犯罪的後果也是不同的；因爲審判是由一人而來，以致定罪，恩賞卻由許多過犯而來，以致稱義。 如果因著那一人的過犯，死就因那一人而掌權，那些蒙豐富的恩典並且得公義爲賞賜的，就更要因這一位耶穌基督在生命中掌權了。 這樣看來，因一次的過犯，全人類都被定罪；照樣，因一次的義行，全人類都被稱義得生命了。因著那一人的悖逆，衆人就被列爲罪人；照樣，因著這一人的順服，衆人也被列爲義人了。 律法的出現，是要叫過犯增多；然而罪在哪里增多，恩典就更加增多了。 罪借著死掌權；照樣，恩典也借著義掌權，使人借著我們的主耶穌基督進入永生。
我們人類是「在亞當裡」犯罪成爲罪人的。那你問，犯什麽罪？，你要看12節最後那幾個字。「因爲衆人都犯了罪」，12節說，因爲一個人的緣故，罪進入世界，然後死又進入世界了。那我們很自然地以爲，接下來是，“所以呢，衆人都犯了罪了”。但，這個不是聖經所說的。聖經是說，「因爲衆人都犯了罪」，因此，因著一個人的緣故，罪進入世界，死也進入世界。「因爲衆人都犯了罪」，這六個字很難解喔！慕理的解釋就是，“衆人都在亞當裡犯了亞當的罪”。 你去讀15-21節，一句一句的慢慢去讀，你看你可不可能得到一個結論是跟慕理不一樣的，就是全人類每一個人在亞當裡犯了亞當的罪。這叫亞當的罪的「歸算」，跟羅馬天主教的「原罪」不一樣的。「原罪」有幾種說法的，天主教的說法是借著遺傳傳給我們。改革宗不反對這個說法，這只是整個「原罪」裡面次要的一點，是後果，不是前因。
Q：那意思是說，罪不是亞當遺傳的，是我們犯了亞當所犯的罪？
A：亞當是我們的代表。亞當是整個人類面向神的「約」的頭和代表，正如耶穌是我們新人類的代表。面向神的約，耶穌是我們的頭、我們的代表。所以耶穌是第二個亞當，末後的亞當。
Q：林牧師，您說，原罪是後果，不是前因，能不能再進一步說明？
A：因爲亞當是我們的頭，我們的代表。所以我們在亞當裡。既然我們與亞當的關係是「在亞當裡」這個關係，所以亞當所作的，我們都作了。你說，我沒有去吃那個禁果啊！1972年，有個日本兵，從菲律賓的山上跑下來，他不知道祂的皇帝幾十年前早已經投降了，但是事實上祂的皇帝已經代表他投降了。同樣的，事實上，亞當已經代表我們犯了罪了。事實上，耶穌也代表我們死了，代表我們復活了，代表我們得到一個榮耀的身體了。所以神從來就不是搞個人主義的，也不是搞封建主義哦！是搞「約」。約不是西方的個人主義，我沒有犯亞當的罪，亞當的罪跟我沒有關，這是現代西方個人主義。你要搞個人主義嗎？好，請你自己爬到十字架上，也不行！我們都是有罪的，所以我們還沒有資格跑到十字架上爲一個人死。所以神就設立了這個「頭」和「代表」的這種「約」的方式，Headship and Head representative，這是約的頭，約的代表，「約」這個字翻成拉丁文就是federal，就是美國「聯邦」政府這個字。所以，在神學書本你可以讀到的，federal headship of Jesus Christ, 耶穌是約的頭，federal union in Christ，我們在約裡面與基督聯合。
有問題嗎？你想過這一點嗎？
Q：聖經沒有說原罪是遺傳的。
A：是的。
Q：（別無他名）文件6.5-7。「二十世紀思想家所瞧不起的空間範疇」是什麽意思？
A：這是從《二十世紀神學評論》那本書的結論部分抽出來的。這是Carl Henry對二十世紀神學的批判。
面對這些批判，卡爾·亨利仍然堅信，神學在很早以前就走上了歧途。唯有回到分岔點，重新肯定傳統超越之神的觀點，承認他藉聖經彰顯祂自己，才能克服神學的危機。而傳統神學中超越性與臨在性的平衡，可否按卡爾·亨利的主張重新架構 ──即，按神從世界之外向我們說話的講法 ──而不用到二十世紀思想家所瞧不起的空間範疇，則仍是福音派神學尚未解決的難題。
這段很重要。大家聽懂了剛才那段話嗎？卡爾·亨利說，新派神學老早就走歪了，福音派又跟著新派走，所以我們要回到那個點，重新作選擇。選擇什麽？就是我一直強調的，神在時間空間裡「具體」的啓示了，不要跟著新派神學走。新派神學是瞧不起「空間範疇」，就是說神不可能在 Historie啓示的。神是Geschichte裡面啓示的。Historie 就是「樓下」，就是時間、空間的範圍，那耶穌有沒有死裡逃復活，（他們就主張）不要談啦，新派舊派也不要爭執啦！反正我們不知道，所以我們去樓上，宣講我們是信仰團體，believer community，所以，卡爾·亨利說，我們不要跟著新派走，不要瞧不起空間範圍。也就是說，我們相信神在時間空間裡曾經啓示。我們也可以真實知道這個事實，因爲聖經很忠實地記載了。所以，這些事情的確發生，我們也的確可以知道，這些都是新派神學不要我們相信的，或者就很巧妙的方法要我們不要去想這些問題。Van Til比Carl Henry更有力的講這些。他們是屬於同一代的戰士。
Q：老師，您上次提到神對基督徒有特別的恩典（特殊護理）。接下去講，就是就有人說，如果你不claim這些“特殊優待”（神給基督徒的福分）的話，神就不會給你。這個說法確實嗎？
A：從事情的本質、或者本體來說，我們不可能知道，假如不禱告的話會發生什麽事，神會不會給。這個不是我們人可能知道的範圍裡面的事情，等於假如耶穌基督不釘十字架會發生什麽事情。這些問題問來沒有答案的，這是屬於神的主權範圍裡他沒有定意要啓示的那個部分。隱秘的事是書乎耶和華的，申29：29。但是神的確的吩咐我們求，所以我們只能正面的去看。那，假如我們去講那些聖經裡沒有講的東西呢，這叫做「抽象」。按照聖經的話去做，這叫「具體」。所以，在我的課上，我常常給「實際」、「抽象」這個名詞下定義，還有「自由」、「愛」、「信心」。對這些字，我都給了一些我認爲是正統的定義。當然都不是我發明的，這是歷代的聖徒和我的老師傳下來的。不過我知道我不是活在一個只有改革宗的圈子裡面，所以花了二十多年，快三十年了（我拿到M. Div是二十八年半了）。在這段時間裡面，我不斷地參考把這些豐富的真理用最華人能夠明白、又簡單的方法表達。比方說，我常常說，三位一體就是幾句話，對不對？父是神、子是神、聖靈也是神；但父不是子、子不是靈、靈不是父.. 等等，每一句話背後不是奧古斯丁、等，就是教會會議的決定，或者是再早一點的教父。不過，有的時候忘了，那句話出自何處。所以我再去預備功課的時候，讀加爾文或奧古斯丁，噢！原來這句話是他先講的。融會貫通了，就忘了那些是屬于奧古斯丁、那些是屬于加爾文的。但是我知道，無論是出自誰，這些都不是華人教會目前所強調的，也是說目前在福音派教會需要的。我再說，什麽是「實際」、「抽象」、「自由」、「愛心」，不曉得各位有沒有注意到，這幾個詞後面有「定義」？我忘了講什麽是「具體」了喔？
Q：「具體」已經講了。按照聖經的話去行就是具體，不按照聖經的話去講就是抽象。
A：對！還有，聖經裡面多講的，我們就要多思想，少講的我們就不要多思想。
Q：林牧師，您剛才說，人就是因爲有了神的形像才會墮落，這個因果關係是怎麽樣的？
A：這是很重要的。人就是因爲有神的形像，才會墮落。意思就是說，人的墮落是從一個很高貴的神的形像的地位掉下來的。是從高到低，而不是從中間到低，所以天主教和亞米念派是半個墮落。他不是從很高的地方掉下了，他們是從分岔路那裡選擇了掉下去。
Q：可不可以解釋一下，我信主的經歷。也沒有人向我傳福音，我是真的在找上帝。
A：是，你找了多久？
Q：應該找了十來年吧！
A；你是找上帝還是找真理？
Q：找真理，最後就找到上帝了。
A：所以，聖靈用福音的恩召召你了十多年，跟你的尋找是同時到的，因爲上帝派普遍的恩典，可以說是聖靈的恩召來呼召你，我沒有說你知道是聖靈在呼召，但是不表示聖靈沒有工作。曾經有牧師批評我的一個說法，是改革宗Westminster畢業的牧師喔，他說我常常說重生是奧秘、是事實、又是過程。他說，最好不要說「過程」。因爲人要不就是死，就是生。不過，祂的師母在普遍，說，女人生baby也要孕育呀九個月！那九個月，或十幾年，算什麽東西呢？你撐到作什麽？都十幾年了？
Q：我的感受中，是我在主動尋求。
A：沒有錯。所以神已經開恩的，是預定的。至少，我們可以說，神特別眷顧你，給你這麽長的尋求的時間，還能找到。等於神是世代預備我，也是神特別的眷顧,providence。
Q：我的經歷跟其它人不太一樣，不是在特殊的困境當中，比較被動的被傳、接受的。我是比較主動的一直在找的。
A：是的！你們這種見證就催逼我們多去中國帶一點福音。是如此的。好像哥尼流一樣，已經在追求了，彼得才去找祂的。Wonderful！
Q：林老師，這個見證倒是讓我覺得要爲回教國家一直禱告。因爲，我覺得，人進不去，神還是會工作啊！我也是跟他一樣，也是自投羅網的，沒有人跟我傳福音，從小，七、八歲我就覺得一點有上帝，找來找去找著了，自己去作禮拜，受洗的。我就後來想到一個問題，假設沒有人給你傳福音，神如果預定你會得救的話，神有祂自己的辦法來救你。所以如果回教國家進不去的話，要多爲他們禱告。
Q：我是在我兒子在一個party被人殺死後，開始問，什麽是生命的意義。
A：是。很奧秘的。很難講出來，可是也是個blessing。
Q：我進教堂聽聖歌就會想哭，也不知道爲什麽。
A：是，成千上萬的人都像你一樣。有一種敬畏和嚴肅的感應。
Q：林牧師，神是愛。祂的愛應該是一樣的，他並不偏待人。那怎麽看他會特別的眷顧某些人？
A：我在放我的唱片呀！神是愛，他是神，在神的愛是神的愛，神的愛是主的愛，他不偏待人，不過他特別眷顧那些窮人。窮人就是走投無路、沒有路可走的人。是不公平！神對祂自己最不公平！
Q：神多給的就多收。這可以給我們看神的公平。神特別揀選人，一定有他特別的計劃，有一天他要收回的。神不會白白在你身上投資的。
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(Dr. Lin:) I was sharing with Carl about how he spend Sundays with his family. Can you share some minute with us. 

(Carl:) In our modern times, nothing causes more disturbance than who somebody actually believes that we set aside a day of the week to glorify God. Basically what I have done is look at how the OT says about obeying the Sabbath day and taken from it but still applies in the NT for my family.  Another thing I am going to explain is not necessarily each one of us should do, but I have chosen for my family. An simplest way to explain it to you is to give you a chronology of what we will do in the Sunday. 

At 7 AM, my children wake me up telling me that they feel hungry. I give my wife a day of rest so I get to cook. I will begin by making waffle and coffee.   Then I will prepare the children getting ready to go to Church. We go to church and have a worship service, Sunday school, and we have a pot luck at the church, oh, they called it ‘Dinner’. We come home and then my little ones are still taking naps, so they will take a nap. On occasion when I plan ahead, I’ll take them out to a park or on a hike. And we’ll talk about God’s creation, we will talk about sermon and Sunday school materials that were taught. We come home and I’ll prepare dinner, and we’ll get ready for evening Bible study, and we’ll go to church and come home, and again, family  discuss what the Bible study talking about God. Then I’ll bath them and put them on pajama and put them into bed. 

What most people miss is not what we do, but we don’t do. No radio, no television, we’ll refrain from using anything that would requires others toil. We won’t go to restaurant and we’ll try to focus on what God has done. What we try to follow is Isaiah 58 says “If because of the Sabbath, you turn your foot from doing your own pleasure on My holy day,” and “take delight in the Lord” . We have found that we glorify God in doing this. Because we stop doing what we normally do, that we typically do for ourselves, and we focus on God and give  Him glory. This is an a nutshell. 

(Dr. Ling) Can you share with us the distinctives as how you worship in your Church?  

(Carl) Our church uses an old form of worship. It is very similar to the forms Puritans use in Europe . We have an ordered worship, it’s called the Liturgy. The word Liturgy come from the word “leitourgia”  from the Greek Bible which means (= service). It’s a simple form. We begin by singing a Doxology (Glory be to the Father and to the Son, and to the Holy Spirit ). And then we begin with a prayer led by the Pastor or the Elders. And we’ll sing a psalm. After the psalm, we’ll read one of the Catechism wording. We use the Heidberg Catechism in each Lord’s day leading to questions answers. 一般一個主日有兩三條問答。The pastor will give a brief explanation of that. And depending on the time of the year, sometimes we’ll read the Ten Commandments and confess out sin publicly. Other time we will read the psalm responsibly. Other times we will recite the Lord’s prayer in unison. And in other time we’ll confess the Apostle’s Decree. And after that, the pastor will pray the general prayer for the whole congregation, for the denomination, for the country. Then we’ll have our reading of the Scriptures, and the Pastor or the Elder will exposits or explain and preach a sermon.  After that, we will sing another song, might be a Hymn or psalm again. Then the Pastor will end with a closing prayer. He will read the Benediction, and we will end by another hymn, a short hymn or Doxology, or a hymn with a Doxological theme. So our services are typically an hour and a half long, which is short compare to the Puritans when the Pastor will preach the sermon no less than 2 hours but not more than 4 hours. 

Q: What are the principles behind the form? 

A: Principle behind the form is we use those things described from the Scripture. The Scripture is not giving the order of worship, but it give the things we ought to do and shouldn’t include in the worship. So each of our Church will have a slightly different order, but we will have the same elements. There will be prayer, praise, confession, reading God’s word and exposition of God’s words. 
Q: Is it called the Regulative Principle? 

A: Yes, we use this. It is been pointed the Regulative Principle. We use this picture to make it easier to understand. But we only allow in our public worship services those things God has commanded.  There are a lot of Churches that go bringing other elements that we don’t believe that the Scripture allows that. One of the main reason we know is that if you look into the OT you’ll see two characters, Nadab拿答and Abihu亞比戶（利10:1-2）, who enter the temple and they enter the Holy place, and they brought strange fire and they were consume by the Lord, because they brought stranger fire. The brought in something that is not allow by God. And so that principle will  govern our Church.  

Q: How about Churched when they sing songs they raise their hands? 

A: That will vary from Church to Church. There are cultural differences that we allowed for, for example, we have a mission church in Congo in Africa, and sometimes part of their worship is to sing bird songs. So there is liberty, but, it is always has to be drawn back what is God’s commands. The spiritual counselor of the church has to maintain order because they are the shepherd under the Lord shepherd. So they have to ask the Lord not only to give them the understandings of the Scripture but also use wisdom in instructing the people how to worship God. 

Q: What are things now in our church are strange fire ?
A: That is an unfortunate thing. One of the temptation for all of us is to allow our emotions or what we feel override what the Scripture says. Someone may argue this in this manner: “It feel so right! I feel the Holy Spirit!” And yet there is nothing in the Scripture to support what they are doing. So we must be careful. Just as we must not steal as the Commandment states, we must also be careful how we worship God.  The Scripture does say that our God is a consuming fire. The good news is that Christ has forgiven even our error in worship. The Scripture says, “Shall we continue in sin that grace might increase? Certainly not!” （羅6：1-2）So when we are instructed, and we see that we are doing something that we should not do, we must stop doing That’s what repentance means. 

Q: Can Christian sue each other? Both parties are Christians. One side every evidently is doing wrong, and cause great loss on the other side. After procedure according to Matthew 18, the wrong doer has not intension to correct? 

A: That is a good question. What we are commanded is that the Church should handle it first. If they are parts of the same congregation, the elders of that congregation can discipline the one that is in error, and exhort or even reveal to the individual to do what is right. And in the worst case, excommunicate the person. At that point, then the pursuit of legal action could be justified. Remember the Scripture tells us to judge among yourselves （林前6）, Paul remind us that we are going to judge angles, so why can’t we do it? 

Q: Could judge among ourselves means that we can only hire Christian lawyers? 
Q: What is the phase judging among each other means? 

A: That depends on which Scripture verse is. In I Cor. 6, I think it is ‘kreeno’. The point that Paul is making here, is that because we’ve been given the wisdom of Christ, when there are dispute among believers, we should bring every effort to reconcile the problem. Now, there are time when experts may be called in, such as Christian lawyers, but it must first be tried in the context of the Church. The worst case is then handed outdoors. But Paul even said, why not just suffer the wrong? That’s in 林前 6:7. 你們彼此告狀，這已經是你們的大錯了。爲什麽不情願受欺呢？爲什麽不情願吃虧呢？  And Paul is saying for those continued in unrighteousness are not believers. Be unrighteous shall not inherit the kingdom of God. 

Q: 如果他長期生活在這個不義，也不知道悔改，那就把他看作是不信的一樣，是嗎﹖
(Dr. Ling) 這個情況是教會要正視的。
A：The purpose of discipline is that the person will repent, and see the seriousness of sin, and bring restoration. The punishment given to the believer does not mean to punitive, it is meant to discipline. The example is always given that God is our father, and we are His children, He treats us like we will treat our children. 

Let us pray. Father in heaven we thank you for this time to contemplate the verse. I pray you will prepare our mind, and your Holy Spirit can give us discernment, that your Word and your Scripture will become real to us, and we will applied in our lives. May I ask in Jesus’ name.  Amen. 

Tonight we are going to discuss the Decrees of God,  #  VII. in the Outline
P. 22 I took a deviation just slightly from Dr. Ling’s outline. 

I guess the question we want to ask first is what do we mean by Decree or Decrees.
The word ‘Decree’, means simply something that is ordained or is stated beforehand and will be done. 

And basically what we are going to discuss tonight is God’s eternal plan as it is revealed in the Scripture. 

Before we go further, there are things God has not revealed, and we are not called in to guess what those things are. In Scripture Deut. 29:29 states, “the things revealed belong to us and to our children, but the secret things belong to God” 「隱秘的事是屬耶和華我們神的；惟有明顯的事是永遠屬我們和我們子孫的 。」 So it would be sinful for us trying to even guess what those thing would be. 

The next question is why should be study this topic? 

Does the Scriptures even teach this topic? Let’s try to answer these questions. 

We should study this topic because it is part of loving God and worshiping Him. God had commanded us to love Him with all our heart, all our soul, all our strength and all our mind. So it is part of our worship sees to know him with our mind as he has revealed Himself in the Scripture.  We won’t read this up to this point, but I want you to consult Eph. 3:14-19.    Also this topic of Decree, is taught in many places in the Scripture. We will begin with one verse before we get into the body of our study.   

Eph 1:11
我們也在他裡面得了基業；這原是那位隨己意行做萬事的，照著他旨意所預定的， 

What we are going to discuss first is that what God’s decree must find necessity to occur, otherwise He is not God. 神所預旨的，必然成就。不然他就不是神了。
And if what Scripture states in the OT will occur does not happen, He is not God. 
Now let us discuss some of the fine things God does decree will happen. 


Let’s turn to Matt 10:29-30. 

兩個麻雀不是賣一分銀子嗎？若是你們的父不許，一個也不能掉在地上； 就是你們的頭髮也都被數過了。 

In this verse, even what we think is insignificant in the occurrence are part of God’s plan. 

Now let’s turn to Acts. 2: 23
他既按著神的定旨先見被交與人，你們就借著無法之人的手，把他釘在十字架上，殺了。
We see here even the crucifixion is part of God’s plan even by using lawless man. 

Let’s go forward to 徒4：27-28
希律和本丟彼拉多，外邦人和以色列民，果然在這城裡聚集，要攻打你所膏的聖仆（仆：或作子）耶穌， 成就你手和你意旨所預定必有的事。 

What we want to consider here, is the events of crucifixion were not an accident, but they were part of God’s eternal plan. So God use, God cause these men to do these things in order that God’s greater plan would occur, and of course these events have been prophesized since Gen 3: 15. 創三15：聖經第一次的預言：我又要叫你和女人彼此爲仇；你的後裔和女人的後裔也彼此爲仇。女人的後裔要傷你的頭；你要傷祂的腳跟。 

Now let’s turn to Mark 14:21
人子必要去世，正如經上指著他所寫的；但賣人子的人有禍了！那人不生在世上倒好。
Mark 14:26-33
他們唱了詩，就出來，往橄欖山去。 耶穌對他們說：「你們都要跌倒了，因爲經上記著說：我要擊打牧人，羊就分散了。 但我復活以後，要在你們以先往加利利去。」 彼得說：「衆人雖然跌倒，我總不能。」 耶穌對他說：「我實在告訴你，就在今天夜裡，鶏叫兩遍以先，你要三次不認我。」 彼得卻極力的說：「我就是必須和你同死，也總不能不認你。」衆門徒都是這樣說。 

As you study previously in the earlier classes, what we must remember is these events do not occurs because God look into the future, and some one has to learn what he sees in the future. But rather, this is His plan that has been executed in time and space 

We purposely are going to go though a lot of verses because we want to understand it, this is something Scripture teaches. 

Let turn now to Romans 11:36
因爲萬有都是本於他，倚靠他，歸於他。願榮耀歸給他，直到永遠。阿們！ 

Now let’s notice that verse is divided into 3 subsections. 

It begins with “from him” are all things, everything comes from Him, and every thing comes through Him. That is, He is the agents by whom things occur. And we can also remember from Acts 17, in him we live and move and have our being (Acts 17:28). And you can also cross reference on your own, Phip 2: 12-13.
Now the third part of this verse is to him are all things. What ever does happen is to bring glory to himself.
You can also cross reference on your own: Rom 9: 22-23
Now we are going back to the verse where we started with. Ephesians 1:11
「我們也在他裡面得了基業；這原是那位隨己意行、做萬事的，照著他旨意所預定的」
Now we noticed this verse we have read that He work all things according to His council of His will. 

Simply, that every thing that occurs is part of His plan. 

There are no accidents, there are no surprises. God is never surprised.  It’s not like one day the light turns on and one little boy try to scare us. But rather, everything that happens is part of His plan, and whatever he does is pure (?) and right. 他所做的盡都爲善。
Let’s now turn to Psalm 104:24. 「耶和華啊，你所造的何其多！都是你用智慧造成的；遍地滿了你的豐富。」

This verse here is the exclamation of wonder and awe. And is God’s wisdom in His creation. 

Let now turn to Proverbs 3:19 「耶和華以智慧立地，以聰明定天」

In this verse we have an acknowledgement of God’s wisdom and perfection of His purposes, and His creation of course.
Let’s now turn to Ephesians 3:10-11
「爲要借著教會使天上執政的、掌權的，現在得知神百般的智慧。 這是照神從萬世以前，在我們主基督耶穌裡所定的旨意。」 

God in his mercy and His wisdom, has chosen His church to be the means to continue revealing Himself to the world. So each one of us here is part of His glorious plan. Now my invitation to you, is that you always witness in your life. And my question to you is, what are you witnessing?  Are you witness Christ by the way you live? Or are you witnessing your own self desire? Remember that when we called ourselves ‘Christians’, we are taking the name of God upon ourselves. And remember one of the commandments, is your shall not misuse the name of the Lord. And so remember that as you live your life. 

Let us continue further. 

We are going to section B in the outline. In this point, we are going to discuss God’s Decree not only include our redemption and salvation, but those of providence as well. And by providence we mean all the other things that occur besides people being saved. For example, by God’s providence, I met Dr. Ling in the coffee shop. It was not anything I plan or Dr. Ling’s plan, but in God’s providence He put us together. And so that occur in all kinds of other things as well. Have you ever lost something? And then you find it later? Even God controls that. 

Lt’s look at some verse though. Let turn to Isaiah 46:10-11
「我從起初指明末後的事，從古時言明未成的事，說：我的籌算必立定；凡我所喜悅的，我必成就。 我召鷙鳥從東方來，召那成就我籌算的人從遠方來。我已說出，也必成就；我已謀定，也必做成。」 

Now we must remember that this is God the King speaking that He is the one who declares from the beginning to the end. The phrase and affirmation times from the Hebrew refer to an eternality past, and of course it is here by stating that he will accomplish his purposes. Simply put, what he said will happen WILL HAPPEN. I understand that some of you come from China, and may be you have never guessed that you will be here studying God’s word. For me it is not something we plan. But by God’s providence, here we are!
Now let’s look at another verse, Psalms 33:11
「耶和華的籌算永遠立定；他心中的思念萬代常存。」
Now in this verse we see, the immutability of God’s plan. 

God is not like human who can change his mind. He is perfect and holy, and whatever He says will happen will happen.  Let now go to Matthew 6:25-33
「所以我告訴你們，不要爲生命憂慮吃什麽，喝什麽；爲身體憂慮穿什麽。生命不勝於飲食嗎？身體不勝於衣裳嗎？ 你們看那天上的飛鳥，也不種，也不收，也不積蓄在倉裡，你們的天父尚且養活他。你們不比飛鳥貴重得多嗎？ 你們那一個能用思慮使壽數多加一刻呢（或作：使身量多加一肘呢）？ 何必爲衣裳憂慮呢？你想野地裡的百合花怎麽長起來；他也不勞苦，也不紡綫。 然而我告訴你們，就是所羅門極榮華的時候，他所穿戴的，還不如這花一朵呢！ 你們這小信的人哪！野地裡的草今天還在，明天就丟在爐裡，神還給他這樣的妝飾，何況你們呢！ 所以，不要憂慮說：吃什麽？喝什麽？穿什麽？ 這都是外邦人所求的，你們需用的這一切東西，你們的天父是知道的。 你們要先求祂的國和祂的義，這些東西都要加給你們了。 」
Now these verse here we see a few things. 

We see what our response should be. We also see that God take care of even what we think are small and insignificant things. And of course our response should be that of peace. 

Let’s continues and let’s turn to Romans 8:28 
「我們曉得萬事都互相效力，叫愛神的人得益處，就是按他旨意被召的人。」
For us who are believers, God is reminding us here, that whatever occurs in our life, will work out for good. Now the verse did not tell us that the working out of good we will necessarily see in our lifetime. Some of us might have been appointed with suffer, and his suffering will bring glory to God we will see not in his life. Other’s will be appointed to various calm life. And still other will be appointed with a life with prosper. And what ever the case may be, it will work out for good in the end. 

Now let turn back to Psalms 148:1-5
你們要讚美耶和華！從天上讚美耶和華，在高處讚美祂！ 祂的衆使者都要讚美祂！祂的諸軍都要讚美祂！ 日頭月亮，你們要讚美祂！放光的星宿，你們都要讚美祂！ 天上的天和天上的水，你們都要讚美祂！ 願這些都讚美耶和華的名！因他一吩咐便都造成。 

And here we see the response of praise, because of His command all things were created. 
Let’s continue then and consider how God’s decree also include sin, evil and reprobation.
Now let’s begin with the general by going to Matthew 6:10
「願你的國降臨；願你的旨意行在地上，如同行在天上。」
Here the verses says and this is Jesus teaching them how to pray, that we should ask His will be done on earth as it has already been done in Heaven. 
Now let’s move into more specific situation. 

Again the plan to crucify Jesus. Let’s begin with Acts 2:22-24
「以色列人哪，請聽我的話：神借著拿撒勒人耶穌在你們中間施行異能、奇事神跡，將他證明出來，這是你們自己知道的。 他既按著神的定旨先見被交與人，你們就借著無法之人的手，把他釘在十字架上，殺了。 神卻將死的痛苦解釋了，叫他復活，因爲他原不能被死拘禁。」
In another passage is Acts 4:23-28
「二人既被釋放，就到會友那裡去，把祭司長和長老所說的話都告訴他們。 他們聽見了，就同心合意的高聲向神說：「主啊！你是造天、地、海，和其中萬物的， 你曾借著聖靈，托你僕人我們祖宗大衛的口，說：外邦爲什麽爭鬧？萬民爲什麽謀算虛妄的事？ 世上的君王一齊起來，臣宰也聚集，要敵擋主，並主的受膏者。 希律和本丟彼拉多，外邦人和以色列民，果然在這城裡聚集，要攻打你所膏的聖仆耶穌， 成就你手和你意旨所預定必有的事。」 

What we are doing here is to move from general to the specific. 
Let’s now move to Romans Chap. 9. We are going to consider the whole chapter. Rather than read it, I’m just giving you the highlights, but you should all read it obviously. (Romans 9:1-33)
What we want to see is that Paul is arguing here, not all those who were born into Israel are actual Israelites, but that God chose certain people from Israel. He also agues that not all the physical children of Abraham were chose. But Issac was called the promised son. And so Paul who is to end this chapter to say that it is the children of promise are counted as seed. And he argues that this is not a fault in God but rather this is God’s plan. And if we move to v. 9:11, he makes the point, that even the children of Isaac were not born yet, before they had done any good or evil, but God’s purpose according to the election might stand. She (Rebecca) was told that the older will serve the younger, and God also said, Jacob I loved, Esau I hated. 

Now the interesting thing here is, Paul here anticipates and responses that I think all of us in our mind have thought once or twice. Is it unjust for God to do this? Paul answers “by no means!”  And he quote out of the OT, in Exodus specifically, that God says to Moses , “I will have mercy on whom I have mercy, and I will have compassion on whom I have compassion.” And so it depend not on human’s will or exertion, but on God’s who have mercy. We must remember that those of us who are called to believe, we have received mercy. Mercy by definition is receiving something we do not deserve. What we actually deserve is condemnation. This is truly what we should get. The miracle is that God shows mercy on some. But this lead to another question that Paul anticipated here. If it all depend on God’s plan, then why dose He still find fault with us? For who resist his will? But Paul response in v. 20, “but who you are O man, who answers back to God? The thing molded will not say to the molder. We must remember He is the potter. If he decide to leave us in our sin, there is nothing you and I can say, that he is doing wrong. 

Let’s move even further. Let’s go to Jude 1:4  

因爲有些人偷著進來，就是自古被定受刑罰的，是不虔誠的，將我們神的恩變作放縱情欲的機會，並且不認獨一的主宰我們主耶穌基督。 

The difficult part of this verse here, it that it shows there are some have been designated to condemnation. But we must remember is that you and I are not God, we cannot see in there heart. So we must be careful that we do not pass judgment. What I means is not that we did the discerning, but we not give the ultimate judgment, that belongs to God alone. Can a Church discipline? Yes! Can the Church excommunicate? Yes. Can we count them as an unbeliever? Yes! But we can not say with infallibility, that the person is condemned, because we are not God. We cannot use that term because we do no know. Only God can. 我們不能說，某某人是不被揀選的，只有神才能做這件事情。當他呼召人到祂的面前來的時候。If people would have seen me before I was converted, I would have been very easy to pass judgment to say I was hopeless. And so until the day the person die, it is very difficult for us to pass judgment. But on another hand, the Scripture does teach us that there are certain man will be condemned. 

Let’s turn to 1 Peter 2:6-8
因爲經上說：看哪，我把所揀選、所寶貴的房角石安放在錫安；信靠祂的人必不至於羞愧。 所以，他在你們信的人就爲寶貴，在那不信的人有話說：匠人所棄的石頭已作了房角的頭塊石頭。 又說：作了絆腳的石頭，跌人的磐石。他們既不順從，就在道理上絆跌；他們這樣絆跌也是預定的。 

And again, this is a difficult doctrine. But we have read, this is what God taught us in His word, and we must be careful that we do not misuse these verses, and use them as an excuse to condemn others. 

Q: For the legal system, can people pass judgment over others? 人的法庭也定了很多人的罪, 是嗎﹖
A: The distinction we are making is not between what we can see，but we cannot see. We can have witness that witness the crime, and therefore that person be punished. Yet we have Solomon as an example, someone who is very difficult to judge what happen to him. So we must be careful. We cannot pass the eternal judgment. I cannot look at you and say “You are going to hell!”, I cannot say that. I can say that if you continue in your sin, until your die, more than likely you are going to hell. And what we want to do is to warn those we’ve seen and loved that those sinful paths lead to destruction. But those who are elected and those who are reprobated are in God’s mind. And I want to be careful is not to misuse that concept. 

Q: But our justice system condemn people all the time!
A: This is temporary judgment. We are talking about eternal judgment.  Now the Scripture did say that we are all born the children of Wrath. We are born in one sense condemned, until God apply the work of Christ in our lives, we born not only the original sin, but we also are born in original corruption, and original condemnation. 

Q: What about president Bush push the amendment in the Constitution banning Same Sex Marriage? Is he able to do that as a Christian President? 

A: 

\\
.. constitution that would promote marriage only between a man and a woman. But that bring us to a more deeper and more important question and in certain way that it related to the Decree of God. 政府怎麽可以判斷只有一男一女才可以結婚，甚至乎憲法的修改，這都帶我們進入一個比較深入的問題。The question is that all of these leads us to by what standard do we judge anything? But it is our personal standard? What is the standard for a family? What is the standard for a civil authority? Or what is the standard of Church, or we call it ecclesiastical. 
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Now, if we don’t have the Bible as our foundation, in reality, it just whoever have the most power decides. The answer that our country as United States was founded was we would use the Bible as our foundation. The liberty of religion in this country was founded was not necessarily the freedom to worship or to have other religion, but was the United States will not found a state church. Now the modernist has twisted that, and they are saying the Constitution of United States teaches that there are not to be any distinction between religions at all. If you look at the American money, it says “In God we trust”. If you look at the Constitution, it signed in the “Year of the Lord” . So that foundation again goes back in the Bible. So the civil sphere has every right, whether be the president, congress, or judicial to use these standard to make decisions, and this is what has been the country as great compared to the rest of the world as it is. Is it perfect? No! and many of the founders of this country said if we loose virtue of ourselves the country too will degenerate. The civil government cannot excommunicate, but they can punish. I want you turn in your Bible to  Romans 13:1-5
在上有權柄的，人人當順服他，因爲沒有權柄不是出於神的。凡掌權的都是神所命的。 所以，抗拒掌權的就是抗拒神的命；抗拒的必自取刑罰。 作官的原不是叫行善的懼怕，乃是叫作惡的懼怕。你願意不懼怕掌權的嗎？你只要行善，就可得祂的稱讚； 因爲他是神的用人，是與你有益的。你若作惡，卻當懼怕；因爲他不是空空的佩劍，他是神的用人，是伸冤的，刑罰那作惡的。 所以你們必須順服，不但是因爲刑罰，也是因爲良心。 

So the Scripture shows here that the government’s civil authority do have the power or the right to punish. But they do not have the right to judge theological issues. That is the duty of the church. Now the church is made up of individuals and families, the reason I wrote these circle concentrically, is that they intersect many points. The President has wife and children, the President also goes to Church, and the President is also individual. Now, imagine this, say you’re a Christian, you believe that God has given me ten commandments to follow, and because the election of the president, all of a sudden, I say it’s O.K. to murder? So we see this is ridiculous. So the person who is elected to civil duty, he is a Christian, he must do it according to the Scripture, even if the whole country make fun of him. Now the amendment the President is proposing, is just reflecting creation. In the beginning, He created male and female. So he has the right to do that. Let us pray that he is successful. Now the difficulty for us, is that all to often, we let the society degenerate while we say nothing, that’s the problem. There is an old saying that comes from Europe, that “all it takes for evil men to rule is for good men to do nothing” (all it takes for evil to triumph is for good men to do nothing, Edmund Burke). And so that’s the problem. I hope that answer your question. 

There is no such thing as separation of the church and state in any of the document of United States. What happened is that liberals have taken a section of Jefferson’s letter, and made it as a factual within the Constitution. Once again, the old saying, if you hear something enough times, you tend to believe it is true. Separation of Church and State is not in the Constitution. The separation you are talking about is separation of sphere. The church runs the church, the government runs the government. But they both must have standards. If the standard is biblical, the country will do well. 

We must remember that every single human being on this earth, is made in God’s image and likeness, every man have law in there heart. And if you reject the Bible, you have no ability to say anything is right or wrong. 

Q: What is role of Church in government? 

A: The church run the government is to tell man God’s demand by teaching them the Scripture so that they might be appointed offices in civil sphere. 教會的任務乃是裝備信徒， 懂得怎麽教導神的話，好讓他們作官的時候懂得怎麽應用。The proverb say when wicked reign, the people groan. (Prov. 29:2) 惡人掌權, 民就嘆息。
Q：The church should also speak out the righteous. 

A: That’s right. As a matter of fact, out denomination just recently wrote a letter to the President encouraging him to follow godly principle. It is interesting we are the denomination have wrote letter to president George Washington when this country was founded and revise from George Washington. And that should be example for all the church. 

If you are a pastor, you are busy, and if you using God’s time wisely, you are not going to have time to run for civil office. Your job as a pastor is the teach man who might them down there. By the same token, if you are holding office in the civil sphere, you won’t have time to serve in the church. You want to use your time wisely. Men have tried to do both and end of failing both. 

You cannot be both Pastor and President. 

The Scripture does teach about the separation of sphere. For example, I am married, but there is other woman in the congregation. But I cannot treat other woman in the congregation like I treat my wife. I will be disciplined. By the same token, I have children and I have authority over them. Another parent cannot  ﹖﹖（奪去）my authority on my children, unless I give them the permission. In the school, you are willingly giving part of your authority to the teacher. 

The President cannot tell me what our church can do, and I can’t tell him what country to bomb. This could be another whole session to discuss. I hope I just give you enough at least you want to study this further. 

這是文化使命很重要的一環。 I recommend a book by Dr. Ling’s fellow student Vern Poythress, called “The Shadow of Christ in the Law of Moses”. 書裡面會講得更詳細。 

Let’s get back to the decrees. 

I think we cover enough material that show God has decree whatever occur. We see how he decrees things in general, he decrees things in the church, and of course he decrees who will be in His church. He decrees even the actions of lawless man. So then, what is our responsibility with this knowledge? First of all, this should begin with faith.
Let’s turn to Hebrews 11:6
人非有信，就不能得神的喜悅；因爲到神面前來的人必須信有神，且信他賞賜那尋求祂的人。 

The important things to remember is our faith is not alone. If we have faith, it will lead to action. As we discuss earlier, if God control all things, should we be worried about tomorrow ? Should we be loosing sleep because we don’t know what will happen tomorrow? 

The Scripture says He is our father. If he cloth the flowers in the field, he is going to take care of us. The Scripture says a father does not given his son a serpent when he is hungry, or given him a stone to eat. But he gives what is appropriate. And so too, that is our expectation God will give us what is appropriate. Over and over again the Scripture remind us of that. 

The Scripture also teaches us that our faith has to be a mature faith. We must no be like little children in our faith in the sense of learning. We must trust God as little children, but we are exhorted from Scripture to grow in the grace and knowledge of the Lord Jesus Christ. 

2 Peter 3:18
你們卻要在我們主救主耶穌基督的恩典和知識上有長進。願榮耀歸給他，從今直到永遠。阿們！ 

Let now turn to  2 Peter 1: 10
所以弟兄們，應當更加殷勤，使你們所蒙的恩召和揀選堅定不移。  

The things we have to remember we discuss reprobation is that reprobation to the believer should not be something that we would question about of assurance. 定罪沈淪這件事不應該讓我們懷疑我們有沒有得救的確據。  As I mentioned, our faith will have action that comes with it. And this Scripture verses reminding us of that. Because if we want to be sure we are elected, we would want to practice the qualities that are described in the Scripture. Those qualities are given to us in the earlier verse. Why don’t we read verses from 5-8:
正因這緣故，你們要分外的殷勤；有了信心，又要加上德行；有了德行，又要加上知識； 有了知識，又要加上節制；有了節制，又要加上忍耐；有了忍耐，又要加上虔敬； 有了虔敬，又要加上愛弟兄的心；有了愛弟兄的心，又要加上愛衆人的心； 你們若充充足足的有這幾樣，就必使你們在認識我們的主耶穌基督上不至於閑懶不結果子了。 

O.K, when we are saved, is not that nothing happen to us, but the Holy Spirit dwell in us, is going to causes us to grow in holiness. 

Let’s turn back to Philippians 2:12-13
這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裡，就是我如今不在你們那裡，更是順服的，就當恐懼戰兢做成你們得救的工夫。 因爲你們立志行事都是神在你們心裡運行，爲要成就祂的美意。 

What we want to focus here is that the Scripture doesn’t say work “for” your own salvation,這裡沒有說要賺取你們的得救，but it says to work “out” your own salvation. 而是把你們的得救活出來。And when the salvation is being work out, we are reminded it is God who is working in us and to will for His good pleasure 

Remember in the Gospel when Jesus says a good tree bears good fruits and bad tree bears bad fruit. And he makes the other example, you know, in the paraphrase, a orange tree does not bring forth watermelon. So too, if we are God’s children, out of that will come out those good works. What we also should remembering that those works are not works to save us, but those works come from the salvation that we have already received. And this again is related back to the fact God has decreed that all thing will work together for good for those who are called.
Now let’s turn to one more verse 1 Peter 1:10: 

論到這救恩，那預先說你們要得恩典的衆先知早已詳細的尋求考察， 就是考察在他們心裡基督的靈，預先證明基督受苦難，後來得榮耀，是指著什麽時候，並怎樣的時候。 他們得了啓示，知道他們所傳講（原文作服事）的一切事，不是爲自己，乃是爲你們。那靠著從天上差來的聖靈傳福音給你們的人，現在將這些事報給你們；天使也願意詳細察看這些事。 所以要約束你們的心，謹慎自守，專心盼望耶穌基督顯現的時候所帶來給你們的恩。 你們既作順命的兒女，就不要效法從前蒙昧無知的時候那放縱私欲的樣子。 那召你們的既是聖潔，你們在一切所行的事上也要聖潔。 因爲經上記著說：「你們要聖潔，因爲我是聖潔的。」 

The reasons I bring this verse is that even God has decree whatever occur, we should never have the altitude that I can do whatever I want because God has already decreed anyway. That is not true! God has also decreed the means by which we would stop being sinful. And those are God’s word, one another, the church body include the elders and pastor, and if it gets really bad, He will make the donkey speak! If you remember that verse. 

Q: God decreed not only everything but also the way we would stop being sinful? 
A: He not only decree our salvation, but he also decree how we would be saved in time of space, when we will hear the gospel, when actually the Holy Spirit will regenerate us. He decreed the people we will be around, the church we will be around, He decreed you’ll be here tonight to here us, the sinful man. And yet to bring you back to the Scripture, so that you would glorify God through your action. 

Q: People would say, if I am condemned. O. K, Let me go to hell. 

A: I’ve met people like that. I met a man who I witness about hell and the Gospel too. And he look at me and said “I know I am going to hell” .And I said, well, repent! You don’t have to. And he said, I am going to hell. 

See, Jesus said, My sheep hear my voice and follow me. Those are not the sheep will not hear no matter what you do. Jesus even said even if one rise from the dead, they will not believe. 

Q: Does that we don’t have t preach to them? 

A: We are commanded to preach to everybody. But the result are not up to us. That’s God’s prerogative. When Jesus was speaking to Nicodemus, he told Nicodemus the Holy Spirit is like the wind. You don’t know where the wind comes from or where it goes, you only see the effect, you see the leaves moving. 

An analogy is used among us in showing what salvation is when someone believe that is the effect of wind. 

Q: Then why should we pray? 
A: We pray because prayer is worship. God is not a genie. Prayer is primarily an act of worship, it’s an act of confession, it’s an act of thanks giving, and is an act of supplication. But sometimes God says “No”! Because he is going to give us what we need. Because he knows us better than we know ourselves. And some of us need to suffer more before we learn things. But through that suffering God is teaching us. 

Q: What about the victims of the series killer? Some of the victim may become Christian if they are not killed by the series killer. 

A: Are there any good people? What is we all deserve? The miracles is that God actually saved some of us. We are all sinners, we all deserved hell. The miracle is that He actually comes down and save some of us. We have to be careful with setting up hypothetical situation. There are millions of people who have never heard the Gospel, and there will be millions of people who will never hear the Gospel. We have been commanded to make the effort to preach to all of them, but God has not commanded us to be successful. He has commanded us to be faithful to use whatever gift we have and our ability. He has give us the gold talent, some of us has been given ten, some 5, some 1. Whatever we have, we are to use it to the best of our ability, But the result are up to God. 

Q: What are the practical implications for Christian in the ministry that we suppose to learn from the doctrine of God’s decree? 我們對神的預旨這個教導所應該得到的結論，我們應該怎麽應用呢﹖
A: Some of the things we must apply or learned from this teaching is as I mentioned before is peace. God has not chosen us to wrath. It is inevitable that we will all go through trial.  James tells us that we should ask God for wisdom, so that we may understand that these trials are all for our good. Also, we are to see that we are to glorify God in what he has chosen to reveal part of His will to us. That too is mercy because he could have left us in darkness. And also is practical in that we can understand not everyone is going to believe. We should not be surprised. But to continue witnessing Christ in our lives, and when God quickens them, to bring them all into the family of God. 

Q: How about humanity? 

A: Humanity, of course. Humanity is so important because I can’t stand up and say “ I chose God, MY wisdom, My intelligence make me see, oh! there He is! But is His mercy and good. So there is nothing in me that can boast. The only thing that I can boast is what Christ has been done for me. And the Scripture says “let him who boast,  boast in the Lord.” （林前1：31）
Q: Some people think that the Doctrine of God’s could make us proud? 

A: Well, it shouldn’t be because the scripture says that when God chose Israel, he tells Israel He didn’t choose it because it is the greatest or the righteous （申7：6-10）。 He chose them because they are the littlest. And he didn’t even finish the verse by saying that you are a stiff neck people （申9：6）! 

So the believer who reads the Scripture will not be proud. If he is, he is contradicting what the Scriptures say. 

And again the purpose of all these knowledge is not to be popped up, but to exhort and be in awe of His majesty and mercy. 

Q：Does that mean we just sit back and do nothing? 

A: No, because God has commanded us not to do that. He has commanded us persevere. He has commanded us to love him and keep his commandments , He has commanded us to proclaim the gospel, He has commanded wife should love your husband, He has commanded husband love your wife as the Christ loves the church. He has commanded children should honor your parents, and we supposed to be salt and light. He has commanded to be Holy as He is holy. Now, in commanding us, Holy Spirit works through those spoken or written words to make us go and do that. （The Holy Spirit uses the Word of God, whether it is written or spoken, 就是忠心傳講聖經的話的講道，as the means to sanctify us）We forget that God… //  There is a mystery here, but is a beautiful mystery. The mystery is that as the Word is spoken, the Holy Spirit works. The Scripture says that my Word does not return to me empty, will accomplish its purpose. And that leads us to another thought, that we should not try to be wiser than God, and try to come up with programs or plays or movies or any other kind of thing, because some how we think the Scripture is not enough. All too often we think we need to help God and come up with all these special programs when the reading of God’s Word is more powerful than anything. As the Scripture says that God’s Word is sharper than any two-edged sword piercing whatever you can think of.  

Q: Shouldn’t we use modern language and whatever means to attract non-believers to the Church? Like “ The Passion of Christ”
A: Let’s read the Scripture? Romans 10:14
然而，人未曾信他，怎能求他呢？未曾聽見他，怎能信他呢？沒有傳道的，怎能聽見呢？ 

Scripture said the Word of God is all it need. Jesus said the wicked generation seeks for a sign and even someone rise from the dead they won’t believe. It’s the Word of God. Scripture says we are the aroma of Christ.
2 Corinthians 2:14-17   

感謝神！常帥領我們在基督裡誇勝，並借著我們在各處顯揚那因認識基督而有的香氣。 因爲我們在神面前，無論在得救的人身上或滅亡的人身上，都有基督馨香之氣。 在這等人，就作了死的香氣叫他死；在那等人，就作了活的香氣叫他活。這事誰能當得起呢？ 我們不像那許多人，爲利混亂神的道；乃是由於誠實，由於神，在神面前憑著基督講道。 

We are not supposed to be salesman for God.  We are to proclaim it as the Word, and proclaim by our action. The way we are student, the way we are as an employee, the way we are employers, the way we treat our husband and wife, the way we raise our children, and the way we study God’s word. 

Q: What about missionary? 
A: Missionary? What do they do? They go out, proclaim God’s word. 

Q: So God’s decree does not contradict the need for missionary? 

A: No, not a all. God’s decree include missionary! God decree that Paul would travel all the Mediterranean. And  here we are today thousands of year later. 

Q: 我們想要追求聖潔，活得像耶穌。到底是聖靈主動感動我們，然後加我們力量，還是我們去求他？
A: Both! We just read the Scripture,  work out your salvation with fear and trembling, for it is God who is at work in you, both to will and to work for His good pleasure. Philippians 2:12-13
這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裡，就是我如今不在你們那裡，更是順服的，就當恐懼戰兢做成你們得救的工夫。 因爲你們立志行事都是神在你們心裡運行，爲要成就祂的美意。 

Q: 我的困擾就是很多時候我沒有力量去讀聖經，我就會想到說，聖靈你自己沒有感動我，你沒有加我力量，所以我沒有力量。
A: You thought that you were lacking by not reading the Bible, that very thought is come by the Holy Spirit. You thought that you were not reading it. 你以爲是你自己看出來沒有讀聖經是不好的，其實這個思想是聖靈給你的。我們會爲我們的靈命擔憂，就表示聖靈在工作。The fact that we are worried about our sanctification is a sign that the Holy Spirit is working in us. 

Q: 那如果我覺得自己沒有力量讀經，是不是要禱告求聖靈加我力量？
A: Of course!
Remember the man who believe said, “I believe, help thou mine unbelief”（可9：24）
That’s all of us. 

從耶穌、保羅到現在，很多相信神預定的人，也特別拼命的在傳福音。
Because they believe that God’s word dose not come back empty. So the question for you tonight is “Do you believe that God’s word dose not come back empty”? 

Q: Sometimes God allow us to feel weak and stumbled, because that is part of growing.
A: That is part of God’s plan. If you understand that God has decree everything, you understand that God decree these fault in me and these weaknesses, and so we will see He decree that I will see the weakness of myself, and plead to refuge in Him. 

(Dr. Ling) The problem is why do you use the word “but” when you say all of those are the right things to say, it’s all part of God’s plan that we stumble, there is no contradiction. 

不矛盾，不要把他當作是矛盾，我們的軟弱，神給我們長進的機會，跟祂的預定，沒有矛盾。Because the Bible doesn’t make any contradiction. 

Well, I think the prescription for you tonight is go back to read Job and look at how God dealt with Him. 

Q: I sometimes feel bad about myself. 

A: It is human nature, but it is human nature that has been converted. The non-converted doesn’t care.  

所以不要把人性很籠統的來講，基督徒和非基督徒是不一樣的。
The natural man understand NOT the things of God but the foolishness of this world. 

(Dr. Ling) Very often we Christians pray about we do things, saying “Oh, we should do it God’s way, and not men’s way” ,
Ya, too often we make the distinction. But if you really analyze it may sound silly.  We need to remember that God’s original intension for man is that he will glorify God in everything he did. So when we say we shouldn’t do thing men’s way, we should say that we shouldn’t do it in fallen men’s way. But do in according to righteousness and truth that reminded us in Eph. 2. 

So that we should think of sanctify them in everything we do. 

The way Adam should before the fall and the way Christ was the man, that’s way He is called the second man, second Adam. 

It is just a matter of screening ourselves not only to think more biblically but also speak more biblically, and that is a something that all of us are in the process of doing little by little. Not one of us has made it yet. That’s why we have each other to encourage one another, exhort, reveal weakness. 

我們禱告
天父，我們感謝你給我們有今天晚上的學習。 Carl長老在我們中間，求主也把您的話刻在我們心中。We also ask father that you would bless and empower our elder Carl and his family, his wife and children, that they will too continue to be mighty in your word and in your grace. We want to learn from your word, and also from our teachers with grateful that You have planted him and his church in this city, so that we can all grow and understand your word. We pray in the name of Jesus. 

基督論、救贖論
林慈信博士講授
2004年四月~六月
04/01/04基督論與救贖論概說；罪論
基督論講義4.5$; 參考書：磐石之上（$4）；Glory of Christ （$6）
這門課是講什麽的呢﹖這問題不簡單的。
先講爲什麽「救贖論」這個名字不簡單。下面這幾十分鐘你可以參考講義目錄那兩頁，這兩頁有很多東西可以講的。我們先來講救贖論。（救贖論在目錄裡沒有，這個講義只是基督論，救贖論的講義還沒有發。）
在系統神學裡，救贖論一般分爲兩部份。上半是講贖罪。贖罪，英文是atonement，at one-- 就是怎麽樣使人與神合一、或和好。  救贖論就是講耶穌基督借著祂的死與復活，怎麽樣完成了神救贖的計劃。耶穌基督的救贖，就是祂在歷史上「完成」的accomplishment。  假如我要問，要作什麽才能得救呢﹖答案是：什麽都不能！耶穌都作了，只有耶穌能，而耶穌在歷史上，客觀的，已經作了所有需要讓我得救的事。這叫救贖的「完成」，這叫贖罪論，或者說“Doctrine of atonement” ，贖罪的教義，這是救贖論的上半。
救贖論下半講什麽呢﹖就是《磐石之上》這本書所講的，還有《再思救贖奇恩》的下半（《再思救贖奇恩》這本書剛好分爲兩部份）。
我們接著說「救贖論」的下半部份。救贖已經完成（accomplished）了，但是耶穌所成就的，如何成爲「我」的呢？這叫救贖的施行、或運行（application）。聖靈將耶穌基督所成就的，帶到我的生命中，“apply”就是支配給我，在我裡面運行、施行。施行什麽呢﹖施行救我的這個工作。其實，嚴格來說，救贖論不止分爲兩部份，所以，我們在基督論裡面還有東西的。
神的救贖計劃：
第1、 是神在永恆裡計劃的；
第2、 是祂在歷史裡成就的，從創3 開始，一直到主耶穌的復活升天。所以耶穌基督的受難、捨命，是贖罪的全部。很重要！但是祂的死與復活是同樣的重要。所以，我們的傳統說，歷史上最重要的那一刻，是耶穌基督復活的那一刻。救贖論的第二部份就是耶穌基督成就了的救恩。但是耶穌基督祂所成就的，不是孤零零、孤立的三天的事情，乃是從舊約一直到新約。
第3、 是聖靈施行給罪人的。
第4、 神的救贖，將來在永恆裡要完成、完畢。到那時候，神創造的計劃和救贖的計劃，兩者成爲一了。
Q：爲何會有救贖﹖
A：祂起初創造人，創造宇宙的計劃，因爲人犯罪，人就破壞了祂原來的心意，祂就開始了救贖的計劃。從創世記第三章，就在祂咒詛人、和蛇的那段話裡面，祂已經開始了救贖的計劃，這是爲了解決人如何破壞了創造的計劃。所以，從創世記第三章，一直到主耶穌的升天，這是救贖的「成就」，是在歷史裡發生的，不是神話，不是在一個靈交的密室進行的，而是在歷史裡面進行的。然後呢，聖靈運行，讓罪人的確的得救。有一天，這個整個成聖的功夫，要完成了，我們不會再犯罪，每一個基督徒死的那刻就不會犯罪了。然後呢，我們在永恆裡面與神在一起。那個終點呢，就是創造計劃的終點，我們將來在榮耀裡，是救贖的終點，也是創造的終點。神本來創造宇宙跟我們，就是要我們跟祂在一起。
所以救贖論可以分四個部份：
第1、 在永恆裡。
第2、 在歷史中。
第3、 聖靈在我們的生命中，或者說，也是在教會的生活中。
第4、 又是在永恆裡。
這個架構大家清楚了嗎﹖
Q：“Redemption”是什麽﹖
A：是救贖。我們的講義叫「救贖論」─Doctrine of Redemption，也可以說是Doctrine of Salvation。基督教福音派一般把 salvation叫「救恩」，天主教叫「救恩」叫“Grace”，基督新教稱之爲“salvation”。Redemption和salvation基本上是同義詞。

好，現在我們解釋一下，基督論裡面有什麽東西。

系統神學是很豐富的，分很多部份的。可是這不同的部份，我們也不要把它分隔成很多沒有關係的小盒子，它們彼此都有關係的。
基督論是講什麽的呢﹖首先說，基督論不是新約系的那科“福音書”。在神學院裡面有個 department 叫「新約系」。新約系讀些什麽功課的呢﹖四福音，保羅書信，還有其它書信。
福音書讀什麽的呢﹖就是讀耶穌基督的生平，和祂的教導。耶穌教導的主題是什麽﹖就是「天國近了，當悔改信福音」。耶穌說，我來，是帶來刀兵，地上要著火，人要與父母、夫妻爲仇，但是我們要背著十字架跟隨祂，這些是天國的福音，不只是神愛世人一句話。耶穌基督教導的主題，就是神的國，或天國。
系統神學的基督論不是討論這些的。將來我們會開新約神學，有一科就是「新約神學一」，就是福音書，就是講福音書裡面講什麽的。因爲新約、舊約神學是按階段來排列的。所以耶穌在地上教導了什麽，這個歸在聖經神學的新約神學部份，那是「聖經神學」的一部份。聖經神學講什麽呢﹖就是講神在祂啓示的歷史裡面，也是祂救贖的歷史。再說一次，神的啓示是有歷史過程的，祂的救贖也有歷史過程的。所以，在神的啓示過程和救贖過程裡面，有一段是耶穌基督在地上那33年，這是新約神學裡面「福音書」所講的。爲了我們要分工，我們先假設有一所龐大的神學院。舊約系有好幾個教授，新約系有好幾個教授，有一個是福音書專家，一個是約翰專家，跟保羅專家。福音書專家和約翰專家就是叫新約神學福音書那部份的。那基督論講什麽的呢﹖基督論是系統神學。什麽是系統神學，記不記得﹖就是整本聖經關於某一個題目是講什麽的。
好，我們先來看基督論裡包括什麽。講義的目錄：
第一，是講神的揀選。爲什麽呢﹖因爲我們是在基督裡被揀選的，我們在基督裡被揀選是在神創世以前。講義的第二部份，是講什麽呢﹖這裡有個名詞，我們會解釋的。
再來一次：基督論的第一部份是神永恆裡的揀選。
第二部份叫「救贖之約」。一般在改革宗小家庭以外的大家庭，就是說不是改革宗的教會，一般大概不會提這個題目。因爲祂們對神的揀選和預定沒有那麽注重，甚至有的不相信。什麼「救贖之約」呢？就是聖父與聖子在永恆裡立約（當然也有聖靈）。聖子立定祂的心意要下來道成肉身，來作中保，作救贖主。耶穌基督說，祂的生命是祂放下，祂也可以拿起，對不對﹖當然，耶穌也是父差祂的。這兩件事都是真的。
再說一次。父差派子，子順服父，這個不是因爲子低等一點，乃是在救贖計劃裡，「子」是甘心情願地順服父。可是，子是以「神子」那個地位來順服的，就是說，祂是三位一體的第二位，跟第一位是同等的，祂們都是神，父是神、子是神。子甘願地順服父，好叫父、子、靈所同意的計劃得以成就。所以，子願意放下與父同等的那個尊貴，來到世間，活、死、復活、升天。這是父和子之間的約，你如果不喜歡「約」這個字，至少我們都要承認，這是神在永恆裡預備的，或者說是神計劃的。這是「救贖之約」那部份。
基督論的第三部份，是講恩典之約。
恩典之約是誰和誰立的呢？有兩方。第一方是父神。第二方是耶穌基督和所有在耶穌基督裡的人（加3）。 中保不是爲一面作的，意思是說，爲兩面作的。那兩面﹖一面是神，另外一面就是罪人，中保是站在中間，神卻是一位。神是一邊，另外一邊呢，是中保和所有在中保裡的人，就好像舊約裡的摩西，和所有在摩西裡的人，就是摩西所代表的以色列人。
所以恩典之約是什麽呢﹖就是神與基督和神的子民立的約。在這個約裡面，耶穌基督扮演什麽角色呢﹖扮演中保的角色。在宗教改革的時候，約翰·加爾文可能是第一個提出很有洞識insight 的觀念：耶穌基督是約裡面扮演中保的角色。這個中保的意義又是什麽呢﹖包括什麽呢？我們不難在聖經裡找到關於耶穌基督的名詞，如：谷中的百合花、牧羊人、贖罪的羔羊、新郎等等，還有耶穌基督是在神的家裡「上」的（希伯來書第三章）。可是加爾文提出三個觀念，就是這個「中保」包含了什麽，就是耶穌基督是所有得救的罪人的中保，有三重意義：
1、 耶穌基督是先知；
2、 耶穌基督是祭司； 

3、 耶穌基督是君王。
加爾文之後，差不多所有的系統神學都跟著這一個思路走了。
第一、耶穌基督是先知。最偉大的先知摩西說，將來有“更偉大的先知”（申18章）。耶穌顯明父給我們認識，主耶穌也啓示神的計劃；這部份是福音派比較忽略的。
第二、耶穌基督是祭司。
第三、耶穌基督是我們的君王。
最近二十年，福音派比較開始注重耶穌是我們的王，就是我們的「主」這個觀念了，以前一般都強調耶穌基督是我們的「救主」這方面。這三方面我們需要的，不止是平衡，而是要整全。
所以「耶穌基督是誰﹖」這個答案是很豐富的。剛才我們說過，在永恆裡，父與子立約，這是因爲有「三位一體」才會有的。但是三位一體這個教義是在神論那邊的，不是基督論這邊的。這只不過是爲了方便，把它擺在神論、基督論、聖靈論都可以。不過傳統來說，是擺在神論那裡。
好，我們講了「揀選」、「救贖之約」、跟「恩典之約」了。還有一些傳統神學家裡面有的，就是基督論裡面有的東西，是基督的神、人二性。祂是神，也是人。這就牽涉到道成肉身、童貞女懷孕，這整個的奧秘。這也是基督論要討論的。
最後還有一個題目，我們就沒有時間去討論了，一般神學教科書都有的，就是基督的降卑和祂的升高。所以一本傳統的系統神學教科書，除了救贖之約那部份以外，就是講到耶穌的神人二性，降卑和升高，基督是我們的先知、祭司和君王。改革宗就加上恩典之約，因爲是在「約」裡面，耶穌基督是我們的先知、祭司、君王。所以，林氏的「叉燒包」裡面是有很多肉的。記得嗎﹖餃子或叉燒包。餡兒就是「耶穌愛我」，皮兒就是「我知道，因爲聖經告訴我」。這個皮就是約，約裡面有什麽﹖約裡面有耶穌基督；耶穌基督是誰？是我們的先知、祭司、君王。祂來教導我們，來贖我們的罪，統治我們。這是完整的基督論。
舊約怎麽看基督呢？基督是舊約的主題。透過什麽呢﹖我們都知道預言，先知的預言。還有預表，如以色列人所獻的祭，都預表耶穌基督獻上自己。還有應許。所以舊約是很豐富的，我們要瞭解耶穌基督是誰，要好好瞭解的話，一定要熟讀舊約。當然也要熟讀新約啦！但是新約是在應驗舊約的，新約是「完成」complete fulfill舊約的，舊約是預言、預表基督的。所以，基督論裡面是有很多舊約的材料的。假如各位沒有在我們的課上沒有讀到太多馬太、馬可、路加的經文的話，不要緊，不要擔心，這些是在新約神學「福音書」那科裡面處理的。
Q：基督準備上十字架前，爲何說父離棄forsake了祂﹖
A: 因爲祂同父神的關係太密切了。祂完全知道，祂要喝的是什麽杯。祂是三位一體的第二位，祂完全知道，也甘心樂意的。但是祂承擔了中保的這個職份的時候，祂是以神、人二性來執行祂的任務的。祂完完全全是個人、完全是個神。祂的人性有痛苦、悲哀的感情，祂的神性與父隔絕，也是非常傷心的。
我知道在改革宗裡有一種說法，是「神是沒有感情的」，意思是神沒有激情passion的；有神學家說，神是沒有passion的，意思就是說，神是不動的。我們可以這樣理解：神的本性不會移動，祂所應許的不移動，祂的計劃不移動。但是祂進入到時間、空間裡，祂所計劃的永恆的計劃，是在歷史中演譯的，有先有後。既然有人的回應，“釘祂十字架！” ，祂也有祂的回應，這與祂永恆裡面不變的計劃是不矛盾的。因爲兩者都在聖經裡。凡是聖經裡面的，我們都相信。
在這方面，有沒有什麽要再問的﹖
永恆和時空，不變的神和變來變去的人，立了約，必定要成就祂計劃了的事情。然後的確在十字架和祂的復活升天成就了。
剛才我們所講的，基督論和救贖論，和你所理解的基督論和救贖論包含一些什麽，有不同的地方嗎？有沒有你沒有想過，基督論是要包括這些東西的﹖我們分小組討論一下，對於這個課的內容本身，有什麽回應，或者你聽到了什麽。///
下面我要講一句很長的話：「雖然我是一位supralapsarian，可是我是不相信神是沒有感情的。」
我們講過這個字了，有supralapsarian和infralapsarian。我的教授沒有教我神是沒有感情的，所以改革宗也有不同的說法的。我的神學院在我讀的當時，就是1970年代，有一個心意，要從系統神學裡面比較硬的架構，注入聖經神學的內容。所以我會說，神有恩典、有憐憫，當然祂會發怒、憤怒，神是忌邪的。可是神的感情跟人的感情不一樣。有幾方面不一樣。第一、祂是永恆的神。所以的感情並沒有改變了祂在永恆裡的祂是誰。祂是聖潔的、祂也是無所不知、無所不能的。這是第一，祂是永恆的，所以祂的感情是一位永恆神的感情。第二、祂的感情不改變祂的計劃。因爲祂不是人。
你可以問，那爲什麽我們要禱告﹖爲什麽要傳福音﹖因爲祂要我們這麽作！這個理由已經夠了！不過我們人很八卦，還要問下去。那祂既然知道了，爲什麽還要禱告呢﹖答案是，既然我們已經知道是祂吩咐的了，爲什麽還要問呢﹖對不對﹖就是說，我們人常常會有一個以人爲中心的看法。
我們在這裡從改革宗的角度來講神學，重點是要我們的思想以神爲中心，然後你又看到神是守約的、信實的；是，祂是愛祂所愛的人，但是祂的愛是不變的。這個給我們禱告很大的鼓勵，給我們的傳福音很大的鼓勵。
神預定了，爲什麽還要傳福音﹖至少有兩個原因，而就是因爲神預定，所以我們要傳福音！因爲那位預定了人得救的神，吩咐我們去傳福音，這是第一個原因：祂吩咐的。第二、祂的預定，給我們傳福音，帶來無比的鼓勵和膽量，還有喜樂、盼望。因爲神知道誰是屬於祂的。所以我們只管去傳，不要問今天晚上的敬拜小組排練的好不好，晚餐的菜有沒有燒焦了，交通安排的不很妥善，甚至乎有人中途在佈道會離開的，我就經歷過。可是，我們相信，在神的美意中，耶穌的羊在最好的時刻，就會跑到耶穌的羊圈裡。我們的任務，是遵行大牧人要我們去作的事情，就是宣講福音，也邀請人來悔改。所以整個過程是很有動力的，very dynamic，有神的揀選，但是我們有膽量boldness。爲什麽有膽量，因爲救恩是出乎耶和華的，都是聖靈的能力。你不要問那爲什麽我們要傳，答案已經給了，因爲耶穌吩咐我們去傳，神也樂意用傳福音的方法來救贖人。神不用石頭，祂可以用，但是祂具體的，的確的沒有用，除了一次用驢子說話。基本上祂用祂的僕人們，就是信徒們。所以，神的預定跟揀選，和一個很有動力的基督徒生活和教會生活，是沒有衝突的。剛才我說我是個supralapsarian，至少我不是個完全的infralapsarian。
再解釋一下這兩個觀念。先講infralapsarian：就是說，神在永恆裡先預定了創造人，然後再預定人會墮落，然後祂預定整個救贖的計劃。Supralapsarian是什麽呢﹖神預定祂永恆裡面得到榮耀，那，怎麽得到榮耀呢﹖就是借著祂的選民，敬拜祂；那，另外有一半不是選民的，也是榮耀祂的。爲此，祂拯救、揀選祂的子民；爲了揀選祂的子民，祂預定墮落；爲了墮落，祂預定了創造。所以在歷史上是剛好倒過來的。我沒有說，我是個很武斷的supralapsarian，但是我覺得它不是沒有理由的，兩者都有理由。爲什麽要提這個呢﹖因爲提到神會不會動、有沒有感情。無論你是supra還是infra，這兩派都相信神有一個偉大的計劃，神計劃了一個計劃。你相信這個嗎﹖你不需要是一個很清楚的加爾文主義者的。我喜歡這樣說，當一個亞米念的基督徒，他選擇婚姻的配偶的時候，都變成了加爾文主義者。哎呀，這是不是神給我的那一位啊﹖很妙的！神啊，你的旨意成就在我的身上，所以你假定神只有一個旨意，對不對﹖你就是要找到神的「一個」旨意，沒有第二個的！不止是婚姻，找工作，神啊，你是要我去公司A還是公司B，你的旨意是什麽﹖你就相信神只有一個旨意嘛！是不變的，你盼望不要走錯路，你只盼望神那個第一號計劃成就，因爲計劃第二、三號都是錯的。你這樣禱告的時候，你是相信神背後有一個計劃、旨意（聖旨）的！所以，我覺得我們跪下來禱告的，都是加爾文主義者，好了，站起來去作工的，都是啞謎主義者！（這句話是開玩笑的！）當然，我們都是依靠神的力量，但是我們還是要作決定的。（你不要去外面宣傳說，林慈信跪下來禱告的時候是加爾文主義者，站起來就變成亞米念主義者哦！我禱告之後就變成亞米念主義者。）神也給我們一定的選擇權利和責任。
還有什麽分享嗎﹖你們對基督論、救贖論的內容有什麽分享﹖
Q：揀選和呼召的區別﹖
A：聖經的用詞有的時候是重迭的。我只能從神學的角度來解釋，意思就是說，不能太絕對。神在永恆裡預定了、揀選了祂的子民，這是以弗所書第一章很清楚講的，還有其它地方。神在永恆裡面既然揀選了，祂在歷史上就要呼召他們到祂的面前來。
呼召有幾種。有一種，叫gospel call福音的呼召。耶穌在海邊、山邊講道，誰聽祂講道﹖法利賽人、撒都該人、文士，就是要殺祂的那些人，還有祂的門徒、婦女、相信祂的，還有一些在山上經歷過耶穌的神跡的，是不是﹖這麽多人在聽耶穌基督的講道，他們都聽到了耶穌的講道，從這個角度來看，福音的呼召都臨到他們。在佈道會，福音的呼召臨到誰？臨到那些中途就離開的，很討厭的；臨到那些第一次聽到福音很好奇的，也臨到那些雖然他是所謂決志了，不過只是從無神論者變成有神論者而已。或者說，我需要認識這位神。但是福音的呼召也臨到他。他聽到了，而且也聽明白了，但是祂的回應也許不是很完全。當然，福音的呼召也臨到那些真的很清楚知道祂在悔改認罪、願意信靠基督的。這叫Gospel Call，福音的呼召，我們也可以叫作「恩典之約」。
可是，還有另外的一種呼召，就是「有效的恩召」。神所揀選的這些人，耶穌的寶血買贖了他們，然後聖靈來呼召他們，這個呼召跟重生就分不開了。在清教徒的時期，就是在Westminster的信仰告白裡面，沒有「重生」的，重生是在呼召裡面討論的，這只不過是用詞的不同而已。我們今天福音派喜歡用「重生得救」這個名詞，但是17世紀的基督徒喜歡用「神的呼召」。所以有一種的呼召是有效的。什麽叫「有效」呢﹖簡單說，當神有效的召一個人的時候，結果是那個人被召了，什麽叫被召﹖他就稱義了、得榮耀了。羅馬書 8：29-30  (29) 因爲祂預先所知道的人，就預先定下效法祂兒子的模樣，使祂兒子在許多弟兄中作長子。  (30) 預先所定下的人又召他們來；所召來的人又稱他們爲義；所稱爲義的人又叫他們得榮耀。
祂所預定的，祂就呼召他們，召來的，祂就稱他們爲義；得稱爲義的人，祂就叫他們得榮耀。所以有兩種不同的呼召。那是神最後得到這個有效的呼召呢﹖就是神所預定揀選的那些人囉！這個我承認是改革宗的看法，有很強的聖經的支持。不過，這個問題很重要。
還有分享什麽﹖
Q：我原來對救贖的理解不太全面，林老師說，在創世記就有的。但是，我原來理解，耶和華上帝對人的犯罪是震怒的，要用洪水除掉人。新約的時候，耶穌就不用那種辦法，要用耶穌的道成肉身、十字架來完成祂的救贖。這是整體的計劃。我以前的思想是割裂的，總覺得十字架才是神的計劃。
A：舊約裡，神的憤怒有很多恩典。神作裙子給亞當和夏娃穿。裙子用什麽作的﹖皮子。皮子從那裡來﹖要殺動物嘛！還有神對蛇、夏娃的咒詛，裡面也有恩典的應許：「女人的後裔要傷蛇的頭」，就是耶穌基督要一次的擊敗撒旦，所以不只是有救恩，還有得勝，有把握的、有盼望的。（創3：15）從那裡開始，神開始啓示，啓示什麽﹖祂永恆裡面計劃的永恆計劃。神不是在創三的時候醒過來，啊，人犯罪了，怎麽辦﹖來計劃一下吧！弗一：3-4，神在創世以前就揀選了我們，創世以前在基督裡揀選了我們，所以我們在神創造世界以前，就在基督裡了。我承認這是個奧秘，不過這是聖經清清楚楚地講的。
Q：耶穌來到世上，是完全的神，可是卻無法無所不在。
A：祂能無所不在，祂選擇了不要無所不在。
Q：耶穌是完全的人，祂會不會有想要結婚的念頭﹖有部電影說，耶穌基督有位女朋友，叫麥德拉。
A：其中一部電影，就是The last temptation of Christ。但是這部電影之前就有這種的電影了。我讀大學的時候，Jesus Christ Superstar耶穌超級巨星就出來了，是個Rock Musical。猶大就訪問耶穌，說耶穌你的公共關係失敗了，所以這套的歌劇、電影，猶大是英雄的。然後抹大拉的馬利亞就唱一首歌，“I don’t know how to love him”, 到了第二段的時候，”Shall I bring Him down“我要使祂墮落嗎﹖所以，這種的思想老早就有的，歷史上不止一次的。我們也不需要稀奇。好回到你的問題，聖經裡說，在希伯來書2：17， 4：15，祂在一切的事情上都受了誘惑，但是沒有犯罪。所以一方面，我們要把誘惑的真實性推到極點，就是說，耶穌所受的誘惑不是假的，不是在作戲；但是我們又要把耶穌基督的無罪推到極點，就是耶穌是沒有犯罪，至少在改革宗傳統，有一個教義，叫implacability of Christ, 耶穌基督是不可能犯罪的；我們把耶穌基督的神性、人性講到很完整之後，我們要作的結論是：祂的神性是帶領著祂的人性的。我知道這樣的講法，在今天是非常不受歡迎的。今天的人們喜歡看到耶穌的人性，包括華人福音派的神學家和福音機構，但是這兩方面都是真的，誘惑是真的，無罪、得勝是真的。只能講到這裡，兩邊都推到盡頭。我們只能說，祂在「一切」事上受過試探，但是沒有犯罪。
Q：耶穌基督是神，爲什麽不知道主再來的日子﹖
A：難的問題由吳牧師回答。你覺得是不是耶穌是以祂的人性來回答的﹖我個人的理解是祂以祂的人性來回答的：子不知道，唯有父知道。祂的人性是有限的，祂的神性是無限的。但是，祂的神性和人性是用一個最完美的方法，結合在一個耶穌基督裡。我們說耶穌基督是個位格，祂是100%神，100%人，但是只有一位耶穌基督，加爾文在神學上一個很大的貢獻，一個耶穌基督，或者說，一個person，一個位格，這個「位格」，好像一個很硬的名詞。你就這樣理解好了，只有一個耶穌基督，耶穌基督是神、是人，祂穿上人性，所以耶穌基督現在在那裡﹖耶穌基督的人性在那裡﹖在加利利的海邊走嗎﹖現在不是，現在在父的右邊。好，那，聖餐那個餅是耶穌基督的身體嗎﹖天主教說，是的！祝福之後就是了！我們說，不是，因爲耶穌基督的身體現在在那裡啊﹖耶穌基督的人性在父右邊嗎？聖經沒有說不是啊！祂是神人二性升天的嘛！祂吃了魚，對不對﹖耶穌基督的神性、人性現在都在天上，當我們領聖餐的時候，祂「在」我們中間嗎﹖在不在﹖「在！」爲什麽你說「在」﹖聖經那裡說祂在﹖「聖靈在。」對，聖靈在，還有祂的應許在，耶穌應許祂在，這是兩件事情。第一，聖靈在；第二，耶穌應許祂在。兩三個人奉我的名聚會，祂就在嘛！何況是奉祂的名，紀念祂的死，是祂吩咐的！洗禮也是一樣，是祂吩咐的。所以耶穌是「在」我們的洗禮，「在」我們的聖餐，但祂的人性在天上，借著祂的話，祂保證祂在，祂透過祂的靈在。這是同聖靈論、教會論有關，因爲這牽涉到我們敬拜祂的時候，祂在不在我們中間，怎麽理解祂與我們同在，這個很重要。好，我們現在休息。
好，我們開始一個新的題目；很簡單的說一說「罪論」。因爲我們上次人論的時候沒有提到這一塊，罪、墮落。請打開羅馬書第五章。我們就用這章經文來講墮落和罪。
13、14節是個括弧，所以我們先讀12節，然後就跳到15節。好，請各位先讀5：12。
Rom 5:12-14  這就如罪是從一人入了世界，死又是從罪來的；於是死就臨到衆人，因爲衆人都犯了罪。  (13)  沒有律法之先，罪已經在世上；但沒有律法，罪也不算罪。  (14)  然而從亞當到摩西，死就作了王，連那些不與亞當犯一樣罪過的，也在祂的權下。亞當乃是那以後要來之人的預像。  

這句經文說，因爲一個人，罪進到世界，然後死又進到世界。這句經文，沒有把整件事情說完，因爲中間還有一個，定罪、或審判，因一個人的緣故，罪進入到世界、審判進入到世界、死進入到世界。
在第12節，保羅作了一個開始而已。可是，他最後有一個短句，12節是這樣結束的：因爲衆人都犯了罪。這裡的衆人都犯了罪，跟羅馬書3：23是不一樣的，衆人都犯了罪，不是說我今天犯罪，所以，因爲一人的緣故，罪就進入到世界了。不可能這樣解的。因爲那個「一人」是指亞當。因爲亞當一個人，然後第15節到第21節，是一個人的一次犯罪，罪進入到世界、死進入到世界，然後死就臨到衆人。所以12節最後那句話，“衆人都犯了罪” ，不是你我今天犯的罪，不是指我們個別的罪行。
繼續看15節：(15)  只是過犯不如恩賜，若因一人的過犯，衆人都死了，何況神的恩典，與那因耶穌基督一人恩典中的賞賜，豈不更加倍的臨到衆人嗎？
“過犯不如恩賜”，所以亞當一個人，一次犯罪。所以，亞當和在亞當裡的，他們共同的生命有一個主題，就是「過犯」。可是在耶穌基督裡，耶穌基督也是一人，一次的義行，耶穌基督裡的生命的主題是恩典。因爲亞當一個人一次的犯罪，罪就進入到世界了。第15節還說了什麽﹖因爲亞當的緣故，“衆人都死了” ，也就是“死臨到衆人” 。但是，在基督裡，第15節說，“因耶穌基督一人恩典中的賞賜”，在恩典裡面，有賞賜，“加倍的臨到衆人”。
Rom 5:16-21  因一人犯罪就定罪，也不如恩賜，原來審判是由一人而定罪，恩賜乃是由許多過犯而稱義。  (17)  若因一人的過犯，死就因這一人作了王，何況那些受洪恩又蒙所賜之義的，豈不更要因耶穌基督一人在生命中作王嗎？  (18)  如此說來，因一次的過犯，衆人都被定罪；照樣，因一次的義行，衆人也就被稱義得生命了。  (19)  因一人的悖逆，衆人成爲罪人；照樣，因一人的順從，衆人也成爲義了。  (20)  律法本是外添的，叫過犯顯多；只是罪在那裡顯多，恩典就更顯多了。  (21)  就如罪作王叫人死；照樣，恩典也借著義作王，叫人因我們的主耶穌基督得永生。
好，繼續讀第16節。 (16)  因一人犯罪就定罪，也不如恩賜，原來審判是由一人而定罪，恩賜乃是由許多過犯而稱義。
因一人定罪，是不是﹖什麽是定罪﹖定罪就是神對罪的回應。
神是聖潔、公義的，祂必定要定罪人的罪的。所以因爲一個人一次的過犯，衆人都定罪了。但是，在耶穌基督裡，恩典和恩典中的賞賜，臨到衆人。然後，第16節，因爲過犯的緣故，就稱義。當然，過犯沒有功勞的，耶穌是爲了我們的過犯死了，最後使我們稱義。當然這事情還沒講完。
好，我們來讀17節： (17) 若因一人的過犯，死就因這一人作了王，何況那些受洪恩又蒙所賜之義的，豈不更要因耶穌基督一人在生命中作王嗎？ 
因爲一人的過犯的緣故，死就作王了，所以，到目前爲止，關於死，我們已經知道三件事情，“死臨到衆人”，死這個事實、力量臨到衆人（12）；然後“衆人都死了”（15），“死作王”（17）；
所以我們都死了，而且死還要掌管、還要轄制我們。可是，在基督裡，我們蒙所賜的「義」（17），就是說，我們成爲了義人。基督的死和復活的大能和功勞，使我們成爲義人了。耶穌基督賜給我們祂的義（就是我們成爲義人囉！）。
亞當裡，我們成爲罪人，基督裡，我們成爲義人。（成爲罪人，等一下會再出現）
（請看下面的summary）
好，我們來讀18節： (18) 如此說來，因一次的過犯，衆人都被定罪；照樣，因一次的義行，衆人也就被稱義得生命了。 

因爲一次的過犯，衆人都被定罪，16節也說了，這是重複的。16、18節都告訴我們定罪這個事實。然後第18節告訴我們，衆人都被稱義，是因爲“一次的義行”。因一個人一次的義行，我們得到恩典、恩典裡面的賞賜，也就是神要賜給我們的義，然後我們成爲義人，我們得到這個「義」，因此神稱我們爲義，結果我們得到生命（18），而且在生命中作王（17）。
好，請大家一起讀19節：(19)  因一人的悖逆，衆人成爲罪人；照樣，因一人的順從，衆人也成爲義了。
“因一人的悖逆”，什麽事情發生了﹖“衆人成爲罪人”！
好，這裡說，因一人的悖逆，我們「成爲」罪人；我們成爲罪人，因此被定罪。可是，因一人的“順從” ，我們成爲“義”。所以，因爲耶穌基督順服的緣故，我們「成爲義」，就是耶穌基督完全改變我們，我們成爲一個得到「義」的義人。得到「義」，我們的人性改變了，所以上帝稱我們爲義，是公正的。當然是恩典啦！但是恩典也沒有違背真理。因爲祂使我們「成爲義」。神稱我們爲義，是因爲祂先使我們成爲義，所以父神不是一隻眼開，一隻眼閉的，祂不是說，「隨便啦！」，不是的！你看，基督一次的順從，加上祂賜我們義，所以我們成爲義，所以就稱我們爲義，我們就得到生命。
好，我們來讀20節：(20) 律法本是外添的，叫過犯顯多；只是罪在那裡顯多，恩典就更顯多了。
好，“恩典顯多”，這裡我們沒有處理律法的事情。今天我們暫時不講律法。
好，恩典顯多了，我們繼續讀21節：(21)  就如罪作王叫人死；照樣，恩典也借著義作王，叫人因我們的主耶穌基督得永生。
好第21節說，“罪作王”，但是在基督裡，“恩典作王”。所以，因爲亞當的緣故，不只是罪進入到世界，成爲一個事實，而且我們成爲一個罪人。我們都污染了，而且罪作王，成爲一股力量，不只是我們是罪人這個事實，而且罪要轄制我們；但是因爲耶穌基督的緣故，恩典作王；意思就是說，在基督裡的人，恩典這個原則、這個力量，要主宰我們、管理我們。所以，在基督裡，我們成爲義人、得稱爲義，最後就得生命；不單是得生命，在死的裡面，是死作王的，在生命裡面，我們作王的。死的時候，我們是作奴隸的，在生命裡面，我們是作王的。
誰在查經班查過羅馬書第五章﹖或者主日學講過第五章﹖我是在大學的時候學這個的，36年前。這個，特別是罪和定罪之間的關係，成爲義和稱義的關係，背後的真理是什麽﹖神是立約之主，神看見罪人必定定罪。但是，神使罪人成爲義人，就是在基督裡、在約裡，那些成爲義人的，神就宣告祂們是義人，稱祂們爲義，結果是得到生命。
今天在福音派的圈子裡面，我們常常講我們要跟神有好的關係，或者說，我們傳福音的時候也常常這樣說，耶穌是神和人之間的關係恢復了。但是這個「關係」究竟是什麽東西呢？羅馬書第五章給我們一個神自己講的定義。當然，除了羅馬書以外，還有很多新約的教導。但是在第五章，我們看見我們的人性是絕對墮落的，我們成爲罪人，被定罪，而且我們是活在罪中和死中。但是主耶穌要把我們放在恩典中，羅5：2，我們不單是與神和好，我們是「站」在恩典中，這是我們的地位。什麽地位呢﹖恩典的地位，就是說，得稱爲義，當然也是神的兒女。所以，我們要對罪認識夠透徹，不只是我們的罪行，乃是我們的罪性，就是說，我們整個人都污染了。
那，亞當的罪，是不是借著遺傳、血統傳給我們的呢﹖這個是天主教的教導，其實也沒什麽錯誤，但是沒有把事情講得完整。天主教喜歡講「原罪」。那什麽是原罪呢﹖按照這個圖表，我們可以說，在定罪這個方面，什麽叫定罪﹖聖經另外用一個詞，叫「罪孽」，guilt，不是負罪感，不是內疚，是罪孽。罪孽就有點像我們今天在法庭上說的「罪名」。我們在法律面前，有一個控告，這個控告就是罪名。
耶穌爲我們死，把罪孽拿走，是怎麽作的﹖耶穌先爲我們死，死是定罪的後果，所以耶穌把罪的刑罰擔當了，因此祂把罪孽、罪名除掉，因此我們的罪得到潔淨。我們作罪人這個地位就改變了，我們就從罪人，成爲義人。這個不是變魔術，不是隨便的。因爲先有祂的死，然後我們的被定罪，我們的罪孽除去，然後我們不再是活在罪中、死中的罪人。恩典臨到我們，義賜給我們，我們成爲義人，然後神稱我們爲義。什麽是稱義呢？稱義是一個法官的「宣判」，是一個法律上的用詞。「稱義」的相反詞，就是「定罪」，或「宣告罪名」。稱義，用今天的話講，就是「宣告罪名不成立」，是一個宣告，所以，「稱義」不是使我們成爲義。這兩件事情是不一樣的。神使我們「成爲義」，我們既然成爲義了，祂就稱我們爲義。神所稱爲義的罪人，祂不是一隻眼開，一隻眼閉的，祂是先使祂們成爲義人，然後宣告罪名不成立，結果得生命，而且是在生命裡作王，這就是我們得的「奇異恩典」。我覺得有的時候，我們把罪和救恩講得太過輕率了。就是說，我們和神的關係和好了，但是聖經的用賜比較嚴厲，因此恩典也比較「奇異」。
Summary:
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	後果二
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	後果三
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	罪作王（21）
	恩典作王（21）


有什麽問題沒有﹖
Q: 我們是罪人，理當要死；可是祂爲我們死，是不是成爲一個共犯了﹖
A：祂擔當的是我們的罪孽，這個沒有錯。林後說，祂「成爲罪」，這個不是說，祂成爲一個罪人，就是說，不等於祂犯了罪；祂擔當的是我們的罪孽，但祂沒有犯我們的罪行。祂的確擔當了我們的罪孽，但祂沒有共犯我們的罪。
Q：耶穌基督是代替我們死，還是代表我們死﹖衛斯理強調的是「代表」。這兩樣有什麽差別﹖
A：問得好！兩樣都是。我們先講代替，這個比較容易明白。我們該死，耶穌代替我們死了。
什麽叫「代表」呢﹖亞當是人類的代表。耶穌是所有在耶穌裡的人的代表。再來一次，亞當是全人類的代表，全人類的「頭」；耶穌是所有在耶穌裡的人的代表，和祂們的「頭」。耶穌是以我們的代表的身份死的。所以，是「代表」，約的代表，約的中保。中保是代表所有在祂裡面的人（加3和希伯來書衆多的經文）。
Q：用白話來說，基督是基督徒的代表﹖
A：是，基督是基督徒的代表，亞當是全人類的代表。
Q：那這樣的話，耶穌就不是爲人人而死了﹖
A：耶穌是爲衆多的人死的，也是爲世界死的。「世界」是什麽意思呢？ He is the savior of the World，「世界」的救主，至少有一個意義，祂是猶太人跟外邦人的救主，不分種族、社會階層等等。你去看一看聖經裡面，每一次用「爲」，基督「爲」某某人死，看看上下文，結果就是，那個人是得救的。所以我們採取這個立場：耶穌「爲」誰死，不是很隨便的一句話。我們也不好隨便說，「耶穌爲你死」。應該怎麽說呢﹖聖經怎麽說的﹖「看啊，神的羔羊！歸回吧！」，來到神的面前。你要得救嗎﹖可以！信耶穌悔改吧！我們不需要提出一個理論，耶穌是爲衆人死、爲你死或爲誰死，我們不需要講這個理論的話。司布真的講道就是這樣講的，祂說，任何一段經文，祂都可以從那段經文拉一條直綫到十字架、到耶穌那裡。然後，祂說：看啊！這就是救主！神讓我們得救的條件就是這些，你要嗎﹖你就作這些：悔改、信靠耶穌。
Q：保羅在羅馬書裡面，稱義是因爲你們信，就「算」你們爲義。「算」爲義是什麽意思﹖
A：問得好！羅馬書4:4那裡，保羅引用了創15:6，「算」是一個商業的用語，「稱義」是一個法律用語。算就是credit card的意思。耶穌的戶頭裡面有無限的「義」。神把它charge在我們的戶頭裡，這就是「算」。我的債，「算」在耶穌基督的戶頭裡，耶穌的義「算」在我的戶頭裡，這是算的意思。所以，神的確是使我們成爲義人的，所以當祂稱我們爲義的時候，祂是已經把基督的義算在我們的生命裡面了。
Q：還有，您剛才說，稱義並不等於成爲義，那，成爲義裡面有沒有功勞的成份﹖
A：成爲義也沒有功勞的，說明是恩典嘛！恩典顯多、恩典作王、恩典賞賜，從頭到尾都是恩典。這點我們再會回來的，今天有個概括。講了基督論和救贖論的內容，然後亞當犯罪的後果。
好，我們禱告結束。天父，求你繼續使我們想起你的恩典，叫我們心裡充滿著滿足和感恩，我們一切所有都是從你那裡來，而且你又賜給我們成爲在基督裡的人，求主就這樣催逼我們，不要再犯罪，叫我們因爲你的愛，你的恩典成爲一股力量，叫我們過聖潔的生活。奉耶穌基督的聖名求。阿門！
04/08/04神的揀選和預定
我們上次講了introduction，用目錄1-3頁簡單說了基督論的內容，最後用羅馬書5：12-21說了罪論。
今天要從第一部份，也就是講義第4頁開始，基督論大綱。
上次我們用羅5：12-21講到人的罪，人的墮落。
我們的罪，不只是我們的罪行，還有我們的罪性。羅馬書5：12-21告訴我們，「一人」就是亞當，一個人一次的犯罪，亞當是我們（全人類）的代表，他是頭，也是代表；罪進入到世界，衆人成爲罪人。
v.12，「衆人都犯了罪」，不是說每個人每天所犯的罪，乃是說衆人在亞當裡，跟他所犯的罪「有份」。
亞當一個人一次的犯罪，結果是 (1) 衆人都成爲罪人，然後呢，(2) 我們衆人都被定罪、被審判，結果是(3) 死，而且是死「作王」，這是第五章告訴我們的三重後果。
主耶穌基督是第二個亞當，第二個頭，也是代表，也是一個人。耶穌基督一次的順從，obedience of one man，耶穌一次的義行（耶穌基督一個人一次的順從），帶給「衆人」（也就是所有「在基督裡」的人）恩典和恩典裡的賞賜。
亞當所帶給人的，是「罪」和「罪孽」。
罪孽不是一個人主觀的感覺，乃是在神面前客觀的法律地位。
耶穌基督來到世上爲我們死，耶穌基督爲我們的順從，不是帶來罪的動力，而是帶來「恩典」這個動力，而恩典是讓我們稱義的，讓所有「在基督裡」的人稱義，結果是生命，而且是我們在生命中作王。
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	結果二
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我們再來看，耶穌基督「爲我死」是什麽意思。我們常常掛在嘴邊的，耶穌基督爲我死、或爲某某人死。
耶穌的死，是作了「代贖」，就是說，代替了罪人擔當了他應該擔當的刑罰。
結果是「罪孽」除掉了，意思就是不再被定罪，所以我們就「被稱爲義」。「被稱爲義」就是不被定罪。
耶穌付上了「罪價」，因此除掉了我們的「罪孽」。因此，他就勝過了「罪」這股勢力，也使我們不再是有「罪」的人，我們就「成爲義」，不是因爲我們作了什麽，乃是因爲我們「在基督裡」。
我們是因爲「在基督裡」，父神把我們放在「在基督裡」這個地位，因此我們成爲義人。
我們成爲義人，就是跟「在亞當裡」成爲罪人是剛好相反的。靠著主耶穌基督的死和復活，神使我們成爲義人；我們既然被改變了，成爲義人了，我們就被稱爲義，不再定罪，乃是被稱爲義。
所以神的稱義，是公義的，也是恩典：
Rom 3:26  好在今時顯明祂的義，使人知道祂自己爲義，也稱信耶穌的人爲義。
神本身爲義，也稱信耶穌的人爲義。
神稱我們爲義，不是很隨便的。因爲耶穌已經付了代價，拿走我們的罪孽，然後改變我們成爲義人，不再被定罪，因此他稱我們爲義，結果我們得到生命。
上面這個圖表告訴我們，耶穌是我們的頭，我們的代表；亞當是全人類的頭，全人類的代表，耶穌是那些「在基督裡」的人的頭和代表。
我們從另一個角度來看。我常常畫這個圖（三位一體，永恆計劃( 啓示( 約），神在永恆裡計劃了，然後祂在歷史上就成就了祂的救恩，從舊約到基督，然後到祂再來。
記得嗎﹖這個圈子代表什麽﹖一方面代表神在歷史上所成就的事工，但是也同時代表了「在基督裡」，在基督裡，“in Christ” 這兩個英文字，是個很重要、很豐富的觀念。
什麽叫「In Christ」呢﹖今天我們晚上會讀到。神在創世之前，是「在基督裡」揀選我們的，然後，基督在歷史裡成就了救恩。然後，凡是「在基督裡」的人，就借著信心被稱義。
「在基督裡」的人，聖靈使他們「向罪死」、「向神（義）活」，聖靈使他們與基督同死，聖靈使他們進入到基督裡，「在基督裡」與他同死。然後，在基督裡與基督一同復活。這件事情是奧秘，可是是事實。就是說，在一個人重生的時候，聖靈使一個人進入基督裡。「在基督裡」這個地位，是神在永恆裡已經預定的，基督也在歷史上成就了，聖靈就把這個事實帶進到罪人的生命裡面，然後我們每天要操練這個事實，向罪死、向神活。
所以，「在基督裡」，至少有這個四層的意義：
第1、 在永恆裡，我們就「在基督裡」了。
第2、 歷史上基督爲我們成就了救恩，我們之所以「在基督裡」是因爲他爲我們死跟復活。
第3、 借著聖靈，我們進入到基督裡。或者說，我們被「藏」在基督裡，這是歌羅西書所用的字。
第4、 我們每天的「在基督裡」向罪死、向義活。
Q：可不可以重複一下第二方面。
A：第二方面，是耶穌基督在歷史上作我們的代表，爲我們死。問得好！剛才我講的比較少。
基督在歷史上死和復活這個事實，不單只是爲我們的罪，他也是在父神的面前死的，作了「挽回祭」。「挽回祭」的意思，就是平息父神的憤怒。所以，基督是在神、人之間，以「中保」這個身份死的。這個中保是在神與人之間的關係裡，這個關係叫做「約」（從舊約到新約，神和人之間的關係叫做「約」）。
耶穌基督爲我們死，是以約的中保的身份爲我們死的。因此，什麽叫「在基督裡」呢﹖「在基督裡」是與基督聯合，這個聯合是一個「約」裡面的聯合，covenantal union, federal union。
我們與基督的聯合，的確是一個奧秘，但也是父神清楚啓示了條件的關係。
我再說一次。
從某一個角度來看，我們與基督聯合是一個奧秘，所以，很多寫聖詩的都寫到：「主耶穌啊！想到你，我就感覺到甜蜜。」所以，與基督聯合是個很親密的關係。但是這個關係不是靠我們的感覺的，這個關係是由父神定下所有的條件的，等於夫妻結婚，有感情、愛情這個層面，但是也有婚姻證書這個層面，有婚禮的誓約這個層面。耶穌基督爲我們成就的，是「約」裡面的條件，滿足了神的要求，平息了祂的憤怒，代代贖了我們的罪，然後神人和好，把我們從罪中救出來。
我們講了好幾件事情囉！
第一、平息父神的憤怒；第二、代贖，就是獻上祂自己作爲贖罪祭；然後呢，（第三、）救我們出來，從被定罪的，進到作神的兒女，勝過死、勝過魔鬼、勝過罪，使神人和好。
這個「神人和好」，我們常常想到的，是我們與神和好。其實聖經所強調的不是那個，聖經所強調的，是神與我們和好；就是說，神乃是被冒犯的那一面，神是被得罪的那一面；所以，什麽叫「神人和好」﹖不是神來跟我們和好，乃是神的憤怒平息了。是，是神與我們和好，沒有錯；神的問題解決了，什麽問題﹖神是聖潔的，從來就是聖潔的，所以理所當然的，神面對罪的時候應該會發出祂的憤怒。所以，神與我們和好意思，就是他被「挽回」了（挽回祭），他平息了祂的憤怒，以和睦恩慈的態度來對待我們，接納我們，稱我們爲義，稱我們爲祂的兒女。
所以，耶穌基督是「約」裡面的中保，我們「在基督裡」就是「在約裡」，「在福音裡」，所以這三個是同義詞，在基督裡 = 在福音裡 = 在恩典的約裡。
所以，我們與基督的關係，神是很清楚、很仔細地定下條件的，沒有那麽隨便，不是靠我們的感情，不是靠我們的經歷來定的。我們的經歷是來回應他所成就的。還有其他問題嗎﹖
Q：神先使我們成爲義，然後再稱我們爲義；那這個我們成爲義，是指我們的罪，已經被洗淨了（耶穌基督的寶血已經洗淨了我們的罪），還是耶穌基督的寶血只是遮蓋了我們的罪﹖
（在實質上，只是我們的罪名被除去了；罪性還留存在我們的內心，我們還不是純潔的，直到耶穌基督再來的那天、或我們死的那刻，救贖之功才完成，我們才成爲真正的聖潔）
A：我們要問，什麽是罪。我們強調的是「罪孽」Guilt。罪孽就是因爲我們是罪人，因爲我們犯罪，所以我們在神面前有「罪名」、或「罪孽」。主耶穌基督將這個罪名、罪孽拿走了。就是讓我們在神面前那個法律的地位改變了。當然，聖靈也完全潔淨我們的心，那是「重生」。
那，什麽叫做我們「成爲義人」呢﹖剛才我們講的，都是消極的。基督爲我們死、拿走我們的罪孽。
好，現在我們來講積極的。他使我們成爲義人，聖靈給我們新的心，還有一點，所有在基督裡的人，基督將基督的義，「算」給他們，所以我們成爲義人。我們成爲義人，是因爲我們得到了基督的義；耶穌基督本來就是公義聖潔的，他從來沒有不義，但是他爲我們死和復活，聖經說：「父神稱他爲義」，這個不是說祂的義不夠，乃是說按照神永恆的計劃，也按照耶穌基督完成的工作，他得到了這個榮耀的義的稱號、或者說這個義的榮耀，是父神給祂的。所以，耶穌基督有這雙重的義。他從來就是聖潔公義的，但是因爲祂的死和復活，父神「稱他爲義」。
好，所有「在基督裡」的人，是「在基督裡」所有的福份有份的人。在什麽福份上有份呢﹖第一、我們得到祂的義，像credit card一樣，神將基督的義，就「刷」在我們的戶頭裡；把我們的債，刷在基督的戶頭裡。因爲耶穌基督的戶頭，是承擔得了所有在他裡面的人的罪的，所以我們「成爲義人」。成爲義人，是在基督裡面的人享受的福份之一。在基督裡，可以享受的福份還有很多的，「稱義」是一個，「成爲義」是一個，一個清潔的良心、喜樂平安，神永遠不離開我們，我們認識神、作祂的兒女，成爲基督身體的一部份，活潑的盼望，還有，我們也有分爲他、與他受苦。這都是福份啊！爲基督受苦是一個福份，記得嗎，「怎能如此」那首詩歌，因爲是說，And Can It Be That I Should Gain an Interest in the Savior’s Blood? 怎能如此呢﹖我在基督的血裡面，有interest，就是「有份」的意思，an interest in the Savior’s blood，你把interest改成股票裡面的那個「股份」，意思就差不多了， 一股是一個share，對不對﹖「一份」，我在基督裡的血裡面有一份﹖就是耶穌基督的血所賺來的義，我們有一份﹖不過，不要忘記，我們在耶穌基督裡的苦難也有一份（Phi 1:28-29  凡事不怕敵人的驚嚇，這是證明他們沉淪，你們得救都是出於神。  (29)  因爲你們蒙恩，不但得以信服基督，並要爲他受苦。）
腓立比書第一章28，29節，保羅說，我要補足基督苦難的缺欠，就是說，我們也有一份苦難留給我們的。所以我們把這些東西都拼起來，什麽叫「基督徒」﹖一個基督徒，就是一個「在基督裡」的人，這個關係是父神在永恆裡所定的，是基督作爲我們的代表，在歷史上成就的，「成了」這個關係，然後聖靈賜給我們，使我們進入到基督裡，在他裡面，與他一起同死，在他裡面，與他一起同復活。這是作基督徒的意義，而不是我的需要得到滿足。聖經不是以人爲中心的。整個救恩的計劃，是以神爲中心，整個宇宙也是以神爲中心。
但是神用兩個代表，亞當和基督，亞當代表全人類，亞當在神面前代表全人類；耶穌基督在父神面前代表所有在耶穌基督裡的人。英文說，representative head，又是代表，又是頭。
Q：我們傳福音的時候，可不可以說，耶穌基督爲你死﹖
A：從我的神學立場，我是很少講的。但是有的時候忘了，我也講。因爲我不是出生就是改革宗的，我到20歲才學到這套神學。我們不知道對方是不是「在基督裡」。你記得嗎﹖我常常會講一句話：是的，神揀選了他要救的人；但是，同時，神給人一個誠懇的邀請。這個邀請叫「福音」，所以，這個圈一方面代表神所揀選的人，但是也代表了福音所達到的所有的範圍。所以，我們怎麽說呢﹖耶穌基督來是要人得生命，你也可以得到的！怎麽得到的呢？「看啊！神的羔羊！」看！耶穌是救主！你不需要說耶穌是「你」的救主，也不需要說耶穌不是你的救主。來看啊！turn your eye upon Jesus！他是罪人的救主，你要罪得赦免嗎﹖看啊！神已經預備好完全的救恩！這是司布真講道的方法。司布真也繼承了清教徒講道的方法。
Q：救贖論教義6.8-4。“改革宗神學對福音作過一番透徹的神學思考；它服膺「信心尋求理解」（faith seeking understanding）和努力整合創造論和救贖論”。“整合”是什麽意思﹖
A：很好！我盼望所有的學生都問這些問題。我們在看《當代神學辭典》改革宗神學這個條目。前面講到改革宗五要點，然後又告訴我們，改革宗神學是以基督爲中心的。然後講到加爾文主義。最後這段，是說後來的發展。這段說，二十世紀有Dooyeweerd和Torrance作改革宗神學的發言人。Dooyeweerd是一個荷蘭改革宗的護教學家，他跟我的老師Van Til有很重要的不同的地方，但他們的確是「前提論」或「預設論」的護教學大師。
可是，這個Torrance是巴特的代言人，今天，華人的福音派的神學家非常推崇多倫斯。但是，很不幸的，Torrance把巴特說到天上有、地下無。可是，巴特和Torrance都自稱自己爲改革宗。上過我兩三個學期課的話，你常常聽到我講巴特「新正統」的錯誤。其中一個很重要的因素，乃是他們稱他們自己爲改革宗。他們也的確是歐洲改革宗教會的成員。這裡說，“改革宗神學頗能顯出一種自我反省及更新的力量，這對將來很重要”。這個意思乃是說，改革宗神學不是聖經的絕對真理，改革宗神學是對聖經絕對真理一個非常好的解釋，而對我來說，到目前爲止還沒有更好的。但是我不能說那個就是聖經的真理。改革宗神學或任何一套的神學，都是回應聖經裡面神所啓示的，把它組織起來。但是改革宗神學就是因爲以神爲中心，也以聖經爲中心，所以它一定要把聖經放在神學以上，聖經放在教會以上，所以教會要自我反省與更新，神學要自我反省與更新，每一代的教會、牧師和信徒，都要重新「作」神學。「作」神學的意思，就是好好搞清楚聖經說什麽的。就是因爲我們尊重聖經，那麽的尊重聖經，因此必須每一代去自我反省和更新。
Q：那，是否人對聖經的解釋不斷完善﹖
A：人對聖經的解釋不可能是完全的。沒有一個人是完全的。
Q：那麽就是說，隨著時代的更新，我們對聖經的理解也會不斷地更新﹖
A：是這樣的。不是說我們一定是錯，但是一定要不斷的更新。
Q：那麽，這就有個危險，這裡有好多文章，是大陸新一代的學者寫的。好像很有哲理，但是不知所云。另外兩篇，有點洋爲中用的感覺，但是是站在中國人文主義的立場，否定儒教，然後融合基督教。這個「不破不立」是好的。但是，如果隨著時代的變遷，不斷去加新的解釋，是不是會扭曲了聖經﹖
A：我幫你問下去好了，那我們的信仰會不會變呢﹖
Q：我們的信仰不會變；但是我們信仰的根基在那裡﹖
A：你現在碰到的，是方法論的問題，或是前提預設的問題。我們從事神學的，我們用聖經。但是我們也用聖經以外的東西。肯定是用聖經以外的東西的！除非你只是背聖經、朗誦聖經。不然你就是在用聖經以外的字、聖經以外的觀念。比方說，我們說「關係」，關係這兩個字，聖經裡面沒有的。感情的「傷害」，聖經裡面沒有的。在基督裡我們找到我們的「身份」、「認同」，是聖經沒有的。「約」是有的，神向我們「發誓」、立約，有的。神要我們「委身」，委身這個字沒有的。那我們用什麽標準，來決定什麽觀念可以用，什麽觀念不可以用呢﹖這個不只是中國人在作「耶」、「儒」比較的時候，每一代的傳道人講道、神學家寫書，我們都要問這個問題的。所以，我們要澄清一個原則，這是Van Til的貢獻。我的老師John Frame，就把它解釋得更清楚。John Frame 比較年輕，所以我是直接向兩代的老師學習的。
耶穌基督基督是宇宙的主，也是我們家庭、感情的主，也是哲學的主、經濟、政治的主、科學、醫科的主。好，基督是哲學的主。好，現在中國哲學家要來理解、解釋基督教，我們先撇開那些不信的。我們先講那些信了主了，受洗了，每天有靈修的。不過他是北京大學哲學系的系主任。他是個堂堂皇皇的哲學家。那，他應當怎麽樣來解釋基督教呢﹖他不可能扔掉他幾十年學的中國哲學的，我也不可以扔掉我十四年的香港文化，三、四十年的中國文化。我們不是在一個真空裡面去理解基督教的。所以，我們要讓聖經的權威來管理我們的哲學，要用聖經作標準，來檢討我們用哲學觀念來解釋基督教對還是不對。比方說，我們可不可以用存在主義的觀念﹖在改革宗的大家庭裡面，唐崇榮牧師對存在主義的觀念比較疏忽。他說，他每次講道要有一次存在式的危機事件，an existential crisis moment，他意思是說，要讓人面對神有一次危機的決志的時刻。我比較不那麽喜歡用存在主義的觀念。我喜歡說，聖靈向人的知識、也是向人的意志說話，叫人的意志，降服在神的主權之下。然後在改革宗以外，比較大一點的福音派的大家庭裡，大家有沒有注意到，有一些舊約注釋，一些老人家寫的，很漂亮的文字，裡面有一點存在主義的色彩，有很濃厚的中國文學的色彩，很明顯的，是中國人寫的，有沒有影響到解釋聖經的真理呢﹖這個要你自己去判斷了。例如宗神的余達心博士，他頭一本書，最近已經出25周年紀念版了，叫做《荒漠行》，裡面講什麽呢﹖講存在主義的小說，然後他非常欣賞，也十分仰慕這些存在主義的小說家。他也會用存在主義的一些觀念category來解釋基督教信仰。所以，你假如是上他系統神學課的話，跟我的系統神學第一課不一樣的。他也稱自己是改革宗的。他講什麽呢﹖他說，作現代人很痛苦啊！作人很痛苦，是一個predicament吊詭的一個情況。paradox，好像很矛盾的。然後，我們要找到人的「真我」，這是存在主義的講法。我講這些，是舉個例子，說明每一個人，都不能避免用某時代的文化理念、要素來解釋基督教。除非你朗誦聖經，不然你都在用文化的東西。所以我們同時要研究護教學，護教學就是（學習）怎麽樣去分析哲學裡面，那些是以人爲本，挑戰神的主權，連基督論都要的。那，你說，聖經很清楚了，「神愛世人」（約3：16），還有什麽好講的﹖剛才我講了一個小時了，對不對﹖「在基督裡」，他是約的中保、約的代表、約的頭；我們在基督裡，與他聯合，在他裡面死、與他一同死。這些每一句話都有意思的，每一句話都有聖經根據的。所以，我們要不要儘量把聖經裡面的關係說清楚？
Q：有人說，護教學是個過濾器。那麽護教學的準則是什麽﹖
A：護教學的準則從那裡來呢﹖護教學的準則就是系統神學，或者說，就是聖經本身。可是，這並不是所有福音派神學家所承認的。有些護教學家喜歡說，基督教是「邏輯上最一致」的宗教，他就把邏輯放在最高標準的地位了。
Q：有個雜志叫Fundamentalist，他批判所有改革宗的。它claim，它是最忠於聖經的。這就是我常常很confused的。
A：Fundamentalist Journal 那一批的教會領袖，大概是屬於浸信會和獨立教會的。我不是說所有浸信會的都是屬於那一派。我的意思是，Fundamentalism這個運動，到目前爲止，這一批人還喜歡用這個名稱。我的母校，Westminster神學院，還有時代論的Dallas 神學院，這些絕對都是Fundamentalist的神學院，我們都會去批判那些不合乎聖經的思潮的。不過在學術的研究上，在Fundamentalist的大圈子裡，Westminster和Dallas神學院比較在神學上嚴謹一點。你所講的那一派，他們所反對的東西，我大部份也會反對的；不過我的思路可能比較嚴謹一點。就是說，不只是反對，要說出那個思潮背後的預設和歷史的來龍去脈怎麽回事。不過，今天福音派的立場太過鬆散，絕對是個事實。各位聽過我承認我自己是個Fundamentalist嗎﹖我在課堂上講過的。不過，可能是上一批啦，他們都畢業了。什麽意思我說我是個Fundamentalist﹖不是說我反對人家讀神學，我是非常狹隘的，很偏見的，最喜歡做到令人討厭的，不是這個意思。
Fundamentalist 這個字，最好的定義，就是很一致地consistently站在聖經的權威這個立場上。但是，與此同時的，就是要向所有不相信聖經的思潮抗衡。今天福音派很多神學家，都不願作抗衡、爭辯的事情。至少有兩個原因，第一他們盼望在學術界上比較時髦一點；第二、他們比較怕得罪慕道友，所以一個是比較學術的原因，一個是比較教會事工的考慮。所以今天福音派好些教會都沒有什麽力量。
Q：那麽護教學是作什麽用的﹖
A：護教的性質是什麽﹖Pro 26:4-5  不要照愚昧人的愚妄話回答他，恐怕你與他一樣。  (5)  要照愚昧人的愚妄話回答他，免得他自以爲有智慧。
不要以愚昧人的愚昧回答他。要以愚昧人的愚昧回答他。這兩句話是相反的。什麽意思呢>你不要照愚昧人的愚昧，跟他一同走。要批判錯誤的想法，光要照在黑暗裡，光要批判黑暗的，光一照出來，黑暗就暴露出來了。但是，「要以愚昧人的愚昧回答他」，就是給黑暗中的人看看黑暗是多麽的黑暗。這是護教。宣講真理是一方面，揭露、暴露錯誤，或者說，揭露人的不信unbelieve，這是反面。
剛才說，連基督論都要這樣說。剛才不曉得你們有沒有聽到，在字裡行間我已經在作了。你有沒有常常聽到我說一件事「是」什麽之前，我先說「不是」什麽﹖我說，我們與基督的關係不是以經驗來作決定的。這個是在批判神秘主義，在批判我們太過的主觀。我又說，我們與基督的關係，神定下所有的條件的，這個關係叫做「約」。耶穌爲我們「代贖」，平息神的憤怒，巴特那一派神學家最不喜歡講這些東西，喜歡講神與人和好，但是我說，什麽叫神與人和好啊﹖就是神的憤怒平息。現代神學家最不喜歡講神的憤怒，包括福音派。所以我剛才講的字裡行間，都已經在作批判了。
Q：護教學對聖經的解釋是不是隨著時代改變﹖
A：讓我這樣回答：教會對聖經的應用肯定是隨著時代改變，因爲我們沒有一個人是住在真空裡去解釋聖經的。大家知道我常常推薦一些好的書給各位，背得出來我有幾本是每隔幾個禮拜就推薦的是什麽﹖《認識神》、《前車之鑒》、《磐石之上》、God is small when people is big、聖經新辭典等。我爲什麽這樣做呢﹖當然，不是說你們在天堂也會用這些來靈修的，不是這個意思，到天堂就不用這些了。但是，在二十世紀，我認爲這些是最好的。因爲這些也有一點抗衡其他思潮（新派）的味道在裡面。例如，《聖經新辭典》，把一些很正統的觀念放在你們面前。
剛才你問的什麽問題﹖因爲我的思想是推理的，不是歸納的。
回到你的「整合」的問題吧。這裡說，「整合」創造論和救贖論。這是一個二十世紀神學家的說法。新派神學很懂得怎麽批判基要派。華人教會也不裡外，你可以去看楊牧谷博士所編的《壞鬼神學》那本書。他專門去抓福音派裡面他認爲是錯的觀念。他說，福音派不要只是講救贖論，也要講創造論；我承認，福音派常常不講創造論，但是我不承認改革宗不講創造論，改革宗從來就講耶穌基督是整個宇宙的主。所以我們應當關心政治、經濟、環保等等，所以新派批判我們福音派，不是完全沒有道理，但是我絕對不要跟他們的方法來整合創造論和救贖論。你可以去看看那本《壞鬼神學》，「壞鬼」是廣東話，意思是好像食物爛掉了，不能吃的意思。這是個很刺激的書名。我個人也認爲是很有破壞性的一種嘗試。
Q：那麽整合是不是要從方法上著手﹖
A：方法也有合不合乎聖經的。那你說，都是由fundamentalist來定了，是嗎﹖你自己去想囉！你要不要用聖經來作最高的權威﹖還是用邏輯來作最高的權威﹖還是科學來作最高的權威﹖或者以儒家思想來作最高的權威﹖香港、臺灣跟中國大陸背景的都有基督教思想家這樣作。基本上，他不放棄中國文人的情意結，就是不讓聖經的光來光照他們的神學，那你要自己去分辨囉！在中國基督教的圈子裡，章力生博士已經作了很多這方面分辨的工作了。今天需要更多的傳道人和教會一同來努力，因爲太少人在這反面努力。本來已經不多了，有人這樣說，比較誇張了一點，他說，四十年代和五十年代，批判新派的福音派，是什麽人呢﹖就是Westminster 教員室裡面的那幾個人！雖然講的有一點點誇張，但是不太誇張。只要加上Dallas 神學院，然後再加上Fuller神學院創校時期的幾個教授，不是現在，是指1948年，就差不多了！當然福音派神學的書有多少﹖一個書架都已經太大了。你讀神學就是讀新派書啊！今天福音派的書，可以說是通街都是，但是不一定是好。
Q：但是，林老師，每個人都說自己是最符合聖經的，怎麽去分辨呢﹖
A：就要去解釋聖經囉！我沒有說改革宗是沒有錯的！你聽清楚了沒有﹖我說，改革宗也需要更新的。但是改革宗、時代論，這兩派，是真正相信聖經無誤，也認真地去解釋聖經的，至少我們要有這個底限吧﹖我們可以在千禧年上面不同意，甚至在預定和自由意志上不同意，但是至少要相信聖經無誤！不然你就沒有什麽底限了嘛！我是屬于福音派這個大陣容的，裡面有改革宗、時代論，阿米念、靈恩派、浸信會等，還有一些混合的，比方說「宣道會」、「播道會」是這幾派的混合品，但是還是在這個圈子裡面。很不幸的，每一個宗派裡面都有放棄聖經無誤的，包括改革宗！Robert Schuller就是很好的例子。Robert Schuller的宗派是Reform Church of American，美國改革宗教會。所以，我現在不是標榜那一派神學，那一個神學院，就保險了，不是這樣的，要自己的好好去分辨。而聖靈是膏抹教會的，所以，我不把我的信心放在神學院，我的信心是在聖靈保守教會這個事工上。
使徒信經怎麽說的﹖我信聖靈，我信聖而公的教會，我信聖徒相通。在神學上也是一樣。
Q：你還信一次得救、永遠得救。
A：我不是相信一次得救、永遠得救！我是相信神永遠保守他所揀選、基督買贖的人永遠得救。但是我不會說，阿米念那些不是基督徒，絕對不是！絕對不能說那些不相信一次得救、永遠得救的不是基督徒，就不正統。這個正統、不正統，拿什麽來分﹖我認爲是以「認信」聖經的權威，confess our faith in the Bible。
Q：問題是不同的人對聖經有不同的理解。
A：沒問題！我們可以來討論，但是有個圈子，至少有個範圍。
Q：除了聖經無誤外，還有沒有其他的準則﹖
A：有！我的底限很多的。爲什麽呢﹖因爲我29歲的時候，讀完了兩個碩士，快讀完一個博士了，前面怎麽走呢﹖我是第四代的傳道人，讀了滿腦子的改革宗神學了，也在北美華人圈子裡面跑了好多，1979，1980的時候，我就問我自己：where should I hang my hat﹖你懂我的意思嗎﹖我要認同那裡﹖那一個教會，或者那個機構﹖兩三年裡面，我收了二十多個邀請，去參加某個機構的某個教會，結果我決定了我目前的這個教會、宗派，因爲那個教會的信仰是改革宗的，但是它是積極傳福音的；我們過去三十年，大部份的時間都是美國增長最快的宗派，爲什麽﹖因爲我們做植堂。第三、有些長輩會mentor，指導我。我可以去很多不同的華人的教會或機構去事奉，但是，我要問，誰能幫助我﹖誰能指導我﹖坦白說，華人長輩沒有太多人要來指導我的，神學生大部份都很難找到一個長輩來指導的。當然，今天25年後，情況是比較好很少的“一…”點點而已；所以，我就參加了這個宗派了。這個宗派的確有很多優點，但是也有很多缺點。其中一個原因是因爲它太年輕了，但是你說我今天要換一個宗派嗎﹖我還沒有想到那個宗派是更好的，我可以去轉會的。但是我不是在這裡爲我的宗派作廣告，你要我列出我宗派的缺點是什麽，我可以告訴你很多。所以，我們不能標榜任何人爲的組織，不論是宗派，或者是學派。我是改革宗的，我是在福音派這個大家庭裡面承認我是改革宗的，而福音派這個大家庭絕對不只改革宗一派。不是所有人都願意這樣講的。有些人不願意承認自己是那一派的，有的明明是亞米念的，他不說自己是亞米念的，他說他是按照聖經解羅馬書的。我爲什麽要老是告訴你我是改革宗的﹖就是告訴你，還有其他的看法。你自己去研究嗎！所以我把聖經辭典那些派別的定義給大家看，然後你自己再去找。不過，你受了我的影響，有了一派的說法，好過一派都沒有。你可以接受了改革宗的，然後再去想。你說，唉，這個還不是太好，O.K, 你去改善、改良。好，按著什麽原則去改良﹖按照聖經，然後你要參考不同的派別，衛斯理的亞米念的、達拉斯的時代論的、葡萄園的靈恩派的，等等，還有美南浸信會的。美南浸信會也分兩種的、環河派和保守派。你自己去研究，我是熱愛教會歷史的，所以我回答你的時候，常常是用歷史的角度，那叫「三句不離本行」，就是告訴你，我把我自己也放在裡面，我們所有的人，不是在真空裡研究聖經的。好我們先休息一下。
好，請翻開講義第四頁。我們要進入到基督論的第一個大題目，就是神全權的揀選。
記得嗎，我上次說基督論不是講福音書裡面耶穌教導什麽，那是新約神學福音書那一課講的。
我們這裡是從上而下來看神借著耶穌基督成就的救恩。
第一個題目是神的揀選，第二個題目是救贖之約，第三個題目是恩典之約，第四個題目是恩典之約的中保，就是耶穌基督。第四、五部份都是講道成肉身的。
好，第一個題目是神的揀選。
人的得救是因爲神的恩典。有人把改革宗神學中的一點叫神「無條件的揀選」，要解釋一些什麽叫「無條件」的揀選。「無條件」的意思是說，神的揀選不在乎人的功勞或人的選擇。在這方面，不同的神學派別有不同的看法。比方說，有一些是相信聖禮的，今天晚上我們不講他們那一派，比方說聖公會和天主教，有機會我們會用一個圖表來介紹不同的派別。另外一種叫universalist，就是說基督是爲所有人死的，不是說人得救，乃是說基督是爲全人類死的。這個很明顯的是亞米念的看法，路德也是這樣看法的。
好，現在我們來講加爾文主義、或改革宗的看法。順便提一提，加爾文的看法不限於長老會的。比方說，Dallas神學院的教授，絕大部份是相信揀選的，因爲這點不是改革宗與時代論之間不同之所在。很多是浸信會也相信神的揀選的。當然也有些浸信會是相信亞米念的自由意志的。所以，當我們說這是加爾文、或改革宗的看法時，不要把它只看成一個宗派的看法。
好，我們來看Rom 9:16  據此看來，這不在乎那定意的，也不在乎那奔跑的，只在乎發憐憫的神。
在講義第四頁。
神的揀選是無條件的，意思就是說，神爲什麽揀選呢？因爲祂的旨意就是這樣的，唯獨因爲祂的旨意，神揀選祂的旨意就是這樣的。P.5. 當然，神的揀選不是沒有條件的，就是說，不是沒有原因的。神揀選的原因是因爲祂的愛和祂的旨意。所以，我們不要把神的揀選看成是一個冷酷無情的東西，神的揀選是祂的愛的行動。而且，神的揀選是「在基督裡」揀選的人，所以神的揀選是充滿著「在基督裡」的愛。但是，假如我們如果問，罪人可不可以用努力、功勞來賺得救恩呢﹖答案是不可以的。從這個角度來看，神的揀選是無條件的。
亞米念主義者會堅持，羅9：16，還有其他的經文，比方說以弗所書第一章，他們會說，神決定要拯救那些相信祂的人，神要給他們某些福氣。就是說，神的揀選是把一些福氣給所有要信祂的人。神的預定、神的揀選是指整群的基督徒，而不是指某某人。
B．經文綜覽
好，我們現在來看經文。聖經有沒有指出神揀選了特定的人得救呢﹖
好，我們來看第一點。
神永恆旨意（計劃）的最終目的是要顯出祂的榮耀、恩典、和憐憫。
講義p.5、6，這裡列出以弗所書第一、二章一些的經文。這裡畫一個圖：
神預定了，爲了祂的榮耀得到稱讚；耶穌基督成就了救恩，爲了祂的榮耀的恩典得到稱讚； 

聖靈作我們的印記，也是爲了祂的榮耀得到稱讚。所以神的預定人，是要祂的榮耀得到稱讚。耶穌基督來死，是爲了祂的榮耀得到稱讚，聖靈在我們心裡動工，爲了祂的榮耀得到稱讚，經文是以弗所書1：6,12,14。
以弗所書3-6節是講父神的工作，7-12節是聖子的工作，13-14是聖靈的工作。
每一段的結束，都是“使祂的榮耀得著稱讚” ，是不是這樣子啊﹖
我們有沒有在查經或主日學研究過以弗所書第一章的﹖我們來讀一讀。
以弗所書第一章是一篇讚美的詩歌。從第3節開始，保羅就稱讚父神。這裡說（v.2），“他在基督裡，賜給我們天上各樣屬靈的福氣。”
我那個圖畫了很多次了（上面三角形、下面一個大圓圈），那個大圓圈就代表「在基督裡」。
聖經說，神「在基督裡」賜給我們天上各樣屬靈的福氣。所以，神把我們放在「在基督裡」。有什麽福氣呢﹖Eph 1:4  就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們，使我們在他面前成爲聖潔，無有瑕疵；
神揀選我們是在創造世界之前，而且是在永恆以前「在基督裡」揀選我們。所以在神永恆的心意裡，就是神永恆的旨意裡面，我們已經是「在基督裡」了。使我們在他面前成爲聖潔，不是因爲我們聖潔，所以祂揀選我們。乃是祂定意要揀選，要那些祂揀選的人成爲聖潔。
(5) 又因愛我們，就按著自己意旨所喜悅的，預定我們
英文跟希臘文說，因爲「在愛裡」祂按著自己旨意預定我們，in love he predestined us，所以祂是以愛來預定的。要給我們作兒女的名分。所以神的揀選，神的預定，是要我們成爲聖潔，毫無瑕疵，而且作神的兒女。借著耶穌基督，使祂榮耀的恩典得到稱讚。
Q：我讀了這一段，我覺得我不可能沒有瑕疵，所以有一段很長的時間，不敢承認自己是基督徒。
A：這個，分幾個層次；第一，這是神永恆的心意；第二、耶穌基督是聖潔無罪的；第三、聖靈把耶穌基督這個聖潔賜給我們；這是個客觀的事實，是奧秘，最後，我們每天要操練，做個聖潔的人。在這個層面，我們不可能是完全聖潔的。但是，神不是這樣看我們的。所謂稱義，就是神已經「宣判」我們是完全潔淨的。Gospel is too good to be true！然後我們每天要活出這個恩典，那是我們的責任。
Q：我認爲這裡面最重要的字眼是「成爲」，那是一個過程。
A：當然是一個process，但是英文說that，是神的目的purpose；Greek是hinnei，就是in order that we should be，這是神的目的。這是神永恆的計劃。
Eph 1:7  我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典。
然後呢，
Eph 1:9  都是照祂自己所預定的美意，叫我們知道他旨意的奧秘， 

耶穌基督不單只使我們的過犯得以赦免，耶穌基督也要啓示神的奧秘。意思就是說，神要借著耶穌基督告訴全人類，宇宙歷史的目的是什麽。是什麽呢？第10節
(10)  要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上、地上、一切所有的都在基督裡面同歸於一。
這是古今中外所有人類歷史的目標。什麽叫同歸於一﹖就是耶穌爲主，耶穌是整個宇宙的主。
Q：英文是together under one head, even Christ
A：是，that is, that is Christ! 這裡的even不是「甚至」的意思。even在老的英文是「即是」,  that is,  原文沒有even 這個字。這裡NIV版本，even是把Christ突出的意思。”in THE Christ” ，英文沒有辦法把這個THE 突出來，就譯成even Christ。
好，耶穌基督的拯救工作和他啓示的工作，
第11節 (11)  我們也在他裡面得了基業；這，原是那位隨己意行、做萬事的，照著他旨意所預定的
或者說，在他裡面，我們成爲祂的基業；所以， (1) 耶穌救了我們，(2) 耶穌啓示宇宙歷史的意義，他要作主； (3) 他賜我們基業，或他使我們成爲祂的基業。
耶穌成就的這三件事，“原是那位隨己意行、做萬事的，照著他旨意所預定的” ，是不是﹖
所以，是隨著父神的旨意，耶穌成就了。成就什麽” 拯救、啓示、成爲基業（我們成爲基業，或者我們得到基業），都是按照神的旨意。
Eph 1:12  叫祂的榮耀從我們這首先在基督裡有盼望的人可以得著稱讚。
叫祂的榮耀可以得著稱讚，而且是借著我們這些首先得到盼望的人，使祂榮耀得著稱讚。看到沒有﹖神的預定，要叫我們成爲聖潔，作神的兒女，使祂的榮耀可以得著稱讚；耶穌基督洗淨我們的罪，耶穌基督告訴我們、啓示給我們，宇宙的奧秘就是他要作主，我們成爲祂的基業，好叫祂的榮耀可以得著稱讚。
Eph 1:13  你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈爲印記。
聖靈作我們的印記，我們受了這個所應許的聖靈爲印記，是我們得基業的憑據。
印記是什麽﹖神的見證，打個圖章！什麽叫憑據﹖down payment的意思。比方說，你買車，買房子，這個“首期” ，表示我們的信用。聖靈乃是將來我們得榮耀，神所給我們的首期。舊約一個相等的觀念是first fruit，初熟的果子；初熟的果子是一個記號，表明豐收要來了。或者我們今天說，電影首演了，或者說“預演” ，給記者看的那一次，sneak preview，就是告訴我們將來要上演的電影是怎麽一回事。這三個都是類似的意思。初熟的果子、首期付款、預演，就是初嘗到fore taste, preview。
Q：是不是一個榜樣﹖林前 15:20 但基督已經從死裡復活, 成爲睡了之人初熟的果子。
A：不是榜樣；耶穌基督是我們要復活的一個記號、保證。當然，他是一個模式，我們將來要復活的身體好像他那樣子是沒有罪的。但那不只是榜樣，初熟的果子還有保證的意思。就是告訴我們，這整個收成要來了。好，我們將來在天上的榮耀，與神面對面，敬拜祂，稱讚他，聖徒的相通；聖靈今天在那裡﹖第一、聖靈在我們心裡；第二、聖靈在教會裡。聖靈在我們心中和教會裡，是一個first fruit，一個預嘗。初熟的果子，神給我們的首期。所以我們基督徒是滿有盼望的。因爲有聖靈在我們心中，也有聖靈在我們教會裡，同時要說明，基督徒在這裡要受苦的；苦難和盼望，這兩者是基督徒生命的要素。聖靈托著我們的受苦，聖靈是我們盼望的賜予者。
A：是不是每個基督徒都要受苦﹖
Q：這是我對福音書的理解，還有腓立比書、歌羅西書第一章，都說到我們要受苦，那不表示每一個人都坐監牢。但是爲了真理受苦，可以有不同形式的。在美國這個社會，將來基督徒肯定要受苦；這句話不是因爲現在有了同性戀結婚我才講的。我講了十幾年了，因爲我們面對的是一個敵對聖經的文化，所以，一定會受苦的。這整段經文告訴我們，神整個計劃是爲了祂的榮耀得著稱讚。
我們來看講義第7頁。第二點，聖經告訴我們人的完全墮落和完全無助。
第一點是聖經告訴我們，神旨意的最終目的是祂的榮耀得著稱讚。
第二點是，人是完全無助的。
第三、宇宙裡一切的一切，都是在神的手中，祂的掌管中。
弗1：11，神是那位隨己意行做萬事的。他所做的，都是依照祂的旨意預定的。
p.8，我們已經講過，我們「在基督裡」得到所有的福氣，這是以弗所1：3告訴我們的。歌羅西書3：1-5，保羅說，我們要思念天上的事情，v.3“因爲你們已經死了，你們的生命與基督一同隱藏在神裡面”。所以我們我們不太誇張的這樣說，我們今天在天上，那我們在不在地上﹖當然我們在地上。保羅說我們要思念天上的事，因爲我們的生命已經與基督一同藏在神裡面了。那你說，怎麽可能我們現在在天上了﹖這意思乃是說，聖靈的工作是要我們預嘗將來的榮耀，將來的榮耀已經有一點給了我們了，所以我們的生命是在神裡面的，所以我們要思念我們真正的家。
P.8下面，我們已經有了天上的生命。有什麽東西呢。弗1：4，神使我們成爲聖潔。v. 5，我們得兒子的名份。v. 7，過犯得以赦免；v. 11，我們得到基業。
講義第九頁，我們有聖靈作憑據。所以我們禱告不是打空氣的。聖靈是我們的憑據，guarantee，是神給我們的首期，神的信用是可靠的。所以我們有聖靈在我們心裡面，是一個活活的見證我們在基督裡，而聖靈的印記保證我們得福氣，這些都是「在基督裡」的福氣。
二、神的揀選都是在基督裡的揀選，林前1：9，神呼召我們，要我們在基督裡與他同得份，英文是call to fellowship with Jesus Christ，神呼召我們要我們與耶穌基督一同得到在他裡面的東西，那個叫 fellowship，團契是這個意義。團契不是開開團契聚會，散會之後吃東西；團契就是「共有」的意思， to have something in common。這是神要我們在基督裡有的，有祂的生命，他所賜的福氣，祂的義。神的揀選是在基督裡的揀選，以弗所書2：12。那個時候，我們是在基督以外的，與基督無關。所以神揀選我們，特別是外邦人，我們這些不是以色列人的人，從與基督無關，到在基督裡。
最後，第三點，所以，神的揀選是揀選個別的人。
從第10頁開始，有一段很長的討論。我們今天晚上不講了。這裡是討論亞米念主義的看法。他們認爲神揀選的意思，就是揀選所有在教會裡面的人。我們的回應乃是，不是的，這段經文是說神在揀選一些人。這是以弗所書第一章經文很清楚的教導。
好，我們到p. 12。中間第二點，神揀選的方式，或源頭是什麽﹖那就是祂的愛了。
第五節， 假如我們看英文的話，in love, he predestined us，他在愛裡預定了我們，中文就把這個意思翻了出來，就很詳細的說，“又因愛我們”，
Q：神沒有揀選所有的人﹖
A：聖經沒有說神愛所有的人，救所有的人，那就是祂的愛。假如他沒有揀選全人類，祂的愛就減少了。聖經說，祂的愛是discriminating的，有區別的。這是神自己爲祂的愛作了定義。in love, he predestined us，他以愛預定了我們。in love, he predestined us for adoption through Jesus Christ. ，以致於被收養爲祂的兒女，借著耶穌基督，到祂的面前，都是按照他旨意的美意。剛才我是直譯了希臘文的第五節。你看英文聖經，你就看得見這個句子的結構。
上次我問你們有沒有查過以弗所書第一章，你好好的作大綱，一小句一小句的去看。
Q：林老師，您講到了耶穌基督的愛是有區別的，有那些區別呢﹖
A：就是他愛一些人。他這個拯救的愛，是有區別的，就好像我們結婚不能跟全人類結婚。神的心意就是要揀選基督的新婦，這是聖經很清楚的教導。教會，就是所有基督徒，是基督的新婦。
Q：林老師，您剛才說，是教會是新婦，還是所有基督徒是新婦﹖
A：這是同義詞。我是指在神眼中的教會，不是人看見的教會。我想我們基督徒不很習慣嘴巴裡面有教會這個詞。用教會這個名詞來指所有真正得救，就是神揀選的人。但是，聖經是這樣說的，以弗所書最後那幾節，教會是基督的身體，是充滿萬有者所充滿的。這是從神的角度看教會。我在1978年開始注意到這件事情，基督徒很少用「教會」來指神心目中基督的身體，當我們講到普世教會的時候，我用英文講，是說‘Chinese Christians’，衆基督徒們，很少說「教會」的，特別少說“The Church” 。那可能是華人教會的教會觀很弱；除了某一些傳統。我想，除了改革宗以外，教會觀最強的，就是聚會所，反宗派的宗派哦（那是題外話），重要的是，他們對教會也看得很重。他們常常講教會論。
Q：老師，您剛才說神的揀選不是全世界的，祂的愛也是有區別的。那聖經裡面說的，一百隻羊，有一隻遺失了，也要去找，那是不是本來要揀選的這部份，而不是指全人類﹖
A：對，那第一百隻羊，就是他要揀選它回來啊！99只已經在裡面了。
我是在一個非常改革宗神學的神學院畢業的。但是我們有一個宣教的異象，來自何西阿書（不確定）。
就是說，當彌賽亞來的時候，認識耶和華的知識，要充滿全地，好像大水遮蓋大海（賽11：9；哈2：14）。
Isa 11:9  在我聖山的遍處，這一切都不傷人，不害物；因爲認識耶和華的知識要充滿遍地，好像水充滿洋海一般。
as the water cover the sea，就是說，神要揀選很多人，來自萬國、萬民、萬族，都是不配的。所以，相信神的預定、揀選，不等於詳細很少人得救。這是我們人的思想，聖經裡面也有講到「豐收」，30倍、60倍、100倍，都是神所揀選的，最後結束之前，我們就是因爲相信神預定，所以我們歡歡喜喜去傳福音，因爲我們知道，按照神的旨意，在祂的時候，按照祂的美意，耶穌的羊就會聽到祂的聲音，但是我們不能因爲如此，就不去傳福音！這個不是個正確的結論。正確的結論是所以我們要遵行祂的旨意。要宣講祂的道，福音這個詞的定義不要太狹窄。要宣講祂全備的旨意，教會要充充滿滿的有神的道。宣講、活出來，彼此相愛，叫人來聽得到耶穌的聲音。
Q：蒙召的人多，選上的人少﹖
A：從福音的發出去，從這個角度來看，選上的是少的。意思就是說，耶穌基督說，要進窄門，走窄路，我們要看那段經文的上下文。那些經文都是在講作門徒的代價，一要背起十字架。是的，從那個角度來看，是窄門，選上的少。但聖經也有另外的一些經文，說很多人要進來，這個「很多」的意思，特別是指很多的國族，連我們中國人也有份。我們不能說，爲什麽我們中國人不能早一點得到﹖我們要問的是，爲什麽神連中國人都包括在裡面。要這樣問就對了。因爲神沒有義務要救任何人，是按照/祂的美意救的。
好，我們下次繼續。
禱告：求聖靈繼續幫助我們，進入到真理，叫我們認真去思考你自己話語的教導，去面對面思考你的愛，面對面思考你的主權。主，謝謝你，我們有這樣的自由來察考、研讀你的話，就求助繼續保守我們的心懷意念，也保守我們的腳步，憐憫我們的事奉。這個週末，也求主憐憫衆教會，叫我們高舉耶穌基督。奉祂的名求。
04/15/04預知；救贖之約
介紹三本書：
1、 《再思救贖奇恩》。與《磐石之上》的內容一樣，多看一本，可以瞭解更深入。
2、 《人本與神本》。原名是《人文主義批判》 ，章力生博士著，經過一位大陸學者把次序重新排過，但是內容沒有更改。這是簡體字的，如果要看繁體字的，可以去找《人文主義批判》。
3、 無誤聖經，由加拿大恩福出版社出版。這本是我們（中華展望）的産品，翻譯和搜集了一些的材料。這課不是聖經論，聖經論要等一年後才開。但是我們信仰的基礎是聖經。希望你能看這本書。
Q：救贖論讀本，洛桑信約6.9-2 “如果我們所強調的救恩不能使我們在個人與社會的責任上有整體的改變，這就不是上帝的救恩”。二千年來，大概只有1/3是基督徒，2/3的人不知道什麽是基督。我們基督徒的社會責任如何體現？救恩是不是失敗了？
A：救恩沒有失敗，教會可能失敗。這是兩碼事。其實，教會在1517年之後，首先先澄清了什麽是福音，所以可以說，1517年之後，我們有一個新的開始，或者說回到「原本的基督教」。從那個時候開始，就是從歐洲，傳福音的確是蠻積極的。但是，頭150年，先要傳給本地的歐洲人聽，不是說沒有向別人傳，加爾文的日內瓦老早就差派宣教士到巴西去了。可是沒有大量的差派宣教士，因爲沒有大量的基督徒啊！基督徒，就是清楚重生得救的，那是一個一個傳福音“贏”回來的呀！等於我們今天說，中國還有這麽多人沒有信主，我們要按照中國有多少基督徒來衡量這個福音工作有沒有盡力去做。說了這麽多之後，回到比較重要的一個看法，每一個時代，真正跟隨主耶穌的門徒永遠是少數的；這不表示我們可以懶惰、不傳福音。還有，神拯救了這麽多基督徒、來自這麽多民族本身是很奇妙的一件事。因爲每一個人的信主都是不配的，信心也是神所賜的。所以，我們不能先假設，每一個人都有這個權利聽到福音，每一個人都有權利得到神的恩典。事實上，沒有一個人有權利得到神的恩典。但是神開恩，先從使徒、早期的教會；你知道早期的基督徒是怎麽死的？爲他們的信仰被燒死的！所以基督教本身本來就是被迫害的少數民族，被綁在火柱上燒死的。當然不是每一個啦！但是這種比較殘酷的迫害總共約有四次，到了主後312、313年，羅馬皇帝信主了！基督教就成爲國教了，很多人信主啊！問題是，教會從那個時候開始腐敗，因爲有權了！不過，羅馬帝國很快也亡了，然後蠻族進到羅馬帝國的疆土裡面。後來有人向這些蠻族傳福音。總而言之，每一代都有聖靈的見證人，每一代的基督徒都是少數的，但是，「基督教」的影響力卻是很大的。今天現代的歐洲文化，當然，現在他們已經不要基督教了，但是過去那幾百年，歐洲那麽輝煌，是因爲在公元後六、七、八世紀，修道院裡面的修道士，他們把聖經從愛爾蘭帶到歐洲，就是讓歐洲人認字、然後認識聖經。不過，剛才你所指的這段，這份東西叫「洛桑信約」，這裡所講的，不是你所講的那個問題。那裡所講的乃是，如果我們對我們的信仰的理解、我們對基督教的定義，假如只是個人得救的話，假如只是這樣看基督教的話，這不是正統的基督教。這種話對福音派的基督徒可能是很刺耳的。但是反過來說，假如基督教的福音只是爲社會辦福利的話，這也不是正統的基督教。
耶穌基督來要建立祂的國度，包括人重生得救，教會這個群體在地上建立起來，向上敬拜，向內是彼此相愛，向外是作鹽作光。這一段宣言的意思乃是說，我們不要忘了我們要向社會負的責任，不只是傳福音的責任。
Q：這兩者不會互相排斥嗎？
A：過去福音派的確忘了社會的責任。過去是指1870~1950年代。所以我們現在是在急起直追。因爲我們荒廢了很長的時間。而那段時間剛好是美國工業化、都市化的時間。
Q：社會關懷，可以包括傳福音，但是，更多的是人的思想建設。就是說，如果每個人都是基督徒的話，這個社會就會很好，不像現在的社會，不像樣！
A：這是完全對的。社會改變需要個人改變；很不幸的是，福音派在忘了社會責任的那一段時間，自由派，就是所謂社會福音派的那批人，很多人喜歡用YMCA（基督教青年會）作例子，他們本來是福音派的，於1841年在英國創辦，1850年代在美國，1895年在中國。可是，大概就在1880-1890這段時間，他們就放棄了以前福音派的信仰，所以在忙碌於社會服務的基督教人士，卻不相信聖經的神跡，直到福音派醒過來，那是1950-1960年代。所以今天我們在努力作一些整合的工作。所以，我們在過去這150年有這些歷史。1860年代之前，在美國不分自由派、保守派的。
Q：《磐石之上》提到救贖的恩召、神的揀選、預定，我一直看下去，就發現他在強調神的主權。我不知道要從那一點切入，去幫助信徒、和我自己去瞭解神的公義、公平在那裡；因爲如果完全都是他預定好了，完全都是祂的主權，那神的公義、公平在那裡？如果神沒有預定某人得救，是否失去祂的公義、公平？
A：沒有！神的公義是定全人類的罪。神的公義在於他審判全人類的罪。祂的恩典，是在祂的公義以上，再加上憐憫。講完了世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀，但是凡是信耶穌的人，神稱他們爲義（羅3：26）。24、25節：神設立耶穌爲挽回祭，就是說耶穌基督來挽回、平息父神的憤怒。好了，保羅作什麽結論呢﹖26節，他說，這樣看來，神是公義的，也是那位稱信耶穌爲義的那一位，英文是：神是公義的Just，神也是稱義的那一位Justifier。神是公義的，衆人都配受咒詛，但是神也稱那些信耶穌的人爲義。羅馬書第八章告訴我們，那都是恩典。所以，神的公義和恩典，按照祂的條件，以祂的安排，是很完美的結合的。問題是，我們今天用人來定了一些公義、公平的標準，這是從聖經以外加上去的。我知道，除了我們講的改革宗神學外，還有很多派別，今天晚上我們講完救贖之約後，有時間的話，我會介紹不同派別間的看法，也就是我們爲什麽發了那個圖表。這個圖表來自一本書，叫The Plan of Salvation by B.B. Warfield。你說救恩的計劃很簡單啊！就是耶穌基督釘十字架嘍！信祂的人得救。沒那麽簡單！我的意思是說，在神學上，這個問題沒那麽簡單。
好，我們禱告。
我們上次講了神的預定和揀選，這是講義的4~22頁。最後一段我們還沒講，我簡單的講一下。從p.16~22，這裡講到「預知」的問題。這一段講義解釋什麽叫“知道”或“認識”。因爲在羅8：28-29，那些神預知的，神預定。在福音派裡面有一派的人，怎麽認爲什麽叫「預知」呢？預知就是神預先知道有些人會信主，所以神基於他預知道某些人信主，就揀選他們了。這叫「預知」派；一般來說，改革宗不屬於那一派。不過，改革宗裡面也有這一類的人。這一段講義，解釋什麽叫「知」。「知」，或者是「認識」，從舊約到新約，這個「知道」是個很親密的認識的關係。亞當「知道」夏娃，結果是第一個孩子就出生了。所以，「認識」和「知道」從頭開始就用在最親密的關係裡。那麽，神「認識」他所拯救的人，所以，「預知」就是「預愛」的意思，因爲神預先「愛」他們，所以他預定他們。上個禮拜有人問關於神的愛的問題，今天有人問關於神的公平、公義的問題。還沒有人問關於神的權能的問題，或者神的智慧的問題。
神的預定是因爲他先愛了一些人。羅8：29，最按照字義的讀法，就是神預知他們，而不是神預知他們會相信耶穌。神預先「認識」他們，就是神預先「愛」他們。
因爲　神預先知道的人，他就預先命定他們和他兒子的形象一模一樣，使祂的兒子在許多弟兄中作長子（新譯本），
For those whom he foreknew he also predestined to be conformed to the image of his Son, in order that he might be the firstborn among many brothers (ESV)
這種句子的構造，舊約就有的。申7：7-10
Deu 7:7-10  「耶和華專愛你們，揀選你們，並非因你們的人數多於別民，原來你們的人數在萬民中是最少的。  (8)  只因耶和華愛你們，又因要守他向你們列祖所起的誓，就用大能的手領你們出來，從爲奴之家救贖你們脫離埃及王法老的手。  (9)  所以，你要知道耶和華你的神，他是神，是信實的神；向愛他、守他誡命的人守約，施慈愛，直到千代；  (10)  向恨祂的人當面報應他們，將他們滅絕。凡恨祂的人必報應他們，決不遲延。
「耶和華愛你們，揀選你們」，可是因爲，有兩個原因：(1) 因爲耶和華愛你們（耶和華愛你們，因爲耶和華愛你們！）耶和華的愛本身就是他愛的理由，但是那不是唯一的理由；“因耶和華愛你們” ，這是第一個原因，爲什麽耶和華愛以色列人。 (2) 又因他紀念他向你們祖宗亞伯拉罕所起的誓。所以，他揀選、拯救以色列人。所以，神的揀選，至少有兩個動機。一個，神的愛，本身就是揀選的動機；第二、神所發出的應許，他一定會應驗、他會守住。這是聖經所給我們看見的神。我承認，這種對神的描述，對很多基督徒很陌生。我常常對一些在這方面有掙扎的弟兄姊妹說，我給你六個月的時間去想一想，有的時候不夠，可能會要九個月到一年半。沒有問題的，很多人都走過這條路。神的主權從來就不是讓我們很舒服就可以吞得下去的真理。這個是很嚴肅的一句話。就是說，用六個月、九個月、一年半去想一想。再去讀聖經，聖經裡面的話，跟你presuppose，以前以爲的是不是一樣呢？我們在這裡present、教導的，是以神爲中心的信仰系統。人是喜歡以人爲中心的，神學家也不例外。好，這話題講到這裡。
現在，我們要結束這段預定、或揀選，進入到講義的22頁。這段叫「救贖之約」。
我們先打開，讀幾段的經文（p.22）：
Psa 89:3  我與我所揀選的人立了約，向我的僕人大衛起了誓：
Psa 89:28  我要爲他存留我的慈愛，直到永遠；我與他立的約必要堅定。   
Isa 42:6  我耶和華憑公義召你，必攙扶你的手，保守你，使你作衆民的中保（中保：原文作約），作外邦人的光，
我耶和華憑著公義呼召了你；我必緊拉著你的手，我必保護你，立你作人民的約，作列國的光（新譯本）
英文，「中保」不是這樣翻的。英文是：I will give you as a covenant for the people（ESV）
神說，我要立你作衆人的約，
來8：6  如今耶穌所得的職任是更美的，正如他作更美之約的中保；這約原是憑更美之應許立的。
耶穌是約的中保，更美的約的更美的中保，他有更美的職份或工作。無論如何，耶穌基督就是「約的中保」，他就是「約」。
我們講了好幾次了，這個大圓圈。這個大圓圈代表神的約。神永恆計劃了聖約，然後他在時間、空間中進入到人間，與人立約。以賽亞42：6說，耶穌就是那個約；來8：6說，耶穌是那個約的中保。
所以，我們知道，父是與祂的選民立約的，而耶穌是代表選民的（加3：17-20），中保不是爲一面作的。神卻是一位。就是說，神是一邊。另外一邊是誰呢？就是我們、罪人，但是耶穌基督作我們的代表。所以，耶穌基督是約的中保。這個約有兩邊。一邊是神，有他聖潔的要求。我們說過，我們與神的關係，不是憑我們的感覺的。我們與神的關係是神設立的，有客觀的條件，在永恆預定的，在歷史上成就的，神啓示、告訴我們的；而這個約，耶穌基督是代表第二方的。誰是在第二方呢﹖就是所有在耶穌基督裡面的人。
今天我們要解釋一個觀念，就是「救贖之約」。你不一定要接受這個觀念，但是它牽涉到的問題是很重要的。我很快的先講一遍，好讓你們問問題。
神在歷史上所啓示的、所成就的約，是他在永恆裡預定的。在講義裡有很大的經文。
神揀選祂的僕人。僕人是誰﹖是「彌賽亞」，彌賽亞就是「被膏的那一位」。我們知道是耶穌基督，因爲我們今天是在新約時期來看舊約。
接下來，神借著彌賽亞所成就的約，是他在永恆裡計劃好的。所以，在詩篇、以賽亞有一些經文，比方說，你是我的兒子，我今日生你；剛才我們讀的以賽亞書42：6，我耶和華憑公義“召”你，很明顯的，父與子有某一種的關係。聖經裡面，說出兩種父與子之間的關係。第一種，父在永恆裡生子；就是說，從來沒有一秒鐘，父沒有子的。當然，永恆裡面沒有一秒鐘這回事。有神就是有父、子、靈；這是一種的關係。所以，耶穌說，「我與父本爲一」，所以，父、子的關係，是超過我們理解的。這是按照他們的本質而論。父是神、子是神；父是永恆的、子是永恆的。可是呢，剛才我們提到的那些經文，是講到父與子在計劃永恆計劃的時候（時候這兩個字也是不對的，因爲是在永恆裡發生，所以沒有「時候」！），父與子在永恆裡計劃了永恆的救贖計劃，所以耶穌說，是我願意放下我的生命的，我也可以拿起來。就是聖子在永恆裡，甘願作約的中保，在十字架上死、做救主。不過，這個父與子在永恆裡的計劃，要不要稱之爲「約」呢﹖有一些經文好像暗示，賽42：6是其中一節。另外一節，在講義裡，是撒迦利亞書的，中文把它翻譯爲“籌定和平”（p.24上），英文是council of peace，和平的會議，或和平的計劃。按照這節全節來看，這個籌定是什麽東西的籌定呢？看上去，是耶穌基督做祭司，和耶穌基督作君王這兩種職位之間的和諧。不過，有神學家從這節延伸出，是父與子之間的會議council，所以在改革宗的傳統裡面，分幾個階段。加爾文不太用「約」這個字，但是他講出「我們在基督裡」，基督是我們的先知、祭司和君王，這個是加爾文是第一個提出的。後來到清教徒的時期，就講到「恩典之約」，但是，也有人提出，在恩典之約以外，永恆裡面有個「救贖之約」，就是神在永恆裡面，聖父與聖子立的。有些解經比較嚴謹的神學家，他們在聖經裡面沒有看到父與子立約，不是沒有約這個觀念，但不是聖父與聖子，乃是聖父與那位身爲彌賽亞的聖子，就是與僕人、神的僕人、受苦的僕人、神揀選的僕人，神要他作約的中保。所以後來有些人不喜歡用「救贖之約」這個名稱。無論如何，你不叫它作「救贖之約」，沒有問題，但是在永恆裡，父、子、靈的確計劃了救贖計劃。父要將他要拯救的賜給子；子要來到地上，活、死、復活、升天。我們需不需要讀這些經文？各位讀過這類的經文嗎﹖p.24就有一些。賽42：1，然後最後一行，約翰福音6：38。p.26，
Joh 6:40  是「父的意思是叫一切見子而信的人得永生」。所以，耶穌基督來到世界上所作的事情，都是按照聖父的旨意。26頁還有很多的經文。
現在我們又要加另外一個觀念。再溫習一下。
神在永恆裡面計劃了救贖計劃，你可以不叫它作救贖之約，但是無論如何是三位一體之間的安排，有神學家說是“intra-Trinitarian administration”-- 三位一體裡面的計劃、安排。雖然這兩個字很長，其實很簡單，三位一體裡面，父、子、靈，他們所安排的。他們就是故意要避開「約」這個字，因爲他們認爲，神與誰立約的呢﹖是與在耶穌裡的選民。
我再說一次那些相信「救贖之約」的人是怎麽講的。「救贖之約」就是父與子立約，子甘心樂意來到地上作救贖主。「恩典之約」呢﹖是父與子和在子裡面的人立的約。再說一次：「恩典之約」，就是聖父所定的，所有的條件是祂定下的。聖父跟誰立約﹖跟耶穌基督和所有在耶穌基督裡面的人。誰是耶穌基督裡面的人﹖就是父所賜給他，然後事實上也真正相信祂的人，這叫「恩典之約」。到這裡爲止我們在溫習噢！
現在我們再加另外一個觀念。
到了17世紀，威敏斯特信條的時代，就是1640年代，信條是這樣寫的：當神創造亞當、夏娃的時候，神與人立約。立什麽約﹖信條所講的，是「行爲之約」（covenant of works）。後來的一些神學家，例如慕理，就是《再思救贖奇恩》的作者，他也不太願意用這個詞。但是，有一些舊約的學者，經過很嚴謹的解經，告訴我們，我們可以把創世記第一、二章神與人的關係稱作「約」的。所以你看，在改革宗裡面，意見不都是一致，但是爲的都是更清楚地解釋聖經。聖經裡面清楚的，我們就說得清楚一點。
好，「行爲之約」是什麽意思呢﹖就是神給亞當一些的吩咐、命令，遵守命令就活，不遵守就死。所以，這個「約」，或關係裡面，有生、死這個概念，就是，不順從的要死的，所以是有「生死」這個因素在裡面。所以可以說是個「血盟」blood bond, bond thru blood，是用血來立的約。當時人還沒有犯罪，所以我們不用「救贖」這個觀念，救贖是人墮落之後才有的。人沒有犯罪，爲什麽要用「救贖」這個觀念呢﹖所以是不對的。所以，神創造人的時候，神就給人一條永生之路，就是順服祂，敬畏祂，爲祂而活，生養衆多，管理海裡的魚、天上的飛鳥等等。這樣，就能夠活，這個被稱爲「行爲之約」,慕理就比較小心一點，他叫它作「亞當時期的安排」。雖然大家用的名稱不一樣，但沒有人會反對神對亞當安排了一個計劃，只不過用不用「約」這個名稱而已。無論如何，亞當夏娃犯罪了，所以從創3：15，就是神咒詛人和蛇那段話，神就開始啓示、成就恩典之約。第一件祂作的事，就是應許女人的後裔必定要傷蛇的頭，如何作裙子給亞當夏娃穿，這個應許是救贖的應許，是基督得勝的應許；裙子是要流血、流動物的血來作成的。從那個時候開始，神就一步一步啓示和成就祂的約。所以從創三一直到主耶穌第一次來、第二次來，這個叫「恩典之約」。這個「約」，不論是行爲之約、或恩典之約，都是「血盟」，都有生與死的觀念，約裡面所有的條件，都是神主動設定的, 都是神開恩決定的。先講到這裡，有問題嗎？
Q：救贖之約是講什麽的？
A：「救贖之約」就是說，有一些神學家，例如Cocceius（講義p.23-25），他用了撒迦利亞書6：13，來說是聖父與聖子立的約，約的內容就是聖子甘願作救主。因爲「恩典之約」，耶穌基督是作他選民的代表。救贖之約只有兩方，就是聖父與聖子。恩典之約的兩方，是聖父和基督與基督裡面的人。救贖之約是在永恆裡定的；恩典之約是在永恆裡面計劃，但是在時間、空間裡成就的。簡單的說，恩典之約就是創三到啓示錄20章，就是把聖經的前兩章，後兩章除掉之後，剩下的就是恩典之約。
所以，有些神學家就說，救贖之約就是恩典之約的基礎。
聖經的確有這個概念，就是聖子甘願作救主。聖父預定、揀選、安排。
Q：那聖靈在救贖之約裡面的作用在那裡？
A：改革宗的確在「救贖之約」裡面，關於聖靈的地位講的比較少。但是在「恩典之約」裡面就有了。聖靈就是將「恩典之約」裡面救贖的福氣帶給人的那一位。不只如此，耶穌基督在地上的工作，都是被聖靈充滿而作的。我們可以說，耶穌基督的人性是聖靈創造的，你聽起來有點刺耳哦？難道耶穌是被造的嗎？不是這個意思。你記得耶穌基督是聖子，三位一體的第二位，是永恆的，永恆就是創造時間的那一位，三位一體的第二位，在時間空間裡「穿」上了人性，而這個人性，包括祂的靈魂和身體，就是整個的一個人，是聖靈爲聖子預備的。
Q：咦？
A：就是聖靈感孕的意思，那是不是聖靈爲耶穌基督預備祂的人性？那，當你每次聽到我講「耶穌基督」這四個字的時候，意思就是說，從改革宗的角度，不應該說改革宗，應該說從從尼西亞信經的角度，就是從A.D.325 到現在了，當我們每次說耶穌基督的時候，我們是指百分之百的神、百分之百的人、三位一體的第二位，而不只是一個人，在加利利海邊穿著涼鞋在走的那一位。我知道，我講的不是很恭敬，爲了要跟大家說，每次想到耶穌基督的時候，不要只想到祂的人性。所以我們說聖靈爲聖子預備了人性，耶穌基督是聖靈感孕了馬利亞出生的，所以在地上的耶穌基督，是完全神、完全人；耶穌作每一件事都是被聖靈充滿而作的。包括祂的從死裡復活，是聖善的靈叫他復活的（羅1：4）。
Q：恩典之約、救贖之約，和行爲之約，有沒有時間上的差別？
A：問得好！我們先撇開「救贖之約」不講，因爲那肯定是在永恆裡定的。不論是行爲之約，或恩典之約，你問有沒有時間上的先後？兩個都是在永恆裡預定的。但是在歷史中的確是先啓示了行爲之約，任何人犯罪之後，不是說，神才說，怎麽辦？如何才開始想救贖之約。乃是說，神開始執行在永恆裡預定的救贖之約，就是救贖計劃。你不喜歡用「恩典之約」這四個字，你就說是救贖計劃就可以了。不過，聖經的確在救贖方面常常用「約」這個觀念。
Q：redemption, salvation這兩個詞經常是通用的。但是reform theology比較喜歡用redemption“救贖”，而福音派喜歡用salvation“救恩”。這兩者有沒有什麽微妙的區別？
A：是，改革宗喜歡用救贖，福音派用救恩、得救。我沒有查過字根，不過這兩個字肯定是很close的。Redemption 救贖，就是把我們從奴隸的身份買贖出來，是ransom的意思。redemption是教會歷代用的詞，，福音派是最近一百五十年興起的一個運動，就是說，我們都是過去兩百年復興運動的果子。其實，比較多用salvation。少用redemption 本身沒有什麽問題；問題在福音派怎麽用salvation 這個字，特別是佈道的時候。比方說，信耶穌就「得救」了。然後，某某人，那天晚上信主了，他就「得救」了。如何，「一次得救」，就「永遠得救」了！我們把這幾句分開來講。信耶穌「得救」，是什麽意思呢？第一、是身體得救，靈魂也得救。第二、從現在一直到永遠，罪的懲罰被付了，罪孽、罪名、那個污染被除掉了。第三、罪的權勢，原則上完全被除滅了。第四、罪的權勢，在現實上，每天靠著聖靈的力量勝過，最後到死之後，不會再犯罪了。所以，當我們說，信耶穌就得救，不只是買到天堂的入場券這麽簡單的，是指我們的罪孽和罪的懲罰都由耶穌基督解決了。好了，某某人，聽了福音信主了，他「得救」了！改革宗通常不會這麽說的。改革宗說，某某人信主了；或者說“he was converted”,他歸向神了，他認罪悔改了；他信了，也承認他所信的，He believed and he made a confession of sin，他「認信」，就是「心裡相信，口裡承認」。我們不會說某某人「重生」了。我們會說，某某人信主了。因爲信主和悔改是人應當作的。所以，當我們說某某人信主了、得救了，從我們基督論、救贖論的架構來看，我們只可以說，某某人信主了，所以他被「稱爲義」了。然後，從今以後，他被聖靈成聖。因爲重生是聖靈的工作，重生在改革宗神學裡面，是在悔改、信心之前，這是改革宗的理解。所以當我們說某某人「得救」了，我們的意思是說，他信主了，而且借著信，神也稱他爲義，神也收養他，作祂的兒女。但是，後面的得勝和得榮耀，是還沒有完成的。可是，整個從預定、一直到得榮耀，這整個叫救恩。很不幸的，福音派一般當我們用「救恩」這個字的時候，其實我們的意思是「稱義」，就是他信主了，神接納了他了。與神和好，神稱他爲義，神收養他作兒女。
Q：那就是說，一般人說，信耶穌得救，是比較片面的﹖
A：是，特別是「一次得救，永遠得救」這八個字。永遠得救沒有問題，問題是什麽叫「一次得救」，那裡面有語病。
Q：林老師，您說有語病，那怎麽理解一次得救﹖
A：我們的神學系統裡面有一個教義。叫做「聖徒的堅忍」，和「一次得救，永遠得救」是兩碼事。因爲他們對這個字的定義完全不一樣。我們可以說，一般的福音派，當他們說「一次得救，永遠得救」的時候，他們所講的，是security of believer=信徒的「安穩」，我們改革宗所講的，是信徒的「堅忍」，perseverance of saints。這兩個是不同的教義，一般福音派所講的，是信耶穌的人，就有安全。聖徒的堅忍，是什麽意思﹖聖徒是誰，聖徒是神所揀選的、耶穌所買贖那些。什麽叫堅忍，不是說他們堅忍的意思，乃是聖靈保守他們，聖靈繼續堅忍的保守他們，直到他們得榮耀，所以聖徒的堅忍是在講聖靈的工作。
Q：老師，您這樣說，好像是把重生和得救不是同時發生的。
A：什麽叫得救﹖
Q：就是口裡相信、心裡承認。
A：我們叫信心和悔改。得救是整個東西叫得救。
Q：聖經裡，基督徒有得救的基督徒和得勝的基督徒兩種。例如十字架上的強盜，只開口承認耶穌，他就在天國裡了。
A：沒有錯，神應許祂的。
Q：他一次就重生得救了﹖
A：是。我把重生和信心悔改分開，是在邏輯上的先後，而不一定是時間上的先後。什麽叫邏輯上的先後呢﹖就是說，我們相信每個人是死在罪惡過犯中的，死的人是沒有生命的，是不願意來就神的，也不能來就神的。所以，重生的意思，是聖靈先改變人的心，然後賜給人願意悔改、願意信靠的心，這是聖靈的恩典，是神主動給的，結果是人就乖乖的、甘心情願的悔改、信靠耶穌。所以，把重生和信心分開，是要說明信心是神所賜的，我知道，在每個人的經歷裡面沒有那麽簡單，每個人都不一樣。我說過了，我信主的時候，什麽事情都沒有發生。沒有哭，哭，是五年之後，才懂得會爲自己的罪哭。那，我什麽時候重生的呢﹖那，你問我，我就告訴你是九歲那一次囉！但是，正確的說法是，我九歲那次，悔改、決志、信耶穌，其實聖靈在我身上的工作從我在母胎裡面就開始了。我從來沒有在一個非基督教的環境裡生活過，除了醫院那頭兩三天以外。之後呢，是一天二十四小時、每個禮拜七天在神學院裡面的，比在教會裡面作牧師的兒子受的薰陶更厲害，因爲是很多神學教授、神學生在旁邊的。所以，聖靈的工作絕對是從我在baby的時候開始的。所以，我有一個說法，有些改革宗的牧師不喜歡我這樣講，我說，重生是奧秘，是聖靈的工作；重生是事實！聖靈重生的人，是得到新的生命的。第一是奧秘，風隨它的意思吹，對不對﹖第二是事實，就是有效果的；第三，重生從人的角度看，可能是過程，不一定是一剎那。我這種第二代、第三代的基督徒，很多都是這樣子的。
有一次，我跟一位大學的女孩子說，你知道耶穌愛你嗎﹖她問我，是不是雖然我不知道我那一天得救﹖我說，對，雖然你不知道！她就開始哭了。你懂我的意思嗎﹖有些人是“click” ，可以說得出是那一天。我最喜歡用兩種的例子。一種是我們這種第二、三代的，華人教會又比較懶惰，教會的夏令會兒童節目都請萬國兒童佈道團來擔任，所以每天他們都傳福音，我們孩子每年都有機會舉手決志。有的是每年舉一次！什麽時候重生﹖不知道，也不要緊，重要的是他有沒有生命。好，第二個例子，就是那些常常在福音性查經裡面和我們的抬扛的大陸學者。我最喜歡那些的知識分子。第一，他們的理性是誠實的。有一次，跟一位每次都抬扛的朋友，在一個福音營，加州，1988，就是六四之前；他抬扛了幾次之後，別人開始抬扛了，他就開始駁嘴了！他們，咱們基督徒不是這樣看法的。他就代表基督教講話了！結果幾個月之後，他真的承認信主了，很可愛的！所以，聖靈究竟什麽時候重生這個人﹖很肯定是經過一段的掙扎。這段掙扎裡面有聖靈的工作。我們福音派比較強調一剎那，這不是壞事，人能夠很清楚來到耶穌面前是很好的，但這不是神賜給每一個人的經歷。所以，我們這個恩典之約的架構，是可以包納各種來到耶穌基督面前的人的，包括那個十字架上的強盜，包括這些乖乖在基督教家庭長大、幾十年在教會裡的信徒。重要的是，「在基督裡」，耶穌是我們的代表、我們的頭，我們的生命是以信心和悔改爲特徵，信心和悔改是我們生命的主題、是我們生命的素質quality of life，再加上順服，這是耶穌裡的人的生命應有的素質。我是福音派長大的，我絕對不是改革宗教會長大的。所以到了我參加長老會之後，那是29歲之後了，就是過去的二十年而已。聽一些改革宗的牧師禱告，讀一些靈修的文字，看到有一些觀念，我以前不會這樣講的。
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但是，這種禱告裡面有個詞，就是「救」redeem，神來救贖我們。我們成聖以至得救。那，福音派的人就會抗議，我們不是已經得救了嗎﹖怎麽還要求得救﹖聖經裡，這個救贖的觀念是很寬的，是從神的預定、揀選、然後耶穌基督在十字架上救了一些人；不只是把得救的可能給了他，不只是給一張空的支票，支票都填好了的，錢都拿出來了。耶穌基督救了一些人，然後聖靈重生，重生人，然後信心、悔改、稱義、成聖等等，這些都是叫「得救」。不過，我們慣用的詞彙，說我們「得救了」，腓立比書2：12，“我們要顫顫兢兢的做成得救的功夫” ，那你說，我們不是已經得救了嗎﹖所以，第13節說，是神來保證我們立志行事。當我們顫顫兢兢做成得救的功夫的時候，其實是神從來就給我們力量去立志行事，都是恩典，都是神的主動，但是都是我們的責任，我們都要顫顫兢兢的去作。
Q：那我們是不是就不能問一個來聚會的朋友，你重生了沒有﹖
A：我們會這樣問：「你信了耶穌沒﹖」這樣問，比較specific，具體一點。是的，我過去這二十年，我沒有問人你重生了沒有﹖不過我可能會問，你清楚重生了沒有﹖那是另外一個問題。那個問題是指你有沒有得救的確據。那，這是每個人都應該有的。
Q從時間的觀念來看，重生應該是一次性的經驗﹖
A：我們可以說是很清楚的，很definite，一個很powerful event，完全改變生命的。
Q：但是有的基督徒，我們從旁邊看是很清楚得得救的。但是他還是在旁邊擔心，老在問，我有沒有重生﹖那如果他是重生的，他怎麽會不清楚呢﹖
A：有幾個原因。坦白說，第一、我們信心不夠，第二、教會教導無方；第三、因爲他們教會的教導是，你不可能有得救的確據的。華人教會的確有一派不相信有得救的確據的。徹徹底底的阿米念是不相信有得救的確據的。不過，大部份華人亞米念基督徒不是徹底的亞米念的。同時，華人的改革宗也不是徹底的改革宗的。不過，重要的是，這是很嚴重的問題。我沒有一個清潔的良心，我們真的不知道我們的罪得赦免了，所以我們真的要好好傳恩典的福音。好，我們休息。
我們來看The Order of Decree這個圖表。
在基督教、天主教、東正教這個大範圍裡面，的確有不同種類的救恩論。你的老師是在最左邊那兩行的。我們從右邊開始講解。最右邊那兩行是「自然主義」者，什麽是自然主義者呢？就是人得救不需要超自然的因素。就是說，人靠自己得救的。這裡有兩派，右手邊是伯拉糾，這個就是奧古斯丁針對他們爭辯的一派，奧古斯丁是跟這派相反的。然後，從右手邊過來第二行，就是古典的亞米念，我相信福音派的亞米念不屬於這個。因爲假如你明白了這個亞米念派說什麽的話，你大概不會想要作這個亞米念派。大部份的福音派的亞米念主義者是衛斯理派（衛理宗）的，就是從左手邊數過來第五行。右手邊那兩派，人是靠自己得救的。好，現在過來三行，從右邊書第三~五這三行，希臘東正教、羅馬天主教、英國聖公會。上面有一個字，叫Sacerdotal。
我們相信我們的救恩是超自然的，就是神自己要介入，簡單說，神救我們。Naturalistic就是人救自己。好了，羅馬天主教等是Sacerdotal，就是靠聖禮得救。因爲東正教、天主教、聖公會，都教導神賜下聖禮，叫我們靠著得救。
左手邊那六行，叫Evangelical。什麽是Evangelical呢？是Supernaturalistic的一類，我們福音派和天主教、聖公會有一個同點，都是相信神救罪人的，問題是怎麽救。神怎麽救人，人怎麽得救？Sacerdotal就是說要靠聖禮，Evangelical的意思就是說要靠信福音。天主教等就是說要靠聖禮，不過，也靠信心，所以是信心加上聖禮，或者信心加上行爲。
左手邊那六派都相信完全借著恩典。這六行又分兩種。先講中間那三行，Lutheran路德宗、或信義宗, Wesleyan衛理宗, Pure Universalistio（注：以上這兩派+Remonstrant是屬于亞米念派；Remonstrant是抗議的意思，就是亞米念的跟隨者在荷蘭改革宗教會「抗議」，那是1609時期，結果荷蘭的改革宗定他們爲異端；荷蘭改革宗和所有改革宗就是左手邊那兩行。）
現在我們要講左手邊那三行了，這些是Particularistic，就是特定的，神救一些特定的人，耶穌是爲一些特定的人死的。Universalistic就是耶穌是爲全世界的人死的。
再解釋一下左手邊那兩行，Consistently Particularistic，就是很徹底一貫的、沒有矛盾的相信神是拯救一些人的。左手邊第三行是不一致的。我認爲今天很多福音派是屬於這一類的。他又相信神預定，因爲聖經講得清清楚楚；他又相信耶穌是爲全人類死的。其實18世紀就有一個法國的神學家是這樣講的。這個神學家的名字叫Amyrald，所以這個派別就叫Amyraldian。
好，最後講左手邊那兩派。這兩派就是改革宗，怎麽又分兩派呢﹖這兩個字我們講過了。supralapsarian，然後infralapsarian，好了，你們就是真的讀過系統神學了。什麽叫supralapsarian﹖lap就是墮落的意思，supra就是墮落之前，infra是墮落之後。
先解釋一下，這兩個字什麽意思。什麽是supralapsarian﹖就是神在永恆裡面先預定了什麽。先預定了祂的選民永遠得救，然後才預定耶穌救他們，然後才預知、或預定人的墮落，然後才計劃創造人類，所以剛好跟歷史上發生的事情顛倒過來的。就是神先看見歷史的終點，然後一步一步的計劃回來。（先計劃人得救，再計劃人墮落）  infra是神在永恆裡面的計劃，計劃裡的先後次序跟歷史發生的事情一樣。（神先計劃人墮落，再計劃救贖）。
再說一次，先講supralapsarian。我們先說歷史上發生了什麽事﹖神創造人，人墮落，神拯救人，差派耶穌來，最後有天堂。infralapsarian就相信神在永恆裡面的計劃就是按照這個次序的，supralapsarian是倒過來的。所以他們是最預定派的。有人問了﹖是不是神老早就預定了誰得救、誰不得救﹖supra就說，是的，神老早就知道將來的結局會是怎麽樣。infra就不太願意講到那麽殘酷無情，就把恩典之約裡面的福音講得大聲一點，強調多一點，所以他排列的次序，先排創造跟救恩的。當然，神在永恆裡先後怎麽想是一個奧秘。其實，infralapsarian講到最後，他可能說，神是「預知」人墮落，supralapsarian是神預定一切事情。J. I. Packer是infralapsarian，我猜想我是一個supralapsarian，我不是時常想這個問題。但是我對supralapsarian這個立場沒有什麽問題。我先講到這裡，有沒有什麽問題﹖
Q：John Stott是屬於聖公會的。他很多的文章所表達的思想是比較傾向改革宗的。他大概是在什麽位置上的﹖
A：最多是infralapsarian吧﹖也可以在 infra的右邊一點點。不過，他不常表態。各位在書局可以買到很多臺灣出版的書。就是中華福音神學院和校園團契出版的，有很多的神學和教義圖表，或者《基督教神學》這套（三本）教科書。很多這些「比較」的系統神學教科書，我仔細去讀一讀的時候，大部份是第三行的。就是說，他相信神預定，但是又相信耶穌是爲全人類死的。所以，沒有「客觀」這回事。因爲那些圖表怎麽分類，比方說，改革宗強點是什麽，弱點是什麽；亞米念的強是什麽、弱是什麽，大概就表達了Amyraldian的傾向。
Q：有沒有這個Amyraldian的翻譯?
A：可以查一查當代神學辭典，或者神學的故事、基督教神學。
Q：這個表總的名字怎麽翻譯﹖
A：Decree是神的永恆計劃。神的永恆計劃的次序是怎麽一回事。神的聖旨、預旨有什麽次序。
這個圖表來自一本書，叫The Plan of Salvation，by B.B. Warfield。沒有機會看這本書，看懂這個圖表已經很不錯了。
今天晚上我們開始來解釋這個圖表，才開始一點噢！從右手邊開始，最差勁的、最離譜的，我們先來看這個伯拉糾的。他說，Gift of free will by virtue of which each may do all that is required of him. （K1）神給人自由意志，人的自由意志是神的禮物，人用祂的自由意志就可以遵守所有神要求他做的事情了。
Gift of the law and gospel to illuminate the way and persuade to walk in it（K2）. 神賜下律法和福音來光照人應走的道理，說服人要走這條道路。耶穌基督來，這是神的恩典，要除掉人過去的罪，爲人設一個好的榜樣，然後神會接受所有走在正路上的人，人也需要繼續過正確的生活，這是靠他自願的努力（K3-5）。簡單的說，人靠自己，人靠自己的自由意志。這是比亞米念派更加地強調人的自由意志。完全不是靠神的，耶穌來只是作個好榜樣而已，告訴我們什麽叫愛，什麽叫犧牲。
好，我們來看歷史上的亞米念派，就是第二行（J）。Remonstrant這個字是形容詞。當時他們發表一些抗議的文字，叫做Remonstrances。好，那亞米念信什麽的呢﹖神允許墮落。什麽是墮落呢﹖就是人的肉體開始衰退，再加上道德的敗壞（J1）。耶穌基督是神的恩典，耶穌來賜給我們一個恩典叫作足夠的恩典，就是足夠使我得救的；耶穌來，就讓我有可能得到這個sufficient grace（J2）。神賜下這個足夠的恩典給全人類（J3）。怎麽給呢﹖透過福音的勸導 persuade，就是神來說服、勸導、邀請人（J3）。所有用自由意志跟這個恩典合作的人都能得救（J4）。什麽是成聖呢﹖就是繼續與這個恩典合作（J5）。
我們跳到衛斯理派（E），這樣子讀起，你會看見大部份福音派不是古典亞米念的，是衛理宗的。第一、神容許墮落。這個墮落有罪孽，有人道德上的敗壞，和人完全的無能，就是人完全不能救自己。這和亞米念是不一樣的，比亞米念更注重人是道德上敗壞的（E1）。第二、耶穌來，賜下恩典，爲全世界的罪付上代價，滿足神的要求（E2）。全人類的原罪都可以洗淨，每一個人都可以得到足夠的恩典、使他得救（E3）。那，神預定誰呢﹖就是那些好好利用這個足夠恩典的人（E4）。Improve不是進步，是使用的意思（當然有改善的意思，你用的話就生效了嘛！）。所有跟這個足夠的恩典合作的人都能成聖（E5）。所以，總的來說，衛斯理是相信人是敗壞的。耶穌基督是爲滿足神的要求來死在十字架的。但是這一派的信徒，不相信神預定特定的人得救。神預定誰﹖就是那些願意跟恩典合作的人。在這方面，衛斯理和亞米念是相同的，但是衛斯理沒有亞米念那麽理性主義。原來的亞米念是說人的問題是道德上和理性上的問題。
我們講的這三行（K、J、E）大家懂嗎﹖再說一次。伯拉糾就是人完全靠自己的自由意志，你可以說這就是人文主義。亞米念也是人文主義，但是他比較理性主義一點，很抽象的。衛斯理是福音派的，相信耶穌爲罪人死，他是爲全世界的罪人死。沒有問題的話，我們就講天主教那一行。
好，我們來看天主教（H）。神容許人墮落，人就失去那個超自然的正直、或義。耶穌基督來作什麽呢﹖滿足神的要求，解決全人類罪的問題（H2）。所以，在這點上，也是和改革宗抗衡的。然後，神設立教會，神也設立了聖禮，當然這個聖禮是由教皇所指定、神父來執行的，好把耶穌基督補罪的功勞施行給我們（H3）。那我們說，聖靈是作這個工作的；天主教是說，教會的聖禮是作這件事情的。什麽叫施行﹖就是我怎麽得救的﹖耶穌是死了，耶穌的死跟你什麽關係？你要守聖禮囉！好得到那個救恩。改革宗的說法是，聖靈把耶穌基督寶血的功勞施行、實施在我們生命中。亞米念是說，要靠你的自由意志。衛斯理基本上也是，不過他沒有亞米念那麽傲慢。有時候衛斯理兄弟講的話就很像改革宗。「怎能如此」那首詩歌是衛斯理寫的。改革宗唱起來是很過癮的，沒有問題，我們得救都是恩典。所以衛斯理絕對是要人來到十字架面前的。天主教是說，是，要來到十字架面前。但是每一次彌撒，耶穌還在補罪。所以我們基督教就說，天主教每一次彌撒，就每一次把耶穌基督獻在壇上。耶穌基督的補罪怎麽進入到我們生命裡面呢﹖就是透過聖禮，透過人爲的因素，就是教會、聖禮、還有好行爲，也有信心，把這些統統放在一起（H4）。所有繼續領聖禮的人，他們就繼續被造就，可以過聖潔的生活。所以你不斷地的需要教會、你不斷地需要聖禮、你不斷地的需要神父。改革宗相信這個嗎﹖我們也相信的，但不是你沒有這個就不得救，乃是說，神定意要把教會和教會的事工給信徒們去享受。教會的傳道和聖禮是服侍，而不是來束縛、綁死人的良心的。
Q：是說天主教完全不相信聖靈﹖
A：他們相信聖靈，但是聖靈透過聖禮作工。他們也相信耶穌基督，耶穌基督就透過聖禮、教會，向我們講話。所以，教皇發表那些官方的宣告，他是以地上的、耶穌基督的代表的身份講的（我是指官方的那些宣告）。
Q：他們的根據是什麽呢﹖
A：就是說，他是彼得的繼承人，他們是這樣解釋馬太福音第16章。
Q：就是說，他們把彼得當作耶穌基督的代言人﹖
A：這是對的。但是不對的是什麽﹖把彼得作使徒的權柄傳下來了。我們也相信彼得是耶穌的代言人，但是當彼得寫完祂的書信後，這個工作就完了，教會的根基已經奠定好了，所有其他的牧師傳道，是在這個根基上建造。所以我們不相信有新的使徒，雖然有些極端的靈恩派是這樣相信。很不幸的，有些極端的福音派也這樣相信。臺灣和新加坡已經有名牧被按立爲使徒或先知了。這是Peter Wagner叫出來的。
Q：天主教算不算異端呢﹖
A：我先問什麽叫「異端」呢﹖沒有那麽簡單。我們福音派都作錯、信錯很多東西的。我們傳福音傳得那麽輕率，隨便告訴人都得救了。那我們是不是異端呢﹖你先要定什麽是「異端」。傳統福音派怎麽定異端的呢﹖大概在幾個重要的教義上犯了很嚴重的錯誤。比方說，某某異端的創辦人，祂的言論跟聖經有同等的權威。另外，就是否認三位一體，否認耶穌基督在十字架上做救贖的工作，人可以成爲神，耶穌不是神，只是人。這些很明顯的。好，那天主教是不是異端呢﹖馬丁路德和加爾文他們的寫作裡面，有很多話都是駡天主教的，說他們是巴比倫的淫婦啊，等等。但是馬丁路德和加爾文沒有將天主教徒再重新施洗一次。他們認爲天主教是個很腐敗的教會，但是沒有說他們不是「教會」。馬丁路德和加爾文並沒有要創立一個新的宗教。 他們是說，我們回到使徒時期所教導的，就是新舊約聖經，他們並沒有把天主教說成不是教會。
天主教有沒有錯誤﹖有的！錯在那裡﹖三方面：第一、聖經不是唯一的權威，教會也是；是啊，教會告訴你，你的罪得赦免就得赦免囉！就是教會有權柄跟聖經一樣。第二，除了耶穌基督以外，還有聖人也是中保，馬利亞就是最高的聖人囉！但，不只是馬利亞，所以各位不要只說，他們拜馬利亞；他們拜馬利亞是因爲馬利亞是聖人。什麽是聖人﹖有剩餘、多餘的功德的，你可以靠祂的功德到神那裡。第三、人得救，不只是藉著信心，乃是信心加上聖禮、加上行爲。我個人認爲，過去這三十年，天主教會裡面已經有一些福音派的信徒浮現了，他們跟我們一樣讀聖經、靈修、傳福音，他們也相信耶穌是他們的救主；但是，他們留在天主教會裡面，所以他們是一個不一致的福音派信徒。就等於一些基督教的福音派，留在非常新派的宗派裡面一樣。今天很多福音派信徒留在新派的宗派的。你假如真的去查他們宗派的神學院在講什麽的，嚇死你呀！但是下面的平信徒和小教會的牧師都是很福音派的。所以問題很複雜。
Q：他們用的聖經和我們一樣嗎﹖
A：他們加了一些旁經。不過他們也說明這是第二正典，也是有點次要的地位的。
Q：誰加的﹖誰寫的﹖
A：從來就有的。不過我們相信這些不是正典。長話短說，聖靈保守教會，從第二世紀就相信這些是旁經。不過他們就把它也包括在裡面，但是這六十六卷書，天主教並沒有更改，跟我們一樣，他們也有很好的學者去翻譯聖經。其中最好的翻譯本有兩本，一本叫 new American Bible，一本叫Jerusalem Bible。問題是他們把其他12卷舊約的旁經也加進來。
Q：他們也傳福音的嗎﹖
A：福音派的天主教也傳福音，不是所有的都傳福音。
Q：那他們傳的福音除了耶穌基督以外還包不包括中保、教會的權柄同聖經一樣﹖
A：乖的、相信天主教傳統的，就傳這些。不乖的，不順服天主教權柄的，就不傳這些。美國是最多不乖的天主教徒的國家。
Q；那基本上就是差不多了﹖
A：什麽叫差不多﹖沒有那麽簡單！我講一句話我們就結束。天主教徒的致命傷是什麽﹖沒有得救的確據！而且是不可能有的，除非他不相信天主教會。不然的話，他總是吊在那裡，上帝在幕後操縱。啊！你還不夠好！再多念一點玫瑰經吧！再守多一點行爲！再多背幾次的主禱文！再去彌撒！因爲它不講得救的確據的。在宗教改革時期，他們把得救的確據定爲是異端。
Q：他們現在還有贖罪券嗎﹖
A：這類的東西有，但是不曉得是不是叫贖罪券就是了。
Q：那他們不講悔改、重生了﹖
A：他們也用「信心」這個詞，也用「懺悔」這個詞，但是懺悔的人也要來參加聖禮，每次來，就來幾滴救恩給你。
Q：那跟佛教是不是有點類似﹖
A：對！很類似。天主教的「聖人」就像佛教的「菩薩」。他們都有剩餘的功德，都是靠行爲囉！不同的是我們要對他們公允一點。天主教是靠信心加上行爲，我們不要說他們不靠信心、只靠行爲，那是錯誤的。傳統的天主教徒是很虔誠的，看著耶穌基督還掛在十字架上，他是信耶穌的。很不幸的，祂的信心必須要靠行爲來表達。我們也相信需要有好行爲，對不對﹖差別在如果你沒有好行爲你就不得救！所以教皇在中古時代有個妙法，歐洲皇帝假如不聽教皇的話，教皇說，好！我把神父都撤退，以後都沒有聖餐。哇！人們就呱呱叫了！要下地獄啦！所以，有一個皇帝就乖乖跪在雪裡面幾天，應該是亨利第四世。這叫「禁止令」，就是不給你聖禮。所以後來宗教改革之後，我們基督教徒對得救的確據花這麽多時間去思考。
Q：老師，我覺得這樣是不是更好﹖如今基督徒都太隨便了！
A：沒有錯！我們下次可以講講聖禮觀。好，我們禱告結束。
04/22/05 揀選
上次我們提到「救贖之約」。這個「救贖之約」是指什麽呢？就是指神在永恆裡定了一個計劃，這個計劃的中心是聖子要下來贖罪。
神在創造世界之後，人類墮落之後，神就開始施行、成就「恩典之約」。恩典之約和救贖之約是兩個不同的觀念。救贖之約是神在永恆裡面定的，恩典之約也是神在永恆裡面定的、但是是在歷史中成就的accomplish，就是神跟人建立關係。跟誰建立關係呢？就是耶穌基督和所有在耶穌基督裡的人。好，所以救贖之約和恩典之約是兩個不同的觀念。各位記得嗎？「救贖之約」是在永恆裡的，聖父與聖子立約，或者你不喜歡這個詞，你可以說是三位一體、三位定的計劃。「恩典之約」呢？是父與聖子和所有在聖子裡的人所立的。
還有第三個觀念，就是神起初創造人的時候，與人立約。神學家稱這個叫「行爲之約」。你記得，人被造的時候是沒有罪的，既然沒有罪，就不需要拯救。所以，當時神給人一個考驗、一個吩咐，就是要順服，不可以吃那個分別善惡樹的果子，這個行爲之約今天已經廢除了。因爲人犯罪了，全人類都墮落了，神就開始實施、成就恩典之約了。所以在神創造世界之後，先有「行爲之約」，然後有「恩典之約」，而「救贖之約」完全是在永恆裡的。這三個觀念分清楚了吧？
我們再看一看恩典之約，先看一節經文：
Heb 8:6  如今耶穌所得的職任是更美的，正如他作更美之約的中保；這約原是憑更美之應許立祂的。
這是一節中心思想的經文，綜納了希伯來書第七~十章的教導。耶穌基督的職任，就是祂的工作，是更美的。因爲祂是作了更美之約的中保，而這個約是憑更美之應許立的。（圖）神在永恆裡面定了祂的計劃，進到時間、空間的時候就跟人立約了。起初是「行爲之約」，創世記第一、二章。之後，都是「恩典之約」。
好，來8：6說，耶穌基督的工作，比舊約祭司的工作更美。8：6是用“職任”這個字，因爲耶穌基督是這個更美之約的中保，這個更美之約有更美的應許。所以，「約」是以神的應許，神的誓言vow設立的。
約有兩方面，一方面是神，一方面是人。不過「人」這一方是以耶穌基督爲代表，以耶穌基督爲頭。
神先應許了，神先發誓、起誓，祂對祂的子民說，我要作你們的神，我要救你們。所以，凡是神所作的，神都應許、神都起誓，而舊約就是預表新約。新約是什麽？新約就是耶穌基督。特別是祂的死與復活。
新約的意義就是耶穌基督的來臨和祂的工作，耶穌基督是約的中保。中保是作什麽的？中保是救人的，是嗎？“耶穌基督降世爲要拯救罪人”（提前1：15）。
這個拯救的工作，可以從三個角度來理解。耶穌基督是我們的先知、祭司、君王，這三方面都是耶穌基督救贖的工作、中保的工作。耶穌的救贖借著祂先知的功能彰顯出來。“沒有人見過父，除了在他壞裡的獨生子將他表明出來”（約1：18），將父顯明、啓示出來，所以這是耶穌基督先知的工作，這是與我們救贖有關的。
然後耶穌基督祭司的工作，就是一次的獻上，不是好像舊約的獻祭是每年、每天的，而且祂獻上的不是牛羊，而是祂自己。然後獻上祂自己之後、復活之後，還要爲祂的子民禱告。這是耶穌基督祭司的工作。福音派的基督徒大概比較瞭解耶穌基督祭司的工作，比較少思想耶穌先知的工作。
還有耶穌基督是君王，就是說，耶穌基督是我們的主，我們生命的主、教會的主，也是宇宙的主。耶穌作主是與我們得救很有關係的。你說，我得救之後才思想耶穌是我的主，這是不對的。耶穌來作救主，祂來宣講什麽樣的福音呢？他來說，「天國近了」！什麽叫天國近了？就是「王來了」！王來了，要作王。天上的王來，正在執行祂的王權，The King is exercising His role as King，這就是「天國」的意思。天國不是一個地方，天國不是一個政權，乃是這個王有權力作王，而這個王正在執行祂的權力，在治理祂的子民，這叫天國。這是我們的救主耶穌來到世上宣講的福音。所以，福音是什麽？你可以說福音就是「耶穌是主」。當然福音也是耶穌爲我們的罪死，沒有錯。我想，我們過去比較偏重耶穌爲我們的罪死。我們需要對耶穌基督的工作、祂的職事有完備的理解。
還有一點，耶穌來是的的確確的救人，救的結果是什麽？就是那些被救的人就得救了！對不對？可能我們不是這樣理解。有些基督徒是這樣理解的，耶穌基督在十字架上死了，把得救的可能性給了全人類。我們在這裡提供的一個看法，就是我們看聖經說耶穌基督是來救人，耶穌所救的，他爲他們死。這是不是最簡單，最字義的對聖經的解釋呢？所以，要說耶穌基督把得救的可能性給了全人類，那有點在兜圈子，把經文最清楚的意義修改了。你聽我講好像很複雜，其實很簡單。耶穌基督救一個人，結果是什麽呢？結果是那個人就得救了！這麽簡單對不對？複雜的是我們。
好，上次我們開始講一個圖表。圖表是英文的，今天各位手上的大綱，就是這個圖表的中英對照。
我們手上的大綱，是把圖表從右講到左。我們先把這個圖表分成兩部份。
右手邊那兩行是自然主義，naturalistic，然後其他九派是超自然主義Supranaturalistic。
自然主義就是人救自己，都是自然的，沒有什麽「超自然」。「救恩」嚴格來說，不是神跡，是人自己在作事，這叫自然主義。不過各位請注意，自然主義這個名詞有很多定義的。比方說，有些護教學的書，他們說，不同的人有不同的世界觀，那些非基督徒，不相信神跡的，不相信神的，他們就是「自然主義者」，就是世界上沒有超自然的東西。當我們在救恩論、基督論用這個名詞，我們是指人得救的過程裡沒有超自然的東西。當然，跟那個自然主義的世界觀是符合的。這點不是很重要，只是指出，同一個名詞在不同處境裡面有不同的用法。
現在我們來看另外那九派，是「超自然」的。他們相信一個人得救是「超自然」的一件事，神在作工。而這「超自然」又分兩大派。一派是「聖禮主義派」，另一派叫「福音派」、或「福音主義派」。
什麽叫聖禮主義派呢？他們絕對相信耶穌爲罪人死，他們相信救恩是神的工作。但是，人怎麽得到這個救恩的好處呢？必須靠著、藉著聖禮，無論是洗禮、聖餐、或彌撒。我們等一下會再仔細講這一點。
除了這個聖禮主義派外，其他的就是福音派。「福音派」這個詞，在這裡不是指我們今天的「福音派」的意思，這個福音派的意思是說，人得救是神的恩典，人得到這個救恩也是神的恩典，不是靠聖禮，是藉著信心。「藉著信心」這種看法的基督徒，就是相信人必須要信耶穌才得救。
對不起，修正一下。這六派裡面，有五派是這樣相信的。那個「純普救論」者是相信不需要耶穌基督也會得救的。
這樣說好了：「福音派」就是相信救恩是一份禮物。福音派裡面又分六派，有三派叫universalistic，就是說耶穌基督是爲全人類死的；另外三派是particularistic。什麽叫特殊論呢？我們可以這樣說，particular redemption，redemption就是「救贖」。神的救贖計劃是計劃救贖誰的呢？是計劃救贖一些特定的人。Particular就是一些人，一些神定的人。所以，particularistic是相信神的預定、揀選的。universalistic就是神揀選了全人類。或者說，耶穌基督是爲全人類死的。
好，再綜納一次，這九派都是相信人得救是神超自然的工作。但是有三派相信，沒有聖禮就不行的；另外那六派，相信人不是靠聖禮得救的。但是不靠聖禮也可以得救的，也分兩派，就是看你相信不相信神是預先揀選一些人得救。這是整個圖表的模型，也就是大綱的第一頁。從第二業開始，就是每一派仔細的介紹。
我們來讀一讀幾個名詞： Naturalistic, 

  Naturalistic裡面，第一派叫Pelagian。Pelagian是個形容詞，神學家的名字是Pelagius。另外一派是亞米念，或者抗議派 Remonstrant。Remonstrant就是抗議的意思，但是這和馬丁路德抗議天主教沒有關係。馬丁路德改教是1517年，Remonstrant 是一些荷蘭改革宗教會的牧師和信徒。他們的信念後來拿到多特會議，來談論他們的信念，因爲他們抗議改革宗所相信的。這個會議大概是1610年。後來，荷蘭的改革宗教會在多特這個地方所開的會議，就定這些抗議派的信念爲異端。這個抗議派也就是亞米念派。
  我再解釋一次。原來的亞米念派和我們今天所講的亞米念派可能不一樣的。我相信今天大部份不相信預定的基督徒應該算在衛斯理派裡面。等一下我們講到衛斯理派你就會知道，因爲早期的亞米念派是非常的理性主義的。
  接下來，讀一個字：Arminian。Arminian 和Arminia是兩碼事。Arminia 是土耳其以東的一個國家。曾經很長時間亡國的，他們又複國了。很多人都踐踏過他們的國家，他們是第一個基督教國家。我以前有個鄰居，他是Arminian, 不是說他不相信預定的意思，他是來自Arminia這個國家的。他就跟我說，你應該成爲基督徒。什麽意思呢？因爲他們是第一個國家的國王信耶穌的。當時是309年，比Constantine早了三年。所以，這裡的Arminian是指一個人，祂的名字是Arminius。Arminius是拉丁文，其實祂的荷蘭文名字是Hermanzoon，變成拉丁文就是Arminius了。
好，我們看超自然主義派別的名字。
我們來看「聖禮主義」的名稱：Sacerdotal。這個字與Sacrament是有點關係的。Sacrament來自一個拉丁文，Sacramentum，就是「奧秘」的意思。我們今天基督教福音派不太喜歡講我們的聖禮有奧秘或神秘感，但是聖禮這個字，至少在拉丁文就是奧秘的意思。 Sacerdotal 這個字是形容詞。
好，我們來讀希臘東正教的名字：Greek Orthodox。Orthodox是形容詞，名詞是orthodoxy。Ortho- 是「正」、「對」的意思，doxy就是‘way’（道路）的意思，就是「正道」的意思。我們福音派肯定相信我們是orthodox Christians，正統的。有正統信仰的人也應該有正統的生活，對不對？正統的生活是orthopraxis ，就是正確的實踐。所以orthodoxy這個詞，不是希臘東正教所專有的。
我小的時候大概相信我是個fundamentalist 基要主義者。後來在學生查經班，華人教會，我就知道自己是個evangelical福音派；後來我接受了改革宗神學。在接受改革宗神學的這段時期，就是在神學院裡面的時候，神學院的老師常常用orthodox這個字。前幾年我才跟我的老師John Frame談話，我就問他一些語言學和解經的一些問題。他說，今天解經家誰是orthodox、誰不是，很難分辨了。這句話用orthodox很恰當的。他沒有說，現在誰是「福音派」、誰不是，很難分辨了。有很多人都稱自己是福音派，但是福音派的人不都是「正統」的。我是不是進過了？「福音派」這個招牌已經被一些非福音派的人士在用。所以，當我們說我們相信的是合乎聖經的，就用orthodox這個字。
好，接著讀。羅馬天主教是Roman Catholic,下面是英國的聖公會Anglican 。美國的聖公會不太喜歡稱自己爲Anglican，不過也有一些稱自己爲Anglican的。他們非常願意跟英國的聖公會拉上一點關係。美國的聖公會叫Episcopalian 。這個字，是來自 Episcopes ，就是「主教」的意思。
好，接著讀：universalistic。誰是一個universalistic呢？Robert Schuller就是一位了。他所傳的基督教，從我的角度來看，不是正統的基督教。等一下你讀一下這些純普救論者所相信的是什麽東西，你就知道，這些剛好也是 Robert Schuller所相信的，就是全人類都得救的，不過有些人不知道他得救了。所以我們就告訴他，他得救了,這叫普救論者。
好，我們下面看衛斯理派Wesleyan 。我們順便解釋一下，衛理宗教會的很多不同的名詞。我們知道，衛理宗他們喜歡用Methodist這個字。Methodist跟Wesleyan在十八、十九世紀是同義詞。其實衛斯理從來沒有意思要創辦一個宗派。他去世之後，是這位Francis Asbury，把他所有的查經班、團契組織起來，成爲一個宗派，是1790年代。你們可能會聽過一些名詞，比如說「美以美會」。在Arcadia的Methodist Hospital叫美以美醫院。美以美和衛理公會是同義詞。後來，因爲美國南北戰爭的緣故，1860年代，很多宗派都分美國的南部、北部兩個宗派。美國南部的Methodist叫「監理宗」，爲什麽有中文名字呢？因爲當時他們都分別差派宣教士到中國大陸，北邊差派到中國叫美以美會，南邊叫監理宗。我猜想，後來他們聯合起來就叫衛理公會。這是我猜想的，我沒有查考到那段歷史。但是我們從香港來的，都聽過「循道會」這個名字。但是，循道會這個宗派裡面，在北角一個教堂叫「衛理堂」，對嗎？我解釋一下。循道會是英國Methodist 的名字，衛理公會是美國Methodist的名字。但是，早期又分北跟南，北叫美以美，南叫監理宗。後來呢，英國、美國在香港所設立的教會都聯合了，所以現在香港的教會就叫「循道衛理聯合教會」，聽過沒有？循道就是Methodist的意思。衛斯理就是Wesleyan的意思。還有的，有一些認爲衛理公會太過新派了，保守的分出來了，有一派叫「拿撒勒人會」。後來不叫拿撒勒人會了，叫做「宣聖會」Church of the Nazarene 。在Fullerton Road和Roland heights有一家。這邊也有一家。還有，叫Free Methodist，大概是叫「循理宗」吧，這些都是Methodist傳統的名字。爲什麽要解釋？因爲Methodist的人，人數很多的，宗派也有好幾個。
還有一些名字，信義宗是Lutheran 。在香港有信義宗教會，也有路德宗。路德宗在美國比較保守一點。而信義宗，目前的名字叫Evangelical Lutheran 。Evangelical不是福音派的意思，是基督教的意思，就是不是天主教的意思。Evangelical這個字在德文就是「基督新教」的意思，不是天主教的意思，在西班牙文也是一樣。比方說，你在菲律賓，人家問你，你是不是天主教的呀？你說，不是，我是Evangelical，
意思就是我是基督教的意思。最後有兩個字，infralapsarian和 supralapsarian 。
好，我們來看第二頁：最徹底相信人能救自己的，奧古斯丁就是批判這一派。所以，奧古斯丁是絕對相信人得救唯有靠神的恩典。不過，奧古斯丁在稱義這方面沒有講得那麽仔細，這是第五世紀的一個辯論。
好，我們來看伯拉糾的看法。神給人自由意志，人有這個自由意志就能夠作一切神要他作的事情。神又給人律法和福音，勸導人走在光明的道路。那，耶穌基督來是作什麽的呢？有一部份伯拉糾派者，是相信耶穌是來贖罪的，但是重要的是耶穌基督來給人一個榜樣，或者說告訴我們神是多麽愛我們的。你看，今天福音派，當我們講到十字架的時候，十字架的真理何在啊？有些人就說，是告訴我們神是多麽的愛我們，那是不夠的，伯拉糾派也這樣說的，神的愛是催逼他來爲人贖罪。伯拉糾派認爲，所有行在正路的人，神都接納他們；然後人需要用他自願的努力，行在正路中。簡單的說，人就是祂自己的救主。
好，我們來看早期的亞米念派。神容許人墮落了，既然有墮落，就有敗壞。所以，既然人是敗壞的，所以人就需要恩典嘍？因此，神賜基督給全人類，好叫人有可能接受神的恩典。這個恩典是sufficient Grace，足夠的恩典，這個足夠的恩典是給全人類的。這個足夠的恩典就是福音的說服或者勸告，就是福音的邀請：來！來就得救了。這個恩典是給全人類的，所有願意跟這個恩典合作的人，就得救了。然後呢，人成聖也是藉著與這個恩典合作。那，伯拉糾派是相信人得救完全是人的功勞，亞米念派是相信人與神合作。從改革宗的角度來看，亞米念派還是相信人有功勞的，因爲人與神合作。所以，亞米念派與伯拉糾派是有相同的地方，但是也有不同。不同的地方是，亞米念派相信人是需要恩典的。但是他們相信，神把這個恩典都給了人，就在乎你要不要這個恩典了。
好，下面我們來看東正教、天主教、和聖公會。p.3
東正教和天主教比較神秘一點。我先解釋一下東正教。東正教會認爲，每一個他們的教堂，就是天堂的一個角落，是天堂的一部份。所以，神在哪里啊？神就是在那裡！福音派也相信神在教會，那是因爲聖靈住在我們的心裡，耶穌借著聖靈與我們同在。但是，希臘東正教他們的「同在」跟我們的意思不一樣的，因爲教堂本身就是天堂的一部份。
好，我們來看，神允許人墮落，人就失去原來的義，人不再認識神了，有犯罪的傾向。神賜基督給全人類，好叫全人類能夠與神和好。所以，他們相信基督是給全人類的。下面說，神設立教會，好叫十字架的好處不斷地供應給人。怎麽樣供應給人呢？就是透過教會，教會來教導人，使人稱義、造就人，藉著教會的「典章」ordinances（典章就是聖禮的意思）。爲什麽要知道這個字呢？這個字是很廣義的，沒有什麽神秘感。ordinances來自order，就是耶穌所吩咐的、或者神所吩咐的，或教會所吩咐的。我以前在浸信會裡，浸信會是非常不喜歡用sacrament這個詞的。因爲浸信會特別不喜歡他們跟天主教有任何相同的地方，所以天主教叫sacrament，我們就不叫sacrament，好叫我們不會誤導人以爲靠sacrament、靠聖禮得救。所以，浸信會稱聖禮叫 ordinance，這是耶穌所設立的。好，所以我們受這派影響的基督徒，既然不喜歡用「聖禮」，或「聖事」，我們就沒有詞用的。所以，洗禮班，有些基督徒叫「受洗班」，今天我們舉行「受洗禮拜」，因爲我們沒有名詞可以用。其實，「洗禮」可以用的。假如你是浸信會的，你就叫那個班叫「浸禮班」就可以了。今天教會舉行「浸禮」，假如不是用浸的辦法的，就說今天我們舉行「洗禮」。洗禮是聖禮，或者是聖事。今天香港的基督徒越來越普遍用「聖事」。那是因爲今天一些福音派的基督徒跟天主教和一部份新派的基督教越來越要好，天主教、新派基督教和福音派基督教思想的界限越來越模糊了。其中一個最明顯的例子，天主教神父的著作由基督教出版社出版。最有名的是盧雲 Henry Nouwen，四十年前，這種事情是不可思議的！怎麽可能福音派的出版社出版天主教的書籍呢？除了在歷代基督教的名著從歷史的角度看以外。好， ordinance就講到這裡。
東正教認爲，人在恩典中被造就需要七種聖禮，這跟天主教是完全一樣的。不同的是，他們不承認羅馬的教皇。好，我們來看天主教。天主教也相信神容許人墮落。那，爲什麽這裡說人失去了「超自然的義」呢？因爲在十一、二世紀，有一位天主教的神學家，叫多馬·阿奎那，他接受了很多Aristotle的哲學，以後那位Carl Esparza來講學的時候你可以問他，他是這些中古時期神學的專家。所以我第一次聽到他，他是差不多準備要作天主教神父的，今天他是一個非常正統的長老會的長老。我就問他，Aquina是不是把人性分爲上層、下層？他說，是，當然啊！這是Aristotle 的看法。所以，天主教相信，人墮落之後，高等的那部份就失去了，但是人還有一部份沒有失去的，所以人可以跟神合作。天主教相信耶穌基督的恩典是給全人類的，神設立教會、聖禮，來將耶穌基督補罪的恩典實施給人，而耶穌基督的補罪的實施是透過聖禮。這裡，讓我再解釋一下。天主教會的彌撒和基督教會的聖餐是兩碼事。誰去過天主教堂沒有？你記不記得有一刻、一刹那，神父拿著香爐在搖，或者響鈴，鈴鈴鈴.. ，那一刹那，那個餅就「變質」，變成耶穌基督的身體，就是說，耶穌基督再一次將祂的身體獻給父，每一次的彌撒就是再一次的獻祭。所以天主教的十字架，耶穌基督的身體還掛在上面的。基督徒不掛一個有耶穌基督身體的十字架的哦！假如有的話，最好不要戴，( (。好，耶穌基督在十字架所成就的救恩，在每一次的彌撒再「重演」，或者重現，當人來領彌撒的時候，每一次就得到一點點救恩。順便提一下，天主教的救恩叫Grace ，我們基督教叫salvation，或者叫redemption，叫救恩。Grace是借著聖禮帶給人的，而這個聖禮一定要透過教會施行，所以在教會以外應該是沒有救恩的。不過，現在天主教又有新派起來了，意思就是說，他們又鼓勵跟我們基督徒作朋友，所以現在基督教教會裡面愈來愈多天主教徒了，這是梵蒂岡第二次會議之後的現象。
好，p.4，聖公會。神容許罪，耶穌的恩典也是爲全人類補罪的。神設立教會，是一個身體，來傳遞communicate神足夠的恩典。怎麽傳遞呢？透過聖禮，聖禮是必須的，所以聖公會和天主教都相信聖禮是必須的，不同在那裡呢？不同的是聖公會不一定相信餅變質成爲耶穌的身體，聖公會也不承認教皇，但是聖公會裡面有很多派的。有一派叫Anglo- Catholic，就是巴不得聖公會回到羅馬天主教裡面。然後有一派在美國，叫Anglican Episcopalian，就是美國的聖公會，但是很想作英國的聖公會，所以除了Episcopalian這個招牌外，再加Anglican這個字。我在不同的城市都注意到有這種聖公會的。Anglo-catholic 或Anglican Episcopalian。首先，他們可能用拉丁文「唱」彌撒，彌撒是用唱的。前幾天我在Burlingan，就看到這種Anglican Episcopalian Church，它早上其中的一堂崇拜，叫 Psalm Mass，彌撒是用唱的，會衆是觀禮，來看、來聽的。或者這個聖公會也會拿個香爐來搖，也不一定，然後搖鈴。我去過這種的教會，他們搖鈴的時候我就走了。因爲我不知道他們是這樣的“high church”，就是像天主教的意思。聖公會也有些非常福音派的，這些都不相信的。不過聖公會官方的教導是需要聖禮。那，我們注意到它說communicate grace，或者說 means of grace, 恩具，恩典的工具。這裡沒有用這個字。
改革宗也相信洗禮、聖餐是恩具，但是我們絕對不靠聖禮得救。所以，means of grace恩具這個名詞是可以用的。
好，我們下面來看普救論者。純粹的普救論者，神允許人墮落，神預定全人類都得生命、都得救；神賜耶穌基督給全人類，爲全人類贖罪；神賜聖靈來實施耶穌基督贖罪的恩典，是給全人類，所以全人類都得救，這叫普救論。中國有沒有普救論者？有的。1850年代去中國的宣教士，去的時候非常福音派的，但是他們傳福音很苦難，後來他們向知識分子傳福音，比方說向康有爲、梁啓超傳福音。或者跟他們作朋友。慢慢的，這些宣教士的策略改了，他們認爲中國好像一個在睡覺的獅子，要醒過來，所以我們要介紹西方文化、科技，因爲科技背後的核心就是基督教。很不幸的，很多這種宣教士，到了1910年代，都變成普救論者，最有名的，是李提摩太 Timothy Richard。最近一些華人宣教機構的刊物上在介紹李提摩太。他是有非常創意性的宣講策略的。但是我們要知道，他後來變成一個普救論者。他認爲世界大同需要一個世界性的宗教，就是把不同宗教的好處都拉在一起。另外一位丁韙良 W. A. P.  Martin也是一樣。李提摩太所管理的廣學會，就是今天香港的基督教文藝出版社，是文藝出版社的前身。
我們在宣教學介紹一本書，叫《大背道》。這本書是講宣教運動，就是說英國、歐洲、美國，這些宣教團體，大宗派的差會，本來是非常福音派的，爲什麽去中國、非洲、印度？因爲那些人沉淪，他們需要福音。但是這個宣教運動到了1948年，就已經走向成立基督教普世教協 WCC ，WCC是普救論的。所以，華人教會、臺灣香港的教會，一些大宗派裡面，絕對有普救論者的這一類思想。不一定是每一個牧師這樣相信，但是他們總會、或神學院裡，或者總會辦公室的行政人員、或神學教授是普救論者。很感謝主，普救論者不是華人牧師的大部份，是非常少的一部分，那是因爲自由派的教會人數很少。但是在美國呢，自由派的教會很多的。人數很少，教堂很多，就是空空的那些。當然，不是每一間空的都因爲是自由派，但是很多是。
好，我們接下來看p.5,是衛斯理。衛斯理相信神容許墮落，人是敗壞、無能的；無能就是不能救自己。耶穌基督來是爲全人類贖罪的。神賜給全人類足夠的恩典，好叫全人類的原罪都被除去。所以，所有應用、運用足夠恩典的人，神都預定他們得救。所以，衛斯理派怎麽解釋以弗所書第一章呢？他們相信神預定所有信耶穌這一類的，神預定所有信耶穌這一批人，所以神預定一種人，就是信耶穌那種人。所以他們是不相信神預定某一些人得救的。不過我們要注意，衛斯理派的，是相信人是墮落的、無能的，絕對需要耶穌基督，他們是福音派的一份子，跟伯拉糾派是完全不一樣的。
好，我們來看路德宗、或者信義會。他們也相信神容許墮落，也相信耶穌基督爲全人類贖罪；信義宗和聖公會，都相信聖禮是恩具。各位有沒有注意到去信義宗或路德會作禮拜，牧師是背向會衆；最近他們改了，以前是背向會衆的；意思是說，牧師也需要恩典的，都是人啊！然後呢，信義宗有一些和長老會很不同的地方。我讀過一本信義會洗禮的教科書，很清楚的教導，我讀了很多遍，差不多不相信我的眼睛。重生是什麽時候發生的？就是洗禮的時候發生的。讀了很多次，沒有真的錯，是這樣說，甚至包括嬰孩洗禮的時候。不過，馬丁路德絕對相信罪人需要十字架的恩典。所以，整個路德宗的神學不是很一致。那，神救誰呢？神預定誰呢？就是那些不抗拒恩具的人，後來就演變成非常的理性主義。所謂「後來」就是十七世紀，就是馬丁路德之後一百年。「因信稱義」什麽意思呢？就是相信教會所教導的信條，所以後來就僵化了。所以後來就有莫拉維弟兄會那一類的敬虔主義興起，那是十八世紀。十九世紀，又有一些敬虔主義興起，這次他們離開信義宗了。在挪威離開信義宗的，就是我們今天所謂的播道會，Evangelical Free Church。在瑞典離開信義會的呢，叫做Evangelical Covenant Church，在臺灣叫「行道會」。所以信義宗也相信means of Grace。改革宗跟信義宗不同在那裡呢？我們也相信洗禮和聖餐是恩具，但是我們不像天主教，不是說每一次你去參加聖餐，給你幾滴救恩，不是；也不相信重生發生在洗禮的那一剎那。馬丁路德和加爾文的分別在那裡呢？除了加爾文比較徹底相信預定以外。但是馬丁路德是絕對相信人是完全墮落的。
假如我們問一個問題，在聖餐的時候，耶穌與我們同在嗎？馬丁路德怎麽回答？是的，耶穌與我們同在，因爲耶穌無所不在。所以他在餅的上面、下面、左邊、右邊、中間，但是餅不是耶穌基督的身體，所以馬丁路德和天主教是不一樣的。加爾文怎麽回答這個問題？加爾文問，耶穌在那裡？耶穌是百分之一百神、百分之一百人，這一位完全是神、完全是人的耶穌基督今天在天上。所以，耶穌的身體在那裡？在天上，不在這裡。但是耶穌在不在呢？在的！怎麽「在」法？德國、法國打仗就是因爲這一點，很重要的！到1648年才平息，不再打仗了。 耶穌在聖餐的時候與祂的子民同在，兩個原因，第一、他應許與我們同在，所以祂的話是他與我們同在的確據。實際做法是什麽呢？所以牧師一定要在聖餐的時候講聖經談到聖餐的那一段經文，因爲耶穌「應許」與我們同在；第二、耶穌借著聖禮與我們同在。所以耶穌與我們同在，這個同在是真的。但是，不是肉體上的，是「靈」裡的。什麽叫「靈」裡的呢？就是借著聖禮。我們一般福音派的基督徒沒有想得那麽清楚。你可能沒有想過，你受洗的時候，耶穌在不在？因爲洗禮是你個人信心的見證，然後聖餐是你紀念主爲你死；現在問題是，聖禮神有份嗎？只是你在作嗎？你的信心？那神在作什麽？天主教、聖公會、信義會、和長老會，都相信一件事情，在聖禮的時候，神在作事的。改革宗的說法是，神在作見證，從這個角度來看，神在施恩，但是不是神給你幾滴的救恩，不是這個意思。
Q：可不可以再說清楚一些？
A：是。天主教認爲，耶穌基督赦罪的恩典怎麽給你的呢？好好去告解，去神父那裡認罪，望彌撒，還要作好事情，因爲這些事情都讓神的救恩給你幾滴幾滴。信義宗和聖公會多多少少都有這個觀念，他們叫這個作means of grace，就是你一定要有這個才有救恩的。但是長老會、改革宗相不相信的你一定要有這些聖禮呢？相信的，爲什麽一定要有﹖因爲耶穌吩咐的，不是因爲聖禮裡面有什麽「魔術」。
回到我們這個大圓圈，爲什麽我們守聖餐？因爲神和我們立了約，耶穌是約的中保，在聖餐裡、在洗禮的時候，每一次敬拜的時候，神的應許再次臨到我們，不是透過一種神秘的魔術的方法，乃是藉著聖靈與祂的話--聖經作見證，所以聖靈與聖經就是耶穌臨到我們中間的那兩個媒介。耶穌的救恩怎麽臨到我們的？藉著祂的話的應許，藉著聖靈的工作。聖靈作什麽？聖靈先重生我們，然後不斷地成聖我們，在我們敬拜靈修的時候，聖靈再一次讓我們降服在神的面前，所以一方面我們要「顫顫兢兢作成得救的工夫」，另外一方面，聖靈也在作工，不只是個人的，也是這個教會群體在敬拜的時候，所以敬拜的確有一點點奧秘的成份。不過，我們福音派把我們的敬拜搞得太不奧秘了，難怪有些福音派的青年人跑回去天主教或東正教。這是過去三十年美國的發展。好，我們休息。
Q：神愛世人，難道他不願意救每一個人嗎？
A：神願萬人得救，不願有一人沉淪，可是神的計劃是揀選了一些，這些都是事實，因爲願意和預定是兩個不同的希臘文的字。我先接受兩個都是聖經的教導。所以，我們傳福音的時候，的確是向全人類傳的，但是我們傳福音的時候，並不假設我們傳福音的對象能悔改信耶穌。我們傳，我們絕對相信人能來到耶穌基督的面前是神的恩典。所以，我們也不是根據神的預定來傳福音的，因爲我們不知道。我們根據聖經的真理就是：你要得救嗎？看啊！神的羔羊！你來吧！我們是作這個的，我們不說耶穌是爲你死還是不爲你死，我們不知道，也不是我的事，但是你要得救嗎？看啊！神的羔羊！來！
Q：這是你的側重面吧！你強調的是，來啊！來就得救。但是反面來說，爲什麽有一部份人就不得救呢？爲什麽神預定了一部份人得救，而放棄了另一部份人呢？神如果是那麽無條件的愛？
A：神不要我們那樣去傳福音嘛！那是聖經真理的一部分。但是那不是用來傳福音的。巴刻的說法是，那是我們基督徒「家裡的秘密」，不是用來傳福音的；有人問，我們可以回答，神是掌主權的。
Q：老師，您說，耶穌基督應許與我們同在，又說，藉著聖靈與我們同在，這句話怎麽解釋？
A：加爾文、馬丁路德和天主教同意有一點，就是耶穌基督是 real presence，耶穌在聖餐的時候是真的與我們同在的。而馬丁路德和天主教的相同點，是耶穌的同在不只是real, 而且是physical，是身體與我們同在，祂的身體在我們中間。天主教的說法是餅變成耶穌基督的身體，馬丁路德的說法是，耶穌基督的身體是無所不在，耶穌是充滿整個宇宙，所以耶穌在餅的上面、下面、左邊、右邊、中間，但是那個餅不是耶穌基督的身體，耶穌的身體充滿著全宇宙。馬丁路德和天主教從兩個不同的角度去解釋耶穌的身體是在聖餐中。加爾文不同意，但是加爾文相信耶穌是真的與我們同在，real presence，但是祂的同在是個靈裡的同在。所謂「靈裡的同在」就是祂的身體不在，但是耶穌基督「真的」在我們中間的。因爲他應許過的，祂的應許記載在約翰福音十三到十七章，因爲耶穌基督應許與我們同在，所以耶穌基督與我們同在，因爲祂的話說他與我們同在。然後耶穌求父差派聖靈，耶穌差派聖靈, 2Co 3:17-18  主就是那靈；主的靈在那裡，那裡就得以自由。  (18)  我們衆人既然敞著臉得以看見主的榮光，好像從鏡子裡反照，就變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。
“主乃是那靈” The Lord is the Spirit，主在那裡，那裡就有自由。這句話的意思不是說耶穌變成聖靈，乃是說耶穌基督的工作今天是由聖靈來作。聖靈高舉基督、聖靈榮耀基督，聖靈提醒我們記起耶穌基督說過的話，聖靈將基督的愛澆灌在我們心裡面（羅5：5），聖靈是在我們心裡爲我們作見證我們是神的兒女的那靈，聖靈也是那個憑據，告訴我們，我們將要得基業。所以，聖靈所作的工作都是基督所作的工作；基督升天了，今天我們活在「聖靈時代」，活在聖靈時代不等於只要理聖靈不要理基督，不是！因爲聖靈的工作就是要高舉基督，聖靈不是要高舉自己的、不是要榮耀自己的。好，耶穌在聖餐與我們同在，藉著聖靈與我們每一個人同在，也藉著聖靈與整個教會同在。所以耶穌的話與我們同在，耶穌的靈與我們同在。好，你相信耶穌的身體在那裡呢？是無所不在呢？還是餅經過禱告之後，就在那裡呢？還是說耶穌基督的身體在天上？這你自己要決定了。
Q：我是聽說有個真實的見證。有位姐妹，他在領聖餐的時候，心裡很疑惑，到底餅是不是代表了耶穌的身體。她就很不自覺想到這件事的時候，就把餅吐出來，但是拿到手裡一看就是一塊肉。
A：這不稀奇，可能。不重要！這種事情可以發生的。Welcome to the world of ministry！歡迎各位參與教牧事奉的行列！你作傳道作得久了，很多事情都會看見。不要覺得一些事情沒辦法用科學解釋就一定是神跡，不一定是神作的，可以是邪靈作的，可以是幻覺，或者真的是神作的，要警告她，這個餅不是要指耶穌基督的身體。所以，很多的解釋，我也不會放在心上。我聽了這個故事，我有什麽感覺呢？世界上就是有這種事情，我也不需要懷疑那件事情沒有發生，你不能解釋的事情太多了。西班牙那個聖瑪麗的像爲什麽還在那裡滴、有血？而不只是那一個馬利亞像，很多人說，我看到了！那不稀奇，看到 UFO 我不稀奇，科學從來就是很有限的。中國也有我們另外一套。氣、不能用科學去驗證出來的，對不對？就是說，這個世界的確有一個「靈界」，但是靈界包括天使和邪靈。我認爲，不要去追求這些，也不一定要完全解釋這些不能明白的事情。神絕對有主權賜下神跡，神跡天天在醫院裡發生嘛！cancer呢？cancer不見了！醫生解釋不了的！是啊！醫生從來就不能解釋所有的事情。對不對？醫生作什麽的？醫病的？不是，醫生作什麽的啊？醫生是止痛的，醫生是manage，管理、照顧病人的，醫生是作診斷的，還有一個是作prognostic，決定這個病的嚴重性。什麽病是醫生醫好的？可能用藥醫好，可能。人的身體會慢慢復原。我也相信，藥有它的效用，或者是動手術。但是醫生基本上是作這四件事情的。所以醫學不能解決的事情太多了。科學也是一樣，所以我所相信的神，中國的哲學和西方哲學都不能完全解釋祂。我所活在的這個宇宙，好多都是中西哲學不能解釋的。我現在吃兩類藥，一類是跟血壓高有關的；一類是跟痛風或骨刺有關的。爲什麽說是兩類藥呢？其實我是在吃四種藥。兩種西藥、兩種是中藥。我絕對相信中藥背後的那個哲學，就是說，調理人的身體，但是，中藥、西藥都不完全，不然我的血壓高立刻就沒有了嘛！神造人的身體就是非常複雜，我們不能隨便操縱的。
Q：很多西方基督徒不接受中醫，就是說中醫的哲學是道教，所以他不接受。
A：也不是沒有道理。等於西方的科學和醫學，背後是什麽？可能是亞裡斯多德的哲學，可能是牛頓很敬虔的基督教世界觀，可能是不信的法國無神論唯物主義，那是十八世紀的，或是十九世紀費爾巴哈的唯物論，就是馬克思之前的那一位。所以，西方也有很多不討神喜悅的哲學的，東方也有，我們就是活在這麽一個複雜的世界裡。不過，西方宣教士到了中國，十九世紀末、二十世紀初，我先說不是靈恩派的，他們到中國，面對民間的迷信，面對一些屬靈的爭戰，他們要禱告，比方說求下雨，結果神的確賜下雨了；或者趕鬼、醫病，神跡發生了，那個西教士就寫報告寄回去美國、英國，大部份的老闆們，收到這些中國、非洲來的報告，就塞在抽屜裡，沒有垃圾筒那麽慘的。因爲他們的世界觀不能處理這一類的事情。直到1980年，Missiology 這一份學術期刊裡，發表了一篇文章，作者是Paul HIEBERT，當時是Fuller神學院的宣教學教授，現在在三一神學院，他那篇的題目是，一個世界觀裡，假如中間那一層除掉了，那種思想的錯謬，
The Flaw of the Excluded Middle，HIEBERT, Paul G. 

1982 "The Flaw Of the Excluded Middle," Missiology, 10:35-47. 
A simple article explaining that Westerners assume a difference between natural and supernatural which many other cultures do not. If western missionaries do not teach about relationships between earth and spirits, many will fill in this unnatural void with folk religion or magic. Hiebert calls for a missionary encounter with the other culture on three levels: truth (ultimate), power (human experience) and empiricism (natural truth). 

他說，每一種文化的世界觀都有上、中、下三層。西方有西方的哲學，中國有道家、儒家的哲學，下面是什麽呢﹖燒餅油條，或者是 hot dog, hamburger，baseball，就是說，都有民間的文化。那麽，中間是什麽呢？多年來，西方不懂得什麽是中間，除非他們認真的去研究紅印第安人的文化，或者非白人的文化，我們中國從來就有中間的這一段的。除了文藝復興到現在這五百年的西方以外。西方以前也有的，所以你看passion of Christ，魔鬼在後面，這是典型的天主教中古時期的世界觀。所以我剛才說，宣教機構的老闆，他們是現代型的西方世界觀的一些人士。
直到1980，這篇文章出來了。那，這個中段的文化，很多是不能用哲學、科學去解釋的，也的確有可能有邪靈的工作。可是沒有那麽簡單，所以我們要知道，中國、或西方的文化都有這個層面。
Q：像Benny Hinn的佈道，很多基督徒都不以爲然。然後另外一個是John Edward（自稱可以通靈），就是邪靈的工作。
A：各位可以去我的網頁看一篇文章：聖靈當代的工作，是我所屬的長老會的一封教牧書信。（聖靈的經歷與當代教會 ）
所謂教牧書信就是給傳道人的advise，一個指引的立場書。那篇文章是中英對照，而且有很多經文。
好，剛才我們講了很多的派別了，最後就要提到改革宗的了。有一派我們今天晚上沒有時間講了,就是Amyraldian。但是這一派呢，很普遍的。一方面神預定一些人得救，但是耶穌又是爲全人類死的。
我們來看第七頁,supralapsarianism。這派叫墮落前。墮落「前」的意思，不是說神在人墮落前計劃救恩，等於infralapsarian不是指神在墮落後計劃救恩。這兩派的名稱不是在問神計劃救恩是亞當夏娃吃那個果子之前還是之後，這兩派都相信神所預備的救恩是永恆裡面預定的。supralapsarian相信神預定一些人在基督裡得救，或者說揀選一些人，在基督裡揀選他們。然後神允許墮落發生，然後神預定耶穌基督來救祂的選民，所以耶穌來，是爲那些神所揀選的人死的，就是因爲這樣子，因爲耶穌基督的救贖是那麽的大能的，是真真正正的救了那些人的。所以我們去傳福音。我們傳福音不是要猜那個人耶穌基督是爲他死的，我們從來就不知道，亞米念主義者也不知道，沒有人知道耶穌是爲誰死的。但是我們是傳一位大有能力的救主，我們傳的是大有功效的寶血，然後神差派聖靈來救那些他所要救的人，也就是說來感動我們，感動我們這個剛硬的心、重生我們；重生了的人，神繼續地差派聖靈使他們成爲聖潔。所以，supralapsarian的特徵是神先預定、或神先計劃，計劃將來在永恆裡，有些是他揀選得救的，然後就退回來，預定耶穌救他們。所以，你可以說supralapsarian所相信神的計劃是跟歷史上所發生的次序是倒過來。infralapsarian相信，神先預定創造，然後預定人墮落，然後預定耶穌救他們。救誰﹖也是神所預定的那些人啊！然後神預定聖靈來救他們，使他們成聖。兩派都相信神預定一些人得救。你可以說，這兩派的不同好像是圖畫的框子不一樣。J. I. Packer是一位infralapsarian，他不喜歡supralapsarian，他說infralapsarian的畫框子，picture frame，是福音，神喜悅跟祂的子民有交通、發生關係。這個畫框裡面，有一幅圖畫有一點是講預定的。所以，同是相信預定，但是強調的是神在福音裡恩典的邀請。他就認爲，infralapsarian那個畫框子，是神的預定。他就認爲supralapsarian傳福音就沒有那麽起勁了。不過他也承認，歷史上有一些 suparlapsarian，傳福音傳得很起勁的，William Perkins是其中一位，還有其他的，都是大佈道家，假如沒有記錯，是Whitefield。
對我來說，這個問題不是很重要，但是我覺得 supralapsarian也不是沒有道理。我是可以接受supralapsarian的。因爲你可以是supralapsarian，可是拼命傳福音。反正，這個創造神在歷史上的掌管、救贖和永恆，都是神預定的。Notes on Supralapsarianism & Infralapsarianism
那，跟神願意萬人得救的關係是什麽呢？差不多所有改革宗都認爲，神的預定和神的願意是兩個不同的動詞，所以是兩個神不同心意的動作。我在課上講過好幾次，我們傳福音的時候，我們所發出的對人的呼召，或者說那個邀請、吩咐，就是吩咐人悔改、來信耶穌；這個邀請、吩咐是真的，是誠懇的，不是 tongue in cheek，說，哎呀！其實神沒有預定你啦！不過呢，既然我一定要傳，就傳給你聽吧！不是這樣子的，也不可以是這樣子的。我們傳福音是向罪人傳，罪人從來就不要信耶穌的，不願意信耶穌的。所以我們傳福音不是先假設他們願意信耶穌，沒有人願意信耶穌，或者願意信耶穌。一個人能、或願意信耶穌，都是神的恩典。所以我們還是傳啊！傳什麽？傳你不能得救，除非仰望耶穌基督。好，那你說信心是不是人的自由意志或行動呢？我說，是一個真實的選擇，經過聖靈的感動之後，選擇什麽？選擇我走投無路，選擇我沒有選擇，宣告我沒有什麽東西好宣告！所以從這個角度來看，信心是一個吊詭paradox，既是被動、或是主動，或者，我不太喜歡說是主動，是被動的，是聖靈感動之後才有的，但是是genuine human act，真正的人做出來的一件事情，而且是甘心情願的。爲什麽甘心情願？聖靈先使他甘心情願。所以，我的改革宗神學裡面，的確有人的選擇部份的，的確有傳福音的必須性。神沒有選擇用電腦來使人得救，神選擇人來傳福音。當然，internet也是人發明的，所以傳的福音還是人寫的、或人講的話。其實今天講的那麽多派別，重點在那裡？重點是耶穌基督是的的確確救他所救的人的。
Q：既然神是預定的，那麽那些被預定的人有不同的態度嗎？就是那些他所揀選的人和他所不揀選的人，他們有不同的態度嗎？
A：神對全人類有祂的恩慈。日光照在全人類，可是申7：7-10，耶和華「專愛」以色列人，所以神的愛的確是「有分辨的愛」discriminating love，就好像一對夫妻的愛也是有分辨的，不是濫愛的，是有專門的對象的，但是神也對全人類有某一個程度的恩慈。今天晚上我們坐在這裡，外面沒有暴動，沒有一架飛機闖進來，是神的恩典，不是理所當然的！這是恩典哦！但這是普遍恩典，不是使人得救的恩典。所以我們也可以禱告，神啊！求你這個夏天，叫我們這個城市不要有暴動，這是求神的普遍恩典。
Q：神的揀選是不是絕對的，有沒有可能被神揀選的人也有最後不得救的？或者沒有被揀選的人，最後也有得救的？
A：按照聖經很清楚的教導，神是隨己意行萬事的，弗1：5，11，和其他的經文，詩篇很多的。所以，神揀選的人不可能不得救的。但是你跟我不知道神揀選誰，問題在這裡。我介紹一本書給各位，上次介紹過的，叫《背離福音》，背離福音/ Apostasy from the Gospel (John Owen, 1616-1683)
http://www.chinachristianbooks.org/new/ChristianClassics/apostasy/index.htm
就是說，我們完全承認在教會裡面有些人後來離開教會的，這個不等於神揀選了人，後來不揀選他，從人的角度看，教會從來就是mix company，有信徒和非信徒在一起，從來就是這樣的，耶穌說過的，我們也不要去分辨誰是麥子、誰是稗子。耶穌說，讓他們一起生長嘛！等到最後審判的日子。好，那有些後來離開了，離開神了，Heb 6:4-6  論到那些已經蒙了光照、嘗過天恩的滋味、又於聖靈有分，  (5)  並嘗過神善道的滋味、覺悟來世權能的人，  (6)  若是離棄道理，就不能叫他們從新懊悔了。因爲他們把神的兒子重釘十字架，明明的羞辱他。
嘗過天恩的滋味，而且與聖靈有分，所以，聖靈的確在他們身上動工，但是不可能是與神揀選的人那個動工一樣的工。我喜歡這樣解釋那四種種子的比喻。第一種根本就沒有根嘛！我喜歡把根代表聖靈的工作，泥土是人的心。種子是神的道。第二種，有泥的土，就是有靈魂、有心的，也有根，聖靈也有工作，但是很少，是禁不起患難的考驗的。所以，有些人的確有聖靈的工作，但是那不算有效的呼召，不算是重生。那這種人在教會裡面很多的，所以我們要作什麽？我們要向教會傳福音。我現在在讀一本書，叫the reformed pastor ，reform不是改革宗的意思，是「復興{的意思， Richard Baxter寫的。第一章講什麽？牧師你得救了沒有﹖所以也有牧師不得救的。基督徒不得救的就很多了，所以我們要常常傳福音。傳福音不是只是翻開一張單章讀一讀，傳福音的意思是傳神的律法與福音，聖潔與恩典，警告與邀請，整本聖經，從創世記傳到啓示錄，不只是約翰第三章啊！福音是整本聖經的。福音記載在那裡，2/3記載在舊約，整本聖經是福音。所以一個正常的教會，是很充份的教導聖經的，能夠勸導人，離棄罪，來到十字架面前。那有人離開，也有人離開後再回來，也有人從來沒有來過，第一次來；有些人冷淡，後來火熱了，管你叫他叫做什麽聚會，你叫他復興、培靈、佈道，什麽都可以，名稱不重要，重要的是我們呼召人來到十字架的面前。要不要作傳道人？假如不作傳道人，你可以作執事，同樣的，只是不站在講臺上講就是了；你可能作輔導，在醫院那裡講，探訪，還是傳福音啊！你的概念是教會和社區有各種各樣的人，不要稀奇，抓住真理。
好，我們禱告結束。天父，我們感謝你，因爲你所給我們的是有把握的救恩。假如我們需要省察我們內心的，求主也幫助我們，感動我們，叫我們抓住你話語的應許。主也求你叫我們更多的爲這個恩典來感恩，叫我們看到我們是多麽的不配。但是同時讓我們看見主耶穌的恩典是多麽浩大，叫我們以感恩的心來服侍你，幫助我們，恩待我們，主，叫我們不忘你的恩典，也常常使用你所給我們的恩典，在教會裡面，還有私下的，來到你的面前，也叫我們終身的忠心傳講你自己的福音。奉耶穌基督的聖名。阿門。
04/24/04 恩典之約
基督論講義p.32. 今天我們的題目是「恩典之約」。
我們已經談過永恆的揀選，然後這個永恆的計劃也可以叫救贖之約。講到揀選，我們就談到不同神學的派別。好，今天我們就進入到聖經歷史裡面這個約，我們稱它爲「恩典之約」。這個約也是永恆裡面計劃的，不過不同的是，這個約是在創世記第三章開始實現的，因爲救贖之約在永恆裡，我們看不見的，或者說，父、子、靈之間，他們的協議，是純粹在永恆裡的，這我們講完了。
現在我們講聖經裡面記載的約，我先把實際的運用說出來。上過我的課的，都聽過了，就是我的「餃子神學」。「餡兒」是神的恩典，「皮兒」就是神的約，就是神的恩典和祂的約、神的慈愛和祂的約，是不能分開的。或者說，舊約裡面常常有一句話：「耶和華守約施慈愛」。在原文是守約守慈愛（keep covenant and mercy，KJV），所以守約和守慈愛是一件事情。因爲約裡面有神的恩典，在約裡面神啓示、應許、保證了祂的慈愛。這跟我們有什麽關係呢？就是說，神的愛是以祂的話語保證的，我們與神的關係是由他來設定的。我們和神的關係叫「約」，約裡面每一項條件都是由神預先設定的。或者說，我們與神的關係這個約每一項條件是神單方面設定的，不是跟我們談生意、商量之後決定的。所以，「約」covenant，和「合同」contract 不一樣。在政治理論方面，法國革命他們背後的觀念就是社會之「合同」contract，那是「合同」，是理性主義的産品。美國「聯邦政府」，federal government，federal這個字，就是covenant、「約」這個字。我沒有意思說，美國是個「基督教國家」，可是「聯邦政府」這個觀念，是從約的神學演變出來的。神與人立約，這是單方面的，就是我們要講的「恩典之約」。
好，人與神立約，還是在恩典之約裡面，這是人的回應。我再說，條件神已經定了的，人的條件就是悔改、信靠和順服。接下來呢，人與人立約，這個就是清教徒的教會觀，這叫「教會之約」Church covenant。什麽叫教會呢？就是信徒們彼此立約，在神面前彼此立約，加上他們的孩子們，成爲教會。再延伸一步，人與人立約，還是以敬畏神這個大前提，人與人立約，組織社會，這就是麻省，波士頓的殖民地，Massachusetts Bay colony。1620 五月花 Mayflower這個船到波士頓附近（Plymouth），這批是浸禮宗 Baptists的（就是Pilgrims）。浸禮宗也是公理會Congregationalists的，公理會就是清教徒（Puritans）。  1630，又有一批來了，他們也是公理會的，但不是浸禮宗的。這些清教徒就組織了Massachusetts Bay colony，他們對政府的觀念就是，人在神面前彼此立約。既然神是以祂的話、誓言（vow）立約的，人與人也要用誓約來立約。人都是罪人嘍！所以需要法律來制衡、管理，跟法國革命的政治觀是不一樣的。
順便提一提，婚姻也是「約」，人組織政府也是「約」，人立約是因爲我們所信靠、敬拜的神是立約的神，也是守約的神。神守約，所以我們知道他聽禱告的。沒有說，神一定給我們我們所求的噢！可是神一定聽我們的禱告，怎麽知道呢？在新約聖經，甚至乎詩篇，都講到「以前」神怎麽怎麽作，就是說，神過去的作爲，神以祂的大能，拯救以色列人出埃及，這一類復習歷史的經文很多的。爲什麽神這樣作？爲什麽聖靈在不同的時期都要人再溫習神以前的作爲，就是要告訴我們神是守約的。可以再說深一點，神每一個階段所立的約，比方說，神跟摩西、以色列人立約，他都會說，因爲他「紀念」他跟先祖所立的約。所以每一個時期的約，都建立在先前的約的應許上。所以每一個時期的約之間是有密切的關係。
Q：約和合同在觀念上有什麽不同點？
A：約和合同有什麽不一樣？第一，contract是兩個等同的party，商量好決定的。covenant是一個盟主立的，有高低的關係，所以，第一是同等 vs高低的問題。
第二、商量過vs單方決定條件，英文是unilaterally。
第三、嚴格來說，「約」不是一個商業的觀念，是一個盟主打敗了一個國家，是一個統治者和被統治者中間的關係。至少有這三方面的不同。
Q：LAW 和約之間的關係呢﹖
A：剛好法國的social contract裡面是有Law律法。可是，舊約聖經裡面的律法是不一樣的。神賜律法，這個律法是在祂的約裡面。我用英文問，Is the Lord binding?以色列人是不是必須要守律法呢？答案是：是的，耶和華吩咐的！可是這個「約」是一個「恩典之約」，是耶和華以祂的大能、祂的恩典拯救以色列從埃及出來，然後神跟他們立約的。所以，約是神以祂的恩典、大能設定的，而這個恩典之約裡面有律法，也有獻祭的制度，還有其他的一些典章ordinances，比方說節期，或者牛掉到井裡面怎麽辦，等等。所以律法、祭、還有其他的律例，都是在約裡面，而這個約是神以祂的恩典、大能立定的。
我的神學立場是，舊約、新約都是這樣子的。整個約的主題是恩典，人是不配的，不配跟神立約的。但是，人既然蒙恩，神既然以祂的恩典救了人，人就當遵守神的誡命。不是說守了誡命就會得救。神也說，在出埃及記二十章，就是十誡的第一條，神說，我，耶和華，帶你們出埃及，就是說，神在給律法之前，先說明他恩典的作爲，然後下面說，除了我之外，你不可以有別的神。所以律法和恩典不是矛盾的、對立的。
Q：就是說恩典裡面有感情色彩，律法是條文的？
A：不是的，恩典裡面有律法，恩典嚴格說來不是神的情感、或情緒。其實「恩典」這個字我常常在課堂上用，或者我試試看列出這個詞有幾種不同的用法。
當我們說，神是恩典的神，這肯定包括神是愛的、神是慈悲的，但是這個愛和慈悲，是我們人不配得的，還有這個愛和慈悲，不是兩個同等party的愛，是造物主對被造物，或救贖主跟被救的人的關係。
這是第一、恩典是包括愛和慈悲。
第二、恩典是不配的。
第三、恩典有神的定意、the council of His Will，或旨意，或者說神定意去愛那些祂要愛的人，在人類生活中最明顯的例子，就是婚姻。什麽叫婚約？就是人在神面前立約，決志、委身、定意要終身愛這個人。所以，恩典的第三個用法，是神所定意要作的一件事。
第四、而這個定意、旨意，是那位掌權者所定意的，The will is the will of a sovereign who has decided this plan。所以改革宗裡面或改革宗以外的人喜歡稱改革宗的神學叫 the doctrine of sovereign grace，神「主權的恩典」，或者說改革宗也稱自己的神學叫sovereign grace。就是說，這個恩典是天上的主宰、或王的恩典。這是第四。謝謝你問這個問題，我從來沒有這樣列出來過。
這個恩典是五a、耶穌成就、五b聖靈運行在我們生命裡面的。意思就是說，恩典是爲人作的。我想，這一點是很明顯的，差不多不用講的。
第六、聖經也用恩典這個字，來說明神的恩典臨到人之後，祂的生命應該是怎麽樣的。彼後3：18：我們要在主耶穌基督的恩典和知識上長進。
好，現在我們來看第五、六之間的關係。前天晚上我們講到衛斯理、亞米念的說法的時候，我們說到他們的神學裡面有個觀念叫sufficient grace ，足夠的恩典，改革宗也同意的，不同意的是給誰而已。好，什麽叫足夠的恩典呢？恩典是足夠帶一個人到十字架的面前的。所以我們華人說：我們「蒙恩」、「蒙恩得救了」！是的！什麽叫蒙恩，蒙恩就是神的恩典臨到我。好了，華人教會也常說，我這個蒙恩的人應該怎麽樣，好，這就是第六點，也就是彼後3：18那個，蒙恩的人應該在信心、愛心、知識、忍耐等等上都有長進。所以，恩典也可以翻成美德。我們在翻譯約翰歐文的聖靈論。Download: The Holy Spirit
我們翻聖靈論的時候，其中一個問題是怎麽翻 grace這個字，這個字很難翻成中文的。到了第六這個意義的時候我們就翻譯成「美德」。恩惠、恩典都是grace。我的名字叫「慈信」，假如你去追聖經辭典的話，慈是什麽字呢？就是慈愛，希伯來文 חסד，chêsêd（hesed）。紐約有位牧師，姓石的，祂的兒子叫hesed，用希伯來文慈愛給祂的兒子來取名字。hesed就是在愛裡面神的慈愛 ，就是神守約施慈愛。因爲慈愛跟守約的關係太密切了，英文是翻「守約和慈愛」，就是神守祂的約、神守祂的慈愛。所以，慈愛就是神在約裡面他應許要施行的恩惠或慈悲。所以，這個慈愛、恩典、恩惠跟我們，特別是Hollywood所表達的愛太不一樣了。所以，我常常給大家一個建議，從頭讀約翰福音、或約翰一書，每次你見到「信心」或「愛心」的時候，你就改成「奉獻」或「委身」。你這樣一讀，哇！整本聖經不一樣的！你每次看到「信」，就讀「獻身」或「奉獻」，「愛」就翻「舍己」、「犧牲」。其實，信和愛這兩個字很像的。你說，爲什麽我以前沒有這樣想呢？你可能問你自己，爲什麽我以前沒有這樣的想法？第一、可能我們不知不覺地受到好萊塢的影響；更重要的，是個神學上的問題。就是說，盼望各位對於你與神的關係這個觀念，這觀念從平面到立體。我很注意主日崇拜開始那個禱告說什麽的。大部份作主席大都是很愛主的，他們都會講神也很愛我、我們，差你的兒子到十字架上，叫我們的罪得赦免、得救。那，這幾個觀念差不多都在主日崇拜的禱告裡面的。我聽這種禱告大約五十年了，大概從四、五歲開始懂那個主日崇拜在講什麽的時候。很少很少帶領崇拜的會說：「神啊！你是個信實的神。」我的意思是說，我們華人對我們跟神的關係這個觀念裡面，很少有「約」的觀念。除了一位老先生，其實他也不特別怎麽是個約的神學家，我注意到他信箱裡面的信，因爲我們住在樓上樓下，祂的信我們從玻璃箱裡面看得見的。他姓徐，祂的信的抬頭，是某某「居士」的。請問「居士」是道教、還是？他是教國文的。徐老師每次帶領敬拜的時候，他就會說，神啊！赦免我們的罪，我們的祖宗敬拜偶像，遠離你。這麽幾十年，除了他以外，我還記不得那一位很有這個習慣求神赦免中國人敬拜偶像的。世界華福大會很喜歡說，神啊！感謝你給我們中華美地、地大物博，等等。這一次的傳統婚姻宣言，說什麽？「同性戀的婚姻有違我們中國人的文化」，這個沒有錯，可是把中國文化拿出來作一個標準，好些有點小題大作。那，我提出這個徐老師的禱告作什麽呢？後來我明白了聖經那個約的觀念之後，再想起這位徐老師的禱告，他是在說，神啊，赦免我們中國人幾千年來「背約」，broke your covenant，我們很少這樣禱告的。不過，福音派裡面的確有「約」這個觀念，一般不在領人歸主那一段，一般在夏令會哭哭啼啼那個晚上，我也哭過，那時十四歲了，我九歲信主。現在，我從約的神學角度來看，什麽叫「培靈會」？爲什麽我們老是回去說，主啊！我遠離你了，現在回來！這個觀念是對的，以前我很討厭。爲什麽？因爲好像每年八月，要捉弄我的感情、操縱我的感覺一次，到九月、十月又忘掉了！那，我就說，等於沒有作一樣！可是，這個回到神的面前，不只是每年夏天才做的，其實應該每天，每個禮拜作的。這就是說，與神再一次立約的意思。可是我們華人傳統，比較少「約」的這個觀念。那，神立約、神守約，人老是離開神，所以神老是以祂的慈繩愛索來牽引我們回來。特別有一首比較清教徒的詩歌，……… ，裡面就說了，prone to wonder，我的心有遠離的傾向，所以我們華人教會的敬虔傳統，就是在開夏令會呼召基督徒奉獻這個傳統，其實背後有清教徒的傳統的。問題是我們對神那個「約」和信實的觀念不強。到了十九世紀的時候，這個「神的守約」的觀念差不多忘掉了，芬尼、慕迪這一類的大型佈道或奮興會，就比較注重人的情感，而就是在這種的奮興運動裡面，英美的基督徒奉獻自己去中國作宣教士。結果是什麽呢？對不起，我常常講這個的。因爲我去那種聚會去得太多了，就是牧師一定駡你們「都不象基督徒！」然後我們就垂胸低頭的說，是的，我們不象樣，很多「懊悔」，但不一定是「悔改」，也不一定是與神再一次立約。什麽叫立約？立約就是信心、悔改與順服。信心跟減肥不一樣，減肥就只是看你的意志力多強。其實這兩天我的意志力也不強，今天早上我磅磅，又輕了一磅了，這跟我沒有什麽功勞的，但是我看很多這種戒煙、減肥啊，都是在講我們的意志力嘛！「信心」的核心和意義，不只是在乎意志力的強弱，信心的意義首先在乎信心的對象。你記得嗎？我在這一課沒有講很多次，信心乃是抓住神的應許，這就是約裡面人的回應嘍！信心乃是embrace、接受救主，那，中文用接受（receive）耶穌基督作你個人的救主，這個receive用得太多了，原來清教徒用的意義好像沖淡了。神在「約」裡面，把耶穌基督賜給我們，或者說在「福音」裡，而約就是神的應許。所以，我們「信」，就是抓住神的應許，再者，再進一步，我們是接受「救主」成爲「我的救主」。我們接受這位「主」作「我的主」。所以，信靠的對像是耶穌基督。耶穌基督是誰？約的中保、我們的先知、祭司和君王。所以，我們要搞清楚我們信的是誰。有一首詩歌是改編自提摩太后書的，「唯我深知我信的是誰」，所以，「信心」首先在乎你信的是誰？是那位立約之主。還有，你信的是誰、這位主所講的什麽應許。所以我們要抓住神的應許。然後呢，信心就是跑到耶穌基督的面前來，我們應該常常這樣作的。但是，這樣作，是在約裡面，不太像男、女朋友寫情信，雖然，很多牧師鼓勵信徒靈修，常常用寫情信作比喻，很抱歉我對那些比喻沒有什麽共鳴。可能我是在嘻皮式時代念大學，我們這一代喜歡改變世界的。所以，我就比較喜歡聽那些，對！我們要立約！我們要作一個在神面前算數的、生命有意義的人！
對不起，你最後的問題是什麽？各位有沒有注意到，其實我是在講今天早上的主題？我倒過來講而已，所以你問什麽問題都不要緊的，我還是在講今天的課題。有沒有聽懂，其實是今天的課題。我再解釋一下。什麽是「約」？我們的神是全能的神，掌管萬有的，不是男、女朋友這種平等的關係。神進入到時間跟我們立約，他跟亞當、挪亞、摩西等等立約，這個約是以祂的恩典來訂立的，裡面有律法，所以我們遵守祂的律法是理所當然的。因爲我們是蒙恩的人。蒙恩的人應該要作什麽？蒙恩的人要信靠、悔改、順服，trust, repent, and obey。那，這個就是我們回轉、歸主、成爲基督徒的那個行動。也是我們每天身爲基督徒要作的。所以就是我們首先與神立約了，我們悔改、接受主耶穌了，然後我們每天要守約，因爲神是立約守約的神，我們也要作立約、守約的人。promise keeper這個名字很好的，很不幸的，裡面的神學內容不是很強就是了，有的時候也邀請天主教的主教來作講員，那個也是七、八年、十年前的事情。
Q：他們總是把“fear of God”，這個條子寫的到處都是的。
A：好，fear of God，敬畏神，在人回應神的「約」的時候，剛才我說要信靠、悔改、和順服，順服是作什麽的？過什麽樣的生活？就是敬畏神、敬拜神，當然還有愛鄰居，等等。但是fear of God的的確確是守約生活很重要的一部份。還有，以神爲樂、以神爲我們的盼望put hope in God，這裡大概有十個、八個這種的名詞，各位假如要看一本書，把這些都歸納在一本書裡面，可以看《宗教情操真僞辯》，Jonathan Edwards, Religious Affections，http://www.chinachristianbooks.org/ChristianClassics/experience/index.htm , 

英文的有短的、長的很多版本。或者你可以查這個， Experience That Counts，中文的版本應該是這本的濃縮本翻譯過來的。敬畏神fear of God在《認識神》這本書裡面也講到，爲什麽？因爲巴刻是一位活生生的清教徒，他就是把清教徒的東西融會貫通、然後活出來，而「敬畏神」的確是清教徒一個非常重要的生命的主題。你們看過Chariots of Fire沒有？就是講那位世運的賽跑的那一位Eric Liddell。叫「蘇格蘭飛人」啊？你記得在電影裡有幾幕，這個就講出這些跟神守約立約的人是多麽的敬畏神的。有一幕是他作完禮拜出來，在一條鄉村的小石子路上，一個小孩子在踢足球，他就把球檢起來，就跟小孩說：Shabbat? 安息日噢！意思就是說，不要玩！安息日不踢球的。另外一幕，就是他到了奧運會的時候，剛好祂的賽跑排在禮拜天，他就決定不跑，換一個美國的去跑，那天他在巴黎的改革宗教會讀經講道。法國人的改革宗教會叫Auegenot，或者就叫reformed church，那個講臺很高的，你可以再租一次這個電影去看。那裡有兩幕重疊的，Eric Liddell在讀聖經，以賽亞書四十章，「世界上的君王都要歸於無有」，然後呢，是那些在賽跑的，跑啊、跌下來！跑啊、跌下來，他在很高的講臺上在那裡讀「世界上的君王都要歸於無有」，我覺得，這是一個非常好的「敬畏神」的一個寫照。但是，敬畏神的同時也爲神而活的。又有一幕，大概是在Edinburgh，教堂外面的一塊草地，Eric Liddell有一個sister，老是來提醒他，唉！你不要再跑了，你說要作宣教士嘛！快快到中國去！那一幕，他跟祂的sister這樣說的，他們兩個人就站在那個草地。他說，I know God made me for China, but he made me fast, and when I run, I feel His pleasure，所以，爲神而活、榮耀祂、盡力而爲、作鹽作光，是這個敬畏神很自然的一部份。所以你看，從耶和華與以色列人立約一直延伸到賽跑、或者我們在上班、從事我們的職業，這是一氣呵成的。這裡面有恩典的甜蜜，這個甜蜜是來自滿足和感恩，而不只是因爲我們這次的音樂搞得好不好。五十年代的音樂和二十一世紀的音樂不一樣，但是，人們都喜歡那個音樂之會的「哈~~~~~」舒服的感覺， 「嗝兒~~~~」，廣東話說。幾十年來，這個「嗝兒~~~~」（舒服感）的追尋是不變的，雖然音樂和禱告的方式都改變了。這部電影裡面有很多對話都講得很快，英國腔調，所以我比較喜歡放十分鐘解釋十分鐘。比方說，你記不記得那個猶太人，另外那個主角，Abrahm ，他跟Eric Liddell同年進劍橋大學。你知道那些大學宿舍叫college，書院。什麽叫 college呢？就是有一棟房子的，下面有櫃檯，有人在管的。那，college 有兩個院長，他們兩個常常坐在上面看下面打球的那兩個老人家，那些是教授來的。樓下那個呢，當Abrahm進來的時候，拿著鑰匙走了，然後呢，他就講一句話，don’t make the chapel? Choir, ei ?!你大概不會加入禮拜堂的詩班吧？！那是很諷刺、歧視猶太人的一句話。裡面有很多一句句短短的話，都有很多意思。而這套電影是回教徒出錢拍的，是最有力的基督徒的見證。好，對不起，還有沒有跟約有關的問題沒有？
Q：靈恩派的教會，也常常詛咒祖先所犯的罪，常常爲這些禱告。他們的詛咒還是建立在約的這個觀念上嗎？
A：沒有錯，靈恩派也蠻注重約的觀念。不過，他裡面有兩個比較爭議性的問題。一個是上一代的罪是不是歸下一代、要歸多少？舊約不是沒有講，問題是耶穌基督寶血的功效又有多大呢？第二個問題，是跟邪靈打仗、屬靈爭戰有關。那，是不是每個地方有地方上的邪靈 territorial spirit？這兩個可能是靈恩派的神學觀上比較爭議性的問題。我個人的傾向乃是說主耶穌基督的寶血是大有功效的。我們會不會受到上一代罪的影響呢？應該會的。我們中國人已經驕傲了幾千年了，所以學謙卑特別難，又學不像，所以變成自卑。所以，上一代的影響是有的，但是聖靈的大能乃是要叫每一個在基督裡的人都成爲新人，然後我們要心意更新而變化，所以沒有基督徒不可能、或控制住上一代留下來的陰影的。我知道我這樣說，有人會說，唉，你這個是西方個人主義。你這樣回應，問題問得好！我的回應是，可是聖經也不是搞封建主義！聖經不是西方個人主義，絕對不是！今天很多中國大陸的人信主，有一點點對美國文化有興趣有關係，而這個文化裡面最重要的一點是個人主義。可是，我們批判了個人主義之後，不能夠回去中國的封建主義，教會不應該像紅樓夢、「家春秋」，可不要作「吃人的禮教」噢！不過，基督教會也蠻吃人的，就是abuse。但是我們又不能放縱，那你說，那就中庸之道就好了。我說不是，不是！中庸不是妥協，不要縱容、不要妥協，要從從恩典之約的角度來重新設計基督徒和教會生活的模式，比較具體的例子就是聖經輔導學。你跟一個破碎的心靈一起禱告的時候，你也跟他一起哭的。我們也要活出恩典來，但是不是哭完就完了！下面還有管教，要他要每個禮拜過紀律的生活，要立約、守約，但是立約、守約又不是只是駡他，基督教不是封建主義，特別不能操縱manipulate 別人，但是也不只是愛而已。這些問題都同你剛才問的，恩典跟律法之間的關係有關的。因爲恩典跟律法都在約裡面。神從來就沒有把這兩個對立起來。
好，我們現在小組討論一下，這個約的觀念，跟你到目前的觀念比較一下，就是你以前到現在所瞭解的。
Q：爲什麽神要跟不同的人立不同的約？（而且爲什麽舊約的約這麽複雜？爲什麽神立一個約之後，又要再立一個約？）
A（吳牧師答）：人在歷史的進程上有不同的改變，神就根據人當時的感應再深立一些約，但是跟原來的原意是沒有分別的，因爲人對神在不同的時代不一樣，特別是人違背神的方法不同。其實神沒有把原來的約改了，讓一些新的約出來，只是把舊的約以新的方法表達出來，好叫我們明白他原來的意思。
這段是我（Dr.林）在跟吳牧師講話，聽懂了嗎？聽懂話裡有話了嗎？行爲之約和恩典之約的目的是一樣的，回去讓人榮耀神。
Q：神不斷與人立約，是不是因爲他知道人會違背他？
A（吳牧師答）：當然神知道，因爲祂是全能的。但是，神立約，不是因爲人違背所以祂立約。所以，祂的約不是神對人違背祂的約的反應。嚴格來說，假如神沒有先定下約，人根據什麽來違背？因爲沒有一個原則來量度。
Q：那，爲什麽一起初，神就與人立約？
A：其實這個問題在我讀神學院的時候，Westminster的教授在討論這個問題，也不敢很武斷地下一個結論。我們的改革宗傳統是非常注重系統神學的。在我讀神學院那一段，70年代，Westminster就慢慢轉移聖經神學來平衡系統神學。所以，「約」這個觀念就發揚光大。其中幾個問題。第一、神跟亞當立「約」嗎？我們的 note 裡面有的。P.32開始就是講這個，慕理是不贊成的。他很小心，因爲創世記第一、二章沒有用「約」這個字，明年我們開舊約神學的時候我再會講。可是，從神與挪亞立的約那裡看，那裡有神與亞當講的因素、內容在裡面，而且創世記第一、二章有「生死」這個觀念，後來就用「用血立約」這個方法。創世記第一、二章沒有用血，但是神說你吃果子那天要「死」，還是有血、死這個因素。所以，第一個問題就是說，創世記第一、二章是不是「約」。那，我的老師們，年輕一輩的，大部份都說，是的。好了，第二個問題，行爲之約和恩典之約之間有沒有矛盾？假如我沒有記錯的話，特別是我的宣教學老師。我們宣教學的老師是一個神學家來的，跟聖經科、系統神學的老師平起平坐的辯論神學的。他就開始說，神是一個立約的神，意思就是說，把創世記第一、二章那個「行爲之約」，和後來「恩典之約」之間的界限要打破；在這方面，有一位很有創意的舊約教授，Meredith Kline，他曾經在Westminster 教過，後來有一段時間在Golden-Conwell，也在San Diego 的Westminster教，他可能退休了。他就用古代赫人Hittite的盟約作根據，他寫了很多很多的書。他就說，整本聖經是神的盟約的約文，covenant document，特別是舊約--摩西五經--出埃及記和申命記。所以，我們的教授們就要把「行爲之約」和「恩典之約」之間的界限要弄得模糊，所以行爲之約這名詞就越來越聽不到了。我們就說，「約」的什麽什麽.. 。
我用另外兩個名詞來講：普遍啓示和特殊啓示。普遍啓示大家知道是什麽東西？透過受造之物、和人心裡面，神顯明祂自己。墮落前、墮落後都是如此。特殊啓示呢？特殊啓示在墮落之後，就是恩典之約。好，在墮落之前呢？就是行爲之約嘍！後來我想通了一個名詞來涵蓋這兩個。就是我七十年代讀了老師的課後，消化消化，我就用四個字：「永生之道」，the way to eternal life。 這個涵蓋了「行爲之約」和「恩典之約」的目的。行爲之約沒有救贖，但是那個目的也是永遠與神在一起，至少在創世記第三章末了那裡，神有這個暗示。就是爲什麽有火箭擋著人再進去樂園。因爲神不要人以他墮落的身份、永遠維持他墮落的身份在樂園裡。還有，假使人沒有吃禁果的話，我想，可以很有理由的假設，人可以永遠活著。因爲神說，你吃的那天會死嘛！所以，行爲之約最終的目的是永遠活著，我願意說，也就是恩典之約的目的，就是會在一個永遠得福、得榮耀的狀態，a blessed state，就是永遠在光中、在聖潔裡，永遠與神在一起，面對面。所以創世記第三章一直到啓示錄的末了，就是要恢復本來的狀態。
我用另一個角度來講，Heb 3:7-4:11  聖靈有話說：你們今日若聽祂的話，  (8)  就不可硬著心，像在曠野惹他發怒、試探祂的時候一樣。  (9)  在那裡，你們的祖宗試我探我，並且觀看我的作爲有四十年之久。  (10)  所以，我厭煩那世代的人，說：他們心裡常常迷糊，竟不曉得我的作爲！  (11)  我就在怒中起誓說；他們斷不可進入我的安息。  (12)  弟兄們，你們要謹慎，免得你們中間或有人存著不信的噁心，把永生神離棄了。  (13)  總要趁著還有今日，天天彼此相勸，免得你們中間有人被罪迷惑，心裡就剛硬了。  (14)  我們若將起初確實的信心堅持到底，就在基督裡有分了。  (15)  經上說：「你們今日若聽祂的話，就不可硬著心，像惹他發怒的日子一樣。」  (16)  那時，聽見他話惹他發怒的是誰呢？豈不是跟著摩西從埃及出來的衆人嗎？  (17)  神四十年之久，又厭煩誰呢？豈不是那些犯罪、屍首倒在曠野的人嗎？  (18)  又向誰起誓，不容他們進入祂的安息呢；豈不是向那些不信從的人嗎？  (19)  這樣看來，他們不能進入安息是因爲不信的緣故了。  (4:1)  我們既蒙留下，有進入他安息的應許，就當畏懼，免得我們（原文作你們）中間或有人似乎是趕不上了。  (2)  因爲有福音傳給我們，像傳給他們一樣；只是所聽見的道與他們無益，因爲他們沒有信心與所聽見的道調和。  (3)  但我們已經相信的人得以進入那安息，正如神所說：「我在怒中起誓說：『他們斷不可進入我的安息！』」其實造物之工，從創世以來已經成全了。  (4)  論到第七日，有一處說，「到第七日神就歇了他一切的工。」  (5)  又有一處說：「他們斷不可進入我的安息！」  (6)  既有必進安息的人，那先前聽見福音的，因爲不信從，不得進去。  (7)  所以過了多年，就在大衛的書上，又限定一日，如以上所引的說：「你們今日若聽祂的話，就不可硬著心。」  (8)  若是約書亞已叫他們享了安息，後來神就不再提別的日子了。  (9)  這樣看來，必另有一安息日的安息爲神的子民存留。  (10)  因爲那進入安息的，乃是歇了自己的工，正如神歇了祂的工一樣。  (11)  所以，我們務必竭力進入那安息，免得有人學那不信從的樣子跌倒了。
我們現在來講這一段經文，也是在講「約」的，好叫各位知道，不是把恩典之約講得硬梆梆就完了。「恩典之約」和前面「行爲之約」之間是有關係的。神給摩西、以色列立的約和他創造人的時候的美意是有關係的。好，希伯來書第三、四章說，以色列人因爲不信、不順服，所以進不了他們的安息。不相信，不順服，trust and obey都沒有做到，是不是這樣說？
3：19說，是因爲不信的緣故，v.18那些不信從的人，然後這段說，不要硬著心，他們的心硬了。神給摩西和以色列人應許安息，可是因爲他們心硬、不信、不順從，所以他們進不了那個promise land，應許之地，或者得不到那個安息。約書亞的確帶他們進去了（4：8），好我們一起來讀v.9. ：必另有一安息日的安息爲神的子民存留，So there remains a Sabbath rest for the people of God。神在創造的計劃裡，他計劃好，然後在時間開始的時候，也就是在創造時間的時候，六天創造了萬物。我打個比方說，亞當是星期五早上11：59分被造的，意思就是說在第六天的高峰，第六天是星期四日落到星期五日落，對不對？第七天是星期五的日落開始的。你星期五下午五點鐘，打開古典音樂的電臺，105.1或91.5，一般你都會聽到猶太人會堂的崇拜的，甚至乎有時是回教的Ramadan的廣告。好，亞當是第六天被造的，第七天神說了什麽？神就安息，他喜悅，他看見他所造的very good，他就喜悅。我們可以這樣說，從那個時候開始，神就在祂的第七天的安息裡。當然，神是永恆的，對神來說沒有第幾天，但是神跟宇宙的關係，乃是他停留在第七天。所以人在第七天要回到那個安息裡面。可是人犯罪，連安息日都沒有好好守，不要說禧年了，什麽債都要cancel，奴隸要釋放，假如真的這樣作的話，神的子民一定會得到很多的福氣的。好，摩西時代的以色列人沒有好好的守約，所以他們進不了那個安息。約書亞帶他們進到應許之地，還是沒有得到那個安息。所以，希伯來書說，那還有一個安息日的安息。我的解釋就是，主耶穌帶我們進入那個安息，透過他第一次來和第二次來。第一次來帶來某一個程度的安息，第二次來是完全的。那你看到沒有，這個救贖的目的，就是進入到這個安息，剛好也就是創造的目的，至少是創造的那個高潮、終點final point。所以，創造和救贖之間，是有很密切的關係的。那你說，這是個很大的神學觀念，我怎麽活出來？你聽過我爸爸作紅豆沙 jello的故事沒有？我講了很多次了。我是生長在一個非常敬虔的神學院裡面的。從改革宗的神學去解釋，他們只會講成聖的功夫的，就是不可抽煙、不可喝酒、不可跳舞、不可打麻將、不可看電影、不可玩撲克牌的。所以我到現在還不會玩撲克牌，我只知道這些東西不能作，要作的，是讀聖經、禱告、和傳福音。我在這種環境長大的，理論上，應該對創造論沒有什麽認識的，華人教會的確是如此。「這是天父世界」啊！在這方面沒有好好的神學的反省。所以，我們在世界上上班作什麽？賺錢，拿來十一奉獻，晚上跑來讀延伸神學，然後擠一點時間來靈修，禮拜天是屬於神的。意思就是在教會裡打三份半工，意思就是作執事啦、主日學或團契啦、詩班或者特殊營會的委員會啦、還有輪流燒飯跟打掃、還有接送，有些人不只三份半的。好，所以，我們對「安息」的觀念就是「忙」！無論我們如何誤解安息，我們一般的注意力是在成聖功夫那一段。除非這個世界迫害我們太厲害了，我們才會上街的。一次是六四、一次是2004年4月25號，明天，三藩市王永信牧師帶領上街。那，這是跟創造論有關的，因爲神創造的時候就定下婚姻，一男一女。我說，我在這種敬虔的環境長大，理論上應該對創造論沒有什麽認識，因爲臺上從來不講的，除了徐伯伯的禱告裡面說我們的祖宗犯罪以外，只是禱告而已，他講道也不講的。我們只知道讀經、禱告，出去沙地那裡傳福音，沙地就是當時露天的地方，就是從中國大陸五十年代出來的難民。那些難民本來都不是窮人噢。好，但是呢，我所接受的薰陶是有創造論這一方面的。首先，從小彈鋼琴。但是，這個彈鋼琴裡面沒有創造論的神學基礎的，只知道，父母親說你以後要司琴服侍神。所以鋼琴音樂本身沒有什麽價值，價值是由英國皇家音樂學院定的。是啊，我考第幾級，考到幾分，然後比賽有沒有得第一、二、三名，這都是社會定的嘛！我們從來沒有說蕭邦榮耀神不榮耀神。不過，至少鋼琴是學了。這個神學院的中學部，有一科是別的學校沒有的，就是世界歷史，用英文讀的。那本教科書，小小、很厚的。那，你知道舊版教科書的照片、都是圖畫，手畫的，比方說， Alexander the Great， Julliard Cesar。我母親是教英文的，所以她兼教世界歷史。小孩子精力旺盛，就是要幫媽媽改卷子的。所以，就學了很多世界歷史和英文文法。第三、我們的總部設在Pasadena，所以常常有美國來的東西，特別是郵票。所以小孩子是可以拿到一些東西的，所以生活很西化。我爸爸又很衛生，冰淇淋只可以吃兩個牌子的，牛奶公司跟安樂園。所以在一般的生活裡面有一點感覺到，要謹慎的。但是我爸爸這個人，他雖然講話很少，但是，我現在把他一生的生活方式歸納起來成一句話：「這是天父世界」。那，他是個傳道人噢，我小的時候根本不知道他禮拜天去那裡的，我只知道我都去主日學就是了，主日學完了就回家，大概十二點就有飯吃。其實我爸爸每個月一次在朝仁生命堂講道，有一次在閩南堂講道，其他在那裡我就不知道了。因爲我們作禮拜是下午三點鐘的，反正他會回來的。他教很多課，其中一課是「基督教家庭」。常常就把神學生帶會來我們家裡，示範怎麽作fudge稀飯。1960年，香港誰知道什麽叫fudge？好像browny這種東西，很粘的，又不是糖，又不是蛋糕。或者呢，示範怎麽作杏仁豆腐。他老是帶神學生回家的。現在我回過頭來想，在這種很嚴謹的環境，什麽都不能作的，不能看電影的。所以我父親就帶出一個訊息就是，生命應該是很 wholesome的。他很喜歡拍照，他教我媽媽怎麽做衣服的。家裡那個裁縫用的屈尺是祂的，不是我媽媽的。就是說，他不看電影的，連電影版的報紙都不看的。但是，到香港錄音機流行的時候，他就買了一台錄音機，他就去跑去別人的唱片借一張來錄了一盤錄音帶，比放說，一些violin的音樂。他就教我們，開收音機或錄音機的時候，大小聲要多大呢？就是隔壁房間聽不到。所以，他對美的東西很會欣賞，但是在一個很嚴謹的範圍裡面，有祂的樂趣。有一次我們吃午餐，一般午餐就是兩個菜、一個飯，有的時候有湯，有的時候沒有湯，因爲我們不是廣東人，所以不是每一餐都有湯喝。有一天，那個午餐是紅豆沙糯米飯，和黑芝麻糯米飯。我媽媽就抗議了，說，這個怎麽可以當午餐吃的。我爸爸說，很有營養爲什麽不可以？我的意思是說，他常常會試驗新的東西，以營養、衛生爲原則。我們學校不禁止談戀愛的。我爸爸媽媽1950就教「生理」了，分男、女兩班的。你知道什麽叫「生理」？性教育嘛！五十年前噢！還有，假如在建道神學院那種學校談戀愛的，會被趕出來的。有的就轉到伯特利神學院來。我還記得幫男孩子拿牛奶到女生宿舍給女孩子。那個男的不是學生，是外面的居民。我拿到女士宿舍的門口按鈴，叫她下來拿。所以，談戀愛不是一個不好的事情，是可以的。所以，生命應該是享受的，但是同時道德是很嚴謹的。中西文化都可以享受的，只不過因爲我不是廣東人，不曉得原來對面很近的地方就可以吃牛肉碗湯、或豆沙湯，都不知道的，因爲我不是廣東人嘛，沒有人教我，唉，那裡很近，才兩毛錢就有東西吃的。除了這個籍貫的不同以外，其實我們的生活不太分聖、俗的。那，我在講什麽？我在講救贖的目的就是創造的目的，我們不能放縱，但是又不要在聖經以外加一些律法來束縛我們。我可以說，我爸爸是沒有用「約」這個字的一個守約的人。
Q：約隨著時代的變化，是不是有新的內容會加進去？這並不是在聖經裡，因爲聖經已經定了，沒有什麽東西可加了，就在於人的解釋了。
A：聖經沒有說你不可以吃豆沙啊。好，約的內容就是神的話語裡面已經有了，隨著時代的變化，二十一世紀需要什麽呢？需要道德和家庭的重整，所以還是「約」，彼此的守望accountability。今天的人喜歡造溫暖的窩cocoon，這個窩要用真理來管理。我的女兒在高中時期，我想她一年沒有寄出去一百張生日卡，也至少有五十張。因爲教會就有一百個青年人嘛！還沒有算初中、大學的，也沒有算很多的導師。就給我想一想，噢，我們的下一代是喜歡搞relationship的。現在呢，不是寄生日卡了，現在是出去吃飯。所以，每天晚上都不在。不是starbucks這麽簡單的，羅省西區很好的餐館噢。爲什麽我知道？她。。leftover是多麽好吃嘛。所以，今天的人喜歡搞relationship，但是很不幸的，這個relationship裡面，剛好就是缺乏我們剛才講的律法、守約這個層面。我們喜歡高興，喜歡和氣， ABC也喜歡和氣的呀！只是不用和氣這兩個字，不用家和萬事興，他們喜歡講Christ and Community，我們就是community, 所以，現代人花很多時間在「講好話」，都是很好聽的、甜言蜜語。教會的教導也差不多。所以，我覺得「約」這個觀念是很好用的，對任何時代都很好用的。你聽我說過，約這個觀念是很好「使」的。我用歷史來說。十七世紀的清教徒，他們是講約的神學的。當時他們面對四種的神學。第一是天主教。天主教跟約的神學有什麽不同？就是沒有得救的確據。第二是某一種的理性主義。當時的理性主義剛好是亞米念。當時沒有衛斯理，衛斯理是一百年之後才有的，所以亞米念和理性主義是連在一起的。所以，他們不要把人的自由太過膨脹，人要降服在神的約下面；面向天主教，他們說，人可以得到得救的確據，神不是跟你玩捉迷藏的，你可以得到得救的確據。面對亞米念呢，他們說，人是無能的、信心是神所賜的，我們要降服在神的下面。第三，他們面對Socinianism （Socinus）蘇西尼主義，相等於理性主義加上今天的新紀元運動，不相信三位一體的；或者相等於今天的新派神學。第四、他們面向貴格會Quakerism，你知道貴格會怎麽作禮拜的？就是坐在那裡安靜，有人聖靈光照就站起來講話。沒有聖靈光照就大家坐一個小時。他們是追求「內在之光」。今天二十一世紀我們面對的挑戰不是這種安靜主義，可能是靈恩的運動，同樣是追求一種直接的經驗，但是方式不一樣而已。所以，清教徒當時面對四種其他的、在基督教大圈子裡面的思想。對不起，剛才問的問題是什麽？啊，對，隨著時代的發展，這個約有什麽意義。清教徒是同時向四種人講話的，對不起，還有第五種，就是他們的會友，有很多是沒有得救的確據的。
好，我們今天向什麽人講話？
第一、向封建或社會主義出來的人。對這些來講，人文主義是很美的，很迷人的。人的心靈要「釋放」，但是，有沒有約制呢？這是第一種。
第二種，是在資本主義裡面活慣的人，可以說是無法無天。天不怕、地不怕，或者說，不需要靠別人，自己什麽都可以自給自足。對這些人，我們要傳神的主權跟律法。
第三種人，是錢賺得特別夠的了，就是已經達到上層的，那又怎麽傳呢？是不是他們經歷到特別的空虛，或者遇到特別的悲劇？或者給他們看見他們應該有的文化使命或社會責任。
第四種，是破碎的心靈；那，除了醫治、安慰以外，要加上認罪悔改跟過有紀律的生活。還有一種，常常給牧師駡說不象樣的基督徒那種，他們在敬虔上要加上喜樂，但是這種喜樂不是放縱的喜樂。
還有一種是第二、三、四代的基督徒，像我這種。是講不出任何戲劇性的事件作見證的，除了哭過以外，就是認罪哭過以外，從來沒有經歷過地震、神來電啦，這種事情的。對這些人，有些人是很愛主的。他們需要知道，他們的節制self-control和守約，是蒙神悅納的。不過，神也會在他們人生的階段給他們一些有一點不一樣的教導。
這些都在神的約裡面。要約束個人主義，因爲神是給律法的神。在資本主義裡過得太舒服的人，神的約說，要背起十字架跟從他。破碎的心靈，神的約promise應許赦免，但是蒙赦免的人，要過有紀律的生活。第二、三、四代的，本來就有約的恩典，或者約的福氣的，要懂得怎麽欣賞。那些在社會上可以有影響力的人，神的約的要求是延伸到社會的每一個層面的。那些在教會裡面打四份半工的人，他們也要懂得忙碌和感恩、喜樂之間的關係，因爲我們事奉的是那位以恩典來與我們立約的神。
Q：今天orthodox Jews在會堂敬拜的神是我們的神嗎？
A：就是非常嚴謹守舊約的猶太人。我給你我老師的答案，也是我的答案。不是的，他們不是在敬畏真神。因爲真神來到世間、道成肉身，他們不接納。同樣的，回教徒所敬拜的，不是我們那個神。有人會說，天主教敬拜的不是我們那個神。我就會說，他們是搞錯了怎麽敬拜真神，因爲他們在某一方面沒有錯，比方說三位一體，或者耶穌是贖罪的救主。但是，希伯來書說，耶穌是一次獻上自己。所以，布殊在911之後那一次的聯合崇拜是我非常不認同的，Billy Graham去講道。我會建議另一個做法。既然是基督新教Protestant的基督徒，他應該有一個基督教的崇拜,求世界和平。好，做完禮拜之後，出來廣場，有一個rally集會，每一個宗教的人都可以發言。就不要叫猶太教、回教徒的傳道人、神職人員進到基督教、天主教的教堂裡面去講道或禱告。照我的記憶，這是第一次。意思就是說，總統召開一個衆宗教聯合的一個敬拜聚會。這個告訴我們，新紀元運動確實是美國最具影響力的宗教思想。四十年前，這種做法是不可思議的。因爲四十年前，甘乃迪才剛剛上任，1961年，他是第一個天主教的總統。就是說，連天主教徒進白宮已經是一件天大的事情了。基督徒和天主教徒是沒有什麽來往的。那，現在呢？門都打開了。問題就是在信仰上沒有抓得穩。我不是說不可以跟其他宗教來往，在追求正義、和平，可以的。但是不能跟他們一起作敬拜真神的聚會。比方說，我們反對墮胎，或者反對同性戀的婚姻。可以跟天主教、摩門教、回教、猶太教合作。事實上，在國會裡遊說的，就是這些嘛！基要派常常在這些事情上在跟摩門教合作的！就是維護傳統家庭的價值觀。我願意接受Francis Schaefferr的說法，在文化使命的層面，我們可以聯手合作。但是，在敬拜神、傳福音的事情上就不行了。
Q：我一個朋友是三自裡面的主席，我無意中看到，大陸道教協會成立慶祝活動，各宗教都去參加這個會。然後，我那個朋友是代表所有的宗教講話、祝賀詞。這樣可以嗎？
A：東南亞國家也有類似的活動。比方說，聖誕節，要跟天主教合作的。不過沒有跟道教合作就是了。對我來說是同一件事情。當然，我住在舒服的美國，雖然不是沒有宗教迫害，沒有那麽近就是了，將來一定會很多的。但是，這個原則我還是要說出來的。就是說，跟道教人士一起作盡我們公民的責任是可以的。比方說一起籌款，修一道橋，或者作一個鄉村的水利工作。我只能說到這裡。因爲我還沒有移民，搬到中華人民共和國。
Q：那我們在遵行「信與不信不能同負一軛」這件事上要到什麽程度？是不是只在文化使命這個程度？
A：我是這樣看。
Q：有一個牧師在建黨八十周年的紀念會上，請了道教的道士、和尚的住持等，聯合了其他宗教，在禮拜堂舉行了一個慶祝活動。把十字架、聖台撤掉，然後換上標語，舉行這樣一個大型的紀念活動，在聖壇上唱沒有共産黨就沒有新中國。那麽這禮拜堂包括信徒也被邀請來參加這個活動。但是這牧師過了三個月就得了敗血症，一直到今天沒有痊癒。
A：其實在美國也有類似的問題的。我最近收到一些消息，Westminster也有教授到中國演講的，有不同的教授去過，其中一位就要講美國是個敬畏神的國家，重要的不是那位教授講什麽，重要的事，當我們present，講美國的時候，我們是不是給人一個錯覺，美國就是一個基督教國家，然後呢，美國是代表神去打仗的。同樣的，福音派的基督徒把愛國、政治與信仰混合在一起，我已經說過，我不相信美國是個基督教國家，從來就不是。美國有很多很虔誠的基督徒，美國有很多合乎聖經的教會，但是美國憲法是禁止國會設立國教的。所以，美國的憲法是世俗的。這個世俗的憲法是基督徒和自然神論者Deism合作寫出來的。所以，美國不是個基督教國家。但是，在政府的活動裡，又有些宗教儀式。國會每年開始的時候，有國會牧師禱告的。有一個「國家禱告早餐會」，以前叫「白宮禱告早餐會」，因爲國會不可以設立國教，所以國會一分錢都沒有出的。但是呢，又寫的是衆議院邀請你來參加，而且邀請很多世界各國的元首、名人來參加，我去過兩次，是因爲要做陪客，陪那些從中國大陸來的知識份子。我去了兩次後有個感受，這個早餐會所信仰的宗教是civil religion公民宗教，嚴格來說，不是一個正統的基督教。因爲背後在主辦的那批人，他們也作很多所謂的福音工作的。他們可以跟阿拉伯的元首所謂傳福音的。他們怎麽傳福音呢？他說， we can get together in the spirit of Jesus，我們以耶穌基督的精神聚集在一起，所以他們也講一些愛啊，登山寶訓的一些事情。但是我不感覺到他們在傳福音派的訊息。好，所以把信仰和權力或政治混合的，都是有問題的。教會反而應該講出先知的話，勸導政府。不過，教會打開門來，讓人作投票的地方，我覺得這是可以的。因爲政府都邀請很多民間的地方，借他們的場地；一般來說，不會用聖堂，一般來說，是用地下室、其他的課堂。所以，教會跟政府應該有一個友善的關係。但是，有些地方，教會不可以進入到權力的範圍裡面去。比方說，牧師要競選，我覺得要放下牧師的頭銜。我知道好多黑人沒有這樣作的，那是黑人的文化沒有想通這個神學的問題，我想不出任何一個白人牧師競選。基督徒去競選是很好的事情，我們應該爲他們禱告，我們可以爲他們禱告，但是保持美國兩黨、甚至乎多黨的事實。
Q：那麽，把 one nation under God 從宣誓詞拿掉，是違憲的嗎？
A：寫憲法和獨立宣言的國父，有一部份是基督徒。Jefferson不是，他是自然神者。所以他們說， one nation under God。 那個 God是怎麽一回事呢？我想，可以包括下列幾個因素。第一、他是一神，宇宙裡面只有一個神。第二、他是創造者，第三、他是歷史的掌管者。我想，這三點，是當時美國人都同意的。所以大概就是天主教、基督徒和猶太教。其實猶太人他們也沒有去想吧。天主教徒嗎，最好不要這麽多移民來美國！我是說十八世紀的情況。所以，今天很多人想重新解釋美國憲法。身爲美國的公民和居民，我們只能按照憲法的原意來作出爭辯，我們也應該這樣作。因爲今天有很多人重解、或曲解憲法，自從Madalyn Murry  O’Hair那種無神論者在六○年代要禁止公校裡面有禱告、讀經的事情以來。所以，把One nation under God拿走呢，我想，憲法沒有禁止我們不可以拿走。所以現在，就是說，基督徒要靈活像蛇，懂得怎麽樣按照原意解釋憲法，就是憲法的原意。這種人才太少了，不是沒有。但是一些懂憲法的基督徒律師呢，又走另外一個極端說美國是個基督教國家。我想，我們最好說清楚憲法的原意是什麽。不然的話，我們有這個嫌疑說我們要重新建立一個基督教的國家。那個綱領、立場就不穩了。
Q：關於前一陣子聯邦政府要撥款給religious based organization，如果你要接受這個錢，就要接受政府的auditing，那人員的招聘就受它的控制。那，我們基督徒怎麽樣去做呢？
A：對，你不能不招聘同性戀者。我曾經牧養一個教會，那個教會買了一棟非常大的社區中心，今天作的非常大，每個月服務幾千人的。我有一件事情是不認同的，服務社區是完全認同的，去政府拿錢，我是完全不認同的。那，怎麽拿錢法呢？比方說，這個社區中心有ESL 英文課程，假如我們教會辦 ESL，那沒有問題啊！當時我幫他們設立那個董事會，我還沒離開那個教會，我給他們一個意見，我說，最好這個中心和教會分開，但是，這個中心的董事會是誰，由教會來控制。聽懂了沒有，是另外一個非牟利的機構。其實大部份都是教會的執事和董事。當時我這樣說，是避免這個中心連教會一同被人告。但是這個中心有個英文科，是由市立大學辦的，就是junior college，兩年的大學。所以，所有的老師都是市立大學出錢。一般教會的弟兄姊妹就說，很好啊，我們不用出錢，就有英文老師，而且是我們自己的人在教啊。我倒不是那樣看。有一天一個同性戀來申請你就麻煩了，或者其他你不原意在學校裡面有影響力的人。所以我們要懂得在教會的範圍、基督徒的範圍裡面開發更多的資源。我是屬於上一代的，現在我還要籌幾萬塊錢，來翻譯一、兩本很重大的書籍。但是呢，有一些基督徒，就是下一代，已經比我想的高明很多了。不只是捐款或募款，可能要開發一些基金會，好像美國人這樣作。有的是家庭式的，把錢財集中，設立基金會，這個基金會由美國一些法律來管的。只准送錢出去的，因爲它成立的目的就是要捐款的。無論如何就是有計劃的開發資源，來用在事工上面。
Q：我是覺得資源都是上帝的錢，如果聯邦政府給來的錢，我們應該有權去運用，把它用來爲神服務。如果我們拒絕這筆錢…，你不用，撒旦就會用，
A：剛才我說過嘛，如果政府用來控制我們怎麽辦呢？
Q：就是啊，這個dilemma 怎麽辦？
A：我寧願就不用。基督徒裡面至少有兩種看法。
政府進入到教會，控制教會就很可怕了。我是說美國哦，不是別的國家。我認識一位牧師，跟我同學校畢業的，三藩市第一信正長老會的牧師，他1970年代曾經讓一位同性戀的風琴師離開，就是炒他魷魚，從那個時候到現在，30年，祂的家被小小的炸彈fire bomb土制炸彈炸過至少兩次，還有恐嚇性命、孩子的電話信不知道多少。他寫了一本書，他現在還在那裡哦，when the wicked seize the city，當惡人控制了城市的時候，他今天還在那裡呼籲，跟市政府呼籲，那些法律不應該定下來的。所以，我們不斷要作那些爲真理、正義、憐憫，應該講的話、該作的事。其實我們華人基督徒不是沒有錢，我猜想，光是北加州有個人基金會的基督徒，應該不少過一千人吧。沒有錯，錢都是神那裡來的，我們先看基督徒的錢好好用已經不得了了。有沒有算過一個教會的奉獻每年的總數，然後算那個教會會衆的奉獻能力。什麽叫奉獻能力，就是所有弟兄姊妹扣稅前收入的十分之一，那就是他們的奉獻能力，對不起，那是他們什一的能力，還沒有算自由意志的奉獻。你把這兩個數字算一算，我們還差得很遠。一般來說，我算過，華人教會奉獻大概是每一個成年人，平均一年美金兩千塊，不算小孩，但是把老人算進去、大學生算進去。你把這些都算進去，我想收入肯定不只兩萬塊，三到四萬肯定有的。你不要說一些教會是貧民教會，美國黑人，那些窮人的教會的奉獻很好的，比白人好的。
Q：爲什麽黑人教會的信仰不同與白人教會？
A：受過迫害是不一樣的。不應該說是迫害，應該說是受過歧視和離棄。不過，他們的領袖的神學觀念有的時候也是走偏的。
這些跟約有什麽關係？都有關係，因爲沒有一件事跟約沒有關係。耶穌是主，真的要從神的主權、祂的恩典，一直看，看到全世界。
Q：大陸，我們叫他「神州」，如果從字義上來看，有沒有聖經依據？
A：身爲基督徒，我對那些在字義上認爲中國文字有宗教或聖經的聯想的，我都不反對。身爲一個歷史學的學生，我對這些都感覺到沒有什麽根據，但是又不是沒有根據，因爲我們都是挪亞的後代，所以我說身爲基督徒我都不反對。這是個大原則。好，我們再休息十分鐘。
好，我們環遊了全世界了，回到聖經。基督論講義p.32，恩典之約。
我們先看聖經裡面關於約的觀念。
John Murry說有五個特點：
第一、神的約是爲人設立的，是對人的安排。
第二、是神對人賜恩典、施恩典的安排。
慕理喜歡從創世記第九章開始來講「約」，然後從第九章講回去第一、二章。所以這裡用的經文是第九章的經文。
第三、p.33，恩典的賜予和安排，都是神安排的，是神單方面定下來所有的條件。
這裡有兩個字：dietheke & suntheke，suntheke 的字義是「盟約」的意思，而diatheke有遺囑的意思，所以，希伯來書也有diatheke這個字。可是從舊約看呢，covenant（約）是suntheke（盟約）。
suntheke是指雙方達到協議簽的合約，但這不是聖經的觀念。這是這個字的意思，但是聖經裡面的盟約都是神單方面定下所有的條件的。
diatheke是遺囑，所以肯定要人死了才生效（來9：16）。所以我們可以說聖經裡面有這兩個觀念，一個是遺囑，一個是盟約。
第四、約是神的話，因爲神已起誓，因此有效。神的約與所起的誓是同意詞。p.34
慕理說，神的「約」和他所起的「誓」vow，是同義詞。好，我們再溫習一下。「約」，是「盟約」，雖然有遺囑的意思，但聖經大部份的經文指「約」是「盟約」。約裡面有誓詞（起誓），甚至乎起誓和立約是同義詞。我們看，申命記29：14，我不但與你們立這約、起這誓，英文是make this covenant and this oath，所以就是一口氣講兩件事情的。這裡有很多的經文。
p.36，第五點，在約裡面，神要求人回應祂的應許，就是信靠、順服。
我可以再加一點，第六點，神的約是「血盟」，blood bond，就是說有生與死的觀念的。在摩西時期就是要獻祭，但是創世記第二章，神說你吃果子那一天，你必定死，所以還是用「生」與「死」，「生」的應許，「死」的威脅、警告，在這個約裡面。這是關於約的很一般的因素。
現在我們來講恩典之約。聖經裡面有沒有「恩典之約」四個字呢？比較看見的是神跟亞伯拉罕、摩西等人立約，是不是？好，p.37。但是，在舊約裡面，在舊約裡面神所立的這些約，向亞伯拉罕、摩西、大衛，而且往前推可以推到挪亞，甚至乎推到亞當，這些約裡面的中心意義是恩典，而且呢，是個永遠之約。這個約裡面，應許永遠的産業。這些約，一直到新約的時候，就沒有再新的約了，所以到了主耶穌基督的時候，這個約就到達高峰。所以，神跟亞當立約、挪亞、亞伯拉罕、大衛、所羅門立約，最後是耶穌基督是這個約的中保。是的，耶穌基督的約是更美的約。但是，神借著耶穌作中保所立的約，有舊約作見證的。所以這是一個計劃，雖然形式上有不同。特別舊約裡面的形式、儀式比較繁瑣，新約只有兩個儀式，就是洗禮和聖餐。
好，我們接著看，約裡面有什麽應許。P.37最下面。
恩典之約的應許，就是神說，我要作你的神，你們要作我的子民，這個就是神說我愛你的方法，神很少說我愛你的。但是，整個約的中心思想就是這句話。你可以說，新約的同義詞，就是「以馬內利」。所以，約裡面絕對有恩典，有愛，是因爲耶和華愛以色列人，才說我要作你的神，你們要作我的子民。
約是神定的，所有條件是祂單方面定的，中心思想是祂的愛，是他「專愛」祂的選民。他說，我作你們的神，你們作我的子民。
我們來讀一些經文，先來讀p.37，創17：7-8
Gen 17:7-8  我要與你並你世世代代的後裔堅立我的約，作永遠的約，是要作你和你後裔的神。  (8)  我要將你現在寄居的地，就是迦南全地，賜給你和你的後裔永遠爲業，我也必作他們的神。」
神跟亞伯拉罕立的約是永遠之約，就是說，神看亞伯拉罕是代表，代表祂的後裔；從新約的角度來看，亞伯拉罕的後裔就是所有真的相信主耶穌的人。那，在舊約裡面，誰是在亞伯拉罕裡呢？就是祂的後裔，祂的家也包括了那些寄居的奴隸的人。所以，割禮就是那個記號，進入到與神立約這個群體的記號，第十七章就是講割禮的。這裡神說，我要和你的後裔立永遠之約。那，我們今天就是受惠者。
好，Jer 11:3-4  對他們說，耶和華以色列的神如此說：不聽從這約之話的人必受咒詛。  (4)  這約是我將你們列祖從埃及地領出來、脫離鐵爐的那日所吩咐他們的，說：『你們要聽從我的話，照我一切所吩咐的去行。』這樣，你們就作我的子民，我也作你們的神；
這裡你看到神的吩咐。神的吩咐也包括一個負面的咒詛的那一面，這是約、約文裡面有的。有神的恩典，他說，我要作你們的神，永遠跟你們立約，然後有所吩咐，然後有咒詛。
Jer 24:7  我要賜他們認識我的心，知道我是耶和華。他們要作我的子民，我要作他們的神，因爲他們要一心歸向我。」
在舊約的時期，以色列人沒有好好的聽從神的話。神說，將來神要再和他們立一個新的約，他們要作我的子民，我要作他們的神。他們要一心歸向我。
Jer 31:33  耶和華說：「那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣：我要將我的律法放在他們裡面，寫在他們心上。我要作他們的神，他們要作我的子民。
神要將這個律法放在他們的心裡面。
Jer 32:38-40  他們要作我的子民，我要作他們的神。  (39)  我要使他們彼此同心同道，好叫他們永遠敬畏我，使他們和他們後世的子孫得福樂，  (40)  又要與他們立永遠的約，必隨著他們施恩，並不離開他們，且使他們有敬畏我的心，不離開我。
他們要永遠敬畏我，使他們和他們後世的子孫得福樂。使他們有敬畏我的心，不離開我。
所以，我們看到神與以色列人立約，原來的意思就是要以色列人敬畏他、認識他、順從他。我們可以說，認識神從來就不是一個頭腦上的觀念。認識神的知識，從來就不是只是頭腦的觀念，從來就包括了 covenant obedience，守約的順服。但是這不等於基督徒是反理性的，反智的。認識神是借著祂的話，明白祂的話，以敬畏祂的心來明白祂的話，明白祂的話要作什麽？要順服他、遵行祂的話。這是從整個約的觀念來看，我們跟神應有的關係。認識神、敬畏神、遵行祂的話，這樣子叫認識神、真的認識他。
Q：神當初和以色列人立的約，這麽多年來他們都沒有遵行這個約、背離這個約，直到今天爲止。
A：大部份人都這樣，沒有錯。
Q：那麽，現在的中東戰爭是不是因爲有這個原因？
A（吳牧師）：這個我也不曉得。我想這是其中一個很重要的原因。
A：我想也是。以色列和中東人都違背神的旨意。當然你可以trace back to挪亞和亞伯拉罕所犯的罪惡，亞伯拉罕和羅得，等等。
Q：那美國對以色列的支持是正確的嗎？按神的標準。
A（吳牧師）：我想，美國主要是根據自己的利益。
A：我看純粹是一個世俗的政策。
Q：那這個戰爭會有完了嗎？
A：聖經怎麽說？民要攻打民、國要攻打國。耶穌不回來，我想戰爭不會停的。
（吳牧師）：所以和平是永遠沒有的。
那我們要作什麽？其中一樣我們應當作的是向猶太人傳福音。另外也要向阿拉伯、回教徒傳福音。但是to the Jew first，先要向猶太人傳福音。那當然，耶穌先向他們傳啊。但是現在我們也不要忘記猶太人福音的需要。
改革宗的看法是，猶太人跟所有的人現在都是一樣的，反正每個民族都需要耶穌基督。
時代論怎麽說？
（吳牧師）：時代論也是一樣，每個人都需要耶穌。但是，時代論就看，神給以色列人的應許，是一定要按照當時所講的來實現的。
包括地，對不對？
（吳牧師）：對，包括地。所以有很多持時代論的基督徒認爲以色列人有權拿回這塊地。
既然神應許給以色列人這塊地，有些人說以色列人是有權拿回這塊土地的，因爲神的應許必要實現的。不會因爲人作錯事這個應許就不實現。所以，有些人幫以色列的原因就是認爲神的應許要實現，所以要幫以色列。但是神的應許是不是需要人來幫忙實現呢？我相信，全在於神要怎麽作，不在乎人要怎麽作。所以說，人不幫忙，神的應許也會實現。這是時代論一般的看法。
林：所以美國的政策有意無意的跟這些很純粹的時代論者不約而同。我曾經在馬利蘭看過一份回教的報紙，他們很準確的說出布殊的神學觀念，就是時代論的觀念，就是說回教徒會去挖，去研究。他研究出時代論出來。很大的篇幅，說明基督徒或共和黨他們背後的神學觀念是什麽。
Q：回教徒他們的聖戰Jihad，以什麽爲依據？
A：以他們的可蘭經爲依據啊。
（吳牧師）一些不信回教的人，都是他們要殺的對象。
好，從p.38 – 43。這裡有很多很多約的應許，請各位好好的去讀。你會看見約裡面有恩典、罪得赦免，人會認識神，歸向他，敬畏他，這個就是神原來立約的心意，還有很多的福份。不守約的，要受咒詛。新約是按照這個模式來定的。不同的是耶穌基督一次獻上自己。所以約的中保不是摩西，頒發律法者不是摩西，乃是耶穌。好好的去讀這些約的應許。下星期四繼續。
好，我們禱告：感謝天父給我們一個早上，準備思想到一個守約的基督徒要怎麽爲你作見證。而且看見這個約裡面有你的恩典，求主來調整我們的思想，也給我們省察要怎麽樣投資我們的生命，好叫我們活出憐憫也活出公義，作一個聖潔的基督徒，但是也進入到世界，爲你作見證。求你給我們智慧，知道怎麽樣來調整，叫我們真的有智慧的來用我們在地上的光陰。奉耶穌基督的聖名。阿門！
04/29/04 中保耶穌﹔更美的約
今天晚上我們先讀一篇詩篇，詩篇89篇，來說明「約」的觀念在舊約實實在在是個主題。而且，神與以色列人的約在不同的情況下表現出來。所以，以色列人有時候會問，神有沒有背約呢？神的應許去了那裡呢？這篇詩篇還是稱頌神的信實的，記得嗎？我常常說，恩典的核心是祂的慈愛（hesed），以祂的話來作保證。我們可以說祂的慈愛和信實都是這個約的核心。詩篇第89篇的主題就是神的信實。我們先讀：
Psa 89:1-8  （以斯拉人以探的訓誨詩。）我要歌唱耶和華的慈愛，直到永遠；我要用口將你的信實傳與萬代。  (2)  因我曾說：你的慈悲必建立到永遠；你的信實必堅立在天上。  (3)  我與我所揀選的人立了約，向我的僕人大衛起了誓：  (4)  我要建立你的後裔，直到永遠；要建立你的寶座，直到萬代。（細拉）  (5)  耶和華啊，諸天要稱讚你的奇事；在聖者的會中，要稱讚你的信實。  (6)  在天空誰能比耶和華呢？神的衆子中，誰能像耶和華呢？  (7)  他在聖者的會中，是大有威嚴的神，比一切在他四圍的更可畏懼。  (8)  耶和華萬軍之神啊，那一個大能者像你耶和華？你的信實是在你的四圍。
這裡提到神的那些屬性？慈愛、信實、守約
還有關於神的性格的？威嚴、大而可畏（v.7）、神聖，等等。
還有一點舊約一般是用反面來講的，v.6，是什麽？神是不可比擬的，也就是說神是獨一無二的。英文我們說，The Lord is one，這個不只是理性上的一神論，當然以色列人是一神論的，不是多神論的。在所有的假神、偶像中間（其他的不是神，雖然人拜這些偶像），神是諸神上的神，神是靈界裡面的神。
下面，從v.9開始，有神在自然界的主權，還有10、12節，神是列國的神。
我們一起來讀v.14：
Psa 89:14  公義和公平是你寶座的根基；慈愛和誠實行在你前面。
這種形容的方法，我們怎麽理解？什麽叫神寶座的根基呢？就是說，神是如何統治祂的子民和統治萬邦的？公義、公平、慈愛、真理（「誠實」就是神是按真理來統治的）。
我們來讀：
Psa 89:17-18  你是他們力量的榮耀；因爲你喜悅我們，我們的角必被高舉。  (18)  我們的盾牌屬耶和華；我們的王屬以色列的聖者。
「角」代表能力，盾牌是保護人民的力量，所以神是我們的力量。因爲神喜悅我們，所以我們的角必被高舉。所以，我們的力量是來自神的美意或祂的主權，神的喜悅是按照祂的主權賜下的。
Psa 89:20-21  我尋得我的僕人大衛，用我的聖膏膏他。  (21)  我的手必使他堅立；我的膀臂也必堅固他。
神「膏」大衛，所以大衛是預表耶穌基督的，彌賽亞就是「被膏者」。舊約被膏的，有先知、祭司、君王，這些都預表耶穌基督。大衛的能力、王權預表了耶穌基督。可是，大衛的罪並不預表一耶穌基督。
所以當我們讀舊約的人物或職份的時候，一方面我們看「職份」怎麽預表耶穌基督，一方面我們看人犯罪、軟弱。我們就看，神有一天要差一個無罪的被膏者來。所以，舊約的先知、祭司、君王一方面與耶穌基督有連貫性，一方面又有對照contrast。一方面有同，一方面有不同。剛才那點聽懂了沒有？要知道什麽時候從舊約的人物看到耶穌基督，什麽時候看見他們的罪的時候，神有一天要差派一個更美的、完全的被膏者。比方說，摩西，摩西說祂自己是最偉大的先知（申命記最後一章），以後也沒有比他更偉大的。所以那一段不是摩西寫的，不過也可以是摩西寫的，民數記11章說摩西是最謙卑的，謙卑的人也可以寫這種話的。但是在申命記第18章，耶和華說，將來他還要差派一位先知，對以色列人說，你們麽要聽祂的話。所以摩西和衆先知是指向、預表耶穌基督，耶穌是最大的先知。希伯來書第一章說，神在古時候用各種方法向我們的列祖曉喻，但是在末世的時候，用祂的愛子向我們曉喻，那就是說，耶穌是最偉大的先知。先知代表神說話，到了主耶穌到了高峰。祭司也是一樣，祭司是很多位的，他們獻上的是很多種、不斷獻上的。耶穌卻是一位的，不是亞倫的後代；獻上的不是牛羊，而是祂自己，而且是一次。所以所有的祭司和他們獻上的祭，都預表耶穌基督。大衛是王。大衛這個「王位」，office，是預表耶穌基督的。神應許這個王位要立到永遠，
第21節：神的手使他堅立，v. 23：神要打碎祂的敵人，只是神的信實和慈愛要與他同在。
所以，在戰場上的得勝，背後有神的屬性，就是祂的信實和慈愛；還有祂的名，也就是說，神最關心、最熱心祂的名在列國中被高舉，也就是說神的榮耀是他最關心的。有個英文字，不曉得怎麽翻成中文：神的cause，就是說祂的計劃、祂的旨意。祂的名，祂的性格、祂的旨意至終一定受人的尊重。
v. 25,26，大衛于神有父子的關係。我們一起來讀：Psa 89:27-28  我也要立他爲長子，爲世上最高的君王。  (28)  我要爲他存留我的慈愛，直到永遠；我與他立的約必要堅定。
父子關係又有神堅定的慈愛。可是，假如大衛的子孫離棄神的律法，神要責罰（v. 30-32）。責罰中，又不會將神的慈愛全然收回。
我們一起來讀：Psa 89:34-35  我必不背棄我的約，也不改變我口中所出的。  (35)  我一次指著自己的聖潔起誓：我決不向大衛說謊！
看到沒有，神是守約的，神必定不背棄祂的約。神已經啓示了。可是，寫這首詩的詩人所看見的卻是神的選民受到了羞辱。從38節開始：神的憤怒傾倒在祂的受膏者，厭惡了祂的約，將王的冠冕踐踏，拆毀了祂的籬笆，凡過路到人都搶奪他，神高舉了他敵人的手，神叫祂的敵人歡喜。 44節：神使祂的光輝止息。45節：減少他青年的日子，使他蒙羞。
在以色列民犯罪受神的審判的時候，這個「約」裡的條件沒有變，但是以色列人的狀況變了，所以整個關係變了。所以46節詩人就求問神，耶和華啊，這要到幾時呢？你要將自己隱藏到永遠嗎？到47節，求你想念。
清教徒喜歡用一個詞，就是禱告的時候：sue God。假如直接翻出來就是跟神打官司。或者說，我們在神面前列出我們的陳辭，陳明我們心中的話。陳明什麽呢？陳明神所應許過的。陳明神所關心的。神關心什麽？神關心祂的榮耀，也關心祂的名被高舉。神也曾經起誓，說過他永不背約。這是舊約聖徒禱告的方法。在神面前列出陳辭，用我們今天的俗語來講，就是按照神的旨意禱告，而不是以自己或人爲中心來禱告。所以，神的約是我們禱告的根基，約裡面有什麽呢？神的名，過去神大能的作爲。神的信實的誓約promise，神的應許，然後有祂的慈愛，有他赦免我們罪的應許，還有約裡面各種的福份。所以，這一種的禱告就是按照神的旨意的禱告。耶和華啊！要到幾時呢？可以說，是以一個信徒的心來疑問。我知道這樣講有一點不恭敬，不過先說明是一個信徒。比方說詩篇第88篇，整篇講黑暗的，講到最後還是黑暗的。這是唯一一首詩篇沒有說，「啊！我舉目向耶路撒冷」沒有的，「我又紀念神的信實」，沒有的。但是第88篇怎麽開始的呢？「耶和華拯救我的神啊！」耶和華是拯救我的神，是以一個被拯救的，也就是一個信徒的身份寫出的禱告。
第50節，主啊，求你紀念僕人所受的羞辱
Psa 89:49  主啊，你從前憑你的信實向大衛立誓要施行的慈愛在那裡呢？
看到嗎？神的誓和神的慈愛，這是約的核心。這就是詩人禱告的依據。他可以很哀痛的來禱告。
51節，神的仇敵羞辱了神的僕人。快完了哦，最後一節說什麽？耶和華是應當稱頌的，直到永遠。這給我們看見，敬拜讚美的操練。敬拜和讚美是底限，在什麽情況下敬拜讚美？神的仇敵羞辱了神的名和神的僕人的時候。所以，「約」在舊約是很活的一件事情，因爲人會犯罪，神會責罰，神的仇敵會得勝。神的國度、神的cause，祂的榮耀好像被羞辱，但是祂的子民還是抓住他和祂的應許。比這篇更加痛苦的，我感覺是舊約最痛苦之一，是哈巴穀書。不過，他最後有盼望的。什麽都沒有了，牛棚裡沒有牛，樹上沒有花、果，但是還是相信、盼望耶和華。而且，他在這些黑暗的詩詞裡面，會突然間冒出一句話，「義人必因信得生」。耶和華在祂的殿中，全地的人都當肅靜。就是說，人是活生生的，不是機器，所以在悲哀、絕望裡面，有信仰的宣告，而且有非常重要的真理宣告出來。詩篇89篇，其中一句很重要的就是14節，我們再來讀一次：公義和公平是你寶座的根基；慈愛和誠實行在你前面。 

好，等一下我們再來讀一段新約的經文來看「約」的觀念。先問有沒有什麽問題
所以，對基督論要有所瞭解的話，舊約要熟。耶穌是誰？就是整本舊約所指向的、所預表的那一位。所以，耶穌不是三年半在加利利海邊走的那一位，耶穌是大衛的後裔、大衛的主。詩篇第七十二篇，王要以公義審判。Isaac Watts寫了一首歌，他就把這篇詩篇「新約」化了, 中文翻成「耶穌普治」或「日月所在」，JESUS SHALL REIGN WHERE'ER THE SUN。凡是日頭月亮所在之處，耶穌都是萬國的王。所以，舊約的王的公義代表耶穌基督統治的公義。耶穌的治理怎麽樣是一個公義和慈愛的治理呢？怎麽看出祂的公義和慈愛呢？祂的公義在於祂的順服滿足所有天父的要求，他也從來不妥協神聖潔的標準，祂的慈愛在他憐憫窮人。在宣教學裡面，有一個主題我們沒有時間去發揮。在舊約和新約，神特別憐憫窮人的。什麽叫窮人？聖經的窮人的確包括貧窮的人，也包括「走投無路」的人，走投無路，唯有投靠、呼求耶和華。好，耶穌基督的慈愛，在於祂的憐憫，當然在於他爲我們罪死的大愛。祂的大愛沒有違背祂的公義的，因他不只爲我們死，他也是爲父神的要求死的。或者說，祂的死滿足了三位一體在永恆裡面定的計劃。
在華人教會裡的禱告比較少提到神的公義、也比較少提到神的聖潔。我沒有說華人教會禱告沒有提神的聖潔，常常提到的，提到我們應該聖潔，我們不聖潔，求神憐憫我們。可是神是配得我們稱讚的，那一方面配得我們的稱讚？不只是祂的愛，還有祂的聖潔和公義、威嚴和能力、不變和無可比擬。這些都是詩篇裡面常常提到的。但是，不曉得爲什麽，我們崇拜的禱告常常只是有點像約3：16的速寫，其實假如我們真要瞭解約翰福音的話，也要瞭解舊約的。約翰福音第一章，看啊！神的羔羊！什麽叫神的羔羊？要讀摩西五經了。耶穌說：我是葡萄樹。什麽叫葡萄樹？代表以色列，要看以賽亞書。所以，連新約一些我們習以爲常、很新約的觀念，都有它舊約的背景。約翰福音第二章，門徒看見他趕走買賣的人，會想起詩篇68篇，神爲祂的聖殿大發熱心，或者說神爲祂的名大發熱心，神是忌邪的神。所以願我們的禱告更加的豐富。當我的師母被美國政府控告的時候，有兩年的時間，沒有東西好禱告了，我的心裡什麽禱告都沒有了，幹的要命啊！那，只有一點，能夠抓住的，神啊，你是不變的！意思就是說，神是信實的。當然我們腦袋裡面知道神是愛我們的，但是，隨時，如果官司打輸了，我的太太可能坐監牢的！因爲這是美國聯邦告她的。所以就抓住神的不變。我在說神的屬性有多方面，我們打開我們的眼睛，讀舊約看神的屬性在這個約的演繹中是怎麽表現出來的。約是神定的，所有的條件是他定的。但是在歷史中在演繹、在develop，叫我們看到神的公義、祂的聖潔、祂的憐憫。所以我們讀聖經要常常看這些故事、這些詩歌說出神那一些的屬性。
好，我們翻到希伯來書8：6，我們直接看耶穌基督。我並沒有忘記這門功課叫基督論哦，我們講了神的預定，救贖之約，恩典之約，還有恩典之約多方面的涵意，因爲耶穌是約的中保。我們一起來讀：
Heb 8:6  如今耶穌所得的職任是更美的，正如他作更美之約的中保；這約原是憑更美之應許立的。
有什麽東西是更美的？在這一節，耶穌的職份office，或說祂的職位，或說祂的工作。祂的職任是什麽？是約的中保。下面說，他作更美之約的中保。所以，耶穌是「中保」。這個中保的位分是比舊約的祭司等等位分更高更美的。然後呢，耶穌是這個約的中保，這個約又是比舊約更美的，然後這個約是憑著更美的應許。
現在，請各位花幾分鐘，很快地速讀一段聖經；這裡有三章多，我要各位只看一些東西，有那些地方指出更美的中保或更美的工作？那裡指出更美的約？那裡指出更美的應許？試試看，一面讀，一面注意，假如有更美的約那一點，就寫下那一節；更美的應許也可以延伸說是更美的福份。好，我們花幾分鐘來看：
Heb 7:20-10:23  再者，耶穌爲祭司，並不是不起誓立的。  (21)  至於那些祭司，原不是起誓立的，只有耶穌是起誓立的；因爲那立祂的對他說：「主起了誓，決不後悔，你是永遠爲祭司。」  (22)  既是起誓立的，耶穌就作了更美之約的中保。  (23)  那些成爲祭司的，數目本來多，是因爲有死阻隔，不能長久。  (24)  這位既是永遠常存的，他祭司的職任就長久不更換。  (25)  凡靠著他進到神面前的人，他都能拯救到底；因爲他是長遠活著，替他們祈求。  (26)  像這樣聖潔、無邪惡、無玷污、遠離罪人、高過諸天的大祭司，原是與我們合宜的。  (27)  他不像那些大祭司，每日必須先爲自己的罪，後爲百姓的罪獻祭；因爲他只一次將自己獻上，就把這事成全了。  (28)  律法本是立軟弱的人爲大祭司；但在律法以後起誓的話，是立兒子爲大祭司，乃是成全到永遠的。  
(8:1)  我們所講的事，其中第一要緊的，就是我們有這樣的大祭司，已經坐在天上至大者寶座的右邊，  (2)  在聖所，就是真帳幕裡，作執事；這帳幕是主所支的，不是人所支的。  (3)  凡大祭司都是爲獻禮物和祭物設立的，所以這位大祭司也必須有所獻的。  (4)  他若在地上，必不得爲祭司，因爲已經有照律法獻禮物的祭司。  (5)  他們供奉的事本是天上事的形狀和影像，正如摩西將要造帳幕的時候，蒙神警戒他，說：『你要謹慎，作各樣的物件都要照著在山上指示你的樣式。』  (6)  如今耶穌所得的職任是更美的，正如他作更美之約的中保；這約原是憑更美之應許立的。  (7)  那前約若沒有瑕疵，就無處尋求後約了。  (8)  所以主指著祂的百姓說（或作：所以主指前約的缺欠說）：日子將到，我要與以色列家和猶大家另立新約，  (9)  不像我拉著他們祖宗的手，領他們出埃及的時候，與他們所立的約。因爲他們不恒心守我的約，我也不理他們。這是主說的。  (10)  主又說：那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣：我要將我的律法放在他們裡面，寫在他們心上；我要作他們的神；他們要作我的子民。  (11)  他們不用各人教導自己的鄉鄰和自己的弟兄，說：你該認識主；因爲他們從最小的到至大的，都必認識我。  (12)  我要寬恕他們的不義，不再記念他們的罪愆。  (13)  既說新約。就以前約爲舊了；但那漸舊漸衰的，就必快歸無有了。  (9:1)  原來前約有禮拜的條例和屬世界的聖幕。  (2)  因爲有預備的帳幕，頭一層叫作聖所，裡面有燈檯、桌子，和陳設餅。  (3)  第二幔子後又有一層帳幕，叫作至聖所，  (4)  有金香爐（爐：或作壇），有包金的約櫃，櫃裡有盛嗎哪的金罐和亞倫發過芽的杖，並兩塊約版；  (5)  櫃上面有榮耀基路伯的影罩著施恩座（施恩：原文作蔽罪）。這幾件我現在不能一一細說。  (6)  這些物件既如此預備齊了，衆祭司就常進頭一層帳幕，行拜神的禮。  (7)  至於第二層帳幕，惟有大祭司一年一次獨自進去，沒有不帶著血爲自己和百姓的過錯獻上。  (8)  聖靈用此指明，頭一層帳幕仍存的時候，進入至聖所的路還未顯明。  (9)  那頭一層帳幕作現今的一個表樣，所獻的禮物和祭物，就著良心說，都不能叫禮拜的人得以完全。  (10)  這些事，連那飲食和諸般洗濯的規矩，都不過是屬肉體的條例，命定到振興的時候爲止。  (11)  但現在基督已經來到，作了將來美事的大祭司，經過那更大更全備的帳幕，不是人手所造、也不是屬乎這世界的；  (12)  並且不用山羊和牛犢的血，乃用自己的血，只一次進入聖所，成了永遠贖罪的事。  (13)  若山羊和公牛的血，並母牛犢的灰，灑在不潔的人身上，尚且叫人成聖，身體潔淨，  (14)  何況基督借著永遠的靈，將自己無瑕無疵獻給神，祂的血豈不更能洗淨你們的心（原文作良心），除去你們的死行，使你們事奉那永生神嗎？  (15)  爲此，他作了新約的中保，既然受死贖了人在前約之時所犯的罪過，便叫蒙召之人得著所應許永遠的産業。  (16)  凡有遺命必須等到留遺命（遺命：原文與約字同）的人死了；  (17)  因爲人死了，遺命才有效力，若留遺命的尚在，那遺命還有用處嗎？  (18)  所以，前約也不是不用血立的；  (19)  因爲摩西當日照著律法將各樣誡命傳給衆百姓，就拿朱紅色絨和牛膝草，把牛犢山羊的血和水灑在書上，又灑在衆百姓身上，說：  (20)  「這血就是神與你們立約的憑據。」  (21)  他又照樣把血灑在帳幕和各樣器皿上。  (22)  按著律法，凡物差不多都是用血潔淨的；若不流血，罪就不得赦免了。  (23)  照著天上樣式作的物件必須用這些祭物去潔淨；但那天上的本物自然當用更美的祭物去潔淨。  (24)  因爲基督並不是進了人手所造的聖所（這不過是真聖所的影像），乃是進了天堂，如今爲我們顯在神面前；  (25)  也不是多次將自己獻上，像那大祭司每年帶著牛羊的血（牛羊的血：原文作不是自己的血）進入聖所，  (26)  如果這樣，他從創世以來，就必多次受苦了。但如今在這末世顯現一次，把自己獻爲祭，好除掉罪。  (27)  按著定命，人人都有一死，死後且有審判。  (28)  像這樣，基督既然一次被獻，擔當了多人的罪，將來要向那等候祂的人第二次顯現，並與罪無關，乃是爲拯救他們。  (10:1)  律法既是將來美事的影兒，不是本物的真像，總不能借著每年常獻一樣的祭物叫那近前來的人得以完全。  (2)  若不然，獻祭的事豈不早已止住了嗎？因爲禮拜的人，良心既被潔淨，就不再覺得有罪了。  (3)  但這些祭物是叫人每年想起罪來；  (4)  因爲公牛和山羊的血，斷不能除罪。  (5)  所以基督到世上來的時候，就說：神啊，祭物和禮物是你不願意的；你曾給我預備了身體。  (6)  燔祭和贖罪祭是你不喜歡的。  (7)  那時我說：神啊，我來了，爲要照你的旨意行；我的事在經卷上已經記載了。  (8)  以上說：「祭物和禮物，燔祭和贖罪祭，是你不願意的，也是你不喜歡的（這都是按著律法獻的）」；  (9)  後又說：「我來了爲要照你的旨意行」；可見他是除去在先的，爲要立定在後的。  (10)  我們憑這旨意，靠耶穌基督，只一次獻上祂的身體，就得以成聖。  (11)  凡祭司天天站著事奉神，屢次獻上一樣的祭物，這祭物永不能除罪。  (12)  但基督獻了一次永遠的贖罪祭，就在神的右邊坐下了。  (13)  從此，等候他仇敵成了祂的腳凳。  (14)  因爲他一次獻祭，便叫那得以成聖的人永遠完全。  (15)  聖靈也對我們作見證；因爲他既已說過：  (16)  主說：那些日子以後，我與他們所立的約乃是這樣：我要將我的律法寫在他們心上，又要放在他們的裡面。  (17)  以後就說：我不再記念他們的罪愆和他們的過犯。  (18)  這些罪過既已赦免，就不用再爲罪獻祭了。  (19)  弟兄們，我們既因耶穌的血得以坦然進入至聖所，  (20)  是借著他給我們開了一條又新又活的路，從幔子經過，這幔子就是祂的身體。  (21)  又有一位大祭司治理神的家！  (22)  並我們心中天良的虧欠已經灑去，身體用清水洗淨了，就當存著誠心和充足的信心來到神面前；  (23)  也要堅守我們所承認的指望，不至搖動，因爲那應許我們的是信實的。
在準備基督論講義的時候，打了很多經文，發覺如果再回去讀希伯來書應該很有意思。所以在受難節的時候就講了這篇講章。題目是：看啊！神把耶穌基督許配(pledge)給你。「許配」不是結婚的意思，有「擔保」的意思在裡面。好，
我們先來看：
第一、耶穌基督是個更美的祭司；
第二、耶穌有更美的職任；
第三、耶穌是更美的約的中保；
第四、我們得到更美的應許。
一、耶穌是更美的祭司。
7：11，耶穌是另類的祭司，就是跟舊約的亞倫後裔的祭司是不同的。
7：24，他祭司的職任長久不更換，耶穌基督祭司的位分是永遠長存的。也就是說，舊約的位分就廢去了，因爲長存的已經來了。
7：26，耶穌這位大祭司是聖潔的。是沒有瑕疵的，又是分別爲聖的，是被高舉的。這是說到耶穌是誰？他是神。
7：28，神起誓立定（CUV:在律法以後起誓的話），立了兒子作大祭司，是成全到永遠的（英文是永遠是完全的），the word of the oath appoints a son，神發誓的話設定了祂的兒子，是perfect forever，永遠完全的。所以，這位無瑕疵的祭司是神的話、神的誓約爲我們立定的，所以，不只是一個無情的制度，舊約裡面所有的制度，新約裡面所有的制度，新約只有三個：宣講神的話、洗禮和聖餐。新、舊約的制度都是神所設定的，是耶和華口中的話設定的，甚至乎是天上的會幕在地上不完全的影子，所以我們不要說，啊，這只不過是人爲的儀式「而已」，。聖經裡面有的儀式從來不能說只是儀式「而已」。因爲是神的話定下來的。
9：26、28，在末世，基督顯現。末世是指什麽？指他第一次再來，英文是at the consummation of the ages , 萬代完成的時候。來作什麽？來除去罪。然後第28節說，他既然一次的擔當了罪，第二次還要再來。他來是爲救贖，但是不是爲罪。意思說這一次來不是爲除罪了，但是還是以身爲救主的身份來的，英文是：for salvation but without reference to sin，是爲了拯救，但是跟除罪這件事沒有關，而且他二次的appear的再來，是to those who eagerly await Him, 是爲那些等候祂的人。所以，耶穌基督是神，是神的話所立定的兒子和祭司。他第一次來就是歷史的高峰，第二次來也是歷史的高峰和完結，這是我們等待的，這是我們的耶穌。
好，第二大段我們來看耶穌更美的職任。我這次看到什麽呢？看到耶穌是服侍祂的父，也是服侍我們。好，我們再從第七章開始。
7：25：對於那些親近神的人，對於那些藉著耶穌、也就是信靠耶穌來親近神的人，耶穌有什麽更美的職任給他們？耶穌是救他們到永遠的，He saves forever，救那些藉著他來就神的人。He saves forever, and He lives forever。他永遠活著爲我們禱告。好，所以耶穌的職任是比舊約的祭司更美，因爲他是肯定地救人的，而且是救他們到永遠，耶穌不只是把一個得救的可能性放在那裡。
7：27，他只一次將自己獻上，就把這事成全了。
一方面是「一次」，第二是獻上他「自己」，成全了他執事的工作。8：1，他既然完成了獻上自己這件事，他就坐在神的寶座的右邊，
8：2，耶穌是那個真的聖殿，真的會幕的執事。執事就是僕人，這裡的執事不是Deacon長老，是minister。耶穌的服事是在那個真的會幕，也就是說，耶穌所作不只是爲我們的，耶穌是面向神來作執事的。
9：11，耶穌進到那更大、更完全的會幕，不是人手所造的，不是這個世界的。就是說，耶穌不單是成全了舊約獻祭的工作，舊約所有的祭是預表耶穌在十字架上的死，這絕對是，這已經很偉大了。而且耶穌不單是他死的那刻，使聖殿的幔子裂開，在耶路撒冷地上的幔子裂開，同時，耶穌代表我們進入到天上的會幕，就是天上神的面前。所以，耶穌基督的死不只是在我們的生命上有很重要的意義，耶穌的死，在地上整個神的救贖計劃到達了一個高潮。然後，耶穌的死，在天上也有很重要的意義。對不起，我應該說耶穌的死、復活和升天，他既然除了罪了，他就進入到天上的會幕、天上的殿了。
9：12，藉著祂的血，他就進入到至聖所，成了永遠贖罪的事（obtain eternal redemption， NASB； securing an eternal redemption, ESV）。耶穌成就了、獲得了永遠的救恩。就是說，耶穌成就了的救恩，不須要再作了，而且這個救恩的果效是存到永遠的，也是超乎時間的，這個救恩有永恆的意義。對我們來說，就是我們得救到永遠了。但是，對耶穌來說，對聖父來說，這個完成了的救恩，是在永恆裡面滿足神的，所以，在天上、地上，耶穌的死跟復活都是很關鍵性的。順便一提，耶穌的死和復活在靈界也是很關鍵性的。彼得前書說，他去監獄裡面傳福音，我對那節的理解乃是，耶穌在靈界裡宣告祂的得勝。在天上他成就了最美的、永恆境界的救贖；在地上成就了最偉大的救贖；在靈界他誇勝。那個是我們的救主，那個是他所作的。
9：14，我們也要提一提跟我們直接的關係。我們一起來讀：
Heb 9:14  何況基督借著永遠的靈，將自己無瑕無疵獻給神，祂的血豈不更能洗淨你們的心（原文作良心），除去你們的死行，使你們事奉那永生神嗎？
神洗淨我們的什麽？我們的心。原文作良心。Cleanse your conscience. 神潔淨了我們的良心，就是神要我們有一個清潔的良心，或者說，好的良心；而耶穌基督的寶血是大有功效，洗清我們的良心，好叫我們歡然的、歡喜快樂的來服事我們的神。
9：24，耶穌基督進入到天堂。NASB說Christ enter into heaven itself’， 耶穌進入到天堂本身裡面，to appear in the presence of God，進入到神的面前，他出現在神的面前，爲了我們，他爲我們站在神的面前，就是爲我們代求，to advocate，也是我們的保惠師，雖然聖靈是我們的保惠師，耶穌也是我們的保惠師，站在神面前爲我們代求。一方面我們有清潔的良心，一方面有一位爲我們代求的大祭司，而且這個救恩是到永遠的。耶穌在天上爲我們的禱告，是我們救恩的一部份，或者說是他救贖工作的一部分。我常常說，我們中國人講到「得救」，其實是指「稱義」而已。但是耶穌救我們的工作，包括爲我們代求的，因爲這是祂的工作、約的中保的一部份。講到這裡，就講完耶穌有更美的職任。
第三方面，我們來講耶穌基督是更美的約的中保，就是那個約是更美的。不是說舊約不好，不過希伯來書的確說，舊的約有它軟弱的地方，因爲神還沒有把祂的約帶到高潮。好，新約如何更美呢？
7：20，這個約是怎麽來的，是怎麽定的。我們已經講過很多次了，是藉著神的起誓。
Heb 7:20  再者，耶穌爲祭司，並不是不起誓立的。
耶穌祭司的這個身份、職位是起誓而立定的，也就是剛才說過的，神起誓設定祂的兒子作永遠完全的祭司。剛才所講的，是7：28，現在我們講的是7：20。
7：22，我們有沒有看到，耶穌這個約，和耶穌的工作是怎麽更美的呢？中文是說更美之約的中保。NASB是說，Jesus become the guarantee of a better covenant，耶穌就是約裡面神的擔保、神的保證，我忘了那一節，在加拉太書還是希伯來書說「耶穌就是約」，也可能是這一節也不一定。耶穌就是那個更美的約，約就是保證嘛！約和誓言這兩件事是分不開的，神給我們保證的話語就是耶穌基督，耶穌就是那個保證。我常常在聖餐裡面會這樣說的：耶穌說，這個約是用我的血立的新約。我的說法是，親愛的，就是神所愛的，看啊！神在基督裡賜給我們的、所有的美好的應許，這個杯、這個酒代表所有的應許，因爲這個酒代表耶穌祂自己嘛！而耶穌基督就是約的應許、約的保證。或者說，你也可以說，耶穌基督的死和復活，帶來了神的保證。但是聖經講的很強，耶穌就是那個約的中保、就是約的保證。約裡面有什麽保證呢？
很多啊！罪得赦免、清潔的良心、平安喜樂、活水的江河直湧到永生、在患難中的盼望、神永遠不撇棄祂的兒女、神愛我們到底、保守我們到底、救我們到底、還有每天使我們成爲聖潔，這些都是祂的應許，這些應許都「在耶穌裡」。所以林後1：20說，耶穌就是ye and Amen，耶穌就是神所有的「是」和「阿門」2Co 1:20  神的應許，不論有多少，在基督都是是的。所以借著他也都是實在（實在：原文作阿們）的，叫神因我們得榮耀。
20For all the promises of God find their Yes in him. That is why it is through him that we utter our Amen to God for his glory. (ESV)
For as many as are the promises of God,  in Him they are yes; therefore also through Him is our Amen to the glory of God through us.
這一節，英文教會比較用得多，就是神給我們的，肯定的、正面的應許，「是的」和「阿門」就是這個意思，阿門的意思就是 I mean it，我真的是這樣想的，就是耶穌說：“我實實在在告訴你”， 實實在在原來的一意思就是「阿門阿門」， 所以耶穌祂自己就代表了神的約裡面或神的福音裡面所有的應許，用祂的血、祂的復活來保證。那，這個給我們的信心是無比的、大的一個盼望和根基。記得我有時很不恭敬地說：信心不是減肥，信心和去health club鍛煉不一樣。我的意思是說，信心不只是光靠我們的意志，當然，包含了用我們的意志，但是我們不能把信心光是看作好像我們減肥這樣，信心是抓著神的應許，我講了好多次了，什麽應許呢？所有的應許，而耶穌是所有的應許的保證。
好，我們繼續看9：23節，我們還是在講「更美之約」。在天上的物件淨了。我想，這裡沒有意思要說天上的東西是汙穢的、需要潔淨；乃是說，天上神的要求都被滿足了。因爲耶穌基督所獻上的祭是比祭司所獻的祭是更美的。所以耶穌基督的工作是滿足了神永恆的要求或永恆的計劃。我們前幾堂講過「救贖之約」，說神在永恆裡面定了一個計劃，你可能不喜歡用「救贖之約」這個名詞，甚至乎你可能不認爲撒迦利亞書那個「和睦之會」是指父跟子的約，但是，無論如何，耶穌基督的工作是滿足了神永恆的要求的。
好，這個「更美之約」最後我們來看8：10-11。我們一起來讀：
Heb 8:10-11  主又說：那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣：我要將我的律法放在他們裡面，寫在他們心上；我要作他們的神；他們要作我的子民。  (11)  他們不用各人教導自己的鄉鄰和自己的弟兄，說：你該認識主；因爲他們從最小的到至大的，都必認識我。
這裡說，神要把祂的律法刻在他子民的心裡，這是以西結和耶利米的一些預言，這個約裡面最重要的話語是我要作他們的神，他們要作我的子民。這裡還有一句話說，他們不需要彼此教導說，唉，你要認識神哦！這句話不是說教會不需要講道、不需要教導，祂的意思是說，約達到高峰的時候，全民都認識神。認識耶和華的知識，就要像水遮蓋大海一樣（賽11：9；哈2：14）。所以，我們傳福音，教會教導神的話，是充滿了盼望的，充滿了信心的，我們要勇敢的去傳。因爲有一天，神的子民都要認識神。這個不是說，世界上每一個人都認識主的意思，而是說神的計劃有一天要滿足，祂的羊聽到祂的聲音，都要進到祂的羊圈裡。神要把祂的律法刻在他們的心版上，所以，帶領人歸主是一件非常令人興奮的事情。順便在這裡提一提我的末世論。我覺得「前千禧年派」，比較強調的是基督徒要受苦，或者世界越來越糟。不過被提之後就不用再受苦了。就是說，對整個作基督徒的生活比較悲觀一點，而苦難的確是神指定我們要受的。後千禧年和無千禧年派的末世論，比較樂觀一點，喜歡讀這些的經文：「認識耶和華的知識好像大水遮蓋大地」。就是說，神的道、神的福音在傳出去（西1：8、9），然後人接納神的話爲神的話（帖前2：13），還有使徒行傳很多實際的例子。所以，神的道在出去，是勝利的。在Glendale那個memorial park 的墳場裡，有一幅油畫，一幅是講耶穌定十字架的，但是看完了那幅之後，有一幅耶穌復活的油畫，那幅油畫我很喜歡，因爲是跟我的末世論很接近的，又跟我念教會歷史有關。那裡是講耶穌的復活，那是整幅油畫的一角而已，然後呢，他們就畫到早期殉道的基督徒，又畫到十字軍、宗教改革、清教徒到美國來，羅馬天主教那個教堂又畫的很大，其實我不知道那是羅馬的教堂還是美國的國會，看不清楚。我的意思是說，耶穌基督的復活帶來歷代的得勝。所以，苦難是必然的，得勝也是必然的。所以我盼望取三派的末世論所長，但是耶穌基督的確是要所有在基督的人都認識耶和華、都敬畏他。好，我們現在休息。
下半堂
剛才講完了耶穌的約是更美的約，好，接著看第四部份：我們從這個約得到更美的應許，這些應許包含了今生和來生。
7：19，我們有更美的盼望，亞伯拉罕和舊約的聖徒，他們等待更美的城，他們也不太知道是怎麽樣的，當然我們今天也不知道天堂怎麽樣的。但是我們有耶穌，我們有他已經成就的大功，還有聖靈作我們的保證，所以我們的盼望是更美的。
8：10、12，v.10我們已經講過了，神所應許給我們的，就是他要把祂的律法刻在我們的心裡，他要作我們的神，我們要作祂的子民。順便提一提林後第六、七章，那裡也有這句話，神說他要作我們的神，我們要作祂的子民，但是那裡就加上一個呼籲說，我們要潔淨自己，cleanse yourself。就是說，神是我們的神，他是我們的約主covenant Lord，他把祂的律法刻在我們心中，我們要不斷地潔淨自己，也就是悔改。8：12，神憐憫我們，不再紀念我們的罪。當然，「紀念」是在約這個大前提下理解的。神沒有什麽東西是會忘記的，對不對？神是無所不知的。他不紀念我們的罪的意思，就是在這個約裡面，除掉了我們的罪的負債,debt，除了我們的懲罰、除了我們的罪孽、除了我們的汙穢，所以從這個角度來說，他不再紀念。他不再以我們的罪來對待我們，他把它扔到大海裡，或者是「東離西有多遠」，對不對？就是說，我們的罪不再成爲我們來到神面前的攔阻，這是這個約裡面的應許。約就是福音，記得嗎？我那個工程師，不是我的啦，清教徒的工程式：恩典之約 = 福音 = 律法與福音，神不紀念他子民的罪。
9：12，神爲我們成就了永遠的救恩，也就是說神救我們到永遠。
9：14，我們講過的，潔淨我們的良心。最後9：15，我們得到永遠的産業的應許。所以，一方面我們罪得赦免，另一方面我們有盼望，我們罪得赦免，有清潔的良心，將來有産業、現在有盼望。或者這樣說好了的，基督的第一次來和第二次來之間，肯定有苦難，但是肯定有盼望，盼望因爲耶穌是王、是主，苦難因爲基督還沒有來彰顯祂的王權，這裡只是希伯來書第七~九章一些的應許，神的應許還有很多其他的。所以我們來看耶穌是約的中保，約裡面有這麽多的應許，這些都是要建立我們的信心的。有什麽問題嗎？
Q：在神赦免的問題上，經常有個討論，關於上帝赦免，是上帝forget not forgive，還是forgive not forget? 是不是真的忘記？
A：我對remember no more是這樣看，他不再算帳。He is no longer minder of, 他不再記在心上。因爲我們也同時要看另一些經文，神是無所不知的，祂的旨意定在天上，他查看萬事、查看人心，怎麽可能不「記得」呢？因爲神根本就沒有「記得」這回事，「記得」是我們記得過去，而神沒有過去和將來嘛！所以我看這個 remember no more是在約裡，等於神後悔，也是一樣，是在約中對待人的姿態。關於還記得不記得我們的罪？我就喜歡說：God forgives，let us remember in a new way，來記得我們過去的罪。不是說我們要刻意去記它，不是這個意思，乃是說到我們回憶過去的時候，我們看過去是神的信實和憐憫的記號，或者說，我們對過去的回憶，這個回憶很多時候是成爲我們的疤痕，這個回憶是神的信實和憐憫的記號。因爲我們不會忘的，或者說我們很容易不會忘的。所以我們要記得耶穌基督這個更美的事奉，所以我們抓住的是耶穌的死、復活和代求。在這方面我們要鍛煉我們的思想，過去的罪是真的潔淨了，真正的塗抹了。不是說，啊，只是地位更改了而已，這個而已不能說的。因爲在神面前我們地位改變了，是很大的一件事情。不是說，我們在神面前的地位改變了，不過我們仍是老樣子！不是！我們在神面前的地位改變了，是因爲他改變了我們，如何神不斷在使我們成聖。還有什麽問題？
Q：林老師，當我們信耶穌，罪都被塗抹，就好像從來沒有發生一樣，那麽我們的地位也改變了。請老師解釋一下，我們禱告的時候聖靈會將我們的罪一件一件…；或者有人在重生的時候，很多罪一下子認了，在日後的生活中，又想起一件什麽、又想起一件什麽，這怎麽解釋？
A：相信完全墮落比較佔便宜，因爲神賜的救恩是完全的救贖，也就是說我們對我們罪的理解不只是「罪行」而是「罪性」，我們的「性」壞掉了。我們可以說我們在神的面前有三個問題，第一是我們的罪行，第二是我們有個壞透的心，第三我們有個壞主人。或者說有兩個，一個是自我，一個是魔鬼。耶穌來解決這三方面的問題。祂的順服解決了我們的不順服，我們已經講了很多了，除掉我們的懲罰、罪孽；第二、耶穌基督給我們新的心，也就是說除去罪的汙穢；第三、耶穌基督自己來作我們的好主人。你可以在傳福音的時候講這個。我們有三個問題，第一是罪行，第二是汙穢的心，第三是壞主人。
耶穌基督把他完全的順服賜給我們，取代了我們的罪行。
耶穌基督給我們一個新的心，祂自己來作我們的好主人。
聖靈也會提醒我們，過去有一樣罪沒有認過。但是耶穌的救贖是完全地賜給我們一個新的心，就是我們整個的人性改了。
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關於這方面，有些基督徒說我還有些罪還沒有全認，我不記得有些罪，還沒有認一些罪。吳牧師有沒有什麽補充？
（吳）：我想，當我們接受主耶穌的時候，一切的罪都已經洗淨了，不是因爲我忘了認某一樣的罪就沒有洗清，好像你去洗一件衣服，你忘了有些地方沒有留意的。 都洗淨了，全部都洗淨了；你放衣服在洗衣機裡面的，都全部洗淨。當然如果我們知道的話，當然是要承認，不知道的話也已經全部洗淨了，因爲你已經向神承認你記得的罪，不記得的罪也同時被洗清了。
（林）這也是地位的改變和心的改變兩方面。
Q：那讓我們想起，是算成聖嗎？
A（student）：叫你想起神的救恩是何等的浩大高深。
（林）：叫我們謙卑，真的是這樣子的。也就是剛才我說的疤痕和回憶，就是讓我們成爲神信實和憐憫的記號。
Q：那基督徒還常常犯罪怎麽辦？
A：是，基督徒常常犯罪。所以基督徒要常常來到十字架的面前，來認罪，也求耶穌，爲我們代求。
（吳）基督徒是常常覺得自己犯罪，以前沒有覺得的。
（林）對，你懂得爲你的靈命擔憂，本身是一個很好的記號。
Q：這就是說一個人變成基督徒後犯罪的頻率，就是說信主前和信主後的改變，知道自己犯罪了，會覺得guilty。
A；或者說聖靈了責備我們。
我們得救的根基，或我們憑什麽得救的？不是憑我們的眼淚、悔改和信心，是憑耶穌基督的寶血和復活，還有祂的代求。所以你老是看自己的話，老是看到自己的軟弱，我不是說不要看哦，你看的時候要同時看十字架，要看你怎麽看、怎麽反省，知道自己的不配、軟弱，你假如想要作一個真正正確地知道自己的不配的基督徒的話，作一個真正知道自己不配的基督徒，就要跑到十字架面前。
反過來說，一個正確地跑到十字架面前的人，或者說一個正確敬拜讚美的基督徒，是同時感覺到自己的軟弱和不配的，這兩個是成正比例的。越正確地知道自己的不配，越會跑到十字架的面前。越跑到十字架面前，不可能是，啊，這裡很好啊，肯定是看到自己的不配的。這兩個永遠是在我們心中，但是重點是跑到十字架面前。那個是我們靈魂的食糧。我們靈魂的食糧是耶穌所有的應許，耶穌裡面所有的應許是建立在他完成了的事工，因爲他已經死、復活和升天，所以這些更美的應許是肯定的，所有的應許都是肯定的。有的時候你感覺到好像跳降落傘一樣，因爲那個降落傘的繩子還沒有（喀！）catch，你還在那裡飛、還在那裡往下墜，但是後面其實有傘的，或者說bungy jumping,  也是一樣的，他那個繩子，在後面有的。不過你不感覺到而已，還在那裡free fall，你就要抓住它嘍。好我們請吳牧師帶領我們結束禱告：
神啊，我們感謝你讓我們在思考這個救贖問題的時候，讓我們更明白你的心。主啊，我們看見主這個更美的應許，你爲我們立了這個更美的約，成了這個更美的約的中保。主啊，我們要感謝你。主，求你讓我們常常記得你給我們的恩典，讓我們每天都來到十字架的面前，來看見自己的不配，好讓我們可以常常悔改，繼續的成聖。主啊，求主帶領我們弟兄姊妹在追求認識你上面有進步，帶領我們的事奉有效果，謝謝你聽我們的禱告。奉主名求。
05/06/04 道成肉身
有些同學還沒到，我先講一個題目。同學到了後，我們就開始講講義p.56。
不過，這個題目很重要的，我這幾天開始看這本書，就是我的老師寫關於我的老師，作者和書的主要人物都是我的老師。作者是John Frame，最近他有一本書中文翻譯本剛剛出來，叫做《衛道學概論》。這本書呢，還沒有人去翻，大概除了中華展望外，沒有什麽人有負擔去翻的了。因爲我們目前在翻的是范泰爾（Cornelius Van Til）自己寫的。這本是John Frame，范泰爾的學生，講關於祂的神學。當然，他是范泰爾的學生，後來也做了范泰爾的同事，我1971年進Westminster，范泰爾最後一年作全時間的老師，而John Frame才到了不久，可能還沒有30歲。好，范泰爾，John Frame稱他爲加爾文以來最重要的思想家，和康得一樣重要，當然康得是一個非基督教的思想家。范泰爾重要在那裡呢？就是指出，假如不相信聖經那個上帝，任何人的思想都不可能的，就是真的理性的思想是不可能的。宇宙有秩序不可能的，宇宙有道德秩序也是不可能的。好，究竟范泰爾把上帝講成怎麽樣的上帝呢？我讀了兩大點，先告訴你第一點是什麽。一因爲范泰爾呢，他每寫一段文字或每講一課，就好像整個刨冰這樣，扔給你一大堆的觀念，所以不容易明白。那，祂的思想並不混亂，而且非常深奧、重要，也光照很多哲學、神學的問題，但是祂的溝通、寫作方法很獨特。所以Frame就把他一點一點地去解釋。好，現在告訴你們那兩大點是什麽。
第一大點、神是self-contained，自足的，自我包含的；self-contained fullness，神是自我足夠的豐滿，也就是說，他是也是自存的。那，這個我在班上講過了。不過，這裡還有很多涵意，很有意思的。
現在講第二點。神是absolute personality，他是絕對的位格。這兩個字，「絕對」和「位格」都很重要的。假如你把「位格」意譯的話，你可以翻爲「有情」，英文是personality。
很多非基督教的思想系統，他們要位格，他們要一個「有情」的上帝，或者有情的「天」，或者有情的「宇宙」，或者人與人之間有情。但是他們那個有情的「東西」呢，不是絕對的。反過來，有一些哲學系統，也是非基督教的，他是絕對的，有絕對的，但是沒有情、沒有位格。比方說，柏拉圖的“form”，或者諾斯底的那個最高的神，記得嗎，我常常說，那個最高的神老是會撒一點金粉下來。就是說，滴一點你就可以知道是什麽東西了。但是最高呢，高到不同到一個地步，你摸不到、講不出。
好，我們現在來講范泰爾的貢獻。以下直接引用祂的文字：
在三位一體裡面，是在SCE（A SURVEY OF CHRISTIAN EPISTEMOLOGY） 這本書p.78, 79，這本書是在p.59。他說，在三位一體裡面，有完全位格的關係personal relationship，我們今天不是常常說，基督教是關係，是生命，不是抽象的理論嗎？新正統巴特是這樣講，靈恩派是這樣講，教會增長的人也是這樣講，都在批評改革宗或任何比較理性的神學。那，你聽這個好像很理性的哲學家怎麽講喔。
我再說一次：三位一體裡面有絕對位格的關係，因此，所有人的行爲都是位格、personal的。就是說，人與人之間的關係，是有位格的、有情的和有情的之間的關係，應該說是有理、有情的關係。位格就是又有理由、又有情的。
繼續講。人被位格包圍著，意思就是人與人之間、人與神之間的關係都是有位格的，連人與宇宙之間都是有位格的。爲什麽呢？我先讀一次英文：In the Trinity, there is completely personal relationship without residue, and for that reason,  all man’s actions are personal too. Man’s surroundings are shut through with personality because all things are related to the infinitely personal God.  爲什麽人的周圍和宇宙充滿著位格呢？因爲萬物都跟那個無限的有位格的神有關。那，神是有性情的；神造人、神造萬物，所以，所有神所造的，都不可能與神沒有關係，對不對？所以，每一個人、宇宙裡所有的東西，凡是神所造的，都是跟神有關係，因此，都是有位格的。當我們這樣說的時候，當我們說人的周圍是完全有位格的時候，我們就說出了“代表”representative這個原則了，all of man’s acts must be representation of acts of God，所有人的行爲都代表神的作爲，就是都跟神有關係的。因爲人所作的一切，是身爲神按照祂的形象造的人所作的， even the persons of Trinity are mutually representational. 甚至乎三位一體的三位他們都彼此所代表，They are exhaustedly representational of one another，他們是透透徹徹地彼此代表的。Because he is a creature, 因爲人是被造的。Man must be representative of God，人必定是代表神的， in his thinking, feeling and willing, 在他所思想的、感受的、和意志所決定的。所有其他的神學都是非位格的，或者這樣說，所有其他的哲學、神學都是抽象的。只有合乎聖經的神學才是具體的、有情的。
好，我們現在來舉幾個例，那些的神學是抽象的。
Martin Buber，他是講我與你的，I 、thou, 是猶太人的一位存在主義哲學家。還有Brunner，同巴特一樣，是新正統派的。那，這些的神學家、哲學家最喜歡講人際關係的，也就是我們福音派最給他們迷住的，也就是受了他們的迷，所以福音派很多都攻擊傳統基督教改革宗的神學的。
范泰爾說，這些存在主義思想其實是非常的抽象、不位格的。爲什麽呢？因爲他們雖然用詞講的非常有情，可是他們拒絕了聖經裡的絕對的神，要不是他們不相信聖經是神所默示的、無誤的，或者他們把人與人、我與你的關係提高成爲宇宙間最高的原則，所以連上帝都要順服這個非位格、抽象的原則。什麽原則呢？可能是偶然、或然律。比方說，講「愛」，存在主義講愛，不象我們講愛，是委身、決志，愛是，it just happens，碰巧發生的，電影裡面作愛那些的情景都是這樣子的。你把他計劃好就不好看，對不對？好，我是嘻皮時代長大的，所以我很瞭解這個愛的定義，就是這個世俗的愛的定義是碰巧的。所以你看，這種的愛情觀，或這種人與人的關係觀，是指向一個宇宙最高的原則，就是「偶然」，因爲人要自由嘛！要自由去墮入愛情，對不對？所以那個最高的原則其實是非常的非位格、非常的無情的。相反來說，聖經裡面那個神是完全有情的，但是聖經裡面的神是絕對掌管一切的，但是存在主義一定不要這個神的。所以，這麽有毒就是這個緣故，因爲他不要上帝的主權，人要自主！就算人要決定自殺，也要自己決定自殺。意思就是說，「絕望」這個決定是我來決定的，那是祈克果的哲學。所以你看，連存在主義最喜歡講有情的，其實它至終的原則，宇宙最高的真理是無情的。
下面要講亞米念了，亞米念和路德。他們把上帝的主權限制了，爲什麽要這樣說，限制上帝的主權是要爲人的行爲留一個空間，而人的行爲來自是來自偶然，或者是，人的行爲來自祂的自主，所以，因爲人的行爲是自主的，而宇宙在這種架構下是偶然的，所以喜歡講自由意志的那些人，其實祂的宇宙觀是無情的。
反過來說，（現在是我在講話了，不再引用這本書了，不過呢，加爾文、范泰爾都是這樣講的啦！），你真的要瞭解什麽是自由的話，你先要瞭解上帝是自由的。上帝是絕對的性格absolute personality，因爲神是有性格的、有理有情的，而且是無限的有位格、有理有情的，所以他造人的時候，是有理有情的，不過這個理、這個情是按照他聖潔的律法來用的，不然的話就是犯罪。
接下來，范泰爾說，加爾文才是歷史裡面最徹底的有「情」的（就是有「位格」）的神學家。比方說，加爾文講神的預定，也講到聖約神學，雖然他不常用「約」這個字，但是加爾文在《基督教要義》一開卷就這樣說：我們對神的知識與我們對自己的知識是彼此有關的。好，范泰爾說，加爾文講的神的絕對主權（就是祂的預定論），提供了對宇宙最有情的解釋。因爲這個預定不是命運，跟「命」不一樣，命是無情的。我再說一次，假如我們把人的自由意志絕對化的話，你提升到最高就是偶然、或然律，因爲人要自由嘛！那一個偶然的宇宙才能給人完全的自由。所以，人喜歡講自由，他不可能有一個絕對有情的宇宙的。我們常常以爲：喔，你講「預定」啦，你這個上帝這麽無情！我們是講自由意志的，人是有情的，人間有情！其實剛好相反。范泰爾的brilliant智慧就在這裡。我再說一次，人以爲自己有自由意志。好，你要有自由意志嗎？在什麽情況下你才絕對有自由意志呢？就是宇宙間所有的原子、分子都在亂撞，對不對？或然、偶然地在那裡撞來撞去！所有的事情都是突發的，都是偶然的，所以整個宇宙用什麽原則來管理呢？用或然律、probability，或者chance、機率。聽懂了沒有？假如你要堅持人完全有自由意志的話，那宇宙完全都是偶然的機遇。可是，事實上宇宙不是這樣子的，宇宙有規律，而這個規律是一個道德的規律。爲什麽是這樣子呢，是因爲有一個有理、有情、有性格的上帝在掌管，而不是一個冷酷無情、冷血的上帝在那裡操縱，不是！那個不是聖經的上帝，那你說上帝預定嘍！是啊，那是上帝啊！上帝是無限的，他是無限的性格，他有無限的計劃、無限的理性、無限的智慧、無限的聖潔和公義，所以他才能充份的、自由的應用祂的理和情，而他不可能不這樣作。因爲他是absolute personality，他就是絕對的性格。因此你相信一個絕對掌管宇宙的上帝，你這樣想的話，你的宇宙是有情的。不然的話，你還是宿命論者，無論你怎麽去喊叫人有個自由意志，或者人間有情。因爲上帝又是絕對至高的，又是絕對性格的。我再說喔，諾斯底派那個上帝是絕對的、但是沒有性格的；中國民間宗教的閻羅王是有性格、但是不絕對的；香港、新加坡都有一個虎炮（？）別墅，是一個地獄的寫照的遊樂場，你可以看地獄裡面有那個神、那個鬼，都是很醜陋的。那，這些鬼神都是有情的，都是有性格的，但是他們都不是絕對的。無論是有情而不絕對、或絕對而不有情，都是抽象的。唯有聖經的上帝是具體的。我不是常常跟你們說嗎？合乎聖經就是具體，不合乎聖經就是抽象，對不對？
## LUO的理解: 人全然自由的先決條件是什麽？是宇宙必須沒有絕對規律。如果有絕對規律，人就不可能是全然自由、絕對自主的（因爲你會受到這個絕對規律的限制，就不「自由」了嘛！）。因此，人若要假設自己是全然自由的，他必須假設我們賴以生存的宇宙是不依賴任何規律的，也就是靠或然律（就是絕對無規律）運行的，換句話說，宇宙只是一團亂撞的原子（因爲是絕對無規律的嘛！）。這樣一個無規律的宇宙，才是人絕對自由的條件；而這樣一個靠或然律運行的宇宙，是一個絕對「無情」的宇宙，也就是一個無位格的宇宙（這正是許多自然主義者所主張的）。但是，事實上，宇宙卻非如此，我們所看到的宇宙是有規律的，也就是說，是有情的、有位格的，不是無規律的、無情的、無位格的。（有規律的宇宙 = 有情的宇宙 = 有位格的宇宙）
人活在世界中，每天都在作判斷，而作判斷的前提是一個有規律的宇宙。信心的前提正是以爲宇宙是有規律的。因此，人不可能活在一個沒有規律（無情）的宇宙。一個有規律的宇宙，必然是有情的，也就是有位格的。因此，也就是說，正是因爲宇宙是有規律的，也就是有情的（也就是有位格的），人才可能存留、據以生活。而人因爲生活在這樣的宇宙規律（有情的宇宙、有位格的宇宙）下，因此，人不可能是全然自由的（人不可能絕對自由地違抗宇宙的規律）。
我再講一段，非常的精采。好，先有什麽問題嗎？剛才那段聽懂了喔？
Q：剛才說到這些鬼神都是抽象的，我可不可以把它理解成是不存在的？
A：當然是不存在的。但是人把它說成是有情而不絕對，他們的背後都是魔鬼僕役的邪靈。但是人把他們描述爲有情而不絕對，因爲很多嘛！有高有低的，印度教也是一樣。
都聽懂了啊？
Q：剛才您說自由意志？
A：人假如說他有自由意志，你先要接受一個事實，人是有限的。好，一個有限的人說，「我有自由意志！」那他在怎麽樣一個情況裡面運用祂的自由意志呢？除非你先接受神是掌管一切的。而你如果接受神是掌管一切的話，自由意志是有限的，而且是墮落的，那你就變成一個改革宗者了。那個自由意志在犯罪後已經死掉了，在主耶穌裡又恢復。不過我不太喜歡用「自由意志」這四個字，我喜歡用「有道德責任」。好，假如你不相信神是掌管一切的，你在那裡喊「人有自由意志！」，你也可以做出很漂亮的海報的啊！華人基督徒的機構做了很多很漂亮的海報，「人面對永恆啊！」你看到一個人的背，站在大海洋的前面，我不曉得看了多少遍這種的海報：「人面對永恆！人面對宇宙！」那你就面對一個無情的宇宙嘛！你要說自己自由，就是自己掌管一切嘍！誰來給你掌管？沒有人要給你掌管的，對不對？是一個沒有生命、沒有意義的宇宙給你掌管。除非你相信宇宙是一個有情的上帝所掌管的，不然的話宇宙是無情的。宇宙是那些原子在那裡撞來撞去！
好下面這段更加精采！是范泰爾想出來的。我們知道，在早期教會歷史，有幾種異端。最後呢，尼西亞Nicea和 Chalcedon（迦克墩會議  451）大會定下三位一體的教義。所以，我們說有幾種的說法是異端的。其中一種是叫形態主義，或者撒巴流主義（撒伯流. Sabellius. “形態神格唯一說”）。Sabellianism (also known as modalism) 簡單講就是，神在不同的階段以不同的角色出現，創造的階段-神、救贖的階段-聖子、宣教的階段-聖靈】，
http://www.chinahorizon.org/Articles_C/012602GnosticismTrinityPart4[1].doc
很不幸的，中華民國一位最有名的牧師就是相信這這三位一體論的，給臺灣總統作牧師的。
就是說，上帝戴三個面具，這個是異端啊！你去翻任何教義歷史的書，都可以讀得到撒巴流主義。另外一個異端就是說耶穌是被造的，或者說耶穌的神性和人性是分開的。這個是景教，Nestorius & Nestorianism。
好，那我們都不是相信這些的。那現在來解釋，范泰爾怎麽用三位一體這個教義。他說，除非你相信，三位一體每一位都是神，（耶穌由祂自己of himself是神，對不起，我不應該這樣說，）身爲聖子、祂自己是神，聖子不是靠父作神的。聖子之所以是聖子，他是神，百分之一百的神，雖然聖經說他是獨生的，但是那是在永恆裡獨生的。英文那個「begotten」跟人「生」baby是不同的字，希臘文也不一樣。所以聖子的存在不是依靠聖父的。好了，現在我們怎麽用這個？范泰爾說，所有錯誤的教義都是relativism，相關主義或相對主義，我舉個例你就會明白了。下面這個例子，很像很多福音派的傳道人的說法的，因爲福音派的傳道人大部份都不瞭解三位一體，這個並不誇張啊！90%以上的傳道人都不瞭解三位一體。下面這一段是非常精彩的哦！假如你是相關主義者，你認爲耶穌總是低過父的，所以你的「父」，就是神，是「一位」，神就是「一」。你不去想那個「三」的。好，當你想到神的愛的時候，聖經說神是愛，你想到什麽？你肯定想到「神愛我」、「神愛我們」！因爲「神是愛」嘛！什麽叫做愛？就是「彼此相愛」嘍！誰愛誰？神愛我們，我們愛神！這個就是不瞭解「三位一體」。你真正瞭解三位一體的話，當你想到「愛」，你應該第一件事情想到什麽？父、子、靈之間的愛。因爲這個有關係、建立關係，這個條件在三位一體裡面已經成立了。神是不需要去愛別人的，神也不需要別人去愛他。三位一體在永恆裡好好的！他們是絕對的和諧，所以宇宙裡面最美的音樂就是在描寫那個三位一體裡面的和諧。所以神、三位一體跑到外面來，就是下來與人發生愛的關係的時候，他是在做一件他不需要做的事情，但是他願意作。爲什麽願意作？因爲他計劃好了。爲什麽計劃？因爲他是自由的，有情有理的。所以你想到神永恆的計劃的時候，你不要想「無情」，你要想「有情」！這個神是有理有情的！所以他去愛一些他選擇要愛的人。這個是他內部、三位一體內部愛的延伸。從古希臘哲學開始，哲學上就有一個問題。沒有一派解決了，除了聖經，而范泰爾把這個解決的答案講得最清楚。這個問題叫「一而衆、衆而一」One and Many problem。中國人怎麽解決這個問題？○而一、一而二、二而三。其實不是，是一而二、二而五、五而八。八卦嘛！五行嗎！二就是陰陽，一就是太極，○就是無極。這是中國人解決一和衆的方法。柏拉圖解決的方法是：衆就是matter，物質，但是「一」是什麽呢？是那個絕對的「form」，形式或idea，廣東話說這個「好到沒影」，高到沒有影子了，講不出。但是你低到最下面的物質也是摸不到，再下去就是沒有了，不存在，也是沒有影子、「沒影」的。所以，柏拉圖的解決方法就是搞一個“形式”出來。
新紀元運動，今天最流行的宗教，怎麽解決「一而衆」﹖「衆」就是全宇宙，「一」是誰呢﹖就是「我」。我就是上帝，就是宇宙，我也是我，在我裡面就是神。所以，「一而衆」的問題用「自我」來解決。
存在主義怎麽解決？它先解釋宇宙裡面有個東西叫做「愛」或者「關係」，但是這個關係本身是兩個有限的人建立的，對不對？比方說，當時我的嘻皮式朋友，男女朋友同居；好了，最後就是一拍兩散嘍，大部份都是一拍兩散的嘛！那，你怎麽解釋的呢？沒得解釋，後來又去找另一個人同居嘛！所以，宇宙裡面，他就是用兩個有限的，來作至高原則。其實就是自己，我要吸毒就吸毒，我要同居就同居。同樣的，今天福音派的神學也把上帝講成有限的。好，懂了沒有？在三位一體裡面才有「一而衆、衆而一」。
我讀一段：consider love as as contribute of God , 我們來考慮上帝「愛」的這個屬性。假如上帝只是一而不是三的話，上帝永恆的愛的對像是誰啊？難道他愛自己嗎？但是聖經裡面講到愛，一定是外展的，不是愛自己。假如上帝是一，而不是三的話，他愛誰呢？難道他愛世界嗎？那這樣子上帝永恆的愛就要依靠世界了、他需要世界了。但是上帝是三位一體的，所以上帝的愛又是位格之間的愛，又是自我包含的愛、self contained自足的愛。聽懂嗎？他有關係，但是也是自足，因爲上帝是不需要外在東西的，上帝的愛是父、子、靈之間的愛，是不倚靠世界的。好，Frame這樣作個結論：三位一體保護了上帝的aseity（自存），因爲假如沒有三位一體的話，上帝就和世界發生一個相關的關係了，他需要世界了。三位一體也同時保護了上帝是位格，因爲上帝不是一個空白的「一」、one，假如是空白的「一」的話，他是無情的，就是宿命論裡面的那個「命」，或者說是「太極」那些，不是的！我最後讀句英文：rather, God is a unity of Persons，他是三個位格的合一，你也可以說，三個位格，也是一個位格。那，傳統的尼西亞信經，沒有說一個位格哦！但是你說神是一個位格也沒有錯。傳統的信經說，神是「一個神性，三個位格」，或者是一個本質、一個神性，就是一個性質，三個位格。但是你要說神是一個位格或三個位格都可以，因爲聖經裡面沒有用「位格」或「本質」這些詞的。這個三位加起來的神，是「位格」；其實，我在讀早期教父的時候，就是過去兩年在教教會歷史嘛，也教三位一體啊，每次讀到教父講神的「一」的時候，我都有點不舒服，它總是，神是一個本質，三個位格。那，范泰爾就把事情講穿了，就是神是「絕對的性格」。
好，有問題嗎？明白了嗎？不要緊，范泰爾每天上課就這樣講的，而且他沒有像我們這麽細的，只給你講一個題目。他每天就是一大堆的問題，然後黑板上的字永遠..幾個字又不寫完那個詞，然後又丟粉筆，丟到你頭上。
Q：按科學理論說，世界是從大爆炸開始，然後就産生了物理規律，就是原子、分子間的各種關係。但是它們之間的關係，按科學家的說法是無情的。
A：大爆炸也是無情的，也是偶然的。但是它又要講規律，歸到最後是一個無情的爆炸、偶然的爆炸。
Q：就是從無意義要産生意義出來。
A：對對對，從無意義要産生意義出來。
Q：剛才提到一點，神的愛是他們自己之間的愛。對我們只是額外的揀選..
A：要收養、領養我們。
Q：我想，除了他們之間平衡的愛之外，還要愛我們。因爲聖經裡面明明說祂愛我們嘛！如果只是願意收養我們，並不是出於愛的話，我就覺得..
A：是出於愛。但是他們之間的愛是最基本的、最高的、是必須有的。祂愛我們的愛，是出於祂的計劃、祂的憐憫，出於他不必做，但是他很願意做，說明是不必做的，但是他願意做。當然他很願意作，他都計劃好了，我們前幾次講的救贖之約，當然他願意，下面我們就講腓立比書第二章，耶穌就甘心樂意虛己，但是就是因爲他甘心。我們喜歡講我們甘心，但是我們不給上帝甘心！耶穌絕對甘心，祂的甘心是完全出於他自有、自主、自足、全權，這樣的甘心、這樣的愛。我們不要把上帝的愛扯下來。
Q：以前聽過一句話，大家要愛上帝，不然上帝的心意得不到滿足。如果照這樣講起來，這句話就不對了，因爲他是自足的神嘛！
A：對。海外也常講這句話。我們可以說，我們愛他，可以使他得到榮耀。他跟我們之間的喜樂得到滿足，聖經有這些字句，約翰一書第一章第四~六節吧（？）。但那是在約裡面，就是神已經預備好了，這個約，他與我們的關係裡面，祂的至高目的是要他跟我們之間的愛與喜樂得到滿足，no problem，沒有問題。但是那不是最高最高的，最高最高到當我們在天上的時候，that God may be all over all， 1Co 15:27  因爲經上說：「神叫萬物都服在祂的腳下。」既說萬物都服了他，明顯那叫萬物服祂的，不在其內了。
以弗所書 4:6 一神，就是衆人的父，超乎衆人之上，貫乎衆人之中，也住在衆人之內。
He is above all and through and through he fill all and all. 

那個喜樂跟愛，是今天人間歷史沒有嘗到的最高的那個境界，也是神計劃好歷史要達到的。
Q：這個不是一下子可以完全厘清的。
A：知道還沒有厘清，很好！這已經六十分以上了。這一點可能需要不只六個月。我常常說給你六個月時間去想一想。這一點可能需要不只六個月，可能要一年到兩年。當時我們每個禮拜三天就浸淫在范泰爾的課堂裡。范泰爾每天上課就畫一個大圓圈在黑板上，然後下面畫一個小的，下面就是我們被造之物。Frame書裡講了一個故事，有一次，學校裡面打掃的管理員，大清早到課堂，畫了一個大圓圈，范泰爾進來後，他就跟他開玩笑，掐住管理員的脖子，「一定要畫小的！」要多畫一個！爲什麽這麽緊張？你假如不畫那個小的，就是「一元論」，用現在的話來講，就是新紀元；用第二世紀的話來講，就是諾斯底派。所以我們那班很頑皮的，到了最後一堂課的時候，我們送范泰爾一個禮物，早餐的時候去廚房拿了兩個pancake，一個大、一個小，粘在一個cardboard牛皮紙上，送給他。還有，范泰爾，假如你問他，論文要寫多長？他會說，大概比你以前所有寫的論文長一點吧！有人說，大概35頁以上才能拿高分，有些人寫五十頁的啊！那，他們都在猜，范泰爾有沒有看這些論文。因爲他每一課要學生寫兩篇。所以，偶而幾個頑皮的幾個學生會這樣作，寫到下半的時候，都在大談哲學神學，對不對？然後中間就來一句，Dear Dr. Van Til，假如你讀到這裡的話，我一定請你喝ice cream soda，然後呢，他就繼續寫祂的論文了。范泰爾會跟學生討ice cream soda 的啊！他看到的啊！他很好脾氣的，但是在信仰上一點都不妥協。他很願意去老人院講道，或者那些人數很少的教會講道，可能祂的講道比祂的教學更清楚。因爲祂的思想太豐富了，他不曉得怎樣一天只講一點，我不曉得有沒有染到祂的病。  Frame說，因爲Frame 是念哲學的，范泰爾的哲學老師是idealism理想主義，就是想一些宏觀、偉大的思想的，但是Frame是讀英美語言分析的哲學的。所以，Frame有一次就問一個很技巧上的問題，范泰爾怎麽回答？要回答這個問題的話，我們要回到伊甸園。就好像我回答你的問題的時候，我就說，所以嘍，我們要具體的思維方式，狀況一、二、三、四，狀況一就是墮落前，狀況二是墮落後…。我不是常常這樣回答你的問題嗎？范泰爾也是的。應該說，他更是，「就」回到了伊甸園，講到人的自主。所以我再問第一千○九百次，你相信完全墮落嗎？或者翻過來問，你相信一個神是絕對掌權的嗎？你懂了這一點，下面的基督論就很簡單了，至少可以跑得很順。好，我們休息十分鐘。
Q：請問「基督教會」是不是異端？
A：我在神學院第一年沒有把希伯來文和希臘文同時修，結果三年讀成四年。因爲很多系統神學和舊約課不可以同時修的，沒有你們這麽自由的。二年級以上的課，你沒有修希伯來文，不可以修的，希臘文更加是了，希臘文連學分都不算的。在Westminster讀希臘文是沒有學分的。所以，我第一年沒有什麽課可以修，就修了一門課叫「異端」，是亞當斯教授，第一課就講「基督教會」。假如不是上祂的課，到今天我都還不會把它放到異端。「基督教會」和其他幾個異端都屬於同一個運動，這個運動叫「復原運動」restoration  movement，大概是1830年前後開始，那個運動裡面其他的成員是誰呢？「耶和華見證人」啊！「安息日會」（Seventh-Day Adventist）、「基督教安息日會」或者「基督教複臨會」（不是摩門教），英文是Christian Adventist。來說說他們的背景：1800年後，美國的宗教狂熱，狂熱了一段日子，舊約的上州叫the Burned-Over District，那是摩門教的發源地，跟「基督教會」沒有關係。「基督教會」它的問題在那裡？使徒行傳到啓示錄才是有權威的神的話、創世記到約翰福音是次等的。說穿了就是使徒行傳。所以，你看，加拉太的教會叫什麽？叫「加拉太的教會」，「XX地方的教會」，或者「基督的教會」，所以他們說，所有其他有宗派名字的教會都是錯的、犯罪的、不合乎聖經的。（這剛好跟聚會所很像，但是其他方面他們的神學不屬於聚會所那個支流）好，所以，(1 ) 所有宗派都是錯的； (2) 不受浸、不得救，而且當然是他們那裡受浸嘍。那你說，跟浸信會什麽分別？很大分別。你不要把他們這個跟浸信會搞在一起哦！浸信會的信仰是，唯有「浸」才是對的洗禮的方法，他沒有說你不洗就不得救。「基督教會」相信Baptismal regeneration，藉著浸禮而重生。與這個有關的還有兩個很主流的宗派，叫做Disciple of Christ，門徒教會，以及The Christian Church。這兩個宗派在華人中間都很少。你聽過嗎？（吳牧師）：我們以前租一個地方就是 The Christian Church，在Alhambra第五街。Disciple of Christ參加了美國教協（NCC），所以他們是比較新派的。我說那個門徒教會是比較新派的，基督教會還有它自己一套的。還有另一個特點：(3) 聚會崇拜的時候只可以用清唱的，不可以用樂器的。還有一點，(4) 他們不相信永遠得救的。
「基督教會」又分兩種。剛才所講的，是「主流」的「基督教會」，「主流」是我們外面人稱它的。他們的大學叫 Texas Christian University（TCU），那個城市叫Abilene，Texas，（should be Forth Worth）。他們就很快地開始了很多教會，大概30年前在波士頓蓋了一家。那一家就增長得特別快，後來就成爲一個新的異端，時代週刊都講過他們的。那個Boston Church of Christ也稱作International Church of Christ，國際基督教會。大概五年前，1998，1999年的時候，UCLA和USC的學生都給他們影響得很深。意思就是說，他們的洗腦工作是很透徹的。我在1997沒有來羅省之前，在芝加哥也遇見一些受他們影響的大學生。這是「國際基督教會」，跟「基督教會」是不一樣的，基督教會不認他們的，踢他們出去的。他們用門徒訓練的方法，就是很溫暖的，所以最能吸引那些孤單的、情緒低落的人。整天折磨你，然後呢，你還沒有信、還沒有受浸之前，你的財政狀況和私生活狀況都給他們知道了。所以你將來跟誰戀愛，他們都管的。很自然你就孤立起來了，跟外界就隔絕了。好了，那麽什一奉獻是怎麽奉獻的，你是奉獻給那些哥哥姐姐，不是奉獻給教會的，是哥哥姐姐收奉獻的，有點像 MLM（多層次傳銷）啊。他們是絕對的控制他們的會員，芝加哥有一位姐妹就帶我去看一位女同學。我們兩個人就跟她講，耶穌愛你啊，聖經這樣說的啊！你認罪，主就饒恕你的罪啊！我們講得快超過一個半小時，每次她的回答都是一樣的。你知道她怎麽回答？“但是基督教會說” ，她還沒有入會喔！每次回答我就說， The Church of Christ這樣講的，所以已經都進到腦袋裡面了，然後很怕很怕讓他們知道跟我們這種外面的人講過話。所以我碰到這種人的時候，我就教他們把電話號碼換掉，不過他們大部份都不肯。因爲沒有這個勇氣。所以，「基督教會」分兩種，一種是非常有效洗腦的。香港又有另外一種跟基督教沒有關係的，叫「神的教會」。但是有一點是相似的，他們大概都不相信完全墮落，講人的罪行，不講人的罪性。所以我老是問你，你相不相信完全墮落。異端很會拿「不完全墮落」來用的。因爲，你只是罪人犯罪而已，耶穌洗淨你的罪，那你現在還犯罪呢？還是犯罪嘛！還是有罪行，對不對？這個問題是在罪行那個層面，所以你要不斷的努力嘍，所以救恩是可以失去的。所以完全墮落是很重要的。所以「基督教會」說他們是從長老會出來，是對的，他們是拒絕改革宗神學的。摩門教的創辦人也是從長老會出來的，以前是作假鈔票的，在紐約的上州有他監獄的記錄的。每次給人家發現了，他們就派一大堆神學家去那裡蓋住。亞當斯不曉得去那裡挖了很多證據，放在我們圖書館裡，肯定是以前摩門教的一個會友出來以後提供的。
Q：老師有沒有聽過G12這個訓練？
A：我只聽過這個名字。那裡的G12？
Q：好像是哥倫比亞傳過來的。就像老師說的那種，每個人帶門徒，門徒再帶門徒。奉獻也是只給這個小組的領袖，不給教會。他們說領袖有絕對的權柄。
A：其實不少小組教會都用這個原則。
Q：林牧師，這些異端背後都是什麽？都有什麽共通點？
A：否認聖經權威、不承認三位一體、對救恩的看法有偏差。
Q：他們的聖經跟我們不一樣嗎？
A：耶和華見證人的聖經跟我們不太一樣。有一句不一樣，約翰福音1：1，太初有道，道與神同在，道就是一個神，Word is A god。
Q：摩門教的聖經是一樣的吧？
Q:：不一樣。他們的聖經是摩門經，比聖經更重要。
A：好好讀書，異端的書很多的。大部份福音派出的有關異端的書都不錯。例如，Kingdom of the Cults是很完備資料的。
大使命王永信牧師也出了一本《真道手冊》，講異端也不錯的。
好，我們來看一看基督論p.56。
基督的位格和基督的工作不能分開的，教會歷史上有很多人犯過這個錯誤。比方說，經院主義，就是中古時期，將基督的位格講得非常的抽象、很多的猜測，對信徒沒有什麽幫助。馬丁路德說，我們稱基督爲基督，不是因爲祂的神人二性，就是說，重要的不是這個，重要的是耶穌基督是我們的救主。用我畫的那個大圓圈的說法就是說，我們認識基督是在基督理、在恩典之約裡。當然我們也認識那個三角形裡面的基督，那個第二位。
p. 57第一行，加爾文說：神學的目的，不是認識神在神裡面，就是神身爲神是誰，乃是神對我們來說，神是誰。那你說，范泰爾不是在講神本身是誰嘛？只是把那個講得清楚，是奧秘，清清楚楚地說清楚，那是奧秘，就是，是一，又是三。
p.57.B. 有另一個極端。福音派常犯這個極端。
我們只講耶穌基督對我們有什麽好處，沒有講清楚耶穌是誰。爲什麽要講清楚耶穌是誰呢？好，我們舉例。比方說，基督的貧窮，爲什麽這麽重要？因爲這一位本來是富有的，爲我們的緣故，成爲貧窮。他成爲人有什麽重要？因爲他本來是神，有神自己形象的那一位；可是他謙卑自己。
p.58新派神學家也有這種問題的。比方說，Bultmann，Ritschl說，他們強調耶穌基督對我的價值，那，今天福音派也常犯這個錯誤啊，成功神學就是這種想法最極端的例子嘍。
Berkouwer說，假如我們對基督的位格不清楚，我們肯定對祂的工作不清楚。
B. 道成肉身的事實  

假如我們認爲耶穌降世出生是基督的開始的話，那道成肉身這個真理就不成立、被破壞了。因爲這樣來說，就不成立耶穌是神。現代神學其中有一派，就把道成肉身講成是神話，John Hick （John Hick's Pluralistic Hypothesis...）就是這一類神學家。John Hick是一個英國人，多年來在Clemond神學院教書。但是，事實上耶穌基督是出生的，我們要承認這個歷史上的事實。
p. 59那位無限的成爲有限的；永恆、超自然的，進入到時間；那位不變的神，成爲一個會成長、會變的一個人；不可見的，成爲可見的；萬有的創造者，成爲一個人。那，他是不是被造的呢？約翰歐文這樣說：耶穌的人性是被造的。誰造的？聖靈造的。對不對？聖靈感孕馬利亞嘛！耶穌就出生了。所以至少耶穌的身體是聖靈做的，也是父預備的，「你爲我預備了身體」（來10：5），對不對？可是呢，這個都是奧秘，不是說聖子倒空了祂的神性。神成爲人的時候，不是說神就不是神了。基督位格的合一的意義是什麽呢？就是只有一位耶穌基督。但是他有兩個性情。西方的說法是，一個位格，兩個性格 one person, two nature。一個位格，那個位格是誰？是聖子。降世爲人的時候，他稱爲耶穌基督；就是道成肉身之後，他稱爲耶穌基督。舊約裡面不直接稱他耶穌基督，對不對？但是他在永恆裡面，就是三位一體的第二位，聖子。那，只有一位耶穌基督。耶穌基督不是分兩位，天上有一個聖子，地上是耶穌，不是這樣子的，基督是一位。所以歷史上有好些不同的異端。比方說，聖子、或者是「道」，當耶穌這個人受施洗約翰的洗禮的時候，道，也就是聖子，就進入到基督生命裡面。然後耶穌釘十字架之前呢，道（聖子）就離開。所以，這個道、或是聖子，跟耶穌基督是分開的。又有人說（這是自由派的說法），耶穌基督是最高度意識到神的，他有最高度的神的意識。燕京大學的趙子宸就是這種講法。
所以，有很多方法、很多異端，把耶穌分成兩位。但是，基督只有一位，神、人兩性，神性、人性，不混亂，也不分開，很奧秘的連在一起。爲什麽要說明奧秘呢？因爲在十字架上死的是誰？是不是三位一體的第二位？是！耶穌是神、人二性死的。但是耶穌的神性不可能死嘛，對不對？那你說，就只是祂的人性死嗎？他爲什麽說，我的神啊，我的神啊，爲什麽離棄我！講到最後是奧秘、沒得解。我們只能說，耶穌基督，三位一體的第二位，掛在十字架上死。不過呢，這個也不是太大的問題， 你光喊：「神不會死的啊！」不過我們又要分析一下什麽叫「死」。人死如燈滅嗎？這個不是聖經的講法嘛！死是從一個階段進入另一個階段。所以，三位一體的第二位死也不是一個問題。反正死亡對他沒有威脅的。
好，下面有個異端的說法。耶穌基督是什麽？是體、魂、靈。那，靈是什麽呢？就是Logos了，logos就是聖子的意思了。就是，三位一體的第二位就住在基督的靈的那部份。另外呢，基督有魂、有身體。這是異端喔！你不能說，耶穌的神性就是他靈的那部份。不是的！耶穌是百分之百一個人，人性有的，他都有，除了沒有罪的污染。所以，假如你是三元論者，你相信人是體、魂、靈的，耶穌三樣都有。假如你是二元論者，人是靈魂跟身體，那耶穌就是兩樣都有。所以，耶穌是神性穿上人性，而不是脫下神性，成爲人；也不是減掉一些神性，而成爲人。不能這樣說的哦！完全是神、完全是人。
Q：老師，我想請問您，是支持二元論還是三元論？
A：我不是一個三元論者。那，我是不是個二元論者呢？我不喜歡說人「有」靈魂、人「有」身體。你說，人有身體，我有一個身體，那個有一個身體的「我」是誰啊？是鬼啊？在上面飄？當然不是嘛！而那個有靈魂的是誰？就是這一百幾十磅的肉嗎？你懂我的意思嗎？你不能把靈魂講成一塊東西好像身體一樣，它本來就不是肉體的。所以，我的老師這樣教導的：人「是」百分之一百身體，人「是」百分之一百非肉體（非物質）。這個非物質，你喜歡說成一部份、二部份、三部份、四部份都可以。你說，那裡講出個四元論出來？有啊！耶穌說，盡心、盡性、盡意、盡力，愛主。英文是心、思想、意志、跟力量。可以分四部份嘛，也就是五部份嘍；或者你把力量算成身體的力量，就是四部份嘍？沒有人說，帖前5：23是一個人性的分析，分成三部份。
1Th 5:23  願賜平安的神親自使你們全然成聖！又願你們的靈與魂與身子得蒙保守，在我主耶穌基督降臨的時候，完全無可指摘！
我的意思是說，光靠那一節是不夠的。舊約裡面，動物都有「靈魂」的，因爲那個「靈魂」就是指「生命」的意思。所以那些詞，有的時候是交換來用的，問題沒有那麽簡單。但是說，人完全是肉體、人完全是非肉體，這個應該沒有什麽問題。
三元論有什麽問題呢？「屬靈人」啊，不是「屬魂人」。魂是什麽？按照三元論者說，就是知、情、意。你要在「靈」裡面敬拜主，就是不要理性、不要情感、不要意志。你要什麽？那你還有什麽？只有直覺，而這個直覺也是有感情、意志等等部份的，其實也有理性的部份，不過是另外一種用法就是了。所以你把靈講成不是理性、不是意志、不是感情，太抽象啦！是什麽東西嘛？所以嘍，「屬靈人參透萬事」。大陸有一派的家庭教會，你假如去他們中間培訓，他們說，第一天，他們要「摸」你，不是用手摸你哦，是聽你禱告、聽你講道，「摸」你的靈；第二天，假如你合格就講下去，不合格就請你走。因爲屬靈人參透萬事，連人的靈都參透了，他們是這樣子解釋林前2：14節的。
好，我們看p.60：
Rom 8:3  律法既因肉體軟弱，有所不能行的，神就差遣自己的兒子，成爲罪身的形狀，作了贖罪祭，在肉體中定了罪案，
耶穌基督來成爲罪身的「形狀」（罪身的樣式, ，新譯本），就是好像的意思，耶穌沒有穿上罪身，耶穌在十字架上穿上的是我們的罪孽。他並沒有成爲一個完全墮落的人，他成爲一個很像「完全墮落的人」的人，很像，但不同在那裡？不同在他完全都沒有墮落？除了這一點以外，他完全是一個人，所以聖經講的很清楚的，「很像」罪身。
Gal 3:13  基督既爲我們受（原文作成）了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因爲經上記著：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。」英文是 having become a curse for us，爲我們成了咒詛；
Joh 1:14  道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿的有恩典有真理。我們也見過祂的榮光，正是父獨生子的榮光。
Phi 2:7  反倒虛己，取了奴僕的形像，成爲人的樣式；
耶穌基督虛己，成爲人的樣式。
p. 61. 肉體就是人的肉體的意思，這裡沒有道德上的涵義，因爲其他地方，比方說在羅馬書，保羅講到「肉體」常常是指人的「罪性」。
爲什麽保羅說是樣式？他不能說神差祂的兒子成爲「罪身」啊！「樣式」就是要避免說基督有罪性。但是同時，我們也不能成爲「幻影說」(Docetism) 派（注： “dokeo”：似乎、認爲、「顯露」或「看來似」，）。什麽是幻影派？耶穌的人性不是真的（基督僅有神性，他來到今世只是一個幻覺。）他是神，不過他假裝是人而已，好像變魔術一樣。但是，耶穌真的是人，所以他是成爲罪身的形狀或樣式。
下面一段就解釋樣式這個字，比方說 Rev 9:7  蝗蟲的形狀，好像預備出戰的馬一樣，頭上戴的好像金冠冕，臉面好像男人的臉面。這裡是講「外貌」。
（p. 62）
What Christ knew is what we know.  耶穌基督在地上所經歷的，就是我們常人今天所經歷的。
What Christ knows is what we shall know.  耶穌基督所經歷的榮耀就是我們將來要經歷的榮耀。
耶穌基督曾經經歷過痛苦和眼淚。
好，我們接著看，耶穌基督是由童貞女所生的。爲什麽這麽重要呢？（p.63）假如不相信耶穌是童貞女所生的話，第一、我們就否定了聖經所講的。第二、我們這樣的否定是站在一個自然主義的起點，而聖經的起點不是這個。那，很多的基督徒或傳道人認爲，耶穌基督是不是童貞女出生的沒有什麽關係嘛！1924年，美國聯合長老會有好幾百個牧師簽名，發表一篇宣言，就說聖經所記載的超自然事件，不是我們信仰核心的部份，我的母校的創立跟這個問題有關。
我們接下來看耶穌基督的神性。就是說，耶穌是童貞女出生有什麽重要性？第一、指明耶穌基督是神。第二、告訴我們，我們罪人的救贖，是由他者（也就是神）所成就的，不是我們自我成就的；第三、說明耶穌基督是無罪的；第四、神創造第一個亞當是超自然的創造，第二個亞當也是超自然的出生的。其實不應該說是超自然的「出生」，是馬利亞超自然的被「感孕」，這個「出生」本身沒有太多超自然的因素，超自然在於感孕。但是在耶穌基督降生的時候，的確有其他超自然的事情發生，天使向牧羊人顯現，博士看見星，所以，基督由童貞女所生，是超自然和自然兩種的因素。
（p.64）這種出生的方法告訴我們，耶穌的「父」乃是天父。
第三、耶穌基督這樣的出生告訴我們，是神親自的主動，好像我們的重生一樣（約1：13）。
第四、這種的降生是必須的，是爲了救贖的緣故。“從靈生的，就是靈”，耶穌從童貞女所生，就突破了罪性的鎖鏈。
最後，耶穌基督來到世上是末世的事件，就是說救贖的歷史達到了高峰。所以，耶穌是由聖靈所生的；耶穌的一生都充滿著聖靈、充滿著榮耀，這是整個救贖歷史高峰的表現。
下面說，“由童貞女所生” ，應該說是“由童貞女感孕”才對。
現在我們來看道成肉身的本質（p. 66），這裡先要告訴大家有一種新派或不正統的說法，叫做「虛己」說。他們怎麽解釋腓2：7「反倒虛己」呢？他們解釋「虛己」就是耶穌基督倒空了祂的神性，這是不對的。所以在「但能如此」那首詩歌裡面有一句，嚴格來說也是不對的。第三節：empty himself of all but love當然這是一個詩人（John Wesley的兄弟Charles  Wesley）寫的，我們懂祂的意思是什麽意思，耶穌很謙卑，他充滿著愛；但是嚴格來講，耶穌基督並沒有倒空他一切的神性。假如倒空的話，（p.66底）慕理說，就變成說，耶穌基督的神性就有所改變了。耶穌並沒有改變祂的神性，他是自我限制，而不是從神變成something else另外一個東西。
好，（p.67）我們批評「虛己說」。
a. 「虛己說」把神講成能變的神，變成不是神。
b. 「虛己說」否認了是神親自來到世間，就不是道成肉身了。耶穌假如倒空了祂的神性的話，就不是「道」成肉身，只是一個人出生。或者說，是個撒伯流主義的耶穌，那個baby只不過是個面具，那個人性不是真的。要不祂的人性不是真的，就是祂的人性不是真的。
c. 基督假如倒空祂的神性的話，就違背了三位一體的教義，就是那三十三年，三位一體只有兩位，空了一個位子。
d. 那三十三年，誰在掌管宇宙？聖父跟聖靈？聖經不是這樣教導的。
e. 破壞了耶穌基督救贖的大工。基督假如不是神，他就不能作中保。
f. 耶穌基督復活升天、升高，聖經沒有說他脫下人神性，又只是神性這樣子升天的。來2：17、18，來4：15：Heb 2:17-18  所以，他凡事該與祂的弟兄相同，爲要在神的事上成爲慈悲忠信的大祭司，爲百姓的罪獻上挽回祭。  (18)  祂自己既然被試探而受苦，就能搭救被試探的人。Heb 4:15  因我們的大祭司並非不能體恤我們的軟弱。他也曾凡事受過試探，與我們一樣，只是他沒有犯罪。
他都是體恤我們軟弱的，在天上作我們的大祭司，神人二性。所以，耶穌基督自從穿上人性之後就是神人二性。
（p.68）約1：1-3
Joh 1:1-3  太初有道，道與神同在，道就是神。  (2)  這道太初與神同在。  (3)  萬物是借著他造的；凡被造的，沒有一樣不是借著他造的。 

太初有道，萬物是藉著這個道所造的。
Joh 1:14  道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿的有恩典有真理。我們也見過祂的榮光，正是父獨生子的榮光。
沒有說，道就不是道了。道還是道，還是三位一體第二位。
道成了肉身之後，我們中間這個道是誰？就是「太初有道，道與神同在，道就是神」那個道。
Joh 1:18  從來沒有人看見神，只有在父懷裡的獨生子將他表明出來。
所以，他充滿著恩典跟真理。
p. 69。我們現在開始點出一些腓立比書第二章這段經文的重點。
p. 69下半，Phi 2:5  你們當以基督耶穌的心爲心：
這是一個引言，這段散文是非常出色的。有些學者說，啊，這不是保羅寫的啦！我們怎麽回應呢？但是聖經是神所默示的，而且保羅絕對可能寫這麽漂亮的話，請看羅馬書8：31-39，p.70最後一行，羅馬書11：33-36。這些都是保羅寫的非常榮耀的詩歌，
（p. 71中間）所以，這些的話都很有詩意，有可能是一個母語是亞蘭文的人寫的。但是他也是希臘文很好的，其實除了保羅，還有誰更有資格寫嘛！？又是猶太人，又是希臘文很好。其實呢，這裡有些保羅的特質，腓立比書第二章，和以弗所書第一章很像的。
（p.72）這裡很多很多的經文，我們用了很多篇幅把它打出來，你們自己去看，保羅寫了這麽多這麽美的詩歌，這些都值得你們在查經班好好地去查的。
Phi 2:6  他本有神的形像，不以自己與神同等爲強奪的；who, although He exist in the form of God,
這個「形象」who 是什麽意思呢？不是「榮耀」，是上帝本身的性格 essential nature，他乃是不斷地在神的樣式裡。下面有很多經文，就是說出這個字在聖經裡面怎麽用的。就是being這個字，「本來有」這個字。
（p. 73中間）他本有神的形象。
現在講「形象」這個字。「本有」就是他從來就是這個樣子，形象就是神的特徵的意思，英文是 nature，希臘文是Morphei  μορφή  morphē，這裡很多頁講morphei這個字。結論是在p.76上半。形式在這裡所指的，是本質。所以，這個結論在這裡。還有p.76頁的下半，結論 – 保羅所說的，神的形像/樣式，就是指基督的神性是真真實實的。（p.76 最後）那爲什麽保羅不說他成爲「人的形象」呢？他本有神的形象，但是他成爲僕人的樣式，很可能保羅在這裡是想到以賽亞書彌賽亞、神的僕人。
（p. 77）剛才我們講過了，他本有神的形象。「本有」就是從來就有。神的形象就是祂自己、祂自己的特質。不以爲這個與神同等爲可奪的。「強奪」這個字，聖經裡面只出現過一次，p. 77裡面有兩個可能的解釋。第一個是已經有的，要守住。第二是要奪回來的。大概是第二個解釋比較恰當。
（p. 78）“要奪的東西” ，很可能就是這個意思。
（p. 79上面）慕理就給這個字另外一些解釋。無論這個東西是要奪回來的還是不要奪回來的，反正that’s not the point，無關緊要，這個本來就是祂的，所以他能夠舍去。這是從另外一個角度來看。
（p. 79下半）有個人叫Bauer，他解釋這個字怎麽解釋呢？a stroke of luck、fortune，就是發橫財。就是意外收到的一筆財富的意思。
（p. 80）現在我們講第七節。
Phi 2:7  反倒虛己，取了奴僕的形像，成爲人的樣式；
反倒虛己，那耶穌基督「虛」了什麽呢？我們看p.80中間，Westminster神學院1970年代的看法：我的教授們是這樣說的，你不要問耶穌空了什麽東西，這個問題是問錯的。用英文說，Don’t ask what he empty Himself OF，He empty HIMSELF! 就是祂自己，他不是倒空了什麽東西，就是他謙卑的意思。所以這裡不是講他倒空了什麽東西，乃是他1謙虛的程度或方式。
（p.81第一行）是講到耶穌基督舍己的完整，就是他完全的舍己的意思。很可能想到的是以賽亞書53：12：“他將命傾倒”，所以他倒空的是祂的生命、祂的靈魂，沒有說祂的神學喔！那你就問了，這裡是講祂的釘十字架還是講祂的道成肉身？這是很好的問題嘍。（p.82）那裡有很多「倒空」這個字的經文。
（p. 83）
Phi 2:9-11  所以，神將他升爲至高，又賜給他那超乎萬名之上的名，  (10)  叫一切在天上的、地上的，和地底下的，因耶穌的名無不屈膝，  (11)  無不口稱「耶穌基督爲主」，使榮耀歸與父神。
所以呢，他既然死，上帝就使他成爲至高，就賜給他超乎萬民之上的名。（p.83）要問的問題是，耶穌基督升高是不是回到道成肉身之前的狀態呢？答案有兩部份。是的，回到以前的榮耀；第二、但是不只那麽一點點。他是被升爲至高的，highly exalted，這裡有很多經文哦。
（p. 84）他有一個新的名字。解經家就問一個問題啦！那這個萬名之上的名是什麽名啊？有兩個可能，就是「耶穌」或者「基督」。另外一個可能呢？那個新的名字就是「主」。「主」在七十士譯本是用來翻「耶和華」這個名字的。所以耶穌新的名字可以說是耶穌，也可以說是「主」。主在希臘文舊約裡面，kurios這個字是用來翻「耶和華」的。所以耶穌基督成爲宇宙裡面的主，當然他從來就是，但是神定意經過祂的死、復活、升天，高舉他爲萬王之王，因爲他具體的道成肉身、生、死、復活、升天。就是救贖的計劃，整個在歷史裡面完成了。所以他得到最高的榮耀，這個榮耀不是他以前沒有、卻欠，要補上，不是這個意思。記得嗎，今天我們講過，神是主動的、自由的。因爲他永恆裡面計劃了這個計劃，他就成就了。所以耶穌基督就有最高的名。好，我們講到這裡。
05/27/04 基督的贖罪
Instructor: Carl Esparza
今天的功課是這個學期的一半。我們講完基督是誰，道成肉身，Carl要教我們基督贖罪atonement的工作。
Hopefully tonight, you’ll understand the most important aspect of Person of Christ基督的位格. 

The reason he came to earth was to stand in our places代替我們的位置. Th Scripture says that He is the mediator between God and man神人之間的中保. So if you look at your outline, it starts with the title THE MEDIATORIAL WORKS OF CHRIST基督中保的工作. To introduce, we need to begin with the fact that Jesus Christ is a Prophet. We need somebody to speak the Words of God to us because of our weakness. As a matter of fact, if you go to Ecclesiastes 9:13, you’ll see the main reason why we need a prophet. 

Ecc 9:3  This is an evil in all that is done under the sun, that there is (1) one fate for all men. Furthermore, (2) the hearts of the sons of men are full of evil and (3) insanity is in their hearts throughout their lives. Afterwards they go to the dead.
在日光之下所發生的一切事，有一件令人遺憾的，就是衆人的命運都是一樣的，並且世人的心充滿邪惡，一生心懷狂妄，後來都歸到死人那裡去。
So because of that, we need someone to speak the truth to us directly. 

As a matter of fact, Jesus is THE prophet耶穌是唯一的先知. All the other prophets are sinners, and we see their flaws as we read the Bible, we see the flaws of Elijah, Elissa, so forth and so on. But Jesus is the perfect prophet and the words he speaks are God’s Words. There are some Scripture verses in your outline. I’m not going to dwell too much on that. I recommend that you read this on your own. What I just want you to understand is we need Him to speak those Words TO us. 

The second thing we need to understand is that Jesus is also a priest耶穌基督是祭司. Not only ‘cause He tells us God’s Word, but he act on behalf of the people他代表神的子民. If you remember in Exodus how Moses would speak to God for the people, but He was still a sinner. But Jesus is not a sinner. He can stand before us perfectly他可以完完全全地代表我們站在神的面前. That’what we are going to discuss next. 

He acts on behalf of man before God他在神面前代表人行事，and He himself is the one sacrifice that he presents to God祂自己就是在神面前獻上的祭物. The atonement is also what we called ‘reconciliation’ between man and God贖罪也是神與人和好, it is the center of our faith. If you don’t understand the atonement, you can learn all the other aspects of theology, and you will still perish, because this is the foundation of our faith. 

Now let’s talk about the source of the atonement. The atonement finds its source in the free sovereign love of God. 贖罪的源頭是神自由、主權的愛。 If you notice that, there is a Scripture verse John 3: 16. 

Joh 3:16  「神愛世人，甚至將祂的獨生子賜給他們，叫一切信祂的，不至滅亡，反得永生。
This love is not a vague love, but a specific love神的愛是有特定對象的, and we as believers must resist the temptation to leave it vague身爲信徒要抗拒這個誘惑，以爲神的愛是模糊的。We must difine it as the prophet has told us, and that is His love is exercising in His sovereignty, 神以祂的主權來表達祂的愛, is a freely chosen act by God愛是神自由選擇所作出的行動， and His love is not the over-arching attribute神的愛不是蓋過他所有屬性中的最高屬性. I hope you remember the lectures on the attributes of God, so I hope we don’t have to recover the ground again. 

The other thing we need to remember is that His love is allowed by His own nature祂的愛是符合祂的本性的, is not something that He all of a sudden decided ot do祂的愛也不是突然之舉. Now, it’s not inherently necessary that He sets His love upon guilty sinners他把愛放到罪人身上也不是他必須要作的. The reality is that His justice reqires that we all perish. 事實上是，祂的公義是要求所有罪人都滅亡。So we rejoice that God has chosen to save some of us. 所以我們應當歡喜快樂，神竟然揀選了一些人得救。 

Let go on to the necessity of the atonement. 

What we must remember is that God’s love is a differentiating love, is an electing love, is a distinguished love, is not just a good intention, but it is something that is set on a certain part of mankind. It’s not like when we say ‘we love apple’, that is a vague love that really has no definition, but rather the Scripture defines it for us. Let‘s look to an example the Scripture tells us. 

Eph 5:25-27  你們作丈夫的，要愛你們的妻子，正如基督愛教會，爲教會舍己。  (26)  要用水借著道把教會洗淨，成爲聖潔，  (27)  可以獻給自己，作個榮耀的教會，毫無玷污、皺紋等類的病，乃是聖潔沒有瑕疵的。
We don’t have to read it at this moment, but follow along with me. Look at how it says: husbands, love your wives, just as Christ loved the church and gave Himself up to her. It doesn’t day ‘men, love women’, it says ‘husbands love your wives’, there is a distinguishing factor there丈夫愛妻子是有所分辨的，不是男人要愛所有的女人. When a man marries, he chose one woman to become his wife, he does’nt love ALL women, we would call that polygamy or aldultry, or so forth and so on. But it is a particular choice of one woman to become his wife婚姻是一個男人選擇一個女人作祂的妻子. So here in the Scripture also Christ loves the church, and the atonement is that He gave Himself for her基督愛教會，基督的救贖工作是基督爲教會舍去祂的生命. In verse 26, it shows that for a purpose, He gave Himself for the church to santify he by the washing of water with the word. 耶穌基督愛教會是有目的的，是要教會成爲聖潔，所以耶穌基督藉著水、藉着道把教會洗淨。And of course the ultimate purpose is that He might present that chuch to Himself, to God, clean. 最終的目的是耶穌基督把聖潔的教會獻給祂自己和父神. 

The amazing thing is that God’s love is what moves Him to provide the atonement. 是神的愛催逼他提供救贖and His love is not constrain by our sinfulness 神的愛不受我們的罪性所約束。In fact if you look at the next section in Rom. 5: 8, it says while we were sinners, God died for us. In spite of all wickness and sin and corruption, in spite of that, He still died for us. 

Rom 5:8  惟有基督在我們還作罪人的時候爲我們死，神的愛就在此向我們顯明瞭。
And again in Eph 2: 4, the Scripture shows His great mercy toward us  

Eph 2:4  然而，神既有豐富的憐憫，因祂愛我們的大愛，
他向我們表明了豐富的憐憫，把他豐富的憐憫傾倒在我們身上（雖然我們如此的不配）。
The following verses you see in your outline, they continue the same thought, that in spite of ourselves, His love is shattered upon us. 

Now, some people have to distort the atonement, and what they say is that the atonement runs over God the father. 有些人扭曲了救贖這個觀念，說基督的救贖工作掌管了父神
that is, the son die for sinners, and this love made impossible for God not to love us （耶穌基督用他爲罪人死的愛來轄制住父神，使父神也不得不愛罪人）
But there is problem here, if this is true, then we have the son, more willing to be taken as loving than the father如此一來，就會産生「聖子比父神更甘願愛人」的問題
Now, if you remember your study of Trinity, we talked about the Father, the Son, the Holy Spirit, are coequal, co-eternal聖父、圣子、圣灵是同等同永的, and the Father, the Son, the Holy Spirit were muturally submissive to one another. So there was no disharmonry between the person the Father, the Son, the Holy Spirit. What the son does is because is what the Father send Him to do, and what the Holy Spirit does is what the Father and the Son send Him to do, and it doing willingly. 

Now, we have to ask this question, why this method of atonement? 贖罪是必須的嗎？沒有其他方法嗎？
Why did God have to crucify Him? Was there a different way this could have been done? The answer is, you know, if you think about it, ya, there could have been a different way, but God has chosen this way, and we have to be content again that the prophet in Jesus Chirst tells us this is the way, and the Scripture tells us, without the shedding of blood there is no remission of sins聖經告訴我們，沒有流血，罪就不得赦免. So, let’s move on a little bit in here. 

I would like you to read the different types of arguments about the atonement. You’ll see those in p. 7 section (a) (b) and (c). We are not going to talk about it right now. But let’s go back to p. 8, some people will argue that if God require satisfaction for sin, aren’t we say that God is inferior to good man, since good man forgive other man without that atonement?  神需要有爲罪的補償，是不是神連常人都不如？因爲有些好人無論如何都會原諒別人，並不需要別人補罪。If my brother accidentally hit me, and even willingly, and He comes to me and asks for forgiveness, I don’t require him to shed his blood for me before I can forgive him. So if I forgive him, am I greater or better than God? But the analog is false. We cannot compare us to God. When we sined against God, we were sinning against the eternal Majesty我們犯罪的對像是永恆的主宰, when we sin againsed one another, we are just creature sin against another creature彼此犯罪只是在被造物之間，and even as Christian, we do not exercise justice我們也不是完全公義的, sometimes we forgive when we shouldn’t forgive, and other time we don’t forgive when we should. But again, God is Holy, and He does take sin seriously. 神是聖潔的，對罪很認真的。
Let’s look at two Scripture verses. 

Rom 12:19  親愛的弟兄，不要自己伸冤，寧可讓步，聽憑主怒（或作：讓人發怒）；因爲經上記著：「主說：『伸冤在我；我必報應。』」
God even give part of His authority to civil magistrate神甚至將一部份的權柄交個地方官, and we see in the very next verse,  

Rom 13:4  因爲他是神的用人，是與你有益的。你若作惡，卻當懼怕；因爲他不是空空的佩劍，他是神的用人，是伸冤的，刑罰那作惡的。
Now let’s consider what the Scripture says about the necessity of atonement. 

Heb 2: 10 tells us that it was fitting for Him, for whom are all things, and through whom are all things, in bringing many sons to glory, to perfect the author of their salvation through suffering. 

萬有因他而有、借他而造的那位，爲了要帶領許多兒子進入榮耀裡去，使救他們的元首借著受苦而得到成全，本是合適 的。
The word that is translated ‘fitting’合宜in English comes from the Greek ‘Eprepen’ – the word means this is fitting from God, it is fitting for God, it is far from foolish這個字是“對的、恰当的、完全没有一点愚妄” 的意思. If you translate thought for thought, you would translate “it is right and appropriate” .
Also, we have the Mosaic institution, if you look at it in Exodus and in Leviticus; we see that God told Moses exactly how to set up the temple. 神很仔細地吩咐摩西如何建造會幕。He told him to set it up exactly how God shows Him. What is amazing is if we look at Hebrews 9, it says here Heb 9:23, 

Heb 9:23  照著天上樣式作的物件必須用這些祭物去潔淨；但那天上的本物自然當用更美的祭物去潔淨。
So we see that, without shedding of blood, there is no remission of sins沒有流血，罪不得赦免. And with Christ, we have a better sacrifice基督是更美的祭. Now let’s think about it for a moment, in the old testament, they have to continue to sacrifice over and over and over again, and even then their sins were not taken away, 在舊約要不斷地獻祭，罪仍不得赦免every year on the day of atonement, there is a reminder of sin over and over. But the Scripture says when Jesus came, He enter the real temple, , the one that is not make with hand, the one in heaven, and He enter with blood, with His own blood! 主耶穌藉著自己的血，進入那個在天上的，非人手所造的真的聖殿, and that ONE sacrifice, satisfy for all times. 那一次的獻祭，就把整個歷史的罪滿足了神。 So there is now no longer any reason to have a temple今天在地上就沒有聖殿存在的必要了. The Jews who do no believe in Jesus are in big trouble, because what they’re saying is that what Jesus did was not good enough他們的行動表示他們認爲耶穌的行動不夠用來贖罪, and we also havet to warn against those Christians, who somehow think there is going to be a new Temple set up in Jerusalem, by the very fact of setting us a Temple, they are saying what Jesus did is not good enough有些基督徒期望在耶路撒冷會有一個新的聖殿，就表明他們認爲耶穌基督所作的仍然不夠。We don’t need the temple anymore. Now it is interesting here that the study goes on tells us that the fundamental necessity of the original heavenly blood of Jesus is what actually takes the sin away. (p. 10) 從天上來的血才能除掉我們的罪。As a matter of Fact, the whole book of Hebrew is telling us who Jesus is, the fact that He is God, the fact that He is our priest, that he is our sacrifice, and auther and perfector of our faith. 耶穌基督是我們的祭司、我們的祭牲、也是我們信心創始成終的那位。Now, part of the atonement is also the concept of justification稱義也是代贖的一部份. You are going to study that in the Fall, so I am going to touch that just briefly. What Jesus does not only pay for the penalty we deserve, 耶穌不僅代付了我們應得的刑罰，but His obedience is also given to us他也賜給我們祂的順服。In fact, if we look at the life of Jesus, His whole life if one of the obedience, from the beginning to the crucifixion. 耶穌基督的一生是全然的順服He obeyed the Law perfectly遵行了所有的律法, and He fullfil the requirement of justice in dying in our place替我們履行了公義的要求, so God accept all of that as rightiousness and gives that to us, like a rope that we would put on神視之爲義並將此義賜給我們，好像我們穿上了耶穌基督這個義袍，使我們在神面前成爲完全, so that when God looks at us, not very human but believers that is, He sees that with the rope of Jesus, so He sees us as perfect and He can accept this. Now that’s a lot more to say about that, but very briefly, if you think that you can obtain rightiousness, you are mistaken, because the only rightiousness God accept is perfect rightiousness. 人不可能靠自己得到這個義，因爲神唯一可以接納的義是完全的義。 As a matter of fact, even in Gal. 3:21, it reminds us that the Law cannot give rightiousness, 神的律法不能給人義，now let us remember, that the Law is good. There is nothing wrong with the Law, the problem is with us. 律法本是好的，問題是在我們。When the Law comes, it condemns us. 律法來到的時候，定我們罪。Even if it were somehow possible to obey every precepts, we still have the stain of Adam upon us, and we cannot even take that away就算我們可以遵行所有的律法，我們也不能把亞當的污染除去. So, there is no other way but through the way of Christ. Now let’s think about that a little bit. Somehow we have to have our sin taken away, and also the wrath of God has to be quenched. 我們必須除去我們的罪和平息神的憤怒, so we are going to talk about that now. 

p. 13 Let’s talk about the fact that God is wrathful. It is the nature of God to hate sin. 神是會憤怒的，神的本性是恨惡罪的，Let’s read Nahum 1:3, let’s read that. 

Nah 1:3  耶和華不輕易發怒，大有能力，萬不以有罪的爲無罪。他乘旋風和暴風而來，雲彩爲他腳下的塵土。
And Romans 1: 18 too. 

Rom 1:18  原來，神的忿怒從天上顯明在一切不虔不義的人身上，就是那些行不義阻擋真理的人。
There are many Scripture or references all over the Bible, that talk about God being angry with HIs people when they sin, and also being angy with all the people of the world who sin. If we read the book of Joshua, we are confronted by the psychologically difficult problem, of God sending Joshua to destroy these people, and not just the adult, not just the men, but men, women, child, and even the animal. Now, why would he do such this? The reality is that we all deserve that. There people were pagans, they worship idols. Whenever we worship an idol, we are lying about what God has said每次我們敬拜偶像，就等於我們就說神是撒謊的. In fact I don’t know how you translate in Chinese, but the commanment “you shall have no other God before be” can be translated “before my face”. 

But we are given good news in Romans 3, that apart from the Law, there has been a rightiousness, that has given to us, that has been demonstrated or manifested, and it was manifected by the Law and the prophet. It is not a new concept. This concept, this good news, was even revealed in Genesis. When God told Adam and Even, the seeds of the woman, would crush the head of the serpent. 

Rom 3:21-26  但如今，神的義在律法以外已經顯明出來，有律法和先知爲證：  (22)  就是神的義，因信耶穌基督加給一切相信的人，並沒有分別。  (23)  因爲世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀；  (24)  如今卻蒙神的恩典，因基督耶穌的救贖，就白白的稱義。  (25)  神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，借著人的信，要顯明神的義；因爲他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，  (26)  好在今時顯明祂的義，使人知道祂自己爲義，也稱信耶穌的人爲義。
p. 14 NATURE OF THE ATONEMENT
Now let’s also look at the fact the Scripture tells us the nature of the atonement. In I Cor. 15: 3
1Co 15:3  我當日所領受又傳給你們的：第一，就是基督照聖經所說，爲我們的罪死了，
Right there it tells us that Christ died for our sin according to the Scripture. And which Scripture was he is talking here? The whole Bible havn’t been written yet, he was referring to the old testament, and possibly some of the letters that were..  other letters Paul has written have been circulated at this time, 可能也包括當時寫好的，在流傳的保羅書信. 

In II Cor. 5: 14, again, we are told, one died for all. 

2Co 5:14  原來基督的愛激勵我們；因我們想，一人既替衆人死，衆人就都死了；
Rom 8:32  神既不愛惜自己的兒子，爲我們衆人舍了，豈不也把萬物和他一同白白的賜給我們嗎？
Here says father does not spare His own son. 

And again in Rom 5: 6-8 we are told the same thing again, God died for the ungodly. 

Rom 5:6-8  因我們還軟弱的時候，基督就按所定的日期爲罪人死。  (7)  爲義人死，是少有的；爲仁人死、或者有敢做的。  (8)  惟有基督在我們還作罪人的時候爲我們死，神的愛就在此向我們顯明瞭。
So again, what does it mean Christ die for us? 基督爲我們死是什麽意思﹖（p. 15）
There are four concepts targeted that we really need to learn. 

There are (1) expiation, 贖罪(2) propitiation挽回祭, (3) reconciliation和好, and (4) redemption救贖. 
Under all of these, there is the underlying concept of obedience. 這四個觀念之後，有一個最基本的觀念，是基督的順服。 Because God the father and God the son had this agreement, the son willingly submissive to the the will of the Father, to accomplish these four things for us. 

Now let’s go to Isaiah 53: 10
Isa 53:10-11  耶和華卻定意（或作：喜悅）將他壓傷，使他受痛苦。耶和華以他爲贖罪祭（或作：他獻本身爲贖罪祭）。他必看見後裔，並且延長年日。耶和華所喜悅的事必在他手中亨通。  (11)  他必看見自己勞苦的功效，便心滿意足。有許多人因認識我的義仆得稱爲義；並且他要擔當他們的罪孽。
And 53:11continue, as the result of that anguish of His soul, God will see it, God the father will see it, and be satisfied. And by His knowledge, Jesus Christ the rightiousness, the servant of God, He will justify many. So we see that this servant by suffering and obedience, made many accounted rightiousness. 這個僕人藉著祂的受苦和順服，使多人被算爲義人。What we have to remember is that this obedience of Jesus to live and to die for us has not made every single man righteous基督的順服並沒有使世上所有的人成爲義人. But as the Scripture says, He laid down his life for the sheep他爲祂的羊捨命, or he also uses another picture, he gave His life for the church或，他爲教會捨命. So we see this active obedience leads to these four concepts. 

I want to talk about two more things here. We want to talk about what we call his “active obedience”, the obedience of the Law律法的順服, and his what we called “passive obedience”, in another word, taking the penalty of the Law承擔了律法的刑罰。 In reality, there is no active and passive obedience in Christ, we use those titles to distinguish between the two. But the reality is: Jesus was perfectly active when He went to die for us. 事實上，基督在十字架上爲我們死是主動的。So let us remember, the fact that he was praying in the Garden of Gethemane, he said, if this cup can pass, if not, let thy will be done
Let’s go to John 4: 34 （p. 19）
Joh 4:34  耶穌說：「我的食物就是遵行差我來者的旨意，作成祂的工。
He told the apostles, that His food is to do the will of Him who send me and to accomplish His work. 我的工作就是成全父的旨意。Now, Jesus truly suffered, when he sat in the incarnation, I am sure you remember the fact that he suffered under His parent. Think of this, how do you treat a perfect baby? Obviously there were many time s when they treated Him unjustly. Now think of the time when He was a teenager, the Passover, His parent was angry, and he reminded them, I must be doing my father’s will. And so he suffered in those aspects and as He got older, and begin His mininstry, the persecution that He suffered. And if you go through the whole of His live, you see, how much He actually truly suffered on earth. But the ultimate suffering was when he went to the cross. 

Let go to Heb 5: 7-10
Heb 5:7-10  基督在肉體的時候，既大聲哀哭，流淚禱告，懇求那能救他免死的主，就因祂的虔誠蒙了應允。  (8)  他雖然爲兒子，還是因所受的苦難學了順從。  (9)  他既得以完全，就爲凡順從祂的人成了永遠得救的根源、  (10)  並蒙神照著麥基洗德的等次稱他爲大祭司。
And even later on in Mat 26:37-39, let just go to v. 39 and read that: 

Mat 26:39  他就稍往前走，俯伏在地，禱告說：「我父啊，倘若可行，求你叫這杯離開我。然而，不要照我的意思，只要照你的意思。」
Let’s remember that death is a contradiction to God’s creation of life 神是創造光的，死和光是矛盾的
Remembet the Scripture says the souls that sin shall surely die. But Jesus did not sin, and yet he is going to suffer in this manner by dying, especially because he is completely holy, and of course as he looked forward to crucifixion, as he looked at what the cup he was going to drink contained, he understood it was the wrath of God. 杯中所裝的是父神的憤怒, and yet in spite of that, He obeyed. So He voluntarily obeyed. 所以他是自願地順服的。
Now, when did the actual atonement occur? Let look at Mat. 27: 46
Mat 27:46  約在申初，耶穌大聲喊著說：「以利！以利！拉馬撒巴各大尼？」就是說：「我的神！我的神！爲什麽離棄我？」
At that moment is the moment that the wrath of God was poured out on him. 

The good news comes from that is when that is over, He said, it is finished! and of course we remember we read in Isaiah 53, it was yet future以賽亞書53章是看未來的事情 and in Mat. it is done 馬太福音時，這事已經“成了！”So at that moment, that becomes the foundation for our salvation 祂的死就成爲我們救恩的根基了
Now let’s talk about EXPIATION 獻（贖罪）祭（p. 22）
What is expiation? It’s the taking away of our sin. If we look at the Scriptures (p. 23) , we recognized that not only our sin must be taken away before God can have relationship with us. 

There are many Scripture verses in your outline. I just want to read Heb. 9:14
Heb 9:14  何況基督借著永遠的靈，將自己無瑕無疵獻給神，祂的血豈不更能洗淨你們的心（原文作良心），除去你們的死行，使你們事奉那永生神嗎？
Heb 9:25  也不是多次將自己獻上，像那大祭司每年帶著牛羊的血（牛羊的血：原文作不是自己的血）進入聖所，
Heb 9:28  像這樣，基督既然一次被獻，擔當了多人的罪，將來要向那等候祂的人第二次顯現，並與罪無關，乃是爲拯救他們。
Now let’s think of what John the Baptist said when he saw Jesus. Let’s read:
Joh 1:32-36  約翰又作見證說：「我曾看見聖靈，仿佛鴿子從天降下，住在祂的身上。  (33)  我先前不認識他，只是那差我來用水施洗的、對我說：『你看見聖靈降下來，住在誰的身上，誰就是用聖靈施洗的。』  (34)  我看見了，就證明這是神的兒子。」  (35)  再次日，約翰同兩個門徒站在那裡。  (36)  他見耶穌行走，就說：「看哪！這是神的羔羊！」
And one of the other Gospel said “Behold, the lamp of God, who takes away the sin of the world”（約1：29）
So the concept of taking away sin is the same as the old testament sacrifice. 除去罪孽跟舊約獻祭是同一件事情
If you remember, once a year, they will take a goat, and High Priest would put his hand on the head, and that was to represent the sin of the people, and the escape goat would be set out into the wilderness. When the goat was no longer able to be seen, it represents our sin be taken away. But we will have other concept we will discuss later. That is PROPITIATION. 挽回祭（p. 25）
The basic and essential in the reality of God’s sacrifice is that his sacrifice is “vicarioius” 代替我們
“Vicarious” means He takes our place. It is also “expiatory” 贖罪的, takes away our sin. But the old testament obviously is only typological. 舊約的獻祭只是預表 Because as we have discussed before, they have to do that every year. 

We are also going to talk about propitiation. 

That word is not used very much in English any more, but it is extremely important that you learn that word, especially when you continue learning English. It has a very specific meaning. We were discussing on the way to the class today, how to translate that word. It is very difficult. 

因爲挽回祭給人家的印象是我們被基督從魔鬼的權勢挽回到愛子的國度。
But the meaning of the word is we were quenching the wrath of God. 平息上帝的憤怒的意思
The closest we can come up to it in human understanding, say, you stole ten millions from a king. Well, He is very angry, and he is now sending his army to kill you. Well, then you realized your stupidity, so you take that  ten millions and bring ten millions more, and you bring it back to the king. And obvious you walk before him in submission, and the king looks at the ten million you took and the ten million you brought back, and now his anger is taken away. And so think of God in this fathion, except the price you stole is infinite, and the only thing  you can cool the anger, is the infinite gift of Jesus Christ. Now, without that, we have no hope. 

Ok, so we talk abut taking away the sin, and now we are talking about calming our king, so he is no longer angry with us. And the Scripture here, Rom 3: 25, and Heb 9: 5 use that word “propitiation”. As a matter of fact, it is the same word as “mercy seat” from the old testament. 

Rom 3:25   神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，借著人的信，要顯明神的義；因爲他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪， 

Rom 3:25  神設立了耶穌爲贖罪祭（“贖罪祭”原文作“蔽罪所”），是憑著祂的血，借著人的信，爲的是要顯明　神的義；因爲　神用忍耐的心寬容了人從前所犯的罪（新譯本）
注：現代中文譯本：贖罪祭，未加注腳
Rom 3:25  whom God put forward as a propitiation by his blood, to be received by faith. This was to show God's righteousness, because in his divine forbearance he had passed over former sins. （ESV）
Heb 9:5  櫃上面有榮耀基路伯的影罩著施恩座（施恩：原文作蔽罪）。這幾件我現在不能一一細說。
Heb 9:5  Above it were the cherubim of glory overshadowing the mercy seat. Of these things we cannot now speak in detail.
(Dr. Lin) By the way, Carl, some of the contemporary translation no longer uses the word, right? 

I wasn’t to talk about it, but it is important to talk about it. In the early 1900s, some scholars influence bty modern ethnic thought, 受了新派神學影響的學者, felt the word “propitiation “ was taken from pagan understanding. As I am sure in your culture and mine past culture, we have those idols and you put little sacrifice before it. So these scholars thought that we impose that meaning onto the word. 那些學者以爲我們把討好偶像的觀念加到聖經的觀念上面。and so they influenced many translators. So that there are at least two translations that are already drop the word “propitiation”. the RSV (1952) , and New English Bible, and even the NIV as a matter of fact. Now I don’t know what that word in your language is. （中文放在 footnote中）
But the scholars continue to research, they recognize the word, yes, truly means “to satisfy the wrath of God.” There are some references in your notes and in other books you can study on the issue. What I would highly  recommended is Leon Morris Apostolic Preaching of the Cross 默里昂 It’s something good to read in the summer. 

How about the other book? The Cross in the New Testament
or you want to read just Murry’s Redemption Accomplished and Applied. 

There are many good scholarships to refute the idea that the word only means taken away sin.（propitiation不單是指除掉罪，還包括平息父神的憤怒）
As a matter of fact, if we look at I John 2: 2, it even tells us that He himself is that propitiation. 

1Jo 2:2  He is the propitiation for our sins, and not for ours only but also for the sins of the whole world.
1Jo 2:2  他爲我們的罪作了挽回祭，不是單爲我們的罪，也是爲普天下人的罪。
and again I John 4:10
1Jo 4:10  不是我們愛神，乃是神愛我們，差祂的兒子爲我們的罪作了挽回祭，這就是愛了。
1Jo 4:10  In this is love, not that we have loved God but that he loved us and sent his Son to be the propitiation for our sins.
and even, related to that word, Luke 18: 13
Luk 18:13  那稅吏遠遠的站著，連舉目望天也不敢，只捶著胸說：『神啊，開恩可憐我這個罪人！』
and even Heb 2: 17
Heb 2:17  所以，他凡事該與祂的弟兄相同，爲要在神的事上成爲慈悲忠信的大祭司，爲百姓的罪獻上挽回祭。
and of course in that verse there, we are remined again that Jesus is the High Priest who is perfectly qualified to make that propitiation. And again remember what it said in Isaiah 53. And there are other scholars you can look at. You can look at George Smeaton. That’s an older book. The English is a little more difficult because it is older, so those want to practice older English can read that.  Books by Geroge Smeaton: 

The Apostles Doctrine of the Atonement
Christ's Doctrine of Atonement
and there is Roger Nicole （professor of theology emeritus at both Gordon-Conwell Theological Seminary and Reformed Theology Seminary, Orlando, Florida）: 

Sanctification: Growing Toward God by Dr. Roger Nicole
The main thing that we want to remember is the word DOES teach both concepts. The taking away our sin, and the peacing of God’s wrath. And that word is used alternatively in Old & New Testament interchangeably. In fact, you can’t have one without the other. And be proof of that, let’s go to Rom 3: 25（p.31）
Rom 3:25  神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，借著人的信，要顯明神的義；因爲他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，
Rom 3:25  whom God put forward as a propitiation by his blood, to be received by faith. This was to show God's righteousness, because in his divine forbearance he had passed over former sins.
p. 36
You notice that in your outline there is “CH. Dodd”（新派學者）認爲traditional translation is wrong
But in this verse it does not tell us whether traditional meaning or new meaning is wrong. The traditional propitiation means it also satisfy the wrath of God. 傳統的說法是，這個字代表除了除去罪以外，也平息神的憤怒；the modern view is just take away sin only. 

But Rom 1: 18 tells us: The wrath of God is revealed against all ungodliness and unrighteiousness. 

Rom 1:18  原來，神的忿怒從天上顯明在一切不虔不義的人身上，就是那些行不義阻擋真理的人。
So if our sin is only taken away, that still leaves God’s angry. 

Let’s go to Luke 18: 13 （p. 37）
Luk 18:13  那稅吏遠遠的站著，連舉目望天也不敢，只捶著胸說：『神啊，開恩可憐我這個罪人！』
We have the example of the tax collector who is crying to God, God, be merciful to me, the sinner! So he himself is asking God to be the propitiation for himself. 這裡字句的意思乃是：神啊，求你作我的挽回祭。
Again, in Heb 2: 17 we were again reminded that Jesus was going to be the propitiation for the sins of the people. 

Heb 2:17  所以，他凡事該與祂的弟兄相同，爲要在神的事上成爲慈悲忠信的大祭司，爲百姓的罪獻上挽回祭。
Again, there is a God-ward aspect in what Jesus does. 耶穌所做的，是朝向神作的。
We have already read I John 2: 2, but here we are also taught that Christ is also the advocate before the father. 耶穌基督也是我們的保惠師，爲我們辯護的。 

1Jo 2:2  他爲我們的罪作了挽回祭，不是單爲我們的罪，也是爲普天下人的罪。
He would be like the counselor of the king., Remember the example that I just show you abaout the king, the counselor would be the go between the man who stole ten millions of dollars.But in this case, this is the one as the counselor, between the king and the man. But in this case, He himelf is the one who brings the money. 耶穌是兩邊的中間人，也是帶兩千萬的那一個。And so if it is an infinte word, 他所帶的代價是有無限價值的。and as Isaiah 53 remind us again, that God would see the suffering of Jesus, and be satisfied. 上帝看見耶穌基督所受的苦難，就心滿意足。
So, how is the New Testament differs from the pagan perceptions? 新約的觀念和異教的觀念有何不同？
Well, the first thingis is the New Testament differs on the wrath of God, compared to the pagan concept of God. Our God is not capricious, 我們的神不是隨意發怒的， it is only sin that arous the wrath of God. 只有罪才會挑起上帝的憤怒。If you look at all the other gods of the world, they might get angry just if you married the wrong person or open the wrong business, or some pagan god just become angry for no reason. You think of the Hindu god, one of the three（Brahma, Vishnu and Siva, ref: gods）Kali, the black one, he is just angry, blood-thirst angry for no reason. So, anything, that’s one difference. 

The second most important differences, is God himself provide the propitiation. 第二個不同，是神自己提供了平息他憤怒的挽回祭。Look at all other pagan gods, is what you do. 其他異教的神都在乎你怎麽討好他。 But the true God, himself become the sacrifice, so that we are saved from God, by God, through God. and so the love of God is seen in propitiation. 真神自己成爲祭物，所以我們是從神的憤怒被救出來，是由神親自來救我們，藉著神所作的，被救出來。神的愛就顯明在挽回祭這個祭本身了。
Let’s take a breat right now. //
Summary: 

1. Expiation獻祭
  take away sin
2. Propitiation挽回祭
  satisfy the Wrath of God
3. Reconciliation神人和好
  exchange –Enmity to Friendship
4. Redemption
  release from the bondage of sin
I’ll try not to put you into sleep. Let’s do a quick recap. 

We talk about expiation, the taking away of our sin. Remember when John the Baptist saw the Lord, He said, behold, the lamp of God, that takes away the sin of the world. We talked already about propitiation, the fact that it satisfies the wrath (the anger) of God. And now we are going to talk about reconciliation. We are going to exchange enmity to friend從仇恨改換成友好
Let’s look at some Scripture verses that teach that.（p.38）
If you look at your outline to the section where says reconciliation you are going to see Rom 1: 22, 23
Rom 1:22-23  自稱爲聰明，反成了愚拙，  (23)  將不能朽壞之神的榮耀變爲偶像，仿佛必朽壞的人和飛禽、走獸、昆蟲的樣式。
And here the concepts been taught is that because the sin of man, God in His anger, gave them up to their sinful lust. 因爲人犯罪的緣故，神在祂的憤怒裡，就任憑人去發揮他虛妄的情欲。This Scripture verss were also remined us to the rebellion in the Exodus. 這個經文也讓我們想起出埃及記裡面以色列人的背逆。Do you remember actually was in Numbers Chap. 11-12民數記第11、12章, where the people were complaining, the people of God were complaining, that they wanted meat! They were eating Mana, and they were complaining! Now think about this, God Himself is feeding you, God is leading you through a pillar of cloud during the day, and a pillar of fire at night, and He is giving you water from a rock, and you are going to complain? So what did God do? God was angry with them, and gave them so much quail until it comes out of their nose. Now it does seem funny but think about this?
Rom 1:25-26  他們將神的真實變爲虛謊，去敬拜事奉受造之物，不敬奉那造物的主；主乃是可稱頌的，直到永遠。阿們！  (26)  因此，神任憑他們放縱可羞恥的情欲。他們的女人把順性的用處變爲逆性的用處；
In Romans here, is talking about non-believers, that God inHis anger gave these sinners over to degrading passoiins. So just from this Scripture alone, we see that God is angry, we are His enemy.. 從這句經文，我們看到神是發怒的，我們是神的仇敵. But the good news is, through what Christ did, we are also made friends again 好消息是，藉著耶穌所作的，使我們成爲神的朋友。
Let’s look at 

Rom 5:10-11  因爲我們作仇敵的時候，且借著神兒子的死，得與神和好；既已和好，就更要因祂的生得救了。  (11)  不但如此，我們既借著我主耶穌基督得與神和好，也就借著他以神爲樂。
Now, that reconciliation we received is glorious, 我們所得到的和好的恩典是個榮耀的恩典But it does’nt stop with us. God in His mercy, also uses us to proclaim the good news, so that we too become ministers of reconciliation 神出於祂的憐憫，也用我們來宣講福音的好消息，好叫我們成爲使人和睦的使者
If you look at the outline, you see the Scripture in 2 Co 5: 18-20 confirms that. 

2Co 5:18-20  一切都是出於神；他借著基督使我們與他和好，又將勸人與他和好的職分賜給我們。  (19)  這就是神在基督裡，叫世人與自己和好，不將他們的過犯歸到他們身上，並且將這和好的道理託付了我們。  (20)  所以，我們作基督的使者，就好像神藉我們勸你們一般。我們替基督求你們與神和好。
In Eph. 2: 16 also gives us a different type of reconciliation: 

Eph 2:16  既在十字架上滅了冤仇，便藉這十字架使兩下歸爲一體，與神和好了，
Before Christ came, what is called the Gentiles, were written off by the Jews
基督來臨前，那些被稱爲外邦人的人，猶太人是不管他們的
But through Christ, He is making out of Jews and Gentiles, one new people 

耶穌基督使猶太人和外邦人成爲一個新的民族、新的群體。
And He is reconcing those differences. So we no longer have to dress like Jews or eat like Jews, or for that matter, Jews don’t have to eat like Jews used to and all the other ceremony that went on with. We are now friends, brothers, fellow citizens with the Jews. Now of course that’s the Jews that believe in Jesus.The Jews who do not believe in Jesus still need to be converted. And even though they are within the covenant, they are still enemy of God, until they come to believe in Messiah. 

Now the word for reconciliation is diallasso, （p. 40）
This word is used in the Scripture verses that we read earlier, but more specific here, we can see in Mat 5: 24
Mat 5:24  就把禮物留在壇前，先去同弟兄和好，然後來獻禮物。
Now, the meaning of reconciliation is very similar to propitiation和睦和挽回祭的意義和很相像
Now, remember the example of the King, o. k., now the king, his anger is taken down, and the servant can be his friend again. And so what reconciliation means, is to be made friends again. 和睦的意思是：再一次恢復作朋友
But is not that we are the ones who are been made reconciled to God, even in English, to say be reconciled to God, can be vague, if you don’t look at it very carefully. It’s not we who were offended 不是我們被冒犯了, it was God who was offended by my sin 而是我們犯罪，神被干犯了。So God the Holy Spirit, take me through Christ, and reconcile me to God. 聖靈藉著耶穌基督，帶領我到神面前，使我與神和好。
So He is the one who I remade a friend to. 所以，我再次成爲神的朋友
And remember again, it’s our iniquity, it’s our sin that makes us enemy of God. 

Now we have a very beautiful statement here of Reconciliation in Rom 5: 1-11. Before we read it, we have to remember that this reconsicilation means a restoration of harmony and peace. From anger to lover, from disunity and separation to unity, and we can remember the beautiful words of Jesus, when He says, I now called you friends. We have to think about this a little bit. God is calling us friends, it’s a very intimate term, it’s like into an intimate relationship between a husband and a wife. That’s about the closest relationship we can come to understand this friendship. But it is even beyond that because it is God who is our friend now. Now this next Scripture verse is long, but it is important that we read it. Please pay attention to these words because these are the words of God to us
Rom 5:1-11  我們既因信稱義，就借著我們的主耶穌基督得與神相和。  (2)  我們又借著他，因信得進入現在所站的這恩典中，並且歡歡喜喜盼望神的榮耀。  (3)  不但如此，就是在患難中也是歡歡喜喜的；因爲知道患難生忍耐，  (4)  忍耐生老練，老練生盼望；  (5)  盼望不至於羞恥，因爲所賜給我們的聖靈將神的愛澆灌在我們心裡。  (6)  因我們還軟弱的時候，基督就按所定的日期爲罪人死。  (7)  爲義人死，是少有的；爲仁人死、或者有敢做的。  (8)  惟有基督在我們還作罪人的時候爲我們死，神的愛就在此向我們顯明瞭。  (9)  現在我們既靠著祂的血稱義，就更要借著他免去神的忿怒。  (10)  因爲我們作仇敵的時候，且借著神兒子的死，得與神和好；既已和好，就更要因祂的生得救了。  (11)  不但如此，我們既借著我主耶穌基督得與神和好，也就借著他以神爲樂。
And also we have Col 1: 20
Col 1:20  既然借著他在十字架上所流的血成就了和平，便借著他叫萬有，無論是地上的、天上的都與自己和好了。
Again, another Scripture veres talking about the fact that there is now peace between us and God. 

So again, that alienation is now gone. 我們與神的分隔現在不再存在了
And again, that’s only for the believer. The unbeliever’s still under the wrath of God. We must be careful not to extend God’s love where it’s not supposed to be. 我們不要把神的愛延伸到那不存在的地方 and understand the extend of God’s love to His people. Also, this is once and for all. It’s not somehow that we can become enemy again. Let’s me ask you, how many of you have children? When your children sin, do they stop bing your children? You may discipling them, you may put them on time-outs, but they’re still your children, and you still love them, don’t you?  That is our relationship to God. We have been born again in God’s family, we have been adopted into the family, that sin has been taken away, God is no longer angry with us, we are now friends, and so now there is peace, and now we can grow in the family. 

Does anybody have any question on this? 

Your outline is pretty exhaustive, your teacher has done a very good job. 

Let’s move on to redemption now. （p.50）救贖、買贖
I am going to repeat it again. 

Our sin is taken away, God is no longer angry, we are no longer enemy, we are now friends, and now we come to redemption. That’s another cencept we were talking was going to be difficulat to translate. 

The Scripture says that God is paying a price for us. He is buying us from the power of sin into His kingdom of rightiousness. 

聖經說神爲我們付了一個贖價（買價）。他把我們從罪的權勢中買贖出來，進到他公義的國度裡。
Let’s look at some Scripture verses to understand what this is. 

Let’s start with Deu. 9:26
Deu 9:26  我祈禱耶和華說：『主耶和華啊，求你不要滅絕你的百姓。他們是你的産業，是你用大力救贖的，用大能從埃及領出來的。
The Scripture teaches us that God Himself bought the people神親自買贖了祂的百姓
and since they belong to Him now, He took them out of Egypt into the land of Canaan, a land filled with milk and honey他們現在屬於神了，他把他們從埃及救出來到迦南地，就是流奶與蜜之地。
Now the picture there is one that they were slave of the king, the Pharaoh king, God brought them out of that, and now they belong to Him, serve Him. 他們以前是埃及法老王的奴隸，神把他們買出來，現在他們屬於神，服侍神。Now the interesting thing here is that we were still slaves. Before we were slaves of sin, now we are slaves of rightiousness. Before the king was either ourselves or the devil or the world, now our king is Jesus Christ, and we are to serve Him. 有意思的是我們現在仍然是奴隸。以前是罪的奴隸，現在是義的奴隸；以前我們的王乃是我們自己、魔鬼、或是世界，現在我們的王是耶穌基督，我們要服侍他。In the New Testament, we can look at the other Scripture verses（p. 51）
Let’s look at Rom 3: 24
Rom 3:24  如今卻蒙神的恩典，因基督耶穌的救贖，就白白的稱義。
If you look at there, it shows that being justified as a gift by his grace thrugh the redemption which is in Christ Jesus 我們是蒙神的恩典被稱爲義的，是藉著主耶穌基督的買贖或救贖
Now what we have to remember is when Jesus was on the Christ, the Greek word that he said when He said “it was finished “ （Joh 19:30）was a word “tetalastai” τελέω That word in Greek means “to pay for” . That is the actual word that he cried out on the cross.耶穌基督在十字架上說的“成了”，在希臘文的意思是“付了代價”
So not only does it signify that “it is finished !”, but it also means “I have paid for it!” buzhi不只是強調這件事完成了，也是表示“我付清了” 。 He use the same word or the same concept in Mark 10: 45
Mar 10:45  因爲人子來，並不是要受人的服事，乃是要服事人，並且要捨命作多人的贖價。」
Jesus Christ Himself was that ransom. 耶穌基督自己就是那個贖價
That concept also repeated in Matt 20:28, we don’t have to read it now, but it continues also in Eph 1: 7, and really clear in Act 20: 28
Act 20:28  聖靈立你們作全群的監督，你們就當爲自己謹慎，也爲全群謹慎，牧養神的教會，就是他用自己血所買來的（或作：救贖的）。
O. K, I hope now that you understand that you don’t belong to yourself. 希望你們現在能理解到，我們是不屬自己的。 

Jesus freed us, He freed us from sin, but that doesn’t mean we are free to ourselves.。We are slaves to rightiousness and we belong to Jesus. He is our king, and we must be obedient to Him. The good news is that He is a perfect king. He is a good king, and everything that he does for us is for our good. Even if it is terrible suffering, it is for our good.耶穌基督從罪裡面釋放了我們，但不表示我們是“自主”的，我們是作義的奴僕，我們屬耶穌基督。他是我們的王，我們要順服於他。好消息是，他是個完全的王，善良的王，他爲我們作的一切，都是爲我們的好處，包括那些可怕的苦難。
And the goal of this redemption, is taughed in I Cor. 6: 20 買贖的目的是我們要榮耀神
1 Co 6:20  因爲你們是重價買來的。所以，要在你們的身子上榮耀神。
1 Co. 7: 23 also teaches that. 1Co 7:23  你們是重價買來的，不要作人的奴僕。
Now, where else were we redeemed from? 我們除了是從罪中被買贖出來外，我們還從那裡被買贖出來呢? Gal. 3: 13 teaches that we were also redeemed or bought from the curse of the Law, because Jesus became that curse in our place, so there is no curse waiting for us anymore我們也是從律法的咒詛被買贖出來的，耶穌基督代替我們受咒詛，所以再沒有咒詛等著我們。
Gal 3:13  基督既爲我們受（原文作成）了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因爲經上記著：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。」
Also we were redeemed or bought from a vain matter of life, we are no longer in bondage to sin. We no longer have to sin. 我們也是從一個虛妄的生活方式被救贖出來，我們不再受罪的捆綁，我們不再需要犯罪。We can now escape our sin. We are taught in the Scripture that when temptation comes, that God always leaves us a way out, and God has change our nature, so that we don’t have to sin, so that we actually begin to obey. If you look into you life, you will see as a believer, even though our obedience is not perfect, there is obedience. We don’t steal, I hope none of us are commiting adultery, we don’t cheat, anyway, you can examine yourself on that. 

當誘惑臨到的時候，神必定給我們一條出路（林前10：13），神也改變了我們的人性，好叫我們不需要犯罪，我們就開始順服、過順服的生活。如果我們看看自己的生命，你就會看見一個信徒，雖然我們的順服不完全，卻是存在的。我們不偷東西，不犯姦淫，不欺騙，你們可以自我省察。
1Co 10:13  你們所遇見的試探，無非是人所能受的。神是信實的，必不叫你們受試探過於所能受的；在受試探的時候，總要給你們開一條出路，叫你們能忍受得住。
We are also redeemed from Satan. 我們也是從撒旦（的權勢）裡面被買贖出來。If you look at your outline you’ll see a few Scripture verses（p. 55）and you can see that Col 2: 15 teaches us that we are no longer in the power of Satan because God has triumphed over him. 因爲神向他誇勝、勝過他了
Col 2:15  既將一切執政的、掌權的擄來，明顯給衆人看，就仗著十字架誇勝。
Also the work of devil has been destroyed. 上帝已經除滅了魔鬼的工作、作爲。
1Jo 3:8  犯罪的是屬魔鬼，因爲魔鬼從起初就犯罪。神的兒子顯現出來，爲要除滅魔鬼的作爲。
And these two also teaches that concept.
Col 1:13-14  他救了我們脫離黑暗的權勢，把我們遷到他愛子的國裡；  (14)  我們在愛子裡得蒙救贖，罪過得以赦免。
Now I am going to give you a 15 mins of lecture on the extend of Atonement 救贖的範圍
Something you usually take a few weeks, but…
This is very controversil concept, so we want to look at this very carefully這是個有爭議性的題目，讓我們小心地來看。
What is the issue? The issue is what does Jesus do when he die on the cross? 

問題是什麽？問題就是基督在十字架上成就了什麽事？（基督實際上作了什麽？）
Now, people talked about limited atonement, but among stiff Evangelical and reformed, there are limited atonement in both sides. 改革宗和非改革宗兩邊都說是“有限的” 救贖
Now there are some that teaches what Jesus did, He did for everybody and therefor everybody is saved. 有一派是說，耶穌基督在十字架上所作的，是爲全人類作的，所以全人類都得救
But I trust that many of you see the foolishness if that idea. So I am not going to spend any time on that topic. If you have question on that afterwarks I can talk to you about that. But I do want to talk about whom did Christ die. 問題是基督是爲誰死的
One groud teaches that He die for the elect. Another teaches that He die for ‘all world’. But both groups have to limit the atonement一派認爲基督是爲選民死的，另一派說基督是爲全世界死的。但兩派都認爲救贖是“有限的” 。The reformed view: limited it to the extend or to the group改革宗認爲救贖是限制在一批人身上。 The other group I am not going to use the title but the group limits what the atonement does另一派是限制救贖的本質。 

As we discussed, the atonement: expiates, propitiates, reconciles, and redeems
救贖是除去罪、平息神的憤怒、使神人和好、買贖人出來的
If Jesus did that for the world, then automatically everybody would have to be saved. 如果基督的救贖是給全世界的，那麽每一個人就是自動的得救了； And generally what people say that believe this, is that Jesus die for every sin except the sin of unbelieve. So that they make salvation “possible “，他們的說法是，耶穌是爲所有的罪死，沒有爲“不信” 的這個罪死。耶穌基督只是讓得救成爲一個可能。
The other view teaches that Christ die for the group he chose and he save them completely. 

基督只是爲選民死的，可是基督是真的、完全的救了他們（不只是一個可能）。
All this discussion is fruitless unless we look at what the Scripture says. 

But one thing I do want you to understand, is that both groups limit the atonement. 

One limits it to who, and one limits it to what it dose
一派是限制救贖的對象只是選民，另一派則是把救贖限制爲可能性而已。
This group (B) will use little example like the bridge example, and says that the bridge is very wide, and that all you have to do is make this final leap here to the other side. 

This group (A) teaches that the bridges is very narrow, but that God Himself pushes you to the other side
(A) Limited Atonement                            (B) Limited Atonement
     “Elected” (limit it to group)                  “every sin except unbelieve” (limit what it do)
        Save completely                                Salvation possible

      >                                leap
                                                           

Now Let’s look at the outline. Let’s see what the Scripture says. 

Let’s turn to (b) p. 58 

Joh 10:15  正如父認識我，我也認識父一樣；並且我爲羊捨命。
It says that Jesus lay down his life for the sheep. Now, let me ask you this question. Who are the sheep? is it the whole world? Or dese not Jesus himself use the example of sheep and goats（太25: 32,33）? Does He not say that the sheep are in His right side and entering the kingdom of God? Does He not say the goat turn to His left side are going to eternal destruction? The answer is yes, He Himself says those things. 

Mat 25:32-34, 41  萬民都要聚集在他面前。他要把他們分別出來，好像牧羊的分別綿羊山羊一般，  (33)  把綿羊安置在右邊，山羊在左邊。  (34)  於是王要向那右邊的說：『你們這蒙我父賜福的，可來承受那創世以來爲你們所預備的國； (41) 王又要向那左邊的說：『你們這被咒詛的人，離開我！進入那爲魔鬼和祂的使者所預備的永火裡去！
Other verses we can look at is John 6: 39
Joh 6:39  差我來者的意思就是：他所賜給我的，叫我一個也不失落，在末日卻叫他復活。
I want to see now, let’s go to Joh 10. Your outline shows 10: 26, but I want to read it with a little more context. 

Joh 10:14-30  我是好牧人；我認識我的羊，我的羊也認識我，  (15)  正如父認識我，我也認識父一樣；並且我爲羊捨命。  (16)  我另外有羊，不是這圈裡的；我必須領他們來，他們也要聽我的聲音，並且要合成一群，歸一個牧人了。  (17)  我父愛我；因我將命舍去，好再取回來。  (18)  沒有人奪我的命去，是我自己舍的。我有權柄舍了，也有權柄取回來。這是我從我父所受的命令。」  (19)  猶太人爲這些話又起了分爭。  (20)  內中有好些人說：「他是被鬼附著，而且瘋了，爲什麽聽他呢？」  (21)  又有人說：「這不是鬼附之人所說的話。鬼豈能叫瞎子的眼睛開了呢？」  (22)  在耶路撒冷有修殿節，是冬天的時候。  (23)  耶穌在殿裡所羅門的廊下行走。  (24)  猶太人圍著他，說：「你叫我們猶疑不定到幾時呢？你若是基督，就明明的告訴我們。」  (25)  耶穌回答說：「我已經告訴你們，你們不信。我奉我父之名所行的事可以爲我作見證；  (26)  只是你們不信，因爲你們不是我的羊。  (27)  我的羊聽我的聲音，我也認識他們，他們也跟著我。  (28)  我又賜給他們永生；他們永不滅亡，誰也不能從我手裡把他們奪去。  (29)  我父把羊賜給我，他比萬有都大，誰也不能從我父手裡把他們奪去。  (30)  我與父原爲一。」
We see there, that he uses the picture of sheep again. His sheep hear His voice and follow Him. 

（p. 60）In Eph 5, God uses the picture of marriage again. He uses the picture of marriage of husband loving there wife, just as Chirst loves the church and gave himself up for her. 

Eph 5:25-27  你們作丈夫的，要愛你們的妻子，正如基督愛教會，爲教會舍己。  (26)  要用水借著道把教會洗淨，成爲聖潔，  (27)  可以獻給自己，作個榮耀的教會，毫無玷污、皺紋等類的病，乃是聖潔沒有瑕疵的。
Now, the purpose of Him dying for us is not so that we can go sinning the rest our life in peace. The next two verses give the result of our being paid for. Just as we santify our wivese by teaching them the Bible, God santify His church through that very same word, so that one day that church will be presented to God the father, and all her glory. So you cannot say that you are saved person in continuing practicing sin. Those whom He dies for, He also santifies, and will one day glorified. Now there are many verses listed here, Rom 8:31-38, 2 Cor 5: 14, that teach the particularity of that dying, and that atonement, if you will. 

But let’s ask another question. 

What do we do with those verses that talked about “the world”? 

Doesn’t John 3: 16 teaches the “God so loved the world?” 不是說“神愛世人” 嗎？ But we have to remember how that word is used here. It’s not talking about each and every human being in the planet, but it’s talking about His creation in general是籠統地講到神的創造，therefore the death of the Son, is for those who believe. In fact the way I explained it many times, is I told people Jesus die for those who believes. 耶穌是爲那些信祂的人死的。If you don’t believe and if you don’t believe till the day you die, Jesus did not die for you. Because if He truly die for you, He would change you! and you will believe, and you will grow and one day be gloried. 你假如至死都不信耶穌是爲你死的，那麽耶穌就沒有爲你死，因爲他假如真的爲你死的話，他會改變你，好讓你相信他，你就會繼續成長，有一天你就完全被榮耀。
Also as I said before, the death of Jesus did those four things that we talked about. How can he reconcile somebody who does not believe? how can he be friends with somebody who does not believe, that does’t want t love him, that doesn’t want to obey His words. Then that will be a lie. How can he be friend to somebody who he has not bought from the world, 耶穌的死，也是成就這四件事情，他怎能使一個不信的人與神和好呢？神怎麽可能成爲一個不信的人、不願意愛祂的人、不願意遵行祂的話的人的朋友呢？那不是成爲一個謊言嗎？他怎麽可能跟一個他沒有從世界買贖出來的人成爲朋友呢？
So the concepts of redemption also have to go out of the window. So that’s why I said that people who hold the atonement being for the world have to limit what the atonement does. It can’t redeem, it can’t reconcile, and of course it can’t propitiate or expiate. 

如此，買贖的觀念也要被廢除了。所以那些說耶穌基督是爲全世界的人死的人，他們把救贖的意義縮小、限制了。他們的“救贖” 是不能救贖人的，不能使人與神和好的，也不能成爲挽回祭，也不能除去罪。
Now again the fact that He truly did all those four things, let’s look at these verses, Heb 9: 12, it says that through his own blood, he enter that holy place once and for all, having attain eternal redemption
Heb 9:12  並且不用山羊和牛犢的血，乃用自己的血，只一次進入聖所，成了永遠贖罪的事。
It doesn’t say temporarity, or possible redemption, it says eternal redemption. 這裡不是說贖罪是暫時、可能的， 而是永遠的。
Titus 2: 14, again, it says that He gave Himself to redeem us from every lawless deed, 

Tit 2:14  他爲我們舍了自己，要贖我們脫離一切罪惡，又潔淨我們，特作自己的子民，熱心爲善。
Rom 5:9  現在我們既靠著祂的血稱義，就更要借著他免去神的忿怒。
Now that we’re justified by His blood, we shall be saved from the wrath of God. Again, if the atonement is universal, it would contradict Romans 1, where it says that the wrath of God is revealed in all. Romans 1 was written after crucifixion, and if the atonement that Jesus did at the crucifixion was for the whole world, we cannot accept Paul’s statement that the wrath of God is still revealed all ungodliness.如果救贖是爲全世界的，就與羅馬書一章矛盾，因爲羅一說神向全世界傾倒祂的憤怒。羅一是耶穌釘十字架之後寫的。假如耶穌基督在十字架上的救恩是爲全世界的人，怎能接受保羅在羅馬書一章說的，神的憤怒還是傾倒在全人類的身上呢？
Now, another difficult part if we hold to this universal atonement, is shown in John 17, Jesus Himself says, that he does,’t pray to the whole world, but those who the Father has given him. 耶穌不是爲全世界禱告，是爲父所賜給祂的人禱告
Now let’s look at the actural verse there. 

Joh 17:9  我爲他們祈求，不爲世人祈求，卻爲你所賜給我的人祈求，因他們本是你的。
There is an inimate connection between those whom He dies and those whom He prays for, and we  cannot brake that, because somehow WE think that it is unfair. 耶穌爲誰死、爲誰禱告，這兩件事的關係是很密切的、無法分開的。不能只因爲我們認爲這個不公平。
The other thing that we will run into problem is there are many who never hear the gospel, how may thousands and hundreds of thousands of people have died who never hear the gospel? Are they automatically saved then? The Scripture says that the wages of sin is death, that even the people who have not heard the gospel have the works of Law written over their hearts, and their own conscience will accuse them or excuse them, so there is no excuses for them either. They are also under the wrath of God. 

But does that make God unfair? NO! What is “fair” is that we all perish eternally, that is what is truly fair. The miracle is, that God came decend to save some of us. We have to look at it from God’s perspective, God is Holy, righteous and just, we are the rebels, we are the renegades, even the nicest persons among us is still a sinner. And so the miracle is that God saves some. 

One other objection that we might want to consider: does that make Evangelism useless? 

Not at all! The evangelistic message is always responded to. Some respond in continual anger and hatred toward God, and others respond because God has open their eyes and hearts. Now, to prove that, let’s go to 2 Co. 2: 15
2Co 2:15-16  因爲我們在神面前，無論在得救的人身上或滅亡的人身上，都有基督馨香之氣。  (16)  在這等人，就作了死的香氣叫他死；在那等人，就作了活的香氣叫他活。這事誰能當得起呢？
There are another Scripture verse says that “many are called, but few were chosen “.（太22：14）
The proclammaton of the gospel becomes the method God call His elected from the world. 宣講福音是神用來呼召他選民的方法
So the gospel message must continue to be proclaimed to all. Because you and I do not know who the elected are. Only God knows, and God has commanded us to go to all. It is God Himself who will awaken His sheep As Jesus said, my sheep hear my voice and follow me, and he told those others, you do not believe because you are not my sheep. Any question on that? 

O. K, we are run out of time, so if you have any questions, let’s get them now. 

(Dr. Ling): I usually say you should think about this for six month 

Let me give you some encouragement.  It took me an year and half to really understand this. I didn’t understand it overnight. I wrestled with all the Scripture verses, but I can’t never escape that verse when Jesus said, you are not my sheep（約10:26）. At first it seems very harsh, but I recognized God is God, I can’t tell Him what is right or wrong. He tells me what is right or wrong. 

Q: But you do not give up when people reject you one time, two times, three times, you don’t know how long it takes for the people to be saved. 

A: The good news is even if you say it one time, and it has been twenty years you said it, the Holy Spirit can bring that person to faith. It’s not up to us to convert people, it is only up to us to proclaim the message. God is the one who change his heart, not us. So even you gave the Word one time, trust it. Because Scripture says my Word neve comes back empty. 

Let’s pray. Father in heaven, we thank you for this opportunity to study the concepts of your word, I asked that we’ll all study diligently, and reason with your word. Father, I pray that your Holy Spirit will give all of us better understanding and clarity of you will. Purify our mind, and causes us to go home in  a save manner, protect us when we go home, and give us rest tonight, so we can wake up and glorify you another day. In Jusus name. 

聖靈論與救恩論
林慈信博士講授
09/09/04 聖經中的聖靈（巴刻《活在聖靈中》第二章摘要）
作業：測驗； 書摘：三個人合寫一本；指定閱讀（見講義）；課後心得
論文三要（John Frame）：
Clarity清楚
Cogency 大綱排列的有道理，有說服力
Profundity 言之有物
聖經關於聖靈的教導（摘自《活在聖靈中》第二章上半——原翻譯錯誤太多）。
聖靈職事（工作）的本質，在任何一個世代，就是體現（mediate）基督和祂的同在。
The essence of the Holy Spirit’s ministry is to mediate the presence of our Lord Jesus Christ.
mediate，是媒介的意思。主耶穌基督今天在天上，所以祂在地上的臨在，不是直接的臨在（immediate presence），祂的臨在是一個mediate presence。
mediate是動詞也是形容詞，動詞的意思是：聖靈是媒介，讓耶穌基督的臨在實現在我們生命中、在世界上。而把它當形容詞來讀的話，這個字的相反詞是，immediate直接。意思是，耶穌基督的同在不是直接的，不是親自，好像祂以前三十三年在地上，乃是按照祂的應許，透過、藉著聖靈來工作，是indirect，是間接的。那你說，耶穌基督不是直接的與我們同在嗎﹖耶穌基督道成肉身三十三年是直接在地上，百分之一百神、百分之一百人，他死了、復活了、升天了。耶穌今天在那裡？答案是在天上。那位「神人」，百分之一百神、百分之一百人的基督，現在在天上，不是在這裡。但是你如果問，耶穌基督「在」地上嗎﹖答案是：「在」的！
Is He present? Yes, He is present, but His presence is a mediate (mediated) presence，
耶穌基督的「在」，是透過聖靈的「在」。聖靈「在」，因此耶穌基督「在」。
這是一個很基本的原則。我常常講下面這幾句話：
耶穌基督在天上，但是在地上所作的一切，都是藉著祂的話和祂的靈作的。
在天上的耶穌基督，在地上是大有作為的，是積極作工的。但是耶穌基督作的工，是按照祂話語的應許，透過三位一體第三位聖靈的工作作成的，和祂在地上三十三年是不一樣的。
聖經根據：
約 14:16 我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在，
約 14:26 但保惠師，就是父因我的名所要差來的聖靈，他要將一切的事指教你們，並且要叫你們想起我對你們所說的一切話。 

約 15:26 但我要從父那裡差保惠師來，就是從父出來真理的聖靈；他來了，就要為我作見證。 

約 16:7 然而，我將真情告訴你們，我去是與你們有益的；我若不去，保惠師就不到你們這裡來；我若去，就差他來。
我去（父那裡），我求父差 另位 保惠師（約14：16）我要從父那裡差保惠師（15：26，16：7）。
所以，我求父差，我也差（就是，奉我的名差來的）。
而，耶穌基督差聖靈來作保惠師，是在他榮耀之後。因為聖靈要榮耀、高舉那位被榮耀的基督。基督被榮耀了之後，（所以）聖靈榮耀那位被榮耀的基督。
聖靈榮耀那位父榮耀的基督，聖靈高舉那位父高舉的基督——復活了、升天了、萬王之王、萬主之主。
有句話我是喜歡用來作基礎性經文的：林後3：17-18
2Co 3:17 主就是那靈；主的靈在那裡，那裡就得以自由。
這句話不是說三位一體的第二位聖子搖身一變，變為聖靈了。不是聖子的位格變為聖靈的位格。乃是聖子的工作現在成為聖靈的工作，由聖靈擔任。聖子的工作是什麽﹖祂愛我們，他十字架流出的寶血的功效不斷地實施，使我們重生、得救、成為神的兒女、有得救的確據（知道我們是神的兒女）、與耶穌基督統治教會（教會是祂的身體，他是教會的頭，他統治教會）、與我們同在。這些都是耶穌基督作的工作，都由聖靈來擔任。
可是，我們又不要說，現在是聖靈時代，所以父、子不重要，或者不作工，這不是我們的意思。
現今，就是五旬節以來，是聖靈的時代。這句話是對的。但是，要看你這句話是什麼意思。假如你說舊約時期是聖父時代，耶穌基督在世界上的時候是聖子時代，勉強可以這樣說。
但是，五旬節之後是聖靈時代，這是很明顯的（使徒行傳）。但是這並不是說聖靈在前面兩段沒有工作。現在父、子都停止了，不是這個意思。因為，聖靈的工作是要襯托基督、榮耀基督、高舉基督、體現（present）基督，focus on Jesus Christ。聖靈從來不說，看我、聽我、知道我，聖靈說，看他、聽他、認識他。
p.2. 我們會覺醒、經歷三件事：
1. He is here. 耶穌在這裡，親自俯近我，向我說話。
2. He is active. 耶穌是積極工作的。
3. He is glorious. 祂是榮耀的。 

第二頁下面寫的都是老生常談，我們都知道的。聖靈在我們生命作這麽多事情。
(p.3) 上帝的靈
這個時代，人對“靈”這個字的定義都非常含糊。
聖經裡面對這個字有很逼真、生動、富有色彩的意義的。
是呼出的氣，強勁有力的，猛烈地鼓動空氣，釋放出來的能量，進取的力量等等。所以英文可以用puff, blow這個字。希伯來文ruach和希臘文pneuma都同時帶有“氣”這個基本的意思。
這個兩個字，是指：
1. 上帝的靈，有位格的。
2. 人本身，人的靈。
3. 風
(p. 4) 英文沒有一個字可以包含上述的所有意義，又同時表達上帝和祂所造具理性的受造物（就是我們），在智能、意志和情感上的個性。
Spirit是指有位格的，但是沒有“風”或“氣息”的意思。
Ruach, pneuma，又是風，又是氣，又是靈。英文沒有這個字。中文也沒有。所以有些地方或雜誌叫“靈風”、或“道風”。氣、風的確是ruach這個字意思的一部分。
聖靈不是一陣風，pneuma，氣，聖靈有“風”的意思，但聖靈本身不是液體或氣體。祂是有位格的，是三位一體的。好像父、子一樣，是個位格，is a person。
下面我們看舊約裡面有88-97節經文對上帝的靈的描述，有7方面。
1. 上帝的靈參與創造的事，是賜生命的，賦予受造物氣息的。
聖父創造。神，聖父藉著祂口中的話，口中的氣造出萬物。
Psa 33:6 諸天藉耶和華的命而造；萬象藉他口中的氣而成。另一節大家都知道的：
Joh 1:1-3  (1)  太初有道，道與神同在，道就是神。(2) 這道太初與神同在。(3) 萬物是藉著他造的；凡被造的，沒有一樣不是藉著他造的。

神創造萬物，是神的話創造萬物。神藉著祂的話，藉著他口中的氣創造萬物。意思就是說，聖父創造萬物，聖子創造萬物，聖靈創造萬物。聖子、聖靈與父同為創造者。不是聖父創造，聖子、聖靈去休息去了。所以創世記1：2 ，地是空虛混沌，淵面黑暗，神的靈運行在水面上。然後，上帝「說」，要有光，就有光。
上帝的「說」、「話」，God’s word is a word that makes things happen (that causes thing to exist and causes things to happen ) 上帝的話是那個使事情發生的「命」——上帝的話，是「說有，就有，命立，就立」。不止是講話，講了以後東西會發生，會被造的。
耶穌基督、聖子、道和神的話，說「要有光」，這兩個是分不開的。聖靈是上帝的「氣」，聖經說，萬象藉他口中的氣而成。所以，你不要說耶穌基督就是一大堆聲音，「要-有-光」就是耶穌基督、那口氣就是聖靈，我們不能用人的層面來理解上帝的話和口中的氣。
這意思就是power and action, 神大能有力地在作工，「上帝的靈」的意思就是這個意思，而這個能力是有位格的。簡單的說，就是：聖靈是創造人和萬物的。
2. 聖靈不只是創造，聖靈是掌管歷史和自然界的。
詩104:29,30 你掩面，他們便驚惶；你收回他們的氣，他們就死亡，歸於塵土。你發出你的靈，他們便受造；你使地面更換為新。
所以，聖靈不只是賜生命，也是那位停止生命、收回生命氣息的那一位。生命和死亡都在神的手中。
大自然也是一樣
Isa 40:7 草必枯乾，花必凋殘，因為耶和華的氣吹在其上；百姓誠然是草。

聖靈是創造主，掌管一切，掌管大自然，
3. 聖靈是藉著直接的曉喻啟示，也有間接經過祂的僕人、使者啟示神的真理。
民數記24和下面一系列的經文，都是「上帝的靈臨到…」撒母耳23章：「上帝的靈臨到我說」
    2Ch 15:1  神的靈感動俄德的兒子亞撒利雅。
    Neh 9:30  但你多年寬容他們，又用你的靈藉眾先知勸戒他們，他們仍不聽從，所以你將他們交在列國之民的手中。
聖靈感動先知，聖靈用先知來勸誡百姓。人裡面有靈，聖靈是賜人智慧的
賽61：1-4（這裡是指彌賽亞）主耶和華的靈在我身上。
這裡就已經預言，彌賽亞來的時候，聖靈感動他，聖靈在他身上。
所以，從先知到彌賽亞（彌賽亞也是先知、祭司、君王），聖靈，就是那位創造、掌管萬有的聖靈是感動先知，曉喻先知、用先知來啓示。舊約裡面就有了，舊約的聖靈作很多事情的。
剛才第三點，神學上叫特殊啟示。特殊啟示是永生之道。我們在護教學講，人人都認識神，但是人們都阻擋壓抑神、不認識神。這裡的第三點是指特殊啟示。特殊啟示不是一般啟示，不是一般在人心中的，是聖靈自己講話或者藉著先知講話，曉喻神的旨意，也就是永生之道。這個永生之道包括人墮落之前和人墮落之後。因為我們有時候不留意就會這麽說的：神啓示給人類，普遍啓示，所以人人認識神；可是人犯罪了、墮落了，所以神就開始特殊啓示了。不是的。神的特殊啟示不是從人類犯罪之後才有的。人類犯罪之前就有特殊啓示，就是神禁止人吃分別善惡樹上的果子。
4. 藉著這些啓示的真理來教導神的子民在神的面前忠心、愛他，順服他，解聖靈的果子。
5. 使人能回應上帝。意思就是：上帝的靈是那位改變人的靈。
Psa 51:10-12  神啊，求你為我造清潔的心，使我裡面重新有正直（或作：堅定）的靈。  (11)  不要丟棄我，使我離開你的面；不要從我收回你的聖靈。  (12)  求你使我仍得救恩之樂，賜我樂意的靈扶持我，
「聖靈」這兩個字在舊約不常出現。這是其中一次。另外一次在賽63：10-11。
   Isa 11:2  耶和華的靈必住在他身上，就是使他有智慧和聰明的靈，謀略和能力的靈，知識和敬畏耶和華的靈。
這句經文我們在聖經輔導學提過。
聖靈使彌賽亞有這些智慧、聰明，同樣的，也使今天的我們，神的子民有智慧、聰明。
6. 聖靈裝備信徒作領袖。
Gen 41:38  法老對臣僕說：「像這樣的人，有神的靈在他裡頭，我們豈能找得著呢？」
所以聖靈不只是改變人，使人重生，也是賜恩賜的。特別是作領導、服事的恩賜。
7. (p.8-10) 很多經文，自己去看。
p.10 最後一行。賜人能力、技巧，從事創造性的工作，就是說藝術的事工。很多是造會幕的，手藝的。
p.11
我要說的是，聖靈是創造的、掌管的、啓示的、教導的、改變（人心）的，裝備人作領袖的，賜手藝和藝術方面的才幹的，在舊約就是如此了。當然，新約，至少有這麽多，還有榮耀基督等大的主題。所以，我們對聖靈和他工作的瞭解，一方面要很寬，聖靈是與父、子同創造萬物的，是掌管萬物的，所以我們對聖靈的認識要很寬，但是同時要把焦點放在聖靈的工作是榮耀基督。
p.12
可是，「上帝的靈」（The Spirit of the Lord，耶和華的靈）的獨特位格，並不是舊約啓示的一部分，除了那兩個地方以外，聖經並沒有稱耶和華的靈為聖靈。聖靈是三位位格的第三位這個真理，確實是新約時代，耶穌基督降臨以後，神才啟示給祂的子民的。不過，這並不是說，聖靈在舊約不存在，到五旬節才存在，絕對不是。聖靈與聖父、聖子都是永存的、自存永存的，Holy Spirit is self-existing, just as the Father and the Son is self-existing, and the Holy Spirit is eternal the Father is eternal, the Son is eternal. 父是永恆的父、子是永恆的子、靈是永恆的靈。不過，我們瞭解聖靈是三位的第三位，那是新約時代的事。
Q：亞當被造是聖潔的。聖靈是幫助我們成聖的。我們可以說亞當身上有聖靈嗎﹖
A：亞當被造是聖潔的、公義的、有智慧的。「幫助」這兩個字有問題。為什麼有問題呢﹖因為亞當犯罪之前，不是罪人，所以亞當犯罪之前那個成聖，跟我們今年得救重生之後的成聖是兩碼子事，因為他當時從來沒有墮落過。所以，沒有錯的，亞當是聖潔的。因此，他能夠過聖潔的生活。亞當是聖潔的，他能夠過聖潔的生活，也能夠選擇犯罪。
Q：那我們成為聖潔後，我們可以選擇犯罪嗎﹖
A：狀況一二三四來了，具體的思維方式。
狀況一：神造亞當是聖潔的、公義的、智慧的。沒有犯過罪。
狀況二：亞當犯罪了，人類墮落了。我們都只能犯罪。沒有義人，連一個都沒有。
狀況三：聖靈重生了我們，我們現在恢復到亞當那個聖潔、清潔的心，能夠順服神、愛神、為神而活，能夠作一個聖潔的人。可能，也能夠犯罪。Free to obey, free to disobey. 

狀況四：基督徒死了之後，就不能犯罪了。
所以，基督徒死的那一刻，我們的成聖就完結了finished，也是completed，完全了，我們就完全、全然的聖潔了。不過，我們在狀況三的基督徒，雖然還是能犯罪，可是我們的聖潔的地位是比亞當還沒有犯罪之前更加的榮耀。那你說，有什麽聖經根據﹖意思就是說，神的救贖計劃已經走到基督被榮耀，那是亞當沒有經歷過的。Just because，就是因為耶穌基督復活、升天、聖靈來重生我們，這個是榮耀的。因為祂的恩典和榮耀是我們不配得的。我們今天所得到的聖潔的地位，至少比亞當更高的，至少跟他一樣的榮耀。
Q ：亞當有沒有得救﹖
A ：我認為他有得救啊。聖經沒有說他不得救。意思就是說，神咒詛亞當夏娃，趕他們出伊甸園。之後呢，人也懂得呼求耶和華的名。而亞當是人類的頭，代表人類墮落。不過，神的選民也是從亞當、塞得，……這樣一路下來，所以，亞當、挪亞……都是神的選民的代表。亞當是頭、代表，而且是預表耶穌是頭，是代表。耶穌是第二個亞當。
Q ：那我們重生得救後，基督徒在的靈裡就恢復了上帝的形像和樣式﹖
A ：對。聖靈重生我們，就恢復了在我們裡面的上帝的形像，是。
Q ：我回國的時候，家庭教會不認為我說的是對的。
A ：他們認為什麼﹖
Q ：他們認為，人得救之後還會犯罪，怎麽會恢復了上帝的形像﹖如果恢復了上帝的形像就不會犯罪了。我認為我們重生得救之後，上帝通過耶穌基督的寶血來看我們，然後在我們身上不斷地工作。不是靠我們，而是看在耶穌基督的份上，靠耶穌基督的恢復。
A ：對。我們都要看到神的恩典是那麽榮耀。神救贖的工作。
Q ：他們否認這句話是因為他們認為太注重恩典就忽略了行為。你知道我們都是很守律法的。
A ：守人的律法，也儘量守神的律法。
Q ：是，連看電視也在那裡悔改。
A ：有個神學生在剃頭髮時也在悔改。
Q ：所以他們聽了這句話就蠻反感的，我就解釋這句話。
A ：真正重生的聖徒，永遠和自己的不信打仗。因為恩典太奇妙了。
第二，我們永遠是偏離成為律法主義或者放縱主義。那怎麼走在正路呢﹖恩典和律法都要並重。而只有「約」這個觀念，能把律法、恩典，很有效的，真的、恰當的放在一起。講了好多次了，林慈信的餃子神學。
「恩典之約」：神給我們的恩典，是以祂的話、祂的約作保證的。但是那個保證恩典的約，其中是有律法、有吩咐、有命令的。所以我們得救之後要守神的律法。不是因為守神的律法以致得救，以致賺的什麽功德。乃是蒙恩的罪人。我們要尊重欣賞家庭教會對聖潔的謹守，同時，也要繼續的微笑，請他們喝下一杯「茶」，來解釋恩典。
Q：五旬節之後，新約的時代是聖靈的工作，這句話沒有錯呃﹖
A：五旬節之後是聖靈工作的時期。
Q：如果有人問，新約時期是聖靈工作的時期，那聖父、聖子呢﹖
A：聖父從來不停止工作的。聖父是安排一切，
Q：那怎麼能說新約是聖靈工作的時期呢﹖
A：聖靈是高舉基督的。耶穌基督是萬王之王、萬主之主，被榮耀的、在天上的、在父神右邊作王的，但是，耶穌基督的王權是有聖靈實施的。耶穌基督的恩典也是由聖靈實施的。所以聖父、聖子並沒有停止工作，絕對沒有。
Q：就是那個側重點不同而已﹖
A：簡單的說，新約時期每一位信主的都有聖靈內駐，不離開。最重要的不同是這個。第二、聖靈的工作是榮耀那位已經被榮耀的基督。至少這兩點是很清楚的、不一樣的。所以耶穌基督的事奉是更美的事奉（希伯來書）。
剛才我們說過，聖靈從永恆就與父與子同存在的，不過新約時期，從五旬節之後，他開始很積極地工作，這工作是榮耀基督。剛才我們也說過，「上帝的靈」在舊約這個觀念不是三位一體第三個位格的觀念。雖然，在舊約時期，聖靈肯定已經存在，已經動工。
現在再看p.13，作一點補充。跟隨耶穌基督的門徒。
我們讀舊約正確的方法乃是「在基督裡」和透過耶穌基督給我們啓示的真理，就是在新約的亮光下來讀舊約。很囉嗦的一句話。我們怎麽讀舊約呢﹖就是要藉著在耶穌裡面的新約，就是耶穌給我們啓示的新約，來理解舊約。我們不是猶太人，我們對舊約的理解一定是透過我們「在基督裡」來理解舊約的。我們讀新約也是透過瞭解舊約的精髓，來瞭解新約。比方說，約一，「看啊！神的羔羊，除去世人罪孽的」，你立刻就想到逾越節的羔羊嘛！所以，耶穌基督跟尼哥底母說，你們必須重生，從水和靈重生。尼哥底母是該打，因為他忘了以西結書36：25-27，他是猶太人的官、以色列法利賽人的老師，應該一下子就記得的，什麼叫重生，從水和靈。
從舊約看新約，從新約看舊約。
什麽叫「從新約看舊約」﹖舊約裡面有沒有教會﹖舊約裡面有沒有神的兒女走靈命的過程﹖有的。所以，我們都會去民數記、申命記去找教訓，走曠野路嘛（我們常唱的“my Lord knows the way through the wilderness，帶領我走曠野路）！為什麽﹖因為舊約的靈程和新約信徒的靈程是在同一位神下面走的。而神對待他子民的方法，在舊約曠野裡、在被擄前、被擄後、在新約、持續到現在，上帝對待他子民的方法是一樣的。所以我們要從新約亮光看舊約，從舊約看新約。所以把舊約神的子民的經歷，包括尼希米記的、悔改讀經的經歷，從新約的焦點來理解，「啊，那是復興！」是對的。因此，我們把舊約裡面講到「耶和華的靈」、「神的靈」當作是聖靈，是對的。我們前面才說過，舊約沒有啓示聖靈是位格。對的，這兩個都對。巴刻在這裡說，（p.15）我們不是在做歷史釋經，乃是在做神學釋經，或正眼釋經。什麼是歷史釋經呢﹖就是現在聖經科的老師的做法。What DID the author mean for his readers?
當時的作者對當時的讀者要講的是什麼﹖祂的意思是什麼﹖當然，過去五百年自從宗教改革以來，都是要搞這一套的。問題是，今天聖經科的許多學者，講完這個之後，下面一個步驟是什麽﹖當時的作者對當時的讀者聽者所講的，怎麽應用在我們今天的生活上﹖我這兩三年醒過來了，看到一個非常嚴重的忽略。講得重一點是錯誤，什麼呢﹖我們三十年前不是這樣講的。我們不是說，「what DID the author say?」——那個作者當時說什麼﹖當然我們也這樣說。但是，「what DOES this paragraph teach us?」——這段經文教導我們什麽﹖而不是「當時的意義怎麽應用在今天﹖」今天我們只有應用而已，不是的。我的信念，也是五百年來正統基督教的信念是，每一段的經文有它超時間、超歷史的意義，而不只是從過去的意義拿到應用而已。
對不起，要舉一段爭議性的經文。婦女蒙頭，林前，保羅很明顯在蒙頭這一段經文，禁止something，而不是禁止nothing，對不對﹖那個something是什麼，我們可以爭論，但是，你不能說在那段經文保羅什麼都沒有禁止。因為，這不是我們慣常、正常的解經方法。我們對待聖經不是說每一段都有它超歷史的意義的嗎﹖應該是如此。所以，把所有的經文說，啊那是當時的文化，那只是解經的一部分。所以，我們除了歷史的釋經以外，還要作神學的釋經。所以，從舊約的「上帝的靈」看到新約，我們就知道是我們今天所認識的聖靈，三位一體的第三位。因為，每一段經文都有它超歷史的意義。雖然，當時的讀者，甚至當時的作者不完全意識到。因為我們今天手上的不是三十九卷，是六十六卷。我們不能假裝我們只有三十九卷舊約來讀舊約。我們有的是六十六卷、不是三十九卷。而這六十六卷是先後不矛盾、一致的。所以，我們要作從舊約讀到新約，從新約讀到舊約。有些神學教授要你在祂的班上解一段聖經，假如那段經文是新約，你抓一段舊約，他就給你扣分。錯了（華人福音派的神學院，在加州；我沒有說「福音派的老師」就是了）。那，這樣作呢，可能在新約課上學生不應該這樣作，假如老師說你要把這段經文整理清楚。但是，這樣來理解這段經文是對的。等於我的課堂上，我要你寫書摘，你寫一大堆：「中國今天在變遷，教學需要……」你寫了一百頁，然後最後兩句話才是書摘，那當然是不對。但是，這本書對中國的教會有意義，那是對的。聽懂了沒有﹖我講的是，神學釋經法是需要的。我們手上有的是六十六卷聖經，不是三十七卷、也不是三十九喔！不要說新約加詩篇、箴言這兩卷。舊約不要只是讀詩篇、箴言。你們講到查經有沒有常常教導舊約﹖
Q：關于蒙頭，您的觀點如何﹖
A：我的觀點是保羅在吩咐Something。有個寬度囉，第一，有可能是真的要蒙頭，我也去過弟兄會的教會；第二，是蒙頭所代表的原則。在這個大範圍裡面，你不能說連這個都沒有。有誰看過「女人與事奉」這本書﹖有四個觀點。我同學寫的，是我認為最好的。不只是因為祂的觀點，因為他在前面列出解經的原則，一大堆，十七八點，是只有他一個人很仔細地作好這個功夫，打好底子，然後才講祂的觀點。所以，不論是討論聖靈，不論是討論婦女在教會中的地位，你的解經觀點是不是很正統、扎實的，不是；飄飄然的。
所以p. 15 最後那段，神學釋經法要問的是，默示每位聖經作者的聖靈，他要求我們今天讀聖經的時候，在我們擁有整本新約聖經和整本聖經的情形之下，我們要從這段經文認識到什麼。
p.16結論就是，聖經裡面所講到的上帝的靈，就是三位一體的第三位，一直到第19頁。
-p.20 剛才講完了，聖靈在舊約裡面是活耀的，創造、掌管、啓示、教導、改變人、裝備人、給人恩賜等等。聖靈是有位格的，聖靈是三位一體的第三個位格，聖靈是保惠師。
保惠師這個詞，在約翰福音14、15、16章耶穌都用，是個很豐富的詞彙。它的意思包括安慰者、輔導者，幫助者、支持者、勸導（advisor）、辯護者advocate（辯方律師）、盟友、長者，所以只有一個有位格的聖靈才能圓滿地擔任這麽多的角色。還好，他是「另外一位」保惠師，這點我以前沒有注意到，所以，耶穌就是保惠師，耶穌是第一位，聖靈是第二位，所以，聖靈是接續耶穌基督的工作。
p.21 在希臘文的方法裡面，pneuma是個中性的名詞。Neutral，不是男不是女，所以要配上一個中性的代名詞ekeino, it，中性的“它”，但是約翰為了突出聖靈的位格，卻重複運用陽性的代名詞 he, “他”來敘述耶穌對聖靈的講論。
約翰在《約》14：17首次介紹聖靈的時候，用的是合乎文法的中性代名詞。後來在14：26，15：26，16：8，13-14等，轉用了陽性的代名詞，就顯得突出了。因為他從中性的轉用到陽性的代名詞，並不是祂的希臘文不夠水準，而是他是一個很有權威的神學大師。意思就是說，他知道祂自己在作什麼的，怎麼從中性變到陽性。先交代清楚，是這個字是用中性的，但是繼續講聖靈，這個保惠師，就轉用陽性。所以，我們基督徒稱聖靈，一定是要有位格的。所以，不要想聖靈好像只是酒、水、風，被聖靈充滿的意思是：聖靈擁有我們，聖靈掌管我們。聖靈感動我們，我們不要讓聖靈擔憂，聖靈是有位格的，不止是風、不止是酒，聖靈不是氣體、液體。
Q：約三耶穌和尼哥底母的對話，我們是否可以說聖靈也以風的形態出現，讓人感覺得到﹖
A：倒過來。風隨意吹，風吹得隨意，是表示聖靈的主權和奧秘。聖靈有風的特性，除非你說聖靈有風隨意吹的那個特性。那個比較只限於那一點。Pneuma1這個字本身的確有風的意思，比方說，你的名字有「小」這個字，那不表示你很小。
Q：但是我們也不能否認聖靈像一陣風一樣的臨到我們。很多人有這樣的經歷，很強烈地感覺到聖靈的臨到。我以前不理解，可是自己親自經歷到，我就想到這節經文了。我的意思是，聖靈也會像風一樣的工作。
A：聖靈工作的方法很多種，聖靈重生人、使人悔改，那個方式本身就很多了。回轉（conversion）就是信主和悔改，我不用重生的，聖經的重生指的不是這個。回轉歸主沒有一個標準經驗的。這是巴刻和改革宗一個非常突出的觀點。一個人回轉信主，沒有一個標準經歷，一個版本的。不是一定要哭、笑、跳，我信主時沒有哭、笑、跳，五年之後痛哭認罪，那是後來的。同樣地，聖靈在我們悔改信主之後的工作，可以好像風一樣，也可以非常平靜。有一次，我跟一位非常靈恩的姊妹談話，一位外國人，她講的話十個字裡面有兩個字我不懂。懂我的意思嗎﹖那是靈恩的詞彙啊。她們靈恩的詞彙我以前不懂的，十年前。我就聽她講啊，然後呢，我有的時候彈鋼琴也會哭的。她說，啊，那就是聖靈的工作啊。對嘛！聖靈在每個人身上的工作是不一樣的。這樣說好了，每一位重生得救的基督徒都追求更直接、更強烈的經歷神。因為基督教信仰在他核心裡面，用清教徒的話來說，是heart work，是心靈的功夫（工作、功課），是靈裡的功夫來的。所以，基督徒經歷的好些部份，是無法言傳的，話語形容得不完整的，is beyond words，用慕理的說法是，真正的基督教，基督教Christianity, or religion這個字，在傳統的意思，就是「基督徒生活」、靈命的意思，當我用基督教、宗教的時候，就是指靈命的意思。慕理說，真正的基督教，就是真正的靈命，肯定有神秘、奧秘的部份。但是你怎麽樣去解釋你的經歷，特別是奧秘的經歷，我們要用聖經的準則。特別不要硬塞一個標準的版本，或一個經歷，無論是信主或是後來的經歷。還有，使徒行傳和整本聖經裡好些事情不是讓我們去追求神跡的。
p.23 聖靈不只是一種風或者影響力，靈和父、子一樣是有位格的。
聖靈被描述為一位有神性的位格（中譯本誤譯為“一位聖者”）。英文是a divine person
p.24 His individuality is within unity of the Godhead.
祂的獨特位格，是在獨一真神的本體裡的位格。
耶穌說“祂的門徒要受洗歸入神的名（“名”這個字是單數的）baptized in (or into) the NAME
啓示錄裡面「七」個靈，不是指聖靈有七個位格，而是「圓滿」的意思，聖靈的工作是完全的。
這裡還有很多經文都是三而一的。這裡告訴我們，比如啟示錄，先提到聖父、聖子，然後聖靈。
林前12：4-6 聖靈、主、上帝，這樣子排列，還有其他的經文告訴我們聖靈是神。
另外一對經文，也是很好的：
你們的身體是聖靈的殿（林前6：19），豈不知你們是神的殿（林前3：16；林後6：16）。
哥林多前後書很多告訴我們，聖靈是神。講到這裡，聖靈是神，我們加一點補充。
「神是靈」的意思是：神是不需要軀體的，神是創造所有受造物的身體的，神可以道成肉身，穿上身體。神是靈體，神是個靈，意思是祂不受物質跟身體限制的。人是靈，什麼意思呢﹖人的本質是非物質的。人也是身體，我所領受的，從老師那裡學的是，人是百分之一百「身體」，百分之一百「靈」Man IS 100% body, man is 100% spirit. 因為假如我們說，man has a body，那，請問，那個「有」身體的「我」是誰﹖是鬼嗎﹖你懂得我的意思嗎﹖沒有身體的「我」就不是「我」了嗎！當然，死後復活那是另外一回事，我是指現在。人就是身體和靈的結合，百分之一百是「身體」，百分之一百是「靈」，人是非物質的，人是物質的。但是，但是神卻不受物質的限制，神是創造物質的。
還有，「靈性」這兩個字，照我理解，聖經是沒有的。我們屬靈的悟性、我們要在靈裡，都有，彼後3：18節，我們要在主耶穌基督的恩典和知識上長進。
1Co 15:44 所種的是血氣的身體，復活的是靈性的身體。若有血氣的身體，也必有靈性的身體。
1Ti 3:16 大哉，敬虔的奧秘！無人不以為然：就是神在肉身顯現，被聖靈稱義（或作：在靈性
1Pe 3:18  因基督也曾一次為罪受苦（有古卷：受死），就是義的代替不義的，為要引我們到神面前。按著肉體說，他被治死；按著靈性說，他復活了。
2Pe 2:12  但這些人好像沒有靈性，生來就是畜類，以備捉拿宰殺的。他們毀謗所不曉得的事，正在敗壞人的時候，自己必遭遇敗壞。
Jud 1:10  但這些人毀謗他們所不知道的。他們本性所知道的事與那沒有靈性的畜類一樣，在這事上竟敗壞了自己。
這些地方的「靈性」是指我們的spiritual nature，而不是福音派裡面追求「靈性長進」的那個「靈性」。
我們Westminster的老師很喜歡講 historius solusus - 救贖歷史。（林前15：44）所種的是，就是亞當的那個，是敗壞的。但是神的救贖歷史已經經過了舊約、新約、耶穌的死、復活、升天，所以現在「復活的是靈性的身體」，耶穌復活了，祂的身體是靈，不是說他以前沒有靈，乃是說現在他是豐豐富富地被聖靈充滿，充滿聖靈的能力，也是榮耀的。將來我們的身體也是聖靈給我們這個榮耀、給我們這個不朽壞、不敗壞的身體。所以這裡這個靈性也是指spiritual nature，跟我們今天所講的不同。
我們教會大學生團契，每週五晚上有代禱事項。「靈性」兩個字不流行了，現在流行的是「與神的關係」。過了幾年之後，我終於懂他們在講些什麽。他們說：「為我的靈性」禱告的意思是，這個禮拜我沒有好好靈修。我說，靈性這兩個字，按照我們的定義，是指walk with God, 與神同行的生活，這兩個字是聖經沒有的。我們指的「靈性」，是指那個「榮耀的人性」。華人所謂的靈性，是指聖靈榮耀基督，使我們改變、重生，成為聖潔，而我們怎麽樣回應聖靈給我們的改變，聖靈給我們的成聖的力量，我們的回應，我們所結出的果子或美德，這是我們今天華人所指的靈性，是聖靈的工作，是聖靈工作的果子，也是要我們努力的。所以我們用「靈性」這兩個字，裡面的靈是指聖靈，是對的，可是，我們很多時候用靈性兩個字的意思是我這個禮拜有沒有靈修，這個定義就太狹窄了。聖靈是在我們整個人的生命裡面工作，先重生我們，然後使我們整個人say no to sin，當然這個核心裡面，在密室裡面與神的交通，追求過聖潔的生活、與罪掙扎，是很大的一部分，沒有錯。可是，一方面不要搞得太律法主義，一方面又不能放縱、輕鬆。
巴刻在這章下面，他會說，我們假如以一種標準的經歷，無論是信主的經歷，或是其他的經歷（例如成聖），把它樣板化、標準化（standardize）的話，很多時候，我們變成是以「我」的需要，基督徒為中心，講穿了，是以人為中心，不是以神為中心。所以，假如有人問你，你認識聖靈嗎﹖巴刻說，這不是我們要答的問題。我們要回答的是：你認識基督嗎﹖因為聖靈要我們認識基督。假如有人問你，你「有」聖靈嗎﹖他說，這不是我們要答的問題。我們要答的是：聖靈擁有我嗎？倒過來，Does Holy Spirit have me? 因為聖靈的工作就是要我們榮上加榮的（林後3：16-18），聖靈把我們帶到耶穌基督的面前，我們經歷到祂的榮耀，我們就好像摩西一樣，比摩西臉上的榮耀更榮耀，但那是來到耶穌基督的面前。所以，今天，無論靈恩或非靈恩的「靈命」神學需要的，是更多的以基督為中心的神學，以基督為經歷，而不是以人、以信徒為中心的經歷。不管是律法主義的非靈恩派，以經歷為中心的靈恩派也好，我們要糾正是以基督為中心的……。那什麽叫以基督為中心呢﹖在基督論我們講過，對不對﹖「在基督裡」是神在永恆裡所預備的，是基督在歷史上所完成的，我們與基督的關係是在「約」裡面的。肯定有奧秘，這個奧秘是我們與基督同死同復活，也是我們要操練的。基督論裡面，大概有三、四頁講「在基督裡」這個題目。
我們需要的是，以基督為中心的靈命的操練。
Q：那我們怎麽作呢﹖很容易表面化。
A：我講些極端的。有些教會的禱告，是只為病人，只為需要禱告，很少讚美的。這是以人為中心，聖靈只是供應我們的需要，這是一種的極端。可是，有另外一種的極端，對不起，我舉個例。在我的青年時期，我所經歷的是聚會所。它的讚美很多，但是，他們講的話，十句有九句我聽不懂。什麽奧秘啊，一天到晚講奧秘，禱告裡面有很多奧秘的詞彙，我不懂嗎！我那時十七、八歲，又榮耀、又光啦、又奧秘，我不懂。現在，慢慢開始懂了。是的，他們是以基督為中心，但是那又有一點點和現實脫節，他們的用意是好的，絕對是好的。所以一方面不要只是為諸多人的病痛禱告，另一方面又不要抽離。所以，很健康的……。一年十二個月，教會要把耶穌基督……。我常常說，耶穌基督今天不是在加利利海邊穿著拖鞋在走。不過，那是祂的工作的一段。耶穌基督今天是復活、升天，在天上的主，我們的大祭司，為我們禱告的。我們在一年的十二個月，教會的教導呢，要把耶穌的道成肉身，加利利海邊的教導，死、復活，還有今天真正的王權、祂的愛，不同的方面，用禱告、用詩歌、講道、查經、主日學、團契，各種方式表達出來。不是十二個月的話，可能用兩、三年。好叫我們靈命的操練不是單面的，不是monolithic。
Q：您剛才說，如果有人問，你有聖靈嗎﹖你應該說，聖靈擁有我嗎﹖還有，你認識聖靈嗎﹖你應該說，你認識基督嗎﹖可不可以再多說一些。
A：對。因為羅馬書8：9說，如果一個人沒有基督的靈，他是不屬於基督的。
Q：可是有時候教會……。
A：對嘍，所以我們這麽囉唆，用這麽多時間來解釋聖靈的工作，是多方面的。什麽叫沒有聖靈，他們是指沒有聖靈工作的現象。所以，聖靈這兩個字被他們壟斷monopolize , 這樣才有聖靈。同樣的「佔領」，敬拜，彈吉它，每首歌唱七次半，總共不要少過三十分鐘，這叫敬拜讚美，別的叫做你們傳統、保守的聚會。所以，對「聖靈」、「讚美」這些辭彙，我們要重新地奪回它們在聖經裡面豐富的意義。而在教會裡面，很殷勤的、長期的、把聖經真理多方面的種植在弟兄姊妹們的心裡。
Q：p.26 不可用非位格性的辭彙去思想或講論聖靈。
A：意思是說，不要說聖靈是it，是死物的“它”的意思。聖靈是有位格的，意思是說，我們要順服聖靈，聖靈教導我們，聖靈澆灌基督的愛在我們心中等等，聖靈是有位格的，所以你不要把聖靈說成液體、氣體，那是他名字的意思的一部分。聖靈不是死物。
Q：我們教會在禱告、服事，也常常提到這樣的事情。這是不是主權的問題﹖人本和神本，就是要把主權交給神。你給神列清單禱告也好，你要讚美也好，但是最後成不成全，你要有一個順服的心，因為祂有權作主。
A：對。禱告就是降服，禱告就是投降。
Q：所以什麼樣的方式並不重要，但是神一定要擁有主權。
A：話說回來，方式是不重要，但是你不能沒有方法、形式，所以我們讀教會歷史，也要參考教會歷史不同的傳統。比方說，我們大部份都不是天主教聖公會或路德宗出來的，我們會不會去欣賞那些禮儀式的禱告，禱文﹖那裡面有很好的東西的，例如聖公會的公禱書。但是公禱書你要知道怎麼讀。他們有些段落很天主教，有些段落很福音派的。我們這些自由敬拜傳統出來的，要學習禮儀傳統出來的一些東西。禮儀出來的，又要學習怎麽開口，自己來禱告，都要學習。香港現在最大的教會是……，我上個月在中華基督教教會聲樂崇拜營認識一位姊妹，香港現在最大的教會是五旬節聖潔會，五六千人。這個姊妹為了教會的服事，她跑來一家聖公會的神學院讀崇拜學，學習古老的那些禮儀。我問一下她們的聚會，非常傳統，就是用信經creed，用禱文唱古老的東西，已經不走靈恩那一類的音樂，我沒有說她不講方言，她說在崇拜裡面也很少，大開我的眼界。然後回到家裡，到中國神學研究院，他們的畢業典禮在那裡舉行，可能因為地方夠大，可以坐上五千人。我們今天的時代，there is convergent in different direction。
Q：理論上是這麼說，可是實際敬拜當中，有些初信的人，像靈恩的唱詩，特別會令人感動，會特別感覺到好像聖靈就在這邊，可是傳統的音樂好像就感覺不到，所以不是很有興趣，不是很想來，教會人數的增長就蠻慢的。那我們是不是更要追求那些讓我們感覺得到聖靈的東西呢﹖
A：我們的目標是什麽﹖簡單地說，以復興為目標是合乎聖經的。以吸引更多的人來，就不一定是合乎聖經的。我不能說這不合乎聖經，耶穌也說三十倍、六十倍、一百倍，但是不能只是為人數。
Q：但是，並不是傳統的音樂來一個就留下一個，那些吸引人多的，再慢慢培訓嘛！
A：所以，我這種死硬派加爾文主義者最喜歡給那些人作跟進工作，開玩笑啊，你懂我的意思嗎﹖兩樣都要嘛！在神的國度裡面。我二十九歲跑到紐約植堂，那裡一大家族的波多黎各人，天主教背景，西班牙話背景，在一個非常靈恩的美南浸信會那裡信主、清楚重生得救了。所以我就開始想，為什麽這些靈恩教會，可以給那些在危機裡面的，各種各樣的問題，少年懷孕，喝酒，自殺，憂慮，為什麽他們就可以直截了當地去服事這些人群。這個是非靈恩教會不斷要問的問題。我在新加坡和馬來西亞坐一段很短的飛機，坐隔壁的很快認識我，他知道我是作牧師工作，立刻就說，你去這個地方要認識我的這個弟兄，地址、電話立刻就給我了。就是，那種的喜樂，跟其他的同工的交通很spontaneous自發的，（我的看法：在sensate culture 中的人，因為是靠感覺認識神。因此當他們從感覺上強烈地的感覺到神的存在的時候，就對神的臨在有很強的認識，因此，可以說，是很靠近神的，所以他們很有真認識神所能帶出來的力量﹖）是我們非靈恩需要學習的，所以，最好是靈恩教會不要徵募非靈恩的信徒成為靈恩，非靈恩的教會又不要徵募靈恩的信徒來變成非靈恩。但是可以彼此學習、欣賞。我知道事情沒有那麼簡單，但是，這還是我的理想。
我現在在開聖靈與我的課程和聖靈與教會的講座，就是想把正面的聖經的聖靈觀傳達給教會的弟兄姊妹，歡迎他們來。好，我們禱告結束。
謝謝天父給我們在這裡開始一個新的學習，思想到聖靈怎麼樣幫助我們經歷到在主裡。主，我們承認我們每個人都有貧乏、渴望，求主給我們智慧，懂得怎麽向你求，也按你自己的恩典賜下我們心中最需要的。主，我們需要真理、需要喜樂、需要力量，也願意主你用你最奇妙的智慧的方法，來改變我們每一個人，使我們能更像主耶穌，更認識主耶穌，更效法他。我們很多的軟弱，求主一一的對付、改變我們，奉耶穌基督得勝的名求。
09/16/04 聖靈與耶穌基督
禱告：求天父在一個忙碌的生活、學業的壓力下，給我們一顆安靜的心、清醒的思想。主，我們都有生活上不理想的狀況，求主讓我們看到其中有你自己的智慧，你自己的帶領。感謝主可以給我們有這個課程，一同學習的時間。主，這都是你賜給我們的機會，我們再一次思想，聖靈怎麽樣榮耀基督。求主繼續在我們心中，讓我們對你的愛、對你的委身紮根，不斷地深化。感謝主，你實在是恩待我們。你的恩典是我們不配得到的。主。你就常常藉著聖靈，使我們扎心，叫我們跑到十字架面前。謝謝主，我們需要你，需要你提醒我們，我們是多麼的需要你。奉耶穌基督得勝的名求。
今天從（散裝）27頁開始：《活在聖靈中》第二章上半。現在我們來看聖靈與耶穌基督。
主耶穌在他被賣那一夜，向門徒講了一段很長的話。主耶穌應許要差派聖靈來，又好幾次提到保惠師，就是祂所說：真理的靈，和聖靈。
Joh 14:17 就是真理的聖靈，乃世人不能接受的；因為不見他，也不認識他。你們卻認識他，因他常與你們同在，也要在你們裡面。
Joh 15:26 但我要從父那裡差保惠師來，就是從父出來真理的聖靈；他來了，就要為我作見證。
Joh 16:13 只等真理的聖靈來了，他要引導你們明白（原文作進入）一切的真理；因為他不是憑自己說的，乃是把他所聽見的都說出來，並要把將來的事告訴你們。
Joh 14:26 但保惠師，就是父因我的名所要差來的聖靈，他要將一切的事指教你們，並且要叫你們想起我對你們所說的一切話。
Joh 16:7 然而，我將真情告訴你們，我去是與你們有益的；我若不去，保惠師就不到你們這裡來；我若去，就差他來。
天父要差派保惠師來，是因著聖子的要求。所以我們可以說，聖靈是由聖子差派的。耶穌說，在祂離去之後，因為祂的祈求，而差派保惠師了。所以是應著聖子的要求，天父差派，但是也是聖子差派的。
耶穌說，祂會“因我的名”受差遣。
約14：26 …保惠師，就是父因我的名…“因我的名”in My name. 這是很直接的表示聖靈是完完全全的代表耶穌基督
當然，另外一個含義就是代表耶穌基督，聖靈的工作是建立在主耶穌的死、復活、升天，這個救贖的事工上的。聖靈是耶穌基督的信差、發言人，和代表，祂講永遠與耶穌基督的門徒同在。
Joh 14:16 我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在
藉著祂的降臨，耶穌基督會真實地住在他們中間。耶穌對門徒說，祂要回來，住在他們中間。
Joh 14:18-23
(18)  我不撇下你們為孤兒，我必到你們這裡來。
(19)  還有不多的時候，世人不再看見我，你們卻看見我；因為我活著，你們也要活著。
(20)  到那日，你們就知道我在父裡面，你們在我裡面，我也在你們裡面。
(21)  有了我的命令又遵守的，這人就是愛我的；愛我的必蒙我父愛他，我也要愛他，並且要向他顯現。」
(22)  猶大（不是加略人猶大）問耶穌說：「主啊，為什麽要向我們顯現，不向世人顯現呢？」
(23)  耶穌回答說：「人若愛我，就必遵守我的道；我父也必愛他，並且我們要到他那裡去，與他同住。
18 我必到你們這裡來
這裡不是在講耶穌第二次再來。
19 是指耶穌復活升天後，第二次再來之前。
21 耶穌基督要向愛祂的人顯現，耶穌基督要再回到祂的門徒中間。
藉著祂的降臨，耶穌基督會真實地住在他們中間。聖靈來，因此耶穌回來。
聖靈從五旬節開始來，記得啊，不是說聖靈在五旬節以前沒有作工，我們已經講了很多了，舊約聖經聖靈創造、掌管、使人成聖等等，各方面的工作。聖靈不是在舊約沒有工作的。因為耶穌基督死和復活升天，耶穌基督求父差派聖靈，聖靈來，而聖靈是完全、親自代表耶穌基督的，因此，從五旬節之後，聖靈與門徒同在，就完全等於耶穌與門徒同在。聖靈降臨，就等於耶穌回來，聖靈作工就等於耶穌作工。但這個等同不是本體上的等同，乃是救贖的歷史進入到新的一個階段。這個階段呢，耶穌在天上，耶穌繼續作他要作的工作。
這個新的階段，是由耶穌基督的死、復活、升天、五旬節這四件事情作劃分界限的（徒1 ：1 -2）。
耶穌基督的死、復活、升天、五旬節是一件事情one event，是救贖歷史的一件事，也當然就是高峰，整個救贖計劃的高潮，是一件事，這件事包括耶穌基督的死、復活、升天、聖靈降臨（五旬節）。而藉著聖靈降臨，這件高峰事件，救贖歷史就進入到一個新的階段。這個階段，耶穌基督所作的一切都是由聖靈來作的，all that Jesus does is done by the Holy Spirit. 聖靈作了，就等於耶穌作了；聖靈在，就等於耶穌在。有沒有什麼問題﹖
Q：有人說禱告的時候不能向聖靈禱告﹖
A：不是不能向聖靈禱告，乃是聖靈的工作是要我們注目耶穌基督，而耶穌基督自己也要我們向父禱告。聖經從來沒有禁止我們向耶穌基督禱告，也沒有禁止我們向聖靈禱告，但是耶穌基督很明顯的告訴我們，你們禱告的時候，要這樣說：我們在天上的父，所以，父是接受我們禱告的那一位，我們的對象。可是，子和靈既然都是神，所以都配受我們的敬拜，配受我們的禱告的。所以，向聖靈禱告沒有錯，只是我們不要老是向聖靈禱告。我們也不要只向耶穌基督禱告。我知道很多是口頭禪，說「主耶穌啊，主耶穌」，那，假如我們能夠學習說，「天父啊，天父啊」（我去過的很多教會，不論外國、大陸、港臺有很多隻向主耶穌禱告的）。
Q：如果向主耶穌禱告，然後又奉主耶穌命，有點怪怪的，不太合邏輯。
A：沒有錯。你向主耶穌禱告，你就要說，奉你的名禱告嘛。
假如你沒有想通這一類問題，試試看這一類措辭：天父啊，…….我們奉你的兒子的名來到你的面前禱告，請你聽我們的禱告。In Your Son’s name，所以，我們是 天父 --和天父的兒子。
Q：華人很多都會用“禱告不配”，您對這個說法有什麼評論 ﹖
A：沒有什麼評論，我就是那種圈子長大的。禱告裡面說不配 is O.K.。當然，因為在我們裡面沒有「配」的。我們配來到天父面前，都是因為耶穌基督的寶血和復活。禱告不配，奉主耶穌得勝的名求，就O.K. 了。有一點儒家文化的遺跡。
Q：有一個弟兄這樣的理解，禱告的時候，弟兄通常呼求天父，姊妹比較感性的，通常會呼求主耶穌，因為耶穌和我們的關係就好像夫妻的關係。
A：我第一次聽到這樣的區分。但是，基督教會的信仰生活比較女性化，不夠男性化的確是事實。可是，稱「主耶穌啊」，就比較「女性化」呢，而男性比較喜歡稱天父呢，是對天父和聖子兩位都大大錯誤的理解，gross misunderstanding。我們昨天護教學就講到，聖父、聖子、聖靈，每一個屬性都是co-terminous，是同極的。意思就是聖父是徹徹底底、完完全全的公義、慈愛、憐憫、恩慈、不輕易發怒等等。耶穌基督，你去讀一讀，啟示錄第一章，不是要嚇死趴在地上嗎？所以我的班上常常說，請不要認為耶穌是那個長頭髮、嬉皮式地，在加利利海邊、穿著拖鞋走，反正那個咖啡色圖畫的耶穌不是耶穌，那是十六世紀的模特兒。很多很多對主耶穌的誤會。主耶穌拿起鞭來趕走人，那又怎麼說呢﹖
不過，巴刻這裡有段話，我還沒有想通和認同。他說，福音書裡講很多門徒和主耶穌之間的個人關係，長篇道理不是很多，當然，約翰福音是很多。書信裡面卻有很多的教義、教導。所以，有的基督徒就會說，我們的讀經生活要從四福音畢業，進入到書信。巴刻的說法是：不是的，其實四福音是全世界最奇妙的書，我們也可以說，四福音是最難讀的四本書。或者這樣說：耶穌基督不是容易正確的、也充份瞭解的一位person，用英文說，耶穌基督是exasperating，令人困惑不解的一位。他是delightful guest of dinner，是晚宴中令人興奮的客人，但就是不容易理解他。
假如我們只是把耶穌當作一個很柔軟的、嬉皮式的在走路呢，我們還沒有瞭解耶穌基督是先知、祭司、君王。就是說，我們要看的，是那麽榮耀的聖子，在加利利海邊醫病，跟窮人一起，說：凡勞苦擔重擔的到我這裡來，我必使你們得安息。耶穌的確是很溫柔、柔和，但是，是誰柔和謙卑？是天上的創造主的第二位柔和謙卑。同樣的，對天父比較缺乏瞭解。
我常常從神學角度回答問題，當然嘛，三句不離本行。我說我用神學角度回答，意思是說，我不去論斷弟兄姊妹的動機與虔誠，我只是談他們對聖經真理的理解。一個很難對天父禱告的信徒，無論是姊妹或弟兄，可能我們接受了主耶穌作我們個人的救主，但是從來沒有接受天父作我們的父親。這裡我沒有意思走世俗心理學分析的那條路。我只是說，天父收養我們作祂的兒女和後嗣，是要我們坦然無懼的來到祂的面前。當然，天父是聖潔的、嚴厲的、會發怒的，但祂也是憐憫的、慈愛的、要赦免我們的罪、接納我們的。
再說下去，我們的禱告比較少敬畏。我不曉得，但至少我聽了幾十年華人弟兄姊妹禱告，早期的，很多說，「主啊，我不配」，永遠說我不配，信心很軟弱，這不是不好，只是沒有放膽領受主的赦免。這種捶胸式的regret 懊悔，不等於是悔改，這種懊悔也不等於是真正的敬畏。敬畏是先看神是怎麽樣的一位神，是的，祂是威嚴、智慧、真理，我們要按照祂怎麽樣啓示祂自己的方式來敬畏祂、尊重祂，然後我們把我們的不配，說穿了，是我們的汙穢，帶到祂的面前，然後領受主耶穌赦罪的恩典，那麽，那裡應該是有喜樂的。
所以，我不太會說，是啊，那些人，男生不懂耶穌，女生不懂聖父；不是的，是對聖父、聖子、聖靈的認識都有一點歪曲。
Q：有個獨一神教會，在美國、加拿大等地都有，林牧師有聽過嗎﹖他們的大牧師是在新加坡的。
A：是不是Unitarianism﹖
Q：是這樣的。他們不承認三位一體的說法。可是我跟他們接觸的時候，他們也禱告，也喊天父，也喊耶穌，也喊聖靈，他們非常追求聖靈的充滿、方言等等。但他們施洗的時候，只奉耶穌的名。他們是從五旬節教派演變出來的一個宗派，不承認三位一體的說法。
A：耶穌也吩咐我們奉聖父、聖子、聖靈的名施洗，又怎麼解釋呢﹖
Q：他們是這樣解釋：使徒行傳之後，使徒給人施洗都是奉耶穌的名，如果說要奉聖父、聖子、聖靈的名施洗，使徒行傳也會提到的。就是說，使徒行傳既然沒有提到，就是奉耶穌的名受洗。
A：不只是靈恩派，福音派也常常把使徒行傳所作的，就照板搬到今天。這裡，我們要問一個問題，是不是使徒行傳所有的東西都是可以重複的？整本聖經有很多事情都是不可以重複的。剛才我們說，主耶穌基督的死、復活、升天，和五旬節，使救贖歷史進入到一個新的階段，但是還是在救贖成就的歷史裡面，一直到啓示錄的最後一個字寫完。所以，既然使徒行傳這一段的歷史，是在神成就的救贖的歷史範圍之內，神所成就的救贖歷史，是從創三，亞當夏娃墮落，神咒詛人類開始，一直到啟示錄最後一個字寫完，這段叫救贖歷史，或救贖成就的歷史，這段是獨特的歷史。比方說，這段歷史裡面的神跡，都有它的目的的。神絕對不是在炫耀，show off祂自己。神也絕對不是隨便的，要做一個神跡就做一個，不是的，都跟祂整個救贖歷史和當時救贖歷史那個階段有關係。你看耶穌基督行每一個神跡，祂都解釋。「我是光」、「我是生命的糧」，等等。所以，我們常常要提醒，多年來，把使徒行傳就當作一本可以照抄、照搬的一本手冊，我們要從頭思想神的救贖歷史，從創三一直到啓示錄寫完這一段，而它的核心的事件、高峰事件，就是主耶穌的死、復活、升天，和五旬節。但是，到那裡還沒有完，後面還有一段，使徒奠定新約時期教會的根基，Church of NT was born! 新約時期的教會誕生了！使徒過去，新約寫完之後，新約時期的教會是延伸、是繼續擴展到全世界，但是，教會的根基已經立好了。剛才我說，新約時期的教會，就意味著舊約時期也有教會的。就是所有屬神的子民，大部份是以色列，但是也有一些外邦人。
Q：他們似乎有這樣的說法，為什麽不承認三位一體呢﹖他們覺得天父是一個獨立的整體，耶穌也是一個獨立的整體，聖靈還是一個獨立的整體，就好像一個人身兼數職，又同時是丈夫、兒子一樣，你不能說是，祂的父親喊他是兒子，他又同時是父親。
A：對，說不來，你已經講了兩個互相矛盾的，獨立的體，怎麽可能是一個東西的三個角色呢﹖
Q：他們用這樣的解釋，我是不太認同的。
A：其中帶出的神學問題是什麽﹖不承認三位一體的，不論是靈恩的，還是Unitarianism，一般來說，都是把耶穌當作是被造來對待的。可能會提得很高，在被造是最高的，獨一的、首先的、首生的（歌羅西書），但是還是比父在本質上低了，這是一個很基本的錯誤。不過，歷史上常常發生這一種的錯誤。
Q：他們說聖經上沒有提到三位一體。
A：四個字是沒有的。那耶穌說，我與父本為一，太初有道，道「就是」神，就是說，耶穌基督是神，聖靈是神的證據是很多的。但是，你把一句話抽離，「三位一體」是沒有的。但是你把三位一體分開來說，聖父是神，那沒有人argue的，聖子是神、耶穌基督是神，聖經經文很多的；聖靈是神，聖父不是聖子、聖子不是聖靈、聖靈不是聖父；，聖父是聖父，不是聖母；聖子是聖子，不是女孩子。聖靈是靈，不是風，雖然祂的名字叫做風。而聖父是聖子的父，在永恆裡面，聖父和聖子維持著一個父子之間的關係，不是在時間…。而聖父差派聖靈，或者聖靈由聖父而出、聖靈由聖子而出，剛才講的那十多點，每一點都可以找到聖經證據，參考任何一個系統神學的書，特別是基督教教義概要，後面有經文的。
Q：那種說法就是屬於動態的神格唯一論。
A：dynamic modalism或Sabellianism，第四、五世紀已經犯了這個錯誤了。只有翻開任何教義歷史的書，都可以讀得到。
Q：但是如果他們都是重生得救的基督徒，那有什麼關係呢﹖
A：不是。為什麼要問這個問題？福音派的弟兄姊妹常常說，他們得救沒有﹖噢，他們得救、重生。我們在這裡不是討論他們重生得救或不重生得救，我們要問的是，這些信仰合不合乎聖經。這是第一件事。假如不合乎聖經是不合乎聖經那些的教導。假如是三位一體、基督的救贖這些最基本的問題呢，那冠異端的名不很過份。特別是三位一體、耶穌的神性和人性。但是他們這種教會裡面有沒有真正是……，（請各位最好不要用重生得救這四個字）真正悔改信主的基督徒呢﹖我會說大有可能，等於天主教裡面，天主教的救贖論是大錯特錯的，但是天主教裡面有沒有真正悔改信主的？很多喔！坦白說，基督教的新派教會都是大錯特錯的嘛！不相信聖經無誤，不相信聖經是神所默示的，那裡面有沒有福音派的基督徒﹖有啊，對不對。拿我們中國人的例子，李常受的地方教會，他們的出版社是水流職事站，李常受的教導，不要包括他死之後祂的同工所講的，那正在更改，不要講那個，李常受自己的教導絕對是異端。但是，我相信李常受的教會裡面，很多的弟兄姊妹只不過是跟倪柝聲的神學而已，要分開來講。所以，我們不要一下子就套，喔，他們是重生得救，喔，他們不是重生得救，我們要問的是，每一個教派他們正式的教導是什麼﹖也不需要緊張，但是一定不要疑惑。知道自己的立場是什麼。
新的運動，新的教派出現，我們就要好好的去研究、分析，與聖經本身來作對照。所以，你們接觸到這些新的運動，是你們的福份和責任去研究他們。好，我們回到29頁。
Q：我在想一個問題，和子論的問題。這些經文很明顯地講到聖父、聖子差遣聖靈。為什麽教會裡面對這個問題（對「和子」這兩個字）有那麽長時間，差不多四、五百年的爭議﹖
A：對不起，這個問題我讀過，但是忘了。所以請各位翻看基督教教義史或類似的書，比如說神學的故事，去找。大家知道這個問題是什麽嗎﹖「和子」and the Son，philioque，聖父和聖子之間有著父子的關係，這個關係叫做「生」—獨生。聖靈和父子的關係叫做「出」，聖靈由父而出。「和子」就是說，「和由子而出」。聖靈由父而出和由子而出，而這是東正教不承認的。天主教和東正教分裂就是為了這個。其中有很多是非神學的因素，但是他們有他們一套的道理的。對不起，我現在記不清楚。
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Q：有沒有可能東正教的經典和天主教的經典不一樣﹖
A：Canon？不是。是解釋的問題。
Q：耶和華見證人用的聖經也和我們一樣﹖
A：但是約翰福音1：1不一樣。太初有道，道與神同在，道就是「一個」神。就是不是用大寫的God，而是god. 至少在那裡是更改了。
好，剛才我們說，聖靈來，耶穌回來（約14：23）。所以，耶穌來，父子都來，與我們同在。而父、子來，是透過聖靈的來。子今天在天上，耶穌基督是百分之百的神、百分之百的人性，今天祂在天上，但是我們不能說祂不在地上。祂在地上作工，完全藉著聖靈。
聖靈在信仰的工作，這正是耶穌基督所講的，聖靈會隱藏自己，而將人的注意力校正在耶穌的身上，把人帶進信、望、愛，和順服、敬拜、委身的生活中，以致與基督深深地密契。這是衡量所謂“屬靈運動”、“屬靈經歷”的最高標準。意思就是說，任何的屬靈運動，包括靈恩的、非靈恩的，任何的經歷，包括靈恩的、非靈恩的，這些的經歷是不是屬靈帶我們進入到注目耶穌基督，更多信靠耶穌基督，更多的愛祂、敬拜祂、為祂而活。因為那是耶穌基督自己告訴我們，聖靈的工作就是這個。
下面有一段叫做Spirit flood light ministry，聖靈好像射燈，都射在耶穌的身上。
聖靈與基督的同在
凡願意遵行神話語的，都表示他們是愛神的。聖靈會使他們真實地經歷基督的同在，並且與基督和天父相交。
我們真實的經歷到耶穌基督，這是聖靈的工作，是聖靈使我們能夠經歷主耶穌的。
這是基督徒獲得獨特經歷的保證（charter，可以翻成憲法），約翰已親自為這種經歷作見證。
1Jo 1:3 我們將所看見、所聽見的傳給你們，使你們與我們相交。我們乃是與父並他兒子耶穌基督相交的。
新約聖經保證我們既然與基督同死同復活，這是個事實，因此，我們理所當然的，是與天父和基督是有密切相通的。這是個 norm，標準。聖靈使我們親近父、聖靈使我們親近基督。聖靈並不把注意力放在祂自己的身上。所以，我們有聖靈嗎﹖我們就要問，我們有經歷到耶穌基督和天父，那是考驗我們屬靈經歷的標準。聖靈要把我們帶進到基督裡。
這樣說好了，特別是新約聖經，整本新約聖經對我們基督徒的經歷the Christian experiences，從重生開始，一直到我們死這一段，新約聖經對基督徒一生的經歷，如果把它歸納成一個名字的話，就是union with Christ，「與基督聯合」，而這個與基督的聯合，是在重生的時候開始，就是說，我們的重生，就是與基督的聯合，與基督同死、同復活，我們每天與基督同死、同復活，也活在祂裡面，祂是我們一切的智慧的來源，祂是我們一切的一切。我們在這個「祂是我們一切的一切、祂是我們的代表、祂是我們的頭、末後的亞當、我們的丈夫……」等等這樣的關係裡面，我們應該是經歷到直接的經歷的，that’s the norm，就是，親近神、親近基督，在這個與祂聯合（也可以稱為「約」，「新約」，union with Christ，就是我們跟神的關係的名字）的關係裡面，神是要我們經歷祂的，經歷父神、經歷耶穌基督。而經歷神、經歷基督是聖靈的工作。新約聖經是不是這樣教導，約翰福音14-16章、羅八。而這一切的一切，最重要的，是聖靈體現基督，The Holy Spirit mediate Christ’s presence. 聖靈是耶穌基督的臨在，耶穌基督的親近帶到我們的經歷裡，帶到我們的生命裡。所以，說來說去，重點是耶穌基督。
Q：如果真經歷聖靈，成為一個好基督徒，雖然崇拜的形式不對，有什麼不好呢﹖
A：經歷聖靈的結果是「效法基督」、像基督。意思就是說，聖潔的生活、常常悔改、有扎心之罪，跑到十字架面前。有時候我常常會說，因為我五十多年聽華人牧師、傳道都告訴弟兄姊妹，我們要多禱告、多禱告，但是「多禱告」這三個字是什麼意思呢﹖我現在對「多禱告」這三個字的定義是：多悔改、多敬拜，而不是多給神一條清單，吩咐神做事。多禱告一定是更多的悔改、到十字架面前，然後相信接受主耶穌的贖罪，這叫聖靈的充滿，聖靈充滿就是這個嘛！各位都知道，我常常批判學院傳道會的四定律，但是我很欣賞學院傳道會的那個blue bird booklet，什麽叫聖靈充滿，好像我們呼吸一樣，把我們的罪呼出去，然後領受聖靈，不是說聖靈在我們外面，我們領受祂，這只是一個比喻。意思是說，要不斷地悔改認罪，當我們悔改認罪的時候，聖靈就再一次地充份掌管我們，所以，多禱告應該是這樣子的多禱告。清教徒稱這個叫 Heart Work，心靈的努力，這是心的功夫、功課來的。所以，經歷聖靈的人，應該是追求聖潔，反面就是常常悔改的。我常常說，我們神學院有個教授，每個星期二都叫我們悔改的，John Miller，好像他說了這個見證，東非洲有個Uganda教會，你知道香港人見到人的口頭禪是：吃過飯沒呀﹖」，這是不加思索的用語，或者說，你去那裡啊﹖這個東非洲Uganda教會的弟兄姊妹，他們彼此見面所問的是：你今天到十字架的面前沒有﹖所以，經歷聖靈，就是經歷耶穌基督，基督是羔羊、祭司、救主，當然也是君王和先知，所以我們理所當然要常常跑到十字架的面前。
Q ：常常悔改、常常對付自己的罪，愈來愈聖潔，自然就聖靈充滿了。不需要一個什麼特別的形式。因為我聽人說，有追求聖靈充滿這樣的說法。
A ：被聖靈充滿是一個吩咐，沒有錯，弗5 ：17-18 ，be filled with Holy Spirit ，不要醉酒，乃是要被聖靈充滿。聖靈那裡叫我們「追求」聖靈充滿？
Q：路加福音11章，求聖靈
A：那是福音書。現在聖靈已經來的，住在我們心中，現在我們要求的，是聖靈有完全的自由掌管我們。所以我們不是要呼求聖靈來，聖靈已經來了，在每一個信徒的心中，我們要求的是聖靈have free reign，自由的統治權，在我的生命裡面。
Q：林道亮寫的從聖靈充滿到滿有聖靈
A：我聽說過他聖靈充滿到滿有聖靈是不同的，但是不同在那裡啊﹖我沒有讀過他那本書。
Q：他說一個是主動的，一個是被動的。
A：大概滿有聖靈是被動吧。我們說某某人「滿有聖靈」，是側重在一個人的靈命。林牧師的解經有時候很獨特，不屬於任何一個學派。
p.30 剛才我們說了，神是要我們經歷祂的。這也是基督對我們每個人的挑戰，叫我們尋求這種親身體驗的相交生活，而不單單滿足於次等的基督徒生活。
教會和信徒的生活死沉沉的，是不正常的。
基督徒對父、子的經歷，也有那不可言語的層次與事實。這無關乎靈恩或非靈恩，有各種的、不可言語的經歷的。巴刻在祂的書裡面講過很多次。他是個很穩重、成熟的一個教會領袖。所以，我們要肯定，對神的經歷有可能有不能用邏輯理性解釋的部份。但是，聖經也給我們一定的標準，基督徒經歷神，是以那一些作準則？最重要就是以耶穌基督為中心嘍，我們的焦點，最重要是這一點。而聖靈的工作最重要，就是叫我們更加的聖潔。
Q：但是，江秀琴，就是「等候神」那個教會，確實是讀經禱告、對付自己、對付罪，比較強的一段時間，好像那個感覺特別強烈。然後你如果馬虎一點，就沒有什麼感覺。她說，這個感覺就是神的同在。然後你犯了罪了，神的同在就不見了。她是公開這樣教導的。我自己去聽，確實會感覺到聖靈與你同在啊，那怎麼解釋，
A：我承認我不能解釋所有的現象，沒有一個基督徒能解釋每一個教會每一個信徒的每一個現象，這不是我們要追求的——能夠解釋所有的現象。但是，我們至少要對我們自己的基督徒生活、經歷負責。有一次我跟一位很靈恩的姊妹談話，當時我在芝加哥牧會，一個八百人的教會，她是個外國人。她靈恩的到一個地步，她講的辭彙我不懂的，她有自己的一套名詞的。她老是講很多話。有一次，我分享說，有時候我彈聖詩，彈上個半個小時的話，我也會流淚的。她說，啊！那就是聖靈嘍！她這句話呢，第一，我很謝謝她，靈恩運動以外，也可以有聖靈的經歷。第二，啊，原來我也在經歷聖靈！當然是嘛！其實我對聖經的瞭解，一直以來都是，聖靈就是要我們親近耶穌基督，假如流淚是跟詩歌的主題有關的，比如古舊十架、或者主耶穌我愛你，感動了，那就是不可言語的經歷了，經歷基督嘍！
Q：所以有一個人跟我談起你的時候，她上了你的聖經輔導課，她說：「林牧師的信仰太正統了」。
A：謝謝，非常謝謝。我在1993年就問神我一生的目標、焦點，passion是什麽﹖當時我在那個八百人的教會服事，非常的累，在一個overnight retreat，一天晚上出去，我想，神給我四代傳道人，我是第四代，從曾祖母開始，祖父、伯伯、爸爸、堂哥，跟我，後來媽媽也作了牧師，而且神給我神學院敬虔的童年和少年的薰陶，最好的人文科學的大學，我認為最好的神學訓練，就是很扎實的在神的話語裡面，很正統的，中美教會之間教會領袖的聯絡網，很少華人北美的牧師有我這種聯絡網，我的太太當時在芝加哥Moody Bible Institute，這是當時八千萬美金一年的 operation，有三百個電臺，不只是聖經學校這麽簡單的。她是從上數下來七十五個行政人員，兩個女性之一。她是管Cash flow的，我是在Wheaton College，我問神，你給我這些作什麽﹖我就在想，肯定神要我作一些有這些背景的，可以作得出的一些事情。當時我自問二十五到二十八條問題，我的網頁有這些問題，叫 self-evaluating questions，你們要我可以給你們。我就寫下來，我要為護衛華人的正統信仰努力。所以，你知道我一生最重要的目標是什麽了。不是教系統神學、不是教教會歷史，不是作中國知識分子福音事工的專家，不是作北美土生華裔ABC事工的專家，等等，這些是方法。所以有人聽懂了，我很感謝主。
巴刻《聖靈與我》的錄音我聽完了，借給一位姊妹，我現在在聽巴刻的系統神學。
他說，今天福音派的敬拜的確是非常的貧乏，因此，很多福音派的基督徒走向天主教，包括東正教。所以，他說，祂自己認為，也以身作則，其實我們早期的基督教，意思就是宗教改革——十六世紀，清教徒——十七世紀，艾德華滋，whitfield等等，這些老的 Protestant的傳統，有很豐富、很扎實的屬靈傳統，我們要飲于這些泉源，但是這個卻是多年來被忽略的。就是說，我們基督新教裡面有很好的東西，是真的能夠滋潤我們心靈，是我們心靈的糧食的。所以我有另外一門課，叫清教徒的崇拜和屬靈神學。只是把一些好東西初步的向同學介紹。希望有機會在羅省開。
##
p.30
耶穌基督在世上三年不斷地教導人。同樣，五旬節之後的聖靈也負責教導我們。聖靈教導的方式，是使門徒們回想、記得、瞭解耶穌曾經說過的話。
Joh 14:26 保惠師，就是父因我的名所要差來的聖靈，他要將一切的事指教你們，並且要叫你們想起我對你們所說的一切話。
這裡的一切事，是指一切所有你需要知道有關基督的事，一切有關基督的事。
所以，可能各位弟兄姊妹要習慣，我們要常常從救贖的歷史、啟示的歷史的角度看經文。有很多時候我們常常從一個經歷、追求的角度來看經文，啊，一切的事，一切我所要知道的。不是的，是一切關乎基督的事。
Joh 16:13 只等真理的聖靈來了，他要引導你們明白（原文作進入）一切的真理；因為他不是憑自己說的，乃是把他所聽見的都說出來，並要把將來的事告訴你們。
真理的靈要引導你們進入一切的真理。
巴刻在這裡說，將來的事，是指將來要發生在基督身上的事，就是十字架、復活、升天、作王、再來、復興萬事，等等。所以，聖靈在救贖歷史和啟示歷史的工作，絕對是順著 in harmony with，就是跟耶穌基督所開拓的天國的事工，絕對是和諧的。聖靈要我們記得一切關於耶穌基督的事情，就是祂的死、復活，和在祂裡面一切的事。
“將來的事”，並非“將來要發生在你們身上的事”，而是“將來要發生在我身上的事”。
今天，林林總總的所謂基督教神學思想，爭相吸引我們的注意力。我們應該用上面的方法，去檢驗聖靈在這一切神學思想裡，到底占了什麽地位。就是：不同的神學學派、不同的教會、不同的運動，究竟聖靈是不是叫人想起基督的話，是不是明白關於基督的事。
p.31 這裡我們作個開始，將來進入到奇異恩典的講義，我們會更細一點講。
是的，聖靈教導我們，聖靈也見證耶穌基督，聖靈會為基督作見證，使眾人知道，那像囚犯一樣受刑釘死的基督，實際上不是罪犯。聖靈作見證，祂復活後進入天父的榮耀中，祂是正義無罪的。祂藉著十字架的審判，驅逐了世界的黑暗之主，成為世界的審判者。
這就是所謂「將來關於基督的事」。耶穌基督是為我們的罪死的，耶穌基督今天是在天父的榮耀中，天父稱祂為義，所以也稱我們為義。耶穌裡面有義，因為祂的死跟復活，天父稱祂為義。祂也稱我們為義。祂藉著十字架的審判，驅逐了世界的黑暗之王。
聖靈要教導我們見證基督，也可以說是說服我們。The Holy Spirit would convince us ，聖靈為真理作見證，這真理就是關乎耶穌基督的真理。
Joh 16:8 他既來了，就要叫世人為罪、為義、為審判，自己責備自己。
這個自己責備自己呢，就是扎心知罪 conviction of sin 的意思。
聖靈在一個人身上的工作，肯定、一定是包括使人扎心知罪的。
下面我們講到呼召和重生的時候，一個人當神的呼召臨到他，他醒過來了，就一定有「扎心知罪」這個經歷。我也知道今天許多福音派的弟兄姊妹信主的過程是沒有扎心知罪的。但聖靈的常規（The norm）是使人「扎心知罪」的。所以我們福音要講得完備，很重要。
作見證的靈，這樣作世人的指控官，讓世人醒悟到拒絕耶穌，或不認真對待耶穌是何等嚴重的罪。英文是 The Witnessing Spirit would act as humanity ‘s prosecutor。
所以，神的工作，聖靈臨到我們，不獨盡是賜福，也包括審判、使我們扎心、責備。
聖靈在一個又一個的心靈中工作，叫人知罪，承認“我錯了，我有罪”，我需要上帝的赦免。這是聖靈在福音工作上幫助人信主的應許。這是個應許。
祂說服人，使人扎心，是透過教會，就是我們傳遞使徒的信息。而聖靈的見證，是透過見證的基督徒，將真理展示在人們的心思意念中。聖靈奇妙地開啓人心靈的耳朵（我的翻譯沒有然後，也沒有同時），使真理在每個罪人的良心裡運行。
聖靈向人說話，開啓人的心、人的思想、人的良心，使人聽到福音，扎心知罪。我們以後會再來講這方面的。總的來說，聖靈工作的焦點就是主耶穌基督。
Joh 16:14 他要榮耀我，因為他要將受於我的告訴你們。
p.32 下面一大段，聖靈照明基督，也就是聖靈榮耀基督。
聖靈的信息永遠不是：“看我、聽我、來就我、來認識我”。
而是，“看祂，看祂的榮耀；聽祂，留心祂的話語；來就近祂，得著生命；認識祂，嘗嘗祂所賜的喜樂和平安”。所以，聖靈作為第二位保惠師，經常帶領我們到第一位保惠師的面前；而這第一位保惠師，又常常藉著第二位保惠師的降臨來親近我們。
Thus, by enabling us to discern the first Paraclete, and by moving us to stretch out our hands to him as he comes from His throne to meet us, the Holy Spirit glorifies Christ. 

聖靈使我們一方面能辨明第一位保惠師，就是使我們辨明耶穌基督、認識耶穌，感動我們、伸出我們的手，與那位坐在寶座上的、與我們相遇的保惠師來相交。這樣，聖靈暗照基督自己的話來榮耀祂。
中譯本是說，這位保惠師是從祂的寶座上下來與我們相遇；我不敢說祂是從寶座上「下來」。你知道為什麽不翻譯下來嗎﹖因為耶穌在天上，祂不在這裡。但是耶穌基督的確是從祂的寶座，坐在祂的寶座上與我們相交、交通。
Q：所以我們要去到耶穌基督的寶座前﹖
A：嗯，問得好，來12：18-29，如今你們是來到天上的耶路撒冷的；西三，我們不要思念地上的事，要思念天上的事，因為我們已經在祂裡面。
從一個屬靈，也就是聖靈的角度，我們今天在天上，與耶穌基督在一起。剛才所說的，歌羅西書和希伯來書，至少這兩個地方。當然這意思不是說我們現在人不在這裡，身體就在上面。這個「在天上」不是地理上的在，乃是一個關係上的。耶穌基督與我們的關係是一個「約」的關係。基督與我們的關係是我們與祂聯合、在祂裡面、與祂同死同復活。在祂的約裡與祂聯合的這個意義上，我們現在是「在」祂那裡 We are where He is。當然，我們這個人不是「在天上」，我們這個人是「在這裡」。但是，在靈裡面，我們是「在那裡」。但是，這個意思不是說，聖靈把我們提到上面的意思。意思是說，耶穌基督是我們的頭、代表、祭司、君王、新郎……等等，我們是在祂那裡，有一天，我們就literally，真的在那裡了。
這種對新約的瞭解，並不是要我們成為 the live in the pie in the sky, by and by，就是說我們不是作一個離開世界的基督徒，我們說我們今天在天上，不是要我們避世。我們今天在基督那裡，耶穌說我們要「恨惡」我們的父母、妻子、兒女……，這個恨惡的意思乃是說，我們與祂聯合、委身給祂，然後身為一個把生命交給祂的人，回去從天上的眼光、從永恆的眼光來愛我們的父母、丈夫、妻子、兒女……等等。
我們先要離開地上，這個離開請不要想到我校時候常常去的那些方，特別是聚會所的（對不起，我不是有意要pick on聚會所，但是他們講的道特別難明白，他們用很多比如「奧秘」這個字來講道，我都不明白，只是覺得好像很高深），我的意思不是要我們泡在一個很敬虔、很屬靈愛主，但是跟現實脫節的一個小圈子裡面。意思乃是說，我們生命已經給了主了，這生命不是我的，我是在主裡面與祂同死同復活的，所以我不「屬」這個世界，我也不「屬」我的家人，是屬主的，既然是屬主的，那我就要服事我的家人，服事我的親愛的，服事我應當服事的所有的人。所以，真正的愛是需要先愛主，真正的作僕人；先與耶穌基督建立、培養活的關係。當然這不能夠用鐘頭來計算的，不是說早上靈修之後，就跟太太吃早餐，不能這樣排。乃是說，我們是誰？我們是與基督聯合的、在天上的。
Q：這三層關係你怎麼看？就是與上帝、家庭、教會，這次序應該怎麽樣﹖
A：我小的時候一直到大學時期，講員都是要有「最好傳道人死在講臺上」，在講臺上回到天上是最大的榮耀。這種的牧師一般花很少的時間在家裡的，師母和孩子的眼淚是往內流的。讀神學開始呢，我的輔導學老師就是《信徒之家》的作者亞當斯，開始知道家庭很重要，也聽到劉洪香牧師等等，上帝第一、家庭第二、服事或者工作（God’s people or God’s Work）第三。我可以理解為什麼70年代開始美國或者西方的福音派這樣排，因為上一代的確忽略了家庭，特別是傳道人。我可以說，我是屬於上一代的那一代。但是，目前我們已經swing to the other extreme of pendulum，另外一個極端了，今天年輕的夫妻們都是喝James Dobson的奶水長大的，他們的兒女們，有愛家雜志…等等家庭的，以致於，坦白說，特別是我們的兒女，已經成為大部份華人基督徒的偶像。所以，唐崇榮說，上帝第一，教會第二，家庭第三，他很大膽地講的。意思是說，我們不可以把家庭當成偶像。所以，每個時代有不同的偶像，上一代可能是事奉，這一代可能是兒女，特別是中國人。所以，我現在不排一二三了。因為一二三很容易誤會也容易誤用。
唐崇榮在吉隆坡的講道，有個同工，他們的小孩每個禮拜一背著書包來的，意思是，全家服事。
我們有時可以這樣來看，耶穌基督所講的天國，就是神來作王。政治、經濟、家庭、教育等等，天國是要滲透每一層的（像千層糕），而不是另外再一層，神不是與﹑這些平行的，神是要penetrate。
Q：有時候在教會事奉太熱心會引起家人反感。
A：我初信的、或開始接觸神學教育，比方說，我起初接觸改革宗神學，初信的那種熱衷，是可以理解的，常常容易走極端，令他周圍的人很難受。盼望這個初信的熱誠可以慢慢成熟。不過，這個慢慢又很恐怖。中國這麽多基督徒，八千萬，幾個慢慢，如果讓家庭破裂也是很可怕的事情。
我對未來中國大陸和海外教會群體的教會模式，很沒有答案。未來的中國大陸群體的教會，特別是大城市和北美洲，肯定是幾種屬靈模式的混合品或整合。第一，是農村的，家庭教會。第二，是港臺，特別是台灣的，比較輕一點的福音派傳統，香港大概談不上。因為，台灣的影響應該比香港大。再加上大城市和知識分子這兩個因素，我在北京和少海見這些青年的基督徒，從二十多到四十多，閉著眼睛不看我在那裡，感覺就像在紐約一樣。很忙，搞一個活動，弄到很晚，然後要去三環、四環、五環送人回去，然後回到家，就是十二點四十五分嘍，這種就是一般世界級的城市的生活，這種的社會是很自信、自豪、傲慢的一種社會。所以，農村的家庭教會、海外華人的福音派傳統、這種大都市知識分子的生活，你可以憑想像再加幾個上去。將來會怎麽樣呢﹖我所看到的很片段、一點點，我感覺到回到一個比較realistic一點、可行的生活方式是很重要的。就是說，我們可能會很快的把一些傳統的屬靈模式，講得不好聽是扔掉，講得好聽點是改良它的品種，就是這方面。盼望，特別是海外的基督徒和海外華人能夠把這個信息帶進去。不過，最重要的是有榜樣，role model。有的時候有機會，美國的宣教團體來找我，for consultation，我就說，美國福音派其實有一個很少人知道的屬靈財產，我稱為emotional bounty，一個情感上的豐收、財富、一個很豐富的資源。我說啊，你們進去大陸培訓，不如你們就一對夫婦（當然他們要有身份），在裡面好好地作這些二十多、三十多、四十多的基督徒的 mummy, daddy, grandpa, grandma, love them, love them, love them, and love them. 有一對真的聽了我的話，到處去廣播，林慈信說，emotional bounty，另外一個說法是 mesh potato hospitality, 為什麼說mesh potato呢，因為我起初到美國，十四歲住在芝加哥外面小地方，父親在Wheaton College讀神學，跟祂的一個同學，白人，作assistant pastor，所以我們在白人的浸信會，一百四十人，兩年，飽受了他們愛心的招待，不曉得吃了多少的corn & com, mesh potato, 等等。Open heart, open home, 不是說美國每個角落的福音派基督徒的都是那麼慷慨，但是還是有很多，特別是中部和南部。我意思是說；怎麽樣讓中國，包括海外華人，能更重視一個比較平衡、健康的生活家庭生活呢，可能需要榜樣。榜樣那裡來呢﹖這是我要問的。
Q：剛才我們說，我們與基督聯合是靠屬靈。是不是表示耶穌基督要靠聖靈才能和我們聯繫﹖
A：我們要靠聖靈來親近耶穌，是不是耶穌基督要靠聖靈來親近我們呢﹖答案是，自從他升天之後，是的，這就是祂的計劃，這是三位一體的計劃。救贖歷史，走到耶穌升天這一步了，現在是所有耶穌在地上作的，都由聖靈來執行。所以我們福音派的確要多注意聖靈的工作。多注意聖靈的工作，就等於豐富了我們對耶穌基督工作的瞭解、欣賞、領受、經歷，這兩者是一件事情。那接下來可以問，耶穌基督是不是可以不靠聖靈與我們親近呢﹖我們要這麼看：耶穌基督與我們的親密intimacy，耶穌基督與我們的聯合 communion、相交，是我們不可以脫離耶穌基督是我們的救主、耶穌的救恩、耶穌是新約的中保、祂的死和復活，我們不能脫離耶穌的救贖的工作，來理解祂跟我們的親近的。Our intimacy with Jesus Christ or Jesus’ intimacy with us cannot be understood apart from His work of salvation. 耶穌是誰？祂是我們的救主。所以，耶穌基督跟我們親近是什麼意思呢﹖不是「哈~~~」好舒服，不是！就是祂是我的救主、先知、君王、祭司、磐石、新郎、牧人，耶穌「裡」，就是有什麼東西嘛，就是這些囉！耶穌「裡」，不是奧秘的、摸不到的，聚會所常常講到奧秘，講到那裡，我就是聽不懂啦，「耶穌裡就是罪得赦免、重生得救、有重生的確據、喜樂平安滿足、有勝過罪的力量、聖靈住在我們裡面、不離開我們，有過聖潔生活的力量，敬拜祂、愛戴祂、欣賞祂，盼望跟期待祂的再來。傳祂的福音，就是這些嘛啦，這就叫耶穌與我們親近，然後就效法祂。所以，我常常說，沒有秘方，there is no secret formula，
沒有後門可走，沒有高級班，no advance class。耶穌基督的福音，是指祂的死、復活、升天；耶穌基督的福音是那救你和我的, The gospel that which saves you and me. 同樣的，耶穌基督的福音也是那個使你我成為聖潔、經歷神的親近的。The gospel that saves you is exactly the same gospel that makes you holy and bring you close to God. 沒有後門、沒有秘方、沒有高級班，就來到十字架面前。有些同學聽了一百次了啊，我講這句話。“太正統了”哦！哇，好高興聽到這個，因為有人聽懂了。接受不接受是另外一回事。
Q：那五旬節那些現象，在今天的時代是不是不會出現了？。我也聽說在中國、在美國也有一些事情發生，例如聖靈如風，禱告的時候地都震動，好像地震一樣；在北京我剛信主的時候，他們分享，說發生這樣的情況。這些事是我親自聽說的。在東北也有見到大光的。
A：多年來不同的教會都經歷過這一類的，不一定是風，但是類似的，超自然不可以解釋的現象。古今中外都有。不過，我覺得我不追求這些。神要賜下，是祂的主權，我們也不一定要覺得這些很特別，等於你會不會覺得很特別，有人得cancer，可是後來沒了。是的，神絕對可以做這些事情，祂也在做這些事情。
Q：好像改革宗的神學認為當時使徒行傳發生的事情，現在不會發生了。
A：那叫「終止論」，沒有錯。最有名的神學家叫華爾菲特，B.B. Warfield。我會這樣說，終止論是不要隨便扔掉的，是要尊重的。我的意思是說，它裡面有些原則，除非你有更好的解經原則，不然你憑什麽扔掉？劉富理牧師說，my God is real，我說，my God is real too. 不是憑神跡、方言等等，來知道 my God is real。「終止論」要講的，它背後有個精髓就是，聖經裡面的救贖歷史的事件，是特殊的。在人類歷史裡面，聖經提到的這套事情（所有的事情，特別是神跡，包括方言、預言、死人復活等等），是獨一無二的。我並不是說神寫完啓示錄之後就沒有神跡了。我絕對相信今天有神跡。但是，今天的神跡，假如是神作的，而不是邪靈作的話，跟聖經裡面的神跡，完全是兩碼事。因為聖經裡面的神跡是見證耶穌基督（如果是發生在新約時期）的，是見證神啓示歷史的當時的啓示，就是那一段的啓示。舊約的神跡也是一樣，神給以色列無論是勝利還是失敗，是要見證耶和華是聖潔的。聖經中的神跡都是為了見證神的啓示，就是神的話。或者說，神的救贖計劃。聖經裡的事件是特殊的、獨一的，因為是見證救贖或者見證啟示的。而聖經裡面這套的救贖和啓示（救贖計劃和啓示計劃）完了、完成了。我不是說神現在沒有行神跡，不是這個意思。但是神的救贖計劃完成了，耶穌基督升天了。現在聖靈作的，不是成就救恩，是施行救恩，所以這叫實施救恩apply salvation ，就是把救恩帶給我們。所以是另外一個層次的神跡，是與聖經所講的這一套不一樣（目的、意義、本質都不同）。
Q ：而且您說那個成就救恩所指的是神跡，別的好像比較類似異能。
A ：我對這個立場還是非常同情的。但是我不否認今天有神跡發生。我對終止論的立場是，我認為它是深思熟慮想出來的。當然它沒有考慮到特別是第三世界，宣教士……Warfield當時大概是1870-1890年代，他沒有考慮到浸信會、長老會、衛理公會…..等等總會的宣教士到了中國、非洲、印度宣教，寫報告回到紐約、費城，神跡發生，求雨、神給雨，等等，一大堆的神跡。一般來說，那些宣教部的部長，就是那些老闆，一般是把它仍在抽屜裡，file it ，因為they don’t know how to deal with it ，因為他們的宇宙觀沒有這塊，沒有現在宣教人類學說的“middle”。每一個文化都有高等文化，西方有康得、黑格爾，唯心唯物、科學等等，下面有Hotdog, hamburger, baseball, applepie；中國也是，有孔孟之道、道家的哲學，下面有：廣東人是蝦餃、燒麥，北方人是包餃子。中間還有一塊的，中間這一塊，所有除了現代西方以外的文化，都有的。我們中國就是吃東西要涼啊、熱啊、火啊、腎虛啊，這些東西呢，西方沒有的，他們不懂嘛！什麽叫腎虛﹖”my kidney is empty﹖”，而這一塊呢，既不是高等、也不是低等，但是這一塊的領域呢，也的確有邪靈工作，Paul Hiebert （注：1982 "The Flaw Of the Excluded Middle," Missiology, 10:35-47. ）就指出，這就叫”The Flaw Of the Excluded Middle"。當我們從事跨越文化宣教，忽略這個middle，把中間這塊不去重視、不正視，這是個很大的錯誤。但是，正視不等於所有的神跡都追求而且鼓勵。看你怎麼正視，要分辨。
Q：我不太讚同這樣的觀點，就是說等著聖靈來；我過去曾經接受過倪柝聲的聚會所，和靈恩派。我聽了林牧師的聖靈論，我也是很受啓發。的確靈恩派也局限了聖靈的工作。因為在靈恩派中，百分之九十九的人都說方言，神跡奇事一大堆，這是事實。而且是你求就能得到。因此就容易因為他們的經驗，把聖靈的工作局限於這樣的經歷，以為這就是聖靈的工作。但是，可能非靈恩的教會就相反了，就像林牧師您說的，您可能也從來沒有去追求過聖靈，在聖靈的領域，從某種意義上說，您可能也沒有涉歷過到底什麽是靈恩…
A：不是。我不認為應該追求所謂“追求聖靈”四個字。這個詞什麽意思﹖是不是下面的意思，方言、…我涉歷很多，我要把“追求聖靈”這四個字搶回來，不能夠說這樣就叫追求聖靈，這樣就叫忽略聖靈，不是！福音派裡面有兩種追求聖靈的方法，是很不一樣的，God is real，我禱告會哭，彈琴會哭，我經歷神的真實嘛！這是聖靈給我的。
Q：靈恩派的教會的確是很有 power，很有吸引力，它有很多的神跡奇事，比歸正宗的教會更有活力，更有生命。
A：什麼叫「活力」、什麼叫「生命」？「活力」我可以跟你談，什麼叫「生命」？
（我的看法：現代人是sensate culture的產品，講求“經歷”；沒有“經歷”對現代人來說，就是不“真實”；而當他們“真的”經歷神的真實後，自然就會有“生命”的展現）
Q ：我插一句。來美國之前，我在一個山西的教會，並不是靈恩的教會，但是弟兄姊妹那種禱告的迫切，真能感覺到聖靈存在的那種氣氛。在帶的那位姐妹，她打電話說山西話，我根本聽不懂；，到那裡後，還有馬來西亞的幾個學生，他們禱告，我就聽懂了。我說，妳怎麼能說普通話，打電話不給我說普通話，給我說山西話。她說，我說的山西話，不是我一個人，但是大家聽起來都是山西話。而且我跟他們傳道人去各地方，他們都是用山西話禱告，但是我們聽起來都是普通話。所以，這個在西方社會就很難發展，因為禱告沒那麼迫切。
A：剛才我特別要push你講這個呢，是因為，我不是說靈恩派沒有長處，我常常在問：靈恩派，what are they doing right？為什麼他們把這些離婚吸毒的都吸到他們教會？我們就少呢？巴刻在祂的書裡面，列出靈恩運動的長處，十二大點，然後他也批判了十大點。所以，重點是，你用什麼來衡量？我寧願說，我所接觸的，一般都是比較中肯的靈恩派弟兄姊妹，包括在飛機上認識的商人，他們是很有喜樂的。靈恩注重禱告信心的期望，他們呼籲教會回到讚美和敬拜；但是我絕對拒絕把讚美敬拜局限於任何一類的聖詩和崇拜模式。不過他們挑起普世教會對敬拜的重視，這是很好的。他們在唱的就是我在神學院所講的，神的主權，當然，還有一些不同，等等。但是我不追求興奮，為了活力而活力，我不追求。但是，他們活出喜樂，對禱告有信心，等等，那些是我欣賞的。就是說，那個 scale ，我們用什麼來衡量。儘可能，靠著主的恩典，愈來愈成熟。不只是靠人多。我們長老會在紐約的教會，從○，我一起幫忙開始，現在不曉得幾千人。紐約最大的華人教會就是我們開的這所外國人教會，因為最多華人在那裡。它的華人，至少ABC已經超過任何其他教會的ABC，所以，你要用人數來算呢，不很成熟的，而且，大的教會都有問題。我不是說小的教會沒有問題。看到人多，禱告會人多，不等於所有教會都要追求這些東西。神肯定給某些牧師或者長老等等，講道的恩賜、吸引人的恩賜，祂也可以用我們最意想不到的人，開始一個屬靈的運動，神常常這樣作。但是我們不要為了人多而覺得very impressed，覺得很了不起，我們要問深一層，我們追求些什麽東西。我曾經跟新加坡一位靈恩教會的長老有非常好的交通，我們可以彼此承認我們傳統裡面的缺點，就很有話講。我在某個城市的延伸課程，我們去夏令會，下上的時候，我特別請那對年輕的夫婦帶我去靈恩的神學院拜訪，我要知道是怎麽一回事嘛！但是我覺得，憑良心說，二十世紀的靈恩運動，就是從第一波開始，特別是第一波和第三波，比較安靜一點，的確帶來很多的混亂，所以，總的來說，我就講一句話：靈恩的教會繼續靈恩，非靈恩的教會繼續非靈恩，不要彼此convert，徵募。就是說，我們可以彼此尊重。比方說，在分派聖經這些不牽涉到神學不同的這些事情上可以合作。不過，很不幸的，事情一般來說，沒有這麽簡單。聯合的大型聚會，為什麽不可以用不同傳統的敬拜音樂呢？只是用一種呢﹖因為我們已經不用大腦去想，怎麽樣是教育各種不同宗派的神的兒女，在敬拜上怎麽樣更加成熟、更加豐富，從兩千年歷史聖靈的工作去吸收智慧，I believe in the Holy Spirit, I believe in the Holy Catholic church, 就是使徒信經說的，我絕對信聖靈，我絕對信聖而公的教會，我可以說，我這種老古董，對聖靈工作範圍的認識，肯定是寬過典型的，不論是靈恩的或是一般福音派的弟兄姊妹，因為我承認我所讀的兩千年教會歷史是聖靈的工作。不只是一類的工作。所以，我們睜開眼睛看。我也說，我承認，經歷神的經驗有不可言語unspeakable 的經歷的。不承認這一點，就不很成熟。但是，光追求這些又不成熟。我就留一個問題好了，What is that food that feed your soul？你的心靈是用什麽樣的糧食來喂養的？我們下次再談。
我們禱告：
主，我們需要你的真理，我們也需要你的聖靈對你真理的見證，教導我們，也求主的靈保護我們，在你的真理中，走在你的道路中，追求更像我們的主耶穌。謝謝主耶穌，你是得勝的主，你也是為我們禱告的大祭司，求主給我們真的是很親近耶穌基督的經歷，是更深的經歷。繼續的在我們心中，教導我們，帶領我們，供應我們心靈深處所最需要的。因為你眷顧我們，謝謝你不離開我們。奉耶穌基督的名求。阿門。
09/23/04 奇異恩典：福音的呼召（一般呼召）
禱告：主，你是我們不變的、信實的恩主，我們把我們每一位都交在你自己手中，也把你的僕人唐崇榮交在你的手中。求主現在蔭庇他，托住他，使他能很快地恢復，給他身體的力量，使祂的復員能特別的快。主，我們知道我們都是在主你自己的國度裡面的僕人，唐崇懷牧師也請你托著他，他前面的兩個星期在外面奔波，也求主你保護他，謝謝主，我們都需要你，都靠著你跑前面的道路，求你繼續讓我們經歷到你自己的能力和保護，和你按時每天的供應，使我們也只能夠誇贊你自己的恩典和能力，奉耶穌基督得勝的名求。
好，我們從奇異恩典講義的第2頁開始講。這裡有段引言。
聖靈降臨五旬節是救贖歷史中的關鍵性事件，我們已經講過了。整本聖經的中心就是主耶穌基督。福音書：福音書記載耶穌基督的降生、復活、死、升天。
而使徒書信則告訴我們主耶穌基督的死和復活所成就的救恩是怎麽樣向我們實施、應用。
How the Gospel is applied to us. 所以這份講義叫聖靈實施救贖。主耶穌成全、成就了救贖，聖靈將耶穌基督在歷史上死跟復活所成就的救恩實施、施行給我們。
（p.3）  威敏斯特小要理問答的第21，22條是問耶穌基督是誰，他是神、他是人，他是我們的中保。而從23到26，四條問題就告訴我們，耶穌基督他是怎麽樣作我們的救主呢﹖執行三方面的職份：先知、祭司，和君王。27，28條則告訴我們，他如何的降卑和昇高。
從第29問開始，就講到聖靈了。所以，從宗教改革開始，從加爾文到清教徒，清教徒神學的高峰就是威敏斯特信條和大、小要理問答。在改革宗的神學裡面，是非常重視聖靈的。我們可以說，加爾文是第一位重視、正視聖靈的神學家。加爾文看到聖靈是見證基督，也與神的話同作見證的。聖靈在神的話裡作見證，聖靈也在我們裡面作見證。這是兩個不同的見證。不過，改革宗神學或信條跟聖經一樣，不會為炫耀聖靈而講論聖靈，因為聖靈榮耀的是耶穌基督，所以，聖靈的工作是什麽呢﹖就是將耶穌基督所成就的救恩實施給我們。聖靈不是為祂自己作工的。
神在永恆裡計劃了救恩，然後在時間、空間裡成就了救恩，從舊約到新約。耶穌基督死了、復活了。神的恩典之約，也就是祂的救贖成就了。我可以作什麽得到永生呢﹖什麽都不能作，耶穌都作了、成就了。Salvation is accomplished. 聖靈所作的，就是將耶穌基督所成就的救恩施行在我們身上。記得嗎，這個圈子是代表福音、約、在基督裡。
在基督裡，也就是在福音裡，耶穌基督所成就的，在基督裡所有的福份，是由聖靈來實施。聖靈不是為了榮耀祂自己，是為了見證基督，使我們想起基督。為罪、為義、為審判作見證，引我們到基督裡，祂是真理的靈。所以，聖靈在新約最重要的工作，就是把我們帶到基督裡。當然，神在永恆裡所計劃的救贖歷史，有五旬節；耶穌基督的死、復活、升天和五旬節這四件事情是一件事，而五旬節開始呢，聖靈的工作就比較突顯。不是說前面沒有，我們講了好多了，舊約聖靈的工作，聖靈也充滿耶穌基督，耶穌基督在世界上是被聖靈充滿，聖靈的能力使他從死裡復活的。現在聖靈的工作，一方面是實施基督的救恩，然後，聖靈也在使徒時期，奠定了教會的根基，新約時期的教會誕生了。

聖父          聖子
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聖經寫完之後，聖靈就繼續實施……。神的救贖計劃，從舊約，到耶穌基督的死、復活、升天成就了，聖靈奠定了新約教會，也就是透過使徒的見證，將新約時期教會的根基打好了。從使徒死了、新約寫完之後，教會建立在先知、使徒的根基上，就開始往外傳，聖靈的工作就不在是在成就救恩那方面，乃是在施行、實施救恩的方面。啓示的計劃已經完了，當然，有一天主再來呢，啓示又從頭開始，因為我們與父、子、靈面對面。所以那個時候，我們不需要聖經，神自己跟我們講話。但是，在新約聖經寫完之後，耶穌基督還沒有回來之前，不是一段啓示的時期，乃是聖靈將耶穌基督自己的見證和使徒對祂的見證，藉著教會的教導、宣講、宣教，實施在人的生命，從耶路撒冷直到地極。聖靈的實施就是從呼召、重生……等等開始。
p.4 裡面有一點。聖靈繼續耶穌基督的工作，和聖父的工作。聖靈的同在與能力是證明基督是從父那裡來的，是證明基督與我們同在。聖靈同在就證明基督同在。我們講過，耶穌基督在約翰福音十四章應許祂要再來，那個再來是指祂升天之後，從五旬節開始，聖靈來。所以，聖靈來，耶穌基督就來了。聖靈與我們同在，就是基督與我們同在。
p.5 

Gal 4:4-5  及至時候滿足，神就差遣祂的兒子，為女子所生，且生在律法以下， 要把律法以下的人贖出來，叫我們得著兒子的名分。
Gal 4:6  你們既為兒子，神就差他兒子的靈進入你們（原文作我們）的心，呼叫：「阿爸！父！」
看到沒有，在 v.4, 5，上帝差遣祂的兒子，v.6上帝差祂兒子的靈，所用的動詞是同一個動詞。所以，是父差子、夫差靈。
Act 2:33  他既被神的右手高舉（或作：他既高舉在神的右邊），又從父受了所應許的聖靈，就把你們所看見所聽見的，澆灌下來。
這個他，是指耶穌基督。耶穌基督，子，聖子，被聖父的右手高舉，……
Q：這句話不懂，「基督澆灌聖靈」？
A：應該說Christ pour forth His Spirit。耶穌基督差派聖靈，He has poured forth this which you both see and hear. 在使徒行傳第二章，聖靈的工作是耶穌基督pour forth（pour out, shed forth）是耶穌基督所澆灌下來的。
Q ：差派跟澆灌有不同嗎﹖
A ：聖靈是父差派的（約14 ：26），就是父因我名所要差來的聖靈。但是呢，耶穌基督從父受了所應許的聖靈，將你們所看見所聽見的澆灌下來。這六個字意思可能不是很明顯。Jesus Christ received Holy Spirit from the Father, 耶穌基督從父那裡領受了聖靈，And then He poured forth the Spirit，祂就差派、讓聖靈降臨  poured forth this which you both see and hear ，所以聖靈和聖靈所工作的，就是子求父差派聖靈、父差派聖靈，子也pour forth the Spirit。
再說一遍。子求父差派聖靈。父差派了聖靈。子也差派聖靈，子也讓聖靈澆灌下來。
聖靈是父所差派的，也是子所差派的。所以聖靈以祂的大能所作的工作，五旬節時代所作的，就是基督所作的，基督傾倒聖靈給一切屬祂的。澆灌什麼呢﹖澆灌你們所聽見、所看見的聖靈的工作。基督澆灌新約的信徒們，以什麼來澆灌？以聖靈和祂的工作。所以，嚴格來說，這是父和子的工作，當然也是聖靈的工作，聖靈的工作是父和子所賜下的，因為靈是父和子差下來的。
我們知道，新約書卷的名字，是後人放上去的。所以，《使徒行傳》嚴格來說，是「聖靈行傳」，再嚴格一點，是「耶穌行傳」Part II. 是路加所寫的耶穌行傳的卷下。你看第一章1-2節就是這麼說的。Act 1:1-2  提阿非羅啊，我已經作了前書，論到耶穌開頭一切所行所教訓的，   
使徒行傳就是耶穌基督繼續工作的記錄。所以，聖靈所作的，就是耶穌基督升天以後繼續作的工作。（所以我們今天最重要的，是與基督和祂的生命聯合，然後效法祂，活出祂的生命。）
p.6 五旬節就是救贖歷史新的一章的開始。以前是暫時的，現在祂永遠與我們同在。
3. 耶穌基督的教會是五旬節的教會。意思就是說，主耶穌基督來到世上，建立教會， “你是彼得，我要把我的教會建造在這磐石上”（太16：18）；耶穌基督來到世界上，是要建立祂的教會，而教會的事工，也就是大使命，是要靠聖靈的大能而作的。教會宣講神的道，要靠聖靈的大能。人接受上帝的話，也就是說，教會的事工發生果效、人領受神的話，也是靠聖靈的大能。因為，大使命、宣教的事工，人回轉了，悔改、信基督，只不過是大使命的第一步完成了，是開始而已。p.7 聖靈繼續地在基督裡教導人們。耶穌基督藉著聖靈來充滿人，來管教信徒。
我們也可以這樣說：教會的三個標誌，three marks of church：

第1、 忠心宣講和教導神的話。
第2、 忠心執行聖禮（洗禮和聖餐）。
第3、 忠心執行管教。
這是宗教改革時期，路德、加爾文都同意的。
而這三個標志，把它們合起來，成為一個，就是忠心宣講、教導神的話。
聖禮是神的話語的延伸，或者說是「試聽教材」，是教導的延伸。
管教是以耶穌基督的話（舊約聖經加上主耶穌跟祂門徒的話，就是新舊約聖經），神的道的權柄，臨到教會，很實際的一個表現。所以，管教是教導的一個層面。管教不是用儒家思想來管教嘛！對不對？是以聖經，神的話。聖禮就是我們遵守聖經，神的話，所吩咐的，耶穌基督在祂的話語裡所吩咐的，我們作。所以，聖禮和管教，可以說是教導、順服、遵行神的話的不同的層面。所以這三方面把它合起來，你可以說都是教導，都是在遵行大使命。耶穌基督說：凡我所吩咐你們的，都教訓他們遵守，這是大使命。
我們倒過來講，不論是教會的宣講或教導神的話，洗禮和剝餅、聖餐也好，執行管教紀律也好，這三種的事工，都是管教。剛才我們說的是，三種事工都是教導。現在我們倒過來講，三種事工都是管教。管教不是要等到有人犯姦淫、騙錢才管教的，管教就是使人作門徒，disciple making ，就是管教，’discipline’, ‘disciple’ making  是同一個字根。
管教最有效的方法，就是不斷地教導神的話，以剝餅、聖禮的敬拜，滋潤、強化信徒順服的信心，所以，管教長期來講，最有效的，就是宣講、教導神的話，所以，教導就是管教，未雨綢繆，就是預防式的管教。講義裡面 p. 6下面說，耶穌基督的教會是五旬節的教會，教會的事工是靠著聖靈的大能而作的。人領受神的話，也是靠聖靈的能力領受、回轉的。而人的回轉就是信主、悔改，只不過是大使命的開始。（p.7）聖靈不斷在基督裡教導人們，耶穌基督藉著用聖靈充滿的人來管教信徒。
這裡有幾個例子 A. 徒5：1-11 ；亞拿尼亞和撒非拉欺哄聖靈。這個事件是聖靈親自管教教會。B. 林前5 ：1-8。這裡保羅寫信，叫哥林多教會開除這個娶他繼母的人。這裡，保羅說（v.4.），他是“奉我們主耶穌的名，並用我主耶穌的權能”，把這樣的人交給撒旦。奉基督的名，意思就是以基督的權柄能力，管教教會，這兩個是同義詞。這個例子是使徒奉耶穌基督的名管教。
C. 徒15 ：28。這是耶路撒冷大會。使徒們，長老們作出了決定，他們說：“聖靈和我們，定意不……”這裡是一種治理性（行政式administrative）的管教。這是使徒和耶路撒冷的長老們，他們作了他們身為教會長老的本分，就是安提阿教會有問題，提上耶路撒冷來，他們禱告、查考神的道，他們作了一個決定。這是治理教會的一部分，長老工作的一部分，就是處理教會裡面不論是解經教義上的，或者是生活上、制度上，教會整體生活上的問題。
所以我們這裡看到有三個個案，一個是聖靈親自直接的管教，一個是使徒奉耶穌的名管教，一個是教會的長老們（包括使徒們），以長老的身份作出治理性的管教。
管教是福音派教會最缺乏、軟弱的一環，有些教會從來沒有開除過或執行紀律的。我不是說有開除是光榮，我只是說要處理應該處理、應當管教的弟兄姊妹，而這個是教會的本份。耶穌基督把天國的鑰匙給使徒們，這個鑰匙，耶穌基督說，凡你們在地上所捆綁的，在天上也要捆綁；凡你們在地上所釋放的，在天上也要釋放，這個就是治理或管教的權柄。當然，我們不像天主教，認為彼得就是第一個教皇，把權柄pass down傳給教皇或是主教，但是，我們身為基督新教Protestant，福音派的教會，我們也相信，教會有她的「使徒性」Apostolic ，教會有她的合一性Unity，她的大公性ecumenicity , 或者是catholicity，就是她的使徒性等等。「使徒性」的意義有兩方面，一方面是教會遵守使徒的教訓，第二，教會也繼續使徒管教的工作。不過，不是以使徒的身份。因為當時在使徒行傳的時期，在耶路撒冷的使徒們，也同時是長老們。因為他們開始第一間教會嘛，耶路撒冷的教會，所以當然彼得等等，是耶路撒冷教會的長老，今天我們會說是牧師和長老。而這些都是聖靈的工作。所以，聖靈藉著神的話語的傳講，加上管教來治理教會，實施耶穌基督的道和祂的恩典。管。徒二、四，週圍的人「敬畏」。有神的同在，旁邊的人應該有的，是畏懼、起敬畏的心。
Q：五旬節的教會充滿非超自然的聖靈恩賜。這是指林前12章嗎？還是指之後所有的教會？
A：對。就是林前十二，弗四的恩賜。我們看p.6下面，耶穌基督的教會是五旬節的教會，那不是說耶穌基督所設立的教會是靈恩的教會。我們把「是五旬節的」這個形容詞拿回來用。新約從五旬節開始，就是新約時期聖靈時代，所謂教會時代，而新約時期的教會是從五旬節開始的。五旬節的記號是什麼？是聖靈開始親自執行基督的工作，而聖靈工作並沒有間斷，持續基督的工作。當然，我們認為，有些超自然的神跡，那些工作是停了，或者是神沒有不斷地賜下這種恩賜。但是，聖靈代表父和子，特別是代表耶穌基督的工作，是從五旬節開始，一直直到主再來。所以，這段時期，教會應該有的標誌，就是很明顯的應該有聖靈的工作。是什麼呢？高舉基督，使人想起基督所講過的，是見證基督，是在人的心裡面，為罪、為義、為審判，自己責備自己。也就是說，賜下悔改和信心給人。還有賜下各樣的恩賜，叫人彼此造就，使教會成熟等等。所以，聖靈的工作的確是新約時期教會的 hallmark特徵，新約時期的教會是聖靈工作的所在。但是，聖靈在教會工作，不只是某幾種的恩賜，我們說了很多次了，聖靈的工作主要的是榮耀基督、照明基督，持續基督的工作，特別是持續基督教導的工作。
非超自然性，就是自然性。意思就是說，使徒已經離開世界，新約聖經寫完了。聖靈繼續用非超自然性的恩賜來建立教會，使教會擴展到全世界，也就是三種，一種是教導、講道、傳福音，另外兩種是服事、治理。
Q：如果是用非超自然性的屬靈恩賜，就是說，沒有超自然的東西了嗎？在五旬節的教會沒有超自然的聖靈恩賜？
A：不是，你不能這樣黑白分。正常的原則是用非超自然的，教導、治理、憐憫、服事，這些都是非超自然的。前兩次我們講過了，我們經歷耶穌基督有些東西是不可以言語的。而且，也有可能有神跡的發生。但是，讓教會成熟，滿有基督身量的，最主要的是透過教導、治理、服事，三種，這三種有三個代表性的職位，就是牧師、長老和執事，當然不是只有牧師、長老、執事，這樣講不是說，那就讓牧師、長老、執事去作，我們不用作了，不是這個意思。牧師是代表教導方面的工作，我們全民皆兵，都要作教導的工作。長老是代表治理的工作。我們在治理、管教，讓教會聖潔，井井有條，都有責任。執事是代表服事，滿足人生命上的需要，這也是整個教會的責任。這三種非超自然性的工作，和所需要的恩賜，是最能使教會成熟、穩固的。而在這些以外，神有祂的主權賜下超自然性的恩賜。
p.8
我們開始看呼召。
呼召有三種。我們主要要處理的，是有效的恩召。先要交待一下，在神學上，神學家喜歡分出三種呼召。第一種是普遍呼召 universal call。這個意思乃是說，神藉著普遍啓示，向全人類發出呼召，意思就是說，神既然藉著人的心裡和受造之物，已經啓示了祂自己了。人既然有神的普遍啓示，人向神是要負責的，人有責任向神的普遍啓示回應。從這個意義來說，普遍啓示是呼召，神發出了這個啓示，要人回應，要人敬拜祂，因為無可推逶嘛！當然，人沒有能力、也拒絕、壓抑這個普遍啟示。
p.9 普遍啟示是沒有救贖性的。
p.10 普遍啓示向人身為人挑戰，也是向罪人挑戰。意思就是說，普遍啓示向人挑戰，
General revelation confronts man as man, and as sinner. 

什麼區別呢﹖對我們今天沒有什麼區別。意思是說，誰得到普遍啟示呢﹖就是所有神創造的人，不過現在這些人都是罪人。亞當沒有犯罪之前，只要一句就行了，普遍啓示是給人，就是神作造的人。但是，今天人既然是罪人，普遍啓示就有了它審判咒詛的功用。人是罪人，阻擋真理，壓抑真理。這點就不多講了。
第二呢，是要花點時間想一想的。福音的呼召Gospel Call，我先把一個結論講出來。
你記不記得，無論你上我的什麼課，我都會講悔改和信心是什麼呢？
信心就是 to embrace (receive) Jesus Christ as he has offer us in the Gospel. 

信心就是接受（擁抱）基督，就是接受神在福音裡面為我們提供的耶穌基督。既然神在福音裡，在恩典之約裡，提供了耶穌基督給我們，也就是說，神向我們發出了邀請、應許、吩咐，信心是什麽呢？信心就是回應這個邀請、應許、吩咐，領受基督。
再看那個圓圈，先不看歷史的那一行，就看那個圈子。
恩典之約就是神向人發出宣告、應許（凡信的得永生）、吩咐和邀請。

                    恩典之約
                  在基督裡
                     福音      宣告 Announcement                  


                           應許 Promise
                               吩咐 Command
                               邀請 Invitation                      

                                                          教會之約（有形教會）
內圈是所有神在永恆裡在定意要拯救的。也就是耶穌基督和祂的福音宣講出去，聖靈動工，呼召人重生、悔改、信靠耶穌基督這些真正重生得救的人，他們屬於這個恩典之約，也就是說，他們都是在基督裡。這個小圈子，可以叫無形教會。
第二個圈子，清教徒稱為教會之約，今天我們可以說是有形的教會，或者說，耶穌基督的福音所傳到的範圍，Anybody who is within the hearing of the gospel ，所有聽得見福音的人，耶穌在世界上三年傳道，那是誰呢，祂的門徒、信徒、婦女們、法利賽人、文士、羅馬的士兵、猶大。都聽到了。今天有形的教會，包括聖靈真正重生，也就是說真正悔改、信耶穌基督的，也就是神在永恆裡預定揀選的、祂的兒女們，也包括聽到福音而不悔改，沒有真正信心，因此表明他們不是重生的人。但是他們是在這個教會的大範圍，或者說有形的教會裡面，就是在聽得見福音的這個範圍裡面。因為在美國今天有電視、有電臺、有internet等等，這些都是在聽得見福音的範圍裡。
神在耶穌基督的福音裡，向全人類發出了誠懇的邀請。‘Bona Fide‘ offer – good faith offer，記得嗎，我有時候說“好信用”。賣一棟房子是十萬塊，回價九萬五，那是good faith，那表示你是
誠懇的。人家賣十萬，你回價四萬，那是不誠懇。你會八萬，還可以啦，再來九萬五，九萬就成交了，這叫Good faith，誠懇的。神在福音裡，向全人類發出了一個誠懇的、好信用的邀請和吩咐。就是，信主的人，凡悔改信耶穌的人得永生。但是，這個福音的邀請，是不假設所有的人，都有能力回應、悔改信主的。我曾經聽過陳啟先牧師佈道，我們請他到紐約，他說，“不是你想要信耶穌就可以信耶穌的啊！”，這是神的恩典，當然你不一定要這樣講。意思就是說，福音的邀請（開佈道會、作個人佈道）是不假設這些人都有能力信耶穌的，我們不向他們傳，多麽可惜，不是。所有的罪人都是死在罪惡過犯中的，我們先看p.12 ，福音呼召的特徵
a. 福音向罪人（全人類、需要基督的人）宣講耶穌基督，不論是神的選民還是不是神的選民；所以，雖然神沒有預定一些人，不等於我們不向他們傳福音。我們要向全人類宣講基督。
b. 福音的宣講並不假設人們有能力接受福音（就是假設人沒有能力接受福音）。我們不像天主教這樣假設，神給人一些預備式的恩典。這也可以理解的，我們大部份都是第一代信主的，等到你們有第二代、第三代的兒女、孫子的生活，比方說你的女兒，很愛主的。她的丈夫呢，婚前輔導的時候，原則上同意信主來教會，之後呢，他來教會，可是很明顯沒有生命的。你怎麼辦？後來就有人想，還是給他領聖餐吧，他還沒有洗禮噢，因為給他一個預備領受聖靈重生恩典的機會，不論是天主教或基督教都有過這種的觀點的。我們宣講福音，不假設人們有能力接受福音。
c. 福音的宣講本身，並不克服人的無能。什麽意思呢﹖不是說人講福音就可以克服一個剛硬的心，使他從沒有能力信耶穌，變成有能力悔改信主了，那是聖靈的工作。Charles Finney 這一類的阿米念的傳福音的觀點呢，就是說，聖靈的工作是什麽，就是人的宣講、說服人。改革宗把它分開，人作的是宣講。我們要傳，要宣講，但是真正克服人的無能的是聖靈，是聖靈有效的恩召。我們還沒有講，現在是講福音的呼召。
d. 福音乃是神的大能，為要救人，因為福音是來自神，因為福音是講到耶穌基督，因為福音是聖靈用的方法，使人歸回上帝。所以，福音是神的大能，但是人傳福音，不假設聽眾有人回應，也不能夠克服人的無能，這是聖靈的工作。
下面我們要講聖靈的有效恩召。有沒有問題。
我再問你們一次，你傳福音的時候，你假設對方是怎麼樣的一個人？他有能力悔改信主嗎？他是不是在永恆的天平上，可能有、可能沒有？他們是沒有能力的，但是不是神所揀選，是耶穌的羊呢？答案是不知道。我唸神學的時候，老師和同學是這麼說的：我們要傳福音，就是因為神預定、揀選了祂的選民，所以我們要傳福音。而且神預定揀選了好多從各國、、各民、各種的語言、各族來，所以，當你忠心的奉主的名、靠著聖靈的能力，去傳福音的時候呢，耶穌的羊，在神所定的時間，就會跑到羊圈裡面來。反過來，假如不是神有預定，都是靠人的自由意志的話，那你的咖啡要香一點囉，你的茶點節目要好一點囉，你的東西都要作得好一點囉，因為都靠你囉，不是！不是靠我，是靠聖靈。那你說，靠聖靈就不用作了，不是！神定意要用傳福音，用教會傳福音作medium管道，來使人到基督的面前，神在永恆裡面揀選、預定了祂的子民，而神要用福音的宣講，來吸引、帶人到基督的面前。所以，就是因為神掌管萬事，所以我們放膽的、有喜樂的去傳。知道耶穌的羊會到祂面前來的。
Q：那怎麽解釋，有些人特別有傳福音的恩賜，他一傳，就很多人就信了。
A：很好啊，那又怎麼樣呢﹖
Q：我相信如您說的，人完全墮落，聖靈拯救的工作，那怎麽解釋同樣是一群人，這個有恩賜的人，一傳就很多人信了。沒有恩賜的人，傳了一百人，也沒有什麽結果。
A：為什麼這是個問題呢？本來就是聖靈賜的恩賜嘛！聖靈本來就給一些人有佈道的恩賜，有些人有教導的恩賜，或別的恩賜。
Q：福音的宣講，不假設人有能力接受福音。是不是就是假設人沒有能力接受福音？
A：是的。改革宗的觀點是，福音宣講者假設沒人有能力接受福音。我們是要求、吩咐人作他作不到的東西，就是悔改、信耶穌。而使他能悔改信耶穌的，是聖靈的力量。
Q：那那個一百個人沒有碰到有傳福音恩賜的，是不是就沒有辦法得救了？
A：對不起，我不喜歡用得救兩個字，我喜歡用信主。得救不得救我們不知道的。你知道葛培理佈道會，最後留在教會的信徒，是少過百分之一。就是所有跑到前面的，真的留在教會作門徒的，有的說百分之一，有的說百分之點一、點零一都有。我不是說，所以不要開佈道會，不是這個意思。什麽方法都可以用，只要把福音傳得清楚、完備，不要操縱人的感情，歪曲信息，不要傳得片面、偏差。但是，有人講道多人決志，又怎麽呢？感謝主嗎，福音總是傳開了。有人講道沒有人決志，又怎麽樣呢？大使命從來就是要使人作門徒嘛！我們太注重決志這個行動。
改革宗和清教徒的傳統相信一個人真正聖靈重生、悔改信主，我愈來愈強烈相信，人的悔改和信主，絕對是一個過程。我不是說，所以就不需要搞決志這件事。我也決志啊，九歲，我說了好多次，地沒有震電沒有來、什麽都沒有，但是五年之後才會哭，為罪懊悔。我常常跟中國大陸的知識分子說，請你們不要這麼壞，你們都是信主四個月後才告訴我的。意思是說，神在人的心裡面跟他的思想和心志動工，這些特別在福音查經班抬杠的，我特別喜歡這種抬杠的人，他們信主之後一定是很熱心的。但是，他們在裡面掙扎、掙扎，可能口很硬，裡面已經感動了。所以我說你們都是信主後四個月才告訴我的。在裡面搞啊搞啊，聖靈在裡面作工，就算你是唐崇榮佈道會，九點四十八分，第六次呼召跑上臺前的，前面也有一個鐘頭講道，再前面有唱詩，有親友帶你來，替你禱告，豈不是一個過程嗎？只不過我們習慣了，無論是四定律也好，福音橋也好，我們慣用了一套十六頁或是幾頁的單張跟半頁的禱告，帶領人決志，這個方法是聖經沒有的。不是說不能用，只是說，這是相對的東西，一個文化的産品，而清教徒時代絕對沒有這套。而且他們帶領人悔改、信主的流失率，是非常的低的。他們怎麼傳呢？乖乖的從舊約講到新約，忠心的解經講道，每一篇講道都以十字架作結束。然後呢，講到有人扎心知罪，就跑來問你，我怎麽得救呢？你就說，你回家去禱告好了！他就說，好，我要，我要，very desperately plead with God，向神哀求。
Q：現代人都不太敢講福音，總是要包裝。
A：福音就是神的聖潔，神的誡命，我們是罪人，我們要哀求跑到十字架的面前，但是十字架是大有功效的。你想，福音是什麼？p.10  the gospel is not primarily or mainly, 福音主要不是描述人如何得救，或者我如何得救。當然，這是福音的一部分，但是這不是使徒書信的思想。福音是耶穌基督和祂的死，祂的復活，因為我們所傳的福音訊息是來自聖經、四福音的，就是耶穌的死和復活。福音不是神愛你，要你發財，永遠不生病，永遠沒有苦難，信耶穌有喜樂平安。喜樂平安，我說了一百次了，是飯後甜點，desert，正餐是耶穌基督的十字架——死、復活，然後神吩咐、邀請人要悔改，依靠祂。而聖靈慣常用的，是整個教會宣講、教導神的話，教導福音。所謂福音不只是約翰福音噢，也應該從創世記、出埃及記開始講。有的教會很少講舊約的。其實呢，你從創世記開始講，就可以講福音嘛！人的墮落，你反過來講就是需要神的恩典，對不對？墮落的罪人，就是需要神的恩典。神嚴厲的審判——洪水，巴別塔、人多麼的驕傲，亞伯拉罕信神，但是也有軟弱的地方，他抓住神的應許。羅馬書就說，神就算他為義、稱他為義。從舊約任何一卷書卷都可以講耶穌基督。所以我們今天要融會貫通舊約新約，我們要知道每一卷書主題是什麽，跟耶穌怎麽拉上關係。然後呢，我們要解讀聖經，understand, interpret。我們也要解讀當代人，要懂得人在那裡，這兩個連起來。但是我們要講的，不是耶穌使你有更好的自我形象，不是這個，是神的聖潔、神的主權、神的恩典。但是，人的需要，我的意思是表面上的需要，小孩子聽不聽話，能不能考到名校，夫妻關係怎麽樣可以改善啊，人表面上的需要felt need，我們要解構，看這些的需要如何是罪的表現或後果。有的是很間接的，要拆幾層你才看得到。因為，什麼叫罪？罪就是不把神當作神，敬拜祂、敬畏祂，遵守祂的話。解讀人，解構人的需要。
Covenant Theological Seminary聖約神學院的院長Bryan Chapell是個很年輕的院長，他是教講道的。他有一本書叫Christ-Centered Preaching。這本書裡面講一個Fallen condition focus，就是說，人都是墮落的，人心裡實在的情況就是墮落，人的墮落有很多方面、多姿多彩的，很不幸啊…。所以說，講道的時候，他說，每一篇講章，你就找人墮落狀態裡面的一個焦點。這個焦點是跟經文，講到神的屬性或是神的吩咐是可以連起來的，就是人的罪的那一方面，或是那一方面的延伸或者後果，是跟這一段經文有關的。不過，先說，無論你找到那個焦點，都是跟不信、不悔改有關，不過，不同的花樣。然後，把人從那裡，帶到耶穌基督的面前。
p.11剛才p.10宣告，p.11 說應許，第三點是吩咐、勸勉和邀請。什麼應許呢？你要得救嗎？得救的方法就是悔改、信耶穌。是說，這個應許是有條件的。
#interrupted 下課
09/30/04 有效的恩召
禱告：親愛的天父，我們的生命在你的手中，我們也感謝你給我們服事你的機會。主，我們的學習就是我們目前的服事，求主給我們忠心、給我們喜樂、給我們力量。感謝主，你的呼召臨到我們，求主幫助我們忠於你的呼召。我們有各方面的軟弱，身體上、精神上的，生命也有不同的重擔，求主作我們的好牧人，作我們的大祭司，為我們來負擔。感謝主，你的恩典夠我們用，是奉耶穌基督的名求。
p. 12特殊呼召。我們已經講完了福音的呼召。神給我們一個誠懇的邀請和呼召，包括福音的宣講announcement，福音的應許promise，和福音的吩咐，或者是邀請command or invitation。
再說一次，耶穌基督在地上傳福音，宣講、應許、然後邀請和吩咐，這是誠懇的。
我問你們，福音的邀請和福音的呼召是向誰發出的？全人類？是不是全人類？
是全人類，不過，是在神的帶領下，所有聽得到福音的人。當然，原則上是全人類。
記得嗎？福音的邀請、呼召，是要人作一件他作不到的事情。
福音的呼召是不假設人有能力回應的。記得嗎？能夠接受嗎？~~六個月……
耶穌說，你要信我、悔改，人不能信、不能悔改，因為我們「死在罪惡過犯中」。怎麼辦？怎麼解決這個問題？再說一次。福音的邀請、呼召是誠懇的，是真的，「叫信祂的不至滅亡，反得永生」是真的，是真理。可是，人是「死在罪惡過犯中」，對不對？人是不能夠信耶穌的，沒有能力信耶穌、沒有能力悔改的，也不願意信耶穌悔改的。是不是？
好，怎麼辦？怎麼解決這個難題？福音的邀請發出了，人無能回應。怎麼解決？
今天晚上我們的講義翻到第幾頁？題目是什麼？所以解決的方法就是“有效的恩召”。
「有效的恩召」是什麽呢？是神大能的呼召罪人，進入到與耶穌基督聯合、與耶穌基督相交fellowship。Rom 8:30  說：「預先所定下的人又召他們來；所召來的人又稱他們為義；所稱為義的人又叫他們得榮耀。」所以神所預定的，神就呼召他們，這就是有效的恩召，不是福音的、一般的呼召。所以，神說呼召的、有效恩召的對象，是稱義的。那你說，那信心在哪裡啊？「因信稱義」，對不對？要「信」才稱義嘛！呼召就包含了上帝賜人信心。
再來一次。福音的呼召是給全人類的。一切信祂的，不至滅亡，反得永生。但是人不能信，也不願意。所以神就發出有效的恩召，這個恩召，包括重生（十七世紀改革宗的傳統認為），所以威敏斯特信仰告白裡面，沒有「重生」一條的，它包含在呼召裡面。
我先整個簡單地 in summary說一次。
什麼叫呼召呢？呼召 is what God does TO us. 神向我們呼召，聖靈和神見證，為神的話語見證。是父神呼召我們（1Co 1:9 神是信實的，你們原是被他所召，好與他兒子我們的主耶穌基督一同得分）。呼召是神向我們作的，重生是聖靈在我們裡面作的。Regeneration is what Holy Spirit does IN us. 是神向我們發出呼召，這是more than（不止）福音的呼召，不只是耶穌基督向所有的人傳道，不是。是神（有效的）召我們，然後聖靈在我們裡面重生我們。
第一是神向我們作的，第二是神在我們裡面作的。結果是什麼呢？呼召和重生的結果就是，一個人有生命了，從死入生了，他被呼召了，召到神的面前嘛！重生了！祂的內心整個改變了。因此，他是一個有生命的、活的人。他悔改、信靠耶穌基督，接受耶穌基督作祂的主宰。
我們先看一個圖（In Summary）：p. 19。
我們把呼召、重生這兩件事情，同時一起來講。
從呼召的角度看：
   在基督以外，死人  ------------------- 呼召 ------------------ 在基督裡， 活人
Dead Man, Outside Christ                 Calling                Live Man, In Christ
從呼召的角度看，我們在基督以外的時候是死的，Dead man outside of Christ. 
神的呼召臨到我們，我們就活過來了。
從重生的角度看：      

   死人 (  宣講   ( 聖靈的 ( 重生，復活 ( 信心 ( 在基督裡，活人
          上帝的話     見證       再創造      悔改      

從重生的角度看，我們本來是死的，在基督以外。現在我們把呼召重生加在一起。上帝的話講出去、傳出去了。聖靈的見證，聖靈與神的道（福音）同作見證。
上帝的道傳出去，這就是呼召。但是這個呼召是有效的，因為加上聖靈的見證。This is what God does to us，這是神向我們作的，大能有效的。神呼召，聖靈見證。再加上聖靈在我們裡面重生我們、再造我們，結果我們信主基督、悔改，結果我們是一個活的人。
我再說。呼召是神向我們作的，而重生是聖靈在我們裡面所作的。
這個不是在講人傳福音，不是在講人悔改、信基督；我們是在講神在作什麼。
好，我們來看些經文。p. 12
Eph 4:18  他們心地昏昧，與神所賜的生命隔絕了，都因自己無知，心裡剛硬；
人與神隔絕。人的心是剛硬的，不願意來到基督面前的。
Eph 5:8  從前你們是暗昧的，但如今在主裡面是光明的，行事為人就當像光明的子女。
不在主裡面是暗昧的。
Joh 8:34  耶穌回答說：「我實實在在的告訴你們，所有犯罪的就是罪的奴僕。
我們是罪的奴僕（羅6 ：20）
Eph 2:1-2  你們死在過犯罪惡之中，他叫你們活過來。  (2)  那時，你們在其中行事為人，隨從今世的風俗，順服空中掌權者的首領，就是現今在悖逆之子心中運行的邪靈。
你們是死的，沒有生命的。一個人在呼召重生之前，是沒有生命的。
Joh 3:3  耶穌回答說：「我實實在在的告訴你，人若不重生，就不能見神的國。」
人不重生，就不能見神的國，是在神國外面的，沒有進神的國的。
Rom 8:7  原來體貼肉體的，就是與神為仇；因為不服神的律法，也是不能服，
Joh 15:5  我是葡萄樹，你們是枝子。常在我裡面的，我也常在他裡面，這人就多結果子；因為離了我，你們就不能做什麽。
離了葡萄樹，是 不能 作什麼的，。不能為主作什麼的。
(P. 14.)
2Co 3:5  並不是我們憑自己能承擔什麼事；我們所能承擔的，乃是出於神。
福音的呼召
(a) 恩典（福音）的呼召是事實。福音傳出去，福音所傳的是真理，但是，
(b) 活在肉體中的人（也就是死的人），是沒有能力回應的。
(c) 可是，事實上人們的確回應福音。
福音傳出去，人沒有能力回應，但是人的確回應了，因為有「有效的恩召」。
我們來看經文：
Mat 22:14  因為被召的人多，選上的人少。
這裡的被召，是指福音的呼召。但是「選上的少」。
1Co 1:9  神是信實的，你們原是被他所召，好與他兒子我們的主耶穌基督一同得分。
那位呼召我們與基督一同得分的父神是信實的。就是說，祂的呼召是有效的，因為他是信實的。所以當他召人的時候，結果是人被召了。這叫有效的恩召，Efficacious Summons。
神的恩召是有效的。什麽叫有效呢？就是當神召人的時候，人就被召了，就來到耶穌基督面前，進入到基督裡面，與祂得分了。什麼叫與祂得分？就是與祂同死、同復活，union with Christ，與基督聯合。
比方說，古代中國的皇帝派一個欽差，帶來一道聖旨。到了村子裡，你敢不敢不進宮呢？皇帝召你入宮。原則上是不敢的，但是也會有人不去啊！不去就殺頭啊！那是在帝王的時代。今天我們在民主的社會，很多人都拿過聖旨的。我們開車違規的時候，那張ticket，上面有個字叫summons，傳喚，神的恩召就是這個字，不過，是有效的Efficacious，就是effective。就是說，神的聖旨、神的傳喚發出去，不可能有人不來的。在紐約市，很多人拿了很多這種傳單而不付款的，叫 Scofflaws，幾千張的，他們就不理啊！法庭也是很懶惰，要搞了幾年之後才發現有人有幾千張的。但是，神的呼召是不可能有scufflaws的。我們用一節經文來說明這個：
Isa 55:11  我口所出的話也必如此，決不徒然返回，卻要成就我所喜悅的，在我發他去成就（發他去成就：或作所命定）的事上必然亨通
這就是有效的恩召的意思，必定成就的，不可能突然返回的。
這個呼召也是一個聖潔的呼召 -p.20
2Ti 1:8-9  你不要以給我們的主作見證為恥，也不要以我這為主被囚的為恥；總要按神的能力，與我為福音同受苦難。  神救了我們，以聖召召我們，不是按我們的行為，乃是按祂的旨意和恩典；這恩典是萬古之先，在基督耶穌裡賜給我們的，
剛才我們讀了林前1 ：9；這裡所說的 神救了我們，以聖召召我們，不是按我們的行為，乃是按祂的旨意和恩典；這恩典是萬古之先，在基督耶穌裡賜給我們的，
神以祂的聖召召我們。神的呼召是聖潔的，因為祂是聖潔的。而且祂恩召的目的，是要我們進入到祂的聖潔，成聖。祂呼召我們，是按祂的旨意和祂的恩典。
現在我們進入到聖靈，聖靈碰到我們。
耶穌基督兩千年前在十字架上死了、復活了，這個救恩怎麽臨到我們的呢？上帝呼召我們，聖靈與祂的呼召同作見證（約15：26 ；徒5：32），是按照祂的旨意和恩典。神永恆裡面所計劃的，是個恩典的計劃。現在神按照祂的恩典，我們不配的，不是因為我們的行為，不是因為我們的信心，不是因為我們的悔改、我們的眼淚，完全是因為神的美意，祂的旨意和祂的恩典。神以祂的聖召召我們。明白嗎？
2Pe 1:10  所以弟兄們，應當更加殷勤，使你們所蒙的恩召和揀選堅定不移。你們若行這幾樣，就永不失腳。
1Co 1:23-24  我們卻是傳釘十字架的基督，在猶太人為絆腳石，在外邦人為愚拙； 但在那蒙召的，無論是猶太人、希利尼人，基督總為神的能力，神的智慧。
1Co 1:26  弟兄們哪，可見你們蒙召的，按著肉體有智慧的不多，有能力的不多，有尊貴的也不多。
Rom 1:6  其中也有你們這蒙召屬耶穌基督的人。
Rom 8:28  我們曉得萬事都互相效力，叫愛神的人得益處，就是按他旨意被召的人。
1Co 1:26-27  弟兄們哪，可見你們蒙召的，按著肉體有智慧的不多，有能力的不多，有尊貴的也不多。  (27)  神卻揀選了世上愚拙的，叫有智慧的羞愧；又揀選了世上軟弱的，叫那強壯的羞愧。
Rev 17:14  他們與羔羊爭戰，羔羊必勝過他們，因為羔羊是萬主之主、萬王之王。同著羔羊的，就是蒙召、被選、有忠心的，也必得勝。
Joh 6:44  若不是差我來的父吸引人，就沒有能到我這裡來的；到我這裡來的，在末日我要叫他復活。
這個呼召是個偉大、崇高的呼召，聖潔的呼召，一個有效的呼召，屬天的呼召，希伯來書還有其他的經文。
好，現在我們回到p. 16。我們快快地看一看舊約到新約，關於呼召的經文。
Heb 11:8  亞伯拉罕因著信，蒙召的時候就遵命出去，往將來要得為業的地方去；出去的時候，還不知往那裡去。
亞伯拉罕蒙召，是要得基業的。所以神很明顯的呼召亞伯拉罕，要給他基業。
我們來看新約的應驗。
Heb 9:15  為此，他作了新約的中保，既然受死贖了人在前約之時所犯的罪過，便叫蒙召之人得著所應許永遠的産業。
亞伯拉罕，神呼召他，應許他要得基業，而這個基業，我們發現原來是耶穌在新約裡要給這些蒙召之人的永遠的基業，永遠的産業。
1Pe 3:9  …因你們是為此蒙召，好叫你們承受福氣。
所以，我們知道，所有亞伯拉罕屬靈的後裔，是要得到這個永遠的基業、永遠的產業，承受福氣。這個産業、福氣就是我們常常畫的那個大圓圈裡面一切的，就是在基督裡一切的福分、一切的產業，而且是永恆的產業（來9：15）。
p.17
1Pe 5:10  那賜諸般恩典的神曾在基督裡召你們，得享他永遠的榮耀，等你們暫受苦難之後，必要親自成全你們，堅固你們，賜力量給你們。
我們被召，是神按照祂的旨意、祂的恩典召我們的。神按照祂永恆的旨意和恩典，在基督裡呼召我們。神在創世之先，在基督裡已經揀選了我們（弗1：3-4）。就是說，神在永恆裡面揀選了祂的子民，把他們放在「在基督裡」這個關係裡面，與基督聯合，在永恆裡面、創世之先。現在，耶穌基督在歷史上為祂的子民死了、復活了。好，現在神在基督裡呼召我們，神不是在基督以外，不是在一個真空裡，呼召我們的。神呼召我們是在福音裡，而且是在基督裡。
神是在基督裡呼召我們的。神也是在永恆裡、在基督裡揀選了我們的。不曉得怎麽用圖表來畫。
在永恆裡，神的計劃裡面，就是在基督裡面揀選了我們。然後，耶穌基督在歷史上成就了救恩。
第一個十字架是神在創世以先，在基督裡揀選了我們，預定了我們。
第二個十字架是基督在歷史上為我們死，成就了救恩。
第三個十字架是父神呼召我們，聖靈將我們放在「在基督裡」。所以，當神呼召、重生我們的時候，我們就真正的「在基督裡」與基督同死，真正的「在基督裡」與基督同復活。而這個真正的改變，向罪死、與基督同死、同埋葬、同復活，這個經歷，是神和聖靈在基督裡，然後在我們的經驗裡賜給我們的，成就在我們的經驗裡，是按照祂永恆的旨意（第一個十字架）；當然也是根據耶穌基督寶血的功勞，是祂歷史上成就的（第二個十字架）；神在基督裡召我們，召我們出死入生，而這個呼召臨到我們，神抓住我們，得著我們，更在我們裡面，把我們的石心挖走，放一個肉心，然後聖靈內住，那叫重生。
Q：選上的人少是指接受的人少，是嗎？
A：選上的人少是指選上的人少。我特意這樣回答你的。當然，神所選上的必然接受。
那節經文說，被召的人多，選上的人少。意思是說，福音的呼召發出去了，但是有效的恩召選上來的少，比福音發出去的對像是少。因此，接受的少（倒過來講）。這裡說「少」，是和福音的呼召比，但是，我當時在神學院的院長Edmund Clowney，還要宣教學教授Harvie Conn等，常常強調，是，沒錯，比福音的呼召少，但是從各國、各民族、每個方言來的，是數不清那麼多。我的意思是說，改革宗神學有時候給人的印象是說，哎，不用傳啦，你們根本沒有盼望，你們都不是選民。我們把我們的兒女搞好，搞個基督教、小學中學，搞好就好了，這是給選民的，因為「選上得少」嘛！這個不是神要我們看見的一幅圖畫。神要給我們看見的是，沒有錯，選上人的是比福音呼召的人少，但是，這個少也不少啦，是從各國、各民來的。
Q：還是不得救的人多，還是少啊！
A：當然，你從全人類來看當然是少，不過你不要忘記，全人類是不配得救的。神救一個就作了一個的虧本生意。何況神在舊約裡面，先知中先知預言，有一天 (1) 末世要來到； (2) 彌賽亞在末世要來到； (3) 以色列要被更新、被復興 renew, restor，神要在他們心裡面刻神的律法，神與他們立新約，給以色列要更新的； (4) 當那日來到的時候，外邦人要羨慕以色列的更新而自動的跑來，spontaneously coming。好，耶穌來了，以色列的重生、更新、復興，以色列的官方，文士和法利賽人不接受這個彌賽亞。所以，耶穌說，婚姻的筵席都準備好了，但是被請的客人不要來。所以，你們要到馬路上到處去找。是因為準備好了，但是以色列不要，所以有一段延遲的時間，這就是福音傳到所有的外邦人中間，包括以色列人。這就是新約時期。而不要忘記，就算在新約，耶穌說你們要「去」傳福音。在「去」的這個時代，聖靈充滿教會，要教會去傳福音這個時代，舊約的先知的預言還是在實現，就是外邦人羨慕，羨慕什麼呢？就是羨慕真以色列，就是基督徒、教會，羨慕而要跑來（亞8：23）。
Zec 8:23  萬軍之耶和華如此說：在那些日子，必有十個人從列國諸族（原文作方言）中出來，拉住一個猶大人的衣襟，說：『我們要與你們同去，因為我們聽見神與你們同在了。』」
宣教，不只是「去」的，也有「來」的。來不是說，來去信耶穌。衣襟，廣東話叫「裙角」。他們就拉著（信徒的）裙擺，說「可不可以跟你一起去啊，因為上帝與你們同在啊」，這是舊約的預言。新約裡面，耶穌基督怎麽說，人子被高舉的話，就吸引萬民到祂的面前（約12：32），就是這個意思。所以，是的，呼召的多，選上的少。但是這個少呢，是從列國來的。而且是神感動他們，因為他們看到了神已經榮耀了祂的聖者（賽55：4-5），基督被高舉，所以不同民族的人都要來。 

Isa 55:4-5  我已立他作萬民的見證，為萬民的君王和司令。  你素不認識的國民，你也必召來；素不認識你的國民也必向你奔跑，都因耶和華你的神以色列的聖者，因為他已經榮耀你。
所以跟你們說，舊約裡面一大把的堆恩典，不只是律法的，神不是血淋淋、很凶的。
以色列的聖者耶和華已經榮耀了你，這個「你」是誰呢？在上下文裡是大衛，不過，大衛是預表基督。所以這個「你」是指耶穌基督、彌賽亞。以色列的聖者榮耀了大衛，就是彌賽亞，因此，你素不認識的國民，你必召他們來。素不認識你的國民也必向你奔跑，都因耶和華你的神，以色列的聖者榮耀的彌賽亞，這位見證。前面說了，我已立他作萬民的「見證」。見證就是神的約的中保，神約的保證人，新約的擔保人、見證人，神榮耀了祂，也是主宰和司令。
好，剛才我們說到，在舊約裡面，亞伯拉罕蒙召得基業；新約，在基督裡，信徒要得到永遠的基業、永遠的福氣，而且是神在基督裡呼召我們。
p.17。
1Ti 6:12  你要為真道打那美好的仗，持定永生。你為此被召，也在許多見證人面前，已經作了那美好的見證。
見證就是confession，認信。我們不是在講這個題目，不過，「認信」是指心裡相信、口裡承認confess。我們是為了這個信仰（內容就是耶穌基督），是為此被召的，是為了福音被呼召的。
p.17下。 永恆產業的今生福分
永恆的產業在今生也有福份的。
2Pe 1:3  神的神能已將一切關乎生命和虔敬的事賜給我們，皆因我們認識那用自己榮耀和美德召我們的主。
這句話對我們基督徒生活是很重要的。我大學生活就讀到這節，很受鼓勵。
His divine power has granted to us everything pertaining to life and godliness, through the true knowledge of Him who called us by His own glory and excellence. 

一切關乎虔敬的事，就是所有我們必須要有的，好叫我們得生命，好叫我們過敬虔生活的，我們所需要的，所有關乎我們生命、成聖和敬虔所需要的。神藉著祂的能力都賜給我們了，神的神能已經賜給我們了。換句話說，就是上帝在基督裡呼召我們，因為在基督裡有什麼？就是恰恰有我們所需要的、使我們得生命、稱義、成為祂的兒女、永生，和敬虔，和過聖潔生活的一切，神召的人，神都賜給他們。所以呼召不只是進天堂得永生，而是在今生同時給了我們一切所需要，好叫我們過聖潔生活的。呼召是包括這個的，意思是神呼召我們，是沒有什麽東西不包括在裡面的。永恆的產業，今生的，當然作神的兒女，和過敬虔的生活。
1Pe 2:9  惟有你們是被揀選的族類，是有君尊的祭司，是聖潔的國度，是屬神的子民，要叫你們宣揚那召你們出黑暗入奇妙光明者的美德。
這節經文是教會論最基礎的經文。（作動作：召）
神呼召以色列人出埃及，不是要他們從一個奴隸的社會建造一個民族的社會（不像十誡那套電影說的）。神呼召以色列民出埃及，是召他們來敬拜祂。“要叫你們宣揚那召你們出黑暗入光明之神”，所以，神降臨在西乃山，呼召以色列人，與他們立約，要他們作的，是敬拜祂。這是另一個層次的呼召。
所有的真以色列人都蒙了呼召。但是神呼召以色列民、呼召教會，可以說，roughly equivalent，大略相當于福音的呼召。神以祂的話，呼召以色列，揀選以色列，作神的選民。舊約就是以色列，新約是教會，就是所有聽得到福音範圍的人，簡單的說是有形的教會。但不是所有在有形教會，即不是所有在舊約以色列民族的人，都是蒙有效恩召，都是神所揀選、重生得救的。
                    恩典之約
                  在基督裡
                     福音      宣告 Announcement                  


                           應許 Promise
                               吩咐 Command
                               邀請 Invitation                      

                                                          教會之約（有形教會）
（有些真正被揀選的人，不在有形教會裡面；福音的恩召是真正臨到他們，但是從教會的角度是不包括；我相信在福音之外，沒有得救的，或者說，絕對不知道是否有人得救）
教會裡面有一大把人，不是重生的，不是神恩召，以祂的恩召召的。對不對？我們也不知道他們是誰。但是，我們要向全教會傳福音。當然我們要向全世界傳福音，我們也要向全教會傳福音。因為教會裡面還有一些還沒有悔改信主的人，我們也不知道神揀選誰。
Q：像您說的那種，有沒有可能當上牧師？
A：有！很多人已經在當牧師，還沒有得救。耶穌自己說的嘛！奉我的名趕鬼、作各種各樣的事，我從來不認識你們。有啊！兩千年來都有，不必稀奇。耶穌本來就告訴我們，事情會這樣發生的。1710年 Philadelphia（費城長老會）有一位牧師William Tennent，講了一篇道，叫 The Danger of an Unconverted Ministry. 各位記得嗎？1710是最後一位清教徒牧師在英國去世，所以，清教徒的影響已經沒落了。在美洲的殖民地，這位牧師講的這篇道。Ministry就是Ministers，牧師「們」不得救的危險，就是有很多牧師沒有得救，是多麼危險的一件事實。講講這篇道給誰聽？當然是講給眾教會聽嘛！後來他就開始了一所神學院，在他家裡的後院蓋了一個小小的木屋。人們取笑他，叫「木屋書院」Log College。祂的兒子是第一個學生 Gilbert Tennent，這是大覺醒運動，Edward, Whitfield，Wesley 等等復興運動，其中的一個開始。所以，牧師不得救的，大有人在。
Q：有一句話：打開地獄們，牧師長老一大群，後邊跟著傳道人。
A：然後呢，牧師說，shi……樓下是主教。
是，不要稀奇。但是要為教會憂傷。我們能夠作的，我們去做，更新教會。
Q：講到呼召，普遍的呼召，福音的呼召、有效的呼召。普遍的呼召是藉著大自然？
A：對，這是神向人類說話，你要認識我。
Q：講義裡面說，福音的呼召有時候被稱為普遍的呼召，因為也是為全人類設的。
A：沒有錯。福音的呼召是給全人類設的，所以被神學家稱為普遍的呼召。
Q：有效的呼召，講義裡面有很多的經文。我感到神的呼召就是一個有效的呼召。我是從約的角度來看。這個約是向全世界人發出的邀請，所以說，從這裡面再出來一個有效的呼召，從人來看，那麽神的呼召還有沒有效的呼召嗎？有這種感覺。
A：但是神的約是公開的，向一群人立的，以色列人，各種各樣的人，男、女、孩子、奴隸、寄居的，都在裡面。同樣的，新約也是。我們從第一代半途出家的信徒來看，是神跟我們的立約，我委身信耶穌。好，來些第二代、第三代，就沒有這麽簡單了。教會裡面肯定是混雜的。他們也說我們是在約的群體裡面啊。事實上告訴我們，公開的、群體的約的約民，或是約民在群體裡面，是沒有神有效的恩召召他、重生祂的。
Q：我的問題是這樣。從p.12開始，福音的呼召屬於特殊呼召的一部分嗎？
A：不是。福音的呼召臨到很多很多人，特殊的呼召是神所預定的人，怎麼樣開始的確得救的。第一步是呼召，第二步是重生，第三步是悔改和信心，第四步是稱義作神的兒女。
Q：我的理解是福音的呼召，是福音臨到的，聽到福音的人。特殊呼召是在這個福音呼召的基礎之上，信靠了福音的人，就是特殊的呼召。
A：從人的角度說，一點不錯。誰得到這特殊呼召呢？就是 真正 悔改信主的人。我們信了主後，往後看，哦，原來聖經說，是神按祂的旨意和恩典召我們的。從人的角度看，人是先矇矇懂懂的，後來醒過來了，信主了，悔改了。之後，肯定是我們信主之後才讀到什麼呼召、預定啊，一大堆的教義。從人的角度，我們信主之後才理解到有效的恩召。就是神在創世之先，在基督裡揀選了我們，然後基督在歷史上又成就了救贖，然後父神在基督裡，藉著他大能的真道，呼召我們，把我們抓起來，以聖召召我們。從人理解的神的先後次序來看，神先揀選了，然後基督成就了，然後父神和聖靈以祂的道來呼召我們，然後人回應祂的恩召，重生，就信主了。可能我們會用其他的字眼，比方聖靈的感動，聖靈感動我們，我們就信主了。這個「感動」，在聖經裡面，稱為「呼召和重生」。
Q：是同一個詞嘛？
A：聖經在不同地方，真的用了呼召，祂所揀選的，祂就呼召他們，呼召他們的，就稱我們為義；神召我們與基督一同得分，等等。
Q：神的呼召是不是給全人類的，是面向所有人的？
A：福音的呼召是給全人類的。
Q：其中有人回應的時候，悔改、對他們來說，就是特殊呼召。
A：你講這句話沒有錯，是從下而上來看。把這件事情倒過來看，就是這樣子：福音的呼召是向全人類發出的，但是，神的大能特別臨到一些人，給他們恩召、重生，結果是他們悔改，真正的悔改、真正的信靠耶穌基督。
Q：對這一部份的人來說，是特殊呼召臨到他們
A：對那些神親自臨到的，是有效的恩召。
Q：有些人被呼召出來是有很清楚的呼召出來作神的工，
A：我們還沒有講到那裡。那是教會論裡面的。不過，你先問。
Q：是和特殊呼召不一樣的？
A：不一樣。華人很喜歡說，某某人「得救」了。「得救」這兩個字很成問題的，因為它太廣泛了。什麼意思？從人的角度，我們可以說，…….
Q：如果不說「得救」，要用什麼詞呢？
A：重生和呼召是神的工作，不是我們的工作。呼召是父神和聖靈一起，重生是聖靈。人作的，是信和悔改。這兩個加起來，就是我們說的，「某某人得救了！」聖經裡面有個字的，這個抽象名詞，叫conversion，聖經裡面叫“turn to God”，「回轉歸向神」，這個常有。所以，比較正確一點說，某某人「歸主」，或者說「信主」了，沒有問題，believe in Jesus Christ，而不要說某某人「重生」了。因為重生是奧秘（我們還沒有講到重生），是聖靈所作的工作（當然有果效），我們看到果效，可以說某某人有重生的果子結出來了。但是當我們說，星期五晚上，唐崇榮佈道會第三次呼召的時候走到前面來了，那個呢，是人「決志」（我們還沒講到哪裡，後面會提到信心和悔改）。當然，一個人信主，正常的情況下，他是被稱為義，成為神的兒女，但是因為因為常常有人問，那某某人又離開了主，他得救還不得救呢？每一次都有人問這個問題的。所以，我們先講清楚，福音傳出去，聖靈呼召重生一些人，這些人因為聖靈重生他們，結果他們就回歸轉向神，意思就是說他們信耶穌悔改了。
Q：有沒有可能說，聖靈的呼召先開始，然後是人的信心、悔改，之後才是重生。
A：看你重生的定義是什麼。我承認，重生這個字有三種用法。第一、重生就是整個人的改變，很廣泛的，就是我們這個課整個的內容，就是重生。第二、應該是加爾文這樣用的，是我們所謂重生的結果，那個人成為新的了，就是聖靈把我們的石心挖走，放個肉心進去，聖靈內住之後，我們成為新人了，那叫重生，加爾文比較注重重生之後的結果。第三、我們在這門課用的重生的意思，按照慕理這一類的神學家，是指把石心挖走，放肉心進去，就是完全改變一個人的性情。從這重意義來說，不可能一個人沒有重生而信主悔改的。
Q：我讀過美南浸信會的資料，有人作見證說，他信主信了幾十年，直到有一天，他真正的重生了。悔改、痛哭流涕，檢討自己過去的罪。在教會幾十年不認識自己的罪。
A：他清楚他重生了。什麼時候重生，可能他都不知道。
Q：但是他說他過去並沒有生命，在教會…
A：對，他沒有生命。沒有結出信心和悔改的果子來。
Q：那他是那天晚上才重生還是以前就重生了？
A：所以我說嘛，我還沒有講完，重生是奧秘，重生是事實，重生絕對可能是個過程。有些牧師不喜歡我這樣講。這樣說好了，悔改和信心也絕對可能是個過程，中國大陸知識份子一大把這種人。我常開玩笑說，他們信主之後，四個月才告訴我們的。先跟我們在查經班抬杠抬杠，裡面都改變了，四個月後才告訴我耶！就是說，聖靈在改變他嘛！在感動他、軟化他、光照他，他理性上慢慢聽過了，感情上也走向基督。不過這個人長一點，幾十年，也不稀奇。其實他可能以前的信心和悔改，不屬於馬太福音十三章“好土“那一種，而是第二、第三種，意思是說，他有表面上信心和悔改的表現，受浸之後進去做執事、長老等等。但是有一天，他真正的信和悔改了，前面那個是膚淺的，這次是真的。然後呢，他就得到了重生和得救的確據。
Q：就是說先有信心和悔改，才有重生？
A：不是。有faith, repentance 之前就有重生了，重生是奧秘，是聖靈作的，不是人作的。結果他痛哭之後所得到的，是assurance of 重生，沒有問題。
Q：「揀選」在我們學校講，就是個勉為其難的觀念。面對廣大的信徒去講，有時候教會也很為難。因為這麼講的話，信徒會說，反正我信不信是揀選的。
A：不是。上帝的邏輯不是這樣的。
Q：我沒想通這點。人是神造的，呼召也是神的主權。人的悔改認罪，是被動，不是主動的。
A：兩樣都是。
Q：也要主動，也有被動？
A：有。
Q：主權是肯定在神？
Q：有兩層。從神的層面，我們是被動的。可是神呼召、吩咐、邀請、應許，我們要真正的悔改信耶穌。所以我們怎麼用邏輯把這些配起來，很重要。聖經並沒有說，因此是被動的，我不用管，都是神的主權。聖經不容許我們下這個結論。聖經說，你們拼命地去傳福音，人拼命要掙扎的跑進神的國度裡面。耶穌也說，人要掙扎地進國度裡面。
Q：這有問題。按照正統的改革宗講，是預定的嘛！就是說，你怎麽掙扎、怎麽悔改，沒有預定也沒有用！
A：是預定的。那個是錯誤的結論。那個不是聖經的邏輯。我再說，因為聖經說預定，所以我們傳福音。就是因為聖經說預定，所以我們吩咐人悔改、信耶穌。假如不是預定的話，按照我們昨天晚上所講的，就是自由意志囉！假如人的自由意志和神的自由，都是在一個水平上的話，人的自由意志所面向的，是一個無情的命運、機率、或然，隨意、亂七八糟的一個世界。然後，偶然跟他，決定，信主了。不是！但是聖經裡面所講的，絕對也不是機械的、命運的、宿命的預定，聖經不是這麽講的。所以聖經裡面的預定教義，不是宿命論。不容許我們作這個結論說，不用傳福音、不用禱告、不用信主。昨天晚上我們講的是說（我沒有下一個結論），我們心目中的上帝常常太小了，根本不是聖經中的那個上帝。聖經裡面那個上帝是自存的、大有能力的；沒有錯，是揀選、預定了祂的子民，但是這個上帝是有情、有位格的。正是因為一個有位格的神，預定計、劃了一切，因此，我這個被他造的人，可以理解、可以知道、確實地知道，我按照祂的話去做的話，我就得到應許的。我信耶穌的話，就得到永生。假如不是的話，我靠我自己嘛？我靠我的禱告、流淚有幾個ounce嘛？是，那就很悲慘嘛！剛好倒過來。那個預定一切的上帝，發出了一個確實的福音的邀請，那是誠懇、真實的。當然，神預定誰我們不知道，那也是我們一定要常常強調的。神預定誰，不預定誰，不關我的事。聖經只是說，有預定，聖經沒有告訴我們，怎麽知道某某人是預定還是不預定。
就是因為神預定，所以祂是有位格的，很肯定的、清楚的、具體的發出了福音的呼召。我們今天傳福音、禱告、行事為人呢，不是根據神的預定。神不要我們根據祂的預定而行事為人。神要我們根據聖經，祂所啟示的。因為祂的預定屬於秘密的，不在啓示的範圍。神不要我們按照那樣來生活，神要我們按照他所啓示的。Deu 29:29  「隱秘的事是屬耶和華我們神的；惟有明顯的事是永遠屬我們和我們子孫的，好叫我們遵行這律法上的一切話。」所以，我們要作的，無論是傳福音那個人，或者聽福音那個人，是按照神啓示的旨意，來思想跟生活。
Q：您這樣說，我們就豁然開朗了。但是您剛才說，傳福音是給全人類的、各個民族。但是有效的呼召呢，是少數。我剛才的問題就是，一、人是上帝造的，二、上帝愛世人的。三、要傳到地極。這都是聖經上講的，如果只看聖經，就覺得很有盼望。但是強調有效的呼召是少數，那既然神愛世人，也向全世界發出福音，那多召一點有什麽不好呢？
A：預定也是聖經上講的。
Q：聖經說神都願意萬人得救，祂把祂獨生子都奉獻給人了，這恩典是白白送給我們的。
A：犧牲可以講，奉獻不可以講。人奉獻給神，神不奉獻給人。
Q：我覺得是不是，上帝、耶穌、聖靈都希望多一點人去得救。不然他不用這種辦法。
A：你認為聖經有沒有答你的問題呢？你讀過羅馬書第九章、第十章那個答案沒有？我們來看好嗎？對不起啊，我讀的這個答案可能冒犯你的，上帝有答你這個問題的，而千千萬萬信徒都有你這個問題的，你不是唯一一個人問這個問題。每奉一三五、二四六都回答這個問題。
我們來看羅馬書第九章。請記得，上帝愛世人，不願一人沉淪。同一個上帝，就是愛世人、不願意一人沉淪的上帝，說這幾句話的。
Rom 9:14-21  這樣，我們可說什麼呢？難道神有什麼不公平嗎？斷乎沒有！  (15)  因他對摩西說：我要憐憫誰就憐憫誰，要恩待誰就恩待誰。  (16)  據此看來，這不在乎那定意的（就是說，不在乎我們的自由意志），也不在乎那奔跑的（不在乎我們怎麼作），只在乎發憐憫的神。  (17)  因為經上有話向法老說：「我將你興起來，特要在你身上彰顯我的權能，並要使我的名傳遍天下。」（這是神使法老王的心剛硬的原因，神使法老王心剛硬，是要彰顯祂的權能）  (18)  如此看來，神要憐憫誰就憐憫誰，要叫誰剛硬就叫誰剛硬。  (19)  這樣，你必對我說：「他為什麼還指責人呢（還怪我們不信他）？有誰抗拒祂的旨意呢？」（我沒有被預定嘛！誰能抗拒他預定的旨意呢？）  (20)  你這個人哪，你是誰，竟敢向神強嘴呢？受造之物豈能對造祂的說：「你為什麼這樣造我呢？  (21)  窯匠難道沒有權柄從一團泥裡拿一塊作成貴重的器皿，又拿一塊作成卑賤的器皿嗎？ (22)  倘若神要顯明祂的忿怒，彰顯祂的權能，就多多忍耐寬容那可怒預備遭毀滅的器皿， （沒有被預定的） (23)  又要將他豐盛的榮耀彰顯在那蒙憐憫早預備得榮耀的器皿上。 (24)  這器皿就是我們被神所召的，不但是從猶太人中，也是從外邦人中。這有什麼不可呢（神不可以這樣作嘛）？
所以，您的問題是有聖經答案的。不過，我們一般人為了不願意妥協人的主權，結果就妥協神的主權。就傳了一個扭曲的福音說，神愛世人，That’s all，完了。問題是神愛世人是福音的一個層面、一個角度，另外一個最重要的角度是「神是神」。在別的課上我說過一句話，神最重要的屬性，不是「愛」，神最重要的屬性是「主」，祂是主，sovereign，所以祂的愛是個主宰的愛，祂的聖潔是主宰的聖潔，祂的憤怒是主宰的憤怒，所以，今天有很多人把神的愛膨脹成唯一的，至少是最主要的一個屬性，結果是，這是一個藉口讓人不把自己的主權放下來，讓我來決定我要的神是個怎麼樣的神。至少神學家、牧師選擇經文了傳道的時候，是這種傾向。我不是在懷疑人的動機，只是說那個事實上是如此。當我們說，神愛世人，傳出去，你講預定的話，那肯定會少人來嘛！我的宣教教授以前在南韓作宣教士，他們向漢城或者其他地方向妓女傳福音的。他們傳什麼？傳預定。就是按照羅馬書第八章這樣講，神在你身上有個永恆的計劃，那些妓女就說：「是是是！」我的意思說，今天我們為什麽會強調人的自由意志，而不願意正視神的主權呢？我們太過「中産階級」了。自由意志是舒服人的玩具。真的窮的、受苦的、絕望的，走到窮途末路的人，你跟他傳，神是大能的，永遠的、預定一切的，他們會說，「是啊，是啊」。黑人教會裡面，改革宗神學不成問題的。「預定」都是在白人，中産階級成問題的（不是都是啦，但是有這種傾向）。因為我們不願意把自己放下來。聖經不是以人為中心的，是以神為中心的。宇宙不是以人為中心的，是以神為中心的。我的生命不是以人為中心的，是應該以神為中心的。那，我們相信，當我們傳神的憤怒、神的聖潔的時候，我們傳的福音，人聽懂了神的偉大的這個福音，信主之後的流失率，歷史上證明，是比討好人的自由的福音，傳出去的流失率，要少幾十倍，或者不止。今天我們傳這種以人為中心的福音的流失率，表面上我們已經看到很多了，還要背後的呢？我們以為留在教會的都是得救的嘛？不一定啊！三年前在challenger, 中信雜誌上就有一篇文章，很大膽的一位牧師，說華人教會大部份的教友不得救。當然他那個條件列的比較律法主義一點，但是我絕對同意祂的說法。祂的結論我是同意的，可能我衡量的尺度不一樣。為了討好人的自主，而妥協了福音，是對神很大的侮辱和不順服。我不是說我們應當要講預定，不是的，但是我們應該要講的，是神的大能、神的聖潔、神的要求。所以清教徒的時期，1570，一個牧師講了二十年，很少人信主的； 1640，Richard Baxter 出來，另外一個村子，他到的時候，一條街最多一家敬畏神。走的時候（二十年之後），一條街最多一家不敬畏神。酒吧都要關門。他怎麼傳？他就是一個禮拜，從禮拜一到禮拜天，禮拜天有崇拜，早堂、晚堂，平常有早上短短的訊息，他就跟著那些在犁巴耕田的農夫，跟著他們，跟他們談道。不過Richard Baxter生病時，他不這樣作。他一個家庭、一個家庭邀請他們到住所，跟他們談福音。問他們，可以說「審問」他們屬靈的狀況。結果那個教堂坐不下，一個一個的 Gallery（我不知道他們怎麽蓋的），教堂擴充又擴充，擴充到一個地步，他根本不知道誰信主了，多到不能再數了，只有靠祂的助手去搞了。就是人多的一塌糊塗，就是小小一個村子的，所有的人都到教堂裡面來了。從一條街最多一家，二十年，怎麽傳的？你去看祂的書，The Reformed Pastor有沒有翻譯？（THE REFORMED PASTOR - by Richard Baxter？）清教徒寫的書都是一樣的，都是異口同聲的，China Christian Books裡面有很多這樣的書。我呼籲華人所有福音派的教會（不是只有我一個人在呼籲，這種牧師也是不少的），傳聖經所宣講的福音。而聖經所宣講的福音，是要人作出清楚的決志、投降。我們教會有位弟兄，他以前老是跟太太來，就是不信主。我的查經班也說過，什麼叫信心，信心就是投降。他現在說，他在教會裡面誰了四、五年。所以他現在就跟新來的說，你就來教會睡四、五年。他最後明白了，現在認真得不得了，是他來提倡團契裡面夫婦要讀聖經，每個月讀一卷、兩卷，讓牧師來指導，等等。以前是什麼都不要。神會改變人的。問題是今天我們這種傳福音的方式，可能百分之九十以上流失的。但是清教徒是百分之九十以上不流失的。
Q ：既然是這樣，為什麽不按照清教徒的方式傳福音？
A ：因為人愛自己多過愛上帝，而上帝是愛祂自己的榮耀多過愛我們的。就是這麽簡單，因為我們不相信原來神是愛祂自己的榮耀那麽大、那麽多、那麽深。我們還是要愛自己，或者人的好處。
Q ：那些牧師很辛苦地傳福音，他們的目的也是要把人帶到上帝的面前啊？
A ：沒有錯。我們不懷疑人傳福音的動機，都是為了靈魂。但是他這個信仰裡面，就是祂的信念是不是尊重神的主權，就很成問題了。我也願意說，很多牧師是沒有機會接受神的主權的真理教導的。我從小就跟同學的情況一樣，我在那種神學院長大的！我在裡面「泡」24-7，我比在教會牧師兒子，更多「屬靈」的薰陶。因為從早到完，兩千個中學生，二十個神學生，還有教會團契，從自己的家門  apartment ，來到大門。我數過，我出去外面讀書，要說大概1十、五六個早安，才能跑出大門的。我在這種以人的自由為福音的中心，這種的環境長大的。所以跟你們一樣，我不是一生出來，就在長老會聽預定論的真理的。我參加長老會是二十九歲，前面一大段都跟你們完全一樣。
Q ：我就是從小在家庭教會長大，他們就講，你只要信主就得救。所以很難接受什麽有效啦、預定啦，
A ：神也很憐憫我們，福音傳得不完備，而真正信主的，一大堆人，天堂一定很多非加爾文主義者。
Q ：但是呼召的人多一點多好啊？
A ：我看的是多一點，但是被誤導的人很可憐。首先神的主權我們不能去懷疑，絕對是奧秘。每一項真理都是奧秘，三位一體是奧秘，從無到有創造是奧秘，道成肉身是奧秘，主耶穌身體復活是奧秘，聖靈重生我們是奧秘，主再來是奧秘。
Q ：我們主觀上很難想像，總想要神多救些人。
A ：不，神的揀選和人要不要傳福音、要不要信主之間的關係，我們可能需要一段時間去掙扎、去摸索，我常常說六個月，有時候不只六個月，我自己也搞了很長時間。
好，我們休息。
Q ：如果有慕道友問預定的問題，我們是不是像這樣回答？
A ：你可以這樣回答，或者像巴刻，他選擇不回答。他會說，這是我們家裡的秘密，你信主之後就知道了。這是神學院嘛，所以我直接回答，但是我們不能把神學院的東西就照搬。一般我在傳福音的時候，就反問他，聽祂的說法。
Q ：在美國，尤其是洛杉磯這個大地方，不拉點人信，競爭會很厲害，會友就減少。所以拼命拉人信啊。真的假的，舉了手就算了，來教會聚會就完了，大部份教會都這麽做。
A ：這又怎麼樣呢？有生命嗎？還是少數有生命嘛！你不去拉，還是可以找到少數有生命的，這是神的主權嘛！神的美意也是要人有生命。我覺得我們浪費了很多精力，不如好好的一個一個的把福音講清楚。我一輩子在小教會，除了一小段在大型教會。
Q ：因信稱義這個教義有沒有誤導或不足的地方？
A ：看你怎麼用？我是喜歡說，藉著信稱義。「因」這個字，不要當成「憑」，憑信稱義，就不行了。我們是憑著神的寶血稱義，「因」如果是指透過神的寶血，就沒有問題了。
Q ：希臘文裡面，「信」沒有認罪的意思。但是我認為「信」裡面，基本上有信耶穌基督是神，上帝的獨生子，信他寶血的功效，與他同死、同復活。所以信的過程本來就含有悔改、認罪的意思。
A：我們還沒有講到信心是什麼意思。信和悔改是一件事的兩面。
Q ：我認為稱義也不是就成為一個好人了。
A ：聖經怎麼說的？
Q ：我認為認罪了以後，你得了赦免，一個新到生命就産生了。A：稱義是神宣告。神吸引、感動我們來到祂的面前，然後我們認罪、相信主，然後神稱我們為義。是神先吸引我們到他面前。我意思就是說，信裡面就包括我們認罪了。
A ：沒有錯。
講義p. 21-26 把“聖靈的見證”講清楚。
這裡有很多經文，我們沒有時間看所有的經文，不然呼召的題目永遠講不完。
請翻到p. 26
a. 聖靈作教導的工作，叫「見證」。這見證的工作在聖經裡稱為「啓示」，但是一般稱為教導、引領、說話、光照（這種用法最多）、明證、顯明，能力等。
聖靈作教導的工作，聖經有時候叫「啓示」，我聲明，只是有的時候；聖經不是每次用「啓示」這兩個字就是有效的恩召。比方說，保羅在弗1：17-18說，
Eph 1:17-18  求我們主耶穌基督的神，榮耀的父，將那賜人智慧和啓示的靈賞給你們，使你們真知道他，  (18)  並且照明你們心中的眼睛，使你們知道祂的恩召有何等指望，他在聖徒中得的基業有何等豐盛的榮耀；
 “將那賜人智慧和啟示的靈…照明你們心中的眼睛，…”這裡是指聖靈這種的見證；但一般所指的「啟示」，是指神向全人類的普遍啓示、特殊啓示，是神救贖計劃裡面龐大的啓示，而不是指這個。聖經裡面只有幾次用「啓示」來講聖靈的見證，只有幾次而已。
所以我們知道，聖靈有種教導的工作，叫見證、啓示、光照等等。
b. 這種教導的工作是超乎人的能力的。
這種教導的工作是教導人認識父和子所知道的。這不是說我們變成無所不知，不是這個意思，乃是神要我們知道的。所以，這種的教導是如：
Mat 16:17  耶穌對他說：「西門巴約拿，你是有福的！因為這不是屬血肉的指示你的，乃是我在天上的父指示的。
所以，聖靈這種教導的工作是超自然的。
c. 這工作是聖靈的工作。
當然也可以被理解成聖父、神子一起的工作。
五旬節以後，教導的工作主要是聖靈的工作。
d. 聖靈這工作的結果，是人被光照得到知識，學習。不只是理性上的知識。這知識帶來使人得救的信心，和承認。
就是說，聖靈這個教導的結果是使人悔改、信耶穌。
所以，這裡不是在講人的講道，是在講人的宣講。
記得嗎？我們是在講有效的恩召。聖靈與神的道同作見證，光照人的心，教導人，結果是什麽呢？結果是人認識、人被光照。人認識什麼？認識自己的罪。信什麼？信耶穌。
神的話（聖經）是外在的、客觀的。
SCRIPTURE: External, objective 

聖靈的見證（也就是我們在講有效的恩召這個範圍內聖靈的見證）是內在的，但是是客觀的（聖靈教導人，那是客觀的；重生之後繼續）。
TESTIMONY OF THE HOLY SPIRIT: Internal, objective (continues after regeneration) 

（再進一步說，是）聖靈重生我們：內在，主觀的。
REGENERATION: Internal, subjective 

再來一次：
神的呼召與聖靈的見證，也是在人的生命裡發生的。但是這個是聖靈向人教導（所以說是「客觀」），聖靈向人賜下光照、教導、見證。重生呢？是聖靈在我們裡面，從裡到外改變我們的人性。所以，這種的聖靈的工作、見證，結果是使人重生、信主。
e. 聖靈的教導是持續的。The teaching of the Spirit abides. 

1Jo 2:27            

你們從主所受的（恩）膏，常存在你們心裡，並不用人教訓你們，自有主的（恩）膏在凡事上教訓你們。這（恩）膏是真的，不是假的。你們要按這（恩）膏的教訓，住在主裡面。
所以，聖靈從有效的恩召開始，就教導人。結果是什麼呢？這個有效的恩召，結果，第一件事情……（我們還沒有談到悔改、信主，這個是在悔改和信心之前的）
神的呼召和聖靈的見證，結果是人醒過來，好像浪子醒過來，扎心、知罪。
聖靈的見證（在呼召這個層面的見證）的結果是，人醒過來，浪子醒過來了。他知道自己的罪和靈魂危險的狀況。醒過來，扎心、知罪（約16：8-9）
Joh 16:8  他既來了，就要叫世人為罪、為義、為審判，自己責備自己。
比較一下，下面那一步是聖靈的重生。重生的結果呢，是人從死復生了。成了有生命的人了。所以，呼召是第一步，叫人醒過來，你可以說，baby出生也是一個過程嘛！他開始出生了，醒過來了。重生的結果是，他成為一個新的人，然後，有悔改、信心。悔改和信心的結果，是父神稱人為義。 

所以，聖靈教導和見證的結果，是叫人醒過來，醒過來之後，他會重生、悔改、信耶穌，因此最後是得救認識神。這裡先把後面的結果先講出來了。當然，這些都是奧秘，我們儘可能把它系統化。但是，聖經也是很活的，好像交響樂，我們只可以說盡我們的力量把它整理。
呼召，結果是扎心、知罪、醒過來；然後重生，結果是出死入生；因為重生的緣故，人悔改、信耶穌。悔改、信耶穌，結果是被稱為義，神也收養我們作祂的兒女。
Q：有些教會現在的「恩膏」很滑稽的。就是你走到前臺去接恩膏。有些小女士都跑到前面去接。這個恩膏，感覺是有的，說實在是有感覺的。好像有什麼東西。那，這算不算恩膏？
A：不同的時代有不同的風氣，用不同的聖經的名詞來說明不同的經驗。巴刻在《活在聖靈中》的錄音帶，講到最後，也說，很多時候靈恩運動的那些經歷，就是等於前幾個世紀基督徒所講的，也是清教徒所講的，得救的確據。我的意思是說，記得嗎，我們兩三個星期前說，人經歷耶穌，人經歷神，有些東西是不可言語的。但是不可言語的這個很寶貝的、高峰的、甜蜜的、直接的經歷，清教徒稱作「確據」。十九世紀有些華人的培靈奮興傳統，稱為「得勝」，或者是「倒空」、或者「被主得著」等等，靈恩叫「恩膏」、「聖靈的洗」等等。
巴刻比較open minded，開放一點，他說，很多時候這些經歷就等於不同時代的聖徒，所渴慕的最甜蜜、最直接跟神親近的經歷。不過，不同時代稱不同的名字。
當然，我們還可以再去評估哪些做法是合聖經、不合聖經的，那是另外一碼事。我們現在講的，是兩千年來，新約的聖徒心裡都渴慕跟神更親近的。
剛才我們說，神的呼召，加上聖靈的見證，這個在人心裡面，一定産生扎心、知罪、醒過來這個效果的。很明顯的，今天教會裡面，很多人信主是沒有經過扎心、知罪的。這個扎心知罪是在悔改之前。對不對？然後才認罪悔改嘛！扎心知罪，是當一個人聽懂了福音的真理之後，應該是很不舒服的。知道自己在神的聖潔、永恆的天平上，是站在多麼危險的一個狀況。
所以，保羅在羅馬書從1：18，一直到3：20，先講的是神的憤怒，然後才講神的恩典。
Q：這樣講的話，人都跑光了。
A：清教徒的講道就是這樣講的，結果教堂滿滿的，流失率很低的。我們就是怕，怕人跑光。假如怕人跑光，你現在就決志作一個雙職、帶職的傳道人好了。誰說一定要作一個受薪的牧師啊？你怕人家…你就帶職嘛！反正中國需要帶職的牧師，對不對？
Q：其實大陸的弟兄姊妹很要聽的。
A：全世界都有要聽的弟兄姊妹。沒有錯，大陸的成份比較高。大陸跟第三世界，西方世界比較少。所以，不要忘記，扎心知罪是正常的。
我講一個牧師的故事。皇家音樂學院的故事聽過沒有？
這是Eric Alexander牧師講的。Alexander剛剛退休不久，是當代最優秀的講道的牧師之一，蘇格蘭Glasgow, 祂的教會是St. Georges-Tron Church，剛好在英國皇家音樂學院旁邊，很多大學生來聚會。有一次，幾個女學生就說，牧師，我們向這位男同學傳福音，他大概想要成為基督徒，我們約好了兩點鐘來見你。這個男孩子來的時候，牧師就問他，你最近怎麼樣啊？那個學生就說，我就是搞不清我最近怎麼樣。我以前很討厭讀經禱告，現在我很渴慕讀經禱告。總而言之，耶穌基督已經成為我生命的一切了。Eric Alexander這位很有智慧的牧師就回答說，同學們說你想要成為一個基督徒，其實你已經是個基督徒了。
因為那個扎心知罪，加上……當然，沒有人帶他接受一個接受主的禱告。但祂的生命是已經醒過來的了，已經是一個有生命的基督徒。當然你可以給他補一個得救確據的禱告（不是補一個決志的禱告），給他有確據。很多時候，我們把得救的人當成是不得救的，不得救的當成是得救的。就是因為我們太過注重那個一霎那的決志禱告，只有那種的才叫信主，清教徒從來不做那個事。我以前植堂從來不開佈道會的，每年有人信主、受洗的。
Q ：那你們帶人決志嗎？
A ：帶，我們帶人決志，但不開佈道會。我們開咖啡茶座。很好菜的，ice cream, sunday, cream puff ，蝦餃，燒賣，燭光晚餐，有桌布的。有東西吃，有音樂，一點點短講。不過後來短講愈來愈長，就變成佈道會了。不過，不是一排排坐，是一個小桌子、一個小桌子。人不會很多，二三十人，這二三十人裡面，每一桌都有基督徒。而整個教會，是收過三福的訓練的，接受過門徒訓練的訓練的，所以，在這個桌子談話的，是受過訓練也有心服事的。教會裡面也有一些特別有恩賜邀請人來的。兩個姊妹就可以邀請二十個人來的，因為我們很多人已經斷絕了非基督徒的友誼了，有些還沒有斷絕，所以很好嘛！所以教會裡需要不同種類的、活生生的基督徒，胖的、瘦的、男的、女的、已婚的、未婚的、離婚的、寡婦的，各種各樣的人，叫非基督徒看見，一個基督徒不是只有一個版本的。共通點是都有生命，但是有喜歡釣魚的，打球的，聽音樂的，各種各樣的人，所以他一面聽道，一面認識活生生的基督徒。教會增長專家（Church Growth Incorporated，以前叫AmericanInstitutefor Church Growth）大概在八○年代做過統計，他們說，一個人信主，加入教會之後，假如六個月後還留在教會的話，他大概在教會裡面結交了六個朋友。假如一個人加入教會了，六個月後不見了，這種人在教會裡面所交的朋友是少過兩個（1.9還是1.7）的。這個只是從做法那個層面。剛才我一直在講的是，福音要傳得全備，完備，一方面要有活生生的，有血有肉的基督徒，聽他們、認識他們。所以傳福音不只是講。因為我們要的，是他們進到教會裡面，作個有生命的，跟隨基督的門徒。
Q ：聽說有個數字說，舉行大型佈道會，決志以後流失的，有沒有這個數字？
A ：有啊！流失的是99.X ，我就是讀這個教會增長研究中心的報告。透過大型佈道會真正進入教會的，是0.00X% ，就是一萬個人裡面有幾個。開佈道會最大的果效是教會之間的聯合。這個是開佈道會最大的好處，叫教會沒有門戶之見。至於一個人透過佈道會，真正進入教會，受洗加入教會，是.00X%。你知道，最大部份是怎麼加入教會的？太簡單的，你沒有想到那麽簡單，是親戚朋友，當然包括父母親，在教會長大的。緊急時間來求救的，大概1-2%。主日學有幾個% ，但是最大%是自然的，朋友、同事、親戚、鄰居認識、邀請的。我想這個全世界都是一樣的。這也是使徒行傳的榜樣，各人都出去嘛，信徒出去。不過，扎心知罪是很重要的。
Q ：剛才您剛才講的福音音樂茶座，我也參加過一次。我覺得不舒服，就走了。那天晚上實際一個慕道友也沒有，我看看都是基督徒。
A ：要看你怎麼作。我們那時候每次都有非基督徒來的，刻意的邀請的。
Q ：只有一個記者是非基督徒。他們用音樂佈道的形式，就把奇異恩典唱了一次。然後唱的是，朋友，你有平安嗎？然後就唱小城故事多一類的音樂，我就受不了，大概有一個小時。還是牧師唱的。
A：我們的音樂茶座都擺布了很多基督徒在桌上談話的。沒有一個人會溜走說我們不認識祂的。茶座只是一個形式，重要的是你有沒有傳福音的人，基督徒、牧師，還有內容。茶座只是point ，傳福音是一個過程，彼此認識。我們除了開茶座外，另外一個最多作的，是BBQ野餐。例如什麼labor day，什麼day，大家一起出去玩。打球，搞得滿身大汗的，大家就認識了嘛！回來就切西瓜什麽的，很自然就認識了。所以，一年到晚，總會有這方面的活動。所以，牧師、信徒同心合作的，我作牧師是最喜歡的平信徒是什麽呢？是那種會來說，牧師，我希望你跟我們去探望這個人，他有什麼需要。這最好了，預備工作都作好了，你就去作下一步。大家一起合作，就是整個教會在動。我們也作過三福訓練，門徒訓練，也開野餐、茶座等等，各種各樣的活動。因為我們是在紐約外圍的地方，中産階級、華人、青年的家庭，就是用這種比較輕鬆的方法，來去認識他們。我不是說，這是唯一最好的方法，我只是要說，我牧養的教會從來沒有開過佈道會，但是每年有人信主。
Q：另外一個問題，大家都說貧困地方的人比較容易接受福音。難道富裕地方的人他們的生活就滿足了嗎？照樣有離婚、失業、家庭關係不好，這沒有什麽區別，為什麽他們比較不容易接受耶穌基督？
A：沒有區別。有錢的「部落」（tribe）有他們的制服（uniform），他們的語言。有錢人一般的社交圈比較窄，他不可能、不願意與比較貧窮的人來往，當然有例外啦。有一次，大概十五年前，我和我太太，有一次到羅省來，參加一個朋友兒子的婚禮，喝喜酒。旁邊一個先生就給我一個卡片說，明天你到我家坐坐。我就去了。在什麼地方呢？在比華利山莊山頂Muholland drive，有段地方叫Summit。他是最高的那棟。有五個車房，他們有六部車，所以五個車房是不夠的。車房旁邊是金魚池。進去臥房有我們宿舍這麽長的走廊，然後在後面亭子，往下看，是Marlon Brando的房子，哪個明星的房子，都在他下面。我們看完後，坐下來。這是位潮州人，作珠寶生意的。一坐下來第一句話是：人生的目標是什麼？他從大陸到香港，空手起家，他現在錢賺夠了。他說，是啊，太空人到了月亮還會讀創世記的。我有一個朋友最近作了摩門教的宣教士。所以，祂的腦袋裡面在轉。很可惜的是，祂的太太，我感覺是還沒有賺夠，他是賺夠了。同一個夏天，我去紐約探望一個監獄的扣留所，一些販毒的青年。同一個暑假，從最高的，到最低的，沒有什麼兩樣。不過，有錢人可能需要一些和他們生活比較接近一定的教會，這是遷就他們的軟弱。我舉個實際的例。1950年代，有兩兄弟，他們的名字是 Robert Demos, Arthur Demos，發明瞭mail order insurance，當時是新的東西，郵購保險。發財了，他們是基督徒。Robert就作了Demos基金會的主持人，另外一個就繼續作生意。他們賺很多錢，捐給不同的事工。除了基金會以外，Arthur Demos 的太太，Nancy Domos（當時Auther已經去世了）也有自己的基金。她在紐約東（upper east side）七十三街（和比華利山莊這兩個郵區號碼是美國房産最高的地區之一）買了一棟房子，很小的，但是五層樓，是以前律師的住宅。她買了這棟房子，學園傳道會全世界的executive ministry，對專業人士傳福音部門的總部，就設在那棟房子裡面。這是八○年代初。Nancy Demos就在一些大Hotel 的Ball Room會議廳裡面，會舉行一些晚餐會，邀請一些總統內閣的成員，還有像Chuck Colson這樣的名人去演講。邀請的卡弄得非常Fancy的。所以在這些大公司裡面的，沒有被邀請到會有點丟臉的。這種的晚餐會，最後講完後，最重要的是那個回應卡，I want to know more。七十三街這個地方，每個星期的一、二兩個晚上有一連三個星期的查經班，聖經、耶穌、信心，聖經、耶穌、信心。每三個禮拜循環。他們每個星期一、二，把房子坐得滿滿的，連樓梯都坐滿。我們的總會當時希望在紐約為華爾街、財經界和Broadway，音樂、舞蹈、電影界，向他們傳福音。我就把我們總會的牧師介紹給這個executive ministry的一對主持夫婦。這對夫婦就跟我們總會說，在這裡開教會，我保證帶250人來。意思是說，他們已經在做福音的工作，已經有人信主了，但是，沒有一間適合上層人士（還不到最上層，只是executive 那個 level）的教會。紐約不是沒有好的教會，有加略山浸信會，遊客很多，可能中美洲人也不少。第一宣教會，比較是藍領的，中美洲或拉丁美洲的。還有黑人的，Brooklyn Tabernacle就是疾風烈火的那個教會。但是在Manhattan紐約市裡面，為這些upper middle class他們會感覺舒服的教會，大部份是新派的。不講聖經的。比方說這邊有Robert Schuler 的水晶教堂，Marble Collegiums Church 比水晶教堂早了五十年，這些不是正統基督教的信息的，很多的。他們這些幾百個信主以後的，去哪些教會呢？就去這種教會了。例如保守一點的，第五大道長老會，什麽什麽聖公會，都已經算好一點了。所謂好一點，保守一點，就是巴特派的意思，還是新正統的。就開始了一個教會在那裡。當時我被派來San Diego去徵募一個牧師作植堂牧師。我們其中三個人，其中一個就志願作了，就是今天那個牧者 Timothy Keller（Redeemer Presbyterian Church http://www.redeemer.com/#Begin）。今天大概有四五千人，也植了四五個教會。當時我們就要想清楚為Broadway和Wall Street的人傳福音要怎麽傳，就作了一些很仔細的研究。比方說，我們發現紐約市裡面，上班的，無論財經界或娛樂界，大部份的專職人士不是紐約市出生的，是從中南部去打天下的，有很多破碎的心靈。你去餐館吃東西，那些waitress，想將來作大明星，不過現在是窮waiter，還有很多其他的。我們發現，這種崇拜，假如有一點點，很輕微聖公會的味道，他們會感覺很舒服。比方說，牧師讀經，讀完之後，就說 the word of the Lord ，就這麼簡單。就是說，我們為他們去想，他們是從那些教會傳統來的。我們第一個聚會的地點是安息日會，因為他們禮拜六作禮拜嘛。但是也可以有風琴，現代的短歌，甚至乎有Jazz，各種的音樂，整個教會從worship team，到counseling，到video tape for Sunday school，都作好了，一開始 pia一下，什麽都有了。因為紐約市很重要，所以我們左派不同州的教會，都分頭合作。他們自己的 worship team，從Tennessee…飛來，下個禮拜從別的地方飛一隊上來，從費城搞一個Biblical counseling，每個禮拜四來輔導等等，就作出來了。很有趣的是，他們沒有預料到今天的四五千人，裡面40%是亞裔，韓國人、中國人的第二帶。之前在羅省也有這種的教會，叫Pacific Cross Road。是為UCLA和Hollywood傳福音的。現在他們開分堂了。我也參加他們在安息日會的禮拜，擠得要死，一百五十人。後來借了一個中學禮堂，一大了，立刻就三百五十人。然後晚上在Hollwood衛理公會，是很重要的一個地點，有晚堂，很快就開始。
我講這麼多的意思是，不同的階層用不同的方法。我也在西班牙裔、天主教和靈恩背景的人中間，作福音性查經三年，也見證這種上層人士的福音事工。我不能算是他們裡面的成員，只是在計劃團隊裡面有份。其實天下沒有什麼新的事情，人都是人。然後，每一個部落需要穿不同制服的人來服事他們。倒過來說，我也認識一些青年神學生說，我去馬尼拉窮人中間傳福音，作窮人，為什麽要在宣教團體裡面籌五六萬塊才能去窮人中間傳福音？所以他們（太太是菲律賓人）就自己搬回去就好了。所以，不在乎外表、外形，你看得多了，同樣的方法都可以用。我們的動機是傳福音，瞭解我們的對象信息不要妥協。對人的破碎，人的問題，盡可能去聽，去帶他們到神的面前來，但是，形式不是很重要的。我告訴你這麼多，就是告訴你形式不是很重要。不重要就是說，要能變通。在窮人中間有窮人的方法，在有錢人中有有錢人的方法，不是說那個方法更好。我想，ITS這裡的學生們，很多一定是在比較貧窮的地區，印度啊，泰國啊，我目前還在聆聽、認識他們工作的模式這個過程裡面。
好，我們禱告：天父，求你繼續給我們有一顆愛鄰舍的心，也求主給我們把福音傳得清楚、完備。主，我們在你的工場服事，有的時候會有疲勞、失望、疑問，求主一一地回答我們的問題，給我們從聖靈那裡來的鼓勵、盼望，好叫我們忠心的走下去，為了主耶穌基督的名，為了主你自己的榮耀，也繼續地更新我們的身體、精神、心靈，叫我們常常經歷聖靈怎樣澆灌主耶穌的愛在我們心中。恩待我們，憐憫我們。奉主耶穌基督得勝的名求。
10/07/04 重生
Day is dying in the West by Mary Lathbury
Chautauqua是在紐約州的一個避暑聖地，是個文化中心，很美的地方，有畫家、音樂會等等，是個世俗化了的夏令會。作者是在那個夏令會得的靈感。
My Jesus I Love Thee by William Featherstone
Into My Heart
I Have Decided to Follow Jesus
p. 33
II. 重生 Regeneration
1. 從廣義來說，重生是得救的意思。
聖經裡面也有這種例子。意思是更新、重生，作個新的人。
(Rom 12:2)  不要效法這個世界，只要心意更新而變化，叫你們察驗何為神的善良、純全、可喜悅的旨意。
變化更新，作個新的人。
(Eph 4:24)  並且穿上新人；這新人是照著神的形像造的，有真理的仁義和聖潔。
所以，從這個角度說，重生是成為一個新的人，心意更新。是廣義的。
(Col 3:10)  穿上了新人。這新人在知識上漸漸更新，正如造他主的形像。
(2Co 5:17)  若有人在基督裡，他就是新造的人，舊事已過，都變成新的了。
Therefore, if anyone is in Christ, he is a new creation. The old has passed away; behold, the new has come.
新造的人，原文是：看啊，有個新的創造。
這裡有很多經文都是講到復興、更新，等等。所以，救恩就是整個神救贖的計劃。
整個神救贖的計劃可以說是重生、更新、新的生命等等。
p. 37
2. 不論狹義與廣義，重生是指人裡面主觀的改變。
主觀就是他裡面的，經歷得到的。
A. 重生不是一個人的主觀回應，重生不是人對福音的回應。意思就是說，不是信主，不是悔改。悔改和信心是人所作的行動，人所作的決定，重生不是。
B. 重生也不是聖靈客觀的道德勸導。也不是聖靈的見證。
我們在呼召的時候提了一下。我們說，父神呼召人，就是那位呼召你，與祂的兒子基督有份的（林前1：9  神是信實的，你們原是被他所召，好與他兒子我們的主耶穌基督一同得份）。
神呼召我們的時候，聖靈與神的道、神的呼召同作見證。這是呼召。這裡講的重生不是這件事情。這裡說，也不是道德的勸導，意思就是，我們傳道人傳福音，我們講佈道的信息，那我們在講道、傳福音的時候，勸勉人信主，這個勸勉本身，人勸勉、邀請人，不是重生。
那你說，當然不是啦，不過，十九世紀的確有些人，把人重生和佈道混為一談的。
這裡所作出的一些區別是說：
A. 悔改和信心是人的回應，是人回應聖靈、回應神的工作。
神作什麼？呼召、重生。人是以悔改、信心來回應。
B. 重生也不是人傳福音那個的勸導。重生也不是聖靈的見證。
意思就是說，呼召（因為呼召包括聖靈的見證）就是父神得著一個人的生命。神的道臨到一個人的生命的時候，聖靈是跟這個道作見證的。這個不是重生，現在我們要講的重生是進入到下一步了。
呼召和見證，是神向人作的。呼召他，聖子來到。
重生是聖靈在人裡面的改變。
C. 聖靈也不是主觀的光照，不只是聖靈在人思想層面作的工作。
就是說，聖靈光照一個人，他思想開竅了，那是呼召的一部分。
為什麼我們要作這麼多細的區別呢？下面你就知道了。（p.38）因為
D. 重生乃是聖靈在人裡面改變整個人。
     ( (         神的道臨到人（就是呼召），而聖靈是與神的道同工的，這叫呼召。
                呼召       神的道臨到一個人的時候，有的時候是藉著人向人傳福音。
 ( (（傳講）(（進入人心）     

再來一次。呼召是神的道臨到人。很多時候神的道臨到人是藉著人的講道，人的工作，人的佈道。當神的道臨到一個人、呼召一個人的時候，聖靈是與神的道同工的。
但是我們要講的重生呢，乃是聖靈進到人的心裡面。
所以，呼召是神以祂的道向人呼召，得著他。
重生是聖靈在人心裡面，從內到外改變他、完全的改變他、徹底的改變他，這叫重生。
Q：重生是一個過程？
A：是，重生是奧秘、重生是事實，重生是果效，但是重生什麽時候發生呢？可以是過程，可以是一剎那，每個人不一樣。我不是說一定是“過程”。邏輯上，理論上是個moment，一刻的工作。但是就算是一刻，佈道會9：43分，第三次呼召你走下去，還是一個過程嘛！你想，聖靈感動你，總是一個過程的，長短而已。這裡我們是從神的角度來看。這門功課叫聖靈實施救恩。第一步是呼召，第二步是重生，然後重生之後人就回應。
（p.38）3. 重生，狹義來看，就是內在改變的第一步。
對不起，在這裡先搞亂你們的思想三分鐘。下面我們要講的，就是呼召之後，聖靈在人裡面的改變。這是神進到我們裡面的第一步。加爾文等等，有一些神學家，他們所講到的重生，是指重生（有了信心）之後的結果，被改變了的生命。所以，重生這個詞，加爾文的用法和我們今天的用法不一樣，這裡我們是指聖靈初步地在裡面改變我們的心。
好我們一起來讀：
Jam 1:18  他按自己的旨意，用真道生了我們，叫我們在他所造的萬物中好像初熟的果子。
所以，神是用祂的話，祂的道，來生我們的。
用上面那個圖來看，就是說，重生是與呼召分不開的。呼召臨到人，就是說神的道臨到人，這叫呼召。當然，這個道不是臨到人，站在外面而已，是進入到人的心裡面；神的道和靈進到全人裡面，所以神是用祂的道生我們的。 

我們來讀：
1Pe 1:23  你們蒙了重生，不是由於能壞的種子，乃是由於不能壞的種子，是藉著神活潑常存的道。
還是一樣的，我們被重生，你們「蒙了」重生，對不對？You have been born again.
你們蒙了重生，所以，重生是我們領受的。由於那個不能壞的種子，就是神的道，神不朽壞的，活潑長存的道。所以我們是由神的話生出的，we are brought forth, 我們這個baby生出來，是由神的話生出的，當然也是聖靈生的，等一下我們讀到約翰福音第三章就很清楚了。
所以，重生不是按上帝的話的勸導，這種重生的定義是異端哦！重生是聖靈的工作，不是人的勸導，不要把人傳福音和重生混為一談。這個道不是指耶穌基督有位格的道，而是指福音。
重生是指基督直接的工作，當然，基督直接的工作是由聖靈來擔任的。所以，狹義的重生在聖靈救贖秩序以外是沒有意義的。重生並不會離開上帝的道，獨立發生。
就是說，聖靈一定是跟福音、跟神的道一起。那，既然我們重生是由神的道，而重生也是聖靈的工作，因此，傳福音的時候，要傳完備的道是多麼的重要。真正的重生，會產生真正的悔改和信心。
什麼叫重生？就是神以祂的道和祂的靈進到人的心裡面，完全地改變。
下面，我們就進到這段經文了：
Joh 3：3、5、6、8  
(3)  耶穌回答說：「我實實在在的告訴你，人若不重生，就不能見神的國。」
(5)  耶穌說：「我實實在在的告訴你，人若不是從水和聖靈生的，就不能進神的國。  
(6)  從肉身生的就是肉身；從靈生的就是靈。 
(8)  風隨著意思吹，你聽見風的響聲，卻不曉得從那裡來，往那裡去；凡從聖靈生的，也是如此。」
（p.39）人的出生（重生）是一件被動的事情。新的一個個別的生命開始了，不是生命的延續，重要的，是新的生命的開始。重生，是一個新的生命開始。
（v. 5）所以，重生是必須的，重生也是全人必須的。The new birth is necessary, , and new birth is universal。好像很簡單，很明顯，只是在這裡強調一下，沒有人不需要重生。每一個人都需要重生，而且每一個人都必須重生。對不對？
（p.40）永生和神的國，上帝的國是同一件事。
神愛世人，甚至將祂的獨生子賜給他們，叫他們不至滅亡，反得永生。
這個永遠的生命，是在上帝的國的範圍內永遠的生命。而天國的事，都與生命有關。
所以，進神的國，和永生是同一碼事。有一些派別的神學不同意這個說法。
耶穌來到地上，他傳的福音，是不是永生的福音？當然是。但是耶穌來傳的，是不是天國、神的國的福音？當然也是。「人若不重生，就不能進神的國」，所以，天國就是永生嘛！重生就是有了新的生命，人若不重生，不能進神的國，那永生和神的國就是同一件事情嘍！神的國是什麼意思啊？神的國乃是耶穌掌權的範圍。耶穌在哪裡掌權，哪裡就是神的國。簡單的說，今天耶穌在哪裡掌權呢？所有基督徒的心裡，在教會裡。耶穌還沒有徹底的在整個宇宙，雖然父已經立他為宇宙的王，宇宙的主，所以，目前神的國、天國的彰顯呢，是在基督徒的生命和教會。而教會傳福音，教會在文化、社會各方面作鹽作光，就是神的國的延伸、擴展（extension of the kingdom of God）。
神的國不是一個政權（political regime），神的國也不是一塊土地。不過，古典的時代論的確認為神的國是一塊地。耶路撒冷嘛，耶穌基督將來要在耶路撒冷作王。將來，假如你是前千禧年派的，你就會認為，將來神的國是一塊土地，神要掌權。
但是，無論是今天屬靈的國度，或是將來的（假如你是前千禧年派的）國度，不論如何，這兩種的國度的共通點是神在那裡掌權。耶穌掌權。詩歌中有一首： Our God reigns，
我們的神掌權，這就是天國的意思。
天國是βασιλεία（BASILEIA），而這個王，是BASILEUS
就是，The King being king, the King is now king. 王現在在作王，這叫國度。 Kingdom就是，the King is king. The King is ruling as king ，神正在以王的身份統治，這叫天國，或神的國。而不是一個政治的政權，也不一定是一塊地。
無千禧年派也相信神的國將來是有地理意義的，是什麽呢？整個宇宙，新天新地。所以，無論你相信是耶路撒冷的寶座或是新天新地，將來的國度的確是很具體的、有地理上的意義的，就是 there is somewhere，神的國在哪裡呢？要不是耶路撒冷，要不就是全宇宙。是有的，將來有的。現在是在人的心裡面，基督徒的心和在教會。
（p. 40  John 3：5）第二、從水生的，還有從靈生的。
加爾文說從水生的，就是從靈生的意思。
下面我們要解釋什麽是從水生的。
3：8提到水。風隨著它自己的意思吹。所以，從水生的，是不是從聖靈生呢？講到聖靈的工作也沒有提到水。最重要的是，耶穌提到從水生的時候，他不是在講洗禮。
不過，水和聖靈的工作的確是有關係的。比方說，約17：38-38 ，
耶穌說：信我的人就如經上所說：『從他腹中要流出活水的江河來。』」耶穌這話是指著信他之人要受聖靈說的。
所以，聖靈的工作很多地方的確是用水來代表。
在這裡，從水生的意思，不是跟聖靈沒有關係，只是說，耶穌這裡講，從水生和從靈生的，你可以說，如果是指聖靈的話，是指聖靈兩方面的工作。（下面會解釋）
（p.41）約翰在這裡主要關心的，是潔淨。
耶穌在這裡，是和尼哥底母講話。尼哥底母是猶太人的教師，尼哥底母是很熟悉舊約的。
所以，耶穌說，人必須從水和靈生的話，尼哥底母如果懂舊約的話，肯定會想到結36：25-27。
他應該想到。
先解釋一下這個「水」。大家知道在舊約呢，有不同的水禮，和我們今天新約時代洗禮的意義是完全不一樣的。比方說，祭司要洗手，要洗澡，要洗器具。除了用水作洗禮以外，還有灑血（摩西、亞倫向整個百姓灑，就是潔淨會幕的時候）。所以，舊約裡面有不同種類的水禮。這些都跟新約的洗禮，意義不一樣的。新約的洗禮是象徵與主同死同復活。我打一個比方，這是我個人的意見，你們不一定要接受。我們華人福音派不是常常有夏令會、奮興會、培靈會，奮興會或培靈會最後就來個“獻心典禮”，要重新地奉獻給主。那是什麼東西呢？這個就是我們已經重生，與神立約；然後我們再跟他立約，再一次地說，願意為主而活。
舊約裡面很多很多潔淨的水禮，大概是這個意思，a recommitment, rededication，重新的、再一次的奉獻、再一次的潔淨。所以，舊約裡面提到潔淨，人需要潔淨、祭司需要潔淨，會幕需要潔淨，猶太人是很懂的。所以耶穌在這裡講，人要從水重生，水是指潔淨的意思。
天主教講到洗禮呢，我先說，耶穌在這裡（約翰福音第三章）沒有提到洗禮。我們先解釋一下，重生和洗禮的關係。
天主教認為，（他們是有嬰孩洗禮的，所以），一個baby受洗的時候，祂的原罪就洗淨了。
這是天主教的教導，一個大人受洗也是一樣的。路德宗、信義會的教導呢，是類似、但不是完全一樣。天主教的教導有三個拉丁字： Ex opera Operatum，意思是automatic，你只要領洗就好了，你的原罪就潔淨了。禮儀（聖禮）本身是有效的。
路德就不是這樣說。路德這樣說， 使人重生的那一位是聖靈，但是聖靈是用洗禮來重生人的。是的，聖靈的工作是必須的。 但是，聖靈透過洗禮來作什麼工作？作重生的工作。所以，洗禮乃是聖靈作成的（重生）恩典的外在記號。這個呢，改革宗也同意，但是我們不說聖靈不必須要用洗禮來重生。 更加不說重生是發生在洗禮那一刻。
再來一次。天主教認為，重生發生在洗禮，你領洗就好了，洗禮本身有重生的功效的。 

路德宗認為，聖靈用洗禮來重生人。 

我們先說說改革宗的洗禮觀，雖然這裡還沒有講到重生。（我們下面要解釋約3：3-8）
改革宗和路德宗、和天主教都同意， baptism is a means of Grace，洗禮是「恩具」（福音派很少用這個詞）。什麼是恩具呢？你記得嗎，我們這門課叫聖靈實施救恩。耶穌基督的恩典是怎麼施予人的呢？聖靈用什麼媒介來實施、施予救恩給人呢？天主教、路德宗、改革宗都相信，藉著神的話語（就是講道、聖經）和聖禮。
但是天主教的解釋乃是說，聖禮（sacraments）本身就是恩典、救恩臨到我們。路德宗有這種的嫌疑，他是一半的。改革宗的看法乃是，是的，洗禮、聖餐都是「恩具」。什麼意思呢？這些（神的話、聖禮）都是恩具，意思就是說，神的道和聖禮，是sign and seal of covenantal grace，是神的恩典之約的記號，和神恩典之約的印記。
word and Sacraments = means of grace= sign & seal of covenant
我們一般福音派說，洗禮是我們信心的記號和見證。改革宗、路德宗和天主教當然相信洗禮是信心的表達。但是，這句話的意思乃是說，聖禮是神的恩典之約，就是我們常常畫的圓圈。恩典之約有什麼？有神的應許、律法、恩典、救恩，是恩典之約的記號（sign of covenantal grace），下半是印記。
我們先講記號。所以洗禮的水和聖餐的餅和杯，是神的約的記號，是神的應許，神發誓、神的誓約（God’s Vow）的記號。我百講不厭的是，在聖餐的時候，我拿起杯來的時候，我一般用英文帶領聖餐，我說：Beloved, look, all of God’s promises in Jesus Christ, drink all of it. 

神所親愛的，看啊，這個杯是代表著神子耶穌基督裡要給你的美好的應許，喝下去吧！
因為聖禮是恩典之約的記號，什麼叫恩典之約？神應許、神發誓要把恩典給所有祂所揀選、所救贖的人，這叫記號。
下面是印記。洗禮和聖餐是神恩典之約的印記（seal）。印記就好像蓋個圖章，或者是「火印」。就是中國古人以前寄信，在信的後面用臘作的那個紅色的「火漆」。神在我們身上打個圖章。意思是說，上帝藉著祂的聖禮，在我們的生命上，在我們身上打一個圖章，說：這小子是屬於我的，this little one belongs to me，也也可以說是「烙印」。中東的農夫上市場也是一樣，比方說農夫買了一條豬，早上買的，晚上才帶回家，先來一個烙印，“paid”，我付了錢，是我的，it belongs to me的意思。聖禮有從上而下的印記、記號的意思。這裡是題外話，為什麼要包括在裡面呢？因為天主教說重生就是藉著洗禮，路德宗也差不多。改革宗不相信重生是需要洗禮。所以就不用洗禮囉？不是，洗禮，首先是耶穌基督所吩咐的，他所設立的。第二，是恩典之約的印記。你說，聖經那裡有說記號跟印記呢？羅4：11 ，那裡不是講洗禮，是講割禮。亞伯拉罕領受割禮，作為因信稱義的記號和印記。那你說，那是講割禮，不是講洗禮啊，西2：11-12 ，當我們受洗的時候，at being baptized ，我們既然領受洗禮，我們就受到不是人手所作的肉身的割禮了，就是靈裡的割禮了。所以洗禮跟割禮，在那裡又連在一起。所以洗禮還是重要的。但是洗禮不能這樣子就和重生掛鉤，說洗完就重生。不是。
Col 2:12  having been buried with him in baptism, in which you were also raised with him through faith in the powerful working of God, who raised him from the dead.
Col 2:11-12  你們在他裡面也受了不是人手所行的割禮，乃是基督使你們脫去肉體情欲的割禮。  你們既受洗與他一同埋葬，也就在此與他一同復活，都因信那叫他從死裡復活神的功用。
（p.41下）
改革宗的看法：
1、 在約翰三章，耶穌並沒有提到洗禮。不是耶穌跟尼哥底母談話的一部分。所以沒有足夠理由認為約3：5的水是指洗禮。
2、 耶穌基督所設定的洗禮在這個時候還沒有設定。所以尼哥底母是不可能理解新約洗禮的意義的。
3、 洗禮的主要意義是與耶穌基督聯合。尼哥底母不可能在這個階段就瞭解“與基督聯合” 這個奧秘的。耶穌是向一個法利賽人講話，對尼哥底母來說，水代表什麽樣的宗教觀念呢？就是那些舊約裡面潔淨的儀式。
Exo 29:4  要使亞倫和他兒子到會幕門口來，用水洗身。
Exo 30:18-21  「你要用銅做洗濯盆和盆座，以便洗濯。要將盆放在會幕和壇的中間，在盆裡盛水。  ( 19 )  亞倫和祂的兒子要在這盆裡洗手洗腳。  ( 20 )  他們進會幕，或是就近壇前供職給耶和華獻火祭的時候，必用水洗濯，免得死亡。  ( 21 )  他們洗手洗腳就免得死亡。這要作亞倫和他後裔世世代代永遠的定例。」
所以，這個“洗”是很重要的，因為上帝是聖潔的。
Lev 11:32  其中死了的，掉在什麽東西上，這東西就不潔淨，無論是木器、衣服、皮子、口袋，不拘是做什麽工用的器皿，須要放在水中，必不潔淨到晚上，到晚上才潔淨了。
所以，連東西都要被潔淨的，何況是人！
（p.43）利13：5-6 講到痲瘋病需要潔淨。
Lev 13:5-6  第七天，祭司要察看他，若看災病止住了，沒有在皮上發散，祭司還要將他關鎖七天。  ( 6 )  第七天，祭司要再察看他，若災病發暗，而且沒有在皮上發散，祭司要定他為潔淨，原來是癬；那人就要洗衣服，得為潔淨。
Deu 23:11  到傍晚的時候，他要用水洗澡，及至日落了才可以入營。
連夢遺都要潔淨的。
Eze 16:9  那時我用水洗你，洗淨你身上的血，又用油抹你。
這裡是講到心的潔淨。前面是外表的潔淨的儀式。
到了以西結書，以西結就很強調人的心需要潔淨。神有一天要來潔淨罪人的心。
Eze 36:25  我必用清水灑在你們身上，你們就潔淨了。我要潔淨你們，使你們脫離一切的汙穢，棄掉一切的偶像。
上帝說，祂要用清水灑祂的子民，就潔淨了。這裡我不花太多的時間講水禮，可是呢，灑水禮不是沒有聖經根據的。舊約裡面除了這裡，還有賽52：15。舊約裡面應該沒有浸禮吧？人浸到水裡面。但是呢，有走過紅海。你可以想像走過紅海是怎麽樣一回事啊？你想一想哦…
Q：有浸禮，那些埃及的士兵。
A：啊，對，那些死掉的。埃及的兵和馬是受浸禮的，結果他們都淹死了。以色列人走過紅海是走在旱地上。你想一想，上帝造紅海的水兩道墻，很有可能還有一點點水灑出來，對不對？（笑！）
Q：可是新約裡面說耶穌受浸禮。
A：那是電影；聖經說耶穌從約旦河的水裡「上來」，沒有說是怎麼樣上來，是整個人浸下去，站起來呢，…有一個電影作得很妙的。Jesus of Nazareth，他也不是灑禮。耶穌蹲在水裡，水到祂的腰，約翰就拿水向他倒，整個人都濕掉，然後站起來，他是從約旦河水裡上來。所以，傾倒，倒水，拿一個勺子來倒，灑，也可以，浸，這些都是歷史上洗禮的做法，至少有三種。所以，看你怎麼看聖經囉！還有一點先說明，浸信會出版的聖經，「洗」都改成浸，例如聖靈的“浸”。  《基督教要義概要》，它裡面每次提到「洗」，都是改成「浸」的。這肯定不是一個改革宗翻譯員翻譯的。因為他沒有想到這個字應該翻譯成洗，因為Berkhof肯定不是浸信會的嘛！是荷蘭改革宗的。中國人就把它翻成「浸」了，常常會有這種事情發生的。我在作翻譯工作，常常會看到，都有會心的微笑。
徒8：32 ，腓利向太監傳道
Act 8:32  他所念的那段經，說：他像羊被牽到宰殺之地，又像羊羔在剪毛的人手下無聲；他也是這樣不開口。
Isa 53:7-8  他被欺壓，在受苦的時候卻不開口（或作：他受欺壓，卻自卑不開口）；他像羊羔被牽到宰殺之地，又像羊在剪毛的人手下無聲，他也是這樣不開口。  因受欺壓和審判，他被奪去，至於他同世的人，誰想他受鞭打、從活人之地被剪除，是因我百姓的罪過呢？
聖經原本是沒有章節的，差幾節只差一點點的，scroll嘛。看52：15 ，中文是翻「他必洗淨許多國民」。洗淨，英文是翻sprinkle。所以，太監在讀以賽亞書的時候，他也是讀到上帝要潔淨，或洗淨，或灑淨祂的子民的。
對不起，因為你們不常會聽到這方面的解說，所以稱這個機會解說。當時腓利向太監傳道是在那裡傳的？曠野。曠野的水大概有多深？marsh，水應該不會太深吧。
Q ：王明道以前就是只受點水禮，後來又受浸禮的。
A ：歷史上有好多為傳道人是這樣子的。最有名的就是王明道。浸信會的起源，至少在英語世界，是1608年，兩位清教徒。清教徒就是公理會囉，Smyth & Robinson ，他們兩位讀經的結論是成人的浸禮是最合乎聖經的。當時他們在荷蘭作難民，他們彼此的浸了。這是英語的、美國的浸信會的起源。還有一點很好玩的是，東正教的嬰兒浸禮，是整個baby浸在水裡面的。所以也不是沒有浸禮的。
好，我們繼續看（回到結36：25）。神說，我要用清水灑在你們身上。
Eph 5:26  要用水藉著道把教會洗淨，成為聖潔。
基督會用水潔淨祂的教會。
（p.44）
Joh 3:6-8  從肉身生的就是肉身；從靈生的就是靈。  (7)  我說：『你們必須重生』，你不要以為希奇。  (8)  風隨著意思吹，你聽見風的響聲，卻不曉得從那裡來，往那裡去；凡從（聖）靈生的，也是如此。」
所以，從靈生的，和從肉身生的，有絕對的對比。是不是？
Joh 3:5  耶穌說：「我實實在在的告訴你，人若不是從水和聖靈生的，就不能進神的國。
好，現在我們來作個結論。從水生的，還有從靈生的。第五節，耶穌說，人若不是從水和聖靈生的，就不能進神的國。從水生的是什麼呢？從水生的意思就是汙穢被出去；這。從水生的就是潔淨，從靈生的就是更新。
從水生 

汙穢被除去

潔淨
從靈生

新生命賜下

更新
剛才我們讀結31：25還沒讀完，還有26節：
Eze 36:25-26  我必用清水灑在你們身上，你們就潔淨了。我要潔淨你們，使你們脫離一切的汙穢，棄掉一切的偶像。  (26)  我也要賜給你們一個新心，將新靈放在你們裡面，又從你們的肉體中除掉石心，賜給你們肉心。
另外：
Tit 3:5  他便救了我們，並不是因我們自己所行的義，乃是照祂的憐憫，藉著重生的洗和聖靈的更新。
以西結書所說的是，灑清水，挪掉石心、放進肉心，然後（聖）靈住在裡面。
提多書所說的，是藉著重生的洗，和聖靈的更新。
耶穌所說的是，從水重生，從靈重生。
三段經文都有潔淨和聖靈的更新，聖靈使人成為新人。是嗎？耶穌說，從水和聖靈使人重生。結36：26說，要把石心拿走，用清水灑乾淨。然後呢，神要給我們一個新的心，新的靈，然後聖靈住在裡面。
提多書的說法是，上帝救我們的時候，是藉著重生的洗（重生包括洗，重生的洗的那個上帝的作為），和聖靈的更新，聖靈使我們成為新的人。
當我們說，聖靈將一個新的肉心放在我們裡面的時候，當然不是說，心是換了，但是肝、腎沒有換，不是這個的意思，當然是整個人，內在的改變，從內到外的改變，全人的改變、徹底的改變。It is an inward change, and total change , a radical change, a thorough change, or transformation，這是「重生」的意思。從水和靈所生的。 

好，再溫習一下。呼召是什麼呢？是上帝以祂的道呼召罪人，而聖靈與祂的道同作見證。
重生是什麼呢？重生是聖靈進到人的生命裡面，完全徹底地改變人的心，也就是改變整個人的人性，或者說生命。一個被（蒙、受）重生的人，結果他是一個新人，祂的生命是一個新的生命。為什麼要這麼囉唆？我們都知道這個真理，對不對？因為，我從馬來西亞到加拿大，無論開什麼課，總有人舉手，但是基督徒為什麼還在犯同樣的罪啊？每次講到這裡就會有人抗議的。但是我們還在犯罪嘛！
我們先處理聖經的真理。聖經教了什麽？耶穌在說的是，聖靈重生一個人，是潔淨一個人的心（就是整個人的意思），和賜給人一個新的生命（新的心就是新的生命）。是嗎？
這裡會有人說，這只不過是人的地位而已啦！不，這不能說而已的。這是神真正的工作。而一個人本來重生之前，是死的、墮落的、背叛神的。聖靈重生的結果是，有生命了，能悔改信耶穌了，能開始過聖潔的生活，被聖靈成聖了。這是新舊約清清楚楚的教導。
你相信不相信重生是聖靈的工作，不是人的工作？（人要作的，是悔改和信靠。）而你相信不相信重生是聖靈完全、徹底改變一個人？
那為什麼他會犯罪？這只是地位而已吧！？很多學生這樣抗議的，是嗎？
Q：我個人的經歷是很實在的，一夜之間好像全變了。
A ：那是不是每個人都要有這種的經歷呢？
我跟你們說過了。我信主的時候，沒有笑、沒有哭、沒有跳、沒有地震，沒有來電，我還是乖乖的（其實是外表上乖乖的，神學院老師的兒子，外表而已啦！）但是重生是聖靈徹底的改變哦！那我問你啦，那些以前沒有喝醉酒，打劫銀行的人，重生了，改變了，怎麽改變？他本來就是去紅十字會那裡去作義工，又捐血作一大堆好事的。他現在重生了，有什麽改變？
少去一點紅十字了，去教會去了，是嗎？
Q：(1) 知道自己是罪人。
A：是，知道自己是罪人，that’s #1。
Q：(2) 知道自己有勝過罪的能力，以前是沒有的。
A：對，他知道雖然作了很多好事，其實他是罪人。現在知道了，而且他有勝過罪的能力。第二，很好。再來，還有呢？
Q：他知道作好事是要把榮耀歸給神。
A：對對對！他去做好事是要把榮耀歸給神，祂的目標搞清楚了。這是目標，另一個是動機，motive是存著感恩的心，服事神、榮耀神等等。還有呢？
Q ：還有就是重視上帝的目的比自己的目的更重要。
A ：是，目的。
Q ：還有就是願意按照神的話來行。
A ：你們會講這麽多出來，有沒有聖經根據的啊？
當然有，整本聖經就是講這個的嘛！你們無論吃、無論喝都是為了榮耀神而行，向耶穌基督感恩（林前10：31），這是最基本的經文。先求祂的國，祂的義，對不對？太6：33。所以是有聖經根據，不過你們要去找出來哦。
我再問你，一個人重生，生命改變，怎麼改變？我們說了一些：知道自己是罪人，有勝過罪的能力，目標、動機都改了。還有一點，特別是那些以前沒有搶劫銀行、沒有殺人的人，就是我們這種沒有來電的人（沒有地震、沒有來電嘛！）…
我們可不可以這樣說，正面來說（從剛才說的那些動機和目標來說），是愛慕神，和愛慕、渴慕關乎神的事情，就是說，有胃口了。這個應該是一個 LCD （lowest common denominator—最小公倍數），最低的底限，不論以前的生活是怎麽一回事。那些牧師的兒子，乖乖在教會裡面的，也應該開始顯露一些對神的事的渴慕。
Q：以前是被動去，現在是自己強烈主動的追求。
A：是。我們看些經文。p. 47下面開始。
p.47
1Jo 2:29  你們若知道他是公義的，就知道凡行公義（practice righteousness）之人都是他所生的。
重生的人是行義的，就是說，遵行神的話的。
1Jo 3:9  凡從神生的，就不犯罪，因神的道（原文作種）存在他心裡；他也不能犯罪，因為他是由神生的。
這個不犯罪的意思是指不是過一個經常 regular，steadily 犯罪的生活。
犯罪不是他生命最基本的狀態（不是常態）。
1Jo 4:7  親愛的弟兄啊，我們應當彼此相愛，因為愛是從神來的。凡有愛心的，都是由神而生，並且認識神。
彼此相愛，就顯明人是從上帝而生的。所以，遵行神的話，行義，不犯罪，彼此相愛，還有：
1Jo 5:1  凡信耶穌是基督的，都是從神而生，凡愛生他之神的，也必愛從神生的。
這一節有兩個重生的記號，是哪兩個？
A：信耶穌是基督；愛神、愛弟兄。
Q：所以信耶穌是基督就證明一個人是從上帝而生的。聖靈重生一個人，祂的生命改變了，怎麽表達出來？信耶穌，還有愛上帝。還有前面的那些，信心也是重生的記號。
還有約壹5：4，是勝過世界，也是重生的記號。
1Jo 5:4  因為凡從神生的，就勝過世界；使我們勝了世界的，就是我們的信心。
1Jo 5:4  For everyone who has been born of God overcomes the world. And this is the victory that has overcome the world--our faith.
Q：勝不過呢？
A：你先把你的問題，用整個句子來問，好嗎？剛才我們說重生的人，其中一個記號是勝過世界。好，請你問問題。
Q：重生的人，愛神，信上帝，可以勝過世界。（所以，無法完全勝過世界的人，就是沒有重生的人；因此，所有的基督徒都不是重生的人，因為沒有人能完全勝過世界。）
A：所以一個重生的人能勝過世界，你說不太可能？因為太多重生的人，無法勝過世界，是不是這個意思？
Q：是。
A：勝過世界在你的定義是什麼？
Q：勝過世界就是不愛世界吧？
A：是，差不了太少。
Q：勝過世界是人一生的過程，不是說一下子，如說，「我信耶穌」，在眾人面前承認我是基督徒。愛上帝的心，我有了，表現在愛人的身上。可是勝過世界，我想我們美意一個人能夠完全地勝過它。這也是一個一生的功課。最大的仇敵雖然是我們自己，可是我們活在這個世界當中，也無法去勝過這個世界。
A：O.K, 世界是什麼呢？世界就是抵擋神、背叛神的世界秩序（world order）。然後，這邊是祂愛子，耶穌基督的國度。而耶穌基督是萬王之王，萬主之主。祂的復活勝過了罪、世界和魔鬼。當聖靈重生我們，我們願意回應，悔改信耶穌的時候呢，我們就進入到「在基督裡」了，「在基督裡」就是與他同死同復活。所以，你可以說，在客觀的地位上，我們是「在基督裡」勝過世界。然後，我們具體地在我們生活，在我們的行為上，勝過世界。那個是成聖的過程，終生的過程。
我這兩年，特別是最近兩三年教神學，感覺到弟兄姊妹、學生們不太願意說，是啊，我的客觀地位就是勝過世界，重生了。老是說，但是我還在犯罪啊，不可能啊！你懂嗎？
Q：地位上我們也承認啊，但只是在理論上，在地位上，耶穌基督的寶血…
A：我不是pick on you，但是，我們在這裡不是講理論，是講事實。事實是基督勝過世界，你在基督裡，你勝過世界了。
Q：但是事實好像沒勝過似的…
A：我還沒講完。在這個事實的活出來的層面，我們每天在犯罪，沒有錯。但是，事實是，the fact is，基督復活了，勝過世界。我在基督裡，我勝過世界。你說這是理論嘛！不是，是事實。這個才是事物的真相。這世界非我家，對不對？西3：1怎麼說的？
Col 3:1-2  所以，你們若真與基督一同復活，就當求在上面的事；那裡有基督坐在神的右邊。  ( 2 )  你們要思念上面的事，不要思念地上的事。
你要思念天上的事，因為你已經在天上了啊！
Heb 12:22  你們乃是來到錫安山，永生神的城邑，就是天上的耶路撒冷。那裡有千萬的天使，
（你們已經來到天上的耶路撒冷了）
Heb 12:22  But you have come to Mount Zion and to the city of the living God, the heavenly Jerusalem, and to innumerable angels in festal gathering,
在這裡我沒有要抹殺我們犯罪的真實的意思，但是，我再說，我們這門功課的名字、主題是聖靈實施基督的救恩。實施什麼？聖靈使我進入到在基督裡。基督今天在天上，我是與在天上的基督聯合的，與他同死、同埋葬、同復活。所以，從聖靈的角度來說，今天你我是在天上。
那你說，你是在做夢啊！不是！我們在地上才是在做夢，上面那個才是真實的。
這個真實不是說我們被提，我們已經成仙了，不是這個意思。你要說地位也可以。
或者我們這樣說，從關係的角度來看。我們與基督的關係乃是說，我們已經在他裡面了。而他是升天，萬王之王，萬主之主，勝過世界的。好了，所以保羅說，哎呀，你們為什麽還去犯罪呢？豈不知你已經與基督同死同復活了嗎？（羅6：3-13）
Eph 2:5-6  當我們死在過犯中的時候，便叫我們與基督一同活過來。（你們得救是本乎恩。）  ( 6 )  他又叫我們與基督耶穌一同復活，一同坐在天上，
1Co 6:2  豈不知聖徒要審判世界嗎？若世界為你們所審，難道你們不配審判這最小的事嗎？
1Co 6:19  豈不知你們的身子就是聖靈的殿嗎？這聖靈是從神而來，住在你們裡頭的；並且你們不是自己的人；
我們已經不是在泥漿裡的豬，而是在皇宮裡的王子和公主。那你說，這個是理論嗎？事實上我還是一條豬，不過是在皇宮裡面擺來擺去？不是，在皇宮裡的，是王子和公主！但是呢，他們很stupid，常常要跑到泥漿裡面去玩一玩，弄得好像豬一樣。是在皇宮裡嘛！對不對？事實是，we are in Christ！
Q：只是有時候感覺在泥漿裡面多！
A：而且更快樂！
Q：更快樂倒是沒有的，但是如果在泥漿裡多，那在皇宮裡和在泥漿裡還不是一樣！
A：我們下面要講悔改的，所以我們絕對需要悔改，每天要悔改。但是呢，梅欽（J. Gresham Machen ，Westminster的創辦人，就是離開普林斯頓神學院的那一位）說，we are what we believe，我們的生命在乎我們信什麼。我們是不是真的相信，實實在在地聖靈已經使我們進入到基督裡了？那才是事實！是事實，不只是理論！
Q：這個是給人很多安全感。反正你怎麼樣都是王子、公主，不會失去的。
A：哎….！沒有錯，是給人很多安慰。我要說的是，我們不要只是作個實用主義者。我們要悔改過聖潔的生活，不錯。但是我們看宇宙事物的真相，怎麼看？不只是看日常生活。要用真理來影響，什麼叫事實、什麼叫實際、，什麼叫真相？什麼叫做夢？什麼叫理論？理論通常是指不好的，「唉，那只是理論」。不是的，假如是真理的話，真理才是主要的。所以，大小要理問答問：聖經教導我們什麼？第一個是人生的主要目標就是榮耀神，永遠享受祂；第二，神給我們什麽準則教導我們怎樣榮耀祂、享受祂呢？是聖經。第三、聖經教導什麼？聖經教導我們應該相信什麼和我們應盡什麼義務？Truth and Duty，真理和責任。先是真理，不是「哎呀，我又犯罪了」。先不是「我應該作什麽」，先是我要搞清楚神是誰，祂作了什麽，神作了什麽？然後呢，我們就會對罪有正確的角度來看，其實，我們會對罪，會看它更加的恐怖。不然的話，我們很容易墮入道德主義。什麼是道德主義呢？基督徒要作什麼呢？作這個，作那個，不能作這個，不能作那個。你喝酒啊，怎麼可能是基督徒啊？聖經那裡說喝酒的就不是基督徒？你懂得我的意思嗎？我們很多時候就把應當作什麼、不應當作什麼，把那些當做基督徒的標準。整個救贖就是恩典，是我們作不到的，神為我們作。
###
（p.50） 重生不可以從它的果子分開。就是剛才我們讀的約翰一書的經文。一個重生的人，是愛上帝的，信耶穌的，不活在罪中的，勝過世界的。這個是一個因果的關係：因為重生，所以一個真正重生的基督徒是如此的，愛上帝的，順服的，信耶穌的，等等。
但是呢，是不是時間上的關係呢，就很難證明瞭。
重生是個奧秘，重生是事實。
（p.50下）先有潔淨，新的心，然後順服。上帝說，我也要賜給你們一個新心，將新靈放在你們裡面，然後呢，Eze 36:27 …使你們順從我的律例，謹守遵行我的典章。
所以，「新的心」是先，然後呢，有「遵行神的律例」。
既然重生和它的果子是不能分開的，剛才休息的時候我在想一個問題。既然重生的人必然是順服的，等等，因此呢，教會有責任期望要求（英文expect的語氣比較強）基督徒過有信心、有愛心、有順服的生活。假如基督徒長期不走在這個有信心、愛心、順服的生活模式，牧者跟長老有義務去懷疑一下這個人重生了沒有。懷疑的意思就是說，向他傳福音啊！不過，有時候是長老和長老的太太，執事和執事的太太。常常會有這個情形的。怎麼辦呢？你就向他傳福音嘛！四定律，三福，這樣跟他講。就跟他講，我們都有新的生命的盼望。你不一定要用「永生」的那些詞嘛！「你今天跟基督的關係如何啊」？「我們還是回到耶穌基督的面前吧！」你還是要傳福音啊。耶穌基督有能力使我們真的愛他，真的….. ，看祂的問題是什麼。
聖靈的重生，是徹徹底底地改變人，所以，我們應該看到果子的。
三年前吧，忠信雜誌有一篇文章，一個牧師，三藩市一位況牧師寫的，華人教會裡面，大概百分之五十以上沒有重生的。他定的那些準則，有一點點的律法主義，但是我同意祂的結論，也不用稀奇。我們這樣子看，也不是一種「知識份子的傲慢」，批判別人。乃是說，教會也需要福音，需要恩典，需要紀律（discipline）。這個紀律不一定是拿棍子來打人，紀律就是每一個團契都有它正常的、彼此提醒、守望、禱告，這種長期的模式。而不是糊糊混混地過日子。團契假如不作門徒之間的守望，那就是浪費時間嘛！守望當然包括查經禱告。對不對？“團契” 不是唱團歌，團訓、付團費，團什麼什麼，今天是生日週，下次是康樂週，等等。團契真正的意義是共有、共享，to have something in common，那是common什麼東西呢？共有的就是耶穌基督和祂的生命嘛！所以，重生是應該結出果子來的。
（p. 51-52）
重生與福音的宣講
A. 福音不是說，你要自己生自己。
信心，信耶穌的意思就是，放棄自己的力量，投奔基督。
B. 傳福音時，我們呼籲人悔改、相信，並不預設人有自然的能力來信，來悔改的。
C. 所以改革宗的佈道者，是要求人們作他們沒有能力作的事情—悔改、信耶穌。人們沒有能力並不決定／限制他們在上帝面前的責任是什麽。人們還是有責任信和悔改。所以，我們靠著聖靈的能力，向人發出要求，要求人們相信。我們傳福音，呼籲人信主，靠聖靈的能力。一面講，一面禱告，對不對？傳福音常常是這樣子的嘛，講到一半，一面禱告講，或者一面聽。所以，我們靠聖靈的能力要求人信。
所以，福音發出要求（demand），要人悔改，然後呢，人回應了，這之間的關連，不是說福音的要求出去了，人有能力，所以他回應，人沒有能力，所以不回應。不是。是福音的要求出去了，然後聖靈動工，聖靈按照祂的主權動工，所以人們回應。這個道理我們都懂，對不對？我們說，我們傳福音，當天晚上聖靈動工，某某人就悔改了。那，真的是如此嗎？人們不相信主，不能用這個作藉口，重生在信心之先嘛！我沒有被重生，所以我不信！聽者是墮落的，可是祂的墮落並不能作為他不信的藉口。他也不能以自己沒有重生作不信的藉口。所以我們還是傳，還是要求。
Q ：那他不信，是因為他不悔改、不順服，對嗎？
A ：他不信、步悔改，是因為他不願意，也就是不順服的意思。
D. 福音沒有要求人準備自己，好被聖靈重生；也沒有要求人追求重生。
這一點你讀下去好像怪怪的。為什麼呢？因為你假如讀這句話覺得話怪的，肯定不是第二代的基督徒，可能是第一代，半途出家的基督徒。假如你在教會待得久了，…
重生不能追求的。我們要追求的是聖靈賜給我們悔改的心，重生是聖靈賜下的。
這裡這句話什麼意思呢？清教徒1630到美國來。很快的，就有那些掛名的基督徒了。兩個大家庭，都是作生意的，一吵架，就變成first church, second church，你去Boston看，Cambridge就有first church, second church，當然是吵架搞出來的嘛，小小一個地方，為什麽要兩個教會？當時開荒嘛，很辛苦的。然後呢，慢慢地，爺爺、婆婆是很愛主的。第二代就什麼都不搞的。聖餐不來聚會，沒有生命的基督徒。好，現在孫子出來了。婆婆抱著孫子，以爺爺婆婆的身份要求牧師帶領嬰兒洗禮，那是當時的問題。你給不給他？因為父母親沒有信啊！裡面對這些中年的人，你能作什麽呢？你是牧師，你五十歲，他也五十歲；你們從小一起長大，你講什麼道，雖然他沒有聽過，至少也知道你在講什麼。因為祂的太太很敬虔的，每個星期積極參加聚會的，兒女們都很愛主的。就是這個丈夫不來。你怎麼辦？當時清教徒就出了一招，在神學上很受爭議的，叫 preparationism。這個丈夫，他就跟你說，哎呀，老王啊，我不是不要信你那一套。我是不能信，我沒有力量信。你怎麼辦？你沒有他辦法。他又不反對，太太、孩子都很愛主，他也來。他就說，我沒有能力。一個名符其實的沒有生命的，在教會裡面混日子的。其實華人教會裡面也有這種人的。
Q：叫他禁食禱告。
A：我也會有這種誘惑，叫他禁食禱告。我的說法是跟神摔跤。當時就有人說，你要準備。怎麼準備呢？可以是禁食、可以是禱告，各種方法。這種的說法，有聖經根據嗎？這是個神學上的問題。重生是聖靈，按照他絕對的主權賜下的。重生是聖靈的工作。那麼，他沒有能力，我們不要他追求重生，但是我們可以要他愛慕神的話，禱告等等，可以的。
Q：他沒興趣呢？
A：他不是沒有興趣。我現在給一個最好的例子。他有興趣，他說，我沒有力量。他有興趣啊，太太每天為他啊！他就沒有力量，你怎麼搞他。
Q：那就太太禁食嘛！禁食禱告，在神面前付代價。我聽過很多這樣的。
A：太太禁食他就會悔改了啊？會感動祂的心？可能，有很多，但是也有可能不。
所以，教會裡面是有麥子，有稗子，有四種的種子在四種不同的土地上，你還是勸他來到基督的面前。你可以叫他禱告、禁食、讀經、跟他一起查經，一對一的。總的來說，今天還是得救的日子，還是神喜悅的日子。你對他這樣說，你總的還是給他呼召。所以呢，牧會的工作只需要你的血和淚而已，that’s all。就是這樣子嘍，有的人，沒你辦法的。福音本是神的大能，重生是聖靈的工作。所以我們個人佈道，哇啦哇啦就信主的，不要太過興奮，前面我們面對著更大的挑戰，肯定有的。而且，今天福音派認為信主的可能還沒有重生，認為還沒有重生的可能已經重生了，很多時候我們的判斷不一定是對的。重生是聖靈的工作，所以，我在這種的信仰裡面，已經“泡”了二十五年、三十年了。我就會說，什麼佈道會、奮興會、培靈會、夏令營、差傳年會、主日學門徒訓練、講道，都是一樣的。我現在已經對這些專門的聚會、特別的聚會，它的性質間的不同，我都沒有興趣。我要問的是，神的道有沒有傳出去？是不是在邀請人到基督的面前？重生是聖靈的工作，結果是人悔改、信基督。這是最重要的。有些人是來電、地震，有些人是…，好像那些跟我抬杠的人，抬杠完了，信主以後四個月才告訴我的那種。各種各樣的，beautiful，神就是多姿多彩地在工作。但是也有剛硬的心。或者怎麼說，「賴皮」，教會裡面有些賴皮的人，就是要試驗我們的忍耐了。Happy pasturing！祝你牧養快樂！
不過，不要傳以人為中心的福音，要傳以神為中心的福音。
下面是一個很有趣的問題。
E. 我們向人傳福音，是以他們是被重生的呢，還是未被重生的？
這裡說，兩個都不對。我們不能假設人已經悔改，回到神的面前，也不一定是還沒有。
很多人到佈道會來聽我們講福音，他不是第一次聽的。我們不要總是假設，…
當然我們去一些開荒的工場，去太平洋群島，西伯利亞傳福音，那裡的中國人從來都沒有聽過福音的，O.K., 但是，很多時候，在教會的圈子裡，我們並不是向一個從來沒有聽過福音的人傳福音，至少他有普遍啓示。所以他究竟與神的關係怎麽樣，不一定知道，「隱秘的事是屬於耶和華的」。因此，上帝有沒有揀選他，我們不知道。那，我們當他是什麼呢？我們向人傳福音，就看他們是一位需要一位全備、強而有力的救主的罪人。我們傳福音的事工是鼓勵人悔改、相信、順服。我們就當他是一個需要救主的人。所以說嘛，就把他們帶到主的面前，好像那個圓環（traffic circle），你就站在中間，舉起十字架，要求人把車子開到圓環上面來，開到這安全島上面來。我們不需要假設很多東西的。因為我們太注重那一次的決志，我們會問，你決志沒有。哦，什麼時候？那一年。用這個來分得救不得救呢，太有問題了。你說，看他有沒有生命，那好一點。 J. I Packer喜歡說，這個人Is he in a state of convertness? 祂的生命是不是在一個已經回轉的生命狀態？他沒有用重生兩個字。Converted 意思就是他是不是已經悔改信主，這種的生命，流露出來。所以，我們要儘管的傳，包括向教會傳福音。當然不要用審判的語調，把人都趕走了，都要用棍子打，不是。
Q：如果一個牧者真的是拿棍子打，那長執怎麼辦？
A：長執也要用愛心來向牧師說誠實話。
Q：那牧師不接受呢？
A：那就大家來問，我們走還是你走呢？
對了，各位親愛的傳道弟兄姊妹們，我以我的慈悲勸你們（不敢用上帝的慈悲勸你們），有的時候，跟長執們衝突到一個地步，或者說彆扭、僵持不下（stalmate）到一個地步，我讀過 leadership 雜誌有一句話說，有的時候最簡單的辦法就是牧師辭職。這個事情我作過好多次了，已經。
Q：可是這個牧師希望反對的人離開，他不離開。
Q：我在中部一個教會，本來七十多個人，後來剩下不到十個人了。
Q：可是這個傳道人他也不是講錯什麽，也沒有作錯什麽，他就是太嚴厲了。他就是這樣棍子一個一個打，然後一個一個走，那怎麼辦﹖
A：不過，一幫的長執出來，開一個教會或參加另一個教會，往往又是製造新的問題。什麼問題呢？傷口都沒有好，為自己製造問題，又為別人製造問題。特別沒有傳福音的熱誠和盼望，會有人來的那種盼望、喜樂沒有了。怎麼辦呢？我們就要問，這批長執、跟他們的太太，他們目前屬靈最重要的需要是什麼？要好好地去想，好好地觀察禱告。很多時候不是表面上的。
我這樣問好了，從那一層的意義上來看，這些長執和他們的太太需要神的恩典、盼望、教訓，和管教？人都是人嘛，都是耶穌基督、教會的….，他們從什麼意義上需要神的恩典，需要神的安慰、需要神的建立，需要神的醫治，他們從什麼角度來看，他們需要盼望，從新地拾起使命感，來做基督的精兵。從什麽角度上看，他們對聖經的真理在某一方面忽略了？或者需要提醒，好好地學習。他們在那一方面需要彼此的守望。牧師如此，長執也是如此。當然，我們開口講這些之前，要有一段時間，好好地聽、瞭解。你曾經處理過這種事情嗎？你去，你看到問題很多，但是你根本不能講話。他們完全不理解你在想的，你對他們的觀察，他們不可能第一次理解的，離開你所想的太遠了。怎麼把他們帶到一個能夠講話，能夠覺悟的地步。
Q：先長執培訓。
A：是，可能需要六個月，或者不只六個月。
Q：統一思想啊！
A：但是你去作這種事情的，也要流淚流血。
我二十六歲的時候，有一位牧師給我一句話，當時我是面對一個非常混亂，又不相信聖經的華人教會。那個牧師跟我說，你有什麼成本，就作什麼生意，就打什麼仗。好好衡量自己的力量，能夠打那一場仗。另外一位牧師，喜歡這樣說，pick your battles，你要打那一場仗，要好好地選擇。大仗呢，還是小的。神要你影響那些人，神不要你影響那些人。有些人不輪到我現在去影響他們的，不輪到我去改變祂的。認清楚，求神給我們智慧，不要老是作消防員，911那些消防員平時沒有911的時候，在燒牛排，在鍛煉身體，養得很健康的。911之後，你看嘛，訪問他們，barbicu，牛排，跟鍛煉自己。所以，不要每次都自告奮勇地去解決全世界的問題。有些問題不輪到我們，但是我們可以學東西，可以觀察，學很多東西，然後呢，盡可能保持友誼，可能的話，保持溝通。可能我自己也打仗打得累了，而且我住在不同城市的地毯都淋過、灑過眼淚的。弟兄姊妹來訴苦，很多的。還是有盼望。Happy pastoring！只是需要你的血和淚而已。
我們禱告：天父我們還是敬拜你。因為我們的生命、我們的重生是由聖靈來的。求主也請你不斷地提醒我們，光照我們的心，叫我們看到我們的心真正的情況，在你面前，我們是怎麽樣的需要主你自己，你的寶血，你自己的力量，你的得勝，求主給我們有愛心來對待周圍的人，也求主給我們有智慧。主，謝謝你，給我們信主一段時間，能看見教會各種各樣的軟弱和需要，給我們更有智慧，更成熟的，叫我們一步一步的走，知道面對這些的需要我們的任務是什麽。給我們看見自己的限制，也多依靠主你自己的力量。求主讓我們機會分享你的話，也給我們順服，謝謝主。奉耶穌基督得勝的名求。
10/14/04 信心與悔改
TURN YOUR EYES UPON JESUS by Helen Lemmel
NOT WHAT MY HANDS HAVE DONE by Horatius Bonar
ONE DAY by J. Wilbur Chapman
Now I Belong To Jesus by Norman Clayton
Solid Rock, The Edward Mote
WHAT A FRIEND WE HAVE IN JESUS by Joseph Scriven
Himself by Albert Simpson
我們講了呼召，有效的恩召，不光是福音的誠懇的邀請，還有上帝大能的呼召，也講了聖靈的重生。聖靈的重生是從水和靈重生我們，意思是說潔淨我們，徹底改變我們的本性，那是約翰福音3：3-8節的意思。今天我們進入悔改和信心這個範疇。搞了好多個禮拜，終於到這裡了。
不要緊的，我們的救恩論，就是我們所相信的，關於救贖的，就是聖靈實施救贖，我們所相信的真理，是一個整體。無論從那個角落開始講，終於會拼起來一幅整全的圖畫。
我們很快的先走一走這幾十頁的大綱。
關於信心，你看到這裡有四個大題目。我們今天大概不會講與基督聯合。
所以從p. 53開始，一直到p. 75。第一個大題目是：
A. 信心是什麼？信心就是信靠神的話語。
我喜歡說，信心和減肥有什麼不同？有什麼同、有什麼不同？相同的是，無論是減肥或信靠神，都是要運用我們的意志。不同的是，信心所信靠的，是上帝的話語，而不是我們的意志。
信心是信靠神的話語，有幾個分段。
1. 信心（faith believing）和信仰（faith believed）是有分別的。

a. 信，可以解釋為「可信的」。Faith as trustworthiness。一個人是可信的，上帝是信實的、可靠的； b. 信心，就是一個人用祂的信心的時候，這個意思是信靠、信任，我們主動的信；還有c. 信仰的內容。
所以，「信」這個字，至少有三方面的意思。
a. 某某人或上帝本身是可靠的，信得過的。 Trustworthiness.
b. 是信心這個行動。Faith active as reliance and trust which we exercise. Fides qua.
c. 是信心的內容。Faith which is believed. Fides Quae.
2. 信心和知識的關係。Faith and knowledge (fides generalis)
  a. 信心  —   意見（信念） — 知識  ( faith -- opinion -- knowledge)
   少量證據    有證據       充份的證據
有些人認為，信心是最沒有知識的。知識才是知識。意思就是說，哎呀，我大概信這樣子吧！那，信心就是懷疑，意見。真的有把握的知識，是不需要去猜的，不需要去信的。
這是世俗對信心的看法。
可是，p. 55
  b. 按照聖經，信心本身就是知識。Faith is knowledge
意思就是說，我們所信的，是有把握的、確實的，有見證的，有證據的。我們所相信的知識，是有證據的。
  c. 信心是信靠，是依靠。Faith is trust. 

不過，這裡面有知識哦，這個不是盲目的，但是的確是信靠。
3. 信心與聖經的關係。（p.56）
  a. 有一種信心是說，我們相信聖經的話語，這是一種的信。
Joh 2:22  所以到他從死裡復活以後，門徒就想起他說過這話，便信了聖經和耶穌所說的。
  b. 除了信聖經以外，還有信聖經，也信基督的信心。
前面那段是說，我們相信聖經是神的話，我們相信聖經所講的是真的。下面這段是，我們信聖經，也信耶穌基督。也就是說，信聖經跟信耶穌基督不能分開的那種信心。這種信心，才是使人得救的信心（saving faith）。
B. 使人得救的信心有什麼本質呢？ Nature of Saving Faith （p. 58）
1. 聖經裡面的確有提到使人得救的信心（saving faith）
意思是說，誰需要信心呢？就是罪人和被上帝審判定罪的人，需要信心。假如沒有罪的話，這種使人得救的信心是沒有意義的。這是很明顯的一點。 

2. 使人得救的信心有什麼要素？（p. 60）
a. 認知Notitia
b. 同意、相信assensus
c. 信靠、委身 Fiducia = Trust
信心不只是信聖經，是信基督。什麼是信基督呢？第一要知道；第二是同意說，是的，這個福音是對我說的，耶穌基督是我所需要的。然後，第三，把生命的主權交給他，依靠他、信靠他、唯獨靠他。
認知 + 同意 + 委身 （Notitia + Assensus + Fiducia）
這三個字什麼意思呢？用英文來翻譯一下：
1) Cognition:  就是knowledge，就是知道的意思。
2) Conviction: 就是信念。
3) Commitment（confidence）：
所以，信心有這三個要素。我們前面講過，信，不只是信仰，是信靠。信心有信聖經的，有信耶穌基督的。信耶穌基督需要commitment，整個生命的委身，才叫信耶穌。
（p.61）
3. 信心三要素的相互關係。
不過，這三方面，認知、同意（信念）、委身，不一定是時間上的次序。
C. 信心在得救上的必需性，和人的責任。Warrant for faith and Responsibility of Faith
1. Nature of the question 

人根據什麼（依靠什麼權柄）接受基督？我有什麼把握，基督會接受我？
意思就是說，我們根據什麼信耶穌呢？我們有什麼把握，當我們信的時候，神會接納我們呢？雖然我們二十一世紀的人不常問這個問題，我們也應當問一問，我們信神，信靠耶穌基督的寶血，不會很冒犯上帝嗎？對上帝不是不敬嗎？而把上帝的赦罪當作理所當然的，不是不敬嗎？
但是，我們有信心，我們有把握，耶穌基督是會接受我們的。而這個把握，應該是導致我們謙卑。今天，大部份人的問題不是，哎呀，我信耶穌的話，是不是對上帝不敬啊，上帝這麽麻煩，到十字架上為我死！大部份人不是這麼想。而是倒過來。大部份人的問題是，把耶穌基督的寶血當做理所當然的（take for granted）。所以，這一段是講為什麼我有把握相信，耶穌基督他會接納我呢？
2. 信心的根據，和我們邀請人信主的責任。
第一個根據（warrant），是上帝向全人類的邀請。
這個邀請，在講到福音的呼召（gospel call）的時候講過。記得嗎？
announcement, promise, command, and invitation. 

什麼是福音的呼召呢？就是上帝向全人類的呼召、應許、吩咐和邀請。
這裡先講邀請。我們可以來就耶穌，來親近耶穌，是因為上帝的邀請。
3. 福音的吩咐
我們有權，有把握來親近耶穌基督，因為這是福音的吩咐，神吩咐我們信耶穌。因此，
不信耶穌，就等於不順服。因為，這是上帝所吩咐的。
第一個是邀請，所以我們可以來。第二，上帝吩咐，所以我們必須來。不來的就是不順服。
第三，是福音的應許。
4. 福音的應許
福音的應許，也包含在邀請裡。就是說，上帝邀請我們來信耶穌的時候，祂已經應許了我們永生和所有恩典之約裡面的好處，罪得赦免、稱義、作神的兒女、成聖、得救的確據、與基督聯合，等等，裡面所有的好處都應許了。而這個應許，不是無條件的。
上過我的課的，我們講過好幾次，神的恩典之約不是無條件的。因為是「約」嘛！「約」是盟主發出祂的宣告、祂的應許、祂的邀請。條件是什麼？我們回應。什麽回應？悔改、信靠耶穌，和順服祂。所以，神的恩典之約，就是在約裡面神的恩典、神的愛，除了在約裡面的愛，也沒有別的什麽愛了；當然，上帝使太陽照在好人、歹人身上，那是普遍恩典，但是神的救贖的恩典乃是在約裡面（就是那個大圓圈），約裡面的愛是有條件的。
有條件的意思不是說我們有什麽條件可以帶來，乃是上帝設了一些條件，上帝邀請、吩咐我們悔改、信靠耶穌，然後終身的遵行祂的話。所以，因為福音有這個應許，因此，我們可以來，也應當來。
（p.65）實際的運用：要不斷地向你的會眾宣講、勸導。清教徒和司布真的講道，每一篇講章講到最後就是講十字架，來！來耶穌基督的面前！你跟主耶穌今天的關係怎麼樣啊？來！
Turn your eyes upon Jesus，當注目仰望主耶穌，來！因為這個恩典之約裡面，有各樣的應許，向還沒有信的，用永生的應許；向信心軟弱的，有耶穌基督是足夠的、完備的救主（sufficient savior）的應許；對哀慟的，有主的能力、大有能力的安慰的應許，等等。所以，這個福音的應許不只是拿到天堂的門票這麽簡單，是整個恩典之約裡面所有的應許，所以我們要不斷地發出邀請、應許。怎麽發出呢？好好地宣告福音，announce，宣告什麼，舊約和新約、律法和恩典、律法和應許、律法和福音、律法和聖靈，都要宣講，然後邀請人來。這是很重要的一個。
（p. 66，第四個原因）5. 我們救主的絕對完備性 All-sufficiency of the Savior himself
為什麼我們有把握可以來信耶穌呢？第一是神的邀請，第二是神的吩咐，第三是神的應許，好，第四了，因為耶穌是絕對完備、足夠的（All-sufficient ）savior ，基督是大能、救人到底的。
完備性（sufficiency），我在護教學裡面翻成足夠性，這裡翻成完備性，是同一個字。你翻完備也可以，足夠也可以（足夠沒有那麽好聽）。主耶穌是完備的（All-sufficient），彼後1：3 神已將“一切關乎生命和虔敬的事”，在耶穌基督裡，都賜給我們了，基督是足夠救我們到底的。所以，我們信他，我們有把握他會接納，他會拯救，他大有能力拯救。
這個，是在這篇講義裡面講到信心的。我還會加一些材料，會跟大家說一說加爾文對信心的定義，進到清教徒時期，有一點點的演繹，是很有趣的。
下面，從p.66開始，是信心和悔改，也就是悔改的意義。
D. 信心和悔改的關係。Saving Faith and Repentence
1. 聖經的用字（p.67）
新約聖經最重要的字：Metanoia, metanoeo，μετανοέω，這個字是“change of mind”，是心意改變、改變想法的意思。我們在新約經文用metanoia的經文，有的時候是翻“悔改”，在徒3：19是悔改、歸正（repent and return）。（注。return： be converted, ἐπιστρέφω epistrephō）
“悔改”內在的意思就是我們心思意念、思想、意志的改變，外在意義就是轉離罪，離棄給我們憂傷的罪。
除了metanoia以外，另外有一個字是epistrephein，就是歸向、回轉、轉向，turn。所以，英文講到turn，turn to God，歸向神、回轉、回到神的面前，和悔改是同一個意思的，都是講到悔改這個真理。而徒26：20，用了悔改，也用了回轉。metanoia與epistrephein 兩個字都用，“他們應當悔改歸向上帝”。所以，悔改和歸向上帝是相輔相成，可以說是內在，也是外在的。這是這些字的意義。
舊約裡面還有其他的字的（p.69）
有個字是shub，先知書常用，就是舊約的“懊悔”這個字 = 從罪中分別出來，決志離棄罪。
但是，特別是“為罪憂傷”這個字，是Nacham，就是舊約裡面講到後悔、懊悔、甚至乎包括上帝懊悔。所以，在舊約，悔改這個真理，是很突出，很重要的。舊約不斷地向神的子民呼籲，要悔改。
上面這一大段，主要在說明新約用 metanoia和 epistrephein這兩個字，舊約是用shub和nacham這兩個字。
下面，我們來解釋。（p. 69底）
2. 悔改的意義
  a. 憂傷、後悔
  沒有憂傷，就沒有真悔改。P.70的經文是很重要的。特別是林後7：10、詩51：3-4，我常常講的。這是為罪憂傷，而不是為罪的後果憂傷。
悔改的含義，第二是離棄罪。
  b. 離棄罪

我們一起來讀威敏斯特小要理問答第87問：
問：悔改以致得永生是什麽？
答：悔改以致得永生是上帝所賜的恩典，使罪人因真覺悟自己的罪，又確知上帝在基督裡的恩慈，就痛心懊悔，恨惡並離開自己的罪，歸向上帝，立志竭力重新順從。
 Repentence unto life is a saving grace, by which a sinner, being truly aware of his sinfulness, understand the mercy of God in Christ, grieves for and hates his sins, and turns from them to God, fully intending and striving for a new obedience. 

悔改是恩典，是上帝所賜的恩典，這恩典是要讓我們得救的。
首先，一個罪人認識到自己多麼的有罪，明白到（就是知道）上帝在基督裡的憐憫。
第二，懊悔和恨惡自己的罪，然後離開罪，歸向神，立志、委身過一個順服的生活。
這是小要理問答對悔改的定義。我覺得這是小要理問答中最重要，也寫得最精彩的一段之一。
悔改的定義，不只是憂傷，還有回轉，離棄罪。J. I. Packer 喜歡說fall out of love with sin. 

不是fall in love，是停止、結束那個迷戀罪的生活。
3. 悔改的必須性
  a. 在人得救的事情上，悔改一點功勞都沒有。
所以我們剛才唱的詩歌，不是靠感覺，不是靠眼淚，眼淚是不值錢的。不是說不可以流淚，意思是說，在得救、稱義的事情上，所有的眼淚、懊悔，在上帝的面前是一錢不值的。
那，我們剛才才說，必須要悔改，必須是必須的，但是在上帝面前是不值錢的。還沒有講完哦，所以，hold your breath！
（p. 73）悔改和信心是什麼呢？
信心是投奔耶穌基督。Faith = abandonment to Jesus Christ
悔改也是離棄罪，投奔耶穌基督。 Repentence = abandonment (self) of sin to Christ
信心和悔改一樣，它的重點是在耶穌基督，而不是在自己。
信心的重點在它的對象。所以我問你，信心跟減肥有什麼不一樣？減肥的意志是自己搞出來的，目的也是自己的身體—減肥。信心不是，信心的目標是耶穌基督，對像是耶穌基督，從今以後，為他而活。所以，信心和所有的減肥或者人間的一些決定都很不一樣。
悔改是沒有功勞的，可是呢，
b. 悔改不是可有可無的！悔改只是領受恩典的方法（不是恩典的根據）
意思就是說，我們傳什麼福音？人要得救。人怎麼得救？可不可以沒有悔改就得救？不可以的。人不可以沒有悔改而說我信了主了，我得救了！不是的。悔改在我們宣講的福音訊息裡面，是不可以可有可無的，不是這樣子的。但是它又是沒有功勞的哦！
c. 必需宣講悔改的道理。
沒有功勞，但是必需宣講。不是可有可沒有的。
（我們先講到這裡，我們很快地走過一次信心和悔改。）
下面我們解釋一下加爾文和清教徒，關于信心，有一點點的不同。
這不同剛好告訴我們，我們身為福音派傳福音的時候，兩方面都要注重。
這是加爾文在《基督教要義》卷三第二章第七段（327），加爾文對信心的定義。我先用一句話歸納，然後才讀。我喜歡這樣說：信心就是抓住上帝的應許，抓住神話語的應許。
《基督教要義》327：信心是對上帝的仁愛一種不變、確實的認識。這認識，是以基督那白白應許的真實為根據，並且藉著聖靈向我們的思想所啓示，在我們心中所證實的。
Faith is a firm and certain knowledge of God’s benevolent toward us.
是很堅定的、很有把握的知道上帝愛我們的，上帝對我們是benevolent，是好意的，是愛我們的。Founded upon the truth of the freely given promise in Christ。這個有把握的知識，是建立在什麼根據上呢？是建立在the truth of the freely given promise in Christ. 

在基督裡上帝白白給我們的恩典（在真實性上）是真的，因為上帝的應許是真的，所以，我們有把握地相信上帝是愛我們的。Both revealed to our mind, and sealed upon our heart by the Holy Spirit. 而這個上帝在基督裡白白給我們的恩典，是由聖靈向我們的心思、思想啓示，而印證在我們的心。所以，聖靈不斷向我們的心思、心靈見證神在基督裡白白給我們的應許。信心是什麼呢？信心就是抓住這個，有把握的、堅強的，相信這個。
既然如此，信心，就是一個基督徒「信」的這個行動，就包括了某一個程度的確據（assurance）。什麼叫信。信就是抓住神的應許。什麼應許？神愛我們，在基督裡愛我們。可是我的心很軟弱哦！ 不，你相信神的應許是白白的，是真的，是因為有聖靈向你啓示，有聖靈把它印在你的心中。信心就是抓住這個。緊緊地相信這個，也知道這個，有把握的。
所以，對加爾文和祂的繼承人Beza，還有1570英國（加爾文是1564去世的）清教徒整個運動早期的領袖William Perkins，他也跟著加爾文和 Beza 的說法，都認為，什麼是信心？信心就是有把握，抓住、相信，這信心是有確據的。我不厭地在ITS重複又重複，很多課程我都講過。但是後來的清教徒，特別是Ames，他就說，信心是什麼呢？信心是接受耶穌基督，領受他，擁抱（embrace）他（就是接受祂的意思）。所以加爾文和巴金斯比較強調我們的思想，（當然包括我們的意志），抓住神的應許是真的。Ames 就比較強調我們的意志接受、降服、委身於耶穌基督。這兩方面都是很重要的。不過不同時期有不同的強調。
大家聽懂了我在作怎麽樣的區分嗎？這個區分，正好說明瞭真正基督徒的信心，是不可以沒有知識的。因為真知識、認識真理，認識什麼真理呢？認識神在基督裡的應許，而這個對真理的認識，是信心的一部分。信是聽道而來的，道要被聽到，聽懂了，然後相信。但是呢，信從來就不只是頭腦的知道。啊，我相信明天下雨，那不叫相信，那叫猜。不是的，我知道我信的是誰，然後呢，我把生命交給他，投奔耶穌基督。
我讀一讀小要理問答對信心的解釋（第八十六問）：
問：信服耶穌基督是什麼意思？
答：信服耶穌基督是神所賜得救的恩典（跟悔改一樣，is a saving grace），信心是神所賜的，正如悔改也是神所賜的，是恩典。使我們可以藉此照著福音的信息和勸勉接受基督，並唯獨靠祂得救。祂的意思是說，to receive and embrace Christ alone for salvation as he is offered to us in Gospel。
A. Faith in Jesus Christ is a saving grace, whereby we receive and rest upon him alone for salvation, as he is offered to us in the gospel. 

信心是什麼呢？信心是receive Christ alone，唯獨的信靠他，for salvation
我們為什麼要信耶穌？因為我們要得救。這個信耶穌，是為得救而信耶穌，而且是唯獨信靠他。就是不投靠別的啦，自己裡面一點好處都沒有，唯獨靠十字架的寶血，唯獨信靠他，以致得救，as he is offered in the gospel. （照著福音的信息與勸勉）。
記得嗎？我們講過福音的呼召。神白白的把福音傳給全人類，神給了我們一個誠懇的邀請，是誠意的，叫一切信祂的，不至滅亡，反得永生。as he is offered in the gospel.
（圖）這個圓圈裡，神在福音裡面，offer 提供、勸勉什麼呢？提供了耶穌基督，勸勉我們來信他。好，信心是什麼？信心就是回應神在福音、在恩典之約裡所提供的耶穌基督，而耶穌基督是完備的救主。提供耶穌基督的這個吩咐和邀請、宣告，是有條件的：要信。
所以，信心是一方面知道、同意福音的真理，然後呢，全人的來投奔、投靠他。所以，信心不是有人跟我們傳福音，耶穌基督是神的兒子啊，你孤單嗎？你信他就不孤單了。哦，是，是，不孤單了，也不錯！就是在腦袋裡晃一晃，二十分鐘之後就信了。很多時候，耶穌基督在今天的福音派人士的腦袋裡面，只不過是解決各樣個人問題的象徵，頭疼不再頭疼了，胃痛不再胃痛了，孤單不再孤單了。耶穌基督是什麼？是不孤單、不頭疼、不胃痛的一個象徵，聖誕老人。不是的，as he is offered to us in the gospel是照著福音裡面講的那個耶穌，我們信他，我們信的是福音書裡面的耶穌。他是誰？「天國近了，你們要悔改信他」。所以我們要傳舊約和新約，律法和恩典。這一小句話，很重要的。你沒有這個的話，因為現代人太過曲解了福音，不論是傳的還是聽的。傳的不對，聽的也不對。就是，哦，我得救了，很好啊！就完了。不是。我們要先搞清楚從上而下的福音，神在講什麼。信心就是全人的投靠。記得嗎﹖我們在講呼召跟重生的時候，歐文關于呼召跟重生的定義乃是說，聖靈進到我們的心裡面，更新了我們的意志，這是第一步；第二步是，以致我們願意，甘心樂意地來親近耶穌基督、信靠他，認罪悔改。信心是什麼呢？就是這個被軟化了、感動了、改變了的意志，趴在地上，跑到耶穌基督的面前。我在教會傳福音就說，信心就是趴在地上，宣佈破產，或者說，宣佈投降。
今天我們講信，講得太膚淺了。最近我在向中國年輕的專業人士傳福音，因為他們看我們教會的小孩子都考上名校，他們跑來找我們的少年人講話，說，唉，我們可不可以訪問你們啊，你們怎麽考上 UCLA的？所以現在呢，我也盼望很快地與他們熟起來。我說，我不擔心你們信不信耶穌，我擔心的是你們信了之後要作怎麽樣的基督，先把後面那段解釋清楚了。我們很多時候會說，哎呀，不要講希伯來書，不要講這些，我們講約翰福音就好了，講幼稚園的東西。其實很多慕道友就是要看後面那一段，而且他們也特別需要那一段。所以不需要把福音性的查經搞得所謂太淺，太淺是因為我們只懂得那麽一點點而已，我們也不懂怎麽開高級班。把他們帶到神學院來聽高級班，然後再信主。然後，真正的投降。這樣子，至少盡了我們的本方，幫助、勸勉他們作一個扎實的基督徒。
Notitia, Assensus, Fiducia（cognition, conviction, commitment）知道、同意（或者，是的，這是for me）、把生命交出來。悔改呢，也是的。
在這一班，我們還沒有講過假悔改和真悔改？講過一百次了，但是這幾個禮拜都是向外國人講。先來講不悔改，然後假悔改、真悔改。
什麼叫不悔改（pretence）？教會裡面呢，就是有些人假裝，假冒、以為，祂的虛妄就是我沒有罪，我不需要悔改的。有問題嗎？有！是溝通技巧欠佳而已。pretence，化妝，這是一種。
另外一種，就是各種各樣的假悔改，或假憂傷。所以，在p.70有幾節聖經是非常重要的。
2Co 7:10  因為依著神的意思憂愁，就生出沒有後悔的懊悔來。以致得救；但世俗的憂愁是叫人死。
因為依照　神的意思而有的憂傷，可以生出沒有懊悔的悔改，以致得救；世俗的憂傷卻會招致死亡。（新譯本）
這一節聖經是非常重要的。我的講道老師，每個星期二，他沒有教我們講道，就教我們悔改，天天叫我們悔改。他一天到晚就講這一節聖經的。
所以憂愁有兩種，一種是依照神的旨意的。一種是世俗的。世俗的憂愁是叫人死的。你的悔改假如是搞錯了的話，結果是下地獄的呀！
我們來看幾種假的悔改：
1、 錯誤的標準：按照錯誤的標準來憂傷。1992年8月份，美國時代週刊（Time Magazine），它的封面文章是：Cry Babies and Busy Bodies Are Changing The Nature of American Character美國民性的變遷 無病呻吟和管人閑事
什麽叫管人閑事呢？他就舉個例子，那一年，continental airline美國大陸航空公司，解雇了一個女雇員，原因是體重過重。時代週刊拿這個例子，來說明美國社會定了一個新的罪名出來，歸在管人閑事那個範圍裡面。我覺得這是很好的例子，就是說，當我們的生命、生活的標準不是神的律法的話，我們就會搞一些新的名堂、新的律法出來。最近的，我們這個時代是「太胖」，早一點呢，華人教會也跟著美國教會，就是抽煙、喝酒、打麻將、打撲克牌、看電影等等，我沒有說那些都是好事，但是聖經裡面沒有明文規定是禁止的。當我們把一些錯誤的標準當作絕對標準而為達不到那些標準而憂傷，那個不叫聖經裡面的悔改。再舉個例，十五、二十年前我在電視上看到一個廣告。有個青年女子拿著一個 pint的冰淇淋（這是冰淇淋的廣告），然後呢這個冰淇淋是空的，她剛吃完，’kling’ 一下，那個勺子的聲音還聽得到，她說，I feel so guilty，我吃了這麽多冰淇淋，我非常地有負罪感，but I’ll do it again! 但是下次我還是會吃，因為這冰淇淋這麽好吃啊！。這就是那冰淇淋的廣告。這根本是無關痛癢的所謂guilt，這是假內疚，因為這標準根本是虛構的。
2、 良心不服神的律法而憂傷：
這和第一基本上是同一件事情，是從另外一個角度來看。良心是什麼？良心是人的思想、人的理性作出道德的判斷。The mind of man, the reason of man making moral judgment。就是，我這件事情作錯了，自己跟自己說話叫良心。人的理性作出道德的判斷。這是清教徒對良心的定義。一個非基督徒呢，祂的良心沒有服在上帝的律法下面。中國人，特別男子漢常講的，你跟他傳福音，他會拍拍胸脯說，我什麼事情都對得住良心，我該作什麼事，我都會作的！這種所謂對得住自己良心的人，祂的良心不是降服在上帝的律法下面的時候，假如他對得住自己的良心的話，他還沒有對得住神。但是他假如對不住自己的良心，良心有虧的話呢，上帝也不要他對不住自己的良心、對不對？上帝不要我們有一個虧損的良心，神要我們的良心釋放，真的是不控告我們的（羅8：33；羅8：2；加5：1）。所以，一個非基督徒對得住良心也不對，對不住良心也不對。對不對？羅馬書2：14-15就這麼說嘛，「或以為是、或以為非」。所以，一個非信徒，祂的良心假如是不好的，就是他假如對不住良心的話，那種的後悔，還不能稱為悔改。因為他還沒有對准上帝的標準，他只不過對不住自己的標準而已。其實今天很多人信主，基本上是這樣信主的。他為，無論是離婚、孩子們出事了，什麽事情都好，很憂傷。好了，你跟他傳福音，也很同情他、很同理，那，他說，是啊，我來耶穌面前，我承認我有需要。但是當一個人還沒有承認自己是違背了神的律法，是個罪人的時候，那個憂傷，不是真悔改，是假憂傷。從加爾文，到清教徒，到我的老師，四五百年，正統的基督教都是教導這個的。
3、 為罪帶來的後果而憂傷：這也不叫悔改。比方說，克林頓給發現了，跟這個女孩子「談戀愛」，發生肉體上的關係，他那種難過（假如他有難過的話），不叫悔改；尼克遜水門事件，從1972年到1974年下臺。從那個時候開始，我發覺電視、新聞界常常說，他已經受夠了，He’s got enough punishment。祂的懲罰受夠了，他已經夠難受了。為罪帶來的後果憂傷，就是被發現了，這個憂傷，為了被發現而憂傷，不叫悔改。因為犯法而坐牢，因為坐牢而憂傷，不叫悔改。婚前、婚外情帶來的懷孕而憂傷，不叫悔改。那是上帝的公義嘛！犯了罪，是有後果的。當然我們不應該不憂傷。再來呃，不應該不憂傷，好像Martha Steward還要作廣告，在監牢裡面作廣告，前兩個禮拜，那個專門搞家庭主婦器具的那個婦人，她去坐監牢了嘛，她還在一面很英雄的去坐監牢，所以，不能夠不憂傷。但是那個憂傷、那個後悔，那個懊悔，不叫悔改。不一定是自己的罪帶來的後果哦，我們這裡可以加多一個，為別人的罪帶來的後果而憂傷。二十世紀中國的小說，從魯迅到七十年代的新現實主義，都是為了別人的罪，就是社會的罪，「吃人的禮教」，這是魯迅的說法，文革各種各樣非人的生活，「吶喊」，那種的吶喊、苦惱，不叫悔改。所以，中國文化裡面沒有悔改，有一大堆的懊悔、痛苦、掙扎，在那裡喊啊喊的，不叫悔改。
4、 以憂傷試圖賺取上帝的憐憫：這也不叫悔改。這就是我常常講的，給培靈奮興會的講員罵：「你們都不是基督徒！」之後呢，是啊，我不是真基督徒。然後呢，在心裡面自憐、自艾。這個自我可憐為什麼不是真悔改呢？因為這個自我可憐呢，第一，它沒有注目、仰望十字架。第二，他盼望上帝可憐祂的眼淚，所以基本上是想賺得神的赦免、神的愛、神的憐憫。兩個問題，一個是想賺得憐憫，因為神的救恩是不能賺的，是白白的。白白的意思就是都是耶穌基督所付的代價，是不能賺的。另外一方面，是他在裡面打滾，就是不信，unbelieve，不相信，沒有跑出來，不信就是不順服，所以，不是悔改。多少培靈奮興會之後，基督徒的憂傷是這種的憂傷。可能你們的年紀不夠老，上一代培靈奮興會的聽眾很多是這種信徒。今天比較少，今天我們稀裡嘩啦，侃啊，在那裡喜樂。我們的問題可能是第一種的，pretence，根本沒有悔改的。但是，我是在那種捶胸回家的環境長大的，老是給那些大牧師駡，駡完之後怎麽樣呢？是啊，我很差勁啊！那我怎麼樣，Ok, 我憂傷。那群眾得到喜樂、平安、釋放的心靈嗎？大部份沒有。我不是說所有都沒有，很多都沒有。這些人，就是一天到晚捶胸的人啊，大部份都是很誠心的愛主耶穌的信徒。很可憐的！他已經很愛主了，你還說，唉，你這根本不是真悔改。這樣說好了，我們自己也是這樣子嘛，常常會這樣子的嘛。在我們心靈的前面掛一個牌子：“depression and progress, do not disturb”（正在憂鬱中，請勿幹擾）。或者說，我們老是把我十四歲、十九歲犯的那個錯，在那裡溫習溫習，在那裡。我的意思是說，已經承認了，那個罪已經認過了，但是還在那裡打滾打滾。沒有到十字架面前的罪，當然要回到十字架面前，認罪、悔改。休息之後我們講真悔改。
##
真悔改（p.71）
我們再讀一次。假的悔改有很多種哦！錯誤的標準，或者是沒有調準神的律法的良心，後者為罪的後果而懊悔，最後就是自我可憐，希望賺取神的憐憫。
真悔改是什麼？我們再讀一次威敏斯特小要理問答第87問：
問：悔改以致得永生是什麽？
答：悔改以致得永生是上帝所賜的恩典，使罪人因真覺悟自己的罪，又確知上帝在基督裡的恩慈，就痛心懊悔，恨惡並離開自己的罪，歸向上帝，立志竭力重新順從。
首先第一是覺悟，覺悟什麼呢？覺悟自己的罪和神在耶穌基督裡的恩典、憐憫。所以，悔改首先是承認，這個承認，包括覺悟。我們再把前面講過的，呼召和重生，連在一起來講。記得嗎？神的呼召，肯定是叫人扎心、知罪，光照人的心，浪子覺悟起來了，醒過來了，這是悔改的第一步。所以，悔改第一是覺悟。第二呢？就痛心、懊悔、恨惡罪，有的清教徒會加羞恥感在這裡，恨惡、痛心，為自己的罪羞恥。然後呢，第三是離開罪、離棄罪，歸向上帝，過一個新的、順服的生活。
有一些神學家喜歡把悔改定義為一個新的順服的生活，就是指講的最後那小句。不過，一個比較完整的悔改的觀念，應該有為罪憂傷，和跑到十字架面前來求神的赦免。這就是痛心、懊悔、恨惡、離開，離開、歸向上帝，就是跑到十字架面前的意思囉！歸向上帝，就是來到十字架的面前，求赦免，接受赦免，也相信赦免。所以，我們幫助一個慕道朋友信靠耶穌，是很重的一件事情。不只是兩三句話，一個簡短的禱告，要幫助他承認、懊悔，是的，要痛悔，但是，要來求基督的赦免，也憑著神在基督裡的應許，領受、相信赦罪的那個真實性。
這一兩個月來，比較正確一點說，這二、三年來，我在ITS 晚上的課程呢，飽受各位問題的挑戰，這些的問題裡面呢，有幾種的。一種是預定跟人的自由等等方面。另外一種呢，是問關於教會的信徒的生活，不像信徒。我回答這些問題的時候呢，多多少少提到，什麽叫真悔改啊？什麼叫真的信心啊？真的福音是什麼？今天晚上的課很簡單，看上去很簡單，其實這整個學期的課看上去很簡單，呼召、重生、悔改、相信，到目前為止，我們講了四個大題目，除了前面聖靈在舊約、新約的工作，大題目是呼召（福音的呼召與有效的呼召）、重生（從水和靈）、信心，和悔改。這個就是純正的聖經的福音。啊，對不起，純正的福音是耶穌基督，祂釘十字架跟復活，這個是純正的教導人怎麽來到神的面前，得到救恩的信息。我也說過好多次，信心和悔改呢，不一定在乎一剎那，一次的決志，有的時候是過程，有的時候是一剎那，都可以。重要的是一個罪人來到基督的面前是不是真正的把生命交出來，fiducia（commitment），委身，真正的承認自己的罪過，然後決志。而決志過信服的生活的意思就是，從今以後，過有紀律的生活，那麽，加入教會、團契，是理所當然的事情。有什麼問題嗎？
Q：世俗的憂愁，就是剛才所講的假的憂傷，是嗎？
A：我的領受就是世俗的憂愁，就是假的憂傷。至少有幾種啦，一種是賺取神的憐憫，另外一種是良心不是對准神的律法的。至少有這兩種，還有為罪的後果，而不是真正的為罪而憂傷。
當我們試圖求神可憐我們的自憐的時候，其實我們跟天主教徒「補罪」，為了自己的犯罪認罪之後，要念多少玫瑰經啊、聖母經啊，等等，沒有什麽兩樣。所以，我的老師呢，稱那種的為penance ，就是天主教的「苦修」，「告解」之後要作的事情，補罪，大概是這個意思，和悔改是兩碼事。Penance ，這個就是靠行為，靠行為賺取神的可憐。悔改是repentance。好，現在把悔改和信心畫一個圖。
                             信心和悔改都是神所賜的，使人得救的恩典。
      
信心是恩典，悔改是恩典。
                             所以，我們得救是憑恩典、藉信心和悔改。
                            
信心和悔改，是不可以沒有的。記得嗎？但是沒有功勞的。
                   
功勞在下面，在恩典，就是耶穌基督的寶血
。
                             功勞就是耶穌基督的義，祂在十字架上所流出的寶血，
                           
和祂的復活成就的義。rightiousness，基督的義。
得救是憑恩典。所以，我們得救不是「靠」信心，或者說悔改，
我們是靠耶穌基督的寶血，耶穌基督的義，而且神應許，神的應許，耶穌基督的寶血潔淨一切真正相信祂的人。  

    所以，我們不是「靠」我們的信心得救的。我們不是「靠」我們的悔改得救的。但是，神吩咐我們悔改，吩咐我們信靠耶穌基督。不信不行，因為這是上帝的吩咐。信了之後沒有功勞。
功勞都在基督那裡。我可不可以這樣提議，好多華人福音派人士，有意無意的，可能是不知不覺的，信心了我們是靠我們的信心得救的，或者靠我們的努力，我們的悔改、憂傷，靠我們的成聖功夫。有沒有？靠是靠耶穌基督，祂的寶血，還有祂復活的大能。

中國人跟美國人的文化裡面，都有一些因素，使我們很容易地「靠」自己。美國人的文化因素是 pragmatism ，實用主義，就是杜威的教育哲學。我要作什麼才得救呢？我要作一點東西，美國人很喜歡作。所以我們中國人也跟著美國福音派的。我說的是我這一代的，七十年代到美國來的，是洗教會電飯鍋的一代，作牛作馬，作到死。不作不行的，你知道嗎？這些老長老、執事，你叫他就停下來，就垮掉！那個教會的事，怎麼可以不作的，不接送，不洗電飯鍋！那，不知不覺的，這種實用主義（pragmatism）就是，you kind of get busy ，短宣嘛，你一定要把手弄髒，get your hands dirty，就是要親力親為的。我不是說，我們要懶惰。但是呢，無形中這種親力親為的這種心態呢，很容易就slip，一滑就進到靠行為、靠事奉，來賺取神的愛。我不是說不要忙，不要事奉，但是，神的恩典，經歷神的恩典，欣賞神的恩典，靠祂的恩典而來信，靠祂的恩典而來悔改，靠祂的恩典而來事奉呢，這個角度，這個視角（perspective）呢，有一些教會比較少見。我還沒有想通中國文化是什麼因素讓我們這麼願意洗電飯鍋。
Q：這是傳統的信仰，要作好事嘛！
A：是，佛教，至少大乘的佛教，是要作善事的，積功德。
還有一點，就是中國傳統的社會，就是大家族和農村，總是有一個「大人」在上面。那，大人只有一個嘛，梁山泊與祝英台有兩個；下面都是「小人」，小人物，小人物要生存的呀，生存就要作飯；作完飯，把地都洗乾淨後，還要送禮。所以，華人教會裡面有很多作飯、吸地、送禮的人。因為我們已經習慣了在華人的鄉土文化（village culture）裡面，就是這樣運作的。問題是，在這個運作中間，有沒有無形中去依靠了這些東西。有一天這些東西都垮掉了怎麽辦？沒有電飯鍋給你洗了，沒有飯給你洗，沒有禮給你送，…
Q：這實在，以前我們學校的園藝，其實沒什麽活幹了，還搬來搬去的
A：就是找點事情幹，或者找一些架來吵，
Q：這種忙來忙去，包不包括多讀經、多禱告呢？我們教會強調多讀經、多禱告，多蒙恩典，多蒙上帝喜悅，多得獎賞啦，這一些的。我想知道，讀經禱告和人洗電飯鍋是不是同樣靠行為呢？
A： 你嘗試答一答這個問題，好嗎？你到目前的理解是什麼？
Q：我是如果一天不讀經、不禱告，好像有罪惡感。
A：但是一天不勞作、不洗電飯鍋了，可不可以啊？
Q：那可以啊！
A：但是一天不讀經、不禱告不可以，對不對？
Q：對。
A：我想，是不是要看不同的群體裡面，這個群體的良心，the collective conscience，在某一種文化裡面，怎麽樣叫多禱告、多讀經，怎麽叫事奉的standard level，標準的水平。神要我們作什麼？要我們全人歸祂，就是你把《宗教情操真僞辨》的目錄讀一遍就是了，讓我們敬畏祂，以祂為樂，一天到晚有盼望、愛祂、服侍祂，遵守祂的誡命，這些是不可以妥協的。
那，你怎麽表達對神的敬畏、順服、愛慕，等等等等。有些人是，不只是多讀經、多禱告，他是關在修道院裡面的，那是一種。一種是不在修道院裡面的，多讀經、多禱告。這個問題不好答。為什麼呢？聖經沒有那麼清楚。聖經，我看這個著重點啊，是看我們的心、我們的生命。這個聖經不妥協！相信、歸我，每天背起十字架，跟從我，遵守我父的旨意，耶穌說。就是說，我們再回去聖經裡面看，那一些的詞彙是最突出的？我認為《宗教情操真僞辨》那十一二個字，真的是最突出的。好好讀讀詩篇、四福音，有人說，四福音是全世界最“偉大”的四本書，我忘了怎麽說。不要把四福音當作是幼稚園、慕道班，只給慕道友讀的，不是的。跟從耶穌是怎麽一回事。羅馬書、後面的書信，是注釋。四福音是耶穌活生生的擺在我們面前。當然耶穌基督今天是在天上，不在加利利海邊。但是呢，有那個生命之間的關係，表達在四福音裡面。我們再回到四福音、詩篇看，神要求的是什麽，是怎麽樣的一個人。很多的問題，歸根究底就是這個問題。靈恩不靈恩的問題，也是一樣的問題嘛！對不對？記得嗎？我說，有些事情，我們很想更親密、更直接、更甜蜜的經歷到神。而這個東西，有些時候是不可言語的，說不出來的。好，那這個東西呢，不同的文化有不同的方式，清教徒有清教徒的一套，衛斯理有一套，二十世紀靈恩派有一套，貴格會又有一套，天主教有一套（在修道院裡面的），但是，雖然靈命的表達，對神的愛的表達因人而異，但是，在聖經裡面，總歸可以找得到，神喜悅的心是個怎麽樣的心。我想，這個應該是很清楚的。我只不過是用了《宗教情操真僞辨》作為一個例子。
我還沒有發《活在聖靈中》第三章的outline，是嗎？聖靈與聖潔。還沒有到成聖那一段。
哎，恩典！好奇怪的是…
你知道，改革宗老是講神的律法，對不對？律法與恩典，但是呢，在改革宗神學裡面，神啊，應該是恩典，瞭解恩典、律法與恩典，瞭解了，活出來。而不是律法主義。不是律法主義呢，又不要放縱，不要律法主義，也不要放縱。清教徒所走的路，就是很謹慎，敬畏神。我們是蒙恩得救的，藉著信和悔改。所以，這個恩典，也就是說，永恆的揀選，耶穌基督的死和復活，福音的呼召，這個神的恩典呢，加爾文說，是要我們謙卑又感恩，就是，恩典是要我們感恩、謙卑，然後拼命地為主而活。但是這個拼命裡面呢，小心律法主義。怎麽看得出來呢？看我們會不會論斷別人。或者說，無形中定一些聖經中沒有的標準，不這樣作就不行的，那些東西是什麼東西？聖經裡面有沒有的？恩典！
反過來說，我的老師，就是每個星期二叫我們悔改的那位 Dr. Miler，除了悔改這個字，每次都用之外呢，還要一個字，他每個星期都講的：unbelieve，不信。我跟大家講過好多次了，十年前啊，我在牧養八百人的教會時，很自卑、沒有安全感、覺得很不配。現在回過頭來來看，那些自卑感，無助感、不配感，和沒有安全感呢，其實用Dr. Miller的說法呢，就是不信（unbelieve）。自我形象太低呢，基本上是不信的一種，不信就是沒有跑到十字架面前，領受主的恩典，我不喜歡用無條件的恩典，我說，我們不配得的恩典，而感恩，抓住神的應許，「耶穌愛我我知道，因有聖經告訴我」，就夠了！還要什麼？或者，反過來說，「耶穌愛我我知道，因有聖經告訴我」，雖然在人面前，我有什麽表現、資格、頭銜，事奉的 tract record，表現，雖然這些，都不值錢，都是恩典！因為自我形象低呢，很多時候都是我們太過在意別人怎麽看我們。在意別人怎麼看，追根究底就是不信就是缺乏信心。信心是什麼？是抓住神的應許，神愛我的，而這個愛，是神在基督裡面應許給我的，印證在我的心裡面。我感覺到，神學院出來，踏上事奉的道路呢，這種的在意別人怎麽看，「比較」這種心態，是太普遍了。我作大主任牧師，應該很高興了，是嗎？假如不是真的有神的恩典，謙卑感恩的話呢，唉，別人作主任牧師比我作得更好耶！為什麼那個大夏令會請他不請我呢？很容易的！雖然是晃一晃，在腦袋裡面，都不對！太容易了！外表所得到的命，沒有什麽利啦，大部份都是名，太容易成為我們抓住的東西。這個名不一定是要世界級的，什麽都一樣，而這些今生的、服侍的那些名呢，跟我在神面前，也就是我真正的價值，我真正的尊嚴，是沒有關係的。當然都是神的恩典，也不能說沒有關係，都是神給我的恩典，也不能說沒有關係，但，神怎麼看？神先看我是一個罪人。然後神的恩典臨到我。所以，這個古舊的、簡單的、純真的福音呢，Dr. Millter 常常說，就是這條路，成聖就是這條路，沒有秘方，沒有後路，沒有高級班，不斷地來到十字架面前。這樣子呢，這種的悔改呢，Dr. Miller常說，在神面前，作透明人。在神面前作透明人，就是悔改呢，才可能在人面前作透明人，意思是說，不在意別人怎麽看，也不跟別人比較。這樣子呢，就釋放了，這樣子呢，傳福音就勇敢了、有膽量了。我看我今天的我，跟十年前的我，用世俗話來說，我比十年前凶很多。雖然還不是很凶。我的意思乃是說，現在釋放了，有的時候需要把一些原則講清楚，得罪人，就得罪人了。為主癲狂，但是也要為主謹守。謹守的時候，又不要謹守到不可能為主癲狂，（林後5：14），釋放了，我不敢說我是百分之一百釋放，但是呢，我至少找到那條路怎麼走，去哪裡走，常常要問。走到另一個極端是驕傲。其實，驕傲跟剛才說的不信、自卑是同一碼事，我們就在那裡擺來擺去。驕傲和自卑都是太過在意別人怎麼看我。
假如沒有問題的話，唱一首詩歌結束。
詩歌：主自己
禱告：
親愛的恩主，我們感謝你，你藉著這個我們學習的時間，再次你用你的真道來光照我們，讓我們看見、回想我們起初是怎樣來到你的家中。主啊，讓我們不斷地來反省，使我們曉得，我們的信心是建立在何等的根基上。父啊，求你繼續地提醒我們，讓我們知道，我們的信仰當建立在磐石之上，而不是沙土之上。讓我們不單單能夠分辨何為真的悔改，何為假的悔改，也求主給我們智慧和力量，以及機會，能夠向我們身邊的人，來見證你的榮美。我們也特別看到教會的需要，我們特別看到在教會裡面還有太多活在感覺中間，活在自己認為的悔改中間的人，主啊，我們知道，他們今天還沒有在你的約中，沒有在你的恩典中間。父啊，求你裝備我們，使我們能夠回去，在我們的教會中間為主發光，在我們的教會中間，向教會傳福音。主啊，也更求主讓我們把福音的拓展不單單放在教會裡面，也能夠把復興從教會帶到社會中去。父啊，求你不斷地帶領我們，不斷地賜智慧、賜力量給我們，再次地求主施恩，求主祝福，保守林牧師在這裡所有教學的工作，還有他下幾周在亞洲宣教的工作、教導的工作，都仰望交托在聖天父的手中。主啊，求你保守祂的路程平安，也求主使用他，讓更多更多的人能在真道上面得以建立。父啊，求你繼續施恩在我們眾人中間，藉著這一段短短的時間，彼此互相鼓勵、互相幫助。我們將要散去，求主保守我們歸家的路途，讓我們能夠在平安中間，更領受主豐盛的祝福。
如此禱告，是奉靠恩主耶穌基督的聖名。
10/28/04 稱義
The son of God Goes Forth the War by Reginald Heber
The Stranger of Galilee by Mrs. C. H. Morris
Higher Ground by Johnson Oatman
天父，我們來到你的面前，仰望那位為我們的信心創始成終的救主耶穌，主，你是愛我們的，不改變的救主，求主你繼續的托住我們，托帶著我們軟弱的手，軟弱的腳步。感謝你，我們曾幾何時，曾經決志要永遠的愛你、信靠你，求主在我們未來的道路上，你看我們為忠心。今天，在這個時刻，也給我們知道，是你的恩典托住我們，蔭庇著我們，走在我們的前面，也在我們的後面說，這是正路，謝謝主。我們不配你的愛，但是主，你是我們的大祭司，我們的好牧人，是前後左右包圍著我們的恩主。感謝你。奉你的名求。
稱義 Justification（p.82）。
這些學期我們有點進展，離開前面的聖靈是誰，舊約的工作，呼召、重生、悔改、信心，講了這些題目了。現在我們進入到「稱義」這個主題。
A. 稱義之教義的重要性
對馬丁路德來說，對加爾文、對清教徒來說，稱義是整個信仰、整個福音的最中心的思想，最中心的經歷，也可以說，稱義是打開聖經整套真理的那把鑰匙（the key to the system of doctrine）。當然，我們可以說，十字架是聖經真理系統的中心，沒有錯。但是，進入到我們罪人的生命裡，聖靈重生、給我們信心、跟悔改的恩賜呢，是要我們在神面前，得稱為義。
下面有個問題，從第一頁就開始講的，就是說，「稱義」不是使某某人「成為義」。為什麼要在這件事情上大作文章，說「稱義」不是使我成為公義（to make me righteous）？為什麼呢？這與天主教跟馬丁路德、加爾文之間的不同，大有關係。簡單地說，天主教的教導，把稱義和成聖混為一談（將「稱義」放在「成聖」裡面，「成聖」是一生的過程，「稱義」只是其中的一部分）。所以呢，什麼叫稱義？就是使我成為義。怎麼成為義呢？天主教就說，神在你裡面灌注了「義」，或者是聖潔……，就是合乎祂心意的東西。怎麽貫注的呢？透過聖禮，例如彌撒、告解、洗禮，等等。所以，天主教的教導裡沒有上帝（聖潔的法官）的「宣判無罪」。宣判，declare，宣告，用世俗的話說，罪名不成立，not guilty。一次過，或者說，肯定的、起初的宣判，你是義人了。
是的，我不是義人，我是罪人。但是上帝宣告，你不再是一個站在祂的咒詛之下的罪人，天主教沒有這套東西的。所以你去唱那些天主教的聖歌（sacred songs），你們聽過那些古典音樂的聖歌嗎？（彈奏……）或者聖母頌等等的聖歌，你仔細地去讀，它總是說，可憐我，可憐我，救贖主，可憐我，主耶穌罪人的救主，神的羔羊為我們死，…最後還是可憐我，沒有說，哈利路亞！我的罪得赦免了！沒有的，沒有永生的確據的，沒有赦罪的確據的，老是可憐我。彌撒裡面有句話，Kyrie Elieson，就是，主啊，憐憫我的意思。 Kyrie就是主啊的意思，所以，常常用 Kyrie Elieson 來作曲的。因為它是彌撒裡面的一個片段。所以，天主教沒有「稱義」、「我得到了！」這個概念的。
相反來說，從馬丁路德開始，馬丁路德為什麼改教？就是他恍然大悟，噢，原來，
Rom 1:16-17  我不以福音為恥；這福音本是神的大能，要救一切相信的，先是猶太人，後是希利尼人。  因為神的義正在這福音上顯明出來；這義是本於信，以致於信。如經上所記：「義人必因信得生。」
這個福音是神的大能，是神的義（the righteousness of God），在福音中顯明出來，本於信，以致於信。什麼意思呢？他發現，原來羅馬書第一章，這個福音是神的義，這個義不是神的公義這個屬性，乃是神歸算給罪人的義，然後神也稱……這裡有兩件事情，一個是歸算，一個是稱義，下面我們會講的。這只是引言而已。
對馬丁路德來說，最重要的一件事是，神的義，歸算給人、稱人為義的這個義，是“extra nos” （拉丁文），extra就是在外面的意思，就是人的心思意念，是在人的靈魂以外的，是 alien righteousness，是外在的，就是說，馬丁路德說，我是無善可陳，所以，神給我的義呢，也不是祂的屬性，是祂歸算給我，從我的外面而來的義，神不是說在我裡面搞，搞到我成為一個義人了，他就赦免我的罪，是從外面給我，當然是耶穌基督的寶血所賺回來的義。所以，天主教跟基督徒的分別呢，第一，這個義是從外來的，從耶穌基督那裡來的，不是人裡面改好。那，下面我們也會講，當然是改變我們，重生我們，但是神稱我們為義，不是根據祂改好了我的本性，不是。祂稱罪人為義，因為祂把耶穌基督，因為祂在十字架上死、復活的那個義，那個功勞，charge給我們，好像信用卡一樣，charge to my account，歸算在我的帳上。
我的罪，罪孽、罪債，不是負罪感，不是罪疚、內疚，我的「罪孽」，就是「罪名」，在神面前的客觀地位，罪債，就是客觀地位帶來的負債，在法律面前要負責任——「死」的那個債，就歸算在耶穌的帳上。而耶穌是大有能力，承擔所有信靠祂的人的罪孽和罪債。
所以，再說，天主教和基督教不同的地方，第一，稱義的義是外來的。
第二，是一個公義的法官的「宣判」，而不是在罪人裡面「製造」了一個義。不是說，God make me righteous，稱義不等於神使我成為一個義人。不是說沒有，我們在成聖裡面會講。
再說一次。稱義是神的宣判，和祂的歸算（歸算耶穌基督的義），不是使罪人成為一個義人（這是馬丁路德、加爾文常常強調的）。稱義是一個公義的法官的公義和憐憫的宣判，公義是耶穌付了這個罪價，公義的。恩典是我不配得的。這個義不是我那裡來的，是耶穌基督那裡來的。所以，公義的神作了一個公義的，又是憐憫的宣判，這個法官的宣判、宣告，叫作稱義。神怎麽在我裡面改變我，那是另外一回事，不用稱義這個詞。 不然的話，就把稱義跟成聖搞亂了。
特別不是神使我成為聖潔，然後呢，我賺得、配得神的稱義。因為，你跟著天主教這個思路去想，神使我成為義人，怎麼成為呢？一點一滴來的，去望彌撒、去告解，拿一點，少一點在煉獄裡面待的時間。究竟多少？不知道，總是減價、減價，他們沒有得救的確據的。天特會議 Council of Trent （1545～63）（天特是法國一個地方的名字），就是反宗教改革，是天主教回應宗教改革的會議，你可以去查《歷代信條》裡面，給我找到一段，它說，假如有人教導有得救確據的可能的話，那是異端，該受咒詛。這是天主教的官方立場啊！不可以說什麼得救確據，每一個人都不知道。這當然也是新派的說法，比方說謝扶雅，和最近去世的香港中文大學神學系以前的教務主任沈宣仁博士，他說，哎呀，我不是基督徒，我不知道我是不是基督徒，我儘量跟隨耶穌。謝扶雅的說法是，我不是基督徒，不過跟基督徒有接觸，他是嶺南大學多年的哲學系的老師，教中國思想的。新派的說法是，我不知道我是不是基督徒，不過我願意跟隨耶穌。他們沒有這個得救確據的。
這個「稱義」呢，我再說，是個宣判，法官的宣判，是個法律上的用語。「歸算」是個商業上的用語。「救贖」也是一個商業上的用語，我們這課沒有講救贖這個大題目。redeem，或者是ranso。贖價（ransom）就是一個人被綁架了，作奴隸，你去把他救出來，那個贖價，叫ransom。這兩個字是這樣用的，是商業的用語。然後呢，剛才我們說歸算，英文是impute，或者名詞是imputation，有的時候英文是用 reckon，或者credit，這些都是同義詞。我們把一本小書翻譯成中文了，但是這本書很生硬，很難讀。誰願意讀，可以來讀一讀。John Murry 寫的，imputation of Adam’s sin，亞當的罪的歸算，very technical, 很有神學價值。Any way，就是用這個字。
亞當一人一次犯罪，祂的罪就歸算給我們所有的人類，因為我們都在亞當裡。
耶穌一人一次的義行，祂的義歸算給所有在他裡的，也就是說，信祂的人。
歸算，你想一想信用卡，就明白了，信用卡，我們有信用，我的帳上有信用。這個信用哪裡來的？我的信用卡戶頭上的信用，是耶穌基督把祂的義，歸了給我，我裡面的債呢，都歸了給他。是個交換。但是，稱義呢，卻是法律上、法官的宣判，不是個商業用語。英文是justifcation，動詞是justify。有些把這個教義簡化的牧師會說，你看，什麼叫justification呢？就是just as if I have never sin（just-if-i-ca-tion），好像我沒有犯過罪一樣。不太準確的定義，不是好像我沒有犯過罪，我明明是犯過罪的，但是罪名不成立，這個法官的宣告是 not guilty。
好像在什麼課上我們講過羅馬書第五章：
亞當一人一次犯罪，我們都成為罪人，成為罪人的話，就要接受神審判，結果是死。這個在神面前配得的審判，就是罪孽，或者罪名（guilt）。我們每次看到guilt這個字呢，我們想起guilty feeling，負罪感。這個guilt 不是負罪感，是我們人在神面前的法律地位。
（亞當）  一人一次  (  罪人  (  審判／咒詛   (  死  

稱義呢，就是這個審判/咒詛的相反詞。耶穌為我死，所以呢，他把我的罪孽除去。因為這個，就是根據耶穌挪去我的罪孽（罪名），所以神稱我為義，結果我不再是罪人了，是在耶穌基督裡的，成為義人。因為一人一次的義行，眾人要被稱義，成為義人，得稱為義。結果是生命。
（耶穌）  一人一次  (  義人   (   稱義     (  生命  

所以，稱義是咒詛的相反詞。
盼望各位在牧會、事奉的過程呢，總要有一次或者幾次，好好地教導羅馬書第一章到第八章，特別是3：21到第八章的末了。稱義是從3：21到第六章，第七章是講基督徒的掙扎與交戰，第八章是聖靈的工作。第三到第六章，是保羅講稱義的道理，也可以參照加拉太書。羅馬書和加拉太書是講稱義講得最多的。
好，我們來看p.82。
B. 稱義是法律上的行動（宣稱）-- a forensic or judicial act
稱義這個教義的重要性是什麼呢？是因為這個是講到，人在神面前法律上的地位。
這裡有句話，無論是墮落前或墮落後，人都需要被稱義？為什麼墮落前需要稱義啊？因為墮落前神給人一個考驗，神學上叫「行為之約」，就是不要吃那個分辨善惡樹上的果子。那，他不吃，及格了就稱義了嘛！吃了，不及格，就咒詛和死亡。所以，就算在墮落前，在行為之約，也就是在伊甸園，在神的安排之下，人既然在神的考驗下，他需要得到神的稱義。
稱義基本上是法律上的行動。
1. 稱義的基本意義，就是一個法官宣告某某人是義人。
a. 稱義是一種判斷，不可能指“使某某人成為義”。下面有很多的經文。比方說：
Job 32:2 因約伯自以為義，不以神為義。
這是他對祂自己的判斷。
Deu 25:1-3  若有爭訟，來聽審判，審判官就要定義人有理，定惡人有罪。  惡人若該受責打，審判官就要叫他當面伏在地上，按著祂的罪照數責打。  只可打他四十下，不可過數；若過數，便是輕賤你的弟兄了。 
定沒有罪，就是 justify，就是稱義。
b. 稱義的相反詞是定罪
（p.83）同樣的，在 Pro 17:15  定惡人為義的，定義人為惡的，這都為耶和華所憎惡。
定惡人為義，就是 justify the wicked，就是稱義。稱義的相反詞就是condemn，condemnation，就是justification的相反詞。
1Ki 8:32  求你在天上垂聽，判斷你的僕人：定惡人有罪，照他所行的報應在他頭上；定義人有理，照祂的義賞賜他。
condemn the wicked, justify the righteous
Rom 5:16  因一人犯罪就定罪，也不如恩賜，原來審判是由一人而定罪，恩賜乃是由許多過犯而稱義。
定罪就是condemnation；所以，稱義和定罪是相反詞。
c. 與稱義有關的詞，都意味著一種主動（積極）的判斷。
Rom 8:33-34  誰能控告神所揀選的人呢？有神稱他們為義了。 誰能定他們的罪呢？
還有一些其他的字，與稱義有關的詞，都意味著一種主動或積極的論斷或判斷。
（p.84）
Psa 143:2  求你不要審問僕人；因為在你面前，凡活著的人沒有一個是義的。
Rom 8:33  誰能控告（bring a charge）神所揀選的人呢？有神稱他們為義了。
Rom 3:19-20  我們曉得律法上的話都是對律法以下之人說的，好塞住各人的口，叫普世的人都伏在神審判之下。 （be made accountable to God） ( 20 )  所以凡有血氣的，沒有一個因行律法能在神面前稱義，因為律法本是叫人知罪。
所以，稱義是跟伏在神的審判下有關。沒有人能夠稱義，因為每個人都伏在神的審判之下。
d. 稱義的同義詞：歸算義
這裡有個類似的同義詞，就是歸算，把義歸算給某某人。
Rom 4:3  經上說什麼呢？說：「亞伯拉罕信神，這就算為祂的義。」
上帝「算」亞伯拉罕為義。上帝算亞伯拉罕的信心為義，因此，上帝算亞伯拉罕為義人。
Abraham believed God, and it was credited to him as rightiousness. 

那個it是什麼呢？就是信心。祂的信心就被上帝歸算給他，算是祂的義，雖然祂的信心是沒有功勞的。
Rom 4:5-6  惟有不做工的，只信稱罪人為義的神，祂的信就算為義。正如大衛稱那在行為以外蒙神算為義的人是有福的。
我們讀羅馬書的時候，常常想到的，是稱義。稱義和義的歸算，這兩個是雙胞胎，同時出現在羅馬書第三、四章。
Rom 4:11  並且他受了割禮的記號，作他未受割禮的時候因信稱義的印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義；
在這一節，稱義和算為義，出現在同一節裡面。
這一節很重要。上帝「稱」罪人為義，是藉著信。上帝「算」罪人為義，也是藉著信。那麼，割禮是什麼？先問：亞伯拉罕信上帝的時候，是在他割禮之前還是之後？信上帝是創15：6 ，割禮是十七章下半。好，先信，然後有割禮。那麼，割禮的意義何在？
Q ：記號。
A：是什麼的記號（sign）？什麼東西的記號？當然是信心的記號囉，但是首要的是稱義的記號，也就是恩典的記號。只有恩典才有稱義嘛！
也是「印證」。印證什麼呢？農夫上市場買條豬，打一個烙印，說，這條豬是屬於我的，this little one belongs to me！I bought it！印證就是那個意思，就是那個“烙印”。
什麼東西的印證？印證什麼？印證神稱這個人為義，算這個人為義。割禮是這個意思，洗禮也是。洗禮的意思，可以翻西2：11 as we have been baptized,  既然我們受洗，在我們洗禮的時候，我們就領受了那個不是肉體的割禮了。
Col 2:11  你們在他裡面也受了不是人手所行的割禮，乃是基督使你們脫去肉體情欲的割禮。
2. 稱義有時候也指“使人成為義”。
（p.85）但是，稱義有的時候，有一處的經文，的確是和使人成為義是有關的。（只有一處而已，其他地方都不是這個意思）
1Co 6:11  你們中間也有人從前是這樣；但如今你們奉主耶穌基督的名，並藉著我們神的靈，已經洗淨，成聖，稱義了。
剛才我們說了一大堆說，稱義不是使人成為義人，但是這裡有一個例外，至少上下文給我們看到，上帝洗淨我們，稱我們為義，使我們成為聖潔，是一氣呵成的， 

1Co 6:11  And such were some of you. But you were washed, you were sanctified, you were justified in the name of the Lord Jesus Christ and by the Spirit of our God.
這裡的稱義是排在成聖之後，不過，這裡沒有時間上先後的意思，只是說，稱義和洗淨、成聖，放在一起。就是說，稱義和成聖之間的關係是很密切的。稱義這個詞，有它固定、獨有的意義。但是在這裡到上下文給我們看見，我們不能把稱義和成聖分割得那麼清楚。不能說，9 ：45在佈道會，我稱義了，明天早上靈修，開始是成聖。不是這回事，我喜歡慕理的說法：聖靈重生一個人，使一個人完全改變，那個聖靈重生的作為，那個行動，是成聖的第一步。聖靈重生了一個人，他回應就是悔改和信，結果呢，上帝稱他為義。所以，從某一個角度來看，成聖的第一步，就是重生呢，至少是跟稱義同時，甚至是先於稱義。
再來一次。我們一般的說法是稱義，然後成聖。事情沒有那麼簡單。為什麼呢？你要想一想，什麼是成聖？成聖是神、聖靈使我們成為聖潔，不只是我戰戰兢兢作成得救的功夫，那當然也是，那是我們順服聖靈。但是聖靈使一個人成為聖潔的第一步、第一刻，是重生那個人，洗淨這個人的心。怎麼成為聖潔呢？第一是洗淨我們的罪，整個心、整個人性洗淨了，這就是重生了。聖靈洗淨了一個人，就是耶穌所說的，從「水和靈」重生的那個「水」，聖靈重生一個人，完全洗淨，結果是他回應。怎麽回應？悔改、信耶穌。神看祂的信心，在基督裡，祂的信心是在基督裡，因為祂的人已經在基督裡了，聖靈重生他了，所以神就稱他為義。當然，我不是說時間上一定要隔二十、三十分鐘，不是這個意思，不是時間上的，只是說，成聖的第一步和稱義不是先後的關係，是人整個的改變那部份，後面當然是成聖。
我用一個例子。我們大部份都是半路出家的，等你生小孩就知道了，神學上沒有排得那麽整齊。小孩，當然是背叛、頑皮、自私、頑固，那你教他什麽？要 share。什麼叫share？就是給別人玩的意思嘛！share一定是要讓嘛！好，你在作什麼？你在教導他成聖。愛爸爸，愛媽媽，唸主禱文，耶穌愛我，這些都是門徒生活的東西嘛！那，祂的成聖，不是從一出生那一秒鐘，你就開始教導他嘛！我們也相信聖靈在感動他。稱義是祂的信心，但是你我也不知道祂的信心是什麼時候開始有的。我們知道他五歲、七歲每一次舉個手，那是外表。但是，至少我們知道，信心是個過程。稱義，是比較確定的、明確的上帝的宣判祂的信心，使他成為義。成聖呢，是從一出生，第一次給爸爸媽媽打屁股，就開始了。是不是？
所以，我的老師喜歡說，稱義跟成聖，你這樣畫好了，兩個圓圈，裡面小的是稱義，外面大的是成聖，而不是一條綫。假如你不舒服接受這個模式的話，沒有問題，這個不是絕對真理，只是告訴大家，事實上發生的事，沒有那麽簡單。
我常常喜歡問嘛，你的孩子是小魔鬼、下地獄的呢，還是小天使在耶穌的懷抱裡？沒有人願意承認，祂的孩子，基督徒、牧師的孩子是小魔鬼，當然是小天使嘛！你憑什麼信你的孩子是小天使？唉，聖經有的啊！不是沒有的哦，林前第七章嘛。如今你的孩子們都聖潔了，不然他們都不聖潔的。為什麼是聖潔的？因為你在那裡啊，一個基督徒，孩子就…。什麼叫成聖？ 

1Co 7:14  因為不信的丈夫就因著妻子成了聖潔，並且不信的妻子就因著丈夫（原文作弟兄）成了聖潔；不然，你們的兒女就不潔淨，但如今他們是聖潔的了。
我常說的就是，more than cute and less than saved，不只可愛，但是又沒有到重生得救，至少我們不能確定他已經重生了。但是，他在約裡面，就是在教會裡面，在基督徒的家庭裡面，聖靈使他成聖的功夫開始了。不然你為什麼叫他讀經、禱告，愛爸爸媽媽？你相信聖靈在感動他，對不對？否則，不是倒過來，先門訓，再跟他傳福音嗎？it’s O.K. ，沒有問題的。因為我們太習慣用一剎那決志這個模式來思考福音，結果我們把一些真理，限制在一個模式裡面。最好幫助我們改變的，是看小孩。第二、看自己、中國大陸學者，就是你們。你們豈不是經過一段路過來的嗎？從拿到I-20，passport，Visa，飛機票，中間已經跑北京好多次了，又借錢，又這個那個，轉了好幾個彎，終於來了美國，某某夏令營，哇，這是我來美國三周年零五個月零六天的紀念！哇，很多特殊的經歷，好了，終於信主了。但是神一直在安排嘛！你們都會寫那個十五頁的見證的嘛！那十五頁是什麼？就是一大堆神的工作，是神的手在作工。我常喜歡用那個抬杠的弟兄作例子，他跟我抬杠抬杠，然後有一天向慕道友說，咱們基督徒不是這樣看法的！呵，聖靈已經在作工了。那個重生的過程在動嘛！所以，我的意思是說，你們很多也不是一剎那信主的，不要把自己的經歷或全人類的經驗都擠在一個模式裡面。重要的是我們要瞭解什麽是稱義，什麼叫成聖。
稱義是什麼？神，聖潔的法官，對罪人的宣判，因為祂的信心。祂的信心是沒有功勞的，但是藉著這個信心，領受了法官的宣判，無罪了。
3. 稱義的意義與法律有關：是法律的宣稱。稱義的根據，不影響這意義。
什麼是根據？稱義的根據就是耶穌基督和祂的義，和我與耶穌基督的聯合。是因為耶穌基督本身為義；因為耶穌基督的死，父也稱他為義。（他本身為義，以及他死的義）然後，我與祂聯合，在祂裡面，這些是稱義的根據。不是信心，信心是討飯的人的那個空碗（三福佈道），叫化子的碗，來領受天上的王的恩具，信心是那個碗。
所以，信心不是稱義的根據，稱義的根據是耶穌基督的寶血，祂的義，和我在他裡面，聖靈已經把我放在他裡面了，我與他同死同埋葬，那個是稱義的根據。神看我們，是看我們「在基督裡」，與祂同埋葬同復活。有問題嗎？
Justification is by grace alone through faith alone on account of Jesus Christ alone
Q：稱義的根據是耶穌基督的寶血和祂的義？
A：祂的義有兩重意義。第一、他本身就是義，祂是聖潔的；第二、因為耶穌的死（忘了是那一節），父稱子為義。聖父稱基督為義，是因為祂的死和復活。那，耶穌不需要父稱他為義，祂本來就是義人。但是，他經過了十字架的死和復活，父稱祂為義，冠他為萬王之王、萬主之主。那個義，就是因為他經過了死和復活，可以說是賺回來的義。那個義，是我們稱義的根據。
再加上，我在耶穌裡面，我已經在耶穌基督裡面了，聖靈藉著重生，把我放在基督裡。這些是父神為什麼要稱我為義。不是因為我的眼淚，不是因為我的悔改和信心。悔改和信心，不可以沒有，沒有信心不得救；但是有了，沒有功勞。
Q：這個信心是神所賜的？
A：absolutely，從頭都是神作的。神揀選，差派耶穌來為你死，聖靈重生你，重生之後賜你信心。聖靈賜你信心，就是我們前面講的那個有效的恩召，就是聖靈賜你信心的意思。
我說神的絕招，神臨到你，得著你，就是給你信心的意思。神賜你信心、賜你悔改。好了，我們乖乖地來了。然後，神說，你來了呵！我不是看你來哦，我是看你在基督裡面的份上，稱你為義。因為我們在基督裡，所以神稱我們為義。
我們看“怎能如此”這個詩歌裡面，衛斯理說得很好的。這個察理衛斯理，雖然他是亞米念的，但是祂的神學是有高度的自我意識的，他知道他是在講什麽的。比方說，最後一節，no condemnation now I dread，我不怕任何定罪。你看下面，很精確的話，Jesus and all in Him, is mine。耶穌和所有在耶穌裡的東西都是我的。什麼東西？基督裡所有的豐盛嘛！就是稱義、成聖、作神的兒女、平安、喜樂，永遠不離開我們，得救的確據，活潑的盼望，事奉的能力，ALL in JEUS is mine。下面還有： a life in Him, my living head. 我在基督裡是活的，基督是誰？就是我那位活著的頭，活著的主。耶穌活著，我在他裡面活著。 And clothed in righiousness divine，我是被覆以神的義袍，他使我穿上了神的義袍，因此，bold I approach Him to eternal throne ，因此我放膽地跑到永恆的寶座面前。後面還有一句，這裡很多重疊的，一點點、一撇，這個味道很有意思，比方說，alive in Him，my living head。 我在他裡面活著，但是更重要的是他是活著的頭，所以我活著。bold I approach Him to eternal throne，我放膽地來到神永恆的寶座前,and claim the crown through Christ my own，我就claim，是我的嘛，所以我來拿。我得到冠冕 I claim the crown，是藉著基督。因為我在基督裡，所以我能得到這冠冕。My own，藉著我的基督，領受得到我的冠冕。這個my own, 又是指基督，又是指冠冕。In other word, Claim the crown my own through Christ my own，因為耶穌是我的。為什麼耶穌是我的？因為我是祂的，我在祂裡面，所以祂裡面的冠冕也是屬於我的。
No condemnation now I dread, Jesus and All in Him is mine
Alive in Him, my living head, and clothed in righteousness divine. 

Bold I approach the eternal throne, and claim the crown through Christ my own.
不用懼怕將來定罪，主已屬我，我已屬主。
活在主裡面，他是首腦；穿戴聖潔公義白袍。
坦然無懼，進到寶座；因有耶穌，便得冠冕。
我再問一次。神憑什麼稱我們為義？
憑著耶穌基督的寶血，和祂的義，還有我與耶穌基督的聯合。
什麽叫我與耶穌基督聯合呢？我與基督同死、同埋葬、同復活。很奇妙的哦，
Eph 1:4  就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；
神在創世之先，就在基督裡揀選了我們。這是想不通的，是奧秘，是恩典。這個在基督裡同死、同埋葬、同復活，在永恆裡，上帝已經把我們放在那個關係裡面了。
上帝是在基督裡，創世之前，揀選我們的。
我最近常在聽巴刻的錄音帶，他老是說，這些東西是講給基督徒聽的，為的是什麼呢？加爾文的基督教要義，是在他講得救的確據的時候，講神的預定、神的揀選，是「在基督裡」。
稱義的根據，是在基督裡，所以我們被稱為義，這不影響這兩個字的意義。稱義這兩個字，是法律的宣告的意思。你不要把稱義的定義改了，因為我們在基督裡，我們活著，到裡面這個很親密的關係。但是稱義這個詞的意思是法律上的宣告。所以，你不要只吃軟不吃硬，只要在基督裡同埋葬同復活，親親密密的，now I belong to Jesus，……我在他裡面，他在我裡面，好甜蜜。一講到法律的宣稱，你就看那些香港的神學家說，那都是基督新教經院哲學的希羅文化的包袱，扔掉，不要講「稱義」，講與神和好，多麽好聽呢！這個不是希羅文化的包袱啊，是聖經的詞，怎麼可以丟掉的？所以，你要把這個都放在一起。現在是講第107次了哦，律法和自由，律法和恩典，律法和愛，現在是講法律的宣稱，和在基督裡，我們在祂裡面，我屬於祂。不要切開，是一件事情。就是因為我在基督裡，所以神宣判，not guilty。
4. 基督教與天主教的爭辯，不再稱義的本質，乃在稱義的根據。
我們不在爭那個字是什麼意思，是爭根據什麼稱義的。天主教就說，是根據上帝使我們成為義人。那，要怎麼成為義人呢？要守身。
B. 稱義是人的被重構（p.86）
剛才都搞清楚了，現在再把你們搞亂一下。
稱義有constitutive 那個層面。剛才剛剛說完嘛，稱義是法律的宣稱，不是上帝使我們成為義人。那是這個字的意思。現在講反過來的。我們把這兩個觀念，用慕理的說法。我們讀過了，在《再思救贖奇恩》有的。他是這樣說的，他說，稱義（justification）有forensic justification， forensic 這個字，最近五年在美國報紙常常看到，特別是O, J. Simpson嫌疑殺害他太太的那個案子，forensic就是法律的意思，查祂的DNA這些東西。Forensic expert，法律上的專家，專門研究遺傳學的，等等。Forensic justification，就是法律上的稱義。好了，慕理再來一個名詞，很重要，這些都有聖經根據的，就是羅馬書第五章，constitutive justification。constitutive就是構成，神把我們重建，重建我們的人性，使我成為一個義人。剛才才說嘛，稱義不是make，現在又來是make了，為什麽呢？剛才我們是在說，法官的宣稱，不是使我成為義人的意思。但是，聖經裡面的確有「使我們成為義人」這幾個字的（羅5：19）。
Rom 5:19  因一人的悖逆，眾人成為罪人；照樣，因一人的順從，眾人也成為義了。
好，現在我們把它放在一起，解釋一下什麼意思。記得嗎？一人一次的義行，我們在基督裡就成為義人。成為義人，所以神稱我們為義，結果呢，是生命。
一人一次義行(  義人   (   稱義     (  生命  

這是成為義人，不是沒有的。不同的地方當然是，不是我裡面把他搞好了，不是！成為義人，是神把基督的義，歸算給我們，聖靈重生我們。
耶穌基督為我死，免掉了我的罪咎，聖靈重生我，把石頭的心拿掉，肉心放進來，這叫重生。重生跟這個constitutive justification呢，我承認我也不會分，這兩個分別在哪裡。至少我們可以說，從不同的角度來看，我的心是汙穢的，聖靈把它拿走了，放一個新的心在裡面，在裡面內住，這叫重生。羅馬書第五章要說的是，因為我在基督裡，所以神使我成為一個義人。這個「成為」不是慢慢慢慢的領聖餐，這樣子成為義人，不是。我在基督裡是一個關係上，我已經在基督裡面，我就成為義人。成為義人是神超自然的工作，不是我作成的功夫。神使我們成為義人，所以，當祂稱我為義的時候，上帝是公義的，也稱信耶穌的人為義（羅3：26）。
Rom 3:26  好在今時顯明祂的義，使人知道祂自己為義，也稱信耶穌的人為義。
這節聖經很重要，神是公義的，也稱信耶穌的人為義。神是公義的，為什麼？祂宣告罪名不成立的時候呢，後面有耶穌基督的義，這個義後面，有祂還清所有的罪債，是公義的。上帝不是一隻眼開，一隻眼閉，無所謂，不是這樣的。耶穌說，「成了」，完全付清。對不對？所以上帝稱人為義是公義的。羅3：26 ，上帝是公義的，也稱信耶穌的人為義。「也稱.. 為」，那是恩典啊！上帝宣稱，當然是恩典嘛！我不配的。所以你看，上帝的稱義，既是一個公義的作為、宣告，也是恩典的宣告，這兩個是放在一起的。上帝的稱義，不是一隻眼開，一隻眼閉，為什麼？因為，除了耶穌為我死，聖靈重生我以外，上帝已經使我「成為義人」！上帝所宣稱為「義人」的那個人，稱義的那個人，是已經在基督裡成為義人的人。已經那兩個字可能不能用。應該這樣說：上帝所宣告稱義的這個人，就是在基督裡「成為義」的人。清楚了嗎？好像好幾個大球往你們身上扔是嗎？
Q ：稱義的標準是什麼？
A ：我們可以這樣問：成義跟成佛不一樣，不是靠功夫上來的，不是從下而上的。成義是從下而上。God makes a person righteous. 標準是，這個人，被放在「在基督裡」。「在基督裡」這個關係，就是約的關係。基督是我的頭，是我的代表。所以，我「在基督裡」，那個無罪的、為我死的、被成為義的、萬王之王、萬主之主的這個基督「裡」，我在他裡面，他是完全的義。所以，上帝使我成為義人，是因為他把我放在「在基督裡」這個關係。基督是我的頭，我的代表，基督是我的「約」的頭，基督是我的「約」的代表。
Q：我們可不可以說，righteous，就是be right with God？因為耶穌基督的緣故，我們可以與神有正確合宜的關係？
A：沒有錯，是正確的關係，現在我們只不過要說明是什麽關係？一、是約的關係，我在基督裡。然後呢，ritht在哪裡？為什麼是對的、正確的關係呢？是因為「死」這個懲罰付了。因此，罪名、罪孽挪掉了，然後呢，我就成為義人，因此被稱為義人。這個「對」，是對在這些地方。In that sence, my relationship is right with God. 對，是因為債（debt）付掉了，guilt拿走了。所以，I am made righteous, God makes me righteous，therefore He declares me righteous. 所以上帝的宣稱是公義的，不是亂搞的，不是瞎眼的，是明明清楚的，這個人是已經成為義人了，所以宣告他為義。下面還有一段是我們作神的兒女的那個特權，祂稱為義的人，祂收養他們作神的兒女。耶穌是我們的長兄，我們是「收」回來的，廣東話說，我是垃圾桶揀回來的。耶穌是自然生出，就是天父的兒子，我們都是外面揀回來的，但是，享受這麽榮耀的特權，作神的兒女。
Q：這個成義在我們傳統的觀念裡面沒有。
A：Ya，中國人的成義、成佛、成什麽呢，是從下而上的，是修養來的，修出來的。但這個成為是made，God makes me，所以，我用的字是被重構（re-constituted），神重建了我，祂改變了我。但是我不喜歡用「生命的改變」。為什麼呢？通常我們說生命的改變是一個人以前搶劫銀行，現在不搶了，那個是祂的道德上的重建。我們現在講的這個「重構」，「結果」是生命的改變。那個本身不是現在他不搶銀行，不是這個意思。乃是這個人，客觀的，什麽叫客觀呢？在神面前，成為一個義人了，上帝叫他是一個義人，就是義人嘛！上帝不是瞎眼地叫他，雙眼雪亮地叫他作義人，使他成為義人。
假如名詞太多的話，就這樣說好了：上帝重生了這個人了，這個人已經成為新的人了，所以當上帝宣告他為義人的時候，這個人是已經被聖靈重生的，是新的。
Q：這樣說起來，如果被造的結果是生命改變的話，那一個人如果真的被重生的話，一定會有生命的改變。
A：約翰一書就是談這個。對啊！我們講義裡面有一章，一大堆約翰一書的經文。
Q：但是，有些人臨死之前才信主，沒有機會有生命改變，..
以前有人說笑話：一個小偷，信了主，還是在偷。但是，每次偷，心裡都心虛，這就是重生了。我覺得這種說法蠻危險的。
A：我們不能衡量一個人的成聖，給他打分數，A, B, C, D，這個人是61分，那個人是99分，誰不犯罪嗎？哪個基督徒不犯罪？不過，話說回來，我們這幾次講了呼召、重生、悔改、信心，教會裡面的確有不是真的悔改、真的重生的人，但是，佈道會舉手的。我再說，不用稀奇，繼續地傳十字架的道理就好了。
Q：我們都盼望真的有耶穌再出現，完全人的榜樣。
A：耶穌出現的話，可能一大堆人要用石頭打死他！我們人就是這麼壞嘛！我們每個人都會唱加利利行客耶穌，立刻就愛他。那是門徒，沒有錯。耶穌一來，一定有人要用石頭打死他，釘他十字架。但是，今天我們有的，是比加利利行客更好的，聖靈和祂的話，是比耶穌在…，我常常說，長得像嬉皮，穿一個涼鞋在海灘走，好得多。你不要老是…，對不起，是我選的那首歌，加利利行客，你不要老是想他是穿著涼鞋在海灘那裡走，我的意思是說，是的，耶穌是溫柔、良善、憐憫、柔和的救主，這個沒有錯，但是他今天是坐在寶座上，萬王之王，而我們有的是他在父面前為我們代求，還有祂的靈住在我們心裡面，不是比他在地上走更好嗎？那時候他沒有釘十字架，還沒有完成，他還沒有說，「成了！」。我再說，不要這樣說，啊，那是地位而已啦！聽懂嘛？上次我們是不是討論過這個問題？上帝說你是重生的嘛！有人立刻就說，那是我在上帝面前的地位而已。不能這樣看的呀！上帝說你是新的人，那還要誰說？上帝稱他為義了，還誰控告呢？誰來定我們的罪呢？（羅馬書八章）所以，不要說地位而已！不是！那個就是「客觀」，那是真的！好，重生我們已經講過了，今天晚上講的是稱義，那個是真的。一個故事就結束：我的師母1987年被聯邦政府控告，152條罪名，是銀行的CTR （currency transaction report）violations。所以你不要以為你的教授是天真無瑕的小孩子哦！在聯邦法庭坐了一個夏天，1889，你們六四，我在法庭，禮拜二到禮拜五，每個禮拜四天，像上班一樣，每天去，前面還有起控的兩年時間。那個起控的大律師是Rudolf Giuliani，就是911的時候紐約市的市長，他以前是聯邦的指控官。他就是因為去華爾街把那些Stock Broker抓出來，就成名了，把他們手扣上。我太太不需要這樣子，但是Top Six 華的人銀行被控告。這個故事可以拍兩套電影，只跟你們講個結局好了。法官蠻公義的，我猜想他是天主教徒，光是找陪審員，訪問了一個禮拜，好像電視節目一樣。你最喜歡什麼節目啊？你是在哥倫比亞大學第一年唸中文的研究生哦？你會不會有偏見啊？你是銀行家，不過你是黑人…每一個都是這樣問的。好，問了一個禮拜，剩下是七個禮拜審。審完之後，陪審團在八月的一個星期四下午，進去陪審員的房間，第二天，有一個黑人女的，不曉得受不了什麽，沒有來，結果發現喝醉酒在她自己的公寓裡面。所以剩下十一個陪審員。下午四點多出來了。好，你知道那個foreman，陪審團的發言人，是個女的，所以是forelady，法官問，count #1, guilty or not guilty？not guilty; count # 2, guilty or not guilty？not guilty. 講了164次，因為後面那14 counts是另外一個經理。講了152次之後，律師拍拍我太太的肩膀，鬆一口氣。光是講154次not guilty ，差不多講了十五分鐘。一個一個要講嘛，因為控告是無理取鬧的。某某海鮮公司哪一天的存票，一個起控，一個count ，其實搞十三、十八個，什麽都講完了。那，我說，我們到天上白色寶座前審判的時候，肯定不只152條，要講幾年才講得完啊！光是一個案子，聯邦政府稅務局去銀行抄家，抄了一萬幾分的證據出來，光是上庭就一千零幾十箱的證據。
Not guilty ，罪名不成立！那，這個是我們的福分！（好我們休息）
##
剛才我們說，上帝稱我們為義，是因為我們在基督裡。上帝看我們在基督裡的面上，稱我們為義。現在呢，耶穌是在天上作我們的大祭司。上帝也是看我們在耶穌的面上，使我們成聖的。
COME, THOU FOUNT OF EVERY BLESSING by Robert Robinson
第二段第三行： Jesus sought me when a stranger, wandering from the fold of God; 

當我還是陌生人的時候，耶穌就來尋找我了，當時我是從神的羊圈走迷路的。
最重要的，是第四行：
He, to rescue me from danger, Interposed His precious blood
為要拯救我脫離危險，耶穌用祂的寶血來interpose。這個interpose不是 intercede，沒有用 intercede（代求）這個字，而是站在中間（interpose），所以上帝看你，祂看到的是耶穌站在你的面前、擋著的意思。神稱我們為義，是因為我們已經在基督裡了。基督是我們的頭、代表，站在我們的前面，上帝看到的是基督的義，就pass，不只是 pass，而是100分。因為很多時候，我們最多最多只懂耶穌基督用祂的寶血為我們代求，intercede和interpose很像嘛！這個也是我最近在一個講座上聽來的，interpose不是 intercede的意思。好東西是要慢慢泡，慢慢浸淫，慢慢學回來的。我有一個好朋友，周功和老師，從大學一年級，我們一起在費城查經班裡，每次他唱詩歌或禱告，他總有一套東西的，他就介紹。他在慕迪先生當時夏令營的那個學校唸中學（North Field，Massachusetts），這些東西很多是我從他那裡學回來的可能他是從香港靈光教會Emmanuel Chapel開始，追求啊，追求。
好，剛才講到86頁，constitutive justification，上帝使我們成為義人。
我們來看86頁下面那三句話。
有了新的關係，需要宣告。我們在基督裡嘛，這個新的關係，所以上帝需要宣告。
新的關係，必須有宣告。新的關係，保證這個宣告是真的。
D. 稱義的根據 Ground of Justification（p.87）
 1. 上帝稱我們為義，不是因為我們本身有什麼義
所以，我們在基督裡啊，廣東話說，是zou m la ge，走不掉的，鐵般的事實，神用祂的宣告保證我們在基督裡了。所以，上帝稱義是包括使人成為義這個作為的。
上帝怎麼稱人為義，根據什麼呢？
a. 不是根據我們本身有什麼義，這是天主教的觀點。天主教的觀點是神在我們裡面生出義來，怎麽生出呢？就是把祂的義灌注（infuse）在我們裡面。Infuse就好像我們以前磨豆漿，拿一個麻布袋，把豆漿擠出來，那叫滲透，這個字就是這個意思。就是說，每一次天主教徒望彌撒、去告解、參加聖禮，上帝就擠一點的救恩，好像麻布袋，擠一點的恩典（grace）給你，恩典就是救恩（天主教grace 就是salvation 的意思）。Grace is infused through the sacraments. 透過聖禮，上帝的恩典（就是救恩）灌注，擠一點、滲透一點，到我們的靈魂裡面。不是！上帝稱我們為義，不是這樣子稱的。當然，
b. 稱義的根據不是我們作成的義，不是我們作的行為。
上帝稱我們為義的標準（p.89），
2. 稱義的根據，肯定是在我們以外的義（alien righteousness）（耶穌基督的），是被歸算給我的。意思就是完全是出乎恩典。
 a. 稱義是本乎恩典
Rom 3:24  如今卻蒙神的恩典，因基督耶穌的救贖，就白白的稱義。
 b. 稱義，是在基督裡稱義
（p.90）我們是「在基督裡」稱義。
 c. 上帝所歸算給人的，是上帝自己的義.
這是聖經用的詞，righteousness of God（p.92）

羅1：17；羅3：21-22；羅10：3；林後5：21；腓3：9
 d. 上帝所歸算的，是基督的義（p.93）
羅5：17-19；林後5：21
 e. 在基督裡，我們成為上帝的義
2Co 5:21  神使那無罪（無罪：原文作不知罪）的，替我們成為罪，好叫我們在他裡面成為神的義。
我重複一次。我們是白白的，因為神的恩典而稱義的。上帝是把祂自己的義給我們，把基督的義給我們，這兩個詞是重疊的，righteousness of God, righteousness of Jesus，父的義，子的義，是在基督裡給我們，而且是白白給我們。稱我們為義，是因為先歸算了基督的義給我們。所以，稱義的根據是「歸算」，是白白的。「歸算」什麼？是 charge 在我們信用卡戶頭裡面的是神的義、基督的義。基督的義的意思就是因為祂的死、復活，所賺回來的功勞；而且我們是在基督裡面，在這個關係裡，得到的是被歸算的上帝的義，基督的義。
E. 信心與稱義（p.94）
1. 信心是稱義的前提
就是先有信心，但是
2. 信心不是稱義的根據

根據是恩典，恩典是我們在基督裡，基督的義，等等。

信心不是根據，那是什麼呢？信心是我們得救的途徑，是那條道路，我們是藉著信心得救。

我們不是靠信心得救，it is the way, but not the ground
3. 信心是器皿，藉著它，我們領受上帝的義

就是乞丐的碗的意思。
 小結：信心在稱義之先，這個先，不一定是指時間，是邏輯上的先。是得救的途徑，上帝吩咐人信，然後稱他們為義，但不是稱義的根據，意思是說，我們不是靠信心稱義，我們是靠耶穌稱義的。
所以我常畫這個圖：我們是靠恩典稱義的，就是耶穌，就是在基督裡，藉著什麼呢？
      
藉著信心，當然加上悔改。
                             這個是藉著，意思就是那個乞丐的碗，那是途徑。
                            
憑什麼？憑恩典。那麽神的恩典是怎麽表達的呢？
                   
是耶穌的死和復活，然後把我們收在耶穌裡，那都是恩典。
                             
所以這個聖約神學（covenant theology），也就是林氏的
                           
「餃子神學」，講了一百次了，是吧？你們才來了一年，才講了五十次而已：「餃子」裡面有餡兒，這個餡兒是恩典。
                         
皮兒是什麼？上帝的話，祂的應許，祂的保證，祂的「誓

約」。而這個整個東西是什麼？是「約」，恩典之約。

我，信耶穌的人，是「在基督裡」，在這個約裡面，這個約有上帝的話作保證。它裡面的核心是恩典，是耶穌基督和祂的工作，祂完成了的工作，就是祂的死和復活。我「在基督裡」，所以我得到的是「在基督裡」、在「約」裡所有的好東西。這個餃子呢，就是我畫的那個大圓圈，整個是餃子。
我問你，為什麼老是講「約」？告訴你很多次了，為什麽一天到晚都回到「約」這裡呢？記得嗎？很多理由的，其中一個：上帝的主權，人的義務，同時在約裡面。所以不用辯論，預定啦，還要傳福音，禱告，還要信、還要悔改，兩個都有，在「約」裡面。還有上帝充份用了祂的自由和主權，怎麽用？「束縛」祂自己在約裡面給我們的應許，祂不改變。「束縛」這個詞不是很恰當，但是人的語言沒有另外一個詞。神不會違背，背負祂約裡所應許我們的。在約裡，耶穌基督是這樣子，雖然與父神同等，但是他虛己成為奴僕的樣式，順服以至於死；就是說，他限制了自己，遷就我們的限制裡，在約裡面，耶穌基督是約的中保，就是保證的意思。
所以，你要談自由意志嗎？可以！我們談談上帝的自由意志怎麽用的，祂是把自己放在約裡面，限制自己作僕人，為的是要讓我們在約裡面得到所有的好處，但是其實他是萬王之王。所以，這個一方面講上帝的主權和人的責任，一方面講上帝的所謂「自由意志」。然後，事奉的心志也是從這裡來的。還要很多，你們慢慢去品味。聖經叫作「新約、舊約」嘛！「約」不是一個誰發明的責任，從挪亞就有了。上帝與我們立約。
Q：在亞當就是立約了。
A：沒有錯。約這個字沒有出現在創世記第一、第二章。不過，改革宗肯定認為那是約。怎麼認為的呢？請聽下回分解：舊約神學（一）。有的時候聖經沒有用「約」這個字，但是它實際上是在立約的。
還有一個很重要的。稱義與好行為，這個我講過一百次的，希望大家明白。
（p.96）Jam 2:24  這樣看來，人稱義是因著行為，不是單因著信。
記不記得？我們說過一百次了？所以，我說「約」是很好用的一個觀念。
剛才我們說了，我們得救是本乎恩，藉著信。從舊約到新約，神所要求的是什麼呢？就是祂的子民，我們就很具體地用「約」，亞當、挪亞和祂的一家、以色列民（舊約）、新約的信徒、教會，神要求人的，是信、悔改，和好行為、遵行祂的話。遵行祂的話和順服、好行為是同一回事。耶穌說，誰能進天國呢？是那遵行我父旨意的人。保羅說，得救是本乎恩，藉著信，當然還要悔改。耶穌從頭就講悔改，從馬可1：14第一篇講章，一直講到路加福音24：47，昇天前講。保羅說，你們得救是本乎恩、藉著信，這個「信」，肯定是包括悔改，和雅各書說的行為。因為雅各是說，沒有行為是死的。所以，上帝從伊甸園開始，就吩咐人信祂，遵行祂的律法。但是他們還沒有犯罪，所以不需要悔改。人類一墮落，創世記第三章開始，神要求人的，不外乎這三件事：信心、悔改，和順服祂。是不是？人信了祂，悔改了，遵行祂的話，作完之後，沒有功勞的。Luk 17:10  說：這樣，你們做完了一切所吩咐的，只當說：『我們是無用的僕人，所做的本是我們應分作的。』」沒有功勞的。但是神有沒有吩咐我們活出好行為呢？有的！對不對？只是我們全班都考「零蛋」就是了，全班都不及格。但是神的標準並沒有降低。耶穌還是說，你們要完全，像天父完全一樣。沒有一個人做得到，每一個人都考零分。但是神的標準在那裡。所以，耶穌來為我們死，然後聖靈來重生我們，上帝「重構」我們，重造、再造（constitutive）了我們，然後稱我們為義。
對不起，聖靈重生了我們，然後我們就「信」，就是降服在祂的恩典下，這樣作，我們沒有功勞的。但是上帝看我們的信心，看我們的悔改，看我們的好行為，是「在基督裡」的信心，「在基督裡」的悔改，「在基督裡」的好行為，因此，上帝稱我們的信心為義，算我們的信心為義。當然祂也稱我們的悔改和我們的行為為義。所以，雅各書2：24沒有講錯的。人稱義是因著行為，那，這因著行為是沒有功勞的，因為行為是信心活出來自然的後果，而信心也是沒有功勞的，所以行為也是沒有功勞的。
所以雅各可以這樣說，人稱義是因著行為，因為行為是沒有功勞的，像信心和悔改都沒有功勞一樣。記得嗎？我們常常唱的那首詩歌，not quite my hand have done can save this ，不是靠我的眼淚嘆息，靠我作什麼，使我的心靈得釋放。

                            
所以，用這個圖來畫呢，我們是得救本乎恩、藉著信。
                          
保羅的說法是藉著信，雅各的說法是信加上行為，耶穌
                            
的說法是遵行我父的旨意（包括信心、悔改和好行為）。
                         
保羅的信，和耶穌的遵行父旨意，和雅各的信加上好
                            
行為，我說是同義詞。反正都是上帝所吩咐的。不過，
             
我們墮落的人是完全作不到的。然後，神在基督裡，
      
改造了我們，因此我們靠基督和聖靈的力量，做得到。
     信心   悔改   遵行     
作完之後沒有功勞。雖然沒有功勞，但是神算這些，稱
                         
這些為義。因此，我們稱義了。這是在約裡，在基督裡。
                           
耶穌是是我們約的頭，約的代表，約的中保。Jesus is our  
Head,Jesus is our representative，Jesus is our mediator。他是我們的convenant head ，convenant representative， convenan mediator 。所以我們的信心、悔改和行為，是上帝喜悅的。稱義就是祂的喜悅嘛！上帝 pass，上帝approve，都是恩典，白白的。
最後一句，是不是無條件的？（眾答）不是！你們都聽過我講太多了。
不是沒有條件，在約裡面一大堆條件，但是這些條件，耶穌基督都滿足了。                

這些條件是父神定的，耶穌基督滿足了每一條的條件。我才能夠信、悔改、遵行祂的話。
有條件，但是我作不到。所以，傳統福音派說，神愛我們是無條件的，這句話並沒有錯，為什麼我現在這麼的感冒呢？因為無條件的接納，已經被新紀元、心理學拿去用了。它的意思已經不是那個意思了。以前我們說無條件的愛，沒有問題，我們都懂什麼意思，就是我們無善可陳，耶穌為我們付上一切，我們都懂。現在不是這個意思，現在無條件的意思是，你愛作什麼都可以，反正上帝愛你，你就繼續地犯罪、繼續地憂慮、都無所謂，反正是無條件嘛！有了心理學、新紀元的哲學之後，「無條件的愛」的定義改了，=所以在二十一世紀的福音派要小心。不是不能用，要解釋。我說「不配」的愛，就比較準確一點。無條件有一點……，因為今天我們的會眾都是帶著世俗的價值觀來的。你說無條件、無條件，神無條件的愛，他聽進去，就說，O.K ，繼續地犯罪也可以，反正是無條件的。
Q ：真正重生的話，聖靈還是會起作用的。
A ：沒有錯，所以，我們要講十字架寶血的道理，講悔改的道理。講十字架和悔改，廣東話說，包沒有壯膽的，一定不會錯的。講十字架，神吩咐我們悔改，什麼叫信耶穌？完全的信靠，notitia, assensus ，fiducia。認知、同意、委身。委身什麼？耶穌基督。他是誰？他是我們約的中保，約的頭、約的代表，是我們的祭司、君王和先知。他就是在約裡面，是我們約的中保。講約和約裡面的基督，約裡面要求我們悔改、信耶穌，遵行祂的話，一定不會錯。
好，我們禱告：天父，讓我們回想你的恩典怎麽臨到我們，都是因為救主的恩典，祂的愛、祂的憐憫，也是聖靈打動了我們的心，改變了我們的心。求主讓我們不忘你的恩典，也不忘我們是何等的不配。叫我們常常跑到你的面前，常常來哀求你再一次的憐憫，洗淨我們，奉主得勝的名求。
11/04/04 好行為
詩歌：
Above the Hills of Time the Cross is Gleaming
How Great Thou Art
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An Evening Prayer
 by C. M Battersby
Yesterday, Today, Forever by Albert Simpson
禱告：主耶穌，你的愛不改變，因為你的父、你的靈都不改變。你是我們信心的創始承終者。主，你要成就在我們身上，在教會要成就的事情。主，你願意我們更像你，也願意教會更效法你，遵守你的律例，叫我們遵守你吩咐的一切。我們承認我們軟弱，身體、精神、心靈都有力不從心的感覺，所以我們今天晚上來依靠主，我們的大祭司、我們的好牧人，那一位為我們在天上代求的救主，感謝主，你是察看一切，又憐恤我們，用你自己的話教導我們，怎麽抓緊主你自己的手，謝謝主，你是我們強而有力的救主。奉你自己的名求。
講義p.95。我們上次講完了稱義。稱義，是憑著恩典，藉著信心領受。信心是沒有功勞的，雖然是必須。神按照祂的恩典，在法律上宣告，罪名不成立。信心和悔改，不是稱義的憑據（ground），是稱義的方法（way）。好像一個乞丐、一個討飯的空碗一樣。信心和悔改is the way，不信、不悔改，不能得救。但是，信了、悔改了，沒有功勞。因為那是非功勞的（is not meritorious），信心是沒有功勞（merit），沒有「義」的。義（rightiousness）在耶穌那裡。
再說一次。信心是必須的。我們傳福音，一定要勸，一定要吩咐，邀請、求，等等，人來就耶穌，信靠他，悔改、認罪。但是，是沒有功勞的。但是，神看我們，是看我們在基督裡。記得嗎？COME, THOU FOUNT OF EVERY BLESSING ，那裡有句話，He, to rescue me from danger,
Interposed His precious blood. 救主為了救我脫離危險，interpose with His own blood，用祂的寶血來為我代求。其實不是代求，是站在我和神中間。Interpose 就是介入，作中保。
所以，「義」（rightiousness）在耶穌那裡。神看我們，是看我們站在耶穌後面，或者說，站在耶穌裡面，所以，就稱我們為義。不是我們本身有什麼義，不是我們的信心有什麼義，不是我們的悔改有什麼義。義都在耶穌那裡，功勞都在耶穌那裡。但是神按照他恩典的計劃，用這個方法，就是用信心、悔改，罪得赦免這個方法，這就是約，恩典之約，律法與福音，福音，在基督裡（五個名字），神就樂意在這個約裡，保證我們得信，我們的罪就得赦免。
我們傳福音，不假設對方是不是被揀選或不被揀選，不假設對方已經重生或者不重生，我們只假（真）設一件事情：我們預設，每一個人都是罪人，都需要耶穌。這是人與人這個層面、這個水平的。我們都是罪人，都需要基督。我們不是站在神那個水平看下去，誰是神揀選道、誰不是，不是這樣的。因為這種知識我們是沒有的。我們只有的是，我們都是罪人，需要基督。不論你是培靈、奮興、佈道、夏令、冬令會，doesn’t matter，不要緊，重要的是，高舉十字架，記得嗎？那個圓環，安全島，迴旋處，中間樹立一個十字架，你是交通警察。你是叫人把車子駕上去那個安全島。我的意思是說，人是從四方八面來的，你不理他是聽了你五十年講道，青梅竹馬，但是就沒有能力信主那種，還是，今天是我從中國大陸來美國三年零五天零二十個小時紀念，啊，我要把我破碎的心靈交給主，不論是那一種，你就是把人家帶到十字架面前。因為，那個是保證。神的話語有個 bona fide（guarantee），保證，誠意的邀請和保證。好，我們把稱義講完了。現在呢，要講好行為。我們先讀一讀一些大的題目。
1. 行為是稱義的前提（p.95）
   你說，不是稱義是行為的前提嗎？行為是稱義的前提，什麼意思呢﹖就是書，上帝是不可輕慢的。上帝要的信心，不是死的信心（雅2：17）。所以，上帝是要我們信他，不做工，只信稱罪人為義的上帝，祂的信，就算為義（羅4：5）。所以，祂的信也是一個工作，不過那是一個行為，是沒有功勞的行為。是一個乞丐承認破產，承認肚子餓，什麼都沒有，那種的行為。
Jam 2:24  這樣看來，人稱義是因著行為，不是單因著信。
沒有搞錯？雅各書說，人稱義是因著行為，這個「因」，當然不是說那個行為有功勞，等一下我們會仔細地講的。A man is justified by works and not by faith alone. 

這是第一，行為是稱義的前提。神稱義嗎？神要我們perfect，像你們天父一樣（太5：48）。稱罪人為義，神並沒有降低祂的標準的。但是，
2. 好行為不是稱義的根據
好行為不是稱義的根據，好像我們上次說，信心、悔改不是稱義的根據。再說一次，信心不是稱義的根據，因為信心沒有功勞的；悔改不是稱義的根據，悔改沒有功勞的；行為也沒有功勞的。可是，
3. 好行為是得救的器皿
你說，唉，林牧師你在這裡教靠行為得救囉？慢慢來哦！我們來讀一讀這些經文，安你們一心。
Rom 3:20  所以凡有血氣的，沒有一個因行律法能在神面前稱義，因為律法本是叫人知罪。所以，事實上，沒有一個人可能靠行為得救，對不對？沒有一個人可能的。加2 ：16也是一樣的：
Gal 2:16  既知道人稱義不是因行律法，乃是因信耶穌基督，連我們也信了基督耶穌，使我們因信基督稱義，不因行律法稱義；因為凡有血氣的，沒有一人因行律法稱義。
Gal 3:11  沒有一個人靠著律法在神面前稱義，這是明顯的；因為經上說，「義人必因信得生。」
沒有一個人哦！我們繼續看。
Tit 3:5  他便救了我們，並不是因我們自己所行的義，乃是照祂的憐憫，藉著重生的洗和聖靈的更新。
這節我們在重生的時候讀過了。不是因為我們裡面有什麽義，不是因為我們行什麽義，所以神救我們。
稱義的根據           靠行為                 靠恩典，不靠行為
Ground               by works               by Grace，not by work
稱義的途徑           藉聖禮、律法           藉信心
Instruments          Through sacraments       Through faith
                     or through Law, 
                     not through faith
我們繼續看提多書，很有意思的。
Tit 1:13  這個見證是真的。所以，你要嚴嚴的責備他們，使他們在真道上純全無疵，
Tit 1:16  他們說是認識神，行事卻和他相背，本是可憎惡的，是悖逆的，在各樣善事上是可廢棄的。
Tit 2:1-2  但你所講的總要合乎那純正的道理。 勸老年人要有節制、端莊、自守，在信心、愛心、忍耐上都要純全無疵。
我們要繼續讀很多提多書的經文，你慢慢欣賞。原來提多書講了很多關於好行為的。以前我們都以為，提多書就是教牧書信。底下還有很多，慢慢來。
Tit 2:11  因為神救眾人的恩典已經顯明出來，
Tit 2:14  他為我們捨了自己，要贖我們脫離一切罪惡，又潔淨我們，特作自己的子民，熱心為善。
從這裡，看到沒有，「熱心為善」，這是他救我們，特作自己子民的用意，祂的心意。繼續…
Tit 3:1  你要提醒眾人，叫他們順服作官的、掌權的，遵祂的命，預備行各樣的善事。
又有了，「預備行各樣的善事」。神救我們，要我們順服掌權的，預備行各樣的善事。
Tit 3:8  這話是可信的。我也願你把這些事切切實實的講明，使那些已信神的人留心做正經事業（或作：留心行善）。這都是美事，並且與人有益。
所以，我們要作美事，要正經地作那些對人有幫助的事。
Tit 3:14  並且我們的人要學習正經事業（或作：要學習行善），預備所需用的，免得不結果子。
這兩節英文的「正經事業」，是good deeds，所以，留心做好的事情。
Our people must also learn to engage in good deeds to meet pressing needs，就是教會的人，要學習作好行為。
Eph 1:4  就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；
好，我們至少可以這樣說，神救人，是要人活出好行為。那你說，唉，林牧師，這是成聖，不是稱義。那麽，我要大家思想，成聖和稱義不能分得那麽清楚的。主要是，信心和悔改，不是每一個人都是一剎那的。你不是嗎？O.K，你是半路出家的，14歲、29歲， “啪”一下，你信主了！你的兒女就不是了！我們下面傳福音的對象就不是了。慢慢去思想，神吩咐我們信，神吩咐我們悔改，神吩咐我們活出好行，很簡單的真理。請你不要怕，這裡不是在傳行為得救。絕對不是，我保證你絕對不是，這裡不是天主教，絕對不是。好行為是沒有功勞的！我要不要每六分鐘講一次？但是，神的律法的確是，不是那個聽律法的人才能稱義，乃是行律法的人，對不對？羅馬書第二章。他救我們是預備行各樣的善事，Eph 2:10  我們原是祂的工作，在基督耶穌裡造成的，為要叫我們行善，就是神所預備叫我們行的；提多書，到處在說，留心作好的事情。信心沒有行為是死的！為什麼這些道理我們聽下去很不順？剛才說，第一、因為常常以為信、悔改是一下子的。下面，之後呢，那是成聖，我們就把那個分開了，這是第一個問題。
第二個問題當然是我們對恩典的瞭解，沒有把恩典和神的律法配在一起，常常把它們分隔、二分。我再說一次，你不用擔心，林慈信不是在教導行為得救，加拉太書講了兩次，羅馬書講了一次，我們讀了三次了，沒有一個人能夠靠行為稱義的，沒有的！但是，我們現在問的問題，不是「如何」得救，是神要求什麼？神要求我們信耶穌基督的寶血，唯獨依靠祂的寶血，神吩咐我們認罪悔改，吩咐我們活出好行為。你每次聽這三句話的時候，你肯定在想，葛培理佈道會，唐崇榮佈道會，最後那分鐘走下去，對不對？你可不可以把那「一次」的決志，暫時挪開？想像一下你在波士頓，1660年代，清教徒到了波士頓已經三十年了，那些辛辛苦苦坐五月華、什麽來的那些人，已經老了。下面一代，三十多歲，在開什麽五金店、打鐵的、銀行的、種田的，各種各樣的人，各種各樣掛名的基督徒，你說他決了志沒有呢？不曉得。你要這樣看。你是站在安全島上，在圓環中間，各種各樣的人，第一代、第二代、第三代，掛名的，不掛名的，很有生命的，你認為沒有生命的、破碎的….。好，神吩咐什麼？神吩咐我們信、悔改、遵守祂的誡命。舊約如此，新約如此，對不對？你就傳這個嘛！就是「約」裡的要求。
但是，要避開兩個極端。一個是改革宗的極端，通常我們不會犯的，還沒搞清楚改革宗，大概不會犯這個錯誤，不過呢，那種培靈奮興會的牧師專門罵你的牧師，也會犯這種錯誤的。錯誤是這樣犯的：改革宗裡面有一個傳統，是講律法，講十誡，那是很好的，我們福音派要快快學才對。有的時候，很嚴厲地講神的律法這種的教導，會讓有一些有脆弱良心的人說，是啊，我沒有信心，我很軟弱，我要過一個得勝的、結果子的生活，怎麼辦呢？甚至乎那些五十五歲男性，與你一起長大的，說，哎，老王啊，我聽你講了一千篇的道了，我都聽過了，但是我就是沒有能力，請問你怎麽搞他？
所以後來的清教徒就搞一個新的東西，叫預備主義，就是說，是啊，大概聖靈還沒有感動你信主、悔轉歸主，你要準備聖靈隨時來重生你，你就好好地守律法，作好丈夫，作你的工作，付你的稅等等，禱告，來聚會。我們不要無形中就墮入一個律法主義，那是清教徒那個傳統後來演變出來的一種律法主義。我們福音派也有的，亞米念的福音派也有這種的律法主義的。怎麼樣的律法主義？就是拿一些聖經沒有明文規定的東西，拿來當做得救的要求。一個禮拜七天靈修，或者在教會裡面忙碌事奉，whatever，聖經裡面沒有明文規定的，你把它當做得救的要求，當然我們也不會這樣說，但是我們讓人覺得內疚，讓人覺得我沒有作這個、作那個。你看，改革宗會這樣，阿米念一樣會的。那是一種的問題。使那些真的、脆弱的良心，感受不到耶穌基督的愛，那是一種律法主義。不論是清教徒那種，或者駡人的培靈奮興講員，或者無形中搞的一些聖經沒有的規矩出來，那是一個偏差。
另外一個偏差，是今天當代的偏差，就是不講律法，上帝愛你，耶穌是愛，你來就可以了，來耶穌面前就可以了，所以，不講律法不行，變成放縱。講律法，又要很小心講。什麼叫好行為？好行為就是遵守律法嘛！就是遵行律法的意思。請聽我讀威敏斯特信條第十六章《論善行》，我慢慢讀來解釋一下，共七段。剛才我們所講的，不能靠行為得救，行為沒有功勞。但是，神要求好行為。信心沒有行為是死的。你看這個信條怎麼樣把這些歸納起來。我們慢慢細讀：
1. 只有上帝在聖經中所吩咐的事才是善行（good works）。沒有聖經的根據，專憑人盲目的熱心，或假善良意圖之名而設計出來的事，並非善行。
什麼是好行為？聖經所吩咐的，當然包括信心和悔改，當然包括守十誡。我們動機很好，要人靈修、要人事奉是很好的事情，但是聖經沒有根據，我們盲目的熱心來規定人要作，在神面前不叫好行為。好行為是聖經裡面神所吩咐的。所以，要先把好行為作個定義。我小的時候聽得多了，這種話。“某某人抽煙，他怎麼可能是重生得救的？” 浸信會裡面講得最多。“那個人打麻將，怎麽可能是重生得救的！” 我再讀一次：那些沒有聖經根據的事，只是人出於盲目熱心，假善良動機之名想出來的計謀，不稱為好行為。
2. 這些因遵守上帝之誡命而有的善行，乃是真而活信心的果實與憑據：信徒藉以表示他們的感恩，堅固得救的確信，造就弟兄的德行，美飾所承認的福音，堵住敵人的口，而歸榮耀與上帝。因為他們乃是上帝的工作，在基督耶穌裡造成的；既結出成聖的果子，結局就必得永生。 

   好行為是真信心、活信心的果子和憑據。在神面前算是好行為的，一定是出於一個真正的、活潑的信心，是活潑信心的果子、信心的憑據，叫我們有把握說，啊，我活出來，這是出於我的信心。信徒藉著這個善行來表達他們的感恩，堅固他們得救的確據。造就、激勵弟兄能更愛主，尊榮（adorn）所承認的福音。好行為是福音美麗的衣裳，基督徒的好行為是福音美麗的裝飾，堵住敵人的口，歸榮耀於神。這些好行為是真的信心表現出來的，我們用華人的術語說，是一個有生命的基督徒所作出來的事，是裝飾福音、加強自己的得救確據，又造就別人，堵敵人的口，總的來說，是歸榮耀給神。因為這些好行為，是神的工作，是神自己在我們生命中作的（腓2：13 因為你們立志行事都是神在你們心裡運行，為要成就祂的美意。），在基督耶穌裡造成的。既結出成聖的果子，結局就是永生。這是第二點。
3. 信徒行善的能力絕不是出於自己，乃完全由於基督的靈。信徒為要達到行善的地步，在已經領受的諸般恩典之外，還需要此同一聖靈的實際影響在他們裡頭活動，叫他們立志行善，成就祂的美意。然而他們不可因此疏懈，以為除非受聖靈的特別感動，就無需任何本分；反倒應當殷勤，激發上帝在他們裡面的恩典。
信徒根本不是靠自己行善，而是完全靠基督的靈。我們沒有能力，完全靠聖靈。信徒要能夠行善，除了須要他們已經領受的恩典以外（就是說，我們已經憑著恩典重生、稱義等等，除了這個已經領受的恩典以外），還需要這同一位的聖靈在裡面運行，真正的（每天、隨時的）影響他們，使他們立志行事，成就祂的美意。要能夠行善，除了已經領受的恩典以外，我們是每一時刻需要聖靈影響我們，就是感動我們，叫我們立志行事，成就祂的美意。祂的美意就是信心要活出好行為的果子出來。然而，雖然我們靠聖靈，他們不可因此懶惰，以為除了特別受了聖靈感動，不然就不必盡任何的本份。不是如此！反倒應該殷勤激發神在他們裡面的恩典。是的，我們完全靠聖靈，我們要激發裡面的恩典（graces，我常說，恩典是複數的，不是單數的），就是我們要發動聖靈在我們裡面的信心、愛心、盼望、愛眾人的心、知識、慇懃、熱心、耐心等等，這些美德。一方面我們要靠聖靈，靠聖靈的意思，就是我們要激發這些美德、恩典。這是第三，就是我們完全靠聖靈，要聖靈每一秒鐘來影響我們，但是不能懶惰。
4. 那些今生在順服上能達到最高階段的人，所有的善行絕不能超過上帝所要求的，而作出比那更分外的事，因為他們在許多所應盡的本分上都有所虧欠。 

那些因順服以致達到今生可能最高的境界的那些人，（你心目中在想誰？Billy Graham？倪柝聲？每個美夢都會破的。我想的是那些知識水平很低的，在教會裡面很穩定的那些老人家，很美的！），絕對不能因此累積額外的功德。他們所行的善，也絕對沒有比上帝要求的更多。部可能的，人行善不可能多過神要求的。那就變成菩薩了！就變成天主教所稱的聖人了。因為，他們所行的善，離開他們應盡的責任，還有一大段的差距。你不要看任何一個人，哎呀，Billy Graham，他們住在這麼安靜的環境裡，一定是很屬靈。亞伯拉罕、約伯，家裡面吵得要死嘛！小孩子晚上跳舞，這是約伯；旁邊有三百個推銷員，可以打仗的那些男丁。他們在一個很複雜的環境裡，與神同行。沒有一個人是作善事多過神所要求的。這是第四，所以，沒有功德。
5. 我們不能憑著善行從上帝的手中賺得赦罪，或永生，因為在善行與未來的榮耀之間有極度的不均衡，而且在我們與上帝之間又有無限的距離，我們既不能憑善行叫上帝得益處，又不能補償我們以往的罪債；我們盡力而為，我們只不過是盡我們當盡的本分，乃是無用的僕人；因為凡是善良的行為都是出於上帝的靈；凡是我們所作的，都有玷污攙雜許多軟弱和不完全，所以經不起上帝嚴格的審判。
我們最好的好行為（善行），也不能配得使我們從神手中得赦免或永生。因為我們的好行為與未來的榮耀（就是神要給我們的，今生的平安，來生的榮耀）相比，實在算不了什麽，實在微不足道。神更加是無限地超越我們（神與人之間有絕對的分別）。憑好行為既不能叫神得益處（不可能的。不等於說我們給上帝捧場，不是。神得不到什麼好處），又不能補償我們的罪債。這就是我們的善行，都已經盡我們所做的了，對我們的罪債沒有幫助，對神沒有幫助。我們就算做完了一切我們所能做的，也只是無用的僕人，做的只是我們應分做的（路17：10）。而且，好行為既然是良善，就是出於神的靈，根本是聖靈做的，聖靈的恩典所做的工作；而且，善行既然又是我們行出來的（我的好行為不是聖靈給我作的，是我作的，是聖靈給我恩典、能力做的；但是我不是傀儡，我是人；所以，既然是我做的），就攙雜了諸多的軟弱和不完全，因而被玷污，以致於禁不起神嚴格的審判。（做出來其實也沒有那麽好，攙雜了我們的軟弱和罪）。這個是在講基督徒哦！至少是在講教會裡面的弟兄姊妹。
O. K ，沒有功勞，一切靠聖靈，但是要激發聖靈在我們心中的恩典。拼命作完之後，還攙雜了很多的軟弱。這是清教徒打人、罵人，叫人捶胸低頭回家的話語。但是，沒有講完，還有好消息的。
6. 然而，信徒的人格既借基督蒙悅納，他們的善行也在他裡面蒙悅納。這並不是說，他們今生在上帝眼中毫無瑕疵，無可指摘；乃是說，因為上帝在他兒子裡看那些善行，這些善行雖有許多弱點和不完全，但出於至誠，他就喜歡接納並加以報答。
信徒本身既然藉著基督蒙悅納，上帝為什麼悅納我們？藉著耶穌基督，我們在耶穌裡。他們的善行也在基督裡蒙悅納。我在基督裡，與基督同死、同埋葬、同復活，因此，我的好行為，也在基督裡，那個約裡面，因為我在約裡面，我在基督裡。這不是說他們今生在神眼中好像是毫無瑕疵、無可指責的，不可能的！乃是說，神既然在祂的兒子裡看這些善行，就是說，我在基督裡，所以我的善行在基督裡，神既然是在他兒子裡，在基督裡，看待這些好行為，就還是悅納，並且獎賞那些雖然有很多人的軟弱和不完全，但是出於真心的好行為。神還是悅納的，而且還是獎賞的。講了大半天，一文不值，但是神悅納、獎賞。所以，神愛我們，也悅納我們的信心、悔改和好行為。
7. 未重生之人所行的事，按事體的本身來說，雖然是上帝所吩咐的，對己對人都有益處，但並非出自信仰所潔淨的心，也不是按照正當的方法，即根據上帝的話所行的，沒有榮耀上帝的正當目的；所以這些行為是罪惡的，不能討上帝的喜悅，也不能叫人有從上帝領受恩典的資格。然而他們若忽視善行便更為有罪，不討上帝的喜悅。 

這段是講到其他人，是anti-Climax，高潮後的低潮。沒有重生的人所作的好行為，例如佛教徒去紅十字會捐血、慈濟等等，未重生之人所行的事，雖然事情本身可能是神所吩咐的，對自己、對人都有益處，也捐錢、祭品，但是，因為行這事的，是還沒有信的人，祂的心還沒有因著信心得到潔淨，祂的心還是死在罪惡過犯中的，而且不是按照神的道以正當的方法去行，就是沒有按照神的方法，包括心態、神的吩咐和目標。目標也不是榮耀神，所以也不正確，祂的目標不正確，因此，還是罪行，不能討神的喜悅。那些好行為是神的罪行啊！聽懂了沒有？死在罪惡過犯中的人的好行為還是罪行，不能討神的喜悅，不能使人有資格領受神的恩典。沒有人能靠自己的好行為得到資格領受神的恩典。然而，他們如果忽略了善行，就更有罪，更不討神的喜悅。做也不對，不做也不對，那怎麼辦？只好信耶穌了！聽懂了福音，就來到神的面前。因為，我們再回到第一句，什麼是好行為？是聖經裡面說的，才叫好行為。
有什麼問題沒有？
Q：這樣子去傳教，他們會說，我們基督教很霸道耶！
A：是，每個宗教都很霸道，假如不說它們是絕對真理的宗教，也不需要去信它嘛！也不需要考慮嘛！
聽懂了沒有？
跟以前所領受的，是不是有一點不一樣？
Q：林老師，我這次會去，有談到律法和恩典。你剛才講的，我也提到，但是他們說這是異端。
A：你說清楚。
Q：他們這樣說的：你這樣講就是忽略行為，會使信徒很懶惰。
A：剛好倒過來啊，我們說要注重行為啊！
Q：我覺得大陸教會很律法的，沒有積極的事工的，都有很深的罪惡感。
A：我們不是教人要好好愛主嗎？這些信條不是教人好好愛主嗎？是，這是標準，make sure，我們要注意，標準是聖經就是了。當然是要人激發裡面的恩典，那不是愛主嗎？我們就是在講「生命」！我們是講「生命」的！只是，什麽叫生命？生命是聖靈在我們裡面感動的。所有聖經裡面有的詞，我們都可以用：敬畏神，信靠他，敬拜祂，以他爲樂，以他爲盼望，愛我們的主耶穌，順服他。聖經裡面沒有的就不要講，什麽「倒空自己」的那些，要小心一點。
什麽是「倒空自己」？就是把我們罪的重擔帶到耶穌基督的面前卸下，求耶穌基督潔淨我們整個人。聖經裡面有沒有「倒空」？耶穌是「虛己」。我再說，聖經裡面有，講了好多次的，我們就用那些就好了，敬畏神，得到智慧的心，敬拜祂，遵行祂的話，「愛他」，聖經裡面有的，盡心、盡心、盡力愛神，默想他，以他爲樂，我們的指望在他，我們的好處不在他以外。活著就是基督，死了就有益處，凡聖經有的，我們都強調。聖經沒有的，就要小心一點。當然要事奉，林前15：58是怎麽說的？常常竭力多做主工，因爲知道你們的勞苦，在主裡面不是徒然的。要熱心！只是不要從熱心，就是聖經說的「心裡火熱常常服事主」，不要從那個降下來，禮拜禱告會一點要這個那個…，聖經沒有的那些，我們要小心一點，不要把它提升到律法的層面就是了。其實那些都是好事情，叫人服事，叫人來禱告會，都是好事情。不過，我們作傳道、領導的，人家不來你總是失望。一失望，就變一些條例出來。這一小群羊，你要管他們，他們不聽，你就示威一下，毛病就來了，律法主義就出來了。不要律法主義，但是，又不要不講。不講行爲，不能把神的道隱藏，神的規矩不能隱藏。那怎麽做？我自己的小小經驗是，自己要不斷地掙扎，在神面前過聖潔的生活，認罪悔改。我不是常常告訴你，每個星期二叫我們悔改的那個教授？Dr. Miller。有一次我去祂的主日崇拜，他是這樣說的：他們上一個禮拜，你們的牧師差一點沒有了，祂的意思是說，上個禮拜，我的靈命差不多死掉了，成爲非基督徒了。他對自己很嚴厲的！當時我不懂，你犯了什麽罪嗎？你是最敬虔的教授，又是牧師。我們現在回想啊，很可能那個年代，祂的女兒是個浪女，成年的女兒喔，很傷心的，所以，你看他每天在那裡走路，好像很破碎的，對自己的罪很敏感。可能是因爲那個。Anyway，就是說，我們看到自己在神面前，在那些方面是需要面對的，這樣子呢，我們是一個蒙恩的罪人，禮拜天，或者在會眾的面前，是個蒙恩的罪人。我想，力量就是從那裡來，我們的權柄、權威，傳道的權柄，就是從恩典那裡來的。不是靠自己小小的一點權威、威風。但是呢，又要小心，小心什麽？我下面這句話，假如講得過分，你們可以隨便糾正。我說，福音第一句話是恩典，最後一句話也是恩典。當然不是說不講律法，只講恩典的意思，你知道我常常講律法。我的意思是說，在講律法的時候，還是要把神的恩典，這個約裡面，赦罪的愛的應許、盼望，不斷地擺在會眾的面前。但是要講律法，要講好行爲。不要只是強調一次決志。不過說完不要強調一次決志之餘，還是可以把人帶到十字架面前。六十分鐘講道總要結束，總要禱告，總要唱詩，總要有一個所謂決志的，我的意思是說，不要只是看某某人在哪一天接受主，夏令會獻心，獻藍顏色的，或獻白的。藍的就是奉獻自己生命，為主而活；白的就是終身奉獻作傳道人，三次決志。唐崇榮牧師喜歡這樣說，他說祂的講道總是把人帶到一個存在或存在主義式的危機時刻（substantial crisis moment），那個話是他私下跟我說的。意思就是說，到一個決志的時刻。我的意思是說，你不要把一個人的心路歷程只看作一次決志。決志本身沒有錯，意思就是說，是的，信心是個意志，信心、悔改、好行為，都是意志的行動，立志行事。但是這個意志，是不斷地好像核子發電廠，melt down（融化）下來，我們裡面，常常被神焚化。融化之後，要有紀律的作基督的精兵。我知道我常常講恩典，又講律法，後面那一段，因為前面強調了很多，有的時候，後面相對來說，沒有強調那麼多，就是好了，我們把人帶到神面前，接下來的是一個有紀律的教會生活，和生活的操守。我的意思是說，把人帶到神的面前來，認罪悔改，得到赦免。要立志行善嘛！怎麼行善？怎麼樣行善？生活，無論是個人的，群體的，是有紀律的（discipline），就是好行為。
Q：剛才談到罪。罪和偏行己路有什麼不同？
A：我想，偏行己路就是犯罪的很多詞語的一種。
Q：教會論p.7有談到按立、按牧，我們都被教導說，要按照神的旨意，不要按照自己的意思，我有三個問題是：如何清楚自己需要被按牧？怎麼樣的按牧才是神所喜悅的？神召會的按牧是上帝悅納的嗎？
A：第一個問題。我奉獻之後多年才讀到我後來讀神學院時神學院院長所寫的那本書，call to the ministry（傳道的呼召），他引用了一節聖經，是我很喜歡的，是Jer 20:9  我若說：我不再提耶和華，也不再奉祂的名講論，我便心裡覺得似乎有燒著的火閉塞在我骨中，我就含忍不住，不能自禁。簡單地說，耶利米坐牢，憂鬱的時候，他說，我不再提耶和華的名了，我give up，我不再做傳道了。當我這樣想的時候，神的道就在我心中，好像骨裡有火（fire in my bone）一樣，不能禁止。就是說，按立傳道，這個火不能冷淡下來。當然，再加上有裝備，有印證等等。每一個人被裝備、被造就、被印證，都不一樣，我覺得最好還是，這個「骨中之火」燒得很旺。
第二個問題。怎麼樣的按牧才是神所喜悅的？沒有一個教會、沒有一個傳道是完全的。我這樣看：身為一個長老會的牧師，我被按立的時候，一般都不是憑空按立的。我的意思是說，一個人被按立，是ordain for某一項事工的。我當時被按立是去植堂，I was ordained as an evangelist ，宣教士，當然，作宣教士不排除我作牧師。宣教士是牧師的一種。當教會成立，我就被選為作那個教會的牧師嘍。但是，我們一般按立的時候，不會沒有一個教會的事工等著他，而按立祂的。按立是為了作一個有用的僕人。我現在從聖禮觀那裡借用一個原則。馬丁路德和加爾文都不相信一次聖餐有沒有效，對我有沒有幫助，不是在乎那個神父懂不懂聖經。他可能喝罪酒，有私生子，聖經從來沒有讀過，當時就是這個樣子，整個歐洲就是這個樣子。那你怎麼辦？他們說，不是，你不要理那個。聖餐的有效不在乎施行聖餐者的敬虔，乃是在乎神話語的應許，和聖靈保證祂的話。你就看著那個就可以了，你抓住神的話語。我想，按牧雖然絕對不是聖禮，但是與聖禮的原則是一樣的，就是反正教會領袖的敬虔，都是攙雜了各種各樣的軟弱、不完全，和罪過的。所以，你不要看那個。所以，合乎神心意的，就是一個敬拜的心態，為了服事。按立的意思是說，一群人，一群教會的弟兄姊妹和教會的牧長，承認你的呼召是真的，差遣你去做某一項的服事。
第三個問題。我個人看神召會，是靈恩派的第一波，很穩定成為福音派大家庭的一份子，我並沒有看神召會……首先，我個人的理解，神召會和第三波很不一樣。有一次，在新加坡神學院教牧學博士班，來了一位女同學，新加坡神學院從來沒有這種人來過，神召會神學院的教務主任，女的，來上我的教牧課。大家都指著她，靈恩派什麼什麼。她也很勇敢，滿有恩典。她跟我說一些事情，令我很吃驚。你知道新加坡曠健雄牧師， Faith Community Baptist Church ，這個應該說是第三波囉，曠健雄牧師的 Love Singapore運動，神召會是不讚同的。我的意思是說，他們和第三波是有很明顯的不同的。你說他們是守舊、保守也好，像我們福音派也好，我所屬的改革宗的長老會宗派，和神召會，都是屬於National Association of Evangelicals（美國全國福音派協會）的。所以，我可以說，我所屬的宗派，是承認神召會是一個福音派的教會。NAE是1943年三月成立的。當時，大宗派已經開始新派了。所以，在新派宗派的保守人士，和出來的保守宗派，合辦了一個NAE ，現在還在的。
Q ：剛才提到說，好行為是沒有功勞的，我們作好行為是討神的喜悅。
A ：是。是為了討神的喜悅，為了表示感恩。為了美化我們福音的見證，就是美好的裝飾，也造就自己，造就別人。我們作了好行為之後，自己得到安慰，得到鼓勵，別人也得到鼓勵，使這榮耀歸給神。使這榮耀歸給神，還有很多附帶的好處，就是自己得救的確據得到堅固，別人得到造就，使非信徒，堵住他們的口。
各位在過去和現在教會中的服事，究竟我們是怎麼樣鼓勵弟兄姊妹們長進的呢？我們大概都不是那種罵人的奮興佈道家，那我們是不是用一些手冊型的，123456有步驟的，新生命、新生活，等等，來教導弟兄姊妹的呢？不在一樣，或者四十天什麼什麼，purpose driven life（標杆人生） ，這是2004年福音派，你不根據這個就不是福音派的教會的一個標準的產品，明年又有一個標準的產品出來的，出版商一定會再推一個產品出來的。O.K, 我們一般可能都跟著一個program的程序去鼓勵弟兄姊妹的，是不是？
Q ：這裡我不知道。但是我們以前在家庭教會，整天都是講罪啊罪的，不作好基督徒，好像神不喜悅，沒有什麼program。
A ：那你們很改革宗，開玩笑的！好像清教徒那些的，令人在神面前懼怕。
我猜想，在這種教會圈子，可能你暫時不能在臺上唱反調，但是你可以在幾位和你比較親近的弟兄姊妹生命裡面，去種植一些盼望和恩典的信息，大概只能這樣作。這種罪惡感很重的教會的靈命生活，我恐怕未來五到十年，會被都市化摧毀掉。
Q ：就只能求神保守了。
A ：保守的是真正的信心和順服，不是律法主義。不能用傳統來抵擋世俗的。
Q ：不過，我很喜歡那個傳統，培養我一個敬虔的心。
A ：我也喜歡一些敬虔的傳統。那些詩歌都是我小的時候唱了幾十年了。
Q ：在美國多講恩典的結果，我都覺得自己沒有像以前那麼嚴謹、敬畏神、積極追求。我覺得自己好像反而退後了。
A ：感恩節快到了，我在美國已經39年了，坦白說，過了幾次感恩節之後，難免會有負罪感、內疚，特別是世界宣明會很會作廣告，特別在十月十一月，那些孤兒，餓到半死那些骨瘦如柴的孩子的照片，都來了。飛機上都有的，現在。在看新聞，world vision一下子就出來了沒有電話，只有一個website，哇，很高明的。我想，神不要我們用一個內疚的心來作善事，這個不是神的心意。當然，剛硬的心是不對的，一個剛硬的心是不會寫支票的。所以，當我們住在美國，使用了全世界80%的能源，汽油，electricity，sugar, paper ，然後看到那些孤兒的照片，經過內疚的那一剎那，那一兩個鐘頭之後，我們還是要回到一個平穩的感恩和滿足。
Q ：我很少那樣，總是很內疚，覺得對不起神。
A ：我再講一個我爸爸的故事。
你們都記得，我爸爸戴個ball tie，皮鞋永遠穿不破的，我看他沒有什麼內疚。敬虔是有的，認罪是有的，跟媽媽每天禱告的，我的意思是說，他是過一個很滿足的生活。但是，他也懂得什麼是行善。當然，他不會誇張祂自己所行的善事。我不是說他有一次來美國留學，他跑去對面馬路跟作生意的uncle高，高叔叔，維祈先生，道別。Uncle高就打開抽屜，給了他幾百塊錢。爸爸回來就說，你看這個 uncle高是隨時準備好做善事，幫助人的。我們住在神學院裡面的老師也是，後來我發覺，好多老師都會幫助一兩個清貧的學生。我們的做法是，既然我們付不起請一個女傭，就請女學生來切切菜、洗衣服，幫助他們付學費或書本的費用。這種事情，常常有的。也沒有人講，大家都知道。那些女孩子為什麼進進出出老師的 apartment？所以我說，我到了四十多歲，突然之間會收到一些感恩的禮物，是我父親所作的好事，跟我沒有關係。那，暗地裡作了很多，大家一起作，彼此激勵，constraint each other to do good works，多行善事。不是內疚，是滿足。我們家裡錢不多，但是比起那些住在政府大樓環境很差的地方，我們已經算很好很好的了。但是，比起作生意的，我們比不上。學費是夠交的，加上琴費，很貴的，70塊港幣加上32塊學費，交完每次爸爸給我看，你看，沒有錢了，這個月就沒有了。剛剛好，剛剛夠，很滿足的，但是，可以享受那30塊錢買水果的樂趣。每年夏天學一樣東西，所以那個珠算盤，我是五年級還是四年級那個暑假學的。有一年是學英文的字根，-logy是什麼，-sion是什麼，para是什麼，那一年是學那個；還是背古文，每年學不一樣的東西。有些東西不需要錢買回來，都可以享受。所以，滿足、感恩，也同時享受神神給我們的。有人要在貧窮人中間傳福音，也有人要在百萬富翁中間傳福音，也有人要在留學生、條件很差，三個臥房住五家人的單位裡面住。我們雖然沒有住過那種，但是我們也住過很大的，就是老鼠進出的洞很大的那種，無論在什麼環境，知足，感恩。我相信我們同時也會幫助那裡有需要的。我看到好多的神學院，暗地裡很多信封傳來傳去的，什麼耶和華以勒，很美的。所以，作善事不是出於內疚，是出於一個滿足與感恩。好，我們休息。
##
那天我在chapel畫了很多圖，加拉太書那次的講道，就是要說明，這個約真的是聖經裡面的教導。每一個聖經裡面的人物，神怎麼對待、對付他們，神怎麼審判、拯救、賜福給他們，我都會從「約」這個角度來看。我說過好多次了，約是個很好用的觀念，意思是說，你可以看見有神的主權、人的責任，人自己在動，順服、不順服，信、不信，然後神的計劃繼續在前進，因為是定好的，有恩典，有審判，下面的人在那裡翻來覆去，很大的一個船在前進。而我喜歡pick on 我們講廣東話的弟兄姊妹，我雖然不是廣東人，但是我說我們廣東人，或是我們中國人啊，很「八卦」！什麼意思呢﹖我們查經的時候老是問錯問題。我常用的例子是，「約拿有沒有悔改」？就是說，不要、不能只是從那個角度來看聖經的。因為，我們判斷一個人有沒有悔改，屬靈不屬靈，他對不對，第一、我們自己的標準是不是神的標準，那是一個事情；第二、那段經文，神寫那段經文給我們，是為了什麼目的？所以我們不能只是從判斷聖經人物對、錯的角度來看聖經。也就是說，聖經經文的用意，不只是道德的訓誨，甚至乎我們可以說，道德的訓誨是其次，#1是神的真理和恩典的啟示，然後我們才問，我們應該怎麼生活。所以，我們的查經是有神學的。盼望我們的神學到目前為止，也是依照聖經的。有什麼問題嗎？
明年秋天我開的是教會歷史（一），我們還沒有開的，是中文的講道學、釋經學。我要去讀一讀李定武最近出版的「設計釋經講道」那本書。另外一本是斯托德的「講道的藝術」（Between Two Worlds），亞當斯也寫過一本，叫preaching with purpose。沒有中文版，我們也可以把它翻譯。那本的重點是每一段經文，神原來的目的，這個目的是指實際的目的，然後我們怎麼說呢，God says to you this:_______ 。 你要向你的會眾說，神對你說什麼。這兩點，經文的originial purpose，然後我們對你說，神對你說什麼另外有一本最近（可能也有十年了）出版的，Christ centered preaching，這是聖約神學院院長Bryan Chapell寫的。還有就是我的院長寫的，神學性比較強，Preaching and Bibilical Theology（Edmund P. Clowney），就是說怎麼從舊約講基督。我對講道學，我感覺我的威脅感很大、自卑感很重，因為我不會講故事。在海外的教會一定要講故事，這週發生什麼事情，然後你要這麼這麼作（Q ：這邊的“生活道”太多了）
。我們教會是循著四十天的探險，所以這個禮拜我們作1、2、3。你不這樣講，我就試過了，我剛出去，芝加哥英文堂，ABC，已經不是華語的，有一位作紙張批發的ABC，young man，他是這樣走出教堂的，他說，“what did you say!”，不只一次！因為我以前的那個是萬從人（Josiah Mann）牧師，最會講家庭的故事的。所以我對講道學有自卑感。
假如我要開講道學的話，可能是有教科書，釋經講道教課書，當然你們要練習釋經講道，要探索你們怎麼看你們會眾的情況和需要。一方面我們探討怎麼解經，一方面瞭解我們的會眾究竟是怎麼一回事，不是他們所感覺的需要是什麼，是他們真正的需要是什麼。我是不太願意按照人的感受的需要要講道，但是你試著從神的話來談祂的需要的時候，你又不能沒有情。你不可以不瞭解他們，瞭解不等於順服他們，那個我們可能花一個學期都討論不完。引導他們，但是不能像我這樣，引導到他們失蹤了。
Q ：不是說主的羊聽主的聲音嗎？
A ：謝謝你。但是我這種曲高和寡的感覺已經很久了。
Q ：您都失望了，我們還相信您作什麼呢﹖
A ：不是！認識聖經，認識你的會眾。或者說，解讀聖經，解讀你的會眾。Interprete，understand你的會眾。你們會眾的文化和次文化，很多的不同的。光是中國大陸就有不同了。城市的、鄉村的。城市中高層的、低層的。
好，我們結束。
天父，我們的腿、我們的手，都需要主你自己來扶持。我們的心、我們的口也要你自己來鑒察，求主就不斷地照亮我們的心。主，我們心裡的燈、心裡的光假如黑暗了，那黑暗將是很大的黑暗。求主也鼓勵我們，給我們活潑的盼望。主，很快的，下面一個月我們有很多的功課要趕，給我們一個穩定的腳步，一個滿足感恩的心來完成每天在你面前領受的、應當完成的工作。奉耶穌基督的聖名求。
11/06/04 教會論
感謝天父，今天早晨我們可以聚集，求你給我們清醒的頭腦，也祝福那些不能與我們在一起的弟兄姊妹，求你保護他們，也繼續保守我們的心懷意念，叫我們按照天父的目標，每天的教導我們，恩典憐憫我們，奉耶穌基督的聖名求。
為了等還沒有來的同學，我們先講嬰孩洗禮的問題。
先說「聖禮」是什麼？我注意到，在Westminster或reformed神學院，最近凡是Sinclare Ferguson，也就是磐石之上的作者，他開的聖靈論（也就是救恩論），附帶的是聖禮。我所學的聖禮，我感覺是在教會論裡面的，他是放在聖靈與救恩論裡面的。什麼意思呢？我覺得裡面有個point，它裡面有個道理，就是什麼是聖禮。聖禮是恩具（means of grace），這樣呢，我們要從天主教的恩具觀開始講了。
天主教的恩具觀是錯誤的。天主教恩典（Grace）這個字，就是「救恩」的意思。
我們，基督新教，恩典（grace）這個字是上帝救我們的那個心懷（dispoisition）。
我們得救是本乎恩。本乎恩不是說我們得救是本乎「救恩」，不是這個意思。
我們得救是本乎恩，恩是那個我們不配得到的好處，不配得到的恩愛，我們用Grace這個字，通常是這個意思。另外就是彼得後書最後，3：17-18，“你們卻要在我們主救主耶穌基督的恩典和知識上有長進。” 這個恩典的意思，是美德、信心、愛心等等。 
天主教的「恩典」這個詞，是救恩的意思。對他們來說，恩典（救恩）是藉著信心和聖禮，澆灌、灌注、注入在人的心中的，infuse to the sacrament。就是說，主耶穌基督為我們成就救恩，那救恩怎麼來的呢？就是一點一滴地注入我們心裡面，好像做豆漿那個麻布袋子，擠一點豆漿出來，那是滲透的意思。所以，對天主教徒和天主教會來說，沒有聖禮不可以的。沒有彌撒，沒有告解，人就不能得到救恩，因為救恩是靠那個聖禮，一滴一滴的進到人的生命中。
所以馬丁路德和加爾文這麼強調稱義。我們在聖靈論講過，稱義是什麼呢？稱義的根據是被算為義，所以無論被稱為義，或者歸算為義，那個義是外來的，是基督的義，alien rightiousness，所以，路德、加爾文他們強調，稱義不等於使人成為義。我們不是花了些時間講那個嗎？神稱人為義，神歸算人為義，不是使人成為義人。所以，馬丁路德和加爾文的恩具觀，就是對恩具的看法就不一樣了。是什麼呢？
從加爾文開始的改革宗的說法乃是，恩具（聖禮）就是恩典之約的記號和印記。記號就是記號，水、餅、杯，是外在的記號，我們是可以嘗到這個餅，可以咬這個餅，可以喝這個杯的，水是可以感受到的。所以是我們五官可以感受到的記號。但是這個記號代表什麼呢？代表恩典，或者代表因信稱義（羅4：11）。所以，聖禮（恩具）是恩典之約的記號。
我常常畫那個大圓圈，對不對？三角形下面的大圓圈。那個大圓圈是什麼？恩典之約、律法與福音、在基督裡。所以這個記號，代表在約裡面，耶穌基督是我們的中保。作為我們中保的耶穌，成就了救恩，保證這個救恩，保證他所成就的救恩。所以，恩具就是恩典之約，又是恩典，又是約，恩典之約的記號。
第二，恩具是恩典之約的印記（seal）。印記也就是保證的意思，在我們身上蓋一個圖章、蓋一個印。所以，聖禮有效或沒有效，不在乎神父或牧師的敬虔，是在乎神話語的應許。因為我們看恩典、救恩，不是是靠聖禮的。我們靠什麼得到這救恩呢？當然是靠耶穌基督的寶血，我的意思是靠神話語的應許和聖靈的見證，而是靠聖禮本身，也不是靠那位施行聖禮者。
再來一次。聖禮當然是代表耶穌基督的寶血，潔淨我們等等，天主教也承認這個。不同的是，不是聖禮代表什麼，是這個代表基督的聖禮的功效，我們是憑什麽相信聖禮的功效。我們現在不是問聖禮代表什麼，聖禮代表耶穌基督和祂的救恩，恩典之約。我們問的是，我們根據什麼可以相信這個聖禮，是對我們靈命有幫助的、堅定我們的信心的。彰顯或體現耶穌基督在我們身上的。我們有什麼把握，耶穌基督在聖禮的時候在我們中間的。我們靠什麼相信聖禮是有功效的呢？天主教說，就是聖禮本身，你做就是了。 It’s “ex opere operato”，就是說，就是靠著這個“運行的運行”，你做聖禮就有功效。基督新教說，不是的，是因為耶穌的靈和聖靈同作見證。更重要的是，耶穌基督的靈（聖靈）與祂的話（聖經），同作見證。神的話、神的靈，是使聖禮有功效的。
現在我們講嬰孩洗禮了。我們先說，天主教和路德都相信洗禮和重生有很密切的關係。對天主教來說，人怎麼重生的？就是人的原罪怎麼被潔淨的呢？答案是靠嬰孩洗禮。路德是，人是什麼時候重生的？答案是在洗禮那一刻，這兩個有一點點不一樣。天主教說，你要得救嗎？一定要洗禮。路德說，洗禮是聖靈的工作，不過發生在洗禮那一刻、嬰孩洗禮那一刻。改革宗不是這樣相信的。因為改革宗有約的神學。我再說，約是很好用的。（圓圈）又來了喔！
從亞當、創世記、舊約到新約。因為這個約，不論是在十字架前或後，不論在舊約和新約，這個約是給誰的？當然，約的中保是耶穌基督。耶穌基督代表了所有在他裡的人。在他裡面的人是誰呢﹖就是真正信祂的人。不過，這裡是長老會和改革宗的浸信會不同的地方。
這個約裡包括了所有在基督裡，就是真正相信祂的人和他們的兒女。你可以說，我有時候也把兩個圈子畫在一起的，差一點點，（見本筆記p. 35）一個是有形教會，一個是無形教會。一個在基督裡，一個是神的約民。原因是，自從上帝與挪亞立約，上帝是和挪亞和祂的後代立約，甚至乎和自然界立約（創世記第八、九章）。然後呢，到了創世記第十七章第七節，這是很關鍵的一節。上帝說，上帝要和亞伯拉罕和祂的後裔，立永遠的約（an everlasting covenant）。所以神和亞伯拉罕立約，這個約包括了祂的孩子們，當然是指以撒那條線。甚至乎以實瑪利都有祂的好處，當然那個好處和恩典之約有點不一樣，是普遍恩典的約，雖然他是神的仇敵，祂的後裔都是神的敵人，但是神還是給他在世俗上的一些勢力。
所以，伯拉罕生下來的孩子，就行割禮。神說這個割禮是約，當然是約的記號。但是有一段說，這就是約。那一天，神和亞伯拉罕立約了。這就是為什麼我常常問你，我們基督徒生下來的孩子，是耶穌懷抱裡的小天使，還是註定進地獄的小魔鬼，加入他今天離開世界的話。
你說是小天使，憑什麼？你怎麼知道他是小天使？假如你是浸信會那種的信仰立場，他還沒有憑自己的自由意志，決志信主，就要下地獄嘛！假如他三歲就死了，你在喪禮裡面怎麼可以唱耶穌愛我，我知道？他是在耶穌懷抱裡了，主耶穌啊，我們把他交托在你的懷抱中？我想，浸信會的三歲孩子死的時候，大概還是很積極、很正面的。不會說，你看！這個孩子下地獄，你們要小心了！不然你都像他一樣下地獄！肯定不會這樣子安息禮拜，對不對？總是說，他是耶穌所愛的。憑什麼？你憑什麼相信他是在耶穌的懷抱中？明明說是要十二歲之後才能受浸，是要自由意志，選擇信耶穌嘛！很明顯還沒有選擇。憑什麼說他是在耶穌的懷抱中？跟浸信會的神學完全是相違背的。所以我說，所有的福音派的基督徒，都是改革宗的，不過他有時候口裡硬一點而已。
我們肯定是愛我們孩子的嘛！現在問題是我們有沒有根據。
Q ：經文是在林前？跟離婚有關的那節。
A ：對。林前7：12-14
1Co 7:12-14  我對其餘的人說（不是主說）：倘若某弟兄有不信的妻子，妻子也情願和他同住，他就不要離棄妻子。  妻子有不信的丈夫，丈夫也情願和他同住，他就不要離棄丈夫。  因為不信的丈夫就因著妻子成了聖潔，並且不信的妻子就因著丈夫（原文作弟兄）成了聖潔；不然，你們的兒女就不潔淨，但如今他們是聖潔的了。
“如今他們都聖潔了”。我常常說，什麼叫聖潔？是不是他們很可愛？當然不只如此。那是不是他們得救呢？不信耶穌也得救啊？no ，所以，我說，more than cute and less than saved ，比漂亮多一點，比得救少一點。是什麼呢？是約裡的福氣。
再回到創17 ：7。神給亞伯拉罕立了一個永遠的約，是給他和祂的後代的。意思就是說，一個人信主，就算他配偶不信主，祂的配偶和孩子們，都在約裡。當然那個約是指廣義一點的約，。就是所謂“有形教會”，廣一點的，不是神預定他們得救的意思。他們在這個廣義的約，就是教會，就是福音所傳到的地方。
所以，神的做法是，祂的約民，就是那些神和他們立約的人，那個約的記號和印記，就是聖禮，約的記號是先給家人的，先給小孩子，先給了記號後決志信主。或者說，先給了這個記號，這個記號代表什麼呢？代表聖靈在這個baby ，一生下來，應該說在母腹裡就開始有聖靈的感動，有聖靈的influence。大衛就這樣說嘛！“我在母腹裡，你就認識我了”。
所以，一個基督徒家庭生下來的嬰孩，從出生就有聖靈的感動、影響，聖靈的影響，就是在恩典之約裡面的福分。什麼福份呢？首先他聽到福音。然後呢，福音的呼召（不是有效的恩召，是有效的恩召之前，我們講的第一點。就是所有聽到耶穌的那些人，所有聽到耶穌基督福音的人的好處，就是聽到福音這個誠懇的邀請，福音是個bona fide，誠懇的邀請。從小在搖籃班你就聽到了，在家裡就聽到了。）。所以，他既然在約的群體中，他就有約的福份了，也有約的責任喔！假如他將來不信耶穌，是雙倍該打。假如他將來信耶穌，是理所當然的，在約的影響之下。
Q ：父母敬畏耶和華，兒女也有避難所。這句經文也是支持這個。
A ：Amen！ Pro 14:26  敬畏耶和華的，大有倚靠；祂的兒女也有避難所。
連孤兒神都要作他們的父親，不要說信徒的孩子們了。當然嘛！我順便講一句。其實這是非常適合我們儒家思想的中國人聽的。對不對？福音臨到你一家！我沒有說每個人得救。我說，神的恩典臨到你一家。只不過，（衛理宗也有嬰孩洗禮）改革宗的這種神學觀點，在十九世紀末，清末民初傳到中國的時候，不很明顯。結果是，成人洗禮，成人浸禮那一類的浸信會，和其他教會建立的堂數比較多。其實呢，這種約的神學，我感覺中國人應該聽起來很舒服的。對不對？
所以，嬰孩洗禮是什麼呢？是恩典之約的記號和印記。在改革宗裡面有很少數的牧師認為，這個嬰孩就得救或重生了，但是這個是少數。大部份的長老會說，這個不是重生的一刻，這是把外在的記號先加在這個孩子身上。
我們施行嬰孩洗禮的時候，牧師問父母親一句話，為了你孩子的救恩，你是不是唯獨仰望耶穌基督呢？就好像為了你的救恩，你唯獨仰望耶穌一樣。Do you look to Christ alone for your child’ salvation, as you do your own？英文非常簡短，中文要講很長。為了你的孩子得救，你是不是唯獨仰望耶穌？好像為了你的得救，你唯獨仰望耶穌一樣？這句話不是說代替了孩子信耶穌，不是這個意思。這個意思是，父母依靠神的恩典來救這個孩子，來賜恩召、重生、信心、悔改給這個孩子，是這個意思。然後，牧師還要問這個孩子， will you pray with him and for him？你願意靠神的恩典，為他禱告、和他一起禱告嗎？and to bring him up in the doctrine of our Holy religion？你願不願意一輩子教導他，我們聖潔的信仰的教義，來把他帶大？
所以，父母親的責任，這個約裡的責任，就是為他禱告、和他禱告，教導他神的話。
聖經根據呢？Deu 6:4-9  「以色列啊，你要聽！耶和華我們神是獨一的主。  你要盡心、盡性、盡力愛耶和華你的神。我今日所吩咐你的話都要記在心上，也要殷勤教訓你的兒女。無論你坐在家裡，行在路上，躺下，起來，都要談論。也要繫在手上為記號，戴在額上為經文；  ( 9 )  又要寫在你房屋的門框上，並你的城門上。」
可能更早就有了。以色列的家庭，那個家長要作的，就是教導祂的家人，包括太太（們）、孩子們、奴隸們，和寄居者，一大幫人啊。一個summer camp那麼大。家庭就是教導神的話的所在地。所以，嬰兒洗禮呢，父母把孩子抱來，在神面前，與神立約，把這個孩子放在神的約裡面，就是相信他已經在神的恩典之下了。好了，我們肯定會問，那個孩子，he doesn’t know what’s going on，不知道發生了什麼事，請問，你把他抱來奉獻，行奉獻禮，他是不是也不知道發生了什麼事？那你為什麼要奉獻他，而不為他洗禮呢？
Q：神知道啊。你奉獻給神，神就知道了，神就會take care。
A：我們不奉獻，神就不take care嗎？當然不是嘛！奉獻禮呢，是不贊成嬰孩洗禮的人發明出來的。你不能用什麼耶穌八天生下來，或者誰生下來奉獻給神作例子。當然，贊成奉獻禮的人，可能會用那些經文，但是歷史上沒有嬰孩奉獻禮的。不贊成嬰孩洗禮的人，我覺得也很可愛。當然，我說過嘛，所有基督徒都是改革宗的。我的意思是說，所有基督徒都相信神的約的應許，不過有的時候我們口裡不承認，或者說我們看聖經沒有看清楚。所以他們要搞一個嬰孩奉獻禮出來，就是說，是的，我的嬰兒是在耶穌的懷抱裡的，在神面前，我的孩子是可愛的。這個心靈深處的東西，就是在約裡面，聖靈在父母親的工作，所以我們會設計出一個嬰孩奉獻禮出來。奉獻禮就是父母親一個禱告，那是很好的事情。嬰孩洗禮當然包括這點，父母親在神面前的心願，把孩子奉獻給神。
Q：那，這種奉獻是不是像哈拿奉獻撒母耳，以後成為拿細耳人呢？
A：沒有啊，不然所有行奉獻禮的小孩都要進神學院嘍！都不剪頭髮！不是。
我的父母親，常常告訴我，他們是把我奉獻給神的。那個意思大概不是說，他們去行了一個奉獻禮，有沒有行我不知道，但是幾十年來他們從來沒有說。他們的心的意思就是說，假如神要用我作傳道人，他們是高興得不得了的，是這個意思。所以，有一點拿細耳人的味道。但是，一般的基督徒父母親，在浸信會、宣道會等等，奉獻孩子，不是這個意思。就是說，我們就交托神，把這個孩子交托給神。當然，我們也很感謝神賜這個孩子給我們。
Q：他們奉獻的意思就是握住神的應許？
A：你已經把改革宗的意思放進去了。沒有錯，我說所有重生得救的基督徒，你讀聖經就讀到應許嘛！當然想要得到東西！什麼東西？神的福份，神的應許，是對的。我沒有說，假如不行嬰孩洗禮的話，這個福份都拿不到。因為，我們不是天主教，我們不相信ex opere operato，沒有那個聖禮就得不到那個好處。我們不敢講這句，聖經沒有這樣規定。
又有人說，聖經沒有明文規定，沒有明文說明要嬰兒洗禮啊！怎麼回答這句話呢？要看怎麼解釋聖經。我們很習慣，聖經裡面有的，我們說，我們作。新約聖經說廢除的，我們就廢除了。新約聖經說要作的，我們作。對不起，我不應該這麼說。應該說，舊約裡的都廢除，除非新約說明沒有廢除。這是受了時代論的影響，當然不只是時代論，但是今天我們具體地受了時代論的影響130年了，自從1870年代。O,K, 這樣的解釋方法，就是舊約都廢除了，除了新約說的清清楚楚要作的。
盟約（聖約）神學的看法是：舊約裡面有的，我們都繼續，除非新約說廢除了。這是在解經的方法不一樣，看你要走那一條路嘍。
Q：嬰兒受洗到底得救不得救啊？
A：孩子得救不得救從來就不靠嬰兒洗禮。請放心，改革宗長老會是福音派的。嬰孩洗禮不保證這個孩子得救！
Q：誰來定孩子到幾歲才說他不信就不得救？
A：浸信會喜歡用的是十二歲。長老會也差不了多少，從十到十六歲不等。聖經沒有說，人不可以定的。但問題是，早晚這個孩子得領聖餐，所以為了領聖餐的緣故，教會都會定一些人為的傳統，假如他要領聖餐的話，在長老會或改革宗教會，受了嬰孩洗禮的人，他要正是地在教會的人面前，承認祂的信心，所以差不多都是小學五年紀到初中一、二、三年級之間，教會就開一個要理問答班。有人叫堅信禮，我們這個比較福音派的改革宗長老會不喜歡用這個term，我不知道為什麼不喜歡用。我們有另外一個term，叫profession of faith，就是承認信仰。這是個正式的儀式，雖然不是聖禮。
就是說，這個少年人，為了信心顯得很隆重、嚴肅，所以大部份的長老會和改革宗教會，都有一個要理問答班（Catechism Class），比較繁複的，大概兩年，每個星期上課一次，一年是很常有的。還有一些長老會，等到小孩子八歲，大概是小學二、三年級，有一個catechism recital，就是孩子開始背《小要理問答》107條，每一條的答案，假如他能站在人面前，有人問他，能答出每一條的答案的話，會在長老會的報紙或雜誌登祂的名字，就是承認他懂了我們教會的信仰是什麼。通常八歲開始就有這種情況了。
假如他要成為一個“領餐會友”的話，他就要在牧師長老面前考信仰，就是在一個公共的崇拜裡面問他，就好像我們浸信會問成人一樣，不過一般來說，問信仰之前，已經有了一個堅信班或要理問答班。現在一些新派教會或青年人太過不耐煩，那些要理問答班，一個禮拜就搞定了，那是不是很好的。真的要作，是一年，每一條好好地教導。中文有這本書：《基督教要道初階》，就是小要理問答的一個課本，這就是教小學六年級、初一、二的課本。大人學不會太難，也不會太容易，每一課有一個小小的漫畫。我們下一個禮拜學校的退休會，我會講Westminster confession威敏斯特信仰告白，那是給成人讀的。所以，這個少年人在眾人面前承認祂的信仰、信心之後，就成為一個領聖餐的會友。不過，在他還沒有成為領餐會友前，他已經有接受教會教導和管教的權力（特權）了，他接受教會的管教是一個特權噢！不是他要“忍受”教會的管教。就是說，這個小孩犯罪了，教會要管祂的。因為在洗禮的時候，他已經成為教會的會友了。
OK， 改革宗教會裡，生下來的baby受了洗禮，他就是教會的成員。不能領聖餐，也不能投票，但是他是教會的會友，就是有了教會的教導和管教這個福分，是個福分來的。這不是說，外面來一個孩子，不教導他，不管教他，不是這個意思。我們常常都先想到別人的孩子，不想到自己的。你現在從上而下先想，我們生下來的孩子，理所當然教會要培育他，教導他，管教他，會友是這個意思。所以一些教會寫章程的時候會說：教會是什麼？教會是所有信耶穌的人，我就說“和他們的兒女”。有些牧師就會說，“不！”因為他們不是改革宗的，就還沒有想通這一點。那請問你的孩子們是什麼呢？不是教會的成員是什麼？是小魔鬼嗎？只有兩個可能嘛！不是屬世界就是屬耶穌，對不對？他當然是耶穌的嘛！當然我的意思不是說我們有把握他一定是在永恆裡面被預定的，那個不是我們要管的事。我們所講的，是外在的恩典之約。
特別是浸信會，我覺得很滑稽，浸信會比長老會花在嬰孩搖籃班和主日學課堂的錢，比長老會不知道多過幾十倍！是不是因為他們的神學沒有cover這一點，所以他們在建築上特別下功夫。我以前也是浸信會的，在浸信會裡面好多年，沒有意思挖苦浸信會。其實你們記得嗎？浸信會本來屬於清教徒的，都是改革宗的，後來很晚才成為亞米念的，這是要到十九世紀了，現在浸信會大部份不是改革宗的。
浸信會是怎麼開始的呢？1608年，你記得嗎？清教徒運動是1555年開始的，意思就是說，1555年有兩個的清教徒牧師，被血腥瑪麗殺害，1558年伊麗莎白一世上任，清教徒運動就開始了。到了1608年，有兩個公理會的牧師，在荷蘭Leiden這個地方，公理會和長老會都是改革宗、是聖約神學的。但是，這兩個牧師認為，聖經裡面教導的是成人浸禮，不是嬰孩洗禮，所以他們就在荷蘭互相的施浸，1608年。這幫人，就是他們的會友，在1620從荷蘭坐船到英國，從英國到坐五月花到美國的，就是吃火雞的那批人；感恩節那批是公理會裡面的浸禮宗的。然後1630到美洲來的，是公理會的，就是不是浸禮宗的。所以，浸信會比公理宗來波士頓早了十年。就是一幫人，在船上立約，我們到美洲去，是為了上帝的榮耀，建立一個合乎聖經的約民教會和約民社會，這兩幫人都是同樣的目的。所以，我說浸信會是改革宗起家的。1689年，浸信會把威敏斯特信仰告白只是修改了浸禮那一部份，就發表了浸信會倫敦信仰告白，跟Westminster的信仰告白差不多，只是在洗禮那裡改了一改。我想，是到了十九世紀芬尼和慕迪的佈道事工興旺之後，浸信會才徹徹底底地大部份的直跟阿米念那邊。今天美南浸信會裡面還有加爾文主義的，特別是美南浸信會神學院，我的意思是Kentuckey那一家， Southern Baptist Theological Seminary院長，常和改革宗的神學家一起開神學講座Albert Mohler。而美北浸信會，特別是波士頓那一帶的，很多浸信會和公理會根本很難分辨。公理會一般來說，都不會施行浸禮，是施行滌禮。所以，Gordon Conwell神學院，就是公理會和浸信會合作起家的。因為在那一區，歷史是1630公理會來了，浸信會是1620就到了，到了1636，公理會把浸信會從波士頓趕走，所以他們就下去一點很近的地方，羅德島Providence，在那裡，浸信會就成為今天所謂的美北浸信會的發源地。所以，他們在歷史上雖然有點恩怨，但是今天到了新派神學氾濫的廿世紀，公理會和浸信會，凡是福音派的，肯定是合作的，連新派的公理會和浸信會都合作。舉個例子，紐約最有名的新派教會是那一家？為什麼最有錢呢？是煤油大王Rockefeller捐錢蓋的，Riverside Church Side河濱大教堂。他是同時屬於公理會和美北浸信會的。
我這個人很好奇，每到一個地方先看看建基的基石，這個教會是屬於什麼、什麼的。結果我就好奇，為什麼這個教會又屬於United Church of Christ，又屬於American Baptist Convention。我再想一想，他們差不多同一個時間到美洲來，公理宗趕走浸信會，但是，到了十九和廿世紀，肯定是合作的，就是說很多牧師做一做公理會的牧師，過了幾年又跑去做浸信會的牧師，就好像長老會的牧師，做了幾年，又給公理會的請去。作了幾年，又跑去荷蘭改革宗的。這種情況常常發生的。因為信仰都是Westminster confession，制度上有一點不一樣而已。
O.K. 各位現在聽懂了嬰孩洗禮的意義了。
誰說說嬰孩洗禮什麼意思？
Q：與神立約，享受約裡的福分。
A：沒有錯，你們講的是嬰孩洗禮的後果，中國人都是比較功利主義一點，要福分。你們說，嬰孩洗禮是和神立約，是沒有錯的。這是從下而上的講法。從上而下的講法是：嬰孩洗禮和所有聖禮一樣，是神恩典之約的記號和印記，sign and seal of covenantal grace。
我喜歡這樣說：你是福音派的，你受浸成為浸信會的會友，你受浸的時候，你為了你的信心作見證，對不對？對！好，很好的，感謝主。難道你在人面前作見證的時候，神是緘默的嗎？閉口無言的嗎？神沒有作見證嗎？當然有！O. K. 請問神是怎麼樣在你浸禮或洗禮的時候做見證的呢？那個洗禮本身就是神的見證嘛！記得嗎？聖禮是恩典之約的記號和印記！那句話那裡來的？
Rom 4:11  並且他受了割禮的記號，作他未受割禮的時候因信稱義的印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義；
這是亞伯拉罕還沒有受割禮之前被稱義的記號和印記。什麼叫印證？就是神在做見證的意思。我喜歡這樣解。這是林慈信的解釋，你不一定要接受。這是特別為浸禮宗的來解釋。改革宗神學肯定不會否定你為你的信心在人面前做見證，只是我們加一項，神在做見證。神在說：這條小豬是我的，我已經付錢了，對不對？然後，我們也做見證。我們作見證是回應神先做了見證。神首先要作見證，再加上人，不論是聖餐或洗禮，不論是嬰孩洗禮或成人洗禮。
Q：兩邊，神和人都要把約堅持到底。
A：對！所以，“約”很好用的。有神的保證，人也在決志。人靠著神的恩典，決志說：是的，I have decided to follow Jesus，no turning back。 所以，“約”是對福音派愛主的敬虔主義者很好用的。我們懂得怎麼樣去發覺這個寶藏。
Q：這個定義太好了，就是說神先作見證，然後我們回應。過去沒想過這點，以為就是自己在見證神，是人本的。
A：對囉！以為自己拼命地在做見證。當然是很好的，神都愛浸信會的會友。耶穌基督特別憐憫長老會的會友，裡面死沉沉的一大堆。是啊！神先做見證。其實，我要再說明，當然神在每一次浸信會的成人浸禮做見證，不過我們沒有給祂太多credit就是了。當然神在做見證嘛！難道只有長老會的聖禮神才做見證？當然不是。所以我們只是把那個福分和神的見證，從聖經裡面提出來，沒有意思說浸信會的浸禮是錯的。Westminster 信仰告白並沒有說浸禮是錯的喔！我告訴你怎麼說的啊，很有意思的，它說：洗禮正當的方法，滴水或倒（澆灌），你看過「澆灌」嗎？租一個電影片去看，Jesus of Nazarus，耶穌蹲在水裡，水及腰部，施行約翰在那裡倒，還是弄得很濕的，假如你喜歡全身都弄濕，可以用澆灌的。O. K. ，Westminster confession說，洗禮是正確的以滴水或澆灌施洗，浸是不需要的。
他沒有說錯啊！記得嗎？當時浸信會牧師是在場的，浸信會是公理會的一部分嘛！這是英國全國的革命的時候寫的信仰告白。所以，沒有完全地壓抑浸信會。所以，是滴還是浸，長老會從來不把這個當作絕對真理來堅持。
Q：但是浸信會對滴或澆灌是反對的。
A：不接受的程度很高。
Q：因為我在大陸是“灌”的，像你說的那樣。到了美國Oklahoma的浸信會，他們就堅持要我重洗，否則不接受我作會友，不可以領聖餐，就這樣堅持了很久。我就說，不讓我領我就不領。結果有一次美南浸信會的主席來講道，我就問他。他就問我在大陸受過洗嗎？領過聖餐嗎？我說，有。他就說，你今天就開始領聖餐，我就從此就領了。
A：聽到這個故事，裡面有好幾個原則。一、你是堅持“一洗”的，很好。二、美南浸信會是會友制，意思是每個教會獨立的，它愛怎麼作就怎麼作。州、市聯合不能管這個教會怎麼作的。好了，現在這個大人物來到這個地方教會講道，你一問他，他也答得很有技巧，我也會這樣問你以前是不是受了洗，而且是領聖餐的？浸信會這個牧師，想通了祂的神學立場，而且想得很正確的。你是不是一個領餐會友？你說是的。那麼，他憑祂的良心，不是憑浸信會的教規，來說，你可以領聖餐。因為，每個浸信會都是獨立的，你以後去別的浸信會你又不能領聖餐囉。因為每一個浸信會有祂自己的規矩，每一個congreation可以定自己的規定，很有意思的。我們這種長老會，是區會管我的。我的會籍是在區會，浸信會不是。浸信會每一個人，只是那個教會本身的會友。我們已經從嬰孩洗禮倒過來講到會籍了。
Q：如果洗了很多次怎麼辦？
A：洗了多次，要求神多次憐憫你洗得太多。It’s O. K.，啊，當然不O. K., 但是也是O. K.。
Q：有些學生在別的地方受過洗，等到上完林老師的課，要求你給他們施行，你也給他們施行啊！
A：no way！倒過來！我告訴你，發生在我身上實在的例子是這樣子。一批西班牙裔的波多黎各人，他們是天主教背景的。然後在非常靈恩的美南浸信會裡，聽懂了福音了，他們就要我給他們施行。我說，你不需要。我是一直地說你不需要，但是他堅持說我以前受洗的時候，我不知道發生什麼事。所以我就陪他們一次，而不是要求他們。我絕對不要求他們，也不鼓勵。這是一個灰色地帶，就是說，天主教的洗禮合法不合法？我認為是合法的。馬丁路德、加爾文都相信是合法的。因為他也是奉聖父、聖子、聖靈給人施洗的。
Q：那摩門教呢？他也是奉聖父、聖子、聖靈啊！
A：摩門教的洗禮有其他意義在裡面。我不知道他們奉什麼，現在不方便講。摩門教的洗禮是秘密的，我感覺有一點淫穢的味道在裡面，那是另外一回事。
Q：您剛才說有非常靈恩的美南浸信會？
A：有的。因為美南浸信會每個教會都是獨立的。紐約市Queen’s Jamaica，Highland Baptist Church，南方的白人教會，而且1980就very rock，contemporary，整個教堂發抖的，現在很普遍了，在24年前是不普遍的！不過，很明顯的，在牧養和教導上很弱。他們那個教會離開地鐵站一個 block，所以很多離婚、酗酒、憂鬱的人，就是在危機裡面的人，很容易就被吸引了。我常常開玩笑，我們改革宗最好給這些阿米念的教會作跟進的工作，其實也真的是這樣子，大家都是主內的。最後這批波多黎各人，也跑了去不同的教會。在我的改革宗長老會待了一段時間後，分別有的去了信義會，因為信義會有個很好的小學，哎。這人家做得到，我們做不到。呢要在我的小學讀書嗎？做會友。可能在學費裡面減了很多很多。然後，有些留在那個浸信會。今天，很大一部分都搬到Florida去了，參加一個PCA（長老會）的教會。這是多年之後。
Q：我印象中改革宗也是很重視教育的。
A：爲什麽路德宗作得那麽好，我們改革宗作得不好呢？最簡單的答覆是，我們受了自由神學的毒害了，比路德宗受自由神學的毒害更深。長老會是這樣子的：十九世紀的長老會就是美國的主流文化，美國的參議員最多是屬於長老會的，可能一直到今天（不過今天的長老會很多都是新派的），最大的那個群體是長老會的。而十九世紀長老會的普林斯頓神學院是最正統而且護教最堅強的神學院（賀治與華菲特Hedge, Warfield）。但是，自由派神學從歐洲傳到美國，首先感染的，是長老會和公理會。公理會更加是一搖就倒，因為每一個堂會是獨立的，誰都不管誰，自由參加。所以到了1920年代，普林斯頓董事會已經被新派控制了，所以，梅欽（Machen）就出來了。這個對美國、加拿大、中國的影響是完全一樣的。就是說，新派控制了長老會了，在中國，是中華基督教會，1927年成立，廈門來的一定很清楚。有沒有從鼓浪嶼來的？你們教會是那一年成立的？大概是1849-1850。誰在你們那邊成立第一個區會？1860-1870年代。
廈門和鼓浪嶼的歷史是很獨特的。因為有美國的荷蘭改革宗，有忘了是那個國家的公理宗（美國或英國），還有長老會（美國、蘇格蘭或英國），合作在廈門宣教。到了1849的時候，他們說，我們都是改革宗的，為什麼來一個中國的美國荷蘭改革宗，it doesn’t make sense，完全沒有意思，所以他們就聯合成立了中華基督教會，一個區會，台灣叫宗會。在倫敦、費城這些總會，都抗議，你們不可以這麼作！我們就作！我們give up，不要美國、英國的會籍，就在廈門搞一個中華基督教會，1849-1850就有了，那時是非常純正的，絕對是福音派改革宗的。所以我說我有一點proud of being改革宗，為什麼呢？改革宗在中國的宣教史裡面，又純正又超宗派合一。今天的中華基督教會是1927年成立，那時已經新派了，離開1849年差不多是80年的歷史。對不起，我為什麼講這段歷史，我在回答什麼問題？喔，對，為什麼不辦學校。我們不是沒有半夏喔，燕京大學是長老會的。但是燕京大學是很新派的嘛！史諾的燕京大學的家，十二九運動的總部，大家知道什麼叫十二九嗎？“一二九”是那一年的？是搞什麼的？目的是什麼？
很複雜，簡單地說，是要說服蔣介石第二次和共產黨合作，打日本，是1936年。那次抗議運動的總部在史諾（Snow）的家裡。史諾是燕京大學的教授。很明顯的到了1920年代，燕京大學1916年成立的，已經是新派的大本營之一，所以長老會在中國給人的印象就是，崇拜呢，死氣沉沉的，跟青年會（YMCA）的關係很好，你假如是個花花公子在上海不懂得怎麼去玩，你去青年會問就知道。青年會到了1927年完全中國化，但是完全世俗化。燕京大學在1917年是齊魯大學等等合併起來的。不同的宗派合併，誰來作院長呢？請一個跟這些宗派沒有關係的宣教士，司徒雷登，他是美南長老會的，沒有在中國開那些學校，他就以超然的，外面來的地位，作院長。所以，很不幸的，長老會在中國的歷史，二十世紀的，大部份都是自由派。那改革宗那些舊派的去那裡呢？有，華北神學院，OT ALICE, 我們上舊約的時候就介紹一本OT Alice的書，那，華北神學院究竟是比較小，但是，信仰很純正。所以到了今天，特別是1949年之後，改革宗長老會在華人圈子裡面，比較明顯的見證，是台灣一個很小的宗派，就叫基督教改革宗長老會。為什麼叫基督教改革宗長老會呢？因為在美國的荷蘭改革宗，英文是Christian Reformed，基督教改革宗，又有OPC（信正宗長老會），就是和Westmister同類的，他們肯定是改革宗長老會嘛，他們就合在一起。很不幸的，台灣長老會有很正統的牧師和會友，但是神學的趨勢是新派的。而一直以來，我想到1980之前，整個台灣基督新教的會友，50%以上是長老會的信徒。後來有了靈恩派就不一樣了。為什麼台灣長老會這麼多人呢？你不要忘記原住民啊。原住民的會友是使長老會成為基督新教大多數的原因。所以，今天改革宗在華人圈子裡面，差不多要從頭開始，除非有…改革宗長老會在台灣有一所中國改革宗神學院，China Reformed Theological  Seminary，我的宗派的一位牧師自願開的，也不屬於長老會。
Q：大陸現在情況怎麼樣？
A：很多人認為，哭重生派就是改革宗的，因為是最接受趙天恩博士的神學的。趙天恩是最純正的改革宗長老會的牧師的兒子，就是趙中輝牧師的兒子，是在 Westminster接受最純正的長老會改革宗的神學教育，後來，在浸信會裡按立，不是美北、美南，是在一個小的浸信會。意思是說，他後來不接受重生先，信心後，他接受家庭教會那個非改革宗的觀念，就是說，先有信心，才重生、稱義、與基督聯合，所以他是一個改革宗浸信會的牧師。但是救恩論除了這一點以外，基本上都是跟慕理的，就是跟Westeminster。而許雍哲（？）弟兄親自說，我們是跟古典派的，就是跟趙天恩牧師那派的神學。
Q：重生派在大陸大都被定為異端了。
Q：有些傳統的長老會在東北，我們以前神學院就是北愛爾蘭的長老會的，十九世紀末傳到的。
A：有一些地區，長老會的牧師還在，教堂還在，傳統還在，不多，但是還是有的。你要找這些歷史是很有趣的。我有一個夢想，我的TH. M，就是讀完道學碩士後，我是讀宣教學的Th. M的，當時 Westminster有個Th. M.  mission, 後來沒有了。一方面我很欣賞改革宗教會對神學的堅持，要求每個牧師一定要簽，我承認威敏斯特信仰告白。另外一方面，我又欣賞長老會，特別在中國那種傳福音、辦學、醫療、合作，甚至乎合併，最不合作的是美南浸信會、路德宗，和聖公會。最合作合併的是長老會、改革宗和公理會。衛理公會是一半一半，大部份是不的，少部份參加了中華基督教。我說，哎，為什麼我所信的改革宗到中國那麼合作的？在自豪之餘，再想一想，為什麼會這樣子呢？我自己反省的結論是，因為改革宗是一個認信傳統，confessional church，意思是說，我要進來長老會，你們知道，我以前不是長老會的，8歲才乖乖地去申請，
他們都不認識我，我就考了八個試，教會、區會、總會、委員會……為什麼我所屬的改革宗信仰這麼合作呢？因為我知道我信的是什麼。我不敢說我知道我信的是誰，因為浸信會也知道他們信的是誰，但是，既然我知道我信的是什麼，就是這本westminster confession，因此，我知道什麼是絕對真理，什麼是改革宗奉獻給大公教會的好東西，比方說“約”，什麼是我不要跟浸信會去吵的，比方說，浸禮還是滌禮，不需要吵嘛！我們的信仰告白已經說明，浸禮是不需要，意思是說，不是錯的。我們絕對不會說他們是錯的。為什麼？因為在解經上面，兩個都講得通。所以，很多事情要先後分明。所以要合作嘛？我一下想通了，我應該和浸信會怎麼合作，跟衛理公會、阿米念怎麼合作。新派合不合作？最好不合作。天主教可不可以合作呢？反對墮胎的時候可以，我的意思是在政府面前。但是當然不是在講道和church 方面，就一點合作也沒有。所以，層次不一樣。我們都想通了這些問題了。所以，合作起來呢，能夠合作的地方，我們應該積極地去做的。
Q：路德宗和長老會都很注重教育。
A：為什麼？因為在歐洲，他們要教育小孩，這是歐洲基督化最好的方法。不要忘記，當時十六世紀，歐洲還沒有重生得救，還沒有信主悔改，整個都是在天主教迷信的陰影之下。那，你怎麼傳福音？有人說，哎呀，1792，William Kerry，才去海外宣教啊，前面那段都沒有宣教！我們要先向自己宣教啊！自己的人都不清楚得救，所以，除了教會的講道以外，辦學，就是孩子們生下來，我們就給他們好的教育。這是路德宗和改革宗共有的。
Sorry, this part I can’t find the tape, to be completed.
##
路德宗的
提摩太、提多與你
#3
我們從第6頁開始講
1Ti 5:17  那善於管理教會的長老，當以為配受加倍的敬奉；那勞苦傳道教導人的，更當如此。
Act 20:28  聖靈立你們作全群的監督，你們就當為自己謹慎，也為全群謹慎，牧養神的教會，就是他用自己血所買來的（或作：救贖的）。
11/11/04 與基督聯合
今天晚上的題目是與基督聯合
an individual doctrine 

改革宗 與基督聯合是
再講一次。
耶穌基督成就了救恩，聖靈是實施
Redemption accomplished and applied
再思救贖奇恩和
我們講到聖靈實施就是
Gal 3:8  並且聖經既然預先看明，神要叫外邦人因信稱義，就早已傳福音給亞伯拉罕，說：「萬國都必因你得福。」
亞伯拉罕所得到的約
Gal 3:15-16  弟兄們，我且照著人的常話說：雖然是人的文約，若已經立定了，就沒有能廢棄或加增的。  ( 16 )  所應許的原是向亞伯拉罕和他子孫說的。神並不是說「眾子孫」，指著許多人，乃是說「你那一個子孫」，指著一個人，就是基督。
Gal 3:17  我是這麼說，神預先所立的約，不能被那四百三十年以後的律法廢掉，叫應許歸於虛空。
Gal 3:18  因為承受產業，若本乎律法，就不本乎應許；但神是憑著應許把產業賜給亞伯拉罕。
Gal 3:19  這樣說來，律法是為什麼有的呢？原是為過犯添上的，等候那蒙應許的子孫來到，並且是藉天使經中保之手設立的。
Gal 3:20  但中保本不是為一面作的；神卻是一位。
2Co 1:20  神的應許，不論有多少，在基督都是是的。所以藉著他也都是實在（實在：原文作阿們）的，叫神因我們得榮耀。
#
威敏斯特大要理問答，我覺得很有意思
詩歌 

He Hideth My Soul by Fanny Crosby
Jesus Only by Albert B. Simpson 

宣道會
The Old Rugged Cross Bennard 

Count Your Blessings by Johnson Oatman
He Lives by Alfred Ackley
What a Friend by Joseph Scriven
求主耶穌基督你的恩惠與我們同在，你的聖靈
11/18/04 成聖
Where Cross the Croweded Ways of Life
O master, Let Me Walk with Thee b W. Gladden （社會福音派大師）
Longing for Jesus by R.D. Baker
Living for Jesus by C. F. Weigle
Come Ye, Thankful People, Come by Henry Alford （感恩節的詩歌）
We Gather Togeter by Source Unknown
這種詩歌是在我中學時代，在公立學校詩班練習的時候會唱的。當時是1965年，禁止公立學校禱告才兩年。所以在中部的保守的中學不管這些的，還是可以唱這些詩歌。
在十一年紀音樂課是可以拿學分的，每天去唱，我用我的lunch hour，去唱歌或彈琴，就是唱這些，當然也會唱一些很世俗的。感恩節沒有什麼世俗的，差不多都是聖詩。那個時候一方面很樸實，不過，話說回來，我去過美國總統禱告早餐會兩次，是一個很大的convention，每年二月份，每次約有三千人，邀請的外國貴賓就有幾百人，Billy Graham常常會去的。我認識一個姐妹，就是專門請中國的貴賓。這些貴賓有官員，有民運人士，有家庭教會，各種各樣的人都有的。我們這種陪客，就專門管一小桌。我們陪過民運人士，一起住、吃、談話、arm wrestling，屬靈的摔跤。有一年我陪的是劉小楓。Any way，我為什麼提這個呢，關於這些詩歌，不少的社會學家認為，美國有一個宗教，叫做civic religion，那個不是基督教，那個宗教的信仰是信仰民主、資本主義、愛國，它的一些先知，就是林肯、華盛頓、馬丁路德金、Kennedy等等，他們的聖經是美國的憲法、獨立宣言等等。所以，我都一直受到這種影響，可以看到美國基督徒可以一個人信奉兩個宗教的，一個是聖經的基督徒，一個是美國主義。
有一首詩歌，Battle Hymn of the Republic，是內戰的時候寫的，知道什麼叫公義顯彰？就是美國南方要投降、北方要勝利的意思。其中一句：As He die to make man holy, let us live to make man free ，基督為人捨命，我們為人的自由奮鬥。所以這些詩歌都有很多政治味道在裡面，就等於我們唱“給我一顆中國心”一樣，有民族的優越感一樣，整首詩歌一句上帝都沒有的，沒有講罪、耶穌、十字架。
Q ：歌詞裡面有Helleluyia啊！
A ：更加地誤導！請問那首詩歌在讚美什麼？你在唱的時候，請問你在為什麼東西讚美神？不過它第二節很好的，in the beauty of the Lilis Christ was born across the sea，像百合花這麼美麗，耶穌基督在海外出生了，With a glory in His bosom that transfigures you and me: 在祂的懷抱裡面，帶著你和我。它又把耶穌的十字架拉進來，結果就是給林肯的那一黨打勝仗的時候用的。
今天中文聽電臺，有人問Billy Graham政治的問題，關於他贊不贊成公立學校和社會生活裡面多一點宗教的因素，比方說，公立學校有禱告，他說，支持的，因為一個敬畏神的國家是神尊重的。他講話很小心，剛剛好適中，他又不偏一邊。那個原則我想是所有基督徒都可以認同的。可能在教會歷史二我們會講一下美國民間宗教（公民宗教），那是一個社會，等於文化基督徒，文化基督教的意思。
###今天晚上我們要講一個很大的題目，是成聖。這個題目在我們的講義中有幾個很重要的要點，要點一點出來，今天晚上可能會給各位一點迷惑。p. 101成聖。簡單地說一說。
A. 成聖是神主動的 Initiation of Sancification（p. 101）
1. 成聖是上帝的工作.
成聖是神所作的，這個本身須要花一點時間去思想，你們有機會要好好讀一些經文。
(a) 成聖是聖父的工作（p. 101）
(b) 成聖是聖子耶穌基督的工作（p.102）
(c) 成聖是聖靈的工作（p. 103）
這些我們就不詳細提了。
2. 成聖是以與罪隔絕開始的（p.104）。
就是說，上帝怎麼使我們成為聖潔呢？
第一步，就是使我們與罪斷絕（breach with sin），所以成聖和稱義不要分得那麼開。
1Co 1:30  但你們得在基督耶穌裡，是本乎神，神又使他成為我們的智慧、公義、聖潔、救贖。
1Co 1:30  He is the source of your life in Christ Jesus, whom God made our wisdom and our righteousness and sanctification and redemption.
公義（righteous）就是稱義，聖潔就是成聖。神使耶穌基督成為我們的稱義，我們的成聖，我們的救贖。Christ is our jusfication, our santification, our redemption。
所以，成聖怎麼開始的呢？就是神使我們跟罪隔絕。怎麼隔絕？我們看105頁。
這裡，又用了恩召和重生這兩個聖靈的工作，作一個簡單的對比。
上帝呼召我們 ( 我們與基督聯合 ( 向罪死，在基督裡得生命
神呼召我們，我們就與基督聯合。與基督聯合什麼意思呢？就是向罪死（罪不再作王，羅6：14），在基督裡面得到生命。
為什麼說上帝呼召我們，與基督聯合？
1Co 1:9  神是信實的，你們原是被他所召，好與他兒子我們的主耶穌基督一同得分。
那呼召你們，與祂的兒子得分的，是信實的。
1Co 1:9  God is faithful, by whom you were called into the fellowship of his Son, Jesus Christ our Lord.
神呼召我們什麼？與基督得分，就是與基督聯合，就是與基督死的意思；與基督死，就是與罪隔絕。那麼，什麼叫與基督死呢？就是與罪隔絕。所以神呼召我們，就是要我們與罪隔絕。
重生 ( 信心 ( 基督，藉著內住的聖靈 ( 成聖
聖靈重生我們，使我們整個人改變了，所以我們有信心來信靠基督。藉著內住的聖靈，住在我們心裡面，是住在我們裡面的聖靈使我們聖潔。
下面有很多的經文，比方說，像約翰一書這些，被重生的人是不會犯罪，也不會犯罪的。
1Jo 3:9  凡從神生的，就不犯罪，因神的道存在他心裡；他也不能犯罪，因為他是由神生的。
1Jo 5:18  我們知道凡從神生的，必不犯罪，從神生的，必保守自己（有古卷：那從神生的必保護他），那惡者也就無法害他。
我們不要誤解這些真理，把它過份簡化。基督徒的確是會犯罪，我們也需要約翰一書1：8-10節的提醒，就是1Jo 1:8-10  我們若說自己無罪，便是自欺，真理不在我們心裡了。 我們若認自己的罪，神是信實的，是公義的，必要赦免我們的罪，洗淨我們一切的不義。 我們若說自己沒有犯過罪，便是以神為說謊的，祂的道也不在我們心裡了。
所以我們不要過份簡化、曲解這些經文。
Q ： “從神生的，就不犯罪”，是指不會常常犯罪嗎？
A ：對！犯罪這個原則，不再是掌管他生命的原則。It is no longer a dominating principle in our lives。跟常常犯罪大概是同一回事
我們要注意（p.106）：
(a) 與罪隔絕是確定的、實在的、實際上的，不只是有隔絕的潛能，不只是暫時的。
這是神呼召我們，重生我們所帶來的事實。就是說，我們在神面前，是與罪隔絕的。
(b) 勝過罪，是所有信徒都有的，不只是給一些信徒有第二次祝福，等等。
是所有基督徒都有的。
(c) 不只是與我們所知道的罪隔絕，而是與罪的權勢隔絕。
3.重生和確定的成聖有什麼不同？
答案是：很難分別，可能是同時發生。我前幾次都講過，成聖的第一步，就是重生。重生是成聖的第一步。
在法律上被定罪 ( 墮落
Judicial Condemnation ( Depravity
在法律上不再被定罪（稱義） ( 除去墮落的人性（確定的成聖）
No Condemnation（Justification） ( Removal of Moral Depravity（Definitive Santification）
在法律上被定罪，就是墮落；
但是，在法律上不再被定罪，意思就是稱義，就帶來神除去我們墮落的人性，所以我們成為被稱義的義人了。不再被定罪就是被稱義的意思，不再被定罪的同時，神把我們墮落的本性拿掉，一個新心給我們，你也可以說是重生。所以，我們墮落的人性沒有了，這就是成聖的第一步。簡單地說，這些東西呢，不能分得那麼清楚。一方面神在法律上宣稱我們不再被定罪，這是因為神是個聖潔公義的法官，他有他聖潔的要求，耶穌付了懲罰，然後呢，神把基督的義歸算給我們，然後神就稱我們為義，因為他是聖潔的法官，他須要這麼做，才算是公義的。
但是，同時呢，我們不只是在神的法律面前，該被定罪，然後我們現在不被定罪。同時我們的心是汙穢的，聖靈來，給我們換了一個心，那叫做重生，也就是成聖的第一步。意思就是說，我們在神面前有一個法律上的問題，也有一個道德上的問題，就是心的問題。這個法律上的問題和心的問題，不是對立的，你可以說是一件事情的兩方面。在神公義、聖潔的律法面前，我們有法律的問題，被定罪，所以神稱我們為義。稱義後面有被算為義，被算為義背後有耶穌基督的死。是公義的，神都作好了，然後神才稱我們為義。
同時我們有心的汙穢的問題，聖靈重生我們，而這個就是使我們成為聖潔的第一步，先把我們的心換掉，然後繼續有一個過程，來使我們成為聖潔。
我們繼續來看，下面。
B. 成聖的進展
1. 成聖與稱義可以分辨，但是不能分開。
我們常常以為，稱義是第一步，之後就屬於成聖了。今天晚上我們要講的，是不要把它分得那麼開，意思就是說，不要以為稱義就是決志、信耶穌，完了；然後呢，第二天早上靈修生活開始，就是開始成聖，沒有那麼簡單。因為我們一個人，是一個人，有法律上的問題，有心的問題。而神確定的、的的確確的給我們新的法律上的地位，的的確確的給我們新的心，以重生開始，或者說以恩召、重生開始。
a. 我們須要稱義，是因為我們有罪孽，罪孽是法律上有罪名的意思。
而我們須要成聖，是因為我們需要從罪的污染中，不斷地被潔淨。
這是兩個問題，一個是罪名，一個是罪的污染。
b. 稱義是法律上的宣稱
成聖是神一系列的工作。
c. 稱義對每一個基督徒都是一樣的
成聖呢，卻有不同的程度，不同的進展。
d. 稱義，是關乎我們在上帝面前法律上的地位。
成聖是關乎我們在道德上的地位。就是我們心裡／生命的真相。
e. 稱義，是因為耶穌基督的義歸算給我們。
成聖，是因為耶穌基督的模樣，刻在我們的心裡。
再來一次：稱義，是因為耶穌基督的義歸算給我們，所以上帝稱我們為義是公公道道的。而成聖呢，是基督的樣式刻在我們的生命裡面。
f. 稱義是給我們永生的名份、權柄（title）；
成聖是預備我們享受永生，使我們效法基督的樣式。
為什麼要把這些講得這麼細呢？因為很多教義，我們可能沒有資格去分割得那麼清楚。
跟我們牧會、講道、教導、事奉有什麼關係呢？有。你站在講臺，或主日學老師、小組組長，你怎麼看你的會眾，你怎麼看弟兄姊妹？啊，這個是得救的，這個是葛培理佈道1999年，這個是葛培理佈道2004年，你就把他classify，這個五年，這個十年，這個一年，所以這個人肯定是要讀約翰福音的，這個是讀羅馬書，這個是讀希伯來書，這個是讀以西結書的，是不是？我們腦袋裡面常常這樣分，我承認我有嘛！因為我是這種環境長大的。所以，我老師教我這套東西，我就想了好久，想了三十年了，到這個學期，剛好，三十年前我學這門課的了。什麼意思呢？就是說，我不是常常說，另一個老師，就是每天叫我們悔改的那個老師，他常說，你就把他們帶到十字架面前，不論他還沒有信，或者典型大陸學者，裡面想信，外面的口很硬的那一類，很可愛的。又有初信、信了一半；很忙碌、在事奉，有些是老油條，都有。我們有一件事情是確定的，我們都是需要耶穌基督的罪人，我們都是需要恩典的罪人。不過，決志過的，我們假設他們是蒙恩的罪人，就是稱義了。但是，成聖呢，包含了整個生命的。所以，每一個人都在成聖的道路上。因此，每一個人都要認罪、悔改、跑到十字架面前，得到基督復活的大能，聖靈在掌管我們。每個基督徒都須要勝過憂慮、憂鬱、懼怕、怒氣，愛心不夠、信心不夠、忍耐不夠，怎麼面對苦難、面對癌症、面對死亡，everybody，整個教會，我們就把整個教會、整個小組，帶到十字架的面前，不要以為這個人只是約翰福音就夠了，而這個人是希伯來書的材料，我們都在走成聖的道路。稱義和成聖沒有分得那麼開！
我不是說我們不須要給弟兄姊妹得救的確據，這是另外一個角度，我們還要講那個的，下面一段就是得救的確據。In Fact，其實我們就是要好好地給大家得救的確據，不過這個得救的確據，不要把它想得太過狹義的，你在某年某月某個晚上，佈道會，9：49分，第六次呼召你上去的，你得救了！為什麼你得救呢？因為我在唐崇榮佈道會，第六次呼召我上去了！不是！不要把得救的確據，只是限於一次的決志。我們真的要給弟兄姊妹經歷到的，是神的恩典，我心中經歷，的的確確的永生。
我們也沒有權，給弟兄姊妹一個保證，我再說，我們沒有權保證，在某一天某個晚上，你決過志就有永生；所以一次得救永遠得救，這個詞，最麻煩的是“一次”那兩個字，不是後面“永遠”這兩個字。“一次”得救是什麼意思呢？所以我說，我們須要給弟兄姊妹得救的確據，不錯！非常須要！須要什麼？須要知道“約”，我們上次不是花了整個晚上在講“在基督裡” 嗎？我們須要給弟兄姊妹知道的，是這整個在基督裡的豐盛，都是我的。我知道我是在基督裡，律法與福音是我的，耶穌是我的主、我的救主，我已經信靠、悔改了，基督和他裡面的一切，罪得赦免、重生、稱義、作神的兒女、與他同死同復活、成聖、勝過罪，都是我的，我們要給弟兄姊妹的確據，是整個在基督裡的確據，而不只是，你決志了，所以你有天堂的門票，不是這麼狹義。清楚了嘛？有問題嘛？
我在這裡，不是反對決志。我要講的是，決過志的人，怎麼對待他。我也是走決志的路過來的，九歲決志信主，十四歲決志全時間奉獻，中間還有每個夏令會的藍顏色的獻心、白顏色的心（就是為主而活的），一大堆，每年都作一次。我是這樣子走過來的。我發覺，這樣子走過來有一個危險，我講過很多次了，這個危險就是，假設重生得救、作基督徒的道路就是這樣子走過來，每個人都是先是紅心、然後白心，然後藍心，聖經沒有給我們三部曲。我們要牧養教會的話，要準備好各種的人，來到教會裡面。第二代基督徒，我是指每兩年舉一次手的那些，大陸學者，不告訴你，但是在他裡面的生命在改變，很有趣的。有一些是離婚的、一大堆問題來的，哭了一大場後，信主了，釋放了，這種。有的是信耶穌後，面不改色，像我這種的，不笑、不跳、不哭、沒有來電，各種各樣的人都有嘛！有些是，牧師啊，我有沒有犯神不赦免我的那種罪啊？我有沒有得救的確據啊？一大把這種人！他不一定哭就是了。他坐在那裡，面不改色，但是裡面就是不知道神愛不愛我。All these people，在同一個教會裡面，是不是。
Q：這個觀念就是全人的關懷。信主不信主，不是說說他已經是基督徒就夠了，而是全人生命的改變。
A：全人的關懷呢，要這樣去想，一個人，從那一重意義來說，須要耶穌基督的恩典、保守、保護、潔淨、臨在、掌管。這個人，這個破碎的生命，他們都知道他需要耶穌基督的愛、跟祂的同在，還有呢？保護呢？保守呢？堅忍呢？教導、提醒、警告呢？不只是一面的，因為在基督裡，有所有福音的、就是約的好處。這個就是成聖嘛！成聖是什麼？成聖就是學像基督，而在基督裡得到基督裡的一切。所以，成聖不要太過狹義的定為某一個出版社所出版的門徒訓練材料，作完十二課，或二十四課，就畢業了，就可以作小組組長，三年後可以當選執事，七年之後當選長老，不一定是這樣子。但是這個材料裡，用意都是好的，都是要你好好地靈修，好好地做見證、傳福音，依靠聖靈、對付罪，都是好的，我們也很需要一些材料，因為我們常常在牧會的過程，也太籠統了，所以有時候也需要很具體的，把這些一課一課地講出來，也沒有錯。但是，我們整個人來看，稱義和成聖，是不能分開的。
好，我們繼續來看，成聖究竟是什麼呢？P. 10。

2. 成聖是一個過程：治死罪、活過來。
J. I. Packer喜歡這樣說：fall out of love with sin，和罪拒絕談戀愛，就是停止與罪談戀愛。
舊人是已經死了，不是正在死的過程中。一方面已經死了，一方面我們又要治死他，兩個都是聖經所強調的沒有辦法去解釋，這兩個中間好像有一點矛盾。
聖經說，若有人在基督裡，他是新造的人；聖經又說，要治死犯罪的肢體，一次一次地說，要治死它。
Q ：在地位上死了，但是還是有一個…
A ：是，在地位是上死了，但是呢，你再問下去，基督徒為何老是犯罪呢？我想，大部份改革宗的神學家都會承認，因為以前的罪性留了一條尾巴、一個餘種（ramnant of sin）在我們的生命中。清教徒不客氣就叫它作abiding sin，內住的罪。我的老師那一輩就不喜歡這麼說。聖經裡面說新人嘛，你就不要說老我。就說是“新人”，但是的確犯罪。反正這個神學家之間的辯論是辯不完的。所以，我就用兩派都能夠接受的詞彙來說，我們的確犯罪，我們的確有犯罪的傾向，我們的確經歷罪的勢力，我們的確有犯罪的慾望，但是聖經又說我們是新人，聖經又說我們要治死罪，把它“擰死”、打死。本來就是死的，但是又要打死它。
因為向罪死了，所以基督徒是新人。所以，你作傳道人，你看他是新人，不是嗎？不過，他又跑來說，我又去搶劫銀行了，我又喝醉酒了，你要怎麼辦？
Q ：所以要不斷治死那個罪。
A ：對。所以我說嘛，你不斷叫他到十字架面前來。悔改了沒有？
Q ：希望一天比一天新。
A ：是一天比一天新。我在Westminster浸淫了四年，這個信念是刻在我的心版上了。祂的確是會一天比一天新的。你把這個都放棄掉，你就很難做傳道人、神的僕人了。因為你看一看，每個人都不像樣嘛！那你傳什麼道？對不對？不是的，耶穌基督是活的，是在祂的子民中作工，聖靈在改變人。是的，我們常常趴在地上，跌倒了。我們要再爬起來，跑到十字架面前，從那一刻開始，又是新人，那就是勝過嘛！你要把那一刻當作是成功，不能算成是失敗。你跑到十字架面前，某某人跑到十字架面前，潔淨，聖靈再承滿，這叫成功、勝利，不叫失敗。然後，往前走。
Q ：所以保羅說，你們要天天被聖靈充滿。
A： 是，天天被聖靈充滿，這樣子做傳道人啊，比較好過日子一點。不然的話，我們都有這個誘惑，天天罵人。把我們的會眾打死，你們都不像樣！折磨自己嘛！那你怎麼活下去嘛！不是！耶穌基督在寶座上，復活的恩主，他每天在施行祂的救恩和救恩的好處，你可以這樣看嘛？下面講的兩句話，你不要太認真聽，但是也不要不認真聽：所以呢，後千禧年和無千禧年派的弟兄姊妹可以多一點盼望，因為這兩派的末世論，強調基督坐在寶座上，祂的福音正在前進，祂的國度正在勝利，直到他再來。前千禧年就是，逼迫、逼迫，苦難、苦難，世界和其中所有的，都要成為過去，兩樣都有道理，兩個都是真理。因為基督坐在寶座上，他是王，下面的是罪、汙穢和世界（worldliness），耶穌基督正在攻破撒旦的營壘，而我們要一步一步地走下去，就是一天一天的得勝。
Q：前千禧年派、後千禧年派和無千禧年派，他們的觀點是什麼？
A：是四派。先講後千禧年派。後千禧年就是我的老師的觀點。千禧年什麼時候開始，不知道，什麼時候結束？耶穌基督來的時候。千禧年的意思就是，福音的能力，愈來愈影響、勝過世界。這是後千禧年，不曉得什麼時候開始，知道什麼時候結束。
二、無千禧年對整個世界的看法是，基督坐在寶座上，沒有千禧年，千禧年是一個比喻，只是一個寓意。所以，將來耶穌會來（和後千禧年一樣），死人復活，活人受審判，死人也受審判，新天新地，這叫無千禧年派，後千禧年派也是一樣這樣結束。
三、前千禧年。前千禧年就是耶穌基督要來地上作王一千年，之後有白色大寶座。這種的前千禧年，從早期教父就有的。
四、時代論的前千禧年，一般福音派稱之為災前被提的前千禧年，也就等於時代論。因為它是時代論，所以我們要先說明什麼是時代論。神救祂的子民有七個時期，每一個時期的救法是不一樣的。最重要的不一樣是，舊約是靠律法得救，新約是恩典。為什麼呢？因為猶太人不要耶穌，所以神就改變主意，轉移對象，給我們外邦人，所以，我們是在恩典時期，不是在律法時期。但是，律法（恩典？）時期之後，再來七年、被提之後七年，然後再下來是一千年，那是恩典時期之後的國度時期。華人教會有許多老前輩強調，我們是在預備進國度，不是在國度裡面。所以，你是得救還是得勝的呢，是時代論的人喜歡講的。恩典時代之後，有一千年。
這一千年中，以色列會得救、重生，耶穌坐在大衛的寶座上，舊約的獻祭制度會恢復，一千年之後，有最後的白色大寶座。這叫時代論的前千禧年，和前千禧年是不一樣的。不一樣在哪裡呢？很重要的不一樣是，以色列的救法，和外邦人是不一樣的，神給以色列特別的計劃。就是，以色列總是神的選民，在千禧年時期，以色列有特別的機會信主、信耶穌，耶穌坐在寶座上，在耶路撒冷。我們這些新約時期的信徒都被提了，又下來，跟耶穌一起作王一千年。所以，神給以色列有特別的機會，他們在神面前仍然是特別的選民。
對無千禧年派和後千禧年派，以色列在神眼中已經沒有特殊地位，因為耶穌就是新以色列，所以耶穌裡的人、基督徒，就是新以色列人。所以，你把時代論的因素插進來以後，不只是千禧年不千禧年的問題，是以色列和外邦人得救的方法是不是不同的問題。有問題嗎？
Q：是不是時代論的人比較關心政治？
A：時代論的人，以前是不問政治的。直到什麼時候呢？也許是1948年，他們很關心以色列的復國。但是，1948年之後，又安靜下來了。可能是卡特總統當選了，因為有機會去參與、幹預以色列的福利，所以時代論者，最近這三十年又很關心以色列，就把以色列當作是神的選民。我上個月在香港，有一天晚上在建道神學院過夜，我的老朋友甘汝誠老師，他是第一個華人，在以色列希伯來文的學校裡面，拿大學學士的，就是在西方神學院讀完了，再去從頭讀過。他說，我們完全搞錯了，以色列復國那批人，簡直是政客，野心家，甚至乎你可以說是恐怖份子。他要講道可以講幾十個鐘頭，什麼叫Zionism（錫安主義），他們都是大資本家，就是要搞復國這個問題。我們福音派許多人就把這批人當作是神的選民，所以支持他們。但是，時代論者（下面這段話是很不客氣的），他們的神學是不關心社會的，舉個例子（不過，最近有些好轉；他們的行為比他們的神學要好得多），聽說，六○年代有一次，在慕迪神學院，樓上宿舍的同學們聽到外面「叭」在叫，好像有些人在被打什麼的，這個學生就跑下來，要到外面去幫這個人，看門的不給他出去，他說，太晚了，不可以出去。那，慕迪神學院今天已經完全改變了。今天的這個院長，特別鼓勵學生做城市宣教，今天，整個學校對城市、各個民族、各樣的問題，都是很積極的。但是，那個不是因為他們的神學改變，是因為他們的人、愛心表現出來，所以我說，時代論者的行為，一般來說，都比他們的神學好得多。因為他們的神學根本沒有談到文化使命的，因為這個世界和其中所有的，一定會成為過去，搶救靈魂就好了。但是，為什麼時代論者今天這麼關心文化使命呢？其中一個原因是，平信徒，就是你們這些上班的，上面牧師在講時代論，下面坐的都是MBA，公司的大經理，跑來慕迪讀兩年的MA，這些人明明就是公司的大經理嘛，你怎麼跟他講？他面對的是公司裡面的爭權奪利、股票的問題，你當然要思考，你的工作在神的計劃裡面是不是重要的。中產階級，特別是經過六○年代，IVC，campus crusade，校園團契，等學生工作，出來了，一大幫人，三十歲~五、六十歲，這些都是在市場上的。
所以，今天無論什麼派，都要面對這些信徒。至少在我一生的年日裡面，我看到的，是這些改變。所以，我看到DALLS的教授，寫了一本書：“Your Work Matters To God”，我說：Halleluyia！很好！我們的距離就愈來愈近了。雖然神學立場還是很不一樣，但是，逼到我們面前不得不作的，你不能不牧養那些工商界的，在工廠的勞工，在農村的信徒。
所以，R. C. Sproul說，你的末世論，是直接與生命拉上關係的。我呢，就把四派的優點都拉過來，前千禧年，包括時代論的好處是什麼呢？不要貪愛世界，要儆醒，傳福音，過聖潔的生活，因為耶穌明天、今天晚上可能就會來。阿門！
後千禧年和無千禧年所講的，是耶穌坐在寶座上，魔鬼是註定失敗的。有沒有注意我常常選那首詩歌：Halleluya For the Cross。這首詩歌就是這個意思嘛！十字架肯定是誇勝的。但是，又有逼迫啊，又有罪、邪惡、敵基督啊！是的！所以這個橡皮筋愈拉愈緊，它就「啪」，斷掉，然後就是耶穌回來。我就是把這四派的優點，融合在一起。所以，我開玩笑說，我這種是Pan-Mill，不是Pre-Mill，不是Post-Mill，不是R-Mill，是Pan-（泛美航空的那個“泛”的意思），泛千禧年派， 什麼意思呢？It will pan out somehow，事情將來怎麼發生，就怎麼發生。最後會有終結的，就是耶穌一定會回來。看得見，聽得到，角聲會吹響。我們看得見他從雲彩中降臨。所以耶穌降臨是看得見，聽得到，有真正的審判，活人、死人，有天堂，有地獄，有新天新地。不過我大概不會喜歡吃那裡海裡的Sushi，因為那是從水晶海裡出來的，大概不好吃。我每次講這個笑話的意思是說，新天新地是聖經所講的。意思就是說，將來我們在天堂，不是像花木蘭那個漫畫卡通一樣，都在空中飄來飄去，我們將來不是做鬼啊！飄來飄去，不是的！新天新地，我們要唱詩，每天要練習，耶穌說，看啊，神給我的兒女，我要在會中讚美祂（來2：12 “我要將你的名傳與我的弟兄，在會中我要頌揚你”）。就是說，新天新地跟我們今天的天地之間是有關係的。當然有所不同，就是沒有眼淚、不會病、不會死，伸冤都伸好，但是，some how ，我還是我，你還是你，上帝還是上帝，三位一體。有一些東西，將來和今天是不變的，有些東西是變的。什麼變，什麼不變，聖經講的很少。林前十五章那幾句，“不會朽壞”。我也不去猜測，但是我們可以肯定，將來是新天、新地、新人。有什麼回應？
你們是不是從來沒有聽過後千禧年的論調？從我的口中第一次？我已經講過嗎？
好，我們來唱一首後千禧年的詩歌。It Came Upon the Midnight Clear
你們常常唱的，你們都不曉得是後千禧年派。
先說明，後千禧年派分兩種。一種是相信聖經，一種是不相信聖經的。
這首詩歌的作者是不相信三位一體的，獨一神論者（Unitarianism），是新派的後千禧年派。
特別是最後一節，
For lo! the days are hastening on,
By prophet-bards foretold,
When with the ever circling years
Comes round the age of gold;
When peace shall over all the earth
Its ancient splendors fling,
And the whole world send back the song
Which now the angels sing.
歷史循環循環，循環到黃金時代。就是說，這個黃金時期，給你感覺不是一個永恆的，是歷史的最後一段。我有這個感覺。感覺得到後千禧年派的味道嗎？
教會和福音工作正在前進，黃金休息的時間又來臨！
##
這門科我暫時不打算再加堂。救恩論這課的東西，常常會在不同的科目出現。
我不知道要如何問你們關於這一科的內容，有那些地方還需要去消化、探討？大概在那裡可以找到一些材料，對你的教導、牧養有暗示。
我先給你開個頭好了，重生。關於重生得救這個觀念，有什麼是你可以去發揮的。我們講過些什麼東西啊？可以看筆記啊！記得不記得？重生得救講了什麼？從水和靈重生是什麼意思？你會用這個真理來教導嗎？你會教導約翰第三章嘛？
Q ：內教會常常出現一些爭論，是重生先，還是信心、悔改先。
A ：前兩個禮拜在我們教會才有人問我這個問題。
Q ：幾乎每一個新信主的人，都會問到這個問題。
A ：是新信的人問的啊？我們為什麼會懂得問這個問題？
Q ：不曉得。反正在大陸，洗禮前有慕道班。講完之後，大家都會有這個先後的問題。然後還有“倒空”、“充滿”（先倒空再充滿，還是先充滿再倒空）的問題。
A ：你可以給我一個清單。對我來說，很新鮮。跟海外的不一樣。是不是國內家庭教會傳福音的時候，有些辭彙常常會出現？出現的時候，也是非常強調，一定要重生！一定要悔改！這
Q ：對，經常出現，非常強調。平均每兩個月就要講一次重生和悔改的關係。
A ：這和海外很不一樣。講悔改太少了。我們教會比較多，我們是比較保守的教會。
這樣問你好了，國內典型的家庭教會怎麼理解重生和悔改？
Q：很多都是把重生歸在自己，像信心一樣。
A ：是個“經歷”。
Q ：對。因為國內對信心的理解，本乎恩，因著信，這是國內最常講的，不是本乎恩，藉著信。結果“信”成為信仰一個很重要的東西。信心在國內弟兄姊妹的理解，是從我們自己裡面產生的。我要求，禱告主，然後我要聽道，自己就會產生信心。
A ：禱告主求什麼？求信心啊？
Q ：也是在求信心，但是他們的核心是說，信心是從我自己來的。就很像佛教的“緣”、“業”，固然有一個來自更高的觀念，但是這個信念不是很強。更強的是說，這個是我先天的，比如說，是因為我比較聰慧一些，比較有悟性，所以我可能比較有信心。對重生也是一樣的看法，他們沒有想到重生是由上面來的，是神給的，他們以為重生是我努力的結果。結果，信心、重生、悔改，都是和個人的功勞、努力有關係。這是國內普遍的情況。
A：這種對重生的理解，如何影響他們得救的確據？
Q：國內信徒對得救的確據不很強調。近期受唐崇榮佈道的影響和國外帶進去的資料，才開始比較強調呼召、得救的確據等等。在此之前，大家幾乎很少談到這個問題。
A：會不會沒有確據，顫顫兢兢作成得救的功夫？
Q：差不多都是這樣。早晨搬家到天堂，晚上又搬到地獄的門口。所以國內對一次得救，永遠得救不太接受，就是這樣。基本上，包括前幾代的前輩，從來沒有很清楚的一個確據方面的解釋。所以，到現在，得救確據一來，一次得救，永遠得救的問題就付出桌面了。所以，很多家庭教會堅決反對一次得救，永遠得救。因為他們的傳統就是早晨搬家到天堂，晚上又搬到地獄的門口那類。我們說是堅忍，對他們來說，就是要刻苦。所以很多家庭教會的弟兄姊妹，早上五點鐘要起來禱告、讀經，每天都是這樣。有點受民間宗教影響的意思。
A ：早上五點鐘起來，有沒有受韓國來的影響？
Q ：那個方面，我覺得沒有，那是很老的敬虔的傳統。但是年輕一代敬拜與讚美的方式可能受韓國影響。
A ：因為那個和韓國的民間宗教有關係。
Q ：大陸和韓國的民間宗教都差不太多。
A ：我的意思是說，特別有一位牧師，他以前是通靈的。他提倡山上、早上去禱告。
Q ：國內很早就有了，在敬虔操練上，解放前就有了。
A ：功勞在得救的確據上佔很重要的地位。
Q ：是。重生、信心、悔改，都成為功勞的結果，很缺乏恩典的觀念。
A ：所以很緊張。
Q ：對啊。
A ：所以，基督徒對自己的得救很緊張，傳道人也很緊張，假如是很愛主的話。
Q ：對。那種迫切感，對信仰的持守，很敏感的。而且如果他勝過一些試探之後，他在教會裡面的地位就慢慢昇高。所以大陸經常問的就是，你信主多少年了？結果是你信主的年份和你在教會的輩份幾乎是成正比的，說話也比較有份量。
A ：我剛才才講這個。要坐牢，如果有受苦經驗更好。
Q ：所以，缺乏恩典觀，特別是 reformed的恩典觀，特別缺乏。但是他們的刻苦真是很感人。
A ：有次在北京三自神學院，我講了一個禮拜。最後一天一個姐妹給我剃頭髮，那個姐妹說，他一面剃頭一面禱告，顫顫兢兢的作成所有的事情。
Q ：每天早上起來，穿衣服的時候也禱告說，主啊，求你給我穿上新人。
A ：現在問題是都市化了。
Q ：是，都市化可能有影響。但是，中國家庭教會如果按人口來講，還是在鄉下的影響大。城市裡面的人口，知識分子信主的比例還是比較少，還不具備一個領導的地位。
A ：這種恩典的信息會廣傳嗎？
Q ：我想，在這方面，唐崇榮牧師是功不可沒的。
A ：是，這個影響聽說是超過上百萬的。
Q ：對，現在有網路，已經沒有辦法統計了。而唐崇榮牧師改革宗恩典的信息很清楚，很強。對中國大陸教會有一個很大的扭轉的力量。所以，在新一代，二十~三十歲一代，他們剛剛好是老人家（就是經過文革那一代）照顧不到的，而且又是教會增長最快，八○年代，最寬松的時代出來的，他們信主，老人家照顧不到，又需要營養。
A ：可能信主兩年就作牧師了。
Q ：所以對他們的供應，唐牧師的錄音帶進去，對他們影響很大。所以這一代，很多一大半，可以說是改革宗的，受改革宗影響的。不像老一代是完全反對改革宗的恩典觀的。老一代，或者受老一代控制的家庭教會，是堅決抵制一次得救，永遠得救。但是對年輕一代，就是聽過唐牧師錄音的，可能多數還不清楚，但是不會針鋒相對地反對。所以，可以這麼說，國內是承繼了清教徒敬虔的傳統，沒有承受他們神學的傳統。所以，從這個意義來說，John Wesley對國內傳道人的影響更大。
Q ：國內牧師、傳道人常講十個童女，撒種的比喻，和天國的門是窄的。一般來說，就比較少說，只要你信了，就是得救了，很少講得救的確據。都是講你要按神的旨意去做，才能顫顫兢兢走進天國。
A ：我小時候，基本上也是受到這個影響。
Q ：我們在台灣比較強調只要你心裡相信，口裡承認，就必得救。然後就是要問，你是真的相信還是假的相信。真相信，假相信怎麼去分辨。因為沒有行為的信心是死的。一個真基督徒一定天天會有改變，會結出聖靈的果子。
Q ：就是律法主義和非律法主義，怎麼去平衡。
A ：只講一個都不對。非律法主義是說，現在是恩典時代，不要講律法。
Q ：有一次上課，老師問誰對自己的得救有把握。只有我舉手。老師就說，好像只有我和XX得救。
A ：我比較樂觀一點，我會說，其他的人，大概是那些常常罵自己的那些人，不等於不得救，但是，祂的確沒有得救的確據。
Q ：有位老師說，重生應該是先于信心、悔改。比如說，一個小孩要先生下來才會哭。就是說，我們先有了神的生命，才瞭解自己是個罪人。
A ：可不可以這樣說，先信主、重生了，然後才悔改。因為這個的確是學員傳道會的做法。四定律裡面沒有悔改的。四定律是說，神啊，我需要你，我打開心門，求你進來，阿門。然後呢，過了若干天之後，你才給他藍色那本，那本是講聖靈充滿，那就是講悔改。你用那個去傳福音就好了嘛！我也搞不清楚Bill Bright的神學是那裡來的。但是這種的神學也滿普遍的，摸不清它的底牌。悔改是信主之後才懂得去作，從改革宗時代就有這條線的。
Q ：約翰福音說，你若不重生，不能見神的國。
A ：我們會說，重生之後就會有悔改和信心。但是，很多人對重生心的理解是信心之後。他們的意思是，信主重生之後，才懂得悔改。他們的悔改，我從好的方面去想，是指懺悔加上生命的改變。我想，很多人對悔改的理解，是理解為悔改的結果，生命的改變，而不是指懺悔，跑到十字架面前，那個行動。
Q ：生命的改變是一生的功夫，直到見主面。
A ：是的。
Q ：老師，你有一個錄音帶講重生與悔改，錄得很好。
A ：那是特別去錄的，叫聖靈與救恩。那是多年前，還是cassette。 

Q ：林牧師，請問安息在主懷的“症狀”是什麼呢？有些人說，聖靈充滿了，倒地了，叫安息在主懷。
A ：安息主懷，對我來說，就是有感恩滿足的心，過感恩的生活。用感恩的心，領受上帝的恩典。我小時候的傳統比較被動一點，安靜、安息、等候，不要往前跑，什麼事情，安靜等候就好了。安息主懷，總是感覺上是在靈修、禱告，在禱告會的時候感覺得到。跟我剛才說的那個感恩又不太一樣。我小時候經歷那種是比較退縮，迴避，不要作決定那種。
我不是常常講我父親的故事嗎？“這是天父世界”，滿足。我感覺我父親那種的滿足不是退縮的，雖然他所服事的那個處境，是退縮型的。Let go and let God. 不要作什麼事情，等神來作。但是，他老是烤麵包，作豆腐什麼的，很快樂，但是很安息。他從來不會趕，至少他外表看不見。那種安息，是促進、導致我們很忠心的服事。

我們小時候唱的一首歌，near to the heart of God ，靠近主的心懷，那不是回天家的意思，是指我們體貼神的心意，安靜在神的面前。不過，我順便加一句，不只是靈修式的靠近主的心懷，還要很積極地，以滿足的心去服事。我不是常說我在四十歲的時候很自卑嗎？在八百人面前我說我的自卑和沒有安全感。反過來說，是找到滿足了，就很喜樂地去服事。
我這兩個禮拜講了又講的兩句話，給你們六年去想一想、慢慢體會：
稱義和成聖，成聖是一個過程，不要把什麼事情都弄得乾乾淨淨、乾脆的。就是說，人生最重要的，不是決志信主那一刻。我們是安全島上面的交通警察，把各式人種帶到十字架的面前，所以你去看各種各樣的人，然後從絕對的真理，就是十字架的寶血，基督的復活，聖靈的重生，必須要悔改、信靠、滿足，得救的確據，稱義，去看這個人需要什麼，他需要耶穌基督的什麼什麼……等等，你會發覺人生是多姿多彩的。
我的父親就給我們體驗到各種不同的經驗。有一次，大約是在我十七、八歲的時候，有一個男孩，沒有比我大多少，身體非常的瘦，終於有一天祂的父母，晚上一點鐘打電話來了，我爸爸就帶我一起去醫院。晚上兩個人一起去也比較好，雖然是downtown Philadelphia ，所以我第一次半夜三更去醫院，看見與我同年的人的死亡，是很好的經歷。楊傳英醫師，一位女醫師，有一段時間帶我們去Philadelphia General Hospital的Neurology Ward，我們去推病人出來，然後，楊醫生就講道，一個黑人姊妹就“阿門！” ，她是Amen corner ，之後我們就發肥皂，化妝品給他們。每個月這麼作。就是說，我們除了在校園有很好的查經，有趙天恩帶領我們預查之外，還有這種的經歷。就給我們整個服事…我中學的時候在Illinois ，也去給醉漢傳福音的地方，講道，我去彈琴。不是去很多次，但是有印象。後來我對救世軍這類的組織，就很有尊敬的態度。各種各樣的人。基督不改變，你的信息不能改變，但是經驗可以廣一點，你就看到什麼是絕對的，怎麼應用出來。好，我們禱告：
感謝天父給我們一個學期的學習，求主耶穌基督你自己的愛，你的恩典，帶給我們從深處發出的感恩、滿足和喜樂的回應，成為我們生命的詩歌，生命的主體，求你繼續地穩固，堅定我們對你的委身，幫助我們知道，你是不斷保護我們的救主，感謝主。同學們去Billy Graham的佈道會（2004是他最後在 LA的佈道），與他們同在，對那些真心信主的人，求你大大的施恩給他們，給他們有堅決的心來跟隨你，奉主耶穌的聖名求。
護教學
林慈信博士講授
2004 9-12月
09/08/04  預設派護教學的基本進路與主要觀念（一）；具體、抽象、本體論、知識論
簡介課程：
Apologetics 字的用法：
Apologetics不代表複數，例如：Apologetics IS the defense of faith. 

保羅的護教的方法：the cause of apologetic (no ‘s’)
課程要求：（護教學大綱）
1. 教科書：衛道學概論（John Frame 寫關於 Van Til的護教思想）
2. 講義（第一、二部份；Van Til’s Apologetics 中譯版的前三章初稿）
3. 薛華：前車可鑒
4. 讀一本不是前提派預設的書
5. 寫一篇前提派的讀書報告：30本書（或期刊文章）的簡單summaries
6. 測驗：歸正護教學觀念名詞清單
護教學大綱最後的一部份：哲學歷史批判；看課程進度，是否可以講授。
學習要點：掌握重要觀念（觀念名詞清單）。不懂的觀念，要知道你不懂的是什麽。
課程正式開始：
1. 新約聖經中的護教學（講義p.1.）
先從聖經中護教的範例和吩咐The command of Apologetics開始，然後看護教的責任。接著再看護教學的定義。
古羅馬時代，apologia（護教）這個字表示在法庭上，辯方爲控方的指控所提出的辯解。
在法庭上，辯方的辯護叫apologia。這個字和apology道歉，沒有關係。Apology就是defense，辯護，apologetics是護教，跟「道歉」沒有關係。
初期教會的基督徒很清楚知道他們面對的指控和譏笑。他們宣講耶穌基督的復活，被人視爲是胡言（路24：11） 、謊言（太28：13-15） 、不可信的事（徒26：8）。基督徒因傳講這個信息被猶太人抓 （徒4:20-23） 、被希臘的哲學家譏誚（徒17:32）。五旬節的時候，門徒被指是喝醉了新酒（徒2:13） 。司提反被指違反和評擊先前的（舊約）啓示（徒6:11-14） 。保羅被指引介新的神明（徒 17:18-20） 。教會被指意圖政治謀反（徒17:6-7） 。有宗教界的權威人士公然反駁基督徒所傳講的（徒13:45） 、更有人基於偏見來詆毀他們的人格（徒14:2）。
基督徒的信息對猶太人來說，是他們的絆腳石，對希臘人來說，是再愚拙不過的事（林前1:23） 。
從另一方面而言，他們又要防範那些對他們所宣講的信息，有錯誤領受（誤解福音）的人。
徒Acts 14:11-13，徒Acts 16:16-18
他們的信息又被持律法主義的異端份子所吸收、加以混淆（徒15:1、5）。
因此，二十世紀的基督徒是大可與這些初期教會的弟兄們認同的。因爲福音在今天遭受同樣的譏笑、攻擊、誤會、混亂和損毀。
2．基督徒對攻擊與挑戰的回應 

初代教會的基督徒絕對不甘心走相對主義、主觀主義、又或者折衷主義的路綫。
相對主義RELATIVISM ：「沒有人能對任何事物有完全肯定的認識的（尤其是對超自然的事情），因此，這世界上是沒有絕對的真理的。」這是目前大多數美國人（包括基督徒）的信仰。教會不應走相對主義的路綫，這是西方社會（包括華人教會）最大的危機。Josh McDowell在1995和最近作的調查，福音派教會青年人teenagers有91%是不相信宇宙裡有絕對真理的。
主觀主義SUBJECTIVISM ：「聖經對我來說是真實的，但也許對你來說不真吧。」對於宗教上的分歧，他們從來沒有認爲那是因人的成長背景、文化因素、或觀點與角度的不同所導致的、無法解決的差異。
折衷主義ECLECTICISM ：當時的基督徒沒有任何的意思要與假宗教謀求共同事業，或只是要求基督教被世人接納爲衆多合情合理的觀點中的一種就行了。
我們看到的是，基督徒在回答對他們的指控、譏誚、或者被人視爲是另一新興的宗教時，自辯、護教是他們的回應（徒Acts 2:36）
護教、自辯和宣講福音，可以說是一件事的兩面，甚至是同一件事情。（徒Acts 9:22 ；徒Acts 17:17）
亞基帕王啊，猶太人所告我的一切事， 今日得在你面前分訴[apologia]， 實在萬幸；（徒 Acts 26:2）
無論我是在捆鎖之中，是辯明證實[apologia]福音的時候，你們都與我一同得恩……我是爲辯明福音設立的。（腓 Phil. 1:7，16）
所以，早期跟隨基督的人，寸步不讓地持定了基督自己的宣告：「我就是道路、真理、生命；若不借著我，沒有人能到父那裡去」（約 14:6）。
因此，他們對基督的宣講，才會有力到一個地步，以致這個耶穌基督的福音信息，能夠被人認出是客觀且唯一真實的。凡遵行祂的道的人，就必定會「曉得真理」，而這真理也必然會使他們得自由（約8:31-32） 。
第一世紀的基督徒，不但對他們所宣告的信息有護衛的心志，同時也的確付出了護衛信仰的具體行動（早期的基督徒是願意、也能付出護教的行動的）。這是新約聖經給我們的榜樣。
p.6.  

新約聖經給我們護教的根據，也吩咐我們要從事護教。除非我們把與真理相違背、相混淆、相錯解的東西一一辯清，否則真理就還不能算被辯解清楚。
猶大勸勉祂的聽衆：「要爲從前一次交付聖徒的真道竭力的爭辯。」（猶3）。
彼得更加訓誨信徒，把護教作爲一項道德責任，我們必須隨時準備爲自己的基督教信仰呈上理性的回答：「只要心裡尊主基督爲聖。 有人問你們心中盼望的緣由， 就要常作準備， 以溫柔敬畏的心回答各人。」（彼前3:15）。
這兩節是護教學很基本的經文。
彼得前書三章15節，不能單理解爲彼得的一個孤立的訓勉。
對于那些蒙差遣作保護羊群的牧者（徒20:28-30）來說，就更是責無旁貸的事了。他們更要在基督徒面前樹立起作牧人的榜樣（彼前5:1-3）。新約聖經在提到按立長老和教師的條件時，其中一條就提到，他們必須「能將純正的教訓勸化人，又能把爭辯的人駁倒。」（多1:9）。
聖靈立你們作全群的監督，你們就當爲自己謹慎，也爲全群謹慎，牧養神的教會，就是他用自己血所買來的（或作：救贖的）。我知道，我去之後必有兇暴的豺狼進入你們中間，不愛惜羊群。 就是你們中間，也必有人起來說悖謬的話，要引誘門徒跟從他們。（徒Acts 20:28-30）
所以，作牧師、長老的，保護羊群是責任的一部分。這些都是很基本的新約的真理。
p.9. 

預設派護教學 ：主要觀念
一些基礎性的經文
彼前I Peter 3:15
林後10:4， 5 ，護教的目標：
我們爭戰的兵器本不是屬血氣的，乃是在神面前有能力，可以攻破堅固的營壘， 
將各樣的計謀，各樣攔阻人認識神的那些自高之事，一概攻破了，又將人所有的心意奪回，使他都順服基督。
護教的對象：人和一切自高自大攔阻人來敬畏神、抵擋神的營壘，要奪回這些心意（思想）make every thoughts captive。
護教的目標，不只是消極的辯護，也是奪回人的心意、思想，好叫人信服基督。所以，護教有守的一面，也有攻的一面。
箴26：4， 5 

不要照愚昧人的愚妄話回答他，恐怕你與他一樣。
要照愚昧人的愚妄話回答他，免得他自以爲有智慧。
這兩節經文是預設派前提式護教法策略的寫照。
不要照愚昧人的愚妄話回答他：在傳福音、護教的時候，我們不要跟著非基督徒的思想模式來走，我們不接受非基督徒最基本的信念、世界觀。不是說要和他們吵架，乃是說我們的思路不是跟著他們跑的。
我喜歡用的例子：假如今天有人要你帶他去Alaska ，他不懂得怎麽去，但是他又要你先帶他去夏威夷、紐西蘭走一趟，那你就奉陪；跑到紐西蘭最南端，然後說現在要悔改信耶穌了，再往回跑，浪費了很多的時間。這個基本的錯誤是方向錯了。
當我們接受非基督徒的思維模式，我們就跟他們一個方向跑。這是很多非前提派護教法作做的事。
非預設派有好幾派，包括古典派、證據派等。
古典派：屬於論證型的，例如R. C. Sproul， Thomas Aquinas也是一個，所有證明神存在的那些論證都屬此派。
證據派：《鐵證待判》、《你爲什麽要信》
預設派的思想模式是不跟著非基督徒的思想模式跑的，也就是不跟著他們的信念、前提、世界觀，但是，“要照愚昧人的愚妄話回答他，免得他自以爲有智慧” ，意思是我們要幫助非基督徒看清楚祂自己的思想模式是建立在什麽信念、世界觀、大前提下。
因此，這句話是說，要給他看清楚自己的信念是什麽。有很多非基督徒不知道自己的思想是站在什麽樣的科學觀、哲學觀、宗教觀，等等，這些背後的信念、世界觀、前提。
這些方面我們會花一些時間來解釋。這兩節經文很值得我們好好去思想。
下面也是很重要的經文。Romans 1:18-23
Rom 1:18-23  原來，神的忿怒從天上顯明在一切不虔不義的人身上，就是那些行不義阻擋真理的人。  (19)  神的事情，人所能知道的，原顯明在人心裡，因爲神已經給他們顯明。  (20)  自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但借著所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。  (21)  因爲，他們雖然知道神，卻不當作神榮耀祂，也不感謝祂。他們的思念變爲虛妄，無知的心就昏暗了。  (22)  自稱爲聰明，反成了愚拙，  (23)  將不能朽壞之神的榮耀變爲偶像，仿佛必朽壞的人和飛禽、走獸、昆蟲的樣式。
先讀第20節。這裡告訴我們，all people know God ，人人都認識神，借著所造之物，小從最小細胞的DNA ，大到最大最遠的星球。是誰啓示誰﹖上帝啓示祂自己，很明顯的。不是一個西方模糊的觀念在自我啓示，不是一個“God的觀念”。中國知識份子很喜歡講話用普通話，一講到神，就一個英文字出來。他們腦袋裡的神是一個“觀念”，不是一個有位格的神，這是我自己的分析。
羅1 ：20是永生神耶和華在啓示祂自己，借著受造之物，不是一個模糊的觀念在自我顯明。是有位格的三位一體的神借著受造之物在啓示祂自己。
v. 19 這裡誰啓示誰﹖誰在作自我啓示﹖上帝。啓示什麽﹖上帝的事情。自我啓示，對嗎﹖
v. 19 ，20都清清楚楚告訴我們，是三位一體神在啓示祂自己，不是一個模糊的觀念在啓示自己。顯明在那裡﹖在人的思想（給反知的華人）和心裡（給太理性的華人）。上帝的啓示是在人的思想和人的良心，兩樣都是的。
結論：人人都認識神，沒有例外的。包括無神論者，包括回教徒，無可推逶的。
v. 18。每一個人，沒有例外的，人怎麽對待在他裡面的神的啓示呢﹖答案是：每個人都不虔不義，行不義。什麽不義呢﹖阻擋真理。「阻擋」可以翻譯爲「壓抑」。所以，人人都不認識神。
所以，我們可以下一個結論。人人都認識神，因爲神啓示了，神的啓示是清楚的。在亞當夏娃、人類墮落前，是清楚的。亞當夏娃犯罪、人類墮落之後呢，還是清楚的。所以，人不認識神，不是因爲人不認識神，是人人故意壓抑他所知道的，所以人人不認識神（不當祂是神來敬拜祂）。不是因爲人不知道，而是明知而壓抑。這是使徒保羅、聖靈默示的話。
許多福音派的弟兄姊妹不能接受這段經文明明的教導。他們認爲每個人都有模糊的神明的觀念。V. 19，20 那個自我啓示的是個模糊的神明觀念嗎﹖還是三一神耶和華每一秒鐘在啓示祂自己﹖所以，人人都認識神，可是人人都壓抑他所認識的神，因此人人都不認識、不敬畏祂、不敬拜祂、不愛祂、不信靠祂，而神的憤怒就傾倒在全人類的身上。因爲人人壓抑、阻擋了他所明明知道的神的自我啓示。
你相信人人都認識神嗎﹖還是以爲，啊，大概都知道吧，模糊的知道吧！這不是聖經所說的。我知道這是福音派裡面很普遍的一個說法，但這不是聖經所說的。
v. 21-23 他們雖然知道上帝，他們不把上帝當成上帝來榮耀祂、感謝祂。他們的思念變爲虛妄。
這個觀念，在我們的護教學，稱爲 Noetic effect of the Fall ，意思是人類的墮落在思想、思維範圍上的後果——思念變爲黑暗。
應用：這項真理是所有基督徒在我們屬靈、信仰的範圍上，都承認的。可是，一跑到知識份子的圈子裡，往往就從我們的信念退下來。有人說，是啊，中國的哲學有很高度的智慧的。或者，我們看到知識份子就嚇壞了，我們就先要搞一搞他們的資格是什麽，追他們的學歷，自己也去念一個什麽哲學博士等等。我不是說不要去讀哲學的博士，我的意思是說，人人都知道神，但人人都阻擋壓抑了真理。聖經告訴我們，每個人的思想都是黑暗的。意思就是，每個人都看不清宇宙的真相，the reality ，每個人都好像有個帕子、幔子，看不清的。
這門護教學有個觀念要慢慢地解釋的，就是「具體」和「抽象」。先給各位一個定義，一個shortcut：
凡是聖經所宣告的事物的真相，就是具體的。 凡是不合乎聖經的，就是抽象的。
那你說，這是自圓其說。這個自圓其說的問題，講義裡面有一大段要處理的，現在暫時不講。
事情具體的真相是：宇宙是三位一體的真神造的。三位一體的神是自有永有的，啓示祂自己在人心中，借著受造物，人人都知道。這是事情的真相。所以，我們基督徒相信怎麽樣的一個本體論（事物的真相是什麽）？我們所相信的事物的真相是：有神、有神所創造的。
另一個觀念，講義沒有的。
Van Til ，我有幸在讀神學院時他老人家還在，他最喜歡在黑板上畫兩個圓圈。有時多畫一條綫。
                  

宇宙有創造者和被造者。
創造者和被造者之間有著絕對的區分。
There is an absolute distinction between the 

Creator and the creatures. 


神是創造主，其他的都是被造的。
這是「具體」的。
什麽是「抽象」呢﹖
先舉個例子：
比如說柏拉圖的form形式、理念。
因爲柏拉圖不相信聖經裡面三位一體的神，所以他在宇宙的上面要搞一個抽象的東西出來，所以是「抽象」的。
爲什麽書、書、書都叫書呢﹖因爲在前世，有個地方叫 world of forms— 形式世界，這個形式世界裡面有個理念、形式，叫“書”（bookness）， the idea of book，書的「本質」在那裡。

那，我們基督徒要不要接受一個抽象的本體論？我們接受宇宙萬物，包括書，人所造出來的書。宇宙萬物一切的人、物、事情，都是神永恆計劃的一部分，所以萬事都可以推回到神永恆的預旨或計劃 eternal Decree，意思就是說，事情背後至終的真相是，宇宙有神。他是永恆的，他是自有永有的、三位一體的，他掌管萬有，計劃萬有。這是「具體」的。
「抽象」的呢，就是要搞一個“form”，一個「共相」，一個絕對的東西出來。
例如，這裡有三條「狼狗」，爲何叫「狼狗」呢﹖狼狗和其他的狗都是「狗」！狗跟牛、馬都是“mammals”，mammals 都是動物……，再推上去，動物都是“活物”，和人一樣；那，活物是什麽呢？假如你不說都是上帝所創造的，你怎麽再推上去？你一定推到一個很抽象的地方。
同樣的，一隻狼狗，它裡面有肉、皮、骨頭……，細胞，分到最後，最小的細胞裡面有原子，原子裡面有些東西跑來跑去……，分析到最後，就是空的，所以，最後也是無有。我再說，除非我們相信宇宙萬物上面有個上帝，三位一體的神，祂創造一切，掌管一切，計劃一切，所以，每一根頭髮祂都數過，宇宙裡面每一個原子裡面最小的部份祂都知道；每一個原子裡面最小的部份是祂所知道的萬物的一部分。而神知道什麽呢﹖神知道祂自己，這是第一。聖父認識聖父自己，聖父認識聖子，聖父認識聖靈；聖子認識聖父，聖子認識聖靈，聖子認識聖子自己……等等；神認識我們，神認識歷史發生的所有事情，所以每根頭髮裡面的最小的細胞裡面的最小的分子的最小的一部份是神所知道的，包括通過祂自己知道人知道物的一部分。所以，合乎聖經的基督教的本體論是具體的，因爲我們那個“絕對”是一位有位格的上帝。這叫 concrete universal，具體的共相。基督教和中國人講的算“命”是不一樣的，因爲“命”是沒有情的、沒有位格的。我們的上帝是超然的、有位格的，是自存永存的。
總結：一個人，明明知道有神，但是壓抑神啓示的話，祂的思念肯定是虛妄的；不過，彼得前書告訴我們，我們要用溫柔敬畏的心來回答各人，不要吵架；但是，我們護教的過程，不能妥協我們的立場，我們態度要謙卑、溫柔。Van Til 常常說，永遠要請他喝下一杯咖啡，You always buy the next cup of coffee，，繼續談下去、繼續買下一塊Pizza，繼續做朋友。但是，你跟人作朋友不表示妥協自己的立場。很不幸的，今天華人基督徒的學者們，常常爲要跟非基督徒學者們作朋友，作朋友的方法是妥協自己的立場，這是很不幸的；作朋友，建立橋梁、建立友誼是一回事，我們大應該這樣作，而且我們跟Van Til 的護教學，會說出一個真實的橋梁，或說一個“觸點”，point of contact，講這方面。Point of contact 就是，究竟我講他聽，他講我聽，究竟是否有溝通的可能？有沒有共通點呢﹖有的！在那裡呢？是不是我們都是搞哲學的？還是邏輯？不是！是什麽？是因爲我和他，都是神的形像所造的。神的形像才是我們的接觸點和共通點，而不是邏輯、科學、考古學等等。我們可以繼續地買下一杯咖啡。
人壓抑真理是人的真相，所以，人自稱爲聰明（羅1：22），反成爲愚拙，將不能朽壞之神的榮耀，變爲偶像。我們說過，每一個人都認識神，人人都認識神，但是人人都壓抑真理，阻擋真理，因此，每個人的裡面有一個本能，或者說一個需要，就是敬拜的本能、敬拜的需要。人最需要的不是愛，不要聽世俗的心理學，人最需要的是敬拜！因爲神是按照祂的形像造人的，但是人壓抑了真理，所以他要找一個假的代替品來作爲他敬拜的對象，就是偶像；那麽，偶像有很多種，有些是泥土，有些是金銀作的，有些是活生生的，在我們所買的房子的校區zip code school district 裡面念書的（就是我們的孩子）——中國人的偶像最大的是我們的孩子，什麽都爲他們作。凡是比上帝更重要的就是偶像。西方呢？leizure，休閑，隱私權，等等，可能是偶像，是不能放的東西。我們說，他們拼命的去玩，就是說，休閑成了一個絕對的價值。所以，凡是代替了上帝在我們生命裡面那個地位的，就是偶像。所以每個人都會找一個敬拜的對象的。不論在祂的知識論、本體論、倫理等等，各方面。
剛才我們談到了那些重要的觀念？
什麽叫「本體論」？本體論就是事物的真相。
基督徒的本體論包括什麽？神和神所創造的、神作計劃的。神是三位一體，是自存永存的。他計劃了一切，包括創造。
人人都認識神嗎？是的，可是壓抑。結果是什麽呢？人人都不認識神，他們的思念變成虛妄。所以，這個問題不能用一個字答的。人人都認識神嗎？是又不是。原來起初神創造人的時候，人人都認識神。但是具體的，亞當夏娃犯了罪、墮落了，所以，亞當夏娃犯了罪、人類墮落後，人人都不認識神，因爲人人都壓抑真理。
林後10：4-5，告訴我們護教的對像是什麽？目的是什麽？
對象：護教的對像是人的思想。那些阻擋神的自高之事，或者心意，也就是所有阻擋神的思想。
目的：奪回這些思想，使他們歸回基督。
我寫信的簽名，喜歡寫“for Christ and Chinese minds”，爲了基督和華人的思想。這是我簽名的下款。爲了基督和祂的國度，在華人的思想中，完全的，肯定的統治華人的思想，這是護教的目的。
我們應不應該按照愚昧人的話回答他？應該又不應該。我們不應該按照祂的思想模式來和他對話，就好像要去北極，還要跟他去南極跑一趟。不應該是因爲我們不接受祂的思維方式、世界觀、信念、預設，所以，我們不要按著愚昧人的話回答他。但是又應該按照愚昧人的話回答他。爲什麽應該？我們要幫助非基督徒看見祂的預設、信念、世界觀、前提、思想的基礎。意思就是說，我們“揭露祂的底牌”，廣東話是“起”祂的底牌。“起底牌” 是護教兩方面的其中的一方面，有正面的、反面的。護教的反面是把對方的根基挖起來、揭露了，expose the foundation ，但是我們的目的不是侮辱他、使他一文不名，這不是我們的目的。護教的正面是傳揚真理，這是一件事情。正面的，我們宣講真理；反面的，揭露各種各樣的自高自大的、抵擋神的思維方式、世界觀、預設、前提。
我們接著看 基本信念，進路  BASIC CONVICTIONS AND APPROACHES（p. 10）
每一個人都按照自己的世界觀思想。
比方說，發財發達是最重要的，這是他價值觀的一部分；有些人認爲，全世界都在欺騙我，或者，全世界人都在欺負我，所以我不能給別人佔便宜。去餐館吃buffet，龍蝦排隊要第一，一盤出來你拿半盤，然後餐巾紙拿15張回家……。這背後是說，全世界都在欺負我，我不要吃虧。或者是因爲“明天全世界要鬧餐巾荒”：或者回家的路上小孩一定會出問題，所以一定要用這些紙巾……等等。我們有各種各樣的世界觀，每個人都有自己的世界觀，每個人的思想都按照祂的世界觀的。
基督徒的世界觀來自聖經。
《聖經》自我宣稱是神所默示的，本身就是最高及絕對的真理。低於《聖經》真理的權威，沒有資格審核它。簡單的說，低於神的，沒有資格審核神。
聖經宣告全權之上帝，祂創造了宇宙，並啓示了自己。
所以護教爲聖經的世界觀提出足夠的支持理由。.  Apologetics vindicates and justifies the Bible’s worldview with adequate reasons and evidences.  我們的信仰是有足夠的原由的，our faith rests on adequate reasons。這個原由不一定是邏輯證明上帝存在的那些論據，其實也不是。我沒有說，人的邏輯可以證明我們的信仰是合理的，但是，我們的信仰是有足夠的原由的。或者這樣說，God gave sufficient reasons，在聖經裡面，上帝爲他所啓示的真理，提供了足夠的理由和證據。護教，就是要爲我們的世界觀提出足夠的支持理由。另一方面，護教也向非基督徒的自主、自“宰”（Autonomy），發出挑戰，幫助非基督徒對自己的世界觀有更高度的自覺。這個「自覺」是很重要的，我們會反復地用這個詞。
一個基督徒護教者要有高度的自覺。意思就是說，我要知道我在搞什麽、我爲什麽在作，這叫自覺。同時，護教的那個「揭露底牌」，是要非基督徒對祂的虛妄、祂的自主、祂的壓抑真理，有更高度的自覺，好讓他恍然大悟的時候會說： Ah， what have I done with God。究竟我從前是怎麽對待這位宇宙天地的真神的，然後跑來改過、信靠耶穌基督。
我先說，說服人的是聖靈，不是我。前提派、預設派護教學的目標，不是說服人。真正奪回人思想的，是聖靈。我們作的，是宣講真理，揭露對方的底牌（世界觀、宇宙觀、預設……）；我們作的，是正面宣講真理，反面的是揭露對方的虛妄。還有，買下一杯咖啡。意思就是說，還要跟他作朋友，尊重他是神按照祂的形像造的人。然後我們當然的向他發出挑戰和邀請，來慎重地考慮聖經裡面三位一體的真神。這是前提派的護教，和古典派、證據派的護教，目標不太一樣，方法完全不一樣。連定義也不全相同。
古典派除了Aquina， Sproul，還有William Craig等等，他們先用邏輯證明神存在。然後再拿證據出來，既然聖經是可靠的，我們再拿證據證明耶穌真的死而復活，等等。先有論證，然後是證據。Two steps。證據派則是立刻就把耶穌基督復活的證據拿出來說，你看！聖經是真的，神是存在的，是一步的。
這兩派，都沒有向人的「自主」發出挑戰。因爲他接受了「鐵證待判」，待誰來判？人來判嘍！人是誰﹖犯罪墮落的人啊！ Autonomous man！（最終極的權威就不是聖經--神的話了；）我們還會詳細的講古典派和證據派。
古典派接受了人的邏輯是自主的。所以，古典派所提出的，比方說關於神存在的論證，都是建立在一個所謂「中立地帶」neutral ground，我們來談邏輯、我們來談神有沒有存在。好，所以，我們沒有向人自主的邏輯、自主的思想發出挑戰。而證據派，他們拿出證據說，你看！有這些人見證耶穌基督復活。但是，一個聰明的非基督徒，也會向基督徒發出挑戰的。好，你提出了一百二十個人的見證，那，你怎麽知道他們是可靠的？就是說，你是用什麽標準來衡量見證人的見證的可靠性？你一這樣問的時候，基督徒應該誠實的回答，我對見證人可靠性的衡量標準，是神和聖經本身。不是嗎？當然是。不，證據派會假設一個中立的標準，好像我們可以和他們同意一個中立的標準。
可以去找一些證據派的書來查一查，比方說，《鐵證待判》、《你爲何要信》等等。
是不是有些觀念有挑戰性，或者以前知道，又好像有點新的。給你六個月去想想。
Q：以前老師教的系統神學已經給我們鋪墊好了。
A：是，系統神學和護教學是一件事情的兩面。有人說，護教學是系統神學的探子Scout，在外面去看敵人的territory，然後回來報告給營壘裡面的信仰或是教會。我們以前上課的時候，很多時候，系統神學和護教學是重疊的。所以，後來有段時期，在Westminster的系統神學和護教學合並成爲一門五個學分的課，後來又分了。一又二，二又一，這是很難分的。
## Break
我們說，基督徒有來自聖經的世界觀。下面，我們就開始講一點基督徒的世界觀。
造物主是主  CREATOR， LORD 

《聖經》宣稱神創造天地，天地所有的都是他造的。有一部分預設派的護教學者認爲，神也創造了世上的秩序和人的思念（如邏輯的定律）。Van Til不同意這點。預設派也分許多不同的派別，他們的共通點是認爲每個人都有自己的世界觀，而護教學的目標是向罪人的世界觀挑戰。問題是，神有沒有創造邏輯呢﹖John Frame 認爲，不是的。Gordon Clark（另一位預設派護教學的大師）認爲是的。Van Til 和Frame認爲，邏輯，比方說一些很基本的邏輯定律，如 A ≠ NA ，人不是非人，狗不是非狗，這叫Law of non-contradiction，不矛盾律（同一律）。這個Law of non-contradiction，不是聖經裡面講的，是Aristotle想出來的，今天我們在大學哲學系裡面讀的邏輯，是希臘人亞裡斯多德、柏拉圖想出來的，是墮落的罪人想出來的。中國道家、佛教的思維方式，例如不要這麽執著、很辯證的這種思想，也是另外一種罪人想出來的邏輯，陰陽等等。馬克思主義的辯證和道家陰陽那種的吊詭也是類似的，是似非而是、似是而非的，或者事物有是非兩面。這些都是不同社會、不同時代的罪人所想出來的思維的規則。 聖經所宣講的真理，不是要人從道教的世界觀，轉爲Aristotle的世界觀或邏輯觀。這不是我們所代表的絕對真理。聖經所啓示的，是那位無限的神的心意的一小部份，神是無限的，神的mind，祂的心意、思想，神的will，祂的旨意、計劃是無限的，我們不可能窮盡祂的思想。神啓示了祂自己，清楚地啓示了，具體的啓示了，用有限的人的言語清楚地啓示了，沒有誤導我們的。神用了我們的語言和思想的方式，但是聖經裡面神用的，包括擬人法，不是神自己本身所用的思維方式，那是我們本身無法想像的，知道怎麽一回事。但是聖經具體地告訴我們，神是誰，人生的來源（神創造的）、目標（榮耀神）。怎麽榮耀神，按照祂的律法，我們要遵行祂的律法；我們犯罪的時候，需要祂的救贖，然後我們要好好遵行祂的律法，等等。聖經裡面有一套的真理，而聖經教導我們怎麽去思想。聖經並沒有叫我們盲從，完全跟著Aristotle的邏輯來思想。換句話說，預設派，特別是Van Til的預設派，不認爲我們要證明基督教或聖經，是全世界最合乎邏輯、最一致的系統。證明瞭聖經是最合乎邏輯的，是最一致的，最consistent， 還沒有說完福音的所以然。真正的問題不是別的宗教、別的哲學，不合乎邏輯，我們的最合乎邏輯（我們也合乎邏輯，是神的邏輯，比邏輯更邏輯）。我們要宣講的是，除了聖經所告訴我們的神觀、宇宙論、知識論、本體論外，人不可能有另外一種的思維方式。這麽武斷啊！是，就是這樣子嘛！當然，不要忘記買下一杯咖啡，don’t forget to smile ，不要凶神惡煞的。沒有別的思維的可能。連呼吸一口氣，講一句話都不可能。
下面我們會有一個比喻：
一個三歲的小孩，在那裡打祂的父親的臉；他是坐在他父親的膝蓋上來打祂的父親的。
“沒有神！”“神不公道！”他是站在神所創造的大地上來向神說的。就像三歲的孩子打祂的爸爸，但是他是坐在他爸爸的膝上來打祂的。
沒有神的存在，我們講一句話、想一個思想，都不可能。這是聖經的真理。
你會說，都是你講的嘛！Dou Hei Ni Gong， 自圓其說嘛！在我們講義裡面有一段專門講自圓其說的——圓周的思維方式。我們還沒有講到那裡。
邏輯不是神造的，是人造的。但是神有祂自己的思維的方式，任何神啓示的聖經裡面，有他一套的規律，或者說聖經有自己的邏輯，肯定是超過Aristotle、任何人爲的邏輯，而且要批判每一個社會文化的邏輯的，無論是東方西方。所以，古典派和後現代搞到後現代就沒有把戲了。爲什麽？人的邏輯規則改變了，後現代的人，根本就不跟你講邏輯的。其實不是後現代，我那一代，存在主義，就不跟你講邏輯的。那你還要講什麽呢﹖講預設（底牌）嘍！這個底牌，不只是講哲學的理論的，底牌是人的靈魂。我們講什麽﹖講人抗拒神，抗拒真理，講到人的心靈的深處。所以，真正預設派的精神，不是只是在腦袋打腦袋，不要忘了，我們要贏得的，不只是對方的一些觀點，或者是一些預設，我們要贏得的，是人的生命，是一個個活生生的人。而且我們護教具體的方法有很多種，有時候只是聽，有時候反問他，那你是信什麽的。好好的聽，好好地訪問他，或者講過故事，講什麽都可以。講時事、體育，然後還是都可以回到：你對這個事物的觀點是基於什麽樣的價值觀、政治觀、歷史觀，等等。所以，方法有很多種。而且，不要忘記繼續跟他作朋友，買下一杯咖啡。不要忘記這個，因爲我們要贏得的是一個人，不是一個腦袋，或者一些觀念。我們不只是打破祂的觀念（這當然是護教的一部分），但是最基本的，是要把他整個人奪過來，claim and proclaim Christ’s Lordship. 我們除了proclaim（宣講）基督的主權，也要claim，奪回他，因爲他本來是屬神的。但是你要奪回的，是整個人。所以，不只是辯論。坦白說，很多時候人理性上的一些問題，是一些藉口，給他推搪拒絕神的真理，使它合法化的藉口。當然，祂的問題還是要答的。薛華的口號是：Honest answer for honest question。你不懂你就說不懂，我回去作功課，下禮拜告訴你，好嗎﹖你要這樣講，我也不懂，但是我去作功課，下次來給你作報告，好嗎﹖誠懇的問題值得誠懇的回答，不怕的。因爲你也要把你的底牌拿出來的。所以基督徒要有高度的自覺。這個字我們會重複地講。而且，我們要這樣說，要有高度的知識論（認知論）的自覺— epistemologically self-conscious ，什麽意思呢﹖就是「你要知道你爲什麽知道你所知道的」。我應該知道我爲什麽知道我所知道的，我也應該知道我爲什麽在作我所作的。下面那句，就是「使命感」。上面那句是我知道我爲什麽信我所信的。那麽你說，我知道的，三位一體的神，耶穌是神、是人等等，是因爲合乎邏輯嗎﹖不是，是聖經講的。那你爲什麽相信聖經呢﹖是因爲，，，，，， ，有要講考古學、鐵證待判了，是嗎﹖那要看你是預設派還是非預設派了。給你六個月去想一想了。你要有高度的認知論或知識論的自覺。關於這個概念，看目錄第19頁的那篇文章。
我知道我爲什麽知道我所知道的，這叫 epistemologically self-conscious
不過，你知道你爲什麽知道你所知道的，這個「爲什麽」、所以然，不要來自邏輯，不要來自自主的人所訂的一些準則，無論是邏輯、考古學、科學等等，是要來自神的「自證」，self-attestation. 這個以後也會講，特別是聖經論裡面會講這個。神的「自證」，神的本身就是自我合法化，自我見證的神。不是這樣的神，也不值得你去敬拜祂。神的合法化，要訴諸一個比神更高的標準的話，那個不是神嘛！是神下面一個此等的東西。神是自證的，God is self-attesting。我再說，我們要epistemologically self-conscious ，我們要知道我們所知道的是什麽，爲什麽知道呢﹖因爲是神的話告訴我們。爲什麽神的話可信﹖因爲神本身是自存自證，自我合法化的。
好，剛才我們說，Van Til不相信神創造邏輯。我們繼續。
荷蘭神學家（兼首相、自由大學的創辦人）凱伯 (Abraham Kuyper) 曾說：世界裡沒有一塊地土，耶穌不宣稱：這是我的。there is not any territory in this world， of which Christ does not say: “It is mine.”
另外請翻到講義的第二部份的p. 13，這裡有范泰爾個人的見證。第二部份首先是范泰爾的生平和見證。這裡有幾個字，在注腳55號，此乃凱柏的一句著名口號，原文爲拉丁文 “Pro Rege” . 就是“For the King” （全爲我君王），我們要有一套基督教的世界觀，就是下面這句：“即在我們生活中，每一個領域上、每一個思想和活動，都要竭力追求順服於主耶穌基督在他所啓示的道，所給我們的教導”。很強的一句話！簡單的說，就是所有作的事情都要合乎聖經。
又預先講一點，順服於主耶穌基督話語的教導，不只是聖經給我們的教法，就是護教的結論；不只是結論，也是起點和方法。我們怎麽樣用頭腦，怎麽樣討論思想，都要服在主耶穌和聖經的權威下。這裡就是彼前3 ：15 ，林後10：4-5 ，坦白說，創世記1 ：1開始，神是神，in the beginning， God ，聖經所教導的。
我們翻到11頁。世界觀  WORLDVIEW
每一個人都有自己的哲學、世界觀、預設、底牌。傳統的正式的哲學通常分爲三大範圍：形而上學 (metaphysics)— 即本體論、知識論(epistemology)、倫理學(ethics) 。當然還有其他範圍，如歷史哲學 (philosophy of history)，美學 (aesthetics)， 政治哲學(political philosophy) ，科學哲學和科學的社會學 (the philosophy and sociology of science)等）。
好，我們先來看什麽是形而上學，或是本體論。
本體論：宇宙的真相，事物的真相是什麽。
宇宙是什麽，事物的真相是什麽，這叫 metaphysics ，或者ontology ，而我們基督徒所相信的形而上學，是有真神、三位一體、自存永存，他計劃了一切、創造了一切，也啓示了祂自己。那非基督徒的形而上學呢﹖可能是進化論、唯物論、無神論或不可知論，可能是印度教與佛教宇宙觀等。非基督徒的形而上學是有多種的，不過，有一點是共通的：剛才我們畫的兩個圈一條綫，什麽意思呢﹖創造者和被造者之間有著絕對的區分。所有的非基督教的形而上學，不是把神扯下來，就是把人推上去，就是把這條綫擦掉，最普遍的，就是我們中國人的道教、佛教的「天人合一」。華福會「天人合一、惟信可期」，這個不是聖經的真理。我們不能把天和人合一，神和人不會混合在一起的。是的，我們可以與神交通，但是神是神、人是人，所以神人交通是那麽的奇妙，那個恩典是多麽的奇異，是因爲那個卑微的我們可以和永恆的神可以有所交通，而且有很密切的交通，但不是本體上混合。而今天我們在二十一世紀，新紀元的哲學觀就是神就是我，我就是神，我就是宇宙，宇宙就是我，神就是宇宙，宇宙就是神。就是把這條綫擦掉，甚至把下面的圓圈也擦掉，一個圓圈就夠了——the circle of life， lion king，就是新紀元的宇宙觀和神觀。所以，Van Til 畫這兩個圈是很重要的，很基本的一個道理，但是你要把他用在哲學上，用在所有的思想領域裡面。這叫形而上學。
知識論 Epistemology：我爲什麽知道我所知道的，或是我如何知道任何事情。這叫知識論。
基督徒的知識論是：我知道，因爲神啓示。神啓示了祂自己。神向我啓示關於我、關於宇宙、關於救恩。而神的啓示是清楚的，具體的。我沒有用「客觀」兩個字，因爲太容易被誤解了。不是哲學化的問題，是什麽是客觀的標準。「具體」的意思，Van Til用的字，是神清清楚楚的，啓示了祂自己。人可以知道的，不可推逶。
非基督徒的知識論有好幾種。
理性主義，就是把自己的邏輯、理性當作上帝來衡量真理，這是理性主義。
另外一個，是實驗主義或科學主義。中國大陸現在還有很多迷信科學的，西方也不少，但是西方偉大的科學家現在開始不迷信科學了，知道宇宙很遠很遠的地方，或者原子最小的地方，都是搞不清楚的，所以都開始信宗教了，尤其是東方宗教。
實驗主義就是，人的五官觀察乃是知道任何事物的最高標準。
理性主義是人的理性是判斷任何事物的最高標準；實驗主義是人的五官觀察（包括科學實驗）是判斷任何事物的最高標準。這兩者都把人當作偶像。自主的人，不論人的哲學或科學，邏輯或者五官，偶像化或者哲學化了。就是羅馬書一章說的，昏暗的思維，不去敬拜神，而去敬拜那個受造之物，就是祂自己。
還有一種知識論，是“不知道”，我不知道任何事情。後現代是這樣子的，把你所有的語言都拆光了，沒有東西了。存在主義已經開始走這條路，後現代的解構主義就是這樣子。
不過，非基督徒很好玩的，所以很值得我們買下一杯咖啡。
有時候非基督徒，這也是范泰爾的一個洞見，他說，有的時候非基督徒是惟我獨尊、我的理性或科學是絕對的真理。不過等一下，下一秒鐘又“哎呀，不過，條條大陸通羅馬啦！“，你們基督徒也很好，佛教也很好嘛。他沒有想過，這兩個是互相矛盾的。一個是把自己捧爲上帝，一個是世界上一點標準都沒有。但是很多基督徒自我的絕對化和所有東西的相對化，是祂的知識論的兩部份，都是祂的知識論裡面的。那，你說，很好哦，我們可以打破他。這個不是最重要要打的仗，最重要的，不是說這兩方面矛盾，乃是這兩方面都是背叛神的結果。指出了他知識論兩方面的矛盾，還沒有解決問題，還沒有指到他真正的需要。一方面他不要上帝、自己作了上帝，另一方面，他又不知道他爲什麽知道宇宙是虛無的。
什麽是知識論？我爲什麽知道我所知道的。
什麽是知識論的自我覺醒？我知道我爲什麽知道我所知道的。
我們要作一個自覺的護教者。我們要幫助非基督徒作一個有高度自覺的，我們要幫助他，瞭解他信什麽，究竟他爲什麽知道他所知道的。盼望他覺醒之後，好像浪子回頭，他就醒過來。你真的幫助他醒過來的時候，他要面對宇宙的真神，到時候，不要忘了繼續買。那時候不是買咖啡，是幫助他來到耶穌基督的面前，那時是要作福音性的查經。
其實那是很好的。我的意思是說，我們要作有血有肉的人。
我上次去作福音性的探訪，吃了主人三片pizza ，我是沒有吃晚飯去的。他們很快地就把他們生命的東西講了。兩代的，小孩子、大人。耶穌也問撒瑪利亞婦人水喝嘛！所以，不要惟我獨尊。我的意思是說，我們都是有血有肉的人，都是罪人，都是需要神的恩典的。而特別是中國大城市的知識分子。我想他們願意去認識一些有血有肉的，有創傷，有掙扎，但是有神的恩典，有真理，有勇氣站在真理那邊的，活生生的基督徒。
好，所以，我們剛才講過了。回到觀念名詞清單。我們沒有講6，7，8， 但是我們講了9-13。
所以，下次考1-5，9-13，還有一些提過的。
抽象，爲何抽象﹖因爲人壓抑神的真理。
回去再讀一讀這十幾頁的講義。有時間的話，翻一翻這些經文。你也可以從第二部份的第一頁開始讀。去讀Van Til 的生平和見證。
好，我們禱告。感謝天父你給我們你自己的話語，在你的話語裡，我們認識、遇見主耶穌基督。求主繼續裝備我們，堅定我們，托著我們，走在我們的前面。主，你是得勝的，我們的元帥，=求主你就使我們有謙卑、溫柔、敬畏你的心，不忘記我們福音的對像是活生生的人，是你造的。求主給我們有愛心聽，也懂得怎麽樣清楚的宣講你自己的真理。也讓我們對你自己真理的認識，能認識清楚，不是靠我們的邏輯、我們的大腦，乃是聖靈你自己爲耶穌作見證，以順服來領受。感謝你，願你裝備我們，和我們所代表的教會。以耶穌基督的聖名求。
09/15/04  預設派護教學的基本進路與主要觀念（二）；共相、上帝的自含豐滿
天父，感謝你，你賜下你自己的話語，聖靈與你的話一同作見證，叫我們信心有根有基。我們在傳你自己的福音的時後，有聖靈你自己大能的作工。也求主加添我們對你
的話、對你的靈的信心，給我們學習、閱讀，甚至乎測驗的時候，有主你自己親自的同在。裝備我們，加添我們不止是我們的知識，也是對你話語的信念。求主繼續托著我們所作的工。奉基督的聖名求。
這個課程是從歸正神學（reformed theology）的預設前提派（presuppositionalism）這個進路來進行的。我們上一堂講過了一些基本的進路。
p. 10 每個人都按照自己的世界觀來思想的。我們基督徒的世界觀是來自聖經。
比聖經低的真理權威沒有資格去審核聖經、審核神。聖經宣告，全權的神創造了宇宙，而且啓示了祂自己。護教是爲聖經的世界觀提出足夠的支持理由 reasons。
讓我再解釋一次。不錯，我們對護教學的定義是爲我們的信仰辯護，還有，（初期）向對方發出挑戰，再加上宣講福音的真理三方面。
我們可以說，我們的信仰是有足夠的理由的（Our faith is reasonable.）。不過，「理由」這兩個字……，或者說，我們的信仰是有足夠的「理性」的根基的。「理性」這兩個字，在前提派護教學裡面，有它特定的意義。
我們相信我們的信仰不是不合理的，不是矛盾的，不是糊裡糊塗的，我們不是唯信主義者—— filialism（就是盲目的信）。但是，支持我們信仰的理由不是來自人爲的邏輯，乃是來自神在聖經裡面給我們的理由。而神在聖經裡面給我們多方面的理由來支持我們的信仰。所以，當我們說，護教爲我們的世界觀提出了足夠的支持理由，這裡是假設了這些理由是來自聖經的。
然後，護教也向非信徒的自主Autonomy，發出挑戰，幫助他對自己的世界觀有高度的自覺。
下面那句話很重要的，是這課裡的重點。護教者給非信徒看見，除非他接受聖經的世界觀，不然，一個非信徒是不可能得到知識的標準和建立道德的標準的。這叫反面的論證（注：impossibility of the contrary）。就是說，我們指出聖經的世界觀是思想、知識唯一的足夠條件（condition）。除非我們接受聖經的世界觀（兩個圈）：宇宙裡面有全權的神，他啓示了自己，我們是被造的。除非我們接受這個，不然的話，人們沒有一個真正的思想的根基，沒有一個真正的得到知識的根據。那你說，非基督徒也有科學家啊，他們也發現、發明很多東西。是的，那是因爲神按照祂的普遍恩典，托住了宇宙，也不斷地給人類普遍的恩典。而人常常是不一致的（Man is not consistent）。
墮落的人不斷地在壓抑神在他們心裡面和被造之物所賜下的啓示。人壓抑神的普遍啓示，可是，人在壓抑普遍啓示這件事情上，不是每一秒鐘都是一致的。因爲人是墮落的，他不可能對自己的信念一致的。意思就是說，他有時候不按照祂自己的自主、按照他壓抑神的啓示，的大前提來思考，結果就不知不覺地跑進聖經的世界觀裡面去。用另外一個方法說，就是神的普遍恩典，給人某一個程度的對宇宙的認識。不是「因爲」他們是罪人，乃是「雖然」他們是罪人。雖然他們是墮落，雖然他們壓抑真理，明知而不要神的普遍啓示，而神開恩，給人類普遍恩典。所以，我們不需要否認非基督徒有很出色的文學家、科學家、音樂家、哲學家等等，這個出色是因爲他們會動他們的大腦、他們的手，畫出很漂亮的圖畫，但是背後最基本的出發點是人的自主。
好，所以護教給基督徒看見，除非我們接受聖經的世界觀，不然的話，我們連思考都不可能，前提派的護教和證據派的護教的目標或結論是不一樣的。
證據派Evidentialism提出歷史，特別是考古、科學的證據，可是因爲它沒有向人的世界觀發出挑戰，而人們對認識知識的標準，只可能是用或然率probability；所以，一個證據派的護教者，當祂的證據都拿出來，甚至乎對方也接受的時候，對方接納了基督徒所提出的證據。對方假如是頭腦很清醒的話，他就要下一個結論是：是的，聖經所講的是百分之九十九可能的，是在一個可能、或然率這個scale的水平上，建立了耶穌「大概」99%復活了，墳墓是空的。
前提派護教學的結論不是「聖經所講的99%是真的」。我們的結論是，聖經不但是100%是真的，這個，第一，不只是我們的結論，而且是我們的起點。而且，它不只是在宗教、屬靈範圍上是真理，它是在宗教、屬靈上範圍上唯一的真理。而且它不只是、不光光是宗教、屬靈範圍上的真理。
耶穌是主，三位一體的神是宇宙的主宰，神在我們理性的範圍是主。耶穌基督既然是我們理性、思考的主，那這當然包括我們傳福音、護教的時候，用我們的大腦這個範圍，他是我們的主。
再說一次：耶穌基督既然是我們理性範圍的主（當然祂也是我們感情、家庭方面，經濟、工作等等方面的主），祂當然是我們護教時用理性，這個小範圍的主，因爲他是我們整個生命的主。所以，我們除非相信宇宙裡有真神、創造者，除非我們相信聖經是真的、是祂的話，除非我們相信耶穌是神，不然的話，我們連思考都不可能。那你說，非基督徒不接受這點啊，我們知道，當然他們不接受這點，但是我們不妥協我們的立場。而唯有一個合乎聖經的世界觀，就是真神存在、聖經是祂的話、耶穌是神、人是被造的等等，除非我們接受聖經的世界觀，不然的話，思考、知識是不可能的。
我知道，很多弟兄姊妹大概不能馬上接受這個觀點，所以給各位六個月，甚至乎六年來去想。因爲范泰爾他會說，唯有基督徒才能做一個真正的哲學家、科學家，當然他意思不是說不信耶穌的就不能在大學擔任教授，不是這個意思。祂的意思是，真正的知識，就是神要我們得到的知識，是只有基督徒才可能得到的。我們會繼續解釋非基督在他實驗所得到的科學知識是怎麽樣一回事，
哲學家他們想出來的結論是怎麽一回事。好，這是我們一些基本的信念。我們繼續講。
p. 11
造物主是主，宇宙裡面沒有一塊地土，耶穌不宣稱是我的。
神有祂的思想、認識的規則。Van Til 認爲，神的思想和知識的方法，就是神是怎麽思想的，神是怎麽認識東西的，神是怎麽知道祂自己怎麽知道我們怎麽知道、認識宇宙的呢﹖神的知識和人的知識在質的方面是不一樣。所以這裡說，有一部份預設派認爲，神也創造了世界上的規律和邏輯等等的定律。注意，范泰爾是不接受這個觀點的。范泰爾認爲，神的思想是祂自己的一部分。因爲神的存有，包括了他所有的屬性，包括了祂的無所不知、無所不在、無所不能、永恆、無限等等。所以，神在祂自己，三位一體的神在祂自己裡面，God in Himself，包括了他對祂自己的認識，也就是聖父對聖父的認識，聖父對聖子的認識，聖父對聖靈的認識，聖子對聖父的認識，聖子對自己的認識，聖子對聖靈的認識，還有聖靈對三位的認識，互相的認識等等；還有，神自己，不單是包括三位彼此的認識，還有神，三位一體對宇宙、人類和對歷史發生的每一件事情的認識，
這是在祂的「自我」裡面的，是在祂的「自含豐滿」（Van Til用的詞），自己含有的Self-contained Fullness，就是在祂自己裡面。
人的思維方式（亞當夏娃沒有犯罪之前）是類比的，analogical，這就是說，是神賜的，是跟神的看法不一樣，但是又有一點像。天地都是神造的，世界沒有一塊地方，耶穌不宣稱是我的。神有祂自己思想的規律，和人不一樣。接下來，我們看世界觀。
每個人都有自己的世界觀、預設。
哲學主要分爲形而上學Metaphysics（或本體論，這一科裡，我們把形而上學、本體論當作同義詞）、知識論、還有倫理學。
形而上學Metaphysics，本體論
meta就是前面，先存的，先有的，physics是物質，所以就是宇宙之前有什麽。
本體論就是萬物的本質是什麽，它的本體是什麽。
知識論（認知論） epistemology
整個范泰爾的護教學是針對所有的、各種各樣的人本知識論作出最徹底的批判。
最後是倫理學ethics
范泰爾就根據傳統希臘的哲學，把哲學分爲這三方面的研究，他就是按照這三方面的哲學來展開祂的神學護教的思想的。
我們來看參考資料John Frame的Cornelius Van Til來看這三方面是什麽。
p.1.范泰爾常常討論本體論、知識論和倫理學等傳統哲學裡面最主要的學科。而本體論是廣泛地描述實存的本質，處理下面各種各樣的問題。如宇宙的結構，一和衆之間的關係，位格與非位格的關係，神與人的關係，無限與有限，時間與永恆，能看見的和不能看見的，這些都是本體論、形而上學範圍裡面的一些哲學或思考的問題。意思就是說，合乎基督教正統的信仰，對這些問題都有我們獨特的信念 unique convictions。我再說，一個合乎聖經的基督徒，祂的信仰在本體論方面，是與非基督徒完全不一樣的。舉個例，比方說，時間與永恆，永恆是什麽呢﹖永恆不是無限的時間，這在系統神學我們有提過。無限是那個創造時間、掌管時間的那個境界，叫永恆。你將時間往過去推，往將來推，無限度的推，還是時間。神是造時間的，在神裡，在祂自己的存有裡， in his being ，是沒有時間的。因爲，時間是他創造的。他不光是創造了時間，他也掌管時間。這是一個例子，基督徒的本體論，是與非基督徒不一樣的。下面， John Frame就講到范泰爾的知識本體論，或護教本體論，就是。所謂的metaphysics of knowledge知識本體論呢，就是我們說過的兩個圈子。
p.2 范泰爾特別關心聖經的世界觀和人類知識與護教學之間的關係。意思是，我們的世界觀、認識論，要來自聖經信仰，來自我們的預設，來自我們的世界觀。我們怎麽看時間與永恆，我們怎麽看不能看見的和能看見的，我們怎麽看宇宙的結構，這些都應該來自我們最基本的世界觀。
今天我們來解釋一個事情。兩個圈子，我們已經講了很多了。上面的大圈子代表神，下面的小圈子代表人，或者是所有被造者。有的時候，我喜歡把一條綫放在兩個圈子之間，代表創造主和被造物之間有著絕對的區分。有的時候，我們劃兩條直綫表示神創造宇宙、掌管宇宙、啓示祂自己給人類和宇宙。這是我們兩個圈子的世界觀。  
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這是一個很基本的信念，我們傳福音和護教時，每一秒鐘都預設的。我們不能把這個撇開，說我們暫時在一個中立地帶來討論。預設派、前提派的護教者，不這樣作的。
我們先解釋一下另外一個世界觀是什麽。范泰爾的傑出之處有很多方面，其中一方面，他說，所有的非基督教的世界觀，也就是說，所有不合乎聖經的世界觀，都是一元論的，都是一個圈子的。我解釋一下：我們很清楚地知道，神是創造主，人是被造物，創造主是絕對的，人和所有被造物是相對的、有限的。神是永恆的，人和宇宙是活在時間、空間裡的。
自從古希臘最早的哲學以來，人們都在找一個共相 universal，共相就是宇宙裡面最絕對的，包括所有東西的一個東西。但是，只有哲學不先承認、不先預設、不先相信創造主、耶和華、三位一體的神，當他們不這樣先預設、相信的時候，他們所建立的世界觀一定是一元論的。 Van Til上課的時候，好喜歡從第一個哲學家開始講，他就說，啊， all is water ，他每次上課，每一個字都沒有拼完的，他差不多每個禮拜都講 all is water ，意思呢，就是人要找一個東西，要找一個共相。我舉個例子好了。比方說，這裡有三隻狗，Fido， Spot ，等等，三個名字。這三隻狗都是狼狗。狼狗就是這三隻狗的共相。
這裡有狗、貓、牛，都是動物，動物就是狗、貓、牛的共相。狗、貓、牛、樹，飛鳥、魚、人，這範圍廣一點了，都是活物。再加上火山、海洋等等，你可以叫做被造物，那這是我們基督徒講的，非基督徒不相信創造的話，他就會一直推上去嘍！那他推到那裡呢﹖基督徒一直推上去呢，就推到神的計劃。神的創造是基於他永恆裡創造和護理和救贖的計劃。但是非基督徒這樣一直推上去的話，就推到柏拉圖的形式（form）或理念（idea），或者中國人的「太一」等等。
好，范泰爾說，所有這樣推上去的，不是合乎聖經的那個終極的共相呢，都是「抽象」的，與「非位格」的，就是說，虛無的、空的。好，我們向相反的方向去推：一隻狗，叫做Fido。這只狗包括什麽呢﹖當你看到這只狗的時候，你會聞到味道，它可能舔你的臉的濕濕的感覺，它會叫。當但是，當你經歷這條狗Fido的時候，你並不是光是經歷那個舔你的臉的感覺，不只是聽見它在叫，不是看到它的背，你看到的，就是這條狗。你不可能把它的感覺、顔色等等分開的。好，你去分開好了，一直分下去，繼續去分，它舔你的臉的感覺，又包括什麽呢﹖包括濕的感覺，包括近的感覺，包括舌頭這麽小的感覺，你再分，一直分下去，就分到亞裡斯多德的物質matter ，或者現代哲學的「無有」，nothing。所以，人本來啊，不是好好的嗎﹖把東西歸納歸納，怎麽歸納到最後變成空的呢﹖分析分析到最後，也是空的，你把原子分到最後就是空嘛，因爲你不知道那個分子什麽時候在什麽地方。就是因爲人不接受基督教兩個圈子的世界觀，所以范泰爾說，這種的非基督徒的、不合乎聖經的世界觀，是一元的。一元的意思就是說，神和人、神和萬物都是在同一個水平，或者在同一個圈子裡面。剛才我們說的是狗，我們可以舉另一個例子，或者博愛。按照西方的、或者任何民族的哲學，非聖經的哲學，當你講到愛的時候，除非你講到神是自存的，永存的，不然的話，神和人都在一些很抽象的共相下面，也在虛無的上面（現在不懂不要緊，第一次聽，我們以後會再解釋）。一元論，一個圈子的世界觀的意思就是說，神和人在同一個水平上，他們（神、人）和宇宙都指向refer to一個抽象的、無位格的共相，另外一個方向，就是指向一個虛無的、沒有位格、空空的，一個虛像，或者說是是最小的、最下面的極端。這個極端，亞裡斯多德叫「物質」matter，存在主義，二十世紀的哲學家叫虛無nothingness，nothing是一個很重要的名詞， nothing不是什麽都沒有的意思，是指一個很讓人焦慮、絕望的一個觀念，是宇宙兩極的一極，兩個極端的一個極端。我們有的，是一個具體的，有位格的神。
再舉個例子，范泰爾是歸正宗的，他相信神是全權的，神似掌管一切的，God is all sovereign，假如基督徒不相信神是全權的話，這幾天，2004年九月，電視上宣佈了，哈佛大學有位神學教授NIcholai，寫了一本書，這幾天在 PBS播，講宇宙裡面有神嗎﹖有神的話爲什麽有邪惡和苦難呢﹖這位哈佛大學的教授就提出兩個觀點，一個是Fraud和C. S. Lewis的。Fraud的答案是沒有神的，但是Lewis的答案是宇宙裡面有神。那爲什麽有苦難呢？因爲神尊重人的自由意志。好，范泰爾對這個自由意志，也就是非改革宗的自由意志，他會這樣說：當我們說神賜人自由意志的時候，而神不違背人的自由意志的時候，我們這樣子的思考，是假設了一個東西，是在神和人以上的，叫「自由」，或者，把它講穿了，就是偶然，Chance。宇宙裡面至終的、最高的掌管萬物的原則，就不再是上帝的永恆計劃了。是什麽呢﹖可能是人的自由。但是你再推高一點，那人的自由，假如人是絕對絕對自由的話，他就是在一個完全隨意的random，充滿著機率、或然的宇宙裡生存的，所以，或然、機率、偶然、或隨意就成爲宇宙最高的原則了，而這個原則恰恰是沒有位格的。而神和人都服在這個所謂「自由」，其實是偶然、隨意的這個原則下面。
我舉另一個例。比方說，現在很多基督徒說神是愛，所以一定會使我發財、不生病等等，當他們這樣不具體的，也就是說沒有按照聖經來定義神的愛的時候，他們是很抽象的，把神和人都服在一個抽象的、不具體（不符合聖經啓示）的一個愛的觀念下面。神和人都服在這個抽象的、無情的、沒有位格的「愛」這個原則下面，宇宙裡面最高最高的原則就是「愛」或者「感情」。所以，從這個意義來看，一個比神更高的，抽象的原則，就代替了神了，與此同時，神、人和宇宙，都服在同一個水平上，所以是一元論、一個圈子的世界觀。
有沒有什麽問題﹖
Q：唯物主義也反對形而上學﹖
A：其實，唯物論有祂自己的形而上學。就是，只有物質、沒有別的。所以，物質本身就是它的共相，它的absolute，或者是它的universal，代替了宇宙裡面有位格的神、自存的神的永恆計劃。當然，唯物論如果是指Freuerbach 和馬克思的唯物論，就還要解釋一下康得和康得之後的西方思想世界，我們今天晚上不討論，但是唯物論本身有它的形而上學。每一個什麽論、主義的哲學，都有祂自己的形而上學、知識論和倫理學的。不過，有些人對自己的形而上學、認識論和倫理學不很自覺，有些哲學家、科學家、政治家簡直是欺騙別人說，說沒有形而上學，其實是有的，或者祂自己沒有想通。沒有人沒有形而上學的。
p.3 現在我們來討論范泰爾的神觀的一點，叫自含的豐滿。雖然這個詞有點怪怪的，甚至有點諾斯底主義的味道，但是，我願意解釋一下這什麽意思。
假如我們要瞭解范泰爾的知識本體論，就先要探究祂的神觀。他在系統神學導論裡的第一頁說，我們預設了神的先存和自存，並且預設了神無謬誤地向人啓示了，這是所有正統信仰的基礎，“fundamental to everything orthodox is the presupposition of the antecedent self-existence of God and of his infallible revelation of himself to man in the Bible.” 神是自存的，God is self-existent， 自存，也稱爲Aseity，意思就是說神和任何他以外的存有（包括天使、人、動物、植物、死物，所有存在的東西），在任何意義上，都不是相對的correlative，意思就是說，在同一個水平上發生關係的。
我再說，正統的基督徒信仰是相信：神和任何的人、事、物都不是相對，都不是在同一個水平的。只有不認同聖經的一元論的世界觀，才把神和神以外的一切事放在同一個水平上。所以，神不止是不和我們相對的。他在任何意義上是不依靠他以外的任何的存有而存在的。God is in no sense correlative to or dependent on anything outside His own being. 神是祂自己存有的來源，應該說「來源」這兩個字，根本不適合用在神的身上，來源這個詞，用在神身上根本就不適合，神是絕對的，他對自己是自足的，自足自給的God is sufficient unto Himself。所以，范泰爾喜歡說，神是自含的。我先在這裡解釋一下，神和祂所有的屬性是連在一起的，是不能分開的，下面我們會繼續解釋的。神不是愛、智慧、聖潔、公義，幾塊東西拼在一起的。神的愛是包含聖父、聖子、聖靈三位一體整個神格的存有，神的公義、聖潔、…… 都是co-terminous「同極」的。
                           

     是                     不是
神百分之一百是愛，百分之一百是智慧，神的每一個屬性都是在祂的存有的每一個角落，當然，祂的存有沒有「角落」，這是人用的語言。co-terminous，terminous就是終點。
神所有的屬性都是 coterminous with each other and with Himself，神的公義和慈愛，彼此是co-terminous同極的。聖父、聖子、聖靈，都有每一項的屬性，永恆、無限、無所不能、無所不知、無所不在等等，聖父、聖子、聖靈，每一位，他們的屬性都是co-terminous同極的。
假如我們不堅持這點，在思想、在護教上會出問題的，我們慢慢來談。
好，神是自含的，祂的存在是不依靠任何在祂以外的人、天使、或者任何的活物、死物。
因爲神是自足的，所以祂是不變的。
范泰爾這樣說，顯然的，上帝不會改變，祂不能改變，因爲除了祂自己永恆的存有，他不靠其他任何的事物。既然祂不靠其他的事物，既然祂跟其他的事物不發生同一個水平上的關係，因此神是不可能改變的。
明白嗎﹖再來一次。
神是自足的，祂不依靠任何在祂以外的，因爲所有在祂以外和在祂計劃、和思想以外的，都是被造的。神不依靠任何在祂以外的，因爲在祂以外的，都是被造的。因此，祂是自足的，祂是不跟任何在祂以外的任何東西，發生同一個水平的關係的，不跟他們是相對的，correlative的，因此，神是不改變的。
我們沒有說，神是不和人類發生關係，有！這在祂的存有這個境界，In His Being，祂的存有裡的永恆計劃所計劃的，就是恩典之約，就是舊約到新約的這個救贖計劃。這個是在祂永恆的計劃裡面的，而祂永恆的計劃又和祂本身不能分開。
我們不能說，神有一天早上爬起來說，今天我要搞一個創造計劃，下午搞一個救贖計劃，你這樣子講，神就是在變，不是的。神的創造、救贖等等計劃，是與祂的本身，祂的Being，祂的存有分不開的。所以祂是不改變的。
p.4 神的不變性，既然是建立在祂的自含豐滿，所謂自含豐滿，就是神是自存、自足、永存的意思，就是神是自存的、自足的、永存的，等等。神的不變既然是建立在祂的自存、自足、永存上，因此，神的不變和Aristotle的不動的動者的不變性，是相反的，因爲神的不變，是在兩個圈子的世界觀，上面那個圈子跟下面那個圈子是絕對不一樣的。在祂的水平、祂的境界，神是不變的，在祂永恆的、無限的範圍裡面，祂是不變的，Aristotle的，是一個抽象的理念，在自己想自己，記得嗎﹖當我們撇開聖經的上帝，去尋找共相，你可能找到第一因，或者不動的動者，the  unmoved mover，是抽象的，是跟宇宙的上帝兩碼事。所以無論是Aristotle的第一因，柏拉圖的形式、理念，道家儒家的天、上帝、帝，都是抽象的，抽象的意思就是，沒有位格的，但是也有一些有位格，但是不是絕對的。我們中國的滿天神佛，都是有位格的，但是不絕對的，不可能是耶和華這樣子的絕對。
我們繼續解釋爲什麽世俗的自含，也就是說世俗的思想，也會想出一個自足、自含的東西出來，爲什麽世俗所想出來的自含者，永遠是帶人到一個圈子的世界觀那個地步的。再說一次，不按照聖經的世界觀想出一個最高的、自足的、自含的東西出來呢，一定是一元論的，一定是不符合聖經的。從不合乎聖經的出發點出發，結果一定是不符合聖經的，是一元論的。
爲什麽呢﹖因爲，人們去思想，人思想神、思想真理、思想第一因，思想天，不外兩路，一條是 extrapolation—延伸，一條路是negation—否定。Extrapolation，就是人把一些東西，把自己的性格膨脹、延伸、無限化，神化，你無論膨脹到多大，還是一個被造的東西而已，或者一個被造的東西的投射。這是一條路，是抽象的、自足的建立的一條路。
第二條路是倒過來，否認神不是什麽。
比如說，今天福音派、新正統派的神學喜歡說，聖經不是真理和命題（proposition）的啓示，聖經是「生命」，這是個否定。神不是教條，神是person，神是一個位格，這樣子否定。
然後說，神又不是一個有限的位格，是個「全然他者」Holy Other，完全是不一樣的。那當你這樣子否定、否定，神不是這個，不是那個，否定到最後是虛無的，是空的。你把所有的東西都否定完了，就沒了嘛。或者你把一個被造的東西不論是人、狗、樹，日月星辰等等，你把它無限化，還是一個被造的東西，不過你把它投射，或者絕對化而已。這兩條路都是抽象的，因爲他不是按照聖經的世界觀，不是按照宇宙有神，然後有被造物這個世界觀爲出發點的。
一個不合乎聖經的神，包括中國人的天、太極，只不過是某一個被造這個境界的東西，可能是人，可能是動物，可能是個idea，可能是個觀念，比方說，公義或人相出來的無限，所以搞到「太極」嘛，是一個觀念或是一個東西，反正是這條綫下面的，被造界的一個東西的膨脹、投射的絕對化、無限化，那叫extrapolation。我翻成延伸。所以，加、加、加、乘上去，或者減、減、減，減到什麽都沒有，那叫否定。
Q：佛教、道教也能見到一些靈界的景象﹖是他們頭腦想出來的，還是真有這麽個靈界。
A：佛教的境界，都是在被造的裡面，他們認爲比較高一點、比較深一點、比較屬於靈界的一些境界。當然，邪靈是存在的，所以這個境界是存在的，但是上帝禁止我們去跟邪靈相交。所以，我們所相信的宇宙觀，在下面這個圈子裡面，包括人、天使、動物、植物、死物，天使包括邪靈，墮落的天使，所以在這個被造的宇宙，有靈界。不過，神告訴我們應該怎麽對待這個靈界：靠耶穌基督誇勝，不要和他們有所交通。
Q：這些靈界是不是只是人的想像﹖
A：人的想像這句話的意思，就是離開了聖經的真理、離開了聖經的世界觀，所建立的一個宇宙觀，但是這個宇宙觀恰恰跟邪靈有關係。所以，邪靈很喜歡，人離開聖經，搞了一個東西出來，搞一個世界觀出來，結果他就墮入和邪靈交通這個現實裡面了。
Q：可不可以說一元論加上聖經的上帝就變成二元論，或者是聖經的世界觀呢﹖
A：不是的，因爲一元論是假的東西，是人墮落了之後不要上帝，壓抑了上帝的啓示，而想出來的不尊重神的世界觀，跟聖經的世界觀是相違背、相斥的。
基督徒的世界觀，相對於一元論，你可以說是二元論，但是我們不用二元論這個名詞。因爲這個名詞有很多的定義和用法。其中一個二元論的定義是宇宙裡面有光明和黑暗兩種勢力是等同的，我們絕不相信這個。基督教跟所有其他的世界觀不一樣，按照范泰爾說，是具體的。按照1950年一位大陸基督徒寫的一本小書「信仰問題」，是「唯實」的，我們不唯心、也不唯物，剛好跟Van Til的講法是一樣的，是具體的，是合乎事物的真相的，其他的都是抽象的。除了一元論外，人可以想像出各種各樣的世界觀出來，不過都可以歸納在一元論，就是把神扯下來，放在被造物那個水平上。
Q：道家的說法，從一變成二，二變成三，……
A：最早的是“無”啊。香港從1980年代以來，對儒釋道與基督教信仰的關係至少有一位很有名的講座的講者，現在不止一位了。當時的講法是，基督教的境界是最高的，是可以把儒家、佛教、道教一層一層包下來，彙通與轉化，這種的說法，意味著基督教的上帝這個境界，是在量的方面，比入、佛、道更高，而不是在質上面不一樣。當然，無論幾層高的靈界的那個「天」，「靈界」呢，是人想像出來的，都是邪靈的境界、範圍裡面。道家的零到一，一到二，不是一到而就是基督教的上帝，基督教的上帝不屬於道家哲學的世界觀裡面。因爲道家的世界觀到了最後，或者先就是「無」，就是用來取代上帝的「虛無」。上帝不能夠和道教的世界觀的任何一點來比較，只能跟道教那個不可言語的虛無來對照而已。我知道華人福音派有許多長者不同意這種說法，甚至乎把老子拿來與基督或聖經作比較，這種做法已經有一百一十年的歷史。自從李提摩太的時代，到了五四運動，吳雷川、趙紫宸等等自由派神學，謝扶雅的哲學，到了1950年代之後的，李錦雄「道風山」的景風雜志，裡面很多的文章，甚至乎有些福音派的作者，都在做這種「拼圖遊戲」，把儒、釋、道、基督，拼在一起。有機會可以看一看章力生教授的書，很徹底的把人文主義放在一個正確的位置上。
范泰爾的神學和護教是一塊織成的，護教只不過是把系統神學倒過來，或者往外講，向不信的哲學、不信的神學講。各自裡面是很簡單的，宇宙裡面有神，祂不需要我們，祂造我們，啓示了自己，耶穌是神，聖經是祂的話，祂是掌管了一切一切的主。因爲人複雜，有各種各樣的哲學，所以要面對這麽多的哲學，用一個思路來講，所以就會建立一個系統、一個共相、一個堡壘，好像聽起來很複雜，其實很簡單。
##
當我用中文說神掌管一切的時候，我是在翻譯英文的，God is sovereign over all， 或者是 rule over all。我常常一講到主權，我就改用掌管。
繼續看講義的第五頁。
剛才我們說完了抽象的共相，要就是借著延伸、膨脹，要就是否定。那，剛才說過，所有的不正確的否定都是抽象的。我們仔細來讀。范泰爾並沒有說，延伸和否定是不合理的做法。下面我們會看到，基督徒也會作否定的。可是他反對哲學歷史和神學歷史上一些延伸和否定的典型做法。輪到上帝的無限，他說：“我們必須用否定法來形容這個屬性”。什麽叫無限，有限制的東西，沒有就是無限，總是要否定嘛，神就是不是我們，好像我們這樣子的有限。我們是活在時間空間的、受時間空間的限制，再加上罪和墮落給我們的限制。神是不受這些限制，這就是否定囉。神不是像我們受時間、空間限制的，我們也需要否定的，可是，正確的使用否定法是非常重要的。不正確的否定法，就變成抽象了，因爲一個不正確的、抽象的否定法，只不過是把時間、空間這種觀念減去succession按序，continuity延續等等的特徵，就是說，我們把空間、時間……我們就說時間好了。時間有一點鐘、二點鐘、三點鐘等等，這叫按序延續，一秒、一秒這樣延續下來，你把這個延續拿走，就達到永恆；你把空間，這裡到那裡都不是，就是無限，無所不在等等。可是，當我們接受這種勸告來作的時候，我們達到的終點，不是上帝存有的豐滿，乃是與上帝存有的豐滿完全相反的另外一端，我們會達到純粹的虛無的。我再說，當我們用時間、空間，就是被造的東西，膨脹也好，否定也好，到了最後是虛無的。
好，現在來講什麽是正確的否定法，延伸法。因此，我們需要神存有的豐滿，來作我們對時間、空間這個理念的預設前題，就是當我們想到時間、空間的時候，我們先要預設，先相信、先接受時間、空間是神所創造的時間、空間。
我再說一次：當我們想到時間、空間的時候，我們先預設上帝。我們先相信，一想到時間、空間的時候，就是上帝所造的時間、空間，不是赤裸裸的孤存事實——就是在那裡，it’s just there，不是的，是神把它放在那裡的。
我喜歡說的方法是，宇宙裡面，從最小的細胞到最遠的星球，都在喊叫：耶和華造我的。所以，我們不要抽象地去想，從最小的細胞到最遠的地方，都在喊叫是耶和華造我的，它們都在啓示神。所以，當我們想到時間、空間的時候，我們先預設神的豐滿。然後，我們減掉在這些觀念裡面因爲它們是神所造的緣故而有的限制。
再來。時間、空間、宇宙是神所造的。既然是神造的，它就有限制嘛。假如沒有限制的話，就是神自己囉。我再說一次：宇宙是神造的，我們先預設宇宙裡面每一個最小到最大的東西，都是神造的。然後我們反過來想，神是什麽呢﹖神是造這些的神。而不是，看宇宙，比方說，一隻狗。狗就是狗嘛！不是，基督徒說，狗是神造的。但是，柏拉圖說，狗就是狗。什麽狗都是狗；狗、貓都是動物，這樣一……。那什麽叫狗呢﹖因爲在前世那個世界裡面，有一個東西叫「狗」的理念 The idea of the Dog，用英文來說有dogness—「狗性」在那裡，那就是個抽象的東西嘛，不是的。我們要說，宇宙裡面，每一個東西都是神造的。
那現在我們運用一下。不只是團契、教會去旅行的時候，看到天是藍的，海是藍的，樹是綠的，才唱「你真偉大」，或者唱一些讚美的詩歌。其實，我們生活裡面每一天、每一秒鐘發生的每一件事情，都是那個自存的神的永恆計劃裡面的一部分。因爲我們碰到的都是人和神造東西。當然，我們坐在電腦室裡面，那是人造的東西，但是人和神造的東西都在啓示神。每一片綠葉，每一個細胞，每一塊石頭，都在喊叫是耶和華造我的。所以，我現在再把它延伸一點，一個無神論者，除非他先預設神，耶和華那個神，不是隨便一個神，不然的話不可能有無神論。人爲什麽會想到無神論，因爲就是有「神」這個觀念，神把它放到每個人的心裡面，所以人才會想去壓抑它，反抗它，所以成爲無神論者、不可知論者、理性主義者、迷信科學者等等，用一個比喻，我們會講到的，范泰爾說，一個三歲的小孩子，坐在他爸爸的膝蓋上來打祂的臉嘛！不是他爸爸容許他坐在祂的膝蓋上，他不可能打他爸爸的臉啊！我們站在這塊地，是神造的。「沒有神！」你站在神所造的地那裡喊。那你說，非基督徒不相信的啊，你是在兜圈子。我們還沒有到那裡。你可以預先看一看，講義裡面有一段是專門講圓周的思維。
所以，當我們先預設了神，才去作延伸或否定的時候，這種的否定，是神本（theistic）的否定。我們看到神是那麽的圓滿豐富，就是神是完全的公義、聖潔、愛、智慧、全能等等，以致呢，當我們論到祂，講到神，而要作出否定是神，不像人啊，這種的話的時候，我們不能不先預設祂是那麽的榮美、那麽的豐滿的。所以，John Frame就說，范泰爾三句不離本行，就算講到神論的時候也講到預設。
p.6 范泰爾也將上帝的統一性（unity）與自含、豐滿連接起來。神學上，一般分辨兩個真理。一個，singularity，就是說宇宙裡面只有一位神，不是兩位、三位、四位，是一位（申6：4-5），one God； 和神的簡一性，simplicity，就是說，神不是由不同的部份湊起來的。不是的，上帝的存有是一個屬神性的存有，the divine being as a whole。對范泰爾來說，上帝的單一性和祂的簡一性是彼此預設的。因爲上帝是一個，不是兩個，因此祂不是由不同的部份湊起來的。因爲上帝不是由不同的部份湊起來的，祂是一個，因此，祂不是兩個神、三個神，只有一位神。我想，這裡最重要的一點是，上帝不是由不同的部份拼起來、湊起來、造起來的。我剛才已經講過了，上帝每一個屬性都是涵蓋祂的存有，都是 co-terminous，而且聖父、聖子、聖靈都有的。
下面有一點，是個錯誤的思想。就是說，我們找一個抽象的屬性，比方說良善、愛，這個抽象的屬性，就變成高過上帝，變成上帝、宇宙的真神了，不過是一個非位格、抽象的神而已。上帝假如只有一位的話，那麽上帝裡面沒有任何東西是離開祂而獨立的，就是上帝的存在、上帝的本性裡，沒有東西對祂來說是獨立的。
比方說，我們用愛好了，「上帝是愛」。今天太多人說，因爲神是愛，所以我不會生病，如果我生病，一定會醫好我的，等等。上帝的愛，不是上帝想到的一樣東西。比方說我們，說我們應該彼此相愛，我要愛我的太太。那個愛，是上帝的話吩咐我要作的一件事，而且是耶穌先愛我，所以我要效法耶穌基督的愛。而耶穌基督的愛是在「我」的外面的。所以，人們要學習愛，要效法耶穌基督的愛，要聽神的話。但是，神不是這樣子，神不是說神的愛，好像我們一樣，要效法一個比祂更高，對祂來說，是獨立於祂、在祂以外的一個愛，不是的。祂就是愛！不過，祂也就是聖潔、全能、公義等等。因爲，假如神要將祂自己帶到這個「愛」的前面來效法它的時候，這樣子，「愛」這個抽象的質素，就變成第二個上帝了，與上帝相輔相成的。因此，否認、不承認上帝的簡一性simplicity，就違反了上帝的單一性，就變成宇宙有兩個神——一個是神，一個是比祂更高的愛。從另外一個意義來說，我們這樣假設的話，宇宙裡面就變成還有另外一個上帝，可是祂不是聖經中的上帝，因爲抽象的愛比上帝更終極，只有它才是真神。而真神假如是這樣一個抽象的原則的話，那個真神是非位格的，而不是有位格的。
這裡有一個原則，我們已經在意味到了，就是神是有位格的，祂是愛、祂是聖潔、祂是公義、神是大能作工的，祂要顯現啓示祂的愛、聖潔和大能的。但是神自己就是愛的準則、聖潔的準則、公義的準則、能力的準則，而且是最高的準則，不是說在神外面還有更高的東西叫做愛、叫做聖潔，而神要效法它、符合它，所以呢，因此我們說是的，神是愛，神是公義。不是的！神自己就是公義，所以，祂是自存，也是自證，self-attestation，God is self-attesting，神是自證的。或者說，神所想到的一切、所說的一切、所作的一切，是自證的，是自我合法化的，self-validating，神作，所以就是對的，就是這個意思。神作的，都是聖潔的、公義的、良善的，都是祂的全能和本性的彰顯。這個神我們才要敬拜祂嘛！假如不是，搞另一個東西出來，那個愛，神要效法它的，你還要敬拜這個神幹嗎，你敬拜那個就好了嘛！不過那個是抽象的，是沒有位格的，不能救你的，不能給你真正的喜樂平安的，等等。
我們下一次，除了這個講義，還有一段，是講到神是怎麽樣一位有位格，但是又是絕對的。
好，我們看p.7。
神的良善就是祂自己，一切的良善，都指向祂本身。范泰爾說，上帝的良善就是祂所是的一切。God’s goodness is everything that he is. 同樣的，祂每一樣屬性，指向祂的自含豐滿，或者祂自存、自足的本性。當然，每一個屬性，愛、公義、智慧、權能等等，都從不同角度來指向祂的本性或者祂的自含豐滿。不是說神的性格裡面有個角落叫愛，另外一個角落叫智慧，另外一個角落叫公義，另外一個角落叫聖潔，上帝是完完全全的，在上帝裡面，每一個角落都是愛、每一個角落都是聖潔、每一個角落都是公義，當然上帝裡面沒有角落。
上帝裡面也沒有先後。不是先有愛，然後有公義，是完完全全的。假如上帝有細胞的話，每個細胞裡面的每一個角落，都是百分之百的公義、聖潔、永恆、無限、無所不在、無所不知、無所不能等等，是co-terminous。
Q ：我們是基督的身體，我們也是有神那樣的屬性嗎﹖
A ：不能那樣想。我們是基督的身體，我們是借著神，透過基督和我們立的盟約，祂建立了與我們密切的關係，祂是我們的頭、我們的代表，我們不是跑到祂的身體裡面作祂的細胞，不是的。雖然，基督在我們裡面，我們在基督裡面，這是個奧秘的說法，但是我們在基督裡，不等於說你是祂的liver ，他是祂的 stomach ，不是這樣子。我們是與基督立約。所以呢，延伸和否定，必須先預設了上帝的啓示。
上帝啓示我們，上帝是創造者，我們是被造者。上帝也賜給我們關於創造者與被造者中間如何不同的許多啓示。所以，我們要認識神嗎﹖可以的，我們首先要作的，就是很謙卑地從神的手中領受這個知識，就是聖經的教導。所以，我們的上帝的屬性這個教義，就是我們今天晚上講的，我們講了一點點而已，我們的神論，簡單的說，就是要重複、解釋、和應用上帝所告訴我們的。所以，我們要讀聖經、背聖經、解釋聖經，還有應用。
既然我們要講到聖經的應用，當然要牽涉到聖經的教訓與我們現實的經歷相連。我們不讀下去，但是我要解釋一件事情。可能你們聽過我講過這段。解釋聖經和應用聖經，是同一碼事。爲什麽呢﹖因爲神的話是什麽呢﹖神的話就是神自己在說話，所以當我們接觸到神的話的時候，是不可能不接觸到神的話的權柄、神自己的權柄，也就是神自己的臨在，祂的presence ，祂的同在。所以，什麽叫做解釋神的話、真正的明白神的話？我們不是在一個真空裡聽神的話、讀神的話的。我們每個人有我們背景、家庭等等，各種各樣的處境、範疇context。沒有一個人是在真空裡面讀聖經、聽聖經的。所以，當我們真正的、正確的接觸到神的話，瞭解、解釋、清楚神的話，明白了的時候，我們是同時接觸到神的話在我們的處境裡面的權柄，這樣子才叫聽懂了神的話，因爲我們是活生生在一個處境裡面的。而神的話的權柄，是要牽涉到、碰到每一個學術的範圍、每一個生活的範圍，每一個民族跟社會。神的話，一個啓示，是要統治、掌管每一個民族、每一個學科、每一個個人的生活的範圍。所以，解釋聖經和應用聖經，是同一碼事。因爲我們不可能在象牙塔裡面抽離在解釋聖經。當然可能，在那裡誤解聖經是常常發生的事情。我們也不能在查經班裡面假裝我們沒有什麽什麽需要，不在一個特定的環境裡面，不能假裝，我們是活生生的人，而神的道，是…（對不起，下面有兩個字是不應該用的）很客觀的（客觀這兩個字是很難用的）是具體的，神的的確確的，祂的話是碰到每一個民族、每一個個人，的生活的每一個範疇和每一個行業和每一個學科。所以，應用神的話，就是領受神的權柄。不過，有的人的應用神的話是以信心、順服、敬拜的心來領受的，有的人是以不信、不順服來反抗，這樣子來回應的。神還是臨在，還在，但是神的臨在是一個審判的臨在，不是一個賜福的臨在，in that sense， God’s presence is a presence of judgment， not a presence of blessing. 

我們假如順服的話，就變成順服了。不過呢，我們的順服的自覺性，要愈來愈高，we need to be increasingly more self-conscious in our obedience. 就是說，比方我們在講護教學，我們要很清楚的自覺到自己在傳福音、護教的時候，沒有訴諸於自己的血氣、理性、科學，甚至乎自己的愛心，來盼望用這些、靠這些，來說服對方，還是真的靠聖靈和祂的話。那你說，靠聖靈和祂的話，禱告就行了，什麽都不要作﹖不是的，所以基督徒要有高度的自覺，一方面靠聖靈，靠神的話，一方面要很高度自覺的在聽、回答、講解、一面禱告、一面再聽。
好，我們禱告。
天父，謝謝你，因爲你在每一個角落，在我們生命裡面，每一刻，每個地方，主你都掌管，你都不離開我們，你都眷顧，你也吩咐我們要順服你。不過，你不離開我們，你愛屬你的兒女。求主給我們滿足、感恩來度我們的日子，來走我們的路。憐憫我們，赦免我們的不信，赦免我們的懷疑、憂慮，求聖靈賜下更豐富的信靠、滿足和感恩。奉耶穌基督的聖名求。
09/22/04  預設派護教學的主要觀念（三）；孤存事實、自主
講義p.9
上次的內容比第一次難。能掌握到75%以上嗎？
我再問，你們不懂什麽？
比方說，第二頁，要不是合乎聖經的，要不是不合乎聖經的。合乎聖經的世界觀是兩個圈子的，不合乎聖經的，肯定是一個圈子的。一個圈子的，對上帝的看法是correlativity，這個觀點懂嗎？
「上帝相對」是什麽意思？
今天不測驗的緣故，就是因爲可能你們對這些要點還沒有完全掌握。
The Error of Correlativity 「上帝相對」的錯誤思想。
正確的是上帝是主宰，是跟祂所創造的不一樣。錯誤的是，上帝與祂所造的是同一個水平（把上帝與祂所造的，放在同一個水平上）。相對的意思就是說，上帝與人、上帝與世界之間的所謂「相對」的關係，是指上帝與祂所造的都要參考另外一個絕對的標準，從這個意義來說，是「相對」的。我上次作過一個比方，比方說，自由，人有自由意志，神也有自由，所以，自由就變成在上帝與人以上的一個絕對標準。上帝有沒有自由呢？人有沒有自由呢？都要指向( refer to) 一個比人更高、也比上帝更高的一個「自由」的觀念，「愛」也是一樣。 聖經肯定是把神的自由、神的愛、神的主權，屬於神的主權是在獨一無二的一個水平的。所以是兩個圈子。
好，我們禱告開始。
天父，感謝你，賜給我們所需要的，你的供應、你的保護、你的恩典。主，求你今天晚上也給我們有信靠你的信心，在你自己的恩典中，領受主耶穌基督的愛與智慧，也感受到在主裡的滿足。求主真的是以一個滿足感恩的心來度日，也保守、看顧我們上課的時間，鑒察我們的思想，我們所講的。奉耶穌基督的名求。
我們從講義第九頁開始。
預設派的護教學，有幾段的聖經經文是很基礎性的。我們講過的有彼前3 ：15 ，林後10 ：4-5 ，箴26：4-5 ，羅1：18-23 ，這些都講過了。今天我們來看使徒行傳17：16-31。這一段也是歸正或預設派護教學一段很基礎性的經文。
我們看v. 16
Act 17:16  保羅在雅典等候他們的時候，看見滿城都是偶像，就心裡著急；
這裡告訴我們，傳福音或者是護教的動機。我們一般認爲，傳福音的動機包括：愛人的靈魂，教會增長，遵守主耶穌的福音大使命。這些都是很顯然，也是普遍被接納的。保羅這裡給我們看到另外一個動機，或者至少說是一個心態是說，當人沒有把應有的榮耀歸給祂的時候，他是多麽的不滿意或著急，zealous or jealous，zealous是：熱心、大發熱心，jealous是：神是忌邪的神（約二，耶穌在聖殿爲神的殿“心裡焦急”zeal for your house）是同樣一種心態，祂看見人不歸榮耀給神，就大發熱心。於是，
Act 17:17  於是在會堂裡與猶太人和虔敬的人，並每日在市上所遇見的人，辯論。
虔敬的人就是那些外邦人，但是嚮往或相信舊約的耶和華。
還有和Epicureans，  Stoics這兩派的哲學知識分子爭論（v. 18），所以，他們就把他帶到Areopagus那裡，要保羅好好的講給他們聽，保羅所傳的所謂新的道理是什麽東西。
Act 17:22-23
(22)  保羅站在亞略巴古當中，說：「衆位雅典人哪，我看你們凡事很敬畏鬼神。
(23)  我遊行的時候，觀看你們所敬拜的，遇見一座壇，上面寫著『未識之神』。你們所不認識而敬拜的，我現在告訴你們。
這裡我們看見，保羅所著急的是雅典人敬拜偶像。可是這裡給我們看見一個很基本的原則，就是人類每一個人和每一個民族社會，他們的世界觀的核心都是宗教性的。所謂宗教性的意思是說，每一個人和每一個民族社會對耶和華真神的態度，都不是中立的。沒有一個人，對耶和華真神的態度是中立的，也沒有一個民族、社會對真神的態度是中立的。只有三個可能，第一、是以心靈誠實敬拜神；第二、是以錯誤或神禁止的方法來嘗試去敬拜真神；第三重可能，就是敬拜假神。因爲神是真正存在的，我不太喜歡說神是客觀存在的，不過大家懂這個意思哦，神的存在不是依靠我們嘛，神是真正存在，而神也啓示祂自己在我們心中和透過受造之物，所以，人類不能不回應、處理神的普遍啓示的。人的回應，要不是按照神的心意，就是以心靈誠實敬拜神，或者是違反聖經的方法來敬拜神，就是不以心靈誠實來敬拜神，以神禁止的方法或不照神所規定的方法來敬拜真神，第三就是敬拜假神。而保羅這裡說，你們凡事很敬畏鬼神。
Q：第二和第三種的回應，差別在那裡呢？
A：差別是第二種人以爲他們是在敬拜耶和華的。在新約時代他們認爲他們是基督教的。但是他們用錯誤的方法。
在這裡多說一點，宗教改革，特別是加爾文之後的清教徒，他們認爲聖經裡面，新舊約聖經都有規定神的子民應該如何敬拜祂的。新約的，有會堂模式的，禱告、讀聖經、讀律法，唱詩和講道。這是形式方面的規定。還有其他方面的規定是，七天裡面有一天是要敬拜神的。是集體的敬拜，不止是個人的。耶穌基督也在新約時期定了洗禮和聖餐。所以，新約有新約的規定，舊約有舊約的規定，有一些原則呢，清教徒認爲也是適用於新約的。比方說，神已經賜下一本詩歌本，給祂的子民，就是詩篇一百五十首的。那麽，神既然賜下一本神默示的詩歌本，基督徒理所當然要唱神所賜下的詩歌，就是詩篇。這是清教徒很堅持的。其實呢，英國人從宗教改革以來，不一定是清教徒，也可能是聖公會的，都很愛唱詩篇。所以，第二種人就是不按照聖經，或者偏離聖經所規定的原則來敬拜神。第三種，就是非基督徒，非基督徒沒有一個人可以掩面不看神在他心中和在大自然的啓示的。沒有一個人心裡面沒有一個敬拜的對象的。我喜歡開玩笑，我以前住在芝加哥，現在住在洛杉磯，芝加哥和洛杉磯都有一個偶像，祂的first name 是Michael，一個是唱歌的，一個是打球的—— Michael Jackson and Michael Jordon。社會學家稱這些球星和歌星、電影明星爲偶像，其實不是偶然的。偶像就是任何人、任何事務，取代了神在我們生命裡面應有的獨一無二的地位，那就是偶像，任何取代神在我們心中地位的，就是偶像。而華人基督徒成年人可能最大的偶像，就是我們的兒女。Q：還有面子。沒有錯，面子和兒女揉在一起的。我的孩子比你的孩子分數高還是低，你的女兒結婚的時候我送你多少禮，然後…你知道這個禮尚往來呢，面子跟兒女都有關。
一個合乎聖經的護教策略，會考慮到每一個人心裡面都有偶像，都有敬拜的對象。我們講過，每一個人都有世界觀，世界觀包括本體論或者形而上學，包括知識論，包括倫理學等等。不論是在本體論（相信神主宰宇宙或是一元論）或者是知識論（真理的標準是什麽，是理性還是科學等等），或者是倫理的原則，不論是那一方面，世界觀的那一方面，一個非基督徒總會把某一些原則或者東西放在只有神才應該佔有的位置的，從這個角度來說，這些都是偶像。
知識論是很明顯的。什麽是知識論，知識論就是「我憑什麽知道我所知道的」。一個理性主義者認爲，我知道一些的理念，是因爲這些理念符合我思想裡面已經有的概念。比方說時間、空間、重量、形狀等等，所以人的理性就取代了神，作爲任何知識，包括真理的知識的準則，衡量知識的準則。這是理性主義。
實驗主義呢，就是以科學或者人的五官的觀察來代替神和祂的啓示。我怎麽知道這是筆呢？可以把它放到實驗室去衡量，它的塑料、重量、長度，然後再去研究它裡面的elements，一直研究進去它的原子和原子裡面的構造。所以呢，我知不知道這個東西呢，是在乎我的五官的觀察。所以人的五官觀察，就變成人知道任何事物的準則。所以，從那個角度來看，也是一個偶像。我的意思是說，理性主義和實驗主義，一個是把人的理性抬到最高的，絕對準則的地位；實驗主義是把人的科學，也就是五官觀察，提到最高的的、，絕對真理，或者知識的準則這個地位。而這兩種還有其他的，比如後現代等等。這一些的準則，不論是理性或科學，都沒有考慮到神存在，神是主宰，就是他是創造主，掌管和護理每一秒鐘、全世界的。神存在，祂掌管，神已經啓示。我們以後還會再回到這些觀念。
就是說，每一個人不可能對耶和華是中立的。用范泰爾的說法，要就是一個守約者，要就是一個背約者，covenant keeper， covenant breaker，守約者就是敬畏神、敬拜神，也包括在人的思想裡，包括人的本體論、知識論、倫理學、價值觀，是尊耶和華爲神，這叫守約者。背約者呢，就是沒有按照神規定的原則來敬拜祂，敬畏祂，尊祂爲大，包括我們對哲學、知識、科學、價值觀、倫理學，各方面的看法。所以，不只是非基督徒是背約者，很多基督徒的思維方式，很多我們基督徒世界觀裡面的，或者價值和原則，是背約的，也就是說，不合乎聖經的。假如這些背約的原則成爲我們一些絕對不放的原則，就是偶像。
好，保羅說，凡事你們都很敬畏鬼神。
(23)  我遊行的時候，觀看你們所敬拜的，遇見一座壇，上面寫著『未識之神』。你們所不認識而敬拜的，我現在告訴你們。
還沒有認識的神，不認識的神。神可以被人（就是一般人、非基督徒、人類）認識嗎？
保羅說，你們不認識而敬拜的，我現在告訴你們。你們“不認識”，我告訴你們！神已經啓示，借著普遍啓示，就是在人心中的，大自然界，可是人壓抑了、阻擋了真理，所以，現在呢，人需要神的普遍啓示，加上特殊啓示，也就是聖經—神的話，兩方面加起來，才能夠認識神。人目前不認識神，不是因爲人「不認識」，而是認識而故意壓抑。所以，神的啓示，普遍啓示和特殊啓示，兩者都是必須的，necessary。
Q：墮落前也需要特殊啓示嗎？
A：是的。什麽叫特殊啓示呢？這也是范泰爾一個很獨特的貢獻。很多時候我們以爲人被造的時候，還沒有墮落之前，有神的普遍啓示，亞當在樂園裡。好了，亞當夏娃犯罪了，人類墮落了，現在神開始祂的特殊啓示。因爲特殊啓示是講論到人如何得救。范泰爾和一些歸正神學的學者告訴我們，其實，在人被造、還沒有墮落之前，已經有普遍啓示和特殊啓示。特殊啓示就是神和人定的一些約的條例。「不可吃那分別善惡樹的果子，吃的日子必定死」意思就是說，不吃的話就有永生。所以我把墮落前和墮落後的特殊啓示，歸納起來，我稱它作「永生之道」。特殊啓示就是永生之道。墮落前，不能叫救恩，因爲還沒有犯罪，所以不能叫救恩，「救恩」是因爲有罪人，才需要救。還沒有犯罪前，神學家喜歡稱它爲「行爲之約」，意思就是說，神規定、吩咐人要順服，以祂的行爲，就是不吃那個分別善惡樹上的果子。所以墮落前也有特殊啓示的。
剛才我們說，普遍啓示和特殊啓示都是必須的。我順便在這裡提一提，普遍啓示和特殊啓示都是必須的，普遍啓示是必須的。爲什麽是必須呢？是要叫人無可推逶；特殊啓示是必須的，爲什麽是必須的呢？是叫人知道永生之道。人要知道如何得到永生，普遍啓示是不夠的，但是這不是神給普遍啓示的目的。所以我們不能說，普遍啓示有什麽缺欠。神給人普遍啓示的目的，是要叫人無可推逶，每一塊樹葉，每一顆星，都在喊叫：「造我的是耶和華！」叫人無可推逶，那是普遍啓示的目的。所以，可以說，普遍啓示是足夠或完備的，叫人無可推逶。普遍啓示的目的就是神給啓示，叫人知道，無可推逶，祂是創造主。它的目的，普遍啓示是足夠的，足夠的啓示，包括墮落之後。人不認識神，是因爲人壓抑。特殊啓示呢，也是足夠的，提後3：15，這聖經能使你因信基督耶穌，有得救的智慧。智慧，使你得救，下面就說，聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的。Wisdom， make you wise into salvation，特殊啓示是要叫我們成爲智慧，以致得救。所以，從認識永生之道這個角度來看，聖經是足夠的。三、普遍啓示是清晰的。這裡要解釋一點，人類墮落之後，普遍啓示還是百分之百清晰的。請問，詩篇第十九篇，諸天述說神的榮耀，穹蒼傳揚祂的手段，是墮落前還是墮落後寫的？墮落後。是講墮落前還是墮落後的情況呢？都是。對不起，好像一個stupid question ，太容易的問題了。羅馬書1：18-20，神啓示祂自己，叫人無可推逶，是墮落前還是墮落後寫的？墮落後。是在描述墮落後的情況，對不對？當然也是在描寫墮落前的情況。所以，墮落後的普遍啓示，並沒有變成含糊，還是一樣的清楚。問題是我們和世界的神，使我們的眼睛瞎了（林後4：4 此等不信之人被這世界的神弄瞎了心眼，不叫基督榮耀福音的光照著他們。基督本是神的像。）可是，我們不能說，因爲人壓抑真理（羅1：18），因爲魔鬼弄瞎了人的眼睛，因爲這兩點，而得出一個結論說，普遍啓示是不清楚的，不能這樣說。就等於一個人，關在一個漆黑的監牢、房間裡面，而且是瞎眼的，外面陽光普照，他說我看不見太陽。是的，他看不見太陽，不等於太陽不存在。
使徒行傳17章，我們講到26節。
Act 17:26從一本（本：有古卷是血脈）造出萬族的人，住在全地上，
神既然是從一位（即亞當）、一個祖宗造出萬人，我們都是一個祖宗的後裔，因此人與人之間、民族與民族之間、文化與文化之間的隔閡是有限的，不是無限的。所以我們不需要被文化相對主義嚇壞了。什麽叫文化相對主義？哎呀，你們要傳福音啊，要小心哦，這些民族文化背景跟我們不一樣哦！ 是的，宣教的確要去學習不同民族的語言、思想方式，但是，難道全世界幾千種民族，他們之間的分歧與不同，是無限度的不同嗎？這樣子我們豈不是絕望嗎？不是的，事實上，因爲人類只有一個祖宗，所以一個民族跟一個民族之間的不同，不是絕對的不同，只是部份的不同。所以，相對主義本身不是絕對真理。懂嗎？再來一次。一個人跟一個人、一個文化跟一個文化之間的不同是有限的，不是絕對的。假如是絕對的，我們就沒有接觸點了。爲什麽我們還可以談話呢？跟那些石器時代的，在爪哇這些地方，還是可以跟他們溝通、談話呢？因爲我們都是亞當的後裔。
Act 17:26-27  …並且預先定準他們的年限和所住的疆界，  (27)  要叫他們尋求神，或者可以揣摩而得，其實他離我們各人不遠；
年限和疆界就是歷史和地理，加起來就是文化。保羅說，我們的「年限」，就是我們的歷史，每一個人的歷史，和我們的「疆界」，就是我們每一個人的地理，意思是我們每一個人的文化背景，都是預先定準的。不是要我們作大中國主義者，不是要我們有優越感，也不是要我們自卑，是要我們尋求神。所以，文化和福音，有著一個很密切的關係。什麽關係呢？神定下這麽多種的文化，爲了特殊啓示，也就是說，爲了福音的廣傳。所以，文化不能成爲一個絕對的目標。我們不能贊同一百多年來，包括今天，中國大陸、臺灣、香港的基督徒的說法，這些一般都是飽讀了儒家思想的基督徒知識分子，他們說，中國思想、儒家思想要現代化，要更新。而更新的方法是借用基督教。這個有大陸版本、海外大陸版本、海外臺灣版本、海外香港版本等等，異口同聲的。凡是講到文化更新的，出來章力生、趙天恩以外，絕大部份都是走這條路。而自從李提摩太1890年代，趙紫宸、謝扶雅1920年代，甚至福音派的徐頌時，新派的李景雄1950年代，今天的凡是講中國文化與福音的，章力生老先生還有幾位例外，趙天恩，不過他不寫很多，絕大部份都說，中國文化要更新，基督教是個很好的工具，來使中國文化更新。我們的目標不是中國文化的更新，我們的目標是中國基督化。意思就是說，中國文化思想要被福音改造，而不是福音來幫助中國文化現代化，改造它，使它更好。當然，一個文化基督化的話，一定是更好。但是，神說，神定準了我們的文化是要我們尋找祂，或者揣摩而得，其實祂離我們不遠。
下面v.28-31就講到，神要我們棄絕偶像，認罪悔改，因爲祂有一天要回來審判。而基督的復活乃是審判的憑據。
好，使徒行傳第十七章就講到這裡。我們繼續翻下去。
我們上次講到p. 12 ，有一兩個文化沒有好好的講。這裡有一個前提派護教學很重要的觀念，叫孤存的事實，我把它翻成赤裸裸的事實。范泰爾的說法是Brute Fact。
不承認聖經信仰的科學家，他們會說，科學研究的就是事實。我們是客觀的，科學是客觀的。我們就研究在外界這些已存的，already existence，就在那裡的東西，the facts which are out there. 而他們往往對基督教或聖經的反對理由就是說，聖經不合乎科學，或者說有些東西是科學不能接納、接受的，比方說神跡。
神是宇宙的主，他創造了一切的人和事物，因此，凡是神所造的，人、天使（包括邪靈），動物、植物、死物，神所造的，都是 revelational，都具啓示性，所以神所造的，都在啓示神。這是范泰爾的說法。你倒過來說也可以的，神借著人（因爲人是按照祂的形像造的），和祂所造的，顯明祂自己，不是嗎（羅1：19-20）？叫人無可推逶嘛，是不是？借著受造之物，向他們顯明，向我們顯明神自己。比方說人的身體，結構這麽奇妙，這是在啓示神啊！每一片樹葉，任何東西你把它研究進去裡面的DNA、原子裡面的結構，都有「啓示性」。It is revelational， it reveals God ，這些事實都在啓示耶和華，聖父聖子聖靈，就是我們信的那個神。
所以，我們把一些東西放在顯微鏡下面，放在test tube化學實驗室裡面去搞的那些東西，不是孤存事實，不是所謂赤裸裸的事實。孤存事實的相反詞，我發明瞭一個，叫「預先解釋過」的，pre-interpreted，科學所面對的，不是孤存的、赤裸裸的放在那裡給你研究。因爲每一個原子、每一個DNA都在喊叫造我的是耶和華。爲什麽它們會喊叫造我的是耶和華呢？因爲神已經解釋了這個原子。神說，這是我造的。所以，宇宙裡面沒有一個角落的一個原子、一個分子，神沒有預先宣告是我造的。所以，范泰爾說，宇宙是 personalistic，是位格性的，是有情的。天地有情，是因爲神自己在那裡啓示祂自己。科學說，哎，你們這些基督徒，一點都不客觀，這麽主觀。他們批判我們不客觀嘛！你說，上帝已經解釋過，所以這些事實都沒有客觀性嘍！當然，祂的那個「客觀」的標準是「抽象」的，記得嘛？沒有神的世界觀裡，推到最後那個「共相」、絕對標準，是抽象的。但是，我們所相信的聖經中的上帝，是有位格的，但是又是絕對的、無限的，Absolute person。非基督徒的思想，一種是攻擊我們，不客觀，很主觀；另外一種，今天福音派的很多神學家，受到存在主義和巴特神學的污染、毒素，喜歡說，哎，不是啦，基督徒的信仰呢，不是只講一些教義、命題，我們講的是「生命」，是神與人的相遇。因爲神不是「客體」object，是「主體」subject，所以呢，你不要把聖經中這麽多的地理、歷史、教義這些東西看得很重要。基督教信仰最重要的不是這些事實，是神，祂是 personal，祂是有位格的主體，我們也是主體，人，是主體與主體，「我與你」，不是「我與他」的關係。聽起來都很屬靈的，因爲它都染了存在主義的色彩。聖經中所啓示的神，是耶和華，祂是主體，但是祂也同時是所有科學、哲學的真理，最終、至高的標準。你也可以說是最客觀的。主和客，在耶和華裡面是一體的。存在主義最不喜歡聽這個，因爲你把這個「客」、「客體」也搬進來了。他說，不行不行，你不能把上帝當作思想的對象，「客體」嘛，object of think，不能，神是主體，所以神跟你相遇的時候，就好像火山爆炸，你不能寫下來的，什麽什麽神學命題，你不能寫下來的，基督教只是「生命」而已。要主體而不要客體。傳統的科學是要客體，不要主體。你把一些客觀的事實搞好，你不要跟我講誰對這些事情的解釋，這個事情究竟是怎麽樣？事實上，所有的事實都被解釋過。因此，所有的事實，都是基督徒護教的證據，每一塊葉子、每一根草、每一個山、每一個星都是證據。不過，人們大部份的時間都盼望我們傳福音的時候，思想經過整理、有組織，所以，我們會有條理的去講。但是，宇宙裡面，每一個范圍，天文、歷史、地理、音樂，都是在神的掌管之下，他們處理的宇宙跟人都是神造的。那些事實，沒有一塊地方，是神沒有碰過的，因爲都是祂造的。
所以我們傳福音的時候，很大膽的、謙卑、溫柔、敬畏，但是絕不妥協的說，其實今天晚上我跟你談話，假如神不存在的話，我吐一口氣、講一句話都不可能。不要說我的哲學預設等等的了。我的存在本身就是證明神存在的。當然，我知道你不相信這個，沒有問題，我們再喝咖啡，或者他喜歡談什麽都可以。他喜歡談美國政治，喜歡談中國的經濟，談什麽都可以，因爲每一件事情你都可以問他對這件事情的看法，背後的價值觀跟預設是什麽。因爲聖經對每一件事情都是至高的權威。所以，我們要懂真理，也要聽懂對方的興趣在哪一些範圍，然後把那關係建立起來。這關係是與神的權柄的關係。因此，解釋聖經和應用聖經是同一碼事。你們知道這個原則了噢，常常會回到這個原則來的，因爲聖經的意義，就是在每一個範疇、每一個文化、每一個學科裡面要掌管，要執行神的權柄。
（p.13）自主 Autonomy
人自由嗎？當神創造人的時候，人是服在神的主權之下，要遵行祂的話，榮耀祂。當人遵行神的話，榮耀祂，爲祂而活的時候，人是自由的。可是，亞當犯罪了，人類墮落了，從那個時候開始，其實是從夏娃開始，考慮吃分辨善惡果的時候開始，人抵擋神，不順服神，自主、自發，就是自己認爲自己是絕對真理的準則，而這個自主，恰恰就是罪的癥結，罪的核心意義就是自主。讓「我」來決定這個果子是不是好看（悅人眼目），是不是好吃，是不是讓我得智慧，是不是使我能夠像神，讓「我」來決定，這叫「自主」。
預設派的護教對所有的的人的思維最基本的批判，就是人、罪人每一秒鐘都嘗試用「自主」來理解、解釋神、人、宇宙。所以，把所有的古今中外的哲學歸納起來，那個最重要、最基本，我們批判的一點，是人的自主。我舉過些例子的。理性主義就是把人的理性當作最高的真理的原則，實驗主義就是拿科學或是五官觀察作知識的準則，存在主義是以「我」、這裡、現在的感覺，特別是要自殺那一種的絕望、焦慮，真的，Kierkegaad， 和Sarte，就是講這些東西嘛。這一秒鐘是最絕對的。意思是說，我的感覺、我的經歷，是真理的準則。最普遍的是這三種，理性是最高的準則，科學或五官觀察是最高的準則，或者是自己的經歷，就是祂自己是最高的準則。還有一個，是沒有準則。後現代其實在現代也有的，存在主義跑到後期也是虛無的。後現代就是沒有準則。我們就是要幫助他看見祂的自主，其實是一個虛幻。
現在來畫一個圖，是講義裡面沒有的。
  基理（左上角）：基督徒的理性主義（基督教的絕對原則）
  基 非（左下角）：基督徒的非理性主義（基督教的相對原則）
  非 基 理（右上角）：非基督徒的理性主義
  非 基 非 理（右下角）：非基督徒的非理性主義
非基督徒的世界觀，不論是右上角或右下角（理性主義或非理想主義），都是從祂的自主作出發點的。非基督徒的世界觀肯定是以人的自主，至少不是以神，新紀元是以宇宙爲本。所以，章力生的《人文主義批判》簡體字版，叫《人本與神本》。左邊是神本，右邊是人本。
非基督徒的理性主義：我、我的理性，也包括科學，就是所有知識，也就是真理的準則，也就是自我絕對化。包括理性主義、實驗主義。任何以人爲準則的，可以是理性主義、實驗主義、存在主義，都可以，「我」就是真理的準則。很多時候，我們問非基督徒爲什麽這樣相信，他最後就說，因爲我認爲如此嘛。什麽叫合理？什麽叫合科學？什麽叫合乎邏輯？最後他要承認，「他」認爲什麽是合乎邏輯、合乎科學，就是合乎邏輯，合乎科學。
非基督徒的非理性主義：同樣是以人本、自主爲出發點。這個觀點認爲：「條條大路通羅馬」、「宇宙並沒有絕對真理」，凡事都是相對的。基督徒你們不要這麽武斷，你們太狹窄了，反正宗教是教人爲善的。任何一個宗教都是好的。這個主義是沒有準則的。
右邊的垂直的這條綫說明，非基督徒的理性主義和非基督徒的非理性主義，都出自同一個原則，就是自主。所以其實是同一種的世界觀，用范泰爾的兩個圈來說，是一個圈的。不過，附帶一個很有趣的觀察乃是，有些人呢，是理性主義者，迷信科學的，有些人是嬉皮式，什麽都不相信，是非理性主義者，或者後現代，什麽都不相信。很有趣的是，有些人是兩樣都是。一秒鐘冒出一個理性主義出來，另外一秒鐘就說，哎呀，條條大路通羅馬啦，對不對？你會發現很多人在裡面是互相矛盾的。不過，你又不要以爲你可以打倒他了，它裡面的自相矛盾只是一個現象而已。不論他是理性主義者或者非理性主義者，不論是自我絕對化，或是完全的虛無、沒有準則，他都不是先承認神的絕對主權的。
左手邊。先從左下角來看。基督徒的非理性主義，這些名詞不重要，可以擦掉，把內容寫上去就可以了。左下角要說的是，人的理性和科學是很有限的，所以假如沒有神的啓示、神的幫助，人是不可能認識真理的。我們這些福音派、基要派的基督徒不是常常這樣說嘛，這是對的。
左上角，什麽是基督徒的理性主義呢？請不要誤會，這裡不是說基督徒要迷信科學，不是這個意思。這個名詞的意思乃是說，神是存在的，神已經啓示祂自己，因此人可以認識神。就是說，認識絕對真理是可能的。爲什麽呢？因爲神是的確存在的，而且祂也啓示了自己。
剛才我們說，右手邊這條綫，說明非基督徒，無論是理性主義或非理性主義，都是人本的。
左邊的直綫代表，基督徒相信，認識絕對真理是可能的，但是人的理性和科學是有限的。雖然是有限的，但是認識神是可能的，因爲神啓示了。所以這條綫說明，基督徒的世界觀是一致的，包括承認人的有限，包括承認神的啓示，是一致的。就是說，基督徒的整個世界觀是一致的。右邊是矛盾的，不過這個矛盾也不很重要，反正都是人本的。
上面那條綫：非基督徒的理性主義和基督徒的理性主義有什麽相同的地方呢？他們都承認宇宙裡面有絕對真理，不過一邊是真的，一邊是假的。非基督徒和基督徒都討論絕對真理，或者是共相這種的問題。左邊是神的存在和神的啓示，所以有共相、有真理。右邊是人自己是真理的準則，所以冒一個共相出來。這個說明，人是按神的形像造的，所以人會想宇宙絕對真理這些問題。所以，這是一個表面上的類比，就是表面上，基督徒和非基督徒呢，有點像，因爲都是人，都會想絕對真理這個問題。
下面這條綫說明，基督徒和非基督徒也是表面上有點像，都在討論人生的限制、吊詭、痛苦、矛盾等等。宇宙裡面，是有些東西解釋不了的。但是解釋不了不等於要絕望，成爲虛無主義者。只不過說明我們是被造的、墮落的，所以我們是雙重的有限，但是有神和祂的啓示。所以，橫的這兩條綫，只是說明基督徒和非基督徒都在思考絕對和相對，絕對和人生的限制。既然是神造的，按照神的形像造的人，所以，是有溝通的可能。
         

好，現在我們看一下斜的。
左上到右下：非基督徒的非理性主義說明，「沒有絕對真理」。基督徒的回答是什麽呢？不是的，可以找到絕對真理的，因爲神是的確存在的，祂啓示了祂自己。所以，這條斜綫是說明基督徒的回應。
左下到右上：右上角，非基督徒的理性主義說，我就是真理，我的科學、我的邏輯。基督徒的回應是，wait a minute，人的理性和科學是有限的。所以這條綫是說明基督徒用神的話的原則，向一個自高的人作出挑戰。當然，要溫柔、要敬畏。還要繼續買咖啡。我們要揭露、暴露，人的自我絕對化是多麽的虛妄。
Q ：基理 ( 非基非理的斜綫請再解釋一下。
A ：非基非理：非基督徒的非理性主義是，條條大路通羅馬嘛，沒有絕對真理的，所有哲學宗教都是相對的。基督徒說，不，（不過請你繼續喝咖啡），宇宙裡面是有真神，祂也自我啓示，是有絕對真理而且是可以認識到絕對真理。而這個絕對真理是位格的，personal God，有位格的。
Q ：右手邊的矛盾請再解釋一下。
A：右手邊，非基督徒理性主義說，我的理性、我的科學就是真理的絕對標準。但是等一下他又說，不不不，宇宙裡面根本沒有絕對真理的標準，條條大路通羅馬。因爲非基督徒要面對神在他心中的普遍啓示，告訴他人是有限的，而且是墮落的，所以他多多少少要面對這個事實。一方面他要自我絕對化，一方面他承認他這麽渺小，所以又走另外的極端，說宇宙裡面沒有絕對的準則。所以這兩個不是自相矛盾嗎？一個是虛無，一個是自高自大。但是很有趣的是，很多人兩樣都持守的，兩樣都堅持。人既然是那麽的冥頑，所以，你的咖啡錢要多花一點。你光是追他這兩方面，就搞你個兩三個小時、大半天或整整一個晚上。我們要聽，我們要問問題，你信什麽的，你信宇宙的來源是什麽？你認爲人生的意義是什麽？哦，是這個。那你爲什麽信這個？他又講。那你爲什麽信你剛才所講你所信的呢？又沒有你所謂的邏輯、科學的證據來證明你這個信念（不要說信念，他可能會覺得被冒犯），你這個「原則」是合理、合科學的呢？就幫他挖。
Q：有些人說，我什麽都不信。
A：你什麽都不信，這就是你的信嘍。你假如什麽都不信的話，你有什麽權柄認爲，什麽都可以不信是可信的呢？香港人喜歡說，我什麽教都不信，我喜歡睡覺。他意思是說，什麽都不信，只相信自己。那你爲什麽每天起來都說你相信睡覺呢？這就是一個信仰啦。爲什麽這麽一致的、執著的什麽都不信呢？你這樣信，真正的對得住你的良心嗎？或者對得住你的理性嗎？有的時候你可以婉轉一點，慢慢地跟他講，就慢慢的抽紗。
Q：「符合論」的真理觀是什麽？就是科學有它自己的一套準則，來判斷是否爲真的準則。只有符合它這個準則的，才承認是真理。
A：是的，這個說明，剛才說的「符合論」，科學認爲是真理都要符合它的一套準則，這套準則也可以稱爲「代模」（paradigm），也就是我們所講的預設、世界觀，都是一樣的。Thomas Kunt寫了一本書，叫 The Structure of Scientific Revolutions，科學革命的結構，大概是1970-1972年出版的。他說，所有的科學革命都是因爲paradigm shift， 都是代模的轉移。代模，就是我們所講的世界觀，或是預設。所以，不同時代的科學，會用不同的代模來說，所有的事實或真理都要符合他們那個時代、那個學派的代模。
Q：那不就是矛盾的嗎？就是真理不斷在變化？
A：是啊，科學家假如沒有看透事物的真相的話，科學家迷信科學是最不科學的。很有趣的，是去讀一讀五四運動的新青年雜志，陳獨秀對科學的定義。就是迷信科學。David Kwot寫了一本書，Scientism in Chinese thought， 1900-1950，耶魯大學出版的。中國思想中的科學主義，從五四運動開始，中國人就迷信科學。所以，自從八十年代，中國知識分子到海外留學之後，我跟他們談話，覺得很有趣，因爲過幾分鐘就冒一個，這個很科學，這個很不科學。他們的這個「很科學、很不科學」，有點像我們基督徒的「屬靈、不屬靈」的，是個口語，是「好」、「不好」的意思。馬克思主義是最科學的。那這個什麽意思呢？如果你把它放在歷史的框架，馬克思只是康得之後衆多學派的一個而已。不過我懂他什麽意思，「很科學的」，或是「不很科學」的意思就是，「符合事物的真相」，或者符合真理的意思。中國從五四運動以來，中國共産黨1921年七月成立的，五四運動廣義地說是1915年9月15號《新青年》雜志創刊的時候開始的。所以剛好在中共成立之前的這幾年，五四運動的知識分子的確是很迷信科學的，到了今天還是一樣。我說，不明白事物真相的科學家是很不科學的。因爲他沒有考慮到人和宇宙的有限。最偉大的物理學家今天都承認，宇宙裡面有某一種的神明、主宰，或者是宇宙的來源是來自一個大爆炸等等，都不是科學能夠去研究的，承認科學的限制。所以今天很多研究科學的，所持守的科學觀，第一是傲慢，第二是過期的。傲慢、封閉，而且是過時的。科學，一般來說，並不那麽科學。拿一個科學的博士學位，要經過多少的政治手段。一篇研究文章，是用你的教授的名字登，裡面是你排第一還是你排第二，裡面一點都不客觀。當然我只是用一些小例子而已。事物的真相真的好像科學所講的嗎？我們要談康得和康得之後的，我們下次才要談。
好，我們禱告：
求天父繼續保守我們的心懷意念，求主也給我們勇敢、繼續的相信，主，你是真的、活的、我們的神，同時也求主讓我們不失去對非基督徒朋友靈魂的憐憫，也給我們智慧，懂得怎麽能夠看透不同人，他們的思維方式，這個都靠主、屬靈、屬天的智慧，求你按時、按照我們的需要賜下。繼續保守我們的身體精神，我們的心也求主保守。奉耶穌基督的名求。
09/29/04  復習；上帝的自含豐滿、絕對的位格
感謝天父，你自己的話語滿有能力，是我們信仰的依歸，也是我們傳福音要依靠的聖靈的寶劍.求主繼續憐憫我們，使我們對你的話的認識、對你的話的信心每天的加深；也給我們屬天的智慧，懂得怎麽去認識、去聽這世代的人，叫我們知己知彼，繼續給我們你自己的恩典去聆聽、去認識，謝謝主。求你在這堂課裡面與我們同在。奉耶穌基督的名求。
講義p.9
我們復習一下預設前提派護教學裡面的主要觀念，這裡有些經文我們過去三課讀過的。
1Pe 3:15  只要心裡尊主基督爲聖。 有人問你們心中盼望的緣由， 就要常作準備， 以溫柔敬畏的心回答各人。
我們要尊主耶穌爲聖，分別他爲聖。我們護教學的方法，我們相信，不只是我們所傳的信息是真的（是從聖經來的，意思是說，我們不只是爲真理辯護——辯護的結論就是真理嘍，而那個是從聖經來的），不只是結論，而且起點和過程都必須合乎聖經。所以尊主基督爲聖，是我們的態度、我們的信息、我們的方法。
2Co 10:4-5  我們爭戰的兵器本不是屬血氣的，乃是在神面前有能力，可以攻破堅固的營壘， 將各樣的計謀，各樣攔阻人認識神的那些自高之事，一概攻破了，又將人所有的心意奪回，使他都順服基督。
我們護教的對像是人的心意，或者說是人的思想。這兩節經文告訴我們，我們的目標是將人的思想、思維奪回來，使他順服、信服基督。護教學的對像是人的思想。人的思想包括個人的，包括整個文化的，包括不同的科學、哲學、美術等等的學派。
我們來看箴言26：4-5。
Pro 26:4-5  不要照愚昧人的愚妄話回答他，恐怕你與他一樣。  (5)  要照愚昧人的愚妄話回答他，免得他自以爲有智慧。
一方面我們不要照愚昧人的愚妄話回答他，我們不跟著非基督徒的思維方式，我們不跟著他們的世界觀、他們的預設來跟他們一起思考。我們從頭就是挑戰非基督徒的思維。但是我們要照愚昧人的愚妄話回答他，意思就是說，用Van Til的話說，我們要他對祂的愚妄，他對祂的世界觀，他對祂的知識論，他對祂的預設，更加地清楚。要他看得更清楚，祂的世界觀建立在怎麽樣的一種預設上面，而這些預設帶來什麽樣的後果，這些預設是怎麽樣的沒有理由（not reasonable）的。一方面我們不跟他走，一方面願意讓他對祂自己的預設認識得更清楚、更徹底，好叫他看到聖經真理，和祂的世界觀是多麽的截然不同。
羅1：18-23告訴我們，神借著所造之物顯明祂自己（v.20），神在人的心裡面向人顯明（v.19），所以人是無可推逶的。但是
原來，神的忿怒從天上顯明在一切不虔不義的人身上，就是那些行不義阻擋真理的人。（v.18）
雖然神已經清楚的顯明，神的顯明、神的啓示，自然啓示（普遍啓示）是足夠叫人無可推逶，足夠的清楚叫人無可推逶。可是人還是壓抑阻擋神啓示的，因此從v.21-23告訴我們，人的思念就變爲虛妄，無知的心就變爲昏暗，自以爲聰明，反成了愚拙。V. 23是很重要的， 將不能朽壞之神的榮耀變爲偶像，仿佛必朽壞的人和飛禽、走獸、昆蟲的樣式。就是說，人在他最基層的信念，就是祂的世界觀，祂的預設（包括知識論、本體論等等），是一個敬拜偶像者，an idolater。我們會讀到范泰爾有一段，Frame解釋爲什麽非基督徒無論他是化零爲整（從物質現象的多元，要推出一個統一的原則），或者是化整爲零（去找殊相的殊相），無論他是往上找共相也好，往下，往殊相的方向去找也好，兩個極端找到最後呢，都是虛無，都是無意義的，因爲這些世界觀，無論是希臘的，或是現代的，人的世界觀、宇宙觀，不先預設（也就是不先相信）了神——全權的神、自存的神、三位一體的神——創造了宇宙，不先預先接受三位一體神的主權、創造的話，他這個世界觀的終極，最高的原則，一定是偶像，或者說，一定是用了神創造這個範圍裡面某一些東西，例如民間宗教，拜天拜地拜山等等；或者是某一些觀念，把它提升爲最高的原則。雖然不是拜金銀石的偶像，但是在知識論、宇宙觀上，任何不信的，unbelieving，任何不完全信奉上帝的宇宙觀，背後最基層的，是一個敬拜偶像的心態，或敬拜偶像的思維方式。所以羅1：23是很重要的。
我們上次講過使徒行傳第17章16-31，我們說，每個個人和每個社會民族，他們世界觀的核心都是宗教性的，對真神不可能是中立的。要就是敬拜真神，要就是敬拜偶像，或者是用不正確的方法、神沒有規定的方法，來去尋找、敬拜真神，只有這三個可能，所以保羅說，你們有一個「未識之神」，你們所不認識，但是又去敬拜祂的，我現在來告訴你們。
Act 17:24  創造宇宙和其中萬物的神，既是天地的主，就不住人手所造的殿，
這三次我們講到神的自含豐滿（self-contained fullness），簡單地說是祂的自存（self-existence），這節經文（徒17：24）是這個真理其中一個出處。創造宇宙和其中萬物的神，他是天地的主，他不止是創造者，他是擁有者、或者是掌權者、統治者，他不住人所造的殿，也不需要人手服事，自己倒將生命氣息萬物賜給人。他不需要人手服事，好像缺少什麽，神是自存，所以是自足的。
v. 26 他從一本造出萬族的人，住在全地上，並且預先定準他們的年限和所住的疆界，
一本，就是一個祖宗。既然人類的祖先是一位，是亞當，所以人與人之間，文化與文化之間，民族與民族之間的隔閡是有限的，人類之間的分歧是有限的，因爲我們有一個相同的祖宗。我們的歷史、地理背景，就是我們的文化背景都有神的預定、都有神的計劃，
v.27 是要我們尋找神，或者揣摩而得，其實他離我們各人不遠
所以，我們一方面我們的歷史背景，文化背景，都有神的掌管，而神的心意是要我們從我們的文化背景走出來尋找神而找到。可是，剛才我們說過，每一個民族、每一個文化，每一個社會的世界觀，在它的核心裡，是敬拜偶像的。所以神要全人類的，就是所有的敬拜偶像的人，從不同的文化中，要他們尋找認識真神。那，尋找而找到、認識到真神的過程裡面，很明顯的，包括離棄偶像。因爲每一個各人、每一個文化，每一個民族，都是偶像敬拜者。要就是在宗教信仰的層面，要就是在哲學、人的思維方面，或者在生活方面，比方說現在在所有比較現代化的華人社會，不論是中國大陸還是海外，孩子們就變成我們的偶像，只要任何東西是在我們生命中比神更重要的，就是偶像。所以，可能是生活，可能是哲學思維，可能是宗教，那是在不同的範圍，可能是在靈界。好，所以，神要我們離棄偶像。我們讀了這些經文，來看范泰爾的思想。
我們看這份范泰爾的知識本體論。我們講了一段。今天我們繼續講。
p.7. 我們來看。
神的良善就是祂自己：一切的屬性指向祂本身。
神是自含的，祂是自主的。在神裡面，有豐滿、完全，神不缺少什麽。而且神是簡一的，所以，神不是由不同的部份湊起來的，神不是由不同的部份組成的，God is not composed of parts.  不是這裡有塊東西叫愛，那邊有塊東西叫神的公義，另外有一塊東西叫神的聖潔，加起來就是神了，不是的。在這裡，范泰爾是這麽說的：神的良善，就是祂所是的一切。God’s goodness is everything that he is。同樣的，我們可以說，神的聖潔就是祂所是的一切。神所是的一切的一切，神的性格的每一部份，神的性格的全部，都充滿了祂的聖潔。神所是的，神的性格的每一部份，都充滿著祂的良善。神的性格的每一部份，都充滿著祂的公義，或智慧，或無所不知，或無所不知，等等。所以，每一個屬性，都指向、指著神的性格的全部。當然，不同的性格有它不同強調的地方。神的良善，背景不是神的愛，不是神的聖潔，神的聖潔不是祂的智慧。所以我們可以說，神的良善、神的智慧、神的愛等等，是從不同的角度perspective，不同的視覺，來看神的性格的全部。
所以，我們可以說，神的屬性（神不同的屬性，祂的公義、良善、聖潔、智慧等等），代表著不同的角度、視覺來看神的性格的全部。而John Frame會這樣說，神的每一項屬性，都有神的屬性。God’s attributes have divine attributes. 神的屬性，有神的屬性的。什麽意思呢？神的聖潔是愛的聖潔、公義的聖潔、智慧的聖潔、無限的聖潔；神的愛是一個全權主的愛，公義的愛，智慧的愛，聖潔的愛，無限的愛，永恆的愛。所以，每一個屬性，都有其他的屬性。Every divine attribute has every divine attribute. 這樣子，我們就不會對上帝有誤解，或對祂的認識有偏差。我沒有說聖父就是聖靈，聖靈就是聖子，不是，我們在講屬性。你看神的每一個性格，都要用全部來看，它也是指向每一個屬性。懂嗎？清楚嗎？
p.7下面。
應用聖經牽涉普遍啓示。
這段話是說，我們應用聖經的時候，就牽涉到普遍啓示。而對普遍啓示的回應，又必須預設聖經。
說到聖經的應用，當然牽涉到使聖經的教訓與我們經歷的現實相連。關於上帝的不變性和無限性方面，我們要問：這些與時間和空間有什麽關係呢？這是很重要的問題。聖經在這方面講得不多，也不仔細。所以，我們在這方面所學到的，很多都來自“自然啓示”，即上帝在自然和歷史中的自我啓示。可是當我們對空間和時間的分析先預設了聖經的真理時，我們就可以作出有用的結論，知道上帝如何超越時間空間（transcendence），可是同時在時間空間裡臨在（immanence）。
當我們去瞭解、運用聖經的真理時候，我們說過，理解、解釋聖經和應用聖經是同一件事情。interpret和apply，是同一回事。爲什麽？第一、因爲我們接觸到神的話的時候，不可能不同時接觸到祂的同在和祂的權柄，因爲神的話有祂的同在和祂的權柄。聖經不只是墨水和白紙。神的話是神自己在講話，所以神的話有祂自己的同在。當然，我們不是指那張紙、那些墨水，是指那些字、那些話，有祂的同在。而神的話是帶有權柄的。神是用祂的話來創造萬物的，God’s Word made things happen。神的話是可以使事物被造出來的，神的話是可以使事情發生的，是大有能力的。既然如此，我們接觸到神的話的時候，同時，一定接觸到祂的權柄，因此，我們接觸到神的話的時候，就同時會接觸到祂的話在不同範疇的權柄。神的話語的權柄，是牽涉到所有的學科、文科、理科、哲學等等，神的話語的權柄是牽涉到每一個民族的哲學、文化、美術等等，神的話語的權柄是牽涉到我們生活的每一個層面，家庭、經濟、娛樂、事業、事奉等等。所以，當我們接觸到神的話的時候，我們就接觸到祂的話對每一個文化的權柄，每一個學科的範圍的權柄，每一個生活的範圍的權柄。既然如此，既然我們接觸到祂的權柄，而我們讀聖經的人，都是活在某一個文化社會裡面，我們從事某一個範疇的事業或學習，我們是具體的活在生活中，所以，我們讀到神的話的時候，神對我們，我的生活、事業、學業，我的文化、社會的權柄，我都接觸到了。既然接觸到，我們從下而上看就是我感受、接觸到神的權柄，從上而下來講，同一件事情，就是我們在「應用聖經」的意義。聖經的應用，或者說支配（就是應用）出來，就是神的權柄接觸到不同的範圍。
我再說一次。從上而下，從神的話有權柄，而神的權柄要臨到不同的生活範圍、不同的民族、不同的學科；同一件事情從下而上去看，就是我們接觸到神的話的時候，不可能不接觸到祂的權柄，而祂的權柄是要統管所有的範圍，包括我的小範圍。所有的學科，包括我的學科，所有的民族，包括我所代表的民族或社會，…。所以神的話是要管理我們怎麽看普遍啓示的。我們怎麽看普遍啓示？我們怎麽樣回應普遍啓示呢？這就是文化囉，就是哲學、科學、文學，就是我們的思維。不過，很明顯的，當我們去解釋聖經、應用聖經，這個應用，包括傳福音，在教會裡面用神的話來造就弟兄姊妹，我們解釋應用聖經的時候，我們是不可能不用聖經以外的材料的。假如我們聖經以外的材料一個字都不用的話，我們是在背經（注：連翻譯的過程，都是在作應用的過程），我們是背誦聖經。你只有不是在背誦，你開始講道，評論、解釋、默想，你就是在應用聖經了，你就已經用了聖經以外的字，對不對？比方說，「人際關係」這四個字，聖經沒有的。對不對？「自由意志」四個字，聖經沒有的。我們已經開始在解釋，也就是應用。所以，我們一定在用聖經以外的詞彙、觀念，再放大一點，我們肯定要用聖經以外的知識，不論是哲學的、考古的、科學的，而「用聖經以外的材料」本身，不是錯的。我們不要以爲預設前提派禁止人用「鐵證待判」這一類科學的證據，不是的，因爲我們不可能不用聖經以外的資料，來生活、來思想，好叫我們的思想、生活榮耀神，合乎祂的旨意，也就是聖裡面經所啓示的旨意，所以當我們應用聖經的時候，不可能不用聖經以外的資料的。我們是活在具體的思想、空間，具體的文化、學科、行業、生活裡面的。但是，我們怎麽用，比方說，我們怎麽用考古學的證據，要看我們怎麽看待考古學。我們怎麽看待考古學呢？就要從聖經和合乎聖經的神學，去建立一些原則了。換句話說，我們對考古學的認識和應用，須要有「高度的自覺性」。這個詞我們從第一天就講過的，epistemological self-consciousness， 知識論的自覺、自發，我們要知道我們爲什麽用這些證據，我們爲什麽這樣子思想。我們反對一些以人的自主autonomy爲出發點的哲學、思維，所以我們反對一些堅持、保持人的自主的護教，就是說，我們不向人的獨立，人的絕對化發出挑戰，反而跟他一起走，跟著祂的思維方式來思想，跟著也接受祂的自主，這種的思維方式是我們反對的。但是，我們的確用一些的論據argument ，所以我們怎麽用我們的大腦，怎麽用邏輯的規則呢，這個又要有聖經的原則來左右我們、影響我們、帶領我們。所以，我們對普遍啓示的回應，是要先預設聖經的權威。但是，用上聖經的時候，又要用上自然啓示和自然啓示的範圍。
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上面所講的，是神的自含豐滿，現在我們進入到另外一個題目，我們還是在講基督教信仰的立場。我們相信什麽？我們所信的神是位怎麽樣的神？是自存的，是自含豐滿的。
現在我們來講神是一位絕對位格。范泰爾以「自含豐滿」來歸納祂的神論，也以上帝是絕對位格absolute personality來總結神論這個教義的。「絕對」和「位格」這兩個詞都很重要，每一個都重要的。因爲，有一些非基督教的宗教哲學，他們設定了一個有位格的神明，可是這些神明不是絕對的，會發脾氣的，會犯罪的，會打仗的，會衝突的。另外一些哲學系統或宗教，接受某一種絕對的實存，或是存有，absolute being，絕對，但是這些「絕對」是沒有位格的，沒有「性格」的，沒有「情」的；唯有聖經裡面的教導可以找到絕對性和位格性。就是說，我們所相信的神是絕對最高的。但是這位最高最高的真理，耶和華上帝呢，不只是一個無情的哲學原則，我們說，神就是真理、神就是智慧、神就是愛。我們這樣說的時候，我們說上帝是愛，意思不是說，你把人間的愛，抽離、抽象化，把它提煉到最高的一個說不出來的愛，那就是上帝了，不是！上帝是愛，因爲祂是一個充滿著愛的位格，祂是一個活的上帝。所以，上帝又是絕對，又是位格。
我們下面來看，范泰爾主張，基督教是「位格主義者」的。什麽意思呢，簡單地說，我們相信宇宙最高者，就是宇宙最高的主宰、宇宙真理的準則，是神，而這位神是永活的、活的神，living God，而這位神不是一個原則而已。我再說一次，我們相信最高的原則，不只是原則，是一個活的神，但是這位活的神呢，恰恰就是宇宙最高的絕對真理的準則，最高的絕對的公義的準則，或者絕對的聖潔的準則，因爲祂自己的性格，剛才講過，祂的每一個性格（屬性），都包括了其他的屬性。
（講義p.10下）毫無疑問地，三位一體裡有完全的位格關係，父、子、靈是彼此相愛的。因此我們可以說，所有人的動作都是有位格的。
宇宙裡面最高的主宰、最高的真理準則，是三位位格的位格。假如你聽起來有點怪怪的話，我不怪你，因爲這是范泰爾獨特的看見。我們一般是說，在一個神格（Godhead）裡面有三位，三個位格；或者說，一個神性的本性（essence， substance）裡，有三個位格。
唯有范泰爾說，我們也可以說，三個位格合起來是一個位格。因爲位格和本性（person and substance），位格和神格（person and Godhead），這些字，在聖經裡面沒有的。而在希臘文或拉丁文，他們在用這些詞的時候，其實是可以對換的。不過，當時他們選用了位格這個字，形容聖父、聖子、聖靈，而選擇了substance 本質這個字，形容一個神。假如你倒過來說，有三個substance，一個person，也無不可，也可以的。重要的是，三位，聖父、聖子、聖靈，每一個是位格，是有思想、有計劃的，是有情的、有性格的。加起來呢，也是一個有性格的。我們不能說，假如我們說，聖父、聖子、聖靈都有神性，同一個神性、同一個本質，三個位格呢，我們可能這樣去想，哦，三個洋娃娃，都是用泥作的。好，那，聖父、聖子、聖靈不是同一種泥作出來的，當然，他們不是泥，不能去這樣想。因爲三位一體合起來，只是一個無情的、沒有位格的本質。不是的。聖經裡面講，神創造天地，那是三位一體一起作的，聖父、聖子、聖靈創造天地，所以神，三位一體的神，創造宇宙；三位一體的神，掌管宇宙；三位一體的神，救贖祂的子民。所以，三位合起來，每一位是位格，他們之間有美好、完全的關係，合起來也是一個位格，不是一個無情的原則。因此，我們可以斷言，所有人的動作都是有位格的。意思就是說，因爲我們人是神按照祂的形像造的，我們是位格，我們是有思想、個性、感情，可以建立關係的，因爲神是這樣子的。還要，人的環境充滿了位格性。宇宙裡充滿著personality ，宇宙不是無情的，是有情的。因爲，有神、有人。因爲萬物都與這位絕對的、有位格的上帝有關。可是，當我們說到，人類的環境完全充滿了位格的時候，我們同時建立了一個原則，叫作「代表原則」這個事實。既然宇宙有神（有神的掌管、神的參與），而且人是有位格的，所以，宇宙裡面就有這個代表的原則，人類一切行爲，必然代表上帝的作爲，因爲我們是神的形像，我們代表神在這裡管理大地。三位一體的作爲，都代表其他兩位。耶穌基督在世界上，是代表聖父、聖靈，成全救贖的。他們每一位都「互相滲透」，mutually inter-penetrating， 聖子裡有聖父、聖靈，聖父裡有聖子和聖靈，這是個奧秘，我們講到那裡就不能講下去了。但是，他們是彼此代表的，他們是徹底的彼此代表的，因爲人是被造的，所以祂的思想、感覺、意志的決定都必須代表上帝。
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因此，神的創造只能用代表性的計劃，沒有其他的可能。每一位有限的人的每一個動作，都影響後來的每一個人的每一個動作。今天我們在這裡隨地扔垃圾，會影響到將來要來的人類的人他們所享受的大自然。每一個人的每一個動作，和整個宇宙都有關係的，都因爲神所設定的同一個整體的計劃。所以，神造了一個彼此依賴，彼此影響的宇宙，當然祂自己是自決的，他不受宇宙的影響，但是，他們之間有完整的關係。
非聖經（不合聖經）的位格主義，其實是非位格主義。
范泰爾的意思是說，有一些的哲學和神學，聽起來很動聽的，講我與你的關係（存在主義），神是父、祂是愛（十九世紀自由派神學），聽起來是很有情的。巴特的，神與人相遇，神大能的作爲，充滿著性格，其實是沒有情的。很多所謂有情、有位格的神學，事實上是無情、無位格的。爲什麽呢，因爲在這些哲學、神學系統裡，聖經裡那位上帝、耶和華，三位一體真神，是被服在一個非位格的原則下面。我們才講過，神是絕對的，他是有情、有性格、有位格的，神是位格。任何的哲學或神學架構，只要把神放在次要，不是最高的地位，就表示神、或者人，都要服在一個更高的原則之下。比方說，巴特說神是絕對的他者，絕對跟我們不一樣的，是他者，other，但是，巴特接受十九世紀的聖經批判。所以，（巴特認爲）神的啓示是不可能透過話語啓示而無誤的；一用了人的字，神的啓示就變成有錯誤了；上帝是不可能作出命題式的啓示的。這是一個例子。
這些哲學和神學，都用人格主義的措辭，可是他們都拒絕了正統基督教，也就是他們都拒絕了聖經裡絕對的神。范泰爾認爲，這些觀點，其實是無情的、非位格的。因爲他們要上帝的神服在偶然下面，服在孤存事實下面，服在抽象、邏輯等非位格的原則之下。同樣的，亞米念和路德宗的神學，把神的主權限制了。爲什麽要把神的主權限制呢？是要給人的自由意志留下一個空間。好，他們這樣作的時候，最近（ 2004）美國的電視上上演過一次或兩次C. S. Lewis的特別節目，就是把Freud 和Lewis對宇宙爲什麽有痛苦這個問題作出介紹。C. S. Lewis的神，是容許人的自由意志，無條件地發揮出來的。所以，C. S. Lewis 可以說是亞米念派。當我們限制了神的主權，給人的自由意志留了空間的時候，這樣子，人按照祂的自由意志所作的，都來自那裡呢？你說，絕對自由嘛！什麽叫絕對自由？就是我一定可能作這個、那個、或無限的可能性。這樣子呢，這個有自由意志的人，祂的自由就來自「偶然」，或者「或然率」，或者說是來自受造物的自主。當我們把人的自由意志絕對化的時候，因爲人是有限的，所以，人所面對的，假如人是絕對自由的，而上帝不可以干涉人的自由的話，我們是在說，人的選擇、人的行爲，是面對著一個完全偶然、什麽都可能發生的一個、有無限的或然率的宇宙。所以，偶然或者或然率，就變成最高的原則，而神都要服在那個或然率下面。
按照亞米念的觀點，一個行爲若要是道德或是不道德的話，必須在一個完全非位格的處境中進行，這是范泰爾的話，就是說，一定要在一個偶然的處境中進行。順便在這裡提一提，聖經的自由觀是，神是完全自主，神是自存的，神造了有限的人，給了一個身爲有限的受造之物選擇和責任，和亞米念所講的的自由意志是不一樣的。要把自由意志絕對的堅持下去，你只能面對一個無情的，無限無情的偶然世界。歸正神學的自由觀是，人，上帝造祂的時候，他有具體的選擇和責任。因爲他面對神，我們不是在一個真空裡面面對宇宙，不是的，是在上帝的面光之中，面對祂的存在和祂所發出的號令，就是你不可以吃這個分別善惡樹上的果子。然後人用了祂的選擇，背叛了神。他就死在罪惡過犯中。所以這個自由，要看墮落前，還是墮落後，還是得救之後，還是將來在永恆裡面，這四種狀況裡面的自由選擇是不一樣的。所以我們不能泛泛的，空泛的談自由意志，因爲我們空泛的談自由意志的時候，結果就是面對一個偶然的宇宙。
下面，范泰爾也批判哲學上的決定論，因爲它也是非位格的。范泰爾強調加爾文主義不是哲學上的決定論。
當我們說神是最高的權威，神是主，他計劃了一切的時候，我們並不是在說，宇宙裡面最高的原則就好像命運一樣，不是的。聖經裡面和祂永恆的旨意不是命運，因爲命運是無情的，而我們的神是有情的，是有位格的。所以我們講，我們是相信，宇宙裡面決定一切事情發生的，是一位有位格的神，和祂在永恆裡面所定下的旨意，這個神是有位格的神，不像希臘神話的神，不像我們關公等等，民間宗教的神明，會改變的、會打仗的、會犯罪的，我們所相信的神，按照祂聖潔的位格，按照祂的公義，定了祂的計劃，這個計劃包括創造，包括掌管、統治宇宙的歷史，包括拯救，包括將來永恆裡的新天新地。既是絕對，也是有位格的，因爲定這個計劃的神是有位格的。而沒有任何其他任何信仰有這種最高的原則。
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加爾文和聖約神學：真正的位格主義
加爾文關於人的意志的教義，就給完全非位格主義鋪了（指出）一條的出路。
就是說，改革宗講人的意志，神創造人的時候，人有選擇但是有責任。但是人墮落了，所以人的意志也受了捆綁。然後，主耶穌拯救一個人，祂的自由，就是順服神的自由又恢復了，然後到天上的時候，人就完全自由的敬拜神，不可能再犯罪。這種對人的意志很具體的教導，是給完全非位格主義指出一條活的出路。
“唯有聖約神學對實存的解釋是位格主義的”。加爾文在《基督教要義》開卷就說，人對自己的認識是依靠他對上帝的認識，反之亦然。祂的預定教義絕對不是非位格主義的決定論，在大自然和歷史中的每一件事件，他都把人放在一個與上帝的位格與位格之間的關係裡。
意思是說，是的，神決定了一切，有位格的神在永恆裡計劃了一切，創造、歷史、救贖，所以，在我今天的生活裡，世界發生的每一件事情，不是宿命論的、命運的，都是「命運註定」，乃是一位有位格的神所決定的。而這位有位格的神，又是臨在、是在宇宙裡面。因此，每一秒鐘，我，世界上這個人，每一秒鐘、每一個角落，我們都是面對著神的。我們是活在上帝的面光之中，before the face of God （coram deo）(a good site: http://www.geocities.com/Athens/Forum/3505/)。我們是活在神的面光之中的，而神的面光背後有祂的永恆計劃，因爲祂是神，祂是宇宙的主宰。而就是因爲我們每一秒鐘不可能逃避活在神的面光之中，因此宇宙不是無情的，生命不是沒有意義的，生命是有意義的。不過，我們要小心，我們說生命有意義呢，又不要說所有的事情都會非常的順利，都是喜樂平安。生命有意義，因爲生命是朝著神所計劃那個方向去走，包括神對祂兒女的祝福，也包括神對罪惡的審判，但是是有位格的。
下面一段。
否定神的自含豐滿和簡一，等於將祂服在抽象觀念下。
我們講過了，只有有位格者才可能是全權者。反過來也是，只有一個全權的神，才可能是一個有位格的。
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范泰爾的學生，必須要更位格主義。
有時候你讀范泰爾的著作，你會覺得很抽象。他用的詞彙，比方說，至終的一而衆、具體的共相等等，聽起來很抽象。但是祂的意思是非常有情、非常有位格的。因爲在范泰爾的思想中，只有一位有位格的存有—上帝，才可能是真正具體的共相，才可能是至終的一而衆。我們既然把我們護教的工作建立在范泰爾的思想上，我們就必須要是個更明顯的位格主義者。
P.14
怎麽樣來作一個位格主義者呢？就是說，我們怎麽樣表達、活出這個有性格、有位格的宇宙觀呢？
(1) 有些慕道朋友對我們說，研究基督教是沒有意思的。因爲這樣作必須同時研究思想歷史上所有的其他哲學、宗教和思想，這是不可能的。我們可以這樣回答：朋友，你應該特別研究基督教，因爲有一個問題你必須要面對。這個問題是：宇宙是由一位有情的、有位格的存有，還是由無情的命運掌控的呢？是誰掌握宇宙的呢？在這個重要的問題上，聖經的神是獨一無二的。人能掌握自己的命運嗎？假如不能的話，是誰在掌握呢？是命運嗎？命運本身來掌握人嗎？不是的。還有另外一條路，是有位格的，但是是掌管宇宙的一切的。在這方面，基督教是獨一無二的。
(2) 對位格的強調，是正視了當代世俗社會中人的孤單的問題。唯有基督教提供在人類裡最高的友誼、最高的愛，這是在非基督教的世界觀裡找不到的。我們可以很肯定的提供友誼、愛、盼望，因爲這是由最高的位格，按照祂的恩典賜下的。
(3) 唯有基督教位格性的世界觀，才能給我們有把握知道宇宙是由一個至終的、合理的主宰掌管的。
(4) 而且宇宙是由一位至終的正直的、公義的主宰所掌管的。
宇宙是合理的，有規律、合乎理性，不是因爲人的理性多麽的聰明，可以去證明、去決定宇宙的運作是合理的，是因爲有絕對的理性，就是最高的智慧在掌管，而祂也是最高的公義。
所以我們的世界觀，一方面是有一位有位格的神，但是祂也是最高的原則。
下面，我們要來看范泰爾另外一個很獨特的信念，或者說在哲學上作出的貢獻，就是一而衆的問題。（講義p. 15 ）范泰爾所講的一而衆的問題，講的比較不太容易懂。
Frame就把范泰爾所講的話就解釋了一下。不過，我們先讀一讀范泰爾所講的。
“衆”必須要彼此接觸的。但是我們怎麽知道它們可以彼此接觸呢？我們怎樣知道“衆”只不過以彼此不相關的殊相存在呢？只不過是一些彼此不相關的殊相呢？比方說，這裡有很多的marble彈珠，這裡有五十個彈珠。爲什麽我們叫這五十個彈珠都是「彈珠」呢？它們之間有什麽關係好叫我們說，這裡有五十粒彈珠？而不是說，這裡有一個”這個“，一個”那個“，……，它們有關係嗎？答案是，假如它們沒有關係的話，我們對它們就一無所知。它們從我們所擁有的知識中抽離，它們只不過是抽象的殊相，每一個都是獨立的。從另外一個角度來看，我們怎樣可以達到可以達到一個共相，而同時不消滅所有的殊相呢？就是說，假如我們化零爲整，比方說，這些都是彈珠，彈珠都是玻璃，玻璃都是死物，死物都是物質，物質都是存有，存有又是什麽？你再上去的話，存有being，你說，這裡有五十粒「存有」，那你就講到抽象的一個地步，是沒有意義的。就是說，從殊相中抽離，以致將殊相包含在更大的個體裡面，我們若繼續這個過程，直到所有的殊相都被排除了，我們豈不是將所有殊相的殊性都消除了嗎？我們所得到的，只是一個抽象的共相，對嗎？
好，這裡說，有抽象的殊相，有抽象的共相。下面呢，Frame就給我們解釋了。他說，比方說，一個baby出生，他就開始注意他周圍的東西，他是用祂的五官、感覺去接觸的。他家裡有一條狗，叫Fido。好，這叫Fido，他知道了。後來呢，他又發覺旁邊有一條夠叫Rover，這邊有一條狗叫Spot。啊，慢慢他就知道，這三條狗，Fido， Rover， Spot，都是「狗」，這是經過他經驗的累積達到的結論，這三條都是「狗」，dog，知道它們叫作狗了。後來又看到貓、牛、馬，這些都是「動物」，所以，人類的知識，從殊相慢慢慢慢地，會整理出一個「共相」。而這種共相整理到最高峰，就是「存有」being。所有動物、植物、死物、人、天使、上帝，加起來是什麽？就是「存在」的東西。可是，（p.16）隨著每一層的抽象化，就是化零爲整，每一次我們提高一層的時候，我們所知道的知識就愈來愈少。Fido這條狗會舔我們的右手，它是白色、兩尺高的。當你從Fido， Rover， Spot三隻狗化零爲整，升到「狗」的時候，「狗」這個觀念並不包括「兩尺高、白色，名字叫Fido」，因爲「狗」是個籠統的名稱。你再升上去，「動物」這個觀念並不包括「狗」，是包括了，但是定義本身沒有「狗」的本質在裡面。所以你每次往上升的時候，就更「抽象」了。「抽象」這兩個字是講得很對的，因爲從具體的內容，就「抽」了上去，所以我們所知道的東西就愈來愈少。所以到最後最高的那個「存有」時，它是宇宙的一切，也是什麽都沒有。It is everything and it is nothing。對不對？因爲它把具體事物的內容都抽光了，抽到最後就是being（存有）。
殊相，講到最後最後，也是空的，原子裡面就是空嘛！而你把殊相抽象化，抽到最後也是空的。
      ？  



？
現在我們倒過來走，化整爲零。這只狗，兩尺高，會舔我的右手，是白色的。
你把Fido化整爲零的時候，你可以說它有眼睛，有皮膚是白的，它裡面也有內臟（你沒有看過，但是你知道它有），但是，當我們說Fido，兩尺高的特性，或者Fido會舔我的右手這個習慣和感覺，我感覺它在舔我的右手。這個感覺本身也是很多的感覺加起來的，對不對？這個感覺叫作它在舔我的手。
那，是在哪一秒鐘、在舔我的哪一部份？當我們這樣分析的時候，很明顯的，我們不是孤獨的去經歷到它舔我的這一點點地方，百萬分之一秒的這一點點感覺，不是的。我是經歷Fido這只狗，整體的經驗裡，才能夠經歷到它舔我這裡，才經歷到它會叫。「汪汪」一聲，是你在經歷到這只狗的整體經驗，在這個處境context裡面去經歷的。你不會抽象、抽離的去想它舔我這裡一點點，百萬分之一秒的那個感覺，不是這樣子的，是整體的。同樣的，你再把它分析下去，分析到科學家研究原子裡面的那些粒子，再把粒子分析下去，是空的。因爲我們不知道在任何一秒鐘，或萬分之一秒鐘，那些粒子跑到那裡去。所以，把物質化整爲零，去找殊相，講到最後，也是空的。原子裡面就是空嘛！而你把抽象一直抽上去，抽到最後也是空的。對不對？明白沒有？
再來一次。所以假如你要找事物的共相，化零爲整，整到最後那個存有，包含了宇宙所有的東西，但是它本身是空的。同樣的，你問宇宙裡面的原則，你把它分化，分化到最後，最小的那塊也是空的。
p.17
因爲當我們往小分下去的時候，事情真的是這樣嗎？還是我們自己在欺騙自己？我們一般都沒有見過殊相，沒有見過原子裡面的那些粒子，所以我們愈向殊相那個方向抽象化，所知道的知識就愈來愈少。我們把事物的成員部份分析到最小的時候，就達到Aristotle所稱的，所謂原始的物質（prime matter），它既然是承載所有的素質（這個物質承載所有事物的特徵），它本身就沒有特徵。因此，它又是虛無的，是 nothing，但是它也是“是”什麽的，它是nothing ，是虛無，它又是承載事物的特性的。
p.18
爲什麽這些本來是好意的、是好事情，追尋事物的共相和殊相，爲什麽一個好意的追尋會走到這樣一個荒唐的下場？范泰爾的分析是，因爲無論是往上找共相也好，往下找殊相也好，因爲這兩方面的追求都是偶像，所以它不可能不毀滅人類的思想的。它們都是偶像，因爲它們來自人的欲望，想要對宇宙完全地透知，意思就是說不預先預設神的存在，不預先相信聖經的耶和華，是至高的主宰，獨立的、離開神的、獨立自主的想要找到宇宙的奧秘，要透知宇宙萬物的真相。而透知宇宙萬物只有上帝才作得到的。正如所有的偶像敬拜一樣，我們在被造物中要找到絕對，所以，當我們以爲找到的時候，我們發覺它原來是無能的，無論是最高的，或者是最小的。
剛才我們所講的這一段，和前面一段放在一起，我們再說一次。
我們的神是絕對的、無限的、最高的，但是我們的神不是柏拉圖的存有，不是一個無情、無位格的、最高最高的共相，所以，只有我們先相信聖經，先相信聖經對自我的宣稱，神是自有永有的，你才可以找到宇宙的奧秘，宇宙最高的真理，掌管宇宙、解釋所有宇宙發生的事情的原由。不然的話，肯定是一個好像是柏拉圖的Form（形式、理念）這種的一個空洞的、模糊的觀念，肯定是如此的；或者你找一個不是絕對的，但是是有情的東西。只有先相信聖經的神，而且是預先相信，預先接受，才可能對宇宙的最高真理之所在，可以找到答案。而找到宇宙最高的共相之同時，你又爲每一秒鐘，每一粒沙裡面的分子的意義又建立起來了。
我再說一次。就是因爲我們找到永活的神，所以我們每一根頭髮都是祂數過的，每一粒沙的分子的原子，都是祂有位格的計劃的一部分。所以我們說，科學家所研究的每一片樹葉、最遠的星球，都是預先被神解釋過的，pre-interpreted，沒有「孤存的事實」brute fact。翻譯員翻成孤存的事實，我翻譯成赤裸的事實，就是說，我們所面對的事實不是客觀、赤裸，沒有解釋過的，都解釋過了，因爲都是神永恆計劃的一部分。
p. 19
這裡有點重複。世俗的哲學家所尋找的抽象的共相和抽象的殊相，是唯有上帝才擁有的知識。剛才講過了，唯有上帝才透知萬物。
從另外一個角度看，非信徒尋找宇宙的統一，其實是在找真理的準則。但是按照任何非基督教的世界觀，所找到的絕對的真理的準則，一定是非位格的。
而上帝是與這些偶像完全不一樣的。上帝是又有位格，又是絕對的。
##
我們到目前爲止，講了范泰爾的護教學一些最基本的經文，講了基督教立場裡面的神的自含豐滿和絕對位格，和神怎麽樣解決了一和衆的問題。讓我把最後一點多解釋一次。
一而衆的問題是，“衆” 怎麽可以有“一” 呢？爲什麽這些東西都是「動物」呢？爲什麽這些都是「人」呢？這叫“衆”去找“一”。但是你有了“一” ，有了宇宙的絕對真理呢，我現在今天在這裡存在，在這裡憂慮有什麽意義呢？有了“一”，這個“一”又要給“衆”——殊相、現在、這裡，要發生關係。神高高在上，他關心我這裡、今天生病嗎？你懂嗎？
再說一次，我昨天、今天、明天，每一天的經歷，都是鬆散的，彼此沒有關係的嗎？還是人生有意義嗎？這裡有五十個人，爲什麽他們都叫“人”呢？爲什麽人、事情、動物，可以連在一起，來去思想，來認識它呢？“衆”可以有“一”嗎？
好，宇宙有“一”，有上帝，有太極，有任何一個「真理」，無論是假的，還是真的，這個真理與我今天、這裡這個殊相，這個特殊的時間、空間、人、事，有關係嗎？神關心我這裡嗎？今天所發生的事是在宇宙一個龐大的計劃裡面嗎？還是…不然的話呢，都是偶然的，都是沒有意義的，推理下去，都是荒唐的。非基督徒因爲他不先預設神，所以當從他們“衆”爬到“一”的時候，那個“一”是無情的、抽象的、有位格的，所以他們的絕對也不絕對，因爲那個絕對是服在他理性的自主。同樣的，殊相推下去，跑到最後，也是虛無的。唯有聖經的神，是三位一位（我沒有說是三位一體哦，三位也是一位，三個位格就是一個位格），唯有聖經的三一真神，才解決了”一而衆“的問題，而且這位神不是一個空白的“一”，祂是“一”裡面有“三”的。在神裡面，本身就有最完美的關係，因爲祂裡面有最完美的位格，三個，之間發生了最完美的關係。因此，神本身，三一神本身，就解決了“一而衆”的問題。何況這個三而一的神，在宇宙裡計劃了萬事，包括創造、救贖、歷史的掌管、歷史的終結等等。所以，神跟人發生關係，神與宇宙發生的每一件事，從最小的，到十字架跟基督復活，每一件事情，都包含在這個有位格的神的智慧的、公義的、聖潔的計劃裡面。所以，每一件事都有意義，每一點點的垃圾在地上，都是神所創造的世界裡面的一部分，每個靈魂都有意義等等。所以，今天這一刻有意義，不是因爲這一刻…..，對不起，用一個例子，自從1988，1989年以來，我發覺中國的知識份子到了海外，很喜歡慶祝。慶祝什麽呢？什麽都可以慶祝的。“今天是我到美國的一年零六個月的紀念”，我也聽過的。很注重現在、這裡，一個高峰的經歷。那，爲什麽我到了美國一年零六個月需要紀念呢？這個跟我整個生命有什麽關係呢？我生病又跟宇宙有什麽關係呢？假如沒有上帝的話，這些生日party的慶祝，都是沒有意義的，都是偶然的。但是有意義，每一天都有意義，因爲是由“一”，一位神，但是“一而衆”的神，祂的自含豐滿，祂裡面有一切的智慧，首先祂自己裡面有一切的關係，一切的完美，是由祂來計劃、掌管的，而祂也說每一條頭髮祂都數過。所以，每一件事都有意義。
除了基督教以外，我所想到的一些異端，一些極權的政治運動，他們還沒有當權以前是很理想的，不論是德國或是什麽國家，你可以想到他們，或者是異端，他們爲了一個理想，可以拼命的。因爲他們看見歷史是朝著他們的思想，他們的哲學那個方向走的。希特勒的社會會實現的，所以他們就拼命，所以，今天這裡在作這件事情，文鮮明的青年人在街上賣花，爲什麽？因爲他知道，他們所謂的宇宙的計劃會實現的。這些異端，都是聖經的真理的假裝。都是假的，只有聖經的那套，從創造、到末世、到永恆，這才是真理。而這一套計劃的上面，是那位不變，但是充滿著關係、充滿著性格的神。所以，神是解決了“一而衆”的問題。歷史上，哲學沒有辦法解決這個問題的。假如沒有神的話，往上跑是空的，往下跑也是空的。
好，我們溫習一下，大家明白什麽是“一而衆”one and many 的問題嗎？講得出來嗎？我再給你消化一下。“一而衆”的問題就是，“衆”之間何來“一”；“一”有了， “衆”又有什麽意義呢？這兩句話懂嗎？“衆”以上何來“一” ，有了“一”，衆多的特殊的個別事務，又有什麽意義呢？這是“一而衆”的問題。“衆”何來“一”，就是宇宙中有絕對真理嗎？有至高的主宰掌管嗎？有愛嗎？有盼望嗎？一裡面有衆的意思是說，今天、這一秒鐘有意義嗎？這一點點東西有意義嗎？
都懂了哦？（我們越過六個月，fast forward六個月！）
現在我們先來看范泰爾的護教學的三大主題。
（講義p.15）
第一個主題：一個關乎終極權威的堅持問題，A Question of Ultimate Commitment
或者我們可以這樣說，預設前提派的護教學，是關乎到我們心裡面最高的委身的問題。這裡所說的，最終的極權或權威的堅持，就是最高的委身的意思。
彼前3：15說，我們要尊主基督爲聖，我們所信的福音，我們相信、堅持是絕對真理，但是我們護教的方法，我們在護教過程所用的思維方法是不是尊基督爲主呢？這就是我們是不是以基督爲我們至高的委身的對象的問題了。不只是在禱告裡，在做禮拜、在護教的時候，耶穌基督是不是我們最高的權威。這是第一個預設前提派護教學最重要的堅持。
（p.19）第二項的堅持是，對知識論有一個清楚的自我覺悟的一個護教方法。第二項的堅持是說，在我們護教的每一步、每一秒鐘，我清楚的知道我信的是誰，我所信的是什麽，我也盡可能幫助對方，把他所相信的預設，讓他搞清楚一點，好幫助他看清楚自己的愚旺，跑來尋找聖經的真理。這是第二個主題。
第一是，耶穌基督和聖經，是我已經委身了的至高的權威。
第二，我在傳福音、護教的時候，每一秒鐘我思維的每一步，都是很清楚地知道，我是以聖經爲我最高的權威，神是永恆的、自存的，耶穌是神，是唯一的道路、真理、生命等等。我很清楚地知道我所相信的是什麽、是誰，我也盡可能幫助對方把他所信的搞清楚一點，好叫他來親近耶穌基督。
（p.21）第三、從反面論證其不可能性（Arguing from the Impossibility of the Contrary）
這裡的意思是說，我們相信神是永恆的、自存的，是創造宇宙、掌管宇宙的。而唯有相信神是永恆的、自存的，他是創造主、救贖主，聖經是祂的話，唯有這樣相信，宇宙才有意義，任何一條頭髮才有意義。不然的話，人假如不相信神是自存的、永恆的、聖經是祂的話，祂是創造主、救贖主、耶穌基督是救主的話，他對任何一件事物的認識都是沒有意義。在這方面，范泰爾可能比其他的護教學者和其他的神學家講得比較強一點。最明顯的，就是多馬‧阿奎那，他認爲人可以用「自然理性」natural reason，就是墮落了，但是還是可以用的理性，去證明神的存在。不過，證明瞭神的存在之後，你不能證明、不能解釋三位一體、十字架的道理、恩典、信心等等，這個呢，需要恩典、需要教會來教導。所以，阿奎那給人的理性留了一個地步。就是，護教的上半部份，不需要聖經的。這叫自然神學，不需要聖經，只靠自然理性，就可以建立「認識神」。這叫自然神學。跟自然啓示不一樣哦。自然啓示乃是說，神在自然界裡，包括在人心裡，啓示了祂自己，是清清楚楚、無可推逶的。但是人反抗、抵擋、壓抑了這個真理，所以人不認識神。自然神學的意思是，人可以靠祂的自然理性（范泰爾的批判是，就是墮落了的理性，以自己爲自主的、獨立的、抵擋神的），去證明一些東西，去思想，想到神，神存在。不過，想不通，這個存在的神原來是三位一體的、是要差祂的兒子死在十字架上，爲我們的罪死的，但是，在某一個程度上，自然理性，可以使人認識神的，這叫自然神學。范泰爾說，假如不相信聖經裡面的神，人對任何一件事，人對神的認識，人對自己的認識，對狗的認識，對天空的認識，都是不可能的。那你會反問，難道這些非基督徒作的東西，真的是一文不值嗎？比方說，我們先假設莫扎特不是一個基督徒，莫扎特寫的音樂很美啊？是的，莫扎特寫的音樂很美，是因爲神的普遍恩典，給他，雖然是墮落的，人雖然是墮落的，但是人會很奇怪的，違背他墮落的本性，而造出一些真、善、美的東西，不論是哲學的、科學的、藝術的等等。爲什麽人會這麽不一致呢？第一，因爲他不能逃避神的普遍啓示。人是逃不了神的，雖然他在逃；第二、神又主動的賜下普遍恩典。所以，我們不否定宇宙裡面有些東西、在有限的範圍，在表面上可以說是所謂的真善美，但是你窮其究竟，想到最後，它是沒有意義的。
敬畏耶和華是智慧的開端嘛，只有敬畏耶和華是智慧的開端。所以，保羅可以拋棄萬事，當作糞土，唯獨爲了認識基督。這不表示我們不要跑進去文化那裡，認識我們的哲學、藝術、科學等等，我們要去認識，爲什麽要去認識。第一，因爲人是神按照祂的形像造的。墮落了，但是人還是在嘗試管理大地。
所以，有了生命的基督徒要去瞭解、聆聽、評估、批判、光照非基督徒在世俗世界所從事的一切企業，包括哲學、科學、藝術等等。第二，我們基督徒也需要去重新製造新的、合乎聖經、合乎神的心意的文化，所以，我們也要懂這兩三千年，五千年以來，東西方人搞了一些什麽文化出來？再下去就是，爲了傳福音的緣故，我們當然要知道人的墮落，它表現的方式也是多種的。人阻擋神、背叛神是用什麽方法表現的。
人敬拜偶像，他敬拜些什麽偶像？有理性主義的、實驗主義的、存在主義的、後現代的，都是偶像。爲什麽它是偶像？你講得出來嗎？你能幫助理性主義者看出理性主義是偶像敬拜嗎？你能幫助實驗主義者看出實驗主義、科學主義、迷信科學是偶像敬拜嗎？那你要懂他那一套是說什麽的。
我舉個例，比方說，范泰爾批判巴特的神學，你去讀范泰爾批判Carl Barth的神學，然後你也看新派的，絕對不是福音派的神學家寫、介紹巴特神學的書，你要看得出這兩類的書是在講同一件事。雖然巴特曾經講過一句話，他說，費城有個男孩（他是指Van Til），他所講關於我的描述是我不認識的。雖然巴特不承認，但是你把一些新派的神學家講巴特的神學，然後跟一些正統的批判祂的，放在一起來看。我們是不是誤解了他呢？新派的神學怎麽講？都是很重要的。
好，我再說，所以我們不只是要說明，你是非基督徒，我是基督徒，我們都有預設，你有你的，我有我的，公說公有理，婆說婆有理，就完了。不是的。我們指出對方的預設、信念，我們指出對方的世界觀，不止是把它當做一個需要被證明的理論（hypothesis），一個假設，不是的。我們更不是把我們的信仰提出來，當做一個 hypothesis。是的，是預設，但是不是假設。不同的地方是什麽呢？聖經是不需要去證明它的，神是不需要證明的，當我們說「我們在傳福音的時候先預設了聖經和聖經中的上帝」，我們講這句話的意思是說，我們是預先委身了給耶穌基督（而唯獨在聖經裡面我們才認識耶穌基督），所以我們是事先委身給神的話和三位一體的神。所以，預設派的「預設」是這個意思。不是說預設派只相信預設，也就是說，先驗 a priori，（下次再講），預設派只是搞那些理性的、哲學的，不搞科學研究的，所以不搞證據的，不是這個意思。「預設」這兩個字的意義是ultimate commitment，也就是我們剛才說的「第一項的堅持」。我們至終的權威的堅持，也就是說我們最高的委身，是這個意思。事先委身了給耶穌基督和聖經。而我們向對方提出挑戰，告訴他，你的這一套建立在你這些的預設上，是破産的。不過你不要忘記，不斷地微笑，繼續請他喝下一杯咖啡。要用溫柔敬畏的心，因爲我們要打的仗不是要打倒祂的說法，是要得到祂的靈魂，得到祂的生命。所以，一個溫柔、謙卑、有愛心的心，和絕對不妥協的信仰立場，是互相不違背、不矛盾的。問題是，廿世紀、廿一世紀的教會，特別是福音派的，特包括華人福音派的神學，爲了要顯出（可能是無意的，不是有意的）我們對非基督徒的善意、溫柔、愛心，或者說建立溝通的橋梁，結果在這個建立橋梁的過程，妥協掉自己的信仰。而華人福音派的神學書籍裡面，我不敢說大半，但是很大的成數是這一類的書籍。華人福音派神學院裡面教書的教授，很多都是這一類的教授。他是善意的，想要把非基督教的思想和基督教中間建立一條的橋梁，但是他妥協了信仰，妥協祂的真理觀、聖經觀、神觀、基督觀，因此，英文說，當你把洗澡盆裡面的洗澡水倒掉的時候，把嬰兒也一起倒掉了，連真理都倒掉了。剛才我說，可能是善意的。但是，與這個善意之同時，可能是對人的畏懼，fear of man，我們怕得罪人，我們在意別人怎麽想，結果呢，我們妥協了真理的立場。
范泰爾是廿世紀護教學裡面最徹底的堅持真理的立場，徹底的批判所有不信的哲學、科學，所有不信的思維的破産，祂的門徒中間，有一些個性比較激烈一點，講話比較不留情一點。John Frame就講話比較留情一點，不只是性格上的，而且是在祂的思維裡面，他會對范泰爾思想體系裡面次要的、不是重要的，需要批判的地方，他會批判，而且祂的邏輯是非常非常的清晰的，你看祂的衛道學概論這本書就看得出來，我們這次所發的講義都是來自Frame的書，他對范泰爾的解釋。有一次我寫email給中華福音神學院的周功和老師。周功和老師和我是四次同學，我們的履歷表差不多是完全一樣的。有一次我問他一個范泰爾的問題，他說，我不是范泰爾派的，我是Frame派的，就是弗蘭姆主義者，不是范泰爾主義者。自從那一次，我們又恢復了這方面的交流。因爲Frame是特別以很清楚的思路、邏輯將范泰爾一些不容易明白的觀念把它解釋出來。這三份講義是一些的例子。
好，剩下來我要問一個問題。我們願意不願意唯獨的效忠聖經的真理，聖經的權威，也就是基督的主權，三位一體神的主權？或者是我們爲了學術上被人的尊重，而妥協了我們的聖經觀、神觀、基督觀、福音觀、宣教觀、人觀。人觀的妥協最明顯的是心理學輔導方面。神觀最明顯的是今天的 open theism，比方說，在911的那一天，一位香港有名的、已故的神學家說，今天我讀到創世記22章，神是不知道亞伯拉罕他會不會順服，所以祂試驗亞伯拉罕。這就是很典型的敞開神學，open theism，對神的全能全知妥協了，這是神觀的妥協。未來幾年，在廿一世紀，基督觀很快就會妥協了，因爲在西方已經在發生。聖經觀的妥協已經是在過去三十五到四十五年，不斷地在攻擊福音派的教會。我們願不願意爲了真理的緣故，不顧學術界怎麽評估我們的信仰；但是我們又不能不理睬學術界研究的成果，要去瞭解他們中間的來龍去脈。我們是爲了教會、爲了真理而神學，爲了真理、爲了福音、爲了人、爲了教會而護教，而不是爲了哲學而哲學，不是爲了神學而神學。
不是爲了神學而神學這句話的意思就是，我們效忠聖經、耶穌基督、和三位一體的神。這是我們要不斷地反復思想的。因爲我們人生的道路演變下去，可能我們今天在讀神學，明天我們考慮深造，畢業了、事奉的時候有遇見新的挑戰，所以信仰的立場可能會搖動。我自己也經歷過一些輕微的搖動。八零年代我寫的東西，有一點點受到世俗思想的影響。到了九零年代下半，我又回到一個很強的，對真理的堅持。
聽懂了沒有啊，硬梆梆的東西。你們聽懂什麽？聽不懂什麽？
聽懂了？來分享分享。可能是很顯然的，但是很重要的。其實呢，福音簡單的不得了。神是神，人是人，耶穌是耶穌，聖經是聖經。你假如要把它弄到一個很簡單的預設，就是這些。好，我們下課。
好，現在我們有什麽可以自由討論的。剛才已經有同學在發問題。
Q：林老師，你說基督論可能會動搖，可不可以舉例。
A：主要是基督不是神，是人。耶穌基督與我們同行，一同走地上的路。The last temptation of Christ，「基督最後的誘惑」，基督是可以受誘惑的啊！祂有女朋友的！對不對？Da Vinci Code也是一個例子，就是耶穌跟祂的情婦，後來生了一些孩子。那個本來是一個很荒謬的神話，大家都知道是個好像科幻小說一樣的。但是問題是現在一些受了邪教Paganism，也就是新紀元，諾斯底主義神學影響的聖經學者，現在把這些當做是真理來推介。
我想，香港的神學已經開始強調基督的人性多過基督的神性。我叫不出那本書的名字，一個女的神學家寫的，大概是耶穌基督與我們同行這樣的書名。
Q：林老師，您說我們剛才談那個非位格主義。就是說，我們把上帝、三位一體的真神，我們把祂描述成一個，以世俗的觀念、語言解釋的，比方說父神的慈愛等等，這樣就是非位格主義嗎？
A：不是的。我們用人的語言來解釋聖經裡的神的屬性、神的作爲、神的話等等，是可以的。但是我們怎麽用我們的語言呢？我們所用的語言有沒有被世俗哲學影響過的嫌疑呢？假如有的話，這些詞還可以用嗎？還是小心一點過濾呢？比方說，自我形象、人際關係，這些都是問題啊。「關係」這兩個字，上一代就是「愛」。「愛」給Hollywood搞到，愛就是「愛情」，就是「情欲」。好，現在什麽叫「關係」呢？關係是平等的。Coffee， shopping、打網球，這叫關係。但神人關係是盟約嘛。所以，我們用人的語言，要懂得語言也在變。在不同的社會，這些字的意義也在變。我們不要誤導別人，也不要誤導自己。可以用，但是看你怎麽用。但是，有的時候，聖經的字，別人又不懂。比方說，上帝的「羔羊」，到了一個地方，沒有羊，只有豬，怎麽辦？難道你翻譯的時候要翻譯成「上帝的豬」嗎？有的，宣教士真的這樣作的。但是它後面一定要加個注腳：其實呢，巴勒斯坦有個動物，不是豬，它們叫羊等等。你要解釋聖經的字，也要謹慎地用聖經裡沒有的字，而表達出來的意思又要合乎聖經，也是聖經真理的正確應用（proper application）。「字」是神賜給我們的，也可以說是神「借」給我們的。We borrow our words from God.（引用子聖經輔導學World of Word）Language is a gift that God loans to us. 語言是神借給我們的禮物，我們要好好地用。
Q：當我們在描述神的時候，比方說把神的情感和我們的情感等同的時候，就等於把神和我們都服在一個權威下。我觀念有點糊塗了。
A：我用的是「自由」，神的自由和人的自由。情感也可以，任何東西都可以。不要用情感，用神的智慧和人的智慧。假如你拉成同等的話，那等於神的智慧和人的智慧是一個無名的智慧的兩個品種。或者說，神的愛和人的愛是某一種愛的兩個版本，都是問題。神的愛是獨一無二的，神的聖潔是獨一無二的，因爲神的愛是永恆的、聖潔的、智慧的、公義的、無限的愛。神的聖經是愛的、智慧的、公義的、聖潔的，等等。這個問題就牽涉到一而衆囉。神的愛和人的愛是不是都指向一個比神的愛更高的東西呢？神的主權和人的自由是不是都是一個更高的自由的不同的品種呢？假如是的話，宇宙就是偶然的囉，才能有絕對的自由嘛！
Q：假如我們堅持的人少的話，等一下還說我們是異端呢！
A：不需要等一下，已經是了。已經有華人神學家說我教你們的東西是垃圾，真的。廣州以南，澳洲以北。你看，在當代神學辭典裡面，護教學那一篇， Van Til的名字提都不提的。這本當代神學辭典，有很多編者注的，所以那個編者是可以隨時加東西進去的。Van Til 的名字提都不提的。提的是誰呢？提的是歐洲的，美國的提的也少。這是對歐洲的偏見，一種學術上的傲慢。這只是一個編者，我不是指一個人，好多的。范泰爾的護教學和亞當斯的聖經輔導同樣的被人認爲是狹隘的、沒有學問的、無情的、沒有愛心的、不懂哲學神學的，等等。今天我和一些聖經輔導學的同道們，很難出版聖經輔導的書，更不用說范泰爾護教學的書了。只有自己另外找一條路來出版。這些錄像、講義，能影響到中國大陸十個精英知識份子，有一百個真的看懂了，我想，我就可以告退、退休了，你們繼續下去。我們把第一章、第二章的范泰爾簡介、選錄已經在這裡了。第三章也可以，已經翻出來了。第四章在翻譯中，這是我一生最重要的工作計劃。這是一本書，Van Til’s Apologetics，我們投資去做的。范泰爾的選錄。我另外作的，是我的老師對范泰爾的介紹。是Van Til: An Analysis of His Thought一書片段的翻譯。你們先好好的聽懂、消化，然後未來有很多事情等著你們去做。第二項最龐大的計劃是生命季刊兩位創辦人的神學教育。王峙軍和屈儆玲。是1994、95年間的事。
加爾文說，人心是偶像的製造工程，The heart of man is an idol factory. 

Q：今天講的，人的思想無論是往上找共相還是往下找殊相，最終都是到一個空無的境界。Van Til 的提法等於把整個西方哲學的foundation都打破了。但是差不多整個西方哲學的思維幾乎都是在Plato 和Aristotle兩個思想中徘徊，Van Til 差不多解決了這個問題。可是我有一點想不通的是，他用的方法還是西方哲學的方式。而加爾文也是一個護教家，但是他幾乎沒有用到西方的哲學。甚至很多信仰的護衛完全是聖經的解釋、正面的宣講。Van Til雖然是加爾文主義，但是所以從方法論來說，他好像很創新，和加爾文不太一樣。
A：各位讀過范泰爾的生平嗎？他是一個在理想主義（唯心主義）的薰陶下拿到他哲學系的哲學博士的（Princeton University）。所以祂的確借用唯心主義的觀念來攻整個西方哲學。我會這樣去解釋：祂的確用哲學家的語言，他承不承認用方法呢？范泰爾說，我對歸納、推理法都接納，這個不是真理上的問題，是方法（所有問題都是真理上的問題，不過在這方面不是問題，因爲我們是可以歸納，也可以推理的）。他說，我承認，我們傳福音的時候必須要用哲學家所用的語言，但是用的要小心。同樣的，我們可以用他們所慣用的推理方式，假如這樣作（方法本身）不違背聖經真理的話。至於是不是西方的方法呢？或者說，加爾文是不是只講解聖經呢？Frame的看法是，其實路德、加爾文、清教徒，一致到賀治，就是十九世紀的神學院，就是從馬丁路德以來一直到最近，這四百年，基督教的神論Doctrine of God 基本上都是借用經院主義或希臘哲學的。范泰爾開始了一個革命，第二次的宗教改革，在知識論方面，要徹底地鏟除人文主義。Frame 就指出，宗教改革把救贖論講得清清楚楚了，但是不論你說好也好，不好也好，基督教福音派正統的神論，才是真正脫不了希臘經院主義的框架。而Frame 目前正在努力去擺除一些。當然，反對經院主義有十七八種方法，他也列出了。我最近在讀祂的神論這本書，他用的方法其實跟范泰爾沒有什麽兩樣，不過范泰爾是作哲學方面的功夫，Frame就是要把神講清楚，他是盟約之主，他是掌管control萬物，是有權柄掌管的，而且祂是那一位在祂立約的人中間同在的，control authority and presence. 這一方面講清楚神的超越，一方面講清楚神的臨在。除了這個以外，他特別講到經院主義十個名詞，簡單的介紹，然後他說他本人不完全反對Aquinas用的經院的觀念，有些地方是要需要反對的，有些地方也不完全錯，但是要說清楚錯在那裡。比方說Aquinas錯在說人不需要神的幫助，用自然的理性就可以證明神的存在。那當然這是錯的。怎麽去描述神，神論方面呢，我正在讀。所以擺脫經院主義不表示整個框架要扔掉，有些東西是O.K.的。假如沒有西方希臘人去想一而衆的問題，總會有人去想這些類似的問題。有些東西是人類共通要想的，宇宙的真理在哪里，宇宙的來源在哪里等等。
我在Westminster讀書的那幾年（ 1971-76）， 我看見Edmund Clowney我們的院長的帶領之下（Van Til 已經退休了），有John Frame 的系統神學，有Harvie Conn的宣教學，有Richard Gaffin的新約神學（他現在移到系統神學教授）等等，我現在事後看他們，都在嘗試把改革宗神學搞得不要那麽硬梆梆，跟福音派的、亞米念的、浸信會的，可以有對話。所以Frame這次寫的這本The Doctrine of God. P&R 長老會和改革宗出版社出的書，沒有基本上面蓋一個獎章的。我猜想是銷路很好的意思。二十年前Harvie Conn的Eternal Word and Changing Worlds也是暢銷書。我是看著這個改變開始的一個學生。但是我又不太喜歡演變到今天這個地方，有點扔掉了一些古典的堅持。比方說，只要聖經的救贖歷史來處理系統神學的問題，不要救贖實施的次序，這我又覺得過份了一點。當然，每一個學生都會崇拜他們的老師們的，我也不例外。但是我覺得我的這個堅持不是情感用事，有整個歷史的因素。我發覺我比一些我目前的老師跟同學們更保守，是爲了教會的好處。我們不能只是一面倒的，噢，以前的東西太過經院主義，就往另外一個方向走了，走不了幾步就會出問題的。也爲我禱告，我下周飛到三藩市，講灣區華人教牧聯禱會，我給他們要講的題目是華人教會神學將來的去向。應該有五十到六十位牧師。
10/20不上課。假如可能的話，後面加一堂。
看p. 68  25個常問的問題。看看它回答的進路，有的地方過份的用邏輯。
這是從 Robert Morey的書翻譯過來的。
好，我們禱告。謝謝天父給我們一個晚上，求主你開恩幫助我們去整理、思想、消化這些的道理，叫我們看到這些是不是合乎主你的話語，給我們分辨，給我們屬天來的智慧，也同時不消滅我們對人的愛心。求主幫助我們有很尖銳的思想，也有牧人的心腸，幫助我們。奉耶穌基督的聖名求。
10/06/04  一而眾與三位一體；上帝的主權與人的自由
禱告：天父你是我們生命的主宰，也是宇宙的主宰。主，我們願意重新來敬拜你，來讚美你。謝謝你賜給我們聖靈，感動我們；賜給我們詩歌，可以用來讚美你。願我們的心、我們的思想，都歸給你；願我們的學習、事工，都蒙你的喜悅。求你繼續鑒察我們的心，有什麽惡行沒有，引導我們走你自己指示的道路。謝謝主給我們活在這個世代，有各式各樣的需要與異端，求主你給我們站立得穩，站在你恩典、真理的磐石上。謝謝主，你的愛是不改變的。奉耶穌基督得勝的名求。
上一課開始講「一而衆」的問題。Problem of The One and the Many 
一而衆的問題，從古希臘的哲學就存在的。
http://www.wsu.edu:8080/~dee/GLOSSARY/ONEMANY.HTM
http://www.spaceandmotion.com/Metaphysics-One-Many-Infinite-Finite.htm#Intro.Problems.Metaphysics
http://www.reformed.org/apologetics/frame_vtt.html
http://www.biblicaldefense.org/Research_Center/Apologetics/Presuppositional_Apologetics/cornelius_van_till.htm
http://mywebpages.comcast.net/oliphint/Writings/CVT-POTCH.htm
簡單的說，就是衆多的事物以上，衆多的事物之間，有沒有共相（universal）。比方說，這裡有很多紙張。爲什麽都叫紙張呢？張與紙張之間有沒有什麽「共相」— 共同的地方呢？或者，反過來問，這紙張是用什麽作的呢？用木頭、木漿等等，你再化整爲零，這叫「殊相」。
「一而衆」的問題，乃是說，非基督徒的思維既然不是以聖經三位一體的神、創造主爲起點，爲預設，肯定會走到一條路（p.19），就是找到一個抽象的共相，和抽象的殊相。
還記得嗎？比方說，這裡有三條狗，Fido， Rover & Spot， 它們都是狗。但是你一講到「狗」這個共相的時候，這一條狗舔你手的感覺就沒有了，因爲那不是「狗」必要有的條件。你把狗、馬、貓提升到「動物」的時候，狗的特性又少了很多。所以，一往上升，我們所知道的知識就越少、越空，越「抽象」。往下也是一樣的，一直跑到原子裡面的粒子等等，裡面是空間。物理告訴我們，那些粒子在動的時候，這一秒鐘動到什麽地方？不知道，是「空」的。所以，無論是跑到最高，或是最低，都是空的。爲什麽呢？因爲這種的思維方式，不是以一位有位格的、絕對的，又是一而三、三而一的上帝，作祂的參考點、座標（point of reference），用范泰爾的話說，就是沒有用這一位絕對的、三而一的神爲「預設」。「預設」就是說，我跟你傳福音，我吐一口氣、講一個字，都先要預設三位一體的上帝是存在的，是自有永有的，是創造天地的主，是我觀察萬物的起點，或者說「預設」。沒有祂，不行的。不預設上帝，就肯定走到“抽象的共相”、“抽象的殊相”的下場。所有非基督徒所找的準則，肯定是非位格的。因爲他們不承認聖經一個自我啓示的、自存的上帝。
聖經的上帝 = 位格，絕對，具體，一而衆（p.20）
聖經所自我啓示的上帝，是有位格的、絕對的、具體的，一而衆的。「具體」的，我們還沒有講，就是說，這位上帝，祂既是有位格的，所以祂能夠進入到時間、空間，很具體的自我啓示。用「具體」這個字，就是要避免用「客觀」，因爲「客觀」很多時候被基督徒誤解，以爲「客觀」就是所有符合墮落的人的準則叫「客觀」。「具體」就是說，神從永恆進入到時間，從無限進入到有限的空間，具體的、真的，讓我們知道祂。
p.21 

三一論如何解決“一而衆”的問題
How Doctrine of Trinity Solves One-and-Many Problem
那三位一體的神怎麽樣解決「一而衆」的問題呢？它是不是有什麽秘方呢？從這些意義來理解，對范泰爾來說，三位一體是解決一而衆問題的方案。
意思不是說「三位一體」提出什麽模式，按這個模式，抽象的一和抽象的衆可以有意義的來結合。
你仔細看這句話，三位一體是不會提供什麽模式，讓一個抽象的“一”和抽象的“衆”結合起來的。因爲抽象的一是空的。爲什麽它是空的呢？它的預設是自主的人（Autonomous men）理性或自主的科學。而抽象的「衆」，或者殊相，也是一個自主的人，先預設了自己的自主而達到的。所以，這兩個本身，按照范泰爾來說，都是「偶像」，「負負」不得「正」的，兩個錯誤不等於一個對的。所以，一個抽象的一和一個抽象的衆，不可能結合得起來的。基督教不是唯心，也不是唯物。那，是一半唯心、一半唯物嗎？不是。把唯心和唯物結合起來就是基督教嗎？不可能。因爲這些都是（先說這些都是十九世紀康德之後）西方哲學所設定的一些世界觀；所以兩個極端加起來、平衡起來、揉合起來，不等於是真理。抽象的一和抽象的衆不可能結合起來，不是的。他們是不可能有意義的被結合的。也不是說三位一體能給我們看到人的知識，假如建造在聖經的神、有神論的根基上，至終我們就可以“透知萬事”了，不是的。「一而衆」的問題解決了，人就以爲可以透知萬事，不是的。因爲唯有神才透知萬事（only God knows exhaustively），神才有這個透徹的知識（exhaustive knowledge），沒有一個人有上帝的知識。神知道萬事（God knows everything），對任何一件可以知道的東西，神是透知的（God knows everything  there is to know about everything）。人是不可能達到這個的。所以三位一體並不告訴我們，只有我們相信聖經的神，我們就什麽東西都知道了，這也是不可能的。我們若要嘗試透知萬物，我們就會面對“抽象存有”（就是抽象的一），和“抽象殊相”的墻壁（brick wall）。
三位一體的教義，是呼召我們要有信心，要仰望神。我們必須認識到，雖然我們不可能透知宇宙，我們不可能透知萬事，但是宇宙之上有一位上帝，祂是透知萬事的。
再說一次。我們不可能透知萬事，但是，宇宙裡有一位神是透知萬事的。因此，…
反過來想。正面的說，神透知萬事，神完全認識祂自己，神完全認識我，神完全認識萬事，因此，宇宙是可以被理解的。被誰理解？被上帝理解。因此，The universe makes sense，宇宙是「有理」的，宇宙是「合理」的，井井有條的，不是因爲我可以透知萬事，乃是因爲宇宙有個神，他是創造一切的，也是每一秒鐘掌管一切的，所以祂透知。所以，有一位是透知宇宙每一個原子、每一個最遠的星球，那就是神。我們爲什麽能夠認識世界呢？我們認識到什麽程度呢？都是因爲上帝向我們啓示（包括普遍啓示和特殊啓示），上帝也賜我們能力，使我們在有限的、類比的層面，來效法祂的思想，這個呢，下面還要再詳細講的。
我再說，我們爲什麽可以認識世界？不是因爲我們的理性可以透知萬物，不是因爲人的科學，可以窮究、透知萬物，是因爲神透知，而神向人啓示，包括普遍啓示和特殊啓示，就是聖經裡面所記載的。因此，我們就有可能去認識，神就給我們能力，使我們在我們有限的、類比（類比就是說，我們是神的形象，身爲神的形象，按照神的形象被造這個地位）的層面，來效法祂的思想。我們不能透知世界，但是我們相信世界是一個整體，是能被理解的intelligible，意思就是說是合理的，井井有條的。比方說，十七世紀的音樂如巴哈、韓德爾等等，反映出這種宇宙井井有條、有結構、有秩序、有和諧的這個世界觀，因爲他們相信宇宙以上有神。宇宙是合理的，可是事物對我們來說是奧秘的，不是因爲宇宙最終的真相是混沌、沒有意義，這是存在主義、道德經等等他們的終極，是虛空、或者是講不出來是什麽東西，不是的。事物對我們是奧秘的，不是因爲宇宙的至終真相是空虛，乃是因爲神的心思意念是奇妙的、是豐富的、是超越我們的理解的，我們雖然無知，就是說，我們雖然面對很多的奧秘，可是我們還是確實的知道，上帝賜給我們足夠的知識，借著這些知識來遵行祂的旨意。而我們爲什麽要找這麽多的知識呢？至終唯一合理的理由，就是遵行神的旨意。意思就是說，人不可能以自己的自主爲起點，而得到整體的關於宇宙的知識。但是既然神存在，神透知萬物（下面這幾句話就是范泰爾的知識論，就是我們基督教正統的知識論），人不可能借著自己的理性、自己的科學，真正知道任何事情，因爲理性、科學，加上宗教經驗，都是墮落的人的理性、科學和經驗，所以人的理性是不可靠的。不可以靠理性、科學、經驗，來知道。那你說基督徒怎麽來一個知識論呢？什麽叫知識論？知識論就是我爲何知道我所知道的。不可以靠理性、不可以靠宗教經驗、不可以靠科學。
但是，宇宙有一位神，祂是無所不知，而且盡都透知的，而且這位盡都透知萬物的上帝向人啓示了，在人的心中，借著受造之物，再加上話語的啓示，就是聖經的記載，那個高峰是耶穌基督。既然透知萬物的神真正的、具體的向人啓示了，因此，人可以知道。知道什麽呢？人可以認識神、人可以知道自己、人可以知道萬物。這個知道、這個認識不是透知，不是的，不是上帝那個層面的知道。乃是足夠讓人遵行上帝旨意，這個層面的知道。也就是說，神設計人的那個層面；神造我們要知道多少、怎麽知道，可以知道的；悔改、相信耶穌基督，恢復了神的形象，可以知道的。這個知道，是在有限的被造物這個層面的。所以，既然是有限的被造物，那個知識當然是有限的囉，不是透知的。可是，雖然是有限的，卻是真的知識，不是假的。意思不是假的、不是誤導的。是清楚的、有確據的（肯定式的），但是是有限，但是是按照神的旨意、神的設計要我們知道這麽多。讓我們知道這麽多的原因，是爲了讓我們榮耀祂、遵行祂的旨意。因爲隱秘的事是屬於耶和華的。明顯的事，上帝啓示的事，是屬乎我們和我們的子孫的。
Deu 29:29  「隱秘的事是屬耶和華我們神的；惟有明顯的事是永遠屬我們和我們子孫的，好叫我們遵行這律法上的一切話。」
剛才那一段，就是范泰爾的正統基督教的知識論。是可以知道。知道多少呢？就是按照神要我們知道多少，是可以知道，真的知道，清楚的，有把握的，但是是有限的，因爲是按照神要給我們多少，而一個重生得救的基督徒才能夠這樣的知道。范泰爾會這樣說，只有一個基督徒才能做真正的科學家和哲學家。什麽意思呢？就是一個真正（還要不是糊裡糊塗）的基督徒，是一個有高度自覺的，highly self-conscious（我們說過，祂的知識論是要有高度自我意識的，epistemological self-consciousness），就是這個基督徒要知道自己爲什麽知道他所知道的，他要知道祂自己爲什麽相信他所相信的，這樣子的一個基督徒。唯有這樣的基督徒，才不會以自己的自主（自主的理性、自主的經驗、自主的科學）作他知識的出發點或者預設。他降服在耶穌基督的主權下，這樣子呢，他要認識的動物、細胞、星球、生態，都是上帝要他知道的。不是說非基督徒不能去做科學研究，或哲學的探討，但是他們不會找到宇宙的真理。因爲他們的出發點是個偶像，這偶像可能是自己的理性、自己的經驗、自己的宗教，最近呢，就把自己神話了。例如新紀元，它的出發點是宇宙，但是宇宙就是神，神就是自己，自己就是宇宙，所以說來說去還是自己，不過把自己抬得更高就是了。真的知識，唯有從敬畏神，接受祂的主權、祂的創造、祂的啓示而來。
上帝呼召我們信祂：不是盲目的信 （p.22 ）
God Calls us to Faith: No Blind Faith
剛才我們說，唯有接受這位一而衆，一而三的上帝，可以給我們清楚的知識，要我們信靠祂。但是我們信靠三一真神這個信心不是盲目的。假如是的話，三位一體這個教義並沒有有意義的解決一而衆的問題。不是的，我們的信心不是盲目的。首先，相信宇宙的創造者，就是我們相信的創造宇宙這位神，祂來解釋祂所創造的結構，是最合理不過的事。
It is the most rational ting in the world to believe the Word of the world’s Creator as to the structure of his work. 

就是說，你要認識宇宙的結構嗎？由這位設計師來解釋是最合理不過的嘛！
所以這個信心不是盲目的，是合理的。我們預設派福音派的基督徒也會說這句話：基督教信仰是合理的，it is reasonable to believe in God， 信神信聖經是「合理」的。這個「合理」不是說基督教的信仰是最符合亞理斯多德的邏輯的定律的，也不是說基督教信仰是邏輯上最一貫的， logically consistent。「最合理」就是說，人的理性要怎麽用呢？就是按照神的設計來用的嘛！而找這位設計師來解釋祂所創造的宇宙，不是最合理的嗎？
其次，三位一體的教義給我們看見，至終的“一”和至終的“衆”，大體上如何可以被調和。它們若被視爲一個位格的特性，而不是什麽抽象的特性，它們就可以被調和。
意思就是說，宇宙裡面最高的那個“一”是神的屬性之一，宇宙裡面的“衆”也是神的屬性。
你說神哪里來“衆”？三位一體嘛！而且，神的權能（權柄、能力）是創造宇宙的能力，是每一秒鐘在托著宇宙、掌管宇宙的。所以神是宇宙裡面最偉大的藝術家，祂是最多姿多采的。那個多姿多彩又不要把祂理解爲上帝與有限的時間、歷史認同，這是進城神學（process theology），上帝就進入到我們的過程裡，結果這些新派神學家就說，你生cancer嗎？你要死了哦，你不知道未來，神也不知道，因爲神認同你；這叫神認同時間，不是的。神的“衆”不是說神進入到我們的時間就“卡住”了，就get lost，在時間、空間裡面迷失掉了，不是的。
神的“衆”的意思，首先是三位，而三位又是彼此滲透的，interpenetrating，“三” 每一位有所有的屬性，就算你講一個就好了，不論是聖父、聖子、聖靈，講一個的位格，他所有的屬性，祂不是有很多屬性嗎？而祂每一項的屬性，都是彼此指向的referring to each other。比方說，神的愛是永恆的愛、公義的愛、智慧的愛、無限的愛，等等。神的永恆性是愛的永恆、智慧的永恆、公義的永恆等等，每一個屬性都要所有的屬性，是這麽緊緊地連結起來的，神是多姿多彩的。所以呢，假如我們看這個最高的“一”（one）是有位格的絕對，而最高的“衆”是多姿多彩的神各樣的屬性的話，它們是可以被調和的。
（下面一段：）一個廣泛的“存有”，並不可能結合我們經驗的殊相，並沒有給我們任何亮光去解釋經驗。可是，如果我們若視世界是由一位完全想通了宇宙萬事的，一位把宇宙所有的事物都最妥善地安置位置的位格（創造者）所精心設計的，那麽，這個解釋是非常有意義的，是給我們亮光去解釋萬事的。在這個“一”裡面包含了“衆”，這個“一”是“衆”（所有殊相）的合一，it is a unity of the details。
下面一句話各位不知道懂不懂？Frame說，我用范泰爾的話作總結：“我的合一（就是宇宙裡面最高的一）像什麽呢？像一個孩子和祂的父親漫步走過一個森林。”
你說，他在講什麽東西！你懂這句話的意思嗎？我嘗試來解釋一下，只能說嘗試。他是說：
我的一，是小孩子和父親漫步走過一個森林。森林不是有很多樹嗎？森林都是衆。但是在這麽多樹、這麽多鳥的森林裡，他是跟著祂的父親走過的。既然是跟著祂的父親走過，祂的父親會爲小孩解釋森林，而走過森林這個經驗本身，就有意義，因爲是他跟著父親一起走的。那個能夠爲他解釋森林的父親，是跟他一起走過的。
我只是嘗試解釋而已，不懂這個比喻不要緊。意思就是說，宇宙的最絕對、最高的真理，是有位格的神。而祂有位格，但是祂是絕對。
宇宙中的事實和定律 Facts and Laws（p.23）
下面我們講同樣的題目，但是不要講得那麽終極，那麽玄。現在講日常生活、科學的定律。
在日常生活也有一而衆的問題 One-and-Many Problem Exists in Everyday

“一而衆”的問題，不僅存在於至終（最高、最低）的層面，在日常生活的層面也是存在的。因爲有些讀者會抗議說，“至終的存有” 和“至終的物質” 是否能被理解，對我們並不重要，因爲一般人不是生活在最高和最低的階層裡。一般人只想知道半山區（middle level），就是至高以下、最低以上的事。可是，范泰爾的分析影響人類知識的每一個層次。
科學處理事實與定律  Science Deals with Facts and Laws
你要談日常生活嗎？好，就要談科學囉！要認識我們每天生活的事物，就是要認識科學。
科學所作的，就是把事實（facts），在定律（law）下面組織起來。
很多的facts，今天蘋果從樹上往下掉，昨天往下掉、前天往下掉，把這些組織起來，叫地心吸力。不同的事實，由定律來組織起來。或者說，設定一些定律來形容（解釋）事實，這兩句話是同一碼事。日常生活中，我們都嘗試組織事實，把不同的資訊和經驗在一些範疇（categories）下組合。在不同的學科裡，我們都這樣作的。比方說在政治範疇裡，我們嘗試借著法律把不同（衆）人的利益調和，以致社會可以成爲“一”、有秩序的。（Rousas Rushdoony）
（下面，我們來看范泰爾怎麽來向非信徒、非基督教的科學挑戰）
非基督徒沒有定律的基礎  Non-Christian has No Basis for Laws
可是，在非基督徒的根基上，人是沒有足夠的理由必須要相信宇宙中有一些定律，這些定律是很能準確地描述事實的。再說一次，在一個非基督徒的信仰根基上，我們爲什麽要相信宇宙裡面有定律呢？問得再深一點是，我們怎麽知道宇宙的真相是有規律（regular）的呢？世界問到最後，假如是來自機率（chance）、或然性（probability），這些強調自由意志的人，自由意志面對的是什麽？就是面對一個chance，就是一個完全偶然的世界，這樣才有自由意志嘛！我選要做什麽都可以。那種想要做什麽都可以的自由，是面向一個完全偶然的世界的。假如世界是來自偶然，這是亞裡斯多德最低的那層，（偶然、機率、或然性同一碼事），假如是這樣子的話，世界最可能的是隨意的、混亂的，那個是最合理的解釋。
再說一次。假如宇宙沒有上帝，人是完全自主的話，那最合理的解釋是，宇宙是隨意的，亂七八糟的。我們的五官（就是科學），或者我們的理性（就是哲學），可能告訴我們，不是的！事情不是這樣子的！宇宙是有規律的！但是，我們爲什麽應該在從一個亂七八糟的世界裡面，相信我們的五官跟理性告訴我們，不是的，宇宙是有規律的，爲什麽要相信我們的理性跟五官呢？聽懂這句話沒有？宇宙假如是亂七八糟的，絕對偶然的。然後我的理性說，不是的，宇宙不是偶然的，是有定律的，你爲什麽要相信你的理性？因爲你的理性就是那個亂七八糟的世界的一部分嘛！你爲什麽要相信唯獨你的理性是清醒的？
（接下來，p.24，這是范泰爾批判非基督教思想很重要的一點，就是宇宙是偶然的，因此是沒有定律的）
假如機率（chance）是主宰一切的話（就是說，整個宇宙都是偶然的），那定律是從哪里來的？假如外界（自然界、宇宙）都是偶然的，那麽定律就不存在在外界（客觀）的世界裡。因爲世界是從機率來的，不是有一位創造主所設計、給他規律和結構的。定律呢，不是從外界來的。所以，從康德（1790年代）以來，就是過去210年，大多數的哲學家都相信，宇宙裡的秩序和結構是來自人的思想、人的理性。就是說，宇宙裡面有結構、有秩序嗎？是人的理性加上去的（impose on）。康德會說，人把一些外界的raw data （沒有整理過的資訊）輸入到祂的理性裡面去組織、按照他裡面已有的觀念，比方說時間、空間、形狀、重量等等，整理過之後，他就不只是看到一些五官的感覺，他看到的是「事實」，他想到的是觀念。
所以，自從康德以來大多數哲學家都相信，秩序和結構都來自人的理性。
但是我們爲什麽要相信這些結構，事實上符合外界的真相呢？我們的理性（有限的理性），去整理外界進來的很多raw data（很多沒有整理過的五官的感覺）。你爲什麽要相信自己的理性呢？整理了之後，搞了一套結構、觀念出來。我們怎麽知道這些觀念，事實上就是外面的真相呢？世界既然沒有秩序，那些結構、定律，不可能加於其上，那些定律豈不是抽象的觀念，和“純存有”一樣，與現實世界沒有關係嗎？因爲我們先預設，世界是沒有結構的，是機率的。但是你又說是有些定律的。那，定律是從哪里來的呢？是不是只是我們胡思亂想、自言自語呢？對不對？宇宙都是偶然的，都是混亂的。那麽人想一套定律出來，有什麽憑據說，我這套定律就是外界的，因爲外界是沒有定律的嘛！你裡面又偏偏有定律，究竟誰對？
好，做個結論。把這些考慮都連結在一起，非基督徒有的是什麽？非基督徒有的是主觀的定律（就是人的理性想出來的），把它放在一個沒有定律的現實上面。「定律」是有限的人（理性也好、科學也好），在祂的理性裡冒出來的，而外界是沒有定律的（因爲都是機率嘛）。這種情況不單令人絕望，而且互相矛盾，沒有耶穌基督的人就是這樣子。但是，他以爲他得到的是很高深的學術或知識。一個主觀的定律去觀察一個沒有定律的宇宙。就是沒有定律嘛！而且互相矛盾，究竟有還是沒有？范泰爾叫這個作非基督徒的理性主義和非基督徒的非理想主義。互相矛盾不是最重要，最重要的是完全找不到真理。這並沒有帶來更多的知識，這個只叫人成爲懷疑主義者，不相信可能認識真理。
同時，科學的知識和日常生活的知識，與抽象（哲學）的猜測一樣，是需要準則的。可是，非位格的定律，並不給我們準則；它們並不要求（oblige）我們相信什麽或不相信什麽。回到Rushdoony剛才那個關懷政治的例子，非位格的法律並不能得到人心，叫人在政治社會裡委身、信服。 對不對？一個非位格的、抽象的自由觀念，美國就是這樣子的嘛！離開了聖經的信仰，搞一個自由觀念出來是非位格的，雖然搞一個什麽「民主女神」出來，是沒有用的，那個只是象徵而已。我們想「平等」、「自由」、「人權」！這些是非位格的，就是說，不是一個有位格的絕對上帝所頒發的律法的一部分，是人想出來的。法國（法國革命）就是這樣子，是非位格的，是人想出來的，我爲什麽要服它？所以，美國愈自由就愈亂。因爲這個自由、法律、平等，是以人的自主爲出發點，因此它搞到最高是空的，搞到最下面也是空的。回到家裡看電視、喝醉酒，明天上班，有什麽意義？對不對？美國自由作什麽？多看一點電視，多胡混一點。所以，非位格的定律並不能多得著人心。所以，預設三一真神，是在本體論上是必須的。就是說，在探索宇宙終極上面是必須的，同時在日常生活上也是必須的。意思就是說，我們每天的生活假如沒有一位有位格的至高的真神，作我們的磐石（我們站在祂的磐石上）的話，…
我舉些例子，我們中國人啊，究竟我們生活的價值觀哪里來的？剛才我們說西方一些抽象的價值觀，比方說自由、平等，是抽象的、沒有位格的。我們中國人的節儉如果不是以敬畏上帝爲本的話，爲什麽要省錢？我們中國人的廚房一大堆從餐館拿回來的番茄醬、餐巾啊，等等，去Buffet呢，我們總是搶去拿龍蝦的。不然，「吃虧」嘛！這個「吃虧」跟「省下來」，「不要浪費」，（其實人家餐館不要你都搬回家嘛！那你說，哎呀，浪費，不要丟掉，所以把這些醬、餐巾都拿回家），這些標準，是訴諸於什麽的？空的嘛！誰說明天全世界就沒有果醬了，明天就沒有餐巾了，所以拿四張回家？對不對？（我承認我也拿的！）我只是作這個比喻而已。一個非位格的定律，是不帶來真正的知識和意義的。唯有敬畏耶和華，祂是宇宙的主宰，然後問祂要我們作什麽，這樣，我們才能找到日常生活的準則。
三位一體和神人相對主義 The Trinity and Correlativism（p.26 ）
現在我們來看另一個問題（還是三位一體的教義）。還是在問一個問題。神是一而三的，有什麽意義？下面這段很重要（我們還是在一而衆的問題上）。
范泰爾的三一論：正統教會信仰
Van Til’s Trinity：Orthodox Doctrine
范泰爾的三位一體論和他對其他教義的論說，都以對早期教會的信經（creeds）與宗教改革的信仰告白（reformed confession）的認信爲起點。（略）
三一真神和神人相對主義（p.27）
The Trinity and Correlativism
范泰爾對相對主義（correlativism）的批判
范泰爾對此歷史分析——撒伯流主義（Sabellianism）和亞流主義（Arianism）這兩種異端，本質上是相對主義（Correlativism）的表現——加上了他獨特的看法：
（撒伯流主義：一個上帝戴三個面具；你們去書店可以看到一個很有名的牧師寫的《信徒神學》，他裡面三位一體的理論就是撒伯流主義的異端，不少傳道人傳這個異端的。這是異端，早期教會叫它異端。上帝是一個，戴三個面具；亞流主義：景教是屬於亞流那一派）
Correlativism相對主義說，上帝和世界是相互依靠的。上帝靠世界、世界靠上帝。這種想法違背了上帝的自含豐滿的教義。這兩種異端都視上帝爲一個赤裸或空白的“一”（bare unity）。假若沒有世界這個多姿多彩來襯托、扶助、互補，就不能運作。
不合乎聖經的“一”：全然他者，不能描述，不掌主權，需要世界
范泰爾對這點的解釋不甚清楚，讓我嘗試補充一下。撒伯流主義和亞流主義像諾斯底主義（Gnosticism）、柏拉圖主義（Neo-Platonism）和（很不幸的）一部分早期教父（特別是Clement & Origen）一樣，都看上帝是“一”（oneness）。上帝與現實世界的距離遠到一個地步，祂是不可能被人形容的。同時的，現代神學家 Barth等等，都喜歡說上帝是“全然他者”（wholly other）。（上帝完完全全不是我們，不是…什麽都不是）可是一個不能言說到“一”，是一個抽象的“一”，不是一個有位格的絕對者（personal absolute）。這樣的話，像我在上一章強調的，上帝不可能是主宰。祂（應該說：它）必定是與世界相對的，意思就是說，它是需要依靠世界而存在的。
我們從兩個角度來看。（p.28）
首先，上帝的全然他者性必須要用人的語言來描述。說“上帝是不能用語言來描述”的這種人，他是在用語言來說“上帝是不能用語言來描述”的。對不對？所以，上帝還是人的語言的延伸，也就是這個世界的延伸，這個神就成爲世界的延伸。上帝的權能僅僅是地上權能的延伸，上帝的愛僅僅是地上的愛的延伸。
第二、抽象的“一”，與三位一體的“一”不同，是無法自我定義的（self-defined）。就是說，它必須要有世界，我們才知道它是誰（must be relative to the world），它才能知道它是誰（Luo: 必須相對於世界才存在）。
比方說，上帝的愛，假如可以有定義的話，一定是被定義爲一種愛世界的愛。
再說一次：假如上帝不是三位一體的話，假如上帝只有一個位格，沒有三個位格，只有一位、空的一，這個上帝的愛是什麽呢？一定是愛世界的愛，而不是三位一體之間的愛。因爲，按照這個「上帝是一」的這個觀點，上帝位格的真相不是衆（pure plurality），是一。上帝假如不是三位一體，只有一位的話，它愛誰？肯定是愛世界。所以沒有世界的話，它就不是愛了。
第三、一個全然他者的存有，不能爲世界提供一個理性和道德秩序（因爲太抽象了）。這種基礎就只能到世界去找了，因爲它是全然它者嘛！摸不到的。這種的神怎麽給我們理性、道德的秩序呢？這樣一來，既然神不能爲世界提供理性的秩序和道德的秩序，這樣一來，世界就是終極了。世界是最高的真相，而這個「全然他者」，無論它是怎麽樣的它，它是依靠世界而存在，與世界相對的。這種想法與聖經中全權的神是完全相反的。
相反地，正統三位一體教義是拒絕這種相對主義的。上帝的“一”，只與自己相對。 God’s unity is only correlative only to Himself。上帝的“一”與祂存有的複雜性和多元性相對。
意思是，上帝是一而衆，“一”用什麽來衡量？你說上帝是“一”，不是二，所以是一而三，不是二而四，“一”這個number是按照誰來定呢？相對於什麽呢？和什麽去比較呢？答案是，上帝的“一”是和祂的“衆”來比較，因爲祂自己是一而衆，祂是一而三，而且每一個位格裡面祂的屬性都是多姿多彩的，而且都是相互連接的。
例子：上帝的愛。一個空白的上帝需要世界的愛。
上帝假如是一，而不是三位一體，上帝永恆的愛的對像是誰？是祂自己嗎？可是按照聖經的意思，最完整的愛在本質上是向他者外展的，reaching out to another ，而不是向自己的。上帝的愛的對像是世界嗎？那麽上帝永恆的愛就要依靠世界囉？上帝的愛便需要世界。
我們暫時停在這裡，很多福音派的傳道人和基督徒的確是傳這種理論的。「上帝愛我們，所以創造我們」，「上帝需要和人交通」。上帝不需要我們！上帝不需要我們的的敬拜！
Act 17:24-25  創造宇宙和其中萬物的神，既是天地的主，就不住人手所造的殿，  (25)  也不用人手服事，好像缺少什麽；自己倒將生命、氣息、萬物，賜給萬人。
神不需要我們，但是神定意，神out of His pleasure ，祂的樂意，祂喜悅造人。祂定意Decree，在祂永恆的機會裡面，祂定意要造人。祂造了之後，祂每一秒鐘掌管萬物、祂吩咐人敬拜祂，祂喜悅人敬拜祂。這個喜悅，不是在祂的本質裡，乃是在祂永恆的計劃裡。所以我常常畫這個圖：

  創造   掌管  救贖  終結    爲什麽這四條綫不畫在三角形裡面，而畫在三角形以下呢        

—————————————   ？因爲神創造的計劃、掌管歷史的計劃、救贖的計劃，和
                             歷史終結的計劃，不是在祂的本性裡面。是神計劃的。
                             再說一次。






     上帝不需要我們敬拜，因爲上帝的本質（三角形，一而                







     三），上帝在本質上已經彼此相愛了。上帝愛祂自己，







 好得無比，不需要我們。但是上帝定意創造人和萬物，







定意管理萬物，定義救贖罪人。因此，在上帝永恆的計劃裡面，祂造了這個敬拜祂的真理，也透過自然啓示給我們人知道，告訴我們應該敬拜祂。
這是很重要的，就是說，上帝與我們的交往，是出於祂永恆的計劃，也就是說，是自由的，不是必然的。必然的是什麽呢？父生子、靈出於父、靈出於子。
三位一體之間的關係和所有神的屬性，這些是必然的。我們也沒有辦法去滲透裡面的奧秘。
比方說，我們問世界爲什麽有痛苦、有戰爭？爲什麽有苦難呢？問到最後的最後，就是「神的旨意」，也就是那四條小綫的第二條，上帝是掌管萬物的。你不能再問進去，你不能說，「上帝與我們的苦難認同，因爲祂本質是一個受苦的上帝」，不是，上帝的本質不是一個受苦的上帝。上帝，三位一體的第二位，他道成肉身，進到世界上，他爲我們受苦。你可以說嘗到我們的苦難，沒有問題，這是祂的計劃裡，他計劃了，所以他進到時間、空間，就成就了祂的計劃，而嘗到苦難，也爲我們擔當苦難。但是，苦難你要問來源，問到最後最後，是祂的旨意，不能進到祂的本性裡面。雖然你講的非常的“玄”，非常經院主義（scholastic）化，爲什麽講來講去很像西方希臘的哲學呢？不過，先說說，中國也有這些很玄的東西。朱熹的東西不是也很玄嗎？答案是，我們不能夠，不可以超越聖經所講的，我們只講聖經所講的而已。越過呢，就很容易成爲異端，也不是我們要作的事情，我們不要猜測。神說，祂是按照祂的己意行萬事，也就是因爲這個神是掌管一切的，因此，這位神是數過我們每一根頭髮的，每一隻麻雀掉在地上，祂都知道。因此，每一天，每一秒，都有意義。你去等公車、洗衣服、吃飯，都有意義。所以，基督徒要有使命感。
好，我們看下一個題目：上帝的主權和人的自由
The Sovereignty of God
終於我們要講到自由意志了，是嗎？你說，你講了這麽多，上帝是掌管一切的，那麽范泰爾就是一個決定主義者囉？決定主義者，意思就是說，他是個宿命論者囉。你講來講去，都是上帝註定的啦！宇宙裡面都是上帝註定的，沒有自由的囉？
剛才我們說過，范泰爾絕對不相信相對主義，神不依靠世界的。
（p.31）范泰爾是不是個決定主義者呢？
假如我們的意思是說，有限世界裡，每件事情都有它的因（cause），那當然我們可以說改革宗或范泰爾是決定主義者，但這不是決定主義者的意思。決定主義含有宿命論的味道。因爲對范泰爾來說，有限世界裡面所有的事情都有一個必須的成因（necessary cause），也是足夠的成因（sufficient cause），就是上帝所預定的旨意。但是，范泰爾的立場和哲學歷史中典型的決定主義有很多方面很不同的。首先，那位預定一切的上帝，是有位格的，而哲學歷史裡面的決定主義一般都認爲事物的成因是沒有位格的，這是第一點不同。是的，宇宙裡面最高最高的因，是一個，是上帝的定旨，但是這上帝是有位格的。
（p. 32）另外呢，還有一件事是，范泰爾堅持，雖然我們從來不能脫離上帝的掌控而自由，沒有一個人可以脫離上帝的掌權的，可是，有時候我們是從宇宙的因果結構中釋放出來的。關于這方面，范泰爾說得不多，但是他暗示了這方面。他說，亞米念否認一件事從次等成因的角度來看是自由的，同時，從上帝預定的角度來看，是必須的。
意思就是說，比方說，我今天坐十點鐘的火車，沒有坐九點鐘的火車，從次等成因，就是今天有火車時間表，有我起來走去火車站，這些都是次等成因，在這個有限的宇宙裡面。在這個有限的、次等的成因來說，我坐十點鐘的火車而不坐九點鐘的，這是自由的。可是，我作十點鐘這班的火車，肯定是在上帝永恆的預定計劃裡面的。所以，這件事情同時是自由的。當然，是我選，或者說，我跑到火車站那裡是九點零一分，當然我就坐十點鐘那一班囉，不可能坐九點鐘那班，已經開了嘛！從這個角度上來看，是不同的次等成因（secondary cause）。我遲到，晚起來，火車是不誤點的，這些都是在有限世界裡的因，造成的果就是我坐了十點鐘那班。但是，我坐十點鐘那班，而不坐九點鐘那班，是在上帝預定的永恆計劃裡面。這是其中很重要的一點，就是預定並沒有否認每天發生的事情是contingent，不是必然的，是我跟火車公司、路上發生的事情，很多因素造成的，不是「「必然」的。但是從上帝的角度來看，是必然的。
下面這一段很重要。
范泰爾強調（基督徒）人的自由  Van Til Celebrates (Christian) Human Freedom
范泰爾就是因爲拒絕了世俗的決定主義，所以范泰爾是非常積極地堅持人的自由的。范泰爾的自由觀是非常強健的。范泰爾一方面堅持人生最高的目標是上帝的國度（上帝永恆的計劃），但是他說，人的道德理想（一個有道德的人的理想），是自我實現（self-realization）— 你不要想到新紀元運動、世俗心理學那邊，這是二十世紀早期他所寫的—
自我實現是什麽意思呢？人要努力地表現（work out）祂的意志。意思是說，人的意志，在他的回應（reactivity）上，應該愈來愈有自發性（spontaneous），人的自決應該愈來愈堅定（好像參加奧運會的選手一樣），祂的動力應該愈來愈強。 你說，哎，這不像一個改革宗的神學家講的話囉，爲什麽？剛才才講完上帝的預定，下面又說，人要自發、自決、要有動力呢？（下一頁）
很有意思的噢！在這裡，范泰爾並沒有呼籲消除人的自由，反之，人的自由需要強化。當然，他不是提倡人應該愈來愈固執，愈來愈自私；也不是說人的意志應該脫離被造的地位，從依靠上帝的地位中解放出來。不是的！那他的意思是什麽？爲什麽說人要自發、自決、有動力呢？他的意思是說，人的心靈應該愈來愈堅決委身，遵行神的旨意。而這個委身，應該愈來愈自發、堅決，它的動力應該愈來愈強。
范泰爾的意思是：屬靈的成熟，應該帶來更多內在的自我約束，愈來愈不需要外來的強迫。在基督裡長進的人，愈來愈願意、渴慕遵行祂的旨意；我們的順服愈來愈帶著喜樂，愈來愈是我們內心的最高意願（passion of our heart）。遵行上帝的旨意，成爲我們的習慣。上帝成熟的僕人，是不需要別人鞭打才追求神的國、神的義的。他愛慕聖潔，在聖潔的事上不斷穩定地成長。對范泰爾來說，人的自由，不是一個與亞米念派人士辯論時逼不得已承認的理念；人的自由是在基督徒生活中正面的，實際生活裡重要的事實。
就是說，知道神的旨意是什麽，聖經裡面告訴我們，堅決地委身。這個委身需要決定，需要力量，需要活力，需要自發，所以，人真正的自由發揮出來，就是在，或只可能在遵行神的旨意這件事上，這種的生活上，真正的發揮人的自由。什麽是真正的自由呢？當然，人的自由的意思是，有限的人可能達到的最高的道德的境界。所以，不需要別人來強迫我們，裡面有一個自發的、事奉神的心。所以，極端加爾文主義者，和亞米念主義者，是同樣的錯誤的。他們都同樣錯誤地假設，當我們說，上帝是掌主權的神的時候，必須要剝削人的自發性和自由。不是的，不是說上帝預定一切、掌管一切，因此人就沒有自由了。這是亞米念主義者所作的錯誤的結論，也同時是一些極端的加爾文主義者所作出的錯誤的結論，就是說，上帝預定了所有得救的人，所以就不需要傳福音了，不是，剛好倒過來，就是因爲宇宙是一位有位格、絕對的上帝所掌管的，所以我們要自發的、自決的，滿有活潑力量的去遵行祂的旨意。祂的旨意是什麽？要我們去傳福音，要我們建立教會，要我們作鹽作光，因爲我們所信奉的，我們要榮耀的，我們的心歸給的這位上帝，祂已經在聖經裡啓示了祂的心意是什麽。
（p.34）當然，有些特權是上帝獨有的，比方說，只有上帝才有權接受被造者的敬拜，只有祂才有權收取人的性命（人什麽時候死，只有上帝才能決定）。所以當我們說我們上帝有這些權力的時候，同時我們就否定人有這些權力。人不可能接受敬拜，人不可能收取人的性命。但是，我們要很小心，不要在神與人之間的關係，每一方面去推理。是的，神人之間有絕對的區分（我們講了很多了），但是有的時候，人也有神的形象，祂的自由。比方說，我們不應該假設，人的得救既然是上帝預定的，所以人的決志就是無關緊要的。聖經說，人要得救，祂的信心是必需的。有的時候，上帝的第一因否定了被造物的成因；，有的時候，上帝的第一因支持被造物的成因。比方說，上帝叫停住太陽一天，那一次你可以說祂否定了、超越了被造物的因果關係。但是有的時候上帝的第一因是支持我們的成因。意思就是說，就是因爲上帝預定了祂的選民，因此祂支持傳福音，祂支持人的悔改、信耶穌這個決志，這是來自祂永恆的計劃的，是不矛盾的。那你就問了，我什麽時候知道祂是否定，什麽時候知道祂是支持呢﹖答案是：聖經會告訴你，祂什麽時候支持，什麽時候否定，你來看聖經。聖經所用的邏輯是怎麽樣的，有的時候神的因和人的因是符合的，有的時候是超越的。上帝的預定告訴我們，我們傳福音，人要信主，人要悔改。所以，我們就知道這個因果關係，在這裡不是衝突的，是連貫的。就是要看聖經囉。最後有一個比喻，我不讀它了。比方說有人問，上帝是不是罪惡至終的因？有人（包括加爾文）說，上帝是至終的、最高的第一因，我們是次等的因，或者說是遠因、近因，這裡呢，Frame借用了Vern Poythress（我的同學，現在是Westminster 的教授）用的一個例子。比方說，一個作者寫了一本小說，這個小說裡面每一個角色、人物，他所扮演的角色，他所作的，都符合祂的角色。因爲這個角色是作者設定的。一般來說，作者寫小說的時候，每一個人物裡面都按照祂的性格來行事，跟其他人來往。那個作者是在這個層面定了祂的性格的，所以有兩個層面。在一些莎士比亞的戲劇裡面，某某人A，殺了B，對的，是A殺了B，那是A殺了B呢，還是莎士比亞殺了B呢？你不會說，是莎士比亞殺了B，所以他要去法庭上受審。因爲莎士比亞殺了B，和A殺了B，是在不同層次的意義來看。上帝跟我們是在不同的層次。這個不是最完全的一個比喻，但是能夠幫助我們理解，上帝跟人是在不同的層次。其實，假如一個作者要把一個小說中的人物寫得亂七八糟，也可以的。一般來說，假如你讀到這種小說，你就不願意看下去，不好看。你說這個作者的寫作技術不高明，很差。有的時候他會這樣作。所以，一個高明的作者一般都不會這樣作，偶而作一作。但是，上帝不是小說的作者，祂是掌管一切的。所以祂什麽時候要改，可以，就是進入到時間、空間的因果關係裡面，直接地去操縱，可以。還有一點是，上帝是真的，我們也是真的，小說裡面的人物都是假的。
最後一點，p.35下面。就是因爲上帝是掌管一切、掌主權的神，因此人有道德的責任。就是因爲有掌權的神，所以我們要負責任。剛才已經講了很多關于人的自由，最後這一點呢，人的自由和人的責任是合爲一體的。我加一句，古今中外的哲學，問題就在把人的自由和人的責任拆開。
好，我們休息。
上帝決定、喜悅跟人建立交通，就是約的關係。這個神的永恆預旨，祂所預定的旨意，並不消除祂的在歷史上真的與人建立愛的關係。
剛才講的是從上而下，最上是神的本性。（圖：這個圖我可能要講兩百次，你們才會畢業）
在今天我們所討論的問題上，「約」有什麽重要性。爲什麽一天到晚要畫這個圖？
                             這個在永恆裡面計劃了一切的三位一體神，祂在永恆
  創造   掌管   救贖  終結   裡定意了要創造、掌管歷史、救贖、終結歷史。
—————————————   因此，祂就按照這個隨己意定的計劃，進到時間、空間裡，
                             創造了、掌管了、救贖了，和將來的終結這一段。
              約             而祂進入到時間、空間所做的，是我們人可以真正而清楚 

                             經歷（知道、認識）到的。
                                 因爲我們常常想，神既然預定，第一，是無情的，就是機械的，或者是宿命論的，立刻我們就把愛放在門外。不是的！就是因爲祂愛祂自己的榮耀，所以祂定意選一批祂要愛的、和救贖的選民，祂愛的對像是爲了祂的榮耀，爲了祂愛祂自己的榮耀。所以神的愛是有目標的，discriminate，等於結了婚的人不能全世界的異性都去愛，就是愛祂的配偶嘛！而這個discriminating，有對象的愛，是來自隨祂己意，這個己意是絕對的Sovereign ，絕對主宰的定意所計劃的。而祂進入到時間、空間，是一位掌權的神定下所有的條件來呼召人歸向祂，呼叫祂的選民來歸向祂。這個約裡面，有真正的人的回應，悔改、信心，順服，和不順服、背叛，等等。所以，在這個大圈裡面，有真正的歷史的演繹historical development。 時間是往前面前進的，神不斷地在工作，人也在回應，有順服的，不順服的。不只是以色列和基督徒的歷史，包括全人類的歷史。
范泰爾又發明一個詞，叫 differentiation，分別，上帝從人類被造以後，祂就在做分別的工作。宇宙、人類的歷史在前進，神的選民和其他的，不斷地在分出來，有順服祂的，有背叛祂的。
所以，歷史是有意義的。我們不是要等存在主義出現才告訴我們，我們現在，這一刻，是有意義的。曾幾何時何時，從廣東人開始，基督徒的禱告、講道、領會，都加三個字：在這一刻。有沒有聽過？香港人一天到晚都「這一刻、這一刻」。另外一個詞，是「的時候」。你發覺了嗎？在禱告或領會的時候？沒有意義的！就是加上去的。比方說，上帝啊，你愛我們「的時候」。沒有聽過啊？你留意聽聽「的時候」這三個字，廣東話就是「這一刻」。我感覺是存在主義在不加思索地影響著我們。是的，這一刻是很重要的。爲什麽這一刻重要？還有，有一次Pittsburgh大陸學者福音營，一個女的，新來不久，她說，今天是我來美國半個月的紀念。什麽都可以紀念的噢。來美國一年半也可以紀念。這一刻，今天晚上很重要。啊，要慶祝，要唱Happy Birthday等等。這一刻的重要性是在於這一刻是在神的掌管下。當然，有的時候，我們的生老病死，各種節期events，是重要的。但是事件的重要首先不是「我」的生日，到美國六個月、半個月等等。其實，每一刻都那麽重要，所以每一刻都可以活得有意義，但是活得有意義又不要想去一些明星得救的電影啊，懂得我的意思嗎？「活得有意義」已經是很多電影的名字。所以，我每次讀到「活得有意義」在電影的poster上，我都認爲沒有什麽意義。真的活得有意義是爲神的國和祂的義，每一秒鐘都有意義，就是剛才讀的自發、自決、動力。比較極端一點的例子，你就看唐崇榮、唐崇懷兩位牧師—-動力、自覺、自發。
有沒有問題？同學剛才說，「神不甘寂寞」是很普遍的說法。
Q ：在戰場上取人性命和死刑怎麽解釋只有神才能收取人的性命？
A ：當然，人沒有權收取性命，不是指一個政府「配劍」（bearing the sword），這個有的確是上帝給政府的。祂要懲罰作惡的，賞賜行善的。因爲人類的墮落、犯罪，包括維護家園而配劍。我是這樣看的，死刑也是。創世記九章，洪水之後，神設死刑（God institute capital punishment）。
因爲這是在創世記第一章，神所設立的家庭，文化和工作，跟敬拜、安息。工作延伸下去就是政府，人犯罪了。人不犯罪絕對不需要死刑，但是人不犯罪是不是需要政府呢？沒有想過這個問題，因爲是抽象的問題。對不對？什麽是抽象？聖經沒有講。所以，想也沒有用。
但是，人既然具體地犯了罪，管理海裡的魚、天上的飛鳥和地上的走獸，就包括了管理水利、安全，就是政府的必須性就出現了。而家庭、政府和文化、教會，就成爲人類固定要有的三個基本的制度。墮落前、墮落後都是。不過，墮落前大概不需要政府懲罰的那個部份，也應該不需要戰爭，但是墮落之後就需要了的。所以，我們很需要，不論是佈道還是門徒訓練，任何的造就，創世記第一、二、第三章很重要的，好好地去研讀。
還有問題嗎？你沒有問題，我要問你囉！爲什麽神必須是有位格的，又是絕對的呢？這不是今天的範圍，是兩個禮拜前的。假如不是又怎麽樣呢？
A：世界上的假神，好像回教的阿拉，很多是有位格而不絕對。
泛神論應該是絕對而沒有位格。神就是宇宙。
多神論，就是民間宗教的滿天神佛，就是有位格而不絕對。
非基督徒的一而衆會走到什麽樣的死路？
A：共相也是虛無的，殊相也是虛無的。上上下下都是空的。爲什麽？原因是？
Q：沒有位格。
A：這是其中一個原因。它的出發點是自我中心，偶像。
墮落後的理性要抓住一些東西作預設，參考點，或是權威，那些東西都是偶像。
比方說理性、科學等等，也是沒有位格的。
上帝的愛的對像是什麽？或者說是誰？
Q：自己。
A：很好！
上帝的每一個屬性都有什麽？
A：都有上帝的每一個屬性。上帝每一個屬性都有其他所有的屬性。
很豐富的一個觀念哦，回去自己想一想，
什麽叫自含豐滿？簡單一點是什麽？
Q：神的愛是百份百的公義，百分之百的聖潔…..
A：假如是小要理問答是有十七點的話，是十七乘十七，百分之百的愛，百分之百無限的愛，百分之百永恆的愛，百分之百的公義的愛…等等。
還有一兩個很重要的問題，其實我們沒有好好的去講。什麽叫自主（autonomy）？
墮落的人自己要作自己的主，沒有錯。
藍本講義p.15第二個注腳。翻譯者翻譯爲「我宰思維經驗」，同一回事，就是自主的意思，是指一種惟我獨尊，以自己的頭腦（可以是理性、科學、經驗，反正是自己啦！）作爲衡量一切事物合理的標準，這種的思維方式。「我宰」就是人以自我爲主宰，覺得不需要依靠任何外在的權威，包括上帝的權威來作出一切之行動。我宰思維，從哲學的角度來說，乃是以人「自己」爲座標」參考點，以「己」作爲解釋一切事物最終的判決點。也就是說，人的理性，或者是科學，或者是經驗，作爲一切理性思辨問題的終審法庭。
所以，這段很重要哦。
p.17 注腳4。什麽叫預設前提（presupposition）？其實有幾個定義的。我們說這是「預設派」護教學，是什麽意思呢？
預設前提的意思是說，一個人在推理過程或思想過程，對事物産生見解時，他最基本的假設。而這裡所談的預設前提，並非指討論過程中任何性質的假設，（不是在科學實驗過程中隨隨便便的一個假設），而是特別指一個人在他整個的信仰體系裡，所堅持的最基本的個人信念。預設前提能夠左右一個人對事物所廣泛採取的最基礎性視域角度（foundational perspective），或者說一個人思想的起點。只有在這個視域角度或這個思想起點的基礎上，人們才能開始對其他事物作出理解和評估。
這是預設前提的定義，就是說，最基本的假一個人對最基本的看法設。這個最基本的假設是影響、左右到一個人對所有事情所採取的看法的視域角度。
還有一個定義，有的時候，范泰爾會說，我們在作護教的時候要「預設」神的啓示，有的時候，他也會說人的「類比」。這個預設另外一個意思意味著，人每一秒鐘要服在神啓示的權威下，他這個預設是有「服權」的意思的。比方說，我們傳福音的時候，我們「預設」聖經是真的，神是存在的，耶穌是神。但這個不是一個「假設」，我們相信的嘛！對不對？所以這是我們信仰的一部分。所以，當我們說，朋友，我跟你說話，我不可能不預設神存在，聖經是真的，耶穌是神。就是說，我的身份是服在神和神的話語的權威下面。
范泰爾會批判薛華（Francis Schaffer）說，祂的預設就比較像假設。就是說，我們來討論討論。你看，你假設Aquinas的那個（推論）是真的，你看，結果是什麽？結果就是絕望。但是，范泰爾說，老早就告訴你，沒有神的話，連這個思維都不可能。不是說不可以寫薛華這種歷史性的書，不是。只是這個預設的定義是什麽。
各位還需要有更高度的自覺性，選擇要不要作預設前提派的護教者。
你要自己有高度自覺的知識論，就是你爲什麽要接受這套？假如不的話，爲什麽不？要不要看看一些證據派的書？或者是一些古典派的書，你的立場究竟是什麽？你要作預設的話呢，走窄路，很孤單的。
Q ：這個問題我覺得現在答復不了，坦率地說。爲什麽呢？現在剛剛學，時間不多，我發覺這個預設前提，要真正明白，才能真正回答這個問題。而且這裡面涉及到真正回到一個地步，要往前走得很遠很遠。
A ：紐約有一位華人牧師，是威敏斯特最早的華人畢業生之一，叫Ram Paul Sito，1947年來美進Westminster的。我是1968年中學畢業，他在一個夏令會劫了我到他家裡，整個晚上講神學，Van Til和這些東西。祂的書房裡面一個小小的綠色的版，塗四次，塗完之後再塗再塗，我已經睡著了。他老是說，我不夠改革宗，不瞭解范泰爾，畢業之後好多年。我是說，我是在回應你的話，需要消化，需要時間。知道幾個口號了，很好。然後再想。
Q：我是很怕到時候不倫不類，就糟糕了。
A：要聽我們傳福音的對象，他們究竟在想什麽。每個人都不一樣。
「自主」啊，有很多花樣的，懂了這套不等於不要哲學了。還是要讀，讀各種各樣的學科，知己知彼。
Q：薛華是《前車可鑒》的作者？
A ：對，薛華是范泰爾的學生。他發展出來的實際的護教的方法，有一點假設多過預設。至少從Greg Bahnsen這一位范泰爾的學生的角度來看。我們當時在 WESTMINSTER寫paper不能寫薛華的。不算是護教神學家，當時。現在時代變了。
Q ：預設可不可以說預設是一個立場，一個純正的立場？
A ：但是這個立場也直接影響傳福音的方法，那個立場，不只是message ，不只是我們傳什麽訊息。所謂的方法，就是會影響到我們的思維，我們辯論、思辨、回應的角度。意思是立場是每一秒鐘都要堅持的，不只是你傳福音的時候傳這個就好了，不那麽簡單。
好， 請XXX帶領我們結束禱告。
10/13/04  復習；苦難問題初探
唱詩：
We’re Marching to Zion by Isaac Watts
Lead Kindly Light by John H. Newman
It is Well with My Soul by Horatio G. Spafford 

How Great Thou Art
范泰爾與傅蘭姆的護教學選讀講義
我們再很快走一遍范泰爾護教神學正面的、積極的一些重點。
1. 世界觀
3-9 神：自足 Aseity
    ≠抽象
10-14 神：絕對 + 位格
15-22 一而衆 



抽象的：偶像
23-25 事實？定律？
26-29 神需要人？
30-36 真自由
37-40 邪惡
41-49類比的知識
50-56上帝的啓示
首先，每一個人都有世界觀的。沒有人沒有世界觀的。
什麽叫世界觀？就是一個人的本體論或是形而上學，一個人的知識論和倫理的立場。
聖經的世界觀是兩個圈子的。神和人，創造主和被造者，是絕對不同的。
這個絕對不同，我們會看見從本體的絕對不同之後，引伸到知識論的不同。
神、人不同，神、人之間有關係。但是，這個關係是建造在神與人的不同。
所有非基督教、不合乎聖經的世界觀，都是一個圈子的，或者說都是一元論，都是神與世界「相對」的。兩個圈，跟一個圈，所有聖經以外的世界觀，都是一個圈的。
然後我們看見，神是自含的，或是自足的。神的自足性，英文稱爲Aseity。
神是不需要任何外在的事物而存在的。所以神也不變，不可能會變。
但是，聖經以外的所有世俗的自足、自含的觀念，都是透過自我膨脹（extrapolation）、自我延伸，受造者的、有限的東西延伸，或者是透過否定（Negation）。所有的negation，只要不是先預設了聖經和聖經的神，也就是說，是借著人本的，借著人的自主、人的一個圈子的世界觀，來論說一個神是反面的。“神不是什麽，神不像我們，是完全的他者，全然的他者。”這樣作的話…
不先預設上帝和祂的啓示，而去講出一個反面的神，或反面的任何一個絕對東西，肯定是抽象的。它錯的地方就是，因爲它抽象，因爲它沒有先預設一個有位格的神。
所以，當我們說神不是我們、不像我們的時候，我們是先預設了祂的存在、祂的啓示，因爲聖經告訴我們，神與我們不一樣。
（p.6）不光是神是自足的，神所有的屬性，不是因爲有一個更高的東西，而神有那個更高的東西。
比方說，良善。我們說神是良善的，。不是說宇宙裡面有個良善的標準，神非常符合那個標準，所以神是良善的，不是的。神的良善就是祂的性格，就是祂自己。神的智慧就是祂自己，因爲祂就是智慧、祂就是真理。
所以神的屬性並不參考在另外祂以外的真善美。這個剛好就是希臘哲學所教導的。
就是說神和人，都在一個絕對最高最高的、絕對最低最低的之間。我喜歡用一個比喻，就像馬戲班裡的空中飛人。神和人，好像空中飛人在中間吊，在搖搖擺擺，上面是最高的存有，下面是純物質。所以，神也是要參考、參照最高的良善，所以它是良善的，神要參考一個比它更高的真理，所以說神是真理，神要參考一個更高的公義，所以它是公義的。
聖經的神不是這樣子的。聖經的神也不是那個最高的存有，因爲那個最高的存有是抽象的，是非位格的。聖經的神本身是最高而有位格的。
我們也說過，上帝的每一個屬性都有上帝的每一個屬性。所以，所有的神的屬性，就彼此參考。
神只會參考祂自己的東西，他不會參考別的。不是說有個更高的聖潔，愛、良善和真理的標準。不是！神只會參考祂自己。所以，神的每一個屬性都有神的每一個屬性。這是范泰爾和傅蘭姆一些的洞見（insight）。
在這段，還有一點。就是說，當我們應用聖經的時候，我們也需要自然啓示（普遍啓示）的。但是，我們回應普遍啓示時，又要預設聖經。這個，在下面有一大段專門講啓示，普遍啓示和特殊啓示。在這裡先點了一下。就是因爲神已經啓示，因此，當我們人講到延伸或者是否定的時候，才有意思，才有效，甚至乎，才可能。不然的話，我們講的都是空的。
我再說一次。就是因爲宇宙裡面有一位有位格的神，絕對的神，而祂已經啓示，向我們講話，借著受造之物、在我們心裡面、在聖經裡面，因此，當我們說「無限」、「永恆」、「不變」的時候，這個「無限、永恆」的詞才有意思。因爲先有了一個永恆的神，存在的，不然的話，我們人說，「無限」、「永恆」的時候，那個只不過是我們思想的延伸，還是我們腦袋裡面造出來的東西，是抽象的（Luo：因爲沒有參照標準，所以是抽象的）。但是因爲先存在了一位永恆的、無限的神，所以當我們說「無限」，神是不像我們的，不是先有了我，然後神不像我，不是；是先有了神，祂啓示了，在我心裡面，所以我知道什麽是無限的。雖然還是一個奧秘。
（p. 9）神的永恆旨意預定了祂要預定的一切的東西。God’s Eternal Decree wills Himself and All things. 

這樣說好了：神的旨意定旨了祂自己爲萬物的歸依、萬物的目標。再說一次，是神自己預定，神的美意是：祂要作宇宙歷史的目標或歸依，因爲萬物都是從祂那裡來的，萬物都是借著祂而有、而運作的，Through Him are all things，然後呢，萬物都是歸向祂的，To Him are all things， From Him are all things，萬物是從祂而來的。然後呢，萬物是每一秒鐘由祂托住，由祂掌管的（Through Him are all things）。萬物是歸向祂，榮耀歸於祂（To Him are all things，To Him be the glory），這些都是上帝的旨意，永恆的計劃。你說這些都是奧秘嗎？是的，我們下面要講很多的奧秘，是可以理解的。因爲先有神存在，祂是自足的。但是祂也是有位格的。
（p.10）神是一位絕對的位格。神既然是絕對的，也是有位格的。因爲在三位一體裡面，有完全的位格之間的關係。神是有位格的，祂是有思想的，有計劃的，有感情的，他裡面就有關係。因此，人所居住的環境，就是整個宇宙，是有位格的。宇宙是有情的，不是因爲中國人想出來的，是因爲神自己是有情、有關係的。有什麽關係呢？范泰爾用一個詞，叫「代表原則」。神啓示祂自己的時候，神與人建立關係的時候，祂用了「約」這個關係。而這個約的關係，是有中保的。這個中保作什麽的呢？中保是作代表的。所以亞當代表了我，亞當代表我犯罪了。神再設立恩典之約，耶穌基督是中保，耶穌基督代表我。因一人的義行，衆人成爲一人，衆人被稱爲義，得到生命，而且是在生命中，在永生中作王——-代表。所以，宇宙裡面，因爲有宇宙以上那位有位格的神，而這個神的位格跟關係是在三位一體裡面的，因此，神進入到時空跟人建立關係的時候，這些關係呢，就像祂一樣，是彼此代表的，而其中一個很重要的代表原則就是約的「頭」和約的「代表」Head and representative。
亞當是人類的頭，亞當是人類的代表。耶穌基督是第二位亞當，末後的亞當，耶穌基督是新人類的頭，新人類的代表。因爲有了這個「約」裡面「代表」的原則，所以，人與人之間的關係，是由一個理性秩序和道德秩序托住的。
在二十一世紀的我們，當我們講到關係的時候，我們常常想到什麽呢？我常常想到一些跟朋友出去吃一餐飯，因爲今天是什麽什麽周年慶祝。我們很多時候這些關係，都建立在兩個同等的人之間的關係或友誼上，這個是人間的常情。但是，宇宙裡面比一起出去買東西、一起出去吃飯，宇宙裡面有比這些關係更深的關係。爲什麽呢？因爲神是有位格的，三位格彼此之間有關係的一位神。而且神進入到時間、空間，與人發生或建立關係的時候，（這些關係），因爲每一個位格本身就有意義，因此這些關係都有意義，因爲是彼此代表，有神自己約的應許。因此我們人與人之間的關係也可以彼此代表的，所以宇宙裡面充滿了「位格」。
（p.11）而所有非基督教的，也就是說，聖經以外的位格主義（位格主義聽起來好像很抽象），都是非位格主義的。
自從1976之後，特別是1978年，中國所有的專業，特別是哲學、外國語文、社會科學（包括心理學）、歷史等等，1978年這些專業都開了全國的會議，把以前大全的解釋，每一個學科的哲學都推翻了之後，1978到今天的二十一世紀，人文主義Humanism是非常吃香的，很流行的，很受人的愛慕的。因爲，人好像從一隻鳥從籠子裡放出來一樣。
但是，在這二十多年來，中國的知識份子（從范泰爾的分析來說），是在追求一個「非位格的位格主義」。意思就是說，是在追求一些抽象的人性，抽象的人際關係，抽象的愛，抽象的自由，抽象的「存在」，我個人面向永恆！這是存在主義。很抽象的，但是，是在追尋一個有位格的東西。這個正是今天中國知識份子，特別是人文科學那邊，所追尋的。范泰爾說，在聖經以外所有的位格主義，就是嚮往「人與人之間，具有有意義的關係」的這些思想，都是非位格的，都是無情的。爲什麽？因爲這些位格主義，都將上帝放在一些非位格的定律之下。例如，存在主義的定律就是「存在」。
（p.12）唯有盟約神學，唯有聖經裡面「神與人立約」，這種的世界觀，才是真正的位格性的。什麽意思呢？范泰爾不詳細解釋聖約神學，因爲他不是教新約，不是教舊約，他是教護教學的。
「盟約神學才是位格性的」，意思乃是說，盟約神學的核心是，人每一秒鐘都面神，Man lives before the face of God. 人是在祂的面光之中活著，馬丁路德很喜歡用這個詞，「在祂面光之中」，拉丁文是“Coram Deo”，Deo就是神，Coram就是面光。在祂的面之前，在祂的面光之中。
「盟約」（神與人立約）這個觀念，意思是，人每一秒鐘都活在神跟他立的那個「約」裡面。因此，每一秒鐘都活在神的面光之中。這樣子的關係，才是最個人化的，最親密的，最有情的，最有意義的，任何一個其他的關係，相比之下，都是沒有情的，沒有意義的，沒有秩序的沒有參考點的。
而只有一位有位格的神，才能做掌主權的主宰。所以，（p.13-14）基督教的信仰爲什麽禁得起考驗？我們用什麽來argue for Christianity？我們用什麽來辯護？就是唯有我們的神是完完全全有位格的。既然是這樣子，我們對後現代的人，孤獨的、破碎的生命，是真正的可以提供一位不變的、愛罪人的救主。也是一位不只是愛罪人，是與任何一個願意信靠祂的人立約、不變的、足夠救他，足夠支撐著他、永不離開祂的救主，因爲他是立約的主、立約的神。
所以我們說，唯有聖經的神才提供真正的愛，這個愛不是溺愛，不是很軟的愛，是強而有力到，因爲祂的愛後面有祂的應許，有祂的公義、聖潔。同樣的，因爲這位神是有位格的，所以宇宙裡面是有理性，或者說有合理的秩序，和有道德的秩序。意思是說，宇宙是由一位充滿著智慧的神掌管的，宇宙也是一位公義的神掌管的。（這一段是講神的絕對和位格）
（p.15）下面我們來看「一而衆」的問題。我們記得，我們說，小孩一出生，看到一隻狗，叫Fido，後來看到Rover也是狗，Spot也是狗，啊，都是狗。他就知道這些都叫「狗」了。再看到牛、馬、貓，就知道這些都是「動物」，從零化爲整。但是這樣子愈往上爬的時候，每一次往上爬一級的時候，每一次就減少了意義。動物這個詞、這個觀念，就沒有狗的特性。「狗」，就沒有Fido這條狗的特性，等等。同樣的，往下鑽的結果也是一樣。Fido是由什麽組成呢？是它舔我的手的感覺，它的白的毛，它的聲音等等，但是我們經歷這條狗，不是把它的聲音、它的毛、它的舌頭分開的，它是一個整體。而我們這樣鑽下去的時候，也是空的。
那爲什麽化零爲整，就是尋找共相，找到最後是空的呢？而尋找殊相，找到最後，原子裡面那些東西也是空的呢？爲什麽會這樣呢？
因爲這個沒有先預設上帝而去找共相，或沒有先預設上帝去尋找殊相，這種的做法都是偶像。
而這些沒有上帝的世界觀裡面的共相，和沒有上帝的世界觀裡面的殊相，都是偶像。
所以，一切非基督教、不合乎聖經的思維，都是由抽象的「一」和抽象的「衆」組起來的。
另外一種說法就是，所有聖經以外的「準則」，都是抽象的。唯有聖經的神是絕對，又是有位格的，而祂是三位一體，所以它解決了「一而衆」的問題。
（p.23-25）不光是幫我們找宇宙最高的共相和最低的殊相是這樣子，同樣的，每天的生活之中，也就是科學範圍裡面，也是一樣的。因爲，什麽叫科學的研究呢？就是在事實（fact）這個世界裡，尋找定律（Laws），或者把定律來解釋事實。是同樣的事情。
但是，假如不先預設聖經的神，那，一個人的世界，是有機率、或然率，就是偶然，組成的。
假如不是由神和祂永恆的計劃，然後這個永恆的計劃在時間實現，就是創造、掌管歷史和救贖，假如不是這樣的話，都是偶然的，宇宙、歷史都是偶然的。所以，當我們想要在事實世界裡面建立定律的時候，我們面對的是一個完全偶然的世界。然後呢，我們又在我們的思想裡面，要設定一些抽象的、無情的（因爲我們沒有先預設一位有位格的、三位一體的上帝）。所以，我們又在腦袋裡面構造了一些抽象的定律，把它放在（impose on）一個完全偶然的世界裡面，不是很可悲嗎？而且這些抽象的定律，是沒有權要求我們順服它的。只有一個有位格的主宰才有權要求人順服。所以，無論是從「一而衆」的角度來看，或者是科學的角度來看，非基督教不合乎聖經的世界觀，是抽象加上抽象，抽象的「一」，加上抽象的「衆」。
下面，我們來看三位一體和「相對主義」Correlativism（p. 26-29）。
假如神不是三位一體，而只是「一」的話，上帝就需要，或者說，上帝就需要依靠宇宙的「多」，宇宙的「衆」，來對應它的一，因爲它只有一。而「一而衆」的問題，就是宇宙裡面衆多的東西，怎麽找到一個「一」來解釋所有的「衆」、組合所有的衆。而假如只有一個「一」存在的話，是沒有什麽意思的，祂怎麽在時間、空間裡運作，那就有衆了。
比方說，上帝是一個，但是祂的計劃有很多部份。上帝是「一」，但是祂有很多不同的屬性。
上帝的「一」都參考祂自己的屬性，參考祂的計劃裡面的東西。所以祂是一個上帝，三位，一個計劃，然後化爲衆，就是進到時間、空間的時候，都是這一個計劃的演繹（development）。
所以，雖然是「衆」，但是還是參考祂一個永恆的計劃。沒有這個的話，上帝是「一」，而不是「衆」，就是如果在上帝本身裡面沒有衆的話，上帝就要依靠世界，來找到那個「衆」了。
比方說，存在主義，巴特的「新正統神學」裡面說，神是「全然的他者」，神是一個空白的，赤裸的一個「一」，這樣子呢，神是不能描述的、不能形容的。而且，當我們說神是「全然他者」的時候，我們是用人的語言來說他是跟我們完全不一樣的。既然是用人的語言來說「全然他者」，因此，上帝就是我們、人間世界，語言的延伸。
比方說，神的愛。假如神不是三位一體，假如神是「一」，而不是「三」的話。那我們說，神是愛，神的愛的對像是誰呢？就是我們了。意思就是說，神要存在的話，非愛世界上的我們不可。不然的話，它這個一是空白的。我們所相信的上帝，不是需要愛我們，才愛我們的。是祂本身，三位一體裡面，父、子、聖靈有最完全的愛、和諧，最完美的榮耀，最dynamite的活力，最美的音樂。所以，我們說「神愛我們」的時候，我們是指這一位，自己已經滿足、喜樂、和諧的神，祂自由地，祂隨己意、定意要與人立約，愛世界上的人。這就是很不一樣的。
我再說，假如一個神不是「一而衆」的話，祂是需要我們來愛，至終，神和人在某一個程度是在同一個水平。不是的，我們所相信的神，祂裡面就有最完美的關係、愛、和諧、音樂、秩序等等。所以，是隨著祂的自願、自發地，祂願意創造一個世界，祂願意救贖罪人，祂願意愛屬祂的子民。所以祂來愛我們，不是出於祂的本質上有什麽缺欠、祂需要。再說一次，不是因爲祂本質上有什麽缺乏，所以來愛我們。祂本質上好好的，比好好的更好。但是，祂樂意地，自由地，用了祂的主權來愛。這叫作神的三一論解決掉相對主義的問題。
下面是p.30開始。下面，范泰爾又講到神的主權。但是，因爲神是有位格的，所以神的主權和宿命論不一樣。上帝永恆的計劃，不像中國人講的「天命」或「命」，不是。
神的預定是一個有位格的神的預定。所以，一個在預定萬事的神，這一位大能的神，在這位神的統治之下，被祂救贖的一個基督徒，要過一個真正的基督徒的生活，是充滿著自由的，就是說，自發性、自決的穩定性，或者是焦點，還有動力（Spontaneity， Self-Determination， Momentum）。意思就是說，當神拯救我們出死入生的時候，我們就找到我們的真自由，找到真正的生命的動力，真正的自發。因爲，我們被耶穌基督的寶血救贖，聖靈重生我們，我們過成聖的生活，走這條路的時候呢，我們才有可能不被外界或別人，強逼我們去愛神，是自發的愛神，爲祂而活，服事祂；而只有走這條路，才有真的自由。
所以，只有一個預定了萬有的神所統治的世界，我們才找得到真的自由。不光如此，宇宙裡面有一些事情，從「次因」（secondary cause，第二層的、次等的原因）這個角度來看，是contingent，也就是說，是偶發的、自由的。
就是說，一個人，每天起來，他坐哪一班火車，那個有不同的因素。他跑到火車站準時嗎？火車有沒有座位，他買不買到票等等，從這個角度來看，是自由的（contingent）。就是說，是的，從神的永恆計劃這個角度來看，是預定的。但是從次等的成因，從時間、空間、人間這個角度來看，是有多種的「次因」所組成的一件事。一個人搭上了十點鐘的火車，是有各種各樣的因素，不坐九點的，坐十點的；又不坐十一點的，坐十點的，有很多很多的原因。
所以，從這個角度來看，世界上有很多事情，從人的水平看，是自由的、偶發的（contingent）。但是，與此同時，一個人坐十點鐘的火車這件事情，也肯定是在神永恆的計劃裡面的。
很多事情都是這樣子，從次因的角度來看，是自發的，或者說，或者說是偶發的。但是，從神永恆計劃的角度來看，是決定好的。但是，有的時候，神又推翻這個定律，作一些例外的事情，也就是說，神跡。有的時候，神直接來這樣作。有的時候，神不這樣作。什麽時候神作，什麽時候神不作呢？答案是，聖經告訴我們。
（p.33）范泰爾說，至少有兩種人，錯誤的以爲，當我們強調神是掌主權，預定一切的時候，就一定剝削人的自由和自發了。當我們強調人的自由和自發的時候，就不可能接受一個掌主權的神。亞米念主義和極端的加爾文主義者，都犯了這個錯誤。
最後，范泰爾用小說和小說的作者，這個例子，來解釋，小說的作者是定好了一個世界裡面，那些小說裡面的人物，按照他們的性格來作事情。但是，因爲這個作者先設計了這個小說。人的生活和神永恆的計劃，有一點像這方面。只是說像而已，這只不過是個比喻。神的永恆計劃是奧秘，完全是奧秘。
今天，我們來到邪惡的問題，也就是苦難的問題。（p.37）
加爾文：上帝容許罪惡？  Calvin：Permissive Will?
God is sovereign Over Sin and Evil。
上帝的主權是包含了宇宙所有的事物，也就是說，宇宙裡面所發生的每一件事，我們的頭髮祂數過，一隻麻雀掉在地上，祂知道，祂計劃的。因此，既然是包括所有的事物，就肯定包括了邪惡，和罪，我們也可以說，包含了苦難（苦難的問題和邪惡的問題，基本上是同一個問題）。
正統的基督教都相信，上帝是不爲人所犯的罪負責的，也不爲撒旦所犯的罪負責的。
可是，我們又必須要否認，宇宙裡面有什麽事，是不是因爲祂，或者離開祂永恆的計劃，獨立地發生的。英文是，Nothing happens in spite of Him， 就是說，雖然祂在那裡，但是這件事情，不理祂，繞過祂的計劃而發生的，不是的。范泰爾就引用了加爾文其中的一本書。
我一說再說，加爾文的神學，最重要的觀點不是預定。神的主權是很重要的；耶穌基督是先知、祭司、君王，很重要的；聖靈與神的話作見證，很重要的；一個人過信心的生活，很重要的。
預定是在他一本的小書，回答、反駁一個人在那裡講，當然，也在《基督教要義》講完了救恩、得救的確據之後，他才講預定的。不過，祂的繼承人，就把預定放在一個很重要的地位。加爾文本身呢，你去《基督教要義》，並沒有這種很抽象、很哲學、很硬、無情的味道。他並不是這樣，他是一個牧者，寫了很多聖經的注釋，每個星期講很多篇道的。
但是，在加爾文這本小書，《論上帝永恆的預定》裡面，祂的確提到一句話。他說，神的預旨（就是神的永恆計劃），包括了罪惡這個事實，也容許了罪惡的事實。英文是，God’ decree “is inclusive and permissive of the fact of sin.” 這個是范泰爾的話，在祂的《系統神學入門》，p. 248。（傅蘭姆願意說，神是罪的「遠因」）
神的計劃，包括了計劃罪，包括了容許罪的這個事實。好了，那怎麽解釋呢？再問下去…。
今年是2004年，在美國教育電視臺，上演了一次特別的節目，就是講怎麽去解釋上帝的存在和苦難的這個問題。一方面介紹了Fraud的觀點，就是說，相信上帝存在是荒謬的，另外呢。介紹了C. S. Lewis的說法。C. S. Lewis的說法是，爲什麽有困難呢？先要預設兩個事實。一個是神的存在，第二是人的自由意志。
范泰爾在這裡說，邪惡和苦難，是一個奧秘。（神允許罪、計劃了罪，也是爲了神的榮耀；你如果不同意，我只能說，你有更好的解釋嗎？沒有任何更好的解釋。所以，范泰爾和改革宗就從反面看，沒有更好的解釋。）
邪惡、苦難的問題，乃是說，一個良善的神，也就是說，完全掌管宇宙每一件事的神，怎麽可能在祂創造的宇宙裡面，容許、甚至預定邪惡、苦難呢？因爲范泰爾他堅持，聖經裡面講到「神的主權」這個真理，神是掌權的，神的主權是絕對的，因此，有三條路是范泰爾不會走的：
第一條路，他不會用人的自由意志來解釋邪惡和苦難。說穿了就是說，他不會用人的自由意志來爲上帝辯護。說，是啊，世界上上帝容許罪，因爲神給了人自由意志。他不會的。因爲這樣一來，人的自由意志，就與神的永恆計劃，平衡在最高最高的地位了。
第二條路他不會走的，大部份人也不會走的是，邪惡嘛，不是真的，是幻覺。有這種人的，有一些異端和一些東方宗教，認爲邪惡不是真的，人只要更多的知識，就可以勝過很多的問題的。
第三呢，就是上帝是軟弱、無能的。
這種的說法，西方在1970年代，有一位猶太的拉比，Rabbi Harold Kuchner 寫了一本書，When Bad Things Happen to Good People （Amazon.com: Books: When Bad Things Happen to Good People）， 爲什麽壞事發生在好人身上？這本書的結論就是，神與我們都是脆弱的。
一直到1995年，很不幸的，美國的IVP ，以前是福音派的出版社，校園團契的出版社，出版了 The Openness of God（IVP | The Openness of God）（《神的敞開性》）這本書。這本書其中一位作者是Clark Pinnock ，他在1970年還是維護聖經的無謬、無誤的，The Infallibility of the Scripture，他曾經寫過這樣的書的。到了1995年的時候，他就提出free will theism （Searching for an Adequate God: A Dialogue Between Process and Free Will Theists），自由意志的有神論。大概是這樣說的，在那本書的114頁。他說，人面向將來，未來是不知的，人不知道未來。對神來說，未來的一部分，對祂來說，也是不知道的。神不知道未來。
所以，這種神的敞開性，開始滲透到福音派。因爲這些都是所謂福音派的神學家。所以有位華人神學家，已故的華人福音派神學家，在2001年911那天，他就說，他那天靈修是創世記第22章，他說，神是不知道亞伯拉罕是不是會順服祂，所以祂試煉亞伯拉罕。這種的神的軟弱、無能，也不能解釋邪惡和苦難的問題。 Robert Schuler ，美國加州水晶教堂的牧師，他說，神在911在不在啊？在啊！在那裡？在消防員、在警察，在這些義勇軍的身上。所以，他就把神降到人的這個地位了。神基本上就是人的良善、人的愛，人的勇敢的一個延伸而已，或者甚至乎說，人的愛、人的勇敢的一個「象徵」。所以，有各種各樣的方法，把神拉下來。所以，我們不能用人的自由、人的勇敢、人的愛，或神的無能來解釋邪惡的。
（p.38）因爲我們相信，審判全地的主，祂一定是正直的。亞伯拉罕在創世記十八章說，
Will not the Judge of all the earth do right， (Gen 18:25)  審判全地的主豈不行公義嗎？
上帝不會犯錯的。
所以，所有關於邪惡、苦難、罪，這些難題，都透過聖經故事得到真正的意義。什麽叫透過聖經故事呢？就是都透過神的計劃。這裡呢，范泰爾講得非常精簡，祂的意思包括下面好幾點：
苦難是人犯罪墮落的後果。人就活在一個充滿罪人的世界裡。所以，人會犯罪，人也會受到別人犯罪的後果。所以，苦難、邪惡是我們在生活裡面應該是預期有的，本來就有的。是我們配得的，因爲我們是墮落的人類的成員。
可是，在這個邪惡、苦難充滿了大地的同時，上帝還是用祂賜給我們的普遍恩典托住我們。再加上上帝親自來，耶穌基督來承擔了罪（罪是苦難、邪惡的根源）。耶穌基督擔當了我們的罪孽，因此，原則上解決了罪的問題和罪帶來的所有的問題。耶穌基督死，祂復活了，祂勝過了罪、勝過了死，勝過了撒旦。既然祂勝過了撒旦和勝過了死，在這個勝過了死、勝過撒旦的這個大範圍裡，就包含了祂勝過人生所有的苦難、邪惡。
因爲祂連死都勝過了。不過，我們活在一個延遲（delay）的時間裡，等到祂再來，祂就要擦乾一切的眼淚。祂要爲所有的人伸冤，這叫聖經故事，聖經故事就是講這個。聖經就是講，神造人，宇宙是美好的，人是公義、聖潔、良善、智慧的。人犯罪，所以，苦難、邪惡進入到人間。
我說，邪惡進入到人間，邪惡本來就存在於靈界，因爲有撒旦。人間的苦難和邪惡是因爲人的犯罪。但是神還是托住我們，給我們普遍恩典。再加上給我們救贖的恩典。耶穌基督解決了罪和罪所帶來的所有附加的問題，就是所有的邪惡跟苦難。但是祂解決的方法是，先改變人的生命，人的心。第二、建立這些被改變的人與人之間，也就是基督徒與基督徒之間的群體，就是教會。然後，在這個教會的見證（教會爲主作見證），敬拜祂，使它延伸到世界的每一個角落。這樣子呢，在苦難的世界裡有盼望。苦難是事實，盼望是事實，因爲耶穌基督復活了。
所以，基督徒今天所受的苦，至少有兩種，一種是因爲我們還活在一個墮落的世界裡。第二、我們是基督徒，所以，理所當然地、肯定會與主同受苦的。所以，至少有這兩種的苦。我們可以再加第三種，是神的磨煉我們，容許撒旦來試探、試驗我們，好像約伯這樣子。所以，至少有這三種的苦難。
再說一遍。第一，因爲我們還是活在一個墮落的世界裡。沒有信主之前本來就有這種苦難。上帝並沒有應許信主之後，這些苦難和邪惡就會拿走的。很不幸的，很多福音派的教會就傳了一些不符現實，也不符真理的信息。信耶穌之後，就什麽毛病都沒有了，你還有毛病嗎？你不夠信心。我們還是活在一個墮落的世界裡面，宇宙、被造之物還是嘆息到今天，等候神的兒女的榮耀的顯現。（羅8：22-23）。
第二、我們要爲主，和與主同受苦，腓：1-29 ，西1：24 都講到，苦難是我們應得的份。
(Phi 1:29)  因爲你們蒙恩，不但得以信服基督，並要爲他受苦。
(Col 1:24)  現在我爲你們受苦，倒覺歡樂；並且爲基督的身體，就是爲教會，要在我肉身上補滿基督患難的缺欠。
第三、苦難是神的訓練，神的試煉，或者神容許撒旦來試驗我們。
范泰爾繼續去揭露、暴露出非基督徒對邪惡問題的立場。他說，非基督徒呢，要就是不能分辨善與惡，他不懂什麽叫善與惡。不然的話，假如他能分辨善惡的話，他不可能有盼望知道善會得勝的。爲什麽呢？下面這句話呢，雖然是范泰爾五十年前寫的話，但是在廿一世紀是非常適用的。傅蘭姆就說，他好像作了先知一樣。范泰爾在Defense of the Faith信仰的辯護第二版的218頁說，認爲自己就是善的人（認爲自己對得住良心的人），假如能夠能使他們認爲的善，在地上得勝的話呢（自己認爲善，又使祂的善能夠實現在地上），他們只不過壓抑了別人認爲善的事情，而這些別人也認爲自己是善的。
范泰爾在這裡，好像在討論後現代主義、解構主義、政治正確性（political correctness）等等的當代運動。這些潮流都嘗試，將所有的倫理討論相對化，「沒有絕對的真理！」但是硬性規定，別人要遵從祂的道德的價值觀。「同性戀一定是對的！」、「宇宙裡面沒有絕對！」除了同性戀，一定是對的。這就是今天的所謂「容忍」，西方社會的容忍。
我是1960-1970文革年代在美國讀大學的。當時的容忍不一樣。當時就說，你跟誰睡覺，沒有人理你。現在是，你一定要相信同性戀是對的。所以，范泰爾說，假如我們不相信神是絕對的主宰，而由祂的永恆計劃去解釋苦難、邪惡的話，人與人之間苦難的問題，只能硬碰硬。「我說，這是善，這個叫得勝」，但是，你不認爲啊。結果只不過是一場又一場的政治剝削、壓迫而已。意思是說，只有神能決定宇宙裡面什麽是善的。
（p.39）那，怎麽爲上帝辯護呢？這叫神義論（theodicy）。整本約伯記的主題，不是約伯如何爲自己辯護，乃是神怎麽爲自己辯護。基督徒的神義論，必須要以一個預設爲開始點，就是說，神是自足的。神是自足的神，self-sufficient God，一位自我足夠的神，掌管萬事，因此知道萬事。他當然會用最好的方法，達到祂的目標。可是，什麽是最好的方法呢？就是那些神喜悅用的方法。既然那些是神喜悅用的方法，它有可能是人的理性不能理解、不能測透的，約伯爲什麽受苦？他完全不明白。唯有當他完全將自己降服在神的手中的時候，他才找到問題的答案。雖然他還沒有找到問題真正的答案，到約伯記四十二章，他也不知道是神允許魔鬼來磨煉祂的。對不對？
當然，神在宇宙裡面啓示了祂的智慧，人可以知道一部分。但是，神也的確在某一個程度上，祂隱藏了祂自己。人不應該用自己所設的標準來衡量、批判這位聖潔的上帝的作爲。
因此，改革宗神學的神義論，和天主教、亞米念的，是不一樣的。
我再說，神是用最好的方法來達到祂的目標的。什麽是最好的方法呢？就是神按照祂美意所用的。
我有一位非常漂亮的表妹，三十四歲死了，留下一個小孩和她的丈夫。你怎麽在祂的安息禮拜講道？我講了三點，是當時的會衆可能到今天，八年、十年了，可能還不能完全吞下去的。他們不能吞下去的證據是什麽呢？他們記不住那篇講章的第三點。
第一點，我說，God is God。神還是主宰，神是神。
第二點，God is good ，神還是美好的，神是愛我們的。神有祂的美意，我們在很多的事情上，包括你們弟兄姊妹觀顧我的表妹的這件事上，看見神是美善的。
第三點，我說，and God will receive His Glory。神是要得到祂應得的、祂要得的榮耀的。
幾年之後，有一些弟兄姊妹跟我說，林牧師，你當年說，神是神，神是好，我們應當榮耀神，對不對？我心裡面說，不對！他把第三點啊，講成我們應該作什麽的。不是我們應該作什麽。神就用祂所喜悅的方法，達到祂的目標，就是祂的榮耀。
上個禮拜，我們紐約教會，就是我八○年代開植的教會，牧師的兒子，廿二歲，突然之間，啪！一下，死了。那，怎麽解釋？沒有辦法解釋。不過他是很愛主的一個青年。以一個廿二歲的青年來說呢，他可能知道自己要死。所以他死之前，大概一個禮拜、一個月前，寫了一個email，都印在安息禮拜的節目上面。他說，他不怕死。而且他是在教會裡面，非常愛baby、小孩的。很好的見證。沒有的解釋，是奧秘。
問題是，我們很多時候想去找另外的方法解釋邪惡跟困難。你用人的自由意志去解釋，那又怎麽樣呢？那你就責怪人嗎？用神是軟弱無能，或者神不是最高的智慧的，不是至善的、不是全能的，又怎麽樣呢？它能夠給你人生有活潑的盼望嗎？它只不過把神從天上扯下來而已。人的自由意志，就把人放在最高的地位。
說苦難不是真的，那是騙人的。所以，其實呢，所有不按照正統的聖經真理去解釋苦難、邪惡的方法，都是死路一條。我喜歡在安息禮拜講另外一篇道，是這樣講的。我說，很多人啊，在面對親人離開世界的時候，有不同的回應。我沒有說是不同的階段。這是心理學講的。我只是講不同的人有不同的回應。
第一、否認親人已經過去了，還是抓住他留下來的東西啊，等等。那是沒有幫助的。暫時一段時間可以，但是過了一、兩個禮拜之後，要開始收拾祂的東西，要過一個新的生活，特別是配偶，是很難的，因爲整個房子都有他留下來的東西。
第二、是憂傷到憂鬱。憂鬱的意思是說，不能過正常的生活，不能負責的、每天的運作，作工，敬拜神。這樣走下去也是死路一條。憂傷是應該的，但是哀慟有時，停止哀慟也有時啊！大衛哭萬之後，起來吃飯的。他知道祂的baby死了嘛！哭完之後，他起來。所以，憂（depression）鬱是死路一條，雖然憂傷是人之常情。
第三、憑自己的力量，廣東話說「死拼」，去面對死亡。有這種人的。我有一位姨丈，他是心理學家，Boston大學很有名的社會心理學家，全家都是人文主義者。我的大姨媽是社會學家。所以當我的姨丈去世的時候，他們就是用人文主義的方法，很平靜地就埋葬了他，就完了。用人自己的力量來面對，很孤獨的。
（第一是否認；第二是憂鬱；第三是憑自己力量來面對）
第四、是發怒，特別是向上帝發怒。不過呢，上帝看不到嘛，上帝是抓不到給你去打祂的，所以一般呢，是跟兄弟姐妹去發怒。常常在葬禮那幾天，兄弟姐妹都是在吵架的。不要吵，不要吵。
第五呢，是最傷人的生命、活力和盼望的，是內疚。啊，我早一天買飛機票回去就好了；哎呀，那天早上不要燒那個藥給媽媽吃，她就不會死了，換個藥就不會嘍，這個那個……。這個是一些莫須有的罪名，自己加在自己身上的。
唯有一條路是給我們面對苦難和邪惡的，乃是依靠神（信靠神），再加上感恩。正統的聖經的答案，聽起來好像很煞風景的。你說，哎，又是講這些，老生常談，你又說是依靠主耶穌。那，我剛才才說完，五條都是死路一條，對不對？
再來一次，否認親人過世、憂鬱、孤獨的面對，發怒、內疚、都是死路一條。那現在我們指出一條，唯一的有活潑盼望的道路，難道你要抓住那五條其中的一條，死都不放嗎？聽懂我的意思嗎？
那你說，我的家長去世，他還沒有信主哎。這最難的了，爲什麽這最難呢？因爲我們中國人對家庭是很看重的。又孝敬，又親愛。可能你都聽過我講下面那段，不是風涼話。我每次講這段，先要聲明不是風涼話，因爲很像風涼話。
是的，你的父親、母親去世，他們不是信主的，但是有一天，我們的歷史要終結。神要給我們一個比地上的家庭，更榮耀、更美滿的家園。這個不是風涼話，這是聖經的真理，這世界非我家。但是我們總是抓住地上的東西，包括我們的父母親而不放。
不是換一個父母親，不是隨他去，不是不理，你要用感恩回憶，感謝神給你、給他們普遍恩典，祂的美德，也爲我們帶來祝福，爲他們在世界上的生命感恩。
好，我們先休息。
（很多父母一生受苦，是一種美德；看中國的農民就知道了。他們怎麽解釋？是我們中産階級說受苦、沒有享福；非洲很多半餓死的人啊；我們總是盼望好一點。）
##
我們說，這一段不是風涼話。因爲很多時候很難接受這個事實。我們愛世界上的家人，可能跟上帝創造宇宙人類的時候，跟那個計劃是不很一樣。我的意思是說，當我們懷念（miss）我們的家人的時候，我們並沒有讓神創造人類時定下的計劃，來引導我們的憂傷。
福音派教會一般講救贖比較多，創造比較少。而講救贖的時候，又有的時候以人爲中心，不是以神爲中心。下面這段話就是說，這個世界不是我們終極的家園。神告訴我們，永恆才是最重要、最寶貴、最恒久的。而所有神的兒女，其實是全人類，都要在永恆裡。而永恆裡，神給我們一個家，是沒有嫁娶的。也就是說，沒有家庭的，沒有人間的家庭的關係的。
因爲人間的家庭的關係，只不過是天上永恆榮美家園的一個非常不完全的影子而已。因此，將來我們會換取一個更榮耀的家。可是，雖然我們都是墮落的人，神卻讓日光照在好人歹人身上，所以，我們要爲神，在離開了世界的那些我們的家人，我們要爲他們在世界上曾經得到上帝的普遍恩典來感恩。他們也回應神的普遍恩典，總有一些人以爲是美的美德，爲他們感恩，而不是在救贖的層面。
賞賜的是耶和華，收取的是耶和華，耶和華的名是應當稱頌的。約伯講這句話的精神就是，敬畏耶和華的精神。約伯記是一本智慧的書（book of wisdom），什麽是真的智慧呢？瞭解到賞賜的是耶和華，收取的是耶和華，耶和華的名是應當稱頌的。
所以，將來有更榮耀的家給我們，那，很不能理解的是，將來我們不會懷念地上跟我們分開的家人的。這個不叫自私。神的美意是這樣設定要給所有愛祂的兒女的。所以，在地上我們與家人分開了，那，憂傷是肯定有的。
O. K ，那我們怎麽面對這個憂傷？否定是死路一條，憂鬱是對自己沒有什麽好處，也不能榮神益人；怒氣、憑自己力量、內疚，都不是辦法。所以，我們要敬畏耶和華，意思就是說，連憂傷、我們的感情生活，在憂傷、在哀慟的時候，也有敬畏神、還是不敬畏神的。
上帝的主權，是包括了我們的感情、懷念離開世界的家人的。而我們按照敬畏耶和華、智慧的道路去走的話，結果是最深層的平安和滿足。因爲，我們不是問，照我的意思怎麽樣，乃是說，照神的旨意。而連人的邪惡，也就是說配受將來神的憤怒審判的邪惡呢，不單是在神的計劃中，或者預旨中，再加強一點是，也是爲了祂的榮耀的。完全是奧秘，我完全沒有辦法解釋。
我再說，你用任何另外一條路去解釋都是死路一條。因爲那些路都不是以神作神，神坐在寶座上，爲出發點的。沒有先預設、先相信，神從亙古到永遠，是坐在寶座上。因此，我們人總是想要，廣東人說，在地上再抓一把沙，明明那個是沙土，不是穩固的根基，我們還是要在沙地裡抓一把沙，也就是我們講了好多星期的，抽象的共相，和抽象的殊相。懂嘛？抽象的共相，現在懂了嗎？用懷念家人就懂了，是嗎？你要抓什麽？你只能夠抓住神永恆的計劃，祂是智慧的、公義的、憐憫的、聖潔的，而且祂所有的屬性都有其他的屬性。
范泰爾說，神是邪惡的「遠因」，可是不是近因，所以神不負責。連威敏斯特信條也大概是這麽說的。傅蘭姆說，我們就乾脆說，邪惡、苦難是在神永恆的計劃裡面，是神的預旨就好了，是奧秘，就不要再加一句什麽「遠因」、「近因」。遠因、近因講得沒有錯，只是說，你說了遠因，又說神不負責，那傅蘭姆就用了一個例子。他說，假如我雇了一個人，A君，去殺B君。那A是負謀殺的罪，因爲A殺了B ，但是是我給錢的，那難道我不負責嗎？我也是要爲那個謀殺負責的，對不對？同樣的，說神是遠因，但是不爲罪負責呢，有一點感覺上講不通。寧願說，都在神的手中，但是是奧秘，就完了。然後，我們繼續過敬畏神的生活。有問題嗎？
Q ：可不可以多解釋一些你剛才的三點，就是說，神就是神，神就是愛，另外一個，神要接受祂應有的榮耀。第三點。
A ：神要在這個人的死的身上，得到祂的榮耀。神安排這位姊妹在地上三十四年，得到祂的榮耀。神結束了祂的生命，結束了這個廿二歲青年的生命，得到祂的榮耀。怎麽得到？從什麽角度來看，祂是得榮耀？我們不一定充份理解。我們可以看到一些比較低層的東西，比方說，這位人生前很愛主，死的時候很多人因爲祂的見證得到感動。甚至乎，在趙天恩牧師的安息禮拜，唐崇榮牧師呼籲奉獻！傳道！這些都是從人的角度來看，神得到榮耀。但是還沒有完全講透了神如何在這一次收取這個生命，怎麽得到祂的榮耀。反正這位人的生命結束了，神收他回天家，滿足神永恆旨意裡面這一點的旨意，神得到祂的榮耀。連罪人受祂的審判，永遠沉淪，也是爲了祂的榮耀，何況一個聖徒的死，在祂眼中是看爲寶貴的。我們可以舉例，但是那些都不完全的。只是可以舉一點例子，然後說我們的理解非常的軟弱。
有一次我去一位被謀殺的弟兄的喪禮，我就跟祂的女婿說，（我也沒有話講了）我說，We don’t understand， but as Christians， we don’t need to understand. （我們不理解，但是我們身爲基督徒是不需要一個人爲的解釋的），那個不是所有的人都能夠受的一句話。但是我當時真的想不到另外一句話可以講了。就是說，我們不需要一些用邏輯推出來的…我們需要什麽？我們需要知道神與我們同行，神是不變的，神還是要在活人的身上，成就祂的旨意，因爲祂已經在這位死去的人身上，完成了他在地上生命如何，這方面的計劃了。
清教徒的神學強調一個人要真正地悔改信主，這是第一。第二，要過敬虔的、聖潔的生活。第三，要懂得死得好（die well）。意思就是說，死之前要懂得感恩。老人在病床上要懂得感恩、背誦詩篇。到處作見證，勉勵下一代、下兩代的。這個二十二歲的青年算是死得不錯啊，剛好死之前寫了email說，我不怕死的，你們好好地事奉主。二十二歲！
Q：是生病嗎﹖
A：後來發現是lung cancer。肺癌一發現就常常是末期了。
Q：基督徒可以自殺嗎﹖
A：賞賜的是耶和華，收取的也是耶和華，不是我們。死是好得無比，但是收取的是祂，不是我們。所以，要站得穩。
Q：重生得救的基督徒自殺，得不得救，可不可以更明確一些﹖
A：很多事情，明明是不合乎神的律法、神的心意的，基督徒，真正的基督徒是被稱義的，是神的兒女。基督徒的罪是耶穌基督的寶血能洗淨的。基督徒也常常作一些神不喜悅的，神恨惡的事情。假如基督徒作的最後一件事情是自殺的話，那個是不是耶穌基督的寶血潔淨的呢？基督徒假如那天早上沒有靈修，作了很多壞事，主早上十點鐘來了，那麽他能不能上天堂呢？這和基督徒自殺是同一個問題，是不是？是你對「藉著信、稱義、作神的兒女」，我們理解，我們是不是真的瞭解而且是抓住這個真理。有什麼罪是神不赦免的？只有一條，對不對？只有褻瀆聖靈。好，我們禱告：
天父，我們承認我們是有限的，是罪人，蒙了你的恩典。我們掙扎去瞭解你的心意。我們再承認，很多的事情，對我們來說，是奧秘。求主給我們一個敬畏你的心，懂得怎麼敬畏你，作一個智慧的人。也懂得怎麽面對我們自己的憂傷、別人的憂傷，憐憫那些悲哀的人，但是主，給我們腳步是穩固的，一步一步地地朝向天上的錫安。因為主，你應許你不遺棄你的兒女。你的信實，你的愛，你的應許，你的同在，是不改變的。我們常常受到我們的環境，我們的際遇，或者我們朋友的影響，我們承認，我們會動搖，我們會改變，我們會問爲什麽，求主繼續打開你的話，亮光就發出。謝謝主，你繼續這樣的膏我們，教導我們，也托住我們的心靈，保護我們的心靈。感謝主。奉耶穌基督的名求。阿門。
Why Bad Things Happen to Good People
The Openness of God
Free Will Theism
詩歌：
Under His Wings by William Cushing
All That Thrill My Soul by Thoro Harris
10/27/04  類比的知識
唱詩：
And Can It Be That I Should Gain by Charles Wesley
Have Thine Own Way， Lord by Adelaide A. Polland 

The Free Offer of the Gospel by Charles Wesley
Hallelujah For the Cross by Horatius Bonar
p. 43 predication翻譯成“謂語” 。例如：狗是「黑」的，I am “tired” 都是「謂語」。
我打字常常不看的，所以打錯很多字。不看地圖，走路就是這樣。不看聖經，靈命也會如此。
我們這一堂的題目，是類比的知識（Analogical Knowledge）。（p.41）
什麼意思呢？類比就是比較的意思，有不同，所以要比較囉！「類比」就是說，神和我們有什麼不同？但不同之外，又要有一點同，或者一點「通」，不然神怎麼跟我們講話呢？神講話，神啟示，我們怎麼明白呢﹖意思就是說，我們人可以認識神嗎？人可以用人的語言來描述神、講論神嗎？這是這一課的課題。
正統的聖經真理乃是說，神是神，我們是被神造的，所以在創造主和被造物之間，有著絕對的區分。這是范泰爾一再強調的。但是，與此同時呢，神按照祂的形象造人，所以，神與人之間，神的屬性和人性之間，有著很有意義的關聯（There is a meaningful link）。所以，神說話，人能夠明白。人也可以用人的話，來講論神。神也可以用人的語言來啟示祂自己，而神沒有用祂三位一體，父、子、靈之間交通的語言來啟示，不然我們不懂，不可能懂的。但是神的確低就、遷就我們（加爾文用的，是accommodation，Van Til也用的），神低就我們，所以，人是可以真正的認識神（man can REALLY know God），人可以清楚的認識神（Man can CLEARLY know God）。但是，人對神這樣的認識是有限的（finite knowledge， limited knowledge），因為人是有限的。但是這個有限的人的有限的知識，不需要一定是不清楚的，可以是清楚的。人對神的認識，這個有限的人，還有墮落的人，蒙救贖之後，對神的認識，是真實的，是清楚的，是神、掌權的神，有權威地賜給人的知識（authorotative knowledge），意思是說，是這位掌權的神，賜給我們關於祂的認識。所以，我們認識神，這種的認識，這種的知識，是給我們有把握的、有確據的。就是說，我們不需要猜測，我們對神，藉著祂的普遍啟示，加上特殊（聖經）啟示，這種的知識是清楚的，真的，有確據的、有把握的。我們認識的神不是一個模模糊糊的神明，是三位一體，自稱、自宣告他是耶和華的神。這個呢，是正統的聖經的教導。
神與人之間有著絕對的區分，可是呢，神啓示了祂自己。其實，神與人之間有好幾個關聯（link），第一，人是按照神的形象造的；第二，神在人心裡面啓示了祂自己。所以，人裡面，人性啊，是有著「啓示性」的，man is revelational。詩篇139篇，我的身體是何等的奇妙被造的（詩139：14），所以，人的人性，身體、靈魂裡面，有著啓示神的元素。
神按照祂的形象造人；還有，神向人普遍啓示；第三，神向人特殊啓示，這是聖經裡面所講的。祂用語言表達祂的思想，不只是藉著受造之物，在人心中，叫人無可推逶。
特殊啟示呢，就是「永生之道」。還有一點，就是人雖然墮落了，神還是給「普遍恩典」（common grace）。所以，這幾方面都是神與人之間的關聯：神的形象、普遍啓示、特殊啓示，還有普遍恩典，至少有這幾方面的。因此，神具體地向人啓示，具體地在時空啓示，人是可以清楚明白的。當然，人要清楚地明白神的啓示，特別是墮落之後，是需要聖靈光照的。但這不是不可能，人可以真正地認識神，清楚地認識神。這是正統的基督新教（Protestant）的教導。
我們把這個正統的聖經教導，與一些世俗哲學的宇宙觀對比一下。
1. 柏拉圖主義     2. 會通與轉化       3. 存在主義與巴特     4. 聖經宇宙觀
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（相）
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物質                    道                   客體                        神的形象
                                                                        其他被造物
我們首先來看古希臘的新柏拉圖主義，也就是諾斯底主義的世界觀。我們講過，他們認爲，最高最高的共相是「形式」、「象」、「理念」，”Form”或”idea”。以因爲這個東西抽象抽象，往上到太抽象了，所以最高最高的形式，或者理念呢，是講不出的。同樣的，往下跑，跑到最後的物質，也是講不出的。記得嗎？Fido是隻狗，狗是動物，動物是活物……，一直推上去的話，就是空啊。同樣地，「狗」推下去，牠舔我的手的感覺……，推到原子裡面也是空的。
可是呢，這個宇宙觀模式裡面，有一點很重要、很嚴重的一個錯誤，聖經裡面沒有講的，它多此一舉講出來。什麼呢？就是「存在世俗性」（existence is an attribute）。更高一點的，最高那個至善神呢，是有最多存在的（it has the most being）。人也很多，不過比天使低一點（不是按照聖經，是按照希臘哲學），動物又比人少一點being，少一點「存有」。一直推下去，最低那層的純物質呢，沒有「存有」，it does’t have any being。
聖經沒有說人比天使多一點還是少一點「存有」，人存在就是存在，不存在就是不存在，沒有什麼多一點存在，少一點存在的。這是空洞的、人爲的一個觀念。但是因爲如此，因爲存在是一個屬性（在希臘哲學裡面），結果造成了很多的問題。造出高、低，往上也是抽象，往下也是抽象，因爲這個觀念本身是聖經沒有的。人存在就是存在，神存在就是存在。神存在的真實性，不能說多一點，少一點。神既然創造了人，人就存在；人墮落之後還是存在，被救贖之後也是存在，到現在還是存在。存在這個東西，不能把它用數量來衡量。You cannot quantify the existence for the being. 

所以，第一個模式，新柏拉圖主義，把存在說成一個屬性，結果就偏離了聖經的宇宙觀。那，人怎麼樣在這種多一點、少一點的存在這個scaler being，這個「連續統」，在這個樓梯爬來爬去。阿奎那就在這方面大造文章，是這一課要講的。
2. 是一些以前讀儒家的書，或者研究佛教的香港知識分子，或者中國大陸知識份子，信了主之後，很想對中國知識份子比較友善一點，介紹基督教福音。其實這種人士，在中國出現了一百多年。雖然在七○年代的香港和九○年代的中國大陸知識份子裡面，出現新的模式，但是大致上是這個意思。就是說，中國文化所理想的境界，有不同的層面。道家，廣東話說，是最水皮的（最爛的）；佛教的好一點、高一點；儒家的，最高，在中國。但是呢，既然我們是基督徒，我們向中國知識份子傳福音，我們就說，耶穌比孔子再高一層。當然，莊子說，孔子去找老子的時候，是比孔子高一層。那是公說公有理，婆說婆有理。念儒家書的，當然說儒家最高嘛！所以呢，孔子考九十分，佛祖考八十分，老子考六十分，耶穌考一百分。意思就是說呢，基督教和儒、釋、道之間的不同，是量的不同，而不是質的不同。基督教只不過境界比較高一點。
好，我們來看，這個其實跟古希臘那個scaler being（存有的連續統），換湯不換藥的。什麼意思呢？就是以一個人為本，來看宇宙。結果呢，不論是那一家的理想境界，基本上是人想出來的一個理想的延伸。就是，人想超越自己，但是呢，超越來，超越去，還是自己的膨脹，自己的絕對化，自己的提升，提升到最高那個天人合一，還是人想出來的。所以還是可以說是人的延伸，因此還是抽象的。
第三種是存在主義。存在主義影響之下的基督教神學，以Carl Barth巴特爲代表，但是不限於巴特。反正所有康德之後，所有十九世紀、二十世紀，也就是說在後現代之前的哲學和神學，都走這條路。什麼路呢？記得嗎？康德說，宇宙有下層跟上層，下層是此岸，高層是彼岸。下面呢，是科學跟理性可以抓得到的東西。抓得到的東西，都是客觀的，都是「客體」。就是說，我可以看到這隻筆的外型，我們研究它的塑料、它的形狀、它的長短，它的重量，這些都是外面的一些因素。[註：康德主張，理性無法確定神的存在和其本質。接著，他在《實踐理性批判》提出，對神的認識的基礎，唯有透過道德經驗，因爲如果神不存在，我們是道德實體的事實便無從說起（摘自《孤獨的神》p.93）。]
那，筆的本質，the nature of the pen，是什麼東西呢？那，康德說，這不能談。你要談這些東西呢，就是談到神、自由、靈魂、愛、倫理，這個範疇了。要談可以，去樓上談，樓上叫做「彼岸」。樓上是理性跟科學不通用的，這是另外一套的遊戲規則。但是呢，樓上有一個好處，啊，樓上是位格和位格相交的地方，或者說，主體與主體相交的地方。那，我們會嫌存在主義他們的宇宙觀、人生觀太過主觀了，「我—在這裡，你—在這裡」。我在1960年代上大學，「我—在這裡，你—在這裡」，我們要作什麼都可以，吸毒也可以，性交也可以。為什麼？因為這是人與人，主體與主體。你不是客體，你是主體啊，你是位格，我也是位格，現在這一秒鐘我們在這裡，才是最重要的。所以，這個主觀的東西，變成美化了，絕對化了，稱爲主體-Subject。那麼，人在找神，在找自由，找愛，找「這一刻」的意義，那個是主體方面的相遇。
Martin Buber說，人與人之間有的I，thou，我與你的關係（樓上），不是I，it，不是我與「它」的關係（那是在樓下）。所以，在這一種主體的範疇裡面，上帝是最主體的主體，但是，最主體到一個地步，那是「全然他者」。他那個位格呢，太過超越、太過絕對了，講到最後，還是空的。那，樓下那個客體呢，是不值錢的。人生的意義不在客體，不在客觀，在主觀或者是主體。
所以你看，「主觀性」在存在主義的化妝之下，出來很美的，叫「主體性」。我們可以參考一些香港華人的神學研究院的期刊，或者香港其它的一些所謂福音派的神學文章或書籍，你都可以看到「主體性」，在現代哲學跟神學是正面的、積極的，是好的。因為我們要的，是人與人之間的溝通、有意義的溝通。「有意義」的溝通，只可能是有意義的位格跟另外一個有意義的位格之間的溝通。但是那個呢，又不是科學跟理性可以去查攷的那個範疇。所以結果呢，神啊，越講到祂是有位格的，就越主觀；越主體，就越主觀，講到最後呢，神是「全然他者」。所以呢，在這種存在主義的影響之下，可以認識神嗎？可以！但是只可能在神跟我們相遇的時候，才能夠認識他。意思就是說，你們不要搞神學。基督教不是搞神學，不是搞命題的。命題是樓下的，客觀的、客體的東西，硬繃繃，沒有生命的。基督教是生命！這是巴特的說法，這是「樓上的相遇」。
可是呢，我們對神的認識呢，就變成只限於主觀的，或者說主體與主體的相遇了。It is only a matter of encounter。所以任何不按照聖經的宇宙觀，來看神、看人、看自然界的話，都會造成問題，在認識神上面的這個問題。唯有聖經的宇宙觀說神是神，但是，神按照祂的形像造人，所以，人有一點點像神，人不是像神的無所不知、無所不能，不是像這些。是神的形像在人裡面，雖然墮落，但是還是有一點的餘種，再加上神的普遍啓示、特殊啓示、普遍恩典，當然還有救恩嘛，對不對？所以，人是可以認識神的，神可以用人的語言來表達，聖經也用人的語言來表達。
我先解釋了最基本的立場。
現在，我們來看，人可能認識神嘛？他用了一個很特別的名詞，因爲那個名詞有一點特別，容易誤解，所以我們需要花一點時間解釋，就是類比的知識。
類比的知識 Analogical Knowledge（p.41 ）
范泰爾的主要觀念：類比（Van Til’s Idea of Analogy）
范泰爾以 類比 觀念來歸納祂的重點。人的知識是上帝知識的“類比”。意思就是說：
（1） 人的知識是被造的（人的知識是被造的人的知識），所以跟上帝自己的知識完全不同。
（2） 人的知識服在神的掌控和權威之下。
我沒有說，范泰爾沒有說，人的知識應該服在神的掌控和權威下。乃是說，人的知識，本來就是，人的知識，既然是與神的知識不同，人的知識就是服在神的掌控和權威之下。

我們可以這樣說，從最低最低的這層，罪人（有罪的人），對神的認識，是曲解的。
范泰爾說，人明明知道神，但是呢，不當作神來對待他、敬拜祂。所以呢，他不知道神，祂的心思意念昏暗了。所以，罪人是「知道神」，但是不榮耀祂，不敬拜祂，所以他對神的認識，是在黑暗中，是虛妄的，是昏暗的。
再來一層，是被贖的。我們也可以說，被造。就是說，亞當沒有犯罪墮落之前，和基督徒重生之後，我們可以認識神。這是上帝創造人，設計人，可以認識祂的程度。就是說，服在祂的權威下，也就是說，服在祂的啟示下，可以認識祂。  是的，人的知識跟神的知識完全不一樣。人如何認識神，跟神怎麼認識神，兩碼子事，但是有關聯。
再上一層，就是神的啟示。神的啟示，是祂本性的彰顯，也是祂永恆計劃的彰顯。什麼叫啟示？啟示祂自己嘛！按照祂的永恆計劃或永恆預旨來啓示。所以，我們被救贖之後，我們要認識的，就是按照祂的啓示，來認識祂。包括普遍啟示和特殊啟示（特殊啟示就是聖經）。
因為，神的啟示是祂賜的，是神所給的。
最後，是的神自我認識。這個范疇，就是父如何認識父自己，父如何認識子、父認識靈；子認識父，子認識子，子認識靈；靈認識父，靈認識子，靈認識自己；三位一體的自我認識和彼此認識，神的自我認識。神的心意，是一位無限的、永恆的神的心意。所以，祂的心意，就是他永恆的計劃。神既然計劃了宇宙萬事，因此，神認識所有的事情。我們的頭髮，祂都數過。麻雀掉在地上，他都知道。歷史上所發生的一切事情，都是永恆計劃的彰顯。這是從上而下來看。
現在我們要倒過來看。神的永恆計劃是什麼呢？就是祂在計劃，祂在想祂的預旨。因此，神的預旨、祂的永恆計劃，可以說是祂自己的一部分，因為是祂的思想嘛！上帝的思想跟上帝自己是不分開的。比方說，我現在在講話。下課了，我回家，我的話留在錄音帶、錄像帶裡面，我和我的話分開了。上帝不是這樣子的，上帝的話，上帝的思想，不和祂分開的。祂所有的思想、祂的計劃，有祂自己的屬性，祂的本性，祂自己，祂的臨在和祂的權柄在那裡的。
好，再來。所以，上帝對祂所造的，每個人，每個東西的認識……，上帝對一根頭髮的認識，這個知識呢，是祂自我認識的一部分。上帝對一根頭髮，一隻麻雀掉在地上的認識，神怎麽看它？神看這根頭髮、這隻麻雀，是祂永恆計劃，這麽龐大的計劃的一部分。那祂的龐大計劃是什麼東西呢？就是祂自己在想，就是祂的心意，是祂自己的一部分。所以，上帝對一根頭髮、 一隻麻雀的認識，是祂的自我認識的一部分，沒有一樣東西是祂不知道的。所以，上帝的自我認識，包括了上帝對宇宙的認識，對歷史的認識，對我們的認識。有沒有什麼問題？很榮耀的一個思想呃？把這個聯在一起。上帝對上帝的認識，上帝對人、上帝對宇宙的認識，上帝對歷史、創造與救贖，祂的永恆，看下來，永恆計劃的知識，祂的認識呢，就是祂自己認識自己的一部份。或者說，祂對祂自己認識的延伸。
好，我們現在繼續看，范泰爾說，人的知識是被造的，但是，人的知識是服在神的掌控和權威之下。范泰爾說，基督徒要想得到一套的知識，可以稱為類比的知識（analogical knowledge），意思就是說，上帝的知識是原本的，人的知識是來自神的，或者說來自神的知識的（derived， or derivatives）。
上帝在祂自己裡面，有絕對的自含整體；祂自己就是一套、完整的，祂和祂的思想、祂的計劃。而歷史上發生的所有的事情，都根據神用以掌管宇宙的計劃所發生的。每天麻雀掉在地上，頭髮掉下來，都是根據神的計劃。但是，人呢，身為上帝的被造者，不可能得到上帝知識的副本（copy）。不過，范泰爾後面又說，可以得到被造的、有限的副本。就是說，人認識獨行上帝的計劃，認識上帝的心意，認識神本身，不可能跟神認識祂自己一樣，同一個水平，那是不可能的。所以，我們得不到上帝認識祂自己那種知識的複印版，不可能的，不然的話，你我就作上帝了。我們只可能得到的，是有限的副本，a finite copy， a replica。後面Frame會說，他說，其實呢，用另一個詞表達可能更清楚一些，就就是image、形像。人既然是神按照祂的形象造的，人既然是神的形像，，因此，人可能得到的認識神那個知識，是什麽呢？就是神認識祂自己的那個知識的「形象」，是不是？所以，范泰爾說， think God’s thought after God. 我們要效法神的思維而思維，我們的心思意念要效法神的心思意念，當然不是說我們要作造物主，這是不可能的。我們是神的形像，當聖經說，你們要心意更新而變化，查驗神的旨意，什麽意思呢﹖當然不是說我們都變成造物主，做個無所不知的神，不是！什麽叫效法神的心思意念呢？就是：
第1、 我們要知道我們是被造的，當然，包括我們墮落、蒙恩得救了，然後呢，
第2、 按照神要我們怎麽地思維去思維；就是說，服從祂的旨意，祂所啟示的。而今天我們有的，是聖經，祂的話語裡面的啓示，按照神的啓示，降服在神的話語的啓示之下的思維，才配稱爲效法祂的心意。
范泰爾的說法是，think God’s thought after Him. After Him，就是說，效法祂、跟隨祂。
Think God’s thoughts，效法跟隨神，來思想神的心思。當然我們不是說思想那些神沒有啓示我們的心思，不是那些！當然是思想神啓示給我們了的那些心思，就是聖經裡面，加上普遍啓示給我們的內容。
所以，身爲人，上帝的被造者，我們不可能得到上帝知識的那個層面的副本。
不錯，人必須效法神的思維而思維，但是，這裡意味著，人嘗試去形成自己的思想系統的時候，必須要服在神向人啓示的系統的權威之下。這系統的意思就是普遍啓示，加上特殊啓示。
用我的說法，就是說，按照神的設計來思想。神怎麽設計我們的頭腦，按照那個設計來思想。也按照神的吩咐，祂的話語裡面，聖經裡面怎麽吩咐，吩咐我們怎麽思想，這樣子來思想。我再說，按照祂的設計，按照祂的吩咐來思想。而不是想要衝出我們這個被造的範圍，自己變成神。也不要把被造之物當成偶像去敬拜。把有限的，提昇為無限的，變成絕對的，包括自我的絕對化。
（p.42）范泰爾恰恰用了類比（analog）這個字，類比的知識。所以，在這裡呢，我們就可能帶來一些問題要討論一下。因為，中古時代的阿奎那，也用類比（analog）這個字的。
阿奎那的宇宙觀，和亞裡斯多德的，和新柏拉圖的宇宙觀，基本上是相同的。上帝，有最多的存有（being），物質有最少的「存有」。在這整個「連續統」中，這個樓梯的上上下下，比較高的存有，祂的本質和存有之間比較合一。比方說，神，祂的本質和祂的存在，是合一的，神永遠不會違背祂自己的。神是聖潔的，他永遠不會作用一些不聖潔的事的。但是，比較低一點，祂的本質和存在之間就不合一了，比方說，我們的存在跟我們的動作，都依靠外界，然後最下面是純物質，是沒有本質可以表達的；他本身就是無有，或者是非存有。好，最高的是有最多的存有，最低的，是沒有存有。在同一個存有層面上，存有之間，就是說，人與人之間，狗與狗之間，天使與天使之間的關係是「共在」（univocal）。非常非常不同的存有的層面，狗和天使，狗和上帝之間的關係，叫作錯置共在（equivocal）。然後呢，比較像的，比方說，狗與貓之間的關係是類比的（analogical）。所以「類比」這個字呢，在阿奎那的宇宙觀裡面的意思是說，兩個層面很像，但是還是不一樣，之間的關係，叫作類比。這個詞是這個意思的。
Q：可不可以重複一下這三個。
A：第一是univocal，共在。就是共同的存在，大家在同一個層面的。下面我會舉些例子。狗與狗之間講的話，是univocal，同一個聲音。英文的「共在」，是同一個聲音。人與人用同一個語言講話，狗與狗用同一個語言講話，叫共在。但是呢，人與狗、或者是天使跟麻雀之間，是錯置共在（equivocal），就是不同的、錯開的。然後呢，比較靠近的存在的層面，記得嗎？高一點的有多一點存有，低一點有少一點存有，那個剛好隔壁的，差一層、差兩層的，他們之間的關係叫類比。一個是同層面，一個是非常不同，一個是不同只有一點點。這是這三方面的差別。
好，我們下面講到語言了。比方說，在我們的謂語，我們的講話，也按照這方面來分析。
比方說，老李和老張兩個人，老李的智慧和老張的智慧，是共在的（univocal）。因為都是人，都是有限的。但是，上帝的智慧和老張的智慧，就是類比了，不一樣。你記得，這是阿奎那用了古希臘的存有的連續統，樓階，跑上跑下的樓階，來建立的語言觀。按照阿奎那的語言觀，「共在」就是字意的（literal）。既然老李的智慧和老張的智慧是一樣的，同水平的，所以，我們說，他們之間有共同的語言，講話是通的，所以呢，叫做字意的。
錯置共在呢，就是差很遠的呢，就是喻意性（metaphorical）。比方說，我們說耶穌基督是神的羔羊。當然我們意思不是說，耶穌基督的毛是白的，聲音會「咩咩」，當然不是這樣子，這個是喻意的。上帝是我們的「父親」。那我們沒有母親嗎？上帝作我們父親的那個意義，跟人與人之間那個作父親是不一樣的。人與人之間有字意的意義，但是「錯置共在」，就是說不同的水平之間，我們講話的時候，叫做錯置共在，是喻意的。現在不過是在講阿奎那的語言觀。上面講的不是真理，只是在描述這個語言觀。
好了，現在這個問題來了。人與神在不同的存在水平，那，有沒有可能，人描述神，人講到神的時候，他那些字啊，那些語言啊，人用人的語言表達神的事情，是可以字意性（literally）來理解呢？還是說，所有人的語言所講的，關於神的事情，因為神跟我們離開很遠，就是那個存有水平，神有更多的存有。我們有有限的，也不少，但是還不是最高的存有水平。那，是不是我們人講到神的時候，只能夠是喻意的。阿奎那這個模式就帶來一個問題，而Gorden Clark就問這個問題。Clark 在1936年之後，和范泰爾有一場很激烈的辯論。
Gorden Clark認為，這樣來看待阿奎那，就是說，這樣來看祂的語言觀，就等於接受不可知論。意思就是說，假如人與神不一樣，他們之間存有水平不同的話，人不可能直接說一些關於神的事，說出來是可以字意性理解的。神是愛，耶和華是我的牧者，每個字都是喻意的。所以什麼東西都不可以字意理解，因為神比我們高嘛，不同水平啊。所以，Gorden Clark問這個問題，這個問題本身是有道理的，但是呢，祂的結論是，范泰爾用了analogical knowledge，類比這個詞，人與神不同，所以呢，人就不可能真的認識神。無論你同意不同意，要明白這個問題是什麼。
神與人不同，所以，神可不可能用人的語言講論神呢？這就是問題。
范泰爾當然不承認他所講的類比的思維方式，類比的知識，是帶來了不可知論，不可能認識神，因爲神太高了。這是巴特那種「全然他者」的神觀，所帶來的結果，就是不可知論。我們講不出上帝是怎麽一回事，講不出。只能夠說，他啓示的時候，好像火山爆發一樣，啪一下，照相都來不及的，你拍完照出來，已經是啓示的記錄、啓示的見證了。范泰爾當然不承認，祂的或是聖經的神觀、語言觀，是給我們帶來一個很可憐的結論，就是人不可能真正的認識神。
Weaver爲范泰爾辯護：他說，不是的，因爲范泰爾跟阿奎那，他們對analogy這個詞的定義完全不一樣。當范泰爾說到類比（analogy）的時候，祂的意思就是說，人的知識是上帝知識的「有限」副本。剛才說過，人的知識不可能是神的知識的副本，意思就是說，人的知識不可能是上帝認識祂自己的那個水平，不可能的，到了天堂也不可能。到了天堂我們會知道更多關于神的永恆計劃，祂的預旨。人不可能知道神，好像神知道自己一樣，不可能！但是，剛才又說，人的知識是上帝知識的「有限」副本，有限是什麼意思呢？就是從上帝下來、啟示下來，給人製造的那個有限的範圍。什麽限制？就是啓示的限制，當然還有人性的限制。神要啟示這麼多，神愛啟示這麼多給人知道，人是可以真正、清楚的知道。
Deu 29:29  「隱秘的事是屬耶和華我們神的；惟有明顯的事是永遠屬我們和我們子孫的，好叫我們遵行這律法上的一切話。」
明顯的事，就是啟示的事，神喜悅啟示的事。
所以，在人的知識裡面，我們的思想（特別是亞當還沒有犯罪之前，和基督徒重生之後），反映出上帝的知識。到一個程度，我們可以說，我們的知識是真知識，意思是說，我們可以「真知道祂」（弗1：17）。聖經的話，對不對？叫你們真知道他，that you may know him，知道他復活的大能，等等。我們是可以真正認識耶穌基督、認識上帝、認識三位一體的真神的。
而因爲我們得到真知識，所以，我們也應該效法神的思維而思維，英文是這樣說，when we have obtained knowledge， we think God’s thought after Him. 我們得到真知識的意思就是，效法神的思維而思維。
好，下面一段。范泰爾的類比思維法：降服在上帝的啟示下的思維。
范泰爾也提到類比的推理（思維）法，和類比的求知。注意上面引用的話：范泰爾說到人必須服在上帝的啓示之下，這是很重要的。這個才是“類比的思維”、“類比的推理”。范泰爾說，這種推理是“有高度自我意識的”。
范泰爾說，類比神的思維，就是效法神的思維呢，是“有高度自我意識的”。就是說，怎麽樣才能效法神的思維而思維呢？怎麽樣才能叫效法神的心意來用我們的大腦呢？乃是“有高度自我意識”—— 我清楚意識到，(1) 我是有限的被造物，(2) 是墮落的 (3) 是蒙恩的，這叫有高度的自我意識。今天很多基督徒不知道自己是誰，搞不清。
我在這裡用另外一個模式來解釋「高度意識」。這是我神學碩士論文的結論，講到中國的本色神學。中國教會要搞神學，所謂自己的本色神學，怎麼可能呢？需要四件事情。
第一，我們須要知道聖經是絕對的權威，讓我們認識歷史，包括教會歷史。上聖經是絕對的權威，讓我認識我自己。聖經也是絕對的權威，來告訴我如何認識現今的處境，就是今天的世界，包括今天的教會。聖經對認識歷史（過去）、現今，處境、我自己，是最高的權威。
第二，那我怎麼認識歷史呢？(1) 聖經是權威，聖經告訴我們，歷史是神永恆計劃的彰顯。歷史裡面有神的恩典，神的咒詛等等。可是，對我自己，我對我自己的認識，就是有高度的自我意識呢，是能夠幫助我更瞭解歷史的。我要瞭解我是在香港出生的，哪一年。現在是2004年，我在這裡思考歷史，這些都跟認識歷史有關的。我1971年釣魚台運動的時候，思想五四；跟1989年思想五四就不一樣；到了911思想五四，又不一樣。那，我們就看到，「我」在變，處境也在變。所以要瞭解歷史嗎？需要對我今天的世界，包括教會的情況，和我自己，有高度的自我意識。不能夠千篇一律的，今年這樣，明年還……，我沒有說聖經改變哦，我們在改變，所以，我們對歷史的看法，也需要調整。
   (1)       自己                    (2)       自己
                                   

   歷史               處境           歷史 (----------- 處境
         

            聖 經                             聖 經
好了，我們怎麽樣認識處境呢？我們對現今的世代的瞭解是怎麽一回事？怎麼看呢？聖經是權威。但是呢，對自己的意識，假如是有高度的自我意識，是能夠更加幫助我瞭解今天的世界的。我唸歷史更不用說，很需要歷史來幫助我們瞭解今天的世界，今天的處境。
好，最後一個，大家都會畫了，是我們需要有高度的自我意識，這是范泰爾所說的。就是說，效法神的思維而思維呢，需要有高度的自我意識，這意思就是說，我需要知道我是誰，我是被造的，墮落的，蒙恩得救的；下面還有，神在祂的計劃裡面，祂的護理，祂掌管歷史的計劃裡面，安排我是華人，香港出生，北美公民，等等。還有很多很多的經歷。所以，我對我自己的認識，能夠幫助我作一個本色的神學家，或者說，作一個合乎神用的教會的僕人。
   (3)     自己                     (4)        自己
                               

   歷史------------(處境            歷史                 處境
         

          聖 經                                聖 經
我們要認識聖經，不只是認識聖經，還要認識聖經如何幫助我認識歷史，認識我自己，認識今天的世界是什麽。
我要對歷史有正確的認識，這需要聖經的引導，聖經的絕對原則，但是，也需要參考今天的需要，來看歷史。也參考我自己，來看歷史。
第三，怎麼看今天的世界呢？需要聖經絕對真理的原則，但是，參考我自己的情況，和歷史。在那裡出生，
最後，我怎麼認識我自己呢？(1) 靠聖經，聖經才告訴我，我是誰？這是準確的、真的、絕對的真理。但是，也不要忘記歷史。剛才說我在那裡出生，我跟1949年什麼關係呢？跟1967年香港的暴動（是文革的縮影，我已經離開了，我在北美）；在北美所發生的事情，對我影響很大。那，北美發生什麼事情呢﹖1979年鄧小平到美國來，對我影響很大。爲什麽呢﹖之後你們都來了！因爲鄧小平先來嘛！所以，1979年鄧小平來，1989年六四，對我的生命絕對有很大很大的影響。六四對我的影響是什麼﹖第一，中國大陸知識份子對護教的渴求（苛求？）。我覺醒到，原來我只不過是十三億人以外，海外幾千萬的華人的幾十種的次文化裡面的某一個階段的一種而已，意思就是說，五○年代初，香港出生；但是六○年代中移民美國，那一類的美國香港人。有別於八○年代、九○年代從香港移民的，也就是我的女兒很喜歡他們的髮型，很時髦的，她說，FOB （fresh off the boat），剛剛下飛機的那些新移民的髮型，是很好的。她那個文化已經不一樣，因為她的香港跟我的香港已經不一樣。所以，我要知道我的歷史是什麼，我也要知道我現在住在那裡。在美國西岸，不是東岸，在太平洋的rim，我的處境。所以，我自己要有高度的意識，怎麼認識自己？首先，神的啓示，但是也參考過去和現今。所以，這幾方面，都需要。范泰爾說，我們要作一個高度有自我意識的人。也就是說，最重要的，就是認識我是被造的，墮落的，蒙恩的，將來被榮耀的，其它的，是其次，但是也重要，能更加給我看見神創造的榮美，墮落的可怕、恐怖，蒙恩的榮耀，和將來的榮耀。有什麼問題沒有﹖
什麼叫「作一個有高度意識的人」呢？知道自己是被造的，墮落的，蒙恩的，將來要被榮耀的！
我再用另一個比喻來說「自我意識」是什麼意思。1985年我參加了香港的華人文化與福音研討會，在那裡呢，我們討論到各種各樣的文化。台灣，中央研究院那種的，「我就是道統文化」，就是念儒家書念得爛熟的那種。香港也有香港型的，「我就是道統中國文化」，這是一種。另外一種呢，是香港的，非常的同情、理解破碎家庭出來的青年，無名的、匿名的少年人，所以，這個現代都市的破碎的社會，這個文化，就是中國文化。所以，教會要作什麼呢？要認同這些青少年。特別是突破這個雜志，這個事工呢，再加上台灣的宇宙光等等，他們就是這樣來看當代文化的。還有呢，海外的，羅曼蒂克式的華人文化。因為有一位東南亞的長老，在那個大會發言。因爲很多香港的神學家、哲學家、文化學家，都是講廣東話的，他站起來說，我們是中國人，這裡是華人福音文化研討會，我們要講中文。意思是不可以講廣東話的意思。好，那這是什麼呢？這是十九世紀末，二十世紀初，從福建、廈門移民到東南亞某一個國家，而凍結了、冷藏了的一個鄉土的華人文化，懷舊、海外懷舊的華人文化。所以，對華人文化有不同的定義的。
好，不單如此，那次的文化研討會呢，來了各種各樣的理論，是什麽理論呢？就是我在大學讀哲學的時候，讀到那些非基督教的、康德之後的社會科學理論。但是，曾幾何時呢，我的同代，香港的神學家，都把這些理論搬出來，當作很正當的去理解華人文化的工具。我把那些東西提煉出來，當時我，1985年，是第一次警覺到教會的信仰出了問題了。這些東西，都是那些嬉皮式教會教我的嘛！就是十九世紀的歷史批判，歷史相對論，馬克思的社會分析等等，很多很多的，人類學，當然，人類學不是沒有用，但是你要批判它。好了，我挖了這些東西出來，那就夠了嘛﹖我是誰﹖我發現了香港的神學教授用了這些理論，來分析華人文化，不夠，還要聖經來批判這些理論。還不夠，公說公有理，婆說婆有理，誰可以說你林慈信的聖經觀就是真的呢﹖所以需要有高度的自我意識。我是被造的、墮落的、有限的、蒙恩的，所以，我對聖經的理解也是有限的。所以，除非我們對自己有高度的自我意識，不然，我們會把我們很多主觀的東西，讀進去聖經，或者有意無意的，借用了世界上的哲學，甚至一於科學理論，來解釋教會的現象，而不知道自己其實已經落在世俗的思維方式裡面。所以，高度的自我意識很重要。那，這個不是自高自大，這個乃是說，究竟我的思想是不是徹底、徹底的神的普遍啓示，或者特別是聖經的啓示之下。
華人文化與福音研討會，我認為是1976年華福中心成立以來，最重要的一次專題會議。不是因為我去，是因為那個題目很重要。 因爲一個牧師、一個神學家，怎麽看華人文化，很多時候，給我們看到祂的聖經觀、祂的宇宙觀、歷史觀、青年觀、輔導觀，都完全暴露出來。三四十年前，你可以問一個神學院的教授，祂的聖經觀是什麼？今天呢，這種問題，你得到的回答是……比方說，有一位神學教授，在香港一個非常保守的，弟兄會型的教會，講神學講座。講完之後，有一位青年問他，你怎麼看聖經無誤啊？他說，啊，我不答這個問題。但是呢，這個保守的教會的長老們就說，他是我們的老友，很好的，思想沒有問題的。這就是沒有高度的自我意識。所以，今天很多時候，學者們的聖經觀、真理觀要從旁推敲。那個旁門呢？文化觀是最好的。為什麼呢？因為我們中國人都自高自大，喜歡討論我們自己的文化，包括當代的中國文化。所以，文化觀往往是一個窗口，給我們看到某某作者，某某人，祂的真理觀在那裡。這不屬於真理，這只不過是對時代的教會的潮流的一個寫照而已。好，我們休息一下。
###
（p.46）阿奎那的不可知論：人的語言不能字意上形容上帝：Clark批判范泰爾；
現在我們來看Gordon Clark對阿奎那的批判。
阿奎那從祂的類比觀來推理，就認為，在名詞的使用上，人的語言沒有可能在字意上（共在性地）形容上帝，這個就是Clark所謂的不可知論。范泰爾的類比觀會導致這種結果嗎？Frame認為不會。Weaver也是爲范泰爾辯護的，他說：「對范泰爾來說，類比不是指字詞，乃是指人類思想的整體。」意思就是說，人是被造的，所以祂的思想就是類比的。就是說，跟上帝比較之下，是被造的。「人在祂的本性和知識上，都是上帝創造的形像/類比（created analogue）」。Weaver就正確地批判了Clark犯的錯誤。不過呢，Weaver也說得對，范泰爾應該選用另外一個名詞來形容他所講的“有限副本”觀念，就是人的知識是上帝知識的有限副本。Weaver說：「我們可以說，人的知識與上帝的知識之間，有著一個形象的關係。」用“形象”，比用“類比”、“副本”更容易明白，也比較合乎聖經。聖經說，神按照祂的“形象”造人，所以，人的思維就是神的“形象”（之下）人的思維（人的思維就是神的思維的“形象”），就是人的思維反映神的思維，但是是有限的，而且是墮落的。蒙恩得救之後，還是能夠回到原來的“形象”這種的方法。人的知識反映上帝的知識。
下面我們再來問一個問題，是Frame問的。他說，我們可以在這裡問一個問題，范泰爾有沒有曾經討論過這個問題？就是人的語言可能在字意上論述上帝嗎？據我所知，范泰爾沒有討論過。不過，范泰爾堅持，人論述上帝的語言必須是“擬人”的。在這些討論中，范泰爾強調的，是改革宗神學自從加爾文開始就強調的上帝的低就（accommodation），意思就是說，當上帝啓示祂自己的時候，祂用了我們人，就是有限的人，有限的被造者所能理解的方法，向我們說話。上帝用的是全然是人的語言，是希伯來文、亞蘭文、希臘文，不是三位一體之間奧秘的溝通語言。
問題仍然存在，人的語言是不是能字意的來講述關於上帝的真理呢？
范泰爾的回答是，他要我們儘量地“擬人”（fearlessly anthropomorphic），祂的意思，不是要我們作個不可知論者，不要我們說，哎呀，上帝是上帝嘛，我們怎麽可以用人的語言來描述上帝，不要這樣子，以致恐怕聖經的教導其實不應該從字意上來理解。那就完了，我們就不能字意去解釋聖經嘛。“哎呀，上帝這麼遠，怎麼可以用人的語言去描述上帝呢？”這樣子你怎麼解釋聖經？怎麼能夠字意解經呢？不是的，范泰爾相反的，放膽地肯定聖經中非字意的教導，因爲這些教導都含了真正的（我想說：字意的）真理。
我再說一次。聖經裡面，有些是非字意的。但是就算是非字意的啟示，還是含有真正的真理。比方說，我們都知道，“上帝本身是不變的”，但是，聖經又說，上帝“後悔”或者“憂傷”。就是說，上帝對人類的態度變了。那，范泰爾怎麽說呢？一方面我們從聖經知道，神是不變的，我想，范泰爾會承認，「上帝改變態度」是比較喻意，「上帝是不變的」，是比較字意。可是，他也要我們認真去領受「上帝改變態度」、「上帝後悔」這句話。我想，他會相信，「上帝後悔」這句話，是在教導我們一些真理，是我們不能從「上帝是不變的」這句話來學到的。所以呢，范泰爾不要我們作不可知論者，而是要我們更有信心領受聖經。他不是說聖經好像是字意那些詞句，其實是喻意的。倒過來，乃是說，聖經裡面好像是喻意的表達，其實含有字意的真理。聖經裡面最不像字意的表達，我們都要放膽的去領受、宣講。
（下面呢，Frame 就解釋「上帝改變祂的態度」是什麼意思。p.48）范泰爾“整本聖經都是擬人的”原則帶來一個後果，就是使字意的和喻意的距離縮短。不是說：“上帝改變祂的態度”，這只是喻意的。“上帝不改變”是純粹字意的。這兩句話都是創造主與被造者之間的溝通，都有限制，好像父母親跟年幼的孩子講話受到限制一樣。可是，喻意的話不是裝飾，使話語美化，隨時可以用字意的字句取代。就是說，上帝改變祂的態度、上帝後悔，不是一個裝飾品，這些話在傳達一些訊息，是我們不能從其它渠道知道的，這是Frame的解釋。我們假如只知道上帝是不改變的，我們可能會忽略歷史的重要性。墮落前與墮落後，舊約與新約的不同，道成肉身前和道成肉身後的不同，基督復活前和基督復活後的不同，使徒時代前和使徒時代後的不同。「上帝改變祂的態度」告訴我們，上帝認真地正視這些歷史上的演變。
（下面這段話是我的解釋）意思就是說，上帝在他所設立的約裡面，也就是說，上帝所遵守的約，上帝是立約主，守約主。在時間、空間以上的上帝，進入到時間、空間，立約、守約。可是人有的時候順服，有的時候背逆。那，人背逆，上帝審判，人順服，上帝順服，人邪惡，上帝後悔，或者憂傷，這是正常的，是在歷史裡面，因爲我們人「十八翻」，翻來翻去，變來變去。那麼，一個不變的神，和變的人，之間的關係，是在演繹中，或演變中。所以，上帝後悔的意思是說，上帝在這個約裡面，就是在歷史裡面，與人是有互動的關係。當然。這些上帝的態度，包括憂傷、後悔，都在祂永恆的計劃裡面，那是奧秘。我們不能測透上帝沒有啓示的，就是祂的永恆計劃裡面沒有啓示的那部份，我們不能知道。但是，我們知道的是，在創世記、洪水之前，祂的確憂傷，後悔造人。所以，范泰爾說，我們要放膽地擬人，就是說，放膽地相信上帝用了人的語言，來告訴我們一些東西。假如聖經說，上帝後悔，我們就放膽地傳。非常改革者的我們，都可以傳。為什麼？因為聖經講的，我們就講。意思是，總的來說就是，聖經所講的，我們都相信。但是，聖經也說，神預定了一切，我們也相信。因此，范泰爾的擬人論，並沒有清楚告訴我們，人的語言可以不可以字意上論述上帝。Frame說，有一次，他去問范泰爾，祂的答覆是，他從來沒有仔細想過這個問題，沒有整理出一個立場。Frame猜想，范泰爾的觀點可能和他從上面的建議一樣，就是什麽呢？字意性（literality）有不同的程度，還有不同的種類，而 語言並沒有純粹的字意性。既然非字意的語言，並不妨礙我們言說世界，也不應該妨礙我們言說上帝。就是說，我們用比喻的方式來講到世界上的事情，我們也可以這樣子講上帝，聖經也這樣子的。而字意性的論說上帝，不會必然地妥協祂的超然性。比方說，我們說上帝是絕對聖潔的。那，既然他是絕對聖潔，祂就聖潔到一個地步，我們不能絕對測透。這是字意的，上帝是絕對的。但是，我們這樣講的時候，並沒有把祂從天上扯下來，並沒有妥協祂的超然性。這個就是存在主義和巴特的神學在否認的。他們說，上帝太過聖潔了，太過什麽什麽，什麽都是太過，結果就是「全然他者」，你一說上帝什麽什麽的，比方說，改革者的系統神學裡面講，上帝是無所不知的，無所不能的，掌權的，創造掌權、歷史掌權、救贖掌權，你這樣子把上帝框在一個框架裡面，那你就不是把上帝從天上扯下來嗎？上帝是「全然他者」！
不是的，我們是可以用人的語言，來論說上帝，這樣不一定妥協祂的超然性。
聖經給我們字意的知識（p. 49）。
人的語言中，都有字意性。人用來形容上帝的語言，有沒有例外呢？范泰爾似乎認爲，沒有什麽例外。比方說，“上帝帶領以色列人走過旱地過紅海”；對上帝反面的宣稱，“上帝不會撒謊”，也不應該視爲是喻意的。這句話區別上帝和其它真正撒謊的人。還有，“上帝知道萬事”，都是字意的，我們都可以直接的瞭解，我們相信上帝是不會撒謊的，上帝是知道萬事的。我們這樣說的同時，當然相信上帝的知識是遠遠超過我們的知識。這兩句話，用我的話簡單來說，就是我們可以真正認識神。假如聖經說，上帝不撒謊，就是不撒謊，這是真的；但是，是有限的認識。因為上帝對祂的知識，是遠遠超過我們對祂的知識。所以，我們可以真正的認識神。但是，我們對祂的認識，是有限的。
最後。當然，上帝用“完全是人的語言”向我們啓示的同時，可能有些關於上帝的真理是不可能字意性地啓示的。是的，有一些真理，完全不可能用人的語言來表達。可是，有一些被啟示的是，仍然可以字意式的啟示。
那，什麼是可以字意性啟示，什麼不能呢？就是聖經裡面有的，就是可能的囉。所以，范泰爾說，上帝具體的啓示了祂自己。上帝的的確確講過的話，就表示他就啓示了這一些，關于祂的本性、關於祂的計劃、關於祂的應許，給了我們了。祂沒有講的，沒有啟示的，不要去猜。但是祂講過的話，我們可以字意性的去瞭解。耶穌說，祂是世上的光，當然，光是一個比喻。但是， 耶穌真正的是世上的光，它裡面有字意的真理。我再說，我們可以真正的，清楚的，所謂字意的瞭解聖經所宣講關於神的事情。但是，這樣的理解，肯定是被造的，有限的，墮落的，蒙恩的人的理解，而不是上帝理解祂自己那個層面。
在護教、傳福音的時候，你會發現，有的時候，人們問的問題，就把這些層面搞錯了，錯置了。你把上帝的自我認識，跟人的認識，還有罪人的認識，搞得清清楚楚的時候，你回答人的問題的時候，你思維很清楚。因為，很多時候，人沒有想清楚，上帝是超然的。他會想到上帝是跟人一樣，很有幫助的，你去想一想。一般人對上帝的觀念，有沒有把上帝扯下來。還有上帝能夠知道多少的東西。有些人就以為上帝好像人一樣的。
我再說，我們是可以真正認識神的。存在主義那種「全然他者」的上帝，是一個虛構的東西。但是我們又不能亂講說，我認識上帝好像上帝認識祂自己一樣。這兩個都要撇開。我們是服在祂的主權，祂的啟示之下。但是我們可以真的，清楚的認識祂。好，我們禱告。
天父，求你施恩給我們，給我們智慧，懂得怎麽樣來向你下拜，敬畏神你自己。你是無限智慧的泉源。可是你又很清楚地在你的話裡面，向我們說話。求主給我們在讀你的話，默想的時候，真的能夠知道我們遇見我們的救主耶穌基督，我們可以憑著你的恩典，聖靈的光照，真知道祂，知道你復活的大能，還要知道懂得怎麽樣與你一同的受苦，在你的受苦上有分。上帝，感謝你，因爲我們與你的關係是真實的，不只是憑我們的感覺，也不是只是靠我們的經歷，乃是有你的啓示，加上聖靈的見證，我們可以有根有基的說，我知道我相信的是誰，我知道我所相信的，是什麽啓示的真理。給我們放膽的，但是有愛心的，敬畏的心，去分享。奉耶穌基督得勝的名求。
11/03/04  普遍恩典、普遍啟示與特殊啟示（一）
God of Our Fathers， Whose Almighty Hand by Daniel Roberts
God the Omnipotent byh Henry F. Chortey
感謝天父，你給我們這個機會，在這個時刻可以有自由、安寧，可以事奉，可以學習。主，我們爲這個國家禱告，求主開恩，可憐這個國家。雖然你給我們很多很多豐富的恩典，可是我們的教會和社會，很多時候都離開你自己的道。求主你再一次的施恩給這個地方，好叫你的話語可以傳揚出去。也叫國際關係有和平與秩序，讓世界任何一個角落，福音可以平安的傳揚，教會可以舉起你生命的道，叫萬人歸向你，賜太平在我們的日子。奉耶穌基督得勝的名求。
我們看幾段經文。
Gen 9:1-2  神賜福給挪亞和祂的兒子，對他們說：「你們要生養衆多，遍滿了地。  ( 2 )  凡地上的走獸和空中的飛鳥都必驚恐，懼怕你們，連地上一切的昆蟲並海裡一切的魚都交付你們的手。
Gen 9:13-15  我把虹放在雲彩中，這就可作我與地立約的記號了。  ( 14 )  我使雲彩蓋地的時候，必有虹現在雲彩中，  ( 15 )  我便記念我與你們和各樣有血肉的活物所立的約，水就再不泛濫、毀壞一切有血肉的物了。
Gen 8:21-22  耶和華聞那馨香之氣，就心裡說：「我不再因人的緣故咒詛地（人從小時心裡懷著惡念），也不再按著我才行的滅各種的活物了。地還存留的時候，稼穡、寒暑、冬夏、晝夜就永不停息了。」
Gen 11:1-7  Gen 11:1-7  那時，天下人的口音、言語都是一樣。  ( 2 )  他們往東邊遷移的時候，在示拿地遇見一片平原，就住在那裡。  …. ( 4 )  他們說：「來吧！我們要建造一座城和一座塔，塔頂通天，為要傳揚我們的名，免得我們分散在全地上。」  ( 5 )  耶和華降臨，要看看世人所建造的城和塔。  ( 6 )  耶和華說：「看哪，他們成爲一樣的人民，都是一樣的言語，如今既做起這事來，以後他們所要做的事就沒有不成就的了。  ( 7 )  我們下去，在那裡變亂他們的口音，使他們的言語彼此不通。」
第九章神和挪亞立的約，一方面回到創世記第一章神創造人的時候所立的約，賜福給他們，要他們生養衆多。不同的地方是，人跟動物現在有了衝突了。走獸會懼怕人，這是神跟挪亞立的約。這個約應許全人類，晝夜寒暑，不再停息，意思就是說，神在創世記第一、二章所造的宇宙，會有秩序，連續、繼續存活下去，我們稱這個為普遍恩典。
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在這個普遍恩典的大前提之下，神到了十二章，揀選了亞伯拉罕，神就從挪亞的後裔，選一家人，亞伯蘭（後來叫亞伯拉罕），就成就祂在永恆裡面計劃的救贖計劃。不過，我們也不要太過地把這三段隔斷，好像說，創世記第一、二章是創造之約、行爲之約，就是人要遍滿全地，生養衆多，要管理萬物；第三章是這個約的違約的審判的記載；第4-11章呢，我們看見，人既然墮落，違背了神創造之約，神的審判不只是在第三章，然後第四章開始，…是的，人的文明會製造樂器，會作銅、鐵的工具，可是，人又很驕傲，無論洪水前、洪水後，都有人的驕傲的思想和行為。神就用洪水來消滅人類，除了挪亞。到了十二章，是神的救贖計劃更明顯的開始。
我說，我們不要過份地隔開這幾方面，是的，第一、第二章是講到創造之約，或者文化使命，第三章是審判，第四~十一章是人類墮落之後的文明，但是也有神的審判，然後呢，十二章以後是神救贖的應許之約。因為，神跟挪亞所立的約，跟第一章、第二章神所立的約有關。
挪亞所領受的約，使救贖的計劃成為一個可能，因為神不再滅絕活物，人類要生存下去。在挪亞的後裔裡面，神挑選了亞伯蘭一家。所以，普遍恩典在這裡成爲救贖計劃的背景，普遍恩典使救贖的恩典成爲可能，因爲神不再滅絕活物。這是普遍恩典方面。
下面這個圖呢，我們講到特殊啓示和普遍啓示。也分四段，但是這四段跟上面不一樣。
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狀況一，是人被造的時候。
狀況二，是所有墮落的人。
狀況三，是重生之後。

狀況四，是在榮耀裡。
第一個表，是創世的歷史，下面是人類分四種人。
我們看一看每一種的狀態裡，神的啟示和人的知識。
我們上次講過，阿奎那的類比觀念，不是合乎聖經的。范泰爾就指出神按照祂的形象造人，所以人可以真正的、清楚的認識神。我們把這一點再細一點來看。
再說一次。神跟人，不是好像阿奎那說的，神比較多一點的存在，多一點的being（存有），不是的。乃是說，神按照祂的形象造人，所以人是神的形象，人的思維也應當是神的形象。所以，人可以真正的認識神，因爲神用遷就的方法，擬人的語言，來向人啓示。因此，人是可以真正的、清楚的、有把握的認識神，雖然這個認識是有限的，絕對不像神自己認識自己一樣。但是，人是可能認識神的。好，我們把這一點再擴充一點。我們從四個角度來看。
狀況一、神創造人類的時候。神給人普遍啟示。普遍啟示就是說，人，被造的這個人，身體跟靈魂都是…，用范泰爾的話說，都有啓示性的。是不是？ Psa 139:13-14  我的肺腑是你所造的… 我要稱謝你，因我受造，奇妙可畏…。人本身就是神的啟示，神的普遍啟示，包括人的構造。而且神在人的思想裡面、人的心中，啓示了祂自己。這是普遍啟示，亞當知道的。所以他一看到女人，說，他知道這是我骨中的骨，肉中的肉，因爲這是神按照祂的形象造的，跟動物不一樣。人知道，人有啓示性，人是神的形象。除了這個以外，宇宙、大自然，都具啓示性，因爲神藉著受造之物，啓示祂自己。
再溫習一下，我們是在講狀況一，在伊甸園，亞當夏娃還沒有墮落之前，就是如此的了。不過，除了普遍啓示之外，神也給了特殊啓示。用范泰爾的話來說，是thought communication ，神的思想、神的心意的溝通，或者是啟示，我就乾脆叫它作特殊啓示。因為，我對特殊啟示的定義是「永生之道」。神跟全人類（亞當是代表）說，你不能吃那個分辨善惡樹上的果子，吃的那天必定死。所以，人有普遍啟示，有特殊啟示。因此，亞當是真正的、清楚的、不懷疑的認識神的。亞當夏娃，在他心中，在他看園子裡任何的動物和植物，都知道，他是神造的，祂是祂的神，祂是祂的創造主。而且，神向亞當給了這條誡命，當時，人跟神是面對面的。人不斷地活在神的面光之中，范泰爾（或者改革宗神學傳統）稱之爲「約」， 約就是神跟人立約，那麽，人當然是每一秒鐘都在神的面前。
狀況二，創世記第三章，人類墮落了。神給人的吩咐，人違背了，人就在死和墮落的狀態裡。請記住，在狀況二裡面，意思就是人類墮落了（羅馬書1：18說，神的憤怒在人的身上，因為人阻擋真理），人阻擋、壓抑神的普遍啟示。可是，人類墮落之後，神的普遍啓示還是像在狀況一裡面一樣，那麽地清楚的。（在狀況二，人類墮落之後，神的普遍啟示還是一樣清楚）在狀況一，請問神的普遍啟示清楚嗎？當然清楚！何以見得？亞當、夏娃看他們自己，看受造之物，還有神在他們中間，面對面；特殊啟示，也是清清楚楚的。可是，在狀況二，神並沒有收回祂的普遍啓示。問題是人阻擋、壓抑這個啟示，因此，人認識神嗎？人認識，但是人故意不要面對，因此祂不認識。這兩個認識是不同的。人知道，因為神的普遍啟示還在祂的心中，在祂的思想裡。但是他不要、他壓抑、他阻擋、他否認，所以他就沒有了對神的認識，他不可能與神有一個有意義的關係，也就是「約」裡的關係，在約裡的認識，covenantal knowledge，意思就是說，以信心和順服爲特徵的這種認識神，沒有了。
在狀況三，神重生了一個人，聖靈重生了一個人之後，普遍啓示還是清楚的，開始可以特殊啓示的光照，來瞭解普遍啓示。我們可以用聖經（特殊啟示）的光照，來糾正我們在狀況二的時候，對普遍啓示的歪曲與誤解。在狀況二裡，人因爲犯罪墮落了，普遍啓示還是清清楚楚的。但是，人不要、故意的壓抑，因此，人對普遍啓示是歪曲的。好了，現在重生了，所以，可以用特殊啓示的亮光，來糾正我們以前對普遍啓示的歪曲、否認、誤解，也就是說，用聖經來改變我們的科學、哲學、音樂、藝術、家庭、感情、經濟、政治等等。然後有一天在狀況四的時候，特殊啓示和普遍啓示之間的區別，就消滅了。因爲我們面對面，面見神，不需要一本聖經嘛，神就在我們的眼前，我們永遠的在祂的面前。那，當然有普遍啓示，將來會有被榮耀的新天新地，但是，更重要的，我們在神的面前。所以，已經不再分什麽「普遍」或「特殊」了。我們不需要一本書，神的話是活生生的話，living word，因為有living presence，real presence。神就在我們中間，我們也在祂面前。
好，我們再回到狀況二，這是最有問題的狀況。在狀況二裡，神的普遍啓示還是清楚的，不只是清楚，剛才我們讀了創世記第九~十一章，不單是清楚，神在大自然界，祂的普遍啓示，成了一個平臺（platform），讓特殊啟示實現在宇宙中。
再說一次。普遍啟示、自然啟示是什麼呢？是花草樹木、日月星辰，都在喊叫，造我的是耶和華！而且，寒暑、晝夜都不停息。所以，在這個大自然界，我們不能說，大自然界就是「中立」的，不是的，大自然界裡面，每一秒鐘、每一個樹葉，都在喊叫造我的是耶和華。神無時不在大自然界裡啟示祂自己，也就是神說，寒暑晝夜不停息。在這個大自然界裡，神實現了祂的計劃。什麼計劃呢？創世記第三章之後，也就是人類墮落之後，普遍啓示起了一個變化。這個變化乃是，加上了神的憤怒。雖然。洪水之後，神說，不再用洪水消滅人，但是，的確神的憤怒是一個新的因素，創世記第一、二章沒有的，至少沒有彰顯的。神的性格裡有祂的忌邪，但是，人具體犯罪了，神開始傾倒祂的憤怒、顯現祂的憤怒。所以，在狀況二的特殊啓示，加上了憤怒。還是有普遍恩典（p.53），又加上特殊啟示。還有一點，是辨別（differentiation）。在狀況二，也就是創世記第三章之後，意思就是說，除了伊甸園以外，整個人類歷史的意義何在？范泰爾提出一點很重要的，也是剛才我們讀過的，創世記第六章開始，到第九章，洪水的記載，然後十章十一章，挪亞的後裔、還有巴別塔等等。
人類歷史的意義，按照范泰爾，就是辨別，或者是分辨（differentiation）。這是他很有創意的一個貢獻。其實，這個道理很簡單的，一講你就明白的。什麼叫分辨呢？就是，在整個人類、古今中外歷史在前進；在整個人類歷史裡面，神不斷地在分辨、分別，祂救贖的、祂揀選的，祂跟他們立約的、祂的約民，不斷地把他們從要沉淪的（reprobate）的人類中間，揀選、分辨山羊、綿羊，山羊、綿羊，…… ，整個歷史進程的意義，就是祂施恩的人，和祂沒有施恩的人的分辨、分辨……。用另一個方法來說，就是教會歷史，就是神的子民的歷史，先有神的救贖的成就在舊約聖經，之後有教會歷史。這整個神的拯救的歷史，是整個人類歷史中的一條虹線，也就是鑰匙，瞭解宇宙人類歷史的關鍵，就是神的恩典、救贖的歷史。而神在挪亞洪水之後，祂應許了，祂用彩虹作一個記號，說，我不再滅絕活物。在這個有神的憤怒，在神的憤怒之下，但是又有神的普遍恩典。
再來一次。洪水之後，有神的憤怒，神還是審判罪人的，罪人還是要死的。但是現在有普遍恩典的導正，歷史往前走，神一步一步地顯明祂的救贖計劃。其實從第三章15節，神就開始顯明瞭。神說，女人的後裔要傷蛇的頭。在這個有神的憤怒之下，但是又有神的普遍恩典托住的歷史過程裡，也恰恰就是在這個神咒詛過的，但是又有神恩典的保證的人類環境、自然環境裡面，神演繹了祂永恆的救贖計劃，歷史的意義就在這裡。比方說，巴別塔，人類要造一座塔通天，神說，不。神本來的意思是要人遍滿全地，結果神用審判、咒詛的態度，來逼他們遍滿全地。但是這次的遍滿全地不是賜福，是咒詛。亞當夏娃的後代假如乖乖地到處分散，可能啊……（下面這段純脆是我的猜想）人類還是會有不同的語言，但是沒有隔閡。現在呢，人類的語言與語言之間，種族與種族之間，語言的不同是神去搞亂的，有了神的咒詛在裡面。所以，文化與語言之間的隔閡，很大的成份是因為神的咒詛的結果。但是，可能正是因爲人的驕傲、要合一，建塔通天這個計劃失敗了，被神強迫地分散了，因此，保羅在使徒行傳第十七章說，神預定了每一個民族的疆界和年限（徒17：26，保羅在雅典所講的話），為要他們尋求神，或者可以揣摩而得，其實他離我們各人不遠。所以，神咒詛人，使人的語言混亂，好叫人不聚集在一起，不這麼驕傲，好叫人在分散在不同的語言這種的狀況裡，可能更容易地接受神的福音。因為這是神說的，
Act 17:26-27  他從一本（本：有古卷是血脈）造出萬族的人，住在全地上，並且預先定準他們的年限和所住的疆界，  ( 27 )  要叫他們尋求神，或者可以揣摩而得，其實他離我們各人不遠；
這是歷史的意義，有神的咒詛，有神的普遍恩典。而這個普遍恩典加上咒詛，是爲了成就特殊啓示和救贖恩典的計劃。
聽懂了嗎？我問你，是不是創世記第一、二章有普遍啓示，然後人犯罪了，創世記第三章，神就開始有特殊啓示了？不對！為什麼？第一、二章就有特殊啓示了，是行爲之約，或者是永生之道。當然，創世記第一、二章沒有用「約」這個字的。但是呢，不要緊，請問耶穌是不是我們約的中保？清清楚楚的哦！整本希伯來書和林前十五章、加拉太書第三章，耶穌是第二個亞當、末後的亞當，祂是我們約的中保。祂是「末後的亞當」，所以，「亞當」是第一個，約裡的代表。還有，神跟挪亞所立的約的內容，是重複創世記第一、第二章的。所以，我們可以推理說，第一、第二章是約。聖經裡面有很多地方，神立約，但是經文記載並沒有用「立約」這兩個字，但有立約的內容。所以，第二章有特殊啟示，有永生之道。
人類墮落之前和墮落之後，普遍啟示的性質，最大的不同在那裡？就是說，墮落後有什麼不同？加上了神的憤怒、咒詛。還有呢？還有普遍恩典。難道墮落前沒有普遍恩典嗎？有不同的地方是？普遍恩典在墮落前是沒有咒詛陪伴著，都是祝福。是不是？我們不可能想像，沒有罪、沒有羞恥、沒有缺乏，沒有恨…..。真好啊！很快見主面就那麽好了，好的無比！不過現在還有工作要作！
Q：有人說，之前的祝福是有條件的祝福，墮落之後的祝福是有限的祝福？
A：之前是無條件的祝福，無條件的意思是什麼意思呢？是無論人犯不犯罪，神都會賜福嗎？不是那個無條件。但是我們可以說是無限度的，意思就是說，只要人不犯罪，當時是在一個試驗的過程。當他還沒有犯罪，還沒有失敗之前，他所得到的條件是無限量的，是遍滿了他生命的每一部份，宇宙每一個角落的。完全的完美，it is totally perfect，整個生命，每一個角落都是完美的。
現在考你一下：神有沒有跟中國人立約？
Q：有！亞當是全人類的代表啊。
A：啊，亞當是全人類的代表，有沒有代表中國人？
Q：有！

A：那，非洲人呢？
Q：有！
A：那麼，神跟中國人立的約，有那些內容？
Q：一樣的。
A：有些什麼？是指墮落之後。有中國人的時候，是已經墮落了。
好，所以，神跟中國人立的約裡面，有些什麽內容？
Q：跟其他民族是一樣的。
A：是什麼呢？生養眾多，沒有錯。中國人也蠻乖的啊！（1949之前）
管理海裡的魚，天上的飛鳥，地上的走獸。墮落了，還有什麽？還有動物會怕我們的。就是說，一個破碎的、不和諧的自然界，和墮落的人之間，有了隔閡、有了仇恨，但是，人還是要管理。神還應許了中國人什麽？疆界、年限。還有呢？是，要叫我們認識他。但是我們呢，偏偏聽了老子，不聽聖經。還有呢？
Q：口裡承認，心裡相信，就可以得救。
A：是，這是整個中國歷史的目標。救恩也是給中國人的。
神給中國人的應許，還有，神說，地還存留的時候，日夜寒暑就不停息。這是什麼意思？
好，我再問你：作以色列人有好處嗎？按照聖經。
有！有什麼？神的話語特別交托給他們的。羅3：1-2。
Rom 3:1-2  這樣說來，猶太人有什麼長處？割禮有什麼益處呢？  ( 2 )  凡事大有好處：第一是神的聖言交託他們。
神的特殊啟示，是先猶太人，後外邦人。
作中國人有沒有好處？有！好處在哪裡？
這是一個老前輩，可能是Westminster第一位中國人畢業生，使徒巨勛（？）牧師，Paul Seatle（在紐約）的一個見解。他說，什麽叫文化﹖文化就是人對普遍啓示的回應，對不對？中國文化是全人類的民族裡面最長、持續沒有中斷的文化。外來不是沒有侵略者，但是都被同化了。既然我們的文化是最長歷史的，就是說，中國民族是有最多的機會去回應神的普遍啓示，也享受神的普遍恩典，這是沒有一個民族有的福氣。猶太人有的，是神把特殊啟示，託付給他們。中國人有的，是神的普遍啟示，託付給我們。我們這個民族，有這個特點啊！我們的歷史最長，別人的比我們更久，但是中斷了。最早的中東 Akar，Sumer（？），就是亞伯拉罕的祖先那些地方，在創世記第十、第十一章，這些名字都有的，就是巴比倫、亞述這些地方。有啊，但是他們都中斷了，沒有了，後來又再復興的是另一碼事。我們的文化是持續的。可是，雖然我們的普遍恩典和普遍啟示是最多的，但是我們所建立的人本文化也是最高的，是不是？老子、孔子。所以，我們真的要寫一本老子vs聖經，不是老子好像聖經，跟儒家與聖經的對比，但是是抗衡的。
有什麼問題沒有？
Q：中國文化沒有中斷是從那個時候算起？
A：隨你從哪裡算起，總是從挪亞算下了囉。中國人肯定是挪亞的後裔，對不對？究竟是閃、含，還是雅弗，看你怎麼看囉。大概是閃吧，但總是挪亞的後裔囉。
下面的一個圖（p.51; pp 54-56）：
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剛才我們說了，普遍啓示和特殊啓示，兩者之間的關係。普遍啟示，就是大自然界和人，是神啟示他特殊啟示的平臺（platform）或者是前提，晝夜寒暑不停息。在這個不停息的自然界裡，神顯現了祂的救贖計劃。
現在呢，我們再看神的普遍啟示和特殊啟示。傳統的福音派神學的特殊啓示，也就是聖經論裡面，關於聖經呢，有四大屬性（聖經的屬性），都可以在威敏斯特信條的第一章可以找到的。簡單的說一說。聖經，或者特殊啟示是必須的（它的必須性）。為什麼必須呢？因為普遍啟示是不足夠領人得救的，不過，那也不是普遍啟示的目標。必須性的意思就是說，人類若要得到救恩的知識，必須在普遍啟示以外，再加上特殊啟示。所以，這個必須性是爲了我們的得救，我們的好處。還有，口傳不夠，所以神把它寫下來，怕口傳傳錯了。這是特殊啟示的必須性。
第二、權威性。聖經是我們信仰、生活，唯一最高的權威。為什麼是權威呢？簡單的說，當然我們說聖經是神所默示的，無誤的、無謬的，總的來說，聖經（特殊啟示） 是從神那裡來的。權威性的意思就是說，從神那裡來的。而神是那位全權的、完全掌權的盟約之主。所以，聖經有它的權威、權柄，聖經本身是從神口中所發出的話。
第三、聖經本身是足夠的，或者說完備性。什麼意思呢？保羅在提前第三章說，這個聖經的話能給你足夠的智慧，叫你得救。
2Ti 3:15  並且知道你是從小明白聖經，這聖經能使你因信基督耶穌，有得救的智慧。
2Ti 3:15  and how from childhood you have been acquainted with the sacred writings， which are able to make you wise for salvation through faith in Christ Jesus.
It is sufficient to make you wise for salvation，叫人得救，叫人過聖潔的生活，聖經是夠的。
輔導人過聖潔的生活，不需要心理學，聖經是足夠的，就是這個意思啊。
最後，聖經是清楚的，聖經的清晰性。沒有錯，聖經不同的段落，清楚的程度不一樣。有一些沒有那麼清楚，但是叫我們懂得如何得救，過聖潔的生活呢，是清清楚楚的。
有機會再讀一讀威敏斯特信仰告白，有十段。
范泰爾作出的一個很特別的貢獻，是在一篇文章，叫nature and Scripture，自然與聖經，收在The Infallible words ，《無謬誤的聖經》，這本書裡面。這本書是五十年前出版，是所有的威敏斯特教授合作寫的書。范泰爾寫最後一章，叫「自然與聖經」。他在這一章裡面，提出了這一點，很有意思的。他說，普遍啟示也同樣的擁有特殊啟示的四個屬性。我們一個一個來。
普遍啟示，既然是神的啟示，也是必須的。什麼意思呢？為什麼普遍啟示是必須的？羅1：20 ，是叫人無可推逶的。當然，必須的，是因為人需要認識神。特別是墮落之後，人不但是有限的，還是墮落的，這兩個原因。人本來就是有限的，要認識神……
從頭來講好了。神造人，人是有限的，假如不是神從上而下啟示祂自己，人不可能認識神。人不可能對神有清楚的、正確的、有把握的認識。人若要認識神，神要從上而下啓示，不只是聖經，普遍啓示是最基本的。何況，人墮落了。人要認識神，不只是有限的，而且是墮落的。不過，神還是同樣的，清楚的，藉著受造之物，和在人心裡面，啓示祂自己。所以，啟示是必須的。
第二、權威的。普遍啟示是權威性的。就是說，花草樹木、日月星辰，都在喊叫，是耶穌基督造我的！但是我們聽不見，因爲我們犯罪了、墮落了。好了，我們得救之後，我們就瞭解到，這是天父世界啊！這個普遍啟示的權柄在哪裡呢？就在是神發出的號令，在人心中的普遍啓示，在大自然界的啓示，是天上的全權之王所頒發的號令。無言無語，也沒有聲音可聽，但是，是叫人無可推逶的，是神給的，就有權柄。所以，護教學要作什麼？要向人發出邀請和挑戰，說：科學家所研究的每一個細胞，哲學家所研究的每一個概念，後面那個事實（假如有事實的話），都是有神啟示的宇宙的一部分，或者創造宇宙時的的祂自己（哲學家所想的，不是神就是神所創造的或者神所計劃的）。
還有一點，普遍啟示，假如我們把人類歷史也放進去，歷史中，人類的歷史，花草樹木、日月星辰，發生的每一件事情是什麼？就是神在永恆裡面預先預定的計劃（這是過去），和爲了神的榮耀。萬物都是從祂而來，藉著祂、歸向祂。All things are from Him， through Him and to Him
1Co 8:6  然而我們只有一位神，就是父，萬物都本於他；我們也歸於他，並有一位主，就是耶穌基督，萬物都是藉著他有的；我們也是藉著他有的。
每一片樹葉、每一個星星、每一個細胞，每一個世紀所發生的事情，都是神永恆計劃的演繹，而且是爲了祂的榮耀。因此，宇宙裡面的每一件事情，都是啓示性的，All reality is revelational。我們每一個人的身體跟靈魂，每一片樹葉，都在喊叫：「造我的是耶和華」。人類的歷史，是神永恆計劃的實現。范泰爾在這裡，多加了一個很重要的觀察。亞米念主義，也就是徹底地堅持人的自由意志的這種信仰，既然人是自由，意思就是說，離開神獨立的。這叫自由嘛！自由意志，就是人可以隨意，無論作什麽都可以。這種的絕對自由，對人這樣看，人是這樣絕對的自由的話，人就沒有啟示性。因為，不是神和祂永恆計劃的實現。人就在作人要作的事。宇宙呢，都是偶然（chance）。然後呢，人有絕對的隨意。所以，人、自然，和宇宙，不可能有至終的意義；就是說，人，自然，和歷史，不可能啟示神。因此，沒有最有意義的意義，也沒有目標。人、自然，和歷史要有目標的話，要先承認神創造了一切，而創造一切的那位神，預先計劃了創造、歷史、救贖等等。因此，每一件事情，每一根頭髮掉在地上，每一隻飛鳥掉在地上，都是神計劃的一部份。那，這不是我們不要負責任，我們已經講過了，神的主權，是要人有高度的自發、自我意識，高度的自覺，去服侍神。絕對要用我們的意志來服侍神。
普遍啟示是足夠的，就是說，是完備的。怎麼樣是足夠的呢？不是足夠使人得到得救的知識，因為這不是普遍啟示的目標。神的用意，不是要用花草樹木告訴我們，信靠耶穌十字架的寶血，罪得赦免。這不是普遍啟示的用意。普遍啓示的用意，是叫人無可推逶，無可推逶認識他裡面和受造之物，是有神的啓示。那個啓示，所指向的是神，因爲是來自神。神是真的。宇宙裡面，有一位真、活的神。啟示又真又活唯一真神，在這件事情上，普遍啟示是足夠的，是完備的。不但如此，而且讓特殊啟示的彰顯，成為一個可能。
最後，普遍啟示是清楚的。
我們說過了，墮落之後，在狀況二裡，普遍啓示還是清楚的，問題是人。這可能是R. C. Sproul用的比喻，他說，人好像關在一個漆黑的房間裡面，又瞎了眼。但是這個房間外面，太陽是在照的。他看不見太陽，沒有光，也沒有視覺。He has no sight and no light。看的能力沒有，光也沒有，但是，光是存在的，是祂的房間裡面沒有光。但是，光還在，太陽還在照。普遍啟示是清楚的。我們護教、傳福音的過程裡，堅持這件事實，請他不斷喝茶，喝咖啡，天方夜譚，什麽都可以談，但是，我們繼續地邀請他考慮。證據嘛，一大堆。隨便拿起一個細胞，一個星球，就是證據。看我們怎麽表達，用智慧，用溫柔敬畏的心，給他看見祂的宇宙觀、知識論是破産的。
在這裡，我們溫習一件事情。上次呢，我們講了阿奎那，和范泰爾。
我們來看這兩位的本體論、知識論，或者是語言觀。
	
	阿奎那
	范泰爾

	本題論
	存在 = 屬性
上帝 = 最多的存有
	存在 ≠ 屬性
    ≠ 多少

	知識（語言）觀
	共在，類比，錯置共在
	神按照形象造人
   俯就、擬人


阿奎那的本體論，或者是形而上學，是什麼呢？是scale of being，存在是一個屬性。而上帝是有最多存在（存有）的，宇宙萬物是一個連續統（scale）。我喜歡用的比喻是在馬戲班裡的空中飛人，神跟人都吊在半空中，飛來飛去，既不上，也不下，在空中上上下下。
阿奎那說，上帝是有最多存有的。范泰爾說，不，存有（存在）不是一個屬性。一個東西存在不存在，不是一個屬性，更不是有多有少。神存在就存在，人存在就存在，這個存在不是我們的屬性。而，神按照祂的形象造人。那個是聖經的本體論，所以，阿奎那是這樣子的，不同程度的存有，有上有下。
阿奎那說，同等程度的存有，他們的溝通叫作共在，差得遠一點的，叫錯置共在，不太遠的叫類比。遠的叫錯置共在，同等的叫共在，差不了多少的叫類比。范泰爾說，不，我們可不可以用語言來表達、言說、描述上帝呢，可以的，因爲上帝先從上而下啓示了，上帝俯就我們（accomadation），或者說，上帝的啓示有擬人法，上帝選擇人可以理解的語言，向人啓示。因此，人可以用人的語言來表達關於上帝的事情。比方說，上帝是不變的。但是呢，上帝又說祂後悔造了人。既然聖經裡面這兩個都有講到，因此，這兩個都是真理。當然，上帝後悔的意思，並不是說祂改變，但是，上帝用了擬人的方法來解釋祂和人之間的關係。因爲人的犯罪，上帝有所回應。這個是表示一個不變的神和在變的人之間，有一個活的關係，但是上帝並沒有變。
Frame就解釋說，范泰爾要我們看見，上帝要我們放膽地相信，上帝後悔造人。因爲，假如上帝不講這句話的話，我們只知道上帝是不變的，我們就沒有那麽欣賞、體會到上帝在歷史中，就是祂的咒詛，普遍恩典，加上救贖計劃，這個範圍裡面，我們就不會那麽體會到神在歷史上所作的工作，神選擇了用歷史，選擇了需要時間，需要幾千年來實現祂的計劃。神選擇了用這個方法，來啓示祂永恆不變，已經計劃好了的計劃。
再說一次。上帝向我們啓示。聖經裡面說，祂後悔造人了。這個後悔，不是說祂的本性，聖潔、公義改變了，不是。上帝說祂後悔，是要我們知道，祂與人之間的關係，是在一個真正的、具體的歷史進程中。神跟人的關係，不是神創造人之後，就不管人了，那叫自然神論，不是。神咒詛，神有普遍恩典，神有救贖計劃。這些都是在具體的時間、空間裡發生的。發生什麼？神永恆裡就計劃好了的救贖計劃。但是呢，神在永恆裡就計劃好了的救贖計劃，不是像電腦程序，丟下來就好了，不是。是經過幾千年，又用希伯來文、亞蘭文、希臘文，這麽多的語言，歷史事件，最後道成肉身。神選擇用這個方法。神也要我們瞭解這點。但神有不要我們作過程神學（process theology）的神學家，就是最新的新派神學。神就進入到時空裡面，that’s all。神並不超越時空，不是的。聖經又告訴我們，神是自有永有的，神是不變的，祂不會違背祂自己的，祂不背負自己，等等。所以，我們言說上帝，是可能的。意思就是說，既然神用了人用的語言，神用了人的語言，來向人啓示。因此，我們可以用人的語言，來講論神，和祂的屬性、祂的計劃，是可以的。因爲，阿奎那這邊，人跟神不一樣嘛，神多了一點存有，所以呢，人論到神的時候，都是metaphor，都是不完全字意的，都是錯置共在的，是類比，反正都是有點不對勁。不對勁在哪裡呢？你不能說神是，你只能說神不是什麽，不是什麽。記得嗎？我們第一、二課說過，這個反面（negation）反面的說法，不能夠憑空講的。阿奎那是憑空的，憑空的意思就是不先預設上帝的存在。康德、存在主義、巴特，和各種各樣的現代神學，問題都在這裡。上帝是全然他者。那，上帝是不是道成肉身，曾經在人類中間走過，釘過十字架，死、復活，向我們講話；聖經這本書，是用希伯來文、亞蘭文、希臘文寫的，是用人的語言寫的，神親自講的話呢？是的！為什麼？因為神選擇這樣作。我們的神，不是一個高高在上的「全然他者」，不是！我們的神是即是超然，又是臨在。Infinite personal，又是無限，又是位格。神又是一，又是三，神是相對於祂自己，跟祂自己有所關聯，不需要我們。但是這個不需要我們的神呢，偏偏選擇了要來跟我們打交道。所以，祂不是 correlative to us，不是需要我們才能存在，才能表達祂的愛。不是！是在祂永恆的計劃裡，祂預旨了，祂定意要普遍啓示，特殊啓示。好，我們休息。
（p.55）下面我們繼續講最左邊這個圖。讓我解釋一下這個圖是什麼。
我們已經說過，普遍啓示是特殊啓示的平臺、背景，或預設（范泰爾用的詞是預設）。沒有普遍啟示，不可能有特殊啟示。就是說，假使晝夜寒暑不是固定的話，神不可能在一個宇宙不存在的情況之下，在人間成就祂的救恩。但是，我們再進一步來看，普遍啓示和特殊啓示，你不要把它們分得那麽開，現在我們來看，它們之間是怎麽樣相互的合作，讓我們認識神，認識自己，和認識宇宙。現在我們要來看這個井字圖，這是什麼意思呢？我先講一遍好了。
	
	
	

	
	
	

	
	
	


對神的認識
對自己的認識     

對世界的認識
我們是怎麼認識神的呢？我們對神的認識，是來自神，但是也來自我們自己，因爲我們裡面有神的啓示嘛！我們的良心，也來自這個世界。我們觀看自己，觀看世界，就看到神的創造的奇妙。所以，我們對神的認識（現在是講正確的認識），是來自神（當然來自神的普遍啓示、特殊啓示），來自我們自己（不是指我們犯罪後驕傲的自己，乃是正確的看在我們身體和靈魂裡面奇妙的啓示、創造），和世界。意思是說，一個科學家，一個真正的科學家，研究世界，是幫助他認識神的。好，這是對神的認識。
第二、我怎麼認識我自己？我對我自己的認識，來自神的普遍啟示和特殊啟示。又來自我自己（自我反省），和來自世界。
第三，我對宇宙世界的認識。這個包括文學、科學等等。先來自上帝（普遍啟示和特殊啟示），也來自我自己的反省，然後來自宇宙。
好，現在我們倒過來講。從最後那塊倒過來講。最後那塊，是我們對宇宙的認識，來自神、來自自己，來自宇宙。最後最後那塊，就是我們對宇宙的認識，從宇宙那裡，認識宇宙。這就是科學嘛！我們去查考研究大自然，觀察大自然，研究大自然，爲要認識大自然，這就是科學囉。
好，范泰爾說，認識大自然，不可以只是靠研究大自然的。首先，是從神那裡來的啟示。還有，也有我的成份。記得嗎？上次我畫的四個圖，講到我們要有高度的自我意識。後現代的解構主義，就把這件事情講穿出來了，就是說，我在研究大自然的時候，我是那整個研究過程的一部分，我並不是一個很臨床的、冷酷的、冷血的，來研究大自然的。我是整個認識、研究、知道的一部分。所以，研究科學，不能沒有正確的神學。認識大自然，不能只是從大自然認識大自然，要從神、從人，和從世界。
反過來，認識神。當然，最重要的是普遍啟示和特殊啟示，而普遍啟示和特殊啟示兩者之間，最重要的還是特殊啟示（就是聖經）。聖經神學和系統神學是最直接用聖經的，意思就是說，聖經學者和系統神學家們，他們是最直接地與聖經互動的，研究聖經的。一個虔誠的、有高度意識的基督徒，合乎聖經的科學家，當然，他也讀聖經，但是總沒有神學院裡面，搞聖經科的神學家，花時間那麽多，范泰爾說，不是說神學家要很霸道的霸權，只是說，聖經科跟神學科的教師們，花在聖經上的時間，多過科學家。所以，我們認識神，主要是透過祂的話，但是，難道我們就不從人和宇宙去認識神嗎？特別是護教學。Frame在我們藍顔色講義裡面有講到這一點的，這裡也有；難道我們不用聖經以外的哲學、文學、藝術、歷史、科學，來證道，來去認識神嗎？你聽下去就好像說，唉，我們不是預設派的嗎，怎麼又去搞科學的證據呢？
是的。范泰爾從來沒有反對你去科學那裡找證據，我們所反對的是，你不要把證據拿出來當武器去說服人。說服人的是聖靈，不是那些證據。只有一種人是不用聖經以外的東西的，就是一天二十四小時，除了睡覺以外，就是背誦聖經的人。從創世記讀到啓示錄，就是開口念就是背誦聖經的。你一開口，不背誦聖經，就是在作聖經以外的事情。對不對？我現在跟你講話，我又不是在背誦聖經。對不對？只有你背誦聖經，才可以說，只是用聖經，來解釋聖經。每一個人一開口講話，只要你不是在背聖經，你就是在用聖經以外的語言，只不過是直接還是間接。最直接的是解經的那些人，一個一個字解釋聖經原來的意思。遠一點呢，就好像我們這些搞哲學的，很典型的例子就是唐崇榮牧師，很多人抱怨他整篇道沒有聖經的。他不是不在講聖經，但是他是從哲學那裡講回來。我要講的是，基督徒是不可能不用聖經以外的語言、學科，來去認識神的。不可能！除非你每天從頭到尾背誦聖經。
Q：你說到，從聖經以外的哲學來認識神，那我們是不是要好好地學哲學？
A：是，但是要怎麼學？問題是你先要有一個信仰的根基。剛才那句話海沒有講完的。基督徒不可能不用文學、哲學、科學等等的。但是，你看，我們剛才說，認識神，從神的話認識神，從人、從世界。但是，從世界認識神，就是從哲學、科學等等，要在神的啓示的掌管下，學哲學。
包括藝術哦！昨天我們家庭靈修，我問我的女兒，你在上什麽課？是音樂欣賞嗎？她說，不是，我改了，我在讀美術歷史。我就問她你們在講什麼？在講顔色、綫條、曲綫等等。我說，是啊，她就講了一句，美感是看你怎麽看嘍。我說，這是聖經的看法嗎？美學也有真理之所在。因為神、三位一體，不需要外界那個不相連的、不相對的自足性，就是美之所在，美的來源，也是音樂和諧的來源。所以，不論是認識神，或是認識世界，或者神學、科學，都是從神那裡來的啓示，來掌管、帶領、左右、影響我們從世界和自己那裡得到的一些洞見（insight），資料，或者智慧，都要在神的掌管之下。還有一條就是，認識我自己——心理學，也是要從神那裡來的知識來認識我自己。我是被造的、墮落的、被贖的。我對我自己的認識，就是從看我自己來認識自己。禱告啊，默想啊，憂鬱啊……，這些在裡面搞的東西，都要用神的話語來光照。同樣的，在世界上我們學東西，爲了認識自己。比方說，現在很流行囉，華人神學院讀一些天主教的靈修神學，東正教、猶太教、神秘主義的，你讀到這些東西，或者讀到老子的東西，跟聖經對照，就是從世界來認識自己嘛，（默想就是自己認識自己）需要神的話語，來光照。這些都是有關的。所以，不論是認識神、認識自己，或是認識世界，從神那裡來的知識，從自己來的，從世界來的，是一體的。而從神來的啟示，應該左右、影響、帶領我們，從別的來源來的知識。
現在我們從橫的來看。認識神，認識自己，跟認識世界，也就是說，聖經和神學，心理學（或者自我認識），和科學、哲學等等，這三方面都是有關的。
	
	
	


  
	 
	
	

	
	
	


	

	

	

	

	     

	

	

	

	


我們不可能不認識神而認識世界，意思是說，科學沒有聖經，是不可能進行的。當然不是不可能作實驗，是說對宇宙的真相，不能瞭解的。他可以瞭解外表的那些東西。同樣的，你要瞭解上帝嗎？要從事神學嗎？上帝是誰？是創造宇宙萬物的，那你不考慮到動物界、植物界、星球、人，歷史，你就缺了一塊，上帝所創造、上帝所掌管，也就是上帝的永恆計劃實現的那塊知識。所以，剛才問得對，基督徒要不要讀哲學、歷史？我說，絕對需要！為什麼？歷史、哲學、藝術、科學等等，就是神所創造的（當然神也咒詛、神也救贖的）人類的演變，都在神永恆的計劃裡面。所以，你要認識神嗎？也要認識自己，也要認識宇宙萬物。
所以，大學（university）的興起，在十一、二世紀，特別是英國的牛津大學，和法國的巴黎大學，我們不知道這兩所大學究竟是修道院演變成的呢，還是主教的座堂的附屬學校演變成的，無論如何，當時大學在經院哲學的影響之下，他們的理想是，神學是所有學科以上的女皇學科（queen of the sciences）。認識神，認識神所造的宇宙，從古希臘就是如此嘛，要有好的教育的話，需要哲學，也需要自然科學，還有修辭學、數學、自然哲學（就是科學的意思）。哲學有科學、修辭、詩學等等。所以，到了馬丁路德、加爾文時期，他們從聖經裡面重新找到福音了，可是，他們並沒有因爲找到福音，而廢除人文科學、文理教育的必須。加爾文1559年在日內瓦所創辦的學校（acadamy，學院）分兩部份，用我們今天的話來講，就是大學和神學。認識神的世界，然後，認識神的話語。Know God’s world， know God’s word。所以，一個傳道人，一個信徒領袖，需要很廣的，關於世界的知識。所以，基督教大學（a Christian university）這個理想，很不幸的，是華人福音派多年來所不瞭解的。除了一些香港、台灣，中國大陸以前也有，不是沒有，但是受了自由派神學影響之後，爲什麽要去基督教大學念書呢？well，女生嘛，父母親擔心，到那裡找個好丈夫。那，或者沒有那麼直接的說，至少，基督教大學可以讀商科，將來可以繼承我的事業，能夠有更好的校規，等等。真正要把耶穌基督的主權，宇宙裡面沒有一分寸，耶穌不說是我的嘛，這是凱柏的理想，辦一個基督教文理大學，每一個老師都讀過神學的，我的意思不是在乎學位，是他對祂的學科的看法，真的是有一個很合乎聖經的大前提，就是世界觀、本體觀、知識論、倫理學，每個老師都有這個看法的。這個是基督教大學的理想，也是基督教中學、基督教小學、基督教幼稚園的理想。今天，美國福音派的基督教小學，在這方面作出了很多的努力。可是，有一些福音派，他們沒有看見這一幅大的圖畫，所以，他們小學生讀數學怎麼讀呢？還是讀數學，但是呢，每天背一節聖經，聖經就加在數學上面，那個不叫一個整全的世界觀。當然，背聖經總比不背聖經好。就好像蛋糕上面加一層cream一樣，奶油跟蛋糕是兩碼事。但是，一個徹底的基督教教育，有神學的根基。這個神學的根基是滲透在每一個學科裡。
所以，從神、從人、從世界來的，關於神、關於人、關於世界的知識，是一個整體。但是，不論從哪一個角落去看，我們不要那種以人爲自主的預設，乃是要以神的主權爲我們的預設。神、人的區別，但是人又是神的形象造的，有關係，那個關係在於神的主權，在神的啓示。我們要的是，這種合乎聖經的世界觀，從這種世界觀建立出來的關於神的知識，關於人的知識，關於世界的知識，也就是說，這種合乎聖經世界觀的神學、心理學、科學等等。有什麼問題嗎？
好，我們唱一首詩歌結束。
11/10/04  普遍啟示與特殊啟示（二）
禱告：天父，你的信實廣大，你的恩典夠我們用，感恩節快到。我們的paper、報告的截止日期也都快到，求主繼續地托住我們、保護我們，隨時地提醒我們，我們爲什麽在這裡讀書，求主繼續給我們有一個呼召的服侍，叫我們作每一件事情，按照你來自上頭給我們的呼召，奉主的名求。
我們再來溫習一下，范泰爾關於神的啓示這方面的教導。我們講過，人是神按照祂的形象造的。所以，人的思維要效法神的思維，英文是analogical thinking，類比的思維。怎麼樣才是類比的思維呢？就是效法神的思維而思維。怎麽效法神的思維呢？意思就是說，要服從神的啟示。
神的啟示，分為普遍啟示和特殊啟示。
在這裡先說神的普遍啟示和人的文學、哲學、科學，是兩碼事。我們在這裡所講的是，神的普遍啓示和神的特殊啓示這兩方面，和這兩方面的關係。
（p.51）關於普遍啟示，范泰爾說，一切的護教見證，必需建立在合乎聖經的預設上面，不可以只建立在自然的事實這個基礎上（all apologetic witness must be based on presuppositions drawn from Scripture, rather than on religiously neutral argument from the facts of nature alone）。意思就是說，我們的見證，不可以只是從自然的事實上面，去建立一些所謂中立的論據（neutral argument），這個也是證據派一直以來所用的方法。
要解釋一下：很多的基督徒認為，從自然的事實，就是說，我們去觀察大自然界，可以建立一些論據（argument），從宗教上面來說是中立的（religiously neutral）。意思就是說，基督徒或非基督徒都可以接受的。「中立」的意思就是說，雖然非基督徒還沒有將祂的思維降服在耶穌基督的主權下，他也可能接受的。范泰爾的看法是，我們的護教見證，是必需建立在合乎一個聖經的預設上。什麽是合乎聖經的預設呢？就是人是神按照祂的形象造的，但是犯罪了、墮落了，我們的理性也墮落了，歪曲了神的普遍啓示，所以需要神開恩、光照，我們才可能正確地按照神原來創造我們的設計，正確地按照神原來創造我們的吩咐，來去瞭解這些自然的事實。
清楚了嗎？再來一次。范泰爾說，一切的護教見證，必需建立在合乎聖經的預設上面，不可以只建立在自然的事實這個基礎，而推論出一些“宗教上中立”的論據。
因為，我們怎麼樣看待自然事實，就是說，我們怎麼看每一株草、每一片樹葉，我們怎麽看星球，這些都牽涉到我們的預設是不是合乎聖經的。所以，預設派的護教認為，我們的見證，也就是我們的論據（argument），我們怎麽向非基督徒說明（我沒有說“證明”）神存在的，宇宙是神創造的呢？是不是找一些“中立”（neutral）的證據或論據？意思就是說，雖然人是墮落的（墮落的人，祂的理性也是墮落的），但是他可以不向耶穌基督投降，不把理性歸在耶穌基督的名下，也可以接受我們的證據或論據呢？我們的護教見證是不是這樣子的呢？意思就是說，我們是不是可以接受非基督徒的自主（autonomy）？記得嗎？罪的癥結、罪的核心、罪的意義，夏娃亞當吃這個禁果的意義就是說，人抗拒神的權威，人離開神獨立，離開神自主。我們是不是可以接受非基督徒的自主（autonomy），能不向祂的自主挑戰，而將祂的思想降服下來，悔改、歸向耶穌基督？祂的思想不需要悔改，我們也可以跟他建立一個共同的範疇？就是說，在自然的事實基礎上，推論一些“中立”的論據呢？范泰爾說，不可以這樣作。我們的見證要建立在合乎聖經的預設上。在這裡，我們的意思不是說，傳福音的時候，不可以用科學、哲學、電影、藝術，不是說不可以談這些話題，不是這個意思。乃是說，無論我們談什麼話題，我們每一秒鐘都再再地堅持我們已經委身給神、祂的話、主耶穌。我們也從來不同意一個非基督徒，也就是說，離開神、抗拒神，自主自發的非基督徒，可以不悔改（祂的思想不悔改），就可以正確地瞭解宇宙事物的真相。
有沒有問題。如果沒有，我們就繼續講下去囉。
所以，有些人批判范泰爾不重視神的普遍啓示，因為需要聖經的預設嘛！不是的。范泰爾從來不忽略神的普遍啓示。范泰爾要我們作的，是搞清楚普遍啓示是怎麽一回事，而墮落之後的人，也就是我們傳福音的對象，他們認不認識普遍啟示。
我再說一次。范泰爾不是要我們忽略普遍啓示，因為神在我們人的心裡和大自然界，雖然我們是墮落的，我們在一個墮落的人類社會、墮落的宇宙間生活，雖然如此，但是神的普遍啟示還是清楚的。所以我們從來不忽略普遍啟示，我們要作的，就是要訴諸（appeal to）人心裡面已有的、普遍啓示的知識（p. 51）。我們所訴諸的，就是神對非基督徒，清楚的，也就是在他心中、大自然界，每一片樹葉，那個清楚的上帝的啟示。
我們向人的心說話，向祂的大腦和心靈深處說話：你認識神的！你忘了呀！你忘記你推搪、壓抑、阻擋這個真理。換句話說，我們至終訴諸的是什麼呢？就是這個底牌，我們是向什麽說話？是向祂的心靈說話，而不僅僅地是向祂的理性說話，向祂的唯物論說話，我們不僅僅地是向祂的.. 香港人說，我們不信什麼宗教，只信睡覺，什麼都不信的意思，我們不僅僅地向他們這種歡樂主義、物質主義說話，我們不只是向他對科學的迷信說話。雖然，我們都要作這些。
但是，當我們向這一個唯物論者、虛無主義者說話的時候，我們真正說話的對象，是他心靈的深處已經有的神的啟示。換句話說，我們傳福音的時候，我們並不是第一個向他說話的人。上帝從他一出生，已經每一秒鐘在向他說話，藉著受造之物，和祂的心中。所以我們是向祂的心靈深處說話。當然，我們什麼都可以談，話題是可以多元的，記得嗎？繼續買下一杯的咖啡！不要切斷談話和溝通，但是，我們真正要滲透、要攻破的，是祂的心中，神已經放在那裡的啟示，而這個啟示是必需的、有權威性的、足夠的、清晰的。
普遍啟示：啟示上帝永恆的預旨（General Revelation Reveals Eternal Decree ）（p.52）。
上帝的普遍啟示是什麼呢？這裡有兩大段，一段說，上帝的普遍啟示，是啟示神的永恆的旨意。范泰爾對上帝主權的信念是改革宗的，因此祂的普遍啟示教義如此堅強。如果萬事都因上帝主權的預旨而發生的話，那麼萬事多多少少都顯明那預旨。因此，“一切被造的實存，都啟示上帝的本性和旨意” 記得嗎，我們這裡不是在講聖經，我們還沒有講到聖經，我們在這裡是講普遍啟示。這裡也不是在講哲學、科學，我們在講的是宇宙，這個自然界，還有在自然界中發生的每一件事，就是歷史。整個人類的歷史，整個地球宇宙的歷史，每一件事都顯明神永恆的計劃。
宇宙具啓示性，因爲它爲上帝的榮耀被造；亞米念主義不承認人性具啓示性
好，第二段。不單是如此，而且，范泰爾指責亞米念神學，因爲後者不認爲人性本身有啟示性。按照亞米念主義的看法，人性既然是獨立的，不依靠上帝的計劃，那麼人性不可能使上帝的啟示，上帝的形象。既然如此，普遍啟示不足夠使人完全不可推逶。
反過來說，我們正面來說好了，不只是宇宙萬物，人類的歷史，古今中外，希臘、埃及、中國的歷史，都在顯現神永恆的計劃。不單是自然界，花草樹木、日月星辰，在顯現神的計劃，而且我們人性本身，也就是說，你傳福音的對象，你的朋友，和我們自己，我們的身體和心靈，既然都是神按照祂的形象造的，而且神已經向我們啓示。因此，（下面這一句話有一點點不一樣，上面說的是，神向人啓示，下面這句話是，）人是神的啟示。或者說，人的身體和靈魂，是神的啟示之所在；或者說，人的身體和靈魂，充滿著神的啟示。
不是嗎？神從我們出生，可以說，在媽媽的母腹裡，就已經有神的啟示，因爲我們是按照神的形象造的。所以呢，這幾句話是同樣的意思，不過，范泰爾有時候用不同的方法表示。
我再說一次，神向每一個人，包括弱勢的，包括昏迷的，也包括殘廢的，向每一個人啓示了祂自己，在人的心裡，神啓示了祂。因此，人是具有啟示性的。人的每一個細胞，人的思想，人的心靈，充滿著神的啟示。因為人的心靈和身體，乃是神的啓示之所在，和宇宙一樣。人和宇宙，是被上帝的啟示完全包圍和滲透的，很簡單的道理，對不對？
好，現在我們要反過來講了。假如人有絕對的自由意志的話，也就是說，假如人可以撇開神，暫時不談幾秒鐘，就算幾秒鐘不談，人有絕對的自由，真真正正的自由，選擇A或者B ，1或者2，完全自由的話，那這種自由意志的觀念，意味著人可以與神在他裡面的普遍啓示隔離、分開，可以暫時不理、不管神的普遍啓示，讓我來執行我的自由意志。
不是的！我們人的身體和心靈，每一秒鐘，都活在祂的面光之中（CORAM DEO，before the face of God），路德很喜歡用的一句話。R. C. Sproul也喜歡用。我們是活在祂的面光之中，每一秒鐘！這也是范泰爾所謂的聖約觀。什麼是“約”？“約”就是我們每一秒鐘活在神的面前！所以我們不可能有幾秒鐘、幾分鐘，不活在神的面光之中的。因此，我們無論是訴諸哲學、音樂、藝術、科學來證道，都可以用，但是，我們用的時候，我們不可能暫時懸置（suspend）、暫停上帝的自然啟示（普遍啟示），暫時不理，“我們先談談科學、哲學，我們談談神存在的論據，我們談談科學的證據”，“鐵證待判”嘛（注：待誰來判？待墮落的人，墮落的、而且是有限的理性？）！“我們先來談談這些證據”。
請你不要誤會，我常常說，這些書裡面的證據是可以用的，看你怎麼用！你不要說，你看你看，這麼多證據，你還不信耶穌！信耶穌最合理啊，最合乎邏輯啊！他也可以說，你看你看，你們基督教最不合乎邏輯。不論是誰攻誰，我們這樣作的時候，我們是假設，這次的談話可以把上帝的普遍啟示暫停，懸掛在空中，然後呢，設定一塊中立的地帶，作一些中立的推理，或者是彼此來呈獻一些證據或論據。不是的！因為人，每一個細胞，和宇宙每一片的樹葉，每一根頭髮，都有神的啟示。用范泰爾的話說，“都具啟示性”。Man is revelational，Universe is revelatonal。
也就是說，簡單地說，你我在談話，神就在這裡；簡單一點說，聖靈都在這裡。而且聖靈從來沒有停止過祂的普遍啟示。所以，我們不能假裝祂不在，也假裝神的話語可以不理睬。
神的話語說什麼？我們死在罪惡過份中，我們是墮落的，我們喜歡敬拜那受造之物，而不去敬拜造物主（羅1：13），不理這個，我們先談談科學、哲學。不可以這樣作。
救贖（特殊）啟示預設普遍啟示：分辨 = 歷史的關鍵 （p.52）
好，我們繼續講。救贖啟示，也就是特殊啟示，是預設普遍啟示的。
上帝對人的自然啟示，從起初就是盟約性（covenantal）的。這裡是講普遍啟示哦！祂的旨意是要用普遍啟示作歷史進程中，上帝分辨過程的舞臺（platform）。普遍啟示從頭就是盟約性的。意思就是說，神在我們心中啟示，在自然界啟示，因此，我們每一秒鐘，從亞當一被造，人類每一秒鐘，都是活在神的面光之中。而特別是墮落之後，神的旨意是要用自然啟示，也就是“自然” ，來作歷史進程中，上帝分辨過程的舞臺。「分辨」，我們解釋過了，就是山羊和綿羊，被救贖的和沉淪的人的分開。不過，墮落之後，上帝的普遍啟示，至少有三方面的內容。第一是本來就有的普遍啟示；第二，加上神的憤怒；第三，還是有神的普遍恩典。 

墮落前、墮落後，人需要特殊啟示（上帝心意的傳遞）來理解普遍啟示（p.53）
Before and After Fall, Man Needs Special Revelation (Thought-communication) to Understand General Revelation。

不論是墮落前或墮落後，人需要特殊啟示，我們需要神向我們、賜給我們特殊啓示，才能理解普遍啟示。范泰爾的習慣用語：“就算在樂園裡”，人“也必需藉著或與超自然啟示的亮光接連，才能正確地解讀自然。意思就是說，亞當夏娃還沒有犯罪之前，在樂園裡，亞當給所有的動物起名；亞當向夏娃說，這是我的骨中之骨，肉中之肉等等，亞當夏娃解讀（瞭解）自然界，瞭解宇宙，亞當夏娃對宇宙的瞭解，是必需神給他們特殊啟示的。不只是他心中有神的啓示，不只是在樂園裡（自然界）普遍啓示。他也需要神向他說話，神說了什麽？一、養眾多，遍滿全地；二、理樂園：管理海裡的魚，天上的飛鳥，地上的走獸，第三、園中的都可以吃，除了分辨善惡樹上的果子；四、神在第七天說，祂看到所創造的世界「甚好」，因此，祂安息了。
所以，不論是家庭的使命，文化的使命，安息的使命，還有這條特殊的，就是這個例外的樹的誡命，這些都是神的特殊啟示。亞當需要這個架構（grid），這個framwork，來理解祂自己和自然界。這樣子，他才能正確地、順服神地，來管理海底的魚，天上的飛鳥，地上的走獸，正確地、順服神地、榮耀神地來生養衆多、遍滿全地，來安息作工作，而不吃這個分辨善惡樹上的果子。就算墮落之前，特殊啟示也是需要的。有問題嗎？
那，特殊啟示是什麼？特殊啟示就是永生之道。在墮落之前，特殊啟示是什麼？就是神說的話，一、生養眾多，遍滿全地；二、管理大地；三、安息；四、神考驗人的順服。總的來說，都是爲了，順服神、榮耀神，來做一切。所以，亞當在沒有犯罪之前，他給動物起名，這些名字都是「正確」的，他給夏娃起名叫「女人」，這個名字是正確的、美好的，合乎神的設計，合乎神的吩咐的。因為他沒有犯罪。可是，犯罪之後就不一樣了。犯罪之後就更需要特殊啓示了，因為特殊啟示在犯罪之後，最重要的就是救贖計劃。不只是救贖，等一下我們再來。
人類墮落之後，超自然心意的傳遞，就是神的“特殊啟示”，現在叫作“特殊啟示” ，這是必需的。因為墮落的人，歪曲了普遍啓示的真理。亞當夏娃犯罪之前，有普遍啟示。他也需要特殊啟示，來正確地回應普遍啓示。他需要神的話，才懂得怎麽樣在家庭、工作、安息、順服神四方面，來順服神。好了，現在他墮落了。問題是墮落之後的人，祂的理性和祂的心，是歪曲了一切，歪曲了他對神的認識，歪曲了神對他原有的啟示，不管是普遍啓示或特殊啓示。所以，現在人需要特殊啟示，好叫他糾正他對普遍啓示所認識的歪曲；第二、他需要特殊啟示，好叫他正確地理解特殊啟示，好叫他順服神來聽福音；第三、他需要特殊啟示，也就是聖靈的光照和重生，才能夠回應神的特殊啓示，就是悔改，信主。
再來一次，三方面。第一、墮落之後的人，需要特殊啟示；因爲他對普遍啓示的理解已經歪曲了，他阻擋真理、壓抑真理，所以他需要聖經的亮光，好叫他對科學的主觀的偏見、盲目、壓抑等等，被糾正過來，好叫他認識，原來諸天述說神的榮耀。我再說一次。他需要特殊啟示，來糾正他對普遍啓示的認識的歪曲，加爾文說清楚這一點了；第二、他需要特殊啟示，好叫他不歪曲地瞭解特殊啓示。我們正確地明白福音，是需要福音，也就是說，需要聖靈的光照和重生。第三、當然我們需要特殊啟示，就是聖靈的光照與重生，好叫我們回應聖靈的光照而悔改、信靠耶穌基督。
那，我們很多時候，傳福音的時候，會作一些“中立”的查經，是不是？我們說：歸納式查經呢，誰都懂的。打開聖經，誰都可以瞭解加利利人耶穌是怎麽樣的一個救主。那，我們這樣作，一方面，有些基督徒從來沒有想通，原來墮落的人啊，他是被蒙蔽的。除非聖靈光照，才能夠瞭解福音書所宣講的耶穌。這是好多人沒有想過的事情。第二、有些人真正是，很有意識地，很有高度自我意識地相信，沒有得救的人，參加歸納式查經，是可以正確瞭解加利利人耶穌，三位一體神的。改革宗的看法乃是說，當我們打開聖經，作福音性查經，歸納式查經的時候，聖靈按照祂的美意，來開啟人的心竅。而除非有聖靈動工，不然人不會願意按照神的吩咐、神的設計，按照神特殊啓示的要求，來回應特殊啟示的；就是按照福音的要求，來回應福音的。可是，我們所相信的神，是向全人類發出福音的呼召的，所以，我們就儘量地去傳，邀請人來正視，面對福音裡的主耶穌，相信聖靈在動工，相信耶穌的羊會聽耶穌的聲音。
好，我們下面開始講普遍啓示的四個特性（p.54），是我們講過的。就是，一、普遍啟示是必需的；二、普遍啟示的權威性；三、普遍啟示是足夠的；四、普遍啟示是清晰的。一般來說，普遍啟示這個教義，應該是可以講半個學期的。所以，用兩次來重複講一講，絕對不會太多。我們是很濃縮地來講。
一、普遍啟示的必需性。
我們先來考慮創世記第二章。神對亞當夏娃說，園中的樹，你都可以吃。唯獨分辨善惡樹的果子，你不能吃。什麼意思呢？很明顯的，神把自然，他所造的自然界，給亞當去管理。在這個自然，一般的自然，就是人有權管所有的樹木、魚、飛鳥、走獸，在這個一般的自然裡面，神設立了一個非自然，也就是說，一個例外：這棵樹你不能吃。那，這棵樹有什麼特別呢？特別的地方就是神說不能吃。這棵樹本身沒有什麼魔術的力量，不是說你吃了，口就會燒掉,,, 不是。但是，吃這棵樹，必定會死。神就是按照祂的主權，祂的意思設立了這棵樹是例外的，所以在常例、一般、自然裡面，神設立了一個例外，好叫例外顯得例外。這是范泰爾的說法。聽懂了沒有？上帝創造了很多很多的樹木，但是他偏偏說這棵樹你不可以吃，是上帝說的，是例外。但是假如上帝不是給亞當說，園中的每一棵樹，你都能吃的話，就是說，上帝假如沒有給人一個一般的自然的話，人就不懂，喔，原來在一般自然裡面有一棵樹是不自然的，不能隨便去吃它的。很簡單的道理，就是上帝自己設了一個例外。墮落之後呢？墮落之後，普遍啟示和特殊啟示之間，也有一個很特別的關係。墮落之後，有個特性：“自然必需顯明是需要救贖的”。自然還是自然，但是不同的是，自然界也在唉聲嘆息，在嘆息等候神的兒子的救贖和啟示（羅8：19-24）。所以，自然必需被顯明是需要救贖的。所以，聖經裡醫治的神跡，是指向萬事的更新。就是說，耶穌基督為什麼醫病、行神跡呢？是告訴我們，在這個自然界裡面，神介入，自然界不是好像科學家說，一個鐘錶、一部機器這樣運作的，神是要親自來，要成就祂的救贖。而醫病、趕鬼、神跡這些，都是指向耶穌基督的救贖。所有聖經裡面記載的神跡，都是爲了神的救贖的計劃而作的。神不是在那裡炫耀祂自己，不是show off！乃是這些神跡都有意思，都是跟主耶穌十字架，跟祂的復活有關的。而且，不只是每一項的神跡跟耶穌基督的死和復活有關，每一項的神跡跟主耶穌的再來，設立永遠的國度，新天新地，都有關。聖經裡面的每一項神跡，都指向、都預表將來的新天新地。瞎子看見了，為什麼？因為耶穌說，我是世上的光。那麼，耶穌基督什麼時候才能真正徹底地做世上的光呢？就是他來的時候。在新耶路撒冷，不需要太陽，不需要月亮，對不對？耶穌醫好一個瘸腿的，這個預表什麽？預表將來我們身體復活，有一個不再生病、不再犯罪的身體。而且，所有的信徒都有這個。所以，聖經裡面的醫治，都指向萬事的更新。因此，必需有一個被神咒詛的世界，才能顯現神救贖的特殊計劃。意思就是說，神不是在真空裡面行神跡，指向耶穌基督的。神是在有血有肉的人，和具體的世界裡面，行神跡，指向耶穌基督，指向祂的再來的。所以，必需要有一個被神咒詛的世界，才能夠顯明神救贖的特殊計劃。神藉著祂的作為和救贖性的話，來顯明這個計劃。神怎麼顯明祂的特殊啟示的計劃，祂的救贖計劃呢？透過祂的作為和祂的話語。等一下我們再回到這點。
所以，在墮落之後，普遍啟示是需要的，人的身體和自然界是需要的，因為神在這塊土壤裡實行神跡和救贖計劃。而且，這整個的最高峰是耶穌基督穿上了人的身體，在歷史中死和復活。
所以，基督教不是一個東方的神秘宗教。耶穌基督不是一個鬼，在我們中間晃一下，然後就跑掉。不是！耶穌基督是在加利利那裡，實實在在醫好一些人，趕了鬼，使死人復活，然後祂自己在某一個世界、某一個地方，死和復活；神是用了人和自然界來作爲他救贖啓示之所在。所以，自然界是需要的，而自然界每一個細胞，每一個星球，都有神的啟示性。
二、普遍啟示的權威性
普遍啟示是權威的。簡單地說為什麼。因為普遍啟示和聖經一樣，都是神發出的聲音。我們不要把普遍啟示放作是次要。當然，我們沒有靈魂得救，我們沒有救贖，我們還是死在罪惡過犯中的。但是不要忘記神在我們身上的啟示（我們心中的啟示），和自然界的啟示，同樣是從神那裡來的。所以就不能說只是普遍啓示「而已」，不能說「而已」的。
三、普遍啟示的足夠性
普遍啟示是足夠的，我們講過了。這個足夠是足夠在那裡呢？不是使我們得救。普遍啟示不可能使我們得救的。我的意思是說，絕不可能教導人如何得救的。這個不是普遍啟示的用意。普遍啟示的用意是叫人無可推逶，原來我壓抑了的神在我裡面的啓示，知道宇宙裡面有神，知道我和宇宙，每一方寸都有啟示性。耶穌都說是我的，我本來就在這裡，我本來就講過話。
四、普遍啟示的清晰性
普遍啟示是清楚的（Perspicuity）。這個字和clarity是同義詞。普遍啟示是清楚的，神雖然是不可知的，意思是說，神是超越我們的，神是不可知的，不是說我們不可以認識祂，乃是說，我們不可能好像祂認識自己這樣子認識祂。再說一次，神的不可知性是說，神怎麼認識祂自己，那種的認識，我們不可以達到。但是神吩咐我們怎麼認識他，神設計我們怎麼認識他，那個是可以知道的。神雖然是不可知的，而且世界已經受了咒詛，可是，世界還清楚地在啟示上帝。「諸天訴說祂的榮耀，穹蒼傳揚祂的手段」，這是墮落之後，詩人寫的。還是清楚的。普遍啟示本身雖然是清楚的，但是卻不被罪人正確地理解。“一個事實假如是事實，它必需具有啟示性。因此，罪人接受上帝的自然啟示，不比接受上帝的聖經啟示更為容易。”
再來一次。一個事實假如是事實，它必需是一個有啟示性的事實（For any fact to be a fact at all, it must be a revelational fact）。這句話慢慢來解釋喔。
我們以為，就是罪人以為，我們在化學、生物的實驗室裡面，把一些東西放在顯微鏡下面；唸天文學，用望遠鏡看看，唉，看到了，以爲找到了科學的事實了，這個叫孤存事實或赤裸事實（brute fact）。范泰爾說，不是的，你要真正認識大自然，你真的要你的身體，你要認識宇宙萬物嗎？你要認識的，是有具體啟示性的事實。因為，就是說，你要認識這片樹葉，你要認識這條狗嗎？除非你認識它身上有神的普遍啟示，不然這條狗沒有什麼意思，這片樹葉沒有意思。
我們筆記裡面有句話，好像我沒有特別地強調，范泰爾說，我們傳福音的時候，我們不只是向非基督徒呈獻一些事實，也就是孤存的事實，或者是赤裸裸的事實。我們除了拿一些證據出來，比如說，耶穌復活了，有一百幾十人作證人，所以這是一個事實；沒有錯，這個是事實。
我們呈獻、提出事實之同時，我們是在提出一個，范泰爾叫作事實的哲學（philosophy of fact）。意思就是說，每一項事實，無論是花草樹木，或者是耶穌復活，都是由上帝事先解釋過的。而我們真正需要的事實，乃是這些事實。我的意思是說，不只是罪人需要得救的話，必須要知道上帝解釋過的聖經的真理。科學家真正需要的，真正要窮究宇宙，不論是天文、化學、物理、地質，不論是那一個行業，我們要真正瞭解宇宙的真相，你需要瞭解到每一項的事實，每一個細胞，都有神的啟示。而你要的事實，是被上帝的啟示滲透、充滿的事實。
一個事實若是事實，它必需有啟示性。因此，罪人接受上帝的自然啟示，不比接受聖經更容易。意思是說，一個罪人悔改，他接受說，啊，聖經是神的話，但是他需要同時接受，喔，天文地理、科學裡面研究的，都是上帝所創造的東西啊！這兩種的悔改，沒有一樣比另外一樣更容易的。悔改的意思就是，要盡心、盡性、盡意愛主你的神，所以，我們要求人悔改信耶穌，是要他們的心意更新而變化。不要怕，不要怕某某人的學歷、頭銜等等，沒有一個人在神面前是智慧的，人的智慧還沒有神的愚拙那麼智慧（林前1：25）。所以，首先我們自己要相信，我是基督徒科學家，或者我是基督徒心理學家，從事輔導，我也是基督徒，我讀聖經的。我對聖經的瞭解，我在自然界對科學的認識，我對我自己和人心理的認識，這三方面，都應該是服從在神的啟示之下。
我要服從在神的普遍啟示（就是人心裡和宇宙中），和聖經，服從在神的啟示下，從事神學研究；我要服從神的在普遍啟示、人心中、宇宙，和神的聖經下面，從事科學研究；我要服從在神的普遍啟示，無論是在心中的或者是宇宙的，和聖經的權威下，從事心理研究，對我自己的認識，或者是社會學、人類學、政治、經濟學等等，不要把它切開。
意思就是說，我們福音派，犯多種不同的錯誤。其中一種是分離派，我們禱告管禱告，我們禱告讀經，耶穌是主，盼望是如此喔，也相信聖經是無誤的，當代的福音派這裡面已經出了問題了，不是每個人都同意的。但是我們一個很敬虔的長老執事，禮拜一早上跑到實驗室裡，禱告靈修之後呢，就把上帝和祂的話拿走了，現在我就從事生物學的研究、地質學的研究；者我是醫生、我是精神科，我就開始做我的精神科的工作，分開了。基督徒這種的人格分裂的信仰生活呢，我想在過去，至少康德以來兩百年，太普遍了。但是呢，因爲太普遍了，而且神學家、哲學家、基督徒的護教學家寫的書，都是叫我們這樣作的嘛，你去分開就好了，你不要理；聖經是宗教的，你不要管；宗教玩宗教的，科學玩科學的，連福音派的神學家也是這樣講。所以，爲什麽范泰爾的神學思想，聽起來好像那麼的特別，其實一點也不特別。福音很簡單，耶穌是主，聖經是神的話。但是我們多年來分割了，我們分割了很多很多的範圍，讓我們獨立自主的在運作。
總結（p.56）
我們總結：普遍啟示和特殊啟示都是必需的、權威性的、足夠的，和清晰的。特殊啟示，它的獨特在哪裡呢？不是說特殊啟示（聖經）更加具有權威性，更加的必需、更加的足夠、更加的清晰，不是的。特殊啟示是獨特的，就是說聖經與普遍啟示的不同在哪裡呢？因為神賜給人聖經的目的是：一、引導人正確地解釋普遍啟示；二、人類墮落後，糾正人對普遍啓示的歪曲；三、引導我們到神在基督裡的救贖應許；這個信息是不在普遍啟示之內的。剛才我們講過的，有一點點出入。
這樣說起來，可以說有四點：第一、特殊啓示幫助我們正確地瞭解普遍啓示；第二、糾正我們對普遍啟示錯誤的理解。第三、引導我們到神在基督裡救贖的應許；第四、也糾正我們對特殊啟示錯誤的認識，背逆的心態。
視覺主義 Perspectivalism（p.57）
這裡，我們說，范泰爾對普遍啓示和特殊啓示這兩方面，他有一個整合的理念。就是說，他作了三方面的區分，他放棄了傳統的普遍啓示和特殊啓示的兩分，而講到從上帝來的啓示和從自然界來的啓示，和從人自己的啟示。
他將這三方面的啓示來源與另外三方面結合，就是關於神的啟示，關於自然界的啟示，和關於人自己的啟示。所以，有九方面的範疇。
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啟示與知識的互動
范泰爾的論點是，我們對任何事物的知識，都牽涉這三種來源；更重要的是，范泰爾堅持任何一方面的知識必須從基督教有神論的觀點來理解，就是說，需要從聖經的預設開始理解。比方說，我們對人的認識（基督徒的心理學），需要聖經的光照，需要我們自我的反省，也需要從自然界反省來看人，三方面。但是，不論是從聖經來的我們對自我的認識也好，自我反省的也好，或是科學的研究也好，都需要從「基督教有神論」的觀點開始。（基督教有神論」是范泰爾的名詞，說明一個很廣義的神學，這個神學是包括基督教科學的）剛才我們說過了，不要分離，不要把我們的神學跟科學分開。
事實之所以是事實，定律之所以是定律，都因為神；離開神的永恆計劃，事實與定律不可能有什麼有用的關係。記得嗎？我們講過這一點的。事實和定律，為什麼事實和定律之間有關係呢，是因為先有神。不然的話，事實只是孤存赤裸的事實，定律又是我們人腦袋裡面想出來的，記得嗎？Fido是隻狗，狗是動物，…你這樣抽象、抽象上去，是空的，抽象下去也是空的；所以，人所想出來的定律，除非先預設神的存在，不然定律都是空的，是抽象的。「事實」沒有上帝，也是赤裸與孤存的。而這兩者之間，難道是一些孤存赤裸的事實，讓一些與現實抽象的定律來管理嗎？我再說一次。非基督徒的宇宙觀就是這樣子的，他認為事實都是孤存赤裸，或是中立的；由一些人抽象地想出來的定律來解釋這些赤裸、孤存、沒有意義的事實，兩者都是沒有意義的。這個很早我們就講過了。事實之所以是事實，定律之所以是定律，都是因為上帝。離開了上帝永恆的計劃，事實和定律都沒有什麼有用的關係。
認識上帝是必須的
與定律分離的事實，與事實分離的定律，都是沒有意思的。假如沒有神，將事實和定律互相地接連、連起來的話，人不可能有任何的知識。所以，我們作科學研究的，我這個人的頭腦，和這個在實驗室顯微鏡下面的細胞，之間的關係是什麼？是一個有神的自然啟示的人，在看充滿著神自然啟示的細胞；而不是一個偶然的，進化出來的，現在不是猴子，現在是人的人，來看顯微鏡下面，不曉得為什麼跑到那裡的一個細胞，不是。在從事科學的人，跟被研究的事實，都是在上帝的啟示，上帝的掌管之下。
所以，宗教與科學不可分開。
“從人自己而來，關於自然界的啟示”，也是重要的。因為我們可以透過比較自然界的知識和自己，來認識自然。可是，若要正確地學習，我們必須要有合乎聖經的自我觀念。因此，“從神而來，關於自然界的啟示”，是關鍵性的。就是說，我們需要知道世界是神造的，才能夠正確地從事心理學和科學的研究。  是上帝告訴我們，透過自然啟示和特殊啟示，世界是被造的，被咒詛的，因此，我們不可以將宗教和科學分開（compartmentalize）。這句話讓我解釋一下。十七、八世紀的理性主義和實驗主義、經驗主義，都是人宣告自己離開神自主。理性主義說，什麼是真理呢？就是合乎我理性裡面的觀念的東西，叫真理。什麼叫經驗主義呢？就是用我五官觀察，就是科學研究可以碰得到的東西，那個叫知識（不過只是外表而已）。康德說，不，你們都對，都錯。事實是這樣子的：人的理性好像一個窗，一個架子，一個 metaphore，它看一些沒有分辨過的資料（data），這個叫察覺（perception）。然後呢，人把這些生的，沒有煮過（raw）的，就是赤裸裸的資料（data）觀念化（conceptualize）之後，就是知識了。但是呢，不論是科學或哲學，這些知識都只不過是關乎事物外表，是科學和哲學的範圍。你要研究宗教和道德，要上去二樓。范泰爾說，我們不可以將宗教和科學分開。所以范泰爾乃是從康德1790年到今天這兩百年來，最徹底徹底地向康德開戰的一個基督教神學家。我不是說別人沒有作過。二十世紀Carl Henry也是一個很出色的神學家。耶穌是兩方面，每一方面的主。“就算在樂園裡”，上帝要求人在祂所說的話語亮光中去研究自然界。這個講過了，是神的吩咐，亞當才能夠做一個正確的科學家。
普遍啟示在墮落後還是清晰的（p.59）
上面講過了。下面一段。
“唯獨聖經”，與聖經以外的知識。
唯獨聖經，就是我們堅持唯獨聖經是最高的權威，是不是就不理睬聖經以外的知識呢？不是的。我們也講過了，就是說，我們要把從自然界來的，從人來的，和從上帝來的啟示都要連起來，一起來認識。好，我們講過了普遍啓示是清楚的，等等。我們現在來講一講聖經。
聖經是我們最高的權威，聖經不單是解釋救贖的真理，也是糾正我們對自然啓示的歪曲等等。“唯獨聖經”的意思是，只有聖經才是人類思想與生活的至上權威。范泰爾說，聖經乃是我們的預設，就是我們最終最終堅持的原則。雖然是如此，范泰爾的唯獨聖經這個觀念，不是很機械性的。祂的意思不是說，我們只用聖經，而不用我們的理性或五官，就可以發展知識。就是說，范泰爾不是一個傳統的敬虔主義者說，你們只要讀聖經就好了，科學、哲學是讓你丟掉信仰的，你不要碰喔，碰了你就變成新派了喔！不是的，范泰爾也絕對相信我們需要用我們的理性、五官，也就是說，我們要從事哲學、科學、藝術、工商界，作醫生、作法官，進入到政治等等，各方面，要的。
他瞭解，在人類所認識的每一點知識中，都同時存在關於神、關於世界、關於人的知識。換句話說，你要作政治家、銀行家、科學家嗎？你就是在碰上帝掌管的範圍，那些地方都需要你去宣稱、奪回耶穌基督的主權。
我們不可能認識一樣事物，而不同時將它與其它的事物或與我們自己連接。不論你是搞政治、經濟、科學、藝術，等等，都跟我自己有關，也跟神有關，因為，是我，一個被上帝創造的人，來從事上帝給亞當的使命，就是要管理海裡的魚、空中的飛鳥、地上的走獸，所以，當我從事政治、、經濟、科學、文藝的研究或工作的時候，都跟我有關的。意思就是說，我是誰？我是一個重生得救，要禱告讀經的基督徒。對！但是我不只是在禱告讀經的時候是基督徒。我在從事政治活動、經濟、家庭、感情、文藝、工商活動的時候，我都是「我」——被神所創造的，被神咒詛的，被耶穌基督救贖的，將來祂要來，使我復活的，這個人。意思就是說，福音派很多時候太過注重我們的救贖論，而沒有重視在創造論裡面，神給我們的文化使命。新派、自由派的問題是，首先，他抗拒了聖經的救贖論，因此，他歪曲了、曲解了文化使命。他以為他從事文化使命，是我們福音派忽略的，那，我們福音派要迎頭趕上，也好像自由派一樣搞社會福音就好了，不是的。你不能這樣去想。不是說自由派的社會福音，加上福音派的福音，加起來就好，不對的，加起來是三不像。我們要從聖經的真理去瞭解文化使命，從聖經的真理來瞭解正確的福音的理解跟我們重生、悔改、相信，和成聖。但是，是整個人，這叫作「做基督徒」。
我們不能正確的認識上帝，不能做一個聖潔的、敬虔的基督徒，除非我同時知道祂是世界的造物主，是我們的創造主與救贖主；我們不可能認識聖經，除非我們將聖經與我們自己和我們的經驗世界（我們所生活的世界）連上關係，不然的話，你怎麽去回答查經班裡面弟兄和慕道友的問題？他們的問題那裡來的，從他們的經驗世界來的嘛！你的問題那裡來的？你跟我查經的時候為什麼會發這麼多奇奇怪怪的問題？為什麼我們中國人這麼八卦，常常問約拿有沒有悔改？這些問題都需要改變，才能接受聖經的答案。這個暫時不談。我們之所以有這些奇奇怪怪的問題，是因為我們是活生生的人，在時空、在文化社會裡面生活的，有我們的背景，所以假如我們不去瞭解這些，我們不可能發揮、unlock（解開），把聖經裡面神的權柄打開、發揮出來。
在這裡，我再解釋一次一個可能在別的課堂裡面解釋過的，就是說，解釋聖經、應用聖經是同一碼事。講過了，記得意思是什麼嗎？因為聖經、神的話裡，有神的同在，就是神自己。聖經、神的話，有神的權柄（神的同在），因此，我們接觸聖經的時候，不可能不接觸到神的同在、神的權柄的。而神的權柄呢，上帝是拒絕，只是在我們讀經、禱告生活裡面作我們的主，因為宇宙沒有一分寸，耶穌不說“是我的”。所以，當我們接觸到聖經的時候，我們是接觸到那一位向宇宙每一個方寸宣告我是主的耶穌，或是三位一體的上帝。因此，當你這樣接觸聖經裡的神的時候，我們都不是活在一個真空裡，去讀聖經、去問問題的。我們身為有限的、墮落的人，來自不同的文化社會背景，我們來到聖經的面前、神的話語的面前，然後神的話語又是向全人類每一個範疇，每一個文化，每一個民族，生活的每一個範圍，統治我們的。所以，當我們瞭解，比如說，耶穌使一個瞎眼的看見，耶穌說：我是世上的光。我們怎麽才算讀懂了約8：12，耶穌說，我是世上的光？只是你讀了之後，廣東話說，好“嗝兒”，舒服一論，就夠了嗎？不夠的。耶穌是世上的光，對A，對B，對老王、老張、老李，什麼意思？對中國人、非洲人、美國人什麼意思？對科學、藝術、文化什麼意思？對我的經濟、情感、家庭、事業、實驗、管理什麽意思？要這樣看。你理解聖經，和應用聖經是同一碼事。什麼是應用聖經呢？就是把聖經的權威，和每一個生活的範疇，每一個學科，每一個民族，每一個社會拉上關係，讓聖經的光發揮在每一個生活的圈子、每一個民族的文化、每一個研究的學科或事業、行業，這個叫應用聖經。這樣子，才算是解釋聖經。所以，你讀通了從創世記1：1，到啟示錄22：20節，每一節都解釋得清清楚楚，好像有一些很好的學者，他們寫的加拉太書書是全世界最好的註釋，華人哦，包括因為祂的博士論文兩本的，第二本只是注釋。我開玩笑說，聖經裡面有一撇他都注釋過。你作完這個，還不算作完解釋聖經的功夫，你還要問，怎麼應用在每一個民族，每一個生活的圈子，每一個行業裡面，而要作這個的話，你要認識人，認識中國人、非洲人、美國人，你要認識我們的情感、家庭、政治、文理等等的生活範疇。怎麼去理解這些範疇呢？從聖經的角度，這又是神學。所以，作基督徒是很興奮的，很積極的，很艱巨的，作不完的。好，我們休息。
##（p.60）
既然普遍啟示和特殊啓示是一個整體，所以，我們對普遍啓示和特殊啓示的回應，也就是說，我們的知識，也應該是一個整體囉！舉兩個例。第一，需要一個徹底合乎聖經的神學院。第二，需要徹底合乎聖經的基督教大學和中學。我所讀的神學院，我們開玩笑，我們的院長（Edmund P. Clowney，中文只有一本小書，叫基督徒的默想；當代神學辭典，【教會】那篇文章是他寫的。），他教教會論，教牧神學，基督教教育學，宣教學。我們後來那位宣教學老師，Harvie Conn，《現代神學論評》的作者，他說，Dr. Clowney開什麼課都是一樣的，你讀一科就夠了。祂的意思就是說，不論是講宣教、基督教教育、講道、教牧、教會論，都是父、子、聖靈，舊約、新約，約、神的子民、基督的身體、聖靈的殿，以賽亞書，我說他會倒過來背的。祂的講學裡面充滿著申命記，他講the Word of the Lord, the Lord of the Word，神的道裡面有主，主耶穌跟聖經之間的關係，the day of the Lord，耶和華大會的日子，跟主耶穌來，等等。
我的意思是說，他和我們今天讀的那個Frame，都是（他們自己開的玩笑）frusted bibilical theologians，也就是說，這兩位都是耶魯大學不給他們博士學位，但是都是神學家，Clowney是聖經神學家，Frame是系統神學家。好了，到了系統神學，又是讀神的主權，聖經的權威。新約又是護教的，先把新派的批判理論講完之後，就打開聖經，講耶穌所宣講的神的國度。保羅書信就講使徒行傳，聖靈的降臨，和今世與未來、來世之間的關係，舊約講“約”，當然噢.所以，無論你讀那一系，來來去去都是那一套東西。意思就是說，聖經（特殊啟示）是一個整體。好了，這還不夠。我們在座很多是平信徒的弟兄姊妹，我們需要一個基督教的大學或中學這種的教育。真正徹底地用聖經的原則來解釋人和宇宙，就是文理科的學校，在美國是很少的。我以前所服務的Wheaton College惠頓大學，他們並不要求教授們接受過神學教育，好像很多的基督教大學一樣。所以當我們新上任的院長，Duane Litfin博士，他是達拉斯神學院修辭學，兩個博士，一個是達拉斯，一個是牛津大學，講道的一個專家，當然是很保守的。他上任的時候說，我們大學的信仰告白，意味著我們相信，歷史上曾經有過亞當和夏娃的，很多教授們抗議，鬧得滿城風雨。我的意思是說，今天很多基督教大學的教授們，他們不是從聖經、嚴格徹底的聖經信仰，去理解他們的文理科的。這種的現象不只是Wheaton college一間，好多都是。只有少數學校是徹底的從聖經來看不同的學科。但是我們又不要犯另一個偏差，就是有些基督教的小學，讀數學堂又是背聖經，讀歷史堂又是背聖經，讀英文堂也是背聖經，那個就不是我們的意思。也不是說每一堂掛一句經句，就等於我們有一個基督徒的世界觀的。當然，聖經要熟，但是不是這樣熟法。我們需要融會貫通地把聖經的原則，比方說，審美學放在美術班、音樂堂；數學，要講一些哲學的東西，特別是什麼叫時間，一而眾的問題。我們講過了，一而眾，對不對？Fido是狗，狗是動物，動物是活物…，那些東西要在數學那裡講。生物學不只是講進化論這麽簡單，還有其他的科學觀等等。既然普遍啟示和特殊啟示互為整體，我們對整個啟示，需要從事全面性的回應。Frame稱這個互動性為視覺主義（p. 60）。以後我們會再談這個視覺主義，就是說很多事情都是有關的。
兩者必須分辨：需要神學嗎？（p.61）
在上面引用的一段，范泰爾的確說，自然神學和超自然神學也需要“分辨清楚”：這個分辨是內容不同的分辨。意思就是說，科學是科學，神學是神學；科學和神學有什麼不同呢？不同的地方，范泰爾說，神學家比較花多一點時間直接讀聖經，科學家平常搞科學，當然他假如是一個徹底的、敬虔的、相信聖經的科學家，他也會徹徹底底地用聖經的原則。不過，舊約、新約、教會歷史、護教學、系統神學的教授們，他們比較花多一點時間在研究聖經。所以呢，到底是不一樣。
這裡，我要解釋一個詞，就是「自然神學」（p.61-62）和「普遍啟示」，這兩個詞，是不同的。
普遍啟示就是自然啟示，神在那裡賜給我們普遍啟示啊？自然界和人的心裡。這個叫普遍啟示。
可是，人墮落了，壓抑這個普遍啟示，對不對？所以需要特殊啓示來糾正我們對自然啓示的壓抑和歪曲。什麼叫自然神學（natural theology）呢？自然神學不等於自然啟示。自然神學的代表人物就是阿奎那，或者說，經院主義。簡單地說，自然神學是什麼呢？就是人，不需要上帝幫助，靠自己的理性，就可以回應神的普遍啓示，來認識神。
再說一次，自然神學的意思就是人不需要上帝幫助，只靠自然啓示（普遍啓示），就可以建立對神的知識，就是說，證明神的存在，解釋關於神方面的真理。這個自然神論的問題在哪裡呢？最重要的問題乃是說，沒有考慮到墮落對理性的污染或是歪曲。墮落之後，理性歪曲了，背叛神，自主，壓抑真理。自然神學假裝墮落還沒有發生過，人的理性還可以直接地去回應神的普遍啓示，這叫自然神學。那，事隔已經八百年了，阿奎那到現在，所以，好多福音派，特別是大學裡面的教授，就是一般的福音派知識份子，把自然神學和自然啟示這兩個詞當做是同義詞來用，所以愈講愈亂。至少，一提到自然啟示和普遍啟示之後，立刻就提到科學、心理學等等，好像科學、哲學、心理學都是神的自然啟示。在華人圈子裡面，就是說上帝藉著老子、道德經向上帝啓示過，這個不只是最近《老子vs聖經》這本書才有的，已經有了差不多一百年了。自從李提摩太的時代，經過五四運動，經過謝扶雅、趙紫宸等等，到今天，都有很多人這樣講。因爲福音派裡面太多的傳道人沒有理清楚普遍啓示和人阻擋、壓抑普遍啓示，而搞出來的哲學不同。所以你一講到普遍啟示，不要立刻就想到老子、孔子，你要立刻想到是在人心中，在自然界，而人阻擋、壓抑這個真理。可是，我們週圍的弟兄姊妹、傳道人，一想到普遍啟示，立刻想到的是哲學、科學、藝術。
特殊啟示（p.63）
我們關於所有東西的知識，都需要藉著特殊啟示（聖經）的亮光來解釋。為什麼需要特殊啟示呢？
特殊啟示的必須性，是因為人犯罪，而我們對普遍啓示的歪曲是需要特殊啓示來糾正。
特殊啟示：上帝的話語、作為、臨在（p.64）
聖經是神的特殊啟示。特殊啟示這個詞呢，我們用了很多次了，我每次提到特殊啟示，就說是聖經，這樣講比較太粗略了。我們應該詳細的講一講。特殊啓示不只包括了聖靈默示的字，還有上帝啟示性的作為。就是說，上帝的顯現、先知的傳言，和神跡，至少這三方面。當然最後還包括被寫下來的、被默示的聖經。上帝親自顯現，藉著先知，或者藉著夢、異象，或者先知自己傳遞的言語，和神跡，至少這三方面，最後被默示寫下來，就是聖經。
現代神學，巴特之後的聖經神學和現代神學的問題，是把神特殊啓示裡面，神的話語，說成是神的大能的作為。把這兩個，跨越成為一體：上帝的話語是什麼呢？就是火山爆炸，「啪」一下來，上帝是大能的，在作祂的作為，祂的顯現。結果呢，話語就不見了。就是說，聖經的話語，是神這個「大能的作為」的見證的「記錄」而已，而這個見證、記錄是有錯的，而不是神的啟示本身。
再說一次，巴特的聖經觀，乃是說聖經是神的話語的記錄，神的話語的見證，而不是神的話語。神的話語是火山爆炸，是一個存在性的大能的作為和「相遇」。
受這種巴特「新正統」影響的所謂福音派聖經學者，現在他們的書裡面都有這種味道。
這本是當代福音派解經書的代表作。兩位作者，一位是Gorden Fee，最近這幾年是維真學院的教務主任，以前是Gorden神學院很著名的靈恩派的保羅專家、新約學者。另外一位也是Gordon Conwell的教授。我讀一段給你們聽：聖經的性質（p.6）
聖經需要解釋。
批：現代人寫書很驕傲，不是說我們要恭敬在神下面。
「聖經是“需要”解釋的書」
聖經需要解釋的一個更重要的理由是在於它的性質。根據歷史來說，教會瞭解聖經的性質，正如瞭解基督的身份一樣，聖經既是屬人的，又是屬神的。誠如賴得（George Ladd）教授所說的，聖經是神的話，藉著歷史中，人的話而表達。由於聖經有這種雙重的性質，我們是需要作解釋的工作。因為聖經是神的話，所以它有永遠的適用性。它在每一個世代和每一個文化中，向所有的人說話。因為它是神的話，所以我們必須聆聽並遵行。但，因為神選用歷史中人類的話來傳達祂的話，所以聖經中每一卷書都有其歷史特性。由於聖經永遠的適用性與它的歷史特性之間，有一種緊張狀態。因此呢，有解釋的必要。
批：他很有技巧的說，「聖經有它永遠的適用性」，他從來不說「聖經裡面有永遠的真理」。他就這樣輕輕的帶過，當然他也說，聖經是神的話，所以我們必須聆聽並遵行，但是它前面的標題是「永遠的適用性」，但是呢，也有歷史的特性。這兩者之間，有著「緊張狀態」。
當然有些人相信聖經只是一本人的書，它所包含的不過是歷史中人的話。
下面這段他就批判這些人。
另外一方面，有些人只從聖經永遠適用的觀點來看它。
這是批判傳統的福音派了。
因為它是神的話，他們往往認爲這只是一本記載要人相信的教訓，和要人遵行的命令之文集。在這些教訓與命令之中，必然有許多的挑選。
祂的意思是說，我們認為聖經是要人相信的教訓和命令的文集，他下面就說是「神主席語錄」（quotation of Chairman God）。但是呢，他說聖經裡面有很多命令我們要挑選啊，
例如有些基督徒根據申命記22：5，婦女不可穿戴男人的衣服（新國際本），就按字面的意思主張，婦女不可穿長褲或短褲。但他們又很少按字面的意思解釋該段經文其他命令，包括在屋頂四圍安欄杆，在葡萄園裡不要種兩樣的種子，在外衣的四圍作繸子等等。不過，聖經不是一連串的教訓與命令，它不只是一本神主席語錄，（我是照讀的啊，我沒有改變它的字哦）仿佛他從天上看著我們說，喂！你們在下面的人，要學習這些真理：第一，只有一位神，就是我；第二、我是萬物、包括人類的創造者，等等，這樣一直說到第7777條教訓，和第777道命令。這些教訓當然是真實的，而且可以在聖經中找得到，雖然不完全是以那種的形式出現。對我們來說，這樣的一本書誠然可以使許多事變得更容易。但幸好（是好的啊！），這不是神選擇來對我們說話的方式。相反的，祂選擇在人類歷史特別的環境與事件之中，表現祂的永恆真理，這一點也給我們希望。正因為神選擇在人類真實的歷史中說話，所以我們能夠鼓起勇氣，相信這些話會在我們真實的歷史中，一再地對我們說，正如它們在整個教會歷史中所作的。
就是說，重點是神在歷史文化的事件中說話，而重點不是神記錄了一個系列的教訓和命令。
剛才我們在講什麼？我們說特殊啟示包括神的顯現，神的神跡，先知的傳言，和默示下來的話。這種的學者呢，就說，聖經主要不是話，不是命題，不是教義，不是教訓，不是命令，乃是一個活生生的環境裡面，神的顯現。字裡行間要說的就是，不是命題。意思就是說，不要搞系統神學，你搞聖經神學就可以了，聖經研究就可以了。因為，你也不要把它系統化，成為教義，因為那個不是神啟示的形式。那，這個跟上一代的現代神學裡面的聖經神學不約而同。上一代的所謂聖經神學，不是Clowney這個，他是保守的哦，我的院長，有另外一個聖經神學運動，在歷史上有兩個聖經神學運動。新派的聖經神學是說，神啟示什麼呢？就是大能的作為；那，神大能的作為，神的信實、大能地拯救以色列人出埃及，這些乃是當時的信徒們，信徒群體所認信的，對他們的生命有很大的改變。事情有沒有發生過，不知道；那些神跡有沒有發生過，總而言之，是他們所承認相信的。那，對我們很有幫助的，我們去研究那些的東西很有幫助。因為，當你研究神的信實偉大的時候，他也會改變你。改變你作什麼，不講，只是改變你就是了。
這兩種的神學，新派的聖經神學運動，和今天這一類的所謂福音派的聖經研究的共同點乃是，貶低特殊啟示的話語和教義，提高特殊啓示裡面神的作爲，說這兩者之間，有著緊張狀態。但是事實上，聖經是上帝自證的，自我見證的。上帝的話解釋祂的作為，上帝的作為解釋祂的話，這兩者之間是沒有衝突的，這個才叫作特殊啟示，是神的顯現、神的神跡，和他所講的，和默示下來，寫下來的話。這兩者之間是沒有矛盾的。我們要做的是要看出聖經的話和知識，如何地不矛盾，而不是如何地緊張。有緊張狀態的我們要看，他們之間究竟真的那個和諧關係是什麼。
那，很自然的，護教學也要講聖經論的，那是很自然的。護教學入門，和啟示論、聖經論，也就是系統神學第一門課呢，是一件事情，從兩面來看；一個是正面來看，就是系統神學，啟示論；反過來看就是護教學。就是說，從護教學講到聖經論，從聖經論講到新派的聖經論，是很自然的，我們要知己知彼。這樣子呢，黑白分明。一幅圖畫，假如這幅圖畫，它的畫框子是黑的話，就很容易突出圖畫的顔色。同樣的，真理要在異端錯誤教導的襯托下，就看得更顯明。
好，我們禱告：天父，求你聖靈自己來膏抹我們，教導我們，光照我們，叫我們存謙卑、敬畏你的心，不斷地做你話語忠心的僕人。因為這個世代還有很多飢渴慕義的你自己的羊，需要你的話語的喂養，感謝你給我們聖經裡面有不變的真理，求主給我們在這個變動、動蕩的世代，能夠持守、宣講、教導，也叫我們愛慕你自己的話語，順服你自己的話語。奉耶穌基督的聖名求。阿門。
11/17/04  邪惡的問題（一）
My Father’s World by Malible Babcock
And Can It Be That I Should Gain? By Charles Wesley
How Great Thou Art by Caal Boberg
My Jesus, I Love Thee by William Featherstone
I Have Decided to Follow Jesus
天父，我們這個季節有感恩節，也有各種paper的壓力，求你恩待我們。你先愛我們，才使我們懂得怎樣來愛你。感謝你，你的愛是我們不配得的，感謝你，你的愛是永不改變的。我們照我們現今的情況來到你面前，願主耶穌的寶血與他復活的大能，再一次遮蓋我們，拯救我們，給我們盼望。感謝主，奉耶穌基督的名。阿門。
邪惡的問題The Problem of Evil
邪惡的問題和苦難的問題是同一個問題。有的時候，邪惡的問題在護教學會出現，也有的時候會在系統神學的神論裡面出現。這裡邪惡的問題的材料，是來自John Frame神論（The Doctrine of God）裡面的一章。我們先來討論一下什麼是邪惡的問題。
I. 引言：問題的定義

1. 邪惡的問題 The Problem of Evil
神假如存在的話，我們可以再加多一句，神假如是真的是掌主權的話，邪惡怎能存在呢？
分三個問題來討論：
1、 神若是全能的，祂能夠阻止邪惡。If God is omnipotent, he is able to prevent evil.
2、 神若是全善的，祂願意阻止邪惡的發生。If God id good, he wants to prevent evil.
3、 可是，邪惡和邪惡所帶來的痛苦、困難，的確存在。But evil exists. 

結論：神可能不是全能，或者不是全善的。Either God is not omnipotent, or he is not good.
先說明，過去這二十多年來，自從有一位猶太的拉比Harold Kushner，寫了一本書（Why Bad Things Happen to Good People，1981，為什麼好人會遭殃）開始，「上帝不是全能」這個論調，開始流行了。祂的結論就是，是啊，我們的生命很脆弱（very vulnerable）的，而上帝也跟我們一樣的脆弱，上帝是認同我們的。到了1995年，很不幸地，InterVasity Press（IVP）, 六、七○年代出了很多正統的書的出版社，出版了IVP | The Openness of God，上帝是敞開的，敞開神論這本書，裡面Clark H. Pinnock說，在114頁，就是他寫的那一章，說神關於未來發生的事，有一部份是不知道的，概是這樣子的。比方說，你有一個會友得了癌症，面對生死邊緣，他很肯定的，不知道明天會發生什麼，明顯地不知道明天。你很關心他，你是牧者，你會說，耶穌與你同行。對你來說，未來是敞開的，一方面很痛苦，有未知數。另外一方面，你又盼望給他盼望，因為未來是敞開的，你不知道明天會發生什麼事。有苦難，有未知，有敞開，耶穌與你同行，所以，耶穌對上帝來說，未來也有一部分是祂不知道的。這叫敞開神論。敞開神論是福音派已經走到新派，也就是不是福音派的範圍裡面的一個非常離譜的神學，假如再走過去，就是進程神學（process theology）了。進程神學的大師就是Claremond School of Theology 的John Cobb. 他們的說法，無論是敞開神論或者是進程神學，都是一樣的。就是上帝與我們一起在時間、歷史的過程裡面，所以上帝不是全能的。當然，我們是也不可以，也不可能接受這個結論的。
2. 邪惡是感情上的問題 The Emotional Problem of Evil
邪惡的問題，除了是理性上的一個問題以外，也是情感上的問題，也就是說，我們很痛苦的掙扎，問神啊，為什麼？首先分辨一下，自然的惡和道德的惡。
3. 自然的惡與道德的惡Distinction: Natural Evil and Moral Evil
自然的惡，就是任何在我們生命裡面帶來麻煩的事情。
道德的惡，乃是人或者天使（rational being）的犯罪所帶來的。
自然的邪惡，是上帝因為人犯罪的緣故，給宇宙的咒詛的一部分，或者是咒詛的結果。因為我們活在一個被咒詛的世界裡面，因此有自然的邪惡。我們有生態的污染，我們和動物之間會有鬥爭，等等，地會生出荊棘和蒺蔾來。但是，道德的邪惡就是人或者天使犯罪的結果了。這個結果可能是非常的間接，也可能是直接的。聖經輔導學常常被批評說，我們對來接受輔導的人，總是說，祂的問題是罪所引起的。這個罪所引起的，可能是直接，可能是間接。因為作為一個原則，罪的確蔓延在整個人類中間。
4. 我們的預設Our Assumptions: 

我們所假設、預設的，乃是：
(a) 神是全能的
(b) 神是全善的：這個善包括祂的聖潔。
(c) 神也是公義的。
既然我們相信神的全能、全善、全義，因此，我們不會去考慮那些懷疑神的全能或者全善，神的公義的那些論點，我們不會考慮進程神學、敞開神論那些的解釋。
我們在哲學、神學界裡，常常看到的一個為神的辯護（common defenses）有三類：
(a) 邪惡的本質（Nature of Evil）
(b) 邪惡導致宇宙中的善（ways in which evil contributes to the overall good of the universe）
(c) 上帝在邪惡中扮演的角色
第一類的答辯，是討論邪惡的本質，邪惡是什麼。今天晚上我們從那裡開始。
第二種的答辯，是討論：是的，世上有邪惡，但是邪惡也導致宇宙一些的好的、善的事情發生，所以，邪惡在善的大題目裡面，是扮演某一種的角色，有所貢獻。這個叫the greater good defense。宇宙裡面有更大的善，邪惡是對這個更大的善有所貢獻的。
第三種的答辯就是講到神在邪惡這件事情上扮演什麽角色。祂是邪惡的成因嗎？Is God the auther (cause) of sin? author這個字，特別不容易翻譯，神是不是邪惡的成因（cause）呢？是的話，是遠因（Ultimate cause），還是近因（Proximate cause）呢？神是不是作成邪惡的那一位呢（Is God the auther of sin）？這是第三部份。
我們今天先從第一類的答辯開始思考。這個問題，從第一類、第二類，到第三類，是愈來愈激烈。
我們先來討論一些大概我們都不能接受的一些論點，關於邪惡本身是什麼。
I. 邪惡的本質
關於邪惡本身是什麼的論點，有兩種：
1. 邪惡是幻覺（llusion）：
邪惡是不存在的，印度教的某一些派別，還有基督教科學會，會說邪惡是幻覺。
這方面的論點，批判很容易。基本上兩個問題：
(a) 就算邪惡是幻覺，也就是說，只是在我們腦袋裡面而已。但是在我們腦袋裡面，邪惡還是折磨我們的，所以還是問題。
(b) 在思想裡面的邪惡，還是邪惡。因為對我們來說，是很真實的。所以，並沒有解決這個問題。
只說邪惡是幻覺，或者是我們腦袋裡面的幻想，沒有解決這個問題的真實性，所以不攻自破。
2. 邪惡是缺欠（Privation）：
關於邪惡的本質第二種的答辯，我們要詳細一點來看。就是說，邪惡是什麼呢？邪惡是一種缺欠（privation）。奧古斯丁、天主教、宗教改革之後的一些基督教經院哲學，甚至當代不少的，包括福音派的神學家和護教學家，我非常地驚訝在聽J. I. Packer的系統神學，他也是相信這方面的邪惡論的，因爲他不排斥阿奎那（Thomas Aquina）的哲學，所以，我們不能不討論這方面的論點：
邪惡不是一件正面存在的一件事或是一個東西（evil is not something positive）。它乃是在善的宇宙裡面，缺欠了什麽東西（something defective）。比方說人，人的邪惡就是人少了一些東西，少了善，少了聖潔；邪惡就是應該有善的地方，沒有善。
我們還沒有講下去之前，先溫習一下基要真理：
神按照祂的形象造人，有公義、有聖潔、有智慧（弗4：24；西3：10）。
Eph 4:24  並且穿上新人；這新人是照著神的形像造的，有真理的仁義和聖潔。
Col 3:10  穿上了新人。這新人在知識上漸漸更新，正如造他主的形像。
所以我們相信亞當和夏娃被造的時候，是有正面的善、正面的聖潔、正面的公義。不是在一個絕對中立（neutral）、絕對無限的自由選擇的、這種的「敞開」裡面，不是的。他本身就有上帝的形象，就是公義、聖潔和智慧。然後亞當夏娃犯罪了，人類從義人成為罪人，因此就正面地成爲罪人，亞當的罪孽歸算了給全人類（羅5：12；15-21，我們眾人就成為罪人），這是一方面。第二方面，再溫習一點基要真理，各位請不要覺得我侮辱你們的智慧：
神存在，神創造人，所以，人存在。
我不是哄小孩子才這樣講哦！意思就是說，神存在就是神存在。要就是神存在，要就是神不存在。那，我們相信神是存在的。神創造了人，人就是存在的。要就是存在，要就是不存在，沒有說，我是百分之五十存在的，百分之五十不存在的。存在這個東西，不可能分百分比的。你要就是存在，要就是不存在，就是這麼簡單。神說有，就有了！六天創造了宇宙萬物、人；我們相信神也是在某一個時段創造了天使，有些墮落了，就成為魔鬼和牠的僕役。所以，存在不是一個屬性（existence is not an attribute）。比方說，神是個靈，祂的存在，祂的智慧、全能、聖潔、公義、美善，都是無限的、永恆的、不變的。這麽多的詞裡面，「存在」這個詞，不是屬性。神是個靈，「靈」也不是屬性。靈和存在（Spirit & Being）， being就是神「是」，神是自有永有的；靈就是說，神不需要身體；其他才算是神的屬性。祂是無限的、永恆的、不變的，是智慧的、有權能的、聖潔的、公義的、美善的，和祂就是真理。存在不是一個屬性。人的存在和魔鬼的存在，和天使的存在，同樣是那麼真實。所以，「存在」不分在不同的境界有更高貴或者更卑賤，存在就是存在。聖潔、公義就不一樣了。存在不是屬性，邪惡和公義是屬性，要把它們分開。
邪惡是負面的，不是正面的Evil is Negative, not Positive
我們繼續講。邪惡是負面的這個論點是怎麽說的呢？
邪惡就是非存有Evil is Non- Being （p.4）
邪惡不是一件東西。我也相信邪惡不是一件東西，邪惡是人或天使犯罪以後的一種結果、狀況，而不是一塊東西，好像一塊肉這樣子的。但是，這裡說，邪惡是非存有，邪惡是反面的，是偶然的（不是必然的）。「不是必然」這幾個字很重要，我們慢慢來解釋。
這些觀點那裡來的呢？廿世紀有位天主教的阿奎那專家，Etienne Gilson (1884-1978)，他其中一本書是中世紀哲學精神（The Spirit of Medieval Philosophy）[臺北：台灣商務印書館2001年3月]。我幾年前在台灣高雄的書店看到祂的書，好像就是這本書也不一定。（吉爾松哲學史論著兩種http://www.iscs.org.hk/tf16-12.htm）他是一個很重要的天主教哲學家，阿奎那的大師，雖然這本書是1940年代出版的。我們來看Gilson怎麼說的。
他說：很肯定的，上帝所創造的一切東西都是好的。同樣地肯定的，它們的美善程度是不一樣的。有些是好，有些是更好；假如有更好的東西，那就有比較少善的東西——有些東西善比較多，有些東西善比較少。那麼，比較少善的東西，就是邪惡的意思了。
It is very certain aht all things God has made are good; and no less certain that they are not equally good. There is the good, and the better; and if the better, then also the less good; now, in a certain sense the less good pertains to evil. 

Gilson說，受造之物，因為是受造的，意思就是說，它本來是不存在的，上帝一說創造它，它就存在了。被造的，因為是被造的，所以會改變。因為它本來是不存在的，現在變成存在了，被造出來了，所以這個被造之物的被造性本身就說明，它是「變出來」的，本來是沒有的，現在有了。而這個「會改變」，是被造之物的限制。
這些「會改變」的性質，是在所有被造之物本身內存在的，在形而上學（本體學）上，他本體就是會變的（metaphysically inherent）。萬物都是從無生的，因為它們是被造的，因此它們是存在的，也是美善的。但是同樣的，因為它們是從無被造的，它們也是會變的。
“...these very limitation and mutabilities for which nature is arraigned, are metaphysically inherent in the very status of a created being as such…Things, in short, are creatd ex nihilo，and because created they are, and are good; but because they are ex nihilo they are essentially mutable…
被造的東西會變的這個事實，上帝是不能改變的。因為，被造的這個事實，就是「會變」這個可能性的本源。（駱：上帝不能造一個永不改變的受造物，因為永不改變的只有上帝自己）
The possibility of a change is a necessity from which God Himself could not absolve his creation; for the mere fact of being creatd is the ultimate root of that possibility…
上帝起初創造的東西，也就是上帝用祂不斷繼續的創造來維持的（這裡很奇怪的，他說：上帝創造萬物，而且繼續地每一秒鐘，用祂不斷的創造來維持、托住萬有），所有的事物，都是偶然的（radically contingent），都有偶然性，意思就是說，萬物都有危險走進、回到虛無。就是說，被造，就造出來了，但是每一秒鐘，因爲是上帝托住的，所以有可能不被托住，就變成無有（nothing）了。（因為被創造而存在，也因為上帝持續地創造而繼續存有的東西，必然是不確定、偶然的，永遠有可能落回到虛無之中）。因為被造的東西，可能會不再存在，因此它們有變成非存有的傾向。
Everything that exists in virture of the creative action and endures in virture of continued creation remained radically contingent in itself and in constant peril of lapsing back into nothingness. Because creatures are apt not to be they tend, so so speak, towards nonbeing.
這是Gilson的理論。記得嗎？我們講過古希臘哲學chain of being，存有的連鎖或連續統，最高的，是純存有；最低的，是純物質。我們講過很多次了，每次你聽的時候，你會覺得講這些希臘哲學幹嘛，跟我沒有關係。記得嗎？我們說，假如我們不先預設聖經的上帝，你說，Fido 是狗，狗是動物，動物是活物，活物是…你一直推上去，就是bein，除非你相信上帝，你就可以說，這些都是被造的。不然推到最後是什麼？是being，存有。那being是什麼東西呢？說不出。因為從Fido 到狗，狗到動物…等等，每一層上去就愈來愈空，同樣的，你往下也是愈來愈空。好，在這個連續統裡面，在這個樓梯，有的時候我會說，空中飛人，馬戲班裡繩子作的梯子一樣，神跟人在中間飛來飛去。在這個連鎖，chain of being，存有的連鎖上，最高的是純存有，你可以說是上帝，也可以說上帝是第二級的。然後呢，最低的，是物質。而我們這些被造的，天使和人呢，有傾向，每一秒鐘都有可能往下跌，跌到沒有，跌到沒有，跌到物質，死了就是變成物質嘛！
Creation ( existence (being), mutable
Continued creation ( contingent, risks lapsing into non-being
好，繼續講。存有是美好的。 Being = goodness
繼續神創造萬物都是好的，萬物因為存在，因為有存有，都是好的。聽懂了沒有？
再說一次： Since God created all things good, everything is good insofar as it has being.
既然神創造萬物是美好的，因此，因為萬物有存有，所以它是美好的。
那，說來說去呢，這一類的思維，就把存有說成一塊東西，一個屬性。剛才我們不是先打了一個底子，我跟你說，存有不是屬性。在阿奎那的思想，也就是古希臘的思想，存有、存在是一個屬性。所以，everything is good insofar as it has being，萬物因為有存有，因此它是好的。善是因為它是存在的。但是，萬物當它滑回去非存有的時候，就是純物質的時候，它一方面損失了它的良善，一方面又損失了它的存有。因為存有是一個屬性，當它往下跌的時候，就愈少存有了。
But as things slip back into nonbeing, they lose their goodness as well as their being. 

這種本體上的向下滑，意思就是說，萬物都可能失去它的屬性、它的美善，除非上帝作出行動來，托住它。This metaphysical lapse means that: things tend to lose their perfections unless God act to sustain them. 
道德存有的危險，缺欠：偏向非存有（無有）。
在這些道德的存有（就是人和天使，moral beings），就是有理性靈魂（rational thoughs）的人、天使和魔鬼，我們都有一種的危險，就是defection（缺欠）toward non-being。這是重複而已，再說一次。我們被造的，也就是有理性，有靈魂的人和天使，都會往下跌，變成非存有。
而神要求這些道德存有（人和天使），要提防這種缺欠。
有理性的活物，也就是這些道德存有（人、天使、魔鬼），在某個程度上，能控制自己的存有（
Rational Being have some control over their being)。那，當然在某一個程度上，不可能。
而神給人自由意志，但是人用自由意志用錯了，墮落了，成為罪人。
神造意志的時候，是好的，那，危險在哪裡呢？危險在本體上的偶然性，就是什麽東西都會掉到非存有裡面。不過，這個本體上的偶然，只不過是可能性。不是必然發生的。因此，邪惡是偶然的，不是必然的。
我再說一次：神造人的自由意志是好的，現在我們不在討論它對還是不對，你先搞通祂的意思。神造自由意志是好的，但是，危險在哪裡呢，危險是它都會傾向非存有。所以，善是一個可能，邪惡是偶然，就是說，不一定會發生的。你下面看結論大概就會明白了（p.6）。
邪惡的起源在哪裡呢？上帝不是邪惡的成因。為什麼不是呢？為什麼上帝對邪惡不須要負責任？就是按照 Gilson，天主教的說法：因爲上帝造了人和天使，人和天使有什麼缺欠？就是會成為純無有，會變。那，他本來的良善，會變成少了一點，就是邪惡囉！這個邪惡是因為人被造出來就是這個樣子的。所以，和上帝無關。上帝創造了人和天使，本質上就是因為他被造，所以會變，會變成什麼呢？就是少了一點。少了一點什麽，少了存有，也就是少了良善。所以，不關上帝的事情。很微妙的噢。再來一次： 邪惡是什麼？邪惡是缺欠。（當然我們不同意祂的說法，你先搞通祂的意思）上帝造人和天使，就是因為人和天使是被造的，所以他會變的。
Q：這是不是還是可以怪上帝，因爲上帝不繼續托住他們？
A：往下掉是因為人是被造的。祂的本質、本性就是會往下掉的。往下掉就等於邪惡，就是少了一點存有，少了一點良善。
Q：那邪惡就是跟上帝很有關係啦！
A：那是因為人的本質上，就是有一點殘障（defection），人是殘廢的。
Q：為什麼祂造人有缺陷？
A：不是這樣問的。他是這樣說的，就是因為你是被造的，本身就是會變。他不是說神為什麼造你會犯罪。他是說，就是因為你被造，本來你是不存在的，現在被造出來了，本來是沒有的，現在有了，你現在有的，將來也可能會沒有掉啊。這個本身就是邪惡。我再說：邪惡是屬性，邪惡是本體的屬性。用我們中國人的話，梁燕城的說法，是境界，看你是在哪一個境界上。聽過梁燕城的說法嗎？耶穌考一百分，孔子九十五，老子大概八十分，佛祖大概六十分；基督教的境界高一點。在阿奎那和Gilson對邪惡的觀念裡面，善和惡是本體上的東西。剛才我們說，神造人，按照祂的形象，有公義、聖潔、智慧。但是亞當犯罪了，所以人成為罪人，失去了原來的公義、聖潔、智慧。但是，天主教、阿奎那的說法不是。基督教按照聖經的說法，什麼是邪惡？邪惡就是背叛神，邪惡是一個道德上的行為與態度，用范泰爾的說法，罪惡就是自主（autonomy），要離開神獨立，這叫邪惡。所以，罪不是本體上的缺欠。一個人犯了罪，一個人成為罪人，不因為他是罪人，就變成狗或猴子，他還是人啊！所以他在本體上沒有變，變的是祂的心，祂的心邪惡了，整個人墮落了。不因為如此，就不是人。我們不能把人和祂的地位，拿來移動的。所以剛才說，人存在就存在，不存在就不存在，意思就是說，是人就是人，不是人就不是人，沒有就是沒有，有就是有，不能說人會變成猴子，人會變成天使。
邪惡是一個道德性的觀念，不是本體性的觀念。因為，假如我們認爲邪惡是一個本體性的觀念的話，那什麼叫救恩，得救？得救就變成天使了，就作上帝了？的確有些宗教是這樣講的，的確有不同的世代出現的異端，認為救恩就是我們人成為上帝。東正教也有這種傾向，我們認為這是一種誤導的說法。我們還沒有講到為什麼上帝造我們是邪惡的，這裡只講到上帝造人和天使，本來是沒有的，現在有了，將來也可能沒有，因為這個緣故，所以有缺欠，而缺欠本身就是邪惡。所以，正統的基督新教，福音派，不能接受邪惡就是缺欠的這個看法，很成問題的。首先，讓我們的思想混亂，因為你不能解釋罪。罪就是缺欠，就是人成為低級一點的人，退化了。那，得救就是進化一點，不是的。我們到了永恆天堂，還是人。但是，我們的道德性，就是我們的心，會改變，成為不可能再犯罪；在天堂，不可能再犯罪。但是不等於我們變成天使，人還是人，你還是你，我還是我，還是男，還是女，但是沒有娶、沒有嫁，沒有家庭關係，但是人還是人。
我常喜歡說，人們問我們的信仰問題分四種。第一種，有問，聖經有答。例如：挪亞的三個兒子叫什麼名字，你翻開聖經就知道；第二種，你問，聖經有原則會回答你；可不可以抽煙？聖經沒有講，但是抽煙對身體有害，你可以找原則；第三種問題，是要到天堂才可以找到答案；一般的苦難問題都屬於第三種；我的媽媽、我的誰，為什麼死，為什麼那個時候死，這些你要等到天堂，上帝就擦乾一切的眼淚，這是第三種；第四種，你到了天堂還是奧秘。天堂假如沒有奧秘，你就成爲上帝了。所以我們到了天堂要作什麽？我說我們都集體要學彈金琴（Harp），然後每天有詩班練習，不能亂講的，希伯來書2 ：12-13 ，耶穌說，我要在聚會中歌頌你，看哪，我和　神所賜給我的孩子們（新譯本），耶穌作指揮！所以，還是有詫異，因為還是有奧秘，因為人還是人，神還是神。不過，不同的地方是，我們不再犯罪，也不再可能犯罪，不可能生病，不可能有眼淚。第二，我們面對面，與三位一體的神，聖父、聖子、聖靈，永遠的在一起。但是，我們還是人。是被造的人最榮耀的、最高的狀態。所以，我們不能把我們的本體，身為人這個事實，拿來移動。我常常在黑板上畫的那個三角和圓圈外，另外一個圖常常畫的是，狀況一、二、三、四，具體的思維方式。一就是亞當被造的時候，是公義的、聖潔的、智慧的，而且是有自由，也有責任順服神或不順服神。狀況二、亞當和全人類起初的公義、聖潔失去了，神的形象沒有完全失去，但是祂的確失去了那個無罪、完全的狀況；但是，不等於他不再是人了，他還是人，邪惡的人，透徹的、完全墮落的，但是，還是人。第三、重生之後，恢復了亞當本來有的，不過更榮耀，因爲我們有了耶穌基督，歷史上成全了這麽多東西，我們在他裡面。第四、在榮耀中，不會再犯罪。
這四種狀況之間的改變，我們用神學的術語說，是宗教和道德上的改變；用福音派敬虔主義的話說，是靈命的改變，有了「生命」啦！但是不等於說，從人變成天使，或變成不是人了，本體是不能動的。有什麼問題嗎？
Q ：邪惡和苦難為什麼是同一個問題？
A ：剛才我們說，邪惡有兩種，一種是自然的邪惡，一種是道德的邪惡。自然的邪惡就是天災，也帶來苦難嘍。第二種是道德的邪惡，就是人犯罪的結果。所以，所有的困難，不外乎這兩種。不過，道德的邪惡還有很多種，除了人犯罪的結果外，還有耶穌爲救贖的緣故所忍受的困難，我們在基督裡也要與他一同受苦，所以我們活在一個墮落的世界裡，第一、我們雖然重生得救了，但是還是活在一個墮落的世界裡。第二、耶穌受苦，我們也要與他同受苦，為他受苦。第三、我們自己還是會犯罪，所以會招來一些苦難。
Q ：「自然的惡」這個提法是來自什麼地方？我的理解，「惡」是一個倫理的問題，災害不能稱為「惡」。
A ：自然和惡，對你來說，扯不上關係，惡是人與人倫理上的。但是，當我們理解到神的本性，神的約，和人起初被造的狀況的時候，我們就會理解到善與惡不只是人與人之間倫理的問題。首先是神的本性，神曾經頒佈過命令給所有的人、天使、魔鬼還有其他被造的東西。所有什麼是邪惡呢？不按照神的吩咐去運作，就是邪惡了。現在關鍵的答案，是人犯罪之後，神的咒詛臨到全宇宙，不只是人類。所以，人犯罪的結果，第一是人成為罪人，但這不是人犯罪的唯一結果；第二、人與神的關係改變了；第三、人與自己和別人的關係改變了，人對自己的看法也歪曲了，所以我們要造一些心理學的名稱，叫什麽自我形象等等，都不是按照聖經的。所以，造了很多東西出來，那是人與人之間，包括自己。第四、人與自然界、整個宇宙之間的關係歪曲了，所以地生荊棘和蒺蔾來；第四，宇宙與上帝的關係改變了。羅馬書第八章，整個宇宙服在虛空、虛無之下，等待神的兒女的榮耀顯現，等待我們的身體被贖。所以，邪惡因為亞當一次的犯罪，這個邪惡甚至乎臨到動物、植物，日月星辰，整個宇宙，都染了罪的後果，不過，只有人類才須要被救贖，人類才可被救贖。其他的東西是不可能被救贖的，所以狗死了就死了，不須要給牠來一個安息禮拜，雖然很多人這樣作，這個是陪陪他，如果他要安息禮拜就給他安息禮拜，沒什麼意思。所以，邪惡是神和整個宇宙的關係。這個是很重要的基要真理。
Q：那就是人類犯罪，怏及自然。
A：是的。人類犯罪的結果是那麼的嚴重。當我們說人完全墮落，只說了事情的一部分，很大的部份，但是還有其他部份。所以，科學家，不是重生得救的，總是會歪曲，直到他重生得救。我不是說，沒有重生的科學家不能搞科學，但是你要完全理解上帝所創造的整個結構，你須要聖靈的重生，因爲人和自然界的關係都歪曲了。
對Gilson的批判 （Critique of Gilson）
好，繼續來。我們先來批判 Gilson邪惡是缺欠的論點（p. 7）。
1. 上帝有效的容許 = 因果關係
(God’s) Effectual Permission = Efficient Causation
有人會說，上帝「容許」邪惡發生嘛，Gilson也不例外嘍，因爲上帝創造了一些會變的東西嘛，就是容許這些會變的東西去變、愈變愈壞。不過，按照聖經，上帝的容許不是一個被動的容許，不是你拉他一把，他說，好啦，好啦，算你贏啦，不是這樣子的。神若容許某一件事發生，這個容許本身，it it an effectual permission，是有效的容許，也就是efficient causation。
神容許一件事情發生，就等於祂是那件事情發生的成因，祂就是cause。也就是說，「容許」和「預定」是沒有分別的，因為神是全知全能的嘛！一個全知全能的神「容許」，和祂「預定」有什麼分別呢？（Note:對這點最常見的反駮：一個聖潔的神怎能容許邪惡、甚至竟然是邪惡的成因）
Q ：如果任何事情都是神的旨意，我們就不能從人的敗壞、別人的犯罪來解釋邪惡的成因了﹖
A ：我們還沒有講到那裡，不過我們可以先回答一下：假如邪惡是因爲別人犯罪導致的，我們就不能怪神，是吧？這兩者是矛不盾的。神是萬事的預定者、創造者、掌管者、預知者、容許者，而上帝因爲人犯罪墮落，使整個宇宙，包括人類之間所有的關係，都落在邪惡裡面、墮落在罪中。這個就是上帝的計劃，不過是一個咒詛的計劃。是因為人犯罪才執行的，才發動的。那你說是不是上帝預定的呢？是，沒有東西不是神預定的。 除非你是從自由意志（隨意自由意志論，Libertarianism）作出發點。我前天買了一本書，Why I Am Not a Calvinist : Walls and Dongell


就是自由主義論的，Asbury Theological Seminary兩位教授寫的。我一看，哇，他們真的是相信隨意自由意志論的。（cf: Why I Am Not an Arminian : Peterson and Williams）
除非你相信人，生下來被造，就有完完全全、絕對隨意的自由意志，什麽叫隨意呢？就是說，我每一次的選擇，有無限度的選擇。不要說神不管啦，我都不管我自己。意思就是說，I am autonomous from God，神管不到我，我是自主地在選擇，我有無限的選擇，我可以這樣，也可以那樣，也可以不選擇，都可以。不但如此，不單相對於上帝我是自主的，相對於我自己的人格也是自主的。絕對自由嘛！什麼叫絕對自由？就是沒有任何因素影響我的選擇，連我自己的人格也不是影響我選擇的因素，這叫 libertarianism。我先提了一提，為什麼要提呢？給你們一個開胃菜，就是說，邪惡的問題肯定會引起自由意志的問題的。
我們先講完對 Gilson的批判（p.7）。神既然是創造、掌握、預定一切的，祂就執行祂所預先計劃的，這個計劃包括人犯罪以後祂咒詛。我們不能用神的容許，來解釋邪惡的問題。
2. 我們選擇不完全：不是缺欠，乃是選擇使不完全發生
我們會選擇成為不完全，不是我們的缺欠。因爲我們傾向於不完全，不是本體上的缺欠，乃是我們選擇讓不完全（邪惡）發生。我再說一次：人不完全，人的邪惡，不在於祂的本體上少了一塊東西，向下掉了一級。人的邪惡，乃是我選擇讓不完全發生，我選擇去犯罪，我抵擋神。因此，說我缺少了本體上什麽東西，是不必要的一個因素。因為我成為不完全的時候，我是導致不完全發生的，是我選擇去做不完全或邪惡的事情。
3. 上帝不能防止朽壞
假如上帝不能防止、阻止朽壞的話，他怎麼能夠造一些不能朽壞的，也就是永生的東西（將來在天堂上的人和天使）呢？很明顯的，神所造的，不是所有的東西都是會朽壞的。將來我們在天上，天使和我們，是不會犯罪的。不過，從來就不會降級，但是不會corruption，不會朽壞。
4. 相反的事物應有同等的本體地位
相反的東西應該有同等的地位。為什麼善是存有，而唯有邪惡是不存在的呢？聽懂我意思嗎？比方說，長和短是相反詞，長是真的，短也是真的。你不能說，長是真的，短只不過是少了一點長，所以不存在。冷、熱、男、女，等等，不能說另外一端就是不存在。
（跳到下一頁，p. 9）假如邪惡不是幻覺（我們已經排除了，印度教…那種），邪惡是真的，不是幻覺，。那它不是已經有了存有了嘛？怎麼能說它沒有存有呢？它存在的嘛！就算是存在我們的腦袋，也是存在的。所以，用Gilson 和 Aquina的說法，他們不能不承認，邪惡本身有它正面的存在，因為邪惡是一個真的問題，既然是真的（real），所以，它是有 being的。
5. 存有分程度，可能傾向非存有
我們都一直在說的，我們說，存有不會往下滑的，這是柏拉圖和亞裡斯多德的觀念，不是聖經的觀念。神與被造物的真實性不是「多、少」的問題，神存在，我們存在，存在就是存在，不存在就是不存在，沒有「多、少」的問題。所以，事情、萬物會傾向不完全、不真實、不存在，不是聖經所說的。
6. 甜甜圈（doughnut）裡的洞是誰造的？
一個甜甜圈（麵包圈）是麵包師傅作的，那麼，甜甜圈中間那個洞是誰造的？也是麵包師傅造的。是嗎？因為他造這個doughnut的時候，那個洞就跟著來了，對不對？甚至他是故意作成這個樣子的。麵包師傅選擇了作一個有洞的麵包，而他沒有選擇作一個完整的麵包。所以，這個圈子裡面的洞，是跟圈子一起來的，是麵包師傅造的，而且是他選擇這樣造的。同樣的，阿奎那這個「邪惡是缺欠」，就是一個洞一樣，你不能說上帝造了那個doughnut，而沒有造那個洞，那只不過是那個東西的本性，缺了一些東西。上帝造人的時候，就造了有可能犯罪這個傾向。神造人不是有可能犯罪嗎？我沒有說上帝造人不是公義、智慧和聖潔，上帝造人、跟他立行為之約的時候，他就有選擇責任和要承擔後果，可能犯罪、可能不犯罪。
Q：可是犯罪不是上帝要造人的原意啊﹖
A：上帝要造人的原意，可分祂有啟示和沒有啟示的原意。祂在聖經裡面啓示的原意，是不可以吃分別善惡樹上的果子，你吃的那天，必定死，那是祂啟示給我們的原意。結果，人吃了，就犯罪了。但是，歷史上發生的每一件事情，大部份是上帝沒有啟示的原意，但是是祂永恆裡面計劃好的。你為什麼這樣問？就是說，人犯罪不是神的原意，對不對？對。人犯罪，絕對是違反神本來的啟示、吩咐、設計。
Q：神為什麼不造那個不犯罪的人？
A：你要嗎？你要不要作電腦，Robot？
Q：不犯罪不見得就是電腦啊！
A：好。我們講系統神學的時候，人們常罵我們是經院哲學者，每次都搞那些什麽很玄的觀念。很有用的呀！上帝為什麼不造不犯罪的人？不犯罪的人，也不一定是Robot。簡單的答案是，上帝沒有這樣作，因為祂不喜歡這樣作。這個答案，一般來說，對我們而言，都不是很舒服的，聽起來都不舒服，上帝用來刺我們一樣。我們要問，上帝是誰？上帝是自存、自主的（self-existent, self-sufficient），上帝的存在，不依賴外界的任何東西。是這位自存的三位一體上帝，計劃了祂的永恆計劃，而這個永恆計劃有一部分啓示給我們了，也有一部分沒有啓示給我們。那，祂為什麼沒有造不會犯罪的人呢？答案是：聖經沒有這個答案。因為不在那個狀況一、二、三、四裡面。不在這個範圍裡面，就沒得回答，不是具體的思維方式，所以，by definition，本質上就是抽象的問題。我們可以猜測，可以討論，但這不是聖經裡面會告訴我們的答案。我們可以想像上帝造我們是機械人。那，另外立刻有一幫人，阿米念者說，不行、不行，那樣子，人沒有自由了。不過，我們也可以回答我們的阿米念的弟兄姊妹們，作機械人也不壞耶！假如你作一個機械人，不犯罪的，是愛神，與祂交通、服侍祂、愛慕祂，也不太壞嘛！作個陶器，窯匠造你是貴重的，但是只不過是個陶器而已，不是瓷器，不是玉，只不過是一塊泥，但是不會犯罪，也不差。不過，這是回答阿米念主義者。你說，上帝為什麼不造一個不犯罪的？上帝具體告訴我們的就是「行為之約」，就是亞當、夏娃面對的考驗，而犯罪之後，就是恩典之約，從創世記第三章，一直到啓示錄的末了。
Q：我換個角度問。上帝爲什麽這麽麻煩，當初如果祂知道那個蛇會去引誘夏娃，祂也知道夏娃會上當，然後導致這麽多災難，那當初就把蛇打死就算了，不讓他去引誘嘛！
A：所以，更簡單的是你作上帝嘛，不是更簡單嘛！你說，上帝爲什麽這麽麻煩？什麽叫麻煩？麻煩就是蛇引誘夏娃，人犯罪，上帝還要兩千多年的救贖歷史。終極的答案是，神喜歡這樣作。神這樣作，討祂的喜悅和榮耀祂。你可以想像一個時間，所謂比現在這個世界更好的，就是說，沒有邪惡的。假如你能想像的話，anyway，上帝就沒有造這個世界。Leibniz，十七世紀的理性主義者，他說，這個世界是不是最完美的世界？假如完美由你我來定的話，那麼這個世界就不是最完美的世界，不過將來還有一個，是的。所以要分開，一、二、三、四，狀況四是最完美的。這麼囉唆？是，這麼囉唆，上帝喜歡這麼作。不是因為祂寂寞，祂不需要我們去光顧祂，做祂的啦啦隊，不是的。祂不是寂寞，需要人跟祂交通。
Q：邪惡是人選擇犯罪。可是，事實上只有亞當有這個自由選擇權。
A：對。在狀況一亞當有正面的自由選擇，雖然是有限的，但是真實的自由選擇與責任，承擔後果。狀況二，我們已經沒有那種所謂“道德自由”，就是真的作神喜悅的事情。完全墮落的意思就是說，人完全失去了這種自由，直到我們重生。重生之後呢，就有了、就恢復了本來的自由，就是能討神的喜悅，不過還是會犯罪，直到狀況四。我們死的時候，基督徒死的時候，就全然成聖。你記得嗎，我們今天晚上開始的時候說，我們不考慮那些妥協上帝的全能、全善、全知的理論，你可以考慮那些，你可以去想神造我們有自由意志，所以呢，什麽東西都是自由意志，沒有那麼簡單，我們以後再回來解釋一下，關于隨意自由意志論，有十幾點的批判。Frame寫出十七、八點的批判，怎麽樣不合乎聖經，也不合乎現實。但是不是說沒有選擇，有真正的選擇，亞當被造的時候。
7. 邪惡是什麼？自然邪惡 = 上帝的咒詛。道德邪惡 = 罪
Natural Evil = Curse; Moral Evil = Sin
什麼是邪惡？自然邪惡就是上帝的咒詛，道德邪惡就是罪和罪的後果。
范泰爾警告我們，不要把邪惡（道德）問題，化約為本體問題。意思就是說，邪惡問題是道德問題，不是本體問題；簡單地說，罪就是背叛神，是不討神的喜悅，而不是我們的本體上降了一格。因為，我們把罪化為缺欠的時候，是給我們更多的藉口去犯罪。還有，罪假如是本體上的缺欠的話，救贖就是使我們成為上帝嗎？歷史上的確有這種異端。這樣子，創造主和被造物之間的區分，又會被消滅掉。所以，我們不考慮邪惡是缺欠的這種解釋。邪惡不是缺欠，邪惡是人和天使正面的犯罪，抵擋神，和這個罪的後果，各種各樣的後果。
Q：Are there two wills ofGod? Perfect Will & Permissive Will？Permissive will is part of the Perfect will, because without permissive will, the  attribute of righteousness of God cannot be revealed. 

A：改革宗的說法是，神具體地啟示祂自己為立約守約者，在這個約裡面，人會選擇。
Q：所以這種two wills of God 不是改革宗的說法﹖
A：改革宗也有two wills of God 的說法，是Decretive will and Perceptive will，就是神啟示的，和神沒有啟示的，這樣來分，就比較具體，就不會講聖經沒有講的東西。就是說，聖經有講的和沒有講的，沒有講的就是奧秘。剛才那個說法，是半阿米念的說法。因為假如你說是神容許的話，假如神是完全地掌主權的，祂的容許也是主權的一部分，跟預定沒有什麼區別。除非你對神的絕對性預先打了折扣，或者人的意志抬高。
好，我們休息。
現在我們來看關於邪惡問題第二種的回答（p.12）
第一種是講到邪惡是缺欠，邪惡是幻覺。第二種的回答，其策略是：邪惡有好處的，意思就是說，宇宙裡面，除了邪惡以外，上帝一定還有更好的意思、更好的計劃，而邪惡是那個美善計劃的一部分，或者是幫助這個美善計劃成就的其中一個方法。這裡也分為幾種：
#1 一個有秩序的宇宙需要邪惡
宇宙如果是有秩序的話，須要有邪惡，因爲一個有秩序的宇宙是由自然定律來管理的，因此，宇宙的運作是可以預測的。宇宙發生的事情可以預測，因為它有自然律。可是，自然律是非位格的，是無情的。比方說，地心吸力，它不管你是誰，你從懸崖跳下去，你就會受傷。所以，假如上帝當每一次一個人作出很愚蠢的決定，比方跳樓，上帝都行神跡，托住他們的話，你就不可能預測自然界會發生什麽事了。每次有人在懸崖跳下去，上帝就托住，這個人就不會死掉，那麼，這個自然定律怎麼運作呢？所以，假如我們要有一個有秩序，又能預測的宇宙，我們必須要接受某一個程度上的痛苦或苦難。這是宇宙有更大的善（greater good）第一種的說法。
#2 心靈長進需要邪惡
你要靈命長進（soul making）嗎？就是說，你要學習怎麼做人，那麼，宇宙裡面須要有一點邪惡。例如，John Hick說，we are born immature, and that we need some hard knocks to gain moral fiber。John Hick 是一個極端新派的英國人，目前是美國長老會的牧師，曾經有一段時間在Claremont教書。
#3 自由意志的辯護法
關於更大的善的最普通的說法，是說：神冒了一個險，好叫人得到好處，就是隨意自由意志（libertarian freedom）。所以上帝冒這個險，有可能會有邪惡發生的。再說一次：上帝冒險讓邪惡可能發生，因爲他願意容許人有隨意自由意志。我特別加「隨意」這兩個字。什麼叫隨意呢？講到自由意志的時候我們會講的。簡單地說，就是絕對的自由。我作出一個選擇的時候，比方說，我選擇信耶穌，假如這個選擇是真的自由選擇，那，我一定是可以選擇不信耶穌，我一定可以選相反的那個選擇，這才叫選擇，不然不叫自由意志的選擇。不只是如此，我不只是有相反選擇的能力（power of contraray choice），而且我作出的這個自由選擇，是不受任何外界因素的影響。我在這裡作自由選擇，沒有人影響我，沒有因素影響我。上帝不影響我，連我自己的人格都不影響我，這叫純粹的自由意志。上帝因爲要給人自由意志這個禮物，所以就冒險讓邪惡發生。
有些人會注意到，人間有些美德，比方說，憐憫、忍耐、勇敢，尋求公義、救贖性的愛，為朋友死等等，這些美德不可能顯現，除非它們是對邪惡的回應，不然，這些美德是不能彰顯出來的。所以上帝爲了彰顯這些美德，也容許邪惡發生。
有的時候，又可以這樣說：宇宙裡面，有一些此等的善，是須要頭等的，比較大一點的邪惡。邪惡比較大一點，來成就比較小一點的善。我想，在聖經裡面，我們也的確看到上帝具體地使用了邪惡，來考驗祂的僕人們（約伯記、彼前1：7；雅1：3）、鍛煉他們（來12：7-11），保存性命，例如約瑟（創50：20）；教導人忍耐，堅忍到底（雅1：3-4），教導我們注意更重要的事情（詩37，為什麼惡人發財，不要心煩躁，以耶和華的信實為糧就好了）；上帝要我們學習安慰別人（林後1：3-7）；上帝要我們大能有力的見證福音的真理（徒七）；當榮耀取代苦難的時候，神要給我們更大的喜樂（彼前4：13），所以神給我們苦難；神要審判邪惡的人，不只是在現在、在歷史中（申28：15-68），也要在來生的審判（太27：41-46），所以會讓一些邪惡的事情發生；上帝要賞賜受逼迫的信徒們（太5：10-12），還有就是上帝要顯明祂的作爲、祂的榮耀（約9：3；cf 出9：16；羅9：17），所以，上帝讓邪惡發生。這些事情，的確在聖經裡面有的。
我們暫時不談下面那一段，這個是不是最美好的世界呢？答案是看你怎麽叫美好，這是很抽象的問題。我們具體地來說，將來就是最美好的，起初也是最美好的。
所以，是的，上帝賜苦難，有祂美好的旨意，沒有錯。當然，這個沒有回答所有困難和邪惡的問題，不過，是有祂的美意。
我們回到剛才所講，關於宇宙要有秩序的話，須要有一些痛苦的論點：
宇宙裡面，不是所有的秩序，都是透過苦難造成的，都是須要苦難的，不是的。亞當沒有犯罪前的樂園，和將來榮耀的天堂（上帝要擦幹一切的眼淚，啓21：4），都不需要苦難。所以，宇宙裡面，不是每一種情況，都是透過苦難造成的。
關於苦難讓我們靈命長進、人格鍛煉這個問題，重要的是人格鍛煉和靈命長進，唯獨出於上帝的恩典。是的，有時候上帝用邪惡（苦難）來使我們成為聖潔，但是，真正使我們成聖的，還是上帝的恩典。
關於這個世界是不是最完美的世界呢？將來的世界才是十全十美的。而上帝可以造一個不是絕對完美的世界，就是說，上帝可以造一個有問題的世界。具體一點說，是上帝的確造了一個世界，與人立約，人敗壞之後就造出很多問題出來。
批判「更大的善」的論點（Greater-Good Defense: Critique）（p.16）
關於更大的善這個論點，是的，有它合理的地方。聖經的確告訴我們，上帝會讓好的東西從邪惡之中出來，但是這個更大的善的理論，我們也須要批判它。
1. 善的定義：必須以上帝為中心。最大的善，乃是神自己的榮耀。
善是怎麼定義的呢？更大的善，必需以上帝為中心。上帝最大的善，也就是祂關心的，乃是祂自己的榮耀。我們回到范泰爾的思想，我們很早就說過，上帝不是符合一個比祂更高，在祂外面的善。上帝的善就是祂自己，不要把它分開。
2. 我們對美善的觀念，必需以上帝為標準
假如聖經的上帝不存在的話，就是說，一個有位格而無限的主宰不存在的話，我們要問的問題是：宇宙為什麼有這麼多美善的東西？我們反過來要問那些不信神的人，你怎麼解釋宇宙裏面有美善？
如果沒有一個有位格的絕對者，價值就必需建立在無位格的事物及各種的“力”之上，如物質、運動、時間、以及機率，等等。但是，這些東西怎麼會有價值呢？價值必需建立在位格的關係上，而絕對的標準，必需預設絕對的位格。因此，我們可以反過來問非基督徒，他們怎麼解釋美善？沒有上帝，根本無所謂「善」，也無所謂「惡」。
If there is no personal Absolute, values must be based on impersonal things and forces, like matter, motion, time, and chance. But values cannot be based on any of these. They arise only in a context of personal relationships, and absolute standards presuppose an absolute person. Thus, the Christian can turn the tables on the unbeliever who raises the problem of evil: the non-Christian has a “problem of good.” Without God, there is neither good nor evil. 

3. 困難問題：長期等待
我們假如要檢討、審核、判斷神的作為的話，不能只看我們看得見的，要等到歷史的終結。苦難的問題，邪惡的問題為什麼成為問題呢？其中一個問題是，我們要等很長的時間，上帝的救贖計劃，或者上帝在歷史上所有的計劃，才會終結，就是要等到主耶穌再來。在舊約、新約聖經的時期，神的聖徒們都在等待、等待。所以苦難、邪惡的問題包括等待的問題，而我們一定要知道，歷史還沒有終結，要一直等到永恆，才有答案。
4. 上帝驚人的作為
上帝的確藉著邪惡成就善，耶穌基督的十字架就是最好的例子。所以，上帝既然藉著祂奇妙、驚人的作爲，在人以爲不可能的情況中，使美善出自邪惡，我們豈不應該信靠祂，在我們經歷的其他邪惡中，祂也能使美善出自邪惡嗎？就是說，約瑟、以色列人出埃及，最重要的是耶穌基督的被釘十字架，就說明瞭神用人的邪惡，來成就他美善的計劃。因此，十字架是最好的、最有力的證據，告訴我們，神在今天我們的經歷，我們今天的情況裡，也在用邪惡來成就祂的美意。
5. 邪惡的問題：以信心面對
所以，我們要用信心來處理邪惡的問題。其實呢，我們不是辯方，對方才是。
對方，就是反對上帝掌主權的，他們能不能證明，上帝不能讓今世的邪惡，被包含在一個美善的整體計劃裡呢？我們說，上帝把我們今天面對的罪惡，都包含在祂智慧、美善的計劃裡，這是我們說的。現在我們反問對方，你可不可以證明，上帝沒有，也不可能將邪惡放在祂美善的計劃裡呢？要證明的是，上帝完全沒有方法，在歷史的末日，證明、證實（vindicate）祂的公義，這個才叫證明啊！我再說一次：我們要對方證明的是，你可不可以證明上帝不可能把邪惡放在祂美善的計劃裡呢？怎麼證明？你要等到祂審判那一天囉！白色寶座那一刻，你才能判斷神完全沒有辦法，在歷史末日證明祂的公義。這是一個反面的證明，到目前為止，還沒有人做得到，也不可能做得到。就是說，絕對反面的證明是不可能的。 Universal negative是不可能證明的。各位上過三福的佈道訓練嗎？他裡面有個例子是這樣說的，說明反方的證明是不可能的：比方說，有人說，我說，在澳洲沒有鑽石。好，你怎麼證明？你說，我去Sydney的飛機場，下飛機在跑道上看一看，沒有鑽石！唉，那沒有證明嘛！沒有證明澳洲沒有鑽石。好，你說，我現在去澳洲，整個澳大利亞，都挖起來，找不到鑽石。挖多深？你的 sieve篩子有多細？好，你說，我挖五十尺，篩子是最細的，你可能有一天證明澳大利亞沒有鑽石。但是，你要證明宇宙沒有神是不可能的。你要證明一個無限的神，絕對不可能將邪惡放在美善的計劃裡面，是不可能的。這基本上是一個反面的證明，是不可能的。
6. 假設不擇手段？
更大的善這種論點，是不是假設了不擇手段，目的決定了手段（the end justify the  means）？意思是說，上帝美善的目標，就讓祂容許邪惡發生，成爲合法呢？一般當我們批評別人不擇手段的時候，我們的意思是說，祂的目標是很崇高的，但是就讓一般情況下認為是邪惡的事情，就合理化了，對不對？我再說一次：什麼叫不擇手段？就是目的使手段合法化（讓結果來決定手段是否合法），就是說，這個目標是很崇高，所以，雖然這個手段在一般情況下是邪惡的，但是在這種情況下是合理的，因為這個目標是崇高的。所以，我們是不是可以說，上帝讓邪惡發生，在一般情況下是邪惡的？我再說一次。上帝使邪惡發生的這件事情，一般情況是壞事，上帝是做錯事，但是因為祂崇高的目標，所以，是合理的，是好的。更大的善就是這個意思。好，現在問題是，你怎麼去判斷什麼叫「一般情況下」是邪惡，還不是邪惡？就是說，那個標準在哪裡？我們不能說，這個東西本來是不好的，但是呢，上帝的美意是好的，所以，這個本來是不好的，那個邪惡性，就暫時中斷，suspend，在這個狀況，在這個個案裡面，是例外！那，問題是什麼叫常例，什麼叫例外？是誰定的。我定的，還是你定的？我們是誰，可以說，讓邪惡發生，本來在一般情況是邪惡的？而不是我們先承認，這個本來就是上帝權力的範圍。聽懂了沒有？我們說，上帝讓這個事情發生，這個事情本來是邪惡的。但是它的目標是崇高的，但爲了榮耀祂，所以祂讓這個事情發生？那，我們就判斷啦，這個本來是邪惡的，但是上帝在這個個案裡面，邪惡就不是邪惡了。那麼，這些邪惡又不是邪惡，是爲了崇高的目標，這三個標準是誰定的呢？難道是我和你定的嗎？為什麼不從頭就承認，這本來就是上帝的權力？上帝主權的範圍？就是說，有人生病，癌症，本來是不好的，但是，誰說是不好的？好和不好，吃虧和不吃虧，誰定的？我常喜歡說，我們中國人去餐館，拿多少張衛生巾，拿多少package of catch-up，就是說，我們爲什麽定這樣子叫不吃虧？這樣子，望子成龍叫作「好」。孩子們進公立大學，沒進私立大學，就是不好，誰定的？都是自己定的嘛！所以，邪惡不邪惡，痛苦不痛苦，這件事情本神是好還是不好，從來就是在上帝主權的範圍之內。想到這裡，我作一個簡單的見證。我五十多年來，從來沒有好好地（壞壞地：）去思考，我奉獻作傳道人，是「犧牲」。犧牲什麼嘛！？我從來沒有想過，哦，因爲犧牲了可能可以爭取去哈佛大學作歷史系教授？so what？對我來說，又不是很重要的。我從來就沒有考慮過不服事神這條路，所以好和不好，人生就是什麼是最寶貴的，是誰定的呢？是神定的！那麼，上帝又沒有說，墮落的宇宙裡面，人不會生病。所以，生病是應該的嘛！不生病才是福氣，對不對﹖我常常感謝神，我那些感冒，都是剛好跑到天涯海角，剛好那裡多了一天，我可以住在motel裡面，好好睡個24小時或48個小時，那個是極大的恩典啊！生病、感冒是正常的！我是在一個墮落的世界裡，我又不好好睡覺、休息、飲食不正常，那是我活在墮落的世界裡面，必然的現象。我不每天好像靈修一樣，吃維他命是我自己的錯！對不對？那是我的問題，不是上帝的問題。而上帝把感冒放在剛好我有兩天空的日期，那是極大的恩典。這句話就是這個意思囉！我們是誰，來判斷，「一般情況下」這個是邪惡的？但是因為目標崇高，這個就不算邪惡？不由我們來定。所以，最後一點，
7. 對方才需辯護：我們憑信心生活
還是一樣，我們是憑信心來生活的。
結論
我們的結論是，上帝的確預定了邪惡，來成全祂美善的計劃。。祂所計劃的美善是那麼地偉大、奇妙、榮美，叫今生的邪惡顯得非常渺小。可是，我們沒有義務須要在每一件事上都證明，上帝過去和今日的作爲，如何導致至終的美善；非信徒也沒有權堅持上帝提供這樣的解釋。
雖然更大的善的論點，基本上是有道理的，可是還是會令人産生奧秘感。因為，怎麽樣去想像上帝美善的旨意，使世上的邪惡合法化？還是很困難的。所以，到最後，還是奧秘。我們還沒講完，還有第三段。（待續…）
我們禱告結束：感謝天父今天晚上讓我們來思考你的主權，求主恩待我們，保守我們的心思，叫我們不灰心去思考。須要在主面前掙扎的，也求主施恩，與我們同在，叫我們的掙扎有意義，對我們的生命真的有幫助。求主繼續保守我們的 paper和考試，奉耶穌基督的聖名求。
11/22/04  邪惡的問題（二）
我們上一課，開始了邪惡問題的討論。我們看見，處理邪惡問題，可以從三種不同的進路。
第一是，邪惡是什麼？有人說，邪惡是不存在的，是幻覺。
第二種看法（Gilson）說，邪惡只是善的缺欠、缺乏（the absence of Good）。基本上，我們的結論是，這是從阿奎那來的看法：把存在看成屬性；存在本身是善的，但是，善的缺乏，等於是存在的相反，是空的，是虛無。阿奎那把存在看成是一個屬性，是神的屬性，也是亞當被造時的一個屬性。他因爲用了阿奎那的看法，因此，存在的相反是虛無，是空的，所以，善的相反就是善不存在。
我們對這個理論的批判是：首先，聖經沒有說過存在是一個屬性。
第二、把邪惡說是缺乏善，有很大的問題。這問題是，我們就把邪惡說成是一個本體的問題（metaphysical problem），而不是道德的問題。再說一次：把邪惡說成是善的缺乏，就把邪惡（罪）說成是一個本體上的，就可以把它的存在、存有，降了級，降到虛無，而不是人在神的面前，向神的背叛，違反神的律法、背叛神。邪惡就不是一個道德的問題，而是本體的問題。再推下去，就是救恩就變成一種本體上的昇華，那難道救贖就是人成為上帝嗎？的確有人這樣，歷史上有這種說法。所以，把罪說成是本體方面的缺欠，是違背了聖經的罪觀。罪是人在神面前，背叛神、違背祂的律法。
這裡我打一個岔，應用一下。就是說，罪不是本體上的問題。我們常常說，基督徒行事為人不合乎神的旨意，我們老是用人的想法、方法。這樣說，在神學上可以有兩個含義：一、我們的問題是因為我們的智慧有限。亞當被造的時候，他智慧本身就是有限的。沒有罪、沒有邪惡的污染。是的，人從來就是有限的。好了，亞當現在犯罪了，全人類都墮落了，人有限的智慧，就加上了罪、背叛神的污染（Van Til 稱之為noetic effect of sin ，罪在理性、思想上的後果）。
（重新來過） 

上星期我們講邪惡的問題。我們說，要處理邪惡的問題，有三種進路。
第一、邪惡是什麼？第二、邪惡是不是帶來一些好處？第三、神在邪惡方面扮演什麽角色。
一、邪惡是什麼？邪惡是什麼，有兩種答案。
(1)  邪惡是虛幻，是假的。我們不需要處理這個，因為這個說法不攻自破。
(2)  Gilson這位天主教廿十世紀的哲學家，根據阿奎那的說法，說邪惡乃是善的缺欠（absence of Good）。這裡，有些非常有問題的哲學原則或預設。 (a) 存在被看為是一種屬性（Existence, or Being, is regarded as an attribute）。不過，我們認為，存在不是一種屬性。善是屬性，沒有問題。上帝的良善、公義、聖潔、真理、智慧，都是屬性。但是存在不是一個屬性。還要，上帝是個靈，這個「靈」，也不能跟聖潔、公義、智慧等等屬性平排的。存在就是存在，上帝要嘛，就存在，要嘛，就不存在（當然，上帝不存在是不可能的）。人，要嘛，就存在，要嘛，就不存在。沒有說，祂的「存在性」多一些，少一些，存在不分程度。存在分程度，是希臘哲學一個遺物。還有，善的確是一個屬性。那麼，為什麼，善和存在的相反，就是虛無呢？沒有道理的。邪惡既然是一個真實的問題（Evil is a real problem），那麼，邪惡當然有它的存有。既然邪惡是一個我們要去討論、處理的一個很真的問題，因此，邪惡和善是同樣真實的，同樣存在的，同樣有存有的。所以，把邪惡說為是善的缺欠，而是個虛無（non-being）、非存有，是沒有道理的。再說，把邪惡說成是善的缺乏的時候，就把罪說成是本體上的問題，不是道德上的問題。那麼，再推論下去，救恩就變成本體上的問題，難道人可以成為上帝嗎？當然不可能。
好，我們來應用一下這個原則。我們基督徒在禱告、思想時，有的時候也會犯這種錯誤。我們說，神啊，但求你的旨意，不求人的旨意或人的方法。當我們說不要用人的方法、人的想法、人的智慧，是什麼意思呢？至少分兩個可能。(1) 我們說，神啊，我們的智慧，我們在人的想法、人的智慧有限，這是真的道理。人的智慧是有限的。亞當被造，還沒有墮落之前，完全聖潔、公義，面對面與神交通，有真理的啓示，不需要一本書，神直接地跟他講話。在這這種情況下，亞當的智慧是有限的，但是沒有罪的污染。第二個可能，神啊，不要按照我們的想法、人的想法是，亞當墮落之後，全人類的智慧還是有限的。但是加上了罪的污染。這就是范泰爾所講的，noetic（思想上） effect of sin /fall（罪在思想上或理性上的後果、影響）。所以，當我們說，神啊，不要按我們的旨意，我們應該有的想法是，神啊，不要按照我們有限、又被罪污染過（當然我們需要屬靈來光照我們的）理性，好叫我們有限的理性，能夠成爲聖化的（santified）的理性。因為，因為，神造我們有限的理性，本身不是壞事，當然我們的理性是有限的，我們是需要求神的啟示和智慧，這沒有錯。但是我們現在不在伊甸園，現在我們在地上，已經墮落了。我們需要蒙拯救。蒙拯救，我們的理性還是會受到罪某一個程度的影響。所以，當我們說，神啊，我們不要靠人的想法、人的意思，我們的意思是有限，又加上罪的影響。意思就是說，有一句話，范泰爾會講的，the intellectual is ethical，理性的是道德的。我們思想這個層面，理性的層面是有道德的層面。順便提一提，感情的也是道德的。有些感情，是合神的吩咐、合神的設計，有些是不合神的設計，理性也是一樣。所以，我們不能把邪惡或罪只看爲是一個本體的問題。因爲我們的問題不只是有限，我們的問題是我們是有罪的，背叛了神，違反了祂的律法。那個是人問題的根源。
所以，我們不接受邪惡是善的缺欠的說法。
(3) 第三種邪惡是什麼的說法，是邪惡是需要的，神有更高的美意、更大的善。
我們的結論是，不錯，神很多時候用邪惡來鍛煉我們的人格，使我們更加聖潔，聖經裡面有很多這種例子。可是，當我們說，邪惡是導致更高的善的時候，這個善，要以聖經來定義。這個善，要以神為中心的世界觀來定義。不只是說，邪惡是必要的，因爲世界上需要更多警察、消防員、來表現他們的勇敢，他們的憐憫，他們愛鄰居的心。世界上需要的善，是神的旨意裡面的善，不是我們泛泛去想出來的，勇敢啊、憐憫啊、盼望啊等等。所以，假如說邪惡帶來一些的善，在有些情況下是說得通的，但是那個善是由聖經來下定義。
好，現在我們要講第三方面了。前面第一是邪惡是什麽，我們說惡是善的缺欠，是太受希臘哲學的影響，不成立。第二、邪惡帶來更高的善。不完全沒有道理，聖經裡面確有些個案是如此，但是善的標準要以神來定，以聖經來定。
III. 邪惡和上帝的角色（p.20）
上帝在邪惡的問題上扮演什麽角色，可能是邪惡這個問題最重要的一環。就是說，神容許邪惡或苦難發生嗎？神是邪惡的作成者（author）嗎？20頁下面，Frame列出了二十幾個詞，是神學家嘗試用來表達神與邪惡、苦難的關係：author（作成者）, brings about（導致）, causes（成因）, controls（控制、掌管）, creates（創造）, decrees（預旨）, foreordains（預定）, incites（激發）, includes within his plan（神把邪惡包含在他永恆的計劃裡面，跟預旨沒有什麽兩樣）, makes  happen （使邪惡發生）, ordains（設定）, permits（容許）, plans（計劃）, predestines, predetermines（都是預定的意思）, produces（製造）, stands,behind（神站在邪惡的背後）, wills（意志，按照祂的旨意，定意讓邪惡發生）。這些詞，大部份是聖經以外的。當然，有幾個字是聖經裡面有的，如predestine，有幾個字是聖經裡面有的。每個字都有其長處，有其優點。
1. God is author of sin
神是邪惡的作成者，神作成邪惡的。這種說法，差不多所有的神學家都反對，因爲這樣說太離譜了。當然，很多時候，人們說，神不是作成邪惡的（God is not the author of sin）的時候，很多時候沒有下定義。Westminster Confession（威敏斯特信仰告白）是這麼說的（第五章第四條）：
神的護理彰顯他全備的能力、莫測的智慧與無限的善良，並且彰顯到一個地步，甚至涵蓋了人類的第一次墮落，和人類與天使所犯的其他的罪。而且，神不僅僅允許罪發生而已，而且是用最有智慧、最有能力的方式，使罪受了限制。即使不限制罪，也用各樣方法支配罪、管轄罪，以達成他最神聖的目的。但這些罪都是出於受造物，而不是出於神。上帝既然是全然聖經、全然公義，他絕對不是罪的作成者，也不贊同罪。
（上帝的全能、在祂的護理中如此彰顯，甚至延及(人類的)第一次墮落，也以各樣的配合，爲了上帝自身的聖旨的緣故，對那些罪予以最智慧最有能力的限制，並且支配管轄諸罪；然而罪是從受造而出，絕不是由上帝而出。上帝既至聖至義，故絕非亦不能爲罪惡之源，或罪惡之贊同者。） 

神在他莫測的智慧，爲了彰顯祂的榮耀，祂的護理、掌管，涵蓋了人的罪和天使的罪。不光是容許發生，而且是用最智慧的方法，限制這些罪。就算不限制，也用各樣方法支配、管轄它，來達到祂的目的。但是，雖然神管轄、掌管罪，罪是出於受造物，而不是出於神。
IV. The almighty power, unsearchable wisdom, and infinite goodness of God so far manifest themselves in his providence, that it extendeth itself even to the first fall, and all other sins of angels and men;[110] and that not by a bare permission,[111] but such as hath joined with it a most wise and powerful bounding,[112] and otherwise ordering, and governing of them, in a manifold dispensation, to his own holy ends;[113] yet so, as the sinfulness thereof proceedeth only from the creature, and not from God, who, being most holy and righteous, neither is nor can be the author or approver of sin.[114] 

所以，罪是出於神，是很難說得通的。
雖然改革宗神學，一次又一次拒絕把罪歸給神，可是阿米念神學一直是指控改革宗神學，說神罪的成因。他們假設，假如神bring about evil in any sense，假如神與罪的發生，扯上任何關係，he must approve it and deserve the blame，神肯定是讚揚罪，而且，上帝是須要被指責的。
再說一次：阿米念的批判是，假如改革宗說，神與邪惡扯上任何關係，無論是預定、支配、管轄等等，那，神肯定是贊許、贊揚罪的，因此，上帝是應被指責的。從阿米念的角度，怎麽樣才能洗清上帝在罪上的罪名呢？只有用Libertarian版本的自由意志觀，才能洗清神的罪名。
再說一次。這也是很多人的說法，例如C. S. Lewis，我們在市面上常常聽到的，神為什麼容許邪惡發生呢？因爲他預先給了人自由意志。這個自由意志，從阿米念的角度來說，是Libertarian，隨意自由版本的自由觀。阿米念主義說，除非你說，神給了人隨意性的自由，不然的話，你不可能洗清神的罪名的，神一定是和邪惡、苦難、罪，扯上關係，神是需要被指責的。
我們上次提了一下什麽叫隨意自由觀，現在我們再講一次。隨意自由觀的意思乃是說，一個人作一個決定，他作這個決定之前，有充份、完全、無限的選擇，他可以作A的選擇，或B、C、D，反正可以選擇的，都完完全全在祂的選擇範圍之內，上帝不過問，上帝不是他選擇的決定因素（determinant），上帝不影響，不只是上帝不影響，任何的事物，都不影響這個決定。我選擇了穿這個淡黃色的衣服，不是白的、紅的，或者不是無限的可能性的另外一件衣服，上帝不影響，別人不影響，今天天氣不影響，還有什麼不影響？我不影響我自己的選擇。就是我的性格、脾氣，都不影響。這個是個絕對的自由的選擇，這叫隨意自由觀。而阿米念神學認爲，只有隨意自由觀，才能使人負責，也同時能洗清神的罪名。所以，阿米念神學裡面這個隨意自由觀，不是我們一般信徒所講的自由意志。所以我常常說，徹底的阿米念主義者是很少的，不是沒有，有的。但是我們一般信徒所指的自由意志，意思是說，我今天聽了福音，我作了一個真正的（genuine），我是一個真的人，我在作一個人作的選擇。那，加爾文、改革宗，完全承認這點的。奧古斯丁、加爾文、清教徒，完全承認一個真正的選擇。
或者我們要把事情，再放大一點點。自由這個觀念，含有至少兩個概念，一種叫道德自由，這個是哲學、神學最少討論的，也是哲學、神學最應該討論的，但是他們最沒有興趣，因爲這是合乎聖經的觀念。什麼意思呢﹖道德自由就是人有自由，行善、順服神。亞當沒有犯罪之前，亞當夏娃有這個自由。當然他也有這個可能，不順服神。但是，亞當夏娃犯罪墮落之後，就失去了這個道德的自由，他們再沒有自由，順服、榮耀神，直到重生得救之後，我們又恢復了這個道德的自由，就是我們基督徒喜歡說的「生命」，在神的面前得到一個新的生命，或者我們的生命恢復過來了，這就是順服神、愛神的自由或能力。這是一種的自由觀念。
另外一種，我把它翻譯成順性自由（compatible freedom），或者是compatibilism，這個是相對于隨意自由。什麼叫順性自由呢？順性自由，就是按照我的本性。什麼叫我的本性呢？就是我心深處最大的願望。一般人有按照人性的自由，亞當被造，他有被造者的自由。我們一般都是選擇我們心裡面想要的東西的，當然有些例外。比方說，一個十歲的男孩，被一個十八歲的男孩恐嚇，你一定要把學校的大門塗黑，不然我打你。那，他心裡面的願望是不要塗黑，但是他目前這一刻，祂的願望是不要被打，所以他就違背他心中最願望的那個。人有的時候在兩種願望的掙扎之中。但是一般情況之下，我們人都有我們人本性的意願。意思就是說，簡單地說就是，亞當夏娃是人，不是天使，也不是狗，所以亞當夏娃的自由，就是在伊甸園還沒有犯罪之前，亞當夏娃的自由是按照人，人性的自由，不是天使的自由，不是狗的自由，是人性的自由。或者用我的說法就是，上帝把他們放在伊甸園，所以他們不是一個真空的自由。他們是在一個特定的（specific），這一個處境裡面。這個處境是，神已經創造，神已經說話，說不可以吃分辨善惡樹的果子。
在這個特定的處境裡面，亞當夏娃有身爲被造的、有限者的、真的自由選擇和責任，還要承擔後果。這是我對順性自由一個比較囉唆一點的定義，就是在一個特定的環境裡面，這個特定的環境，神已經創造，神已經啓示，亞當身爲被造的人，有有限的，但是真的選擇、責任，還要面對後果。但是，亞當夏娃從來就沒有「隨意自由意志」，神從來就沒有給。當夏娃和亞當吃禁果的時候，他們就是嘗試要執行隨意自由，隨意自由，坦白說，就是創世記第三章犯罪的癥結。The essence of sin，就是要無限的自由，讓「我」來決定，這個果子是不是使我有智慧，悅人眼目，而且，讓我成為像上帝一樣，那個才是隨意自由，而這個就是罪本身。阿米念主義者就說，上帝假如要洗清罪名的話，人類一定要有隨意的自由。可是，隨意自由的這個自由觀，並不合乎聖經。我們沒有權力否認不面對聖經的事實，上帝的確使邪惡發生的。
否認上帝使邪惡發生，不是基督徒可以選擇的。但是指責上帝所作的是邪惡的，也不是我們可以選擇的。再來一次：我們沒有權說，上帝和邪惡扯不上關係，猶大賣耶穌，是上帝的旨意。我們不能避開、不能不面對這個聖經的教導，但是我們也沒有選擇說，上帝使邪惡發生，上帝是邪惡的，上帝這樣作不對！這個不是我們可以選擇的。我們上次說過，我們在考慮不同邪惡問題的答案的解決方法，我們不考慮那些妥協上帝主權的選擇，當然，也不考慮妥協那些上帝聖潔的選擇。所以，我們不可能指責祂讓邪惡發生這件事是邪惡的。等於說，上帝犯罪了，不可能。我們又不可能不面對上帝和邪惡之間，的確有關係，所以，我們總要找出一個方法去承認上帝在導致邪惡這件事情上，扮演了某一個角色，但是我們要同時承認，祂這樣作完全是聖潔、無可指責的。那麼，可不可以用更大的善這個論調呢？聖經的確支持更大的善這種的信念，上帝的確導致邪惡發生，可是都是爲了成就祂美善的旨意。因此，上帝使邪惡發生，可是祂自己並沒有犯罪。上面的論點假如合理的話，那麽改革宗「上帝的主權」的教義，就並沒有意味罪是上帝的作爲。
2. 上帝是邪惡的成因“God Causes Sin”
可是，改革宗是不是說上帝不是邪惡的成因呢？改革宗神學家否認上帝是罪的成因，這裡有很多例子（p. 22）。有加爾文的，有多特會議的。多特會議是什麼？大家知道嗎？
多特會議，就是阿米念那一派人，抗議改革宗的觀點和信念，他們提出五點抗議（Remonstrance），因此，荷蘭的改革宗教會，在1610年代開會，定阿米念五要點爲異端。把阿米念五要點反過來，就是我們今天所講的加爾文五要點。加爾文五要點不是加爾文講出來的，是多特會議爲要定罪阿米念，而作出的結論。加爾文主義五要點反過來，就是阿米念主義。多特會議的結論是（article 5），the cause of sin and this unbelieve, as well as all other sin, is not at all in God, but in man. (The cause or guilt for this unbelief, as well as for all other sins, is by no means in God, but rather in man.) 人不信和人所有其他的罪的成因或指責，都不在上帝那裡，都在人這邊。
下面是Frame所講的（p.23）。他說，假如我們不接受邪惡是缺欠這個理論，又假若我們同時承認，在現代的用語中，成因和指責不一定有必然的關係，意思是說，我們不須要承認上帝是邪惡的成因，同時指責上帝，這是用詞的問題。    But if, as I recommend, we reject the privation theory, and if, as I believe, the connection between cause and blame in modern language is no stronger than the connection between ordination and blame, then it seems to me that it is not wrong to say that God causes evil and sin.
再來一次。假如我們拒絕邪惡是善的缺乏這個理論，又假如我們說，成因和指責不一定連在一起，就是說，上帝是邪惡的成因，可是不須要必然的指責。對不對？再來一次。改革宗說，上帝的確預定邪惡發生，但是上帝不是邪惡的成因。就算是，也不應該被指責。假如說我們說上帝是邪惡某一種的成因，也就是說，「遠因」（ultimate cause），假如我們說上帝是成因，但是不指責上帝的話，那麼我們認為，說上帝使邪惡發生，並沒有錯。
這個是一個可能讓我們很不舒服的一個結論。再來。我們沒有說我們指責上帝，我的意思是說，是的，上帝導致邪惡發生，因爲這個是在祂的計劃裡面。我再說，我們沒有權去選擇一種妥協上帝主權的說法。我們也沒有權，去選擇妥協上帝聖潔的理論。說上帝在祂的主權裡面使邪惡發生， 我們不能指責祂。「上帝使邪惡發生」本身，上帝並沒有犯罪。就是說，上帝是聖潔的定義本身。所以說，上帝使邪惡發生，並沒有錯。
那麼，怎麼說呢？我們可不可以說，上帝是遠因（ultimate cause），人的犯罪是近因（proximate cause）？Frame的看法是，歷代的改革宗神學家，一直到范泰爾本人，一直用這個說法，上帝是邪惡和苦難的遠因，祂不是近因，因爲是人犯罪。Frame說，這種說法，不令人滿意。Frame是在這裡突破了五百年來改革宗的看法，說上帝是遠因，不是近因，那就不是「因」嗎？是的，是「因」。不過，說明上帝不應該被指責。好，我們暫時放在這裡，繼續往下看。
3. 上帝容許罪發生God Permit Sin
阿米念主義者喜歡用上帝容許罪（p.24），容許人犯罪這個觀念，就等於否認了上帝是罪的成因。對阿米念主義者來說，上帝不是罪的成因，祂只不過容許罪而已。改革宗神學家，用“上帝容許罪” 這個說法，但是改革宗人士說「上帝容許罪」的時候，同時是堅持神容許罪和神預定善，是有效的。意思是，神容許罪的「容許」，是個大能有效的容許，和祂預定善是同樣大能有效的。意思就是說，神容許罪，預定罪，沒有什麼兩樣，要看我們對「容許」的定義是什麼。難道神容許的時候，神就放手不管，祂放棄祂掌管的主權，祂自己綁住祂自己的手嗎？不是的。神容許什麽事情發生，都在祂的旨意裡面，旨意就是祂的永恆計劃。所以，「容許」這個詞呢，並不能讓我們找到一個領域說，這裡上帝不管，人自己管，不是這樣子。宇宙沒有一方寸，耶穌說不是祂的。上帝不只是容許罪，祂也是罪的author。
（Note: 有種說法Molinism--http://apologetics.johndepoe.com/foreknowledge.html，）
改革宗：上帝的容許是有效的容許（p. 25）
God’s permission is an efficacious permission。
上帝的容許和人的容許不同，上帝的容許是有效的、大能的，完全不與祂的旨意分開。當然，改革宗神學家喜歡用「容許」一詞，主要因爲「容許」一詞，比較溫和一點。
上帝導致邪惡發生，同時帶著祂聖潔的忌邪。一方面上帝（在祂的計劃裡面）導致罪惡發生，但是上帝同時是忌邪的神。祂恨惡罪，罪不是祂願意的。
Evidently the Reformed use permit mainly as a more delicate term than cause, suggesting that God brings sin about with a kind of reluctance born of his holy hatred of it. 

神導致罪發生，可是祂是很不願意的，因爲祂是聖潔的。
聖經的確這樣用「容許」的觀念。撒旦所作的，顯然有上帝的容許。這裡的「容許」，並不意味著道德上的讚許。上帝容許這件事發生，撒旦所作的，猶大所作的，不等於上帝讚許、讚揚撒旦所作的，猶大所作的。撒旦所能做的，有上帝設定的限制，所有的罪行都是一樣的，罪人所作的，只能到某一個限度、程度，其後，他必須面對上帝的審判。因此，用容許來形容上帝預定罪，是適宜的。可是，我們不可以好像阿米念主義者一樣，假設「容許」就不等於上帝全權的預定。
記得嗎？我們說，容許，是有效的容許。所以，改革宗人士，不可以像阿米念主義著認爲，上帝容許，就表示祂沒有預定。上帝容許發生的事，必定會發生。上帝沒有防止、阻止發生的事，就是祂計劃要發生的。祂的容許，就是祂預定的一種，或者說是祂預定的一個層面，所以，可以說是成因的一種。聽懂這一段嗎？
好，最後我們來解決這個問題。上帝是不是罪的 author？有人這樣說，上帝是飛機師，我們是副飛機師（co-pilot）。這個比喻成功嗎？不成功。因為，副飛機師在飛飛機的時候，正飛機師就不在飛、不在指揮，所以，這個比喻是不成功的。下面有個比喻，是Frame的同事，也就是我的同學，後來作了老師了， Vern Poythress ，他說，上帝像什麼呢？（這只是個比喻而已，肯定是不完全的，整個改革宗歷史，今天到2004年，只想到這個比喻）像莎士比亞，寫了Macbeth這個劇本。劇本裡面，Macbeth殺了Duncan ，那是Macbeth的責任。但是這個是在一個小說，或者劇本裡面，那個層面，Macbeth要負責。那你說這整個小說的世界，是不是莎士比亞設定的呢？肯定是，整本是他寫的。其實，作者一定會在小說裡面把人物的人格寫得很一致的。假如小說裡面人物的性格不一致的話，你看下去不舒服的。除了很少數的例外以外，你肯定說這是很差勁的作者。好，所以，在小說裡面， A殺了B，那麼，莎士比亞對B被殺，有沒有責任？有，劇本是他寫的。但是你不會把莎士比亞拉去法庭，要他收審，接受死刑。因爲他不在那個層面。同樣的，上帝不在我們這個層面，他是在設計者這個層面。不過，上帝和我們的關係不一樣，不像莎士比亞和Macbeth的關係。最重要的是，Macbeth是假的，我們是真的。小說是假的，我們是真的人，我們真的犯罪，我們負責。但是，同時在一層奧秘、高深莫測的一層意義上，上帝創計劃了一切，上帝掌管了一切，是奧秘，我們只不過是用了一個比喻來說明而已。因為我們沒有權去選擇一些妥協上帝主權或聖潔的一些說法。所以，最後我們還是說，這是奧秘。好，有沒有什麼問題？
Q ：p.21講到，邪惡是上帝作的（God is Author of Sin）這個觀念，幾乎所有神學家都反對；然後p. 24下半，加爾文否認上帝只不過容許罪；上帝不只容許（willing），也是罪的author。這兩句話似乎有矛盾。
A ：加爾文在這本小書Concerning the Eternal Predestination of God （關乎神的永恆預定），祂的確用了author這個字。但是，你假如把上帝是邪惡的作成者，放在威敏斯特告白裡面，人們肯定會抗議的。在這本書的小角落裡面，加爾文用了這個詞。所以，前面 Frame說，你說上帝是邪惡的作成者，大部份人會抗議的。不過，講到最後，Frame還是承認了，跟加爾文一樣。上帝是邪惡的作成者，但是，祂肯定不是邪惡的近因，是遠因，而祂不應該被指責。祂是遠因，因爲祂設計、計劃、預定了一切。所以，Frame特別把成因和指責分開。有問題嗎？
Q ：一般基督徒認為，上帝容許邪惡發生比較容易接受一點。
A ：是這個詞比較溫和一點，還是這個觀念就不須要假設上帝預定了罪的發生？還要，最重要的，上帝不對罪負責。這個是絕對真理，聖經很清楚的教導。
Frame在自由意志這章，他會這樣說。那，我們就會抗議說，那人就是機械人嘍？人都是Robot ？
Frame說，好，我們來陪客陪客。怎麼樣的機械人呢？上帝造一些的機械人，是可以跟上帝，就是宇宙的創造主，產生愛的關係、親密的關係。這是怎麼樣的機械人啊？因此，機械人的比喻是不恰當的。Frame在這裡，並沒有說自由意志，他不是這個意思。他是說，我們的確是上帝掌控的。但是，我們被上帝掌管的這種人，是怎麽樣的一種被造者呢？是上帝定旨、定意要跟我們發生愛的關係的。
Q ：具有“高度自我意識”的機械人？
A ：對！a highly conscious, epistemologically self-conscious的機械人。
所以，機械人的比喻不恰當。的的確確的有愛，有真正的選擇。我們是人，不是動物。我們再回到上帝的主權看下來，Frame前（2002）年出版的這本書（Doctrine of God），我們在讀邪惡的問題那一章，自從他七○年代初教過我們，從那個時候到現在，三十年，他一直在發揮一個觀念，就是上帝的主權是怎麽樣的一個主權。他就用三方面，三角形的模式。第一，上帝是掌控（control）everthing ，他控制一切，擁有一切，舊約裡面有太多的經文，地和其中一切所有的，都屬於祂。屬於祂、屬於祂，詩篇、以賽亞書、約伯記，很多的。萬有都是屬於祂的，因此，理所當然是祂擁有和控制的，這是主權的一面（control）。第二、是祂的權威（authority）。神既然是擁有者、掌控者，因此，祂向被造者顯明祂的權威、主權（authority）。當神顯明祂主權的時候，同時就給了人類和宇宙絕對的準則，道德的準則、科學的準則、哲學的準則、萬物的準則，等等。所以神的權威（authority）是：(1) 祂有權執行這個權威。 (2) 是祂主權的彰顯。剛才我們說的那個掌控（control）是祂理所當然有的，第二是祂和我們、宇宙的關係，是權威，祂在宇宙中曉喻祂的旨意、祂一切的典章。這是第二。所以，為什麼我們要禱告？因為祂吩咐我們要禱告。為什麼要傳福音，因為祂吩咐我們要傳福音。這個是權威那個部份。權威就包括了上帝的話。上帝主權的第三方面，是祂在約中的同在（covenent presence）。上帝的主權同時是在宇宙中，以馬內利，上帝對祂選民的愛，是那位掌控宇宙的、吩咐我們要遵行祂話語的、那位主的同在；神並不是高高在上，不理我們的。而神與人在宇宙裡和人同在，這個同在有祝福和審判的兩面，無論如何，祂在。所以，我們剛才在講，人是機械人嗎？不是。這個機械人可以和神發生關係，因為神願意這樣子來彰顯祂的主權，與我們發生關係，這個關係叫作「約」，約裡面有愛。所以，神的主權包含了我們一般所說的「關係」、親密、親近這方面。這是神的主權的一個層面。
Q ：聖經裡面有沒有地方直接說，或強烈地暗示上帝是罪的成因或原因？
A ：有啊！猶大出賣主是上帝指定的。使徒行傳裡面說得很強的（徒1：16；2：23；4：28）。那，你說「預知」。預知和預定有什麽分別？因爲這不是人的預知，是神的預知。你可以用預知，沒有問題。
Q：「預知」就可以說是成因？
A：是，因爲神的知和人的知不一樣。上帝的知是查看所有的人的，神的「知道」，祂的思想是使事情發生的。祂想到的事情，計劃的事情，最簡單的一個例子，聖經裡面常常說，誰使雨降下來的？是神，不是地心吸力，不是大氣層，雨水本身，是神親自導致降下來的。當然，這沒有反對有第二因（自然定律），但是在這個自然定律運作之同時，神每一秒鐘在作工，這叫同時發生（concurrent）。神的護理（providence）裡面，除了掌管以外，神每一秒鐘，在使我們的一根頭髮掉下來，一隻飛鳥落下，一滴雨水降下來，同時是神在「動工」。沒有一件事情，神沒有在動工的。不過，祂的動工，有的時候是祝福，有的時候是咒詛，或者是審判。
猶大出賣耶穌是上帝預定的嗎？
Q ：您很強調神的主權。我想問的是，除了聖經以外，其他的哲學體系有沒有類似的概念？
A ：我先講基督教的。基督教的神學裡面，除了奧古斯丁、馬丁路德、加爾文以外，處處，各種各樣的學派，都避免神的主權，甚至乎抗拒神的主權。這是基督教裡面的，過程神學是個最好的例子。楊牧穀說，說神不知道亞伯拉罕要不要順服祂，所以祂試驗他（911那一天，創世記22章，那是他當天的靈修）。他這篇言論發表在好多地方。就是說，向神的主權提出抗議，對抗，各種各樣的學派都在做這件事情。也就是說，在現代哲學和神學的領域裡面，沒有一派用神的主權來作它神學主題的。我們有女權神學，有解放神學，有過程神學，第三個眼睛的神學、水牛神學、民眾神學、黑人神學，贊成同性戀的（不曉得它的名字叫什麼），再早一點的，巴特的叫辯證神學，田立克的存在主義的神學，等等，總是要避開神的主權。在其他基督教以外，伊斯蘭教可能是很強調神的主權的。但是那個神的主權，又缺乏了神的位格，特別是立約、守約這個關係。所以，一方面無限、絕對，一方面有位格。就是說，和人發生關係的。這兩個，剛好揉合得好的，基本上是基督教，新舊約聖經。
Q ：可不可以這麼說：一方面我們相信神的絕對主權，另一方面，罪惡不能怪罪於神。這兩者要放在一起，很難理解。只能說是奧秘。
A ：首先是個奧秘，我們從頭就承認，這是奧秘。三位一體是奧秘，耶穌從死裡復活是奧秘，童貞女生子是奧秘，聖經裡面幾乎每一項主要真理都是奧秘。除了奧秘之外，還有什麼話可以說呢？我們可以反面來說，我們怎麼把神的主權和不怪罪神放在一起呢﹖我常常說嘛，我預先相信聖經不矛盾。我們從事神學的功夫，就是要看如何不自我矛盾的。歷代就有不同的說法囉，自由意志，那，我們說，不接受，因為這個妥協了神的主權，特別是隨意性的自由意志。「容許」可以用，我們也喜歡容許這個詞，不過，先說明，容許和預定每什麼差別。好了，你怎麼把它們放在一起呢？一般來說，我們不會在傳福音的時候，一天到晚提到預定。也不是不可以提，因為人們很好奇。但是他不問，我們也不需要講。我這個人教書、講道，大概已經是非常改革宗，所以，我很少講預定，至少在教會裡面。但是，問題解答的時候，肯定會出來的。他們已經聞到這個預定的味道了。在整個真理的系統裡面，我們不需要故意去提，但是如果經文剛好講到，我們也不迴避，也可以談。我想，承認神的主權，和承認我們要負責，可以在我們怎麼樣禱告，怎麼樣牧養教會，怎麼過肢體生活，和怎麼樣傳福音，可以看得出來的。我這五十多年，很有福氣去參加一些禱告會，教會裡面一些很成熟的基督徒，你看他們一定不比阿米念主義者愛心少一點，他們的愛心和阿米念主義者是一樣的，每個星期去醫院探訪，探訪那些有病的，會把教會講道的錄音帶帶去那些在病床上不能來教會的人。我以前那個浸信會，每一個星期把有病的、shun-In（在病床上不能起來）的列出來，一方面在禱告會一定會紀念他們。同時他們怎麼為這些病人禱告呢？我聽了幾十年，都是一方面用愛心，一方面以信心，一方面有悲嘆，有某一個程度的痛苦，但是在痛苦、悲嘆的同時，把這個人、這件事，帶到神的面前。也就是說，約伯，他是以一個信徒的身份來求問，甚至乎有些地方是質問神，但是不等於他放棄祂的信心，是以一個信者（believer）的身份來質疑。所以，我們怎麼禱告，怎麼樣傳福音、講道，我們絕對要在每一次的講道，指人回到十字架的面前，這樣作的意思，就是說人要負責嘛（預設了人的責任）！我們邀請，我們奉主的名吩咐、邀請人到十字架面前，悔改、信靠、交托，我們是預設人須要這樣作，那，他有沒有能力呢？不知道。這是神的主權了，完全是聖靈的工作。我們不假設聖靈在哪一個人身上動工，在哪一個人身上不動工，這不是我們的事。但是，我們肯定每一個在座的，都是須需要耶穌基督的罪人，或者是蒙恩的，蒙恩的也是需要耶穌基督的，蒙恩的罪人。神主權、人的責任。所以，我們在神面前的思想和感覺，是有一個指定的範圍的，連感覺都有一個指定的範圍——信靠、順服，此外並無別法，在耶穌裡能有喜樂。
Q：這只是個用詞的問題。我們說，神「使」罪惡發生，就會讓人誤會，以為神要對罪負責。
A：我會說，這都是在神的計劃裡面。
Q：好像「容許」比較好，當然這個容許是有效的容許，是在神的主權下。但是如果我們用中文的「使」，神就有責任了。
A：英文也是一樣。 Somehow ，我們解釋不清楚，但是，的的確確這件事情是在神永恆的計劃裡面，我們立刻就加上我們不理解。
Q：所以我們要少用一些神學家的術語、字眼，說神是成因。
A：沒有錯，這些不是要你拿出去佈道的時候用。不過，我們也沒有自由去否定神是成因。就是說，如果有人說的話，我們就「不是、不是」，神不是成因，我們又沒有自由這樣去說。
Q：神如果是有絕對主權，就沒有理由用其他方法說。
A：上週我在福音團契講主權的這三個角度，我用的是，主權、吩咐、關係。如何有一位慕道友說，林牧師，你講的太複雜了，簡單一點好嗎？就是主仆關係，你就是要我們認識神和我們的關係是主仆關係。我說，對，他比我傳福音更有效。明白主仆關係，已經很不錯了。我們絕對可以，也應該承認，這些是奧秘。我是比較喜歡把這似乎是矛盾的兩方面，講出來，如何說是奧秘。但是我不認為是矛盾，是「似乎」矛盾（apparent contradiction）而已，不是矛盾。然後，我們在信靠的道理上走的時候，神就讓我們在這方面感覺不會是矛盾。Frame講到最後，就會說，神呼召我們去信靠祂，不是矛盾。好，我們今天就到這裡。
禱告：天父，我們實在承認，有很多的事情，其實生命和信仰的每一方面，若不是聖靈的光照，聖靈的膏抹，我們沒有辦法清楚理解你在我們身上的心意，也沒有辦法在苦難中知道，我們為什麼要信靠你，讚美你。但是，聖靈，你的確是要光照我們的，聖靈你要我們接受你的膏，好叫我們不只是理解，更要愛慕、喜悅你自己的話語，求主讓我們在承認你的主權這件事上，有所長進，也在心靈深處常常去反省，享受你、瞭解你，是我們生命、心靈深處最大的願望。求主繼續地動工，深化我們對你的信心和愛心。你這樣計劃是美的，是對我們最好的。奉耶穌基督的聖名求。
舊約聖經神學之邀（一）：「約」之統一性與多元性
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01/06/05 舊約歷史的性質和特點；簡介三位神學家
我們這科叫舊約神學（一）。
研究舊約，有好幾方面要考慮，我們上課的時間，沒有辦法考慮所有層面。
比方說，關於舊約的背景，在神學上，背景的問題，稱為“入門”（introduction）。
“入門”是一門學問，就是講書卷是誰寫的，寫給誰的、什麼時候寫的，等等。這方面要依賴你們讀《21世紀舊約導論》，如果沒有辦法讀到，也可以讀楊以德的《舊約導論》。
我們這幾個禮拜上課的時間，集中在舊約的“聖經神學”。
“聖經神學”的定義：神在不同的時期，啟示了什麼。
既然這門功課是講摩西五經，摩西五經的聖經神學就是：先祖時期和摩西時期，神啟示了什麼。
我們從英文講義的第一頁開始講。
I. NATURE AND DISTINCTIVES OF OLD TESTAMENT HISTORY
第一課是講舊約歷史的性質和特點（p. 1, 2）。
先預告，第二課的題目是聖經神學的性質和方法（p. 3, 4）。
我們先講舊約的歷史有什麼特徵，然後講什麼叫聖經神學。
舊約歷史有什麼特徵呢？我們用下面兩句話開始：
  History is theological.  歷史是神學性的。（歷史有神學意義）
這句話的意思乃是說，神在歷史顯明祂的作為。
所以歷史不只是一大堆的事件。神是在歷史中成就了祂的計劃。
  Theology is historical.  神學是歷史性的。 （神學乃是根據歷史事件）

這句話什麼意思？就是說，我們所相信的——我們相信的福音、我們的信仰，是建造在歷史的事實上。我們的信仰不是神話，不是離開了歷史，不管過去究竟發生了什麼事。
聖經所記載的是歷史事實。聖經裏面記載，神的確作過這些事情。
所以我們的神學是歷史性的，我們的救恩歷史是神學性的。
1. Nature of history: Provisional definition.  

我們來看，舊約歷史究竟有什麼特徵。下面有一句話，這句話可以說是聖經歷史的定義：
“History is the movement from creation to consummation  of human response to divine initiative.”
歷史是動態的，從神創造開始，一直到歷史的結束。所以，歷史就是從神開始創造，一直到歷史結束的這段有動態的時間。什麼東西的動態呢？就是人如何回應神的主動。
我們用四點來仔細分析這句話：
A. Movement動態
B. “From creation to consummation.” 從創造到歷史的結束
C. “Human response.” 人的回應
D. “To divine initiative.” 神的主動
A.  Movement動態
我們都知道，歷史是在講在時間上變動的事情。這是很顯然的。不過，順便提一句話，從來沒有人可以對時間下一個定義，時間是一個很深奧的哲學問題。我們這裏不談這個問題。
歷史究竟是週期性（Cyclical）， 就是說，一直是在兜圈子的，還是說歷史是朝著一個目標，是線形的呢？印度教的歷史觀是圓周性的。
我們說聖經的歷史觀是線形的，往前走的，這是很多學者的說法。
但是，在這個往前的線形的歷史觀，我們又要解釋一下。沒有錯，神是從創造，到人墮落，到拯救，到有一天有新天新地，這是線形的、往前走的。
神是有計劃，永恆裏面就計劃了，歷史就是神永恆計劃的實現。
可是，在這個歷史前進的過程裏，有一些週期性重複的東西：
兩件東西。一是安息，包括安息日、安息年，還有五十年才一次的禧年。
所以，神把六天工作、一天安息的循環放在時間裏面，還有六年耕種，一年安息。這是歷史前進的時候，重複的一件事情。當人不守禧年，也不守安息年的時候，耶和華就讓以色列被擄了七十年，讓地荒涼七十年，得到地應有的安息。
另外一個是圓周性的，是循環的，就是一代傳一代，父生子，父要教導兒子。然後耶和華也應許，遵守祂誡命的，神要賜福給他們，直到三、四代。
除了這兩方面以外，還有士師記裏面一些圓周的循環：
以色列人犯罪，向神背逆；神就審判他們，讓敵人來攻擊他們，然後以色列人向神哀求，神差士師來搭救他們。所以，我們看，在神的救贖歷史裏面（神的救贖歷史也是神的啟示歷史，大家聽懂這句話嗎？聖經是神救恩的歷史，同時也是神自我啟示的歷史。在這個歷史裏面），有些東西是重複的，但是總的來說，是前進的。
好，現在我們來看第二點。
B.  “From creation to consummation.” 從創造到歷史的結束
神的計劃是從起初創造一直到歷史的終結前進的，所以很明顯的有先有後。更重要的，是神應許，然後後來應驗。
神一定應驗祂所應許的。我們常常問，為什麼生命裏面有苦難？神在哪里？要回答這個問題，或者說，要“審查”神的作為——當然，人沒有資格審查神的作為。但是，人假如要問，神在作什麼，神在哪里？我們要記得，聖經乃是神的應許，然後神應驗祂所應許的歷史。所以，假如我們要問神在哪里，事情公平不公平，宇宙為什麼有苦難，我們要等神做完一切事，才能夠審查神，而很明顯的，神還沒有做完祂的事，神還沒有應驗祂所應許的一切事，還有一些祂所應許的還沒有應驗。
所以，一方面有些神所應許的，已經成就了，我們要提醒自己。然後，有些神應曾經許過的，還沒有實現。
聖經也常常提醒以色列人。例如詩篇常常重複出埃及的事情；新約聖經，無論是使徒行傳的講章，或者是希伯來書，哥林多前書，都重復舊約的歷史。為什麼這樣作？要提醒神的子民要有信心。我們禱告的時候，有什麼把握神在聽？神給了我們把握的。就是神所應許的，神應驗；而神應許，卻還沒有應驗的事，神就繼續重複祂的應許。
最好的例子，就是亞伯拉罕的一生：從創世記第12章，神賜給亞伯拉罕四項應許：
一、我要賜福給你。
二、要給你地。
三、你的後裔要成為大國。
四、地上萬國萬族都必因你得福。
這是在十二章。十五章神又再向亞伯拉罕重申祂的應許。十七章又重複。十八章神親自來，然後最後以撒出生了。所以，神不斷地重複祂的應許。在亞伯拉罕的一生是這樣子，整本舊約也是如此。後來的人，要常常聽神在前面應許的是什麼。這個也是為什麼我們基督徒必須常讀詩篇、唱詩篇。我們基督徒也應該經常讀舊約，神知道我們信心會搖動的。所以不斷提醒我們祂所應許過的。
所以，歷史不是一些孤存事實或赤裸的事實（Brute Fact），意思就是說，我們為什麼要讀舊約？為什麼要讀新約？搞懂了聖經的地理、人物、動植物，歷史的日期，這麼多瑣碎的事情，讀完了還不夠的。很不幸的，很多基督徒是這樣讀聖經的、讀神學的。
讀完了聖經科，得到一大堆瑣碎的資料，從但到…… ，從南到北，把聖經的地理搞清楚了，也搞清楚列王的年代，哪個王是好的，哪個是壞的，聖經很多的細節都背得出來，做玩了這麼多有什麼意義呢？除非你看到，整本聖經是在勾劃出神的計劃，最簡單的，是說神賜下應許，然後逐漸地應驗。不然的話，我們手上只得到一大堆的資料而已。
好，現在，歷史的定義，我們講到第三點。
C. “Human response.” 人的回應
剛才說過，歷史是動態的，從創造到結束，是講人的回應。意思是說，歷史是講人的。
那，聖經講人從哪里開始講？是從創世記1：26-28，神吩咐人要生養眾多，遍滿全地，治理動物，我們稱這個叫“文化使命”。
我們說，歷史是人的歷史，那麼，神起初吩咐人要治理大地。當然，特別還有順服祂的誡命。我們再思想一下，一方面人要建立家庭，治理大地。另一方面要敬拜神、順服神。
這兩方面是創世記第一章都提到的，意思就是說，生命沒有一個角落不是屬靈的。我們不能說，讀經、禱告、做禮拜，那個是屬靈的生活。工作、賺錢、養兒育女，那是屬世的。聖經從來不是這樣看人生的。“起初，神創造天地“，然後吩咐人要按照祂的計劃來治理大地。所以，生命，沒有一個層面不在神的管理之下。
你上我的聖經神學和系統神學，結論都是一樣的，起點也是一樣的，因為，神是聖經的主角，不是你，不是我。神是宇宙的主角。不是你，不是我。因此，神是你生命的主角，不是你。神是我生命的主角，也不是我。
聖經頭三個字，”起初，神，創造……”，啟示，希伯來文是“起初、創造、神”，首先是神，所以，當我們說，歷史是人的作為的時候，我們的意思乃是說，歷史是人在神的管理之下，怎麼回應神。除了人從事文化使命之外。比方說，創世記，我們讀到，有些人是彈奏樂器的，有些人是打獵的，有的會打仗的，有的是耕田的，有的是畜牧的，等等。
除了這一些的文化以外，我不應該說“除了”，我應該說，在這些文化活動中間，人也正在經歷到神救贖的作為。我說，我不應該說，人“除了”打獵、工作以外，經歷到神的拯救。神的拯救是在人生活的範圍之內的。
我最近在讀約伯記，我想，沒有讀過十次，也讀過五次了，因為從八月開始要準備十二月的講道。特別是頭幾章和最後幾章。這兩天又回到第38、39章。神向約伯講話，好像在回答約伯的問題。其實，神是在給約伯一大堆的問題。
我發現一個原則，可能對你來講是很明顯的，就是說，神說，你看，日、夜、動物、雨水、下雪，野生的動物，海裏的大魚，當神講這些的時候，我們現代人一想就想到科學的定律，但是你再回去讀約伯記38、30、40章，過了一兩節，神就會冒出一兩節出來，首先冒出“權柄”的問題，誰掌管這個世界？第二、冒出“智慧”這個問題出來。第三，冒出聖潔和邪惡這個問題。為什麼有大風雨呢？是為了患難的日子，所以，神在描述祂在創造大自然的時候，同時告訴我們，神在大自然中間，有祂的聖手在工作。所以，不要說人間的歷史了，連大自然的歷史，風、雨、地震、海洋的水，都聽從神的命令，在成就祂神聖潔的計劃。而神一直在向約伯挑戰，就是說，誰掌管這些？所以，我們說歷史是人的作為，沒有錯。人活在祂的文化圈子中，但是，有神救贖的作為。
當你聽到“救贖”這兩個字的時候，不要只想到救恩。救贖是有兩方面的，一方面是救恩的福分，另一方面，是咒詛和審判。
好，最後，歷史的定義的第四方面（p.2 ）：
D.  “To Divine Initiative “ 神的主動
歷史是人如何回應神的主動。歷史不只是一些王國的興和衰，所以，我們讀歷史的確讀到這些，有亞述、巴比倫、波斯、希臘、羅馬帝國；羅馬帝國亡了，後來有葡萄牙、荷蘭、英國、美國，一直到廿一世紀。這些王國的興衰，並不是歷史最重要的意義。我不是說這些沒有意義，乃是說，歷史最重要的那把鑰匙、怎麼去瞭解歷史，乃是神的約。所以，我們這門科目都是在講神的約。
神的約先後不矛盾的，我們這裏不相信神一直在改變祂的計劃，但是，神的約的確是從萌芽、到開花、到結果。
所以，下面，我們看第一課的第二段，舊約歷史有什麼特徵呢？
2. Distinctive of Old Testament History
這裏有三個字：

A. Redemptive：舊約歷史是救贖性的

B. Revelation：舊約歷史是啟示性的

C. Provisional：舊約歷史是朝向應驗的，意思就是說，舊約歷史是還沒有完成的。
A. Redemptive 舊約歷史是救贖性的
我們可能在兒童主日學教導很多聖經故事。但是我們不要忘記舊約的故事是救贖的故事。以色列人出埃及，不是好像十誡的電影這麼說的，不是從奴隸的社會進到民主的社會。乃是說，神拯救以色列人脫離死亡，然後在曠野裏面，他們是由耶穌基督餵養他們的——水是從磐石那裏來的，那個磐石就是基督。然後，神應許他們，經過曠野要進到安息之地，所以，整個出埃及、入迦南的過程，是一個屬靈的、救贖的過程。
神吩咐他們建造會幕，後來建造聖殿，而神說，祂要居住在會幕和聖殿那裏。所以，整個以色列人的歷史不只是政治的歷史，乃是救贖，或者是神的神聖作為的歷史。
B. Revelational 舊約歷史是啟示性的
我們在這裏要澄清一件事。我們不同意巴特或新正統的歷史觀。
我們相信神的自我啟示，就是在歷史中，借著歷史的事件，我們可以認識祂，我們可以看見祂的啟示。“基督若不復活，你們的信心便是枉然”，
這裏有句話：Revelation does not only accompany history. 

神的啟示，不只是陪伴著歷史。不是說，歷史的事情在發生，然後突然之間，「啪」一下，冒出來，不見了！不是的。我們如何認識神？就是因為祂來到這個世界上。祂顯明祂自己。所以，舊約是啟示的歷史。比方說，逾越節的羔羊，羔羊的血要灑出來，塗在門框上，
這些事情，都在說明神的計劃。我們從舊約的事件可以學到神啟示的內容的。不單是舊約解釋舊約，就是說，舊約的話解釋舊約的事，更加是新約的話解釋舊約的事。那個是很明顯的，新約解釋了一大堆舊約的事件。
最後，舊約的歷史是還沒有完成的。
這些對大家來說，可能都是很明顯的。
現在我們來看第二課，聖經神學的本質。
II. NATURE AND METHOD OF BIBILICAL THEOLOGY
我先讀一讀p. 3的大題目。
1. Nature of Biblical Theology
A. Biblical Theology is an Historical Discipline聖經神學是一門歷史的學問
B. Biblical Theology concentrate on the organic wholeness of Scripture聖經神學強調聖經的統一和一貫性。
C. Biblical Theology is consummated聖經神學是朝向終結的這個目標的。
A.  Biblical Theology is an Historical Discipline
首先，聖經神學是一門歷史的學問。聖經神學和系統神學的分別在哪里呢？不是說系統神學就不合乎聖經，不是的。乃是說，聖經神學和系統神學是用不同的方法來處理聖經。
系統神學是用一個一個題目來處理聖經。聖經神學是從歷史的角度來處理聖經。
B.  Biblical Theology concentrates on the organic wholeness of Scripture聖經神學強調聖經的統一和一貫性。
正統福音派的聖經神學，是相信聖經是前後一貫的。講到這裏，我們可能都會認為，這些都是很淺易的事情。新派，就是不是福音派、不正統的聖經神學，他們往往強調的是聖經裏面的差異，或者說，聖經裏面有兩個傳統。比方說，究竟保羅是猶太的拉比，還是希臘羅馬的學者；舊約裏面究竟這段聖經是強調祭司的看法，還是先知的看法、創世記第一章究竟是詩歌？還是神話？還是歷史？還是講章？不信聖經的學者總會用這種手法，就是說，他先來一些類別，就是先入為主的類別，然後把聖經不同的段落分在這些類別裏面。而不是先相信整本聖經，都是聖經。
所以新派的聖經神學，一方面會在聖經裏面製造分歧，第二方面，他們肯能會否定一些聖經所講的。等一下我們就會講到一個存在主義式的聖經神學家，我先預告一下。這是一個很典型的的新派的存在主義神學。你說，跟我有什麼關係？跟我的靈命有什麼關係？太有關係了。
我先解釋一下。這些存在主義的神學家是這樣說的：
耶穌基督有什麼意思？就是神的作為有什麼意思呢？聖經有什麼意思呢？神的話的意思就是改變人生的，你碰到神，生命就改變。哇！聽起來很屬靈的！但是，不要問神說了什麼，我們也不知道神說了什麼，神太過深奧高深了，你不能用人的話來論說神的；聖經是生命！不是理論！所以，聖經是什麼呢？就是人的生命被神觸摸到，那，究竟神說了什麼東西呢？不知道，也不可能知道。所以，最重要的，不是神說了什麼，是神的確講過話。以色列人也的確相信神講過話。講了什麼話呢？噢，就是神大能的作為，好像火山爆炸一樣，“啪” 一下。究竟是什麼話呢？不知道。
所以聖經研究要研究什麼呢？噢，要研究當時的人是信什麼的。不管他信的是真是假。那，為什麼要研究呢？因為當你研究的時候，神也可能再來一次，“來電”，你的生命會改變的。聖經裏面有故事，不論故事是真是假，大概都是假的吧！所以，牧師講道要講什麼？要講故事。不要講聖經裏面細節的條文，因為你講故事的時候，神也可能來電感動你，你的生命就起改變了。怎麼樣改變不知道，反正你經歷得到就是了。
這是一個典型的存在主義的哲學。本來，我們福音派都不相信這套的。三十年前我就讀這些東西了。那時我準備要讀神學，先讀大學，都把這些哲學讀一次。我們知道這些都是不信的。但是曾幾何時，教會把這些都吞進去了，不論是有學術的教授，或者是只注重經驗的信徒，包括靈恩派、非靈恩派的。所以不論是學術那邊或經歷這邊，都忽略在聖經裏神在講話。
我剛才說，新派的聖經神學是否定神所講的。怎麼否定呢？一般來說，都把她說成一些飄飄然的神話，就好像今天很多追求經歷、不追求真理的基督徒一樣。所以，存在主義和只注重經歷的基督徒，是不謀而合。三十年前，沒有看得那麼清楚。但是三十年後，哇！這個不謀而合是非常地顯然、顯著的。
我們這裏所講的聖經神學是注重聖經裏面的一貫性。不要把聖經的東西分析到都裂開了。是的，聖經有先有後，但是先後是不矛盾的。
最後，歷史是有目標的。
所以，我們要從舊約瞭解新約，從新約瞭解舊約。
在這裏先做個應用。這學期我們也開敬拜與讚美這一課，所以，無論你上那一課，都聽到同樣的信息。
你要作一個帶領敬拜的服事人員嗎？一定要好好讀舊約，要看舊約裏面神的作為。
神所作的，神用祂的話解釋。要好好讀詩篇、約伯記、以賽亞書；
神所講的話，神又用祂的作為來示範。所以，神所作的和神所說的，一定是互相解釋的。我們在聚會裏唱一首詩，唱詩之前你怎麼介紹這首詩？不要每一次都是昨天我撞車，沒有撞死，感謝主！我在星期天聽到太多在星期六撞車的事情了。我不是說這些不重要，我想，在團契、禱告會裏面分享是很好的。敬拜是敬拜神，我們怎麼敬拜神？要認識祂的屬性。怎麼認識祂的屬性？借著祂所作和祂所說的。所以一定要把舊約讀熟。包括小先知書、詩篇。所以，你要作一個新約時期的基督徒嗎？我們都是新約時期的基督徒，對不對？要作新約時期的基督徒，要好好讀舊約。同樣的，要從新約的角度來讀舊約。
好，最後，p. 4，
2. Method of Biblical Theology
聖經神學既然是歷史，既然是講聖經的一貫性，是怎麼進行的呢？簡單地說，兩方面：
第1、 把聖經分階段。
第2、 分了階段之後，我們就用最好的歷史和文法的解經法。
所以，我們可以說，聖經神學和解釋聖經同一回事。但是，聖經神學是從大的角度著眼。神的啟示是分幾個大的階段。但是這些階段之間有連貫性，後面成就前面的，前面已經預告後面的。然後，我們還要好好地查考聖經。
好，現在我們到第五頁。
這裏我們要解釋兩位主要是福音派以外的聖經神學學者。
我們從事聖經研究的，就是說我們在神學院要讀聖經科的時候，有的時候給老師寵壞了，所以，有時候就不顧那些新派的學者在講什麼。你說這個與我無關，其實是與我們息息相關的。因為福音派的學者一直在回應新派的學者。假如不回應的話，有的是閉門造車，這是上一代保守派的做法。但是當代的福音派的學者，是引狼入室。就是說，把新派的東西都帶進來了。所以，兩種極端都不對。所以，至少我們要懂一點點新派學者在搞些什麼東西。現在介紹的兩位都是很著名的舊約學者。第一位是Von Rad。這兩位都是德國人。
我們活在美國，美國是個很反哲學、反理性的國家。你說怎麼可能呢？美國的科學這麼發達！美國的科技是很發達的，但是美國人的思考是很幼稚的，比起德國是比不上。
我不是說德國的哲學家所講的都是對的，只是說德國的思想界喜歡想一些宏觀的事情。所以美國的思想界總是跟著德國人的尾巴走。美國第一位的偉大哲學家，也是最後一位，就是愛德華茲（Jonathan Edwards）牧師，1730-40年代復興的一位領袖。
好，現在我們來看這個德國人Von Rad（p.5）。 

What is OT theology?  What concerns us is not the spiritual and religious world of Israel, but Israel’s own explicit assertions about Yahweh.  Assertions, proclamation concerning God. (p. 105) Not acts of God, not history of religion of Israel, but what Israel affirmed, what she said God had done.
什麼是舊約神學呢？他說，舊約神學不是研究以色列的屬靈世界，也不是研究他們的宗教世界，是研究以色列人所清楚講論的有關耶和華的話。就是說，以色列人宣告了一些什麼信仰。以色列人相信什麼？承認什麼？宣告什麼？所以，這裏祂的意思是說，不管以色列人所講的有沒有歷史根據。
Von Rad doesn’t come out and say that there is a historical reality (that God acted) behind these proclamations.  

Von Rad不相信以色列人所相信的東西背後有歷史的事實。就是說，不管他們講的是對還是錯，信仰是生命，不是理論啊，對不對？！所以不需要搞科學、歷史這些繁瑣的事情。重要的是以色列人，與神相遇過。神曾經行事，至少以色列人認為神曾經行事。所以他們就講起道來（Kerygmatic intention）。Kerygma就是以色列人講些什麼道，他們宣講什麼，他們承認什麼，他們相信什麼。我再說，這是一個存在主義的看法。以色列人所相信的，與歷史上所發生的，沒有關係的。我們能夠理解他們所相信的內容嗎？也很困難。因為以色列人喜歡用詩詞來表達他們的信仰。我們在創世記這門功課會解釋這個錯誤的看法。
我們來看看Von Rad這種學者是怎樣理解古代以色列人的。這裏都有一些很浪漫的看法，是一廂情願的。就是希伯來人從來沒有講過這些話。
好，我們看引用的這句話，他說，
“People were not aware that a certain event or experience can only be attached to a single definite point in history.” 

“以色列人不知道他們的經歷，或者說他們的信仰，只可以引用歷史的一件事。”
意思就是說，以色列人的信仰，他們不知道的，他們可以亂講。一就是一，二就是二，古代的人，不懂這套的。反正他們有很多經歷。（下面這些是我講的話，存在主義是講的很美的—迷人的美。）意思就是說，以色列人和古代人，是亂套的。就是說，他們可能經歷到一些經驗，比方說，打雷、閃電，他們就說，啊，神來了！我們與神有相遇了。
所以，他們就製造一些神話，結果是什麼呢？ 

Israel was caught up in her experience and translated it into the miraculous .  

這些經驗，轟動地影響了他們的生命。然後，以色列人就把他們說成是神跡。所以，信心是什麼呢？
“Faith” is not the subject of Israel’s confessional utterance; only its vehicle, mouthpiece.  

信心只不過是以色列人信仰的工具或出口，結果究竟誰在啟示誰呢？
Israel became revealed to herself in the sphere of this activity.  

是以色列啟示祂自己，不是啟示神。我剛才已經說過嘛，對不對？你聽懂了沒有？我說我的生命起改變！所以結果是誰被啟示出來呢？只是你而已嘛！不是神。因為神怎麼啟示，我又說不出。結果你只是說，啊，我的生命有改變，有改變。這個是存在主義的方法。
The moment that the testimony is given – the fact is that you proclaimed – that God spoke – that is important.  What was/is said is incidental.
所以，最重要的，是你相信（that you proclaimed），神講過話（that God spoke），講過什麼話，不要緊，也不知道。我們今天要作什麼呢？就是要讀這些故事，然後重新的再實現、重演一次戲劇化的經驗。所以下面有1、2、3，三步。
Method of Biblical theology: 

[1] To recite these acts now, today.
Von Rad sees himself beyond Eichrodt.  

Discover kerygmatic aspects of the Old Testament.  

[2] Uncover the foundational actions of God, “initial appointments” – covenant with the Patriarchs; covenant at Sinai; covenant with David; and foundation of Zion.  

Around these foundational acts, the confessional, kerygmatic elements are built. 

[3] The aspect of actualization.  

We now actualize anew these same proclamations.   

Recite the acts with your own form. Add our final accretion. 

我再說，這是一個很典型的存在主義的解經家。我三十年前讀這些的時候，沒有什麼感覺，只知道怎麼批判這些哲學就好了。但是，今天覺得，這剛好就是福音派信徒的一個誘惑。
Appendix.
VON RAD AND EICHRODT ON OLD TESTAMENT HISTORY/THEOLOGY
（p. 6）這裏有關於Von Rad的五點批判。
Presupposition (p. 120) – 

[1] Definition of Biblical theology = too narrow.  He cannot live with it. 

All history is the same.  Denial of distinctiveness of Christianity.  

[2] Existential presupposition.  Israel’s ever-new position is between promise and fulfillment.  Superimposed it upon OT.  Vol II, 414ff.  “Every generation sees itself as on its way to fulfillment.”  There is no unity in OT.  They are true only at the moment.  

[3] Dichotomy between history and faith. 

[4] View of typology = inadequate.  (II, 367-369.)   Cannot be an early type finding fulfillment subsequently.  “People rehearse what it was like in the past.”  

[5] Wisdom literature inadequately dealt with. 

最重要的是第2、3點。第二點是說，Von Rad的存在主義哲學影響了祂的舊約觀。第三點是說歷史的事實和信仰是沒有關係的。
好，我們現在來看另外一個神學家。
WALTHER EICHRODT, THEOLOGY OF THE OLD TESTAMENT
雖然EICHRODT寫書的時間比Von Rad早了一點，但是他也提供了一些批判Von Rad的立場。他說我們研究舊約的時候，要瞭解以色列人整個信仰的大圖畫。這樣作的時候，一方面要瞭解當時其他民族的宗教，另一方面要瞭解新約的信仰。
[1] Linked to prolific variety of pagan religions. 

[2] Linked to the realm of New Testament belief.  

究竟新約和舊約之間有什麼共通點呢？
OT looks to NT – “a progression up the ladder”.  

That which binds the theological realms of OT and NT together indivisibly, even though they may be different in externals, is the eruption of kingship of God into this world, and its establishment here.
就是說，上帝介入、進入到這個世界裏，要作王，要在這裏設立祂的王國，這是新舊約的共通點。而舊約的信仰在耶穌基督裏面就完全地成全了。
p. 7 這裏有幾個時代的舊約觀。
OLD ORTHODOXY tried to demonstrate inner coherence of OT and NT, by collation of proof texts, and an extensive system of typology.  Tried to reduce OT to a dogmatic handbook.  

第一方面是老舊的正統信仰，也就是說，十七、八世紀。這些是信仰正統的。他們用很多的經文（proof texts），就是說，好像我們在主日學裏面背聖經經句一樣，然後加上一些靈意解經。就把舊約所教導的，寫成一本教義手冊。
其實這種做法不一定是錯誤的。只是有了理性主義興起之後，也就是說新派神學，就把這些都撕破了，然後十九世紀有歷史研究的學術興起。歷史研究本來就是研究舊約時代究竟發生什麼事。簡單地說，這兩百年來，越研究真正的歷史，越找不到，就是越搞越複雜。這些德國人，來了好多舊約理論、新約理論，結果是把新舊約聖經搞得支離破碎。
CORRECT METHOD: Old Testament theology presupposes the history of Israel.  
Eichrodt還有一點良心，他說，正確的方法是，舊約神學要用以色列的歷史作為前提。
一方面要考慮歷史的事實。另一方面，要從大體來看。就是說，要看以色列的信仰是一個整體。什麼整體呢？剛才說過了，神就介入到世界作王，神是神。
Don’t impose dogmatic scheme: Guard against any arrangement of the whole body of material which is not derived not from the laws of its own nature, but from some dogmatic scheme.   

Avoid dogmatic schemes such as: Theology, Anthropology, Soteriology, “ordo salutis.”  

但是Eichrodt又反對傳統系統神學的標題。他說，我們不要去研究舊約聖經裏面神論、罪論、人論、基督論是什麼。你有沒有發覺很少聖經研究的書，是用系統神學的標題來分題的？在中文基督教書局買得到的，我只看到一本：《認識舊約神學主題》William Dyrness，校園出版社出版。
這裏有一個偏見。兩千年來，無論天主教、基督徒、東正教，都問一些很基本的問題：神是誰？神作了什麼？怎麼認識神？人是誰？人怎麼墮落的？如何得救？耶穌基督是誰？祂作什麼？聖靈是誰？聖經研究卻恰恰要避開這些問題。他們認為這些都是系統神學的架構，所以我們要從頭來過。他們的口號是Let the Bible speak for itself，讓聖經自己說話。那，難道聖經不是在講神、講人、講罪、講耶穌基督嘛？當然的確有些主題是十七、八世紀才比較強調的。比方說，神立約，神作王，天國。
可是，這個Eichrodt也是一個很典型的學者。就是說，是的，以色列的信仰不是支離破碎的，存在主義的舊約觀是要不得的，我們要看歷史。我們也相信以色列的信仰是整體的，不是內部矛盾的。但是，不要用傳統系統神學的題目。
這是這一兩百年來聖經神學研究的實況。
我們講聖經神學是什麼就講到這裏。總的來說，我們剛才的第一句話是什麼？歷史是神學性，神學是歷史性。歷史是神學性就是說，聖經告裏面訴我們神救贖的計劃。神學是歷史性的意思就是說，我們的信仰是建立在神在歷史成就的事實上的。
休息之後我們從第9頁開始，講什麼叫做約。
講義的p. 9 ，就相當於聖經神學之邀的p. 1，參考這個對照表。 

01/6/05 （下半堂）
講義〈舊約神學之邀〉，都是Dr. Robertson的看法。
Dr. Palmer Robertson以前是在Westminster 教書的。後來他在不同的神學院教書，現在他已經退休了。為什麼我要解釋呢？因為在我們講義的p. 13開始，那裏又介紹兩位改革宗神學家的看法。一位是慕理（John Murray），另一位是Meridith Kline。 所以，今天晚上我先把這三位神學家，都是保守的、正統的、改革宗的，他們的看法，簡單的說一說。Robertson的觀點，就是在〈舊約神學之邀〉的p. 1，一直到特別是p. 13。不過，你可以一直讀到p.64. 就是整本講義。他對約有一個很詳盡的看法。
首先他介紹什麼叫約：p. 1-13。
然後p.14開始，他就問一個問題。沒有錯，挪亞、亞伯拉罕、摩西時期，這些都稱為約。可是，我們可不可以說，創世記第一、二章，神怎麼對待人，那叫做約呢？因為創世記第1、2、3章，沒有用“約”這個字。所以，Extend of God’s Covenants（p. 14-20），Robertson 就處理這個問題。
從p. 21-49很長的一段，他都在解釋幾個約中間有幾個共通點。
最後，p. 50-64頁，就介紹不同時期的約，神執行這個約，神設立這個約，在外表上有什麼不同。這是Robertson的。 

我先用幾分鐘介紹Robertson的看法，然後就講慕理和Kline的看法。先說明，這三位之間，有很多他們都同意的，只是他們側重在不同方面。
Robertson 說，約是什麼呢？A covenant is a bond in blood sovereignly administered. 

約是一個血盟，a blood bond。約是一個結盟。Bond這個字是注重神與人、或人與人之間一個很親密的接連，或者說是神與人之間的一個生死關係，不過，是sovereignly minister，是神單方面，按照祂的主權執行的，這個就是Robertson 對約的定義。
我再說一次。約，就是盟約，是用血設立的，是神單方面設立的。血的意思，就是這是關乎生死的問題的。
我們先解釋“立約”這個詞。立約這個“立”，我們中文用“立”，英文是用make a covenant，可是希伯來文不是用“立”，也不是用“make”，當希伯來文舊約要說神立約的時候，他們是用這個 כּרת（希伯來文要倒過來念，故讀為K R T，/Karat/）。在英文中，鑽石是用Karat 來算的。Karat 這個字就是從希伯來文 כּרת ，這個字來的。
這個字是切（cut）的意思。所以，當希伯來文說神“立”約的時候，聖經是說，karat berith כּרת בּרית（K R T B R T，/berit/），to cut a covenant，切一個約。
這個是原來用的字。為什麼會有“cut”這個字呢？就是因為，特別是在創世記第十五章，神吩咐亞伯拉罕把動物切成兩半（除了飛鳥沒有切），然後，在晚上神從天上降下一個火爐，把這些撇開兩半的祭物都燒了，這個把動物切成兩半的儀式，可以說是自我咒詛的一個發誓、誓約。神在這裏說，假如我不守約的話，守什麼約？神應許亞伯拉罕要有後裔，對不對？在創世記第15章，亞伯拉罕說，那我的奴隸生了就算了，好不好？神說，不行！要你自己生的。所以，神就要亞伯拉罕把這些動物劈成兩半。然後神親自來用火爐燒掉這些動物，意思就是說，神說，假如我不守約的話，願我好像這些動物一樣，被劈成兩半。意思就是說，神用祂自己的性命，或者用祂自己來保證。所以，這個立約是一個血盟。
神當然是無所不能的，神也當然會守所有祂所立的約。但是神選擇了願意與人設立這種關係，神用血、用性命來保證，祂所應許的，祂必定成就；祂所應許的，祂必定應驗。所以，Robertson 說，約最重要的，是一個“血盟”。他還講了很多，今天晚上我們不講。
現在我們來看，慕理（John Murray，就是《再思救贖奇恩》的作者）怎麼講的。
他寫了一本很小的東西，叫 The Covenant of Grace 。你不要看那麼小啊，是一本很硬的神學著作。他說，什麼叫做約呢？他說，約裏面是不是一定要有條件的？因為我們一般人想到約就想到合同，想到雙方同意的合同。他說，不是的，不是說約裏面沒有條件，不是這個意思。慕理是從挪亞的約著手。假如我們看洪水之後，神怎麼樣與挪亞立約，我們看到，約是神單方面設定的，神單方面保證，神單方面宣告，神單方面提供記號，當然神也單方面吩咐他們生養眾多。神保證什麼？不再用洪水滅絕全人類。所以，從挪亞這個最簡單的約來看（我們可以說，挪亞的約是很簡單的一個約，因為慕理沒有說，創世記第一章是一個約，因為第1、2章沒有用約這個字）。約是什麼呢？約是神很嚴肅的應許，是神很嚴肅的engage，把自己很嚴肅地參與在這個約裏面；是一個很嚴肅的、親自的誓約、發誓。意思就是說，是神一個親自的，所謂個人的一個關係。神在洪水之後，祂親自發誓說，祂不再滅絕人類。而且，這個應許，主要的內容是恩典。
我再說一次慕理對約的定義：約是恩典的應許，很嚴肅的。神親自來發誓、來應許。跟Robertson 講的差不多一樣。不過，Robertson 用血、生命這個字。慕理的意思，就是說，律法不是約裏面一定要有的。或者說，不是約的定義的一部分。沒有錯，連挪亞的約，神也有吩咐：凡流人血的，祂的血也必被人流，對不對？但是，約是什麼呢？約最重要的，是恩典的應許。這是慕理的定義。
現在我們來看第三個神學家Kline的看法。Meridith Kline是一個非常有創意的舊約學者。祂的書，都提供一些嶄新的看法的。Kline最有名的研究，是研究赫人（Hittite），赫人在舊約的時期，就居住在今天的土耳其、亞細亞半島。當他們打敗了一個民族的時候，他們就是主宰（Suzerain），然後被他們打敗的，就是臣仆（Vassal），赫人會給他們定一些盟約。Kline說，上帝跟以色列人所立的約，這個約的形式，或者說得更準確一點，這個約的條文和儀式，就剛好用了赫人這個方式。出埃及記，十誡是如此，整本申命記是如此，再延申到整本舊約就是神立約的條文。
赫人的約裏面，約的條文包括什麼東西呢？
1. 自我介紹（self-identification）：首先，這個作主的，自我介紹。“我是你們的神耶和華”
2. 歷史序言（Historical prologue）：“我曾經救你們脫離埃及為奴之地”，就好像日本人打敗了中國之後，說，我們解放了你們啦！都是打勝仗那邊講的。對啊！約的條文都是作主那邊，單方面定的。
3. 吩咐和禁止（Santions）：
4. 後果：遵守神的話的後果和不遵守的後果。
5. 存放約文的方法。今天我們打合同會用兩個正本、副本的Photo Copy，當時神用的是兩塊石版。考古學家認為這兩塊石版，不是一塊是第一到第四誡，另一塊是五到第十誡。不是的，乃是兩塊石版都是十誡。一塊是神的copy，一塊是以色列人的 copy，兩塊都放在約櫃裏面。什麼意思呢？就是好像申命記33章說的，“要見證你們的不是”（to be a witness against you）。 就是說，當你違背你的話的時候，不要說我沒有告訴過你喔！我的copy，你的copy都在這裏啊！就是這個意思啊。
所以，簡單的說，這個就是約的條文簡單的內容。很明顯的，從Kline的角度來看，約是一個結構，約是一個制度，是一個君王單方面設定的，要祂的僕人遵守，裏面有律法。這個是很天公地道的，因為，王是王，神是王，神是主宰。
現在我們已經聽過三個神學家對約的定義，今天我們先把他們綜合起來看一看，也考慮一下我們基督徒一般對聖經的看法。首先我們先看Kline的看法。有些改革宗的神學家批評Kline太過注重律法了，約的條文裏面有很多的吩咐和禁止，還有後果。不過，對於我們福音派的基督徒來說，Kline給我們一個很好的提醒就是說，聖經裏神與我們的關係，的確是一個制度，外表的儀式是很重要的。只要是神設立的，就很重要了。宇宙的主宰，當祂進入到時間、空間，揀選祂的子民，說：“我要作你們的神，你們要作我的子民”，神這樣揀選的時候，神設定了這麼多的細節，或者說，這麼多的典章（ordinance）。那，神要這樣作，神既然要這樣作，我們就要尊重祂。
因為我們福音派太過份不注重條文，不注重制度，連洗禮和聖餐都不那麼尊重，說，啊，只不過是儀式而已啊。神設立的，就不能說是而已的啊！Kline是要我們注重整個制度是神設立的。假如我們說，與Kline對立的另外一個極端是什麼呢？就是無律法主義，“只要我與上帝的關係好就可以啦！”什麼意思呢？就是你感覺到舒服就是了！因為，什麼叫你跟上帝的關係好？不是由你、我來決定的啊！是由上帝決定的，上帝給了我們這麼多的條文。這是 Kline給我們的提醒，制度是重要的。就是說，神所設立的制度是重要的。所以，我們要從這個角度來看新約。看懂了整本舊約，我們就知道，喔，原來新約就是這個制度的另外一個時期。耶穌是誰？天上的王，來設立祂的王國，要有什麼典章、什麼吩咐、什麼禁止，怎麼存放祂的話。怎麼存放？就是差派祂的使徒們，把祂的話寫下來，成為聖經。好，那，耶穌的歷史序言是什麼？當然就是祂的死，和祂的復活。
好，那Murray講什麼呢？Murray要說的是上帝跟我們建立了一個不能再密切的關係，一個最密切的關係。因為我們很多時候用我們的情感來定義什麼叫密切、什麼叫不密切，什麼叫做親近神，還是用我們的感覺來衡量。Murray告訴我們，神親近人的時候，是用發誓，把自己獻出來的，這種的精神，就像我們結婚一樣。婚約是什麼？很嚴肅地、在神的面前，把我們的生命獻給對方。Murray對約的定義的用詞，有這些的味道。同樣地，我們怎麼跟神立約呢？什麼叫我們跟神有好的關係呢？就是這樣子跟神立約，把我們的生命交給神。
我們現在把Murray和Kline放在一起。當我們唱“把你最好的獻給主”，一般都是在冬令會、夏令會最後一天晚上唱。好了，奉獻了，感覺到很舒服，很隆重。
過去一個禮拜我在加拿大，講了三天晚上。第一天晚上，我的主題就是神的主權。我就要求他們做個決定，說神的主權成為你的信念，成為你的價值觀，以後有什麼困難發生，不要先憂慮，不要先懼怕，也不要先憂鬱，也不要有不必要的罪惡感，首先，跟你自己說，神還是坐在寶座上。我就發出這個挑戰，結果600人中間，大半都站起來了。第三天晚上，也感謝主，因為大會要求我作一個全時間奉獻的呼召，我也這樣作了。不過，我先解釋，神怎麼呼召人的啊？是用終生的塑造，來呼召我們的。意思就是說，你今天晚上奉獻，不表示神呼召你。你奉獻是你的甘心情願，神怎麼呼召你是另外一回事，那要看人生不同階段神怎麼呼召你，結果有79人決志。
這些都是我們人的決志，你可以把第一天晚上的決志叫做重新奉獻（rededication），第三天晚上叫全時間奉獻，聖經裏面都沒有這兩種字眼的。首先，聖經裏面沒有全時間這三個字。不過，重新立約是有的。我說，我們奉獻是我們情願的，但是，在我們奉獻之前，也就是說，當我們跟神決志，commit ourselves之前，我們委身之前，神先委身，那是Murray的重點，也是Robertson 的重點。神先委身於這個關係。
這裏有個奧秘是講不清楚的，就是說，神是絕對自由的，神是掌主權的，掌萬有的主權的，祂怎麼可以把自己綁在這個關係裏面呢？在這方面講得太多，就會過火。但是，舊約裏面的確有這種味道。神說，我選擇立我的名在這裏（代下6：5-6，7：16，33：4），那，上帝是無所不在的，怎麼說這個地方是神的名的居所呢？那，神是這樣說啊！所以，你可以說，神把祂的名、名聲，放在會幕和聖殿。同樣，神把祂的名、名聲放在以色列這個民族。下面這句話是不恰當的喔：神把祂的所謂“命運”和以色列人的命運連在一起，這句話是不恰當的，但是人的話沒有更好的話來講，神當然沒有命運，神所有發生的事，都是祂決定的。但是祂願意identify，與祂的子民認同，Kline是講，神是跟祂的僕人，定了條件、定了律法；Murray 說，神把自己也獻出來：Robertson 說，這個關係是生死之關的，就是說，兩方面都把自己的生命擺上，這個叫做親密關係。親密關係不只是在乎我們的感覺，宇宙裏面最親密的關係就是立約的關係。
我們再從頭來講。聖經裏面分新、舊約。舊約的主題是什麼？是約。約的主題是什麼？也是約，不過，新約把它叫做天國，是同一回事，是神來作王。這個約不是合同，乃是天上的王來跟祂的子民定了一個關係。我最後講這一點。你擔心你跟神之間的關係嘛？你要不要為你跟神之間的關係負責？神更加的負責。因為這個關係是神設定的！所有的條件都是祂設計出來的。而這個約的中心，焦點，就是說，我要作你們的神，你們作單單屬我的子民，以馬內利，我必與你們同在！這個就是舊約和新約的約的內容，也就是整本聖經神人關係的內容。裏面有沒有律法呢？有的！但是有律法不等於沒有恩典。所以Murray和Kline 都是對的。有恩典、應許、發誓、委身，神親自的介入；有律法、禁止、警告，有生死的警告。兩樣都有，跟結婚一樣。應該倒過來說，結婚跟這個一樣。婚約裏面的愛是單獨的，不是濫愛！乃是專一的愛。當然是有生死關係在裏面嘛！這個就是約的意思。今天我是很粗略的講一次。下一次我們再細一點地來講。好，我們低頭禱告：
天父感謝你，你賜下你的兒子，跟你的中保。你保證你必與你的子民同在，很多東西我們不明白，自然界所發生的海嘯我們不明白，但是我們相信你還是坐在寶座上為王。幫助我們，賜下恩典叫我們信靠你，正如你先委身於我們。求你幫助我們，給我們恩典委身於你，是終身的。謝謝主，賜下你的話語，好叫我們遵行你的話語，奉耶穌的聖名求。阿門！
01/13/05 慕理對約的定義
我們先來溫習一下上個星期的功課。從英文講義的p. 2 開始。
舊約歷史的三個特徵，就是說，舊約歷史是救贖性的、啟示性的，和尚未完成的（Redemptive, Revelation, and Provisional）。我特別要強調那個救贖性的，以色列是上帝從埃及拯救出來的。所以，以色列所經歷到的，是救贖。他們是被贖的、蒙恩的一群，上帝拯救了他們之後，與他們立約。在立約的過程中，神賜下了律法。
剛才這幾句話，不曉得各位聽懂了沒有？上帝是什麼時候頒發律法給以色列人的啊？或者說，以色列人是以什麼身份來領受神的律法的？以色列人是以蒙恩被贖的身份，來領受神的律法的。所以，神賜下律法，從來就不是要人靠守律法而得救。乃是說，神救贖了一群人，而神救贖的方法，是跟他們立約。神給他們立的約，是救贖的約。那，什麼叫救贖？就是上帝說，我要作你們的上帝，你們要作我的子民，這個就是舊約救贖核心的一個宣告（statement）。
我們也可以說，這就是舊約上帝說：“我愛你”的方法。上帝說，我要作你們的上帝，你們要作我的子民，就相等於新約的“以馬內利”，神與我們同在。我們在這裏，只不過在復習一個要點。這個要點就是，舊約的歷史是救贖性的。
這份講義叫舊約歷史與神學。記得嗎？第一句話就是，歷史是神學的，神學是歷史的。我也說過，各位假如搜集了很多舊約歷史和地理的材料，人物、動物、日期，你都背得爛熟，但是沒有抓到舊約的重心，或者是神學思想的話，那，你對舊約的知識（特別是知識，不是認識），是平面的，不是立體的。就是說，你還沒有真的認識舊約。我一直說，因為太多華人信徒對舊約的知識是停留在這個地步。
不錯，舊約裏面很多歷史、地理、人物、動物，我們須要知道，可是，整個舊約在講什麼？在講神的救贖。而神的救贖，是以立約的形式施行給我們的。所以，立約和拯救是同一碼事。
我們說“舊約歷史與神學”，是不是？所以，神是怎麼樣立約的呢？神是怎麼樣救贖祂的子民的呢？答案是：在歷史的過程中。所以，約有不同的時代的施行（administration）。但是這些都是約，背後都是同一個神。
我們為什麼要介紹這麼多神學家對約的不同看法呢？有兩個是新派的，三個是改革宗的。特別後面的三個改革宗的，慕理、Meridith Kline，還有我們講義的作者Robertson，就是要說清楚整本舊約的主題。我們今天會繼續仔細地講。我不盼望各位只是拿到一大堆瑣碎的資料，你要對舊約有一個一目了然的掌握。
還有，舊約講什麼的？舊約是講耶穌基督的。所以，當我們瞭解到神對挪亞、亞伯拉罕、摩西等等，所立的約的時候，這些約是在講神如何在耶穌基督裏救贖我們，這些約都指向基督。
耶穌基督在整本舊約聖經裏。舊約每一個角落都在講耶穌基督，很多的人物是預表耶穌：亞當預表耶穌，耶穌是第二個亞當；摩西預表耶穌（希伯來書第三章），摩西是僕人，在神的家中，耶穌是子，在神的家中之上；摩西是先知（申命記第18章），但是摩西說將來還有更偉大的先知，你們要聽他，那就是基督。約瑟預表耶穌基督，先卑微，後高升。大衛預表耶穌基督，大衛是君王，耶穌是君王，耶穌是大衛的後裔，耶穌是大衛的主，所以大衛稱耶穌為主。所以，當我們講這些“約”，每一個約裏面，都有關於耶穌基督的意義。
還有舊約裏面獻祭的制度，都在預表耶穌基督。所以除了先知書預表彌賽亞以外，舊約都在講耶穌基督，不止是預言、預表，還有預備，就是說，預備了這個家族，一條線，彌賽亞要從這個家族裏面出來，所以舊約的歷史是救贖性的，正如新約歷史是救贖性的一樣。聖經三分之二是舊約，這個不是偶然的啊！
（p. 3）聖經神學強調的是聖經的一貫性。
A. 聖經神學是一門歷史的研究
B. 聖經神學強調聖經的一貫性。新舊約是一貫的，在講同一個主題。
（p. 4）所以，聖經神學先著眼，先來看聖經不同的時期。
（p. 5-6）這位新派的神學家Von Rad，他不相信以色列人的信仰是有歷史根據的。簡單地說，以色列人的信仰是神話。
（p. 7）另外一個神學家，叫Eichrodt。他比Von Rad好一點，他認為以色列人的信仰是有歷史根據的，我們也要研究。可是他說，我們不要把以色列人所信的東西，硬塞在一些系統神學的架構裏。我也說過，這是現代聖經神學家的一個盲點與偏見。這些都是溫習。
我們來到p. 9. 這裏講到約的多元性與統一性，你可以在p. 9 上面寫：參考舊約神學之邀pp. 1-13。
這裏是Robertson對“約”的定義。Robertson寫書，比慕理和Kline晚，讓我在這裏先把這幾位改革者神學家的先後次序講一講。首先是Geerhardus Vos，你們還沒有見過祂的書，中文把他翻成霍志恒，祂的名著就是聖經神學，他是廿世紀初在Princeton神學院教舊約的。各位知道，Westminster神學院是1929年從Princeton分出來的。Vos是在Westminster 分出來前，就在Princeton神學院教舊約的。假如我沒有記錯，他是沒有了離開Princeton。1929年後，Westminster開始了，第一代的神學家裏面，系統神學就首推慕理。衛道學就首推范泰爾，新約有一位叫Ned Stonehouse；舊約在那個時代有O.T. Allis，他曾在中國華北神學院教書。順便提一個小故事，1967年，趙天恩牧師，周永健博士，陳濟民博士，和高集樂博士，他們創辦中國神學研究院的時候，O.T. Allis那個時候年紀已經很大了，他就捐贈了華北神學院剩下的三千美金，給中神作創校基金，那是1960年代的三千美金哦！所以， O. T. Allis可以說是Westminster第一代的教授。比方說這一本God Spake by Moses，是1951年出版的。慕理是以解經為根據的系統神學家。所以，等一下我們看祂的恩典之約是很仔細的，很謹慎的。在中文，有他《再思救贖奇恩》這本書。
比他們年輕一點點的，就是楊以德（E. J. Young）。楊以德的著作，中文有祂的《舊約導論》，是非常奇妙地，被收在東南亞神學教育基金那套的材料裏面，因為楊以德是保守到不能再保守的。我們在這門功課的禮拜天晚上，就按照他那本小書來講授的。所以，楊以德就是受了范泰爾護教精神的影響，來從事舊約研究的。雖然他年紀比較輕，但是到了六○年代的時候，是和慕理，范泰爾一起教書的。他在1960年代末期去世，慕理是在1970年代初退休，之後結婚，然後養兒育女，才去世的。
Robertson是誰呢？Robertson是我的老師，我是1971年進Westminster 的，那時候楊以德已經去世了，慕理已經退休了，范泰爾偶而教教書。Robertson那個時候，大概是三、四十歲，少壯派的教授之一。目前他也退休了。所以，Robertson能整理慕理、楊以德他們的材料，我在作學生的時候，除了Robertson（他是教聖經神學的）以外，另外一位希伯來文很精的，祂的名字是Raymond Dillard，就是我們《21世紀舊約導論》的作者。
在我的同學中間，或者說在我的學弟中間，舊約最精彩的其中一位，叫Tremper Longman III，Dillard老師和祂的學生Longman，合著了這本《21世紀舊約導論》，是繼承楊以德舊約導論的精神。
大家聽懂了吧？最早的是Vos，然後是慕理和 Van Til是創辦人，楊以德是跟著後面來的。但是Robertson和Dillard是六○、七○年代出來的。最新的是Longman這一代。
另外有兩個人，一位是Kline，他比較少在 Westmister教書，但是他比楊以德年輕，比Robertson大。這麼多學者裏面，他是最有創意的。有些其他學者認為他太過創意的。他寫的書很難明白的，因為他是用一個很龐大的架構來理解舊約。他說，從伊甸園開始，伊甸園就是宇宙，就是神的聖殿，也是神的宮殿，神是在那裏建造殿宇，整本聖經是神的建造（architecture）的一個制度的描述。所以，Kline是比較著眼於整幅圖畫、整個制度。
另外一個名字，是屬於新約的。不過，他是荷蘭人，不是美國人，叫Riderbaus，他也是在整個解經傳統裏面很重要的一位。雖然他是新約教授，但是你要懂新約的時候，也要懂舊約的。比方說，舊約的“約”和新約的“天國”有什麼關係呢？福音書的“天國”和保羅講的“來世”（或末世）有什麼關係呢？所以，我們需要有新約神學和舊約神學學者合作。
現在我們來看Robertson 對約的定義。Robertson說，約是血盟，或者說，是一個生與死的起誓、誓約。就是說，我們發誓，至死忠心。Robertson這樣說是很謹慎的。因為，在他之前有慕理和Kline，慕理比較強調個人的委身、應許，嚴肅的應許，一定忠心。Kline比較注重立約的儀式，而約所設立的制度。既然說到制度，當然有律法。
Robertson就把這兩派的精華結合起來，我看他是比較偏重慕理，但是我們都很尊重Kline的。因為Kline給了我們一個突破，就是從赫人（Hittite）的盟約裏看舊約。赫人是誰？記得嗎？創世記就有赫人了，不是“黑人”哦！赫人當時是在亞細亞半島，就是今天的土耳其。他們打敗了一個民族跟他們立約，立約的形式，舊約的約很像那個形式。所以，Kline是很重要的。現在我們回到Robertson的定義。
Robertson說，約是一個血盟，是約主主權的執行的。
A covenant is a blood-bond sovereignly administered.  

神是約的主，他設立（establish）了這個關係；他也執行（administer）這個關係。換句話說，神是立約者，也是守約者。神是立約主，也是守約主。Robertson就是這樣給了定義。
我們今天來看慕理對約的定義。
剛才我們對Robertson的定義作了一個溫習，作為今天的背景，好叫我們瞭解到，其實 Robertson很多觀念是從慕理那裏來的。好，現在我們來看慕理的恩典之約。
我們從p. 1開始。雖然這本是一個很小的書，但是，是劃時代的。
我再說一次：Kline比較著重制度方面，慕理比較著重個人的承諾方面，特別是上帝承諾祂的恩典，簡單地說，Kline比較注重律法，慕理比較著重恩典。但是，這兩位學者都沒有把恩典和律法對立起來。
因為我們在這裏不是在問，舊約是律法、新約是恩典嗎？我們不是在問這個問題。所有改革宗的學者都同意，舊約和新約裏，都有律法，都有恩典。只不過，Kline是從制度的層面來看整本聖經的，慕理比較從上帝應許的恩典這個角度來看。
這本小書一開始，慕理就問一個問題。他說，約（covenant），這個字，一般來說，是兩個人中間的協議，或者是合同，就好像作生意打合同一樣。然後，從簡介開始，一直到這本書的沒了，整本小書，慕理就在那裏推翻這個定義。所以，你看前面那幾行，協議和協同，兩個人中間的合同，其中有應許、有條件，特別是合同和條件這兩個字。慕理整本書，就在反駁約的中心思想，不是這些。所以，他強調神是單方面的賜下祂的恩典。
從第一大段開始，慕理就說，聖經裏，“約”這個字是怎麼用的。下面，他分三種經文來看。我再說一次，我們現在討論的，是「約」這個字，在舊約的用法是什麼，從約這個字的用法來看“約”真正的意義是什麼。所有改革宗的學者都同意，“約”是舊約的主題。
好，我們現在來看“約”這個字是什麼意思。
因為，假如我們從字根來看，是看不出的。所以，我們要看這個字在舊約裏面怎麼用。
這裏有三種經文：
A. 人與人之間所立的約
B. 人與上帝所立的約（p. 2）
C. 上帝的約
我們先來看人與人之間所立的約。有幾段經文，第一段是：
Gen 21:27  亞伯拉罕把羊和牛給了亞比米勒，二人就彼此立約。
在這裏，亞比米勒來和亞伯拉罕立約，是好意的，或者說是一個和平的約。
Gen 26:28  他們說：「我們明明的看見耶和華與你同在，便說，不如我們兩下彼此起誓，彼此立約，
現在，是亞伯拉罕的兒子，和同一個亞比米勒立約。下面說，彼此不要傷害對方，他們平平安安地離開的。所以，這裏人與人之間立約，就是應許彼此要厚待對方。
Gen 31:44  來吧！你我二人可以立約，作你我中間的證據。
同樣的意思，但是立約的人比較狡猾一點，是拉班和雅各。他們立約的地方叫什麼？v. 49，
Gen 31:49   又叫米斯巴，意思說：我們彼此離別以後，願耶和華在你我中間鑒察。
我還記得小的時候，畢業的時候，同學喜歡彼此在紀念冊上留話，有些同學喜歡引用這節經文，很浪漫的：我們現在離開了，耶和華在我們中間看我們。現在我才知道，這句話的意思是，耶和華在監視我們。不過，那個意思還是，二人起誓，不傷害對方。
Jos 9:6  他們到吉甲營中見約書亞，對他和以色列人說：「我們是從遠方來的，現在求你與我們立約。
Jos 9:11  我們的長老和我們那地的一切居民對我們說：『你們手裏要帶著路上用的食物去迎接以色列人，對他們說：我們是你們的僕人；現在求你們與我們立約。』
Jos 9:15  於是約書亞與他們講和，與他們立約，容他們活著；會眾的首領也向他們起誓。
這裏是基遍人。他們明明在那裏欺騙以色列人，但是，約書亞既然起了誓，就不傷害他們。他們後來就作奴隸就是了，作砍柴和挑水的人。
1Sa 18:3-4  約拿單愛大衛如同愛自己的性命，就與他結盟。  約拿單從身上脫下外袍，給了大衛，又將戰衣、刀、弓、腰帶都給了他。
這裏很明顯的，是友誼或友愛之約。約拿單愛大衛如同愛自己的性命。
2Sa 3:12-13  押尼珥打發人去見大衛，替他說：「這國歸誰呢？」又說：「你與我立約，我必幫助你，使以色列人都歸服你。」  大衛說：「好！我與你立約。但有一件，你來見我面的時候，若不將掃羅的女兒米甲帶來，必不得見我的面。」
2Sa 3:21  押尼珥對大衛說：「我要起身去招聚以色列眾人來見我主我王，與你立約，你就可以照著心願作王。」於是大衛送押尼珥去，押尼珥就平平安安的去了。
這裏是押尼珥與大衛立約。
說到這裏，我想，我們已經看到，人與人之間的約是有條件的。我們記住這點，繼續看：
2Sa 5:3  於是以色列的長老都來到希伯侖見大衛王，大衛在希伯侖耶和華面前與他們立約，他們就膏大衛作以色列的王。
我們都知道，大衛作王，大衛登基作王，是經過幾個階段的。神派撒母耳去膏他，在這裏，是其中一次，以色列人承認他是王，長老們來膏立他作王。聖經也說，他們與大衛立約。所以，人與人之間的約，雖然有很多種，也是約。因為我們現在在讀的，都是人與人立約的經文。我們還沒有讀到那些神與人立約的經文，後面還有很多很多，你們好好地去讀這份Robertson舊約神學之邀的材料，共六十多頁。神與人立約，是這份材料的主題，我只是不想讓各位讀這麼多經文後迷路了。我們在這裏讀的，是人與人立約的經文。最後，
1Ki 5:12  耶和華照著所應許的賜智慧給所羅門。希蘭與所羅門和好，彼此立約。
這裏是所羅門的時期了，所羅門和希蘭立約，也是立一個和好的約。
我們現在來看，這些經文有什麼共通點。慕理是這麼說的：
首先，就算在這些約裏面，彼此定合同的觀念很重要，不等於說，神與人所立的約，合同的觀念是最重要的。
第二點。將約這個字，七十士本，就是舊約翻成希臘文的翻譯本，將“約”這個字，翻譯成Distheke。假如翻成Suntheke呢，更加符合合同的觀念。慕理在這裏說，他認為七十士本的翻譯者，沒有完全受到合同觀念的影響。
第三點。他說，這些經文裏面，合同的觀念並不是最顯著的。他說，這裏比較顯著的，是個人親自的參與、委身，雙方發誓忠誠。甚至乎，雙方同意的一些條件，在這些記錄裏面，沒有出現。這個是個很有趣的觀察。明明很多的立約是要發誓彼此不傷害對方的，但是這個“約“這個字是怎麼用的呢？我們不是說背後沒有條件，但是在這些經文裏，約的條件並不很顯著。比較顯著的，是個人的委身和承諾。
有什麼問題嗎？
第二種的經文，是人與神立的約。
Jos 24:24-25  百姓回答約書亞說：「我們必事奉耶和華我們的神，聽從祂的話。」  當日，約書亞就與百姓立約，在示劍為他們立定律例典章。
這裏，是百姓要委身事奉耶和華。約書亞是誰？他扮演什麼角色？跟摩西的角色差不多。當然，不同的是，他沒有頒發律法。相同的乃是，約書亞是約的中保（mediator）。這裏的約，明明是百姓跟神立的，但是聖經說，“當日，約書亞就與百姓立約”。那，約書亞就是代表神囉！那，約書亞有沒有代表百姓啊？當然有啊！因為，約書亞聽了聽了百姓的承諾，我相信那天他一定有禱告，他把百姓的承諾呈交給神。當然，這裏，這個約也有律例典章，但是立約的意思是說，我們必事奉耶和華，聽從祂的話。
2Ki 11:17  耶何耶大使王和民與耶和華立約，作耶和華的民；又使王與民立約。
耶何耶大這個祭司是約的中保，你看，他使王和民與耶和華立約，然後，又使王與民立約。在這裏，我從教會的歷史，作一點觀察：這一節聖經，剛剛好說明清教徒對立約的看法。
這一次，祭司帶領以色列人立了兩個約。第一個約是人與上帝，或者說人回應上帝，甚至乎說，是人重新地與上帝立約。這個約，就是神和亞伯拉罕、摩西、大衛立的同一個約，就是神要作他們的上帝，他們要作神的子民，包括王自己。第二個約是人與人之間的約。不過，在這裏，是一個君主制度的約，是王與民。
清教徒怎麼看的呢？先講蘇格蘭的長老會。英格蘭的清教徒和蘇格蘭的長老會，他們的信仰是很相同的。但是蘇格蘭人不喜歡英格蘭人去治理、統治他們，所以他們說，我們的王是耶穌基督”。所以，他們（蘇格蘭）的改革宗信仰的口號乃是，Crown and Covenant，冠冕與盟約。冠冕是耶穌基督才配戴的，我們與耶穌立約。
在長老會的教會和神學院，聚會禱告的時候，甚至乎今天改革宗的長老會，你會聽到他們這樣禱告的：他們會向King Jesus禱告。耶穌是王啊，沒有錯啊！他是萬王之王，是天國的王，很明顯的是我們的王，是教會的元首。所以，這是第一個約，耶穌是我們約裏的王。
第二個約呢，就是我們彼此立約，設立教會，就好像這裏王與民立約。到了北美洲的時候，還有第三個約，不過，還是教會裏面的長老們設定的。不過，這個可以解釋，為什麼清教徒到北美洲來。特別有兩批。
1620年來的，他們屬於浸信會那一類的清教徒，也就是1621年慶祝感恩節的那一批。
1630來的那一批呢？是公理會的，他們在1636年設立哈佛大學。
這兩批清教徒的信仰是一樣的，他們到美洲來，要設立一個“山上的城”。就是好像王與民立約一樣。他們說，英國的皇帝是我們的皇帝。我們為了耶穌基督的福音的緣故，也尊重我們的皇帝，來到美洲；特別是1620那一批，他們說，我們要設立一個政權（其實這個是很革命性的話語，不過他們說，是很尊重皇帝），英文是body politic。我們要設立一個政體，彼此立約。波士頓頭第一個總督（governor），他們都有這個看法的；一個總督是長老，其他牧師就是開始教會的，他們都有這個觀念：人與人立約組成教會，然後人與人立約，組成政府。在今天廿一世紀，我們一談到人與人之間的關係，第一想到的不是約，想到的是自由和愛，結果是世界大亂。沒一個不敬畏神的社會，一定是大亂的。就是說，沒有上帝的權威在上面，而且上帝是一個立約的神。我們先與祂立約，然後彼此立約，這樣子才有真正的公民自由。清教徒對約的認識，就是從約來的。就是說，清教徒對新約的認識，肯定是從舊約看新約。我再說，從舊約看新約。有什麼問題嗎？
Q ：前幾天我聽到的。是從新約看舊約。你今天說，從舊約看新約。不是應該是把新約當foundation，來看舊約嗎？
A ：這個問題是不成立的，肯定是循環的。這兩個都是我們基督徒的前提。什麼叫“從新約看舊約”呢？舊約的主題就是耶穌基督。我念書時候的Westminster院長，Edmund Clowney，他喜歡這麼說。他說，詩篇有幾篇是輪到彌賽亞的呢？大家都知道答案的。這是一個開玩笑的問題。因為當然是150篇，這是從一個聖經神學學者的角度來看。Edman Clowney也寫了兩本書，就是他寫的書裏面，有兩本專門講從舊約看耶穌基督。這叫“從新約看舊約”。就是說，從耶穌基督的角度看舊約。當然也是從舊約看新約，就是說在舊約裏面你看到耶穌基督了。你為什麼看到耶穌基督呢？因為我們是新約的信徒，才會在舊約看到耶穌基督。我們不是猶太教徒，對不對？
什麼叫從舊約看新約呢？就是說，新約聖經裏面，充滿著舊約的題目。假如你不懂舊約的話，沒有辦法讀馬太福音，沒有辦法讀希伯來書，甚至有些約翰福音的主題也是從舊約來的。例如，上帝的羔羊（約翰福音第一章）；耶穌說，我是真葡萄樹。你回去以賽亞書（第五章）看什麼叫葡萄樹，就是以色列。
以色列是葡萄樹，耶穌就是新的、真的以色列，我們與他聯合。所以耶穌說，你要常住在我裏面，我常住在你裏面；這不只是一個很浪漫的靈修觀念。耶穌是在說，他就是以色列。所以，我們與耶穌基督聯結的意思是，我們是跟這位真以色列聯結的。什麼叫真以色列？就是成全了上帝要以色列成全的一切事的那一位。上帝對以色列人有所要求，以色列失敗了，耶穌統統都做到，所以叫真以色列。
所以，耶穌完全遵行神在約裏的吩咐，就是對以色列人的吩咐。然後再承擔了以色列人的罪孽。所以，我們與耶穌基督聯結的意思，是跟一位完全的以色列聯結，跟一位全然聖潔的以色列聯結，所以我們有份於耶穌基督的聖潔與公義。所以，這裏不是在講禱告長短的問題，是在講聖潔、公義的生活的問題，因為耶穌是真以色列。這叫從舊約看新約。還有，耶穌不是有一次說，我吹笛你們不跳舞嗎？這一類的經文，我們都要去舊約那裏看背景。
好，我們到目前講了什麼？我們講了人與人立約，這些經文說明是立約的人，發誓、起誓；然後，人與神立約呢？也是人向神承諾，委身於他。
華人教會習慣或喜歡舉行夏令會、冬令會、退休會等等，聖經裏面沒有夏令會這三個字的。也沒有說要把三種心放在前面，看你獻哪那個心，紅的、白的、藍的。也沒有“全時間奉獻”這五個字，聖經裏面都沒有的。我過了五十多年基督徒生活，這些都是我呼吸的空氣的一部分。那，我讀了這麼多神學，明明知道聖經沒有這些字眼，但是我從參加退休會，到成為退休會的講員，中間還作過退休會的職員，怎麼解釋呢？現在我有解釋了，就是與上帝重新立約的意思。好像以斯拉、尼希米，帶領以色列人重新回到神的面前。所以，約是可以重新堅定的。上帝明明知道我們的信心是軟弱的，也知道我們的順服是不完全的，舊約歷史就是說明以色列人怎麼跌倒，怎麼再回到神的面前。所以，一次一次地再回到神面前，重新立約，的確是以舊約色列人的一個模式（pattern）。
我在不同的科目都說一句話，修了我三、四門課的，都會背這句話的。我說，約是很好用的（廣東話說，很好使的）。約有多種用途的，這裏我們不敢說我們是在利用上帝的約。意思是說，約是很豐富的，有很多層面的。
我是改革宗的，絕對相信上帝永恆的預定，但是人有沒有角色要扮演呢？有！你看，人一次一次再回到神的面前，重新在上帝面前發誓。信徒會跌倒，什麼叫跌倒？你就是要從約的角度來解釋跌倒。不要從Cosine curve，一上一下的來解釋。就是說，不要只是我感覺在在屬靈高潮，我感覺在屬靈低潮，這樣來看。你就從約的角度來看，我們和神的關係，上帝給他一個名字，就是“約” ，就是你跟耶穌的關係，就叫做“約”。聖經裏面沒有靈命這兩個字的，沒有靈修生活這四個字。聖經有的是什麼字呢？敬畏神，遵行祂的話語，親近他、愛慕他、信靠他，以他為樂、以他為我們的指望，這些都有的。後來我們製造了許多名詞出來，這些名詞，其實沒有什麼壞處，也可以用。但是你要記得，人所製造的名詞，和聖經觀念的關係是什麼。聖經明明有一個名詞在那裏，是聖經的名字啊！新“約”舊“約”聖經，對不對？就是“約”，聖經本身就叫做約。
所以，假如我們基督徒用詞的時候，多一點選擇聖經的辭彙，可能我們會傳達更準確的信息。因為這個約裏面，就是講敬畏神、遵行神的話，等等。新約比較顯著的名詞，是“天國”。同樣的道理，什麼叫做天國的門徒？跟隨主耶穌，遵行天父的旨意。當然，在舊約、新約裏面，信心和悔改都是最重要的。赦罪、被拯救都是很重要的。然後呢，敬畏神，遵行祂的話，都是很重要的。你把這些都放在約的架構裏面去理解，我們從系統神學借兩個字：稱義和成聖，你把它都放在約的大架構裏，這樣字，你看到約裏面是有生命的，我們是活生生的，在約裏面作神的子民。從baby 出生，一直到離開世界，一代一代的，有男女老幼，有中途出家的，有在教會裏面長大的；有離開主再回來的，有每次在夏令會裏面都哭哭啼啼的，也就是我們的大部份嘛，這都在約裏面。
好，我們休息。
1/13/05 下半堂
唱詩：
The God of Abraham Praise by Daniel ben Judah
Great Is Thy Faithfulness by Thomas Chisholm
Faith Is the Victory by John H. Yates 

剛才我們唱的“信心使我得勝”，是Ira Sankey作曲的。Ira Sankey是慕迪先生的同工，慕迪先生差不多每個晚上都開佈道會或培靈會的，而Ira Sankey差不多每個晚上都寫一首新的歌，這首比較長一點，有的是短歌，是代表十九世紀末奮興時期的詩歌。但是我覺得這首詩歌和其他奮興時期的詩歌不太一樣，我覺得這首詩歌的聖經內容，特別的扎實。說到周圍有仇敵攻擊，但是我們靠信心得勝。
好，我們繼續看舊約的“約”這個字。我們看完兩種經文了，現在我們看第三種，上帝的約。我們來看耶利米書33章20-25節。
Jer 33:19-22  耶和華的話臨到耶利米說：  ( 20 )  「耶和華如此說：你們若能廢棄我所立白日黑夜的約，使白日黑夜不按時輪轉，  ( 21 )  就能廢棄我與我僕人大衛所立的約，使他沒有兒子在祂的寶座上為王，並能廢棄我與事奉我的祭司、利未人所立的約。  ( 22 )  天上的萬象不能數算，海邊的塵沙也不能鬥量；我必照樣使我僕人大衛的後裔和事奉我的利未人多起來。
Jer 33:25-26  耶和華如此說：若是我立白日黑夜的約不能存住，若是我未曾安排天地的定例，  ( 26 )  我就棄絕雅各的後裔和我僕人大衛的後裔，不使大衛的後裔治理亞伯拉罕、以撒、雅各的後裔；因為我必使他們被擄的人歸回，也必憐憫他們。
這裏，耶和華說，他和大衛的後裔和利未人立約，然後，他用白日黑夜的約，來保證這個約。Robertson的書裏面也提到這點，有一段是在講約這個字，適用在創世記第一、二章嗎？這一段是“約的範圍（Extend of the Covenant）” 。Robertson提到兩點，其中一點，有的時候聖經講到立約這個觀念、事情，約這個字不出現的。另外一方面，就是這段，這裏說到，神立了白日和黑夜的約。問題是，這個約是神什麼時候立的？最自然的解釋方法就是神在創造的時候，至少是在挪亞的時候。不過，上帝與挪亞所立的約，剛好就是重新立上帝與全人類、全宇宙立的約。
所以，上帝立約，包括祂的創造和祂的護理、掌管。還有一段聖經在何2：18-19
Hos 2:18-19  當那日，我必為我的民，與田野的走獸和空中的飛鳥，並地上的昆蟲立約；又必在國中折斷弓刀，止息爭戰，使他們安然躺臥。  ( 19 )  我必聘你永遠歸我為妻，以仁義、公平、慈愛、憐憫聘你歸我；
上帝在這裏說，祂要與大自然界再次新立約。這裏的重點，當然是耶和華再一次和以色列立約。但是，在這一段和耶利米書33章那一段，你看到上帝與祂的子民立約的時候，祂會call upon（訴諸、提到）祂和宇宙所立的約的，把上帝和大自然立的約也拉進來講。
就是說，我們在系統神學習慣這樣討論：上帝創造，然後上帝的掌管和護理，然後，有救贖的計劃。但是在聖經裏面，創造、護理，和救贖不是分割得那麼清楚的，跟救贖有密切的關係。你看到了嗎？神說，我必聘你為妻，意思就是說，意思就是說，神再一次與以色列立最親密的約的意思。耶利米書33章，祂必堅立跟大衛、利未人立的約。因為，祂是那位立白日黑夜之約的神。祂也是那位與走獸、飛鳥、昆蟲立約的神。
上過我的課的，都見過我畫的這個圖。
今天我要解釋的，是最下面那條線的。你上我系統神學的時候，很少講到最下面那條線的。
上面是三位一體神和祂的永恆計劃，圓圈代表神在歷史上的啟示和救贖，還有聖靈怎麼施行救恩。下面那條彎彎的線，代表整個宇宙。
上帝與祂的子民立約，從舊約到新約時期。當他這樣立約的時候，the universe was within view，祂並沒有忽略宇宙，自然界也拉進來的。或者我應該把線拉高一點，連天使也拉進來。我不敢把天使拉到上帝的上面，不過也不是不可能，因為天使是圍繞著寶座。天使、靈界和自然界，都參與上帝救贖、立約的計劃（program）。
我們講舊約，主要是講這一段。但是，你看，雖然只是講舊約時期這一段，但是，還是要提到整個宇宙。因為上帝是整個宇宙的上帝，有問題嗎？
上一堂我說，我們與耶穌基督的關係叫做約。所以我說，這個圓圈叫什麼？叫恩典之約，也叫律法與福音，也叫什麼呢？還有一個名字，“在基督裏”。就是說，我們與耶穌基督的關係，就是約，約的核心就是恩典，就是應許，也是律法。
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人類、宇宙和靈界
Kline強調律法，慕理強調恩典，我強調“餃子神學”。
餃子是餡兒跟皮兒加起來的。餡兒是恩典，皮兒是律法、或者是誓約、應許。
餡兒是上帝主權的恩典，皮指的是什麼呢？是上帝的話、祂的律法、祂的啟示。所以，祂的話和恩典是連在一起的。當然這個之間的關係是說不清楚的。所以，這是燒爛、燒破的餃子，湯湯水水的，因為律法和恩典、誓約和個人的委身，律法的條件，和律法的親自的投入，這些都揉在一起的，就像飯湯餃。慕理就把恩典說得多一點，所以肉比較多；Kline喜歡講皮子，所以，老是講制度、律法。Robertson就把兩個揉在一起，就像餛飩。“血盟” 嘛，他就把律法和個人的投入拉在一起。
有問題嗎？我要問你，你怎麼在你的講道和主日學裏面用這個約的觀念？
我問你們，我教了這麼多門科目，另外一個題目我常常講的是什麼？在講什麼題目的時候，我就會講餃子的？就是提餃子時真正的目的是什麼？
我常常說，華人信徒有得救確據的問題。簡單的說，我知道上帝愛我嗎？我經歷主耶穌愛我嗎？憑什麼知道？憑什麼有把握？是憑感情嗎？憑神奇的經歷嗎？還是，抓住上帝的應許，也就是祂的話？那是餃子的皮子。但是裏面的肉是上帝的恩典，和在基督裏所有的豐盛，在基督裏所有天上、地上屬靈的福氣。當然，神也很憐憫我們，有的時候，那個餃子也有一些湯陪著的，那就是感情、經歷等等。但是有時候是燒焦的，在困難中，所以你不能靠感情、不能靠環境，只能靠上帝的誓約，祂發誓。我希望你想到神發誓，你相信什麼？創世記十五章，神從肉的中間經過。那，你怎麼把它拉到你的經驗裏呢？你我願意委身奉獻自己，可是，你我都是有限的、蒙恩的罪人。在我們委身於基督之前，在我們在夏令會、奮興會舉手跑到台前之前，在我們守聖餐之前，在我們領洗禮之前，上帝先委身了自己。上帝先起誓，祂先獻自己給我們，不過，我不太喜歡廣東話的近代讚美詩歌說上帝“相獻”，上帝奉獻自己，不是跟我們作平等的，不像敬茶，你敬我一杯，我敬你一杯，不是這樣子。天上的王，祂定意要立約，然後祂就立了約了；內涵是什麼呢？就是祂將祂自己的名，祂的榮耀，都給了祂的子民。從這個角度來看，祂是獻了祂自己，當然，最高峰，就是祂獻祂自己的兒子。但是，我們不是高過神，上帝不是來跟我們獻祭。祂乃是單方面地立了這個約，不過他提供了這個約裏面所要求的一切東西，祂提供了祭物，祭司，中保，還有保證（guarantee），還有所保證的一切福分。所以，整個約所有的條件和內容都是祂提供的。從這個角度看，神獻上祂自己，或者應該說，神獻“下”了祂自己，祂賜下了祂自己。
這裏我們看到神與宇宙立約。最後我們看一句話：上帝是信實的，祂的典章（ordinance）不改變。典章是什麼意思呢？就是神所設定的，甚至可以說是神所吩咐的，或者說神所立的，神所order的。order什麼東西？就是神不再用洪水消滅人類，白日黑夜，春夏秋冬，都不會停止。當然，神最後有一天要用火來消滅地球。但是直到那天之前，四季不會停止。這個是神的典章，這是普遍恩典的範圍，也就是神創造護理的範圍。這個是背景、舞臺（platform）。在這個舞臺上面，上帝上演祂的救贖的計劃。
我知道舞臺這個字好像有點不恰當，平臺好像比較好一點，是那個背景（backdraft），天地同唱，讚美上帝救贖之約裏的恩典。天地是神的典章的一部分。這次2004年12月的海嘯，給我們看到神的典章包括祂的偉大、可畏。有人說懲罰，是嗎？今天是1/13，海嘯過了將進18天了，還沒有到三個禮拜。加州有些山也在倒塌，猶他也有一些，我覺得上帝很幽默的<在這個大的海嘯之後，在美國點兩點，（我們的校舍也有！）。這個是上帝的典章，這個才是真的上帝，聖誕老人式的上帝不是真的上帝。只是賜福，不降禍的，不是真的上帝。宇宙明明是在上帝的手中。這次我們只看見地球的板塊（plate）移動了一下，印度、緬甸動了一些，就有這麼大的效果。上帝最小的小手指點一點都不需要，就有這麼大的效果。所以，我們人是多麼的脆弱。耶穌怎麼說的？那個塔倒下來，可能是我們啊！假如我們不悔改的話！這個是一個警告，所以上帝的典章，一般來說是普遍恩典，但是也包括災難和祂的憤怒，這是祂與宇宙立約的一部分。上帝說祂不再用洪水，沒有說不再用海嘯，真的是如此啊！海嘯比起洪水那是小意思。可不可以想像？因為海嘯只是上來一下，下去一下，洪水是遍滿全地。
在Alaska還是在加拿大有個地方，叫做冰山國家公園Glacier National Park，那裏有幾十方英里的地方，比較年輕的化石在下面，年老的在上面。你怎麼解釋呢？海嘯給我們看到，絕對可能啊，就是板塊的移動，就是說，好幾十平方英里的，從下面到上面來。洪水絕對有這種能力，使板塊移動。下次記得帶一本書給你們看，給各位介紹，是科學創造論的大師寫的，叫Genesis Flood《創世記的洪水》 ，這些人都是地質學家，他們拍了很多照片，很多的證據，告訴我們，洪水的確發生過。從洪水的角度來解釋地球到底有多老，好多的證據。好，我們低頭禱告。
謝謝天父，你創造天地。你是大而可畏的主，求主繼續激發我們敬畏你的心，也給我們真的多思考你給我們的恩典。謝謝主，你永不改變。但是，有的時候，你不一定賜幸福給我們，在這個我們會有困惑的時代與時刻，特別是在這幾個禮貌，求主堅定我們的信心，讓我們作有道可傳的信徒，鼓勵人回到你的面前。奉主耶穌得勝的名求。
01/20/05 慕理：挪亞、亞伯拉罕、大衛之約
詩歌：
13首 亞伯拉罕的主 The God of Abraham Praise by Daniel ben Judah From a Hebrew Melody
神在創世記15章，神以祂自己起誓。將動物劈成兩半的意思，就說明一個自我咒詛的誓約。這首歌有用oath這個字。在第三節，He by Himself has sworn; I on His oath depend. 主曾親發誓言，我將靠主的誓言。約的核心意義就是發誓。或者說立約、約的設立、正式形成，是透過發誓。
19首 永遠保障 O God, Our Help in Ages Past from Psalm 90 by Isaac Watts, ascribed to William Croft , 1678-1727

Isaac Watts是清教徒，聖詩的一位大師。他寫了三種不同的詩歌，第一種是詩篇。第二種是新約化的詩篇New testamentized Psalm，把舊約的詩篇化為新約的詩歌。第三種是聖詩。這一首屬於第一類。
330首 主操我舵 Jesus, Savior, Pilot Me by Edward Hopper, 1816-1888，John E. Gould, 1822-1876 

pilot在這裏是用作動詞。不是Jesus save a pie for me. 從小就學這首詩歌，所以有很多笑話。
192首 懇求慈光 Lead Kindly Light by John H. Newman

神的帶領是恩慈的，對我們的過去是瞭解、饒恕。
377首  數主恩惠 Count Your Blessing by Johnson Oatman
天父你多年來帶領我們，今天晚上你的信實，你的恩典還是不改變的，你的應許不改變，從舊約到新約，到今天，主你給我們足夠的恩典，叫我們忠心地抓住你的應許，照著你的旨意來事奉你。謝謝主，我們還有恩典、盼望、真理的福音，在這個世代傳揚，奉主耶穌得勝的名求。阿門！
今天晚上我們先來看一段經文：加拉太書第三章，可能在不同課程都讀過的。因為，到目前為止，我們講到約，至少講到三個不同的問題：
(1) 約是神單方面的主權所設立的。這和我們今天有什麼關係呢？我們常常聽到，有人說主的愛是無條件的。那，究竟是不是無條件呢？是的，也是不是的。神的恩典是無條件的意思是說：所有的條件都是神設立的，是神單方面設立的。
(2) 約裏面，是恩典重要，還是律法重要呢？這是第二個問題。第三個問題是：
(3) 神創造和祂的救贖之間的關係是什麼？就是說，神創造人的時候，是跟人立約嗎？
假如是的話，是不是和救贖的約是同一個約呢？我們講到慕理，講到Kline 不同的作者的時候，已經略略提到這些問題了。好，我們來讀：
Gal 3:5-14   那賜給你們聖靈，又在你們中間行異能的，是因你們行律法呢？是因你們聽信福音呢？  (6)   正如「亞伯拉罕信神，這就算為祂的義」。  (7)   所以，你們要知道：那以信為本的人，就是亞伯拉罕的子孫。  (8)   並且聖經既然預先看明，神要叫外邦人因信稱義，就早已傳福音給亞伯拉罕，說：「萬國都必因你得福。」  (9)   可見那以信為本的人和有信心的亞伯拉罕一同得福。  (10)   凡以行律法為本的，都是被咒詛的；因為經上記著：「凡不常照律法書上所記一切之事去行的，就被咒詛。」  (11)   沒有一個人靠著律法在神面前稱義，這是明顯的；因為經上說，「義人必因信得生。」  (12)   律法原不本乎信，只說：「行這些事的，就必因此活著。」  (13)   基督既為我們受（原文作成）了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因為經上記著：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。」  (14)   這便叫亞伯拉罕的福，因基督耶穌可以臨到外邦人，使我們因信得著所應許的聖靈。
第6節，是我們常常聽到的，在羅4：4和這裏，加3：6，這兩處都引用創世記15：6。這節聖經沒有用恩典這個字，但是背後的意思就是恩典。亞伯拉罕信上帝，亞伯拉罕抓住上帝的應許，上帝就算祂的信心是義的，也算他是義的。不論你怎麼解釋這個動詞「算」，上帝在這裏，把義“歸算”給亞伯拉罕。我們基督徒常常說“因信稱義”，神稱信耶穌基督的人為義，這是恩典。而神稱信耶穌基督的人為義，是因為神先“算”他們為義。神把耶穌基督的義，歸算給信耶穌基督的人。耶穌裏有義，神把耶穌基督裏面的義，歸給那些信耶穌基督的人，就好像神將耶穌基督的Credit card的戶口裏面的一筆錢，charge在我們的戶口裏面。反正，第6節所講的是恩典，對不對？
第7節，所以，以信為本，就是所有信耶穌的人，就是亞伯拉罕的子孫。
第8節，神知道祂在新約的時候，要叫外邦人被稱為義。所以，在舊約創世記的時候，就已經把福音傳給亞伯拉罕了。神向亞伯拉罕所立的“約”是“福音”啊！這福音裏面，有神單方面賜下來的應許，這應許包括歸算義給亞伯拉罕。因此，
第9節，所有好像亞伯拉罕這樣有信心的人，都得到福氣。
第8節，神說：萬國都必因你得福。
第10節告訴我們，假如我們靠行律法的話，這裏說的，是以行律法為本，都是被咒詛的，因為假如我們不照聖經所說去作，我們就是罪人，是要受咒詛的。
第11節，世界上沒有一個人可以靠著守律法被稱義。另外一項真理，在羅3：9，19，23，就是眾人都是罪人，沒有義人，一個都沒有，既然是如此，我們不可能靠我們守律法來讓上帝稱我們為義。
第12節，因為靠律法和借著信心是兩種相反的道路。靠律法就是不是靠恩典嘍，就是靠自己的行為。在這裏，我們看到在前面幾節說到，亞伯拉罕的信，是信神的應許。神的應許是借著祂的恩典賜下的。神的應許既然是祂的恩典賜下，因此，一個人走信心的道路，就等於走恩典的道路。因為，信的對象是恩典的應許。走信心的道路和走守律法的道路是相反的，信心的背後是恩典，律法的背後是自己的行為。就是說，靠守律法就等於靠自己的行為。所以恩典之路和行為之路是相反的。恩典之路表現出來就是信心，行為之路表現出來，就是靠守律法。
下面，13、4節告訴我們，耶穌基督為我們受了咒詛，這是加拉太書第三章，福音最基本的真理。
好，我們接下去。剛才我們問，約裏面，律法最重要還是恩典最重要？
好，我們看下去：
Gal 3:15-22   弟兄們，我且照著人的常話說：雖然是人的文約，若已經立定了，就沒有能廢棄或加增的。  (16)   所應許的原是向亞伯拉罕和他子孫說的。神並不是說「眾子孫」，指著許多人，乃是說「你那一個子孫」，指著一個人，就是基督。  (17)   我是這麼說，神預先所立的約，不能被那四百三十年以後的律法廢掉，叫應許歸於虛空。  (18)   因為承受產業，若本乎律法，就不本乎應許；但神是憑著應許把產業賜給亞伯拉罕。  (19)   這樣說來，律法是為什麼有的呢？原是為過犯添上的，等候那蒙應許的子孫來到，並且是藉天使經中保之手設立的。  (20)   但中保本不是為一面作的；神卻是一位。  (21)   這樣，律法是與神的應許反對嗎？斷乎不是！若曾傳一個能叫人得生的律法，義就誠然本乎律法了。  (22)   但聖經把眾人都圈在罪裏，使所應許的福因信耶穌基督，歸給那信的人。
好，回到15節，講到約是不能廢棄的。因為約有文約，或者是約文，covenant document。
16節，神跟亞伯拉罕立約，內涵是應許。而這個應許是向他和祂的子孫說的。這個子孫是指耶穌。所以，在耶穌（亞伯拉罕的後裔）裏，萬國都因耶穌基督得福。
好，到目前為止，約有文約，或者說，約有條文，約是寫下來的，所以不能廢棄。
我們也看到，神在亞伯拉罕的約裏，給祂的是應許，應許什麼呢？神因為祂的信心，算他為義。當然還有應許他一塊土地，成為大國，最後應許他，萬國都必因他得福。
而這個應許之約，不是向亞伯拉罕一個人說的，是向祂的子孫，特別是耶穌基督。
17節，所以，亞伯拉罕之後四百三十年，神和摩西立約的時候，那個約裏面，很明顯地，律法是很重要的。但是，四百三十年之後的律法，沒有把前面恩典的應許廢掉。所以，神與摩西、以色列人立的約，和神跟亞伯拉罕跟祂的子孫所立的約，之間是沒有衝突、沒有矛盾的。摩西時期的律法，和亞伯拉罕時期的恩典、應許，是不衝突的。是嗎？17節是不是這樣說？我們再讀一次17節：
Gal 3:17   我是這麼說，神預先所立的約，不能被那四百三十年以後的律法廢掉，叫應許歸於虛空。
好，因為神假如應許亞伯拉罕得產業，是要靠守律法的話，那就不是應許，就是說，就不是恩典了，但是18節說，神是憑應許把產業賜給亞伯拉罕的。
我想，我們從頭讀到這裏，我們可以同意：應許的方法就是恩典的方法。是不是啊？因為神應許什麼？應許亞伯拉罕不配得的東西。所以，18節說，約裏面的人要承受產業，都是憑著神的應許。就像我們新約的基督徒，承受將來永生的產業，都是憑神恩典的應許，因為祂設立了耶穌基督作約的中保。
好，19節，為什麼在亞伯拉罕之後四百三十年，神要賜下律法呢？是為過犯添上的，一直等候耶穌基督來到，
19節的下半。並且，這個律法是藉天使、經中保之手設立的。
這裏告訴我們，律法在約裏面是很重要的。是的，人不能憑著，或靠著守律法被稱為義。但是，神賜下律法有祂的原因，而聖經從來不批評神的律法的，神賜下祂的律法有祂的原因，但是不是要我們靠守律法得救。記得嗎，我們問的問題是，約裏面，律法重要，還是恩典重要？當然，答案是兩樣都重要。
我們再看：這個律法是借著天使，經中保之手設立的。中保是誰？在新約是耶穌基督。當時，神在西乃山賜下律法的時候，中保就是摩西，所以，摩西在上帝面前代表人，在人面前代表神。摩西是預表耶穌基督。所以，約裏面，不單有律法，有恩典的應許，還有中保，還有天使做見證人。又回到我們那個圓圈，約裏面，有律法有恩典，是上帝跟人立的，但是中間有中保，舊約是摩西，但是摩西是預表耶穌基督的，還有天使。所以，神與祂的子民之間的約，還有天使作見證。好，我們繼續。
20節，中保不是為一面作的。這句話很明顯的，所謂中保就是為兩面作的。所以，耶穌基督在父神面前，代表祂所救的人面前；在祂所救的人面前，代表上帝。神卻是一位，那，第二位是誰呢？就是在約裏面的人。但是中保是為兩面作的。所以，我們可以說，這個約有兩方，兩個party，一方是神，第二方就是中保和所有在中保裏的人，這是第二方。
21節，神的律法跟神的應許是不反對的，假如有些律法是叫人得生命的話，神算人為義，神稱人為義，都要靠律法嘍？但是，神不要我們靠律法，神賜了律法，然後把眾人，
22節，都圈在罪裏。律法就有這個功用，律法和聖經可以說是同義詞，律法把眾人都圈在罪裏，使所應許的福，因我們信，歸給我們。
所以，24節，律法是我們訓蒙的師父，引我們到基督那裏。
不是要我們靠守律法而得救，是我們訓蒙的師父。有些學者說，這個訓蒙的師父就是古時候，帶著主人（是個小孩）上學的那個隸，去老師那裏。比較傳統的解釋，訓蒙的師父就是那個老師。所以有兩個解釋，一個是我們的師傅，一個是帶我們到老師那裏的僕人。反正是帶我們到基督那裏，是要我們因信稱義。
好，現在我問你們：約裏面，恩典重要，還是律法重要。律法和恩典彼此矛盾嗎？
Q：沒有律法就不知道恩典。
A：對，沒有律法就不知道恩典。因為沒有律法，我們就不知道我們是罪人。我不是說，沒有律法就沒有罪，乃是說，沒有律法，我們就不知道罪。羅5：13，那裏說，還沒有律法之前，死已經作王了。但是呢，罪不算罪，意思就是說，沒有律法來光照我們，我們不會說：「啊，我們是罪人」，但是不等於我們沒有犯罪。所以，律法是叫我們知罪，引導我們到基督的面前。
好，我們現在花幾分鐘時間小組討論。
(1) 恩典的應許和律法，這兩項在約裏面，扮演什麼角色？按照加拉太書第三章。
(2) 還有要，亞伯拉罕和摩西之間，一個先一個後，這個，有沒有影響到約裏面，那一項更重要？我再問一次，恩典和律法，在約裏面有什麼地位？給你們一個暗示、提示，就是亞伯拉罕和摩西之間隔了四百三十年，一個先，一個後。律法和恩典矛盾嗎？不論你的答案是什麼，你要解釋你為什麼提出你的答案。好，我們討論。
1/20/05 下半堂
一日 One Day! By J. Wilbur Chapman 1859-1918
這首歌有聖經的內容，講到耶穌基督救贖的工作，還有我們的回應，都是為了我。感謝主，有這種詩歌。
往天行走 We’re Marching to Zion by Isaac Watts, 1674-1748
這個佳美的聖城，就是神在祂的約裏應許，神要居住在那個地方。耶路撒冷的聖殿就是造在錫安山上。神的立約有不同的時期，在曠野的時候，神居住的地方是會幕；後來有了皇帝之後，皇帝要造聖殿。神不容許大衛造，要所羅門造聖殿。神說，祂也要居住在這個所羅門所造的聖殿那裏。但是我們讀希伯來書第十一章，知道亞伯拉罕和舊約所有的聖徒所仰望的是將來的、天上的那個聖城，也就是這首詩歌所講的聖城。所以，神的約，從舊約到新約到將來，是一塊的，是一片的。
好，我們回到慕理的「恩典之約」的講義（一共6頁）。
I. 聖經中“約”的用法
從p. 1開始，慕理說，聖經裏怎麼用約這個字呢？不是合同，乃是強調神的恩典和神的應許。分三種經文來說：
[a] 人與人之間的約（p. 1）。
[b] 人與上帝立的約（p. 2）。
這裏都告訴我們，約的意思，就是無論是神還是人發誓，對對方要忠誠。所以，約裏面個人的投入很重要。
[c] 上帝的約。
II. 洪水之後，上帝與挪亞立的約
p. 2 下面，神向挪亞所立的約，慕理說，有五個特徵。
[1] 都是神單方面安排的。
[2] 是涉及全人類的。
[3] 是無條件的。
很有趣的是，神和挪亞所立的約，沒有吩咐人要作什麼。當然有說凡是殺人的，祂的血要被別人流。但是，主要是神那方面賜下應許。所以，
[4] 很強烈地，單方面的一個約。
[5] 是永遠的約。
這個我們上次講過了。所以，你看，慕理用挪亞之約，來作典型的約。所以他會看到，是單方面的，強調神的恩典和應許。我們來看慕理怎麼看亞伯拉罕的約。
III. 上帝與亞伯拉罕立的約
[1] 應許：自我咒詛的誓約（self-maledictory oath）。
和Robertson一樣，都講到神自我咒詛的誓約。
[2] 守約與背約。
約裏面也提到人要守約，或者人會背約。我們來看
Gen 17:9-10   神又對亞伯拉罕說：「你和你的後裔必世世代代遵守我的約。  (10)   你們所有的男子都要受割禮； 

Gen 17:14   但不受割禮的男子必從民中剪除，因他背了我的約。
所以，守約是必須的。但是，人也有可能違背約，對不對？我們再看17：7，神說：
Gen 17:7   我要與你並你世世代代的後裔堅立我的約，作永遠的約，是要作你和你後裔的神。
所以，v. 7說，約是永遠的。
v. 14呢？說，有不受割禮，就是有不遵守約的可能。這些人，必被剪除。
所以，這裏有個問題是，假如人違背約，那，這個約的永久性是不是會受影響呢？不會的。
不錯，約需要有人的回應。
（p. 4）可是，這些條件，不是約存在的條件。意思就是說，人違背了神的約，約就廢除了，不是的。不是說，除非人遵守這些條件，不然約就不施行。（跳一段) 人守約，是因為神先設立了約這個關係。就是說，約本身的存在，是守約的前提。因為有約，所以人要守約。很簡單的道理，不要想得太複雜。人之所以守約，是因為有個約在那裏，對不對？好了，人違背了，不等於說這個約就廢除了，只等於人得不到應許——所應許的恩典或福氣。而這個後果，在約裏面都提到的。所以，人遵守和遵守的後果，人不遵守和不遵守的後果，都是約的一部分。特別在出埃及記我們看得更清楚。守律法的，神賜福千千代，不守律法的，神懲罰三、四代（出20：5-6）。所以，遵守和不遵守，和兩者的後果，都是約裏面所安排的條文，或項目。所以從舊約到新約只有一個約。人犯罪違背約，並不廢除了約。上帝不是因為上一個階段人犯了罪，所以祂下一個階段就搞一個新的約出來。乃是說，神記得前面祂那個階段應許了什麼，因為祂應許了什麼什麼，所以在後一個階段，就再立約，再堅定前面的應許。各位聽懂了嘛？
下面一段：一個無條件施恩的約，不是一個能守、能背負的約。
這句話懂嗎？假如神說，你們可以隨便去犯罪，我無條件地賜福給你。這也是今天很多教會所講的，神“無條件的愛”，當然，沒有人敢說出來，說你們可以隨便犯罪。但是，好像Robert Schuller這種教導，就是說，你們都已經是得救的了，全人類都得救，神無條件地愛全人類，無條件地救全人類，所以，水晶教堂的Robert Schuller是個普救論者。假如是這樣子的話，就沒有守約、背約的區分，神無條件愛人。不是這樣子！神呼召人，選擇人，拯救人，條件是人要悔改信他，遵守祂的話。但是，這些都沒有功德。其實，信靠、悔改和遵行祂的話的能力，都是來自神。
你看到沒有，我們在聖靈論、救恩論講過了，就是說，人得救是憑著恩典，借著信心和悔改；是憑著恩典，不是靠行為。憑著恩典，恩典表達出來就是信心和遵行神的話。
你看，剛才那個是我們系統神學講過的，現在是聖經神學。聖經神學和系統神學是不違背的。不要聽那些聖經學者說，“不要系統神學！”我們自己從聖經那裏，重新來發掘。這些是不成熟的看法。因為兩千年來的聖經研究和系統神學，應該是彼此幫助的。所以，我們看，這個約裏面，就是系統神學講的，我們得救是本乎恩，因著信。神呼召一些人，給了他條件，要遵行祂的話。有什麼問題嗎？
好，下面看摩西的約。請各位自己去翻那些經文，一部分已經登在〈舊約聖經神學之邀〉那份講義的 p. 21-22。
我們從第二點開始講。
[2] 上帝拯救：應驗了亞伯拉罕孩之約。
上帝拯救以色列人是因為祂要應驗祂向亞伯拉罕所立的約。我們來讀一段我選的經文：
Deu 7:6-7   因為你歸耶和華你神為聖潔的民；耶和華你神從地上的萬民中揀選你，特作自己的子民。  (7)   「耶和華專愛你們，揀選你們，
讀到這裏，我們看到神單方面地揀選了以色列人，
(7)b 並非因你們的人數多於別民，原來你們的人數在萬民中是最少的。
耶和華為什麼愛以色列人呢？
兩個理由，v.8，第一個理由：因耶和華愛你們，愛就是愛的理由。但是，不是浪漫主義的愛。還有第二個理由的。我們一起來讀：
Deu 7:8   只因耶和華愛你們，又因要守他向你們列祖所起的誓，就用大能的手領你們出來，從為奴之家救贖你們脫離埃及王法老的手。
所以下面說：
Deu 7:9   所以，你要知道耶和華你的神，他是神，是信實的神；向愛他、守他誡命的人守約，施慈愛，直到千代；
順便提一提，守約，施慈愛，原文是守約，守慈愛，同一個動詞。所以，我常常說，這個餃子，皮子是神的話和應許，餡兒是神的慈愛。
你看這裏，（作“一手張開，包住另一隻握拳的手”貌），中文聖經是翻守約，施慈愛。神對祂所發過的誓，祂守住是什麼意思呢？就是施慈愛的意思。所以，我常常用兩個手來作比喻。這個餡兒——耶穌愛我，皮子——我知道，因有聖經告訴我。應該會背的啦。我每一堂都講這個的。因為這是其中一個方法來表達約的核心。
這裏又說，（v. 8） 又因要守他向你們列祖所起的誓
所以，我們再回到餃子的皮子，皮子是什麼呢？就是神的誓約，神的應許，還有神的律法，就是神的話語。神向一代（generation），訴說祂四百三十年之前向另一代所起的誓。神說，我愛你不是因為你人多，我愛你因為我愛你，和我守住四百三十年前所應許過的約。所以，神的愛是這樣子表達的。所以，愛就是commitment（委身）。人間的發誓，最重要的，除了信耶穌以外，就是結婚。神先做了榜樣，祂是這樣愛的，祂講的話是算數的。四百三十年之後，一千幾百年之後，耶穌降生。所以，一代傳一代 ，或者說，一個時期的約是成全、成就了前一個時代的約。
（p. 4下面）
[3] 約是屬靈的。
意思就是說，上帝拯救以色列人，不是要好像今天布殊總統（就職典禮）所講的，自由、民主等等啦，
Exo 6:7   我要以你們為我的百姓，我也要作你們的神。
這兩句話我們說過，是約的中心思想。這是上帝與祂子民的關係。然後呢，
你們要知道我是耶和華你們的神，是救你們脫離埃及人之重擔的。
所以，神為什麼要以色列人作祂的子民呢？是要以色列人知道祂，要以色列人認識祂。你們知道，英文know這個字，是不分知道或認識的。聖經的原文更加不分。認識，是很深的一個詞，亞當“認識”夏娃，該隱就出生了。所以，這裏告訴我們，約的中心思想是一個關係。是什麼關係呢？是要認識神是救主。我們不常常這樣子看舊約的。我們一想到舊約，就是想到血淋淋的故事，不會想到這是神施恩在救祂的子民的作為。所以，神立約就是拯救祂的子民的意思。
（p.5）
Exo 19:5   如今你們若實在聽從我的話，遵守我的約，就要在萬民中作屬我的子民，因為全地都是我的。
所以，約是有條件的。但是，不是說人不守約，約就不存在。乃是，人守約的時候，約已經存在了。好，什麼問題嗎？
Q：約是存在於人守約之先，然後神就堅定地守約。那，人如果不守約，就失去了祂的恩典。我現在理解的是，這個約是從亞伯拉罕開始，一直到耶穌基督揀選的人，直到他第二次再來為止的人，不單單是出曠野的一批人。
A：對。因為是神與亞伯拉罕和祂的後裔立的約（創17：7）。所以，這個約的原則是永遠的，神主動的立約，神主動的拯救，有條件，三個條件：信心、悔改、遵守。
我說了很多次，我系統神學的教授，是這樣教的。但是你不會從很多教授口裏聽到這個道理。因為大部份改革宗的教授，他們就說，恩典，然後你要信和悔改，不敢說，也要遵守神的話。你一這樣說，就好像傳一個靠行為的福音。我的教授就強調，遵守神的話是約的條件之一，不是靠遵守得救。也不是靠信心得救，也不是靠悔改得救，我們是借著信心，但是不是靠信心。藉悔改得救，不是靠悔改；藉遵守祂的話，持守在得救的狀況裏，但是不是靠它持守在得救的狀況裏。我們被稱為義是憑著恩典，每一秒鐘成聖，都是靠著恩典，堅忍到永遠，完全是憑著祂的恩典。
祂的恩典，就是祂的約裏面要保證給我們的。神的恩典不只是你唱歌唱得很舒服的時候才有的，無論唱那一種的詩歌。傳統或現代。所以，神施恩與否，不是憑感覺。也不是憑環境，也不是憑不同人屬靈操練的方式，有的人禱告喜歡很大聲的，有的人喜歡趴下來很安靜的，這個跟神施恩與否沒有關係的。神施恩這個事實，是祂的約裏面，祂自己保證的一個事實。所以詩篇常常重複神前面作過的，以前講過的話，我盼望同學們能宣講、教導恩典之約裏面的東西，分享這個真理，在禱告裏面也可以用的。我已經說過了，神啊，你是不改變的！這個是我們禱告裏面，可以常常讚美祂、感謝祂的話。
接下來，我們再看上帝與大衛所立的約。
V. 上帝與大衛立的約
主要是在撒下7：12-17。很有趣的，這裏好像沒有用“約”這個字。我們一起讀：
2Sa 7:16   你的家和你的國必在我（原文作你）面前永遠堅立。你的國位也必堅定，直到永遠。
（p.6）這個約最顯著的特性是：堅定的、穩固的，神的應許不改變。
就是說，神要堅立大衛和祂的子孫在寶座上，直到永遠。我們都知道，大衛、所羅門之後，這個國家亡國了，但是，大衛是誰？大衛是王。大衛是誰？大衛是耶穌基督的祖先，大衛也是預表耶穌基督的。所以，在詩篇裏面，你讀到神賜福給皇帝，比方說，皇帝加冕了，民眾歡呼，神啊，賜福給這個王吧！或者說，王要來，按照公義、慈悲，來審判祂的民。這些你都要看到，這是指以色列的王，也是指耶穌基督。假如王犯罪了，你就知道將來有一個無罪的王要來，你就知道耶穌基督不是怎麼樣。耶穌基督不是一個糊塗的王，不是一個犯罪的王。所以，舊約很多是反面教材。你把它倒過來，就看到完全無瑕疵的王。
上帝的應許都集中在彌賽亞身上，耶穌基督成全這些應許。
這裏是以賽亞預言彌賽亞其中的一章。我們一起來讀 v. 3,4 。
Isa 55:3-4   你們當就近我來；側耳而聽，就必得活。我必與你們立永約，就是應許大衛那可靠的恩典。  (4)   我已立他作萬民的見證，為萬民的君王和司令。
Isa 49:8   耶和華如此說：在悅納的時候，我應允了你；在拯救的日子，我濟助了你。我要保護你，使你作眾民的中保（中保：原文作約）；復興遍地，使人承受荒涼之地為業。
你看到那些小字嗎？中保：原文作約。所以，原文就是上帝使你作眾民的約。當然，眾民的約的意思，就是眾民的約的中保。所以，耶穌基督就是約，或者說，約就是講到耶穌基督的。所以，剛才我們讀到第55章，那個君王的詩裏，就是要見證神的恩典，耶穌就是那個中保，就是那個約，就是那個見證。約就是神的見證，神的保證。保證什麼？見證什麼？祂的恩典。而耶穌基督來的時候，那個恩典就完全彰顯。所以，耶穌基督就是那（賽49：8）。要從這個角度來讀希伯來書第八、九、十章。
有什麼問題？耶穌乃是那約（Jesus Christ IS the covenant），意思就是約的中保。
Q：來9：16，遺命：原文與約字同，是什麼意思？
A：那是另一個問題，是遺囑和約之間，有兩個解釋。
剛才你們小組討論討論得怎麼樣？
Q：我們還是覺得恩典比律法重要。因為讓人知道有律法，本身就是上帝的恩典。所以，恩典比律法更重要。
Q：律法裏面也有恩典，因為神要保護這些人，不要自相殘殺，不會陷在外邦人的罪中。所以，從律法的角度也看得到恩典，恩典中也有律法。從創造之約裏面，神說，那棵樹上的果子不能吃，那是行為上的，也是律法的，也是恩典的。有個比喻，律法和恩典是嚴父慈母。
A：我給你們這個難題是要捉弄你們的，好叫你們好好讀慕理和Kline的筆記。然後，再讀者這套舊約聖經神學之邀的講義。我是要你看到，就是認識神最重要的是什麼呢？是認識祂的主權，祂的恩典是君主的恩典，祂的律法是君主的律法，你歸納在這個“神是主”的觀念上。祂單方面賜下約，單方面賜下律法，單方面賜下恩典。那賜下律法恩典的，就是主。不曉得各位需要幾年，才能掌握、消化、宣講、分享。不然的話，我們總會對舊約有偏見的。多少傳道人只講新約的經文，不講舊約的經文的。我的院長說，詩篇有幾篇是講耶穌基督的呢？
Q：第二篇至少是的。還有…
A：你中計嘍！答案是一百五十篇。
Q：一百五十篇全部是，但是這篇最明顯啊！大家都知道的啊。
A；好好地去讀路加福音24：25-26，44-47，舊約每一個角落都在講耶穌基督，你相信嗎？
可以不信，這裏有思想自由！也有停課的自由。有思想言論自由，但是沒有閉耳不聽的自由。
我覺得，這是成全了福音派愛主的弟兄姊妹的一個真理，成全了新約的一個真理。我們都想更直接的經歷神的愛，對不對？更直接的、更親密的、更大能有力的，經歷神的愛。Well, 神就在約裏面給我們了。神先愛，神也先作見證。所以我們可以抓住祂的愛，抓住祂的應許。那，這方面更我們生活、事奉有什麼關係呢？就是一個蒙恩、蒙愛的人，是委身作基督精兵的一個人。不是在那裏作一個…巴刻在一本書《生命的重整》（Hot Tub Religion），不是泡在按摩池裏面的基督徒，就是說，我們蒙神所愛，不只是一個很軟的、很舒服的感覺，因為神的愛本身本來就不是軟軟的，神是用發誓來施祂的慈愛的。
我在很多課都常常講，知、意、情，聖靈光照我們，是用真理。然後，抓住我們的意志，然後情感才跟著來。因為，神自己，祂的意志，祂的旨意，就是向我們發誓。發誓的內容就是真理。神要我們抓住祂所起的誓，什麼東西呢？認識祂是神這個真理，然後，用感情來回應。
Q：我以前對這個問題一直突不破，後來一下就突破了。就是我們跟神的關係，也是憑著信心接受聖經裏上帝對我們的應許，然後你再去經歷，那個感情，也就出來了。我們以前先要那個feeling，先要那個感覺。好像覺得神的話怎麼都不真實，都得不到。實際上，先憑信心，接受神的話，意志降服後，感情也就出來了。
A：你突破之後，再過幾年，神又會給你一個很幹的季節，以後還會有乾旱的季節的。肯定有的，你年紀還不夠老，還年輕。真的，你還年輕，physial and spiritual，然後在那些很乾旱的日子，不等於神不愛你。好好讀舊約，詩篇、約伯記等等。神在那個乾旱的季節，還是信實的。你讀哈巴穀書，神啊！為什麼有暴君來？神說，這個還不夠暴，下面一個才真的殘暴！然後，牛棚裏面都沒有牛，什麼都沒有了！樹也不結果子。但是，神不改變。然後，在這些很殘暴的一幕幕景中，突然之間來一句話，上主在祂聖殿中，全地都要肅靜。聖經很奇妙的！你讀先知書，很難作大綱的。片面都黑暗，突然之間，一道光來了。神不改變！好，我們禱告。
天父，我們每個人處在不同的環境裏，都相信有主你自己智慧的美意，求主給我們剛強，不是靠自己，乃是抓住你的應許，一步一步走下去，作基督的精兵，無論我們是在風平浪靜的日子，或是暴風雨的日子。謝謝主耶穌，你是我們信心創始成終的元帥，奉你的名而求。阿門。
01/27/05 Kline 對約的看法
441 我的榮耀 O That Will Be Glory by Charles Gabriel
442 Rock of Ages, Cleft for Me by Augustus Toplady, 1740-1778 萬古長磐石為我開
有人說，這首詩歌是以罪為主題最有名的歌。
I Would be True by Howard Walter, 1883-1918
576 An Evening Prayer by C.M. Battersby


今天我們看英文講義的p. 16。讓我們先溫習一下：
上星期我們講過慕理對恩典之約的看法。今天晚上，我們要從另外一個角度，看Kline對約的看法。
請不要誤會，他們之間沒有什麼矛盾，只是從兩個不同的角度來看一件事。
慕理所強調的，是神單方面、委身承諾祂的恩典。今天晚上，我們要來看Kline強調的，是約的律法的安排（administration of Law），強調律法。我上星期用小組討論問過你們，約裏面恩典重要，還是律法重要？這個是故意捉弄你們的。當然，兩樣都重要。
上次我們已經看過了，恩典是神所保證、所承諾的。今天我們要來看，約是神所設立的一個制度。我用新約的教會打一個比方。比方說，我們說教會是基督的身體，教會是一個有機體（organism），是有生命的。什麼生命呢？當然是耶穌基督的生命，借著聖靈，在我們中間運行。我們在聖靈論裏面講過，聖靈的工作，主要是體現（present）基督。
但是，教會雖然是基督的身體，也是一個組織。教會是一個有生命的機體，但不等於不是組織。教會是組織，不是因為她是人為的。乃是因為是神所設立的，在教會中，神設立了祂的典章（ordinance）。比方說，神設立長老和執事、聖餐和洗禮、傳道和管教，神設立我們要敬拜祂，也要傳福音。這些都是新約聖經中耶穌基督清楚吩咐，使徒也執行的。
我說，我這樣打個比方：新約教會既是有生命的，也是個組織。所以，舊約，或每個時代的約，也是如此。慕理所強調的，是神那個親自的、所謂“個人”（personal）的投入。神與我們是有一個很親密的關係（personal relationship），祂以祂自己的姓名來發誓（創15章）。其實不只是創十五章，祂向大衛、所羅門也發了誓：你和你的後裔，必坐在這個寶座上。
今天我們來看Kline怎麼看。Kline 和慕理都是改革宗，都在Westminster做過教授。但是，Kline一方面比較有創意性（講義p. 16），一方面他從赫人的條約裏，發現了很多的啟迪。
他認為，聖經怎麼用“約”這個觀念呢？ 

both law administration and promise. 約是神的律法的執行，也是應許。
好，我們看，下面引用的那句話，他說：
“Every divine-human covenant in Scripture involves a sanction-sealed commitment to maintain a particular relationship or follow a stipulated course of action.  In general, then, a covenant may be defined as a relationship under sanctions.”
聖經裏面，每一次神和人立約，都牽涉到一個委身（commitment），委身去維持一個關係，委身要採取某一個行動。而這個委身或堅持，是用一些條件來作印記的（sanction-sealed commitment）。這個印記是某一個條件。 Sanction（附加獎懲條款）這個字，是什麼意思呢，就是假如你我遵守會怎麼樣，假如不遵守會怎麼樣。神和人委身，人和神委身，都有條件和後果的。所以，a covenant may be defined as a relationship under sanctions，約就是有條件的關係。
下面引用另外一句話，我們慢慢來思想。
“If God swears the oath of the ratification ceremony, that particular covenantal transaction is one of promise, whereas if man is summoned to swear the oath, the particular covenant thus ratified is one of law.”  
假如神在立約的時候發誓，就是說，假如發誓的那一位是神，那就是一個應許的約。對不對？神發誓，祂就保證，祂就應許。
反過來說，假如發誓的那位是人，那次所立的約，就是律法之約。
再說一次：假如發誓的是神，那個立約的儀式是一個應許的儀式。假如發誓的是人，那次所通過的約，是律法的約。
那麼，你看，神發誓，不是給祂自己定了一個律法。神發誓，就是發誓保證祂的恩典會臨到屬祂的人。好了，現在人向神發誓。人發什麼誓？人發誓要遵行祂的約，就是說，人發誓，要甘心情願的受這個約的約束。因此，這個約的特性，就是律法。這個約法來約束屬神的人。有沒有什麼問題或回應？想通了這句話嗎？
Q：很多人說，神也被這個約所約束，這個說法對嗎？
A：沒有錯，很多神學家，包括我（我不是神學家），也願意說，神在約中，自我約束。
這樣說的時候，肯定會有一些同路人要批判的。有一本最近出版的學術書，叫“The Binding of God”，神的約束，神的捆綁，神的束縛。因為，人的語言，沒有更好的辦法來形容神在這裏所作的。我們在護教學說過，神是自含豐滿（self-contained fullness）的。意思就是說，神是不受任何事物所約束的。祂是創造宇宙、掌管宇宙的那一位。那，當我們說“神的主權”的時候，意思就是說，祂是完全自由的。
好，神如何具體地使用了祂的自由或主權呢？祂進到宇宙，和祂的屬民立約。立什麼約？神約束自己說，我做你們的神，你們做我的子民。不過，神又多加一句話，出埃及記19：5-6，因為全地都是我的。全地都是我的，但是，我特別做你們的神。是不是？
神是萬有之主，但是很特別的，神做以色列人的主。在敬拜讚美一課我們也說，神特別將祂的名字、住在、放在某些地方：會幕、聖殿，今天就是兩三個人奉主名聚集的地方。
神是無所不在的。但是，祂特別與祂的兒女們同在。神是無所不管的，祂是萬有之主，但是祂特別管祂的子民。那，祂管祂的子民這個關係裏面，有著一些的應許。而這些應許，是不改變的。我們在課上，唱過這條歌，Yesterday, Today, Forever，昨天、今天、永遠，耶穌不改變。我們也唱，你的信實廣大，對不對？你的信實廣大，裏面的字很重要的。你以後可以好好去讀。這首詩歌，不只有一個主題。當然，一個就是祂的信實。當你好好讀那個歌詞的時候，另外一個主題，是祂的慈愛，或祂的恩典。祂的慈愛是信實的，是不變的。我們說過，當神說，祂要守約，施慈愛的時候，英文是翻守約，“守”慈愛。那個守和施，是同一個動詞。所以，神的慈愛，不是感情用事。
對不起，再用我的餃子的比喻，這個慈愛是被祂的保證、應許、發誓包住的。當然，祂所保證的，不只是祂的慈愛。也包括祂的律法，和遵守祂律法的後果，還有不遵守律法的後果，這些都不改變。所以，從這些角度來看，神是自我約束的。可能要再問下去。
Q：對人的自由意志，神是不是也自我約束，讓人自由選擇來接受或拒絕救恩？
A：意思就是說，神約束自己，因為祂尊重人的自由意志。
改革宗的說法是：神的主權和祂的自我約束，恰恰是建立了人自由選擇的範圍。
我再說一次：神的主權，和祂如何地自我約束，剛好設定了人自由選擇的範圍。就是說，亞當夏娃可以作什麼呢？可以作什麼選擇呢？就是上帝所給他們規範裏面的選擇。
就是：吃，還是不吃那個分辨善惡樹上的果子。好，我們再想深一層。
Q：這還是老問題，你又給他自由意志，又只能做你讓他作的選擇。
A：你想要怎麼樣？（笑！）人的自由是有限度的。或者如J. I. Packer說，沒有權威，就沒有自由。或者說，不服從權威，就沒有自由。你把吉普車放在火車軌道上，結果是自殺，或者是殺人（美國最近的一個慘劇，是一個想自殺的人，把車開上火車軌道；卻臨時反悔，車卻卡在軌道上，駕駛逃離現場，卻造成兩列火車被撞出軌，造成十多人死亡）。火車自己也不可以選擇離開，對不對？這個叫自殺。所以，神掌主權，限制人的自由。
不要緊的，你聽不順，我常常說，給你六個月去想，或者九個月。
A：XX要幾個月？
Q (Student)：我想了兩年。
Q：我覺得不用兩年。兩分鐘就想通了。為什麼呢？因為你從神的完美和神對人完全的愛的這個角度看，就立刻想通了。神給人所安排的，一切都是盡善盡美的。
A：是。神的主權，是按照祂的聖潔和全然完善。
Q：神給人所安排的，一切都是為了人的好處。
A：嗯~~~，應該說，都是為了祂的榮耀和人的好處。
好，現在我再給你們另外一點。我們繼續講神的約束這個問題。
你要想通人的自由意志這個問題嗎？可以的！你來跟從神的榜樣。神怎麼用祂的自由意志？神的自由意志是無限的噢！人的自由意志是有限的。當然，我在這裏用自由意志，是指選擇的意思。就是說，神的選擇權是無限的。因為所有東西都是祂造的。好了，祂創造了萬物了，祂要繼續作什麼呢？或者應該問的，是祂永恆裏計劃的，創造之後要作什麼？不是在創世記第一章結束的時候說，哎，我現在沒事幹了，下面要幹什麼，不是這樣子的。
神選擇了與祂的屬民立約。在舊約時代，祂透過律法、獻祭的制度等等，約束自己。到了新約時代，是祂自己下來。我們都很熟的，腓立比書第二章，6-11節。
Phi 2:6-11   他本有神的形像，不以自己與神同等為強奪的；  (7)   反倒虛己，取了奴僕的形像，成為人的樣式；  (8)   既有人的樣子，就自己卑微，存心順服，以至於死，且死在十字架上。  (9)   所以，神將他升為至高，又賜給他那超乎萬名之上的名，  (10)   叫一切在天上的、地上的，和地底下的，因耶穌的名無不屈膝，  (11)   無不口稱「耶穌基督為主」，使榮耀歸與父神。
耶穌基督本來是與神同等，有神的本像，但是他取了奴僕的樣式，一直到死。這是神甘心情願的選擇，是神自我約束的極點，這剛好就是約的歷史的高峰。從挪亞、亞伯拉罕，一直到耶穌基督的死與復活。所以，你想要有自由選擇嗎？可以的。你看神怎麼選擇，為祂的子民死，那才是最高的自由和最高的榮耀。這是神道德的本性。
神的本性是：祂是萬有之主，但是祂也是聖潔的、公義的、祂也願意作僕人。而當祂作僕人的時候，恰恰是表現祂的王權。祂在約裏面自我約束的時候，恰恰就是表現：約所有的條件都是祂定的，祂是盟約之主，祂不是暴君！
Q：我們上學期上舊約約伯記的時候，有個老師說：難道那個神真的就是那麼好嗎？是對以色列人，還是所有民族？如果你是個埃及人，你在出埃及記裏面，那個十災，還有那些……，對埃及人來說，這個公道嗎？還是，這個神，只是以色列的神，是保護他們的。對外邦人來說，他是暴君，是不是？他是在講到約伯記神的公義的時候講的。
A：祂的答案是什麼？
Q：他只把問題point out。
A；神是大而可畏的，海嘯也給我們看到這一點，是這個大而可畏的神，自我約束。反過來說，是誰甘心情願跑到十字架上？不是一個在加利利海邊穿著拖鞋走的嘻皮，是宇宙萬物的創造者，大而可畏的神，而祂愛我們。所以，在約裏面愛我們的，是大而可畏的萬物之主。你一定要把這兩個拉在一起，神的主權，和祂的恩典；神的主權和祂的謙卑與低就。
Q：剛才的問題，可不可以改成：約以外的人，怎麼感受到神的恩慈與慈愛？
A：我們在宣教學那一科，發了一本書，叫宣教學概論。作者是 J. Bavinck。
改革宗的宣教觀是怎麼樣的呢？起初，神創造天地。所以，神最早的約，是給全人類，為萬國萬民所立的。我們還沒有講到那點。因為我們還沒有講到約的範圍。所以，後來神與亞伯拉罕立約，在神的心目中，是與全人類立約。“萬國必因你得福” 。神為什麼選以色列人？是要以色列人在萬國中作祂恩典的見證。不過，以色列人很不順服，所以該打。但是，神的原意，不是要以色列人有種族優越感。同樣的，神也不要中國教會有種族優越感。不只是把福音傳回耶路撒冷，是傳到全世界。不是說傳到耶路撒冷不對，乃是說，我們沒有什麼很特別的地位，神不偏待我們。我再說，神在舊約中的約，已經想到全人類的了。所以，在舊約，也有一些外邦人，比方說，喇合，路得等等，都是外邦人。然後，神也用了這些沒有跟他們立約的外邦人，來打擊、擄掠以色列人。當然，神也用以色列人去懲罰那些外邦人。這個是舊約整幅的圖畫。神和以色列人立約，要外邦人知道祂是神；神用外邦人懲罰以色列人拜偶像；神親自懲罰以色列人不順從，神又用外邦人來懲罰以色列人的不順從；神又開始收納一些外邦人，作為一個預表：有一天，萬國萬族的人，都要來到耶路撒冷。
Zec 8:23   萬軍之耶和華如此說：在那些日子，必有十個人從列國諸族（原文作方言）中出來，拉住一個猶大人的衣襟，說：『我們要與你們同去，因為我們聽見神與你們同在了。』」
哈巴穀書和以賽亞書也有一些經文很美的，說到全世界都要認識耶和華，好像大水遮蓋全地：
Hab 2:14   認識耶和華榮耀的知識要充滿遍地，好像水充滿洋海一般。
Isa 11:9   在我聖山的遍處，這一切都不傷人，不害物；因為認識耶和華的知識要充滿遍地，好像水充滿洋海一般。
所以，舊約裏面有很多宣教性的經文。
好，我們回到講義的p.16。剛才我們在說，神若發誓，祂所發的誓是應許。人若發誓，那個約就是律法。至少我們可以說，約有這兩個層面。你可以接受嗎？意思就是說，律法在約裏面很重要的。再回到人的自由意志。我說過很多次，約是很好用的。神既然設定了約，約裏面有律法，我們上次已經講過，律法是給人遵守的，人也可能不遵守它。對不對？有可能人遵守，有可能人不遵守。這就是我說的，就是有約，有律法，所以給人的自由選擇設定了空間。
慕理強調的，是神單方面保證祂的恩典。Kline 強調的是神設立了律法，要人遵守。
神所保證的恩典，是祂自己保證的，是單方面從上而下的。神的律法包括了人不遵守的可能性。我常說，一個不變的神和一群能變的人立約。
何西阿書就是很好的例子，神要何西阿娶一個淫婦，什麼意思呢？以色列人老是在變嘛！淫亂就是拜偶像的意思，就是背約。神不變，神的屬民老是在變。所以，約有它歷史的演繹，但是約的本質是不變的。有應許，有律法。
改革宗神學不是硬繃繃的，是有血有肉的，是餃子，有湯、有皮、有肉的，對不對？是啊，是有位格的神，跟一些有位格的，又常常犯罪的人立約。你們讀過以西結書，神向以色列人哀求的那些經文沒有（結18：31，33：11）？神說，你為什麼要滅亡啊！回轉吧，就必存活。Turn and live！至少有兩大段的這種經文。
我們改革宗Westminster的，也讀那些經文的！在課堂上讀的！我們是福音派的，我們要傳福音的。有些人是讀不懂的，那些極端加爾文主義者是讀不懂的。你還沒有看到極端加爾文主義者吧！
我希望你聽懂了，改革宗神學，不只是講神預定的、不變的計劃。
神的作為是在歷史裏面。在永恆裏面計劃，在歷史表達出來；表達出來的時候，是跟這些頑固的屬民打跟鬥。但是，我們肯定不是過程神學，process theology。過程神學就是說，神也在變。“你患cancer嗎？”“明天不知道怎麼樣對不對？ 神也不知道明天怎麼樣”。這叫“過程神學”，Clark Pinnock的那個open theism，《神的敞開性》the openness of God 
注：批判：http://www.monergism.com/thethreshold/articles/topic/foreknowledge.html
這個不是正統的基督教，不要說改革宗啦，對不起，這個簡直是異端啊！但是，是所謂福音派的神學家講出來的，IVP出版的。神是無所不知，所有東西都是祂預定的。但是，在歷史裏，祂跟這些會變的人立約。想通了嗎？
Q：我信耶穌之前，車子五、六架，包括 BMW，BENZE，Jaguar，現在回顧，知道那是神的恩典。所以，誰說神對外邦人沒有恩典？現在我才知道，我跟神立約了，吸一口空氣都是神的恩典。神也照顧外邦人的，照顧得好好的。神是有主權的，我以前是很該死的，祂沒有用祂的主權叫我毀滅，就是恩典了。
好，我們再看下去。下一段，講到出埃及記21章。在這裏，Kline不同意慕理的說法。
Kline說，事情不是這樣的。不是說，西乃山之約，在出埃及記19-21之前已經賜下了。Kline在這裏不同意的是，他說，約已經存在，在西乃山只不過是通過而已。Kline是倒過來講，他說，西乃山的記載，就是神賜下這個約，透過祂發誓和人的獻祭，賜下這個約的記載。
Kline所要強調的，是這個制度和設立約的儀式。就是說，沒有這個儀式，就沒有約。什麼叫立約？就是神親自來發誓，人也發誓，這叫做立約。慕理強調的，是神的恩典和保證的心意。
你懂他們不同在哪里呢？再讀下去：
“We are bound to conclude, then, that the covenantal transaction of Exodus 19-24 cannot be defined in terms of a unilateral promissory commitment from the divine side.  This particular engagement was, on the contrary, constituted a covenant by Israel’s formal pledging of obedience to God’s law.  It was a law covenant.”  

所以，Kline說，我們的結論是：出埃及記19-24章這次立約的那個交換儀式，不只是神單方面承諾祂的委身，約不只是神單方面的承諾。什麼叫約呢？就是當以色列人正式地宣誓（pledge）順從神的律法的時候，約就成立了。因此，約是一個律法的約。你懂這句話的意思嗎？
神當然老早就保證了祂要承諾的，但是，是在西乃山前面，以色列人發誓的；以色列人發了誓，約就設立了。所以，一個約的成立，也需要人的參與。但是，不是說，你看，神多麼需要人，不是這個意思。乃是說，在約裏面，人有義務：首先，保證順從，然後順從；先是保證順從，然後是具體地順從。所以，約有人要作的部份。既是神單方面的，也包含了人的回應；既是神的恩典，也包含了律法。神的恩典是律法的前提（presupposition），意思就是說，是誰要遵守律法呢？就是那些蒙恩典的人。
有問題嗎？講到教會歷史二的時候，講到清教徒神學，你又會再聽一遍的。
Q：什麼時候要開清教徒的靈修？
A：我們在敬拜讚美的課上部會強調清教徒，因為這次我們的材料太多了。謝謝你提醒，要講的東西太多了。
簡單說一下：清教徒的敬拜是集體敬拜三一真神。敬拜的核心是讚美，讚美神的屬性、神的作為、神的應許。這個就是正確的約的回應。敬拜，加上順服，或者說，敬拜加上服事。服事就是順服。
我從小是喝那些福音詩歌的奶水長大的，例如：“我奉獻所有”、“將你最好的獻給主”，“我已經決定要跟隨耶穌”，“噢，耶穌，我已經應許”，我拿什麼獻給你呢？只有葉子而已。 It pays to serve Jesus，事奉耶穌是值得的！這些都是我從出生、從母胎就開始唱的歌。現在呢，我從約的角度去理解這些詩歌，“I have decided to follow Jesus”，就是約的回應啊！不過，在你我還沒有奉獻自己給神之前，還沒有把自己委身給耶穌基督之前，__________________ （填充）。
A： 神已經先把自己委身給我們。但是不要好像廣東的現代詩歌說，“相獻”。神不是相獻，是“單獻”，是單方面的。我很不喜歡看到“相獻”——就是互相的奉獻，有點像夫妻彬彬有禮的相獻、敬茶那樣，我們奉獻自己給耶穌基督不是敬茶啊！所以不能用“相”這個字。
神承諾祂的恩典給我們，神承諾祂的同在，祂的名要住在我們之間，祂的榮耀和我們的榮耀不能分開。祂說，祂的聲譽和以色列的聲譽不能分開，是這樣子的一位榮耀與恩典的神！所以，以色列人獻自己給這樣一位榮耀的神。所以，有人要說，相信預定論的人不管門徒生活、聖潔生活，是不懂聖經的。
因為，“約”，就等於新約的“天國”， 約的條件是什麼？信靠、悔改、順服。
現在，這個成為我宣講和教導的主題。因為這是聖經的主題。聖經的主題就是“約”。
悔改和信靠是一件事情的兩面。盼望各位好好去讀《聖經神學》這本書。讀完之後，再讀《宣教學概論》，再讀《教會論》—基督榮耀的身體。很抱歉，我沒有一本很好的有關福音書的“天國”的書介紹給你。我所接受的神學教育就是這樣子的。新約、舊約、系統神學、宣教，各種主題。我們的宣教學老師，很多時候取笑我們的院長，Edmund Clowney，祂的筆記本很厚，差不多三吋厚，裏面有教會論、基督教教育的神學，宣教的神學等等。
反正，我們的宣教學老師Harvie Conn（簡河培）說，上一課就夠了。前前後後就是講三位一體的神，從舊約到新約是多麼的榮耀。祂來呼召祂的選民，在那個“大會”的日子。那個日子是什麼呢？耶和華的日子、申命記的日子，就是耶穌來的日子。耶穌是誰？耶穌是主，主就是耶和華，就是整本聖經裏面所講的耶和華，就是耶穌基督。聖經是什麼呢？聖經就是耶和華的話，Word of the Lord, Lord of the Word，前前後後就講一件事，就是耶和華是約的主。耶和華立約的時候，就頒發了祂的話語，耶和華與祂的子民同在。所以，你們聽了二十次還不夠耶！我看，要兩百次！好，休息。
1/27/05 下半堂
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Faith Is the Victory by John H. Yates 

講義的p.17。Kline說，約裏面有律法，律法是約裏面很重要的一部分，從創世記第一章就如此。他說，神與亞當立約，雖然約這個字沒有出現在創世記第一章。
“The original relationship of the Creator and man was an administration of God’s lordship in the form of a divine protectorate, which God sovereignly established and within which his suzerainty over his human servants was expressed in a revelation of law, including both service obligations and dual sanctions. 。
創造主和人本來的關係，是神執行祂的主權。神作為一個保護者。
這裏的字，protectorate，有一點像半殖民地（semi-colony）。我是在英殖民地香港出生的。香港是殖民地，但是英國也有些地方，不是殖民地，叫保護區。這裏用的字，就是保護區的意思。
神按照祂的主權，設立了祂對人的保護。神怎麼保護人，怎麼統治人呢？就是透過律法，包括人有義務服事神，遵守和不遵守的結果。這是Kline對創世記第一、二章的解釋。
有人問我，亞當在被造的時候認識神嗎？完全認識的，而且他對神的認識，是沒有瑕疵的。因為，伊甸園就是神統治人、統治萬有的宮殿、宮廷（palace），或者說，是這位聖潔的神的聖殿（temple）。聖殿是園子，園子是宮廷。我猜想，大部份同學沒有聽過這種的說法。
因為Kline是非常有創意的神學家。他都是勾劃出很大幅、宏觀的圖畫：上帝是一個建築師（architect），從伊甸園開始，祂計劃要造一個宮廷、聖殿。當然，到了出埃及記，神拯救祂的子民出埃及，神就具體地設定了會幕，然後，後來以色列人建聖殿。但是，就算是會幕、聖殿，希伯來書說，都是按照天上的樣式造的。神在祂的心目中，有一個會幕、一個聖殿。然後，祂創造人的時候，祂對人的統治就開始了。所以，從創世記到啟示錄，神是王。整個宇宙，是祂統治的範圍，所以可以說，整個宇宙是祂的宮廷。而祂是聖潔的、配受讚美的，所以整個宇宙是祂的聖殿。The Temple is the Garden, is the Palace。Kline就把這三件事情（伊甸園、宮廷、聖殿）重迭起來。宮廷——因為神是王；聖殿——因為祂是敬拜的對象；而園子是祂為人預備的。
我沒有硬性規定你要接受這種說法，因為這個是從整本聖經來看。不過，我反問你，你假如不是這樣看創世記第一章，你用什麼方法來看？比方說，我們會用兒童聖經故事的方法來看：伊甸園很多動物，亞當坐在一塊石頭上面。獅子走過來，然後老虎、牛、馬，等等。這種看法，是平面的，不是立體的，為什麼我說不是立體的？就是因為沒有把神的主權考慮進去。你把神的主權放進去，整件事情就立體了。所以我們說，整個宇宙，是神的宮廷，神的聖殿，意思就是說，神是王。然後，人背叛神。所以，天上的王要下來，再一次設立祂的王國。但是，這一次的王國，是一個救贖的王國。在舊約時期，這個王國叫做“約”。新約時期叫做“天國”，進入到這個王國的人，必須重生，作耶穌的門徒。
你看到沒有，一些傳統我們都知道的觀念，要把它們都連起來。為什麼要信耶穌？因為要做神的門徒。在哪里作神的門徒？在神的國度裏。什麼叫國度？就是神是宇宙的主，也特別是教會的主。神的主權要借著祂的律法和恩典來彰顯。
今天我們所講的，很多比較是制度方面的，神設立了一個制度。但是，你不要因為它是制度而排斥它。神是王，祂理所當然有權設定一個制度來怎麼樣作王。Kline是比較從赫人條約的角度來看，所以，約是要定的，是有儀式的。儀式還沒有發生，還沒有舉行的時候，約還沒有設定。
在《舊約聖經神學之邀》講義中，（請各位直接去讀，我們不會仔細解釋了），Robertson說，每一次神立約，祂先有準備，跟人講一次，然後就有立約的儀式。比方說，神跟摩西講過，然後祂在西乃山降臨。耶穌基督道成肉身，那是第一次所講的。新約的設立，是在最後的晚餐。神和亞伯拉罕在十二章就講過，就賜下祂的應許；然後十五章，天上那個火爐下來，那個是立約的儀式；再加上十七章割禮的儀式。所以，設立約也不是一次的，大部份都有兩次。是先講，然後作。
你會怎麼樣解釋約的重要性給你的會眾？我們牧養教會的，我們的time frame...

我這樣說好了，你牧養你的羊群，你手上有多少時間？你的羊群，一個禮拜有168個小時。每個人都有168個小時。但是，你只占了他們的四十分鐘，一個小時都不到，至少在美國是這個樣子，中國大陸可能有一~二小時。那，一年大概有四五十個四十分鐘。就是說，先假設你是講道的，或者你是帶領主日學的。你要怎麼樣有計劃的，將約講清楚。我常常說，約是很好用的。意思是說，約有很多層面。
在我們自己的靈修跟禱告生活裏，我們從這裏開始講好了，是不是常常在和神立約，抓住神的應許，一次、再次地委身順服祂，背約的時候悔改。至於我們的教導呢，不要忘記常常宣講神是不變的，祂的愛是不變的，祂的聖潔不變、祂所有的屬性都不變；祂的應許不變，祂的同在不變。
第二方面，雖然是不變，但是神常常提醒我們，祂是不變的。所以我們要常常讀那些溫習性的經文，詩篇裏面常有的，常常溫習出埃及記發生什麼事。然後希伯來書說，你今天若聽了祂的聲音，心就不要剛硬了。所以，作牧者的，是很婆媽的。神是常常提醒我們的，祂知道我們會忘記。忘記什麼？祂的信實。這是第二點。第一是不變，但是神常常提醒。
第三，我們的禱告和我們的信心，是有把握的，因為神是信實的。我的意思是說，我們有把握，神是聽禱告的。但是，神沒有義務把我們一切所求的，都給我們。
第四、我們可以有把握地經歷到神的愛，或者說，我們可以有得救的確據。
第五，我們在不同層面上，都要立志作一個委身的人。家庭、教會、工作。這是最明顯的三方面，因為這是創世記第一章，神設立的三個制度。
第六、不要以為神的律法是無情的。
我把二十多年的精華，都榨出來了。從聖經神學、系統神學，到教會歷史，到牧會，我想了二十多年，就想到這幾個。有什麼回應沒有？
Q：神是宇宙的主，特別是教會的主。對於那些不傳講真理的教會，我們怎麼看？
A：對於那些不遵守真理的教會，神還是他們的主。神的主權有賜福和審判兩面，祂的刀是兩刃的。神也會管教。有一次一位老牧師跟我說，（請你們不要在臺上說這句話，那是在長途電話裏面告訴我的，是我最沮喪的時候告訴我的。）他說，有的時候一個教會死了十多年以後才發現。就是說，祂自己已經死了，教會已經死了，十年之後，教會裏面的人才發現。不過，可憐的是主耶穌基督的羊。
我住過不同的城市，不同的地毯都有過眼淚滴在其上。不是我的眼淚，當然包括我的眼淚啦，但是，你懂我的意思嗎，一些同工們來流眼淚。現在流眼淚可以用電腦、email了。
我想，神給每個人、每個時刻要負責牧養的人是有限的，比方說，你這個時候很沮喪，或者說，對方很沮喪，我們就要問神，神，你要我作什麼？這個時刻，你要我服事那幾個人？我們沒有可能服事全世界的，Billy Graham也沒有可能服事全世界。他向全世界宣講福音，沒有錯。不過，他只認識十個總統而已。我的意思是說，他也有祂的選擇性，對不對？所以，我們有的時候看到教會不遵守神的真理，有些人，神興起他們，好像耶穌一樣，拿鞭子來鞭打教會。我承認我沒有那個恩賜。我只會揀幾個羊，給他們一些衛生紙，然後鼓勵他們站起來，再走。不過，我很有盼望，因為神在每一個人的生命，不同的階段，有祂要每個人學的功課。有的時候，有些人的肚子很餓，沒有神的話；有的時候，人很沮喪，想要為神成就的事，一事無成。但是在那些乾旱的季節，神還是在教導我們功課的。
所以，我現在是從這個角度來看事情。因為，我愈來愈感覺到神沒有叫我作消防員，特別不要作全世界華人教會的消防員。火車出軌，來了三百個警察啊！不是一個。一個人做不了的！昨天我隨便打開電視，一聽，哇，很感動。羅省的市長，Glendale的市長，羅省的警察局局長，Glendale的警察局局長，羅省的消防局局長，Glendale的消防局局長，再來一個FBI，他們是怎麼講話的呢？一個介紹下面一個講員。每一個人都講謝謝的話，很難得的。那，我們總會面對這些教會危機的情況，神不要我們單獨作戰。有的時候，你感覺到很孤獨。不過，我說，肚子餓是可以去找草來吃的。特別今天，上網、讀書，各種方法。
Q：有的時候，連禱告的力量都沒有，還說什麼上網、讀書。
A：我只經歷過兩年而已。我太太那個時候要面對法庭。當時的指控官就是後來紐約市的市長Rudolf Guliani，當時他是聯邦檢查官（prosecuting attorney）。兩年啊，我禱告沒有話講的。學會了一句話：神是不變的。其實不止兩年，到了芝加哥也是一樣。不過，神是憐憫的。
所以，我現在生命的目標，就是看神要給我怎樣的一個杯，什麼是我的份，份內的事情。每一年，或者每兩年、每半年，神要我服事那幾小撮人。我這個功課學了好久，才慢慢學會。我一直都要“改變全世界”的！至少全世界的華人教會。“有耶穌的心懷，也有衛斯理的異象，世界是我的牧區。” 

這幾年來，我一直在推辭一些世界性的事工。不過，今天接到一個。不是那些長期要作世界性的工作，是去一次的大會。現在我連日期都不知道。我知道是明年。但是，上一次他們邀請我的時候，我沒有答應，這次我答應了：世界華人聖樂營。為什麼要去呢？去作橋樑。從聖經、到神學，到教會歷史的聖樂，到新、舊音樂之間的橋樑，也就是新和舊聲樂事奉人員之間，是不是可以做一點橋樑的工作。希望神給我這個機會。我的意思是說，希望我去了這個教會，能夠扮演這個角色。這種的角色不常有，幾年才有一次。所以，有些機會呢，幾年來看准了，這是很重要的一件事。
有些事情是要等待的，現在有些事工我還在等待。不曉得各位目前的生命在那個時刻，有的時候，在中段的時候，神擱置（shelf）我們，put us on the shelf，要忍耐一下。
好，我們禱告：今天晚上，我們紀念胡翼權牧師，求主繼續的剛強他。也紀念中國大陸我們主內的同工們，有的在大城市，有的在鄉村，有的在逼迫中間。有些身體很軟弱的，疲累的，也有撒旦在干擾他們的工作；有的在默默耕耘，有的是從海外去的，在讀中文，或教英文，各方面的服務；還有傳道人的兒女們，求主你一一的保護。謝謝天父，你和你的兒女立約，你負責。求主今天晚上你的安息也臨到我們，叫我們的思想、我們的詩歌，真的是從心發出。奉主耶穌的聖名求。阿門。
02/03/05 約的統一性
The God of Abraham Praise by Daniel ben Judah 亞伯拉罕的主
這差不多是唯一一首講神與亞伯拉罕立約的詩歌。
The God of Abraham praise, Who reigns enthroned above;
Ancient of everlasting days, and God of Love;
Jehovah, great I AM! by earth and Heav’n confessed;
耶和華是自有永有的。這句沒有翻譯出來
I bow and bless the sacred Name forever blessed.
我俯伏稱頌那個聖潔的名字。
The God of Abraham praise, at Whose supreme command
From earth I rise—and seek the joys at His right hand;
I all on earth forsake, its wisdom, fame, and power;
我放棄世界所有的智慧、名譽和權力。
And Him my only Portion make, my Shield and Tower.
耶和華是我唯一的份（杯）。耶和華就是唯一使我滿足的那一位，我的盾牌和高臺。
We’re Marching to Zion by Isaac Watts, 1674-1748往天行走
什麼是錫安？錫安是耶路撒冷的山，代表神特別與祂的子民同在，神要在那個地方與祂的子民會面。有的時候我們唱關於舊約的詩歌，好像不很親切。不過你要記得，舊約裏面有很多事實和新約是一樣的，只是字眼不一樣，或者是外表的儀式不一樣。
剛才唱過的兩首，要和下一首連起來。我選這三首詩歌，不是因為今天發生了什麼事，或跟我的情緒有關，而是裏面有神學觀點。從舊約到新約，從聖父到聖子。
All That Thrills My Soul by Thoro Harris, music by Russel DeKoven
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Jud­son W. Van De­Vent­er, 1896
禱告：天父，我們再一次把我們的生命交托在主的手中。我們的生命本來就是屬於主的，你又再次買贖。求主在未來的日子，繼續使用我們，繼續塑造我們，每天用耶穌基督的寶血潔淨我們。我們活在一個很不尋常的日子中，我們需要很多不同方面的裝備，不論是中華民族或其他民族都需要福音。我們周圍的同學告訴我們，在非洲和其他地方，教會都需要被建立起來。求主就建立我們，也堅立我們手中所作的工，保守我們的學業。奉耶穌基督的聖名求。阿門。
Q：老師，您牧會的時候也自己司琴嗎？
A：牧會的時候，自己開拓的教會是自己司琴的。牧養別人開始的教會，有不明文、聖經沒有說明的規矩，牧師是牧師，司琴是司琴。比方說，上次教會邀請我作司琴，是一個周年紀念。司什麼琴呢？序樂、殿樂、聖餐時候的音樂，就是唱詩的時候沒有給我彈。假如倒過來，我就很高興了。因為司琴是支持會眾來敬拜神的，而不是獨立的作些獨奏。當然，怎麼樣支持會眾來讚美，背後有一些操練和藝術。但是，能夠服事、support會眾來讚美，這是最大的喜樂。
Q：牧師有沒有要開司琴課？
A：其實我開過，而且有拍過錄像帶。我實在很想把我老師教我的一些竅門，教給你們。最理想是一個十三、四歲的男孩子，已經彈琴彈到第六、七級了，給我教個半年，或者一個夏天。無論如何，我可以把我老師教我的，都錄在錄音帶上。我已經作過一次，可以再作。我這裏簡單介紹一下我的老師：祂的名字是Richard Johnson，黑人，是單身漢，一輩子服事他媽媽，直到媽媽過世。我跟他學琴是1965-67，當時我父親在芝加哥外面的 WHEATON讀神學，我們住在Aurora，我是在河東的中學念書。Mr. Johnson在downtown有一個鋼琴的 Studio，因為有人介紹，所以特別便宜，我忘記多少錢了，大概是一個月$35，差不多45分鐘到一個小時。我付不起，只付$30。
他同時在城裏的Moody Bible Institute作摔跤教練（Wrestling coach），祂自己是講道的傳道人。他三四十歲了，還在學鋼琴。所以，我跟他學的最後一個夏天，他就送我到城裏，他老師哪兒，學了八次。你們有誰可以幫我找一找我老師的老師所寫的一本書：Arthur Schultz  The Technique of Piano Playing。我老師的老師的偶像，是Vladimir Horowitz，我們都認為他是有史以來最偉大的鋼琴演奏家。你假如有機會，買一兩卷Horowitz的CD聽一聽，看你聽出什麼味道來。你告訴我，然後我告訴你，我的老師教我一些什麼東西。
Horowitz已經去世了。他去世之前，有兩次很重要的表演，一次在紐約的卡內基音樂廳；一次是在莫斯科，他回到祂的故鄉去表演。他要演出一次，我們都要等十多年的，他要自己的鋼琴，還要私家的調琴師傅，從美國飛到莫斯科，連同鋼琴一起。所以，他一宣佈有音樂會，票馬上賣光。因為，他也不去紐約最大的音樂廳演奏的。Carnegie Hall 也不是很大的地方。我為什麼要告訴你這麼多東西呢？因為我的鋼琴彈法，跟我處理神學、哲學都有關係的。只講一句，其他你自己去“悟”：知、意、情：
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表情
看懂沒有？這個跟我們作神學和傳道人都有關係的。
當然，這個圖是我讀了清教徒、改革宗神學之後，才整理出來的。但是，1965年，我的老師就教我這些東西了。懂嗎？我在講什麼？我的老師說，每個曲子的每個音符都要背下來。怎麼背又是另外一個很長的故事。身體怎麼作，都有技巧。然後才來講究表情的表達。
那個好像是在一個鋼鐵作的架子裏面，都建好了，然後，感情就可以表達出來。好像一個跳舞的人，祂的骨頭都鍛煉得又剛強又柔軟，不只是美，背後有一個很強的架構。我想，很多都是這樣，游泳、溜冰、滑雪，都是這樣子。
這些東西，完全一下告訴你是很悶的。你再提一次、兩次，我再告訴你們多一點，你們提醒我講。
我們禮拜四的課程，基本上是跟著英文講義。121504 Covenants Part 1 Entirety (C+E) rev.doc
我們講完了John Murray 和Meridith Kline關於約的不同的看法。下面，我們要進入到英文講義p.20
但是，為了方便各位用中文，你可以翻到《舊約神學之邀》。下面是簡單的對照表：
英文講義 pp. 20-21  =  pp.14-20舊約神學之邀
             21-27  =  pp. 21-49
              28  =  pp. 50-64
英文短短8頁的東西，在中文是50多頁，主要是加了很多經文。
好，我們看《舊約神學之邀》p. 14。 

各位都記得，約這個字第一次出現，是在挪亞時代。
聖經在挪亞時代之前，不用這個字，是不是等於沒有約存在呢？或者說，神和亞當之間的關係，是不是就不是“約”呢？我再說，聖經第一次提到“約”，是在創6：18。
 (18)   我卻要與你立約；你同你的妻，與兒子兒婦，都要進入方舟。
我們在這裏的論點是，不是的，從創世記第一章，神就用約來與人建立關係。這裏有幾方面來討論：
1. 聖經有先例：討論 “約” 的關係時，並不一定用 “約” 這詞。
例如，撒下II Samuel 7:4-16，很明顯這裏是神向大衛說明，祂和他立約。要立大衛（v.8）作以色列民的君王。還應許大衛的後裔，不斷接續祂的王位，類似的經文是代上I Chron. 17:4-27 （p. 15）。
這兩段經文這麼長，“約”這個字一次都沒有出現過。但是，很明顯的，上帝與大衛的關係，是“約”的關係（p. 16）。因為，後來有些經文說過，神與大衛立約。例如，撒下23:5
 (5)   我家在神面前並非如此；神卻與我立永遠的約。這約凡事堅穩，關乎我的一切救恩和我一切所想望的，他豈不為我成就嗎？
Psa 89:3  我與我所揀選的人立了約，向我的僕人大衛起了誓：
至少有這兩段經文告訴我們，上帝與大衛所立的誓叫做約。
這是第一點，是說，聖經講到立約的時候，不一定用“約”這個字的。
2. 有兩段經文，說明創造的秩序是約的秩序。
你知道什麼叫創造秩序嗎？就是說，神怎麼設計世界，神在世界中設立了一個什麼制度，這叫秩序（order）。
第一段經文：First passage: Jer 33:20-21,25-26
(20)   「耶和華如此說：你們若能廢棄我所立白日黑夜的約，使白日黑夜不按時輪轉，  

(21)   就能廢棄我與我僕人大衛所立的約，使他沒有兒子在祂的寶座上為王，並能廢棄我與事奉我的祭司、利未人所立的約。  

(25)   耶和華如此說：若是我立白日黑夜的約不能存住，若是我未曾安排天地的定例，  
(26)   我就棄絕雅各的後裔和我僕人大衛的後裔，不使大衛的後裔治理亞伯拉罕、以撒、雅各的後裔；因為我必使他們被擄的人歸回，也必憐憫他們。」
神用反面的方法說明，假如我所立的白日黑夜的約廢棄了，其他的約也都要廢棄。
意思就是說，正如我和白日黑夜立了約，同樣地，我也跟大衛立了約。
好，那現在的問題是，神什麼時候跟白天黑夜立了約的？最有可能的是亞當時期和挪亞時期。創 8：22，在洪水之後，神應許晝夜永不停息。
Gen 8:22   地還存留的時候，稼穡、寒暑、冬夏、晝夜就永不停息了。
但是，也可能是上帝在第三天創造的時候，祂定下了典章或定例（p. 14）：
Gen 1:14   神說：天上要有光體，可以分晝夜，作記號，定節令、日子、年歲，
另外兩節經文：
Jer 31:35-36
(35)   那使太陽白日發光，使星月有定例，黑夜發亮，又攪動大海，使海中波浪匉訇的，萬軍之耶和華是祂的名。他如此說：
(36)   這些定例若能在我面前廢掉，以色列的後裔也就在我面前斷絕，永遠不再成國。這是耶和華說的。
這一段，沒有用約這個字，用的是定例。
好，那現在我們要處理這個問題嘍！就是說，約和定例或律例，往往是同義詞。
例如，1Ki 11:11
(11)   所以耶和華對他說：你既行了這事，不遵守我所吩咐你守的約和律例，我必將你的國奪回，賜給你的臣子。
2Ki 17:15
(15)   厭棄祂的律例和他與他們列祖所立的約，並勸戒他們的話，隨從虛無的神，自己成為虛妄，效法周圍的外邦人，就是耶和華囑咐他們不可效法的；
Psa 50:16
(16)   但神對惡人說：你怎敢傳說我的律例，口中提到我的約呢？
Psa 105:10
(10)   他又將這約向雅各定為律例，向以色列定為永遠的約，
耶利米31和33章這兩段結構很相似，正如日和夜不停止，同樣的，以色列永遠是神的子民。
但是（p. 18），耶利米書31章那一段說，耶和華設立太陽在白日發光，然後，使星和月有定例，在黑夜發亮。日月在日夜發光，在創世記有記載的，但是在與挪亞立約的時候卻沒有提到。還有要，上帝在第三天創造的那個記載，不只提到月亮，也提到星，就好像耶利米書31：35一樣。我們來讀 Gen 1:16
(16)   於是神造了兩個大光，大的管晝，小的管夜，又造眾星，
是不是？你看到，大的、小的，和眾星。
但是，跟挪亞立約的記載就沒有提到星。所以，結論：CONCLUSION:
基於上面所列的種種理由，我們認為耶利米書31所講的，是神創造的時候的律例。雖然約這個字沒有出現在耶利米書31章，但是有在33章出現，神立了日夜的約。而因為這兩段論點的論調很相似，所以，我們相信，日夜的約和日夜的定例是同一回事，意思就是說，耶利米書33章，白日和黑夜的約，是指創世記第一章神所設定的秩序。大家明白了嗎？我們可以從耶利米書推回去，說創世記第一章是個約。
上次我們講過Kline的看法，他認為，從頭，就是從創世記第一章開始，神是君王，宇宙是祂的宮殿，也是祂的聖殿。那個園子──伊甸園，又是宮廷，又是聖殿。在這個宮廷、聖殿裏，神立約。
下面還要一段經文要處理：
2. 第二段經文 Second passage:  何Hosea 6:7 

 (7)   他們卻如亞當背約，在境內向我行事詭詐。
（p. 19）以色列民好像亞當一樣背了約。首先，亞當是指什麼？第一個解釋是亞當是指一個地方。第二個解釋，是指亞當一個人，他是人類的祖宗。第三種解釋，亞當是指全人類，或者指常人。
第二、三種解釋比較讓人接納。意思就是說，外邦人、非以色列人，與創造宇宙的神之間有某一種關係。以色列人違背了神的約，在這方面，以色列人好像人類，或者說亞當，正如非以色列人背了約，以色列人也背了約。問題是，非以色列人與上帝立了怎麼樣的約。意思就是說，他們後來違背的約是什麼約？所以，很明顯的，何西阿在說，上帝借著創造與非以色列人立了約。簡單的說，就是和全人類立了約。甚至乎，在彌賽亞要來的時候，在何西阿書2；17-18，神與整個自然界在立約
Hos 2:17-18
(17)   因為我必從我民的口中除掉諸巴力的名號，這名號不再提起。
(18)   當那日，我必為我的民，與田野的走獸和空中的飛鳥，並地上的昆蟲立約；又必在國中折斷弓刀，止息爭戰，使他們安然躺臥。
小結：SUMMARY: 
1. 上帝與大衛的關係顯然是約，可是起初沒有用“約”這個詞。
2. 耶33：20-21，和何6：7都指出，上帝在創造時與人的關係為約。
所以，我們看到，神在挪亞時期之前，已經定了約了。
3. 約的要素，在挪亞時期之前，已經存在。
起初，上帝創造人時，與人建立了關乎生死的關係。
A bond of life and death is present between God and man newly created.  

意思是說，起初，神與剛剛新創造好的人，立了生死的關係。就是說，若吃分辨善惡樹的果子，必定死。神和人之間的關係，是由神單方面、全權地來訂定的。然後，人犯罪墮落之後，神與人也有著關乎生死的關係，就是女人的後裔和蛇的後裔有生死戰。
講到這裏，我們的結論是：創世記第一、二章和第三章這兩個段落，都可以稱為“約”。三章的約，與第一、二章是不一樣的。
Q：newly created是不是也可以說是挪亞之後才創造的？
A：挪亞洪水之後，神沒有說人有新創造。神恢復了創世記第一、二章所說的話，沒有說新創造。新創造只有在耶穌基督裏（以弗所書第四章，林後5：17等等）。當然，在耶利米和以西結的預言裏面，有新的創造，給人的割禮，把律法刻在心裏，新的心，等等。
這段所講的，是說挪亞時期之前，雖然沒有約這個字，但是神與人的關係，還是應該稱為約。
III．上帝的約的統一性
THE UNITY OF GOD’S COVENANTS
(Robertson, pp. 27-52)
接著看p. 21. pp. 21-49，這段是講上帝的約的統一性。
先讓我作個介紹，然後我們再進入一些很仔細的討論。Robertson把亞伯拉罕、摩西和大衛這三個時期的約，說出了他們之間的關聯。比方說，每一個時期先有一個準備方面的神的講話。然後，有正式立約的儀式。在這方面，這三個時期的約，都是一樣的。
對亞伯拉罕來說，預備的是創世記12章，約的設立是15章，後來再加一個印記，在17章。
摩西時期，神先在埃及對摩西和以色列人說了要立約，有逾越節；甚至到了西乃山山下，出埃及記19章5-6，這些都是預備的。立約是在西乃山上（19-20章）。
大衛的準備期，是神先膏了大衛作君王（撒下2：4），後來才跟他立約，應許他和祂的後裔永遠坐在王位上（撒下7章）。
耶穌基督他道成肉身，這是預備。一生生長，然後傳道。比方說，在洗禮的時候，父神說，這是我的愛子。但是，我們可以說，正式立約是在最後的晚餐。當然，這些東西我們不需要過份硬性的規定，意思就是說，神立約是有一個過程的，一次再一次重新講約的意義。所以在這方面，光是在立約的方式上，這三者就有很多相似的地方。
這三方面，又跟亞當、挪亞時期，有很大的關係；然後，這三個約，或者說，這五個約，都在耶穌基督裏面成全。
從另外一個角度來看，比方說，神與摩西和以色列人立約，不論在出埃及記，或者在申命記一次一次地重複地講，詩篇裏面也一次一次再講。神與摩西、以色列人立約，是應驗了祂對亞伯拉罕、以撒、雅各所應許的話。
大衛的約也是如此，大衛的後裔，就是亞伯拉罕、以撒、雅各的後裔。神要賜福直到千代，咒詛的到三、四代。不論如何，神是與後裔立約的。所以後來的約都應驗前面的約的應許，或者是神所發的誓。然後，以色列人犯罪，最後被擄了。為什麼？因為他們違背了摩西時期的約。所以，不同時期的約，中間都有關聯的；後來的都指向前面的，就是說，現在發生的事，都因為以前；現在受咒詛，因為犯了以前的律法；上帝現在做事，因為以前發過誓、應許過。當然，還有約的內容是一樣的。第一就是神說，我要作你們的神，你們要作我的子民。第二就是神與祂的子民同在。用新約的方法說，就是以馬內利。
所以，這幾十頁的講義要講的，就是把這麼多約連在一起。
有什麼問題沒有？
Q：何西阿2：22-23是不是上帝跟外邦人立約呢？特別是23節。
Hos 2:22-23
(22)   地必應允五穀、新酒，和油，這些必應允耶斯列民（耶斯列就是神栽種的意思）。
(23)   我必將他種在這地。素不蒙憐憫的，我必憐憫；本非我民的，我必對他說：你是我的民；他必說：你是我的神。
A：是。至少這裏說，那些本來不是神的子民的，現在要作神的子民。本來神不憐憫的，現在要憐憫他們。這些人要說，你是我的神。要從前面v. 18開始讀。
Hos 2:18-21
(18)   當那日，我必為我的民，與田野的走獸和空中的飛鳥，並地上的昆蟲立約；又必在國中折斷弓刀，止息爭戰，使他們安然躺臥。
(19)   我必聘你永遠歸我為妻，以仁義、公平、慈愛、憐憫聘你歸我；
(20)   也以誠實聘你歸我，你就必認識我耶和華。
(21)   耶和華說：那日我必應允，我必應允天，天必應允地；
彌賽亞有一天要來，神要和祂的子民，甚至自然界、動物立約，又要在人類中間停止征戰。然後，v.19，用今天新約的話說，就是以色列要重生得救。
舊約很少用這種字眼的。舊約怎麼說呢？v. 20，你就必認識我耶和華。“認識”這兩個字是很重的！這裏，神是說，他要重新和以色列人“結婚”啊！“認識”就是“閨房”的意思。意思是說，神跟以色列人會再一次發生夫妻間最親密的關係。我們常常唱一些詩歌說，耶穌最奇妙、耶穌最寶貴，就是在講這些東西，就是認識耶和華。因為我們華人多年來受了反理性傳統的影響，讀到“認識神”的這些字眼，就想到神學知識那邊去了，是理性的、頭腦的知識。然後，我們講道的時候，又要解釋一番，說，啊，你們不要只是有頭腦的知識哦！就是說，讀到“認識”這兩個字的時候，又要解釋一番的。但是，“認識”這兩個字，從來就不是這個意思。用我的老師John Frame的解釋：
To know God is covenant obedient，認識神就是遵守祂的約。
當然，遵守祂的約需要罪得赦免，被潔淨。所以，是以一個被潔淨的人的身份，來遵守，來順服祂的約，這叫認識神。這是我們跟他學系統神學第一課要學的東西。所以他那本書，就是關於系統神學導論的書：The Doctrine of The Knowledge of God。很難翻譯這個詞，我們可以說是，“認識神”的教義。系統神學有神論、人論、基督論、聖靈論、教會論等等，但是，我們一般說，第一個論是啟示論，或者說，系統神學導論。他不喜歡這樣教的。他叫做：“認識神”論。整個內容就是講神是約的主。什麼是認識神呢？就是順服祂。在祂的面光中生活。所以，我絕對相信，這是新約時期的約──何西阿書第二章。
Q：何西阿書2：22-3說的，耶斯利民、素不蒙憐憫的（羅路哈瑪）、本非我民的（羅阿米），原文是何西阿孩子的名字（第一章）。實際上，他們還是在以色列的血統裏面，只是他們敗壞後，神審判性地告訴他們，神會repeat the covenant。當然，正如老師說的，到新約時代，或到他們悔改的時候，這個約會重新建立。所以，應該不是和外邦人立約，還是在祂子民裏面的。
Hos 2:22  and the earth shall answer the grain, the wine, and the oil, and they shall answer Jezreel, 

Hos 2:23  and I will sow her for myself in the land. And I will have mercy on No Mercy, and I will say to Not My People, 'You are my people'; and he shall say, 'You are my God.'"
A：O. K, 那個context是以色列人，是背約的人，我可以接受這段經文是這個意思。我常常把幾件事情放在一起，就是說，舊約曾預言，當彌賽亞來的時候，有幾件事情會同時發生的。一個是以色列要更新，或者說要重生，就是這段所講的。第二、外邦人要來。應該說是兩件不同的事，但是同時發生。我心目中把它倒亂了。
Q：2：23有一個解釋說， “我必將她種在這地”，她是指教會，地是指全世界。
A：改革宗傳統是這樣解釋的。就是說，到了新約時期，誰是以色列人呢？就是耶穌基督和在基督裏的人，就是指教會。
我再問一次，上次問過了。你會怎麼樣教導、宣講“約”這個真理？
首先，可以在公禱，就是崇拜的禱告裏面開始，讚美神是立約、守約的神。是守約、施慈愛的，是信實、公義的。就是說，在我們的公禱裏，要強調神的信實、不變。
神的公義是什麼意思？包括神要擊敗祂的敵人。這些都要放在我們禱告、我們的思想裏面。這個跟神施恩典救人，是一件事情的兩面。神怎麼施恩給罪人拯救他們？就是擊敗了罪、死亡和撒旦，然後，這裏說，聘你永遠歸我為妻，是以仁義、公平、慈愛、憐憫。
我想，我們禱告裏面，慈愛、憐憫很多的。我們怎麼去思想神的公義？聖經裏面有很多講神的公義的。神是公義，就要施行審判，也要消滅祂的敵人。
我下禮拜要在我們教會的知青退修會做講員。我在這個教會已經七年多了，當他們給我這個退修會的題目的時候，我心裏面第一個反應是：你們這個團契給我這個題目已經有四次了，可能有五次了也不一定。當然，人是有變動，但是，這些二十來歲的青年問的問題，問來問去就是這個問題。什麼問題呢？我怎麼面對同性戀這個事實？或者社會上我們基督徒認為不對的事？因為我們要傳福音嘛！傳福音就是要愛人嘍！那，怎麼能夠採取一些立場是別人不喜歡的呢？我們又怎麼樣在政治等各種舞臺上作基督徒、作鹽作光的見證呢？做鹽做光就是要跟世界作對嘍？這些問題的背後有個假設，就是傳福音的基督徒都是作好好先生。所以，一談起公義、正直，好像就沒有愛心了。那，我說了又說，約是很好用的，很好“使”的，或者用好聽一點地說，是多姿多彩的。你怎麼用在作鹽作光上面？平信徒上班的時候怎麼面對現實、秉行公義？但是有Tsunami、有海嘯，又要有憐憫的心。因為上帝又是憐憫的神，又是公義的神。
記得，上帝是立約的神。神是在約裏面顯明祂的屬性的。聖潔、公義、正直、慈愛、憐憫，還有信實、永不離開祂的子民，永遠坐在寶座上，聽他們的禱告，必定消滅祂的仇敵；不輕易動怒，赦免我們的罪孽。我們的神是烈火！就是說，你一想到神，要同時想到幾方面。有什麼回應？
Q：我感覺神是憐憫人的。神說，我要憐憫誰就憐憫誰，不論你是不是外邦人。因為我本身經歷神對我和我太太的憐憫。
A：對。憐憫你和你太太的，是萬軍之耶和華。憐憫你的那一位，是憑己意行萬事的，坐在寶座上，管理君王，然後，祂的救恩臨到你和你太太。從偉大的宏觀，看到給我們個別的拯救。所以，我們常常唱那些傳統的聖詩，加上靈恩派所寫的很多很好的讚美的詩歌，不能只唱福音詩歌，“耶穌與我很甜蜜”。但是，神怎麼樣掌王權？是透過施恩典和憐憫。神的恩典處理了我們的罪，神的憐憫處理了我們的罪所帶來的後遺症。
我常常問你們，你們怎麼講、怎麼用約這個觀念。剛才我們唱詩唱到最後，唱什麼詩歌？記得嗎？“我奉獻所有”。浸信會一般是在收奉獻的時候唱的。但是，其實這首詩歌很好的，是講我們整個生命的奉獻。但是這種詩歌我從來不會擺在第一首來唱。
前面我唱什麼？歡喜快樂來到錫安──神的寶座面前來敬拜祂，祂是公義的。或者說，你一想到錫安就想到神的寶座。但是，究竟誰作在錫安山上，大衛的寶座呢？是耶穌基督啊！所以我們來讚美耶穌，然後將我們的生命交出來。看到沒有？從舊約看耶穌基督。用耶穌基督來解釋舊約。
約是講什麼？耶穌就是王，他來作約的中保，約是生死的血盟，耶穌用祂的血來設立這個約。因為這個血本來是我們應該流的，就好像那些動物被劈成兩半一樣。耶穌裂開了。耶穌裂開祂的身體，剛好就是說，神的約成立了！什麼叫神的約成立了呢？就是說，我有把握確定知道，神救我救到永遠，神與教會同在，直到永遠；神在將來必定要消滅祂的仇敵。現在必定與受苦的同在，因為耶穌坐在寶座上。這是從新約看約。
所以，多唱Isaac Watts的詩歌，你就聽懂了。“樂哉主臨”、“耶穌普治”（ JESUS SHALL REIGN）等等。你好好去讀耶穌普治這首詩歌，但是，同時翻開詩篇72篇，你慢慢讀，翻來覆去地讀，慢慢就會懂了。
我再說，蘇格蘭的長老會，他們開始禱告常常這樣開始：King Jesus，我們的王耶穌，他們叫“王耶穌”的。他們有個口號叫 Crown and Covenant ，耶穌的冠冕，然後呢，立約。
接下來，我們要作祂的約民，就是要付上作門徒的代價。不要怕宣講作門徒的代價。首先可能會流失一大批，然後神將應該留著的，一個一個帶回來。
希望你講道不像我講道，我二十年前講的道，要到十年之後人家才懂，我也離開了好久了。然後他們就回味那個味道。當然，我年輕的時候講的道，真的是非常的硬。有Ia, Ib, Ic，……十六點。我再說，約也很好用哦，因為，基督徒是常常偏離主耶穌、走迷路的。
最近我要讀希伯來書，因為五月中要講一篇道，在我們教會附近的美國教會。一篇道，把整本希伯來書講完，因為他們每個星期講一卷新約書卷。就好像我前一個月在加拿大，三堂把約伯記講完。你怎麼準備這種講道？反復地讀，讀完再讀。這次我讀，我發現一件事，以前都讀過的。希伯來書講什麼？有好幾個主題。其中一個主題是耶穌基督是更美的祭司，是我們的……英文說為我們代禱，不只是為我們代求這麼簡單的。
耶穌基督進到了天上的至聖所，所以我們可以坦然無懼地來到神的面前。但是，這些話是講給誰聽的？就是講給那些可能受苦、受逼迫，可能要放棄信仰的人；講給那些可能心會剛硬的人。所以第三、四章說，假如你聽到這些話，心就不要剛硬了。好幾次都好像要把基督徒扯回來、拉回來的味道。但是，希伯來書的主題是講基督的榮耀。基督高過天使，高過摩西，高過亞倫，和所有亞倫制度裏面的祭司，基督的獻祭高過舊約的獻祭。
但是，下面還有另外一個層面，就是說，你們要Hold On，你們要抓住你們的信仰哦！約有兩方面，可以說，這個約下面，常常會有腐爛的信徒們，上面是精金的神的應許，好像餃子在下面老是會有洞的，湯會流出來的，下面是亂七八糟的，但是上面是不變的應許。好，我們休息。
2/3下半堂
笑話：有一次在一個超左派的會議，禮拜堂著火了。靈恩派的就說Fire, Fire；浸信會說，water, water；長老會就說，order, order。
有些人形容一些禱告是不經大腦的：God Bless Daddy, God Bless Mommy，bless me, bless the dog。有的時候把貓狗當成人，在禱告裏面也是這樣的。
Q：聽說John Edwards也作這種禱告。
A：那是St. Francis of Assisi。愛得華茲會研究生物。他年少的時候寫過一篇關於昆蟲的，在學報上發表。
我再問，關於約這個觀念。我們從另外一個角度來看，你們已經聽了我講的，每個禮拜講的都一樣，對不對？神是不變的，神是必定守約的。你要準備一個講章或準備小組查經與聚會，你先假設你的組員或會眾是在怎麼樣的狀況裏面。他們的生命是怎麼樣？或者說與主的關係是怎麼樣？ What do you assume about your audience？你對你的聽眾作了什麼假設？就算你現在在教會裏面沒有事奉，禮拜天你走進去就坐在那裏，你對會眾有什麼假設？因為，你要講約和恩典的訊息，你也要認識你的會眾。
要認識信息，認識會眾。或者說，解釋聖經，解釋會眾。用最新的話說，是解讀你的會眾。你對你心目中的會眾認識了什麼？不要亂罵人哦！因為你們的文章都會講這些的，我讀你們的功課讀得太多了。先講什麼中國社會怎麼在變化，人心虛空，教會需要神的大的威揚，我知道啦！我知道。再講得細一點。


Q：我一直在考慮的問題，不管是信徒和非信徒，都會在律法和恩典，或者說舊約和新約之間，會有一些分歧，和認識的不夠完全。我從這門課得到最多的，是這兩者的統一性，是在神的主權裏面的統一性，來完善這一點，會很有說服力。而不是從人的角度，反饋當神的約臨到我的時候，我的表現或我的領受。這樣的分歧會更大。從上往下看，它的統一性很容易看出來，而且容易說服人。
A：你要很有忍耐地去講，不斷去解釋。
Q：很多時候讀舊約，弟兄姊妹會說，啊，這是猶太人的故事。現在，聽懂了。約就是講我，我跟神的關係。猶太人背約，就是在講我犯罪背約。重新立約，就是在講我和主耶穌重新立約。所以不要把它當成身外物來讀。
A：是，律法與恩典，約與我，這些都是很重要的突破。
我再問，你對會眾的認識如何？也包括你對自己的認識如何。加爾文說，認識神跟認識自己是一件事情的兩面。你們還是不是覺得約這個觀念很抽象？怎麼不抽象法？
Q：我信耶穌以來，從來就覺得舊約就是要和現在融在一起。
A：很好。
我下個月要在馬來西亞講一個題目，不是我要的，是他們要的：聖經輔導第二部份。本來是講憂鬱、憂慮、發脾氣等等，但是他們給我一個新的題目：內疚感。放在聖經輔導第二部份，很有意思。
Q：我們這裏什麼時候也要講？
A：問得好！
剛才我講的這句話，他們要我講內疚感。請問，跟我講的約有什麼關係？
Q：跟神在約裏面的應許有關。包括神恩典的應許與審判的應許，這兩者之間的平衡。
A：是。很多時候，我們缺乏對神的應許的信心。要抓住神的應許，不放過。當然，負罪感有對的，有錯的。但是，要按照神的律法來看我們的罪。我們看准了，我們是干犯了神的律法，然後，我們就要來抓住那位為我們信心創始成終的耶穌基督，和在耶穌基督裏面所有的恩典的應許。那也就是為什麼我的教授，每一個星期二的早上講道學的時候，就叫我們悔改。其實他不是只叫我們悔改的，我是說用詞有的時候不一定是這樣的。有的時候用詞是說 come to the Cross，跑到十字架面前，這個就是約的中心。
我們用一首詩歌結束今天的課：
你記得啊。我們一直是在講約的。這些都是我在非改革宗時期唱到爛熟的。我17歲才開始接觸改革宗神學，我以前就是阿米念的聖潔派嘛！什麼叫聖潔派？不抽煙、不喝酒、不跳舞、不看電影，那是神學的分類，Holiness就是衛斯理的阿米念，再加上進深的 deeper life的神學（靈修神學），這是十九世紀一派。好好讀《活在聖靈中》，有一段你名字讀不懂的那段，就是我們的傳統。就是衛斯理之後那段Kassick。
我說，這些是我非改革宗時期學的，現在用約的角度來看。完全可以把它包在裏面看。
Q：不是改革宗才講約嗎？
A：不，非改革宗是這樣講的：（斥責聲）要愛主喔！你要愛主！不愛主像什麼樣！
我從小聽的道，就是這樣子的，老是給大牧師罵的。所以，我們星期六唱什麼歌呢？“只是葉子”，你知道這首歌嗎？我們很軟弱，很不配，我們生命很亂。靈修部每個星期六晚上，總是有個女孩分享，每次講她都會哭的。每個禮拜六靈修部青年團的分享，就是在哭，然後我們就唱“只是葉子”。就是說，沒有那個，我知道神的恩典臨到我，我的確知道，我的罪得赦免了，然後，好好地抬起頭來跟隨主。但是，又唱那些歌，也要唱分別為聖等等，不要總停留在那些不配、低著頭的樣子。
Q：我覺得要先要有這些，才講恩典。
A：是，很重要，但是我們作傳道人有責任，兩樣都要給。你要作道德的約束，但是，你不能不發恩典。
詩歌：Follow, I Will Follow Thee by Howard Brown
禱告：天父，願你自己的話，在今天和前面的道路，都刻在我們的心版上，同學們在一段很長的學習過程，離開我們服事的工場很遠，求主也不斷地教導我們。感謝主，把不同的功課挑戰放在我們面前，有時候，就是在我們眼前的弟兄姊妹和我們之間的關係。求主繼續供應我們需要的恩典。我們很軟弱，但是，主，你的恩典夠我們用，你也為我們代求。謝謝主耶穌。願你的平安，真的保護我們。奉你的名求。阿門。
02/10/05 亞伯拉罕之約；割禮的意義
詩歌 

Great Is Thy Faithfulness by Thomas Chisholm
I Surrender All Words: [image: image4.png]


Jud­son W. Van De­Vent­er, 1896
讀：信徒信經
God Will Take Care of You by Civilla Martin
p. 39 

我們在星期天晚上講了亞當之約和挪亞之約。星期四晚上，講亞伯拉罕之約和摩西之約。
亞伯拉罕之約：神無論是呼召亞伯拉罕，還是設立割禮，都顯明祂是約的主。
聖經裏面沒有一個約，是上帝與人討論產生的，都是祂單方面主權所定下的。
今天晚上我們看創世記15章，神設立這個約。
這段聖經的背景：v. 1-8，亞伯拉罕向神求。求什麼呢？求一個確據，要知道神所應許的，是真實的。神給祂的回應，就是正式地立了這個約。從 v. 9開始。
Gen 15:9  他說：你為我取一隻三年的母牛，一隻三年的母山羊，一隻三年的公綿羊，一隻斑鳩，一隻雛鴿。
神吩咐亞伯拉罕拿牛、羊、鳥等來，剖開。我們已經講過剖開的意思了。然後，神使亞伯拉罕沉睡（v. 12）。我們可以說，神這裏使亞伯拉罕進入一個好像異象的情況，神就跟亞伯拉罕說，未來四百年要發生什麼事。神對未來的事情，也是掌權的。
亞伯拉罕的後裔，要作寄居者（v. 13），要被人苦待，後來要出來，帶著許多的財物。
為什麼要等這麼長的時間呢？v. 16 說是第四代，v. 13說是四百年，可能“一百年”是“一代”象徵性的說法。神給的理由是說，亞摩利人的罪孽還沒有滿（v. 16）。
我們知道到了約書亞的時期，亞摩利人的罪孽就滿了，那時候神就要顯明祂的審判。我們讀聖經的時候，有些問題神沒有答，我們就不能多說。例如，為什麼是亞摩利人，不是別人？為什麼是四百年，不是三百年，這些問題都沒有答案的。
v. 17-18，神就舉行立約的儀式。亞伯拉罕看見，從天上有一個火爐和火把，從那些肉塊中經過。重要的是，在火經過肉的時候（v. 18），當那日，神與亞伯拉罕“立約”。我們已經講過，“立約”原文是“切約”（cut a covenant）。所以，這個約是以一個自我咒詛的誓言設立的。當時在不同的民族，都有這種儀式，就是以切一個動物作立約的儀式。
我們現在來看另一段舊約經文，也講到立約和肉塊的事情，就是說從肉的兩半中經過。
這段經文記載在耶利米書34章。這裏的背景是耶路撒冷被巴比倫攻打，西底家王就召集了百姓來悔改。我們一起來讀 Jer 34:8-11：
(8)   西底家王與耶路撒冷的眾民立約，要向他們宣告自由，叫各人任他希伯來的僕人和婢女自由出去，誰也不可使祂的一個猶大弟兄作奴僕。（此後，有耶和華的話臨到耶利米。）
(9)   (SEE 34:8)
(10)   所有立約的首領和眾民就任祂的僕人婢女自由出去，誰也不再叫他們作奴僕。大家都順從，將他們釋放了；
(11)   後來卻又反悔，叫所任去自由的僕人婢女回來，勉強他們仍為仆婢。
這裏有一個重新立約（covenant renewal）的儀式，立約就包括遵守神的誡命，要釋放奴僕，他們做了。但是做完之後又收回。V.11說，他們作了，又反悔，就勉強這些奴僕回來。我記得我常常跟你們說，福音派裏面有重新立約這個傳統的，夏令會、冬令會就是這些。重新立約就是再回到神的面前，承諾我們願意遵守祂的話。但是，你看這裏以色列人，立了約之後，又返回頭，所以，耶和華的話就臨到耶利米。
然後，Jer 34:17-20，這裏是神的話：
(17)   所以耶和華如此說：你們沒有聽從我，各人向弟兄鄰舍宣告自由。看哪！我向你們宣告一樣自由，就是使你們自由於刀劍、饑荒、瘟疫之下，並且使你們在天下萬國中拋來拋去。這是耶和華說的。
(18)   猶大的首領、耶路撒冷的首領、太監、祭司，和國中的眾民曾將牛犢劈開，分成兩半，從其中經過，在我面前立約。後來又違背我的約，不遵行這約上的話。
(19)   (SEE 34:18)
(20)   我必將他們交在仇敵和尋索其命的人手中；他們的屍首必給空中的飛鳥和地上的野獸作食物。
這裏給我們想到創世記15章的一些字句。V. 18說，神將牛犢劈開，分成兩半，從其中經過。
v. 20 說，他們的屍首必給空中的飛鳥和地上的野獸作食物。
當空中的飛鳥來吃這些人的屍體時，他們的身體就沒有可能再復原了，意思就是肯定死了。
這段經文在講什麼呢？最可能的，是當時舉行過的儀式，而不是回想到亞伯拉罕創世記15章的儀式。耶和華等於這麼說，你們不記得嗎？你們從肉塊中經過。那是不是表示說，耶利米書34章，他們都從肉塊中走過。當然有可能，但是也有可能不是。也有可能是一個象徵性的行動。
我們來看，西底家王在這裏作了一個重新立約的儀式，而舊約有幾次重新立約的儀式的。我們來看約書亞24章。Jos 24:1
(1)   約書亞將以色列的眾支派聚集在示劍，召了以色列的長老、族長、審判官，並官長來，他們就站在神面前。
約書亞將眾支派聚集到示劍這個地方。從第二節開始，約書亞就述說耶和華的作為。講到亞伯拉罕、以撒、摩西、亞倫，以色列人過紅海，埃及人被淹沒，以色列人到了約旦河東邊。講完這些歷史後，v. 14，我們一起念 Jos 24:14-15
(14)   「現在你們要敬畏耶和華，誠心實意地事奉他，將你們列祖在大河那邊和在埃及所事奉的神除掉，去事奉耶和華。
(15)   若是你們以事奉耶和華為不好，今日就可以選擇所要事奉的：是你們列祖在大河那邊所事奉的神呢？是你們所住這地的亞摩利人的神呢？至於我和我家，我們必定事奉耶和華。」
我們常常把最後這句話刻在牌子上，掛在客廳。不過這個上下文在說什麼？先述說了神在歷史的作為，然後勸勉以色列人要敬畏、事奉神，然後重重地跟以色列人說，你們要選擇事奉神。我們來讀v. 16-18以色列人的回應。
Jos 24:16-18
(16)   百姓回答說：「我們斷不敢離棄耶和華去事奉別神；
(17)   因耶和華我們的神曾將我們和我們列祖從埃及地的為奴之家領出來，在我們眼前行了那些大神跡，在我們所行的道上，所經過的諸國，都保護了我們。
(18)   耶和華又把住此地的亞摩利人都從我們面前趕出去。所以，我們必事奉耶和華，因為他是我們的神。」
你看百姓的回應，回應了約書亞講到的神的作為。
v. 19-20，約書亞就說，你們不能事奉耶和華，因為神是聖潔的，是忌邪的，一定不赦免你們的罪的。假如你們離棄神去敬拜偶像的話，神必定降禍、滅絕你們。然後，我們來讀：
Jos 24:21
(21)   百姓回答約書亞說：「不然，我們定要事奉耶和華。」
然後，約書亞說，你們既然要事奉耶和華，就要作見證，要除掉外邦的神。
百姓說他們願意。我們讀 Jos 24:25-27
(25)   當日，約書亞就與百姓立約，在示劍為他們立定律例典章。
(26)   約書亞將這些話都寫在神的律法書上，又將一塊大石頭立在橡樹下耶和華的聖所旁邊。
(27)   約書亞對百姓說：「看哪，這石頭可以向我們作見證；因為是聽見了耶和華所吩咐我們的一切話，倘或你們背棄你們的神，這石頭就可以向你們作見證。」
我們在這個課程開始的時候就說過，立約有很多種儀式，立一塊石頭就是一種儀式；這塊石頭是一個見證。我說過，好像申命記33章，“見證你們的不是”。所以，神的見證不都是好受的。就是說，你們將來犯罪，不要說我沒有說過哦，這裏有一塊石頭作證。所以，這裏我們看到，有一次公開的宣講神的話語，然後有悔改、決志、立約。
我們來看另外一次重新立約的儀式：2Ki 23:1-3
(1)   王差遣人招聚猶大和耶路撒冷的眾長老來。
(2)   王和猶大眾人與耶路撒冷的居民，並祭司、先知，和所有的百姓，無論大小，都一同上到耶和華的殿；王就把耶和華殿裏所得的約書念給他們聽。
(3)   王站在柱旁，在耶和華面前立約，要盡心盡性地順從耶和華，遵守祂的誡命、法度、律例，成就這書上所記的約言。眾民都服從這約。
這個王作了一件很好的事情。就是讀了神的律法（v. 2）。華人教會比較少強調這些詞，約書和約言，約書就是律法書。所以我們今天的新舊約聖經就是約書。當然，舊約聖經就是約書，摩西五經是約書，申命記是一個重新立約的約書。出埃及記19-24章是約書，然後十誡是約書。所以，約書的範圍可大可小。很可能這次讀的，是出埃及記19-24章，也可能只讀了十誡。
下面，整章講到他們如何除偶像和修壇，很長的一段，一直到v. 20。把修壇的祭司都殺掉，在壇上燒，好了，這些很偉大的、潔淨的事情都作完了，我們讀21、22節，
2Ki 23:21
(21)   王吩咐眾民說：「你們當照這約書上所寫的，向耶和華你們的神守逾越節。」
(22)   自從士師治理以色列人和以色列王、猶大王的時候，直到如今，實在沒有守過這樣的逾越節；
I find it hard to believe，很難想像啊，幾百年都沒有守逾越節，至少沒有從上到下同心合意地收逾越節。然後，下面又再說，把這些行巫術的，神像等等都除掉。
我們來讀：2Ki 23:25-26
(25)   在約西亞以前沒有王像他盡心、盡性、盡力地歸向耶和華，遵行摩西的一切律法；在他以後也沒有興起一個王像他。
(26)   然而，耶和華向猶大所發猛烈的怒氣仍不止息，是因瑪拿西諸事惹動他。
你對v. 25-26有什麼感想？約西亞王“作到足了”，該作的都作了，但是神還是審判。你會聯想到什麼情況呢？因為以色列的歷史裏面，有好幾次這種重新立約（Covenant renewal）。很明顯的，重新立約之前就是犯罪和離開神。
這段經文，給我想起今天的美國教會。這期的大使命雜誌說，美國、西方文化是在一個日薄西山的情況裏。其實，很多人講了幾十年的啦。1970年，我當時讀美國教會歷史的教科書就講了，一個耶魯大學的歷史家說的。
不過，這期雜誌有一件事情沒有說明，是說了很多西方社會怎麼敗壞，文化怎麼敗壞，教會怎麼離開神，連教會都快站不住了。這期很豐富的，至少八篇文章。有轉載 Carl Henry的書摘，就是西方文化的日暮（Twilight of A Great Civilization），也有當代的Harold OJ Brown 在2004年八月《今日基督教》的文章〈A Decisive Turn to Paganism〉，但是沒有一篇文章說華人教會就像美國教會。我總感覺到有一種沒有說出來的民族優越感在裏面。我們是第一代的移民或留學生，但是我們第二代的教會就完全像美國教會。其實我們也很像，我們都在異教文化的暖水池裏泡。然後，水的熱度愈來愈增加。
美國教會不是沒有呼籲悔改的領袖，有的。而悔改也是必須的。但是神沒有義務一定憐憫。有的時候神會轉回，有的時候不轉回。神自己所掌管的歷史大輪在動，這裏是其中一次。
我們再來看第三個重新立約的儀式。
先解釋一下。現在呢，以色列和猶大都亡國了，都在異邦流浪了好久了。神就讓祂的選民分三次回到猶大、回到耶路撒冷。第二次是重建聖殿，第三次是重建城牆。我們來看尼希米記第八章，這是牆修好之後的一次大聚會。
我們來讀Neh 8:2-3，這裏有文士以斯拉，以斯拉是文士也是祭司。
(2)   七月初一日，祭司以斯拉將律法書帶到聽了能明白的男女會眾面前。
(3)   在水門前的寬闊處，從清早到晌午，在眾男女、一切聽了能明白的人面前讀這律法書。眾民側耳而聽。
下面說，他們為了這件事情，特別作了一個木台，然後，差不多有12個人，站在以斯拉的左右邊。Neh 8:5 ：
(5)   以斯拉站在眾民以上，在眾民眼前展開這書。他一展開，眾民就都站起來。
當以斯拉打開律法書的時候，眾民就站起來。可能這個也是為什麼後來會堂敬拜的儀式，讀聖經的時候要站起來的。有一些基督教會也這麼作的。
我們來讀 Neh 8:6
(6)   以斯拉稱頌耶和華至大的神；眾民都舉手應聲說：「阿們！阿們！」就低頭，面伏於地，敬拜耶和華。
然後，好，然後聖經說，以斯拉宣讀，然後祂的助手講解律法。我們一起讀 v. 8：
Neh 8:8
(8)   他們清清楚楚地念神的律法書，講明意思，使百姓明白所念的。
還有一節聖經，是說以斯拉自己研讀聖經：
Ezr 7:10
(10)   以斯拉定志考究遵行耶和華的律法，又將律例典章教訓以色列人。
以斯拉的commitment，祂的委身，乃是考究、遵行神的律法，還要教導，這是一個關於神學教育或系統神學的一個很好的總綱，研究、遵行、教導。
好，我們再回到尼希米記第八章。我們來讀v. 9-10。
Neh 8:9-10
(9)   省長尼希米和作祭司的文士以斯拉，並教訓百姓的利未人，對眾民說：「今日是耶和華你們神的聖日，不要悲哀哭泣。」這是因為眾民聽見律法書上的話都哭了；
(10)   又對他們說：「你們去吃肥美的，喝甘甜的，有不能預備的就分給他，因為今日是我們主的聖日。你們不要憂愁，因靠耶和華而得的喜樂是你們的力量。」
聖經另外有一節，在詩篇，有一節說，想起什麼就立刻哭的，對不對？
Psa 137:1
(1)   我們曾在巴比倫的河邊坐下，一追想錫安就哭了。
我們中國人很喜歡用詩篇137篇來形容我們對祖國的懷念。對不起，嚴格來說，這是解錯了經文。因為，耶路撒冷在我們新約的信徒，應該是代表教會，而不是代表中國。當然我們想到我們祖國宣教的需要，我們會感動不已。但是這並不是詩篇137篇正確的解法，我恐怕今天很多中國教會的宣教運動含有一種民族優越感在裏面。不過，我們海外華人教會在這方面已經領先幾十年了，今天大陸教會也跟著來。
這裏說，他們聽見神的律法，聽見，就哭了。很明顯地，他們聽懂了，知道自己的情況，就哭泣悔改。然後，尼希米和以斯拉有恩典的話給百姓說，裏面有兩句話，都是小孩會唱的歌詞，其中一句是：
This is the day， this is the day that the Lord has made
We will rejoice， we will rejoice and be glad in it
我們把這首詩歌作為主日敬拜的詩歌。但是我們唱的時候，其實沒有看到經文上下文那個處境，是悔改的情況。下面還有一句話也是常常唱的：
The Joy of the Lord is my stregth，……
都是很輕快的歌，但是，都是在悔改之後，神給祂的子民恩典的話語。
有一些在崇拜儀式上比較老派傳統的長老會，我不曉得福建或臺灣還有沒有這種長老會，在崇拜開始有詩歌、禱告之後，可能再來一個讀經或唱詩，然後，就會誦讀十誡，或者另外一段的經文。然後，有一個項目，是悔改認罪。聖公會的公禱書裏面，就有一段general confession，就是全會眾悔改的禱文，長老會、信義會、衛理公會，都會用的。因為這是很普遍的、超宗派的悔罪文。有些教會不是每次都讀那一段禱文。我們可以創作、寫新的禱告文；也可以唱詩，來表達我們的悔改，然後，就有神赦罪的恩言。不過，基督教和天主教很不一樣，基督教牧師不能代表神、站在神的地位來宣告赦罪，所以一般都是誦讀一段經文，就好像以斯拉和尼希米一樣。所以我們今天讀了（包括耶利米書是）四段重新立約的經文。還有一些經文，是說到…比方說，假如我沒有記錯的話，獻會幕時，亞倫把血灑在百姓的身上，
Exo 24:8 
(8)   摩西將血灑在百姓身上，說：「你看！這是立約的血，是耶和華按這一切話與你們立約的憑據。」
假如我沒有記錯的話，當我讀到慕理講洗禮那本小書 Christian Bapstism 的時候，他就講到新約 baptize這個字。在七十士譯本，灑這個字，是用baptizo的。所以這個儀式跟為什麼有些教會洗禮用灑水的方式有關。因為七十士譯本有好幾次用baptize來翻譯灑的這個儀式。這裏，我們講到灑血的這個儀式，有什麼意義呢？我們現在兜了一個大圈，我們從亞伯拉罕創世記15章，直接跳到耶利米書34章；我們又問，耶利米書34章，從肉塊中經過是什麼意思？是不是那日真的有一個剖開動物的儀式呢？剛才我說，可能是，可能不是。
現在我們要作個結論：很可能這個剖開肉的儀式，後來是用灑血的儀式來象徵式地取代。就是說，不論是創世記15章將動物切開，或不同時期的灑血，這些血都有生死的意義在裏面，都有見證的意義。什麼見證？就是自我咒詛的見證。我們來看希伯來書。
Heb 9:14-15
(14)   何況基督借著永遠的靈，將自己無瑕無疵獻給神，祂的血豈不更能洗淨你們的心（原文作良心），除去你們的死行，使你們事奉那永生神嗎？
(15)   為此，他作了新約的中保，既然受死贖了人在前約之時所犯的罪過，便叫蒙召之人得著所應許永遠的產業。
這段經文總的意思是說，耶穌基督的血是洗淨我們的良心的。
v. 14，耶穌基督借著永遠的靈，就是聖靈將自己獻給神。祂的血就能洗淨我們的良心。而且祂作了新約的中保。下面， Heb 9:16-20
(16)   凡有遺命必須等到留遺命（遺命：原文與約字同）的人死了；
(17)   因為人死了，遺命才有效力，若留遺命的尚在，那遺命還有用處嗎？
(18)   所以，前約也不是不用血立的；
(19)   因為摩西當日照著律法將各樣誡命傳給眾百姓，就拿朱紅色絨和牛膝草，把牛犢山羊的血和水灑在書上，又灑在眾百姓身上，說：
(20)   「這血就是從神與你們立約的憑據。」
 v. 16-20，中文是翻成遺命或遺囑。但是在v. 16的小字說，遺命：原文與約字同。
Robertson，那本書和我們講義的作者和就認為，應該都翻譯成約才對。
v. 16 凡有遺命必須等到留遺命的人死了，要死了才有效，讀起來，就好像在講遺囑。
不少學者認為這裏是講遺囑，包括威敏斯特信條，都是用遺囑這個方法來解釋的。
Robertson說，不一定。為什麼呢？先說這裏也是講到灑血（v. 19）。
然後，v. 21，摩西把血撒在會幕上。
Heb 9:21
(21)   他又照樣把血灑在帳幕和各樣器皿上。
我現在來解釋“遺命”的原文 diatheke 應該翻成“約”，而不應該翻譯為“遺囑”。
這個字在其他新約的書卷裏面出現過16次，16次都是指約。除了這兩節（v. 16，17），在希伯來書，這個字又出現了15次，15次都是指約。好，這裏說到立約的人要死才生效是什麼意思？是指立約的儀式（inauguration），就是首先立約的儀式，而不是後來的儀式。意思就是說，立約的人必須死，或者做一個象徵死的行動。創世記15章，神就是作了這個行動，從肉塊中經過。
耶穌基督就不一樣，祂自己死，立約的人親自死，那個約就生效了。
所以，不論在亞伯拉罕或摩西時期的約裏，立約的時候，都包含了用自己的性命來發誓（oath to death）的儀式。上帝在創世記15章就是用自己來發誓。而神在摩西時期向以色列人說，不遵行律法的，都要滅亡。所以，犯罪需要用血來獻祭。
這裏作個小結論：不止是立遺囑的時候，才需要有死。立遺囑是等到那個人死才生效，立約不是。立約是在前面設立約的時候，有死這個因素在裏面。所以，希伯來書第九章，很可以解釋為“約”，就是立約的人要死才生效。
在耶穌基督的約裏，肯定是如此。舊約裏面的約都用動物作代替。
什麼問題嗎？
Q：新約裏面是贖罪，所以死是代表贖罪。回到舊約裏面，是神象徵性的一種死，可是這個死不是罪的結果，罪的工價。
A：不是。
Q：神本身沒有罪。所以立約時神死的意義，和我們說死是罪的工價這個意義上，要怎麼理解？
A：舊約裏面立約的死，是神以祂自己的名、自己的命來發誓。
Q：但是神是不會死的，所以那個死是什麼意思？
A：當然神不會死，是當時周圍民族一種立約的方式，是說，假如我背約的話，我該死。意思是神用祂的性命，當然神不會死，但是神是用祂自己，自己的名、名譽、聖潔來起誓。所以今天我們唱的詩歌，我選了〈你的信實廣大〉，就是要說明這件事情。
Q：我的意思不是指祂的生命那個部份。我的意思不是指祂用死這個方式，是一種犧牲。也許是我們對死的定義不太完全。現在認為的死，是罪的結果。
還有一點，在約這個層面解釋死會更清楚一點。
A：死的意義有很多層面，但是，很明顯的，神從創世記第三章後每一次的立約都是為了救贖，都是為了死在罪中的人，為他們的救贖立約的。所以死總是有這種罪和救贖的意義在裏面。所以你要用這個層面來理解的話，你可以這樣說，神用祂自己的命來救贖，也就是來立約，就是祂自己。
Q：你現在說的這個只能在救贖之約裏面來說，而不在創造之約裏面來說。
A：沒有錯。
Q：可是約是有統一性的，要怎麼樣才能把死這個概念放在創造之約裏面來聯合呢？
A：Robertson就說，創造之約裏面也有死的意義在裏面，就是說，人不遵守，吃了禁果，就會死。但是當時人還沒有死。
Q：但是那時還不存在救贖的問題。
A：對，不存在救贖的問題。
Q：所以在兩個約裏面，死的意義也不同。
A：這兩個約一定是不同的。因為第一個約人還沒有犯罪。所以不能用救贖這個概念來理解創造之約，人一犯了罪，死就成了宇宙的事實，也就成了立約的一部分。
一個以約為中心的聖經觀，就是說，如果我們是這樣看的：約是聖經的主題。我們就看到那位立約的神是多麼聖潔，祂是無罪的，但是祂以祂自己、以祂自己的名發誓，來救贖人。人需要死，所以需要一個代替他死的中保，而神對人的要求從來不改變，犯罪的還是該死的，標準沒有降低，只是，舊約用祭物，新約是耶穌基督自己，代替我們。所以這個約裏面有幾個特徵：
一、神的主權，就是說，是祂主動的，也是祂有大能來救贖。
二、祂的話語不改變。
三、完全是恩典。意思是說，我們是不配的，我們是沒有功勞的。
你要把這三個特徵一起來思想。
我們先來看神的主權和祂的恩典。這兩點往往是加爾文五要點的一個別號（nickname），就是預定論的別號。但是你把約、話語的不變性加進來，你就看到，神是在一個關係裏面作主、作王。祂是約的主，祂應許了祂不改變。祂發誓，走過動物的肉塊，所以我們人回應神的約的時候，我們也要忠實（faithful）。但是我們是不信實的。怎麼辦？所以需要救贖。然後，我們已經蒙恩、被救了，所以要不斷地多次與神立約。所以，我從小經歷的那種冬令會、夏令會的傳統是正確的。
但是在那些夏令、冬令會裏面，完全缺少一件事。我意思是說在那種培靈奮興會裏，常常缺乏一個因素。其實是兩個因素，一個是恩典。奮興會佈道家，最會的就是罵人嘛。我們需要好像尼希米、以斯拉一樣，安慰那些哀慟的民眾。二、我們會忽略，神的應許是不變的。講得比較硬一點，就是系統神學裏面講的聖經論，比較理論化一點：聖經是神所默示的，是無誤的，是最高的權威，一切信仰、生活問題上最高的權威，這樣講的好像很抽象。再回到那個培靈奮興會。現在，三百個人裏面，兩百五十人都在哭，都走到台前，決志了。
如果你是講員，你要說什麼？一、要提醒神的恩典。神是喜悅哀慟的人。二、要吩咐神的子民，抓住、信靠神的話，而不是信靠情感、氣氛等等。因為，培靈會一個晚上過了，第二天，那個感覺、氣氛都沒有了，那，你怎麼活下去呢？抓住神的話。所以，一方面要給恩典，一方面也要給神話語的應許。
今天我在想唱什麼詩歌的時候，想來想去想不到。整本詩歌，大半我都是從小唱過的。但是，我現在是改革宗聖約神學派的牧師，我再回到這些福音詩歌裏面，去找那些詩歌，哪些詩歌代表神的話語不變的呢？有幾首我常常唱的，例如，303首，How Firm a Foundatoin ，我們不是唱過好多次嗎？以賽亞書的字。然後，〈你信實偉大〉。還有其他的詩歌，我們要去領會意思，它不明說的。可能就是因為福音派不太注重約這個觀念，沒有把這個約的精神活出來，以致於寫詩歌的人都覺得這是很重要的一件事情。當然，假如詩歌的詞完全是詩篇的話，這個“神的信實”的概念一定會出來的。
你去想一想哪些詩歌是講神的話語、神的約書、約文是不變的。因此，我奉獻所有。因此，我決志跟隨耶穌，永不回頭。因此跟隨、跟隨、我要跟隨你。這些都是基督徒很愛唱的傳統詩歌。但是缺少的是上面下來那一部分。有一個彌補的方法：宣講神的信實。誦讀詩篇、以賽亞書、約伯記，然後用這些詩歌來回應。好，我們休息。
2/10下半堂
How Can I Help But Love Him by Elton M. Roth
Turn Your Eyes Upon Jesus by Helen Lemmel
Are You Able, Said The Master Words: Earl B. Mar­latt
p. 46我們來講亞伯拉罕之約的印記（seal）──就是割禮。
割禮記載在創世記17章。
1. Original Import of Circumcision
割禮的意義，有五方面：
a. Law in covenant of Promise
在設定割禮的時候，神對亞伯拉罕說：你和你的後裔必要遵守我的約。
Gen 17:9
(9)   神又對亞伯拉罕說：你和你的後裔必世世代代遵守我的約。
所以，約有神的那一方，有人的那一方。人的一方必須信靠順服。既然說到要順服，要遵守神的約，所以，亞伯拉罕這個恩典的應許，也有律法的。就是說，神說，你們“必”要遵守我的約。恩典和律法是不對立的。
當然，人遵守神的約是回應神所作的。人所作的，是回應神所作的。
神在v. 6-8先說祂要作什麼，然後人要遵守約。
b. Covenant is idenfified by its seal （v. 10）
Gen 17:10
(10) 你們所有的男子都要受割禮；這就是我與你並你的後裔所立的約，是你們所當遵守的。
神說，割禮就是我的約。
Gen 17:13 下半
(13) …這樣，我的約就立在你們肉體上作永遠的約。
所以，神的約與約的印記──割禮，乃是分不開的。
割禮就指著神的約。新約時期也一樣，耶穌說，這個杯是用我的血所立的新約。所以，這裏給我們看見，約的記號和記號所代表的事實之間，是有關係的。到宗教改革時期講到的聖禮的時候，不論是路德、加爾文，路德宗和改革宗都同意這點：割禮是印記（seal），當然也是一個記號、象徵。這句話英文是這麼說的：
There is a relationship between the sign (seal) & the thing signified. 

餅代表耶穌基督的身體，杯代表耶穌的血，割禮代表神和亞伯拉罕和祂的後裔立的永遠之約。所以，不“只”是一個儀式。神說，這個割禮就是我的約；耶穌說，這個杯就是我的約。當然，我們不能把儀式提升到一個地步，好像有魔術的能力，不是的。但是記號或印記，在神看來是很重要的。這是第二點。 

第一點是人需要順服，所以有律法的層面；第二、印記和約有很密切的關係。
c. Covenant relationship prior ot seal. 

亞伯拉罕領受這個約之前，這個約的關係已經成立了。
Gen 17:11
(11)   這是我與你們立約的證據。
大家都記得，神和亞伯拉罕立約是在是十五章
Gen 15:6
(6)   亞伯蘭信耶和華，耶和華就以此為祂的義。
然後神設立了約。然後，割禮是這個約的記號或印記。所以，我再說，亞伯拉罕受割禮的時候，他已經在約裏面。同樣的，新約的信徒領受水禮的時候，已經是約裏面。
亞伯拉罕和祂的奴僕都受了割禮。改革宗的看法是，新約的信徒和他們的兒女，都在約裏面。就是說，他們已經在約裏面了。當然，這個約是指神的子民，人有義務要遵守神的約。怎麼遵守？信靠、悔改、順服。但是，人得到這個記號的時候，已經在約裏面。意思是說，神已經定了這個約了。
d. Circumcision is not a racial badge.
約並不是作猶太人一個民族性的記號。
Gen 17:12
(12)   你們世世代代的男子，無論是家裏生的，是在你後裔之外用銀子從外人買的，生下來第八日，都要受割禮。
所以色列家裏面所有外邦人作奴僕的、寄居的，都要受割禮。所以，神從來沒有把約看成以色列民族的專利品。 

e. Uncircimcised shall be cut off
Gen 17:14
(14)   但不受割禮的男子必從民中剪除，因他背了我的約。」
不受割禮的，就要被剪除。就是說，神對違背約的人是很嚴厲的。
這五點是割禮原來的意義。
現在我們來講，割禮在整個舊約時期的意義。
2. Significance of Seal in Old Testament History and Theology
這裏有三點：
a. Need for cleansing – physical descent alone does not make a true Israelite
割禮代表潔淨，因為人的本性是污穢的，所以人需要潔淨。
b. Involves cleansing – hygienic act symmbolizes spiritual cleansing.
約本身就是一個衛生的潔淨的行為。
c. Propagation of the race
因為是牽涉到生殖觀，所以和整個人類的繁殖有關。也可以這樣說，神是和整個家族立約。割禮當然是為亞伯拉罕和以撒所定的。但是，在17章，以撒還沒有出生。所以那個時候只有以實馬利。所以是和亞伯拉罕所有的後裔預備的。
好，我們做一些結論。
一、這位立約的神看整個人類都是有罪的，需要潔淨。
二、神是跟整個家族立約的。
三、割禮從來就不是一個民族優越感的徽號，意思就是說，這裏所講到的潔淨是屬靈的潔淨，是屬靈的潔淨。比方說在出埃及記6：12，30，摩西說，祂的嘴唇不潔，原文是嘴唇沒有受割禮。然後，申10：16， 30：6，以色列人需要為他們的心受割禮。
Deu 10:16
(16)   所以你們要將心裏的污穢除掉，不可再硬著頸項。
Deu 30:6
(6)   耶和華你神必將你心裏和你後裔心裏的污穢除掉，好叫你盡心盡性愛耶和華你的神，使你可以存活。
然後，書Jos 5:9，他們行割禮的時候，約書亞說，我今天除掉（roll away），輥去你們埃及的羞辱。
(9)   耶和華對約書亞說：「我今日將埃及的羞辱從你們身上輥去了。」因此，那地方名叫吉甲（就是滾的意思），直到今日。
所以，整個割禮所講的，是一個屬靈的事實，也就是說，人與神的關係。
好，這裏講完了在舊約時期的意義。現在我們講在新約時期的意義。
首先，在路加2：21，耶穌基督受了割禮。
加4：4，基督是生在律法之下的。
太3：15， 耶穌基督盡了律法諸般的義。
然後到了徒10：44-48，神給彼得看見了異象，就是那些沒有受割禮的，也成了潔淨了。所以，很明顯的，新約的信徒就不需要受割禮了。所以新約所代表的事實，是不需要外邦人先作猶太人才作基督徒的。耶路撒冷的大會在使徒行傳15章，就是決定這一點。
可是16：3，保羅又吩咐提摩太受割禮。這個不是違背耶路撒冷會議的決議，乃是“在什麼人中就作什麼人”。因為提摩太的父親不是猶太人，而他需要在猶太人中間工作。
好，割禮在新約的意義是什麼呢？仍然是潔淨。我們看羅4：3
Rom 4:3
(3)   經上說什麼呢？說：「亞伯拉罕信神，這就算為祂的義。」
就是說，上帝稱義，不是透過割禮。割禮是信心的記號。我們暫時停在這裏。
下面我們要解釋一下新約和舊約這兩個時期的記號和記號所代表的真理，我們下禮拜繼續講這個。你們可以先去讀，在英文講義 p.48，羅4：3-12，p 49， 羅2：25-29，以及其他經文。 所以，從 p.48-50，有幾個特別黑、好像圖這樣的diagram，希望大家看得懂。
好，我們結束禱告：感謝天父，你的恩典已經臨到我們，求主給我們一顆信實的心，專一地敬畏你，給我們在學習的過程也敬畏你，求主挪去所有的攔阻，也讓我們與神與人的關係都是通暢的，都靠耶穌基督的寶血。幫助我們、憐憫我們；我們軟弱跌倒，揀起我們，都因為你是恩主，你也不改變。感謝奉耶穌基督的名求。
02/17/05 割禮與洗禮的關係
Wonderful Grace of Jesus Words & Music: Hal­dor Lil­le­nas, 1918 

Above the Hills of Time the Cross Is Gleaming by Thomas Tiplady
Holiness unto the Lord  Leila N. Morris, 1900
我們一方面唱十字架客觀的真理，一方面用心來回應。
從客觀的真理，到心中的回應，到獻身。
我們上次講到英文講義p.48. 我們開始了亞伯拉罕之約的記號和印記，就是割禮。我們說過，割禮不是一個民族的徽號，乃是神自己的恩典臨到一個人的記號。
亞伯拉罕之約是一個恩典的應許之約。
今天我們來讀幾段經文。羅馬書第四章。
Rom 4:1-5
(1)   如此說來，我們的祖宗亞伯拉罕憑著肉體得了什麼呢？
(2)   倘若亞伯拉罕是因行為稱義，就有可誇的；只是在神面前並無可誇。
(3)   經上說什麼呢？說：「亞伯拉罕信神，這就算為祂的義。」
(4)   做工的得工價，不算恩典，乃是該得的；
(5)   惟有不做工的，只信稱罪人為義的神，祂的信就算為義。
這裏告訴我們，亞伯拉罕信了神，神就算他為義。被算為義是恩典，不是工價，是神的恩典。我們繼續讀9-12節。我先說，前面已經看到，神的恩典是算亞伯拉罕為義。從第九節開始，我們來看割禮的意義：割禮和恩典的意義，割禮和信心的意義，割禮和義的意義。
Rom 4:9-12
(9)   如此看來，這福是單加給那受割禮的人嗎？不也是加給那未受割禮的人嗎？因我們所說，亞伯拉罕的信，就算為祂的義，
(10)   是怎麼算的呢？是在他受割禮的時候呢？是在他未受割禮的時候呢？不是在受割禮的時候，乃是在未受割禮的時候。
(11)   並且他受了割禮的記號，作他未受割禮的時候因信稱義的印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義；
(12)   又作受割禮之人的父，就是那些不但受割禮，並且按我們的祖宗亞伯拉罕未受割禮而信之蹤跡去行的人。
我們先來看v. 11。請問，割禮是什麼？
A：一個是記號（sign），一個是印證（seal）。
請問，割禮是什麼的記號、什麼的印證？
A：恩典的記號。恩典在什麼事情上彰顯出來？就是神“算”、神“稱”亞伯拉罕為義。
那，信心是什麼？在羅馬書第四章，信心扮演什麼角色？
不信可不可以稱義？不可以！
Q：亞伯拉罕信神，所以神算他為義。
A：是的，亞伯拉罕的信心是神算為義的。因此，亞伯拉罕是算為義的。
那，信心扮演什麼角色？
中文很難表達這個觀念。亞伯拉罕被稱為義，都是靠/憑恩典。所以羅馬書第四章說，這個不是工資，是恩典。但是沒有信心不行啊！我們可以說是借著信心，或者是在他信的時候。信心，英文說：信心是那個 “occasion of rightiousness”。
神是在亞伯拉罕信的時候，稱他為義的。或者說，神看著亞伯拉罕的信心，就稱他為義。
Q：所以，這樣看來，信也變成一個行為。
A：問得好！我下面要講的一段話，講過一百次了。在改革宗教會某一些圈子來說，我講這段話，可能被判為異端，因為改革宗教會目前正在辯論這個問題。改革宗教會都相信我們是接受威敏斯特信仰告白的。那，信條說，我們得救完全是憑著恩典，借著信心，不靠行為。我們這些話，自從馬丁路德以來都講了五百年了。
好，你問的這個問題，其實二十世紀蠻多人在問的。難道我們不需要行為嗎？信心本身就是個行為，不是嗎？現在我要告訴你的，是我從一個老師學來的，Norman Shepherd。
[DOC] “Justification by Faith Alone” by Norman Shepherd
http://spindleworks.com/library/CR/shepherd.htm
http://www.pressiechurch.org/Theol_1/justification_by_faith_shepherd.htm
http://www.knoxseminary.org/Prospective/Faculty/KnoxPulpit/cbeisner_faith.html
他後來被逼辭職，從Westminster被趕走的。二十五年後的今天，他還是被逼迫的，還是在這個爭辯的旋渦（eye of the storm）中。可能因為他是我的老師，我還是站在他那邊。
他現在在 Michigan某一個教會牧會，也離開了我們PCA的宗派，在Christian Reformed Church。
我先給一個背景，這個背景跟我們這門課程完全有關。我們這門課程的這一部份叫恩典之約。約是二十世紀聖經神學這門學問特別注重的，意思就是說，不是系統神學的學者們講出來的。系統神學一直講什麼呢？神永恆預定了祂的選民，按照祂的主權，都是祂的恩典；時候到了，耶穌就來了，死、復活、升天；然後，聖靈來重生一個人，完全按照神的主權，神的恩典。然後，人就被聖靈感動，就能夠信和悔改了。所以，人得救完全是憑著恩典，也借著信心和悔改。講到這裏，所有改革宗的人都同意。
而改革宗一直都是與阿米念對抗的。就是說，人沒有自由意志。當改革宗說人沒有自由意志的時候，乃是說：不是說人不選擇。沒有人相信人不選擇的；奧古斯丁、加爾文都不相信人不選擇的。他們反對自由意志乃是說，人沒有力量信耶穌、悔改。
我們回到這個問題，信心是不是行為？
我讀書時 Westminster的院長Edmund clowney ，他特別要把Westminster調整到聖經神學和系統神學互相幫助。所以我講了一百次，約很好用的。為什麼很好用呢？
約是哪里來的？是神的永恆計劃那邊來的。但是，神這個永恆的、主權的、恩典的計劃進到歷史的時候，進到人類空間的時候，是用約這個形式出現的。
我們已經講過，約是神單方面立的。在亞伯拉罕之約裏面特別強調神的恩典，不過Kline喜歡強調摩西的約裏面也有律法的部份，慕理強調約裏面的應許都是恩典的應許。所以，不論是恩典的應許或律法，都是從上而下的。
現在我們要講一講從下而上的部份。
神賜下了恩典，定了律法。神要求人做什麼？信心、悔改、遵行。所以，遵行是行為、信心是行為、悔改也是行為。舊約的以色列人獻祭肯定是行為。
但是羅馬書、加拉太書一次再一次強調，這些行為是沒有功勞的。
要不要作？要作！為什麼要作？因為上帝說要作就要作，但是作完沒有功勞。
就是說，神算╱稱人為義，不是看人的行為的功勞，不是看人信心的功勞，不是看人悔改的功勞，不是看人遵行的功勞。
神算人為義，是看在耶穌基督的面上。
我講到這裏，你懂了嗎？信心是行為，但是沒有功勞。
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而這恩典與信心整個的救法，神用了割禮來作記號和印證。等一下我們會講，正如新約神設立洗禮一樣。
羅馬書4：11說，割禮是記號和印證。是什麼東西的記號和印證啊？就是借著信，人稱為義的記號和印證，而當我們說人借著信、稱為義，就是說恩典的意思。對不對？羅馬書第四章說，人被算為義，這個不是工價，是恩典。這是舊約。
新約完全一樣。新約和舊約的救法是一樣的。所以，割禮是約的記號。
上次我們已經說了，在創世記17章，神說，割禮就是我跟你立的約。割禮就是約，這樣子來強調這個事實。上圖就是約。約裏面有神的恩典，神稱人為義。
所以，割禮是記號和印記，聖經說得強到一個地步，說這就是約！創世記十七章和羅馬書第四章所說的。還有問題嗎？
我們再來讀，羅4：9-12。
Rom 4:9-12
(9)   如此看來，這福是單加給那受割禮的人嗎？不也是加給那未受割禮的人嗎？因我們所說，亞伯拉罕的信，就算為祂的義，
(10)   是怎麼算的呢？是在他受割禮的時候呢？是在他未受割禮的時候呢？不是在受割禮的時候，乃是在未受割禮的時候。
(11)   並且他受了割禮的記號，作他未受割禮的時候因信稱義的印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義；
(12)   又作受割禮之人的父，就是那些不但受割禮，並且按我們的祖宗亞伯拉罕未受割禮而信之蹤跡去行的人。
被赦罪的福，是加給受割禮的人，也加給未受割禮的人（v. 9）。所以，沒有受割禮的外邦人也有份的，有約裏面赦罪的福份。
亞伯拉罕信就被算為義，是在還沒有受割禮的時候，亞伯拉罕信、被算為義是創世記15：16，和羅4：4。
亞伯拉罕還沒有受割禮，就被算為義了。說明他被算為義，完全是恩典（羅4：1-3）。
“作工的得工價，不算恩典”，這就是要說明亞伯拉罕被算為義，完全是恩典。
但是，亞伯拉罕是借著信而被稱義的（v. 9）。所以，信是必須的。我們說過很多次，信是沒有功勞的，信是必須的。
講到這裏，很多福音派的基督徒會拍手。是啊，我們不需要割禮，不需要洗禮的！
你看，不需要洗禮也可以上天堂。這句話不完全錯。我們看下去。
v.10說過，亞伯拉罕還沒有受割禮的時候，已經被算為義了。v. 11說，他受了割禮這個記號。這個記號也是印證，就是因信稱義的印證。因信稱義是事實，是他還沒有受割禮之前就有的事實。但是，割禮是這個事實的記號和印證，好叫一切受割禮或沒有受割禮的信的人，都被算為義。既然說明是記號和印證，那個“叫”就不能說割禮有什麼功勞了。
再來一次。 

割禮是記號。是什麼東西的記號？是因信稱義的記號，也是因信稱義的印證。前面說過很多次，因信稱義是恩典，割禮是這個恩典的記號和印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義；這不是說亞伯拉罕受了割禮，這些人都成為義。乃是，無論有沒有受割禮，都借著信，可以稱義，而割禮是這個恩典的福音的記號和印證。
v. 12，是v. 11的重複。 就是說，不過，亞伯拉罕也是猶太人的父。 

v. 11 說，亞伯拉罕是那些沒有受割禮，但是信的外邦人的父。v. 12說，亞伯拉罕也是那些真有信心的猶太人的父。所以，不論猶太不猶太、割禮不割禮，亞伯拉罕都是那些有真信心的人的父。然後，這個真信心，神要人用割禮來作記號和印證。所以，我們就不能說，割禮只不過是個儀式罷了。
Q：這樣就回答了有些人說，我信是信了，受洗只是外面的形式而已。這樣就很明白了，你真正信的話，就會要受洗。
A：對啊！因為約是整套來的。外表的儀式和約之間，有很密切的關係。
你記得嗎？Kline把約說成一種制度。Murray就喜歡講，這是無條件恩典的應許。
http://www.the-highway.com/lawgrace.html （Law and Grace by John Murray）
http://www.upper-register.com/index.html （Law and grace）
Kline喜歡說，是啊，但是，從創世記第一章，神就是王，祂立了這個約的制度。用林慈信的方法來說，慕理比較強調肉，Kline比較強調餃子的皮。很明顯的，割禮是在講“皮”，就是約的形式，割禮是形式的一種。所有舊約獻的祭，都是那些形式。所有要守的節期，會幕和聖殿的佈置，和一大堆的儀文和律法，你可以都把它算成約的“皮”的部份。但是，跟裏面那個肉、恩典是分不開的。所以，我們得救是憑恩典、靠恩典，但是借著信心。
我在這裏嘗試避免兩種偏差。一種的偏差是靠儀式得救，羅馬天主教是教導人靠彌撒、洗禮等等，得到恩典、得到救恩。猶太人誤解了律法，也變成靠行為的。
另外一種偏差，是常常在福音派的查經聚會聽道的。他們就說，是啊，所以呢，everything is love，都是愛，這種在神學上叫無律法主義（Antinomianism）。
天主教是律法主義（legalism），誤解律法的猶太人也是律法主義。我們福音派有一部分是無律法主義。nomo，就是律法（希臘文）；Anti-nomo 就是反律法主義，也可以說是無律法主義。就是“無法無天”主義，就是我們護教學常常講的自主（Autonomy）。
所以，割禮是記號、印記；同樣的，洗禮和聖餐也是（歌羅西書第二章）。
Col 2:11-12
(11)   你們在他裏面也受了不是人手所行的割禮，乃是基督使你們脫去肉體情欲的割禮。
(12)   你們既受洗與他一同埋葬，也就在此與他一同復活，都因信那叫他從死裏復活神的功用。
基督徒所受的割禮，不是人所受的割禮，是基督行的割禮，使我們脫離肉體。“肉體”在保羅書信的意思，一般來說是指人的罪性。中文第12節翻得蠻好的，也就在此 ，此是指什麼？也就在什麼的“此”，我們與基督一同復活呢？
Q：受洗。也就在受洗這事與他一同復活。
A：對了。希臘文的意思相等於說，as you are been baptized，你們正在領受洗禮的時候，這裏是一個分詞，been buried in baptism，在洗禮，正在被埋葬的時候，我們就在此與他一同復活了。前面講的是割禮。v. 12不應該用句號作結束，應該用一個逗號（comma）。意思就是說，基督為我們行割禮，正在我們受洗，與他埋葬、復活的時候。所以，整個12節要和11節連在一起。
我再說一次。我們受了不是人手的割禮，是基督的割禮，正在我們受洗禮的時候，與祂同埋葬、同復活。或者說，既然我們在洗禮的時候，與他同埋葬、同復活，那個分詞就是been buried and baptized ，been 可以解釋為在那個時刻、借著它，既然是這樣。
Col 2:11-12 (ESV)
(11)  In him also you were circumcised with a circumcision made without hands, by putting off the body of the flesh, by the circumcision of Christ,
(12)  having been buried with him in baptism, in which you were also raised with him through faith in the powerful working of God, who raised him from the dead.
Col 2:11-12 （聖經新譯本）
11你們也在他裏面受了不是由人手所行的割禮，而是受了基督的割禮，就是除掉你們的罪身。 12你們在洗禮中已經與他一同埋葬，也在洗禮中，因信那使基督從死人中復活的　神所運行的動力，與他一同復活了。
所以，新約的洗禮就成就了舊約割禮的意義。意思就是說，在新約裏受洗禮的信徒，就受了真正的割禮了。當然，新約洗禮的意義，就是與基督同死、同埋葬、同復活。有問題嗎？你們以前想過沒有？洗禮和割禮的關連？割禮是約的記號和印證，因此，洗禮是約的記號和印證，是新約時期約的記號和印證。記號和印證是神設立的。割禮記載在創世記17章，洗禮在馬太福音28章。記得，不是施洗約翰給耶穌施洗，那個不是我們的洗禮。
施洗約翰是誰？是舊約最後一個先知，所以耶穌說，在天國裏他是最小的；但是他是舊約最後一個先知，也是耶穌的先鋒，所以耶穌說，女人生的，他是最偉大的。所以，約翰施的洗是悔改的預表，預備彌賽亞的來臨，不是今天我們基督徒奉父、子、靈的名所施、所受的洗。嚴格來說，跟我們沒有什麼關係，就像我們去夏令會、冬令會再多舉一次手一樣，那是我們甘心情願去做的。我們也會唱這首詩歌：〈歸耶和華為聖〉。但是，聖經沒有規定我們一定要唱〈歸耶和華為聖〉這首詩歌，對不對？聖經也沒有規定我們要去冬令會舉手，這些是我們甘心情願在神面前重新立約的儀式。施洗約翰的洗是那一類，但是耶穌基督吩咐使徒、門徒們施洗，就不是這類了。
Q：按照您的意思，洗禮就是新約的記號和印證，與傳統的說法不一樣。耶穌基督受了施洗約翰的洗，是為了盡諸般的義。
A：我們不能說耶穌基督盡了諸般的義，所以我們也盡諸般的義。因為那是耶穌按照祂的人性，順服父神、順服舊約而作的。跟耶穌吩咐我們，受洗，表示與他同埋葬、同復活是兩碼事。
Q：那麼耶穌基督所作的這件事情，只是形式上而已？
A：耶穌作了這件事情，表示祂完全順服舊約聖經，耶穌受割禮也遵行了舊約裏面核心的一部分。耶穌受洗是一個optional的選擇。因為那個洗禮是在被擄之後，就是舊約聖經寫完之後，人們甘心情願悔改的一個表示。不是舊約聖經要求的。但是，話又說回來，舊約聖經也有不同的“洗”的儀式，比方說，把血灑在會幕周圍，灑在百姓身上。
各位看到這個涵義嗎？在新約時期，神設立了天國的制度，也就是新約時期約的制度。舊約新約都是憑恩典得救的。舊約有割禮、逾越節作為記號，新約有洗禮和聖餐作為記號。聖經說了又說，人不是靠這些得救。真正受割禮的，真正作猶太人的，不是身上受割禮的。但是，這些記號和印證是很重要的。因為是神設立的，不論是舊約的割禮或新約的洗禮，不論舊約的逾越節或新約的聖餐。
我這樣解釋好了，我們一般說，洗禮是基督徒信心的見證，這句話沒有錯，絕對是真的。但是，我們說洗禮是神恩典的印證時，我是這樣理解印證的：神在那裏作見證，神在那裏作應許的見證。神在那裏作恩典的見證，神已經給了恩典的應許，這個印證就加倍保證祂所應許過的，就好像神在我們身上打一個圖章說，這個是屬於我的。印證就是這個意思，就是蓋章的意思。所以，在割禮和洗禮的時候，神是同在的。神在做一件事情，祂在重複祂的應許，或見證。
你知道我下面要講什麼嗎？下面引申出來是什麼？
神把割禮給誰？亞伯拉罕和祂的後裔，當然是男的，但是，不只是後裔，還有為奴的、寄居的，意思就是全家。然後在創17：7，神說，我要跟你的後裔立永遠的約。永遠的約就是所有亞伯拉罕的子孫，我們從新約解釋的話，就是所有亞伯拉罕真正的子孫，不論受不受割禮，真正信耶和華的。但是，割禮又的確是給亞伯拉罕肉體上的子孫哦！
下面有一個問題，你要自己好好去考慮。你的解經原則是什麼？舊約有的，新約也有嗎？除非新約說明，現在沒有了；或者你認為，舊約有的，新約都沒有，除非新約說明，這個要保留。你聽懂了我的問題嗎？
Q：舊約和新約怎麼可能分開呢？
A：所以，你剛剛給了我嬰孩洗禮的根據。因為割禮是給亞伯拉罕的子孫的，生下來第八天，就受割禮。還沒有信哦，當然還沒有信。我的意思是說，小孩在一個信徒的家裏出生，他是約裏面的一部分。我在這裏不是要你們接受嬰兒洗禮，不過，假如你把你的孩子帶過來作奉獻禮的話，我的手可能會弄得愈濕愈好，很濕的！我的意思是，小孩子在約裏面的地位是什麼？我在這裏呼籲一個超宗派的共識，不過，我一般都是用開玩笑的方法來講。
比方說，你是浸信會的：絕對反對嬰孩洗禮的，當然只可以是成人，信了之後受浸禮的。
請不要忘記，29歲之前，我是浸信會的。我彈的這些詩歌，都是在浸信會學來的。
我出生的時候，父母親在一個不相信嬰孩洗禮的神學院，我是在那種環境長大的。我做過很多次見證，神給我多麼大的福氣，我九歲信主，十四歲奉獻；很自然的，想都沒有想過，除了作傳道人還可以作什麼事情。這個不是環境所逼，乃是環境所塑造。你會說，這些都是聖靈的感動，對不對？無論你是浸信會或長老會，你都會說，因為父母親是傳道人，孩子也受到這個薰陶，這是福氣。所以，當我五、六歲爬到台前表演鋼琴的時候，大家一定說，這是個小天使，不會說這個是小魔鬼；假如今天撞車死了，一定下地獄。對不對？你也會這樣想你的兒女們嘛！好，你憑什麼說這個孩子是在耶穌懷抱裏？就是因為我是一個在信徒的家裏面出生的。嬰孩洗禮就是表達這個真理。就是說，神約裏面的應許臨到小孩。那，你說，小孩還沒有信主啊！對對對！小孩還沒有信主。假如你把他帶到神的面前作奉獻的話，你奉獻祂的時候，他也沒有信主，他也沒有權抗議說，我不要被奉獻！他還沒有那個能力去想可不可以選擇抗議，對不對？所以，你假如說，哎，他都不懂，你真的要很一致，就什麼都不要作好了，也不要作奉獻禮。但是，我問你，你生下來的孩子，你當然相信耶穌愛他，對不對？所以，你去找一個有最好的搖籃班主日學的教會，很衛生的，你要把最好的給他。而人生中最好的，就是耶穌基督。那，約，就是聖經的根據，為什麼你的孩子在神面前是 special的。從創世記開始，神就已經把整個家庭放在約裏面。
我認識一位牧師，跟我一樣是改革宗的，但是跟我一樣都不在改革宗的教會牧會。我們這些改革宗的牧師，很多都不在長老會牧會的，都在獨立教會。所以，他也舉行嬰孩奉獻禮，像我也主持嬰孩奉獻禮一樣。我看了他做以後，也跟著祂的榜樣去做。
在嬰孩奉獻禮的時候，要為他禱告。然後，給這個Baby祝福。我說這個叫“乾洗”。祝福是什麼意思？耶穌給小孩祝福，是什麼意思？哦，很cute，是不是？It’s more than cute，不止可愛。但是還沒有到“今天晚上你和我在樂園裏” ，就是還沒有到得救那個地步，more than cute, less than saved比可愛多一點，比得救少一點。這就是約的福氣。除了在約裏面的福氣之外，請問我和我們的孩子還有什麼福氣？沒有了！因為所有的福氣都在耶穌基督裏（弗1：3-4）。那，耶穌在哪里？耶穌在約裏。在約裏面，就是在耶穌裏。
所以，我一天到晚畫一個大圓圈，那個圓圈是什麼東西？是恩典之約，也等於“在基督裏”。上帝給我們的福份，沒有一樣不是在基督裏給我們的。“在基督裏”這四個字有意義的！上帝給我們的福份都是在基督裏給我們的。這個“在基督裏”不是說你禱告、唱詩以後，感到很舒服，那叫”在基督裏”，不是的。在基督裏不是憑感覺，是憑“約”。也就是說，憑耶穌基督的死和復活。我再說，所有在天上和地下的好處，都在耶穌基督裏。
基督是誰？祂是約的中保，這個中保包括先知、祭司、君王。所以，我們小孩的好處都在耶穌基督裏，也就是在約裏，神給我們的。所以，他們從小得到神的保護、管教、教導、供應，而且永不離棄。小孩子長大了，不信耶穌！跑去信回教去了，他是雙倍該打。因為，第一、不信耶穌。第二、他糟蹋了約裏面的福份。但是假如這個小孩他一懂福音，他就信靠耶穌基督，他是雙倍有福的。
我常常有會心的微笑。浸信會的牧師的女兒，或者是浸信會執事的兒子，我看到好多次六歲就受浸的，因為浸信會一般定在十二歲的，才有分辨的能力。（是根據耶穌基督十二歲）。
我親自看到一個平信徒的兒子，那個教會很特別，讓那個平信徒爸爸給祂的孩子施洗。牧師站在旁邊。我聽了這個牧師解釋後，我很同意。那天是聖誕節，在三藩市，Church of the Highlands高原教會，是個獨立教會，牧師是神召會背景，後來變成一個解經講道非常嚴謹的牧師。祂的講章每一次都印出來，八頁次，很長的。講道的時候只是點一點要點，因為他講不完的，好像我的講義一樣。不過祂的要點都已經 underline，captalized , 都點好了。他說，洗禮是整個教會的事，也是家庭的事。所以，在那次全教會聖誕節洗禮的時候，他允許這個父親為自己的兒子（六歲）含淚施浸──喜樂的眼淚。
我是長老會改革宗的，肯定只有牧師才能施洗。你問我哪一章哪一節說的，我指不出啊！但是，我又非常不喜歡，在夏令會有人信主，就立刻洗禮了，我也不贊成，雖然是牧師施洗。不同在哪里？那次是教會主辦的洗禮，有牧師、執事在場，是整個教會委派這位家長洗禮。我的意思是說，我看到那次，牧師執事是負責的。我覺得阿門！我要看到的，是不是整個教會負那個屬靈的責任。
Q：為什麼要讓父親給兒子施洗？
A：我猜，大概是父親帶領那個兒子信主的吧。
Q：召會背景比較不那麼嚴謹，不一定要求牧師施洗。
A：神召會，不是召會。神召會AOG是靈恩派第一波，是一個有一點靈恩背景，但不是靈恩的教會，是一個獨立、很大的福音派教會。
我在這裏當然不是提倡誰都可以施洗。那天我看到的是，割禮和洗禮是家庭的事，是教會的事。
Q：如果在特殊情況，沒有牧師，平信徒也可以為別人施洗吧？
A：是的。我的背景是美國，因為美國你不需要隨便來。你隨時可以找到牧師、長老。所以我同意有很多例外的情況。我例外到連父親施洗我都不反對，何況是沒有牧師的地方。就是說，我們要看聖經的底限是什麼。神設立的洗禮，正如祂設立割禮，給所有信徒的孩子們都得到福氣。神既然設立了教會，正常情況下是教會主持洗禮。教會是神所聚集的，教會也是聖徒分散在各處。正常的情況是召聚在一起的教會舉行洗禮，非常的情況乃是分散在各處的聖徒，施行洗禮。不過，照我很有限的經驗，所有愛主的基督徒，都愛基督的教會。所以，他們打從心底都感覺到，那次的非常洗禮，是正常教會的一部分。至少很多基督徒都這樣想。
Q：約的記號是洗禮。那，家裏有不信的丈夫，應該是在約的福氣裏面，那他是以什麼資格呢？
A：沒有錯，他是以他妻子的同在，可以聽到福音，還有他妻子不可以與他離婚，愛他，為他禱告，與他同住。孩子們也是聖潔的，哥林多前書7：13-15。所以到了美洲的清教徒們，他們來自1621，1630，兩批來的。第一批就是慶祝感恩節那批，是浸信會的；1630是公理會的。好，現在第二代興起了，祖父、祖母是坐五月花號那艘船來的，或者是1630公理會那批來的。現在是1660，爸爸媽媽是第二代，生了第三代出來了。爸爸媽媽都是做生意的，跟另外一個家族老是吵架，在生意上有競爭。所以，在波士頓不只是有第一公理會，而是有第二公理會了，大概是因為吵架的緣故分離出來的。不但如此，這些作生意的商人，其實從來沒有信過耶穌的。好了，孫子出生了，這個祖母很虔誠，就抱孫子來，“牧師，可不可以我做祖母的，代表父母親，抱我的孫子來領嬰孩洗禮呢？” 其實那個並不發生在1660，大概是發生在1700， 第三、四代。那是個問題嘍。
但是，假如回到你剛才那個例子，只有一個妻子信主，丈夫不信，孩子們是可以接受嬰孩洗禮的，這個在長老會沒有爭議。有爭議的是可不可以抱孫子來。那，很明顯的，有些教會願意，有些教會是不願意的。歷史上這個叫 half way covenant，半途之約。就是因為有些教會太鬆散了。所以後來愛得華滋的教會就把這些紀律再收集，後來就有復興。可能是他前面那個牧師已經開始搜集了。
Q：既然說一個家庭裏面有一個信主，就在恩典之約裏面。那如果一個信主的，找一個不信的結婚，也沒有什麼關係啊！但是我記得你說這種情況，你不會為他們主持婚禮。為什麼呢？
A：因為基督徒要結婚就是要成立一個敬畏神的家庭。我們故意去選擇一個非基督徒結婚，…
Q：不是故意的啊，因為愛他啊。
A：當然是故意嘛！除非你是在訂婚之後，快要結婚的時候信主了，那我瞭解。
Q：這樣講的話，給人很不舒服的感覺。按這樣說，如果你故意找一個不信的結婚，是給那個不信的一個恩典，不是更祝福人嗎？符合基督教那個愛的精神啊！
A：不是的。
A（孟牧師）：羅馬書6：2-3是這樣說的：我們豈能犯罪，讓恩典顯多呢？
A：祂的問題是，這為什麼是犯罪。
基督徒是在耶穌基督和耶穌基督的教會管教之下，而教會是由基督徒的家庭組成的。我們故意選擇一個不能同負一軛的家庭。我現在不是說那些原來兩個都不是基督徒，後來有一個信主了，那是神莫大的恩典。我們在講的是一個基督徒和一個非基督徒拍拖，訂婚，結婚，那個就是選擇走一條不同負一軛的道路。在這裏，我撇開一些例子，就是說快結婚了，其中一個信主了，因為我知道在中國大陸，有成千上萬這種例子，這些我沒有一個標準答案。當然，最重要的，是跟那個還沒有信的傳福音。
Q：其實在北美裏面也很多，在教會裏面很多姊妹找不到合適的人，而年齡愈來愈大。
A：找不到對象和男女的比例只是有一個很間接的關係，不是直接的關係。
首先，教會這個次文化有很多東西該打的。我的意思是說，教會的領袖們，把世俗的標準帶到教會裏面來，醫生的女兒應該要和醫生結婚，對不對？
Q：林老師，你不知道，就算你不限制也找不到。
A：我先講那些人為的因素，因為那些人為因素已經可以解釋很大成數的原因。
首先，那些因素不是從姊妹發出的，是來自教會無形的壓力。二、姊妹本身的問題。就是說，一些的要求，不論是教育程度，等等。第三才是男女比例。因為聖經並沒有說，男的高女的三英寸，比她大兩三、歲，碩士；所有大學欠的債都還光，等等，很多人為的因素。有房子、一定要華人，門戶相對，等等。
Q：但是你也不能說因為是基督徒就嫁給他吧！
A：當然不是嘍。但是能夠一起禱告解決問題的，是最重要的標準。
Take a break!
2/17/05 下半堂
很抱歉，我不是聖經系的教授，所以，這次給各位的材料，最多只是這門科應有材料的一半。任何一門新約或舊約的科目，應該有特殊入門（Special Introduction），就是每一卷書是誰寫的，什麼時候寫的，寫給誰，目的是什麼。入門這部份，就靠你們自己去讀《廿一世紀神學導論》了。
另外還有一部份我們沒有講的，是聖經批判（Criticism），這個字就是分析的意思。一門這樣的科目，批判會占6-8小時，大概一門功課的四分之一。
這個是講過去兩百年來舊約聖經學者對這幾卷書的理論，當然是跟入門分不開的。但是，入門可以按照一卷一卷書來講，舊約批判就按照不同的學派來講。
我讀這一科的時候，還要對經文本身有一些處理和學習。當時我修這門課的時候，是要求已經讀完第一年的希伯來文。所以，我翻我以前的功課，發現當時我需要翻譯好幾段的聖經。就是抄希伯來文，然後翻譯，這是直接翻譯的工作。除了這個以外，要寫一篇解經的論文，用原文來解釋某一段摩西五經。所以，有翻譯，還有解經。然後，就是我們現在所講的舊約神學，還有一部分是歷史與地理。這樣合起來，才算是一科，大概四個學分。
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所以不要以為讀過這科，就讀過摩西五經了，你大概只讀了這科的五分之一。
我也只準備了這麼多。我盼望能再教這麼課，把 Robertson那本書多翻譯一些。
各位對舊約，可以從《以色列史縱覽》入手，這本書華神也出了一本研讀手冊，是按照舊約的先後順序，很詳細地介紹每一卷書的背景和內容。我們讀的那本《廿一世紀神學導論》，學術味道就比較重。這本，主日學也可以用，只要你作好準備的功夫，你可以用這本書作手冊，來教一、二門成人主日學──《以色列史縱覽》，手冊是粱潔瓊老師編的。
《廿一世紀神學導論》是入門，縱覽（Survey）屬於比較淺的介紹，有一點點的入門，絕對有歷史地理，和經文介紹。介紹（introduction）和入門（survey）是不同的。假如你從來沒有讀過舊約的課程，最好是讀一課舊約縱覽。縱覽是告訴你每一卷書什麼時候寫的，誰寫的等等，但是也同時告訴你那一卷書的重點和信息，至少給你一個大綱，大綱寫得詳細一點就是一個chapter，一個lesson（一課）。
《新約綜覽》最好的，是騰慕理那本，也有研讀手冊（華神）。
http://c-highway.net/book/shengjing1/shengjing.htm
基督教圖書館：http://ccool.ccim.org/
以色列史縱覽，最好是好好讀，然後去做功課。而最好作功課的方法是你去開一門主日學或團契的科目。所以，我是這個 quarter學得最多的，因為每個字都是我敲出來的。
還有一本書值得你們認識的，Gleason Archer《舊約概論》。這位老師以前在慕迪聖經學院，後來在三一神學院。這本書在學生中間的綽號是 Yellow Bible黃皮聖經，因為它以前的Jacket是黃色的。Archer差不多要你把整本書背下來，才能夠通過考試。所以，歷代的慕迪和三一的學生，都啃過這本書。
Archer和楊以德都是非常保守的學者，楊以德是改革宗的，Archer是另外一邊的。但是他們兩位在入門的問題上都是採取很保守的立場。因為導論和概論的書愈來愈多，所以，你用楊以德的舊約導論和Archer的舊約概論，可以當作準繩，加上《廿一世紀舊約導論》，是標準的保守的導論書，其他的書你可以去比較一下。比方說，基督教文藝出版社有一本書叫《以色列史》John Bright，這是標準的主流新派的舊約歷史書，意思就是說，我們在Westminster一定要知道的一本書，也會引用裏面的內容。我在堂上講過Von Rad，他們寫的書也是我們必讀的。所以，從新派，到半新不舊，到保守派，三種裏面你都要知道代表作是那些。假如我沒有記錯的話，Dallas的教授也寫過一本 Old Testament Introduction，就是比Archer更新一點，Fuller也有一本，Herbet 也有一本，有中文翻譯版了。
釋經學也是一樣。保守的是Berkhof的《釋經學原理》。
有一些嚴格來說，不是釋經學的書，是如何查經的書，也屬保守的範圍，包括改革宗和時代論。馬有藻、賴若瀚牧師所寫的就是屬於這個範圍。他們兩位都是Dallas的高材畢業生。
還有一些新福音派，也就是對聖經無誤開始有懷疑的，蘭姆（Ram）是標準的一本：《基督教釋經學》。這本書你不能不用。
我告訴你是新福音派，不等於你不要去用，因為有時候這些作者搜集了很多豐富的資料，所以你要知道怎麼用這些材料。Gordon Fee就是屬於這個，《讀經的藝術》。還有DA Carson著，《再思解經錯謬》（Exegetical Fallacies） （臺北：校園出版社，1998）。還有一本是基道出版社剛出版的《基道釋經手冊》。
Grant R. Osborne 《基督教釋經學手冊》。這些都算是新新福音派的。
更新傳道會出了兩本薄書 A. Stibbs' Understanding God's Word ，《明白神的話》（Milltown, NJ：更新傳道會），這些都是上一代老人家，英國的作者寫的。
在這兩派中間，有一些很活潑的材料，你可以考慮在團契裏面使用。凡是張修齊或陳濟民寫的，大概屬於這類，是保守和新福音派中間。
陳濟民是福建廈門人，香港柏特利神學院畢業，之後香港崇基大學畢業，Westminster M. Div，後來作了F. F. Bruce的門生，是英國Menchester新約的PH. D。他沒有拿到博士之前，先後在華神、中神和門徒訓練中心任教過。最後是華神的院長。院長之前，是 Fuller 神學院中文部的主任。
所以，我們到書店看書，最容易買到的，是新福音派的，所以，重要的是要保持分辨的能力。我在Westminster讀書的時候，一定要看最新派的東西，老師則引用最保守的大師的解經，指定一定要看最新派的書。因為我們在批判那個部份，是走過新派兩百年的理論和解釋，然後就進入到正統大師的解經，使徒行傳如此，保羅書信如此，每一卷書如此。每一門課都有一段批判的歷史。所以，為什麼要解釋新福音派，甚至新派的書給你看呢？真的很盼望各位掌握到最近兩百年，大概1790年代至今，新舊約新派理論的歷史。
我現在開始看一本書，保羅研究最近有一本書出來。New Perspective on Paul，他們那個學派就是 New Perspective。但是，又不是很新，是從 F C. Baur，大概是1820年代開始講。
所以，我以前的筆記還可以用，但是，肯定的，最新的理論沒有碰到過。
所以，你從我的課畢業，不等於從神學畢業。你從ITS畢業，不等於從神學畢業。只是蜻蜓點水，點了一點點而已。我再說，最好的繼續學習的方法是去教這些。然後看我介紹的一些信得過的教科書，再參考一些新福音派的。
禱告：天父感謝你又給我們一天晚上，保守我們，與我們同在。主，有些同學沒有與我們在一起的，也求主保守帶領。主，我們這個學期過來，有身體的軟弱，有各方面的壓力，求主的恩典，每天、每星期成為我們的力量，與我們同在，也保護我們，不叫我們灰心。謝謝主給我們學到一點點關於你的話語，求主給我們終身有學習的精神，繼續地進深。謝謝主。奉耶穌基督得勝的名求。阿門
舊約許多我指著耶和華的名起誓是什麼意思？
盡諸般的義  = 給我們當模範？
兩三個人，奉我的名
02/24/05 曠野傳統
詩歌：
Savior, Like a Shepherd Lead Us 

Hosea 2:18-19
今天晚上，我們講英文講義68開始。我們講舊約的曠野主題，曠野這個題目在舊約和新約的重要性。何西阿書第二章，神跟以色列國講話。我們先讀14-15節。
Hos 2:14-15
(14)   後來我必勸導他，領他到曠野，對他說安慰的話。
(15)   他從那裏出來，我必賜他葡萄園，又賜他亞割谷作為指望的門。他必在那裏應聲（或作：歌唱），與幼年的日子一樣，與從埃及地上來的時候相同。
這裏提到曠野，提到從埃及上來，這是神的安慰。因為前面剛剛說完，神要追討人的罪。
v. 18-20，神向自然界、整個宇宙立約。然後，神給以色列一個情歌。神說，我要聘你為妻。
Hos 2:18-20
(18)   當那日，我必為我的民，與田野的走獸和空中的飛鳥，並地上的昆蟲立約；又必在國中折斷弓刀，止息爭戰，使他們安然躺臥。
(19)   我必聘你永遠歸我為妻，以仁義、公平、慈愛、憐憫聘你歸我；
(20)   也以誠實聘你歸我，你就必認識我耶和華。
我們看 NASB的翻譯：
      18"In that day I will also make a covenant for them
         With the beasts of the field, The birds of the sky
         And the creeping things of the ground 
         And I will abolish the bow, the sword and war from the land,
         And will make them lie down in safety. 

      19"I will betroth you to Me forever;
         Yes, I will betroth you to Me in righteousness and in justice,
         In loving kindness and in compassion, 

      20And I will betroth you to Me in faithfulness.
         Then you will know the LORD. 

v.18是講神的立約。 v. 19是神向以色列，因為我們知道，以色列在這裏是用何西阿娶的淫婦為代表，但是神還是用仁義、公平、慈愛、憐憫，還有誠實（righteousness，justice，loving kindness and in compassion）聘他回來、歸祂，你就認識我。這個認識，就是夫妻房事、洞房的意思。所以，這是很親密、溫柔的愛情的歌。
二十年前，在我事奉很低潮的時候，就把這首詩歌配了調，可能是我寫了幾十首裏面最好聽的一首。
A b
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and   I  will be- troth you  to   Me   For -  e  -   -    ver
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Yes  I  will be- troth you  to   me        with  right-ous-   ness  and   in 
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jus-         tice   In  Lo-   ving Kindness  and  In  Com-pa-  ssion
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I  will  be  troth  you  to   me
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and  I  wil  be-  troth you  to  Me  in  faith-   full  ness  -   -    

4  |  5   -  3  |  4‧ 3  2  |  3  -  -  |  -  -  5 |
then  you   will  know   the   Lord            and
3  -  5  |  2‧ 1  7  | 1 - -  | - -  1 |  6  -  - |  5  - -  |  4‧ 3  2 |  3 –    5 |
you  will  know   the  Lord     and  You     will      know  the  Lord  When
5   5   5 |  4   3   2  | 1  - - |  - -  ||
I  will  be- tro-thed   in  You
最後一首，我們唱:
Trust and Obey by John Sammis 1887
等一下想一想我們今天為什麼唱這幾首歌，和今天讀的經文有關的。
我們來看英文講義p. 68 

Analogy and Typology類比和預表  

這兩頁講義在講明什麼叫預表。
“類比”（ANALOGY）這個字是很普遍的，就是比較的意思。Correspondence, similarity of circumstance
TYPOLOGY是關於預表的研究、學問或神學。一個預表就是type。
類比就是任何的類似。預表乃是有一個先知性的成份，就是說，預表是含有救贖的真理，而且是指向將來的歷史和神計劃的總結（prophetical embodiment of redemptive truth, anticipating history and consummation of God’s purpose）
我再說，預表不只是一個比較，一個比喻，是有先知性的，就是指向未來的，它裏面有救贖性的真理，它指向將來的神的計劃的成就，就是將來的終結。。
順便提幾個字：
SYMBOLISM（象徵）是一種寓意式的，代表真理，figurative representation of redemptive truth, e.g. breaking of bread比方說，擘餅是說明、象徵了耶穌基督的身體、被赦，餅和耶穌基督之間的關係就是如此，是一個象徵和實體。預表不是，是有歷史上的先後的。
另外一個詞是Prophecy（預言）。預言有兩種，一種是說出來的，是言語的。預表不只是的言語的預言，一般都是一個人或一件事，就是一個比較活的、活生生的預言。所以預言包括預表，預表是預言的一種。
ILLUSTRATION 是在講道裏面喻道的比喻，homiletical sense。
ALLEGORY（寓言、象徵）= artificial and incidental relationship 例如夏甲是指現今地上的耶路撒冷。這個例子不好，因為又是預表，又是 allegory。Allegory是有一點靈意解經的。當然夏甲有這個味道在裏面。沒有錯，夏甲是個TYPE，但是也是個 Allegory。
TYPOLOGY has prophetic element within it, while analogy has a principle within it. 

預表是有先知性的成份在裏面。Analogy只不過有一個原則性的東西。
TYPOLOGY must have an anti-type.  

Anti-type就是 type 所預表的實體。type是預表，anti-type是預表所預表的。一般來說，都是耶穌基督。亞當是 type，耶穌基督是 anti-type，因為耶穌是第二個亞當。以色列在舊約稱為葡萄樹，是 type，耶穌說：我是真葡萄樹，是anti-type，因為耶穌成就了以色列做葡萄樹的那件事。看啊，神的羔羊。舊約逾越節的羔羊是type，耶穌是逾越節的羔羊，是神的兒子，神的羔羊要除去世人罪孽的，是anti-type，是實體。所以，anti-type就是實體的意思。
Analogy is complete in itself, and does not necessarily have to be fulfilled.
一般的類比不須要等到新約時候才應驗舊約。Analogy是一個比喻，我是個好牧人，在舊約、新約都可以。當然，耶穌是一個好牧人，又是個anti-type，因為舊約有耶和華作我的好牧者。下面我們用以色列在曠野的經驗為例，是一個預表。
p.70 

The Wilderness Tradition in Israelite Thought as an Illustration of Typological Expression (Type).  

以色列的思想，就是舊約聖經的教訓裏面，曠野傳統（Wilderness Tradition），……
傳統這兩個字就是後來的，又再講前面的。就是說，申命記、詩篇、先知書、新約聖經等等，都在述說在曠野的時候，神怎麼樣對待以色列，以色列怎麼樣對待神。這就是傳統，傳統就是這個意思，就是一直重複地講，口傳、筆傳。
在聖經裏，後來所有關於沙漠曠野的主題，都是建立在以色列在曠野這個經歷的基礎上的。
[A]  Wilderness Experience in History.  
以色列歷史中的曠野經驗：出埃及記、利未記、民數記。
[B]  Development of Wilderness Theme in Theology of Israel (Old Testament) 
舊約的演繹。
[C] Wilderness Theme in New Testament Times, related to Messianic Expectation of the Day. 新約的演繹。
[A]  Wilderness Experience in History.   

舊約歷史中，以色列的曠野經歷，也就是出埃及記、利未記、民數記。
這裏，我把這段的三個要點先說一說。
1. Setting of Wilderness experience
2. Formation of Israelinto covenant community
3. Tension involved in wilderness experience
曠野這段時期，就是出埃及後，佔領應許之地前。所以，曠野這段時期，不是終點（final point），是過渡時期，是出埃及之後，但是又沒有進到迦南地之前。但是，因為以色列犯罪的緣故，所以延長到四十年這麼長。
我先把結論提出來：就像我們今天成聖的過程。神在西乃山跟以色列立約，就相等於耶穌在最後的晚餐立新約，以色列這個群體就形成、成立了。當然，在新約從最後的晚餐到耶穌死、復活、升天、五旬節，這個過程比較長一點。不過，出埃及也是長的，神先呼召摩西，然後十災、逾越節、過紅海，然後到西乃山，也是一段時期的。
所以，不論是個人的，或集體的。集體的，就是神呼召以色列，和她立約；耶穌跟新約的教會立約。一個是出埃及，一個是最後的晚餐，一直到五旬節。這個群體被設立了，約立好了。在約裏面的人，怎麼回應上帝，這就是曠野的意義。
這就是曠野的意思：神立了約，在約裏面的人們，以色列人、整個教會，怎麼回應神。這是群體的（collective）。
個人（individual）的呢，就是重生之後，得榮耀之前。聖靈重生我們，我們悔改、信主、得稱為義，作神的兒女了，之後一大段，到我們得榮耀之前，就是我們成聖之前。
幾百年來，至少從馬丁路德以來，基督徒都是這樣讀出埃及記、民數記、利未記的。我們不是都會是把自己的靈命讀進去曠野的路程嗎？這是沒有錯的，是這樣子的。所以，我在這裏講的是一個很簡單的道理，不過用一些比較神學性的名詞而已，是不是？出埃及之後，進迦南之前。我們都會說，過約旦河、進迦南，就是有一天我們要與主相見，最後要得榮耀。我們還沒有進到迦南地，那是未得之地，我們還在曠野中。
1. Setting of wilderness experience
我們來看一些經文。
這裏的上下文是百姓反叛，Num 14:2-3
(2)   以色列眾人向摩西、亞倫發怨言；全會眾對他們說：「巴不得我們早死在埃及地，或是死在這曠野。
(3)   耶和華為什麼把我們領到那地，使我們倒在刀下呢？我們的妻子和孩子必被擄掠。我們回埃及去豈不好嗎？」
這裏都是埋怨的話。然後，v. 13，摩西開始和神講話。v. 20起，是神的回答。我們讀：
Num 14:20-25
(20)   耶和華說：「我照著你的話赦免了他們。
(21)   然我指著我的永生起誓，遍地要被我的榮耀充滿。
(22)   這些人雖看見我的榮耀和我在埃及與曠野所行的神跡，仍然試探我這十次，不聽從我的話，
(23)   他們斷不得看見我向他們的祖宗所起誓應許之地。凡藐視我的，一個也不得看見；
(24)   惟獨我的僕人迦勒，因他另有一個心志，專一跟從我，我就把他領進他所去過的那地；祂的後裔也必得那地為業。
(25)   亞瑪力人和迦南人住在谷中，明天你們要轉回，從紅海的路往曠野去。」
前面，摩西在v. 13-19是為以色列人求耶和華赦免他們的罪。而很有意思的是摩西是怎麼求的。摩西是說：埃及人必聽見這事（v. 13），埃及人要將這事傳給迦南地的居民（v. 14），那些聽見你名聲的列邦必議論（v. 15），現在求主大顯能力，照你所說過的話（v. 17），下面那段，就是耶和華說過的：耶和華不輕易發怒，並有豐盛的慈愛，赦免罪孽和過犯；萬不以有罪的為無罪，必追討祂的罪，自父及子，直到三、四代。
然後呢，摩西說： 求你照你的大慈愛赦免這百姓的罪孽，好像你從埃及到如今常赦免他們一樣。
所以，一方面，摩西是訴諸于神的名聲。就是說，神啊，你不是說，你的名就住在我們（以色列民）中間嗎？假如你不赦免、施行審判的話，外邦人聽到了，就會議論。所以，為了你的名、名聲的緣故，求你赦免我們的罪孽。另一方面，為了你的應許的緣故，求你赦免。
這是一個很扎實的禱告的神學基礎。求神赦免，是為了神的榮耀。所以，清教徒說，禱告是suit，跟神理論，陳明我們的陳辭。就是說，神啊，求你再一次顯明你的恩典，叫列邦、叫我們再次看到你的榮耀，你的名就是你的榮耀的意思。然後，按照你所應許的，你不是說，耶和華不輕易發怒，並有豐盛的慈愛等等嗎？現在求你赦免。
然後，神怎麼回答呢？神說，我照你的話赦免。這個罪是赦免了，然而，神說，我指著我的永生起誓，遍地要被我的榮耀充滿。怎麼樣充滿神的榮耀？下面，神說，這些人啊，看到我的榮耀、神跡這麼多次，但是試探我這麼多次，不聽我的話，所以，他們斷不得看見我向他們的祖宗起誓應許的地，藐視我的一個都不能看到，除了迦勒等等。
所以，神說，是啊，我的榮耀會被彰顯。怎麼彰顯？滅絕這些人。所以，在這裏，神的榮耀以祂的公義、審判彰顯。就是說，在成聖的過程裏，神也要審判的，這個審判要顯明祂的榮耀。就好像希伯來書說我們的神是烈火。
我們再看 Num 32:13
(13)   耶和華的怒氣向以色列人發作，使他們在曠野飄流四十年，等到在耶和華眼前行惡的那一代人都消滅了。
耶和的確按照前面第十四章所講，讓整整一代都消滅了。好，這是第一點。曠野的事實，是出埃及之後，進迦南之前。這裏有恩典有赦罪，但是，也有咒詛和審判，滅絕他們。
以色列被神管教，那是因為他們是神的兒子，是神的選民。所以他們被神管教。
2.  Formation of Israel into covenant community.
第二點、曠野是什麼呢？曠野乃是神把以色列造成一個立約群體（covenant community）的那個時刻，而約裏面包括了律法、敬拜和獻祭的儀式（cult）。
Q：什麼是造成立約群體？
A：就是把以色列造成以色列。以色列這個群體是因為神的呼召而形成的，等於教會是因為耶穌基督的死和復活，教會才成為教會。同樣的，以色列成為以色列，是因為神呼召他們。
出埃及記，19-24章我們不讀了，這是立約的那一段。
下面繼續講，摩西是什麼呢？摩西是立約的中保。我們來看出埃及記20章。在這裏，神剛剛給了十誡。
Exo 20:18-21
(18)   眾百姓見雷轟、閃電、角聲、山上冒煙，就都發顫，遠遠的站立，
(19)   對摩西說：「求你和我們說話，我們必聽；不要神和我們說話，恐怕我們死亡。」
(20)   摩西對百姓說：「不要懼怕；因為神降臨是要試驗你們，叫你們時常敬畏他，不至犯罪。」
(21)   於是百姓遠遠的站立；摩西就挨近神所在的幽暗之中。
為什麼需要中保？按照這一段，神和人中間為什麼需要中保？ 

Q：因為人怕死亡？
A：為什麼會怕死亡？
Q：因為我們是罪人。
A：是。神的同在，就使人畏懼。所以，摩西說，不要怕，因為神降臨是要試驗你們，叫你們常常敬畏他，不至犯罪。
所以，在哈巴穀書，神在黑門上降臨，以色列人聽到嚇死了，神降臨是一件大而可畏的事情，因為他們在西乃山下曾經看過神是這樣子降臨的，是在雷電、角聲、煙霧中降臨的。就好像耶穌在西門彼得的船上說，我們打魚。一下子魚都來了，彼得嚇死了，跪下來說，離開我吧，我是罪人。他看見神的真相。所以，需要有中保。
再來一段，出32章，這裏是百姓拜金牛，摩西看到了，也聽到了，所以，摩西把兩塊十誡的法版扔在山下，摩西就向亞倫發怒氣。
Exo 32:30-32
(30)   到了第二天，摩西對百姓說：「你們犯了大罪。我如今要上耶和華那裏去，或者可以為你們贖罪。」
(31)   摩西回到耶和華那裏，說：「唉！這百姓犯了大罪，為自己做了金像。
(32)   倘或你肯赦免他們的罪，‧‧‧‧‧‧不然，求你從你所寫的冊上塗抹我的名。」
摩西給以色列民看到，他們實在是得罪了神，犯了大罪。但是，摩西同時也願意扮演中間人、祭司（當時還沒有獻祭的制度。下面才要慢慢地建立起來）。所以，那個時候，摩西又是先知，又是祭司，就為百姓去神那裏求情。摩西把自己當作擔保，這是一個很好的預表，預表耶穌基督。不然的話，求你從你所寫的冊上塗抹我的名，有的像保羅說，寧願自己滅亡，為了祂的骨肉至親。
好，我們看下去。剛才讀的那段，神也有給他答復：
Exo 32:33-34
(33)   耶和華對摩西說：「誰得罪我，我就從我的冊上塗抹誰的名。
(34)   現在你去領這百姓，往我所告訴你的地方去，我的使者必在你前面引路；只是到我追討的日子，我必追討他們的罪。」
就是說，神有點這樣的意思，說：好，我追討他們的罪，我派個天使來帶領你們上路。
我們讀 Exo 33:12-13
(12)   摩西對耶和華說：「你吩咐我說：『將這百姓領上去』，卻沒有叫我知道你要打發誰與我同去，只說：『我按你的名認識你，你在我眼前也蒙了恩。』
(13)   我如今若在你眼前蒙恩，求你將你的道指示我，使我可以認識你，好在你眼前蒙恩。求你想到這民是你的民。」
摩西在這裏又是求恩。他求神指示祂的道，使摩西可以認識祂。摩西說，求你將你的道指示我，下面不是說，好叫我可以去迦南地。不是，而是說：使我可以認識你，
下面，那一段。神就答應了他。神不只是差遣使者，是答應祂自己與他同去。
這裏，我們是要說，以色列成為以色列，成為神立約的群體，這個立約裏面有個中保。你記得嗎？我們，在好幾課裏面都讀過加拉太書第三章，約裏面有中保，神只有一位，中保不是為一面而作的。那就是兩面囉！摩西就是為兩面。
Gal 3:20
(20)   但中保本不是為一面作的；神卻是一位。
好，我們接著看 Num 27:15-19
(15)   摩西對耶和華說：
(16)   「願耶和華萬人之靈的神，立一個人治理會眾，
(17)   可以在他們面前出入，也可以引導他們，免得耶和華的會眾如同沒有牧人的羊群一般。」
(18)   耶和華對摩西說：「嫩的兒子約書亞是心中有聖靈的；你將他領來，按手在他頭上，
(19)   使他站在祭司以利亞撒和全會眾面前，囑咐他，
摩西說，求神設立一個人，免得會眾如同沒有牧人的羊群一般。我想，很明顯的，摩西也知道他是一個牧人。他要走了，求神設立一個治理會眾的人。治理與牧養是同一件事情，不只是舊約，新約也有，所以牧師和長老都是要作治理和牧養的工作。
3.  Tension involved in wilderness experience. 

好，第三方面。在曠野裏，有危險，也有搭救；有不順服，也有順服。所以，神的子民有順服和不順服的可能。曠野裏，有遇見危險，又有神搭救的驚險。一方面有驚險，一方面有順服或不順服的選擇的後果。
我們看經文：Ex. 13：17  - 14：31。這段是以色列人過紅海的經文，我們不讀這段，因為這段有兩章這麼長，我們只能提一提。所以，以色列人在曠野裏，有災難的驚險，神就行神跡搭救他們。
好了，搭救他們過紅海了。現在我們看 Exo 15:22-26
(22)   摩西領以色列人從紅海往前行，到了書珥的曠野，在曠野走了三天，找不著水。
(23)   到了瑪拉，不能喝那裏的水；因為水苦，所以那地名叫瑪拉。
(24)   百姓就向摩西發怨言，說：「我們喝什麼呢？」
(25)   摩西呼求耶和華，耶和華指示他一棵樹。他把樹丟在水裏，水就變甜了。耶和華在那裏為他們定了律例、典章，在那裏試驗他們；
(26)   又說：「你若留意聽耶和華你神的話，又行我眼中看為正的事，留心聽我的誡命，守我一切的律例，我就不將所加與埃及人的疾病加在你身上，因為我耶和華是醫治你的。」
好，這裏是百姓發怨言，沒有水喝。摩西呼求耶和華；耶和華的回應是什麼？或者我這樣問好了：那一天耶和華對摩西和以色列人的回應，包括了那幾個層面？
1) 水變甜了。這是最明顯的。
2) 定了律例、典章
3) 有應許。
4) 有試驗。
神賜下供應、典章、應許、試驗。所以，不只是說發發怨言，神就給了水。不那麼簡單的。因為他們是神的約民。所以，神多次地賜律法、典章給他們。對不對？你若留意聽耶和華你神的話，又行我眼中看為正的事，留心聽我的誡命，守我一切的律例，我就…
有順服、有不順服哦！
Exo 16:3-5
(3)   說：「巴不得我們早死在埃及地、耶和華的手下；那時我們坐在肉鍋旁邊，吃得飽足。你們將我們領出來，到這曠野，是要叫這全會眾都餓死啊！」
(4)   耶和華對摩西說：「我要將糧食從天降給你們。百姓可以出去，每天收每天的分，我好試驗他們遵不遵我的法度。
(5)   到第六天，他們要把所收進來的預備好了，比每天所收的多一倍。」
所以，又是發怨言，神又供應。其他的例子很多，在出埃及記、民數記，又是順服或不順服。這些經文都列在講義p. 71上：Ex. 14:10-11, 15:24, 16:3ff, 17:2ff. Num. 11, 14, 16, 20, 21。
所以，曠野是什麼呢？曠野是一個 testing ground , 是神試驗以色列的地方，是神繼續施行救贖大能的地方（Stage in which saving acts continued）。
Wilderness appearance as a extended period of interim existence between exodus and conquest. 

以色列在曠野的經歷，是一段很長的過渡性的時期。在這裏，神塑造以色列成為祂的子民。他們也在西乃山領受了律法等等。剛才說過，他們在曠野有驚險，有搭救。又有試驗；有順服、不順服；有神的審判，又有神的賜福、開恩、赦罪等等。
成聖的過程，就是有這麼多東西。有驚險，有魔鬼的攻擊，有搭救；有恩典，但是，確實有審判，是一個過程。我們改革宗是講神無可抗拒的恩典，聖徒的堅守、永遠得救的。但是在這個大前提之下，有一個很真實的試驗，也有在試驗中跌倒滅亡的可能性。
Q：我剛剛想問，那你怎麼處理滅亡的那一代？
A：就是滅亡嘍！
Q：所以也不是所有的選民都是一定成聖的啊！
A：記得嗎？那個大圓圈，我畫了兩個的。
第一個是神的選民，第二個是有形的教會。所以，在西乃山上，神跟誰立約呢？是跟這個有形的以色列立約。這個有形的以色列裏面，有一部分是不在神的選民的數目裏面。也就是希伯來書第六章那些，嘗過天恩的滋味，連聖靈都有份，後來滅亡的。耶穌也在撒種的比喻明明說過，有些撒種之後，被魔鬼一吃，就沒了。一些土，很淺；苦難的試驗一來，就沒了。這些都是在有形的教會或約的群體、或者是天國的群體裏面的。不用稀奇，所以，曠野的路程，教會是建立起來了，對不對？以色列是建立了，但是神真的選民和非選民，麥子和稗子，都同時生長。神是大而可畏的，祂要施行審判隨時可以。所以，奇怪的是，神為什麼留下這麼多人，沒有殺光。我們還在這裏，都是祂的恩典啊！

                      恩典之約
                    在基督裏
                        福音   宣告 Announcement                  


                           應許 Promise
                               吩咐 Command
                               邀請 Invitation                      

                                                          教會之約（有形教會）
Q：如果埃及人聽到以色列人都被殺光了，那麼這個神也沒有什麼意思。
A：對嘍！所以，神是為了祂的榮耀和祂的恩典，使我們存留。恩典就是我們不配得的。你看，我們不配得這個存留，神還是管教、救贖、使我們成聖。但是這又跟祂的榮耀的目的是連在一塊兒的。那，你們看懂了舊約裏面約的真義，也可以懂得怎麼樣去應用在自己的生命裏面，宣講出來，分享出來。
好，我們來看，
[B]  Development of Wilderness Theme in Theology of Israel (Old Testament) 

就是出埃及記、民數記、利未記之後，曠野的主題是怎麼演繹的。
Deu 1:1-5
(1)   以下所記的是摩西在約但河東的曠野、疏弗對面的亞拉巴，就是巴蘭、陀弗、拉班、哈洗錄、底撒哈中間向以色列眾人所說的話。
(2)   （從何烈山經過西珥山到加低斯巴尼亞有十一天的路程。）
(3)   出埃及第四十年十一月初一日，摩西照耶和華借著他所吩咐以色列人的話都曉諭他們。
(4)   那時，他已經擊殺了住希實本的亞摩利王西宏和住以得來、亞斯他錄的巴珊王噩。
(5)   摩西在約但河東的摩押地講律法說：
這段是說，摩西到了摩押的平原，在這裏有幾次向以色列人的講話或講道。所以，申命記不是一個每天旅行的記錄，申命記是勸勉。這段是告訴我們這些事發生在什麼地方。
我們接著看 Deu 8:1-5
(1)   「我今日所吩咐的一切誡命，你們要謹守遵行，好叫你們存活，人數增多，且進去得耶和華向你們列祖起誓應許的那地。
(2)   你也要記念耶和華你的神在曠野引導你這四十年，是要苦煉你，試驗你，要知道你心內如何，肯守祂的誡命不肯。
(3)   他苦煉你，任你饑餓，將你和你列祖所不認識的嗎哪賜給你吃，使你知道，人活著不是單靠食物，乃是靠耶和華口裏所出的一切話。
(4)   這四十年，你的衣服沒有穿破，你的腳也沒有腫。
(5)   你當心裏思想，耶和華你神管教你，好像人管教兒子一樣。
好，你看到耶和華和摩西的心腸，要數算恩典，是嗎？一、怎麼可能，四十年，衣服沒有破？兜了這麼多圈，當然不是很遠，但是兜來兜去，光是每天揀嗎哪，他們吵架，又跟神打仗，腳也沒有腫。Jues Enough，剛好夠每天的力量。
1Co 10:13
(13)   你們所遇見的試探，無非是人所能受的。神是信實的，必不叫你們受試探過於所能受的；在受試探的時候，總要給你們開一條出路，叫你們能忍受得住。
我們接著看 Deu 9:22-24
(22)   「你們在他備拉、瑪撒、基博羅哈他瓦又惹耶和華發怒。
(23)   耶和華打發你們離開加低斯巴尼亞，說：『你們上去得我所賜給你們的地。』那時你們違背了耶和華你們神的命令，不信服他，不聽從祂的話。
(24)   自從我認識你們以來，你們常常悖逆耶和華。
下面，摩西還說，
Deu 9:25
(25)   我因耶和華說要滅絕你們，就在耶和華面前照舊俯伏四十晝夜。
Q：禁食禱告四十天是從這裏來的嗎？
A：很有可能。在出埃及記那段，就不止一次提到四十天（24：18；34：28）
整個曠野的路程，是一個很漫長的勸勉，神的管教。申命記是整個路程快要走完了，就把過去的帶到現今。也就是說，基督徒的昨天和今天是有關係的。神過去怎麼樣試煉、試驗我們，跟我們今天在祂面前要做怎麼樣的人，是直接有關的。我們今天沒有時間讀很多詩篇，先預告一下，這些詩篇是，特別是78篇和106篇，另外是105，135， 136，長長的詩篇，有一篇是72節的，重複又重複講曠野的事情，一件一件的。說明以色列的歷史，是神要用來勸勉他們的材料。
再來。我們在護教學裏面說，神是自含豐滿的，就是自足的。神在永恆裏面，開恩，立約。所以，以色列人進到約裏面，完全是恩典，神揀選他們。但是，整個大的恩典，主權的約裏面，一段一段、一步一步地，管教、審判、憐憫；管教、審判、憐憫；審判、憐憫……，都是因為我們的心剛硬。
好，現在我們把這個應用在牧會的事工上。神既然是這樣對待以色列人，新約也引用曠野的事件，希伯來書第三、四章，因此，我們作牧人的，也不要以人們不順服、犯罪為稀奇。我常說，教會就像一個回旋處、安全島，traffic circle，你站在中間作交通指揮。不同的是，你要人和車子都開到中間的安全島上面來，for as long as you shall live，你還沒有斷氣之前，你就作這個。就好像我在聖經輔導學說，祝各位吐血快樂；講得好聽一點，是流淚撒種，歡呼收割。神也吐血了四十年。
Q：我的軛是輕省的！
A：好，誰沒有吐過血的，請舉手。（同學舉手）真的啊！這麼厲害！
我上星期去一個安息禮拜，一位墨校長。後來鍾世豪牧師說出來了，有一次，鍾牧師問，誰沒有發過脾氣的，請站起來。他就真的站起來了，很難得的。
整個成聖、管教的過程，要有公義的管教，但是，最後還是用恩典、憐憫兜回來，還是把神的兒女揀起來，保守他們。
我們來唱一首詩，聖詩18首：Great is Thy Faithfulness
在這個時刻唱“你信實廣大”，我想可以把舊約的經文連在一起。
# 02/24/05下半堂。
我們繼續英文講義 p. 71。
[2] Prophets  

Both a continuity and newness. 

Prophets are aware of tradition of wilderness experience. 

我們看何西阿書2：14-15，現在各位知道，我們為什麼今天要唱那首歌了。
在先知書裏面，曠野這個主題，是延續前面出埃及記等等，但是也有新的內容。
Hos 2:14-15
(14)   後來我必勸導他，領他到曠野，對他說安慰的話。
(15)   他從那裏出來，我必賜他葡萄園，又賜他亞割谷作為指望的門。他必在那裏應聲（或作：歌唱），與幼年的日子一樣，與從埃及地上來的時候相同。
這個“他”，是代表整個以色列民。所以。神有一天要恢復以色列在祂面前的地位，好像神第一次救以色列上來迦南地一樣。這裏，先知書有那種將來的救贖、將來恢復的味道。
接著，我們看 Amo 2:9-10
(9)   我從以色列人面前除滅亞摩利人。他雖高大如香柏樹，堅固如橡樹，我卻上滅祂的果子，下絕祂的根本。
(10)   我也將你們從埃及地領上來，在曠野引導你們四十年，使你們得亞摩利人之地為業。
所以，一方面神審判亞摩利人，因為他們的罪孽滿了；一方面救以色列人，又引導他們，使他們得到產業。這是先知書說的。
但是，這幾句話，是審判的一段經文中出現的。從v. 4開始 Amo 2:4
(4)   耶和華如此說：猶大人三番四次的犯罪，我必不免去他們的刑罰；因為他們厭棄耶和華的訓誨，不遵守祂的律例。他們列祖所隨從虛假的偶像使他們走迷了。
Amo 2:6 ，剛才是猶大，現在是以色列，以色列也三番四次犯罪。
(6)   耶和華如此說：以色列人三番四次的犯罪，我必不免去他們的刑罰；因他們為銀子賣了義人，為一雙鞋賣了窮人。
所以，這裏在講以色列的社會不公道，剝削，v. 8又講到褻瀆、拜偶像、犯罪，
Amo 2:8
(8)   他們在各壇旁鋪人所當的衣服，臥在其上，又在他們神的廟中喝受罰之人的酒。
然後，神就說，我以前不是在你們面前除滅了亞摩利人，又把你們從埃及地領上來嗎？所以，一方面，神述說祂的恩典，祂的大能，一方面也是神控告以色列人狀詞的一部分，就是神向以色列人講的審判的話、控告的話。
Isa 4:2 說，
(2)   到那日，耶和華發生的苗必華美尊榮，地的出產必為以色列逃脫的人顯為榮華茂盛。
這裏是在說the brahch of the Lord，耶和華的苗、枝。
Isa 4:5-6
(5)   耶和華也必在錫安全山，並各會眾以上，使白日有煙雲，黑夜有火焰的光。因為在全榮耀之上必有遮蔽。
(6)   必有亭子，白日可以得蔭避暑，也可以作為藏身之處，躲避狂風暴雨。
在這裏，是在預言彌賽亞將要來，耶和華所發生的苗。在那個時候，耶和華這次，不是在西乃山，乃是在錫安山，就是耶路撒冷，有煙、雲、火，有榮耀，就是把曠野的雲柱、火柱，應用在將來的彌賽亞，在錫安山上的掌權和遮蓋。意思就是說，先知沒有忘記，耶和華在西乃山降臨，在曠野怎麼樣帶領以色列人。
現在我們看講義p. 72頁，很明顯，這裏也是耶和華在指控以色列背逆的事情。
Eze 20:10-20
(10)   這樣，我就使他們出埃及地，領他們到曠野，
(11)   將我的律例賜給他們，將我的典章指示他們；人若遵行就必因此活著。
(12)   又將我的安息日賜給他們，好在我與他們中間為證據，使他們知道我耶和華是叫他們成為聖的。
(13)   以色列家卻在曠野悖逆我，不順從我的律例，厭棄我的典章（人若遵行就必因此活著），大大干犯我的安息日。「我就說，要在曠野將我的忿怒傾在他們身上，滅絕他們。
(14)   我卻為我名的緣故，沒有這樣行，免得我的名在我領他們出埃及的列國人眼前被褻瀆。
(15)   並且我在曠野向他們起誓，必不領他們進入我所賜給他們流奶與蜜之地（那地在萬國中是有榮耀的）；
(16)   因為他們厭棄我的典章，不順從我的律例，干犯我的安息日，他們的心隨從自己的偶像。
(17)   雖然如此，我眼仍顧惜他們，不毀滅他們，不在曠野將他們滅絕淨盡。
(18)   「我在曠野對他們的兒女說：不要遵行你們父親的律例，不要謹守他們的惡規，也不要因他們的偶像玷污自己。
(19)   我是耶和華你們的神，你們要順從我的律例，謹守遵行我的典章，
(20)   且以我的安息日為聖。這日在我與你們中間為證據，使你們知道我是耶和華你們的神。
下面一段，vv. 21-26，又是指控以色列褻瀆、犯罪的事。一方面神因為以色列的背逆審判，但是，一方面又因為祂自己的名施行憐憫，不把他們都殺光，沒有把他們滅絕淨盡。
先知書裏面也是這樣子的，其實和曠野沒有什麼兩樣。審判、恩典、審判、恩典。甚至先知書裏面有些段落，根本沒有一點預告，“啪”一下，一個恩典在那裏出現；一大堆的審判中，“啪”一下，“主耶和華在聖殿中，全地都要肅靜”（哈巴穀書2：20），沒有預料到的。不過這裏是比較明顯地解釋，只是神為了祂自己的名的緣故。所以，徹徹底底是一個以神自己為中心的約的關係。約的關係是徹底以神為中心，祂的榮耀、祂的名為祂的動機。但是，還是有憐憫。
Hab 2:20
(20)   惟耶和華在祂的聖殿中；全地的人都當在他面前肅敬靜默。
下面看Jer 2:1-2
(1)   耶和華的話臨到我說：
(2)   「你去向耶路撒冷人的耳中喊叫說，耶和華如此說：你幼年的恩愛，婚姻的愛情，你怎樣在曠野，在未曾耕種之地跟隨我，我都記得。
所以，他們乖的時候，神也記得。
Jer 2:5-7
(5)   耶和華如此說：你們的列祖見我有什麼不義，竟遠離我，隨從虛無的神，自己成為虛妄的呢？
(6)   他們也不說：那領我們從埃及地上來，引導我們經過曠野，沙漠有深坑之地，和乾旱死蔭，無人經過，無人居住之地的耶和華在哪里呢‧
(7)   我領你們進入肥美之地，使你們得吃其中的果子和美物；但你們進入的時候就玷污我的地，使我的產業成為可憎的。
所以，神一直沒有忘記曠野的時期。
我們讀了這麼多審判、壞消息，來點好消息。誰有Handel的彌賽亞，可以放一放！
Isa 40:3-5
(3)   有人聲喊著說：在曠野預備耶和華的路（或作：在曠野，有人聲喊著說：當預備耶和華的路），在沙漠地修平我們神的道。
(4)   一切山窪都要填滿，大小山岡都要削平；高高低低的要改為平坦，崎崎嶇嶇的必成為平原。
(5)   耶和華的榮耀必然顯現；凡有血氣的必一同看見；因為這是耶和華親口說的。
所以，沙漠一方面是神的審判、管教，審判中有憐憫，但是還是審判這個地方。但是，現在是在曠野沙漠地，耶和華要辟一條新的路。這條新的路，這裏說，神的榮耀必要在這裏顯現。然後，v. 9 對猶大的城邑說，看哪，你們的神！ 是神的榮耀，是神自己要來。來到哪里？在曠野。
曠野是什麼？曠野就是約裏面神管教、神聖化以色列，就是以色列人成聖這個路程。他們一直一直地背逆、拜偶像、犯罪等，就是在這個約裏面，神說，我要修一條新的路，也就是說，在新約時期耶穌來的時候，神在約的關係裏面，作一個更新。審判的所在，就是救主、救贖之所在。
明白了這個道理，你們可不可以這樣來講道。再來一次，神的永恆、神的主權、神的恩典立約，約裏面有律法、有恩典、有應許，有典章、有獻祭，也有警告。然後以色列人犯罪，犯罪的時候有審判，審判裏面還是有恩典。但是有一天，神要潔淨以色列人所有的罪，與以色列人立一個新的約，把神的律法刻在他們的心版上，跟他們再一次立約的時候，我要作你們的神，你們要作我的子民，我要聘你為妻，上上下下都會認識神。那就是耶穌來的時候，那位就是救主耶穌。從舊約一直講到新約，這就是我們這幾個禮拜一直在講的聖經神學，就是“救贖歷史”。從舊約講到耶穌基督，從律法講到基督。律法經過先知的指控，直奔彌賽亞、十字架。
再讀幾節：
Isa 40:8
(8)   草必枯乾，花必雕殘，惟有我們神的話必永遠立定。
在沙漠裏的景況，但是神必定要成就祂的計劃。
Isa 41:18
(18)   我要在淨光的高處開江河，在谷中開泉源；我要使沙漠變為水池，使幹地變為湧泉。
Isa 35:5-7
(5)   那時，瞎子的眼必睜開；聾子的耳必開通。
(6)   那時，瘸子必跳躍像鹿；啞巴的舌頭必能歌唱。在曠野必有水發出；在沙漠必有河湧流。
(7)   發光的沙（或作：蜃樓）要變為水池；乾渴之地要變為泉源。在野狗躺臥之處，必有青草、蘆葦，和蒲草。
然後，下面說（v.10）Isa 35:10
 (10)   並且耶和華救贖的民必歸回，歌唱來到錫安；永樂必歸到他們的頭上；他們必得著歡喜快樂，憂愁歎息盡都逃避。
所以，在沙漠裏要有水，要變成花園的園子。
然後。耶利米32章。
Jer 31:2
(2)   耶和華如此說：脫離刀劍的就是以色列人。我使他享安息的時候，他曾在曠野蒙恩。
恩，英文是 favor in the desert. 

Jer 31:3
(3)   古時（或作：從遠方）耶和華向以色列（原文作我）顯現，說：我以永遠的愛愛你，因此我以慈愛吸引你。
我們今天就講到這裏。永遠的愛，慈愛這個字的希伯來文是 hesed，什麼意思呢？
我的名字叫林慈信，就是 hesed，這個慈愛，是一個守約信實的愛。耶和華說，我要以永遠的慈愛愛你。舊約裏面，這個慈愛，是約裏面的。所以你看，耶和華的審判裏面，還是留了一點的憐憫。但是那是對祂所立約的、揀選的子民。
今天晚上，我們讀了很多曠野、審判、管教、跌倒，可能給我們一種不穩定的感覺，但是背後是神的慈繩愛索，就是這個意思。這個慈、愛，the fetus (？) of love，就是hesed這個字。意思就是說，神是立約之主，也是守約之主。祂守約的部份，是包含很重很重的愛。就是說，約裏面有愛，愛在約裏面。愛不是感情，不是衝動，不是溺愛。是約裏面的愛。
記得嗎？餃子！餡是什麼？餡是恩典，就是hesed這個字，是慈愛。皮是什麼？神的話，祂的應許、祂的誓約，就是 covenant。我必以永遠的慈愛愛你，就是這個意思。我們唱了何西阿書的聘歌，聘你為妻的歌，也是一樣。舊約裏面起誓有很多這種經文，就是神的話裏面，有恩典，就是祂信實的慈愛。
Hos 11:4
(4)   我用慈繩（慈：原文作人的）愛索牽引他們；我待他們如人放鬆牛的兩腮夾板，把糧食放在他們面前。
好，我們最後唱一首詩歌結束。
271首，來說明這個約裏面的信實慈愛：Come, Thou Fount of Every Blessing
特別留意第三節歌詞。
禱告：天父，求你的愛與我們同在，走在我們的前面，保守我們，保護我們。讓我們也知道，你的愛也要管教我們，也施行審判。謝謝您是我們不變的、信實的、施慈愛守約的恩主。求主給我們足夠的信心抓住你給我們的應許，足夠的愛心來回應。保守我們的腳，不致偏離你。雖然我們常常偏離主的道，但是，你會用你自己最智慧的方法帶領我們回來，謝謝你。奉耶穌基督得勝的名求。阿門。
03/03/05 從新約看曠野
詩歌
230 He Hideth My Soul Words: Fanny Cros­by 

117 Grace Greater Than Our Sin Words: Julia H. Johnston 1911
441 O That Will Be Glory Words & Music: Charles H. Gabriel
我們來看希伯來書第三、四章。我們上次講了曠野傳統。就是說，曠野這個主題不只是在出埃及記、民數記出現，後來的先知和詩篇都指回、指向曠野經歷。我們可以說，以色列人在曠野的經驗是一個成聖的寫照，發生在出埃及之後，進迦南之前。這些話不只是我們把自己的意思讀進經文，不是的。
我們上次講了什麼叫預表（type）。預表是預言的一種，預言是神說的話，預表是一個人或一件事，有它本來的歷史處境，但是又指向將來的事。所以，我們是從實體，就是耶穌基督，看回去舊約的預表。
今天我們來看希伯來書怎麼看曠野，也順便提希伯來書怎麼看安息。
第三章1-6節，這裏，作者把摩西和耶穌比較，耶穌是大祭司（v. 1），祂是向上帝盡忠的祭司，好像摩西一樣。摩西是在神的全家，也就是在神的家裏（IN God’s house）盡忠的；v. 6基督為兒子，治理上帝的家，英文是above (over) God’s house，在神的家以上。摩西是在神的家裏面盡忠，耶穌是在神的家以上盡忠地治理神的家。希伯來書第一、二章已經把天使與耶穌比較過了。第三章，耶穌是與摩西比較。所以，耶穌也是神所差來的使者，好像摩西一樣。
我們一起來讀Heb 3:7-11：
(7)   聖靈有話說：你們今日若聽祂的話，
(8)   就不可硬著心，像在曠野惹他發怒、試探祂的時候一樣。
(9)   在那裏，你們的祖宗試我探我，並且觀看我的作為有四十年之久。
(10)   所以，我厭煩那世代的人，說：他們心裏常常迷糊，竟不曉得我的作為！
(11)   我就在怒中起誓說；他們斷不可進入我的安息。
這裏說到“今日”，“今日“就是聽到神話語的日子。當然，這個今日是指新約時期，耶穌已經死、已經復活。所以，新約的聖徒們，有神恩典的話臨到他們，但是神恩典的話同時是神“約”裏面的話。大家都知道，我們這課的題目是“恩典之約”。神的救恩是在約裏面施行的。聽到神恩典之約的話的人，就不可硬著心。硬著心的人，是不曉得神作為的人。Heb 3:12 說，我們不要存著不信的噁心，把永生神離棄。所以，這裏告訴我們，不要硬著心，不要有不信的心，不要有噁心。簡單地說，上帝的旨意是要我們信靠順服，不要我們不信，不要我們心硬。
我們一起讀 Heb 3:13-15
(13)   總要趁著還有今日，天天彼此相勸，免得你們中間有人被罪迷惑，心裏就剛硬了。
(14)   我們若將起初確實的信心堅持到底，就在基督裏有分了。
(15)   經上說：「你們今日若聽祂的話，就不可硬著心，像惹他發怒的日子一樣。」
這些引用的話是詩篇95、96篇。所以，我們要趁著還有今天。
在下學期的保羅書信，我們會講什麼叫今天，什麼叫現在。“今天”不是說，你要把握今天，明天可能撞車死掉，所以你今天要接受耶穌基督。不是這個意思。當然這個是可能啦，在個人的生命歷程上是可能的。這裏的今天，是指神的救贖歷史已經到了今天，也就是到了末世，就是已經到了耶穌死、復活之後的時期，今天有福音傳開，今天有聖靈永遠與神的子民同在，有地上的教會。在新約的教會裏面，我們須要彼此鼓勵，免得有人被罪迷惑。v. 15又是重複了第七節。
我們從v.16 讀到v. 19。Heb 3:16-19
(16)   那時，聽見他話惹他發怒的是誰呢？豈不是跟著摩西從埃及出來的眾人嗎？
(17)   神四十年之久，又厭煩誰呢？豈不是那些犯罪、屍首倒在曠野的人嗎？
(18)   又向誰起誓，不容他們進入祂的安息呢；豈不是向那些不信從的人嗎？
(19)   這樣看來，他們不能進入安息是因為不信的緣故了。
首先，上帝對這些不信從的人的態度是什麼呢？至少有兩方面（v. 16-17），一方面是發怒，一方面是厭煩。他們的結局是什麼呢？不被容許進入安息。而且，屍首倒在曠野，就是在曠野裏死了。他們為什麼不能進到迦南地呢？為什麼？因為不信。
我們再來。從3：7開始，這段經文訓戒聖徒不要什麼？
不要硬著心、不要惹神發怒、試探神、不信從、不要被罪迷惑，等等。還有，這些人是不曉得神的作為。這當然不是指他們不知道，而是他們沒有以信靠順服和感恩來回應。這是約裏可能發生的事。
我們在這個學期初開始講，約是神絕對的恩典的應許，這是慕理的看法。Kline的看法呢？約裏面有律法，是個制度。好，今天我們來到曠野傳統這段，這個核心是恩典的制度，有一個過程的，這個過程就是以曠野歷程為象徵。簡單地說，就是神立了約，祂的子民必須守約。怎麼守呢？我們就看那四十年發生什麼事。所以我說，恩典為核心，又有律法的制度，在歷史上演繹，是有過程的。所以，無論個人或教會整體都經歷一個成聖的過程。
對聖約神學比較陌生的弟兄姊妹，不會習慣這樣說：曠野的經歷就是舊約時期教會的經歷，就是舊約（新約？）時期信徒的經歷。他們因為不信，就不能進入神所應許的安息了。
聽了我的課兩年的同學們，大概不會想到有今天我會講這種課，因為前面是講恩典，講神的主權，但是，神的恩典，神的主權沒有忽略神對成聖那個嚴肅的態度。但是不要忘記，這個嚴厲的神就是那個立約的恩主。有沒有什麼回應？（靜默…）
突然之間，全地都肅靜！
好，我們繼續看下去，但是曠野的主題，要和創造的主題結合。
我先把主題講一遍，然後我們讀4：1-11。起初神創造天地，用了六天。第七天就安息了。他造人，要人也分享祂的安息。所以，祂把人放在樂園裏，現在人犯罪墮落了，犯罪墮落的人，就不能享受神本來就有的安息。
但是到了摩西時期，神就頒發律法，包括安息日的律法，包括安息日的誡命。安息日是唯一一條誡命指向（refer back to）起初神的創造的。我們要守安息日，因為神六天創造，六天工作，第七天安息。
我們可以這樣說（我說完之後看這段經文，看這種說法對不對哦！），神自從六天創造之後，就進入到祂的安息了。這裏不是在講神永恆的安息。神在永恆裏，三位一體，又工作又安息。耶穌說，我父工作到如今，神既是工作的神，也是安息快樂的神。我們不是再講那個，我們是在講神與人之間的關係。六天創造，第七天是創造的完成（consummation）。
好了，人犯罪了，離開了這個安息，現在，神的救法其中一段，是賜下律法。在六天中，人要工作，勞苦。這個勞苦裏面，有神的咒詛（創三），但是第七天可以進到神的安息，神本來就在那裏了。因為神已經作完祂的工作，我的意思是從創造的角度來看的。神的六天創造的工作已經結束了，第七天是神安息的日子。而人每七天要進入神的安息，就是進入到神工作之後的安息。
當然，安息日也是個預表。因為舊約猶太人守安息日，就是守律法的一部分，是身為蒙恩的罪人，來守安息日。但是，守安息日的人也是罪人。所以，每七天的安息日，每七年的安息年，每五十年的禧年，都不是以色列或人類救恩的終點，那個不是最後的安息、最高的安息，最大的安息，不是神要我們最終、最後要我們進入到的安息。其實，以色列人一大把都沒有進到神所應許的安息裏面。
地沒有安息，所以神使以色列亡國，使地安息；現在耶穌來了，我們在新約時期。
我們先念一句話：Heb 4:9
(9)   這樣看來，必另有一安息日的安息為神的子民存留。（請讀兩次）
雖然以色列人沒有進到安息，是的，約書亞率領以色列人佔領了應許之地，但是，這個不是最後的安息。假如是的話，神就不須要再提另一個安息，就是第八節所說的。後來到了大衛時期，大衛又寫了今天我們讀的詩篇96、96篇，就是說到：聽到神的話的日子，不要心硬。所以，摩西、約書亞和大衛都沒有帶領他們進入到最後的安息，唯有耶穌基督才能提供我們最後的安息。
我們在新的約裏，有最後的安息，就和舊約的子民一樣，有神話語的保證。但是必須以信心和順服來回應。好，現在我們來讀：Heb 4:1-5
(1)   我們既蒙留下，有進入他安息的應許，就當畏懼，免得我們（原文作你們）中間或有人似乎是趕不上了。
(2)   因為有福音傳給我們，像傳給他們一樣；只是所聽見的道與他們無益，因為他們沒有信心與所聽見的道調和。
(3)   但我們已經相信的人得以進入那安息，正如神所說：「我在怒中起誓說：『他們斷不可進入我的安息！』」其實造物之工，從創世以來已經成全了。
(4)   論到第七日，有一處說，「到第七日神就歇了他一切的工。」
(5)   又有一處說：「他們斷不可進入我的安息！」
好，先讀到這裏。 v. 4-5 說，神在第七日歇了祂的工；然後v. 1, 3, 都說我們可以進入祂的安息。v. 1 說，我們蒙留下，有進入他安息的應許。神的話語的保證，就是約的保證，就是餃子的皮；記得嗎？約有祂話語的保證的。v.3, 我們就得以進入那安息，然後v.3 下面繼續說，正如。那麼，這個保證用什麼來作例子呢？剛好相反，正如神所說，我在怒中起誓說：『他們斷不可進入我的安息』。所以，神的道是兩刃的刀，意思就是說，有賜福的應許，也有咒詛審判的警告。這個是神的話語的兩個層面，是我們聽與不聽祂的話兩種不同的結局，而這兩種結局都是祂保證的。
我們讀了很長的一段了。神跟人立約，約裏面有恩典的保證，也就是安息的保證。但是這個保證，同時是警告。為什麼有些人得不到益處呢？v.2，因為他們沒有信心。很明顯地，這個信心包括順服。
好，下面我們要讀v. 6- 11。我們已經說過，摩西、約書亞和大衛，都沒有帶來最後的安息。但是，摩西、約書亞和大衛都是約裏面的僕人，甚至乎是中保，就是神人之間的橋樑。所以，他們都帶來勸勉和警告的話。我們從 v. 6 開始讀。
Heb 4:6-11
(6)   既有必進安息的人，那先前聽見福音的，因為不信從，不得進去。
(7)   所以過了多年，就在大衛的書上，又限定一日，如以上所引的說：「你們今日若聽祂的話，就不可硬著心。」
(8)   若是約書亞已叫他們享了安息，後來神就不再提別的日子了。
(9)   這樣看來，必另有一安息日的安息為神的子民存留。
(10)   因為那進入安息的，乃是歇了自己的工，正如神歇了祂的工一樣。
(11)   所以，我們務必竭力進入那安息，免得有人學那不信從的樣子跌倒了。
神對待祂子民的方法，歷代是一樣的。掌主權的神賜下恩典，子民的任務就是信靠順服。所以，每一個得救的信徒，真心信耶穌的信徒，都可以正確地解釋新舊約聖經，明白聖經，應用聖經在生活上。因為神對待祂兒女的原則，歷代是不變的。最基本的原則沒有改變：
蒙恩，然後信靠順服。有什麼問題或者回應？
Q：上帝將人創造完就安息了。希伯來書好像是說上帝累了，需要休息一下。
A：上帝不會累的。上帝定了這個節奏，六天工作，一天安息。因為祂要給人一個節奏，六天工作，一天安息。本來如此，犯罪之後也如此。但是犯罪之後那個安息日，有預表和實體之分，實體就是在耶穌基督裏的安息。這個安息至少有兩層的意義，一個是我們從被咒詛的地上的工作安息。就是說六天工作，汗流滿面，然後來到神的面前，在敬拜中得安息。第二個是永遠的安息。
你看，我把這兩個分成兩點，都很困難。我講第一點的時候，已經把第二點講出來了。因為我說，第一點是從工作中安息，第二點是永恆的安息。有點像第一點是屬世的，第二點是屬靈的。其實不是！所以，從創世記開始，神就從來不分屬世、屬靈的。
人犯罪之後，成為屬肉體的了。神拯救人，讓我們脫離罪惡的權勢。但是同時，每個星期六天在被咒詛或地上的工作中，也得到盼望和拯救。上帝的救贖計劃不是與祂的創造計劃無關的。我們與神的關係，不是與我們在世上的工作無關的。從六天工作安息，就是進入到神真正的安息。
Q：舊約摩西和約書亞進入安息，但是他們沒有得到真正的安息，只有在耶穌基督裏面才得到真正的安息。問題是因為他們不信，還是因為摩西和約書亞只是神的僕人，而耶穌基督是神的兒子。還是因為一個是預表，一個是實體，所以舊約信徒和新約信徒的結局不同？
A：要看你這個問題裏面，“因為” 這兩個字是什麼意思。
Q：我的問題是要引出一個問題，如果是因為他們不信，不能進入這個真的安息，這樣我就可以說，新約和舊約可以享受同等的待遇。如果說只因為摩西和約書亞是預表，而得不到真正的安息，那就是說，舊約和新約是有不同待遇的。也就是說，新約是有特別恩典的。
A：首先，摩西、約書亞、大衛，和有耶穌基督的我們，是受同樣待遇的。這個同等的待遇就是我們得救完全是蒙恩，蒙恩典之後要信靠順服；信靠順服的標準是律法。所以我們可以回到曠野的故事裏面去吸收教訓，得到警誡。可是，神的計劃，乃是讓救贖經過不同的時期。雖然神的標準沒有變過，但是我們今天的確享受更大的榮耀。簡單地說，更大的榮耀，就是因為耶穌來過，死過、復活過、升天過，因此，凡是在耶穌基督升天之後蒙恩的，都享受更大的榮耀。我們看1Pe 1:10-12
(10)   論到這救恩，那預先說你們要得恩典的眾先知早已詳細的尋求考察，
(11)   就是考察在他們心裏基督的靈，預先證明基督受苦難，後來得榮耀，是指著什麼時候，並怎樣的時候。
(12)   他們得了啟示，知道他們所傳講（原文作服事）的一切事，不是為自己，乃是為你們。那靠著從天上差來的聖靈傳福音給你們的人，現在將這些事報給你們；天使也願意詳細察看這些事。
舊約的先知知道他們不只是服事他們那一代，他們是服事我們新約這一代的。我們今天得到的救恩，連天使都願意詳細查看這事。當然，他們也想要看到，連天使也想要看到。就是因為神的啟示歷史和救贖歷史，進到高峰，就是末世時期了。所以，我們有更大的榮耀，也有更大的責任，但是這個原則沒有變，還是恩典和律法。
就是要看你怎麼樣看待新舊約之間的關係。我們比較習慣看新舊約的不同，新約更榮耀，但是我們也要強調新舊約之間的共同點。
Q：在舊約時期，如果以色列民真心守神的律法，雖然他們守不全，神也一定會帶他們進入真正的安息。
A：不是因為他們真的守律法，是因為他們真的信，以守律法和獻祭作為他們的表現，表達他們信心的方法，但是因為他們信。Gen 15:6
(6)   亞伯蘭信耶和華，耶和華就以此為祂的義。
Q：所以這段聖經說他們沒有進入真正的安息，不是說他們沒有人得到安息，而是說那個時候沒有進真安息，並不是說沒有任何人進入安息。
A：對啊，迦勒就進去了啊。
這個學期和下學期我嘗試教你們聖經神學。我們改革宗喜歡講Ordo salutis (The Order of Salvation)，救贖次序。就是我們畫的那個大圈裏面斜線的那八樣，呼召、重生、悔改、信心、稱義、作神的兒女、成聖.. 等等，我們常常問，神怎麼救“我”，“我”怎麼得救的。是先重生然後悔改、信主等等。
同學所提出的問題，我的母校Westminster也很敏銳地覺察到這個問題，這個救恩的次序。自從Vos和Ridderbos以來，Vos就是聖經神學的作者，二十世紀上半在 Princeton教書的；他並沒有去Westminster，就是Westminster創辦的時候，他並沒有跟 Machen梅欽一起去。我們就用另外兩個拉丁字來平衡，就是Historia Salutis，救恩歷史，也就是聖經神學的方法。就剛好是同學所講的，就是說，是那一代，那個世代不算是進入安息的世代，並不是沒有一個人得救。
希伯來書所處理的問題，基本上是以整個世代來看。先給大家一點點下個學期的預告，你們都看過這個圖：
    神從創世就給了安息。但是，約書亞等等，都沒有給真的安息。真正的安息到了末世才有，就是耶穌第一次來，末世展開了，但是耶穌還沒有第二次來。所以我們今天在新約時期，是在末世的最後的那個時代裏。
        (          (



所以，我們活在新約時期的信徒，就是活在“今日”，末世，有神的恩典的福音傳給我們。所以我們要好好地信靠順服。
盼望這兩個課程，給我們一個挑戰，能多從救贖歷史的角度來看聖經。
聽懂我的意思嗎？
我說什麼？
Q：從救贖歷史看聖經。
A：是的。不只是從個人得救不得救的角度來看。改革宗、阿米念和時代論都很關心人如何得救的，每一派都很關心的。
Q：不為得救信耶穌幹嘛？這個是最關鍵的問題。
（靜默）A：我為什麼不回答你的問題？
神是救贖主。神怎麼救贖人的？神有祂他宏觀的救贖計劃，也有微觀的救贖計劃。改革宗的圈子盡可能用宏觀來糾正、調整微觀走牛角尖的可能。
我與神的關係，是約的關係，是天國的關係，也是末世的關係。今天我們在新約，所以，我們在約中，我們也在天國裏，也在末世裏。這三個可以說是同義詞。
所以，我與神的關係好還是不好，從微觀來看，是我有沒有信靠順服。從宏觀來看，今天我們是活在“今天”（today），就是神悅納的日子，就是末世，就是聖靈時代，五旬節之後的時代，也就是我剛才說的，更大榮耀的時代。我們在教會的敬拜讚美，就是讚美這個。
一方面，從系統神學的角度，神從來就是配得我們讚美的。但是從聖經神學的角度，神的救贖歷史已經進入到耶穌升天那個時代了。聖靈降臨，教會擴展，福音被傳開。所以我很喜歡唱Hallelujah to the Cross，我在唱哈利路亞歸十架的時候，我想到的是救贖歷史，不只是十字架洗淨我的罪。
在Glendale 的Forest Lawn Park，森林草原公園，是一個很好的墓園。它裏面有三幅畫，一幅是最後的晚餐，一幅是耶穌釘十字架，第三幅是在看耶穌基督釘十字架這幅很長很長的畫最後那幾秒鐘，給你看的，是耶穌基督復活。它怎麼畫耶穌復活呢？沒有錯，你可以看到耶穌基督的側面，站在那裏，有光照到他。但是那只是整幅油畫的一點而已。這個油畫後面有一大堆的人，你仔細地看，有使徒們，有殉道者。我沒有仔細看有沒有馬丁路德和加爾文，應該有中古時代的修道士。有清教徒坐五月花號到美洲。後面有一個圓拱，我不知道是羅馬天主教大本營還是美國國會。總的來說，他畫的耶穌基督復活，是畫出耶穌復活在歷史上的重大意義，而我們是活在這個富有歷史意義的新時代裏面。所以，進不到安息的人，是雙倍該打。希伯來書第六章說他們把耶穌基督重釘十字架。
Q：剛才你說我們與基督的關係從兩方面來看。一方面是自己的信靠順服，第二個是神現在給我們悅納的時代，我們都在祂恩典的約裏面
A：約的裏面有警告！
Q：從微觀的角度是我們信靠順服。從宏觀的角度是從神來看，我還是沒有答案。
A：我幾個禮拜前講過二句話，聽清楚了哦！大家都喜歡聽的是第一句：新約是“新”的約；不常聽到的是第二句：新約是新的“約”！約裏面有律法，有審判，有警告的。
Q：這跟神的關係好不好，好像是兩個話題。
A：我就是要告訴你，神和你的關係，有這兩個層面。你就是要好好思想，救贖歷史就是你和神的關係。也就是說，舊約時代所發生的事，就是你我和神的關係的一個寫照。
有一首聖詩，應該是耶魯大學一個校長寫的。可能是愛得華滋的後代，“我愛我主教會”（I LOVE THY KINGDOM, LORD），英文是我愛我主國度。它裏面提到，我為教會流淚，我又為教會歡喜快樂。，這個包括我們怎麼看以色列人的。一本成熟的詩歌本應該要有這些愛教會的詩。
你我和神的關係，不能撇開神的救贖歷史來看。撇開神的救贖歷史，就是沒有注意到耶穌復活升天和聖靈降臨。這裏的第一次末世來到就是這個意思。從舊約的角度來看，我們今天已經進入到末世的開始了。所以剛才所說的，有更大的榮耀，更大的恩典，更大的能力，聖靈永遠不離開我們，地上的教會也有更大的榮耀。所以，可以放膽地來到父的面前。可是，沒有舊約，我們不可能理解這一切。今天，很多華人基督徒是只讀新約的基督徒，除了詩篇、箴言，也放在新約旁聖潔慈悲的神。
Q：我在大陸的時候，常常很多傳道人會問，你跟神的關係怎麼樣。我自己覺得好，就很開心；覺得不好，就很長時間很難過。所以我很看重這個。
A：是。你看希伯來書作者怎麼講的？他說，你跟神的關係怎麼樣啊？你是不是信靠順服啊？他說，你看，神把祂的安息應許給你啦，你怎麼不乖乖地信靠順服啊！你看，舊約的以色列人在曠野，他們有安息應許給他們啊！但是他們沒有進到安息，因為他們不順服。那，你們今天在“今天” 哦！有恩典的福音，有聖靈。聖靈是在6：5。你們還不乖乖地順服神嗎？所以，希伯來書的作者跟傳統華人奮興培靈家不一樣（至少我所認識的奮興佈道家），他們罵人：“你們怎麼像基督徒！都不像基督徒！”
基督徒是應該被罵的，但是，不是以儒家的道德觀來被罵。聽懂我意思嗎？某某人抽煙，這個人抽煙怎麼可能是基督徒啊！？就是說，抽煙的人就不可能是重生得救的。聖經哪里有說？就是說，從聖經以外搬了一些律法的標準來，可能是儒家思想。所以，英文堂的少年人，在走廊經過牧師，不會鞠個躬的。牧師早安他說：“Hello, Joe！”已經不錯了。那又何妨嘛！那是文化的問題。
我剛剛說基督徒是應該被罵的，但是要從那一個角度來責備。希伯來書的作者是從約的角度來看。新舊約都是約，從神的律法，神的約的角度看，人應有的回應是信靠順服，不是抽煙不抽煙的問題。清教徒是這樣說的，就是我聖約生活的最後那頁所問的一些問題。清教徒的牧師會這樣問：你心中最大的願望是不是討神的喜悅。他們都常常講“我們心裏面最深的願望”。他們是向心說話的，要人不斷地反省，但是他們不會讓信徒忘記跑到十字架面前，律法加上恩典。
我再講一次那個韓國年青人的事情。有一次，我的教會來了一個韓國年青人，他後來知道我是改革宗的。他說，很好很好！因為我每個星期去禮拜堂，都要神定我的罪，然後在基督裏赦免我，稱我為義。這是一個聽懂了、看懂了舊約新約的信徒。就是敬畏神，顫顫兢兢，但是又加上更榮耀的敬拜讚美。我們愈在舊約挖得深，就愈深地體會新約的榮耀。
有沒有問題？你沒有問題我來問哦！
不論是星期天的創世記或星期四的恩典之約，主要的收穫是那些重要的觀念？
我很抱歉，也不抱歉！在這門課裏面，沒有介紹舊約的歷史和地理。下次應該開《以色列史縱覽》這本書，給各位作Survey的時候一個參考。我說我不抱歉，因為我有一個抱負，就是把聖經神學的觀點介紹給各位。
好好去讀舊約神學和聖經神學之邀，至少我翻譯的那部份。
所以，約書亞記和士師記都可以這樣讀啊！所有先知書都可以這樣讀啊！神立了約，以色列人守約、背約；有審判，然後有悔改、重新立約。好像我們傳統的退修會，或者是培靈奮興佈道會。
我的意思是說，你讀舊約的時候，加上你讀使徒行傳的時候也可以，保羅書信也是可以的。你要問，神的子民在這段經文是跟神在怎麼樣的時刻裏。聽懂這個問題嗎？再說一次。這段經文，任何一段經文所描述的神人關係，是在約裏面的哪一個時刻？懂得我的意思嗎？是立約的、背約的，還是守約的，更新的，等等。
你讀懂了舊約裏面神的子民的歷史，就不需要常常問，這些人得救還是不得救的啊！牧師啊，教會裏面作這些可以嘛？那件事情有沒有錯啊？教會作什麼事情才會人多啊？你看神在神在整個兩千年的歷史裏怎麼對待祂的子民？這些都是要給我們今天的教會來參考的。哥林多前書第十章說，他們在舊約裏面，受洗歸入摩西。然後他們在曠野
1Co 10:1-4
(1)   弟兄們，我不願意你們不曉得，我們的祖宗從前都在雲下，都從海中經過，
(2)   都在雲裏、海裏受洗歸了摩西；
(3)   並且都吃了一樣的靈食，
(4)   也都喝了一樣的靈水。所喝的，是出於隨著他們的靈磐石；那磐石就是基督。
他們都在雲裏、海裏受洗歸了摩西。所喝的是出於隨著他們的靈磐石；那磐石就是基督。
下面又是說這些人不聽話，所以都滅亡了。記得今天我們唱的第一首詩歌嗎？祂藏我靈魂在洞穴裏。那個磐石就是基督。上帝說，你在洞穴裏，我走過的時候，把手遮蓋你。然後向摩西說，你可以看到我的背，但是不能看到我的背。
Exo 33:22-23
(22)   我的榮耀經過的時候，我必將你放在磐石穴中，用我的手遮掩你，等我過去，
(23)   然後我要將我的手收回，你就得見我的背，卻不得見我的面。
所以，耶穌基督藏摩西在磐石裏。因為摩西擊打磐石，水就出來了。因為磐石是基督。他們所喝的，是靈盤的水，這磐石就是基督。哥林多前書第十章就是這樣說的。
所以，神不要摩西打耶穌兩次，第二次叫就可以了，因為那個磐石是預表基督。這是從新約讀回舊約。新約裏面有講的預表，我們都可以把它讀進舊約裏。這樣子讀舊約，舊約就成為教會和信徒的靈命手冊，因為神還是用同樣的原則對待我們。
聽懂這個原則嗎？從新約看回舊約。所以，新約裏面告訴我們那些是預表，然後從舊約再看回到我們的情況。
結束禱告：
主耶穌，我們敬拜你。你是我們的中保，因為你的緣故，我們可以放膽到父神那裏去。求神繼續給我們敬畏你的心，求神給我們從你的話語得到警誡，叫我們長存順服你的心。當我們偏離你的時候，求你也吸引我們回到十字架面前。謝謝主，我們可以自由地讀你活潑的話語，都是你的恩典。下面的考試周也求主與我們同在。奉耶穌基督的聖名求。阿門。
《全課程結束》
舊約聖經導論
OT Introduction Class Notes
01/02/05 簡介：創世記的性質
我們這幾堂的創世記第一章到第十一章的查經，是兩個部份的一部分。
另外一部分是舊約神學，特別是“恩典之約”的題目的研究，合其來是神學院的“舊約神學一”（Old Testament I）。
為要解釋舊約研究有哪些部份，請看“學海無涯”：聖經研究的世界，講義大綱。
1. 傳統聖經學校的聖經科目
a. 查經式
b. 研經式：書卷研讀
傳統聖經學校的聖經科目，也包括教會裡查經小組組長的訓練。
首先是查經式的科目，其範圍包括一般的查經班，現在西方有BSF （Bible Study Fellowship） 這一類的系統的查經。“查經”這種的讀經方法，也包括小組組長的訓練，或者是預查。所以，當我們說“查經”的時候，是包括了一般的查經聚會和小組組長預備、裝備的聚會。
下面另外一種，是書卷的研讀。很多聖經學校都開這種日間或夜間的課程。目的是讓學生掌握每一卷書的內容，重點是每一卷書的內容。我是在這種聖經學校長大的。
我們再看深一步。就是傳統西方的聖經研究包括哪些範圍。這樣，就不只是查經或書卷的研讀。一般的神學院都分舊約系或新約系。每一系都有下列這幾個科目。我們這次是把好幾種科目，濃縮成一科。創世記一到十一章的研讀，加上恩約神學的研究，還不足夠說是一門摩西五經的研究。一般舊約系或新約系都包括四種科目：

2. 傳統神學院的聖經科目
a. 原文研讀：希臘文、希伯來文；其他語言（Aramaic，Sumerian，Akkadian等）
b. 入門（Introduction）：舊約入門、新約入門、特殊（每卷書）入門
c. 原文解經
d. 聖經神學：按照啓示的歷史，不同時期、不同書卷、不同作者
希伯來屬舊約系，希臘文屬新約系。一個比較成熟的神學院，一般要求學生讀一年的希伯來文和一年的希臘文。這個還不包括第二年的希伯來文和希臘文，還有其他的聖經語言。
第二種科目是入門。
入門和縱覽（Survey）是不一樣的。
大家知道市面上有舊約縱覽、新約縱覽等等。這些都是很重要的書，給我們每一卷書有一些概念。可是，“入門”是一個專有名詞，例如Old Testament Introduction：舊約入門，現在也有些書是用“導論”這個名詞。
“入門”這門課是講什麼的呢？講下面的這些題目：
1) 每卷書的作者：這個問題很複雜的。因爲過去兩百年，傳統的一些觀念都受到攻擊。比方說，摩西五經是從四種不同的文件組合而成的。以賽亞書是兩個、甚至是三個以賽亞寫的。保羅書信不是保羅寫的，有很多這種的理論出來。所以，舊約入門、新約入門這門課，就是處理關於誰是作者，是誰寫的，等等不同的理論。對一般平信徒來說，入門或導論可能感覺到很乏味。可是你假如深入去瞭解這些不同的看法，其實它會提出更多關於當時背景的問題。比方說，加拉太究竟是在南邊還是北邊。所以有關于作者以外其他的背景的問題。
2) 成書日期：每一卷書是什麽時候寫的。比方說，舊約的書卷。我們一般認為，摩西五經是摩西當時，最多是摩西死後，約書亞加幾句話，所以是摩西的時代寫的。但是最近這兩百年，有些學者認爲，摩西五經是以色列人被擄之後，回到猶太地所寫的。就是不是主前一千幾百年，而是主前二、三百年。所以，什麼時候寫的，又是很重要的問題。
3) 每卷書的主題、當時最初的讀者是誰。
這些都是入門的問題。我們在這門科目，會提到一些入門的問題。因為，聖經研究在過去兩百年受到很嚴重的打擊。
什麼是特殊入門呢？就是每一卷書的入門。比方說，我們現在的這本《21世紀舊約導論》，這本書就給舊約的每一卷書一個導論。舊約有三十九卷書，所以有三十九種特殊入門。但是有一些問題是涵蓋很多卷書的，特別是摩西五經。例如剛才說的，摩西五經可能不是摩西寫的，可能是四種不同的文件組合成的。這個就是一個普通入門、普通導論。所謂普通，就是不只是牽涉到一卷書的意思。
剛才說的，是原文和入門。第三種聖經科目，是原文解經。一般讀過一年的希伯來文之後，就上原文解經。
與此同時，也有一些聖經神學，或者說聖經歷史與神學的科目。
這些科目，就有點像聖經學校的書卷研讀。不同在哪裡呢？
因爲聖經學校一般是中學畢業後讀四年，所以有很長的時間、很多機會一卷一卷地去讀。一般碩士班的神學院只有三年。達拉斯神學院例外，是四年。所以，達拉斯神學院有機會提供很多書卷的科目。我所讀的Westminster神學院，除了希伯來文以外，有一門的舊約入門，專門講這些專門的問題。然後，有四科舊約。頭兩課叫舊約的歷史與神學（I &II）。I就是摩西五經，II是歷史書。然後有一科叫詩歌與智慧。最後，是先知書。現在，一般的神學院，就開這四門課。因爲實用的神學科目太多了，所以，扎實的聖經研究，系統神學，等等，一般都擠不進去。
剛才我們說到聖經的歷史與神學，現在要解釋一下，什麼叫聖經神學。
我們大概知道什麽叫書卷研讀。一般經過很簡單的介紹之後，就進入到那卷書一段一段的查考。
什麼叫聖經神學呢？聖經神學背後有一個信念，就是聖經前後是不矛盾的。神給我們新舊約聖經，裡面有先有後。耶穌基督在路加福音24章44-47節，他說，舊約聖經講論的都是他，祂的受難和進到榮耀。耶穌怎麼稱呼舊約聖經呢？他說是摩西的律法、眾先知（歷史書、先知書）、詩篇。摩西的律法就是指摩西五經。眾先知是指我們今天所謂的歷史書還有一些先知書。為什麼說詩篇呢？猶太人把舊約分成三部份：摩西五經、先知書（包括許多歷史書）、著作和書卷。第三部份最長的就是詩篇。所以，我們知道舊約是由不同種類的書卷組成的。這些不同種類的書卷，又在不同的時期寫成。
可是，剛才我們說，聖經是前後不矛盾的。我們就可以看聖經神學是說什麼的：就是研究每個時期或每種書卷，神在啓示什麽，神在不同時期啟示什麼。例如：
摩西五經，神啟示什麼？最重要的，是神和祂的子民立約。
歷史書最重要的主題：以色列人如何守約和背約。
先知書最重要的主題：將來神如何重新立約。就是當彌賽亞來的時候，神如何立新的約。
福音書最重要的主題：天國近了，什麽叫天國，怎麽作天國的門徒。
保羅書信的主題：（1） 得救是本乎恩、也藉著信：（2） 受苦：基督徒一定要受苦的；這是保羅書信一個重要的主題。（3） 如何與基督同死、同埋葬、同復活。 （4） 還有一個主題，保羅和約翰都有的：今世與來世的關係。這些是保羅書信的主題。
我們都知道，約翰書信裡面，也有一些主題：例如，上帝是光、是生命，etc. 

希伯來書的主題：新的約、新的中保，新的約的新的中保的新的工作。這些是希伯來書所關心的。
這叫聖經神學，簡單的說，就是不同種類的書卷有不同的主題。
聖經研究必須要達到聖經神學這個階段。有的時候我們信徒讀聖經用串珠，串珠不可以亂串。因為那些字在不同的上下文、不同的段落是不一樣的。聖經神學就是幫助我們整理每一個階段的主題。
剛才我們漏了一個沒有好好地講，是什麽叫解經。解經是一段一節來解的。
解經的目的是瞭解每一段、每一節的聖經說什麽。
聖經神學的目的是研究神在每一個階段啟示什麼。
所以，很明顯的，聖經神學是建立在解經的基礎上。
最後，聖經系裡面，還有兩門功課：釋經學和解經講道；一般解經講道不放在聖經系裡面的，是放在實踐或教牧神學那一系。
3. 解經學（Hermeneutics）與解經（Exegesis）
a. 解經原則
b. 解經的實踐（應用正當的解經原則）
c. 解經講道
什麼叫釋經學呢？釋經和解經的分別在哪裡呢？
釋經學（Hermeneutics）：釋經原則，我所讀的學校，釋經學是放在新約系的。不論放在新約系或舊約系，釋經學是聖經研究這個大範圍裡面很重要的一門功課。和新約入門、舊約入門，都是很基礎的科目。所以，一般第一年的神學生，會讀釋經學，新約入門、可能第二年才讀舊約入門。第一年就讀希臘文了。甚至最好還沒有進神學院先讀希臘文。平信徒聽了這麽多，可能很不耐煩，要讀這麽多才進入到聖經裡面。
為什麼要讀釋經學？因為我們要按照正意分解真道。所以，兩千年來，教會累積了很多經驗，知道怎麽來解經。路24：25-26，耶穌教導兩位走向以馬忤斯的門徒，就是在復活節的晚上。那裡說，耶穌“開”他們的心竅（‘open ’their mind），明白聖經。原文的動詞，就是Hermeneuo，就是釋經學（Hermeneutics）的字根。今天還有一個沒有s的，就是解釋學（Hermeneutic）。這個字的意思，就是open，打開聖經，將聖經原來的意思打開。所以，釋經是一些原則。
什麼叫解經（Exegesis）: 我們可以說，釋經學是一門科學。意思是說，它是教導一些原則，教我們怎麼去用的。解經是一門藝術，要我們怎麼去用這些原則，一段一段的去解釋聖經。我們不懂原文的，也可以好好地去解經的。比方說，我們可以用一些工具書，是建立在原文研究的基礎上的。《聖經新辭典》是其中的一套工具書，背後都有學者做過原文的研究。
解經，一般來說，都是一段一段、一節一節去解釋的。EX是Out，出來的意思，就是聖經裡面有的，我們提煉出來。最嚴重的錯誤，叫Eisegesis，Ei是進去的意思，就是把我的意思讀進去聖經，聖經沒有的我讀進去。正確的，是從聖經裡面有的，我們去把它讀出來。
這個叫解經。下一步，就是解經講道。名詞是Exposition，動詞是expound。
解經講道就是作瞭解經的功夫，然後教導教會，聖經教導什麼的。
大家懂了釋經、解經、解經講道三者之間的關係了嗎？
這些原則是很重要的，給我們知道聖經研究的範圍。
還有，我們要研究一下聖經研究和系統神學間的關係。
聖經神學是研究神在每個階段啓示了什麽。系統神學是研究整本聖經關於某一個專題的教導是什麽。所以，系統神學是建立在聖經神學的基礎上。
系統神學也稱為教義（doctrine）。華人教會在過去有一個非常反教義的傳統。當我們反對、或忽略教義的時候，異端就最容易進來。因為教義是什麼呢？就是按照正意，把聖經所教導的從正面講出來。反面呢，又要講出什麽是錯誤的，特別是世俗的哲學，或者是不信的神學。系統神學與它有很密切關係的，就是護教學。
剛才我們說，系統神學需要解經和聖經神學。但是，今天很多聖經學者不願意承認聖經研究是很需要系統神學的，這是目前福音派聖經學者的盲點，受了一些學者的影響，比方說，Gorden Fee，這位維真學院剛剛退休的教務主任。Gorden Fee 是位非常反對系統神學的聖經學者。聖經神學假如沒有系統神學作參考的話，結果就是聖經學者變成最高權威，比聖經更高。因爲只有他們才懂原文。不懂原文的怎麼辦呢？都是聽那些有哲學博士的教授講嗎？當有哲學博士的聖經學者偏離正道的時候又該怎麼辦呢？
使徒信經是這樣說的：我信聖靈，我信聖而公的教會。就是說，聖靈在每一個時代都光照教會的。什麽叫系統神學呢？就是兩千年來教會怎麽理解最基本的道理。
比方說，我們今天不需要再辯論三位一體的教義。因爲第三、四世紀的教會已經作好這些功夫了。但是，很不幸的，在福音派裡面，關於神論出了一些異端，就是叫“敞開神論”。其中，華人中間有一個例子。911那天，有一位已故的華人神學家，他說，當天他讀聖經讀到創世記第22章，他說，神不知道亞伯拉罕會不會順服他，所以他考驗亞伯拉罕。這是敞開神學最近的一個錯誤的教義。
解經是需要正統神學作參考的。而不同的宗派都有一些共同同意的教義。重要的是，沒有所謂中立的解經，沒有所謂“撇開神學，讓聖經自己說話（let the Bible speak for itself）這回事，那是神話。我們每一個人都有自己的神學，我們每個人關於聖經都有某一個信念。盼望大部份這些信念都是正統的。所以，沒有一個人是在真空中，完全中立的看待聖經的。所以我們要很清楚地知道我們自己的神學觀念是什麽，有的時候我們不喜歡用神學觀念這四個字，但是其實我們還是有神學觀念的。最後就是聖經研究的護教性。
4. 聖經研究，系統神學，與護教學
a. 聖經神學與系統神學：相輔相成
i. 系統神學需要解經
ii. 解經需要系統神學：沒有所謂“中立”的解經
b. 聖經研究的護教性：衛護正統的解經，批判不信（非正統）的釋經原則與解經
聖經研究這個大範圍裡面，特別是過去兩百年收到很多的攻擊。所以，聖經研究也須要護教。護教學不只是講如何面對異端，或世俗的宗教和哲學。護教學也要研究教會裡面錯誤的思想，包括聖經研究範圍的錯誤，也包括系統神學範圍的錯誤。所以，聖經研究不是一個天真無邪，很naive，純真的學習過程，因爲在教會裡面已經出現了很多不信、錯誤的解經理論。一百年前，這些錯誤的理論，都在福音派以外的圈子出現。過去三十年，這些錯誤的觀念，在福音派裡面出現。所以，我們今天是活在一個最混亂的時代。所以，我們在從事聖經研究的同時，要兼顧護教的角度。
Q：一般平信徒在閱讀聖經時，如果沒有受過釋經學或系統神學的訓練，他們要如何解釋聖經？他們應該如何幫助自己來瞭解聖經？
A：首先，聖靈會膏抹每一個基督徒。第二、有一些很基本的解釋聖經的原則。比方說，每一節聖經都要看祂的上下文。還有，新舊約聖經肯定不先後矛盾。我們要找出聖經如何不矛盾，而不是找聖經如何矛盾。這個原則，在宗教改革時期，叫信仰的類比（the analog of faith），意思就是說，你把聖經的前後作比較，一定是不矛盾的。這些是很基本的一些原則。聖經是合一的，統一的，雖然有不同的時代，有歷史的進展，但是，是同一個聖靈默示的。但是，每一節聖經也要看它前後的段落。最近這五十年，大概從1962年開始，在Biblical Seminary of New York，紐約聖經神學院，他們出了一套我們叫歸納式查經方法。到了1960年代，英國和美國的IBCF校園團契，就把它普及化。簡單說，是三個步驟：觀察、解釋，和應用。今天教導這三個原則的書，有很多。最簡單的那本，《你也能帶領查經》（Leading Bible Discussions），作者是Nyquist，中文是由校園團契出版社出版。除了這個以外，導航會（Navigator）也出了一些查經的手冊，都是應用這個原則。有一本比較傳統，不需要原文也可以用的，《如何明白聖經》（How to Understand Your Bible by Norton Sterrett），台灣中國主日學協會出版的。這些書都是告訴我們觀察每一段經文，然後作好大綱的。我特別介紹這些比較淺易的書籍。這些都是我們三十年前用過的書。問題是今天比較學術性的書裡面，有一大堆新的理論，所以，我寧願我們讀一些所謂過時的書，沒有那麽時髦，也不寧願各位去吸收一些不合乎聖經的解經原則和理論。
Q ：在真空裡面解釋聖經是不是就沒有衝突﹖
A ：不可能是在真空裡面解釋聖經的。天真無邪的意思，就是說我們沒有想過這些問題。我是個平信徒，就是靈修式的來讀聖經。所謂真空，我是指一種想通的、但是錯誤的方式來解釋聖經。有些聖經學者認為我們可以很中立的來解釋聖經。你瞭解聖經本身的背景，你就會找到祂的意義。問題是，沒有那麼簡單。
有兩種的中立。一種是所謂的天真無邪，就是我們還沒有想過這些問題。另外一種是在推銷一個神話，告訴信徒們，你要擺脫所有神學先入爲主的觀念，重新來看聖經的背景。
首先，沒有人能擺脫自己的信念的。第二、聖經學者自己就有一套先入為主的前提。沒有人是沒有前提的。所以，教導你要倒空你先入爲主的觀念，這是一個神話。
Q ：解經的三個步驟是？
A ：觀察、解釋、應用。觀察的意思，就是看這段聖經，誰、發生什麽事、哪裡、什麽時候，假如不是一段故事的記載的話，就是要看那段聖經裡面，有那些字是常常出現的。解釋是第二步，就是這段經文的主題是什麼。或者說，那個思路是怎麼樣的。有前後的漸進嗎？有對照或者比較嗎？是不是有一個問題提出來，然後解答？還是討論一個教義，一個主題？簡單地說，觀察就是這段經文說了什麽。解釋就是這段經文教導什麼。應用就是這段經文教導今天的我們什麼。當然，解釋和應用不能分得那麼開的。這是另外一個話題，要講就要講很久了。
導論
我們花幾分鐘講一講創世記的導論。
我們不是在研究入門的問題。我們只是非常簡單的說一說。
摩西五經是從神創造世界，到摩西的死這一段的聖歷史（sacred history ）。
可以分為兩部份。
1. 創世記：摩西以前的時期，至約瑟之死。
2. 其他四卷書：是摩西時期的歷史，和神所頒發的律法、制度。
a. 出埃及記：以色列人被壓迫，被拯救，往西乃山之路，頒發律法，建造會幕。
b. 利未記：西乃山頒發的律法，給在會幕事奉的祭司們。
c. 民數記：從在西乃山獻會幕（第二年）到來到約但河（第四十年）。
d. 申命記：摩西臨終的講詞。
創世記：五卷最長的一卷。從長短來說，這五十章可均勻地分作四部份：
1. 先祖（亞伯拉罕）以前的歷史。 1:1-11:32
2. 亞伯拉罕的歷史。12:1-25:11
3. 以撒與祂的兒子的歷史。25:12-36:32
4. 約瑟的歷史37:1-50:26
所以，亞伯拉罕之死，可以說是《創世記》的中點。25:8
當我們說創世記是歷史的時候，大部份其實是傳記。
因為四分之三是關乎三個人物：亞伯拉罕，雅各，約瑟。
更詳細地分析：創世記可以分十一個段落，都以同樣的標題開始。
‘These are the records（account, history）of generations of …. ’，中文的翻譯不統一，有時翻作某人的「後裔」；創世記第二章，則翻成天地的「來歷」（this is the account of… ）。
所以，從這個generation的字，讓我們看到，創世記可分成十二段（有長，有短）：
1． 天地的來歷。2:4
2． 亞當。5:1
3． 挪亞。6:9
4． 挪亞的兒子：閃，含，雅弗。10:1
5． 閃。11:10
6． 他拉（亞伯拉罕的父親）：這段就是在講亞伯拉罕。11:27
7． 以實馬利，亞伯拉罕的兒子。25:12
8． 以撒，亞伯拉罕的兒子。25:19
9． 以掃，就是以東 36:1；西珥山裡以東人 36:9
10． 雅各。37:2
大部份這些 “generations of…” 的段落是記載某人的後裔。例如：他拉；雅各。
可是，挪亞的一段，主要記載的是洪水。當然，挪亞是洪水時期最重要的人物。所以，創世記可以這樣來理解。
（摘自：Oswald T. Allis, God Spake by Moses: An Exposition of the Pentateuch. Phillipsburg, NJ: Presbyterian and Reformed Publishing Company, 1951. pp. 7-8.）
創世記的頭十一章，我個人認爲不是後面三十九章的序言而已，這是當代學者流行的說法。
就是說，創世記重要的不是講創世，重要的是先祖的歷史，就是亞伯拉罕和祂的子孫。
前面的那段不過是前言或序言，我覺得這是福音派學者受了新派學者的影響。
這樣來解釋創世記的主題，就很方便地使我們避免了創造和洪水的這兩個神跡。
聖靈默示聖經，把創造放在前面，然後是人的墮落，然後有洪水，巴別塔，才到神揀選亞伯拉罕，每一段都有它的意思的，所以我特別覺得頭十一章很重要。不是說後面不重要啊，後面神與祂的子民立約就愈來愈詳細。有亞伯拉罕時期的約，後來從出埃及記到申命記是摩西時期的約，然後到了大衛的時期，神又和大衛立約。但是，創世記每一章都很重要的。
我承認我喜歡讀創世記。因為讀亞伯拉罕、以撒、雅各的故事，就好像讀紅樓夢一樣。裡面有很多的人的本性，就是罪性，家庭的複雜。這是處境（context），神在這個處境裡面，啓示祂的旨意。所以我們讀聖經，要以神為中心。
我說，我們中國人讀聖經，有的時候很八卦，很多事。總是要論斷某某人，他得救了沒有？他作這些事情對還是不對？約拿有沒有悔改？這些問題不是不可以問。但是假如我們只是這樣看聖經，就好像看娛樂週刊一樣，這樣我們會miss掉聖經的主題。
聖經告訴我們神的啟示。神的啟示分祂的作為和祂的話語。所以，聖經是以神為中心的。無論神作什麼，或說什麽，當然是向人說，向人講的，神作的、神說的，都有意思，都有祂的旨意。所以，我們要抓到的，是神是誰？他說了什麽，他作了什麽？創世記也是一樣。
Q ：爲什麽只有十段？
A ：因為以掃那裡是兩段。另外就是第一段前面還有一段。因為這裡的“天地的來歷”是2：4開始。所以1：1~2：3是創世記的第一段。但是這一段沒有these are the generations of這個標題。某某人的後裔，這個標題是從2 ：4開始。
我們開始講創世記第一到第三章一個段落，然後休息。
這些講義是來自一本小書，各位手上的是摘錄。書名是《起初》（In the Beginning），作者是楊以德（E. J. Young）。他是Westminster神學院二十世紀中的一位舊約學者。中文有祂的舊約導論，都是入門的問題。他也有一些比較小的著作，這本專門講創世記第一~三章，而且是他在一所聖經學院的演講，時爲1966或1967年，不久之後他就過世了。我在1971年進Westminster時他已經過世了。這本小書是講創世記第一~三章，給我們看到他如何用祂的學術專長，和堅持祂的護教信念。他可以說代表了整整一代的學者，就是從1930或1940年代，到1960年代。他們都是受到最好的專業訓練，然後正視新派的神學，維護福音派的正統信仰。等一下我們進入到頭兩章的時候，你就會看得到，不像今天的學者。今天的學者是採取一種engagement（參與）的態度，看看時尚在討論什麽問題，不同學者說些什麽，然後把它炒成一盤，把新派和福音派的東西混合在一起。
楊以德他們那個時代的學者，是有一個戰鬥的心態的。所以他毫無保留的，在解經的時候，同時在護教。很不幸的，這個時代過了。
這本《21世紀神學導論》也是Westminster神學教授寫的，還是繼承這種傳統，但是楊以德他們那個時代所作的，今天不能模仿。不是說不能模仿，是沒有那麽多人特意地去模仿。另外一位，可能比楊以德再老一點點，就是O.T. Allis，他曾經有一段時期在華北神學院教書，在1949之前。
這些都是老Princeton或Westminster傳統的學者。
我們先來開始：楊以德的第一章（第一講）是創世記的性質。
I． 創世記的性質
關于創世記第一章，我們可以提出很多問題。但是有很多問題，我們不會回答。
例如；這章與科學家所說的，之間的關係。但是，還有一些更重要的問題，例如：創世記第一章的性質。（在這裡，他已經開始護教了；什麽叫護教？就是重新蠡定應該問的問題。）
很多學者說：本章是神話（myth）。所以，考慮創世記第一章的性質是很重要的問題。
在這個標題下面有兩大段。
1． 創世記是聖經 （Genesis Is Scripture）
首先，創世記第一章是聖經的一部分。
「聖經都是上帝所默示的。」（提後3：16）這是新約的話。保羅的意思，就是整本的舊約，包括創世記。所以，創世記不只是古代傳下來的文件，因為其他民族也有傳下來的文件。
不只是希伯來民族的創造故事（cosmogony）或神話。
創世記是屬於聖經的一卷書。（當我們說“聖經”，當然是指新舊約聖經。今天你會聽到一些福音派的學者說，舊約聖經是希伯來人的聖經─Hebrew Scriptures。我們是基督徒，不是猶太人。所以，我們對待舊約，就是聖經的上半。我們不能把舊約只當成是猶太人的聖經。因為我們肯定相信舊約的主題是耶穌基督。而我們肯定是用新約的角度來讀舊約的。很不幸地，今天很多福音派的學者，不願意作這一點。結果，我們就在舊約這個很大的文化世界裡面兜圈子，學到很多零碎的資料，但是抓不到這個重心就是耶穌基督。因為耶穌自己說的，路加24章，摩西的律法、先知和詩篇，所說的就是基督的受難和進入榮耀。所以，在這裡，楊以德就開門見山的說，創世記是聖經的一部分。沒有中立的可能）
我們如何對待創世記？創世記是聖經：這是我們的前提（預設）。
沒有中立的可能。認為自己是中立的，是自欺欺人。我們要就是相信（對待）聖經是上帝的話；要就不相信（對待）聖經是上帝的話。
2． 創世記是獨特的 （Genesis Is Unique）
現代的聖經批判學者，他們喜歡辨明每一段聖經是屬於那一類別的文字。（說到“聖經批判”這個名詞，批判這個字，就是分析analysis的意思。聖經批判有很多學派，有人說有些學派叫“高等批判”，有些叫“低等批判” 。這些都不過是從不同角度來分析聖經。但是，聖經批判或聖經分析，在過去兩百年來，絕大部份的學者都不是福音派的。）
例如：創造的故事，他們就先問，這個是屬於那一類的記載。他們就去跟巴比倫或Sumer其他民族的創造故事（cosmogonies）作比較。所以，他們事先預設了聖經比其他民族的記載晚一點，而肯定認爲聖經是受了其他民族的影響。我還沒有進Westminster神學院之前，大學我在University of Pennsylvania，我就去讀了一課舊約入門。這些新派的學者教書，就是這樣教的。就是告訴你巴比倫創造的神話是怎麼講的。所以，舊約聖經是衆多中東文化裡面，不太重要的一個民族所創造的，總是說聖經受了其他人的影響。差不多從來不說聖經影響其他民族。我的教授很有名的，他編了一兩本文獻，The Ancient Near East，就是舊約時期的文獻。不是舊約聖經，是其他民族的文獻，然後告訴你，如何影響了舊約聖經。我很感謝神，我在大學時期就expose to，看過這種的學術。然後，在大學查經班裡面，有很正統信仰的哥哥們教導我們查經。之後我進入到很正統的學校、神學院。很不幸的，今天很多的華人牧師，是從保守的背景出來。但是接受到這些很新的理論時，信仰就愈來愈妥協。或者說，他們對聖經的作者、聖經寫作的時間，就愈來愈採取新的看法。我到了 Westminster的時候，怎麼上這些新舊約聖經課的？比方說，四福音。頭兩個禮拜，有一個老師，把兩百年的新派學說，從頭到尾講一邊。講完了，下面四分之三個學期，打開希臘文聖經，用最正統的大師的著作來解釋。我在大學時期，經過、流覽了新派學者的聖經研究，除了那科古代中東以外，我又跑去一個新派的神學院，讀了約翰福音。到了神學的時候，老師是這樣教書的。坦白告訴我們，新派說什麼。然後把它們都批判掉。然後我們接受最正統、保守的學者，對聖經的解釋。下面，你就看楊以德開始解釋現代學者如何解釋創世記。我們休息之後再開始。
創世記第一章如何符合這類別？
我們的立場：創世記是獨特的。沒有文件可以與它比較：巴比倫人，Sumerians，埃及人。
如何解釋創世記的獨特性？
我們說過，不同的民族有自己的創造故事。創世記為何跟其他民族的創造故事不一樣呢？
答案就是：因為是聖靈默示的。楊以德問這個問題是新派學者不能回答的。
不過，我們現在來看一看一個新派學者怎麼解釋創世記。
這是個很典型的例子。我們學聖經，要從正面學習，也要從反面學習。我們要知道新派學者在講些什麼理論。正面的就是聖靈默示聖經，聖經是神所默示的。創世記是不例外的。
現代學者的解釋範例之一：Von Rad與其他德國學者。
他是這樣說的：以色列人沒有全部被擄到巴比倫（這是後期）。十二支派中，有六支派從沒有下埃及（意思就是說，無論是早期或後期，有些以色列人從來沒有離開過迦南地）。
利亞與拉結的後代下去了埃及，其他的沒有下去。利亞與拉結的後代，後來回到迦南地與六支派同住。有一些以前住過埃及的，有一些沒有去過埃及。特別是那些沒有去過埃及的，他們顯然受了迦南地的影響。迦南地是多神論者，拜自然界的。所以那種把孩子獻上燒死的，都是迦南民族的宗教，或者是在廟宇裡面行姦淫，這些都和他們的多神宗教和拜自然界有關。
好，現在有兩種以色列人。如何使十二支派團結呢？（這些都是理論喔！）
那些祭司們就嘗試用宗教信仰來團結以色列人。這些祭司的宗教信仰對像是“耶和華”，他們稱作「他」（He），他們相信這一個神明；他們盼望用這個信仰使一個鬆散的邦聯成型。
以色列人受這些迦南宗教的誘惑。這樣，自己民族的獨特性會受損害。可是以色列的祭司試圖從迦南民族借來的觀念中，除去所有多神論的因素。在這個過濾的過程中，祭司必須解釋世界是如何被造的。（就是說，以色列人必須要有自己的創造故事）。但是創造故事最早始於Mesopotamia，經過迦南人過濾後，才由以色列的祭司採用。（所以是經過至少兩次的過濾）
以色列的祭司們不斷再煉淨，除去多神論的沉澱。最後的結果，就是創世記第一章。
不但如此，德國學者認為，創世記第一章是兩個故事的混合品：一個故事是強調神的作為。一個故事強調神的話語。
（一）作為故事。「事就這樣成了。」「上帝將…分開。」「地就發生…。」
（二）話語故事。「上帝說：…」；「上帝說：…」
結果：這混合品根本就不是（由摩西寫下的）上帝的話，乃是“祭司派”的創造故事文件 （Priestly document）。這是個很典型的新派的解釋，從社會去解釋，不同的支派需要聯繫。所以，當權派就用一個神話來團結一個民族。
下面是楊以德的批判。
這種的解釋是不能解釋任何事物的解釋，根本不是解釋。
因為不可能解釋：希伯來人如何能寫出這樣純真的創造記載？因為希伯來民族絕對沒有巴比倫等等的文化那麼繁榮。但是他們所寫的，比其他更繁榮，文化程度更高的民族寫的更高貴。
創世記第一章是非常簡單，但是很尊貴的一個記載。
每個民族都有一些神話的，中國也有。古代中東或希臘的文化，就包括一些兩個神媾合，就生了天地出來。早期希伯來民族文化程度不高。其他民族（甚至希羅文化，如 Ovid的
Metamorphoses）都只能寫出多神論的創造故事。
所以，我們福音派可以提出問題來質問對方，反守為攻，向不信的學術挑戰。你們如何解釋創世記的獨特性？下面一段就講創世記第一章的特性。英文是fiat and fulfilment，上帝說話，事情就成就。
3． 上帝曉喻，事情成就 （Fiat and Fulfillment）
整章的結構就是：曉喻與成就（fiat, fulfillment）。 上帝說，然後，事情就發生。
（1）上帝的曉喻（Fiat）：
「上帝說：」 （And God said） 

「要有….」（Let it be…） 

（2） 以成就（Fulfillment）完成：
「就有光」；「上帝就把光黑暗分開了」。
「於是地發生了青草和結種子的菜蔬…；並結果子的樹木…」。
（3） 然後好幾次：「事就這樣成了。」好像說明上帝自然自在的成就這些事。
這種 Fiat & Fulfillment 的創造，在古代文化中是絕對獨特的。
雖然，在 Sumer民族文件中有幾句話似乎暗示以曉喻（fiat）創造，可是不能與創世記第一章比較。
好，我們繼續。
4． 上帝的滿意 （Divine Satisfaction）
我們好幾次讀到：「上帝看著是好的。」（And God saw that it was good.）第一次：創造光。
最後一次，1節：「上帝看著一切所造的都甚好。」
創造著滿意祂所創造的。不是因為被造物是離開上帝獨立存在的美物（something good that exists apart from God）。意思是說，被造的宇宙為什麼是好的？不是因為神創造的東西符合一個東西叫“美好”，所以神就按照這個標準來創造。結果宇宙因爲是合乎這個標準，所以是美好的。不是這樣的。因為神本身就是真善美，所以宇宙是美的。因為宇宙就是上帝怎麼計劃，就怎麼成就（the creation was precisely what God wanted it to be）。所以當我們讀到，“神看著是好的”的時候，我們要知道“好”的定義，就是從神那裡來的，不是我們定的。
這樣子，上帝的旨意就成就了。祂對祂自己手所做的工感到滿意。
詩33：9 「因為祂說有，就有。命立，就立。」
“He spoke and it was done; he commanded and it stood fast.”（Psalm 33:9）  

所以，我們看到，宇宙的被造，是按照神的旨意，永恆的旨意；然後，神是用話語來創造的，使無有成為存在。這是整個第一章的結構。我再說，神是用祂的話創造的。神的話語是有能力的話語，神說話，事情發生的！英文是：God’s word makes things happen。神的話使沒有的東西成爲存在，從無生有，是神的話語造出來的。我們所相信的上帝是那麼偉大的。然後，神所造的，是美好的。因爲被造的就是符合祂的計劃。
我們所相信的上帝是那麼偉大：起初，神創造。所以，聖經是以神為中心的。因此，你我的生命也應當以神為中心。
所以，創世記第一章就開始告訴我們要敬畏神。我們下次才繼續講完這一段：創世記的焦點是在「上帝」身上。神不單說話，神也施行祂大能的作為， God speaks, and God acts。
新派的神學把God speaks化為God acts的一部分。所以，只告訴你，神是大能的神，祂施行作爲，爲什麽？要逃避“聖經都是神所默示的”這個真理。他們不喜歡說聖經有命題式的啟示（propositional revelation）。這是一個存在主義的啟示觀。你看，創世記第一章就告訴我們，神「說」，神「說」。
好，我們禱告。
謝謝天父給我們第一次的上課學習。求主繼續的保護我們，保守我們，叫我們出入都有你自己的保守。也給我們智慧分辨今年怎麼樣服事主，怎麼樣成長，更多地敬畏你。謝謝天父，賜下你的話語，告訴我們你是我們世界的中心。奉主耶穌的聖名求。阿門。
01/09/05 新派神學的歷史觀
我們上次從〈起初：創世記第1-3章與聖經的權威〉這份材料，從p.1 講到p. 3。
我們先溫習第一課的第一段：創世記的性質。
頭兩點是說：1. 創世記是神的話，是聖經；2. 創世記是獨特的。
在創世記是聖經這一點，這一課說明，創世記不是神話，也不是詩。
關於神話方面，這裡用了Von Rad 的理論作為例子。Von Rad是個典型的學者，拿起聖經，先要跟近東文化比較一下。所以祂的理論就是說，創造的故事是從美索不達米亞（Mesopotamia）帶到迦南地，然後再由以色列的祭司，再修改成爲現在的形式。講到祭司，背後也有一堆理論的。因為他說，以色列人有一半沒有下過埃及，一半下過埃及。這些祭司就要推行敬拜耶和華這種的宗教信仰，所以他們就要編出一個對他們的民族來說，是獨特的創造故事。
我們的立場：創世記是神的啓示，不是人編出來的。
另外，在本課最後，就是p. 4，我們說，創世記不是詩歌。這（指：“創世記是詩歌”）也是新派和福音派都很流行的一個理論。福音派也流行的，就是說，今天福音派這個名字，已經包括很多種的學者。
這份材料是楊以德寫的。楊以德說，聖經裡面有沒有創造的詩呢？絕對有的！詩篇104篇就是，還有約伯記。可是，創世記第一章，不是詩篇104或約伯記那類的文學。大家聽懂了沒有？就是說，把創世記第一章說成詩，是個“很膽小的說法”。聖經裡面不是沒有描寫神創造的詩歌；絕對有的！詩篇104篇就是。可是，創世記第一章不屬於那種文學。楊以德說，詩歌不是這樣寫的。
我沒有好好研究，但是我也相信，創世記第一章是在那裡宣告，就是記載世界是如何被創造的。
所以，創世記第一章不是神話，不是詩歌，是歷史的記載。當然，我們是憑信心接受，因為聖經是這樣說的。
創世記第一章還有兩個特點。
第一個特點，就是曉喻和成就（Fiat and Fulfillment）：神說話，事情就成就。意思就是說，神意旨（God will），事情成就。神意旨了一件事情。比方說，“要有光”，然後呢，光就在了。“神說”，意思就是“神意旨”，神“要”有光。而神看他所造的，是好的。
我們順便在這裡提一提，神看為是好的，是什麼意思。因為我們都是人，我們去讀聖經，我們讀到“神看著是好的”，我們就先入為主的認為，“好”就是我們認為好的，不知不覺的，那個“好”的定義，是高過神，或者是在神以外。什麼叫神造的是好的呢？就是宇宙裡面有一個標準，叫做“好”，神符合那個標準，這個不是聖經的看法。
神看著他所造的是好的，因為神所造的，恰恰就是他要造的，因此是好的！之所以是好，是因為神設計如此。再說一次。神創造的意思，就是說，神意旨（will）某某東西存在。這是創世記第一章的第一個特點。
第二個特點：在第一章裡，差不多每一句話，神都是主體（subject）。神說、神分開，神做這個，神做那個。所以，神在第一章，絕對是動態的（active）。
上次我們就講到這裡，我們沒有解釋一個錯誤的動態的看法。
我們先講正統的：宇宙裡面，神存在。神是真的，就是真的活的。神也啓示了祂自己，所以我們認識神，真的認識神。我們認識到宇宙裡面有一位又真又活的神。他在創世記第一章在行事，在顯明祂的作為。God is, God acts。這是很明顯的事情，小孩子都懂的。當我們在主日學，教小孩子：花草樹木是神造的！當然我們先相信，宇宙有神，是這位神創造了天地。
現在我們要講一個康德和巴特的動態觀，因為這些動態觀都影響著過去一百年的聖經解釋。
簡單地介紹一下康德。你上我差不多每一門課都會碰見康德的。因為康德是整個現代哲學的分水線。
康德的重要性在哪裡？就是：人不可能真正的認識神自己（God in Himself）。
這句話裡面每一個字都重要的。再說一次：人不可能真正的認識神自己。人憑著自己的理性，經驗或科學，是不可能認識到神自己的。因為神是在另外一個境界。中國大陸稱這個境界叫彼岸。
那麼，我們可不可以去認識神自己呢？可以的不是在此岸。此岸就是科學和理性的範圍。就是說，人憑自己的理性和科學，是不可能認識神的；可以認識的，是關於神作為的外表的事情。但是，人可以“經歷”神（請注意，我換了一個詞了），人可以“經驗”到神，那是在彼岸，而彼岸是科學和理性碰不到的地方，是憑信心，在那個範圍可以經歷到神自己。
神“自己”，就是一個事情的“自己”，是一個哲學的名詞。
現在我再回到正統的說法。神真正地、具體地啓示了祂自己。所以，當神啟示祂自己，寫下來成為聖經，我們就具體地、真正地可以認識祂了。但是這個不是現代哲學的看法，不是康德的看法，也不是巴特的看法，也不是很多所謂“福音派神學院”的看法。
他們說，我們憑理性和科學是找不到神的，但是只能在信心那個範圍裡面找到他。但是，在那個範圍裡面，你不能用科學，不能用哲學。那，你會問，神假如是科學哲學找不到的，為什麼要信這個神呢？下面這點很重要，因爲這一點就牽涉到這裡所謂的“動態”。
康德是這樣說的，是的，神存不存在，我們根本不知道，因為科學不能證明，哲學也證明不了。那，你為何還堅持要信一個神呢？康德會誠實地告訴你，我是不信的。康德在當時德國的大學作教授，每次要進教堂崇拜的時候，他穿好教授的袍子，到了大門他就繞道到別的地方。他是不信神的，但是，他說人們需要一個好像神這樣的觀念，因爲人覺得自己很自由，所以需要有一個神的觀念來解釋人爲什麽有自由意志。
然後，康德之後，有一派叫浪漫主義，這是美術和音樂的名詞。哲學方面呢，就是中國大陸所謂唯心主義。什麼叫唯心呢？是的，神不存在。但是，我們硬要搞一個絕對的東西出來，因爲我們人有愛，我們是動態的，人會行動，人要選擇，什麼是有戲劇的意味，Life is dramatic，人是自由的，人也有道德感，爲了自由的緣故，爲了愛的緣故，爲了道德的緣故，爲了人要動的緣故，宇宙裡面，我們要設定、假設一個最會動、最自由的東西，就是神；最偉大的愛，就是神。這是康德和康德之後的唯心主義的立場。這個都是在十九世紀初。
到了二十世紀初，巴特就開始這個運動，就是說，神是很偉大的，好像Von Rad說的，希伯來人相信，當他們相信神的時候都要藉著神話。所以，其實我們不認識神自己。因為神是“全然他者”，
在那個“彼岸”。但是，我們相信神是很會做事的，大有能力的，做了很多偉大的事情，這就是以色列人所相信的，也就是以色列人所宣告的。這就是我們材料所說的，康德和巴特的動態觀。
p. 3。我們要避免誤會：上帝的動態（active），不是以巴特（Karl Barth）的意思理解。
不是康德（Immanuel Kant）以來的動態哲學（Activist philosophy）的意思：這種的動態觀念是與形而上學（metaphysics）對立的。
什麼叫形而上學呢？就是什麼是真正存在的？這句話的意思是什麼？就是，神真的存在嗎？大概不存在吧！至少我不知道。但是，神是很會動的，所以這種所謂這種動態觀，我想你們今天去任何神學院，80%以上的教授都會介紹這個觀念。因為最偉大的二十世紀舊約神學家，都是這樣講的。以色列人相信什麼？相信神是很偉大的，神創造的工作很偉大，但是背後他們不事先相信神是存在的。
我們在這裡講的，好像很簡單的道理，就是宇宙裡面真的有神，神真的創造了世界。但是，我們這樣講呢，在神學界是少數民族，一般平信徒不知道，也不知道牧師究竟相信什麼東西，因為今天神學界裡面是很混亂的。
好，我們現在就來看p.5-8 的第二段。
II. 創1：1與全章的關係。
我們第一次說過，我們作舊約研究，是護教性的。一方面我們解釋經文的內容，一方面我們為正統的信仰作辯護。
1：1 說什麼？楊以德是這樣說的：「容許我這樣說：『起初，上帝創造了天和地』」。很簡單，但是很深奧。
我們先解釋一下正統的看法，然後我們解釋一下不正統的翻譯的方法。正統的在p. 6。
2．「起初」與「創造」
創世記頭兩個字，是BRA（起初），בראשׁית， BRA（創造）ברא
（בראשית ברא אלהים את השמים ואת הארץ Bereshith bara Elohim eth hashshamayim veeth haarets）
希伯來文是從右到左的。
聖經特意地把兩個用相同字母的字，排在第一章第一節。中間有兩個小點，是強調的意思，就是說，讀外第一個字之後，停一停，然後讀第二個字。所以，起初，希伯來文是BRA，然後，創造，也是BRA，然後才來「上帝」，然後天和地。
這裡是有個故意的安排。「創造」這個字的意思，要從「起初」這個字來理解。這是第一點。第二點，「起初」這個字，要從「創造」這個字來理解。
我們分兩個角度來討論。
首先，「起初」這個字，要從「創造」這個字來理解。
「起初」是什麼意思呢？就是上帝創造的時候。
這裡所指的「起初」，當然是講我們人類經歷的起初。因爲這個「起初」以前，神就已經存在了。因為創世記是為人寫的。「起初」，就是人類歷史的起初，是哪一點呢？就是神創造的時候。就是說，神的創造，開始了人類的歷史。這是第一點，「起初」這個字，是由創造來定義的。
好，我們反過來，來看第二點。「創造」這個字，必須要從「起初」的角度來理解。
神什麼時候創造呢？就在「起初」。神創造的那個時候，就是宇宙的起初。神的創造，就開始了人類的歷史。不是開始祂自己的存在。創世記是給人讀的，對不對？
這裡先預告一個問題：就是「創造」這個字，是絕對的創造。就是說，萬物的起源。因爲創世記裡面還有一個字，神用塵土「造」了人（2：7），那裡用的字，不是BRA（יצר，/yâtsar/），那是塑造的意思。但是，創世記1：1說，起初，神創造天地。神這裡的創造是，楊以德說，是絕對的創造。所以創世記1：1是一個general statement，涵蓋所有的宣告。
1：1所包含的東西，從v. 2開始講到第二章。所以在宇宙歷史開始的時候，神創造了天和地。神怎麽樣創造了天和地的呢？第一件事情，他作的就是：說「有光」，他說，要有光。好，所以，從神說，要有光開始，就解釋了「起初，神創造天地」這句話。
好，我們暫時把正統的講到這裡。
1．現代聖經譯本的做法
我們回到p.5，有一些現代的英文翻譯本。我偶而也去書店翻一翻他們所賣的聖經，包括舊書攤。不論新書書局或舊書攤，都有各種各樣的版本。
RSV，1952年，在注腳裡面這樣翻譯：當上帝開始創造的時候。
另外一個叫Westminster Edition of the Holy Bible，這個跟Westminster神學院完全沒有關係喔，在出版方面用Westminster就是指和美國聯合長老會有關的。
他們也是這樣翻譯：When God began to create the heaven and the earth，
Moffatt Bible是這樣翻的：這個是宇宙如何成形的故事，當神開始塑造宇宙的時候。This is the story of how the universe was formed，when God began to form the universe…
這三個翻譯本，都把創世記1：1說為一個temporal clause，不是一個主要的句子。是一個「當…」的時候。
這句話的主要句子，是第三節，上帝說，要有光。
所以，這些新版本是這麼說的：當上帝創造天地的時候，也就是地是空虛混沌的時候，就是淵面黑暗的時候，就是神的靈運行在水上的時候，那個時候呢，神說：要有光！就有光了。當他們這樣說的時候，他們把1：1不說成是一個事實。那你說，這個有什麼關係呢？這樣作的時候，他們就否認了上帝是從無創造的。“當上帝創造天地的時候，地是空虛混沌，淵面黑暗”，那就意味著神創造天地的時候，已經有些東西存在了。
我們在這裡，沒有意思要解決所有的難題，我們只是把聖經所說的，儘量說得清楚。
第1節說，起初，創造，上帝，天和地。
這是一個事實的宣告。什麼叫創造？就是從無生有。就是說，上帝意志了，定意了，要有天和地。
1：2，地是空虛和混沌。
我知道，有很多現代的學者，把這個字翻譯成「成爲」。假如要說，當上帝說，要有光的時候，已經有一些東西存在。
首先，這是一個理論，第二，也不須要把“是”這個字改成“成為”的。
楊以德是個很保守的學者。但是，他不知道的東西也不會說他知道的，他會說得很謹慎。
我現在這裡說，等一下我會再說的。
“當神說要有光的時候”，也就是說神創造的第一天的時候，宇宙的狀況有三個層面。
(1) 地是空虛混沌；(2) 淵面都是黑暗； (3) 上帝的靈運行在水上。
那，你說，什麼叫“淵面”？就是“水”的意思嘍，什麼叫空虛混沌呢？是不是有些東西叫空虛混沌呢？聖經沒有說。空虛混沌不等於說海嘯留下來的那些垃圾debris噢！就是沒有形狀的意思。
神說，要有光的時候，地是空虛混沌，淵面黑暗，神的靈運行在水上。但是，創世記1：1先說了，起初，神是“創造”，也就是說絕對地創造了天和地，絕對的意思就是從無生有。因為，後來在第二章，聖經告訴我們，神用塵土造人。但是，後來聖經說神用塵土造人，並沒有否認1：1說，起初神創造天地。
所以，假如我們說，“當”神創造天地的時候，地是空虛混沌等等，然後呢，神說要有光，就有光了，這樣子的翻譯聖經，就強迫我們相信，神開始創造之前，有一些先存的物質。
有一些先存的物質。
但是創世記不是這樣寫的。各位聽懂了沒有？有什麼問題沒有？
Q ：神的靈運行在水上，是不是意味著已經有水？
A ：我覺得這是一個可以被接納的解釋。你可以說在第一天神創造開始的時候有水。這個並沒有違反創世記第一章明文的說法。但是，第一節先說了，起初神創造天地。所以，假如已經有水的話，那些水是神造的。起初神創造天地，意思是什麼呢？天是什麼？就是指宇宙，除了地。所以，天“和”地。以賽亞書也有一句是這樣造句的（賽1：1，“猶大和耶路撒冷”，意思就是猶大，然後，特別是耶路撒冷。所以，起初神創造天地，什麼意思呢？就是神創造了宇宙，特別是地球。這是第一節的意思。第二節告訴我們，有三個情況存在。在這種情況下，神說，要有光。所以，那些水的存在，肯定不會早於神的創造。
我再說，這裡沒有要解答所有的難題。我們先儘可能地對聖經忠誠，然後揭露很多新派的，他們怎麼所作的。然後再去看近東文化、民族，他們怎麼看創造。這些新的翻譯本，當他們說，“當”神起初創造的時候，他們就等於說，不相信神絕對的創造。
爲什麽他們要這樣翻譯呢（p.6）？楊以德告訴我們，真正的原因乃是，巴比倫創造的故事是這樣開始的：「當在上的天還沒有定名，在下的地也沒有名稱的時候…」這是一個temporal clause，“當……的時候”。這種的話，一直講了八句，最後再第九行，才有主要的句子。就是說：1-7行是 temporal clause, 第8行也是，到第9行才是獨立的句子。
所以，現代學者認為，巴比倫的神話既然是這樣開始的，創世記是類似的古代創造故事(cosmogony)，因此一定也是這樣開始的。但是，事實上，希伯來文並不是這樣開始第一章的。希伯來文造句的特徵之一，是很簡單。所以，我們不是先入爲主的相信，創世記一定是借用了巴比倫或者迦南地的一些神話。下面我們會解釋，其實可能是倒過來。
正統的基督徒應該相信，上帝先造了天地，然後上帝肯定告訴人祂造了天地。他肯定告訴亞當，然後，人類會口傳。但是口傳會傳錯的。好，人犯罪墮落了，口傳就加上迷信，口傳裡面有真理也有迷信，口傳後來又變成筆傳（written tradition），所以，後來又有口傳，又有筆傳。這些都是現代學者最喜歡講到東西。我們作正統的基督徒也不須要否認有口傳，有筆傳的可能性。最後，神用摩西寫下聖經，摩西是聖靈默示的，所以神用了摩西寫創世記。我們不須要否認，創世記被寫成之前，有口傳，有筆傳；口傳和筆傳之間，都要迷信和真理的成份。所以，巴比倫的故事裡面，肯定會有一些真理，和迷信的成份。因此，巴比倫的故事和創世記的記載，有相似的地方，也有不同的地方。
現代學者一定是倒過來的。我以前唸大學本科的時候，我是讀歷史的。但是我爲了準備自己讀神學，所以我也去修了一科近東文化，就是跟這種新派學者學的。而且他們是很有權威的。我所讀的大學是University of Pennsylvania，我們的大學有一個很有名的博物館，這些教授每年都到近東的地方作考古的挖掘的，也出版一些很有權威的書的。出版這種的“原始資料” 裡面，一定不會有一章是創世記，那是他們的偏見。
他們肯定是把巴比倫的創造故事列出來，好像我們讀四書五經、唐詩三百首一樣。然後在旁邊有些注角，然後說，這裡像以賽亞，這裡像創世記。所以，文化的主流是巴比倫、Sumer等文化，聖經的寫成都是抄寫別人的東西，東抓一點，西抓一點。
我們正統的基督徒不須要一定要用這種方法來解釋聖經。反過來，我們要質問新派或者非基督徒學者，為什麼創世記這麼獨特？至少有兩點是獨特的。 (1) 神是每一句話的主題。 (2) 神說，事就成了。我們不須要每次都是站在被動的，為自己的信仰辯護的姿態。我們要反過來問一些新派學者答覆不了的問題。
我停一下，大家懂不懂？
我們講了什麽？神是絕對創造了天和地。絕對的意思就是從無創造有。而新派的翻譯聖經，就是把這件事實抹殺掉。所以他們這樣子翻譯1：1。
4．「創造」 (bara’) 一字
（p.7）我們已經講過，bara這個字，就是表示從無造出新的東西 (production of something fundamentally new)。
「耶和華上帝用地上的塵土造人」（創2：7）。
 The Lord God formed man out of the dust of the ground (Gen. 2:7).
用的是另外一個字。
5．上帝與世界

我們先講最明顯、正統的立場：
神定意要造一個世界，這個世界本來不存在，現在存在了。所以，世界的存在，是因為上帝的定意，然後他“說：要有”，就有。所以這個世界（天地）不是上帝本性的放射，也不是藉著上帝放射自己而成的，這是諾斯底主義的看法，也是今天最新的神學的看法。至少他們是異曲同工。
諾斯底主義的說法，也就是新紀元，今天新紀元是全世界影響力最大的宗教。諾斯底派說，神是至高的，用我們今天的話來說，神是全然他者。但是，神就“放射”了，丟了祂的一些本性下來，放下來一點，就造成了一個小一點的神；再掉一些本性下來，成為天使；再掉一點下來成為人……等等。
我用這個比方，最高那個神，好像是一個實體，裡面都是金粉，把這個金粉灑下來，有一些凝結起來，就成爲天使，當然比上面那個少了很多了；天使上面又灑一些下來，又結成一個金的東西，又比上面兩層少了一點。但是，這些都是這個至高的神本性的放射。
這個不是聖經的看法。
最新的新神學，大概是這麼說的。神是愛，但是他們不喜歡講三位一體。那神怎麼愛呢﹖神的愛就在於祂創造人，就是在於祂創造人這個行動。神是一個要有交通的、要有關係的，動態的一位。所以祂創造了人，神是愛。
聽起來很美的，但是裡面問題很多。簡直不是聖經的教導，所以弟兄姊妹你們不能亂套“神是愛”的。這種新的神學，當他們說神是愛的時候，因為他們不先相信三位一體，“神是愛”，是啊！祂需要有一個愛的對象，所以祂創造人。人也需要愛，所以人要愛神。這樣講的時候，這樣講出來的神，不是聖經的神。聖經裡面的神是不需要別人的，聖經裡面的神是主宰，祂定意要創造，所以祂創造了人。但是神在永恆裡面，三位一體是彼此相愛，神是愛的意思，是神自己已經彼此相愛。這個彼此相愛的三位一體的神，後來又顯明祂的愛給人類。所以我們不能說神的本質就是愛，祂需要愛的對象，所以祂創造。
我的博士論文是寫一位二十世紀的中國神學家，趙紫宸。他在1920年代，已經講這種話了。今天還有更新的版本。比方說，過程神學，另外一種叫神的敞開性（openness of God）。
所以，神與世界的關係是什麼呢？乃是說，神定意要造，所以神就造成了世界。假如我們不是這樣相信的話，神就變成宇宙的一部分，這是很嚴重的錯誤，神就不是神了。假如神是宇宙一部分的話，弟兄姊妹你不要信那個神。
有什麼問題沒有？我們要進入到第三章。
Q：創世記第一節，“天”是複數嗎？
A：不是所有的翻譯本都是複數。我只能這樣說，兩種翻譯都有，你要問那些真正是舊約的專家，或者查一查聖經詞典。不錯，比方說，詩篇19：1，Heavens declare the glory of God。我直覺的回應是，這個複數是告訴我們宇宙的豐滿。
曾牧師：我聽過一個說法是，希伯來人的觀念是，天是三重天，所以是複數的。
A：古代的民族，不少都相信天是很多重的。
曾：我們中國相信天是七重天。
A：佛教是幾十重的。有這個可能，有這個文化背景的可能。
好，現在我們看p. 9第三段。我們先作個開始，再休息。
III． 創世記第一章是歷史嗎？
這一段的問題，是創世記第一章是不是歷史呢？那，答案是，“當然是！”。為什麼是呢？我們先看正統的看法。P. 11. 下半正統基督教的歷史觀。
歷史就是曾經發生過的事，我們怎能確定知道，創世記記載的事曾經發生過呢？答案是，我們必須看待創世記第一章為聖經，這句話要由兩個角度去看。(1) 只有上帝才能夠、才有資格告訴我們關於創造的事。 (2) 上帝的確這樣啟示了。
再說： (1) 只有上帝才有資格告訴我們關於創造的事。因爲他創造光的時候，我們人還沒有出現。人是最後造的。所以，只有上帝才有這個知識，傳遞給人。弟兄姊妹，我們不常常停下來想這些問題。但這是很基本，也很簡單的道理。我們相信不相信神創造人呢？假如我們相信的話，表示神創造很多東西的時候，人都不在。所以，神創造天地，肯定是上帝告訴亞當夏娃的。不然，你一定要搞另外一套理論出來。就是說，低等、野蠻的民族，他們迷信，很怕大自然的勢力，所以他們就要製造一些神話出來。這樣想的時候，已經不相信聖經是神的啓示了，聖經只是多種神話中的一種。
但是，我們稱自己作基督徒，最起碼，我們相信神創造了天地，創造了人。那，神既然創造了人，肯定是神告訴人，祂創造了整個宇宙的。上帝的啟示過程有不同的步驟，從亞當被造開始，一直到約翰寫完啟示錄，在這段時間，神有說話，神也有來，行神跡，與人交往，有的時候，神藉著夢、異象來啓示。有的時候，神向先知、使徒說話。然後他們再傳給人。最後一步，就是聖靈默示使徒先知，把聖經寫下來。
所以，這裡的第二點，是神的的確確地、具體地啓示了祂自己。
“具體”這兩個字，我不喜歡用“客觀”這兩個字。因為客觀跟主觀是誰來定呢？這個很難定的。“具體”就是真的，神真正啓示了祂自己。神能啓示，只有神能啓示。神也的確啓示了。所以，我們相信，創世記第一章是歷史。
休息之後，我們要解釋巴特的所謂歷史和歷史，雙重的歷史觀。
1/9 下半堂：
我們從p.10開始看。
現代神學以巴特為典型的現代神學歷史觀，Von Rad 也是差不多的。
我們說過，康德把宇宙分為彼岸和此岸。此岸是用科學和理性，但是只找到事物的真相。你可以形容一個事物的外型，但是要找到事物的真相，有一個德文的辭彙是：Ding in Sich （thing in itself），就是事物的本相，就不能夠用科學和理性。那，用什麼呢﹖用宗教和道德。所以，我們剛才說，人不可能認識神的本相。這是新派神學的說法，就是從康德而來的。所以現代的聖經神學和系統神學，都在兜圈子。因為他們不承認從人的思想，可以認識到神自己。人找不到神自己，所以，我們都說，我們只能夠從神的作爲去認識神，我們只能從神與我們的關係去認識神。聽過這種的論調沒有？爲什麽神學家要這樣說呢？因爲他背後不相信，我們可以找到神自己。
康德把宇宙分成兩半。你要認識神自己嗎？可以！去彼岸。但是那個不是科學和理性可以抓得到的神自己。簡單地把它說穿，就是虛構的。但是呢，康德又不把它說穿。大家都不把它說穿，不然的化，長老會、衛理公會的教會沒有人去做禮拜，聖公會的教會等等，都是如此。我是說那個歷史主流的大宗派。你不能把它說穿啊！你不能說，聖經都是神話。你要說，聖經裡面有很偉大的“神”，他作了很多事情，但是這個“神”是用quotation marks，所謂神。這個神，耶和華就是以色列所相信所宣告的，也是我們所宣告的。不過，事先說明喔，是科學和理性碰不到的。但是因爲康德到現在已經過了兩百年了，所以也不說這些話了。所以，騙你們就騙成功了。所以，我們就只能在上面作文章。
巴特所講的，也是一樣。他用兩個德文的字：Historie ，Geschichte
這兩個字，德文都是歷史的意思。Historie（此岸、樓下），Geschichte（彼岸、樓上）。
有的時候，前面加 Heil  (  Heil Geschichte。Heil就是救恩的意思，或者是聖潔的意思，聖歷史，或者救恩歷史。
Historie是什麼呢？就是究竟兩千年前有沒有一位拿撒勒人耶穌呢？聖經裡面講的，是不是真的發生過的事情呢？過去兩百年的聖經研究，愈研究就愈糊塗。所以我們在福音書裡面有個題目，叫“The Quest for Historical Jesus ” 尋找歷史上的耶穌。同樣的，舊約的信仰也是一樣。神究竟有沒有創造天地呢？神究竟有沒有用摩西使紅海分開呢？簡單地說，都不知道。所以，樓下的歷史事實，大部份找不到。就是說，我們相信的神跡，是歷史上找不到的。這些神跡呢，我們可以到樓上去相信它，就是康德所講的彼岸。
這裡有一段（p.10），楊以德講到長老會在1967年，寫了一個新的信條。他們就是講神的救贖。我們說，神的救贖是兩千年前，耶穌的確死在十字架上，三天之後肉體復活，這個是正統的歷史觀。我們的救恩是建立在耶穌死而復活的事實上的。但是1967年的信仰告白說，神的救贖，是發生在上帝愛的深處（A truth in the depths of God’s love）。這個就是Geschichete。就是說，我們的救恩不是建立在歷史的事實。我們把它說穿，就是建立在神話的境界。但是呢，你不要說它是假的！其實呢，真假不重要，重要的是那些神話、故事的教訓是什麼，那個意義是什麼。
那麼，比方說，羅省的Robert Schuller ，和紐約以前的Norman Vincent Peale，他們都是講同一樣東西的：power of positive thinking，要有很積極的人生觀。有一次我聽了Norman Vincent Peale教會的一盤磁帶，已經不是他了，是祂的繼承人再講道，是復活節的講道。講什麼呢？講盼望。我們要有盼望，要盼望什麼？我們要盼望“盼望”，We need to hope in hope. 這個就是耶穌基督復活的意義啦！這些是很典型的巴特神學或現代神學所影響的救恩觀。
Norman Vincent Peale和Robert Schuller，我不當他們是在福音派的圈子裡面，他們是普救論者。但是這種論調，不只是在這些明明是普救論的Robert Schuller的圈子裡面聽得到。因為這種講法很微妙，因為這樣子的講法，你假如不知道的話，你是基要派，你是非常不信的新派，都可以接受這種講法。
現在我們講過了巴特的歷史觀。回到p.9。
創世記1：2 地是空虛混沌。什麼意思呢？巴特就說，這裡不是描述地球先前的狀況。假如是的話，我們就會有兩個難題，就是說，地球被造就是這個樣子，因為是神這樣造它，就是混沌的。或者呢，地球是獨立形成，巴特說，這兩者都不對。他說，上帝不是這樣造地球的。因為第二節所形容的，是一種邪惡的狀態。這裡巴特其實借了另外一位學者的解釋：第二節並非形容地球先前的狀況，是形容一種先前的邪惡狀態。然後，地球也可能再次墮落，回到這種狀態。意思就是說，第二節是象徵文學，不是歷史的記載。
我們在禮拜天晚上告訴各位巴特的歷史觀。上禮拜四，我們也介紹Von Rad的舊約觀。
這兩種看法，基本上是同樣的。我們說Von Rad的舊約觀是存在主義的，和巴特是同樣的問題，就是說，歷史上大概沒有這樣的事情發生過。但是，這些以色列人所宣講的事件是很偉大的，改變人生命的。怎麼改變？他們不是說我們會認罪悔改，接受耶穌。這改變改變生命的。是說不出來的改變，說不出來的有力（powerful），說不出來那麽戲劇化。假如說得出來的話，已經不是本來那個生命改變了。不過，假如你讀舊約的時候，我們再重新實現舊約的信仰，這樣子，我們生命又會改變了。
聽懂了沒有？我禮拜四也講，禮拜天也講，護教學也講，系統神學也講，舊約聖經課也講。為什麼這麼重要？因為一些福音派的基督徒，假如你過份注重經歷，不把你的信仰建立在上帝在歷史上成就的，在歷史上所作的，創造的事實，救贖的事實。你說什麼事實？就是耶穌基督的降生、死和復活等等，還有整本聖經所記載的。你不能相信耶穌而不相信聖經的事實的。我們這樣強調，一定會給別人批判，你是在讀聖經的字義，不是在讀精意，你們都是在搞一些事實、信念，我們要的是靈和生命。但是假如沒有歷史的事實，就沒有靈、有生命。基督若不從死裡復活，你們的信仰是枉然的！基督是誰？第二位亞當。什麼是第二位亞當？就是說有第一個亞當的意思嘛！假如第一個亞當不存在，那什麼叫第二亞當？那難道耶穌也是神話嗎？歷史的記載有耶穌這個人的喔！我意思是說，基督教以外，猶太人的歷史家，和羅馬人的官都提到耶穌這個人的。既然耶穌是第二個亞當，那麼，第一個亞當存在嗎？。
1993-97年，我在Wheaton College服務，Wheaton College有一個部門叫Billy Graham center。我也在graduate school 教書。我們來了一個新的院長，信仰很正統的，兩個博士學位，一個是Dallas 的，一個是牛津的。一個保守的Dallas的院長上場了。他就跟祂的教授們說，我們Wheaton College的信仰立場意味著，就是有這個意義，就是我們相信，歷史上有亞當和夏娃的。你知道教授們怎麽回應嗎？一大批的抗議。是啊，Billy Graham 的母校，也是我以前教書的地方，他們就是用新派的理論來理解。我只是告訴你一個例子，今天福音派的大學神學，這種例子多得是。反而我們要問，那幾個教授還相信像楊以德這種的信仰的？要倒過來問啊！
我再說。歷史的事實並不是我們信仰的對象，我們信心的對像是三位一體的父、子、聖靈。我們信靠的是耶穌基督，祂的寶血，祂的復活。但是，既然耶穌基督的的確確死了、復活了、升天了，爲我們的罪，爲我們的永生，所以我們一定要相信祂的死、復活和再來的這些事實。你憑什麼相信這些？因為聖經這樣說，所以你要相信聖經。聖經宣稱在講事實的時候，我們就相信這些是事實。當然，聖經也有講故事的時候。耶穌講故事，財主和拉撒路跟上帝求，那是故事，不是歷史的記載，也不一定是天堂和地獄準確的描述。但是，當聖經說有神跡發生的時候，就是發生了。聖經有詩歌，沒有錯，約伯記很多詩。38-40章講神創造的奇妙，那是詩。創世記第一章卻是歷史的記載。
有什麼問題嗎？
還有一點我們要提一提，在p.11。
在巴特解釋的虛妄這段。這裡有個哲學的立場，今天非常普遍的，是這樣說的：
希伯來人講論到創造的時候，他們不能直說，好像我們直說一樣。不像我們受過科學文明的洗禮，我們懂得怎麼直說，古代人不曉得這樣講話的。他們要講世界被創造的時候，他們一定要借用神話。好，現在問題是，誰告訴我們，希伯來人一定要這樣講話的？誰告訴這些學者們，希伯來人不會直說的？創世記第一章就是直說嘛！就是歷史的記載嘛！你說，要用詩歌的方法，有！詩篇有，約伯記有！所以，這些學者們說的，都是比較浪漫的看法。以爲以前的人很落後，只懂得用神話來描寫創造，神的作爲，救贖，等等。假如希伯來不能直說創造，那他們怎麼能懂得直說上帝呢？怎麼直說到罪和救恩呢？假如都是神話的話，
那我們信的是什麼？聽懂我的意思嗎？新的福音派自從1970年代，有兩批學者開過會。一批代表傳統的立場，一批主要是Fuller神學院的教授。第二批就不喜歡用聖經無誤這個詞。他們大概是這樣講的，聖經講到救恩和靈命的時候，都是無誤的。但是講到科學和歷史的時候，就不是了。這種的說法已經在福音派三十年多年了，所以各位很少聽到這種保守的講論。以前，就是四十年前，你今天晚上聽到的東西，就是典型保守的福音派的教導，不論是改革宗、浸信會、阿米念，或者是時代論，凡是福音派都相信這些東西的。其實這本書你知道是什麼東西嗎？這本書是楊以德（Westminster，改革宗神學家）在Toranto一個浸信會聖經學院的演講。所以，你可以看到，不論改革宗、浸信會都接受這些的正統的立場。但是，今天已經不一樣了。所以，我們要重新強調，只有神能夠啓示，而且神具體地啓示了。
現在我們來看p. 13第四段。其實這裡的要點，我們剛才已經講過了。
創世記1：2，地是空虛混沌，什麼意思呢？非尼基人（Phoenicians）也有類似的一些神話。又有學者認爲，深淵的觀念，是指原始的海洋，而這個海洋的觀念，就暗示有邪惡的勢力存在。所有古代的創造故事裡面，神明都要戰勝邪惡的勢力。而混亂的海水，就代表了邪惡的勢力。
有楊以德的回應：深淵就是海洋的意思，並沒有邪惡的意思。所以，剛才我們說，巴特認為地是空虛混沌，就是邪惡的意思。現在我們看，淵面黑暗，又有人說，它們是指邪惡的意思。
我們先交代一下，神的靈運行在水面上。既然是神的靈，聖靈是神啊，至少是神差派的靈，所以我們至少可以說，神在水上掌管一切，沒有東西不是由神掌管的。所以，神的靈運行在水面上，不只是說他在那裡，任憑別的事發生。
這裡，我要做過應用。福音派、基要派中間流傳著一種說法，就是說，神與魔鬼作戰，在永恆就是這樣了。他們中間的爭戰一直到永遠的。當然這些福音派的傳道人也相信，最後撒旦要扔在火湖裡，但是這些傳道人講到原始的狀態時，很像這些古代的神話的。我不知道是什麼時候福音派開始流傳這種說法。
魔鬼是不是神造的？當然是神造的，沒有東西不是神造的。你看約伯記就看出，上帝是控制著、限制著魔鬼的作爲。所以宇宙從來就不是光明與黑暗相等的勢力在爭戰。古代的神話是這樣說的，聖經從來不是這樣說的。聖經說，起初，神！神作一切的事情。包括創造了天使，其中一些墮落了。所以當我們讀到這些近東的神話的時候，我們看起來好像很奇怪。但是我們福音派裡面也有類似的一些錯誤的觀念。這樣子讓我們今日很怕魔鬼，不懂得常常去相信耶穌已經復活，他勝過一切。因為我們中國民間宗教也是一樣，我們怕鬼，怕黑，怕死，怕未來，怕不吉祥，所以我們去算命，約算就越怕。
我們相信邪惡的勢力存在，但是邪惡的勢力不是與神一樣老舊的。魔鬼和祂的使者是神造的這個範圍裡面的。而耶穌基督來到這個世界上，就是要拆毀、破壞所有魔鬼的作為，所以我們要常常求耶穌基督顯明他復活的大能。然後我們不怕黑，不怕死，不怕病，不怕病了之後，神不醫治我們。神不醫，並不等於我們信心不夠。不是的，我們是站在光明那邊，因爲神從來就是在光明那邊，人犯罪了，受了魔鬼的誘惑。不錯，魔鬼在聖經的歷史裡面，做了很多的事情，都是搗亂的。耶穌在地上那幾年，它做得特別多。你看整本聖經，那個爭戰最強烈。然後耶穌的死和復活，戰勝了魔鬼，所以，你心目中的宇宙觀是怎麽一回事？你作基督徒，還有一些中國民間宗教的餘種在你的思想裡嗎？你還怕什麼東西？愛裡沒有懼怕！愛既完全，就把懼怕驅逐了。所以我們要常常溫習耶穌基督復活的大能。
好，我們就講到這裡。
我們禱告：天父我們謝謝你，你具體地啟示你自己。當我們讀你的話，敬拜你，禱告的時候，我們是真正來與你有所交通。你是活的神，求主叫我們永遠不放棄這個信仰。主，我們知道我們信的，不只是一些歷史的事實，我們信你是又真又活的神。在我們中間，如果還有一些懼怕的弟兄姊妹，求主加添我們的信心，教導我們如何的順服你。靠你的話，靠你的靈，向魔鬼誇勝，也教我們怎樣用你的話來喂養我們的心靈，不只是靠經歷。叫我們不去追求那些奇異的東西，追求主你自己的話語。然後求你的話也不斷潔淨我們的心靈。光照我們的黑暗，叫我們常常跑到十字架面前，使我們罪得赦免。求主保護我們，因爲你是大有權能的神，也求主教導我們欣賞你的創造，而進一步也敬畏你。這幾個禮拜，我們看到你的創造是那麼偉大，叫我們起敬畏的心。但願主你加添我們在你面前謙卑敬畏的心，奉耶穌基督的聖名求。阿門。
01/16/05復習
詩歌：
普天頌讚第20 首 天父我神
God of Our Fathers, Whose Almighty Hand by Daniel C. Roberts 1841-1907
Tune: George W. Warren 1828-1902
21 首 讚美主
Praise the Lord! Ye Heavens, Adore Him by Edard Oaler, 1798-1863 

John H. Willcox, 1827-1875
Review:
今天是我們第三天讀創世記第一章到第十一章。
今天我們讀創世記第一章第三節。我們看到從第一節開始，神從事了絕對的創造。絕對的創造的意思，就是神從無創造了有。創世記第一章和第二章，除了BARA創造這個字以外，還有其他動詞的。但是 BARA這個字的意思就是絕對的創造，從無到有。
而創世記第一章，我們看到神主權的創造，就是身為主，這樣子的創造世界，這是創世記和其他民族的創造故事的不同或獨特的地方。有三樣事情是重複又重複的：
1) 神說（Fiat）
2) 事就成了（fulfillment ）
3) 神看是好的（Divine Satisfaction）
楊以德的英文是Fiat and Fulfillment，Fiat就是曉喻，神下令的意思；
然後，我們在p. 3看到，創世記第一章中，神是每一句話的主題。每一次不是用神這個字，就是用神的靈這個字。我們身為福音派的信徒，當然相信神是一位主動行事（Actively acts）的一位神。但是當我們說神作了這個，作了那個的時候，很明顯的，我們相信神是存在的，宇宙裡面有一位神，祂真的存在，是自有永有的，祂創造了萬有。
可是在新派的神學圈子裡，他們也講神是大能的神，他作了這個，作了那個，但是他們很巧妙地漏掉一點，這個也就是上次你們問一個問題，就是講義裡面為什麼有一句話：「不是形而上學的。」
“形而上學”這個字是什麼意思呢？哲學裡面分三大討論範圍：
1) 形而上學； 2) 知識論； 3) 倫理學
當然還有其他範圍，例如，美學（Aesthetics），歷史哲學，政治哲學等等。
但是形而上學、知識論、倫理學是哲學裡面最重要的三大範圍。
什麼叫形而上學（Metaphysis）呢？就是 What is？事實的真相是怎麼一回事。
Meta-就是“在前面的”。Physic，就是物理，就是存在的東西。所以，當我們說，what is，事實的真相是什麼，我們問這個問題的時候，我們的意思乃是說：存在的事物背後，還有一個絕對真理嗎？或者說，是什麼東西讓萬物存在的？簡單地說，神存在嗎？但是，不是所有哲學家都相信有神。用中國大陸的說法，就是說，宇宙裡面有沒有絕對真理？這叫形而上學。What is，宇宙裡面有什麼東西？有沒有上帝呢？有沒有絕對真理呢？
知識論問的問題是：我憑什麼知道我所知道的。形而上學和知識論都是有關的。
好，回到我們的溫習。我們說，我們相信神是大有能力，能創造、行作萬事的。但是我們這樣說的時候，同時我們不接受康德和巴特那種“神的動態”的說法。講到p.2我們再仔細解釋。好，所以，神是創世記第一章每一句話的主題，希伯來文是這樣說的：起初、創造、神，天和地。創造是派在神前面。所以，起初（等一等）、創造了，而起初，和創造兩個字，都用同樣的希伯來字字母，就是BARA。
所以，楊以德給了我們一個很重要的解釋。什麼叫起初呢？就是神絕對地創造萬物的時候。神什麼時候創造萬物呢？就是我們所生活的這個宇宙，起初的時候。我為什麼要加這句話：“我們所生活的宇宙的起初”呢？很簡單，因為神當然是在起初之前就存在了。
所以，當我們說“起初”，或創世記說起初的時候，它是指宇宙的起初，所以宇宙起初的第一件事，就是神創造了萬物。
我們順便提一提，神是永恆的，永恆不只是指無限的時間，無限的世界還是時間。時間是神造的啊！有白天，有晚上，是第一天、第二天，等等。所以時間是神造的，時間是神所掌管的。什麼叫神是永恆的呢？神是時間的主，神在時間以上、以先、以外，所掌的主權，這個叫永恆，這叫神的永恆性。
人不是永恆的，人是有永遠，就是將來我們要活到永遠，但是人有一個起點，神是無始無終的，但是我們說神是無始無終的，不是說你往前推、往後推就是無限的時間，不只是這麽一點點，無論你往過去看，或往將來看，看到多麼遠，幾億萬年，還是時間；那個好久的過去，還是神造的。永恆是在那麼久以前的上面，那個主權的境界叫永恆。
所以，神什麼時候創造天地呢﹖就是時間開始的時候，起初。
創世記第一章說“起初” 是什麼意思呢？就是神絕對創造的那個時刻。
好，p. 8 說，神絕對的創造的意思，就是神定意要造一件事情，我們還在溫習的第一頁。創造不是說，神把祂本質、本性的一點點放射出來。我用的例子是金粉（Gold Powder）
不是神把祂自己的本性好像金粉灑一點下來，就成為一個小神或小天使。這個的確是新紀元的看法，因為那是諾斯底主義的看法。所以，對我們今天是很適切的（relevant）。這個不是聖經的看法。God wills the existence of something, 神定意要有…，比方說，光，結果就有光了。所以，光的存在，是因為神定意要它存在。聖經的說法是：神說，要有光，就有光。那個“說”， 就是神的定意。
然後，神看祂所造的，都是好的。“好”是什麼意思呢？不是說，人間裡面，有個道德專家的委員會，定了一個“好”的標準，然後神就及格的，不是這個意思。不是！為什麼光是好的呢？為什麼神所造的動物植物是好的呢？因為這些東西，剛好就是按照神的定意那個模樣作的。所以，人間、宇宙的好和美善，都是按照神的定意來作標準的。什麼叫神的定意呢？就是神自己，祂自己在作計劃，這叫神的定意，或者神永恆的計劃。
所以當聖經說神看XX 都甚美好的時候，它意思就是說，祂滿意祂所造的，就是按照祂的心意造的。
神是創造者，人不是。人是工匠，人可以造一些東西出來。今天我們用“創造”、“創作” 這個字，是用得很泛、很濫的。比方有一個人寫一首詩、一首歌，就叫創作。但是，Bara這個字的意思，是神從無創造了有。
好，既然人不可能作創造者，人就不可能理解創造的真意。很簡單的，神創造的時候，人不在。不只是如此，人以後也不可能創造，好像神創造一樣。所以，人要瞭解什麽叫創造的話，一定要神啟示。
我們接下來看創世記1：2，地球的原始狀態。無論近東的神話，或巴特都說，這個“淵面” 就是邪惡的境界的意思。聖經並沒有這樣說，
第二節說什麼呢？我們用最簡單的字面的解釋，有三件事：(1) 地是空虛混沌。就是說，地沒有形狀的；(2) 淵面黑暗。 (3) 上帝的靈運行在水面上。這表示上帝的靈在掌管混沌和黑暗的。是在什麼時候，這三種情況存在呢？就是在神說，要有光就有光的時候。那是第三節。
第一節說，起初，神創造了天和地。因此，上帝創造天地的第一件事就是創造光。創造光的時候，地球的狀況乃是空虛混沌、淵面黑暗、神的靈在水面。你可能會問兩個問題：(1) 神造光之前是不是已經有時間？(2) 神造光之前有沒有物質？答案是，創世記第一章沒有告訴我們。按字面看，地是空虛混沌，就是沒有形狀的意思。沒有形狀，也沒有光。然後神就創造了光。很明顯的，從第二、三天，形狀就出來了。兩種水分開，地上的水後來又聚集，就有陸地、乾旱的地了。所以，聖經只告訴我們，神是從無形的，造成了有形的天和地。從黑暗的，先造了光。那，沒有光的這個形態，是不是一個有物質的形態呢？不一定啊！那，空虛混沌呢？是不是空虛混沌裡面一定有物質呢﹖首先，這個聖經沒有說。第二、這已經超過我們可以理解的。因為這遠遠早過亞當被造，至少早了五天。所以這已經不是我們這個物質的世界裡面的一種情況。我們基督徒可以承認，說我們不知道。從第一節到第三節中間，有沒有時間，有沒有物質。我們承認我們不知道，不須要害羞，不須要道歉，進化論者有更多的問題他們不能回答的。這是第二節的意思。
好，我們看溫習的第二頁。剛才我們講了第一、二節，從正面來講。現在我們從反面來看。一、創世記是聖經，不是神話、二、創世記是直說（就是歷史），不是神話；第三、創世記是歷史的記載，不是詩歌。聖經不是沒有詩歌說到神的創造。但是創世記第一章不是那樣的詩歌。
下面我們看聖經學者怎麼樣批判聖經。
一、他們都假設，聖經從巴比倫等等，借了一些觀念來，因為巴比倫的創造故事是這樣開始的。為什麼有些翻譯本是這樣翻譯：“「當」神創造天地的時候，地是空虛混沌的……”因為，巴比倫的創造故事是這樣開始的。所以，你看不無論是進化論者或聖經批判學者，他們背後都有一些假設或者一些前提的。巴比倫故事是這樣講的，那聖經一定是抄他們的，所以我們也應該這樣翻譯聖經。
我們現在看了三個前提了。一、批判學者說，聖經是神話。二、聖經是詩；三、聖經是借了巴比倫或其他民族的故事材料寫的。而我們相信，聖經是神的話。所以，我們相信，每一次聖經說聖經給我們歷史記載的時候，都是歷史記載。聖經裡有詩歌，有比喻，有箴言。那些是很明顯是比喻、箴言等等。聖經也說，愚妄人說，沒有上帝。那並不表示聖經教我們，沒有上帝。但是當聖經記載歷史的時候，聖經是在記載歷史。而我們的信仰是堅立在這些歷史的事實上的。我不曉得各位聽懂了我講的一句話沒有？「若沒有創造的事實，若沒有耶穌釘十字架和復活，我們就沒有救恩，也沒有信仰。可是，我們的信心不是信靠這些歷史事實，我們罪得赦免不是信靠聖經無誤，我們罪得赦免是信靠十字架的大能，十字架是一件發生過的事情，耶穌的確死了、復活了，我們是信靠祂的死所帶來的赦罪的大能。但是這個信心，就已經包涵了我們相信耶穌的確死了，的確復活了。
而聖經說，耶穌基督是末後的亞當，那表示有第一個亞當囉！假如第一個亞當是神話裡面的人物，那，聖經說耶穌是第二個，是要我們怎麼去理解耶穌呢？你懂嗎﹖我們不相信聖經的任何一個角落，都會影響我們對聖經其他部份的信心的，最明顯的例子就是耶穌是第二個亞當。
好，基督徒憑什麼相信聖經的歷史記載呢？這裡，在p.11說了，正確的歷史觀，首先，只有神才能、才有權告訴我們創造的事實。第二、唯有這個有資格告訴我們的那位神，祂也的確告訴了我們。祂說：起初神創造天地。祂說了這麽多話，祂所說的，都是真的。因為，在講話的那個神，是唯一有資格講這些話的人。所以，聖經所記載的，是歷史事實。（第二個因此），雖然我們不是創造主，雖然創造的時候我們不在，但是我們能夠知道創造的事。那你說，不能用科學證明啊！也不能用哲學證明啊！那麼，進化論就更加不能用科學和哲學證明。我們絕對承認，我們相信神創造天地是憑信心知道的，我們也要挑戰進化論，更是憑一個沒有根據的信心，來接受的，我們的信仰是有跟有基的。什麼根基？神的話。神的話背後是什麼？不應該問“是什麼”，應該問“是誰”？是神。就是那位唯一有資格告訴我們宇宙起源的那一位。那你說，你不能證明啊？好，誰能證明？誰能推翻﹖誰能證明創造？誰能推翻創造？誰能證明進化？這三方面沒有一個人能。好了，我們下面會講進化論的（p. 23之後）。
下面還有一個問題，p.14，如何解釋聖經和其他創造的故事有相似的地方？這裡，我畫了兩條線。第一條很長的。這段原先的講義沒有，我加進來，就是為了要讓我們起初明白。

上帝話語的啟示 ===========＞ 聖靈默示  ==＞ 寫成《聖經》
這行是說，神說了話，啟示了，然後，聖靈默示人，就把神的話寫下來。比方說，神跟亞伯拉罕說，明年你這個時候會生小孩；比方說，耶穌說我是世上的光，跟從我的，就不在黑暗中走。這些都是神親自講的話，在世界裡面講的。然後聖靈默示人，把它寫下來。這是一個很簡單的啟示觀。
但是我們說，為什麼中國、夏威夷、中東等等，都有一些創造故事呢？所以，我們就要加插一些因素，這些因素都不是啟示的一部分。神可以用這些因素，神也可以不用。這兩個因素，簡單的說，就是口傳和筆傳。也就是說，人類的文化。

上帝話語的啟示 ==＞口傳 ==＞筆傳 ==＞聖靈默示 ==＞寫成《聖經》
神肯定告訴了亞當，他創造的故事。不然摩西怎麼知道的？摩西知道神創造天地，一定是和挪亞有關囉！因為除了挪亞一家八口，其他人都死了。挪亞怎麼知道的？一定是祂的祖先告訴祂的。所以，肯定有一些正確的口傳。但是，口傳有一定是不準確的。所以，我們可以玩一個遊戲，對不對？這邊我在你的耳朵裡面講一句話，傳了三十個人之後，完全是兩碼事了。何況那時候的人活到九百多年的。好，所以，有口傳，也有筆傳。口傳和筆傳，在人類文化中，都不可靠的。但是，在這些眾多的文化中間，聖靈揀選了摩西，要摩西寫創世記。那，摩西既然是聖靈默示祂的，他肯定就沒有受到這些歪曲的口傳、筆傳的影響。假如他聽過一些口傳的故事的話，聖靈肯定帶領他，叫他只收那些正確的，在聖經裡面。不正確的，他就不接受。筆傳也是一樣。所以，我們不排除聖靈默示摩西寫聖經的時候，摩西這個活生生的人，是聽過口傳、讀過筆傳的。因為這些都是新派學者一定要我們承認的一些事情。沒有問題！但是，神特別地看顧他所默示的人。所以，結果是，聖經裡面的記載都是真確的；而人間所有文化裡面的故事，都有歪曲和迷信。包括中國的，包括夏威夷和太平洋群島的。我們的講義裡面說到，廿世紀有一本書，就是把夏威夷和太平洋群島的創造故事，跟中東的比較。所以，當我們發現中東的故事和聖經的故事有的時候像，有的時候不像，很可能我們不須要驚奇，絕對不須要立刻就說，當然是聖經抄巴比倫的。倒過來，很可能是巴比倫抄聖經的。或者說，巴比倫聽了一些口傳，然後把事實歪曲了。因為巴比倫的故事，很可能是比聖經更早，有這個可能。假如是比聖經更早的話，那表示巴比倫人聽了口傳，讀了筆傳，然後包括那些歪曲的成份，就寫了他們的故事。假如一個民族是比聖經遲寫這些故事的話，表示他們聽了正確和歪曲的口傳，看了正確和不正確的筆傳，正確的就是聖經嘍。那，他們也可能沒有讀過聖經，這都是可能，反正他們把這些都考慮進去，就寫了一些真假混合的故事，這是我們對其他民族的創造故事的看法。我先停一停，看看有什麼問題。
Q：所以，摩西不是神第一個默示他寫創造故事的？
A：摩西是第一個神默示的人，但是摩西肯定不是第一個知道創造的事情的人，第一個是亞當嘛！有很多人，到了挪亞，挪亞之後，就剩下挪亞一家八口。從挪亞到摩西很長的時間啊！因為從亞伯拉罕到摩西是430年，還有挪亞到亞伯拉罕，對不對？從挪亞到亞伯拉罕，他拉已經住在今天的伊拉克那個地方了。但是，摩西的確是第一個神默示寫下創造故事的人，意思是說，人類其他所有的創造故事，都不是神所默示的。因為我們手上只有創世記和整本聖經，除了聖經以外，神沒有給我們一本書，說這是我所默示的。
Q：你先前說， BARA就是從無到有的創造，創世記1：1的創造，就是這個意思嗎？
A：對！BARA就是創世記1：1那個字。所以，是天和地。楊以德的說法是：天，特別是地，是神BARA創造的。當我們讀神創造的六天的時候，我們發現：比方說，神造人，他是用塵土造的，但是，塵土是神造的。所以，有些時候，神用先前造的物質來造後來的被造物。我想，我們須要接受這個事實。所以，你要解釋“地是空虛混沌”那一節，是不是神先造了一些“美術的材料”，一些泥或是什麼東西，然後神再造呢？答案是，我們不知道！我們知道，人是塵土所造的。但是，聖經並沒有說，“要有光，就有光”那一刻，那個光是什麼東西造的。我們只能說我們不知道，聖經只說，地是空虛，沒有形狀，水上有黑暗。那你會說，就是有水嘍。你會問，那是不是至少有水存在呢？我想，這是一個合理的假設，但是，多講就是聖經沒有講的了。還有問題嗎？
Q：聖經不是科學教科書，但是聖經講的科學事實，都是真的。那，如果按照創世記，從造天地到造人只有六天，從造人到現在只有六千年左右，那麼跟現在地球存在的時間，科學家認為是五十億年，是不是有矛盾？
A：我們下面會討論這個問題的。我先預告一下，等一下我講的時候，你不要嫌棄我重複就是了。每次你們問很好的問題，我回答的時候，當我要講那個題目的時候，你們會覺得都是已經聽過了。我個人，是接受一個年輕的地球（young earth theory）的說法，就是說，從六千，最多到八千、一萬，假如說那個族譜不完整的話，也不會超過幾千年而已。好，那麼你怎麼解釋說，科學說地球是幾十億年呢？記得嗎？剛才我說，進化論是個理論，是要憑信心接受的。憑信心接受什麼東西呢？首先第一件事，物質，金銀銅鐵等等，特別是碳（carbon），還有氧和氫氣，他們一定要相信，就是說，科學家必須要用信心來接受一個信念，就是碳，或其他物質的衰變（Decay）速度，十億年前和今天的速度是一樣的。問題是，今天沒有一個人是從十億年前跑來告訴你說，是啊，當時碳14衰退（decay）的速度是和今天一樣的。所以，我們是憑信心相信，碳14，就是所有科學家定化石有幾萬年的方法。我剛才說，物質的衰退是按照一個不變的速度，這個理論，我們稱之為uniformitarianism，unifrom就是統一（的速度）的意思，這是第一個進化論者要憑信心接受的。第二、進化論者也要憑信心接受，宇宙可能沒有洪水發生過。假如有洪水發生過的話，他們也不能接受洪水使地質改變了。就是說，洪水後和洪水前，地下那些地塊（plate），已經不一樣了。我們2004年的海嘯，兩塊板塊只不過動了幾十尺，就十五萬人死掉了，何況假如這個洪水是包圍整個地球，我是相信洪水包圍整個地球的。就算你只相信洪水只在中東地帶而已，也比2004年的海嘯大很多，因為它也在陸地上啊。所以，肯定是一個很大的災難。還有，聖經說，洪水之前，大氣層好像霧（mist）一樣。楊以德的說法是，他說，這個mist可能是海裡面上來的水。所以，無論是講大氣層也好，海裡的水份也好，總之，洪水之前的世界和今天是不一樣的。所以，進化論者沒有辦法去估計，洪水這個大災難之前的事情。所以，洪水是很幫助我們創造論者的。因為進化論者不可能接受這個大災難，我不是說大爆炸（big bang），是講幾千年前的大災難。洪水只是幾千年前的事情，至於幾千年以前的事情就沒有辦法統計的。我沒有困難接受恐龍的存在，凡是挖得出來的骨頭都是存在的，但是，你憑什麼說它是幾萬年、幾億年呢？可能洪水之前的化石，你看上去是幾億年，其實是幾千年。這是創造論一個很強的論點。我說了好幾次了，請各位去看 Institute for Creation Research（www.icr.org），科學創造論的學社，這個研究機構就在 San Diego，離開我們不遠。
還有問題嗎？
Q：為什麼說耶穌是第二個亞當？
A：首先，是在哥林多前書15章，從20節開始，一直到47節。其次是羅馬書第五章，12-21節。耶穌是末後的亞當的意思，乃是說，亞當是人類的代表。亞當是人類的頭，神向亞當立約，就等於神向全人類立約，他是人類的代表，就是說，在約裡面，亞當扮演了人類的代表這個角色，也扮演了人類的頭這個角色。所以，因一個人犯罪，罪就進入到世界，而死亡也進入到世界。同樣的，因為一個人耶穌的義行，眾人成為義人，被稱義，得生命。是這個意思，就是頭和代表，這是亞當和耶穌他們兩個人共通的角色。
好，現在我們來看我們講義的p. 16
剛才我們溫習了前面15頁，除了康得的那一點，我暫時不溫習。
上帝在第一天創造了光，但是，你說，沒有太陽那裡來的光呢？上帝特意先提到光，才提到太陽，因為中東很多民族拜太陽。創世記不同的地方，就是不鼓勵人拜太陽。光是從神那裡來的，我的意思是說，宇宙裡面的光，至終不是太陽來的，是從神來的。你會問，第四天前的光，是從那裡來的？當然我不知道，因為神在第一天就造了光，我說我是個年輕地球論者，這個年輕地球論背後有很多前提和預設，其中一個預設，是神一剎那、一次地，將一個成熟的宇宙，啪，一下就造出來了。當然聖經說是六天，我完全接受，當我說一剎那的意思就是六天的意思。我的意思是說，神不是用了好幾億萬年，才創造了這麼多星球。因為，到今天為止，假如我們接受地球是六千到八千年的，就算我們接受地球是幾百萬年的，還有一些星球的光，到現在還沒有到達地球的，太遠了，我們知道他們存在，但是光還沒有射到我們這裡來。那個距離是幾百萬、幾億萬光年的。我承認我不瞭解這些事情，但是，我相信神能夠創造宇宙的話，他肯定能創造一個宇宙我們看起來好像一些光還沒有到我們這裡來。但是神創造宇宙一成形的時候，這些星球從我們看來，就好像幾億萬光年這麼遠。剛才我們說過，我們人不是神，我們是被造的，不是創造主，其實，在神與人中間，還有好幾個frontier，threshold（極限）。比方說，光的速度，我們現在知道，光的速度，在那個速度裡面，有很多事情是和我們一般不一樣的。我可以想像，比光的速度更快的，神肯定可以跑的比光更快的，因為神創造光的。所以光的速度以上，肯定還有至少一個或幾個極限，所以，神絕對可以從祂的無限那個境界，往下創造了一個宇宙，造了很多很多的星球，那些星球和地球的距離遠到一個地步，需要幾億萬光年的時間，才射到我們這裡來。所以，這麼億萬光年的距離，那個距離以外、以上，至少還有一個極限，就是被造的和創造主的極限。有一天物理學家可能發現，哦，還有一個極限，就推翻了愛因斯坦的E = MC 2， 這個是我這兩天才想出來的。我一直是接受young earth theory，我一直是接受神馬上，就是六天創造了一個成熟的宇宙。不過，關於那個光速以外的極限，是今天才想到的。還有問題嗎？
Q：為什麼神要造一個宇宙﹖為什麼不只造一個太陽，地球，月亮。
A：答案是我不知道。我們知道是為了祂的榮耀，多說，就不是聖經說的了。但是，我們知道，聖經裡面講很多事情是從地球的角度來觀看，來講的。但是這不表示聖經所講的是錯的。比方說，我們說日出、日落，天氣報告說今天日出是7：07，他應該說今天早上“地落”時間是7：07，今天晚上“地出”是七點15分才對。但是我們都說日出、日落。還有，什麼叫外太空（outer space），一定是從我們的角度看外面，對不對？科學家也這樣講話的嘛！所以，神是用了我們可以理解的角度來啟示的，不表示神就是這樣存在的，不表示神是這樣看東西的。但是，既然是從人的角度來描述，我們知道，神創造宇宙是為了準備祂創造人，就是說，從聖經的地球中心論，神創造宇宙，是為了人，而神創造人是為了祂自己。人是創造的高峰（crown）、最高的冠冕，但是神創造人是為了祂自己的榮耀和喜悅。
最後一個問題，然後我們休息。 

Q：洪水之後上帝沒有第二次創造地球吧？
A：沒有。神第二次創造是首先創造我們成為新人。所謂新創造，首先是創造我們的生命，使我們稱義，作神的兒女。第二個創造就是將來有新天新地。簡單地說，新天和新地，和我們今天的天、地是有關的，不然，怎麼叫新“天”、新“地”呢？但是，新天新地呢，是“新”天、“新”地，所以又和我們今天的世界是不一樣的。我再說，因為是“新”天、“新”地，所以是不能朽壞的，是榮耀的，是和我們今天的不一樣的。但是，聖經說新“天”、新“地”，有羔羊、有獅子、有我們、有水晶海，所以和我們今天的世界，至少有相似的地方。我們只能講到這裡，別的都是想像，都是猜測。比方說，我大概不會喜歡吃天堂的魚勝，因為是從水晶海拉上來，那魚是不是水晶的啊？那，你說，你為什麼要這樣想？雖然那完全是猜測。聖經說有水晶海，對不對？有新耶路撒冷，所以，跟我們地上的耶路撒冷，跟我們地上的海有一點點相似的地方，肯定天上的海不是用鹽水作的，但是聖經叫它作“海”，那是指什麼呢？我不知道，到時就知道了。所以，there is a continuity and a discontinuity between the new heaven and new earth and our world today。新天新地和我們今天的世界有關連，有相關性，也有斷層。又像，又不像；同樣的，將來的你和今天的你，有關連，但是又不一樣。好，我們休息。
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剛才問到第二次創造的問題，可能是指Gap Theory。Gap theory 的意思，是創世記1：2應該翻成地“成為”空虛混沌，然後第三節，神就第二次創造，說要有光，就有光，這個叫Gap theory。楊以德是不接受這種說法的。意思就是說， v.2 的那個動詞，說的是當時的狀況，就是說，神說要有光的時候，是什麼樣的呢？是空虛混沌的、淵面黑暗、，神的靈運行在水面上。所以，第二節是在形容一個狀況，你假如說在v.1 和v. 3之間有沒有時間，我們只能說，起初神創造天地，祂創造的第一步就是創造了光，創造光的時候，地是空虛混沌的。那，你要問，地是怎麼樣成為空虛混沌的呢？聖經沒有說，但是那裡是在形容神說要有光，就有光的時候的狀態。
好，現在我們來看p.16。 

這個我們上次已經開始講了，神說，要有光。神說話，(1) 是擬人法， (2)不止是擬人法。什麼叫神說話是擬人法呢？因為很明顯地，神沒有口唇，沒有嘴巴，不需要呼吸等等，神的思想也不像我們的大腦；還有，神說：要有光；那，要有光，這三個字是希伯來文、亞蘭文、還是什麼文呢？那，是不是神說了幾個亞蘭文的字呢？應該不是的。是神自己的話語，是三位一體，三位講話的語言。那，講到這裡，我們就不能再講下去了，所以，神說要有光，很明顯地，是擬人法。可是，p.17，又不止是擬人法。為什麼說不只是擬人法呢？因為是神的確講了話，神在講話。
我們人會說話，會寫字，人的言語是從神的話。所以，所以我們不要從我們講話的角度來問：神說話是怎麼一回事，我們不能從人的角度，來衡量神的話語，因為我們的話語本身是從神那裡來的。我們這樣來思想：神是永恆的，祂的思念（thoughs）是無限的，所以，當聖經說上帝說話的時候，不論是創造之前，還是之後，一、 不像我們說話；還有，神在創造以前，是在說話的，太初有道，道與神同在，道就是神。
神在永恆裡說話，意思就是：神有思念，有計劃，有溝通；思想、溝通、計劃是神本性的一部分。聖父、聖子、屬靈，每一位都會思想、計劃，他們彼此也溝通。因為他們說，“讓我們造人”，對不對？所以，在永恆裡面，神是一個自我表達，自我啟示，溝通、說話、思想的神，當然，祂是以主、創造主的身份思想、講話的。那，他們思想什麼東西呢？很簡單的，包含兩種東西，第一種是關於祂自己和祂的計劃。祂想祂自己，聖父愛聖子，對不對？第二就是關乎祂造的。當然，祂計劃的包括祂造的東西。
好，我們現在說了。神是會思想，會講話的。祂會思想到祂自己，也會思想到我們。然後，神造人，按照祂的形像造人。所以人會講話，會想東西，而這個思想裡面，包含了我們的良心，還有我們敬拜神這個意念。那，人之所以會思想、會講話、會敬拜、有良心，是因為神造我們這個樣子，所以，我們的思想、話語、良心、敬拜，就是在我們裡面那個神的形像。我們也可以說，我們的語言，我們講的話，是從神那裡借來的。是因為神講話，神造我們，神賜給我們講話的能力，講話背後是思想的能力，而這個思想，不像狗的思想，所以，有敬拜，有良心。
亞當、夏娃是第六天被造的，所以，他們還沒有講話之前，他們肯定聽神講話，神跟他們講話，神跟亞當說，要生養眾多，遍滿全地，要管理海裡的魚，等等。所以，人類的語言活動，第一個活動，第一件事。是聽神講話，然後，人才開始講話。聖經裡面記載亞當第一次講話之一，就是這是我的骨中之骨，肉中之肉。再那之前，亞當說，那是獅子、那是老虎、那是貓、那是狗，對不對？亞當之所以會執行祂的文化使命，給動物起名，是因為他是按照神的形像造的，還有神的使命賦予給他。
好，現在我們剛才所講的，神說要有光，就有光，是擬人法，因為神的思想和我們不一樣。可是，神的確說了話，神的話是真的溝通，（同學的行動電話音樂聲響起），神的話裡面也有音樂的（眾笑！），所以我們人間才有音樂啊！音樂是有結構的，有和諧的，音樂是思想裡面的一種，是語言的一種，因為聖父、聖子、聖靈，他們三位之間，有最完美的和諧。關於這個，有什麼問題﹖神說要有光，這是真的話。是神的話，不是希伯來文，是六天裡面，神講的話。還有，神說了話，聖經說命立、就立。就是說，神的話和我們的話不一樣，不像媽媽的話，“吃飯啦！”沒有人理她，要喊四五次，對不對？上帝的話不是這樣子的。上帝的話，是命立就立，絕不徒然返回（賽55：10-11）。那，你說，我有的時候讀聖經，好像什麼感覺都沒有？神的話語是大有能力的，能力分兩種，一種是賜福；一種是不賜福，或者是審判。神的話是兩刃的刀，對那些信靠祂的人，祂的話語是應許，是福氣。對那些背叛祂的，神就任憑他們，甚至乎咒詛他們，審判和咒詛，是神的話語兩種效應的一種，所以，神的話不只是賜福的。無論如何，神的話是make things happen，是成大事的。跟我們的話不一樣，太初有道，道就是神。凡被造的，沒有一樣不是藉著祂造的。所以，神的話創造了世界。聖經又說，“道”成了肉身，所以，我們可不可以說，神所說的話，就是耶穌基督呢？我們又不要把聖子講得太抽象，好像聖子是一些聲音、思想、字句，不是的。耶和華說，要有光，要有光這三個字就是基督嗎？那個對基督太不客氣了。但是，你要這樣去想，什麼叫做“神說話”？我們又加一個新的思想進來哦！神說話就是神自己在說話（God’s word is God himself speaking）。比方說，今天晚上，你來上課，要開始的時候，老師都不出現。但是有一個很大的螢幕，放今天講課的錄像帶，很可能事分鐘之內，很多人會走的。因為你覺得，這個不是上課。假如你買票去聽音樂會，到時候看的是錄像帶的話，大概會覺得被騙。不過，基督教界的確有一個講座的確是用錄像帶的。不過那個大家都知道他是用錄像帶。交響樂團不在彈奏不叫音樂會，對不對？看錄像帶，叫做“看錄像帶”。好，音樂會完了，小提琴家都回家了，你買了一個CD，所以，小提琴家和祂的音樂就分開了。你買了上課的CD，老師和老師的話就分開了。假如你來上課，只是看錄像帶的話，你說，老師“不在”，只是在聽他錄像帶裡面的話而已。所以，老師跟祂的話是分開的。神絕對不是這樣子的。神絕對好像樂團在那裡彈奏音樂，教師在那裡教課，演員在那裡演戲。神的話，是神自己，親自在說話。所以，神的話至少有兩個特徵，一、神說話的時候，祂在場。神的話包括祂的臨在（His presence）。所以，當神說，要有光的時候，神是站在宇宙之上，也在宇宙的每一個角落，這兩句話都很重要的！祂既然是在宇宙之上，也在宇宙中間。祂說，要有光。祂說要有光的時候，祂在那裡說這句話的呢？是在宇宙每一個角落，都充滿了祂的同在，還在宇宙以上。好，神的話，有祂的臨在。第二、神的話有祂的權能。剛才說過，有賜福的權能，有審判咒詛的權能。反正有祂的權柄（authority）。
有什麼問題沒有？
p.17
楊以德對這句話的翻譯，他是這樣翻的：Let light be, and light was讓光存在，光就在了。
祂的英文是很簡潔的，我常常把楊以德重新翻譯聖經的英文也放在講義裡面。他重新翻譯聖經的時候，肯定是重新考慮每個字的定義和文法等等。
好，我們繼續看。「上帝看光是好的。」
在第一章，只有這裡和31節，說：神看什麼，那個客體（object）是說得出來的。
這裡說，神“看光”是好的。其他地方是神“看”是美好的。第31節說：「神看一切所造的都甚好。」所以，光是很重要的，也是很好的。所以，從第二節有光開始，混沌就開始慢慢地變成有秩序的。
神逐步地預備世界，好叫人能住在世界中間。神將光和黑暗分開了。這個“日”（day）是什麼意思呢？楊以德想得非常的透：
[1] 就是白天的意思，就是不是黑夜，是白晝。祂造了大光，管理白天了。祂造另外那個月亮，來管理夜。所以，聖經說神造大光管理日，就是說白天的意思。
[2]但是，「有早晨，有晚上，是第一天」。那個日，是包括了夜的。
所以，這個日的第一個用法是不包括夜，第二個用法是包括夜。
[3]「在耶和華上帝造天地的日子」就是在那個時候的意思。
[4] 「在那日」、「後來的日子」：是指將來一個很偉大的一段日子。
（p.18）下面，楊以德是這樣說的：他說，我們很喜歡討論創世記第一章的“日”有多長。他說，這種討論的益處不大，因為，希伯來文yom（日）這個字，有多方面的涵義。所以，楊以德個人，不完全很堅持六天是每一天24小時的，就是我們不能按照希伯來文“日”這個字，來肯定每一天是24小時的。我是在楊以德的立場以外，參考ICR的立場，我是參考ICR來接受young earth theory，地球的年齡比較年輕。就是說，六天每一天是24小時不是不可能的，不過，第四天太陽被造；太陽被造之前是什麼樣子，我們不知道。我們來看楊以德怎麼說。他說：
[1] 第一、二、三天不是我們今天所經歷的，以太陽來計算的一天（solar day），當時，日、月、星還沒有存在，至少，日、月、星不像今天的存在狀態而存在。我想，這方面我們一定要承認。而上帝在第三天的創造工作，暗示天體的被造是一個過程。他在另外一個地方，也說了類似的話。他說，神創造天地，這個創造地是一個過程。
那，神創造日、月、星，是不是有一個平衡的過程呢？祂的意思就是說，在第四天創造太陽、月亮之前，光已經存在了，所以就有一些光體了，有沒有可能第一天、第二天、第三天已經有太陽，但是到第四天的時候，太陽、月亮、星星，就好像我們今天看的這樣子，存在在我們所理解的宇宙裡面。楊以德會提出這個問題來討論，無論如何，我們必須承認，聖經說太陽是第四天被造的，但是，第一天光已經存在了。光是上帝造出來的。我個人是可以接受上帝創造了光，但是不是用太陽來發的。用什麼呢？是不是用其他的星球發的呢？不是星球的話，是從那裡來的呢？總是從某一些地方來的，對不對？我想，這就是為什麼楊以德說有可能神創造天體是一個過程。因為，聖經也說，有晚上、有白天，是第一天、第二天、第三天。那，頭三天的晚上和白天是怎麼計算的呢？總是用某一種的光和暗來計算的。反正我們不知道。
Q：北極光？
A：對嘍，北極光是不是也是從某一個星那裡來的？是不是有一個星球發光的呢？還是另外有一些的光。宇宙裡面除了天體發光之外，還有一些光的來源？
Q：神就是光。
A：對嘍，最好的答案，神就是光。
有些問題聖經的確沒有回答的。我們知道第一天神創造了光，從某一個意義來說，第一天是有晚上，有早晨。但是，聖經說第四天神造兩個光體來管理日和夜。
Gen 1:14   神說：天上要有光體，可以分晝夜，作記號，定節令、日子、年歲
於是，神造了兩個大光。那個造是第四天造，還是已經開始造了，到第四天才完全成形，我們不知道。假如是第四天才新鮮地造了的話，那表示第一、二、三天有另一個方法神使光存在在地上，有黑夜，又有白天。在神沒有難成的事。祂能夠從無生有的話，絕對可以頭三天和後三天的光是不同方法發射的。總之，聖經沒有說。好，我們繼續看。這裡有個第二點。
[2] 而上帝在第三天的創造工作，暗示天體的被造是一個過程。他這裡的過程，後面還有第三點，
[3]我肯定相信，創世記第一章給我們的結構是：六天，之後有第七天。
就是說，楊以德絕對相信，這七天是有先有後，一、二、三、四、五、六、七，而不接受 Frame Work hypothesis，不是說這裡好像一個戲劇的六幕或七幕的演戲一樣，或者七幕的圖畫。
現在很多福音派學者接受這種 Frame Work Hypothesis（架構論），楊以德說，地球有多長歷史呢？我們不知道。但是我們知道創世記第一章是給了我們一個時間上的次序。好，我們就停在這裡，我們一起禱告：
天父感謝你，你的話語給我們足夠的知識，讓我們認識你。我們承認，有很多東西我們不明白，但是我們敬拜你，因為你是說話的神，你是又真又活的神。求主加添恩典給我們，好叫我們欣賞你話語的權柄，也看見不相信你的話是多麼虛妄。給我們這個禮拜，走在你的光中。存著敬畏你的心，保守我們，保護我們，脫離兇惡。奉耶穌基督得勝的名求。阿門。
01/23/05合乎聖經的宇宙觀；安息日的意義。
詩歌Hymn：
這是天父世界 My Father’s World by Maltbie D. Babcock 

一日 One Day! by J. Wilbur Chapman 1859-1918
這首詩歌講耶穌基督的降生、復活、升天，是一首很令人振奮的詩歌。把基督論、耶穌基督每一段的工作，清楚地講出。然後在副歌裡面，很歡喜快樂地來讚美祂。
All That Thrills My Soul by Thoro Harris, music by Russel DeKoven
同樣是一首愛慕耶穌的歌。但是這裡講到的，是沒有一個人像耶穌一樣，使我心靈這麼興奮。
我們來思想耶穌基督的寶貴，和祂的榮耀。主耶穌要住在我們的中間，祂要作王。
求聖靈賜恩典給我們，好叫我們知道，真的，只有主你是最寶貴的，成為我們的精力，也成為我們的價值，給我們期望有一天你快來。在還沒有來的日子，教導我們對你忠心。無論是事奉或學習，願主耶穌作王。我們活在這個世界上，這個是天父世界。謝謝主。奉耶穌基督的名求。阿門。
我們在讀創世記的時候會面對很多進化論、科學等等的問題。很多時候，我們以為信仰和科學是兩個不同的範圍。講到科學的時候，就要用科學專家的遊戲規則來討論，然後，查經又是另外一個方法。請各位翻開一段經文，彼後第三章。其實，我們怎麼看科學，跟我們的信仰是有直接關係的。不是科學管科學，屬靈的事管屬靈的事。意思就是說，我們怎麼看科學呢？有合乎聖經的科學觀，有的是不合乎聖經的科學觀。聖經都有講到的：
2Pe 3:3   第一要緊的，該知道在末世必有好譏誚的人，隨從自己的私慾出來譏誚說：
就是說，有一些人是習慣藐視神的話，聖經說，這是隨從他們的私欲。所以，我們怎麼思想科學問題，跟我們的所謂“靈命”是有直接關係的。我們一起讀：
2Pe 3:4-9   「主要降臨的應許在那裡呢？因為從列祖睡了以來，萬物與起初創造的時候仍是一樣。」  (5)   他們故意忘記，從太古，憑神的命有了天，並從水而出、藉水而成的地。  (6)   故此，當時的世界被水淹沒就消滅了。  (7)   但現在的天地還是憑著那命存留，直留到不敬虔之人受審判遭沉淪的日子，用火焚燒。  (8)   親愛的弟兄啊，有一件事你們不可忘記，就是主看一日如千年，千年如一日。  (9)   主所應許的尚未成就，有人以為他是耽延，其實不是耽延，乃是寬容你們，不願有一人沉淪，乃願人人都悔改。
然後，彼得就說，主的日子好像賊一樣，祂來的時候，這個地要被燒掉。所以，結論在v.11 ，所以，為什麼我們要研究末世論呢？不是要確定主來的日子，乃是要過聖潔的生活。
這裡說，這些藐視神的人是怎麼想的呢？v.4：耶穌那裡有應許說，祂要再回來啊？歷史不會結束的，沒有末日的，因為什麼呢﹖因為他們這樣相信：從列祖睡了以來，萬物與起初創造的時候仍是一樣。用今天我們討論科學和創世記的話來說，這裡講到一種信念、信法，我們上次提過了，就是uniformitarianism，uniform就是統一，就是統一主義。什麼叫統一主義呢﹖這節聖經所講的，就是說，自從人類有歷史以來，一切事情的發生速度是一樣的，萬物與起初創造的時候是一樣的，大概沒有洪水這樣的大災難。因為有大災難的話，按照聖經所說，創世記第二章，地有霧上騰。就是說，當時的大氣層和挪亞洪水後是不一樣的。所以，歷史上至少有兩次很大的變化。第一次是創造，第二次是洪水。那，不信神的人是怎麼想的呢？也就是這些信靠所謂“科學萬能”的人，就是說，宇宙從頭到現在，都是按照同一個速度演變的。是不是？“萬物與起初創造的時候仍是一樣”。但是，聖經的宇宙觀和歷史觀告訴我們，這個宇宙，曾經有過很大的變化，就是說，很大的神跡或災難。創造就是一個最大的變化，是從無變有。洪水又是另外一個變化。然後，有一些特殊的，比方說，約書亞吩咐太陽停了一天，耶穌降生的時候有個大星，不論你是認為好幾個星聚集在一起，或者用不同的理論，來解釋耶穌降生時候那顆星，反正是一個很不尋常的事。然後，有一天，主要再來，所以歷史結束的時候，宇宙又要起變化的。這是一個符合聖經的宇宙觀或科學觀。就是說，宇宙裡會有神跡發生的。談到神跡，我們要討論一下。
什麼叫神跡呢？聖經裡面，神跡這個字，用法是很廣的。就是，任何很奇妙，很大能的事情，這個意思。這一段，我們應該在神論的時候講的。
假如我們的科學觀是不合乎聖經的話，什麼叫神跡呢﹖無論你相信還是不相信神跡，神跡就是違反自然定律的事情。比方說，太陽停了24小時。這是我們一般人不假思索對神跡的定義。因為我們先假定了宇宙有自然定律，我們虔誠的基督徒就說，這些是上帝放在那裡的。然後，神會作一些事情，是違反自然定律的。耶穌吩咐風平浪靜，五餅二魚使五千人吃飽。不論你相不相信這些神跡，神跡之所以被稱為神跡，是因為它違反了自然定律，。但是背後的宇宙觀還是不那麼合乎聖經。
其實我們要說的是，什麼叫神跡呢？就是跟我們預期（expect）的不一樣，就是了，跟我們預料的不一樣。但是誰告訴我們我們預料的那個標準是對的？神告訴我們。就是聖經很清楚地記載了很多事情，所謂“違反自然定律”的。意思就是說，神是要介入到宇宙裡面，成就大事的。神跡這個字，就是奇妙的事，大能的事，連下雨，有的時候聖經都用這個字的。是神使雨水下降。所以一切事情，是不是神跡，不在乎我們認為它是符合自然定律還是不符合自然定律。
我們在講什麼﹖我們在講你我的宇宙觀合不合乎聖經。彼得後書第三章所講的那種人，他們認為宇宙永遠就是用這種方法運作的，那，這些是非基督徒。但是我們基督徒也在無意中採用了同樣的模式，就是說，世俗的科學觀所講的宇宙觀是對的，是科學。不過呢，我們既然是基督徒，就在這個宇宙觀上面再加一層，是屬靈的宇宙觀。所以我們也相信神跡發生。所以我們說，這是超自然的。聖經沒有超自然這個字的。聖經只說，神是大能的神，神大能所作的事，包括雨水下降。當然也包括海嘯，只不過是兩個板塊，嗑一下，幾十尺，你說它是自然定律也好，不是自然定律也好。
剛才我們唱，這是天父世界，很漂亮的一首詩歌。花草樹木，包括海嘯哦，包括火山爆炸，包括有一天地球要被焚燒，包括挪亞的時候，洪水淹沒了全地。所以，我要問的是，你的宇宙觀是怎麼一回事？今天我們發了一張講義，裡面有很多圖。
我們先從左上角開始看。這個圖表示，很多基督徒的宇宙觀是這樣的（圖一）：
(   (   （圖一）
查經    理論
左邊的，是屬靈生活。右邊是我們不想去碰的理性的範圍。所以，左手邊，我們愛主﹐   一首歌這三謂違反了nism














































































































、、讀經、禱告。然後，在外界，就是在屬靈的範圍以外，有很多人搞出來的東西，叫做哲學，是理論，是不屬靈的。這是人所想出來的，不是神講的。所以，我們就把聖、俗二分化。我們就把知識都歸在俗——不好的那邊，我們在聖經輔導學講過這種思想模式的，叫“敬虔分離派”，很敬虔，但是，我們是從世界分隔出來的。所以，讀到創世記第一章，我們就憑信心接受，至於科學帶來的挑戰，我們就說，啊，這是人想出來的理論。你看，楊以德都告訴我們，這些都是不對的！所以，我們就不要理他就好了。不過，你不要忘記，楊以德作了很多研究哦！他不只是口說這些不對，這麼簡單的。他是在最好的猶太人的大學，拿希伯來文的博士學位的。這個學校的名字叫做Dropsie，在費城。後來Dropsie關門了，為什麼呢？因為，他們太失望。他們是猶太人，辦了一所高等的學府，結果培養什麼人才呢？都是基督教的福音派人才。拿到博士學位的，大部份都是基督徒福音派。
所以，敬虔分離派是說，不需要研究（世界的理論）的。
第二種基督徒的想法，就是下圖（圖二）：
(   (  （圖二）
查經     理論
左邊，我們有查經禱告等等，右手邊有理論。其實，這些理論是世俗的理論。這種，叫世俗互補派，就是說，聖經有聖經的道理，科學有科學的道理；或者說，聖經有聖經的道理，心理學有心理學的道理；聖經有聖經的道理，藝術有藝術的道理；所以，我們不講什麼叫基督徒藝術家，什麼基督徒音樂家。音樂家只有好的，和壞的，不分基督徒和非基督徒。同樣的，心理輔導也是一樣，領導學也是一樣，哲學、科學也是一樣。所以，結果是什麼呢？我們在圖二外面加一個框框。

(   (
查經     理論

其實，最後所發生的事情乃是這樣子：就是世俗的理論，吃掉了我們應有的聖經觀。在舊約學者研究舊約，常常發生這種事情。就是為什麼我們前兩次講了這麼多所謂新派的理論。
明顯的，這兩種的模式都不是令人滿意的，更加不令神滿意。
為什麼呢？ 看圖三                                   （圖三）
圖三在屬靈四定律有的：                       (
基督
就是說，我們生命的寶座上，坐的是誰﹖         ( 聖經                                                    

不過，我多畫一點東西。
基督，然後下面是聖經
就是說，主和主的話，才是應該坐在寶座上面的。
但是，主的話，在我們的生命裡面掌權，祂掌權不是好像敬虔分離派這樣，只限於我們的禱告、讀經和教會的事奉，其他的東西，耶穌不管，至少我不認為耶穌會管，我也不懂耶穌怎麼管。
但是，另外一種也不對，耶穌根本就不管，完全耶穌不管了。
因為，我們用了世俗的理論，來瞭解聖經。等一下我們來給個定義，什麼叫世俗的理論。
彼得後書第三章，是個很好的例子，就是宇宙自從創造以來，仍然是同樣的。
那，我們應該怎麼樣呢？我們應該怎麼看待聖經？我們應該怎麼樣看科學？面對進化論的挑戰？我們是不是在這邊拼命弄好多好多的證據，就好像這本書（The Genesis Flood）一樣。那，這些證據很寶貴的哦，因為這些是地質學家研究出來的。
但是我們真正要作的，不只是知道事實是怎麼一回事，乃是我們怎麼看所有宇宙的事實，這個就是什麼叫神學。神學不是一些不實際的理論，至少正確的神學不是。
正確的神學不是不實際的。是的，有一些神學是不實際的，我舉幾個例子：不相信聖經的神學是不實際的。因為它不帶你到真正認識神那個地步。但是，完全是神秘主義的神學，也不是正確的，也不實際的。
那麼，什麼是實際的神學？就是把聖經所講的，講得清楚，不攙雜世俗的理論，也不攙雜與聖經違背的事實，不應該叫事實，應該叫“資料”，因為與聖經違背的，就不是事實，乃是虛妄。
所以，正確的神學是什麼呢？就是說，什麼是真的很實際的神學呢？
正確的，跟實際的，一定是一樣的。因為，神要我們知道的神學，肯定是實際的。對不對？但是，我們對實際的定義要改噢！我們認為實際的，就是讓我很舒服，覺得很屬靈，不是的。什麼叫實際的神學呢﹖就是神要我們怎麼想。好，我們來思想一些神要我們怎麼想。
我們來看中間的兩個圖：




   （圖四）
                                    啟示
                                         意義    
知識
應用




                                              信仰
三角形代表三位一體。下面的箭頭代表啟示。
三位一體的神，具體地、實在地啟示了自己，因此，宇宙有意義。
我們可以得到知識，也應用這些知識。
神創造了亞當，按照祂的形像創造。神向亞當啟示了，要生養眾多、遍滿全地，管理海裡的魚，等等。然後，亞當看著神安息。然後，神向亞當啟示了，不可吃分辨善惡樹果子的這個禁令。神賜下了禁令。這個禁令，和前面生養眾多，管理大地等等，都是神的啟示。
一是生養眾多；二是管理大地；第三是安息（包括敬拜噢！）；四就是禁令。
所以，亞當他聽到了神講話。人類第一件事是聽，而不是講，然後才講話，亞當才給動物起名。然後祂看到沒有配偶，神就造了女人。然後亞當說，這是我骨中的骨，肉中的肉。
所以，人類之所以有知識的可能，包括科學，這個知識的可能性，是來自神的啟示。
神首先說，要有光，就有光。所以，神的“話”，創造了宇宙。然後，神的話，向人說了四件事情，就是剛才我們說的這四件事。不過，神沒有說“安息”，就是了，神做了。
這個聖經沒有說。但是，那是啟示的一部分。
好，什麼叫科學？英文我們用science這個字。這個字來自拉丁文是scientia，這個字就是知識的意思，所以，科學就是認識這個世界。順便提一下，什麼叫哲學（philosophy）。哲學，就是philosophia，就是愛智慧，對智慧的愛慕。
剛才我們說過，神啟示了，所以人可能認識神，可能認識自己，可能認識動物和全宇宙。
這是聖經的科學觀。當然這個“可能”，就包括“能夠”了。就是人之所以可以知道東西，有這個可能性，是因為神先啟示了。當然，人有這個能力去理解萬物，也是神給祂的能力。
我們再回到亞當。亞當給動物起名，神沒有說祂不喜悅噢！他所起的名都是對的！
因此，亞當一被造，從頭開始，他就是面對神，他是在神的面前活的。
聖經說，神按照祂的形像造男造女。亞當和神的關係沒有中斷，他還沒有犯罪。意思就是說，亞當是完全順服神的。我們可以說，創世記第一章，描述了神是宇宙的君王，大自然、宇宙是祂的宮殿、宮廷（plalace），也可以說是祂的聖殿（temple）。這個宮廷、聖殿，就是伊甸園，這個garden。所以，亞當一生下來，對上帝神的認識是完全（perfect）的、沒有瑕疵的。沒有錯誤的，沒有汙點的，沒有歪曲的，不會誤解的，不會分割的，好像敬虔分離派這樣子。也不會被世俗的觀念吞噬了，因為那個時候還沒有罪。
所以，亞當不是一個敬虔分離派，也不是一個世俗互補派，他對神的認識是完全、正確、聖潔的。因此，他對大自然界的科學認識，也是正確的。 因此，他對哲學、藝術，所有的認識，都是正確的。但是，人犯罪了（第三章）。什麼叫犯罪呢﹖就是把自己當作是獨立的、掌權的。就是，本來神是神，自己當作自己是神。好像夏娃說，讓我來決定，這個果子是不是好吃的，令人悅目的，使我能夠有智慧，等等。所以，因為罪的緣故，人的科學觀、宇宙觀，都歪曲了。只有在耶穌基督裡面重生得救，才能夠有正確的科學觀。
什麼是正確的科學觀呢？我們再回到中間那兩個圖（圖四、圖五）。

              （圖五）




神向人啟示，今天我們有整本聖經，將整本聖經在某一個程度上搞通了，就是神學。當然，沒有一個人對整本聖經是透知的，不可能。但是，對聖經整體的認識，就是神學。
我們人不是活在真空裡的。你看圖四，人旁邊有很多小圈。有哲學、科學、經濟、藝術，等等。神向人說話了，包括關於科學方面的話，而神的話是帶有權柄的，神的話語，在每一個範疇，都掌權。所以，正確的神學，意思就是說，正確的對聖經的瞭解，對聖經整體的、正確的瞭解，一定會有一些涵義（implications），或者說一定有一些應用（application）方面。什麼叫涵義，什麼叫應用呢？
比方說，我們說神創造了宇宙，有洪水發生過。這個是神學的一部分。
聖經裡面兩個很重要事件，對科學有什麼涵義呢？就是萬物不是從以前到現在都是一樣的。有變化，有神介入，而神的介入，從人的角度看，我們說是超自然或反自然。但是，超什麼的自然，反什麼的自然呢﹖是超了一個非基督徒的自然觀。我們認為，自然就是一個關閉的系統（close system）。然後，超自然就是違反它的。但是神正常的運作方法，就是要介入到自然界裡面。當然，神什麼時候介入是祂的主權，不是由我們去左右神。不是我們利用神，是神用我們啊！神用這些神跡來啟示祂自己。這個就是說，神學，或者聖經裡的啟示，要在哲學、科學各方面，要發揮一個指揮的作用。神學要指揮科學，神學要指揮心理學，或者，講得簡單一點，聖經要指揮科學，聖經要指揮心理學，聖經要指揮我們的感情、婚姻、財政、教會的事奉，人生的計劃，就是每一個範疇，包括投資、保險、電腦、科學、工程，沒有一個範圍不在耶穌的主權下面的。
耶穌對西門彼得說，我們打魚去（路加福音第五章）。彼得說，昨天我去過，沒有魚。白天不是打魚的時間。我也在補網，很累。但是，幽你一默，陪你去打魚好了。你是外來的講員嘛，你用了我的船作講臺。再奉陪你一下也無所謂。
結果是什麼呢﹖兩個網都裝得滿滿的。對不對？告訴我們，耶穌是魚的主。預是耶穌造的啊！所以，耶穌也是打魚業（fishing）的主，所以，沒有一個行業，耶穌不是主的，包括科學。
好，現在，我們看下面那個圖（圖六），特別是我們想到進化論。
圖六
            涵義

          科學知識                  科學知識
          解釋/分析                 解釋/分析



信念                    信仰/神學


   世界觀                     世界觀

進化論是一套理論，或者可以說，是一套很基本的理論，用文化人類學的說法，叫做世界觀，或者叫代模（paradigm），香港人叫代模，大陸叫範式，或者世界觀，一用改革宗護教學的說法呢，就是前提，或者預設（presupposition）。所以，presupposition, paradigm, world view, 是同一件事情。彼得後書第三章所說的，是一個paradigm，一個代模，和一個世界觀，是一個反對神，反對聖經的世界觀。宇宙從頭開始到現在，都是一樣的。
所以，比方說，進化論也有這些代模、預設。一種生命可能進化為一種生命的。因此，就來了很多解釋，這些解釋帶來不同的含義。問題是，這些預設是科學不可能證明的，哲學也不可能證明的，今天世界上沒有進化的證據，只有發展、有改變的證據。有很多的化石，我們上次已經講過，怎麼決定化石的年紀呢？是要看碳C14，背後就是uniformitarianism，就是假設物質衰退的速度永遠都是一樣的。這個圖最後就是人的心靈，人的靈魂。我在這裡畫了兩個代模，一個是基督徒的，一個是不合乎聖經的。當然，很多的時候，我們基督徒也會採用一個不合乎聖經的世界觀。所以你看楊以德的材料，他就直截了當地告訴你，他相信聖經所講的是真實的。所以，今天我們要處理的講義，就是p. 23-25，他會反問、質問進化論者，他們也要面對一些他們不能回答的問題。比方說，生命從哪裡來的？假如是幾億年，幾萬年，經過了幾億年之後，一種生命可以進化為另一種生命，不論你用了多少億年，最後一剎那，是什麼東西使一種生命變成另外一種生命的呢？進化論沒有解釋的。它只說，你給它很多時間，他在適應環境，然後就會變成另外一個物種（species）。還有，為什麼進化到人的時候，會有一男一女呢？至少一男、至少一女呢？至少要有一男一女才會生養。為什麼從一個物種（species），進化到另外一個物種的時候，有足夠的男女。聖經告訴我們，女人是怎麼被造的。所以，你相信進化論的時候，關於女人的創造，就完全違背聖經了。你最多可以說，男人是進化的，女人呢，聖經明明告訴我們是怎麼造的。楊以德又問一個問題，問進化論者，人類剛剛進化成人的時候，第二代的孩子他們的太太哪裡來的？就好像問非基督徒問基督徒一樣。該隱的太太哪裡來的？聖經明說嘛，亞當還有其他的兒女的。但是我們可以反問，假如是進化的話，第一代、第二代的太太哪裡來的？為什麼剛剛好進化到一男一女？而且還有敬拜的能力，還有良心。這些是一些我們可以反問進化論者的問題。楊以德承認，有些問題是基督徒不能回答的。
Q：例如，上帝從哪裡來的？
A：不只是上帝從那裡來的，第四天，神造了太陽、月亮、星星。但是，第一天就造了光了。所以，第一、二、三天的光是從哪裡來的？當然是從神那裡來的。那，神是不是另外造了一些有光的天體呢？好叫第一、二、三天有白天、有晚上呢？我們對這些問題沒有答案。我們也可以猜，是不是第一天太陽已經造了，但是到第四天，神才讓人感覺得到（那時還沒有人哦！）？才有太陽、月亮跟地球那個正常的關係。或者是神給我們另外一些光的來源？好叫有晚上、有早晨。我們對這個問題沒有答案。
還有一個問題沒有答案的：上帝把水分開，對不對？分開的時候，就有陸地了。楊以德問一個很有興趣的問題，他說，這個乾的陸地出現的時候，地球就好像一個網球（tennis ball）一樣，就是說，除了海洋以外，是不是整個地球就好像高爾夫球廠一樣漂亮平坦？還是說，已經有了山了。因為，假如水聚集成為海洋，然後，露出陸地來，不要忘記，是整個地球哦，整個地球的水在移動，好叫有一部分變成海洋，一部分變成陸地。這個跟火山爆發一樣，是大災難（catastrophy）的事。所以，很可能有陸地的時候，就有山了。因為，你可以想像水在動嘛！今年是2005年，海嘯發生還不到一個月，還差三天。所以，你可以想像，海底裡面，無論是火山爆發，或者是板塊移動，會有這麼大的一個災難事件，何況全世界的水在移動，對不對？所以，很可能，地就產生了山嶺了。不過，聖經沒有說，所以我們不知道。我們可以問，但是聖經沒有告訴我們。但是，聖經告訴我們的，是足夠我們知道宇宙的來源，生命的來源。
今天晚上我們還會處理一個問題就是：是不是科學不處理生命哪裡來，有沒有絕對真理、神存在不存在、生命是哪裡來的、宇宙是那裡來的這些問題呢？因為，這的確是很多福音派基督徒的看法。科學是處理HOW，是處理物質如何運作的。但是，聖經、屬靈的事，是處理 WHY，我們為什麼活在世界上。聽起來很屬靈，其實是中了康得的詭計。等一下我們會休息。剛才我們介紹過書攤的一些書，你們可以來看。
中華展望事工簡介：
這個課堂是中華展望與ITS（國際神學院）合作辦的講座。中華展望是為了維護華人教會的信仰而存在的一個福音機構。我們1989年就成立了。在九○年代，我們支持了很多大陸的神學生，特別是當時的民運分子，進到神學院裡。但是，1997年之後，我們改變了方針。我們看見華人教會面對很多信仰的危機，福音派愈來愈不像福音派。福音派和世俗的理論，不論是中國哲學或西方哲學混合。所以，我們呼籲華人教會回到承認聖經是無誤的，然後呢，我們也呼籲教會，有系統的宣降、教導聖經。我們也跟一些願意跟我們合作的教會訓練信徒們。在有些城市裡，比方說華盛頓，還有馬來西亞，我們直接和教會或一般信徒合作，開辦課程，來的就好像你們一樣。我們有計劃地開系統神學和護教學的課程，這是中華展望在外面看得見的工作的絕大部份，就是課程。
但是還有另外一部分是看不見的，就是我們長遠地在作翻譯的工作。上學期我們開過護教學，開完之後，我在香港又教了那門課。講義是414頁。哪裡來這麼多講義呢？少部份是我翻譯的，但大部份是我們在翻譯一個760頁的書。這本書就不是義工翻譯的，因為這本是非常學術性和哲學性的書。各位上學期看得一部分了，這個不是義工可以作出來的。為什麼呢？因為你們手上的三章，已經花了一千個小時，整整一年的功夫。現在我們在作第二部份，第四章，大概又要花五百個小時。所以，我們在2005年，除了我們課程和講座之外，除了弟兄姊妹支持中華展望經常的開銷，包括對我的支持以外，我們今年至少會用到$8，000元的翻譯費，我把這個需要放在各位的面前。你們可以為這個事情禱告，這是我們十六年來最大的一個project。為什麼要作這個呢？我們只作了三個chapter哦。我有一位大陸的弟兄是中華展望的董事，他把這三章帶到北京。北京大學出版社，其中有一個系列，是基督徒做主編的，對這本書有強烈、濃厚的興趣。，最好是快快翻完。但是，我想，按照目前的速度，還需要至少三年，因為我們的翻譯員在讀博士。去年他是整年，一千個小時，才翻了三章出來。他不只是翻譯，另外在做索引。還有名詞的翻譯，而這件事情是華人基督教界沒有做過的，目前所有的英漢神學辭典是不夠用的。我去中國買了兩本大大的哲學辭典回來，是不夠用的。因為那是中文對中文，我們需要的是英、漢。這個名詞的清單是不存在的。所以這是我們很長遠的計劃。盼望大家為我們禱告。如果您願意支持，支票請寫抬頭：China Horizon，指明給“Van Til Project”。或者在未來的一個月內，你可以考慮。因為這個是一個很長遠的工作。
別的書我們翻譯了八本到十本了。比方說，《聖靈的勸戒》、《磐石之上》，六本小小的輔導的小書，還有很多我們盼望很快能出版，但是沒有印刷費，所以可能會丟上網。因為我們願意把錢花在翻譯上面，那是最重要的。去年可能有些同學拿到一本《聖靈論》，清教徒歐文（John Owen）寫的；有一本是講悔改的（Doctrine of Repentance by John Owen）。有一本是《基督的榮耀》，這些都是我們背後在做的工作，還有一本253頁的《羅馬書》的靈修，是一本書。這些都是我們這幾年來已經堆積起來的一些做好的message。我們這門課在禮拜四講過慕理的《恩典之約》，同一個作者寫過《亞當的罪歸算給我們》，就是解釋羅馬書5：12，這是一本書。我們翻譯了，很專業的一本書。需要修改，因為這半節聖經裡面，牽涉到很多問題。就是「因為眾人都犯罪了」，羅馬書5：12最後那幾個字。你願意試讀的話，你email給我，我寄給各位看。
未來我們還有一些工作，盼望能夠對華人教會有直接的幫助，就是目前在華盛頓、羅省、馬來西亞的工作以外，求神給我們再進一步。這個就要靠很多禱告的支持。因為中國大城市的知識分子現在信主的比例非常的高。信了主之後，願意事奉主，願意接受神學裝備的，又愈來愈多。農村的我們已經知道，大城市基層的移民，就是從外地移民到大城市的，我們都知道。但是，在大公司，比方說microsoft, IBM，這些大公司裡面的知識份子信主的具體情況，是最近一兩年我們才特別看到的。有些教會的增長，一年事是100%。比方說，一個佈道會五百人參加，一百人決志。另外一個七百人參加，一百六十人決志。這種教會就是一年增長100%，雙倍成長的。所以，無論是信徒的領袖或傳道人的裝備，都有很迫切的需要。請大家為這些事情禱告。謝謝你們聽我的報告。
1/23下半堂
Like a River Glorious Frances R. Havergal,
最後我們講一個主題，亞當是什麼時候被造的？我說，（這只是我說的啊，不是聽說的），是星期五早上11：59。一造好，就是中午了。因為第六天是從星期四日落，到星期五日落，這樣算的。第七天是星期五日落開始。你假如要聽猶太人安息日的敬拜，在星期五下午5：00，你可以去聽FM 105. 1，就是古典音樂的電臺，它會有猶太人、猶太會堂的敬拜。美國各大音樂電臺，在星期五五點鐘都會有的，目前是英文的，就是不是以希伯來文的。所以，亞當是第六天神創造的高峰。我開玩笑說，夏娃是下午兩點到三點被造的。主要是讓你記得，亞當、夏娃是第六天被造的。所以他們被造之後，第一個整整的一天，就是第七天。好，現在我們從神的角度來看，當然，在神的本性裡，沒有昨天、今天、明天。但是，神執行祂永恆的旨意時，祂就用六天造宇宙。然後，第七天，祂就安息了，而人就在祂裡面安息。但是，人犯罪，所以得不到祂的安息。所以神就施行拯救，從舊約時期到新約時期，好叫人能夠回到神原來的第七天，神創造和護理的工作，就在第七天。祂作完創造的工作了，人沒有安息是因為我們犯罪。好，神開始祂拯救的工作了。
在十誡第四誡，神吩咐人六天工作，有一天安息。所以，每星期有一天，我們可以進入神已經在那裡的那個第七天，因為神已經做完祂六天的創造工作了。所以，救贖的工作和神創造的工作之間，有很密切的關係。以色列人是被贖的一群，每個星期，有一天安息日。安息日有很多的意義。最重要的，是舊約告訴我們的，人要安息，因為神六天工作，第七天安息。你想一想，我說亞當是第六天11：59分被造的，所以，他生命裡完整的第一天就是第七天。所以，他是先觀看神安息，第七天（創世記2：1-3）。然後，亞當才開始工作。先安息後工作，非安息不工作。因為安息，所以可以工作。我說過，上個月聖誕節那天，我想去Walmart買個東西。但是，不開門的。整個parking lot空空的，麥當勞是關門的，韓國的餐館是關門的，所有的餐館都關門。我在一年當中，很少看到 parking lot 是這麼空的。但是，39年前，我剛來美國的時候，每個星期日，那些parking lot都是這麼空的。我還記得星期六傍晚要作什麼事？加油（get gasoline！）因為禮拜天不開門的。你禮拜天要去加電油，要去那些收費的，在高速公路上才找得到那些電油站有開的。偶爾有一些賣牛奶的小商店是禮拜天開的。後來，慢慢慢慢地，美國這些安息日的律法都改了。但是，很有趣的，在一些supermarket裡面，中午之前，那個賣酒的section，是用欄杆圍住的。它要就是禮拜天不賣酒，要就是上午不賣酒。你們見過這種現象沒有﹖這三十年來，社會一直一直在改變，然後，我們在教會裡面，星期天是最忙的一天，包括禮拜天晚上你們還要來上課。好在我們加了幾首詩歌，好讓你們想像安息是怎麼一回事。
亞當是第六天造的。人類的整整的一天是第七天，我們看神安息。O.K，你記得，亞當是第六天被造的，人類的第一個整整的一天是第七天，我們看神安息。所以，我們怎麼樣安息呢？留一個功課給各位。請各位自己去讀講義 p.23-26頁。今天晚上我講的，都來自pp. 23-26。不過，我給大家一個宏觀（macroview）。好，我們低頭禱告。
謝謝天父你創造天地，你要我們敬畏你，敬拜你，愛你，認識你，也要我們認識這個世界。求主給我們很強烈的使命感，活在這個世界，為你而活。包括我們的思想，價值觀，我們的目標，計劃，給我們的清楚的思想，不含糊，給我們很清楚看到什麼叫做敬畏你。今天晚上也求主給我們在你裡面有安息，身體也有安息，有好的睡眠。神啊，我們把六天的工作預先奉獻給你，求主你帶領我們。走在我們前面，我們奉耶穌基督得勝的名求。
02/06/05 創第一、二章：行為之約；文化使命
今天晚上，有唱詩、禱告、讀經。我們先唱第35首，是講到神的創造。然後我們一起來讀創世記第二章。之後我們唱一首關於神的話語的詩歌，然後胡牧師帶領我們禱告。
詩歌：
I Sing the Mighty Power of God by Isaac Watts
讀經：Gen 2:1-25 （略）
詩歌：How Firm a Foundation From A Se­lect­ion of Hymns, by John Rip­pon, 1787 

He Hideth My Soul by Fanny J. Crosby
禱告：神，我們感謝你，因為你是創造我們的神，當我們想起你的恩典，我們就感到我們的微小，知道我們的一切都是由你而來。我們今天所以有生命氣息，都是因為你的恩典。主啊，我們來到你的面前的時候，請你教導我們可以學習你給我們的功課，認識你，明白你的心意，好讓我們活出你的目的。主，帶領我們今天要學習的，都可以在我們的生命、我們的事奉上幫助我們。帶領我們以下的時間，與我們同在，奉主名求。阿門。
在我們詩歌本前面，有一頁是《使徒信經）。我們一起來讀：
我信上帝，全能的父，創造天地的主。我信我主耶穌基督，上帝的獨生子，因聖靈感孕，為童貞女馬利亞所生，在本丟彼拉多手下受難，被釘於十字架上，受死，埋葬，降在陰間，第三天從死裡復活；他升天，坐在全能父上帝的右邊，將來必從那裡降臨，審判活人死人。我信聖靈。我信聖而公之教會。我信聖徒相通。我信罪得赦免。我信身體復活。我信永生。阿們！
今天我們進入到講義p . 26。
我先提出創世記第一、二章中的幾個神學要點：
一、是神的形像（Image）。人是按照神的形像造的，有公義、聖潔，認識真理（1：26-28）。
二、是人的統治（Dominion）：神要人統治、管理這個宇宙（1：27-28；2：15）。所以，人和動物和所有被造的，都不同的。亞當給動物起名子，動物不給人起名字。這個統治，也稱為文化使命（Culture Mandate）。意思就是說，我們的家庭、工作，和我們的靈修，是一樣的“屬靈”的，因為都是神所吩咐的。很多時候，我們思想到我們屬靈生命的時候，不會立刻就想到工作；在這個世代可能會想到家庭，上一代也不會立刻想到家庭的，總是先想到禱告、讀聖經，崇拜。這些都很重要，但是家庭、工作和敬拜，都是神起初吩咐人要作的，都在文化的使命裡面。而神所吩咐最重要的，是人要順服祂。
在神學上，有一個名詞，叫行為之約（Covenant of Works）。我們在恩典之約（星期四的課程）常常講“約”這個題目。我們討論過挪亞之約、亞伯拉罕之約、摩西之約等等，而神在創世記第一、二章，雖然沒有用“約”這個字，但是，在我們的討論裡面，我們看見，我們稱第一、二章為“約”是合理的；甚至乎神和宇宙立約，所以耶利米書講到白日黑夜的約。但是，總的來說，創世記第一、二章，這個“約”最重要的部份，是人要順服神，所以叫行為之約。
我們再溫習一次：人是神按照祂的形像造的。神吩咐人要管理大地，不論在家庭、工作、或敬拜上，都要榮耀神。這三方面（家庭、工作和敬拜）都是約的一部分。
但是，神在這個約裡面，特別地突出一個命令，就是第二章的分別善惡樹的果子。所突出的，就是人要遵行祂的話。其實，在家庭、工作和敬拜三方面，人都要遵守神的話。所以，分別善惡樹的這條禁令，只不過是把遵行神的話，順服這件事情，講得更明顯，就是信靠、順服。不過，這裡的信靠、順服，加了一個條件──“吃的那日必定死”。所以我們在恩典之約的課程裡面說，我們看見，這裡有生死關係。因此，很合理的，這裡神與人的關係，可以稱為約。因為約裡面有“血”、或生死的關係。
請記得，人被造的時候，是還沒有犯罪的。既然還沒有犯罪，所以人是無罪（not sinful）的，就是沒有罪孽（guilt），在上帝這個聖潔的法官面前，沒有罪名。因為神是一個聖潔的法官，在祂面前，人沒有罪名，所以，不需要神的救贖。所以，這個約我們不稱之為救贖之約或恩典之約。因為人還沒有染上罪孽，人是完全無罪的。所以，稱這個約為“行為之約”，是合理的。人犯了罪，整個人有罪了，就是說，整個人的人性，有罪孽，在神面前有罪名，在裡面都是污染的。這個時候，人需要救贖。所以，從第三章開始，我們稱那些約為“救贖之約” 或“恩典之約”。
你記得羅馬書第二章嗎﹖羅馬書第一章已經說過，人人都抵擋真理，不願敬拜神，然後到了2：12-15，神說，不是那些聽律法的得稱為義，乃是那些行律法的，才得稱為義。所以，行為之約，也就是創世記第二章的要求，在人墮落之後，並沒有改變。或者說，神要求人絕對地、完全地順服的標準，從來沒有降低過。不同的是，人現在考零分了，所以，羅馬書第二章那裡，不是突然之間說，你們得救不是靠耶穌基督的寶血，是靠行為，不是這個意思。記得這句話嗎？人稱義不在乎有沒有聽律法，乃在乎有沒有行律法。
Rom 2:13
(13)   （原來在神面前，不是聽律法的為義，乃是行律法的稱義。）
神在創世記第一、章已經定下、頒發了祂的律法。雖然沒有十誡時期那麼詳細，但是原則是一樣的，就是要完全地順服。這個原則、標準沒有降低過。只是，人現在完全的污染了、敗壞了，所以，全人類，每一個人，都考了零分。所以需要神開始恩典之約。
可是恩典之約，不是要來拆毀行為之約的。不是說，上帝說，好，現在我從頭來過，前面的不算，不是這樣子的。神要求人絕對順服的標準還在那裡。所以，羅2：13說，行律法的稱義，行為之約的標準還在那裡。當然，不同的是，現在是耶穌基督來代表我們，代替我們達到了那個標準，舊約時期是透過獻一些祭物來補罪。但是，行律法的稱義，這個標準沒有改變過。有沒有什麼問題﹖ 

我再說一次，神起初創造人，起初就是時間的起初，對不對？
神起初創造人的時候，他就
啟示祂自己是主，是王，是神。所以，人理所當然地要順服祂、敬拜祂、敬畏祂。這是整個歷史的起點（starting point）。人墮落之後，神將人挽回過來，恢復過來，神使自己與人和好（聽清楚了，是神與人和好，不是人與神和好，當然，罪人信耶穌也是與神和好），但是，神這個標準沒有變過，不過，現在祂加上祂恩典的計劃。所以，當我們基督徒思想我們與神的關係的時候，不要過分的主觀，只看自己的感受，甚至乎不只是看自己的得救。你要真的瞭解自己的救恩，要從創世記第一章開始瞭解。不只是說，耶穌救我，我上天堂了，這個不是福音的起點，起點是創世記第一章：起初，神！神就是配得敬拜、配得順服的那位，所以祂就頒發了祂的命令和吩咐。
你們聽起來有沒有覺得不是很順耳？我現在，我們用幾分鐘來分組討論。
剛才那一段很重要的。你假如沒有什麼問題的話，你就跟你的小組重複一下我說了什麼。
Q1：剛才老師說第一二章是行為之約，就是要人順服神，而且在第三章之前人還沒有犯罪。那，從廣義地說，人應該已經在神的恩典之中。所以，你剛才是說，從第一章開始，就是福音的起點。
A：第三章才是福音的起點。
Q：那就沒錯了，我們以為您剛才說福音的起點在第一章。
A：我是說我們要思想福音的時候，要從第一章開始想。
Q：那我們沒問題了！
A：我們這些念文科的，有的時候在句子裡面加幾個字，就會令人誤解。我的意思是說，福音的意義，要從創世記第一章開始，要從這個角度來理解。所以，人生的意義就是要順服神，敬拜祂。福音就是把一個歪曲的人生扭轉過來，恢復過來。謝謝你澄清我想要講的。
Q2：我們這個小組認為，律法是讓人知罪的，在這個基礎上，知道神的恩典。就是說，律法不只是讓我們知罪，也看到神的恩典。在看到恩典的情況下，讓人願意遵行律法。這樣的良性循環。
A：沒有錯。你所講的，是墮落之後的事實，律法先使人知罪，來到耶穌基督面前（你跳了這一步），得救之後，用感恩的心來遵行律法。剛才我講的，是墮落之前的律法；你所講的，是墮落之後律法的功用，和墮落之後，人又得救之後，律法的功用。我常常講狀況二和狀況三，剛才我強調的是狀況一，是指人還沒有犯罪之前，我們也稱神與人之間的關係叫律法，或者叫“約”。所以我們星期四花了那麼多時間，討論John Murray 怎麼看，Meridith Kline 怎麼看，Robertson怎麼看。約裡面有應許，也有律法。所以，我再說，人墮落之前，起初，神與人之間的關係叫做“約”。約裡面有律法。這個律法就是要求人順服。不順服那天就要死。
Q：可不可以補充一下。在創世記第一、二章，神給我們的，是行為之約。分辨善惡樹的果子不能吃，已經是一個律法。
A：對，這個就是行為之約，就是律法。簡單地說，分辨善惡樹的果子不能吃，這就是命令，就是律法，就是行為之約的所在。
Q3：我們剛才的討論是，老師要我們從創世記第一章開始思想我們的福音，福音的功用不只是讓我們得到救贖，還有我們的文化使命，包括家庭和工作上的使命。我們在討論的，是我們今天怎麼樣去執行我們的文化使命﹖
A：這是一個很巨大的問題。因為一百幾十年來，福音派教會荒廢了很長的時間，大概是1860年代到現在。所以我們問“如何”實行文化使命呢，有一點點言之過早。因為我們整個福音派的群體，還沒有掌握到什麼叫文化使命。但是，平信徒又等不及了。下禮拜我的教會要我講青年上班族的冬令會。我說，你們已經第四次請我講同樣的題目了：怎麼面對同性戀者？我們可不可以參加政治？反對同性戀，是不是還愛我們的鄰居呢？引起別人反感，那我們還怎麼傳福音呢？還說愛人嗎？
這些問題，是因為我們一直對福音使命，有一個刻板印象、固有成見（stereotype）：傳福音就是開佈道會，請人來教會。跑去反對墮胎、反對同性戀，那不叫傳福音。曾幾何時，曾經有一個時期，大概就是林肯總統那個年代，不只是他做總統的時候，是1830-1840年代，美國正在開發，有好幾個講道很傑出的牧師，同時是反對黑奴制度的。現在很流行的  In His Steps （First published In 1896） ，What Would Jesus Do? 這兩本書。當然，這本書寫作的年代已經過了1860年代，就是已經過了社會福音的時期了。但是假如我對它公道一點，或者說，比公平更公平一點，這本書是描寫一個美國的小城市，牧師面對一件事情，一個有需要的人，闖進教會裡面來了。怎麼辦呢？牧師就良心發現，耶穌會怎麼作？整個教會改變了，結果信徒改變了，整個市鎮也改變了。我只看過電影，沒有看過那本書，所以只知道故事的一個片段。就是說，一個傳福音的、信仰正統的教會，在那個時代，我的意思是1860年代之前，毫無疑問的，是會想到怎麼樣去愛鄰居的。
我剛到美國的時候，1965，我父親偶爾會去 Rescue Mission講道。你知道L.A. downtown有一個很有名的Union Rescue Mission，對不對？其實，很多小小的城市都有Rescue Mission。我當時年紀很小，所以沒有注意到。那些醉漢來聽我父親講道，我就彈鋼琴。我沒有注意到他們是聚會前還是聚會後，有飯吃的。可能到吃飯的時候，我們已經走了。但是，很明顯的，傳福音，然後給他們物質上的需要。
所以，到了1940年代，當頭一批福音派發現，現在情況不對了，因為1860年代到1930年代，這一段時期，福音派和自由派是對立的。這段我們不講了，主要是兩派：基要派是傳福音的，自由派是搞社會關懷的。一個比較早的福音派的覺悟，是Fuller 神學院的創辦人之一，Fuller 神學院當初創辦的時候是很正統的，很改革宗的，是到了60年代才開始改變。那個時候，其中一個教授叫Carl Henry。所以，大概1947、48年，西岸有個Carl Henry，東岸Westminster有個Van Til；Car Henry 是浸信會的，Van Til 是長老會的。兩位都是很尖銳地批判巴特的，就是說思想很尖銳的福音派神學家，剛好兩個都是很平易近人的。Carl Henry會跑到L. A. 街上，和那些醉漢傳福音的。我個人不知道Van Til會不會向醉漢傳福音，但是祂的確跟鄰居傳福音的。
1965-67，我看到我父親去Rescue Mission。1967之後，我們搬到Philadelphia，有位很愛主的女基督徒醫師，每個月一次帶我們青年人去 Philadelphia General Hospital，Neurology Ward，費城市立醫院神經科病房，我們就推輪椅，把病人推出來。楊醫師講道，有位黑人姊妹就AMEN！就她一人，每次都跟我們一起；楊醫師每講一句話，她就阿門。然後，講完道，我們就把一些肥皂、用品送給病人，然後推他們回房間。我雖然年紀很輕，但是我很有幸，神還給我這個福氣，趕上了福音派有社會關懷的那種味道，而且是上一代的那種味道，很自然的。
但是現在，首先我們生活在一個比較複雜的世界，很多東西很專業化，你就是想去醫院傳福音，醫院也不一定給你去傳。所以，現在我們要從頭想過。還有，福音派大學畢業的專業人士，比三十年前多很多，美國是這樣，香港、台灣、新加坡是這樣，目前中國大陸馬上趕上。好，這麼多大學畢業生，很自然就想到文化使命這個問題。在做法方面，我的思想是非常開放的。但是，在一些基要真理上，你知道我是很保守的。
那，我怎麼回答這個問題呢？繞了一大圈，才回到這個問題。無論講什麼事情，宣教、文化使命，比方說，我們要打進輿論界，或者醫藥的研究界，無論那一界，無論要作什麼事，教會不強的話，是很難做的。而什麼叫教會強呢？至少有兩個條件：強的講道、傳道事工。第二、強的平信徒。我不是說性格強的意思哦！就是滿有神的話語的。滿有神的話語的牧師們，有神的話語的平信徒。
我給大家一個例子參考：John Stott是以前倫敦一個很大的聖公會的牧師，曾經有一段時期，他每個月開一次會，這個會大概十個人。一個是經濟學家，一個律師，一個醫生，然後一個是國會議員，這是我猜的，不知道對不對。但是，他們就一起來討論一些當代的社會問題，牧師是其中一位。
這個是我一直以來的夢想。所以我到了芝加哥牧會的時候，我沒有辦法做到這一點，因為我的會眾根本不曉得我在講什麼東西。因為我不像以前的牧師，講道的時候裡面都有“我的孩子三歲的時候怎麼怎麼……”那些故事，我也不會講那些故事。所以我沒有辦法召開一個專業人士的研討會。
但是我儘可能要求平信徒給我在他們的工作場所上，探望他們，或者吃午餐。至少在午餐之前，在祂的office 走一圈，給我感受到。比如說有位弟兄是在Federal Reserve Bank（聯邦儲備銀行）做事的，假如沒有那位弟兄在那裡工作，我沒有可能機會進到那個建築物裡面。不只是腳踏進去，還要去想，哦，他們在討論這些問題。所以，這是第一步，就是教會要從內部開始，學習瞭解教會外面在搞些什麼東西。這是我的理想。不過，平信徒有的時候腳比牧師快，有的時候事情也做出來了，也是好事。比方說，維護傳統婚姻，不過那個還是牧師搞出來的，是華人牧師們推動發起的。但是，平信徒能夠發起一些工作是好的。
我曾經作過一件事情，應該是平信徒作的，不應該是牧師作的。當然，牧師作沒有什麼錯，因為牧師也是基督徒，每個基督徒都是要作光作鹽的。我曾經在美加華語廣播電臺教英文，你們知道嗎？首次廣播是1986年，一共180個節目，叫做實用英語，每半年重複一次。所以到了明年，就重複四十次了。我為什麼去教英文呢？1986年5月，我住在紐約皇后區，相等於這裡的Rowland Heights，唐人街教會有位弟兄，是拍Video的，在華語廣播做事。他打電話給我，他說我們有個節目，主持人不做了，現在很需要一個人。
因為我對文化使命這個觀念，有很強的信念，一聽到有這個機會，我馬上說Yes，馬上就去作。所以，1986年6月就開始廣播了。我雖然會教英文，但是也要教材啊！所以，我就跑到唐人街，去那些咖啡店那裡，有很多老伯在那裡抽煙，然後聽他們在講什麼。看看孔子大廈前面的行人，去走，去看。阿婆在那裡打太極，老公公在咖啡店那裡談天，年輕的媽媽拉著孩子上巴士，另外一個手一大堆的菜。經過幾天，我就編了一個故事出來，就是今天實用英語裡面那個故事。就是一對夫婦，一對兒女，從香港移民來紐約，遇見一個基督徒的女社工，就介紹他們去參加他們夏日的兒童節目，當然還有很多枝節。
這是我在文化使命上一個很小的嘗試。結果，一個月之內，至少電臺是這樣告訴我的，來了一百個電話，有沒有書啊﹖有沒有錄音帶啊﹖結果我們就把書和錄音帶作出來嘍！其實本來是電視台，但是到了秋天，剛好電視臺關門了，所以我們從新錄作電臺的磁帶。
我說，這個事情應該是平信徒去做的。不過，二十年後的今天，平信徒也的確在做。你打開角聲的報紙，無論那個城市，不是有各種各樣的事工嗎﹖有一些是知識，患癌症的。有的專門是籌款幫助有需要的人的。有的學插花，有的學象棋等等。羅省的是學電腦，對不對﹖這個就是平信徒要作的事情。我的夢想是開一所華人或東方人的基督教的高中，我知道開幼稚園比較簡單。不過，每一個年齡都很需要，有些人開了補習班。
這些事情都是應該作的。一方面，牧師和平信徒需要在神的話語上紮根，然後，牧師和平信徒們，要有使命感，有的時候是等待，有的時候要抓住機會。我想，我在美國這三十九年，有幾次大機會。1989年的六四，2001年911，2004-05海嘯。有些我不認為是大機會。我到今天為止，還沒有去看Passion of Christ。我對這套電影的上演，不把它好像911這樣平排著來看待。主要是因為我忙，沒有去看那個電影。但是，有些有歷史性的事件，我會放下一切事情去回應的。你記得，911是星期一，星期一、二、三、四、五，五天我從不同的角度寫了五篇文章，現在還在我的網站上，因為這是整個文明受到攻擊。所以，有的時候我們要抓住機會。但是，有的時候，是要培養人才。 

比方說，大家可能知道我對某些基督徒的文化使命事工是不太讚賞的，因為出了很多新的口號，所以不能不注意。什麼“生命工程”（香港），現在已經成為基督徒應該知道的名詞了，台灣版本叫“全人關懷” 。這些文化使命，怎麼防止他們變成YMCA，Red Cross，完全世俗化呢？YMCA本來是很福音派的。青年會在大陸一樣，不過另外一個形式世俗化就是了。
假如我是負責一個預工性的事工，我覺得我有責任給所有的同工，包括董事，終身的神學教育。就好像我們現在這樣，因為有些事情我們不能控制，有些事情我們應該控制，就是做預工的，作文化使命的人，不要忘記自己的聖經信仰。這些東西我想了二十多年了。所以，謝謝你問這個問題。要不要繼續問下去﹖這些都跟創世記第一、二章有關。
Q：我們在從事文化使命的時候，常常碰到的問題是，在與非信徒作同樣的事情時，我們應該怎麼樣去宣講福音﹖怎麼樣的文化使命才有福音的意義﹖例如有人會批判 Mother Teresa所作的，是不是屬於基督徒的文化使命這部份。
A：甚至乎World Vision（宣明會）作了這麼多，有沒有傳福音﹖這些都是問題啊。我不會說每一個同工、每一天都要講福音。但是一定是要奉耶穌基督的名作這些事情。好了，怎麼才算是奉耶穌基督的名呢﹖比方說，我是在宣明會在印度的某一個救濟站，我們至少要有同工的敬拜或靈修的時間。你也不可能每天跟印度教的教徒講福音，對不對﹖但是你可能跟你的屬下傳福音。因為這些機構所僱用的工人，很多都不是基督徒的。比方說，香港基督教小學、中學裡面那些工人，甚至老師，也不是基督徒啊！
所以，用很活的見證，跟他們建立關係。就等於你今天在中國大陸、或回教國家教英文，你怎樣傳福音？這是每一個工作人員的覺醒（awakening），self-consciousness，使命感的問題。不是你上頭規定怎麼樣傳福音、怎麼樣不傳福音的問題。
所以，又回到每一個工作人員的聖經基礎和使命感。在這一點上，我是很保守，很基要派的。但是，我也是很開放，很激進的。假如一個工作作壞了，作得好像YMCA 一樣了，我當然會批判它，但是我不是批判它的動機，這一類事情還是要作的。香港的青年還是要關心他們，台灣的人還是要關心他們，美國唐人街的人還是要關心他們。所以，意思是你假如作壞了，要不就是從裡面改變，要不就重新開一個新的。無論如何，不能不做；解決的方法不是不做社會關懷。
所以，身為一個改革宗的牧師，改革宗其中有一個口號，是“不斷地改革”，事情作爛了，好，從頭再作過，不能不作的。所以，文化使命肯定要冒險的。冒什麼險？工作變質，變得世俗化，其實，YMCA、紅十字會，我現在不記得紅十字會是不是也是基督教的機構，還有童子軍，這些都可以說是復興的果子。
我曾經讀過一本書，講中國青年會的歷史。青年會是1841年在英國開始的，中國的青年會是1895年開始的。到了1926年，整個中國基督教青年會已經本色化了。意思就是說，從董事、從上到下，都是中國人，錢都是從中國人身上捐來的。但是與此本色化之同時，是完全的世俗化。我們香港人都看過“上海灘”這些電影。上海灘是講上海外灘。假如你當時從外地跑到上海，你要作花花公子，要問上海有什麼好玩的，你知道要去那裡問嗎？青年會。他們最懂怎麼玩。因為青年會到了1926年，已經完全被商人控制整個的運作。短短的31年而已。31年是很短的時間！所以，很多文化使命的工作會變質的。
Q：我聽說列寧花幾百億美元來作政治宣傳，中國也是這樣。我是對文字事工很有負擔。我覺得像你說的，傳福音是很重要，我也覺得文字事工非常重要。但是你這樣一講，我好像被澆了一個冷水。
A：哦，不！你還是要作。李提摩太（Timothy Richard），1870之前到了中國，他是威爾斯（Whales）人，浸信會的宣教士，很有宣教負擔的。1895年，他接管了中國的廣學會，就是今天香港的基督教文藝出版社。
李提摩太從1895年之後，翻譯、或編譯了幾百本書或小書，給一個口號給你參考。我現在不能完全引用，祂的意思是說，基督教文字應該有多廣呢？就好像上帝的護理那麼廣，也剛好是人類需要的尺寸。所以，你知不知道李提摩太當時翻譯什麼書嗎？《十九世紀歐洲歷史》，教科書。為什麼？告訴中國人，為什麼鴉片戰爭會失敗、歐洲怎麼強起來的。《國際法律》教科書，為什麼？告訴中國人不平等條約在那裡不平等，當然還有很多的書。你看，今天基督教文藝出版社還是出很多不同的書的。當然，問題是後來他們的信仰變質了。
Q：這個不是文字事工本身引起的啊！
A：對了！所以我說一個文字工作者，要對自己的信仰有所警惕。我對他翻譯歷史書、法律書，我是很讚賞的。就等於今天外國人一窩蜂去中國教英文一樣，那個心態完全一樣。雖然事隔了一百年，他們都看見一個事實，中國好像是一個睡獅，醒了。其實，應該這麼說，一百年前他們這樣說，這個睡獅隨時會醒；一百年後，現在醒了。不同只有一個字，現在醒“了”。問題是，當我們看見這個醒了的睡獅的時候，我們的心會搖動的，或者說，我們的心會受震憾。震憾是好的，但是震憾之餘，不能放棄信仰、絕對真理，耶穌是唯一道路。但是，我們與人交往，要滿有恩典，我們的話語要好像用鹽調和。
你知道利瑪竇在中國怎麼死的？他是累死的。他是作nice guy，作好人好死的。從早到晚就是接待客人，這是好榜樣。不好在那裡呢？當時的明朝士大夫，根本不曉得利瑪竇為什麼去中國，只知道鐘錶壞了去找他修理。林慈信也就是在外面教英文的那個人。所以，這些都是有問題的。所以，我們都要想，怎麼樣不斷地調整，讓福音性的性質，能夠明朗化。
神學生，你們畢業之後，不作傳道人的話，從事文化使命，我是舉手舉腳贊成的。特別是整個中國的漢語語境，中文的範圍。中國最需要的，就是作鹽作光的基督徒，就是從事文化使命的基督徒。你要不要去中國投資？不用大錢，小錢就可以了。比方說，美國現在有所謂Mail Boxes Etc. 就是開一個地方，有為福音的，有些信箱，賣些文具。或者更現代化一點，商業性的網吧。你可以開一個franchise。假如有1000個基督徒在不同城市都在開Mail Boxes Etc. ，不是一件很好的事情嗎﹖ 就好像你知道賣dognut的很多都是印度人、台灣人，要看那個城市，Motel都是印度人的。為什麼不可以Mail Boxes Etc 都是基督徒的？就是說，你作生意可以專門請基督徒，或者專門僱非基督徒也可以。或者兩樣攙半，也可以。不論你想作門徒訓練或傳福音，都可以。所以，中國很需要文化使命。因為中國的需要是各種各樣的，每一個行業，而現在中國愈來愈允許非牟利機構的成設立。
Q：很多宣教士到中國教英文也不是很自由，要遵守學校的紀律。我很想去中國開一個外資公司，所有的工作服務人員都是宣教士。他們可以白天作生意，晚上建立教會。
A：你要改你的詞彙。都是“基督徒”。
我想，中國現在沒有一千家這樣的公司，至少有幾百家，外國人辦的。已經很多了，很好的事情。中國事工很奇怪的，很多時候張三不知道李四在作什麼。所以我在1994年開了一個機構，叫做China Source，就是把不同種類的中國事工放在一起，其中一種就是投資的，另外一種神學教育的。最近他們在談宣教，就是怎麼樣強化中國教會把福音傳回耶路撒冷的宣教運動。意思就是說，不同的宣教團體，按照他們的興趣和負擔，怎麼樣合作。
開了一個很大的問題，只是講了一個引言。不過，你要知道，這是我辦神學教育的目的。1980年代，我常常到Fuller的中國事工部開課。陳濟民老師把一個字刻在我的腦子裡，laity， laity，laity，平信徒很重要。所以，我從那個時候開始，對神學教育的看法，我的負擔就是平信徒。神學生，還沒有作傳道人前也是平信徒嘛！但是，平信徒要覺醒，怎麼投資我們的生命。好，我們休息。
報告：
聖經神學（Geerhardus Vos著） $6-  （聖經神學：不同階段神啟示了什麼。）
神學生必讀書目 ──聖經研究部份。不包括教會歷史、系統神學、護教學等。我不是沒有那些方面的書目。但是那些範圍還沒有寫中英對照的文字。
我們翻譯事工的特殊奉獻，支票抬頭請寫 China Horizon. 下面可以寫Van Til project.
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講義（〈起初：〉） p. 26
創世記第二章。自由派的學者，他們的共識是，聖經是人寫的。人寫的，當然就有錯誤。而第一個錯誤，就是創世記有兩個不同的創造故事──第一章和第二章的。
楊以德的回應：假如真是如此，假如創世記是由四個不同的文件組成的，這個是兩百年來很多不同的學者共同的理論，假如是這樣的話，那個編者一定是很聰明的，把四本書編成一本。那，這麼聰明的人，為什麼會讓兩個互相矛盾的故事在創世記並存呢？可是現代學術興起之前，好像沒有注意到這裡有兩個彼此矛盾的創造記載。
那，究竟創世記第一、二章有沒有矛盾呢？楊以德說，你只要讀聖經，看聖經怎麼說。
好，我們從第二章開始看。第一章是按照時間的次序記載的，第二章不是。等一下我們會解釋這個。我們先來看2：2。
Gen 2:2  到第七日，上帝造物的工已經完畢，就在第七日歇了他一切的工，安息了。
七十士本，就是舊約從希伯來文翻譯成希臘文的版本，這句是翻譯成上帝在第六天歇了他一切的工。
他們的意思是，假如是第七天，上帝才停祂的工作，是不是第七天祂作了一點事情，然後才停下來呢？楊以德的回應是，不需要這樣想。因為這裡finish-停息這個字，是以宣告式（declarative）出現的。它的意思是：上帝在第七天宣告祂一切的工作都完成了。
好，我們接著看2：4“創造天地的來歷”。 來歷，英文聖經是 generations。一些新派的學者是這樣看的，認為第四節是前面的結論。這個結論就是說，耶和華是怎麼樣造天造地的。
楊以德說，不是的。這是個標題，不是結語。Generation這個字，創世記出現了10或11次。而這個字什麼意思呢？來歷，希伯來文字根的意思是“生出”的意思。剛才說過，這個字在創世記出現了10-11次，中文會這樣翻：這是亞當的後代，挪亞的後代，或者他拉的後代。Generation這個字就是某某人所生出的，所produce的，所以，2；4應該翻成：天地所生出的，乃是這樣。當然我們不能說天地的“後代”。中文很難翻譯這個意思。
（p.28.）每一次創世記用generation這個字，神的應許要臨到誰，就愈來愈明顯、愈來愈狹窄（narrow down）。亞當的後裔，挪亞的後裔，閃的後裔，等等。所以，2：4是整個段落的開始。
（p. 29）第二章和第一章不是兩個彼此矛盾的創造故事，乃是說，第一章是第二章的前提，而第二章是為第三章作準備的。第一章上帝的名字是伊羅欣Elohim（上帝），第二章神的名字是 Jehovah – Elohim （耶和華伊羅欣：耶和華上帝）。耶和華的意思是，祂身為立約守約的主，這個名字，就是以色列的主。所以第二章告訴我們，耶和華，以色列的主，祂是Elohim，祂是宇宙的創造主。第一章是第二章的前提，比方說，第一章不斷地說，上帝看著是好的。然後，是為第三章作準備。就是要看罪進到世界後，這些好的事情會變成怎麼樣。
Gen 2:5
(5)   野地還沒有草木，田間的菜蔬還沒有長起來；因為耶和華  上帝還沒有降雨在地上，也沒有人耕地，
楊以德說，這個好像很奇怪，因為，沒有下雨，花草也是可以生長出來的，不是說長期沒有語的意思。就是說，神可以在一個沒有雨的剎那，使花草樹木生長。沒有人耕地也會有植物生出來，我們後花園的野草就是這樣生出來的，不須要耕種的。所以，楊以德說，這裡肯定是很特殊的情況。一方面，地和其中所生長的，都屬乎耶和華，但是，神沒有把人放在曠野。下面會說，神造了一個園子。
現在來看另外一個問題，是Mist。
Gen 2:6 但有霧氣從地上騰，滋潤遍地。
Gen 2:6  and a mist* was going up from the land and was watering the whole face of the ground   

楊以德不認為這個是霧氣 （*ESV加小字：spring），所以這裡有兩種看法。一種是認為是Mist，楊以德選擇的看法是地下的水，可能地下有水發出，或者有一條河氾濫。假如是霧（mist）的話，科學創造論者，他們就說，整個大氣層就跟我們今天不一樣了。不過，從地下有水出來，也可能使大氣層不一樣。接下來，我們看神怎麼造人。
有一些新派的學者這樣說；神在這裡好像窯匠，像小孩子手裡拿了一塊泥，就造了一個娃娃，問題是創世記是不是真的這麼說呢？不錯，人身體的形狀是神造的，神用祂的手和塵土造成人。楊以德說，你要聖經怎麼說呢？就是說，你要聖經表達，神塑造人的身體，就肯定有點擬人法的味道在裡面。因此，聖經說，人的身體是從地的塵土而來，但是，下面會說，身體不是人的全部。
人本是塵土，要歸於塵土，所以，是神直接造人的身體的，排除人的身體是從低等生物進化的可能性。但是，神也吹了一口氣，所以，人被造的時候，是有靈的活人（a living soul）。中文這樣翻譯，剛好跟英文倒過來。中文說，人是個有靈的活人（注：新譯本 ─ 有生命的活人），英文是說，一個活的靈魂（a living creature，ESV）。要強調的是，人是靈魂。
我在不同的科目裡都講過，人是什麼？最簡單的說法，人“是”身體，人“是”靈魂。這樣講，必人“有”身體、“有”靈魂，比較簡單。
（p. 30-31）這裡告訴我們，創世記第二章不可能是按照創造次序的。怎麼可能神造了人，然後才造了伊甸園，然後把人放在伊甸園裡面？那麼，神在造伊甸園之前，神把人放在那裡呢？所以，第二章的目的，是要為第三章作預備。
（p. 31）楊以德認為，伊甸這個字是一個地方的名字，在伊甸那個地方有個園子，是神造的。所以，神就把人放在一個最好的地方。假如按照進化論，人就進化到一個地步，就隨便地可能在一個山洞裡，而聖經說神把人放在一個最好的園子裡。有樹木的園子，在中東的沙漠裡面，這是一個很少有的、很好的地方。
（p. 32）園子裡面有兩棵樹，四條河。有兩條河我們是知道的，有兩條不知道。不知道在哪裡不要緊，因為今天我們最重要的，是知道怎麼進到新的伊甸園，就是永恆的家鄉，也就是藉著第二個亞當。
所以，我們講到這裡，神把人放在一個最好的地方。神創造宇宙，是為人作預備。人是神創造的高峰，要統治和管理宇宙。另外一個事實，乃是第一、二章是為第三章作準備，以致於人犯罪之後那個事實，和前面作一個很強烈的對比。但是，不要把第二章看作是第二個創造故事。這是楊以德要我們接受的一個看法。
第二章就是告訴我們，人是神創造的高峰，神把人放在最好的地方。當然你可以說，是從另外一個角度來看，沒有問題。就是說，不要把它看作是兩個互相矛盾的創造故事。寫第二章的用意和第一章不一樣。第一章是告訴我們，神怎麼樣一步一步地創造宇宙。
好，我們結束禱告：感謝天父你創造一切。你也給我們生命，生命中有使命。求主繼續地恩待我們，讓我們好好思想我們生命的使命是什麼。求你深化我們的使命感，好叫我們在地上作一個有用的人。今天我們有很多的機會，挑戰也很大，我們只求神您自己顯明您的旨意，也給我們智慧去查驗。奉耶穌基督的名求。
02/13/05 創世記第三章：人的墮落。
Come, Thou Fount Words: Ro­bert Ro­bin­son,
Turn Your Eyes Upon Jesus Words & Music: Hel­en H. Lem­mel, 1922 (MI­DI, score).
585 Gloria Patri 

今天我們從中文講義p. 35開始，是講創世記第三章。
我先把講義從p. 35-41作一個概括的介紹。這份講義其實是一本書，是楊以德寫的。書名叫《起初》，In the Beginning。這本書的每一段，都是維護創世記一到三章的權威。也就是說，一到三章是真理，是歷史。
從講義p. 35開始，楊以德處理三種不同的，對創世記第三章懷疑的理論。
1. 第一種理論說，創世記第三章是寓言（fable）。
蛇會講話，伊索寓言裡面的狐狸也會講話；動物在兒童故事、兒童寓言裡面會講話的。所以，我們很清楚地知道，在這些故事裡面，動物講話的時候，不是歷史的事實。這只不過是一種文學上的手法，就是寫給小孩子讀的故事。我們知道狐狸是不會講話的，不過是在故事裡面會講話。但是，它是有教訓的，這個叫寓言。
創世記第三章是沒有教訓的。意思是說，創世記第三章不是一個故事──說出來的目的是要給我們一個教訓，告訴我們不要墮落到試探的陷阱裡面。
2. 創世記第三章是神話，或某一種民族的傳說（Myth/Legend）。
Myth這個字已經被翻譯成“迷思”。很明顯的，我們知道迷思或神話裡面的故事不是真實的。神話有幾種，一種是故事中有神明。例如希臘神話裡面有很多神明，會打架的，會發脾氣的，會犯姦淫的。這是一種神話。第二種神話，是把人間的英雄當作是神來講。第三種是沒有神明的。
但是，不論這些神話有沒有講到神明，神話是為了講出一個宗教的道理。
寓言一般是講出一個做人的教訓，神話一般是要講出一個宗教所謂的“真理”。
神話有什麼作用呢？按照現代的學者，雖然這些神話，不是歷史的事實，但是這些神話能夠維護一個民族的合一性。比方說，我們中國人“都是黃帝的後裔”。但是“黃帝”是一個不存在的神話性的人物。其實，真正能夠找到歷史遺物的，最早應該是夏朝。所以堯舜都是神話的人物。但是，這些神話都幫助我們認為，我們是黃帝的子孫。
創世記第三章是不是神話呢？我們不否認創世記第二、三章裡面都有象徵性的東西。比方說：生命樹、分辨善惡樹。我們下面會講到，亞當也是一個象徵性的人物。但是，我們說亞當是一個象徵性的人物時，我們並不是說亞當不存在。當我們說分辨善惡樹有象徵的意義時，我們不是說那棵樹其實不存在，只不過有象徵意義而已。所以，創世記第三章不是神話，但是有象徵的因素在裡面。這些象徵的因素，都是基於歷史的事實。
比方說，亞當和耶穌基督在羅馬書第五章是彼此比較的。假如亞當是神話的人物，我們憑什麼相信耶穌基督不是神話的人物呢？就是說，我們憑什麼相信耶穌基督真的來到這個世界上？創世記第三章講到亞當夏娃，然後有亞當夏娃的家譜，一直生到挪亞、亞伯拉罕、十二個以色列的支派、掃羅、大衛、所羅門王等等，那，我們不會說大衛是個神話人物，對不對？但是聖經給我們很直接的述說，人類的來源是來自亞當一個祖先。
3. 有人說，創世記第三章是一個比喻（parable），就好像耶穌說比喻一樣。
比喻很明顯的，也是一種文學手法。所以，故事裡面的事情也沒有歷史根據的。比方說，浪子是不是真有一個浪子呢？是不是真有一個財主，然後有一個乞丐，拉撒路。這些是故事裡面的人物。但是，耶穌講一個比喻呢，耶穌會說出這個比喻的應用，也就是教訓。比方說撒種的比喻，耶穌親自詳細地解釋四種土地是指四種怎麼樣不同的人。
而創世記第三種經文沒有說出故事的應用。創世記第三章是要告訴我們，罪怎麼進入世界。所以創世記第三章不是一個比喻。
Summary: 
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我們回到神話這個說法。有人說亞當是什麼呢？亞當就是代表全人類的一個經驗，跟我們等一下要講到的那個亞當的象徵性是不一樣的，因為我們相信亞當的確有這個人存在。
現在我們要講的一種理論是說，亞當不是一個人。亞當就是你，就是我。亞當所經歷的，就是你我每一個人都經歷過的，就是受到魔鬼的試探。這個理論也不成立的。
我們仔細來看。亞當夏娃是神按照祂的形像被創造的。根據以弗所書4：24，神的形像就是滿有公義、聖潔，和智慧的意思。至少我們知道，亞當夏娃犯罪之前，是沒有犯過罪的。沒有犯過罪就是沒有罪。然後，亞當夏娃犯罪之後，他們的本性、人性改變了。變成什麼樣呢？
1、 是敗壞的。
2、 在上帝面前有罪孽（guilt）。
3、 不能自己拯救自己。
敗壞是指人裡面，心的情況。罪孽是在上帝面前的情況。不能自救，就是不能改變這個情況，要改變這個情況，一定要神自己來改變。我們也知道，神也的確來改變這個情況。
這個是亞當和夏娃的經歷，從無罪到有罪，到敗壞，等等。我們犯罪不是這樣的，聖經告訴我們，我們已經是墮落、敗壞的人。我們在亞當裡，本來就是罪人。所以，我們犯罪的時候，並不使我們成為一個犯罪墮落的人。我們本來就是墮落的，有罪的，有罪孽的，裡面是敗壞的。當然，每一次犯罪、聽魔鬼的話，我們的心會更加剛硬。但是亞當夏娃在創世記第三章所經歷的，不是這回事。亞當夏娃是從完全聖潔，墮落到一個敗壞的情況。
所以創世記第三章，不能只是看為一種象徵的經驗。我的意思是說，不能只是看作是象徵。
我們從正面來說，創世記第三章“是”歷史的記載。記載亞當和夏娃，我們就以亞當作代表好了，因為羅馬書第五章是這樣說的。雖然夏娃先犯罪，但是亞當也聽了祂的話，所以亞當要負責。負什麼責呢？
1) 負祂自己犯罪的責任。
2) 負他妻子犯罪的責任。
不是說代替祂的妻子下地獄，但是他有這個責任，為祂的家負責任。
3) 亞當代表了全人類犯罪。
亞當是人類的頭，亞當是人類的代表。我們上次上課的時候說，神給了人一個約，叫行為之約，這個名詞聖經裡面沒有的。它的意思就是說，神給人一個順服的考驗。順服的，就有永生，不順服的，必定死。這個行為之約，神是給亞當和全人類設立的。
所以，亞當是代表了全人類犯罪背逆神，亞當一個人犯了罪，墮落了。現在，全人類每一個人（在亞當裡）都成為罪人，就是成為一個心裡敗壞，在上帝面前有罪孽的人，結果是每一個人都要面對審判和死亡。這是羅馬書第五章很清楚地解釋創世記第三章的意義。我們等一下要讀這段經文。 

有人會問，這個是不是原罪啊？原罪這個詞有不同的定義，當然我們可以用原罪這個名詞。有人會再問下去，原罪是不是從亞當用血統遺傳下去的呢？
答案是：主要不是。說原罪是藉著遺傳流傳下去的，是天主教的說法。自從宗教改革以來，意思就是清教徒、加爾文等等，他們對聖經的看法是，亞當是在上帝面前作了人類的代表，法律上的代表。所以，上帝宣判亞當和全人類都成為有罪孽的罪人。
我們可以同意，因為這個緣故，亞當和夏娃的罪性也藉著血統流傳下去。但是，你我一生下來就是罪人，不是因為血統，是因為上帝的憤怒和審判，在創世記第三章那一天臨到了全人類，就是你和我。
Q：“遺傳”的說法是什麼時候開始的？ 

A：大概是中古時代吧。
Q：可是那個時候怎麼會有遺傳的觀念﹖
A：我的意思不是 genetic 的意思，是指血統，就是父母親傳下來。
Q：可不可以把原罪說成是“不信”，因為“罪”、“罪人”很難令人接受。
A：我們可以向中國人解釋“罪”這個字的意思是什麼。我碰到一個傳統的華人，我馬上會說：不過呢，罪人和犯法不一樣。犯法是犯一個國家的法律，罪人的意思是不按照神的吩咐去生活。
我們也承認一個死在罪惡過犯中的人，心裡面知道神、認識神（羅1：19-20）。羅馬書第一章告訴我們，人抵擋、人不要這個神給人心裡面的知識。但是，人不是不知道。
所以，我們傳福音的基督徒是有盼望的。當我們傳福音的時候，我們是在向祂的心靈深處講話。在態度和技巧上，我們要溫柔，要憐憫。我們可以一步步地解釋什麼是罪。
所以，最重要的不是我們用什麼名詞。當然，我們用名詞也不能不準確。剛才那段話我就是想過，怎麼樣不違反聖經，又用簡單的話說出來：犯罪不是犯法，犯罪是不按照神的吩咐來生活。然後我們進一步地解釋，神吩咐的是什麼。
Q：亞當犯罪之後，我們人都成為罪人。這個罪是不是指我們一生下來就有犯罪的傾向？這個傾向在我們人的性格裡面。
A：yes, exactly就是這樣。我們人生下來，我們的人性就是一個罪人（sinner），或者說，是一個有罪孽（guilt）的罪人。當我們說我們是一個sinner的時候，這個是在講我們的人性。我們整個人在上帝看來是有罪名的，該死的，是配受審判，配受死亡的。那個是“有罪”的意思。Guilty這個字，不是指我們感覺到很內疚的意思。
有罪的罪人（guilty sinner) 的意思，就是在上帝面前、在上帝的法律面前，上帝已經宣判，我是要受死刑的。這是第一。
第二、我們往裡面看我們自己。我們裡面是敗壞的，或者是墮落的，或者說是汙穢的、不乾淨的，而這個敗壞包括了犯罪的傾向。所以，我們有犯罪的傾向，是因為我們是一個罪人。不是因為我們有犯罪的傾向，所以我們是一個罪人。
有些人很喜歡用客觀這兩個字的。我很不願意用這兩個字，用客觀這兩個字我要先說明是什麼意思，就是在上帝眼中。從上帝看下來，我是一個罪人。這是最基本的事實。
二、所以，我是全然敗壞的。這個全然敗壞當然包括犯罪的傾向，包括犯罪這股勢力，一直催逼我們去犯罪。
三、我們的確在思想、言語、行為上犯罪。
還有問題嗎？
Q：有種說法說亞當夏娃“犯了原罪”﹖這個詞是不準確的。因為原罪一開始是不存在的。
A：聖經沒有用原罪這兩個字。過去這五百年，用原罪這兩個字的意思，是我們生下來是罪人。
我們現在翻開羅馬書第五章，Rom 5:12-19，這段是很關鍵性的經文。從v. 12 開始看。
請各位注意，每一節經文裡，亞當造成怎麼樣的影響。
(12) 這就如罪是從一人入了世界，死又是從罪來的；於是死就臨到眾人，因為眾人都犯了罪。
v.12說：
一、罪從一人入了世界。罪這個字是什麼意思呢？你可以說是“犯罪這個事實”，就是說，亞當是第一個人犯罪。不過，當我們看下去的時候，我們就知道，罪這個字不是這麼簡單的。
二、死又是從罪來的，於是，死就臨到眾人了。
所以，第二件事情是，死進入到世界。第一件是罪進到世界，第二是死進到世界。
死進到世界，就是眾人都成為死人嘍。沒有讀V. 12 最後一句話之前，我們再講一次。
因為一個人，罪進到世界，死進到世界。為什麼死進到世界呢？“因為眾人都犯了罪。”
你看，“因為”眾人都犯了罪。
按照剛才我們所講的，這節經文好像應該說，所以呢，我們眾人都犯了罪了啦。因為一個人的緣故， 罪進到世界，死又進到世界，死就臨到眾人。所以，我們眾人現在都犯罪啦。但是，這不是v. 12說的。v. 12最後那幾個字說：“因為”眾人都犯了罪。
我先把結論、解釋說出來。這個解釋就是：眾人都在亞當這個代表人裡面犯了罪。
亞當是全人類的頭，是全人類的代表。我們都在亞當的裡面。
什麼叫“在亞當裡面”呢？就是我們上個星期所講的，行為之約。神創造了亞當夏娃之後，是怎麼樣對待全人類的呢？乃是跟全人類立了行為之約，你不喜歡這個名詞不要緊，因為聖經裡面沒有這四個字。但是這個名詞的意思是說，神給了全人類一個順服祂的考驗，由亞當一個人作代表來考試。及格的，有永生。不及格的，必定死。
雖然聖經沒有說及格的必定永生，但是，在創世記第三章最後那裡，神擋住了生命樹。而且神本來造人是有豐盛聖潔的生命的。神說，人假如吃了那個禁果，就必定死。所以，不吃的話，意思是如果完全順服神的話，至少我們可以說，亞當夏娃會維持他們聖潔、公義的那個狀態。會不會有更榮耀的狀態，聖經沒有說。但是，我們知道我們現在在耶穌裡面得救了之後，將來那個狀態是比亞當在創世記第二章的狀態是更榮耀的。
憑什麼說，我們將來在天堂的情況比亞當當時更榮耀呢？很簡單，因為耶穌來了、死了、復活了，昇天了，整本新舊約的事情都發生了。（當然，除了啟示錄以外）但是，將來這些事情都要發生啊！所以，人類經歷了神整套救贖計劃的歷史，因此我們是更榮耀的。
Simply because，就是因為舊約和耶穌基督這些的事情都成就了，所以是更榮耀的。
好，我們回到羅馬書5：12。
因為一個人的緣故，罪進到世界，死進到世界。為什麼我們都成為罪人呢？
很重要的兩個字是“因為”，因為眾人都犯了罪。所以，這裡的眾人都犯了罪，和羅3：23那個是兩碼事。那裡說，世人都犯了罪，虧缺了上帝的榮耀。那裡最明顯的解釋是說，我們每個人每天都在犯罪。但是在這裡（v.12）所講的，不是我們在講我們每天所犯的那些罪行，是講我們在亞當裡都犯了亞當一個人第一次那一個罪行。我們都參加了亞當一個人第一次的罪行，就是因為亞當是人類的代表和人類的頭。不過，神開恩，賜下了第二個亞當，就是耶穌基督。從 v. 15開始，因為一個人的義行，眾人就成為義人，以致於稱義。成義，然後稱義，然後得到永生，而且在永生裡作王。因為耶穌基督是第二個亞當，也是最後的亞當，沒有第三個了。就是只有兩個亞當。所有在第二個亞當裡面的人，就是所有在基督裡的人，就是誠心相信他，認罪悔改的人。說得清楚一點，誰是在基督裡的人呢？就是聖靈重生了的那些人，就是所有被屬靈重生的人。這些人，耶穌代表他們，過了無罪的一生，然後又為他們的罪死，所以我們在神面前的罪孽、罪名被挪開了。
罪名被挪開就是稱義的意思，或者說是一件事情的兩面。在神的法律面前，那個罪孽、罪名被挪開了。上帝就按照祂的公義和聖潔宣告：“罪名不成立！”這個宣判，宣判罪名不成立，就是稱義的定義。
所以，我們有些人會說，亞當作我們的代表很不公平。那你說耶穌為你釘死在十字架上公平不公平呢？你要自己跑上去釘嗎？自己跑上去也沒有資格！因為我們本來就是有罪的。上帝就是用這種一個代表，一個頭的方法來對待人類的。有問題嗎﹖
Q：亞當夏娃有沒有得救﹖
A：我看聖經沒有說，亞當不得救。亞當夏娃被趕出樂園之後，聖經說，那個時候的人類開始“求告耶和華的名”。那，請問誰教他們求告耶和華的名的？最老資格的就是亞當夏娃嘍，對不對？下面就是塞特。亞伯死了，該隱又被趕出去某個地方。不過，連該隱都懂得這個道理的。
亞當是兩個約的代表人。在創世記第一、二章，亞當是行為之約的代表。神吩咐全人類，也就是透過亞當，吩咐全人類要順服他。
我們是從羅馬書第五章看回去的。我們不是猶太人，我們是基督徒。所以我們理所當然要用新約來解釋舊約，不要被那些現代的聖經學者嚇倒了，包括福音派的聖經學者。他們說，創世記第三章是猶太人的聖經。我說不是的，創世記是基督徒的聖經的上半，就是舊約裡面的一部分。這些學者說，你就解釋創世記第三章說什麼就好了。我說，不可以的，每一個重生得救的基督徒，都要以基督為中心，以神為中心的角度來讀整本聖經。耶穌基督是整本聖經的中心人物。所以我們必須從新約來讀舊約，或者應該這樣說，從整本新舊約聖經來看舊約；我們也要從整本新舊約聖經來看新約。
亞當是行為之約的代表。這是第一。
二、現在講到創世記第三章，人犯了罪。神來施行審判，向蛇說話，向女人說話，向亞當說話。當神向亞當說話的時候，就賜下了恩典的應許。
Gen 3:15
(15)   我又要叫你和女人彼此為仇；你的後裔和女人的後裔也彼此為仇。女人的後裔要傷你的頭；你要傷祂的腳跟。
女人的後裔要擊敗蛇的後裔，或者蛇的頭，就是致命傷。蛇的後裔只不過可以傷女人後裔的腳跟而已，也就是說，不斷地幹擾，不斷地搗亂，搗屬神的子民的亂（扯後腿）。但是女人的後裔，是指耶穌基督，一個後裔。這裡的後裔是單數的，不是複數的。
所以，在創世記第三章，神第一次與人類立救贖之約。這裡只是一個曙光，一點點，只種了一個種子。然後在挪亞時期更明顯一點，到了亞伯拉罕時期又更明顯一點；摩西時期又更加明顯。但是在這裡，神已經開始啟示祂的救贖計劃了。所以，亞當是領受救贖之約的代表人。我相信我在天堂會找到亞當。不過，聖經沒有直說就是了。
Q：創世記裡面，神吩咐亞當夏娃不要吃分別善惡樹的果子。如果亞當夏娃當時很聽話，沒有吃分別善惡樹的果子，是不是就有永生？生命樹是不是代表永生，是不是神和亞當立的約的一部分？
A：我們知道分別善惡樹代表什麼。那生命樹代表什麼呢？當然，創世記一~三章沒有講清楚。但是，有講一句，人犯了罪、墮落之後，假如伸出手來吃生命樹的果子，就很糟糕（ 3：22）。所以，神不要人在一個墮落的狀況下，吃生命樹的果子。
但是，在啟示錄裡面，新天新地裡面，有生命冊、生命樹，有新的河，等等。我想，我們可以很合理地推理，生命樹的確代表生命，豐盛的生命，永遠與神在一起。
神為什麼不許人吃生命樹的果子呢？一般神學生的解釋是：在一種墮落的狀態，人去吃生命樹，很可能就永遠在墮落的情況裡生活，因為生命樹是代表永生。
現在人墮落了，人第一件事情是需要被贖，就是有人代表我們承受這個懲罰，這樣才能進入到真的、永遠的“生命”這個狀態裡面。所以我同意生命樹是代表永生。
你看我們在這裡所做的，是聖經神學，從啟示錄解回到創世記。因為我們手上是整本聖經。但是又不能亂串，串珠不能亂串的。所以我說明創世記第三章沒有說生命樹是什麼。但是，我們將生命、樹、河、花園、園子等等，這些在啟示錄裡有的，和創世記比較的時候，我想，我們可以作出一個合理的結論。所以我們讀聖經不只是搞通這一章，這一節說什麼。要看其他經文跟這裡有什麼關係。例如這裡的生命樹跟啟示錄有什麼關係呢？然後我們逐步地把一個大的圖畫拼起來。很好的問題。我們先休息。
2/13 下半堂
現在我們來討論一個問題。今天我們所講的，都在p. 35-41，剛才已經講到p. 39了。
現在要講的是p.40-42這段。
我們看見夏娃聽蛇講話，這本身就是不對勁的事情。動物不會講話的。
蛇對夏娃講的第一句話，是要夏娃懷疑神話語的真實性，“神真的這樣說嗎？”但是語氣裡面也懷疑神的動機，就好像是懷疑神很吝嗇，不把好東西給我們。這個果子明明是又好看又好吃，又能使人眼睛明亮，使人好像上帝一樣，那為什麼上帝不給我們呢？所以，懷疑神的話，懷疑神的動機。
夏娃怎麼回答蛇呢？首先，夏娃引用神的話不準確。夏娃說“你們”不可吃。神說的，是“你”不可吃。是一個單數和複數的問題。第二，夏娃還加了：“也不可摸”。
好，你看耶穌怎麼面對撒旦的誘惑。耶穌說，“經上記著說”，所以，耶穌引用神的話是很準確的。所以我們面對撒旦的攻擊的時候，唯一的武器是神的話。夏娃在這裡，已經讓了步，因為她沒有準確地引用神的話。然後，我們看整個故事呢，好像夏娃在跟蛇，蛇和夏娃在討論、理論。我們不能跟魔鬼理論的！
另外，夏娃在這裡討論的時候，她是不是站在中立的立場呢﹖一面是蛇，一面是神的話。她是站在神和魔鬼之間。楊以德有一個很特別的看法，是一個很好的看法。
當我們以為自己站在神和世界之間，以為自己是中立的時候，其實已經是站在魔鬼那邊了，已經不是站在神的那邊了。所以、我們的生命、我們的思想沒有中立地帶這回事。這是一個改革宗的看法。因為我們不相信神造人起初是中立的，而是公義、聖潔、良善，還有智慧的。所以，當夏娃跟蛇討論的時候，蛇就跟夏娃理論，要夏娃懷疑神的動機、神的話語，再下一步，就當頭棒喝地批判神的話了。希伯來文是：不，你吃的那天不一定死（note:“你們決不會死”《聖經新譯本》，You will not surely die.）。英文和中文都沒有把那個“不”翻譯出來。
楊以德說了一個故事。比方說你做小孩子偷了糖果，然後，你回到家裡，父母親問你，你編造出一個很長的故事，父母親一聽就知道你的故事不可信的。美國小學生的標準故事是the dog ate my home work ，我的狗吃掉我的功課，所以沒有功課交，這是很明顯的一個謊話。這麼大的謊話是一聽就知道的。撒旦在這裡就是這樣講的嘛！他說，不！你吃的那天不一定死，就是他直接挑戰神的話。
但是祂的挑戰是向誰說的？是向那一位已經不站在神那邊的夏娃說的。因為蛇已經給夏娃一個思想，就是你要懷疑神話語的真實性，懷疑神的愛心。
不是完全站在神那邊的，就是抵擋神的。沒有“中立”這回事的。我們在護教學也講到這一點。就是沒有中立地帶，耶穌也是這樣說的：He who is not for me is against me，“不與我相合的，就是敵我的；不同我收聚的，就是分散的” 。（太12：30）
所以，夏娃在這裡犯罪問題之所在在哪裡？從護教學的角度來說，就是autonomy，自主，她把主權從神那裡抓來、奪來，自己作決定，以為這樣做是中立的，以為可以前前後後去打量、考慮神的話語是真的，還是假的。
自從夏娃以來，全人類的文化，都是以人為中心的。人本或人文文化（humanistic culture）的問題就在這裡，就是不以遵行神的話為出發點，很多時候就是假裝有一個中立地帶。現在教會的很多思想也是走這條路的，就是我們不先分明真理是從神那邊來的。
聽懂了沒有？夏娃的問題是把判斷真理的權從上帝那裡奪過來，亞當所犯的罪也是完全一樣，因為他聽了他太太的話。所以，夏娃犯的第一個罪不是吃那個果子，她是在思想上已經站在蛇的那邊。所以，犯罪都是這樣子的，都是從思念開始。反過來說，順服神也是從思念開始。所以不論是犯罪或過聖潔的生活，都是從思想開始的，從默想神的話、順服神的話開始，從思想神的話、我們腦袋裡充滿神的話開始，沒有中立的。 

這個不是所有福音派的看法。那些很強調人自由意志的，很可能不同意我們這樣的說法的。要看你對自由意志下什麼定義。你說亞當夏娃不是傀儡，他們有真正的選擇，這一點，大家都同意的。但是，你假如說人墮落之後，還有選擇歸向神的能力，那就是另外一回事了。因為人已經墮落，已經抵擋神。你站在那一種立場來看，就是墮落之後的人，還可以中立地選擇歸回神或不信靠神，這樣的看法就是看待人是中立的。
我就會建議你回到創世記第三章，好好去讀。我們在Westminster聽慣了Van Til上課的方法，有的時候我們會問他一個問題，他會這樣開始回答的：All began in the garden of Eden。祂的意思是說，都是從人宣告自己的自主開始，就是夏娃怎麼面對蛇這一段。因為她跟蛇討論下去，她已經不是站在完全順服神那邊了。
最後我給大家一個問題去想。你是怎麼看待一個沒有重生得救的人呢？你在傳福音的過程中，你是怎麼看待祂的呢？他是不是中立的呢？你是不是中立的？
好，我們禱告。
謝謝天父給我們一個晚上，求主繼續地托住我們，籠罩著我們，保護我們。
我們把XX放在神的手中，願你用你的方法來醫治她，給她的家有屬天的平安。
我們的信心軟弱，求主幫助我們的信心，相信主你今天晚上還是掌權的。謝謝你。
奉耶穌基督的聖名求。阿門。
02/20/05 神的審判和咒詛
詩歌：
502 Who is on the Lord’s Side
504 The Conflict of the Ages 

212 Hallelujah for the Cross by Horatius Bonar
今天晚上我們主要是看創世記第三章。我們已經講過創世記第二章的行為之約，我們也講過第三章不是神話，是歷史的事實。而夏娃和亞當犯罪，主要是他們的自主（autonomy）。
好，現在神來了，犯罪的第一個後果，是人的羞恥感。今天晚上我們主要看神的審判和咒詛。從vv. 8-13，是神審問人，人推搪責任。神問男人、男人怪女人；然後神問女人，女人怪蛇。所以，這裡給我們看見，除了羞恥以外，罪孽（guilt）也帶來推卸責任。
Guilt這個字有不同的意義。“罪孽”（guilt）是客觀的：人有罪，人是罪人，在神面前該受審判。這是罪孽的意思。罪孽帶來負罪感和內疚（guilty），這兩個字是不一樣的。內疚感是人的感受；罪孽是神面前，人客觀的狀況。然後，還有羞恥感、推卸責任。這些都是罪和罪孽帶來的，是人的感受和人的行動。但是，都是因為人在神的面前，成為罪人。
GUILT(Y)

        guilty   broken     shame    shifts blame

            relations
我們上次講過羅馬書第五章，因為一人犯罪，人人都成為罪人，有罪孽（guilt）。所以，這個字也可以叫guilty的，但是這個是客觀的，下面是主觀的。
這個跟傳福音什麼關係呢？我們很多時候，注重人在第二層面的需要，就是罪帶來的後果，但是不要忘記，根源是罪孽。
比方說，今天我們喜歡用一個詞，broken──人是破碎的。其實，我們還有很多其他罪帶來的後果，就是破碎的人際關係。這些都是罪、和罪孽帶來的後果。問題是今天福音派教會（新派更不用說了）常常注重罪的後果多過罪的本身。
好，現在我們來看神對蛇講的話。從v. 14開始。
首先，是神對蛇，也就是撒旦講話。但是，在這段話裡面，我們看見有關於人的救贖。再說一次，神是在講關於人的救贖的事情。我們可以說，這一段是聖經第一次預言彌賽亞（創3：15），就是第一次神預言救恩。但是，這是在神對蛇（撒旦）所講的話裡面出現的；在神對蛇講的話裡面，神說了救恩的預言。也就是說，在神的咒詛裡，有盼望，有恩典。因為，救恩的預言是在神咒詛的話語裡面的。
大家聽懂這句話了嗎﹖我說，神第一次預言救恩是在什麼時候呢？就是在祂咒詛魔鬼的時候，也就是創世記3：14-15這一段。
我們讀聖經神學，很容易把一些東西切斷，成為一塊一塊，很清楚地分開。我們講過，一、神創造人（第一章）；二、神給人行為之約，也就是不可以吃分辨善惡樹的果子（第二章），這叫行為之約；三、然後人犯罪了；四、人犯罪之後，神審判。
但是，事情並不是這樣分割的。神在第二章的行為之約，約裡的標準，就是完全順服神。在人犯罪、墮落之後，這個標準沒有降低過的。所以行為之約和後來的救恩，不是相違背的。就是說，罪人還是要受行為之約的（羅馬書第二章）。只是，罪人不可能守。所以，耶穌基督來，為我們活了無罪的一生。再加上祂為我們的罪付上懲罰的代價。
所以，你看，創世記第二章的標準，在人墮落之後沒有改變，而耶穌基督乃是成全這個標準，達到這個標準的那一位。所以，讀聖經的時候，不要把先後的東西切得乾乾淨淨的。耶穌是誰？是第二個亞當。第二個亞當來，作了第一個亞當作不到的，第一個亞當犯罪失敗的。
好了，現在人犯罪了，神來審判。審判是神對罪應該有的回應。神是聖潔的，人犯罪，神是應該審判的。而這個審判，就包含了咒詛。
審判跟咒詛的相反詞是什麼？審判是一個宣判，是一個法官的宣告，敲一下榔頭：罪名成立！所以，宣判的相反詞，就是稱義（justification）。
好，現在在這個咒詛的宣判裡面，神就給了人類一線曙光，一線盼望：女人的後裔必定要勝過蛇。所以，人的墮落和神的救贖計劃之間，有密切的關係。當然，因為人犯罪，有這個需要，所以神來救贖。但是在人犯罪墮落、神審判時，已經開始給人救贖的盼望了。
這門課程講到這裡才講到第三章，是故意的。因為，你真的理解了第三章，下面就很容易了。當然，你要瞭解第三章，一定要瞭解第一、二章。因為第三章告訴我們，為什麼人類目前在這個狀況裡。
我們這幾個禮拜跟著楊以德這本書，叫《起初》。楊以德另外寫了一本書，叫Genesis III（創世記第三章）。他另外寫了一本書，Genesis I。還有一本：psalm 139（詩篇139）。這些都是薄薄的。另外有一本但以理書，很厚。以賽亞書，三卷；光是第三卷就是40-66章。但是創世記第三章只是一本paperback的小書。
在系統神學裡面，有“神論”、“人論”等等；人論裡面，一半是講人的墮落。所以，在神學課程中，這一章可以占半科課程的。所以，上次我們就跑到羅馬書第五章，去解釋了一個人犯罪，眾人都成為罪人。好，現在我們來看這一段，創世記3：14-15：耶和華神對蛇說。我們知道蛇是代表撒旦的。
在這裡，神放了一個相互為仇的關係，這個為仇的關係是在人類和魔鬼之間。當夏娃開始聽蛇的話時，記得嗎﹖夏娃犯罪的第一步是自作聰明、自主（autonomy），所以，吃果子已經是第二個罪了。我們說，那個時候，夏娃聽蛇、和蛇討論的時候，她已經站在魔鬼那一邊了，她不是中立的。所以，人和魔鬼已經站在同一邊了，都是抵擋神的。
好，神現在要來施行救贖，他要將整個宇宙的關係，徹底的改變──divide and conquer（各個擊破）。神在魔鬼和人之間，設立一條鴻溝，結果是擊敗、勝過魔鬼，也救贖了人。我的意思是說，你不要以為在創世記第三章，神和人是站在一邊的，神愛人嘛，就開始告訴人，祂要救贖人。不是的！夏娃犯罪之前，是聖潔、公義的。亞當夏娃從犯罪開始，犯罪的第一件事是思想。一開始，就已經站在魔鬼那邊了。所以，神是一邊，人和魔鬼在另外一邊。現在神來插手，來割斷人和魔鬼之間的關係。而至終的結果，是神必得勝。
今天晚上我們唱的三首詩歌都和得勝有關。因為我找不到哪一首詩歌是以創世記第三章作主題的。不過，我們可以唱創世記第三章所預言的最後勝利的那些詩歌。
講到這裡，我們又要澄清一個很普遍的誤會。
很多基督徒很注重魔鬼、撒旦的攻擊，或者說很注重屬靈的爭戰。對屬靈爭戰敏感是很好的，但是，屬靈爭戰對人的意義，是從創世記第三章開始。創世記第一、二章，人和神在同一邊，沒有所謂屬靈的爭戰，要說是屬靈爭戰，就是人願不願意順服神。
那，你說，是創世記第一章開始，還是第三章開始有什麼分別？有很重要的分別。因為當我聽很多牧師和基督徒談論屬靈爭戰的時候，一些是靈恩的；有的不是靈恩的，就是一般福音派的；第三種是聚會所的。他們多多少少有一個觀念，認為整個宇宙的歷史，是神和撒旦的爭戰。就是說，從永恆開始，光明和黑暗就開始爭戰了，而且勝敗不明，至少到最後才明朗化。這個不是聖經的屬靈爭戰觀。
我的意思是說，在第三章之前，…你記得嗎，我們說，在創世記第一章，神創造宇宙，宇宙就是神的宮廷和聖殿。在時間開始那一刻，就是創世記第一章，神在宇宙為王。時間開始之前呢？神更加在宇宙之上為王。神從來沒有一個跟祂一樣那麼有力的敵人的。
我們說，魔鬼是on the leash，好像在狗鏈另外一端的一隻狗。魔鬼可以在人中間作惡，是神允許的，從創世記第三章開始。但是神從來是宇宙的擁有者和主宰。因為假如我們把撒旦的地位放得太高，我們就給牠太多的尊敬了，牠不配我們這麼尊敬牠的。更重要的，是我們就失去了得救的確據、得救的把握。所以我們唱 Hallelujah to the Cross。其實不只是在十字架上，神從來就是那位宇宙裡面理所當然的擁有者。
還有另外一個原因，我們要講清楚屬靈爭戰是從第三章開始，不是第一章開始的。這個原因乃是，在中東的一些宗教，比方說火神教，就是一些異教裡面，的確有這些觀念，就是光明和黑暗永遠在打仗，不停的。 這個不是聖經的宇宙觀，我們也唱過，Who is on Lord’s side？誰是站在主那邊的？主那邊就是光明那邊，聖潔那邊。勝敗從頭開始、從第三章開始，就是很清楚的。
Q：有些跨年禱告聚會或其他的聯合禱告會，會有很多宣告。例如宣告這是上帝的地方，宣告上帝會擊敗撒旦，教會要復興等等。這些宣告有什麼意義嗎？
A：宣告主耶穌得勝本身不是錯事。但是，不是因為我們宣告，因此主耶穌在這裡得勝。我舉一個不很恰當的例子。比方說，洗禮。不是因為洗禮，所以一個人重生得救，洗禮是神的恩典的一個象徵。我說，這個例子不恰當，因為那是個聖禮，而宣告耶穌基督得勝不是一個聖禮。
在教會的敬拜裡，我們應該用神客觀啟示的事實來作我們宣講的內容。我們應該宣講，神已經說過什麼，神已經作過什麼。靈恩派對福音派在這方面是一個很健康的挑戰，也就是說，我們也必須要被提醒，神在聖經裡面已經作過什麼事。所以，他們喜歡用一些動詞和形容詞，水、河代表聖靈，祭壇、寶座，但是，我們不能為神設立寶座，我們可以設立祭壇，神親自來設立祂的寶座。
好，宣告耶穌基督勝利是可以的。但是，我們作出任何宣告，都是因為耶穌基督先死了、復活了、昇天了。所以我們要靠耶穌基督的死、復活、昇天，來到神的面前。來到神的面前，我們是勝利的，也可以宣告，也可以奪回耶穌基督的領土。
上學期我們在教改革宗護教學。我們說claim and proclaim。一方面我們宣告，一方面我們奪回耶穌基督作王的領土。但是，我想，靈恩派的信徒有時候會誤會或誤導，就是以為我們這樣宣告，耶穌基督就得勝了。就是說，客觀的事實和人為主觀的經歷要分開。我們在這裡唱〈哈利路亞歸十架〉，不是唱多了，十字架就得勝了。唱多了，可能我們的信心會增加，我們會熱心，但是十字架從來是得勝的。你分得開嗎﹖系統神學、聖經神學就是搞這些，說好神作了什麼、說了什麼。
比方說，今天早上我帶領崇拜。我很少帶領崇拜的，整個崇拜，包括講道，我來負責。我裡面就放了認罪悔改的禱文，然後再唱一首詩歌，再來讀使徒信經。在認罪悔改之前，我們讀了十誡。所以我們先把神聖潔的律法放在人的面前，然後我們來到神的面前，承認我們干犯了祂的律法。好了，我們不像天主教一樣，神父宣佈人的罪得赦免，我們是因為相信神的話語，所以我們相信我們的罪得赦免。
不過，我看大部份趕鬼的信徒跟傳道人，都知道要先認罪悔改，這是屬靈爭戰很重要的原則。我想，屬靈爭戰不是靈恩運動的專利品。老早在十九世紀，在中國大陸，那時還沒有靈恩派。你知道，靈恩派是1900年才有的，而且那是第一波。但是之前在清朝，老早就有宣教士在中國趕鬼了。所以，趕鬼是兩千年來都有的。所以信徒們知道，在趕鬼之前自己必須是清潔的。
不過，我想最近強調 territorial spirit，就是每個地方有什麼邪靈，可能有點過火了。我承認，邪靈會在某些地方佔領。今天晚上其實我也要講這個問題。但是有的時候，我們並沒有智慧去判斷邪靈在哪一條街、哪一個城市，等等。比方說，有人說，羅省西邊的San Fernando Valley，你可以畫出一個圖案出來的。但是，他們說San Fernando Valley是製造黃色電影的大本營。我可以接受魔鬼特別用某一個城市作某一件事情。但是再仔細一點，怎麼畫一個圖案，我想要很謹慎。
結論是：耶穌在哪裡作王？在祂的子民中間作王，就好像我們在敬拜讚美那課所講的。
Q：魔鬼在第三章之前是不是已經開始作惡？
A：簡短的答案是：可能，但是聖經沒有清楚地講。傳統接受魔鬼是墮落的天使，表示牠前面就有驕傲、反叛神的作為。
好，到目前為止，我們只是解釋那句話，“神對蛇說”。就是在對蛇的咒詛裡面，已經開始有救贖的盼望了。好，現在我們看下去。
v. 15   我又要叫你和女人彼此為仇；你的後裔和女人的後裔也彼此為仇。女人的後裔要傷你的頭；你要傷祂的腳跟。
神把三種衝突放在人類中間：
	神對蛇說（創3：15）：

	I. 
a) 女人（女性，woman kind）
(  
b) 蛇

	II.
a) 女人的後裔            
(
b) 蛇的後裔
      〈所有在神那邊的人〉


（所有跟隨魔鬼的）

	III.
a) 他（女人的後裔）
(
b) 蛇

（耶穌基督）
（撒旦）


參考《舊約聖經神學之邀》， II：之39-41
第1、 是女人和蛇：你和女人彼此為仇。
女人是什麼意思呢？女人，用英文說，可以說是woman kind，或女性。
意思就是說，夏娃肯定不只代表她自己的。在這裡，我們沒有意思說，人類每一個女人，都跟魔鬼直接打仗，不是這個意思。但是，in general，總的來說，神使魔鬼和人類的女性之間，彼此為仇。
你說，為什麼不是男性？答案是，我不知道。但是，學者有一些猜測。第一個猜測是，女人是先被誘惑的。所以，神在審判的時候，先提到女人，也是恰當的。二、男人可能會驕傲。因為女人先犯罪，會輕看祂的妻子。所以，現在呢，神講得很清楚，救贖要透過女人成就；三、先提到女人，是因為將來拯救人類脫離撒旦的那個孩子，耶穌基督，是女人生的。這些都是一些合理的猜測。不過，我們講下去，你就會看到，女人不止是代表女人的。因為下面有女人的後裔。一講到後裔，就是牽涉到男的和女的。
剛才我們講過，人類和蛇（魔鬼）之間，現在有了仇恨。這個仇恨是神定下的。
第二個仇恨，是女人的後裔和蛇的後裔：你的後裔和女人的後裔也彼此為仇。
誰是女人的後裔呢？是不是所有女人所生的呢？是不是所有女人所生的，也就是全人類，都是蛇的後裔的仇敵呢？是不是所有女人所生的，都是魔鬼的敵人啊？不是，對不對？很明顯，施洗約翰罵那些法利賽人是毒蛇的種類（seed，太3：7，12：34；路3：7）、毒蛇之種（太23：33），毒蛇的後裔。Joh 8:44：你們是出於你們的父魔鬼。
所以，不是全人類都是魔鬼的敵人，至少可以說，有些人是魔鬼的跟從者。所以，中文聖經翻譯成毒蛇的種類，就是避免說是魔鬼的後裔。因為英文是seed（希臘文sperma）。這是“種子”的意思。魔鬼的種，不一定是魔鬼肉身生下來的。
所以，誰是蛇的後裔呢？就是所有站在魔鬼那邊的人和天使，站在牠那邊的天使，就是邪靈。女人的後裔，就是神開恩拯救，使他們站在神那邊的人。
所以，不只是人和魔鬼那邊有爭戰，信徒和邪靈之間有爭戰，信徒和世界、世人之間有爭戰。世界、世人，就是人類裡面跟從魔鬼的那一面。
最後，第三方面的仇恨：女人的後裔要傷你的頭；你要傷祂的腳跟。
這裡，女人的後裔，在希臘文（舊約翻成希臘文），那個字是 sperma。這個字是 neuter的，就是沒有性別的，種子的意思。下面，he = autou，又是男的。
後裔（種子）這個字，是沒有性別的，最後一句，“祂的”，是用的男性。所以，七十士本在這裡的翻譯是很有看見的。就是這個種子，是一位“他”，是個男性。
所以，v. 15最後，“女人的後裔”，是指一個人。然後呢，另外一邊，是蛇。所以，你看，從第二種仇恨的蛇的後裔，又集中（narrow down）回蛇一位了。正如女人的後裔，就是站在蛇那邊的人類，又集中到耶穌基督一個人，就是一位女人的後裔。
我們說，創世記3：15是第一次對彌賽亞的預言。蛇只能傷人的腳跟，但是這一位、一個女人的後裔，是傷蛇的頭，也就是打死牠的意思。
Q：女人與蛇彼此為仇，我不懂。
A：女人是指人類的女性，下面還有女人的後裔，所以總的來說，是指全人類。因為蛇也代表了牠的後裔、種類。那句話沒有說完，神在說，女人和蛇為仇，女人的後裔、蛇的後裔也彼此為仇。女人在這裡代表了女性，女人的後裔就代表了所有人類在神那邊的人。所以你不要把它割斷，要連在一起看。
Q：全人類的女性要與蛇彼此為仇，我還是不懂。
A：沒有辦法，我也不懂，聖經是這樣說的。你要問的，是為什麼男性不跟蛇為仇呢？沒有問題的，女人一生孩子，所有的男性，至少在神那邊的男性都與蛇為仇。
現在我們試著把創世記第三章和羅馬書第五章再次放在一起。
亞當代表什麼？全人類。
犯了罪，成為罪人，全人類成為罪人。
受審判，全人類受審判。
亞當死，全人類都死了。
所以，亞當是全人類的代表。夏娃不是全人類的代表。她是站在神那邊，也是得救的人類的代表。所以還不錯耶！
為什麼，因為男人要負責。太太犯罪，丈夫要負責的，這個原則很清楚。
是啊，我說，太太犯罪，先生要負責。負什麼責？負責求神開恩給太太，叫災禍不要臨到她，叫她悔改，回到神的面前。耶穌基督和教會的關係就是這樣子啊！神沒有叫女人保護丈夫的靈性，神要丈夫保護妻子的靈性。妻子要作的，是跟隨丈夫。丈夫要作的，是愛妻子。愛不是羅曼蒂克的感覺，愛在這裡就是負責的意思啊！
Q：丈夫犯罪，妻子怎麼辦？
A：丈夫犯罪，妻子肯定受到連累。妻子當然也應該為丈夫禱告。但是，講到最後，神對妻子所要求的，和對丈夫所要求的不一樣。在今生，妻子為先生禱告，很好！到了審判台前，神是問丈夫，你家裡的靈性怎麼樣。所以，作妻子的，不要把這麼多重擔放在自己的肩膀上。所以，禱告就好了。什麼叫禱告？就是交托給神嘛！神沒有要你做一家的祭司。當然，丈夫犯罪，妻子為他禱告，也是在神面前求恩典，沒有錯。那就是一個非常、緊急的狀態了。很不幸的，緊急狀態很普遍。也就是說，人類的問題就是丈夫不負責任，然後妻子又抓了一些責任過來。這是人類很普遍的現象，包括基督徒。
Q：丈夫要為妻子的靈性負責是什麼意思﹖
A：就是說，丈夫是妻子的頭。我說靈性的意思，就是與神的關係，也就是人在神面前，要遵守祂的約。這…
Q：妻子把很多責任擔過來，可不可以再詳細講。
A：你想一想就可以了。
Q：提摩太的家庭背景是從他母親、外婆的姓來的。
A：沒有錯，因為提摩太的家庭，福音是透過外祖母和媽媽臨到那一家。到了提摩太那一代，才有一個很傑出的男性信徒。
Q：那說明神也肯定他媽媽和外祖母的姓對他們家裡的祝福。
A：是，正如很多教會沒有男牧師和長老，先有女宣教士來訓練第一批男性的長老一樣。就是說，很多時候，神是透過女性來開始神賜福的管道。這個屬靈的原則有很多例外的情況。但是，有例外，不等於沒有那個原則。意思就是說，我們今天整個基督教會要努力的，是要回到那個正常的情況。就是弟兄要真的負起責任來，這樣子，女的不用那麼辛苦。當然，女的也有女的責任的。
Q：如果一方是不冷不熱的基督徒，或根本是不信的。那女的除了禱告以及完全順服上帝要她作的太太那部份外，就沒有辦法了嗎？
A：聖經怎麼說？是不是彼得前書，用你的生命來感化他。那不表示什麼都不做，那句話包括很多東西的。感動你的丈夫，等等。Meanwhile，在丈夫還沒有信之前，還是要教養兒女敬畏上帝，事情一大堆啊！就是說，不要作丈夫份內的事，但是還是很多事情要作。
我們用教養孩子來作例子，可能這件事不直接解釋這個原則。聖經要丈夫愛妻子，妻子順服丈夫，然後，夫妻都要教養孩子。所以，假如丈夫不管教孩子的話，妻子應該把責任擺在丈夫的面前，也禱告；然後也盡她的本份去教養。而不是把責任抓過來，就不理那個丈夫了，因為目標是要那個丈夫教養孩子敬畏神。要敬畏神，就是要用聖經的價值觀。我們怎麼看金錢，怎麼看戀愛和婚姻；怎麼看一家人要不要接待客人，怎麼看隱私權。這些價值觀，夫妻要同意，才能教養孩子，對不對？
最理想的情況是這樣：我們一定要先講理想的，才能講非常的，對不對？最理想的，是有一位基督徒，男的，還沒有結婚。下面這段，在我們講義裡面有，只是我沒有講，在《起初》那裡。這個單身的男性，一定要清楚知道，神要他作什麼。就是說，他一生要怎麼樣來敬畏神、服事神。這是一個作“基督徒丈夫”最基本的資格。
好，怎麼樣服事神，包括他對他學業、工作、事業、經濟的計劃。所以，一個愛主的男性，要有一套計劃。所以，當他見未來的岳父的時候，華人那些未來的岳父都會問的，你有什麼計劃啊？這個問題是合理的。
好，一個女的，就要找一個有計劃投資人生去服事神的一個基督徒男性。這個是理想的。現在問題是，那裡來這些男性呢？所以，教會內部的栽培很重要，要教導、教導、再教導，好叫教會裡面鞏固了。這樣子，有一批男性，自然向男性傳福音嘛！姊妹要作什麼？要為弟兄們禱告，也鼓勵他們向更多男性傳福音，也活出敬畏、溫柔的姊妹的榜樣。姊妹把弟兄的工作拿過來作，不是解決問題的辦法。所以，平平安安回家去做姊妹吧！
Elisabeth Elliot是當代在這方面最傑出、最合乎聖經的婦女。我不知道她有多少本書翻譯成中文，我知道的有一本。很不幸地，中文書名取得很不好，但是這本書非常好！我看了嚇一跳，她是在自白，講她自己的戀愛史啊！英文是Passion and Purity，中文是《情慾與貞操》，1984，學園出版社。Passion翻譯成情慾有點怪，其實它的意思是愛情的意思，她怎麼追她的老公。你去看那本書。你知道她的第一個丈夫是誰﹖四位弟兄，宣教士，都給南美洲那些殺人的印第安人殺害了，在Aquadore殉道。她另外有本書，叫Let Me Be A Women，意思是我不要作一個男性的取代品（substitute male），我要作聖經教導的女人。
這段呢，我在創世記第二章沒有講，要放在神造女人作為配偶那一段。我好像講了一句，在婚姻裡面，女人作老闆、暴君是不對的，男人作暴君也是不對的；兩方面完全平等、完全一樣，也是不對的。你要字義解經的話，就要好好讀創世記第二章，然後讀以弗所書第五章。男人和女人都是按照祂的形像造的，所以男和女都有神的形像的尊嚴。二、神吩咐男女都要管理大地。所以一個女的去作皇帝、總統，聖經沒有什麼原則反對這些事。
Q：作總統不是作領導了嗎﹖
A：你聽清楚，神造男女是一樣的，都是神的形像。在管理大地這件事情上，神並沒有說女的要服從男的，就是文化、政治、社會、經濟。但是在家庭和教會，神有定下一些秩序（order）。家庭的就很清楚，教會的，不在創世記的範圍，所以我們不談。重要的是神也設立一個長老制度在教會。但是在文化、社會上，神並沒有說所有的女人要順服所有的男人；連教會裡面也不是說所有的姊妹要順服所有的弟兄。順服的原則是用長老作代表，不然的話，所有的姊妹都要順服所有的弟兄，這不是聖經的原則。
這裡，人類裡面，與魔鬼有了一個仇恨。所以，動物界出現了不正常的情況。蛇要在地上爬。植物界出現不正常的狀況。要生出荊棘，也生出很多不合理的老闆，在office裡，壓迫我們。靈界不用說了，我們已經講過了。在男女之間，特別是家庭裡面，神對夏娃的咒詛裡面，也給家庭有了一個咒詛。這句話是這樣說的，v. 16，你必戀慕你的丈夫，你的丈夫必管轄你。我們看創世記4：7，這裡是神對該隱的咒詛。Gen 4:7  你若行得好，豈不蒙悅納？你若行得不好，罪就伏在門前。他必戀慕你，你卻要制伏他。
所以，這兩節經文是平行的，都講到“戀慕”和管轄。戀慕是什麼意思呢？傳統的解釋是羅曼蒂克，一種感覺。這句話不是這樣解釋的。你讀了4：7後，才發現這個“戀慕”是什麼意思。
我們Westminster有一位希伯來文非常傑出的女同學Susan Foh，寫了一本書，Women and Word of God，這本書的精華，就收在《女人與事奉》（校園出版）那本書的其中一章。她是頭一個人，發現了“戀慕”這個字的真正意義。用廣東話講是最確切的，翻成國語是“奪”、“搶奪。神對夏娃的咒詛，是妳要搶奪你丈夫的東西，而妳的丈夫必要管轄你。
簡單的說，就是兩性之間產生了權力鬥爭。這個是咒詛，兩性之間的鬥爭，是神對罪的咒詛，等於工作裡面有勞苦是神對工作的咒詛；魔鬼的攪擾就是神對全人類的咒詛。所以，不論是家庭、治理大地、或者是靈性、敬拜，神都設下了祂的咒詛。當然，每一項的咒詛，都由耶穌基督來“平反”、破除了。所以，只有在耶穌基督裡才能活出以弗所書第五章的理想情況。
我現在在負責一個福音性的夫婦團契。我覺得跟他們講一些溝通技巧，不是治根的辦法。因為這是福音性的團契。其實，基督徒夫婦團契也是一樣的。今天教會用了很多的世俗心理學，都是在講怎麼樣作、怎麼樣作。其實，男女之間那個鬥爭、戀慕、管轄，只有神的恩典才能破除。我們應該作什麼，聖經講得很清楚，聖經也不難讀，一讀就明白了。丈夫要愛你的妻子，以致於為她死；妻子順服妳的丈夫，以致於為他活，為你的丈夫而活。教會愛基督就是這樣子嘛！誰都讀得懂的，只要讀聖經時不要偏見就好了。現在為什麼作不到﹖因為人類中間有神的咒詛。但是，神咒詛不等於我們可以推卸責任喔！神就是因為人推卸責任才咒詛人的，對不對？好，神有了咒詛，人還是要負責。負責作什麼？每天被聖靈充滿。讓神的恩典再次臨到我們，再次給我們恩典，來按照聖經的話語去作。所以，很多時候，我們是治標標不治本。
我負責的是福音性的團契。昨天我講了一句話，就是你們要信耶穌嘍！這個不是陰謀，是陽謀。你們知道我們教會就是要你們信耶穌的。你假如想要有個美滿的婚姻，美好的意思，就是按照神的藍圖來活，不一定是按照愛家雜誌封面彩色照，都在草地上有部腳踏車，我們在野餐，不一定是那樣子的喔！美好的家庭，就是按照神的話語的標準。是什麼呢﹖就是我們都是罪人，但是我們承認自己是罪人。常常來到十字架面前，在遵守神的話語上有所長進。當然，神的話就特別包括關於家庭的教導。假
如你想要有這種家庭的話，神只不過要你一件事情，神只要你的命而已，that’s all，把你生命的主權交出來。那，我就跟他們說，你們一定問我囉，我們還沒有信主啊！對，你還沒有信主，但是請你們忍耐一下。你繼續去考慮，聖經裡面教導，關於婚姻是怎麼一回事。最後，我們作了一個禱告。是沒有壓力的，不施壓力。我說，你當作耳邊風聽也可以，誠心禱告也可以，但是我現在求神給你一顆很認真渴慕的心，要建立一個敬畏神的家庭。所以，一個美好的婚姻不是一個不吵架的婚姻，乃是活在神恩典下的婚姻。只有神才能改變人的心，然後改變我們每個人的價值觀。這樣才能同心教導孩子。
所以，簡單的說，沒有上帝在婚姻裡面，是沒有盼望的。因為神在婚姻裡面，已經放下祂的咒詛。而這個咒詛是應得的，因為人犯罪而得的。所以，要耶穌基督來，將咒詛挪去，我們每天也要靠耶穌基督而活。
Q：神在婚姻裡面放下咒詛。而很多不好的婚姻，是不是也是魔鬼的工作呢﹖
A：又是魔鬼，又是人的罪。兩樣都是。人的罪，帶來神的咒詛。
Q：那到底婚姻的不幸是人的罪還是魔鬼的工作﹖
A：最重要的，是人的罪和神的咒詛。當然，普遍來說，魔鬼是在攻擊，我們是與魔鬼為仇的。但是，還沒有信主的人，就不在這個為仇的範圍裡面。還沒有信主的，還是在魔鬼那邊呢！
Q：對，還在魔鬼的手下。但是就算他們沒有信主，婚姻的制度還是神設立的啊！
A：對！婚姻的制度是神設立的。
Q：那，他們也是在履行神設立的制度啊﹖
A：沒有錯。他們在履行神設立的制度，他們結婚。
Q：那，婚姻變成一種痛苦，到底是神的咒詛，還是魔鬼的攻擊？
A：兩樣都不是。最重要是人犯罪，從亞當開始，全人類犯罪，接下來的結果，是人類自食其果。我不是說沒有魔鬼的成份，沒有神咒詛的成份。但是，最重要的，還是人犯罪。
Q：人的罪給魔鬼留地步。
A：那當然。所以，你看中國大陸今天家庭瓦解，每兩對就有一對離婚，跟美國差不多。在這種破碎的社會，你要扭轉的話，就需要好好傳福音，好好栽培初信的，一個一個的重新建立他們的信仰、他們的癥結、他們的效忠（loyalty），一個一個來。教會一間一間地建立起來，沒有別的辦法。基督徒去中國的人壽保險公司，做全國性的愛滋病的公共健康教育，那個是皮毛功夫。可能有點幫助，至少比不做要好。但是，治根的，還是一個一個生命、一對一對的夫婦、一家一家的教會建立起來。但是要用聖經輔導，用神的話，而今天是大好機會，因為很多人剛剛信主。大城市的，從農村進來的知識份子；taxi driver，高級知識份子、專業人士，等等，都在信主。我不是說全國是這樣。但是，很多大城市是這樣子。所以，要扭轉神的咒詛，脫不了一個一個生命的重建，一家一家教會的重建。
我一方面做法很開放，但是做法很保守，就是一個一個生命的重建。
好，我們禱告結束。天父感謝你，你在你的咒詛裡面，還有恩典。求主給我們看見，我們是站在耶穌基督那邊的，勝利是屬於我們的，但是我們要每天支取你的力量，求主就開恩，繼續幫助我們、裝備我們，建立我們、托住我們，叫我們也對屬靈爭戰有敏感，有看見，每天儆醒，幫助我們。奉耶穌基督得勝的名求。
02/27/05 咒詛中的恩典
詩歌：
這是天父世界 My Father’s World by Maltbie D. Babcock
今天是創世記最後一堂。我們先把第三章神的咒詛和審判作一個結束。
我們上次講過神對蛇的咒詛，有三方面：
	神對蛇說（創3：15）：

	I. 
a) 女人（女性，woman kind）
(  
b) 蛇

	II.
a) 女人的後裔            
(
b) 蛇的後裔
      〈屬神的人〉


（不屬神的人和天使）

	III.
a) 他（女人的後裔）
(
b) 蛇

（耶穌基督）
（撒旦）


第一方面是女人和蛇。我們說這裡的“女人”，可以包括全人類的女人。第二是女人的後裔和蛇的後裔。女人的後裔是包括所有屬神的人，蛇的後裔就是不屬於神的人和天使。這裡的天使是指邪靈或鬼魔。最後，第三方面是“他”，是女人的一個後裔。他要擊打蛇的頭，蛇只不過是傷祂的腳跟而已。這裡就是神對蛇三方面的咒詛。
神對女人的咒詛呢？ 

1. 生產的苦楚：不是生產，乃是生產的苦楚。
2. 戀慕╱管轄：女人對丈夫的戀慕，丈夫對她的管轄。就是說，夫妻之間的權力鬥爭。
這個咒詛，並沒有給男人自由和機會去犯罪，去管轄祂的太太，意思是說，這個不是給丈夫一個藉口作一個壞丈夫。這裡只不過是說明，神把這個鬥爭放在家庭裡。女人要搶奪那些屬於她丈夫的，丈夫又要把它搶回來，就是彼此的權力鬥爭。
神對男人的咒詛：
1. 是要汗流滿面。這個勞力，意思是過度的勞力。
神並沒有意思要咒詛工作本身。因為工作是祂自己差遣人去作的。記得嗎？在第一章，要管理海裡的魚、空中的飛鳥、地上的走獸。神並沒有推翻祂在第一章所設立的文化使命，正如祂也沒有推翻人要生養眾多、遍滿全地。但是在生養眾多的過程中有痛苦，在治理大地，就是工作中有痛苦。還有最後，死亡。
當然，神給人死亡這個咒詛，是給男人，也是給女人的。正如神把兩性中間的權力鬥爭給女人，也是給男人的。很明顯，這些都是關乎男性和女性的。
所以，今天全人類都是活在一個已經墮落的世界，是已經被神咒詛的世界。而活在這個被咒詛的世界裡的人，是無法自己拯救自己的。不只是人，自然界也受咒詛。因為神說，地裡要長出荊棘來。所以，自然界和人中間，又有矛盾了。
我們來數一數：神與人之間的關係破裂了，男性和女性之間的關係又是被嚴重地影響；人與魔鬼之間，又彼此為仇；屬神的和不屬神的之間，也彼此為仇；自然界和人類之間也有衝突。所以，你看見，整個宇宙每一方面的關係都受了影響，或者說，受了破壞。
我們下面還要講一些好消息的。好消息分兩種，普遍恩典和救贖恩典。
還沒有講之前，我再講一次，神的咒詛臨到全宇宙，或者說，神的咒詛是宇宙性的，有宇宙性的重要性（has cosmic significance）的。為什麼要把這個壞消息說得那麼壞呢﹖因為好消息是那麼地好！耶穌基督來，不只是要拯救我們的靈魂上天堂。剛才所說的這些咒詛的層面，一個一個在基督裡要恢復：神與人之間、男女之間（不過，是“在基督裡”，意思是說，基督徒的丈夫和妻子）、人與自然界之間。
人與魔鬼之間的仇恨是怎麼解決的呢？是耶穌基督得勝了魔鬼，最後魔鬼被仍在火湖裡。
屬神和不屬神的人之間的矛盾怎麼解決呢？同樣地，是因為耶穌基督的得勝。所有屬基督的人，將來要承受天國。因為耶穌基督是救主，祂同時是一位得勝的君王。
關於救贖，有不同角度去理解。比方說，最正統的，是“挽回祭”（propitiation），耶穌基督挽回父神的憤怒。還有“贖罪祭”（atonement/expiation）。挽回祭和贖罪祭是不一樣的哦。贖罪祭是處理我的罪的問題，挽回祭是處理父神憤怒的問題。
還有耶穌基督使神人之間和好（reconciliation）。
還有耶穌基督買贖我們這些身為奴隸的人。
挽回祭：propitiation
贖罪祭：atonement/expiation
神人和好：reconciliation
買贖：redemption or ransom
除了這些正統的、聖經有的觀念以外，還有一個觀念也是合乎聖經的。有一位神學家叫 Aulen，他寫了一本書，叫 Christus Victor，耶穌是得勝者。耶穌基督身為得勝者，並沒有說完聖經關於救贖所有的真理，但是的確是聖經真理的一部分。和挽回祭、贖罪祭、和好、買贖，同樣是理解救贖的一個角度。所以，我再說，我們要全面地瞭解神對全宇宙的咒詛，我們才能全面地體會、欣賞耶穌基督為全宇宙所成就的救恩。
耶穌基督來到地上，祂所宣講的福音，就是天國，或者神的國。天國就是神來作王的意思。耶穌是得勝者，要徹底地消滅一切撒旦的作為。所以，耶穌基督的救贖在靈界也是有意義的。意思就是說，這位救贖主耶穌，是勝過所有惡者的。
Q：買贖的意思可不可以重複一次。
A：買贖以前沒有講過。就好像我們是奴隸，耶穌基督付出代價，把我們買回來。
Q：那耶穌基督付出什麼代價呢？贖價是給魔鬼嗎？
A：問得好！因為這個的確是某些神學家的說法。我在我的課堂很少講ransom這種的贖價。我一般是強調挽回祭。聖經的確說，祂把我們救贖出來，從黑暗中把我們遷到、移到祂愛子光明的國度，這個聖經的確有講的（西1：13）。但是我並不覺得聖經在哪裡講過，神付了魔鬼一個代價。應該說，神打敗了、擊敗了魔鬼的作為，把我們從魔鬼的國度搶回來，回到我們應該在的地方，就是祂的國度。魔鬼並沒有那麼偉大，要上帝付牠什麼價錢。不過，神學歷史上，的確有這個理論。
Q：聖經經文有沒有說，主耶穌付出重價把我們買回來？
A：有的，這個聖經有的，“你們是重價買來的”（林前6：20；7：23）。
Q：如果是買回來，就有一個人要受贖金了啊！
A：對不起，我最近沒有溫習這方面的神學歷史。我只能說，我的理解是我們從來就是屬於神的。耶穌基督把我們買贖回來，叫我們再度歸入神的名下。假如要說神是把我們從魔鬼的權勢贖出來的話，我們也要說明，魔鬼只不過是暫時統治我們的，因為魔鬼和神不是同等的。魔鬼在屬於牠的，就是不屬於耶穌的人身上的統治是有限的、暫時的，而且是在神的計劃中。牠是神的繩子所拴住的狗（A dog on the leash）。就是說，牠不能走得太遠的，不可能做得太過份的。有機會請各位復習一下這方面的系統神學的書籍。
我沒有講過耶穌基督從魔鬼那邊買贖我們，回到神的這邊。至少這個不是一個完整的理論。
Q：老師以前說，耶穌基督付出的這個代價，是憑著神的公義。不是給魔鬼的。
A：對。我的意思是，挽回祭這三個字，是付給神的，不是付給魔鬼的。現在問題是，除了挽回祭以外，聖經有沒有說神付給魔鬼代價﹖我是看不見。但是，有神把我們從黑暗的權勢遷到祂愛子的國度（西1：13）。
我再說，大家聽懂了這個完全的墮落是多麼的恐怖、範圍是多麼地廣嗎？因為魔鬼在神的控制之下，可以在很多不同的範圍中運作。第一、最明顯的，是鼓勵我們犯罪，鼓勵我們阻擋神的計劃，鼓勵我們去墮落。這些都是跟我們傳統所說的，我們的“靈命”，我們的道德有關的。我不太喜歡用“靈命” 這兩個字，大家都知道了。因為“靈命”是包括整個人生。好，這是一方面。
第二、魔鬼在整個世界秩序（world order）裡面工作。在保羅書信或新約裡用這個詞呢，是“這個世代”或“這個世界”，我們下學期會講。這個字是aion，英文是aeon，這個是有時間，也有空間意義的。所以，第二方面，是魔鬼在這個世界秩序裡工作，包括政治、哲學、藝術和文化等等。
第三方面：魔鬼在靈界方面工作。
這三方面就包括一切了。假如再分細一點，第四、魔鬼特別在教會裡面嘗試去搗亂。
我應該講過這個故事。有一次，一位牧師坐飛機，禱告了之後就用飯。隔壁那個乘客也在禱告，但是不用飯，繼續禱告。那個牧師問他，你是不是在禱告。他說：是。那，你是基督徒嘍？他說，不是！我是撒旦教的，我的禱告就是要拆毀所有基督教牧師的婚姻。
就算這個故事是虛構的，也不太離譜。因為魔鬼知道在什麼要害的地方下藥。
楊以德的講義裡面有一句話，他說，假如你最近沒有受到魔鬼的攻擊，可能你在天國裡面不是很重要；你大概不是很熱心為主努力，不值得魔鬼花太多的心血。意思就是說，我們一定要決心不給魔鬼留地步。
好，我們現在講的是，整個宇宙在神的咒詛下，也暫時讓魔鬼在這裡活動。既然受了神的咒詛，整個宇宙歷史是根據一個原則運作的，就是死亡的原則。等一下，下面有好消息的。你要瞭解人類世界的歷史，你必須要瞭解整個世界歷史的意義，就是死亡的彰顯、死亡的表現。我還沒有講完呵，下面還有恩典。但是我們要先講清楚創世記第三章的意義。你看第四章，該隱殺亞伯了。人類的壽命是從九百六十九年，慢慢跌到摩西的一百二十年。而且，摩西寫詩篇九十篇的時候，他說，我們的壽命只不過是七八十歲。
所以死亡這個原則不只是所謂屬靈原則，就是說我們與神、生命的源頭隔絕了。我們人類的確會死。還有，死亡這個勢力是個咒詛，使人類懼怕。死亡是一個疆界（frontier）。
有一次我讀了蘇穎智牧師的哥哥蘇穎瑞的一句話，那篇文章是在講我們對自我的認識，我們的身份（identity）。一般講這些題目的文章，當然是提到神按照祂的形像造我們，然後耶穌基督恢復我們的形像。所以，我們是屬基督的，是神愛的。但是蘇牧師那篇文章不是這樣寫的。他說，一個人的identity，他對自己身份的認定，是在乎他和死亡的關係如何。這是一針見血！我們怕不怕死，就決定我們對自己的認識如何。意思就是說，死亡管轄我們了。死亡是什麼？死亡是神對罪的審判。愛裡沒有懼怕，包括怕死。愛是完全的，怕就袪除了。耶穌說，我是世界的光，若有人跟從我，就不在黑暗裡走，就實實在在不怕黑，不怕死。
所以，整個人類歷史的原則，是死亡。還有，動物界、自然界的死亡。我無法想像，亞當倘若沒有犯罪，沒有死亡是怎麼一回事，我不會回答這個問題。自然界的 food chain是怎麼運作的，是不是大的就不吃小的呢﹖至少沒有神的咒詛。所以，環境污染這些都是死亡原則的表現；身體有病，這些都是死亡原則。
好了，現在我們來看神如何處理伏在死亡咒詛下的宇宙。你懂了這幾個原則，創世記第四章到第十一章，就一目瞭然了。
第四章講什麼﹖講謀殺，然後神審判。接下來，有一些上古的英雄，或者說有一些都市文明（urban civilization）。有些人會吹樂器的，有些人會打獵的、會作工具的。好，開始有文明，有物質的文明，有文化，有音樂。但是，也有打仗。有些人誇口，自己能夠殺多少人的。然後下面，到了挪亞時期，神看見遍地都是邪惡，神就用洪水滅絕了人類。但是挪亞在神面前“蒙恩”，不是因為他是義人。挪亞在神面前是義人，挪亞在神面前蒙恩，這兩句話中間還有一句話的，是特別隔住的。告訴我們，挪亞蒙恩不是因為他是義人，義人的意思就是敬畏耶和華。舊約裡面很多人被稱為義人，不等於他們沒有犯罪。挪亞的罪就是榜上有名的，都點得清清楚楚的。你怎麼理解這麼多東西？謀殺、審判；文化、爭戰；邪惡、恩典；洪水，彩虹。
好，我們剛才說了一個原則了，就是死的原則。下面我們要講另外一個原則，神學家稱這個原則為普遍恩典（common grace）。普遍的意思，就是全人類都得到了。使徒行傳14章，神賜給全人類好處（徒14：16-17）。神給全人類日光。雅各書1：17，神是眾光之父，所有美善的事，是從祂那裡來的，這也是為什麼我們剛才唱“這是天父世界”。
但是，一談到普遍恩典，我們要處理一個錯誤的觀念，就是人文主義和自由派神學所說的，一切都是美善的，四海之內皆兄弟啊！剛才我在找一首聖詩，這本歌集是沒有的，就是，歡欣、歡欣，Joyful, Joyful, We Adore Thee。你知道我在講那一首嗎﹖快樂頌。很多大型的聚會喜歡用這首作開幕的敬拜詩歌，音樂是貝多芬寫的。貝多芬活在什麼時代？十八世紀末，十九世紀初，剛好就是康得、黑格爾和浪漫主義時期。
這首歌的意思是說，上帝是我們的父親，耶穌基督是我們的大哥，我們都是兄弟姐妹，到處鳥語花香，我們快快樂樂讚美神。這幅圖畫只有在耶穌基督裡面才可能發生的！在耶穌還沒有回來之前，這幅圖畫不可能在全人類中間實現的。這首詩歌裡面，沒有提到罪，沒有提到救恩。
最近，我學了一首香港現代聖詩，主題是求主復興我。最後一句是，讓社會踏進天國，願社會進步進到天國。那，這個是不可能發生的。人文主義烏托邦的這個夢，是個虛幻。這個不是我們所謂的普遍恩典。
普遍恩典是什麼呢？乃是說，雖然宇宙是伏在神的咒詛之下，雖然死亡乃是人類歷史的原則，但是神並沒有讓罪和死亡充份地表現出來，因為假如罪和死亡充份發揮的話，人類就會自相殘殺，一個人都不會剩下的。有什麼證據？該隱就是這樣子嘛！殺了祂的弟弟。神 restrain evil，限制了邪惡的發揮。
每一年的夏天，世界上的大城市，不是每一個城市都有暴動，這是神的恩典，是神的普遍恩典；海嘯使十六萬人死亡，神沒有讓海嘯每三個月發生一次。上一次海嘯什麼時候發生的，上次是不到一百年前，對不對﹖誰記得﹖一定是超過五十年。反正，不是每個禮拜都在某個地方有海嘯；不是每個星期火山爆炸；不是每一個火山，每一個星期爆炸。這是普遍恩典。
宇宙總的來說，是有秩序的。總的來說，不是完全大亂的。當然，主耶穌回來之前，有民攻打民，國攻打國，有地震。這些都是主再來之前的預兆。但是，主再來之前的“之前”，宇宙總的來說，有秩序。這是因為神的普遍恩典。
神也讓很多邪惡的人，有各種各樣的才幹或天份，可以寫出很高深的哲學或文學、藝術、音樂；工程師可以造一些橋，不會塌下來的，除非在付款的過程裡面有貪汙腐敗。上帝也會造人設計飛機，可以飛得這麼快，這麼高。這些都是普遍恩典。
死亡和咒詛，和普遍恩典，是同時存在在這個世界的。所以有非基督徒很能幹，有佛教徒很熱心作善事，至於他行善是為了積功德是另外一碼事哦。人間裡有真善美，是因為宇宙還是天父的世界。下面這句話，有英文的味道，很對不起啊，“世界是天父的世界多過是魔鬼的世界”（This is more a Father’s world than a world under the devil）。魔鬼的權勢是有限的，神的計劃一定會得勝的，耶穌的復活就是這個復活的記號。
但是我們基督徒還是活在一個墮落的世界，這個世界還有神的咒詛，海嘯是會發生的，人是會患 cancer的，會死的。
清教徒時期，就是改革宗在英國發展很輝煌的時期，小孩的壽命，平均在三十歲以下，當然包括這些改革宗的小孩。所以，baby，小孩、青少年，每個月都有死亡的，每個禮拜在各城鎮都有安息禮拜的。
我記得我剛到美國的時候，1965-67年，在英文或社會課上，老師介紹了好基本書，是批判美國這個資本主義社會的。一本叫The Hidden Persuader 隱藏的說服者，是講到廣告界的詭計；還有一本叫Unsave in Any Speed，不論你車開得多快或多慢，都是不安全的；另外一本，叫The American Way of Death，美國人的死亡方式。這本書是講整個殯儀館的工業，怎麼樣地粉飾死亡。假設你要安排一個葬禮，前面一定是很漂亮的。最貴的棺材那個房間，燈光一定是最亮的、很足夠的。然後，棺材愈來愈便宜，燈光就愈來愈暗。總的來說，把死亡粉飾成一個很漂亮的東西。
坦白說，Glendale那個Forest Lawn Memorial Part就是這樣子。當然，我也很喜歡帶人去看，因為那裡有好幾幅宗教的藝術品。但是，在耶穌的晚餐那個禮拜堂的門口，有一塊很大的石碑，上面寫了這個Forest Lawn創辦人的信念書，Founder’s Creed。他認為死亡是很美麗、很光明的。這個是很典型的人文主義的宣言。所以，你去Forest Lawn參觀的話，一方面可以看到很偉大的宗教藝術。跑進去，左邊是天鵝湖，第一個右彎，就是法老王的女兒把摩西從水裡揀起來的那個彫刻。還有很多的耶穌像、大衛像，等等。但是你要看到，整個Forest Lawn是虔誠加上人文主義的虛幻的夢，兩者是並存的。
我在講什麼﹖我在講死亡不能否認，但還是有神的普遍恩典。
Q：我有四個關於恩典之約的問題。恩典之約的特徵是什麼﹖
http://www.chinachristianbooks.org/new/ReformationTheology/rensys/gb/m-7.htm
A：恩典之約最大的特點就是救贖，是神主權的定下，我們不配得到的。核心的思想就是上帝是我們的神，我們是祂的子民。以馬內利，祂永不撇棄我們。
Q：這個是不是在普遍恩典裡面﹖
A：不算。
Q：恩典之約和普遍恩典是不是同一個範圍﹖
A：不是。坦白說，這個問題，在神學界裡，有不同的說法。我先講傳統的說法，就是威敏斯特信條的說法。神給亞當立了行為之約，就是要亞當順服。亞當犯罪、失敗了，所以，從第三章開始，就是從神向蛇講的咒詛裡面，恩典之約開始展開了，就是從咒詛的話開始，這是第一種說法。
有些人不喜歡這樣講。所以，近代經過聖經神學運動的興起，你就會聽到我介紹Kline對約的看法。他說，從創世記第一章開始就是約，因為Kline注重約裡面的統治和律法。這些神學家嘗試把行為之約和恩典之約間的共通點，把它突出來。Robertson（我們講義《舊約聖經神學之邀》的作者）就說，神給亞當在第一、二章的，是創造之約；從第三章開始，叫救贖之約。這和傳統分法是一樣的，不過名稱有點不一樣。但是，無論如何，至少普遍恩典不在救贖之約、恩典之約的範圍之內。但是，不是完全沒有關係。說完了分開，又要說回之間的關係。
什麼叫普遍恩典﹖挪亞之約就是普遍恩典啊！神說，我以後不會用洪水消滅人類，彩虹是那個記號。不過，既然人犯罪，會殺人，流人血的人，祂的血也要被人流。所以，神在第九章定下了死刑這個規矩。
神在挪亞之約裡面，向人類施恩典。為什麼﹖其中一個很明顯的理由，就是要保存人類。神也自己說，因為人是按照祂的形像造的。所以，這個普遍恩典跟創造之約有關。神在第九章繼續說，要生養眾多，遍滿全地，神繼續說，人是按照神的形像造的。
但是，挪亞之約，保存了人類的性命，更重要的，是女人的後裔，耶穌基督從那裡出來。所以，普遍恩典乃是救贖恩典的背景、前提、舞臺、平臺（platform），但是普遍恩典本身最重要的，是管治邪惡，保存生命。普遍恩典的目的不是救贖人類，但是它為救贖計劃提供了一個平臺。耶穌就是在這個宇宙裡面，道成肉身，就是在這個受了神咒詛的宇宙裡面，道成肉身。
Q：那，這個救贖之約是不是一個永遠的約﹖
A：是。救贖之約是以永遠的約賜給我們的。永遠的意思有兩方面。第一、是神在永恆裡面計劃的；第二、是神給所有亞伯拉罕的後裔提供的。這兩方面都在創世記17：7。 

Gen 17:7
(7)   我要與你並你世世代代的後裔堅立我的約，作永遠的約，是要作你和你後裔的神。
意思是說，所有亞伯拉罕的後裔，真正亞伯拉罕的後裔，都要得到這個好處，直到永遠。
所以，約裡面的好處──救恩，是直到永遠的，不是因為約本身是在永恆裡面計劃的。
Q：那麼，這個恩典之約是不是有範圍的﹖
A：你把挪亞之約講義的東西都挖出來了。神看中了挪亞，這雖然是普遍恩典，但是原則是一樣的。挪亞在神面前蒙恩，所以，你看見，神立約的時候，祂來揀選立約的對象。然後在挪亞眾多的後裔中間，神揀選亞伯拉罕，呼召他。所以，恩典之約的範圍就是所有神所揀選的人。
但是，我常常畫兩個圈，對不對﹖其中一個是真正神的約的約民，另外一個是有形的群體。新約時期，我們稱之為有形的教會，舊約就是以色列民。在有形的群體裡面，有真的神的選民，也有不是的。神的恩典臨到那些他所揀選、呼召、拯救的人。但是神的福音是傳給所有聽得到的人。
第二個圈子，我們叫有形教會。我對這第二個圈子的定義是：凡是聽得到福音的這個範圍，就包括了基督徒的家人和親友，包括福音廣播到的地方。所以，恩典之約，從廣義來說，包括所有有機會聽到福音的人。這是我的理解。
                      恩典之約
                    在基督裡
                        福音   宣告 Announcement                  圖

                           應許 Promise
                               吩咐 Command
                               邀請 Invitation                      

                                                     有形群體（教會）
Q：恩典之約的範圍包不包括行為之約裡面的人﹖
A：行為之約包括什麼人﹖亞當、夏娃和全人類。行為之約在創世記第三章已經廢除了。我的意思是說，神對人的那個應許已經沒有了，不過行為之約裡面的那個標準沒有變就是了。意思是說，人不再可能靠行為得救了。
行為之約起初定的時候是全人類；恩典之約這個好消息是傳到所有聽得到的人。但是，真正作約裡面的選民，乃是神所揀選、所呼召的人，也就是那些真正有悔改、有信心的人。但是從廣義上來說，福音是傳到所有聽得到的人，那是恩典之約比較廣一點的範圍。不過，還是沒有行為之約的範圍那麼廣。但是，耶穌基督的死和復活，的確有宇宙性的重要性。因為耶穌基督打敗魔鬼，向全人類宣告，祂勝過魔鬼、勝過死亡、勝過罪；也向魔鬼和全靈界作同樣的宣告。
Q：恩典之約是不是包括所有的時代﹖
A：恩典之約是從第三章開始，包括所有的時代。各位在這個課程學到的，是聖約神學。用時代論的說法，第一個時代，就是行為之約。所以，恩典之約是從第二到第七個時代。
Q：第二到第七個時代是什麼﹖
A：這要看是那個版本的時代論。基本上就是從亞當犯罪之後，到舊約摩西時代，新約時代，千禧年國度時期，然後永恆。中間還有挪亞、亞伯拉罕、大衛時期等等。有人把將來的千禧年放在第六個時期，有人把它放在第七個時期，就看你前面的挪亞、亞伯拉罕、大衛是怎麼分了。最重要的是舊約，就是摩西時期、新約時期，和千禧年。
註。時代論：無罪時代（在伊甸園中）；良心時代（逐出伊甸園之後）；人治時代（挪亞時期，洪水以後），應許時代（亞位拉罕時）；律法時代（摩西時期，在西乃山）；恩典時代（耶穌受死復活以後）；及國度時代（耶穌第二次再來，建立千禧年）。
既然我在救恩論裡面沒有講末世論，我就在創世記裡面講末世論好了。
這個不是沒有道理的。因為末世論這個字，常常我們以為就是主再來，但是，二十世紀以來，那個字的意義已經改了。末世從耶穌基督道成肉身就開始了。
Q：千禧年和主再來是不是同一個時期﹖
A：有四種說法。下面是免費供應末世論, with same price. ：)
我們先講前千禧年派：將來主要降臨，然後，有一千年，然後有白色寶座的審判。這是最簡化的前千禧年派。就是說，將來有一天年耶穌要作王。所有的時代論者都是前千禧年派。但是，不是所有前千禧年派都是時代論，因為時代論是從1827年才開始有的。

I. 時代論                                           III. 無千禧年派
主再來   審判             復活昇天     耶穌再來
被                                          審判 復活
提 1,000                                     天堂 地獄
   大災難
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II. 前千禧年派                                      IV. 後千禧年派
主再來    審判              復活昇天    耶穌再來
                                            審判 復活
          1,000                              天堂 地獄


        主作王一千年                   福音廣傳
無千禧年派：無千禧年派是將來耶穌基督要來，有審判、有復活、有天堂、有地獄，都在主再來那時候發生，所以叫無千禧年。千禧年是一個比喻或象徵。
後千禧年派：我的老師是後千禧年派的。後千禧年派和無千禧年派看起來好像一樣，就是將來有主再來，有審判、有復活、有天堂、有地獄。不同的地方，在對千禧年的看法。什麼叫千禧年呢？千禧年就是耶穌基督再來，倒數一千年。意思就是說，我們不知道千禧年什麼時候開始，但是我們知道它什麼時候結束。後千禧年強調的是福音廣傳，耶穌基督的國度要擴充。其實，無千禧年派和後千禧年派都是強調這一點，就是耶穌基督復活昇天之後，一直到祂再來的這段時間，我們要宣告祂的得勝。耶穌坐在寶座上，是萬王之王。所以，屬於無千禧年派和後千禧年派的基督徒，對文化使命、政治參與、教育改革、慈善事工都非常注意的。因為，為什麼要作這些事情呢？因為耶穌是王、是主，我們來宣告祂為王。怎麼來宣告？憑愛心來服務，同時傳福音。不過，也要說明，後千禧年派裡面，也有一些是不信聖經的，是“社會福音派”。他們的所謂千禧年，是天國在人間，就是博愛、服務，大家都是兄弟，一個烏托邦。這是新派的後千禧年。所以，不要說所有不相信千禧年的都不是福音派哦！華人教會的確有這種神學家，認為所有不相信千禧年的都是新派。事情沒有那麼簡單。
好，現在來講時代論。記得嗎？前千禧年是將來有一千年。我們先把前千禧年這個架構畫在這裡（I）。時代論和前千禧年派有什麼不同呢？有好幾方面。
一、將來的千禧年，是以色列復國的時期。舊約神的律法要實現，耶穌要在耶路撒冷，坐在寶座上；舊約獻祭的制度要恢復。意思就是說，以色列人有第二次機會信主，只有以色列人有的。所以，神對以色列人的救法和外邦人不一樣。現在是外邦人信主的時期，但是不是天國時期。所以，登山寶訓現在不用守的，那是將來千禧年天國的事情。所以現在有人打你的右臉，你可以打他！我真的聽過牧師這樣講的。他沒有說要你打人，他說這些規矩現在不適用的。所以，時代論對千禧年的本質有它特別的解釋。
二、在主降臨之前，有被提。這個被提是秘密的，所以，真基督徒被提後，地下就大亂了、撞車了，等等各種各樣的問題（那是在電影裡面）。但是，最重要的是，被提是秘密的，然後，與主相會；七年之後，就有主再來。所以，按照這個計劃，基督徒是免除了在地上受苦的，因為下面第七年有大災難。
我對災難的瞭解，是耶穌基督的教導，在地上一定有苦難。我個人是採取這三派（除了時代論以外）的長處。不過，時代論的傳道人和弟兄姊妹，他們的行為好過他們的神學。所以，絕對是我們主內的弟兄姊妹。時代論的弟兄姊妹往往是最認真讀經的一幫人。
無千禧年和後千禧年教導我們，耶穌得勝了，不要憂愁，不要失望，要勇敢地傳福音；不只是傳福音，還要改造這個世界。不過，用政治的方法改造這個世界是沒有盼望的。但是不是不作，還是要作。你去做青年工作，福音預工，這個福音預工變質成YMCA這種東西了。好，從頭再來！不是說，唉，就不用作了；不是不用作，是再作！所以，無千禧年派和後千禧年派是很入世的。
前千禧年派教導我們什麼呢？地上有苦難，有戰爭，有地震，這個困難會愈來愈多，然後，有一天耶穌會回來。
時代論教導我們什麼呢？要好好地預備主再來，過聖潔的生活，傳福音。當然，聖經裡面也有講這個，不只是時代論說的。約翰一書就有講了，要潔淨自己。但是這個過聖潔的生活，不等於不進到世界裡。時代論自從開始，一直到最近，就是從1830年代到1970年代，是避世的，不要管社會的問題。這世界和其中所有的，一定會成為過去的。傳福音、搶救靈魂就好了。但是，最近的三十年，時代論者有很大的改變。為什麼呢？社會在改變，而時代論教會的弟兄姊妹就活在這個世界裡。有的是律師，有的是有MBA的工商管理員。你怎麼向他們的同事傳福音呢？當然要關心這些人所生活的世界嘛！所以我說，時代論者的生活比他們的神學好得多。
02/27 下半堂
剛才我們講過，咒詛、死亡和普遍恩典。我要再加一個觀念。這是Van Til對人類歷史的看法。這個觀念叫“分辨”。他說，人類歷史的特點就是分辨（differentiation）。神在人類歷史中，將山羊和綿羊分辨，也就是蛇的後裔和女人的後裔，從全人類分辨出挪亞一個人出來，從挪亞的後裔分辨出亞伯拉罕來，一直到大衛，到耶穌基督。
然後到耶穌基督又打開一道新的門，就是新約時期的基督徒。神不斷在那裡作分別出來的事情。所以，一方面神咒詛了宇宙，神又托住宇宙，透過普遍恩典。然後神施行拯救。既然，神在普遍恩典的範圍施行救贖恩典，很明顯的，人類就有兩種人囉！一種是屬神的，一種是滅亡的，神就不斷在人類中揀選、救贖屬於祂的人。
這樣說，並不意味著文化、社會不重要。因為文化使命，就是創世記第一章所提的，並沒有廢除。人還是要生養眾多，管理大地，但是，人已經沒有公義和聖潔，本著一個敬畏神的心來管理大地。所以，人需要被聖靈重生。依靠耶穌基督的寶血，成為天國的公民。這樣子，我們又管理大地，又傳福音，這兩件事成為同一件事。生養眾多、管理大地，和去萬民中使人作主的門徒，就結合起來，成為一個使命。文化使命和福音使命是同一個使命。
神給亞當文化使命，亞當失敗了。神咒詛了全人類，但是用普遍恩典托住全人類。神差遣第二個亞當耶穌來了，耶穌來，他成全了亞當所失敗的事情，就是活了無罪的一生，還要拯救我們。耶穌為祂的子民死和復活，也賜大使命給祂所有的門徒。耶穌基督是第二個亞當，亞當作不到的，耶穌都作到。究竟有幾個耶穌？只有一個嘛！同一個耶穌。又是成全亞當的使命，又是拯救信徒，頒發大使命。所以文化使命和福音使命是一個使命。
Q：所以，不能說宗教是宗教，文藝是文藝﹖
A：宇宙裡面沒有一方寸耶穌不說：“是我的”。這是一百年前荷蘭的首相Abraham Kuyper所說的，他也是系統神學家，也是自由大學的創辦人。你能夠掌握這一點就好了，沒有一個範圍耶穌不做主的，包括政治，包括法律，包括我們的肉體、金錢、婚姻。沒有一個範圍不在耶穌的統治之下，所以沒有範圍是不屬靈的。屬靈這兩個字，不是這樣定義的。關起門禱告叫屬靈，賺錢叫屬世。屬靈的意思，就是被聖靈所控制，被聖靈所掌管。所以，創世記第四到第十一章的意義就是，我們看到神的審判，又看到祂的普遍恩典。
所以，讀舊約的時候，你要戴著我們老人家戴的Bifocal、兩個焦點的眼鏡，又看恩典，又看審判。然後，讀到先知書的時候，要戴我這種progressive lens，有的時候在責備以色列人；有的時候告訴他們，他們會從被擄中歸回的。然後突然間冒了一句話出來，耶和華在祂的聖殿中，全地的人都要肅靜（哈巴谷書第二章）。約拿在魚肚裡，他懺悔囉，最後一句話，救恩出於耶和華（約拿書2：9）。舊約的文學很多時候就把恩典、審判和盼望都揉合在一起。這也是如果我們不戴雙光眼鏡來讀聖經，讀起來會有困難的原因。
你們在創世記前幾章要抓到幾個大原則，看下去就方便很多。你看到在約裡面的生活，神頒發律法。人遵從、不遵從。不遵從，神就審判。人來哀求，悔改，神搭救。然後人和神重新立約，循環又重新開始。這是約中的生活。
Q：舊約提到的“神的選民”，和新約提到的“神的兒女” 是一樣的嗎﹖
A：聖經裡只有很少數的經文提到神是全人類的父親。有，但是很少。比方說，“神是眾光之父”（雅各書1：18）。這是一個最好的例子，但是，神是祂選民的父親，這是聖經對“父” 一貫的用法，包括在舊約。所以，神在舊約裡面的選民，就是所有的真以色列人。新約時期，就是所有藉著耶穌基督作神的兒女的人。所以，舊約的真以色列人，和新約的真信徒，在神面前是同一個地位的。上面所講的，不是時代論的看法。
Q：所以，你剛才畫的那兩個圈，神的兒女就是第一個圈裡頭的人﹖
A：神的兒女就是真的信徒（在恩典之約裡面的信徒）。但是，你怎麼形容那些在第二個圈，但不在第一個圈子裡的人呢？所以，我用詞比較挑剔一點，我不喜歡說某某人什麼時候“得救”，特別不說某某人什麼時候“重生得救”。
因為得救是一個很長的過程。一、神永恆的揀選；二、耶穌基督在十字架上的拯救；三、聖靈的重生。四、人的悔改信主：五、很長的成聖的過程。我們也可以說，人是在繼續被拯救中：六、將來，完全得救。
我們再回到那些第二個圈子裡面的人。我願意稱他們為信徒。信，是人所作的，有真有假，耶穌說有真有假嘛！四種不同的種子，落在四種不同的土地上。這些人都聽過神的道的，甚至乎嚐過天恩的滋味，與聖靈有份，我願意說他們是基督徒，或者是信徒，教會的會友。這些詞說明他們在人間，是一個信耶穌的人。那，他們是不是神的選民呢？那就在乎神揀選的恩典了。人得到恩典，會真正地相信悔改，所以，我喜歡說，某某人在某一天“信主” 了、“決志”了，他在眾人面前承認他信主了。這些詞，都可以用在第一、二個圈子裡面的人。我最怕用某某人“重生得救”了。我願意說他悔改信耶穌了。
Q：剛剛說，在舊約裡神的選民和在新約在基督裡的人是一樣的。但是，如果出埃及記是預表信徒的經歷，那麼，在出埃及記，最後只有兩個人進入應許之地，其他人都倒地了。
A：我是說，真的選民，相等於新約真的基督徒。
Q：那這麼說，如果說，出埃及記是預演了新約在基督裡的人，那麼，得救的人才兩個嗎？
A：至少是少數。十年前，我開始正視這個恐怖的事實，就是教會裡面有很多人不是得救的。
Q：整個出埃及的那代只有兩個得救﹖
A：沒有錯，出埃及那代只有兩個，下面還有生很多的，要另外算。是幾十萬人中的兩個，其他人都死在曠野。
Q：所以我聽到有些牧師喜歡說，舊約是很嚴厲的時代，新約是恩典的時代。我不贊成這個說法，因為神過去、現在、將來永不改變。但是，舊約聖經寫的，確實有這個現象。
A：出埃及那代，剩下兩個，不過，還有第二代、第三代，神還是憐憫的。
Q：在還有，在舊約裡犯罪，審判是很嚴厲的。但是，到新約的基督徒犯罪，並沒有感覺到神的審判是很嚴厲的。
A：以色列人也沒有感覺到啊，結果神就審判他們，滅絕他們。新約裡的神，是非常嚴厲的。我們的神是烈火（希伯來書）。你看看耶穌的畫像，啟示錄第一章，面上有火，這樣子的。所以，我常常說一句很不恭敬的話，不要因為耶穌是一個長頭髮的嘻皮，穿著拖鞋在加利利海邊走。因為，我們太過偏重那個圖畫，很慈祥的。坦白說，我也喜歡唱那些詩歌：“加利利人耶穌”，我從小就喜歡唱那些詩歌的。但是我們為什麼不寫一些形容啟示錄第一章的耶穌基督呢？那些是給我們今天的基督徒看的！
你看，我是字義解經的呵！我相信啟示錄前面幾章都是給我們的嘛！那個在七封信之前哦！沒有錯，是一個異象。但是，至少告訴我們，耶穌是這個樣子的。我們不該儆醒預備祂的再來嗎﹖今天的基督徒不覺得神嚴厲，其中一個很大的原因，是教會不按照馬太福音十八章15-18節，去施行管教。在不施行這個正式的管教之前，又不用聖經來輔導人。用一大堆世俗的心理學，來“撫摸”主的羊群；不教導人過有紀律的生活，有系統地教導神的話語。所以，難怪我們覺得神不嚴厲的，這個責任在傳道人身上，長老、執事的身上。我們有沒有好好教導神的話？舊約的神是很仁慈的，新約的耶穌是很嚴厲的。當然，相反也是對的！意思就是說，新約舊約不分哪一個更嚴厲。我講了一年多、兩年多約的神學，這個最實際的應用，就是敬畏和順服，是不分新舊約的。
Q：剛才說得救的問題，六個過程。但是，按照聖經教導我們說，人只要口裡承認、心裡相信就必得救。那這要怎麼去看呢﹖
A：我們讀聖經神學、系統神學，就是要把聖經所有關於拯救的經文都放在一起來看。使徒行傳作的事情，不等於今天我們要作。使徒行傳的人醫病，每次都醫好的，可以叫人死的。我們有這個恩賜嗎﹖沒有！因為我們不是使徒啊！好，羅馬書第十章，口裡承認，心裡相信，就必得救。這句話出現在羅馬書。前面講了一大堆關於拯救的事情，至少講了八大章。神的憤怒，耶穌是挽回祭；我們要信，真的信，好像亞伯拉罕這樣信，神就算我們為義、稱我們為義；我們與耶穌基督同埋葬、同復活；不要作罪的奴僕；肉體和靈爭戰，但是要靠聖靈得勝：沒有一件事情可以使我們與主的愛分隔；然後跳到十一章，所有的事情都是歸於祂，願榮耀歸給祂。口裡承認那句話，是在這麼多事情裡面的一句。所以，不能只拿一句話。
Q：所以，不是一次得救就永遠得救﹖
A：我從來沒有說一次得救就永遠得救，我不講這種話的。永遠得救，我講的。但是一次得救是什麼意思呢？是舉個手就一次得救了﹖
Q：口裡承認、心裡相信﹖
A：這句話，你要同時把撒種的比喻拿來看。為什麼我們不說，耶穌說，不是每天稱呼我主啊主啊的人，都可以進天國呢﹖我們為什麼不把這句話掛在嘴邊呢﹖為什麼我們不把“我從來不認識你們！”掛在嘴邊呢﹖我們只會老是把“口裡承認、心裡相信、就必得救”掛在嘴邊。所以，我們選擇經文，要全面。坦白說，華人教會的傳道人，只選擇幾句大家喜歡聽的，或者自己喜歡聽的。系統神學作的功夫，就是把所有聖經的教導，都放在一起來看。所有聖經所講的，我都相信。我相信神在永恆裡面預定了祂要拯救的人。那你說，聖經說神不願一人沉淪啊！願意所有人都得救。是，我也相信。為什麼我相信﹖因為聖經說了，我就相信。好了，你說，聖經又說神預定，又說神願萬人得救。對啊！既然聖經兩樣都說，就表示這兩件事情不是矛盾的。只是我們的智慧有限，不懂得把他們放在一起來看。不過，聖經沒有自由意志這四個字就是了。“預定”有很多的，但是沒有自由意志這四個字。
Q：屬靈的意思是被屬靈掌管。可不可以再多講一些。
A：聖經裡面用“靈”這個字，希臘文是pneuma，我們仔細去讀中文聖經。你會看到很多地方，那個聖靈的“聖”字下面有小點。也就是說，很多時候，原文就是 pneuma，就是“靈”。但是，很明顯的，靈這個字，百分之八九十以上，是指聖靈。
我生長在一個所謂很屬靈的環境，所以，從小我認為什麼叫“屬靈”呢﹖人家說，你很乖哦，彈琴彈得很好哦，你應該說，不不不………大概說十三四次。就是說，我對“屬靈”的觀念，已經受了一些教會次文化的影響。
每個星期六團契，兩件事情一定發生的。一，那個輔導的老師一定問，這個禮拜有沒有靈修啊﹖二、靈修部一定在臺上分享，她每個星期都哭的，一定說我多麼虧欠了神的。這個是我從小得到的屬靈觀。
所以，我到了現在的教會，我看這些大學生，每星期五團契聚會的時候，分享代禱事項，每個人寫在小紙張上，總有幾個字的：和上帝的關係。現在我懂他們是什麼意思了，就是這個禮拜沒有好好靈修的意思。
我們很多時候把一些外在的行為當作是屬靈的定義。其實，聖靈工作的範圍是很大的。我們剛剛講完聖靈與我，聖靈與教會，聖靈論，那些所有的東西，都是聖靈的工作。稱義、呼召我們，作神的兒女，給我們得救的確據，使我們成聖，特別是勝過罪。
所以，什麼是屬靈呢﹖簡單的說，什麼叫受聖靈的管治呢﹖就是敬畏神，過公義的生活。怎麼表現出來，每個人不一樣。所以，請看《活在聖靈中》，有一章叫聖靈與聖潔，裡面有八大點。你慢慢去讀，這些書不能快讀的。我也是慢慢地去思想，哦，原來有這麼多方面，加起來叫屬靈。
哥林多前書第二章，屬靈人參透萬事，這裡是在講聖靈所感動的使徒們，不要隨便地解釋。特別我不同意倪柝聲的解法。一個屬靈，不只是屬魂的人，參透萬事的。所以中國大陸有些家庭教會，你是外來的，他就要“摸”你，摸你的靈，就是聽你禱告、講道的意思。坦白說，他們就是按照某一種次文化來判斷你的“屬靈”情況。
我也會犯這個毛病，用我改革宗的神學來判斷你的正統。同樣的道理，我們很會用自己的次文化，把所有的人都放在一個框架裡。聖靈的工作絕對超過改革宗神學所能理解的，超過倪柝聲可以理解的，任何一派人可以理解的。
我覺得，敬畏神、順服祂的話，過公義的生活，是一個很足夠的、初步的定義。
再加一句：效法耶穌基督。
Q：有時很難老是在屬靈的情況。
A：所以每天要求聖靈充滿。不單只難，是impossible。
Q：很多人會判斷別人說，很不屬靈。
A：講這種話的，很不屬靈。我們應該說，我們要為他禱告。因為屬靈這個字，跟得救一樣，用得太濫了。你懂嗎﹖你說，某某姊妹很不屬靈，我寧願說，我們好久沒有看到這個姊妹了。她沒有讀聖經，就說她的生活情況；或者她目前的環境，有很多誘惑，或者撒旦在攻擊她。屬靈這個字，用得太濫了。
Q：我成為基督徒後，多年生活在內疚之中。昨天我認真讀了聖經神學、聖約思維之邀，我就一下覺得脫落了。我覺得這對很多家庭教會的人很重要，他們很多人都生活在罪惡內疚中，很累人的。
A：是，傳道的負責人，老是要用某一種次文化來套信徒們，結果就是律法主義。但是，我們又不能是無律法主義，兩個都是極端，律法主義和無律法主義都是極端。
我從小是在律法主義的文化下長大的。奮興佈道會，罵人！你們都不像樣！
那是一種。他們的用意是好的。家庭教會、聚會所的用意都是好的，就是要我們更愛主，所以我們不要懷疑他們的動機。但是他們的理論架構是律法主義的。
但是，今天受了心理學的影響，受了市場學的影響，就來了一個極端，叫無法律主義，就是不從聖經那裡作出一些要求，就變成標準很低。兩種都不對。
我在那個 outline最後，有幾句話，其中一句是，你心裡深處最大的願望是什麼﹖這不是我的話，清教徒的話，巴刻的話，我是偷過來的。我們自己省察，我們心靈深處最大的願望是什麼，是不是神，認識祂，經歷祂的同在，順服祂，為祂而活，服事祂，愛祂，敬畏祂。就這麼簡單，也就是這麼難。所以，清教徒常常講，要不斷地省察。那，這麼講的時候，又給別人罵，哎，你們是律法主義者。我們不要作律法主義者，但是我們要省察。
省察會讓我們覺得很失望的，所以好像我的老師每個禮拜教我們的，跑到十字架面前，沒有別的捷徑（short cut）。但是也不能埋沒這個事實是，我們需要這樣作。
各位今天問不完不要緊，整個羅馬書和保羅書信就是講這些問題。
好，我們禱告：求神憐憫我們，我們這些已經信靠耶穌基督的，主你看見我們心靈的深處，求主繼續地鑒察、恩待。主，我們願意經歷你的恩典、你的愛，我們也不願意逃避現實，我們願意正視我們心靈實實在在的情況。就求聖靈繼續地催逼我們，提醒我們，最重要的是把我們帶到十字架面前，給我們一個清潔的良心。奉主耶穌的聖名求。阿門。
（全課程結束）
敬拜讚美真義
林慈信博士講授
2005 一~三月
（Don’s forget to click on the link I made on each songs）
01/15/05 當代敬拜讚美；聖經中的敬拜
這三次的課程題目是敬拜讚美的真義，也就是教牧神學關於敬拜的部分。我先作一個介紹，一個引言（introduction）。就是說，今天我們活在一個教會歷史上的轉捩點，是當代、最近的敬拜讚美和傳統的敬拜形式在一個衝撞的時代，一個轉變期（transitional stage）。所以，不論是西方、華人或第三世界，不論是福音派或老舊的所謂主流教會，甚至乎天主教，所有的教會都在混亂中。
我先把我的底牌說出來好了。我認為，聖靈在2000年來，就是約翰寫完啟示錄，墨水一乾之後，就是教會歷史的開始。一千九百多年來，從來沒有聖靈不光照教會的時代。因此，我們作為一個正統信仰的信徒、一個正統信仰的教會，需要從兩千年的教會歷史去學習。
學習什麼呢？當然，第一是學習如何解釋聖經；第二、學習怎麼解釋信仰，就是整本聖經的綜納；第三、學習如何敬拜，包括禱告、敬拜，和禮儀；還有第四、學習什麼叫復興（revival）。
我再說這四方面：如何解釋聖經、如何解釋信仰、如何敬拜與禱告、什麼是復興。
為什麼要把“復興”拉進來呢？各位可以理解到，聖經的解釋、信仰的解釋，直接影響到讚美和敬拜，因為我們唱的詩歌、我們作的禱告，背後都是我們對聖經的認識。對不對？應該是這樣子的。那，和復興有什麼關係呢？我下面要解釋的。
《當代聖樂與崇拜》（Jubilate2:Church Music in Worship and Renewal）的作者Donald P. Hustad，也就是早期在葛培理佈道會擔任多年的風琴師，也是多年的美南（或美西南？）浸信會的聖樂教授。他是這樣說的：教會歷史上每一次有復興（這個復興不一定是我們所認為有悔改的復興，而是在神學、信仰上的復興），就會有新的聖樂和崇拜產生。這是祂的理論。
有的時候，這些新的崇拜和聖樂是從官方產生的，有的時候來自民間。比方說天主教在中古時代，新的聖樂、新的禮儀，不一定是從上面下來，從教皇下來的，是從民間的信徒對主的devotion、愛慕、禱告、在修道院裡、在一般村莊裡；他們會寫新的詩歌，用新的方法來禱告等等。
無論如何，教會在改變、轉捩（transition）的時候，我們也可以說是教會在更新、在復興的時候，會有新的敬拜、新的音樂產生。這是從一個很大的輪廓來看。
現在我要在這個架構上加上我的看法。我在不同的科目都講過，華人教會所認識到的復興，就是我們中國人腦袋裡面所認識的所謂奮興、培靈會模式，是十九、二十世紀的復興。什麼意思呢，就是注重大眾傳播，向很多人講道、大型聚會和傳媒的技巧，和向外佈道。這是我們一直以來認為的所謂復興。所以，葛培理佈道團，我以前在葛培理中心作職員的，他們對revival的看法也是一樣的，就等於是佈道，把奮興與佈道大會當作是同一回事的，多人信主，就是，啊！復興來了！這是一種看法。在教會歷史上是比較年輕（young）的，比較不成熟的看法。比較成熟的看法要回到十六世紀宗教改革、十七世紀清教徒、十八世紀大復興，十九、二十世紀也有其他的。十六世紀宗教改革、十七世紀清教徒、十八世紀大覺醒（great awakening），那些復興是從教會內部認罪悔改開始，而不是向外佈道。不過，我先說一說，復興不是人可以製造出來的，也不是可以計劃出來的，跟奮興會不一樣。復興不能manufacture，復興是聖靈特別的工作。但是可以準備，神什麼時候開恩，聖靈大大的工作，那是神的主權。
宗教改革、清教徒、和大覺醒，這三次復興運動的共通點：一、以認罪悔改開始；二、是教會內部的認罪悔改（教會內部講悔改的信息）；三、跟著這種認罪悔改來的，是神學、信仰上的更新；四、是神學教育的更新；五、隨著來的，是新的聖樂和敬拜（敬拜與音樂的更新）。
我在這裡呼籲華人教會，從十六、十七、十八世紀的復興運動，就是宗教改革、清教徒、大覺醒和後來的餘波（echos）中，來學習什麼叫敬拜讚美。這是一個很大的歷史的輪廓。
除了以上五點外，還有社會與道德的改革。但是社會與道德的改革是復興的果子，而不是復興的本身。這是我們福音派和新派、自由派不同的地方，我們把社會改革放在果子、結果那個部份。所以，今天華人教會也好，美國教會也好，對復興的定義是非常混亂的。
其實在大覺醒（十八世紀）的時候，也是很混亂的。因為復興在進行，很多人悔改。在這個進行過程裡面，肯定有一些狂熱份子（fanaticism），就是追求經驗，但是在聖經方面就沒有好好去研讀，後來這些經歷方面的情勢就走歪了。十八世紀愛德華滋的時代就有這種人的。當然，第二世紀就有了，一直都有的，不是今天靈恩運動才有的。
所以我們要從一個大的輪廓來看，很多事情在發生。有人有特殊的經歷，教會在動，the church is moving，傳統的東西開始被懷疑，新的東西興起，多人渴慕有經歷。我們現在就是在這種 transitional stage，一個轉捩點。
我呼籲在這個轉捩點的時候，既然聖靈在兩千年都有光照教會，我們就應該把兩千年來最好的東西拿出來，貢獻給教會，好叫教會在這個轉變期，吸收最好的營養，再下一步看，神怎麼帶領教會，建立一個新的模式出來。但是，要說有新的敬拜模式，還言之過早，因為現在還是在一個動亂的時期。
然後，我們再要說一些事情。華人教會認為傳統聖詩是什麼東西呢？其實華人教會所謂的傳統聖詩，只不過是十九、二十世紀那種大眾傳播的復興運動形式裡面的詩歌。這些詩歌，在聖樂歷史裡面有個名字，叫做福音詩歌（gospel song）。比方說，〈我愛傳揚福音〉（I Love To Tell The Story）、〈讚美、讚美〉（Praise Him, Praise Him）；再後期一點的，Heaven Came Down and Glory Fill My Soul。這三首歌都有副歌。有些是沒有副歌的，例如耶穌恩友就是沒有副歌的。
這些詩歌都屬於十九世紀大眾傳播、大型聚會、向外佈道，這個奮興或復興時期。這些詩歌叫福音詩歌。其實不應該叫傳統聖詩，真正的傳統聖詩還要早一點。我們在這個課目裡面，肯定會介紹傳統的，就是古典（classical）的、基督新教（Protestant）的聖詩。
所以，我們今天在華人教會裡面的衝突，主要是十九的復興，和最新的，也就是1970年代開始的福音派，後來被靈恩派淹沒的一個新的敬拜讚美潮流，這兩者之間的衝突。
我再說一次：今天，2005，我們在廿一世紀敬拜的衝撞，是十九世紀復興運動的福音詩歌和1970年代之後的福音派，但是特別是靈恩運動的敬拜讚美，這兩者之間的衝突。但是，假如我們不考慮到十六到十八世紀比較豐富的復興運動、神學和敬拜，然後再回到早期教會中古時代，看敬拜是怎麼發展出來，假如我們不這樣作的話，無論如何的衝突、然後和解，肯定是很膚淺的。就是說，結果我們還是把一個以經歷為中心，而不是以神為中心的敬拜，作一個混合品而已。
在這個兩千年歷史的回顧背後，當然還要回到聖經，問什麼叫敬拜。當然，我們在這裡所提倡的，是以神為中心的敬拜。這又是什麼意思呢？又有不同的看法。
就是說，不同的作者，我看了不同的書，都會有一段叫“聖經中的敬拜”，分舊約時代、會堂時代、新約時代。但是把舊約的敬拜和新約的敬拜都鋪陳出來以後，並不一定會給我們一個立體的、活的，一個很令人振奮的敬拜觀。你懂我的意思嗎？比方說，你把會幕的擺設（furniture）都研究好了，第一、第二聖殿等等，你都研究完了，對我們的敬拜有什麼幫助呢？所以，我們說，從教會歷史再回到聖經裡，去看敬拜觀，要考慮到我們在新舊約課目裡面所講的聖經神學，就是以神為中心，神在不同時期啟示了什麼，關於祂自己的自我啟示，不同的時代啟示了什麼，從這個角度來看。簡單地說，神曾經啟示了祂的名字、祂的榮耀，和祂的同在。至少有這三個大的題目。因此，我們的敬拜應該以祂的名、祂的榮耀，和祂的同在，作為焦點的。
這是一個作為引言的一些思想。有什麼問題嗎？
好，我們來唱一些詩歌，是普天頌讚的選錄。這部份有不同的詩歌，先唱19、20首。
這首（第20首）詩歌是詩篇第一百篇，右上角寫的，是Genevan Psalter，是加爾文在日內瓦找人編的詩篇集（Psalter）。Attrib. to Louis Bourgeois，1551，意思是說把詩篇100篇編成聖詩來唱的詩人是Louis Bourgeois。把法文翻成英文的是1561，William Kethe，最後，劉廷芳等人從頌主詩集本再修改翻譯成我們今天的這首詩歌。然後，這首詩歌有名字的，不是All People That On Earth Do Dwell。我們今天以為這些都是詩歌的名字，其實只是詩歌的第一行。真的這個調的名字是Old Hundredth，是老舊的詩篇一百篇的調的意思。L .M是long meter，你可以數一數。Long meter什麼呢？普天之下，萬族萬民，八個字。俱當向主，歡呼頌揚，八個字。所以，long meter就是8 8 8 8.
這是“八絕”詩。八絕就是long meter。我們都以為今天這個調叫“三一頌”，不過這個拍子不一樣。我們來唱：All People That On Earth Do Dwell
詩篇100篇有其他版本。第19首是詩篇117篇，這首是由Isaac Watts編成聖詩的。用的調是德國一本詩歌本的調：Las Uns Erfreuen，就是Let’s rejoice，讓我們歡欣。這個曲子是8.8.4.4.8.8。收集在1623年Cologne這個城市，Geistliche Kirchengesang，就是Spiritural Church Songs，屬靈的教會詩歌。Geis是精神或聖靈，Geistliche就是spiritual，屬靈的；Kirchen是教會；Gesang就是不同的詩歌。左手邊寫的，是詩篇117篇。由Issac Watts1719年編的。然後，左下角寫的，是Music from the English Hymnal by permission of Oxford University Press。雖然這個調很舊，可是牛津大學又把它編了一次，所以又說是屬他們的。右下角說，通用調：20（Old Hundredth）。意思是說，這首的歌詞也可以用我們剛才唱的那個調來唱。詩歌的歌詞可以用不同的調來唱，編輯聖詩的專家就是把這些調的曲子換來換去，以適合每個時代的信眾來唱。
我們來唱這首，詩篇中最短的一篇：From All That Dwell Below The Skies
我們來試試看剛才唱的詩篇100篇，用這個調來唱。每唱一行，就加哈利路亞；第二行再加哈利路亞。（唱詩歌）
好，現在我給敬拜一個很簡單的定義。隨著這三次的課程，這個定義會擴充的，We will expand the definition。Worship： to God, about God, for God. 朝向神、關乎神、為了神。當然是為了神的榮耀和喜悅。所以，敬拜是朝向神，既然是朝向神，就和交通團契（fellowship）不一樣。Fellowship是彼此的，弟兄姊妹彼此的交通。不過，我們假如好好讀哥林多前書，我們知道敬拜裡面也有平面的交通團契那個層面，但那個不能取代敬拜。 There is fellowship in worship, but fellowship cannot take over worship。比方說，我覺得一些教會的崇拜，比較像一個團契或主日學的Rally，慶祝會。今天慶祝主日學什麼什麼、或者哪個部門的週年。結果都是在講人與人之間的神的恩典。甚至有一次，母親節整個崇拜是欣賞母親。上帝去哪裡了呢？不曉得。詩歌都是向母親唱的。那個不是敬拜，是fellowship。很好的一個聚會，放在禮拜六晚上就很好了，這個不是敬拜。
愛國的聚會同樣有這個問題。基督徒不是不能有一些為國家禱告的聚會。但是，清教徒為國家禱告，都是從認罪悔改開始的。其實清教徒除了第一次1621年，之後從來不慶祝感恩節的。他們不慶祝聖誕節，也不慶祝感恩節。他們每一年最重要的節日是選舉日。那天他們的牧師講道，呼籲整個村莊、城鎮悔改。那個可以說是敬拜的一類，特別的懺悔日。但是一般的敬拜是朝向神、關乎神，就是頌讚祂的榮耀，頌讚祂的屬性。為了神，是為了祂的喜悅，而不是為了我們的娛樂。Worship is not entertainment ! 這個是當代的敬拜讚美所受的最嚴厲的批判。
當然，古典聖樂約的崇拜也有娛樂的成份。例如，喜歡巴哈音樂的巴哈迷，去一個用巴哈、韓德爾音樂作主要內容的敬拜，是很過癮的。就等於喜歡Rock & Roll的弟兄姊妹，去現代敬拜讚美很過癮一樣。所以，不同的敬拜音樂，都可能成為娛樂的成份比敬拜讚美的成份高，不只是當代的音樂。但是，敬拜不是娛樂，敬拜是為了神。
所以，敬拜的內容是關乎神。神有祂的嚴厲、憤怒、公義、聖潔那面，也有祂恩典、慈愛、憐憫的那面。還有，更重要的是祂的永恆不變的主權，這些都要在我們敬拜的內容裡面。這個就是為什麼傳統的福音詩歌，在這方面比較薄弱一點的原因。
我是喝這種福音詩歌的奶水長大的。不過，還好，主日崇拜還會唱唱〈神愛浩大〉，Charles Wesley的一首詩歌。但是，每個星期六晚上青年聖歌唱得很多的，什麼〈只是葉子〉，獻上給主，很慚愧，只有葉子獻上，沒有果子。我拿什麼來獻給主呢？把你最好的獻給主，我奉獻所有，等等。都是個人靈修，〈耶穌與我〉，〈我愛慕耶穌〉等等。
所以，這種傳統的，強調聖潔生活的詩歌，缺乏了對上帝所有屬性的詫異、敬拜、敬畏，和歡呼。當然，不完全沒有的，聖靈也會光照這種的教會。我們也會唱〈榮耀歸於真神〉、〈你真偉大〉、〈你的信實廣大〉等等。這些詩歌，不論那些教會，都令弟兄姊妹喜愛的。因為，它是禁得起時代考驗的。 為什麼禁得起時代考驗呢？因爲它的內容是合乎聖經的。但是，既然敬拜是對神的屬性，和神的作為的稱讚，所以，傳統的福音詩歌在這方面的確比較薄弱。
傳統的福音詩歌，基本上是在慶祝（celebrate）耶穌與我心靈之間的甜蜜，這是個人的敬拜，但是不完全適合集體的敬拜。在這方面，靈恩派的敬拜讚美詩歌就勝過傳統的福音詩歌。記得，我是唱這種福音詩歌長大的。然後呢，又跑去改革宗唱了一些Isaac Watts的詩篇詩歌等等。曾幾何時，靈恩派出來了，Worship is Majesty，Shout to the Lord，這類的詩歌來了後，我說，唉，我在改革宗神學院學的神學，靈恩派在唱嘛！他們就是在唱神的屬性、神的主權、神的榮耀、神的威嚴啊，很好！所以，靈恩運動的敬拜讚美的確給福音派的傳統福音詩歌當頭棒喝！可是，靈恩派的敬拜讚美缺乏什麼呢？他們有的是上帝的屬性，包括上帝的偉大，很好！但是，靈恩運動本身，至少在詩歌裡面，缺乏耶穌基督的救贖、赦罪、悔改、過聖潔的生活，還有，父神管教我們，過紀律的生活這方面。他們有的是神的屬性，沒有錯，很好！神設立寶座，很好的。不過，不是我們來設立就是了。我們哪裡有權力來設立上帝的寶座？是上帝自己設立寶座，我們乖乖地跑來就是了。不要說我們邀請神來參加我們的敬拜，不是！神的敬拜是他作主人，我們來俯伏、膜拜的。但是，這種強調神的主權、神的寶座，都是很好的。缺乏的，是耶穌基督的救贖和成聖。這方面，福音詩歌可以補上。然後，比福音詩歌更早的，就是衛斯理。比衛斯理更早的，就是Watts 那方面，頌讚十字架的詩歌。是靈恩運動的歌詞裡面缺乏、須要補充的。不是完全沒有啦！也有一些。但是，整個運動來看，他們是比較強調神的主權，我們全人的投入。
你看，不同的時代有不同的強調。福音詩歌強調耶穌與我；靈恩的詩歌是上帝的偉大、主權、全能，當然，也包括向父神的愛慕和心靈的醫治；Watts的詩篇和詩歌強調什麼？三位一體和整個舊約、新約。
所以，我呼籲教會，把Watts的歌詞用現代音樂來重編。調是可以換的。喜歡 Rock and roll, 就用 rock and roll來唱嘛！但是，那個歌詞要有三一真神，父、子、聖靈的作為，三一真神所有的屬性，舊約和新約關於上帝的啟示。
我再說一次：三位一體、舊約新約、屬性作為，還有應許（God’s attribute, God’s acts, God’s promises）。我再說，豐富的敬拜讚美，是朝向三一真上帝，父、子、聖靈，從舊約、新約那裡拿材料，然後，頌讚的是稱讚上帝的屬性、上帝的作為和應許。既然說到作為，當然，十字架和基督的復活是高峰。但是，不要忘記創造、出埃及，前面的那些。父、子、聖靈。聖靈是高舉耶穌基督的，所以我們高舉耶穌基督，是聖靈幫助我們高舉他。我們不能榮耀聖靈，我們敬拜聖靈，沒有錯，但是我們不要榮耀聖靈。
有什麼問題沒有？
Q：有些人很強調敬拜讚美裡面的醫治成份，有聖經根據嗎？
A：我在我的文章裡面也說，敬拜讚美有醫治的成份。看新約，比方說，哥林多前書，敬拜裡面有醫治的成份是合乎聖經的。我覺得這也是靈恩運動對過去教會的不足的一個補充。當然，怎麼醫治是另外一回事。上帝主要用祂的話，聖靈的聖化，成聖的功夫來醫治我們。而這也是我注意到靈恩運動的詩歌的第一個反應：咦，他們的詩歌裡面有醫治的成份！因為，他們要我們跟父神說，I love you, father，父啊，我愛你，這個本身就有醫治的成份。不過，話說回來。這種喜歡跟 Daddy說I love you，爸爸我愛你的基督徒，不能批判說傳統的詩歌是只有理性，我們這種現代的才是用感情的。這個是一個虛假的對立（False dichotomy）。 

十七世紀的清教徒或長老會跟公理會的信徒，唱Watts的詩歌肯定是很過癮的。十八世紀的衛理公會，唱衛斯理的詩歌肯定唱得很過癮的，和我們今天唱rock and roll的詩歌唱得很過癮一樣，都是用心來唱的。我知道，因為我在1960年代來美國的時候，我們唱1940年代寫的詩歌，唱得很過癮的。肯定是用我們的感情來唱，不只是理性的。
但是，因為我們今天活在後現代的時代，媒體（media）要求我們、吩咐我們、影響我們，把我們的感情膨脹，理性縮小。所以，當人們批判傳統詩歌是理性，我們才是真的感情的時候，其實他們已經用了一個膨脹的感情的人觀來衡量。其實，我說我1960、70年代唱的詩歌，現在被打作傳統派，其實，我們都是用心來唱的。浸信會唱的〈你真偉大〉，你看葛培理佈道會最後總是唱得很榮耀的，對不對？然後還有一些很興奮的詩歌，特別是青少年事工唱的，有點像進行曲，march這樣的詩歌。所以，是的，醫治的成份我覺得是應該被容納在敬拜裡面。但那是一個by-product，不是一個主要的果子，是一個附帶的部份。
Q：所以，我們怎麼定義敬拜讚美的目的和功用？
A：敬拜讚美的目的就是神的榮耀，That’s all。 不過，有附帶的好處，心靈得到醫治，弟兄姊妹得到造就，還有交通。醫治、造就、交通都是平面的。都是教會的第二個目標。教會的第一個目標是敬拜神，第二個目標才是彼此建立。但是在崇拜（worship service）裡面，彼此建立也是應有的附帶效應。
Q：有的教會現在把禮拜天的聚會寫成慶典（celebration），這是正確的嗎？
A：celebration這個字用來作敬拜的一個新譯（new translation），有它的好處，強調喜樂。有它的壞處，讓我想起birthday party，或什麼party。Celebrate，慶典，舊約的確有的。但是，敬拜也有很嚴肅的。乖乖來到神面前，話語要稀少。如果把崇拜當作慶典，嚴肅的那個味道就沒有了。
Q：剛才談到醫治的問題，是不是說我們不是為了醫治而來敬拜神，而是在敬拜神的當中被神醫治？
A：沒有錯，不是為了醫治而來敬拜神；而是真正的敬拜應該帶來醫治。
Q：我之所以問這一點，是因為有些靈恩教會的歌，實在是一唱就好像給我們帶來醫治。我這次回大陸，也有同工說我們需要更多這樣的歌。
A：是，有些歌一唱就覺得很醫治，是因為我們受了我們次文化的影響。但是，習慣唱這些醫治性的歌的弟兄姊妹特別須要唱一些非醫治性的歌。三一真神的屬性的敬拜，神的聖潔，我們在祂面前過有紀律的生活。也等於說，改革宗習慣唱詩篇的，也要學習唱醫治的歌一樣。我們的糧食（diet）要豐富，要全面。
坦白說，我起初聽敬拜讚美詩歌都是很正面的。我參加這些聚會已經二十年了，我第一次去葡萄園總部（vineyard）參加敬拜是1980年代。二十年來，我覺得有點唱膩了，因為每首歌都要唱六次半，對不對？然後，唱詩的時間是45分鐘。就算把Isaac Watts唱六次半，我也會唱厭啊，不要說任何一種的音樂，對不對？所以，醫治也需要有悟性，也需要有感情，同樣都要有。我不會站在一面，但是悟性是不可缺少的，聖潔說我們要用悟性（understading）敬拜神啊（詩篇 47:7；林前14：15）！
Q：悟性就是理解神的話嗎？
A：聖靈光照我們，理解祂的榮耀，然後我們用感情，用意志來回應。
Q：所以，敬拜主要是讚美神。
A：敬拜主要是讚美神，我是這樣看。在這一點，改革宗和靈恩派是同意的，反而福音派沒有想得這麼透。所以，改革宗、靈恩派、和福音詩歌之間，有很微妙的關係。因為我們今天在一個交錯、混亂的關係。所以，改革宗的神學家會寫一些支持當代敬拜讚美的書。因為改革宗教會也在變。在變的過程，肯定是有分歧的。有些是反對現代，有些是支持現代。福音派也是一樣。
我們這個課程有一個中心思想，會一步一步帶著大家走。但是中間會插很多音樂和問題。所以，習慣作筆記的弟兄姊妹，你的腦袋須要立體化一點，stereo, surround sound，反正，四套的講義裡面都有這些重點。
好，我們唱詩。現在我們唱第40首。這首是Isaac Watts寫的，但是又由衛斯理‧約翰修改。這首詩歌是詩篇100篇，但是是Watts的版本，叫威嚴寶座歌。這首是 8.8.8.8.8.，八絕再加一，是五行的。為什麼是五行呢？其實簡單地說，是最後一行重複了。第一節說，耶和華祂能創造，也能毀壞（destroy）。我們一般很少想到這一點，神創造，但是祂也能拆毀的。祂是完全有主權的。第二節說，祂的權威不須人助，我們不須要幫助神。神自己用土造了人，神工超凡。
Before Jehovah’s Aweful Throne，這五節就相等於詩篇100篇。
各位唱這些詩歌有什麼感受，有什麼回應？
Q：覺得很威嚴。
A：為什麼？神的威嚴榮光和祂的愛是同樣地感動我們的。為什麼呢？因為神創造人，心靈深處最基本的需要是敬拜的需要。愛是很重要的，但是敬拜讚美是神造人的時候，放在我們心裡面，讓我們敬拜祂。所以，敬拜的需要和功能，是在人靈魂深處的，肯定是神扣我們心弦的地方。
我們再來唱一些詩歌。這裡的詩歌，未必都是改革宗的。我這次選的詩歌，來自各種各樣的傳統，中古時期的，古代的，改革宗的，衛斯理的，中國人寫的，都有。
我們來唱一首味道很不同的詩歌：第35首 God Himself Is With Us
我沒有研究這位 Gerhardt Testeegen是誰，melody by Joachim Neander，很明顯這些是德國很敬虔的一個傳統。這首詩歌音樂的音樂有一點清秀的味道，歌詞是詩篇的意思，上帝在祂的殿中，有敬拜。因為這個調的緣故，也有一點喜樂。這個喜樂不是歡慶，而是很清秀的，好像漆水油一樣，是因為這個調的緣故。我慢慢彈一次。這首歌句子的長短很不一定：6.6.8.6.6.8.3.3.6.6.。
它的調很輕快，有點像小孩子來到上帝的殿中。德國人也可以寫這麼輕快的曲子的喔！
Q：第三行最後兩節為什麼特別速度放慢？
A：我第一次唱這首詩歌的時候，譜上的拍數是兩倍的，加上每個人對音樂的詮釋不同。我有點先入為主，在 Westminster唱的時候，速度不會太滿，也不像我現在彈的這麼輕快。但是給我的感覺是很清秀，很輕快。這裡慢下來給我們一個不同的感覺。同樣的問題，三一頌這首詩歌，不是風琴那種很沉重的，本來是一個小調，所以，我們都是在教會傳統裡面，把它唱慣了一種形式。
好，我們再開看很多不同的詩歌。隔壁那首，第34首，God of Our Life
很明顯的是一首浪漫時期的音樂，我要特別介紹這個調。歌詞的作者 Hugh Herr，我也不清楚是誰，只在教會歷史碰過祂的名字。這首詩歌是在我們生命不同的階段，漫長的認識裡面，信靠神會扶持我們。在生年日，求作我們每日的糧食。這個調很適合唱一些信靠的詩詞。
我們堅定地相信，現代和傳統可以揉合在一起，看你怎麼搭配。在唱每一個年日，漫長的日子，神是我們跟隨的，我們就加一個In His Time，或者加一個I Have Decided To Follow Jesus。可以這樣子搭配。
Q：我們在教堂裡面唱為什麼沒有這個效果。
A：首先，我們在教堂裡面唱的時候，常常唱得太快，因為彈琴彈得太快。每一個字，特別是每一個樂節的第一拍，不能趕，只能故意慢一點點（deliberately delay）。遲到十分之一拍，效果就很好。一般是在第一拍，或者第一句的最後一個字，慢一點。我們通常是快一點，結果是四不像，什麼都不像。好像趕火車一樣。特別是最後一節，那個字本來是三拍的，我們就唱二拍半，特別煞風景。你就故意慢一點，慢慢進來。還有，現在因為彈吉他多了，每一節唱完，下一節就立刻進來。如果每一節都這樣，我們的心靈沒有機會呼吸，吐一口氣的機會都沒有。吐一口氣就是這句話講完了，現在第二句話來了。所以，不論領唱的、司琴的，像我這種彈法，真正來說，其實是為會眾彈的。就是純粹為了會眾的好處，幫助他們體會歌詞。既不是專業的表演，也不是應付應付司琴，不是進行曲，都不是，也不是變相的吉他。鋼琴有鋼琴的彈法，彈吉祂的有吉祂的彈法。我的兒子彈的鋼琴我彈不出來，當然我彈的他也彈不出來，不同的性質。Rock and roll也可以用鋼琴，但是就很不一樣。
剛才我們唱過耶和華威嚴寶座，那首是很威嚴的。這首是靈修的，配在敬拜讚美的第二首就很好。第一首威嚴，第二首安靜。或者兩首威嚴，第三首安靜，慢慢下來，安靜、認罪、悔改，再來赦罪的應許，預備講道，就很好了。
有一個網站：www.worshipinfo.com  Barry Liesch的網站。
祂的網站上面，有羅省一百多個教會的名錄，a tour guide，按照不同敬拜讚美的方式，來排羅省的教會。你可以從黑人的，到傳統的，天主教的，東正教的都有。天主教的很莊重，當然我們不買他們的救贖論的帳，但是那種的莊重也可以體會一下。
Q：現代的敬拜讚美在敬拜時會舉手什麼的，這是允許的嗎？因為有人說敬拜時應該安靜敬拜神。
A：我覺得這個問題不重要。我的意思是要舉手的人就舉手，不要舉手就良心很清潔地不舉手，要跪下來就可以跪下來，坐下來也可以。有時候大家都站著，我自己坐著，因為我等一下要講道嘛，站四十五分鐘累死了，等一下我還要站，我就坐下來。就是說，we are meant to be free，我們心靈要釋放。有些教會很傳統的，只有兩個姊妹在舉手，每次都是那兩個，that’s O. K. ，沒有問題！全部都舉手的我不舉，也沒有問題，都不是問題。因為聖經裡很明顯的有不同的姿態，有跪下的，有俯伏，整個趴在地上的也有，不是往後趴就是了，是往前趴（眾笑！）。有跪下來的，有舉手的，有跳舞的，都有。有人說，大衛是在街上跳，不是在聖殿跳。
跳舞的問題，由每一個教會的長老決定。這是牧師和長老的責任，因為這些東西沒有絕對的規定或禁止。我所屬的改革宗長老會，一般的傳統派是不容許跳舞和戲劇的，連短劇都不可以。但是我的長老會也有現代派的。每一個教會與堂會的牧師長老們，就是要盡這個責任。他們要為弟兄姊妹的靈魂、敬拜負責，在上帝面前要交帳的。
我是一個很高的教會論、教會觀的。每個教會自己要負責。所以，教會崇拜可以有不同的樣式。浸信會的，宣道會的、靈恩派的、長老會的，有傳統的，有現代的。小的教會不一定不好，大的不一定好，都可以的。重要的是那些不變的原則，我們要抓住。以神為中心的敬拜，真正以神的話來造就弟兄姊妹，有傳福音的熱忱，愛人，愛鄰居，這些是不變的。所以，我們把不變的，和flexible，可以變通的分開，能夠分辨，我們的心會比較釋放。
我的信仰是很保守的，但是作出來的方法，我的容納比較大，因為神把我放在一個雙重文化的背景，14歲來到美國。我從傳統的聖潔派，傳統的青年聖歌，每個禮拜六晚上都是哭哭啼啼，主啊，我不配，靈修部每次分享都哭的。我從那個小小的青年團出來。然後到美國，老太太很愛小孩子的那種，老婆婆每次都把手放在我們肩上，How are you doing? Young man, you will go far！然後到改革宗第十長老會那種很莊嚴的。改革宗很莊嚴的很少的，我們在Westminster的早會，人很少，幾十個人排椅子坐，一架鋼琴，但是那本詩歌的歌詞很豐富。然後又進入到紐約市、黑人、靈恩派，各樣的，都接觸到。所以神給我很多的閱歷。我盡可能在這幾十年過濾，什麼是絕對真理範圍內不須要禁止的，那些東西是過火的。過火就是說經歷超過了理性、悟性。當然，悟性超過經歷，也是過火。所以，有些人說長老會是 chosen frozen，被揀選的冷藏的聖徒，沒有火的，冰凍的選民。兩種極端我們都須要提防。其實不是兩種，很多種都須要提防。所以讀教會歷史很有味道。
1/15/05  # 2
（普天頌讚）327首是崇拜時奉獻時唱的。
We Give Thee But Thine Own by William Walsham
意思就是說，我們只不過把神啊，你的東西還給你而已。五個（英文）字，把意思表達得很精彩。中文是：
凡我向主所呈，都是主賜的恩。凡我所有，都屬於主，是主託付僕人。
凡我財帛金銀，都是主賜的恩。因此任何出初生嘉果，我當向主獻呈。
這個調慢慢唱應該是很能投入的。不過，很不幸地，在一些傳統教會，每個禮拜都唱這首，所以就唱厭了。還好，我的一生沒有經歷過每個禮拜都要唱這首的。所以，每次唱我都覺得很新鮮。
這首詩歌雖然是從奉獻開始，但是以交通、團契、服務作為主題結束。
下面是347首，是安慰的詩歌，（普頌）347首 解憂歌。十九世紀的詞，十八世紀的調。1792年剛好是浪漫主義開始的時期。這首歌是說神如何安慰。
Come, Ye Disconsolate by Thomas Moore, 1816
憂愁煩悶的人，吞聲而飲泣，快到慈悲座下，虔誠屈膝。
呈示創傷的心，細訴你悲懷；世上的憂愁，天上都能解。
現在請各位翻開敬拜讚美讀本的下半，朝見主的榮耀那部份。我們簡單地來介紹這一段的聖經神學。朝見主的榮耀：Discovering the Fullness of Worship。 

這是一本改革宗長老會的成人主日學的教科書，我翻譯了這本書的上半。可不可以想像用這種材料來上主日學？
先來說一說這本書的目錄。第一到第四課是舊約裡的敬拜，Worship Under the Old Covenant，就是在舊約時期的約，這個約的制度下的敬拜。分四章。
1. 祂採取了主動
2. 發掘寶藏。
3. 園子裡，會幕處。
4. 聖殿與會堂之旅。
第二章就開始講到聖經是要我們怎麼敬拜神（敬拜的原則）。第三、四章是從創世記開始，講伊甸園、會幕、聖殿、會堂四個不同的時期。第一課是講神作了什麼。
簡單的說，神主動地啟示了祂的名字，主動啟示祂的榮耀，主動啟示了祂的屬性與作為。
我們從p. 1開始看。
祂採取了主動  

He Took the Initiative
神主動啟示了祂的名字。
God Took the Initiative to Reveal His Name
有些父母親替兒女起名時非常挑剔的，他們可能用很多時間去選擇。古時候以色列人也一樣，因為他們認為一個人的名字反映出一個人的性格。名字可說是那個人的同意詞。所以，我們可以理解以色列人為什麼那麼尊重神的名字。他們認為上帝的名與祂的本性與性格不能分開。因此他們非常尊重上帝的名字。希伯來文代表耶和華的子音： JHWH（JaHaVaHa）。以色列人看到這四個子音時則拒絕發音；他們會把這四個字唸成Adonai，即「主」的意思。因此，英文的欽定本 (King James Version, 1611) 在翻譯舊約聖經的JHWH時都用「主」 (Lord)。近代的英文版本也是一樣的，Lord這四個字都是大草的。
上帝向人啟示祂自己的時候，往往也啟示祂的名字。祂向雅各顯現（創35：11）說：「我是全能的上帝」（El-Shaddai）。  有人說上商朝的上帝跟這個音有點像，也可能不是偶然的，有可能是口傳的，挪亞洪水之後，傳到中國。
上帝向摩西顯現（出6：2）說：「我是耶和華」 (Yahweh)。上帝啟示祂的名字，就等於啟示祂自己。上帝的自我啟示導致人敬拜祂。
人一旦知道祂的名字，就在敬拜時用祂的名呼求祂。聖經最早記載公開的敬拜在創4：26：那時候人…求告耶和華的名。這句話在創世記出現好幾次。
所以，我們多作一點神的名字的研究，對我們的敬拜很有好處。《敬拜讚美真義》讀本的前半，有兩篇是講神的名字。神的名字除了 Elohim，Yahweh以外，還有很多的。耶和華是我的牧者，就是一個名字，耶和華是我的旌旗，耶和華以勒，這些名字都應該成為我們禱告的內容。
上帝不單單啟示了祂的名字，祂的名也與某些地方有特別的關連；上帝特別在這些地方臨在。
我們沒有意思說這些地方有什麼魔術的能力（magic power）。基督教和佛教不一樣，不說有些聖山──Holy Mountain。但是神的確應許祂在某些地方臨在（His presence）。會幕、聖殿，在新約時期就是每二三人奉主的名聚集。
這句話很重要的：神設立祂的名（God causes His name to dwell）在耶路撒冷（王上11：36）和示羅（耶7：12），為祂名的居所。
1Ki 11:36   還留一個支派給祂的兒子，使我僕人大衛在我所選擇立我名的耶路撒冷城裡，在我面前長有燈光。
Jer 7:12   你們且往示羅去，就是我先前立為我名的居所，察看我因這百姓以色列的罪惡向那地所行的如何。
神的名與一些祭壇有關。祂吩咐：「你要為我築土壇，在上面以牛羊獻為燔祭和平安祭。凡記下我名的地方（in every place where I cause My name to be remembered），我必到那裡賜福給你。」（出20：24）
在這些地方，上帝說，我讓我的名字被人記念。不是上帝記念，是我們記念，上帝使我們記念。凡我的名被記念的地方，我必到那裡賜福給你。
(申12:11)  那時要將我所吩咐你們的燔祭、平安祭、十分取一之物，和手中的舉祭，並向耶和華許願獻的一切美祭，都奉到耶和華你們上帝所選擇要立為他名的居所。
God causes (makes) His name to dwell there. 神選擇了要設立祂的名在那個地方，作祂的名的居所。
Then it will come about that the place in which the Lord Your God will choose for His name to dwell, there…（NASB）
then to the place that the LORD your God will choose, to make his name dwell there （ESV）
出埃及記19：5-6說，全地都是我的，但是，你們要作我的子民。
Exo 19:5-6   如今你們若實在聽從我的話，遵守我的約，就要在萬民中作屬我的子民，因為全地都是我的。  (6)   你們要歸我作祭司的國度，為聖潔的國民。』這些話你要告訴以色列人。」
這裡的意思是，全地都是屬於耶和華的，但是以色列是特別屬於祂的；同樣的，申12：11是說，神是無所不在的，但是祂特別設立祂的名在某個地方，作為祂的名的居所，to be the dwelling place of God’s name。在舊約很明顯的就是會幕，會幕上面的雲柱、火柱，聖殿也是一樣。新約就是教會，教會集體的敬拜。教會是人，不是教堂。
再來一次。神啟示了祂的名，然後，神又設立祂的名，居住在祂所選擇的地方。我們一定要避免迷信的觀念，不是說神的名在那裡有特別的神蹟的能力，不是這個意思。神選擇了一個special way to be present，所以，敬拜是來的神的面前，呼求神的名字。我們在敬拜這門課目裡面，也多讀一讀系統神學課目裡面神的名字那段。現在我們要思想，怎麼樣將神的名字作為我們的禱告。比如說，耶和華以勒，耶和華供應，耶和華是我們的旌旗（出17：15），His banner over me is love，神的旌旗在我的上面。意思是說，耶和華是我的元帥，是我的勝利，是我的凱旋。
好，我們說了耶和華的名和祂的名居住的地方。下面一段（p. 2）：
你有沒有注意到，在教會的崇拜中，神的名字有沒有常常被使用？就是在禱告裡面，在詩歌裡面。
不要忘記，神的名字不只是耶穌基督的名字。耶穌基督的名字常常聽到；聖父、耶和華、耶和華是我的牧者，耶和華以勒，耶和華是我的牧者，耶和華是我的磐石，El Shaddai，全能的神，比較少用一點。以後要用多一點，在我們一般的禱告裡面也要多用。怎麼能夠多一點呢？手裡多捧著一些詩歌本，好的詩歌本，詩篇。耶和華是我的山寨，我的磐石，我還要依靠誰呢？
當我的太太在1987-89年被聯邦政府控告，當時的指控官是後來紐約市的市長Rudolf Giuliani，兩年哦，聯邦的控告。我有什麼好禱告的？連傳道人都以為我們犯了法，才會被聯邦政府指控。那兩年的禱告都是乾乾淨淨、乾旱的，只有一句話，神啊，你是不改變的。我只有一句話，禱告了兩年。所以，之後我的禱告裡面都有這句話。因為神是不改變的，你就抓住祂的信實，祂的不變，祂是我們的磐石。神的名字，延伸出來就是祂的屬性。
（p. 3）
上帝主動啟示祂的榮耀
GOD TOOK THE INITIATIVE TO REVEAL HIS GLORY 
上帝好幾次向以色列人顯明祂的榮耀。第一次是在西乃山上。以色列人已從埃及為奴之地被救出來。他們過了紅海，來到西乃山下；摩西在那裡召聚了以色列全國。聖經說：「耶和華的榮耀停於西乃山… 」（出24：16）。山頂有雲遮蓋。這朵不是普通的雲，是耶和華的榮耀。
這朵雲乃是耶和華的榮耀。英文「榮耀」一詞 （glory） 是從希伯來文的 kabod 譯過來的；kabod是“沉重”的意思。雲彩沉重，因它有上帝的臨在（或者說，這雲就是神的臨在；我不是說神就是一朵雲啦，是說神就在那裡）。這是上帝臨在的外在彰顯，要求人以敬拜回應。我們可以延伸說，雲是如此，當然晚上的火柱也是如此。上帝在西乃山上啟示祂的榮耀，好讓祂所召聚集的子民榮耀祂。
上帝的子民在曠野向應許之地前進的時候，這榮耀的雲彩與會幕同在。「我要在那裡與以色列人相會，會幕就要因我的榮耀成為聖。」（出29：43）
神在會幕與人相會，因此，那個會幕因為神的榮耀，成為聖潔的。
我們一起來讀出33：19-23。這裡是摩西求神顯明祂的榮耀，神的回應：
19 耶和華說：「我要顯我一切的恩慈在你面前經過，宣告我的名。我要恩待誰，就恩待誰；要憐憫誰，就憐憫誰。」
20又說：「你不能看見我的面，因為人見我的面不能存活。」
21 耶和華說：「看哪，在我這裡有地方，你要站在磐石上。
22 我的榮耀經過的時候，我必將你放在磐石穴中，用我的手遮掩你，等我過去；
23然後我要將我手收回，你就得見我的背，卻不得見我的面。」
神在這裡已經開始給摩西知道祂的榮耀，就是說，祂要憐憫誰就憐憫誰，那是祂的榮耀的一部分。祂的主權包括了祂恩典的主權，然後，神說，你不能見我的面，就是說，你不那能完全地好像神看祂自己一樣看祂。
耶和華說：「看哪，在我這裡有地方，你要站在磐石上。
我的榮耀經過的時候，我必將你放在磐石穴中，用我的手遮掩你，等我過去；
我們知道，磐石是代表耶穌基督，所以，摩西擊打磐石，就有水出來。當時摩西擊打的磐石，就是預表耶穌基督。耶穌基督將摩西遮蓋，神就給摩西看到祂的背。意思就是說，耶穌基督的救贖，使我們可以見到神，認識神。我們今天能夠認識神的屬性，真的認識祂，是有耶穌基督磐石的遮蓋，也就是祂的救贖。然後，到了34章，神就再度說，我是耶和華，滿有恩典與憐憫，不輕易發怒等等，就是所謂上帝的背，就是這些屬性。
我們來讀 Exo 40:34-38
(34)   當時，雲彩遮蓋會幕，耶和華的榮光就充滿了帳幕。
(35)   摩西不能進會幕；因為雲彩停在其上，並且耶和華的榮光充滿了帳幕。
(36)   每逢雲彩從帳幕收上去，以色列人就起程前往；
(37)   雲彩若不收上去，他們就不起程，直等到雲彩收上去。
(38)   日間，耶和華的雲彩是在帳幕以上；夜間，雲中有火，在以色列全家的眼前。在他們所行的路上都是這樣。
然後，以色列人到他們的新家園時，又看見這雲彩。是在所羅門王奉獻聖殿的那天，上帝再次顯明榮耀的雲彩：
2Ch 5:13-14
(13)   那時，耶和華的殿有雲充滿，
(14)   甚至祭司不能站立供職，因為耶和華的榮光充滿了神的殿。
所以，你看，雲和耶和華的榮光這兩個是同義詞。有雲充滿，祭司連站都站不住，因為耶和華的榮耀充滿聖殿。難怪以色列人俯伏，以敬拜讚美回應。
我們來讀 2Ch 7:3
(3)   那火降下、耶和華的榮光在殿上的時候，以色列眾人看見，就在鋪石地俯伏叩拜，稱謝耶和華說：耶和華本為善，祂的慈愛永遠長存！
上帝已啟示了自己；敬拜乃是對祂啟示的適當回應。
今天在新約時代，你我可曾看見雲彩在敬拜場所上面降臨？是否上帝不再啟示祂的榮耀了？不是的；在舊約時期出現的榮耀雲彩，在新約再次出現。與Kabod同意的希臘文字（就是doxa），在約翰福音1：14是指耶穌基督而言：Joh 1:14
(14)   道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿的有恩典有真理。我們也見過祂的榮光，正是父獨生子的榮光。
耶穌基督身上有上帝臨在的榮耀；祂是與上帝同等的聖子。主登山變像的時候，我們看見有一朵雲彩遮蓋了彼得、雅各、約翰。
Luk 9:34-35
(34)   說這話的時候，有一朵雲彩來遮蓋他們；他們進入雲彩裡就懼怕。
(35)   有聲音從雲彩裡出來，說：「這是我的兒子，我所揀選的（有古卷：這是我的愛子），你們要聽他。」
門徒親眼看見了基督榮耀具體的彰顯：所以，正如登山變像，耶穌充滿了神的榮耀，神的榮耀與耶穌同在。同樣的，今天上帝仍然以基督靈裡的同在（spiritual presence of Christ），意思就是說，基督藉著聖靈與我們同在，來顯明祂的榮耀。今天上帝是用聖靈來給我們基督的同在，因此，我們敬拜的時候，基督是與我們同在的，上帝是與我們同在的。這是我們真正敬拜的依據。我們藉著敬拜歸榮耀給那自我啟示的上帝。
上帝主動啟示祂的屬性與作為
GOD TOOK THE INITIATIVE TO REVEAL HIS ATTRIBUTES AND ACTS
我們講了神的名字，神的榮耀，現在我們來看神的屬性。我們對上帝的看法有時候有很多誤解。在認識上帝的屬性和作為上，能夠長進的話，必能激勵我們更加地敬拜祂。
聖經對上帝屬性的啟示，是何等的宏偉，何等的精彩！尤其是詩篇，充滿著對上帝性格的描述。詩人既認識上帝的屬性，就必然奉上讚美。比方說，詩篇第100篇邀請我們以感謝和讚美進入上帝的庭院。 

我們來讀Psa 100:5
(5)   因為耶和華本為善。祂的慈愛存到永遠；祂的信實直到萬代。
上帝的良善，慈愛，和信實，都是激發我們敬拜祂的屬性。
假設有人給你一張白紙。你能否列出三一真神的另外十到十五項屬性？現在就立刻試試看！
你要不要試試看？
---
我們暫時讀到這裡。我們來唱一兩首詩歌來回應，我們來找一些特別講到神的屬性的詩歌。
（普頌）307首 萬國太平歌
God The Omnipotent! King who Ordainest  by Henry Fothergill Chorley
全能全權之上帝！權力貫乾坤；電作寶刀，發雷霆，傳號令。
我眾求主，莊嚴寶座施憐憫，我眾求主，今日賜太平。
大慈大悲之上帝！舉世負深恩，背道離經，看不起，主教訓；
我眾求主，休教聖怒震塵瀛。
對這首詩歌有什麼感覺？
Q：君臨天下！
A：可不可以想像一下中古時期的皇帝或將軍在冰山野地裡前進？這是一首Russian Hymn，有俄國的味道，很莊嚴、很沉重的感覺。
我們來找一首講耶穌基督屬性的歌：（普頌）65首 美妙聲音歌。
How Sweet The Name of Jesus Sounds by John Newton 1779
這首詞的作者是John Newton，他寫了什麼？奇異恩典。這是奇異恩典的作者寫的另外一首。
我們來讀第四節：
（4）耶穌大牧，守衛，良朋，先知，祭司，君王，上主，生命，道路，至終，懇納我眾讚揚。
這裡把很多的詞重疊在一起。在讚美耶穌的詩歌裡面，這首可能最多屬性的一首。
調是CM（common meter），就是8.6.8.6.  8.8.8.8. 是LM（long meter）。
（老師用網站上的調。與普天頌讚的調不同）
（1）耶穌聖名，何等甜蜜，信徒樂聞之音；醫愈我眾愁心創痛，消除我眾憂驚。
（2）它使創傷的靈完全，煩惱的心安定；它使飢餓的靈得飽，勞倦的人安寧。
我什麼時候學這首詩歌的呢？是在大學時期唱InterVasity 的Hymns II ，當時有一本薄薄的聖詩，叫Hymns II，聖詩第二版本。英國人作的東西都是很扎實的。英國的 IVP 流傳到美國來，那是我對扎實的聖詩第一次的orientation，第一次的啟蒙。
還有一些很好的，我們找來唱。
33首 寰宇群生歌。這首是從中古時期，十三世紀，St. Francis of Assisi，
All Creatures of Our God and King by 1225 St. Francis of Assisi
調我們今天早上唱過，詞是很古典的。還記得St. Francis of Assisi這個聖徒嗎？跑去跟回教徒傳福音，去跟埃及的sultan傳福音。不是St Francis of Xavier，到中國那一個。
上主所造寰宇群生，高聲讚美同心同聲；哈利路亞！哈利路亞！
金光燦爛旭日當空，銀蟬輝映夜色朦朧，同頌上主，同頌上主，哈利路亞！哈利路亞！
隔壁的這首是完全不同的風格。其實我從來沒有在崇拜裡面唱過這首，但是常常在電臺廣播，一些古典的崇拜常常聽到。也是德國的，1566，很早的作品，馬丁路德改教後就收集了。
Music: “Mit Freuden Zart,” Bohemian Brethren’s Kirchengesänge (Berlin, Germany: 1556)

詞是到17世紀，Johann Jakob Schutz，1675寫的。
32首 統治乾坤歌
Sing Praise to God Who Reigns Above by Johann Jakob Schutz, 1675 （調：Bohemian Brethren’s Kirchengesange, 1566）
誰聽過這個調？很有巴哈那種味道。德文的曲名是 Mit Freuden Zart，Frueuden是朋友（老師這裡搞錯了），Zart是溫柔的。
歌頌上帝統治乾坤，創造萬物與萬民；權能的上帝，慈愛的上帝救贖賜上帝恩；上主慈愛膏我靈魂，感化軟弱不信的人；榮耀讚美歸真上帝。
這首詩歌假如有風琴，或 Harpsichord（古鍵琴），就好一點。這是那個時代的音樂，1566就寫了，比巴哈更早。
這首詩歌又給你們什麼感覺？因為那個調是很文藝復興時期的，比巴哈更早。很謹慎，不過很清秀，不能夠隨便抒情的，只能按步就班地來唱。
剛才我們講過神的名字、神的榮耀、神的屬性，然後神的作為。我們就用這四個觀念，不斷地來審查我們的歌詞，是不是都在講神的名字、神的榮耀、神的屬性、作為，等等。
我們回到我們的講義。P. 6-8有好幾首詩歌，是舊約時期稱頌神作為的詩歌。很明顯的，出埃及記15章1-18節就是一個。講義p.7有士師記5：2-11，還有很多的。
所以，第一章，請各位好好自己去讀一讀，神的名字，神的榮耀，神的屬性，神的作為。
第二章
發掘寶藏
UNCOVERING TREASURE
我們現在來歸納一下。既然神這樣啟示了，什麼叫敬拜呢？
舊約的敬拜一個要素是：上帝與祂召聚的子民同在
A BASIC ELEMENT OF WORSHIP IN THE OLD TESTAMENT IS THE PRESENCE OF GOD AMONG HIS ASSEMBLED PEOPLE
新約指教會的希臘文字是 ecclesia，相等於舊約希伯來文的 qahal（l h q），意即「聚集」 (assembly) 或「會眾」。
今天早上開車來這裡時，經過“召會”，李常受的召會，大家也知道“神召會” ，這些名字是很合乎聖經的，不論教會裡面的神學觀念怎麼樣，但是他們的名字，就是神所召的（qahal），神所召的會就是qahal, ecclesia，assembly。弟兄會也叫自己作assembly，聚會或聚會所，就是這個字的意思。ecclesia就是指“call out”，呼召出來的一群。“召會”是對的，但是李常受的教導就不敢恭維，不過這個名字很好，很不幸的，名字給他們拿去了。
（p.9）教會的聚集有什麼獨特的地方？為什麼與眾不同？教會的聚集截然不同，因為她是上帝的子民在祂自己面前 （in his very presence）的聚集。教會的聚會，是與上帝相遇，不僅是人與人的相遇。這是一件不平凡，超自然的事。教會的名字含有這意義。
在舊約時期，上帝的子民按時聚集敬拜祂；上帝也在這些聚會中顯明祂自己的臨在（在西乃山上，在會幕裡，在錫安山上的聖殿）。上帝用不同的方法宣告，祂與這些聚集同在。
1. 我們已經看見，上帝用祂的名字顯明祂的同在。
下面這段說，上帝的名字與祂向以色列自我啟示（啟示祂的名）的地方有關連。這些我們都講過了，神特別把祂的名字設立在某一個地方。
2. 在西乃山上，「耶和華的榮耀在山頂上，在以色列人眼前，形狀如烈火」（出24：17）。這是一個外在的標記，顯明當上帝的子民聚集敬拜祂時，祂特別與他們同在。
3. 上帝顯現祂的臨在的第三種方法，就是舊約所稱「與上帝面對面相遇」。摩西在西乃山上時，上帝定意顯明祂的面。「耶和華在山上、從火中、面對面與你們說話。」（申5：4）。參出33：11：耶和華與摩西面對面（face to face）說話，好像人與朋友說話一般。…
這裡的意思是否我們能見上帝的面？不是的，我們看見宇宙無限的上帝的面，與每天在鏡子裡看自己的面截然不同。上帝是靈，祂裡面不分肢體。所謂「上帝的面」乃是一種擬人法。意思不是一張面孔，乃是上帝真正的臨在 （real presence）──上帝的面就是上帝真正的臨在（the face of God is God’s very presence, real presence）。上帝這樣臨在時，是與人直接、親自的溝通 （direct, personal communication）。所以，人與上帝面對面站立時，除了敬拜還能作什麼呢
因此，我們應以尋求神的面的心態，進入祂的同在 （entering into his presence）來理解敬拜。
最近有靈恩派的歌曲叫“進入你的同在”，對不對？很正確的一個說法，但是很不幸的，這幾個字的中文文法好像不很通，進入你的臨在比較通一點，其實意思就是進到祂的面前。進到祂的面前和進入祂的同在是同一個意思。神的面就是祂的同在。我比較喜歡用臨在，臨在比較恭敬一點。不過，臨在又不很通俗。就是神臨在，我們來到祂的面前。因為我們現代的詩歌講太多神扶持我們，推、拉我們一把，拉牛上樹的感覺，神的同在不只是“拖帶”，好像你走不動，神綁著繩子拉著一頭牛一樣。神的臨在是從上而下，我們來到祂的面前。馬丁路德很喜歡用兩個字，R. C. Sproul也常常用，CORAM DEO，coram 就是face，神的面，Deo是神，就是神的面。我們人生的每一部份都是活在神的面之前，就是在祂的臨在的前面，系統神學常提這個。所以，什麼叫尋求神的面呢？就是尋求祂的同在，祂的臨在。我們來讀詩篇27：8 

「你說：你們當尋求我的面。
那時，我心向你說：耶和華啊，你的面我正要尋求。」
基督徒聚集敬拜時，應尋見耶和華的面。這種敬拜的聚會，一般以祝福結束；也是我比較喜歡用的祝福詞：
「願耶和華賜福給你，保護你；願耶和華使祂的臉光光照你，賜恩給你；
願耶和華向你仰臉，賜你平安。」（民6：24-26）
“The Lord bless you, and keep you; the Lord make His face shine on you, and be gracious to you; the Lord lift up his countenance on you, and give you peace.
仰臉這個字很難想像，上帝往上看我們嗎？這裡肯定是一個象徵，反正是非常大的一個福份。神垂顧我們才是應該的。可能是有一點正面的祝福的意思。
當你下次參加上帝子民的公開敬拜時，留心注意是否聽到「上帝的面」。
福音派比較少，靈恩派不知道有沒有？也不多是嗎？不過他們講神的臨在比較多。
所以，舊約裡一個基本原則是：敬拜意味著上帝與祂所召聚的子民同在。
（p.12）
上帝藉著祂筆之於書的啟示：
聖經管理我們的敬拜
WORSHIP IS REGULATED BY THE TRIUNE GOD
IN HIS WRITTEN REVELATION OF SCRIPTURE
這是另外一段，另外的一個真理。我們可不可以想像，風和日麗的星期六下午，球場坐滿了球迷。兩對球員跑到草地上，可是沒有隊長，沒有評判員。所有足球的規矩都取消了。結果是天下大亂，不是嗎？沒有規矩，怎能打足球？同樣，敬拜也需要原則與規矩。人沒有自由隨己意發明敬拜的規矩。宇宙中惟有三一真神配受敬拜，而祂設立了敬拜祂的原則。改革宗喜歡用這個名詞，教會中管理敬拜的準則──敬拜守則（regulative principle），意思就是說，我們的敬拜必須根據聖經的教導。
下面，我們來讀一讀威敏斯特信仰告白對敬拜準則的定義（21：1）：
The Westminster Confession of Faith defines the regulative principle as follows:  

「敬拜這位真神，必須要按照祂自己設立的法則，限於祂自己啟示的旨意，才可蒙祂悅納。所以我們不可按人的想像和道理，撒但的提議，或以任何可見的表像，或其他非聖經所規定的方法來敬拜上帝。」
The acceptable way of worshipping the true God is instituted by Himself, and so limited by His own revealed will, that He may not be worshipped according to the imaginations and devices of men, or the suggestions of Satan, under any visible representation, or any other way not prescribed in the holy Scripture.  (XXI:1)
下面是我所屬宗派的章程（比信仰告白層次低一點）規定的敬拜指引（directory）：
或者我們可以更清楚的說：「聖經既然是我們信仰與生活的惟一無謬誤準則，公共敬拜的原則必須從聖經，只從聖經（教導或推理）而來。」（美國長老會 PCA ：治會章程 The Book of Church Order，1975 版本，48.1。 ）
我們這裡特別提一提，這是清教徒（英國清教徒）很強烈的信念，與路德宗和聖公會（都屬Protestant），是兩條不同的路線。大家都知道，在德國，馬丁路德改教的地方，喝啤酒是很平常的事情。英國和美國喝酒，就好像是絆倒人、屬世的事情。其中一個背後的神學觀是這樣子的。路德認為，聖經中有很多adiophora，英文是indifferent things，即非絕對真理。聖經裡面，沒有規定、沒有禁止的事情，都可以作，就是adiophora這個字的意思。
所以，你看，德國路德宗的敬拜可以唱這些很清秀的小詩歌，也有很隆重的彌撒，歐洲保持了很華麗的文化的傳統，因為聖經裡面沒有禁止。與此相反的，就是清教徒的，也就是長老會也採用的regulative principle，從加爾文過來的，就是說，我們只作聖經要我們作的事情，別的不作。上面是聖經沒有說不可以作，就可以作。
這是兩條很不同的、倫理學的路線，也是敬拜原則的路線。所以，你會看到基督新教裡面，有的是非常華麗的敬拜，還有清教徒的，特別是公理會的。在San Gabriel，還有一兩棟教堂建築物，白白的，只是木頭，什麼都沒有，San Gabriel Blvd上就有一間，以前是公理會，後來賣給 HOPE。清教徒的，美國殖民時期的建築，有窗、有門，that’s all，裡面什麼都沒有。除了講臺、椅子以外，沒有彫刻。就是說，聖經裡面不要我們作的，我們就不作，或者只作聖經要我們作的，這叫Regulative Principle。但是我覺得我有責任告訴各位，路德宗和聖公會是另外一個看法。
Q：林牧師，您個人看法是什麼？
A：個人覺得，Regulative Principle有它的道理。但是，我不反對用藝術品，意思就是說，……
Q：包括吉它嗎？
A：包括吉它。我是1971年進Westminster。教我系統神學的Norman Shepherd，是慕理（John Murray）的好學生。Regulative Principle走到後來的蘇格蘭的某一部份長老會，其表現的方法就是只唱詩篇，不唱聖詩；只清唱，不用樂器。趙中暉牧師所屬的就是那個宗派──RPCNA（Reformed Presbyterian church in North America）。所以，每次我們打開Trinity Hymnal，改革宗的詩歌本，在早會唱歌的時候，Norman Shepherd就站在那裡，都不動的，他尊重我們唱聖詩。如果那天剛好是唱詩篇，他就很高興和大家一起唱。或者那天是他帶領早會，他就清唱，沒有司琴的，唱一些好像我們今天早上唱的，耶和華威震在寶座上，那類的詩篇。
Regulative Principle 對普世的教會有它的貢獻，我個人認為，可能因為我個人是從聖潔派、阿米念派，又換到浸信會，才進到改革宗裡面（我是半路出家的改革宗，不要以為我一出生就是改革宗的），所以，我覺得福音派裡面有些可取的地方。
有一次我和一位浸信會的牧師說，我有一個長老會的頭腦，浸信會的心胸。他說，浸信會的頭腦也不壞唉！所以，我覺得，我是一個“福音派長老會”，福音派改革宗。有些好的，聖經明明規定的以外的東西，我覺得還是可取的。
問題是，Regulative Principle z這個原則是對的。聖經吩咐我們作的，我們要作。但是，清教徒後來把它解釋為cleanness，什麼都要樸素。
最近有一本新書，我還沒有看。我這幾年是看John Frame的書。他說，新約沒有這麼多規條的，所以他就很自由，也支持用現代的敬拜讚美。最近的那本書叫Covenant Worship。他說，我們思考Regulative Principle敬拜守則的時候，我們不如從約的神學的角度來看，那麼，約裡面是很豐富的。所以，就不是為了追求樸素而追求樸素。而是我們在神所立的約裡回應祂，可以有各種的形式。因為在基督裡的恩典是很豐富的，我們的回應也應該很豐富。所以樸素本身不是一個絕對的、唯一的原則。還有喜樂，會眾全體的參與等等。
參考文章：Worship as Covenant Renewal，New Covenant worship
Q：您對教會中為迎合現代潮流，把鼓帶進來，有什麼看法？
A：你怎麼看？
Q：有的人很反對，認為是迎合社會的潮流。
A：鼓有各種的用法。交響樂團裡面的鼓用得很恰當的，應該打的時候就打，不應該打的時候就不打。而且，要打得恰到好處。我們剛才唱的那首Russian Hymn 可以用鼓啊！但不是每一拍都打。聖經裡面有鼓啊！但是聖經裡面打鼓和Rock & Roll打鼓可能是兩碼事。鼓在整個音樂裡面的地位是什麼？這是第二，有多重要。第三是怎麼打。什麼鼓、占什麼地位、怎麼打，都要考慮。我們這樣說好了，就算那些很現代的，靈恩派的，葡萄園的，或者Integrity Marinatha，他們也不是從頭到尾打鼓的，很優秀的現代敬拜讚美。是的，第一首慶典可以打得很響。然後，很安靜的，那個鼓可以“恰”一聲而已。就是從很吵鬧的慶祝，突然慢下來，到一個寂靜、安靜的空間裡。這樣，這個安靜會顯得更安靜。因為我們現代人太吵了，我們的生命很吵，我們的腦袋很吵，來個吵的，再加一個安靜，那個安靜是 very very beautiful。然後，再來一些反省、悔改的詩歌，
我很多時候喜歡一個鼓跟著我彈，那只是“澎恰恰”一一點點，然後，到了副歌，輕輕地“恰”一下。一點點，很美的。所以，是怎麼用的問題。我每次去教會講這個題目，年輕人都會問，what do you think of drum？因為鼓是現代讚美和傳統敬拜讚美的辯論核心的課題。音樂是最令人類振奮的一件事，戲劇是第二。性愛是第六，你知道嗎？有一次我聽到社會學的分析，音樂是 number one，  above everything else。所以，不同的聖樂在教會會鬧起這麼多的爭議，是有它的道理的。音樂是很個人化的東西。對少年人而言，Rock & Roll music已經是他們呼吸的空氣一部分。
Q：神學院是不是應該教我們一些音樂課？至少有一點基本的常識，學一些將來到教會要作的一些實際的東西。
A：香港的神學院都開司琴的。
好，我們先來提一提，究竟這個Regulative Principle包括些什麼。請翻到p .14。我們來看十誡。
第一誡The First Commandment 

敬拜正確的對象：除了我以外，你不可有別的神（出20：3）。真正的敬拜只朝向宇宙的真神；不可留任何餘地向偶像，聖人，天使，童貞女馬利亞，或宇宙中任何人或物敬拜。
我們來看一個例子：
每年復活節前夕，俄國東正教會都舉行守夜禮拜。聖堂大門一開，你會看見人抬著一台棺木。你近前看，會看見棺木裡有耶穌的畫像。他們並沒有意思違背十誡的第二誡。因此耶穌的像並不是立體的，只是平面圖而已。這種習慣符合敬拜的準則（the regulative principle）嗎？
這種的畫像叫icon，在南加州有特別推崇這種icon的福音派牧師的，他受過這種靈修神學的訓練。他喜歡派這些圖畫給信徒，拿在手裡面看。特別是清教徒、改革宗，對畫像的看法乃是，就是東正教也會有這種理解，就是你看這個圖畫……先說一說，在東正教教堂大廳前面，還沒有進到聖堂之前，很多地方很多圖畫的。有沒有人去過東正教的教堂參加過禮拜？
還有一些不是俄國也不是希臘的，是非洲 Ethiopia。東正教認為，每一個教堂，就是天堂的一個角落。天上的一個角落，當你看這些圖畫的時候，devotee，就是愛慕耶穌的信徒，看看看，圖畫和神就不分了，就有這種神秘的感覺。因為看圖畫的意思，就是與神交通。所以看到一個地步，那就是真的耶穌，真的是神。所以就可能是偶像敬拜了。
但是另外一個極端呢，有些牧師鼓吹弟兄姊妹，有些兒童聖經裡面不是有耶穌基督的圖畫嗎？剪掉，所有圖畫都要剪掉。所以，有這兩種所謂的極端。就是說，基督教裡面的寬度有這麼寬的。所以，我在課堂上常常跟你們說，那幅巧克力的圖案，那不是耶穌來的，是義大利文藝復興的模特兒，耶穌也不是義大利人，耶穌生在巴勒斯坦，簡直是沒有義大利血統的。
第二誡  The Second Commandment
第二誡清楚說明敬拜的形式必須是屬靈的，不是屬肉體（物質）的。我們不可靠一些圖像或雕像敬拜上帝。
不可為自己雕刻偶像，也不可作什麼形像，仿佛上天、下地和地底下、水中的百物。不可跪拜那些像，也不可事奉他，因為我耶和華你們的上帝是忌邪的上帝。恨我的，我必追討祂的罪，自父及子，直到三四代；愛我、守我誡命的，我必向他們發慈愛，直到千代。（出20：4-6）
威敏斯特小要理問答這樣解釋：
50．第二誡吩咐我們做什麼？
答：第二誡吩咐我們要領受、遵從上帝在聖經中所規定一切有關崇拜的規則，並保守其純全與完整。
51．第二誡禁止我們做什麼？
答：第二誡禁止我們用任何圖像、樣式來敬拜上帝，或用聖經所未規定的任何方式敬拜祂。
小要理問答是清教徒和長老會聯合寫的，所以，禁止的地方就是不可以用圖像，當然也不可以用偶像。正面的說，就是要領受、遵從上帝在聖經中所規定一切有關崇拜的規則。
盼望這是一個開胃菜，有機會的話，好好去讀一讀小要理問答。小要理問答講到主禱文，講到敬拜，是很實際的。不只是講神論、人論、耶穌基督和聖靈。
上帝並沒有禁止我們享受藝術作品，藝術的創作本身並不邪惡。可是我們不可以用藝術圖像來敬拜上帝。圖像或雕像可能障礙我們的敬拜，它們可能遮蓋上帝的榮耀。以賽亞質問：「你們究竟將誰比上帝？用什麼形像與上帝比較呢？」 （賽40：18）沒有人能回答：我們都只能沉默！
下面這段話很重要：
三一真神若被繪描，祂的榮耀必被遮蓋。同樣地，圖像會誤導人對三一真神持錯誤觀念。以色列人在西乃山用金牛犢代表上帝，就是這樣犯罪。他們犯了第二誡！
我們不可能把上帝畫得令神滿意，令人滿意。
我們必須承認，在敬拜場所誤用圖像或藝術作品，是十分危險的。我們要這樣的自問：我們把基督的圖像畫在玻璃窗，或畫在教會的牆上 (mural)，是否符合聖經？（清教徒就說，不符合聖經！聖公會就很豐富的。都畫在牆上、窗簾。兩種都有） 

第三誡  The Third Commandment 

第三誡教導我們，上帝喜悅怎樣的敬拜態度：「不可妄稱耶和華你上帝的名，因為妄稱耶和華名的，耶和華必不以他為無罪。」（出20：7）真正的敬拜必須在耶和華上帝面前存敬畏的心。舊約裡描述敬拜最常用的字shahah，就相等於新約的 proskuneo，意思是「俯伏，敬畏。」
不可妄稱神的名，反過來，正面地就是要俯伏、叩拜，有敬畏的心。
教會應該研究如何培養信徒在主日崇拜中崇敬（俯伏敬拜）的態度。同樣的，父母親也應該教導兒女們，在崇敬方面立下好榜樣。
第四誡  The Fourth Commandment 

十誡的第四誡指定我們應該在什麼時候敬拜上帝：「當記念安息日，守為聖日。六日要勞碌作你一切的工，但第七日是向耶和華你上帝當守第安息日。這一日，你和你的兒女、奴婢、牲畜，並你城裡寄居的客旅，無論何工都不可作。因為六日之內，耶和華造天、地、海和其中地萬物，第七日便安息。所以耶和華賜福與安息日，定為聖日。」（出20：8-11）當然，我們所有的時間都應用作敬拜上帝。可是真正的敬拜要求我們，每七天分別一天出來用作集體的敬拜。上帝給我們自由決定在那天什麼時候敬拜，崇拜聚會需要多長。可是在哪一天敬拜由祂指定。
寄居的客旅，在今天就是留學生、移民等等。所以，在大要理問答中就說，我們要準備守安息日，還要準備我們的家人。
我常講一個真實的故事。我去Montgomery Alabama，1982-83年去籌資，住在一家人家裡。禮拜六早上，早餐很豐富的。禮拜六下午沒事作。他們就給我一台腳踏車到處去玩。回來的時候，看到兩母女在那裡準備很多的食物。禮拜天早餐是自己作的，一些pastry，你自己去吃，然後上教堂。做完禮拜，去那位先生的妹妹家，單身。禮拜六作好的roast beef，potato，等等，拿出來就可以吃了。就是說，他們是準備好禮拜天怎麼過安息日的。吃完午餐，就聊天，我也彈彈鋼琴。就是說，很休閒的一個星期天下午，跟禮拜六是完全不一樣的。
安息日這個傳統，在華人基督徒裡面建立起來，實在是很難。我們從來就沒有這種教導，再加上今天在美國是24-7。
Q：“經濟條件不允許” 。
A：那是那些不能作禮拜的人。問題是整個社會沒有建立一個制度。
我以前剛到美國的時候，禮拜六晚上傍晚要作什麼事？加電油（gasoline）。禮拜日沒有gasoline的，gas station只能在高速公路上那些付費的加油站，鎮裡面都關掉了。有一次，我父母在禮拜天聖餐禮拜把welch grape juice玻璃瓶拿出來倒，咦，怎麼不對！變成醬油了！忘記買葡萄汁了，因為裝葡萄汁那個瓶子用來裝醬油了。怎麼辦？很辛苦才找到賣葡萄汁的商店。那是在費城，大城市，1967-69時。大概只有一家supermarket是開的，因為downtown還有一家。禮拜天早上要買葡萄汁是很難買的。
聖誕節那天，我在我家附近要買一個東西，我說，Walmart一定開，結果真的沒有開啊！連麥當勞都不開！我家附近的Walmart和麥當勞的parking lot是很大的，有其他的商店。Parking lot全部是空空的，我在旁邊開車就想，這就像我小時候在 Illinois每個禮拜天的情況，parking lot是空空的。禮拜天做完禮拜，除了餐館以外，別的地方都是空空的。我父親有的時候會帶我們去城外兜風，經過那條只有兩條線的公路，一來一回。有的時候去那些小小的農場，買一些新鮮的雞蛋等等。That’s all，下午就是這樣，晚上作禮拜，五點鐘少年團，六點鐘禮拜，七點多回到家裡，吃一點很簡單的晚餐。Soup, sandwich, 甚至dognut，就完了。因為大餐是禮拜天中午吃的。
Q：這真是天堂的生活。
A：我們也可以自己設計嘛！禮拜天教堂不須要這麼忙啊！你可以不作執事的啊，可以不開那麼多會的。最近我跟太太作完禮拜就開車回家，哇！那個味道很不一樣。一點半就回到家裡了，很休閒的下午。我的教會給我選擇要不要開同工會，我就選擇不開，就很安息的。
所以，你看，十誡的第一~四誡，有很多的準則。所以，不一定要作到教堂裡面什麼裝飾都沒有，不能用樂器、只唱詩篇。那是一種的做法。另外一種做法就是跟十誡，聖經的原則，來敬拜神，本身就有很多功課要我們學習。
（p. 17中間）衡量崇拜聚會的準繩，不是方便或傳統，乃是耶和華上帝筆之於書的話語（聖經）。
下面有一個很能幫助我們的exercise：試在這星期的個人敬拜（靈修）中使用十誡。用每一條誡命帶領你的禱告。
馬丁路德是這樣作的：他先默想，每一條誡命中，主所要求的是什麼。然後他在每一條誡命中尋找感恩的緣由，用每一條誡命來認罪。最後用每一條誡命來祈求。不妨一試，肯定會激勵你的敬拜人生！有什麼問題嗎？
好，現在請翻到《公禱書》選錄，我們來看一些禱告。
我們來看第一大段，是聖餐崇拜禮文，後面還有其他不是聖餐的崇拜。
我先分享一下。我的曾祖母，還有她的兄弟（不知道是男的哥哥還是弟弟），是聖公會在寧波第一代的信徒。那位男的是作醫生的，曾祖母作女傳道。她只有一個兒子，我的祖父，作了聖公會的牧師。我的祖父預先知道神要給他四個兒子，所以先命名馬太、馬可、路加、約翰，果然四個都是男的。我爸爸是約翰，老四。老二馬可很早就死了。然後又生了一個女的，從使徒行傳找了一個菲比作名字。所以我爸爸是聖公會的傳統長大的，但是很早就寄宿。但是大伯有肺病，所以祖母照顧老大，已經很費力了。寄宿到最後就進入到聖約翰大學囉！我爸爸是1943年畢業的。
聖約翰大學和差不多所有的基督教大學，在1930-40年代都受到 Student Christian Movement (SCM，學生基督徒運動，就是 YMCA) ，的影響，是非常新派的，甚至是很傾左的。當時的SCM已經會跑到延安去毛澤東、周恩來的。（毛澤東1936年已經到了延安了嘛！）所以，我爸爸這些寧波人就自己搞一個group，不要去YMCA的團契。當時叫Redeemed Group，被救贖的一群，自己看倪柝聲的著作，自己靈修等等。後來，他讀完書，就出來教中學、神學。
我是1950年代在香港長大的，在一個阿米念、聖潔派、不可抽煙、喝酒、打牌（連poker都不能打）這種的神學院長大。很自然的，我的敬拜生活就限於禮拜天下午那堂三點鐘的禮拜。早上教授們都出去外面講道，我們有主日學，但是沒有聚會。後來很多年後，才有一個禮拜天早上的聚會。但是我爸爸常常跟我和弟弟說，聖公會裡面有好東西的。這一句話大概講過兩三次。幾十年之後，我沒有忘記這句話。
因為一般的福音派對聖公會的印象就是說，唉，太像天主教了！沒有錯，有時候我去聖公會聚會，我也很反感，到了聖餐時候，就搖著香爐，叮叮噹噹的，就是耶穌變質的時候，我就走了。但是，不是所有聖公會都是這樣子的。聖公會有high church, low church。
現在各位手上的這份是香港聖公會，還是語體文的公禱書（book of common prayer）的一些片段。為什麼叫 common prayer呢？以前的彌撒只有神父唸的。到了英國改教之後，公禱已經是很大的改革了，就是說，大家都有份可以讀的。
公禱書裡面有什麼呢？在神學上有三大因素。一、像天主教的；包括為死人禱告。這一類的公禱書比較少；二、循規蹈矩、不左不右的聖公會；三、很福音派的。福音派那些，就是改革宗。所以，公禱書裡面是有三種不同的神學因素，揉在一起的。等一下我們讀一些禱文，你看到底是像改革宗呢？還是天主教。兩樣都不像的，中間派的，就是阿米念。不過那是聖公會的阿米念，很早期的阿米念，不是衛斯理的阿米念。
你看，聖餐崇拜第一件事是唱詩，然後，主禱文。主禱文也可以用唱的。
p. 122。 求潔心禱文。我用白話文說：
全能的主啊，人的心都在你的面前顯明。我們心所羨慕的，你都知道；我們心所隱藏的，也不能瞞著主。求主賜下聖靈，感動我們，使我們心清意潔地盡心來愛你；恭敬地歸榮耀給你的聖名。都靠主耶穌基督而求。
你看這個禱文很好，對不對？沒有天主教的味道吧？很福音派，很正統。
下面一段是聖誡啟應文。
啟  耶穌說：主耶和華我們的神，獨一的神，我們應該盡心、盡性、盡意、盡力，愛主我們的神。其次是愛我們的鄰居如我們自己。一切的律法和先知的教訓都總結在這兩個誡命裡。
應 （會眾的回應，會眾要讀）求主憐憫我們，感動我們，使我們能守這個誡命。
下面就是十誡。你看這個順序，主禱文、律法的總綱、十誡，每讀一條，回應就是「求主憐憫我等，感動我等之心，令我等能守此誡」。 

Actually, can be very powerful. 牧師每讀一句，每一次都是這樣回應。很簡單，很容易follow。用心來回應的話，也很有意思。
好，我們來看p. 126。這裡有一段認罪文。我一面讀，你們一面想，這是不是你所相信的。
認罪文  牧師恭敬跪下，與會眾一同讀。
全能的上帝，我主耶穌基督的父，創造萬物，審判萬人之主，我們向來存心、言語、行事有很多過犯，大大地得罪神，主，你的怒氣。現在我們悲傷哀慟，承認自己所犯的罪。我們因為此罪，懇切地痛悔，心中憂傷，思想我們的過犯，覺得非常難堪，如負重擔，擔當不起。求最慈悲的父憐憫我們，為聖子我主耶穌基督的緣故，赦免我們從前的罪。又賜恩典給我們，從今以後，改過更新，遵行主你的旨意，以服事主，將尊貴榮耀歸於主的名，作我生命的目標。都靠我主耶穌基督而求。阿門。
這是不是一個悔改的禱告？很優美，對不對？不左不右，很正統。
我的意思是說，東正教、天主教都可以接受這個禱告。
公禱書，目前在不同的國家有不同的版本。光是中文，香港、馬來西亞、美國的華人，就有不同。這是比較老的版本。
下面是赦罪文。牧師站起來，向會眾讀：
全能的上帝，我們的天父，發大慈悲，應許將赦罪的恩典，賜給誠心悔罪，真信主而歸向主的人。現在，願上帝因為我主耶穌基督之功勞的緣故，憐恤你們，赦免你們，救你們脫離自己所犯的諸罪，賜你們行善的力量，使你們能得永遠的生命。阿門。
你可以接受嗎？宣告神的應許，赦免我們的罪。跟天主教不一樣啊！
Q：我們教會（衛理公會）都有。
A：衛理公會就是從聖公會那個背景來的。所以，這些主流的，比較老的教會都有的。
我會這樣說，悔改認罪和宣告赦罪這兩項，恰恰就是福音派和靈恩派教會比較少的。不要說靈恩派，就說福音派教會就好了。兩百年前的改革宗和聖公會，都有這兩項節目在敬拜裡面。所以我們唱完敬拜的詩歌，讚美神，神來了，很隆重地，我們敬拜祂；禱告又讀經，就可以來十誡，然後認罪，然後赦罪的應許。怎麼作認罪呢？這是一個很典型的禱文。長老會也常常用這個禱文。這個禱文有很多版本，可以這樣作：唱一首詩，然後安靜默禱；或讀完這個，然後默禱；可以牧師帶領一個禱告。甚至可以大家一起誦讀詩篇51篇。
所以，怎麼悔改呢，可以有不同形式的做法，有唱詩、禱告、公禱、私禱、禱文、讀經等等。
赦罪也是一樣，可以用公禱，可以用私禱（私禱比較難一點）。公禱、禱文，唱一首詩歌，奇異恩典或讚美耶穌基督赦罪的詩歌，或者大家一起讀一段信仰告白，使徒信經或一段經文，都可以。方式可以每次換，但是那個項目固定放在教會的敬拜，我覺得是很豐富的。不是等到聖餐的時候，才從頭到尾都是認罪。我不太喜歡在聖餐時都是我不配、我不配。最後要有復活的確據，復活的確據，生命賜給我們。以悔改開始，以喜樂結束。但是一般的聚會裡面有認罪悔改是很好的。
有什麼問題嗎？
剛才我們講到十誡，然後我們講到認罪悔改，這些都是可以放在聚會裡面，使崇拜更豐富的。
Q：如果每次崇拜都唸禱文，給人的感覺好像在唸書一樣。
A：是。所以，會友班，洗禮班很重要。看你怎麼present。比方說，我在1980開始的教會，每一個禮拜天都有小要理問答或信仰告白，讀一段，但是信仰告白很長，每個禮拜都不同的。後來都是由長老來讀、教導，然後給三分鐘comment。所以，我們也有些儀式。在洗禮班的時候都講得清清楚楚，為什麼有這些。同樣的，不論你是讀認罪文，讀信經也好，甚至主禱文，三一頌，牧師的祝福，都是每個禮拜作的。這些都要在會友班或洗禮班的時候教導清楚。不然的話，就是在每年的講道裡面要提一提，為什麼我們作這些。認罪文，我們每次可以改一改嘛！不是每次都讀這個。我所屬的長老會有些牧師，很懂得怎麼去選，去很多地方抓一些很好的材料，不同的禱文，甚至乎自己寫。
因為這些禱文給我們一個比較平衡、全面的神學觀念。有一所神學院，目前的名字叫Philadelphia Theological Seminary（費城神學院），以前的名字叫Reformed Episcopal Seminary（改革宗聖公會神學院）。一般改革宗都是長老會的，它是聖公會改革宗。所以，他們要背公禱書的。意思就是說，神學院畢業生都懂得怎麼帶領禱告，book of common prayer是背出來的，很優美的。我覺得這種訓練是有幫助，沒有什麼壞處。就是說，我們能多看公禱書，好的東西拿出來。然後自己可以變化，再發揮。使用不同的屬性，不同片段的經文，都可以用作禱告。因為我們一般心靈自由的禱告，總會有點偏差，特別是一開始崇拜的時候就為建堂禱告，為下午的執事會禱告，為六天的聚會禱告。有一點煞風景。我們是來朝見永生神，對不對？那些都可以禱告，放在後門，放在一個交通的時候，就是比較在肢體相交的時候，我們為這些事情禱告，很好。甚至可以請不同的信徒上來領導禱告，都可以。或請信徒上來作個簡單的見證，然後我們用唱詩、禱告來感謝神。所以，在敬拜中也可以有一段聖徒相通、交通團契的片段。最好是有神的來臨，神的臨在，神的聖潔的key note。
好，現在我們分組討論，今天上午學到什麼東西。
###
644 獻禮文
656願主賜福歌
672 二疊阿門
676 四疊阿門
643 聖善主宰歌
663 Holy, Holy, Holy
from German Mass, Franz Schubert, 1826
Johann Philipp Newmann
在中古時代…
路加福音第一、二章有幾個讚美的詩歌。一個是馬利亞的，我心尊主為大；一個是撒迦利亞的，路1：69-80；還有一個西面的，最後是第二章，天使的，在至高之處，榮耀歸於神，在地上，平安歸與他所喜悅的人。再加上以賽亞書第六章，聖哉聖哉。他們把這些固定的寫進禮儀裡面，就是每個禮拜都唱路加一章，路加二章，或者是以賽亞書第六章，聖哉聖哉。所以，後來這些都有名字的。例如Benedictus，那是民數記中祝福的。Gloria in Excelsis Deo，這是路加福音第二章14節，天使的。都有名字的，就是用那段經文的第一個拉丁文作那個頌的名字。我心尊主為大，Magnificat，I may magnify the Lord，magnify尊大這個字，拉丁文是manificat，所以在不同的彌撒裡面，他們有不同的 magnificat，不同的Santus（聖哉）。就是在彌撒或聖公會的禮儀裡面，要唱Santus時就可以用這個調，這個詞，可以換用。
好，今天是開胃菜兼第一道菜。有待下回分解。
這個課程裡面的材料好像交響樂一樣。
我們作個禱告結束。
天父，求主繼續教導我們怎麼敬拜你，用心靈、悟性，群體的，同心的來敬拜。求主給我們智慧，在教會裡面，怎麼樣一方面顧慮到教會的和睦，一方面顧慮到你的話語來充滿我們的靈魂和智慧。謝謝主。奉耶穌基督的聖名求。
01/29/05 早期教會的敬拜與禱告
《普天頌讚》是1936年初版的，它的翻譯很美，是中國詩歌文學上的里程碑，而且收集了很多詩歌，特別是燕京大學基督徒團契的詩歌。1936年在上海出版的。
我們現在用的詩歌本是1970年代的修訂本。
14 大地風光歌 For the Beauty of The Earth（用此調）by Folliliott Sandford Pierpoint, 1864
這首是一首很清秀的歌，讚美神創造的美麗。
29在主懷中歌 The Lord’s My Shepherd based on Psalm 23 

33寰宇群生歌 All Creatures of Our God and King by St. Francis of Assisi
35神同在歌 God Himself is with Us by Gerhardt Tersteegen, 1729
我們來讀一段聖經：
Psa 47:1-9   （可拉後裔的詩，交與伶長。）萬民哪，你們都要拍掌！要用誇勝的聲音向上帝呼喊！  (2)   因為耶和華至高者是可畏的；他是治理全地的大君王。  (3)   他叫萬民服在我們以下，又叫列邦服在我們腳下。  (4)   他爲我們選擇産業，就是他所愛之雅各的榮耀。（細拉）  (5)   上帝上升，有喊聲相送；耶和華上升，有角聲相送。  (6)   你們要向上帝歌頌，歌頌！向我們王歌頌，歌頌！  (7)   因為上帝是全地的王；你們要用悟性歌頌。  (8)   上帝作王治理萬國；上帝坐在祂的聖寶座上。  (9)   列邦的君王聚集要作亞伯拉罕之上帝的民。因為世界的盾牌是屬上帝的；他為至高！
我們一起禱告：
天父，我們將敬拜讚美的禱告帶到你的面前。我們為了祂的創造的美麗、榮耀、威嚴來敬拜祂。我們也信靠祂掌管自然界，掌管人間的一切。天父，我們將我們的生命交在你的手中，承認是你所造的，也是蒙恩的，你所救贖的罪人。但是我們可以屬於主你，因著主耶穌基督的恩典，祂的大工、聖靈不斷的工作。求主今天與我們同在，賜下你的恩典，你的話語，你的眷顧，謝謝主耶穌基督，謝謝天父，聖靈，三位一體的神，是我們的神。奉耶穌基督的名。阿門。
我們會再唱一首詩歌；還沒有唱之前，簡單地溫習幾個要點。
什麼是真正的敬拜，或者說什麼是真正的讚美呢？用六個英文字來表達──
1. To God 

2. About God 

3. For God 

這六個字在講義裡面沒有的，可以寫在封面的第一頁。
Worship is to God。敬拜是朝向神。我們用的一本書叫《朝向永生神》，另外一份講義叫〈朝見主的榮耀〉。 To God，到主的面前。不是彼此造就，那叫fellowship，那叫edification造就。敬拜不是造就，但敬拜裡面有造就，甚至乎有傳福音，有彼此的扶持交通，但是敬拜主要是朝向神。
Worship is about God。述說祂的屬性。在這一點上，我再加三個小點。
述說神的什麼呢﹖
1) 神的屬性Attributes of God
2) 神的應許Promises of God
3) 神的作為Acts of God
所以在我們的詩歌，禱告裡面，讀的經文裡面，要注重神自己的屬性，神自己的作為，和神話語己的應許。當然也包括神的吩咐，神的誡命。
Worship is for God。敬拜是為了神的榮耀和喜悅。
這是我們講了當代的現代和傳統的敬拜之後，作的一個初步總結和介紹。
還有三點，上次我們也提了一提。這三點在〈朝見主的榮耀〉這份材料裡面。
舊約裡面神啓示了祂的名字、祂的榮耀，和祂的臨在。
1. 神啓示了祂的名字. God revealed His Name
所以我們要按照神的名字來敬拜祂。在另外一份讀本裡面，有兩篇神的名字的文章，都是為了這個。
2. 神的榮耀God’s Glory
不論是會幕上面的雲彩，或還是聖殿的雲彩，都說明神的榮耀特別與祂的子民同在。
3. 神的同在
這三點，是神來呼召我們敬拜祂的三個記號。
敬拜祂是朝見祂、述說祂、為了祂。
當我們說To God, about God等等的時候，我們的意思是三位一體的神。這是傳統福音派比較忽略的。而靈恩派最近開始強調神的屬性，也是很好的；
福音派比較多講神的工作，耶穌基督救贖的工作；靈恩派比較多講神的屬性，少講救贖的工作和悔改，即很具體地來到十字架的面前；兩方面都需要彼此的補充。然後，古典的聖詩，就是十六、七世紀，就比較多講三位一體的神，創造、護理和救贖。神創造了天地，掌管歷史，也救贖了祂的子民，都要兼顧到。
今天早上我們還沒有唱一首稱頌耶穌基督的詩歌。都是在唱神，特別是父神的創造和掌權。現在我們就來唱一些稱讚、敬拜耶穌基督的詩歌。
42 Crown Him With Many Crowns by Godfrey Thring
43 All Hail The Power of Jesus’ Name by Edward Perronet, 1779
這首歌的另外一個調：All Hail The Power of Jesus’ Name （我們唱這個調 “Diadem,” James El­lor, 1838）
47 Jesus, The Very Thought of Thee by St. Bernard of Clairvaux, tune by Wilhelm A.F. Schulthes
這首是中古時期St. Bernard of Clairvaux。中古時期有兩個St. Bernard，都是靈修的大師。這首叫耶穌，每逢我想起你。我們換一個調，Music: “St. Agnes,” John B. Dykes, in Hymn­al for Use in the Eng­lish Church, by John Grey, 1866。
有什麼回應﹖這個課目好像交響樂，唱一唱，講一講，討論一下。再唱，再回到講義，再討論。你們還沒有想到問題。我先問你們嘍！
基督教的敬拜為什麼會有我們目前的項目﹖就是唱詩、禱告、讀經、講道。這四個是必有的，其他還有奉獻、聖餐等等。哪裡來的﹖
會幕有沒有﹖會幕大概有禱告，至少用獻祭代表。讀經大概沒有。
聖殿有沒有﹖聖殿有唱詩；詩班有了，幾千人、幾百人，特別是獻聖殿那天。禱告有的，所羅門獻殿的時候用禱告。新約的敬拜肯定有先知講道。這個新約的講道哪裡來的﹖
請問，舊約和新約中間還有一個什麼制度﹖會堂。
好，聖殿毀了，亡國了，回來再造了聖殿。在沒有造聖殿之前，和同時那段時間，聖殿應該是在512年造好的，尼希米造牆是454才建好的，哈該書的獻殿是512。
猶太人那個時候雖然有聖殿，但是已經沒有了約櫃。到現在還沒有，對不對﹖至少我們不知道有。所以，他們用什麼作敬拜的中心呢？就是神的律法，舊約聖經。今天的會堂（synagogue），你會看到最高的地方就是放舊約書卷的地方。所以，會堂主要是讀經解經的地方。當然，這麼多年傳下來的詩歌、詩篇他們也會唱。所以，會堂可以說是service of the Word，神話語的事奉，或者說是以神話語為中心的敬拜。我們不是敬拜聖經，但是是聖經的敬拜。意思就是說，以讀經、講經、解經為中心的。
你記得嗎，耶穌在路加福音第四章讀經，他是坐著還是站著﹖站著的。講經的時候呢﹖坐著的。為什麼坐著﹖他是有權威的拉比，坐下來。聽道的是站起來的。Ye! 聽道的站起來，講道的坐下來，不錯哎！女的呢﹖在外面偷聽。你們看過這些電影沒有﹖當時女的還不算是會堂的成員。今天我去猶太會堂，也是看到女的坐在另外一個房間，後門或外面，今天還是。他們以一家一家為代表。今天的會堂需要十個男丁就可以組織了，不一定要有拉比的，不一定需要有全職的神職人員。好，會堂有讀經和講道，一直以來都有詩篇；詩篇是舊約時期，至少到了大衛時期已經很多詩篇了。加爾文說，神給了祂的子民一本詩歌本，要常常唱。
耶穌在最後晚餐設立了聖餐，或者說擘餅，有不同的名字，英文有更多的名稱，例如Holy Communion。我一面講一面解釋一些英文字：Communion 這個字，有很多意思的。因為今天我們要講一些古代教會的聖餐和禮儀。
Communion 這個字就是交通、相通的意思。所以，聖餐是我們與主耶穌交通。好了，這個字的動詞是什麼呢﹖有兩個。一個是commune，或者communicate。當我們看到communicate這個字的時候，我們一想，就想到溝通，或者大眾傳媒（communication），但是這裡的用法不一樣。
我先解釋一下。既然communion是聖餐的名詞，至少到了第四世紀已經是了。因此，communicate 這個字，是領聖餐的意思。比方說，下面有些禮儀我們會讀到：The Bishop and the presbyters first communicate, and then the people communicate. 主教和長老先communicate ，然後會眾communicate。意思是說，主教先吃那個餅，然後會眾再吃那個餅的意思。 

commune這個字，是另外一個意思，就是聖餐的時候，有好幾個禱告。其中一個禱告，就是擘餅、分餅那個時候的禱告叫communion。
之前另外有個禱告叫consecration。這個字，這個字很老了，現在英文會用兩個字，一個是dedication（奉獻），一個是commitment。再早一點的基督徒，就是我的上一代，consecration這個字常常用的，就是全然奉獻的意思。但是在用在聖餐禮儀裡面，consecretion這個字，我猜想中文是翻成祝聖，就是分別為聖。Communion就是聖餐、擘餅的那個禱告。Consecration是祝聖的禱告。這些是一些名詞的定義。
再回到我們之前講的，會堂的敬拜有讀經、講道。一定有詩篇（詩歌）的。今天的會堂，還加上一個cantor，  cantor是獨唱的。猶太人在會堂裡面，有條件的話會請一個專門獨唱的男的，唱好多好多的詩篇、禱告文。
會堂的敬拜給了我們讀經、講經；耶穌基督在最後的晚餐給了我們聖餐。在古代叫service of the Upper Room馬可的樓房（樓上的房間），就是說，古代的敬拜很早就分為講道那一段和聖餐那一段。有的時候叫service of the Word, service of the upper room，話語的敬拜，樓房的敬拜。或者，後來叫 Liturgy of the Faithful，後面那段叫信徒的禮儀。就是說，那些信了主，還在學道的，先dismiss先，散會，只是給他們先散會，做個禱告。然後，受洗的那些，才開始下面那一段聖餐。很早就有這個區分了。前面那段就叫Liturgy of the Word，就是讀很多經文的。有一段時期，特別是東方的教會（敘利亞、埃及、土耳其等等），即現在的希臘和德國，會讀幾段的舊約，幾段的使徒書信，最後讀福音書。都排好的，前面有很多的讀經，才有講道。中間攙插一些詩篇。然後，執事請慕道友、學道友離開，然後今日的聖餐。後面的那些禮儀都很繁瑣，但是它是建立在一個很簡單的基礎，就是會堂的話語的敬拜和耶穌設立的聖餐。中間有一個transition，一個過渡的禱告。
我們來看〈早期教會的敬拜禮儀〉第二頁，第一個文件。
新約時期除了有會堂以外，路加福音的第一、二章記載了四個禱告。
早期教會他們都很清楚新約聖經有一些關於敬拜的啟迪和教導。
後來這四個禱告被稱為大頌歌（Great Canticles）。這四個頌歌是什麼呢﹖
每一首都有拉丁文名，是取每一段經文的頭兩三個字。
第一段是馬利亞的「我心尊主為大」，這叫尊主頌（Magnificat），或尊主經。你讀到XX經，一般都是指禱告文或唱的頌。
第二段是撒迦利亞被聖靈充滿，預言說，「主以色列的上帝是應當稱頌的…」
撒迦利亞本來是上帝叫他啞了，施洗約翰出生後，他一開口就開始唱詩。這段很有意思的，路1：67-79，裡面有好多關於神在舊約裡面守約、信實，興起救恩的角（就是大能的救主的意思）。
這段叫祝福（Benedictus）。
第三段我們最熟的，天使在耶穌降生的時候，在牧羊人面前唱的：「在至高之處榮耀歸與上帝，在地上平安歸與祂所喜悅的人！」所以，這一段頌就叫「在至高之處榮耀歸與上帝」（Gloria in excelsis Deo）。Deo就是上帝，Gloria就是榮耀，excelsis是超越、高超的意思──在最高的地方。
下面一段，是西面見到耶穌的時候，用手接過耶穌，稱頌上帝說：「主啊！如今可以照你的話，釋放僕人安然去世；因為我的眼睛已經看見你的救恩……」這是西面頌（Nunc dimittis）。這兩個字可能是如今可以釋放的意思。
這四個頌歌，很早就放在基督教的崇拜禮儀裡面。
所以各位手上有的公禱書裡面的一些禱告，都有這些在裡面。特別是一些比較完備、完整的彌撒或聖餐的敬拜裡面，大概都會有這些。除了這些以外，其他大部份都是詩篇。所以，今天我們會逐步地來看彌撒是怎麼形成的。
彌撒裡面有很多神學思想是要不得的。要不得的地方包括基督再一次被獻，被犧牲在祭壇上。那是我們完全不認同的，那是後來的事情。當然我們也完全不認同餅變成耶穌的身體，酒變成血，變質說，我們是完全不認同的。我們也完全不承認需要為死人禱告，我們也不認同馬利亞和聖人是神人之間的中保。這些都是基督教和天主教完全不同的。耶穌不在獻上了，他一次獻上就完了，我們可以直接來到神的面前。馬利亞和聖人不是中保，只有耶穌才是。聖餐的餅不變成耶穌基督的身體，我們也不為死人禱告，只為活人禱告。
這些都是一步一步加上去的。還有就是說，牧師和信徒都是祭司，只是功能不一樣，但是在神的面前都是罪人，蒙恩的罪人。
我們現在來看，早期在新約時期，就是跟會堂一樣，我們在聖經裡面讀的，先知禱告，主日等等。使徒死了之後，那幾十年，我們慢慢看見教會的敬拜的形成。
（p.3）羅馬的革利免和亞歷山大的革利免是不同的人。
羅馬的革利免寫《致哥林多人書》是主後96年。我來翻譯一下他這裡的禱告。
其實，信是勸勉的信，在勸勉中他就開始禱告起來了。他這樣說的：
神啊，全世界打上印記的選民，求你保護他們，你是萬有的創造主。透過你的愛子耶穌基督救贖了我們，召我們出黑暗，入光明。你已經開了我們心靈的眼睛，讓我們認識你。你使驕傲的卑微，將人的計謀分散，你使謙卑的昇高，使有能的降卑。主啊，請你作我們的幫助者和保護者，請你作我們在患難中的人的救主和救贖。求你可憐那些卑微的，興起跌倒的；對那些有需要的，啟示你自己。醫治不虔誠的人，建立那些偏行己路的人；滿足有需要的人的飢餓，搭救那些在監獄中受苦的人；醫治有病的，安慰那些灰心的，好叫萬民都知道你是唯一的神，耶穌基督是你的僕人。我們是你的子民，你草地上的羊。
主啊，你已創造大地。你世世代代都是信實的。你的判斷全然公義，你的榮美和權能大為奇妙。噢，憐憫的神啊，赦免我們的過錯，我們的不義，我們的缺點，我們的過犯。用你的真理來潔淨我們，指引我們的道路。求你的笑臉光照我們，給我們平安和諧，給所有在地上居住的人。
主啊，是你將作王的權位給了我們的君王，和那些統治我們的人，都是按照你全能超越、無可言語的美德，好叫我們在他們面前順服，好叫我們不抵擋你的旨意。主啊，求主你賜給他們平安、健康、和諧、穩固，好叫他們執行你所信託給他們的威權，毫無攔阻。指引他們的計劃，好叫他們能平安地、憐憫地執行你所給他們的權能，使他們在你面前都蒙恩惠。我們讚美你，你能作這些和比這些更美的事，都藉著耶穌基督，我們的大祭司，保護我們靈魂的那一位。透過他，願所有的榮耀都歸給你，世世代代直到永遠。
這是在AD 96年就寫了。很美的啊！
這裡說了什麼﹖為什麼美呢﹖它每一段都有真理。然後才求，這是新約聖經之後最早的歷史文獻。
我們繼續來讀。你慢慢看，早期的很簡單的，很美。你聽起來好像很繁瑣，其實不繁瑣的。要繁瑣的，等一下下面一大堆別的東西會進來的。這是很簡單，都是新的一個禱告。
好。第四頁，第三號文件，是《使徒遺訓》。我們不知道這是誰寫的，是使徒之後，不是使徒寫的。我們知道這不是使徒寫的，但，是借使徒的名字發表的。
這裡有eucharist and Agape. Eucharist就是聖餐，Aagpe就是愛筵。就是說，教會裡面的聖餐和聚餐是分開的。後來慢慢聚餐就沒有了，大家都回家吃了，按照哥林多前書保羅的吩咐，不要在教會裡面暴吃，所以後來就剩下聖餐。
好，我們來看這本書，這是教導教會如何敬拜。這裡說：
關於聖餐，我們是這樣獻讚美給神的。
首先為杯感恩。
“我們的父，我們感謝你，因為你僕人大衛的聖葡萄樹（就是耶穌基督），就是你透過耶穌，你的僕人，讓我們認識的。願榮耀都歸給你。
所以，葡萄樹是代表耶穌基督。耶穌基督說我是真葡萄樹。這裡說，我們為葡萄樹，神的僕人大衛的聖葡萄樹感謝神。
二、為了已經剝開的餅。
“我們感謝你，我們的父。為了你所讓我們認識的生命和知識，都是透過你的僕人耶穌。願榮耀永遠歸給你。正如這個剝開的餅，以前是在山上散開（指五穀），後來又聚集起來，成為一個餅。同樣地，願你的教會從地的四級被召聚到你的天國，因為榮耀、權柄，藉著耶穌基督都是你的，直到永遠。”
這裡有一個很有趣的是，他用餅作比喻，麥子是在山上，收集起來。同樣的，餅代表教會。葡萄樹代表耶穌，餅代表教會。
好，下面說，
“吃喝聖餐的，只可以是在主名下已經受洗的，因為關於這個，主曾說，不要把聖物給狗吃”。
“當你吃飽之後，要這樣感恩：我們感謝你，聖天父，為著你的聖靈，就是你住在我們心裡的聖靈，也因為認識你，信心、永生都是你透過你的僕人耶穌，使我們認識的。願榮耀永遠歸給你。主啊，你是宇宙的治理者，你創造萬物，都是為你自己的名字。你賜食物和飲料給我們，讓我們享受，好叫我們向你感恩。但是，對我們呢，你給了我們屬靈的食物還有所喝的；還有透過耶穌基督你的僕人，給了我們永生。我們在萬物面前向你感恩，因為你是大有權能的，願榮耀永遠歸給你。主啊，記念你的教會，搭救教會脫離所有的邪惡，願教會在你的愛中成為完全。求你呼召你的教會，就是你所聖化，你所成聖的，從天國四邊的風召集教會，使她成為聖潔，進到你的國度，也就是你為教會預備的這個國度，因為你的權能、榮耀永遠是屬於你的。
“願恩典（主）來，願這個世界成為過去。和散那歸給大衛的神（家）。誰是聖潔的，讓他來；誰不是聖潔的，讓他悔改。主啊，願你快來。阿門。”
然後，牧師可以按照他們的能力來禱告。前面這些禱告都是寫好的。但是，牧師也可以隨意開口禱告。雖然很早就有了一些禱告，這些不算是規定的禱告。但是，有些牧師就把它們寫出來了。
好，p. 5，文件四。現在，到了大概主後140年了，其實一直到300年之前，我們的材料不是很多，只有幾份。這些材料是我讀了當代聖樂與崇拜，我去找它的注腳。有些禮儀我也印了一些中文出來。哪裡來的呢﹖我買到一本1936年出版的敬拜的歷史，他裡面直接引用或描述了這些文件，所以我一段一段去看，很有意思的。
好，現在，我們看殉道士游斯丁（Justin Martyr）。大概是使徒約翰的學生（St. Polycarp of Smyrna）的學生。他給羅馬皇帝寫了一個護教詞，是為基督徒辯護的一封信，大概是主後140年。這裡面，他描寫基督徒怎麼敬拜。這段是洗禮之後的聖餐。
“我們禱告完了之後，彼此親嘴問安。然後，餅和一杯混了水的酒，就帶到弟兄前面的主席的面前。主席拿了杯，就向父神，就是萬有之父，獻上榮耀和讚美，都是靠聖子的名和聖靈。然後，他作一個很長的感恩禱告。” 

這裡give thanks後面有個希臘字eucharistian，eucharist 是聖餐，是感恩的意思。現在羅馬天主教稱他們的聖餐還是eucharist。
“因為上帝算我們配受這些從他而來的恩賜。作完這些禱告和感恩之後，會眾們就大聲喊阿門。在希伯來文阿門就是願事情成就的意思。”
“主席給了感恩的禱告，和眾民說了阿門之後，我們中間稱為執事的，就把這些分派給中間在座的，跟他們分享餅和有水的酒，這些都已經祝謝過的。然後把一些也帶給當時不在場的（大概是有病的，或在監牢裡面的）。這個食物叫eucharist，我們稱這個叫感恩之糧（eucharist）。這些不是給所有參加儀式的人，而是只給相信我們的教導為真，也就是受了赦罪重生之洗的洗的人，活出基督命令的人。”
這裡的意思就是沒有信主洗禮的，不能領聖餐。還沒有變質說，或聖餐使我們得救的意思。
“游斯丁繼續說，這些我們領受的，不是一般的食物和飲料，而為基督的身體和寶血。都是按照福音書裡面，我們主耶穌的吩咐，從那裡傳下來的。”
這是聖餐。下面是崇拜。
“在太陽節（Feast of the Sun）的當天（就是星期日），所有住在城裡頭和鄉村的，都聚集在一個地方。使徒們的回憶（即書信），和那些先知的聖卷（就是新約和舊約聖經），都按照時間來誦讀。讀聖經的人讀完之後，主席就教導會眾，鼓勵會眾要實踐這些聖經課文裡面所講到的真理。大家都站起來禱告。好像我剛才說過的，當我們禱告玩了之後，餅和酒就拿出來了。然後主席也同樣的按照祂的能力禱告、感恩，會眾們大聲地呼喊阿門。每個人都拿一份祝謝過的餅和酒，也由執事們帶給那些當時不在場的。”
後來我們基督教就不這樣作了。就是說，牧師不是不可以去醫院分聖餐，不是說祝謝過的有什麼特別。牧師們就重新拿餅和杯去醫院等等。但是當時已經有些習慣，傳統已經開始形成了。讀過這些東西，你再回去看公禱書，你就知道公禱書的東西不是憑空想出來的。從新約和新約之後幾十年，就有這種的文化。裡面都有很扎實的新約的真理。
（p. 6）剛才我們所讀的程序，這裡作了一個簡單的排列。這是在《當代聖樂與崇拜》裡面的一個聚會的節目表，分話語的敬拜和聖餐的聚會。
話語的敬拜包括誦讀先知書、福音書、書信；然後我們剛才說主席教導、勸勉，就是講道的意思；然後是公禱，大家站起來，同聲禱告。
接下來是聖餐的聚會。先親嘴問安。從這個時候開始，他們把餅和酒當作是奉獻給神的（offering）。後來就不是了，是被當作祭獻（sacrifice）給神了。這是聖經裡面沒有的。餅和酒在初期教會，第二世紀就開始，因為要帶到台前。後來把餅和酒帶到台前這個動作，就叫做奉獻（offertory），跟這個動作有關的禱告，就叫作offertory，或與這個動作有關的詩也叫 offertory。今天我們福音派用的offertory就是奉獻的時候唱的詩歌。我們奉獻的是我們的金錢和生命，當時他們的奉獻是奉獻餅和酒。還有奉獻cheese, olive 然後才來其他的五穀和他們帶來的農作物。所以，當時的餅和酒都當作是奉獻的奉獻物。
奉獻之後是感恩的禱告。禱告完畢，大家同聲說阿門。然後，中文是說恭守聖餐（communion）。
今天我們用communion這個字，是指整個聖餐的聚會。當時他們用 communion這個字，是指吃餅和喝杯的那個動作，或跟這個動作有關的禱告。而整個是叫聖餐（eucharist），就是感恩聚會。
有問題嗎﹖
我們跳到p. 8。到第三、四世紀時，有三個禱告，或祝福、或啟應的。
我們先來介紹一下，然後再看一個一個崇拜的儀式怎麼愈來愈完備的。
頭一個叫Sursum corda，振起你心。Salutation是問安，Sanctus就是聖哉聖哉聖哉（賽6：3），又加上啟4：8，11。
我們先來看問安。問安現在在聖公會很多的聚會裡面都有的。
主席或者牧師說，The Lord be with you，
大家就說， And with thy spirit，就是回敬給祝禮人的一個祝福。
或者說，peace be with you，他們就說，And with thy spirit；
或者說，願主耶穌基督的恩惠，父神的感動與交通，與你們同在。然後他們說，也與你的靈同在。很早就有這個問安的儀式。一些老的宗派，聖公會、衛理公會、信義宗、長老會現在還是這樣的。彼此說平安，就是這個意思。福建人、台灣人的教會比較多這個習慣。
另外一個叫振起你心（Sursum corda）。是這樣說的。
Minister: Lift up your hearts。振起你心
People: We lift them up unto the Lord向主振奮我們的心。
Minister: Let us give thanks unto the Lord. 讓我們向主獻上感恩。
People: It is meet and right so to do. 這樣作是合宜的。
後來，這個振起你心一講完，就開始另外一個節目。比方說，另外一個更長的禱告，或立刻有一個詩篇，或獻詩。起初，這些都是一個一個項目，後來成為一個引言。因為比較長的禱告後來比這些小的禱告多了很多。
再下來是聖哉經或聖哉頌。
剛才我們讀過的羅馬的革利免《致哥林多人書》就有了。英文是這樣說的：
聖哉聖哉聖哉，耶和華全能的神，
天地都充滿你的榮耀。
主啊，願榮耀歸給你。
後來這些都是在禱告之前。
這五個（Magnificat，benedictus，Gloria in excelsis Deo, Nunc dimittis，Santus）後來在大彌撒裡面，都可能是唱的。
我們上次唱了一個聖哉頌，在普頌663首。這首比較容易唱，因為是Schubert寫的。
663首Holy, Holy, Holy by Johann Philipp Newmann 

我們看最後一面，有個西面頌。他們當時怎麼唱的呢﹖（見樂譜）當時沒有鋼琴伴奏，是用清唱的。
榮耀頌有好幾個比較現代的，我們會唱。其中一個是 Gloria Patri。
Glory be to the Father, and to the Son, and to the Holy Ghost;
As it was in the beginning, is now, and ever shall be,
World without end. Amen, Amen.
我父親在唐人街牧養的教會是六個宗派聯合的差會，聖公會、長老會、衛理公會、浸信會、貴格會，公理宗。我爸爸到的時候，都有這些榮耀頌，當然有三一頌啦，有主禱文。只是使徒信經沒有看到在讀。後來慢慢有一些其他的個。我們離開的時候還在唱榮耀頌。
《聖詩》歌集的頭一頁是我們當代的Gloria。這些gloria都有不同的版本。
在這裡，後門就是三一頌和使徒信經。
大家唱過很新版的三一頌嗎﹖（music）
我的感覺是這些調應該常常換，就是說，新的、舊的都唱，不然舊的會忘掉。
好，我們休息。
1/29 mid session 

510 耕田撒種歌 We Plow the Fields, and Scatter
很光明的一首詩歌，小孩子都可以明白的。
490 我靈之光歌 Sun of my Soul, Thou Savior by John Keble
這首詩歌是另外一種精神。耶穌基督是我靈之光，心靈的太陽。與主一起，心常不夜。
509 慈悲穩定歌 Let us with a Gladsome Mind by John Milton base on Psalm 136
這首詩歌是詩篇136篇。每一節都是講到耶和華的慈愛不變，永遠穩定，所以第二行都是一樣的。第二個特點，這首是誰填詞的﹖John Milton，Milton寫了什麼？Paradise Lost，《失樂園》。Milton是一個清教徒的平信徒，他不是牧師。他後來生活也蠻敗壞的，但是他寫了《失樂園》。中國大陸知識分子要讀懂《失樂園》，要先讀懂聖經。1所以995年北京大學開了一場西方文學與基督教學術討論會，有加拿大去的基督徒英文老師，用《失樂園》來介紹。那是中國歷史有史以來第一次西方文學與基督教的學術會議。
這首調的名字是Monkland，道士之地。Meter是 7.7.7.7.。作曲者是John Antes，填詞的是John Milton，base on Psalm 136。
順便讓各位看一件事。在508首裡面，作曲者Johann Freylinghausen。
這個不是我想到的Freylinghausen。Freylinghausen是一個很有名的敬虔主義的荷蘭改革宗的牧師。大覺醒我一般會想到Jonathan Edwards, George Whitfiled，和衛斯理兄弟。其實Theodorus Jacobus Freylinghausen是最早開始講悔改的道理的，在New Jersey一個小地方，荷蘭到美洲移民的一個改革宗教會。給一些長老會的牧師聽到了，後來告訴J. Edwards。今天的若歌（Rutgers University）旁邊有個神學院，可能跟他那次復興有關，可能是那個時候創辦的。有復興就有神學教育，新的詩歌。
我們再回到早期教會。希望各位讀得有味道。
對上一節讀的禱告文有什麼回應與印象﹖
有敬拜、聖餐兩部份。當時他們已經開始為餅、為酒有特別的禱告。
Q：早期教會唱提到，主耶穌是上帝的僕人。現在還有這樣說法嗎﹖
A：我們也可以這樣說啊，僕人與君王。因為，主耶穌是先知、祭司、君王。主耶穌如何作君王呢﹖是取了僕人的樣式。所以，僕人和君王和萬王之王是一件事情的兩面。
現在我們翻到p. 9 ，第八號文件。這裡有一個第三、四世紀的程序，後門有些解釋。
程序也是分話語的敬拜（The Liturgy of the Word）和聖餐的禮儀（The Ligurgy of the Upper Room）。現在開始有些專有名詞了。
Lection：就是“讀經”，或是“經課” ，翻成英文就是reading。Lect就是讀的意思。Lection就是那天要讀的經文。所以讀經選集，叫Lectionary。有律法書、先知書、使徒書信、使徒行傳、福音書，還有主教的信（這個可能是次經）。然後，在這些讀經之間，有唱詩，唱詩篇。有Alleluias，有講道。
下面你看到Decon這個字嘍。執事為誰禱告呢﹖為兩種人：
Catechumen，就是學道者。他們已經信主，但是還沒有洗禮。早期教會，信主後要預備洗禮，可能要兩年。要學道，才能進到洗禮，可以領聖餐的地位。
另外是Penitents，就是悔改的。可能是犯了罪，被教會管教的一些人。
後來，還有一些被鬼附的。（問：基督徒有可能被鬼附嗎﹖），等等，有四種人。在這個時候，執事為他們禱告後就離開。
Dismissal all but the faithful。Dismiss，散會也是一個儀式的。在這裡沒有講清楚，後來在彌撒裡面，dismisss本身也是一個禱告，或者詩班唱一首詩。所以，dismiss這個字，不只是說，喔，現在散會了的意思，是一個項目。
下面講到聖餐。
Liturgy of the Upper Room
Deacon’s litany for the Faithful，with Diptychs(lists of names) of living and dead
執事既然給學道者和其他人禱告，他們都走了，現在，是為信眾，就是受過洗禮的禱告。不過，這個時候，已經開始為死人禱告了。
Diptychs是名單，包括活人死人。
Kiss of Peace
Offertory:
collection of alms（施捨）
Presentation of elements
Preparation of elements and admixture of water to wine
你看這個offertory有些什麼﹖alms是施捨，賙濟。是為了救濟的。然後，也獻聖餐的餅和酒（elements）。預備餅和酒。我不知道這裡的預備是什麼意思。但是後來天主教和東正教的預備就是（最繁瑣的是）把餅剝成13塊，弄成一個十字架的樣子，放在祭壇上。
這個不是擘餅。擘餅是 fraction（見下面）。反正他們預備餅，或者把餅放在一個盤子上，用布蓋起來，可能是這個意思。然後，把水倒在酒裡面。
好，現在Sursom corda 來了，振起你心，啟應。
然後是 Conosecration Prayer. 祝聖。
裡面有好多東西。首先，前言，為上帝的創造和護理禱告感謝。
然後，Sanctus（聖哉頌），Thanksgiving for redemption（為神的救贖感恩）；Words of Institution（設立聖餐），就是讀林前11：23-26“主耶穌被賣的那夜，拿起餅來……”那段。
接下來是Anamnesis，這個字是記念的意思。我猜想，最簡單的就是說，弟兄姊妹們，今天我們記念主為我們死，就是記念。不過後來這個記念又帶上了神秘主義的色彩。就是說，記念就是要主的死，活生生顯現在我們面前的意思。所以，後來慢慢地，“變質說”就進來了。因為，“記念” 是一個特定的項目，可能是唱詩，可能是禱告。
之後是Epiclesis，就是祈求聖靈，求聖靈來到我們中間。求聖靈是一件很好的事情。我們在“聖靈與我”那裡讀過，聖靈體現基督（Holy Spirit’s work is to present Christ, to make Christ real），聖靈的工作是使耶穌基督真真實地在我們中間、心裡。
然後，這裡有一個更大的禱告，是為活人、死人的。然後是主禱文。
所以，聖餐在還沒有吃餅之前，有好多的禱告。分別為聖的禱告，包括為創造的感恩、救贖的感恩，主耶穌被賣那日……等等。然後是記念，求聖靈在我們中間。很不幸地，他們也是為活人、死人禱告。最後是主禱文。
Offertory: Collection of alms （施捨）
Presentation of element
Preparation of Elements and Admixture of water to wine
Sursum Corda
Consecration Prayer: 


Preface

Santus

Thanksgiving for redemption

Words of Institution

Anamnesis 


Epiclesis 


Great Intercession for living and dead
Lord’s Prayer
接下來是擘餅，Fraction。之後，
Elevation – “Holy things to the holy” – and Delivery
主教或牧師說，聖物給聖者。會眾可能回應一句話說，唯一的聖者是耶穌基督。意思就是說，聖物是給聖者，我們都是罪人，唯有靠耶穌基督，才是聖者，就分送餅和酒。
Communion of all in both kinds, each communicant replying Amen; during reception

Psalm  and were sung by cantors
全體會眾領餅和酒（both kinds）。每一個領聖餐的，回應說，阿門。
當會眾領餅和酒的時候，詩班唱詩篇第93、34篇，特別是34：8。
Psa 34:8
(8)   你們要嘗嘗主恩的滋味，便知道他是美善；投靠祂的人有福了！
很恰當的。在吃餅的時候唱，你們要嘗主的恩典的滋味，投靠祂的人有福了。
現在天主教還是在唱這些的。所以，天主教、聖公會裡面有很多好東西，我們過濾，什麼是非常合乎聖經的，什麼是非常不合乎聖經的，分辨。
再來是什麼呢﹖Post-Communion Thanksgiving聖之後的感恩。應該是個禱告。
再來，執事們又出來了，有一點點的啟應。然後celebrant，就是主領主餐的人，簡單的代禱。
最後，可能是把一些餅分別出來給有病的、不能來的。最後是 Dismissal。
Fraction
Elevation – “Holy things to the holy” – and Delivery
Communion of all in both kinds, each communicant replying Amen; during reception

Psalm  and were sung by cantors
Post-Communion Thanksgiving
Deacon’s litany and celebrant’s brief Intercession
Reservation of bread only, for sick and absent
Reservation of bread only, for sick and absent
Dismissal
這是把不同文件湊起來，我們想像當時大概是這樣，各地都不一樣，總的來說，有這些層面。
現在，我們來看看他們究竟怎麼作的，剛才我們講的是項目。要唱什麼，要作什麼禱告。他們整個是怎麼作的呢﹖
（p. 10）  THE RITE
他們開始的時候，牧師們都在聖餐桌後門坐下，坐在一個半圓形的臺子上。你看那些Gothic cathedral（歌德式教堂），那些最雄偉的天主教堂，祭壇後門很常的，兩邊有人坐的。其實有時後祭壇放在最後最後。
圖
Apse
講臺


當時當然還沒有大教堂。
君士坦丁剛剛信主（1413）。           可能是長方形的一個教會。
所以，慢慢演變出來，牧師們          坐在祭臺的後門。當時還沒有放在中間。放在中間時教會的權力已經很大了。
很多的錯誤混進來了。
牧師們坐在聖餐桌後門的臺子。先有私人，就是牧師自己的禱告。後來就演變成牧師在聖餐前要念經的，就是有一些禱告文，會眾聽不見的。他們在準備，穿衣服，準備餅和酒時，有禮儀的。
就是這個時候開始，私禱。私禱之後， lections begin，開始讀經。這時候讀多少段經文、多長都還沒有規定。但是，讀最後一段的經文，總是福音書，由執事來讀。有唱詩者，站在聖所的外面，通常在一個臺上，前面有一些樓階。在讀經之間，有會眾唱詩。
牧師在準備餅、酒，執事就帶領會眾讀經。
牧師後來要穿袍子，穿袍子本身是一個動作，一個儀式。
有讀經、唱詩，由執事帶領。所以，有領唱的，早期就有領唱的了。
之後，bishop（主教），就是主任牧師。長老就是牧師，bishop是大城市、大禮拜堂的牧師。
主教講道之後，其他長老（牧師）也可能講道。講完道之後，執事就帶領啟應，為了那些學道者，或者那些非信眾。然後他們就散會。有看門的不讓非信眾進到裡面。這是第一部份。
現在開始聖餐。
聖餐第一件事，是執事們的啟應，為活人、死人禱告。然後有親嘴問安，很可能彼此會說這句話：願主的平安於你同在。之後是奉獻，奉獻現金、把餅和酒獻上來；奉獻的時候，唱詩篇。
與此同時，（我想應該是君士坦丁信主之後，）有人想出一個辦法，放一個簾子（curtain）遮住聖所。當然，這時候不是每個地方都這麼作。主教向會眾問安，呼叫他們禱告，用Sursom corda （振起你心），所以，很可能主教是站在簾子後門講話，你看不到了，現在已經要開始聖餐了。很可能是他站在簾子後門說「振起你心」，然後是分別為聖的禱告。牧師們（長老們）通常跟主教一起主領（conceletration）聖餐。讀完主禱文之後，他就擘餅。這裡有有個新動作，elevation，舉起餅、舉起杯。後來，有了變質說之後，這個舉起的動作很重要。就變成了耶穌的身體，人就會拜它。所以，動作愈來愈多，跟皇帝信主很有關係。因為主教的權很大了，變成貴族了。
Q：他們已經不是唯獨靠聖經了嗎﹖
A：現在還OK，讀很多聖經啊。
Q：聖經沒有這些動作啊﹖
A：對。皇帝信主之後，教會從被逼迫，變為很有權勢的。你想像一下香港的天主教主教和聖公會主教，是protocol裡面第五、第六，就是說，假如說，假如香港港督死了，不能參加外交儀式的話，數下來就是聖公會會督和天主教會督。他們有政治上的權利，就是從那個時候開始。
以前是被逼迫，朵在洞穴裡面，一下子變成貴族。
上面說到，放了一個簾子。後來簾子變成門、牆壁，關著門作事情了。但是後面還是作很多很多東西的。
舉起杯後，他會說： Holy things to the holy，聖物給聖者；會眾回應：there is one holy, one Lord Jesus Christ。只有一位聖者，主耶穌基督。之後他們就上來領餅。領餅、領杯一定是在簾子的前面，我是這樣猜想，當時的記載沒有那麼詳細。領餅時一面唱詩篇。最後，主教帶領禱告、感恩，還有執事的啟應禱告。之後，執事吩咐會眾散會。所以，執事當時在敬拜裡面做很多很重要的工作。
這是第三、四世紀的情形。
有什麼印象﹖
慢慢慢慢走向彌撒的形狀。開始的時候很簡單，讀經，唱詩篇，不是領餐的散會，然後禱告，禱告，記念主，擘餅，領餅，領杯。然後慢慢攙些東西進來了。這裡還算少，下面還有很多。
Q：天主教穿的大袍是祭司制度下的儀式嗎﹖
A：穿袍子本身是一個動作。華麗的衣服就代表主教成為貴族了。313年，皇帝皇帝信主，325，尼西亞會議，尼西亞信經那個時候定的。到了380時，基督教成為國教。就是說，規定一定要去教會，不去不行。別的宗教、異端，算是犯罪、犯法的，那是君士坦丁的兒子定的。君士坦丁沒有定，但是他已經給教會很多的權力。
從早期會堂的形式，又從舊約祭司制度又搬了很多的東西進來，那是在基督教成為國教的階段。
我要各位注意的，是這些禱文，有很多好東西在裡面。但是那些動作就開始有些迷信，或者是階級制度。
Q：他們的這些儀式是base on 聖經嗎﹖
A：不是base on 聖經的。我們今天作很多事情也不是base on 聖經，每個時代都會和文化同流合污，今天的福音派特別如此，和當代的文化同流合污。我們迎合人的需要，迎合人的喜好嘛！當時也是。不過，你看起來這麼奢侈的。從其他國家到美國看我們福音派，也覺得很奢侈啊！
好，我們看p. 11. 這裡的第三世紀，此時皇帝還沒有信主，還是在逼迫的時代。可能這是最早的一個很完善的禱告，不過是來自埃及。
先解釋一下，今天我們稱希臘為“東正教”，East Orthodox Church，其實東方的教會不只是希臘一個地方。敘利亞，巴勒斯坦，就是今天的以色列，黎巴嫩。俄羅斯是承繼了希臘傳統，成為一個新的希臘東正教。最保羅傳達一直傳到羅馬，甚至傳到西班牙。彼得、雅各在耶路撒冷。安提阿有教會。那些教會還是有傳下來的。還有，腓利給Ethiopia的太監傳福音，就是傳到埃及，阿比西尼亞（？）嘍。所以，從土耳其一直到埃及這段，再加上波斯。這些是最早的東方教會。這裡有一段埃及的主教的禱告。
今天的ethiopia或埃及有些教會叫 Coptic church。在羅省有Coptic church的，在羅省飛機場附近。你們可以查一查神學辭典或教會歷史的教科書，很有意思的。他們又跟希臘東正教有點不一樣，他們是非洲的。非洲當時是文化非常發達的地方。埃及的亞歷山大是當時文化最高的一個地方。就是猶太教、希臘哲學、希臘異教的宗教、基督教會合的地方。
我們來看這個埃及主教的禱文，共兩頁。先介紹前面那一段：
（這裡我們看到使徒遺訓的影響。這個禱告不是文鄒鄒的，不一定有一貫性，不過，的確有亞歷山大，就是革利免、俄利根，他們的LOGOS（太初有“道”）的神學。
有為創造的感謝，為護理的感謝，這些以前是這樣。現在就變成稱頌神的道，LOGOS。而免除了向聖靈禱告，也沒有記念那一段。不過這個禱文是個很好的例子，告訴我們在禮儀規定之前，祝聖的禱告是怎麼樣的。只是一個例子，不是所有教會都要作的規定，只是一個主教的禱告。每一段的標題是後人加上的。我們來看。
先有振起你心（Sursom corda），然後有一段感恩的禱告：
不被任何人所生的父，就是生獨生子耶穌基督的父啊，我們來向你稱讚、向你獻詩、榮耀你，是合宜的。我們來讚美永生神、自有永有的神，無法測度的神，奧秘的神，不被任何被造物可以完全瞭解的神，我們讚美你。你的兒子認識你，就是你唯獨生的那一位。在你的兒子裡，說到你，解釋了你，顯明瞭你，給被造的自然界。我們讚美你，那位不能見的聖父，賜給人不朽的那一位，你是生命之泉，你是一切的恩典和真理，噢，那一位愛眾人的，愛貧窮人的，和眾人和好的，也透過你獨生子降臨，吸引人所有人到你面前的那一位，我們求你使我們成為有生命的人，求賜我們真理的靈，使我們認識你是真神，也認識你所差遣的耶穌基督。賜給我們你的聖靈，好叫我們能夠宣講、宣告那些不能言語的你的奧秘。求主耶穌基督在我們裡面說話，也求聖靈透過我們向你唱詩。（或譯：聖靈透過我們來稱頌聖父。這裡比較奇怪，意思是聖靈感動我們來讚美神，還是聖靈也要敬拜父呢﹖這裡沒有說清楚當時的聖靈觀是很模糊的。）因為你是所有的掌權、權柄、權能之長，一切的名之上的那一位。不只是在這個世界，也是在來世。在你旁邊，有千千萬萬的天使、大天使、寶座之權的在位權能者，在你的旁邊站立著最尊貴的六個翅膀的撒拉弗。用兩個翅膀遮臉，兩個翅膀遮腳，兩個翅膀飛翔，喊叫說：聖哉。和我們喊叫聖哉的一起，好像我們這樣說，聖哉、聖哉、聖哉，主，萬軍之神，天地都充滿你的榮耀。
這是很早的，第三世紀的，崇拜。主後兩百多年，大概240-250年。
繼續。Oblation and Institution
天和地都充滿著你的榮耀。萬軍之主啊，求你用你的權能、參與來充滿這個獻祭。因為我們向你獻上活祭，這個沒有血的祭物。我們向你獻上這個餅，就是你獨生子的形狀。
這個餅是聖體的形狀，因為耶穌基督在他被賣之夜，擘開給祂的門徒，說，你們要拿起吃，這是我的身體，為你們捨的，為要赦罪。因此，我們也作出這餅所提供的死的樣式。求你藉著這個獻祭，噢，真理的神啊，與我們所有人和好，也求你憐憫，正如這個餅在山上分開，也聚集起來。同樣地，求你召聚你的聖教會，從萬國萬族、城市、鄉村、每一家，成為一個活的普世的教會。
我們也獻上這個杯，是耶穌基督的寶血的形狀，因為他飯後拿起杯來，跟祂的門徒說，你們拿起喝，這是新約，我的血，為你們赦罪而流的。因此，我們也獻這個杯，獻成寶血的樣式。
下面是祈求聖靈Epiclesis。
真理的神啊，求你讓你的聖道降臨在這個餅上。好叫這個餅成為聖道的身體。（這裡有一點點的變質說。但是可能不是有意的）這個餅成為道的身體。也求你的道降臨在這個杯，好叫杯成為真理的血。讓所有吃這餅、喝這杯的，得到生命的藥物，醫治所有的疾病，剛強所有的美德，好叫我們不受咒詛。噢，真理的神啊，也不叫你管教、責備我們。因為我們向你呼求，非所生的神，都是透過唯一的獨生子，而且是在你的聖靈裡面。
下面是代禱Intercessions。
願你的子民從你領受憐憫。求你看他們配得進步，讓天使被差遣，陪伴著你的子民，來消滅邪惡的那位，建立你的教會。我們也為那些已經安息者禱告，我們…
174 O Sacred Head, Now Wounded by St. Bernard of Calaivaux, 

Cleanse Me by Edwin Orr  Maori Melody by John McNeill
What a Friend  by Joseph Scriven
472 Golden Breaks The Dawn 趙紫宸詞 

我的博士論文講這個人。思想非常的新派，詩詞非常的美麗。
471東方破曉歌 Old Gaelic Melody
這個調很舊。Gaelic在愛爾蘭，這是修道院時期寫的。調是那個時候來的。
572 ‘Tis The Gift To Be Simple  shaker hymn tune, 1848 (Appalachian Spring ,Copland).
這首詩歌來自美國早期的一個 communal community，就是住在一起的shaker community。
這首詩不怎麼有敬拜的味道。最近三十年來的英國的靈恩更新運動，應該也是用這個調，叫Lord of the Dance，舞蹈之主。普天頌讚裡面有很多不同傳統的歌。
537 All Things Bright and Beautiful 

這首用男童的詩班唱最好聽。新版的更好聽。
619 Jesus, Saviour, Pilot Me by Edward Hopper
今天我給大家看不同style 的music，都可以融合在一個崇拜裡面。Organ, jazz, rock，一起來，是可以的，懂得怎麼樣transition就可以了。
02/26/05 混合式敬拜（Blended Worship）
聖詩 28首： We’re Marching to Zion （Ro­bert Low­ry, 1867）
We’re Marching to Zion（傳統調） “St. Thom­as (Will­iams)” Aar­on Will­iams, 1770 

Word by Isaac Watts,, refrain by Robert Lowry
這首詩的詞的作者是Isaac Watts。Watts是英語聖詩的第一位大師。英語聖詩之父（father of English hymnody）。瓦茲是集合了一百多年的清教徒敬虔的神學，祂的年日是1674-1748，所以他死得很晚，他死的時候，愛得華滋的復興已經過了。他寫詩主要是1700上下，清教徒是1555-1710。1710是最後一個清教徒牧師死的那一年。所以，瓦茲就和亨利馬太（Matthew Henry）一樣。亨利馬太的聖經註釋是集一百多年清教徒解經的大成。同樣地，瓦茲的歌詞也是集一百多年清教徒的神學、敬拜、敬虔的大成。他是公理會的。
公理會、長老會有什麼不同？公理會和長老會都是改革宗的。不同的地方是公理會每一個堂會是獨立的，長老會是聯合在一個總會之下。
瓦茲寫了三種詩歌。第一種是詩篇，等一下我們還會唱的。第二種是新約化了的詩篇，就是說，大衛假如今天活在新約時期，祂的詩篇會怎麼樣改寫呢﹖就是多攙了一點主耶穌已經來了，喜樂、恩典這個成份。把喜樂與敬畏、恩典與威嚴，結合起來。這是第二種詩歌。
樂哉主臨是一首詩篇。耶穌普治就是一首新約化了的詩篇。
第三種是聖詩。我們現在唱的就是一首聖詩。它不是按照詩篇來排的，就是我們所謂的聖詩，是一個信徒寫的讚美詩歌。因為Watts跨越了詩篇、新約詩篇，和聖詩三種的歌詞，所以，他在在英語世界，可以說是英語聖詩Hymn的創始人，不是創始人，也是第一位多產的作家，他寫的詩歌至少有一千首。光是詩篇150篇就不只150首了。有些詩篇需要幾首詩歌才能寫完。
現在，我們照著詩歌本來唱。詩歌本裡面的Marching to Zion往天行走。你看，Robert Lowry的年日是19世紀，因此，這個調是浪漫時期，19世紀的音樂，配了瓦茲18世紀初，清教徒後期的詞，加上重複，加上副歌。瓦茲的詩歌不只這一首，給後人配了副歌，成為福音詩歌（有副歌的詩歌叫福音詩歌，沒有副歌的詩歌叫聖詩）。所以，這首28首，是清教徒的詞，配19世紀的副歌（詞）。曲調則本來是聖詩，後來變成福音詩歌。我們下面還要舉一個同樣的例子。因為清教徒的詞太豐富了，加上副歌來回應，好像給會眾多一點經驗來回應。
我們現代人腦袋比起清教徒時期太簡單了，他們那個時候沒有收音機，主要的大眾傳播就是聽講道和作禮拜。所以他們這些歌詞和講道都很濃縮的。後來，有了19世紀芬尼、慕迪那個時候的復興運動，人感覺到有需要從心裡來回應，就多寫一些副歌。這樣可以多一點時間來思想歌詞。
我們來唱28首：We’re Marching to Zion（傳統調）
各位可以比較一下兩種不同的調，有何不同的感受。
傳統的調給人的感覺：莊重、莊嚴，一拍一拍來的。不能趕，一趕就不好聽了。
在莊嚴裡面，有高潮，也有喜樂。
第二個調給人的感覺：動感。請看這個調是什麼拍子：6/8拍。
請問6/8拍是怎麼樣的一種拍子﹖舞曲。
聖詩都有它世俗文化的背景。 J. I. Packer很不喜歡6/8拍。他說，um-pa-pa, um-pa-pa，像什麼樣子！所以，很多人不喜歡現代的讚美，巴刻連6/8拍都不喜歡。包括，他是一個Jazz迷！我猜想是因為Jazz裡面有很精密的邏輯。
anyway，一個是莊嚴，裡面有喜樂。一個是歡樂。我想，華人教會對後者比較習慣。莊嚴的音樂，青年人唱起來，有點沉默。為什麼呢﹖首先，帶領的人，牧師或司琴，不懂得怎麼樣把它莊嚴中有歡樂、有內容，動感地表現出來。我父親以前的教會有風琴，風琴震動的聲音給人很遙遠的感覺。但是風琴也可以彈得很莊重，沒有那種要讓你哭的意思，那叫triple tremelo。
有時候也可以故意慢下來，跟著會眾吐氣，停一下，支持會眾。這樣子，一方面不趕，一方面不拖。請再比較一下傳統調和近代的調。
Robert Lowry 把副歌配上去，配得十分恰當。詞是We are marching to Zion。我們齊步到錫安山，把四節的精華就提煉出來了。
好下面我們看《普天頌讚》 40首 威嚴寶座歌 Before Jehovah’s Awful Throne
Words:  Isaac Watts, The Psalms of Da­vid, 1719. The current version is John Wes­ley’s adaptation of Watts’ original. 

這首歌詞也是Watts寫的，base on 詩篇100篇。然後John Wesley 更改了一下，不曉得改了什麼東西。然後最後是1973年紀哲生翻譯。調是Frederich M. A. Venua, 1810，浪漫時期寫的，已經經過了康得、施來馬赫、黑格爾，很多浪漫的文學。這是肖邦的時代。但是，這個調還是很古典的。你注意到他最後一句是重複的。
在這條曲子之後，可以配上現代的敬拜詩歌“Majesty”（敬拜主，敬拜全能的主），從舊約唱到新約，從18世紀唱到20世紀。
這個課程，我們一方面介紹從早期的禱告，到宗教改革的聖詩，到今天。其實我在提倡一個Robert Webber提倡的，就是convergence （Blended Worship）。不同時期的音樂，不同的形式，用有神學理論的、有架構的、有聖經原則的，來結合，盡我們的悟性、盡我們的心來敬拜神。
剛才我們唱的，是敬拜神的。現在我們來唱一些愛慕主耶穌的。
159首 寶架歌 In The Cross of Christ I Glory
Words: John Bowring, Hymns by John Bow­ring, 1825. There is a sto­ry (prob­ab­ly apo­cryph­al) about the in­spir­a­tion for these words. The tra­di­tion is that Bow­ring was sail­ing past the coast of Ma­cao, Chi­na. On the shore were the re­mains of an old, fire gut­ted church. Above the ru­ins, he saw the spire still stand­ing, topped by a cross. The ti­tle of this hymn was carved on Bow­ring’s tomb­stone.
聽說這首歌是有人到了澳門那個教堂（聖保祿），看到那個教堂只剩下一個前壁（今日的大三巴牌坊），但是十字架還是樹立的。聽說是看到那個才寫的。不要quote 我說的，只是我聽回來的。不過看這個日期是對的，19世紀。
假如你們現在去澳門大三巴旅遊的話，它下面蓋了一個博物館，就是看以前教堂下面的根基，一層一層的。不過，Robert Morrison（馬理遜）的墓就沒有人理了。要問怎麼去找，在教堂墳墓的最後一行。
這首詩歌比較多講十架對個人的意義，對生命、痛苦、災難、生命的意義。
我們來唱158首，又是一首瓦茲的詩歌。流血歌 Alas! And Did My Saviour Bleed
Words: Isaac Watts, Hymns and Spir­it­u­al Songs, 1707; Ralph E. Hud­son wrote the re­frain in 1885.
Alas就是哀哉！英文的“哎呀”。
嗟乎我主，為何流血。這首詩歌不需要註釋，不需要評論的。很真實地形容主耶穌在寶架上流血的情景。
嗟乎我主，為何流血。為何忍受死亡﹖
為何甘為卑微的我，遍曆痛苦憂傷﹖
救主忍痛十架之上，果真為我罪愆﹖
大哉慈悲！奇哉憐憫！廣哉主愛無邊！
當主基督，造物大主，為眾罪人受難，
紅日隱藏，掩蔽光輝，黑暗包圍聖範。
當主十架，顯現我前，使我羞慚掩面。
感謝之情，融化我心，悲傷涕淚流漣。
縱使流盡傷心之淚，難償愛心之債！
我唯向主奉獻身心，稍報恩深如海。
同一首聖詩又變成福音詩歌的，在《聖詩》200首，At the Cross
“Hudson” (us­es re­frain be­low) Ralph E. Hud­son, Songs of Peace, Love and Joy (Al­li­ance, Ohio: 1885) (MI­DI, score). It is with this tune that the hymn is known as “At the Cross.”
Jesus, Jesus, Jesus, There’s Just Something About That Name
這條歌是70年代的，聖經內容不很強。但是配在 Isaac Watts後門就剛好。
在很強勁描述十架的歌後面，配上這首，耶穌耶穌耶穌，我說不出怎麼樣來愛你。
這又是一首Isaac Watts的詩歌，傳統的音樂和福音聖詩。
原來的調，很適合在聖餐、復活節的時候唱，甚至乎清唱、獨唱。
我們再來唱一首讚美耶穌的。56-58首，是一首詩歌。
《普天頌讚》 56首：O For a Thousand Tongues To Sing 

Words: Charles Wes­ley, 1739 .  Music: “Az­mon,” Carl G. Gläser, 1828; ar­ranged by Lowell Mason,
這一首是衛斯理的詩歌。19世紀的大復興，大覺醒運動，約翰衛斯理的兄弟。英國人，Lowell Mason（寫了很多聖詩）配的音樂。
這次唱的時候，我注意到這首主流教會的音樂大師黃永熙先生所翻譯的，把一個事實講成可能。
請看第四節，“倘能靜聽救主慈聲，已死能得新生，傷心的人能夠歡喜，貧苦更有信心”
原文不是這樣子。原文是：聽到救主的慈聲，死的就活，傷心的就歡喜。加了一個“倘”字，就少了那個力量。
He speaks, and, listening to His voice,
New life the dead receive,
The mournful, broken hearts rejoice,
The humble poor believe.
Charles Wesley雖然是阿米念的，寫了一大堆反加爾文的聖詩，但是他裡面還是表達出神救恩的大能，沒有辦法。聖經的真理和信徒的經歷就是這樣子。耶穌基督的救恩，祂的大愛，是直接臨到我們、主動臨到我們。
同一首詩歌，用另外的調；《普天頌讚》 58首
O FOR A THOUSAND TONGUES TO SING  “Lyngham,” Thom­as Jar­man, cir­ca 1803
喜歡那個調﹖都很好。
請問有什麼不同﹖
第一個調（56）：比較威嚴，肅穆、莊重。
第二個調（58）：比較像回應
Q：兩個連在一起更好。
可以看見人啊，有思想，有情感。有真理，又要從心裡回應。兩樣都來就好了。所以，你們牧會的時候選詩歌，要好好想一想。有些是莊嚴的，排在第一首很好，後面加一些從心裡發出的愛慕。
例如：愛慕耶穌，或是剛才唱的56首，或聖哉、聖哉、聖哉。這子來樣配。
還有很多很好的讚美耶穌的詩歌。
《普頌》 66首： Jesus, Thou Joy of Loving Hearts Words: Bernard of Clairvaux, 12th Cen­tu­ry (Je­su dul­cis me­mor­i­a);
這首是中古時期St. Bernard of Clairvaux，我介紹過他，是個有點神秘主義的靈修大師。我們換一個調來唱。Music: “Hes­per­us,” Hen­ry Bak­er, in A Hymn­al for Use in the Eng­lish Church, by J. Grey, 1866 。
再唱一首。
第43首：All Hail The Power of Jesus’ Name Words: 0Edward Perronet. “Diadem,” James Ellor, 1838
禱告：
天父，今天早上我們用不同時代你的聖徒，我們先賢的音樂和歌詞來讚美你。求主恩待我們，讓我們稱讚、敬拜你的時候，你的靈也憐憫我們，潔淨我們，重新加添力量給我們。求主悅納，更新我們的心意。奉主耶穌得勝的名求。
我們休息。
02/26/05 # 2
同學討論有關推廣我們學習的敬拜方法。
我覺得我們可以辦兩次特別聚會：聖靈降臨紀念日，把聖靈降臨的重要性拿回來。可以用敬讚美來作。第二、宗教改革紀念日。因為這兩個是沒有人做的。復活、受難、聖誕，人家都拿去了。Labor day，memorial day 那些假期的週末都拿去作退休會去了。沒有人慶祝五旬節，沒有人慶祝馬丁路德改教的， 10/31， 五旬節通常是六月初。起一些名字，如聖經主日，或改教主日；唯獨恩典紀念聚會等等。
好。我們先翻開《早期教會的敬拜禮儀》。請翻到目錄。讀一讀講義，溫習一下，看看早期這四百年，教會的敬拜，特別是禱告和程序，有那些要點是上次講過的，自己讀或與旁邊的人討論。（p. 1-25）我們讀過一些禱告文，從埃及的，最早最早的開始。等一下我們從p. 26 開始。
早期教會的歷史文獻。
（P. 2）這裡有四個大頌歌。
為什麼這四個收集在一起呢﹖因為都是從路加福音第一、二章來的。請讀這四個頌歌的拉丁文。
Magnificat（尊主頌）, Benedictus（祝福）, Gloria in excelsis Deo（在至高之處榮耀歸與神）, Nunc dimities（西面頌） 。這些頌和禱詞到了中古時期，就是到了五百多年後，慢慢地就定型（fixed）地放在彌撒裡面。就是說，西方教會的禮儀是經過漫長的歷史形成的。從早期教會開始唱路加一、二章稱頌的禱告文，慢慢地有羅馬帝國東邊、西邊的教會。東邊、西邊的發展又不一樣。最後到了羅馬天主教，就是教皇興起的時候，他就定了一套，就是我們今天所謂的天主教彌撒。天主教彌撒是西方教會定的，不是東方。東方有東正教。西方的彌撒又是從法國和羅馬兩個傳統集合起來的。這兩個傳統背後，又有幾百年的發展。這裡讀的這四個頌歌是最早的。
（p.3）革利免《致哥林多人書》
這是一個禱告。第一段說，願神的選民被保守。這裡說，
神啊，你開了我們心中的眼，叫我們認識你。你讓驕傲的低微，你叫卑微的昇高。主啊，願你作我們的幫助，願你作我們的保護者。
第三段是特別為掌權的，就是政府禱告。第一段是為教會，第二段是一般的，講到神的創造、神的審判，還有求神赦免。第三段是為政府禱告。這是主後96年，很早的禱告。早期的教父，就是主任牧師，就懂得根據保羅在提摩太前書第二章教導的，要為眾人代求。
（p.4）使徒遺訓。
這裡是一些怎麼樣帶領聖餐的指引。頭一段是為杯獻上感謝。
我們的父，我們獻上感謝，為了你的僕人大衛的葡萄樹，你藉著你的僕人耶穌基督向我們顯明的。願榮耀歸給你。
這是為杯禱告。為餅禱告是：
我們的父啊，感謝你，為了你透過你僕人耶穌，所賜給我們的生命和知識，願榮耀永遠歸給你。
（這段是很可愛的）正如這個剝開的餅，從前是從山上散開，然後又聚集成為一。（這裡是描寫麥種。麵包是麥種散開，又聚集起來）願你的教會從地極被召聚起來，成為你的國度。因為榮耀和權能都是你的，都透過耶穌基督，直到永遠。所以，為餅和為杯禱告，他們都找一個聖經的根據。
餅是用了一個比喻。杯是說，這個葡萄樹是大衛的葡萄樹。因為葡萄樹是代表以色列，耶穌基督說，我是真葡萄樹（賽二）。然後下面還有一段禱告。
這一頁最後兩行，“Then suffer the prophets to give thanks as they wish” 它的意思是說，這些為餅、為杯的禱告後，牧師可以隨意、隨祂的能力去感恩。意思是說，除了規定的禱告文以外，也有自由的禱告。早期教會就是這樣子。
（p.5）殉道士游斯丁的《護教辭》。
他向羅馬皇帝解釋當時是怎麼敬拜的。第二段Eucharist after a baptism。洗禮之後的聖餐。
他說，我們禱告之後，就彼此親嘴問安，然後，餅和水酒混合的杯（就是杯裡面有水和酒），就被拿到主席的面前。主席就在眾人的父面前，獻上讚美和榮耀，都藉著聖子和聖靈的名，然後獻上很長的一篇禱告，好叫我們配領這些從神而來的恩賜，就是為我們準備領餅和杯。很長的一段感恩禱告。禱告完了之後，大家都大聲喊，說“阿門”（阿門在希伯來文就是so be it，誠心所願）。主席禱告完，會眾說阿門後，我們中間被成為執事的，就把餅和杯分出去。而這個食糧，叫 Eucharist。這個字很重要，因為天主教的彌撒就叫Eucharist，當然彌撒是mass。聖公會也叫他們的彌撒是Eucharist。這個字本身是對的，就是感恩的意思。就是說，從新約時期到早期教會，擘餅聚會就是叫感恩聚會。
天主教後來的錯誤，是把Eucharist聖餐，說為：首先是獻耶穌基督為祭。第二、神的恩典透過聖餐臨到我們。錯誤是在這裡，稱聖餐是Eucharist本身沒有錯。感恩嘛，沒有錯。其實從早期開始就有這種觀念，就是把餅和杯當作奉獻，獻給父神。本來沒有獻祭這個味道，是奉獻。所以早期他們把餅、杯，然後把奉獻一起帶來，甚至乎橄欖和乳酪，就是把會眾的奉獻帶到神的面前。後來演變為這個感恩是一個獻祭。早期的感恩是奉獻的意思。有問題嗎﹖
我再說一次。早期（頭四百年），他們把餅和杯拿來的時候，那個動作，叫offertory，奉獻。今天我們基督教崇拜的時候，收奉獻就叫offertory，或者奉獻的時候唱的那首詩，或者有人獻詩，就叫offertory。既然會眾把金錢帶到神的面前，我們也用詩歌來帶領這個奉獻。但是當時他們offertory的意思，是把餅、杯、橄欖、乳酪，還有奉獻都帶來，都在同一個項目裡面。所以，感恩、奉獻、聖餐，是分不開的。我不能說這樣是好還是不好，但是這是早期教會的一個觀念，你要瞭解它背後的意思。
好，現在我們翻到p. 6。還是游斯丁的《護教辭》。把剛才那段英文綜納起來就是這樣：
《當代聖樂崇拜》p. 187是這麼說的。他說，一個聚會分兩段，一段是話語的敬拜，另一段是聖餐的聚會。話語的敬拜裡面，有誦讀先知書、福音書和書信（就是舊約和新約），講道，然後公禱。完了之後，就有聖餐的聚會。看到沒有，奉獻是把祭物、餅、酒帶到台前。
還有感恩的禱告，之後是恭守聖餐。
恭守聖餐是communion，守聖餐的基督徒叫communicant。Communicant就是commune的人。Commune或communicate。Communicate 在古代的意思，是領聖餐，與主交通的意思。所以，他們會說奉獻禱告完了之後，為杯、為餅的禱告都完了之後，then the people communicate，意思就是說，會眾就開始領餅、領杯。所以，communion 就是與主交通。所以，有幾個字早期就開始在用的，一個是感恩（Eucharist），一個是奉獻，一個是與主交通。三個字在聖餐裡面都很重要。
順便提一提，長老會、衛理公會、聖公會、路德會，這些傳統的基督新教的宗派，一個有資格領聖餐的會友，叫communicant member。一個不領聖餐的會友，叫non-communicant member。請問那些人屬於不領餐會友﹖沒有受洗的大人叫Catechumen。Catechism要理問答，就是教義。Catechumen就是學道者，學教義的人，那些人不是 member，連會友都不是。這些是會友，意思是受了洗禮，但不領餐的。包括犯罪，受管教的，還有，受了嬰孩洗禮，但是還沒有見證自己信心的。到今天在長老會、衛理公會、聖公會、路德會還是一樣。
受了嬰孩洗禮以後就不必再受洗了。一洗啊！所以，剛才我問這個問題，就知道大家不是從嬰孩洗禮的傳統出來的。路德宗、改革宗、衛理公會都是如此的。我們現在這種沒有嬰孩洗禮的教會，在歷史上是年輕的教會，歷史比較短。可以說是屬於浸信會那一類的傳統，或者重洗派，兩個不同的傳統。
Q：如果受了嬰孩洗禮後不用再洗禮了，為什麼叫不領餐會友﹖
A：要在眾人面前承認悔改信耶穌，然後教會才正式指定他是一個可領餐的會友。有的五六歲、七八歲就可以作見證了，有的要等到十幾歲。就是要等到祂的信仰清楚，祂的信心清楚又能表達，作的一個見證。長老會等傳統派，稱這個叫堅信禮。我所屬的長老會不喜歡用這個詞，可能因為天主教也用這個詞。我們就說，在眾人面前，profess faith，承認信仰。之後，就成為領餐會友。
Q：Catechuman是不是慕道友﹖
A：學道友，不是慕道友。為什麼我特別不用慕道友因為這些人已經信了主。這個學道者的觀念是很有用的。我們今天福音派不是說，很多人受了洗了，不像基督徒的樣子嘛，學道者就是那些已經信的。用我們今天的話說，就是已經決志，當時也沒有什麼佈道會，不過，他們願意來教會已經不錯了，因為那時教會是地下的，好像中國教會一樣。所以，這些人，有學道班給他們上課。還記得嗎，執事為學道友有一段禱文（litany），然後他們就走了，聖餐才開始。然後把門關掉，有人守門的。就像今天弟兄會、小群和聚會所一樣的。聖餐之前，不領餐的先走，不過，當時的執事先為他們有個禱告，啟應的禱文。然後為他們祝福，他們才離開。
有這個學道的階段，有的時候是兩年的。就是說，大家對洗禮是很尊重的，能夠作一個領餐會友是一件很嚴肅的事情。心中相信了，好，然後要系統地學習。那你說，跟使徒行傳第二章是信了馬上受洗啊，是天淵之別。是啊，是很不同。我是這樣看的。使徒行傳有當時的原因為什麼當天就洗禮。這種搞兩年學道的，也有祂的道理。你要搞清楚背後的原因是什麼。受洗，使徒行傳的時候，使徒們都在，他們是活生生的耶穌的代表。而且，他們受洗後，徒2：43說， 都恆心遵守使徒的教訓，彼此交接，擘餅，祈禱。就是說，他們每天一起用飯，遵守使徒的教訓，彼此相愛，彼此相交，禱告，眾人看見他們這樣聚會，會畏懼的，會敬畏神的。所以，當時他們不是隨便，哎呀，來洗禮啊，洗完就算了，一次得救永遠得救。不是這樣的。他們是顫顫兢兢聽完彼得講道，說，弟兄們，我們應當作什麼呢﹖彼得說，好，乖乖地來悔改，受洗，使罪得赦免。然後，每天遵守使徒的教訓。所以，當時即時的洗禮，和教訓、教導是分不開的。亞拿尼亞，撒非拉，欺哄聖靈，啪，就死掉。就是說，教導、管教，和洗禮和聖餐，不能把它們分開，都是教會生活，甚至乎可以說是教會的標記。後來到了路德、加爾文的時期，聖經的教導、聖靈的執行，和管教的執行三件事，被稱為教會的標記（marks of the church），就是說，真的教會要有這三件事情。
那怎麼執行管教呢﹖至少，最起碼，領聖餐的人，應該不是隨隨便便，是分辨出來的身體。最起碼也是受了洗禮了。所以，洗禮本身背後有學道和作見證這過程。所以，至少至少有這個。
之後，執事為這些不領餐的禱告。他們出去之後，把門關上。就是說，不隨便地讓不配領餅領杯的人進來。聖靈的感動，使人扎心知罪，立刻洗禮；和學道兩年之後，分辨主的身體，是一件事情的兩面。讀早期教會歷史有這個好處。你知道我們今天的東西不是廿世紀發明的，不是說新約寫完之後啪一下就來到葛培理了。前面那段歷史很有意思的。
有什麼回應﹖
Q：現在是拉一個洗一個。根本還沒明白，就受洗了。
A：特別是洗禮之前的兩天，哎，禮拜天來呀！明明宣佈洗禮三個月了，到最後兩天才拉一些人來，總是把洗禮班這個規矩搞一些例外。
Q：弟兄會是在聖餐禮儀時收奉獻的，講道的時候不收。因為講道的聽眾和參加聖餐的會眾是分開的。所以他們不在信和不信同時在場時發奉獻袋，而是在聖餐快結束時收奉獻。
A：很有道理。就是跟早期聖餐和奉獻混在一起，同樣的原則。
Q：我們教會是沒有受洗班。先洗了，再開兩節受洗班。這樣對嗎﹖
A：好，請聽林氏標準答案：每個教會長老們自己決定。我的意思是說，這是一個會友資格的要求。我是長老會的，我根據我的會章來執行。我念一段：
第一個原則是唯獨神是良心的主。良心不受人的教義和吩咐所捆綁，特別是那些違背聖經的。所以，每一個人自己對自己信仰的判斷的權利是普及性的，就是說，每個人都有的。意思是政府不能規定人怎麼敬拜。
根據上面的原則，每一個基督教的教會或宗派（union），都有權宣告成為他們的團契（communion，領聖餐）會友的資格。就是說，每個教會或宗派，都有權宣告領聖餐會友的資格和牧師的資格，還有整個治理教會的制度，也就是耶穌基督所制定的制度。
當教會執行這個權力，就是規定誰可以領聖餐，誰能做牧師這個權力的時候，可能會犯錯，將領聖餐的條件弄得太鬆或太狹窄。就算在這種情況，每個教會也沒有冒犯了其他教會的自由和權力，只不過是誤用自己的自由和權力而已。
意思就是說，每個教會自己來決定誰能做會友領聖餐，誰能夠作牧師，無論（從聖經的角度看）條件太寬或太狹窄，自己負責任。因為這個權力是祂的，責任也是！有些教會是沒有會友制的。我所屬的長老會，不光是有會友制，牧師一定要簽承認威敏斯特信條，和大小要理問答。假如我對威敏斯特信仰告白和大小要理問答裡面的內容有不同意的時候，在考按立的時候，先要說明。不過有些在說明之後是沒有問題的，比方說關於政府的看法，安息日可不可以看電視、打桌球等等，有兩種不同的看法。但是你說你不相信預定，不相信基督是祭司、君王和先知，就有很大問題了。
比方說，有一天我這個改革宗的牧師說，我不要了，我要作阿米念，我相信自由意志，不相信神的預定。我講出來的時候，我的區會會馬上執行管教。一般觀點的第一步是勸導給你一些書看，跟你討論。就是說，每一個聯會對牧師長老的資格要求，是不一樣的。我所屬的，比較嚴謹一點，比起福音派來說，是嚴謹得多了。
我在聖餐的時候是這麼說的。我說，假如你已經接受了接受主耶穌作你的救主，清楚得救的確據，受了洗。還有，你所屬的教會接受你作領餐會友的話，歡迎你今天和我們一起領聖餐。
我說了好幾個啊：(1)信主 (2) 有得救的確據 (3) 受洗 (4) 是屬某一個教會的  (5) 你的教會接受你作領餐會友。那，你的教會是誰呢﹖我有一件事情是沒有按照我的會章來講的，一般來說，我的會章是規定你的教會必須要是福音派教會。我這句話沒有講，但是我把那個責任放在他們的教會那裡。比方說，外面來了一個人，他所屬的教會接納他，但是他是清楚有得救的確據的。也就是說，有些是來自新派教會的。但是，祂自己清楚。所以，我的cut off line，我的分界線跟我的宗派有一點點不同。
有天主教領過嬰孩洗禮的。現在呢，搞清楚自己的救恩了。我一定不會要求他再洗禮。不過很多人拼命要求，我就陪他一下。
Q：如果是摩門教也是奉聖父聖子聖靈的名受洗，也不行嗎﹖
A：因為我們知道他背後的整個世界觀不一樣。
Q：摩門教是否認三位一體的。
A：你看過摩門教洗禮嗎﹖摩門教的洗禮是暗地裡作的，一對一的。全身洗的，有點淫穢。真的，有些摩門教裡面逃出來的講的。不是脫掉，是一個部位一個部位幫你洗，男對男，女對女，一對一的。所以，有一次，我去參觀摩門教的temple，晚上九點多去，看到一個一個男的出來，拿著一套衣服的包包，就是做完儀式了。有些是為死人施洗的。所以很多的禮儀在裡面。它不是一個大教堂，裡面有很多不同的房間。那個不一樣。
或者這樣說好了，我們今天讀了早期教會的禮儀。早期教會慢慢演變出了一個東方教會，就是東正教、希臘東正教、俄國東正教。後來再分成西方的羅馬天主教。路德改教的時候，馬丁路德並沒有意思要創立一個新的宗教，他是把天主教裡面錯誤的教義糾正。甚至乎連彌撒，他只是改掉那些變質說，獻耶穌為祭那些。其他如禱告文，他都留著的。是加爾文和其他派別，從頭來過，回到早期，很簡單的。總的來說，他們當然認為羅馬天主教，特別是天特會議這些的救恩論是錯誤的。就等於我們說自己是基督教福音派。今天，衛理公會、長老會這些，你認不認為，他們是教會呢﹖他們不相信耶穌基督是神；他們不相信有地獄；Robert Schuller，人人都得救。是不是基督教﹖那，我們為什麼買票去看他們的聖誕表演﹖
給你一個原則去思想。一個不相信、不教導真理的教會，是一個離經背道的教會，apostate，就好像一個信徒離開主，他是會友，教會要管教他。他是一個離經背道的教友或會友。在還沒有開除會籍之前，他還是一個離經背道者。同樣的，天主教也好，新派的基督教也好，他是離經背道的教會。那，站在路德和加爾文的角度來看，她還是教會，但是背道的教會。不過，我們underline“教會”這兩個字。福音派喜歡注重離經背道，就是說不是教會的，是異端。異端一般是指諾斯底派，耶和華見證人，基督教科學會，有兩個有些人不願說是異端的，是安息日會和基督教會（Church of Christ）。這兩個都很像福音派。
我給你們參考這個原則：天主教的洗禮是洗禮。沒有錯，祂的救恩論完全錯的，對不起，不能說完全錯。他們有一部分是對的。他們相信耶穌是為罪人死的，他們相信三位一體的。他們完全錯的地方是，聖禮是有功勞的，人可以積功勞。所以，我的教授John Frame說，最好的、最理性的情況是，全世界只有一個宗派，把天主教、自由派，都放在裡面，都接受管教，都是離經背道的。懂這個意思嗎﹖祂的意思是大公教會，包括天主教、東正教、新派基督教，他們都須要回到神的面前。就是說，我們的心胸很寬，但是真理抓得很緊。
Q：華人教會有沒有新派啊﹖
A：有啊！我講了好多次了，你們還沒有聽到。我每半年會講一次。我是屬於一個保守的、福音派的長老會。給你們overview長老會的歷史：
美國的第一間長老會教會，1682年成立。1706第一個區會。1716第一個大會。1789總會成立。
到這裡為止，都叫Presbyterian church UAS，就是美國的長老會，沒有分保守和自由派的。中間19世紀有分過，但是那個不重要，因為不完全是信仰的問題，是你贊成不贊成和復興運動合作的問題。好現在新派來了，1880年代，革除了一個神學教授，因為他是新派的。意思就是說，在1880年代，保守派還是占上風的。好，1924-29，自由派神學來了，有一批牧師和長老在1924年發表了一個宣言，意思就是說，耶穌是童貞女生的，復活、神蹟這些，都不是基督教信仰必須要有的內容，就是你信不信這些都可以。保守的、正統的梅欽（Machen）等等，就當然抗議嘛！1929年，梅欽被逼離開長老會的普林斯頓神學院，創辦了威敏斯特神學院。好，神學院分出來了。
1936年，OPC（Orthodox Presbyterian Church），宗派也分出來了，連牧師的資格也被革除了。
1940年代，南部的長老會開始了一個報紙，叫Presbyterian Journal，呼籲南部的長老會回到聖經，，一直搞到1973年都不成功。1973年，我的宗派PCA（Presbyterian Church in America）成立 。所以，這兩個，一個是南（PCA），一個是北（OPC），一個是1936，一個是1973。
好，現在回到主流的長老會，1967年。剛才說過1924年有一個宣言說，神蹟不重要。1967年就用了巴特神學，我不是常常跟你們說，巴特的聖經觀是很微妙的。聖經的話是什麼﹖是火山爆炸，爆炸之後的岩漿，所以是有錯的，只不過是見證而已，只不過是記錄而已。這種的神學，在1967年美國長老會的信仰告白裡面出現了。問題是，裡面所謂的福音派的牧師，像青蛙在一個溫水鍋裡面，燒燒燒，燒到水開了都不知道。所以，今天，美國聯合長老會、衛理公會，都有類似的發展。甚至乎美男浸信會都有類似的發展。但是，美南浸信會的保守派一直在死拼、死拼。今天還算是more or less占上風，意思是說神學院院長有幾個還是福音派的。
所以，到了今天，1990年代和21世紀，贊同同性戀啊，對不對﹖
我們來得晚，一看到教會贊成同性戀，會說，啊，發生什麼事了﹖1924年就發生了！所以，對我來說，一點都不稀奇，因為教會老早就放棄了聖經的權威，聖經裡面所講的信仰是超自然的。拿走就要腐敗，不過慢慢慢慢地，搞了八十年。你看，今天美國的聖公會，非常新派的。陸續有教會離開，請非洲的主教來（他們相信主教制），按立牧師，成立教會。就是我們一些同學，烏幹達等地，反抗英國體制下的聖公會。長老會是這樣子的，是分出來兩個新的宗派。衛理公會也有些出來的。比方說，循理會（Free Methodist），戴紹曾所屬的宗派就是一個保守的衛理公會。我是一個保守的改革宗長老會，他是保守的阿米念的衛理公會。大家都是福音派的，都是相信聖經的，只是不同傳統。還有聖潔會也是保守的。衛理宗裡面，保守的有拿撒勒人會，循理會，還有救世軍，聖潔會。不同時期有不同的。
宣道會是一位加拿大長老會牧師因為宣訓成立的一個差會，在中國、非洲有很多區會。後來，在美國的基地又開了教會。所以是先開了工場上的教會，然後回到基地，又成立教會的一個宗派。祂的信仰，不是貫徹的改革宗，也不是貫徹的阿米念，是兩種都有的。因為他們注重的是宣教。也意味著他們故意沒有把信條寫得很清楚、鮮明。
Q：美國的華人教會新派的多嗎﹖
A：不多。1950年代，美國基督教教協（NCC），就是這些大宗派的聯會，曾經做過一個調查。當時的教會大部份都是屬於這些新派的宗派，不過裡面有些是保守的。特別是美南浸信會，當然大部份是保守的。今天，美國，包括加拿大的華人教會是一千多家，1950年代100間都沒有。所以，大部份都是1970年之後，學生查經班、團契成立的。或者是宣道會這一類的，極力去植堂植出來的（植出來通常是吸收了一個學生團契）。這些1970年之後成立的教會，絕大部份是福音派的。新派也有，大多是歷史比較悠久。就是聖公會、聯會長老會、衛理公會，公理會。但是那裡面的牧師有些是福音派的，但是他們上面的總會是新派的。
Q：他們不傳聖經、不傳神蹟，那傳什麼﹖
A：傳什麼﹖全世界宗教一律是對的。同性戀是對的。所以，我們接納同性戀。我們所租的教會，刻意在下午五點開一個晚堂聚會，說明特別是歡迎同性戀和雙性的，說得清清楚楚，我們是進步派基督教。傳愛嘍！
Q：但是如果不給他們敬拜神的機會，不是更不悔改。我覺得沒有什麼不好啊！
A：我們從來就沒有拒絕他們來啊！
Q：但是他們自卑嘛！所以你專門給這些同性戀搞一堂沒什麼不對嘛！在彼此接納的情況下，你向他傳福音真理，說不定他們會悔改。
A：費城長老會是我們宗派的。我們有這種團契。傳福音啊，要他們悔改。剛才我說的那種，是說同性戀是對的。但是，這種的……美國有一個宗派，專門是同性戀人士成立的，叫Metropolitan Universal Association，那是它宗派的名字。特別是肯定同性戀，不是錯的。
我再說，這些發展，你要追溯到自由派神學，1870年代，從歐洲傳到美國。1880年代開始，讓神學院教授腐敗。1920年代，自由派神學，開始壟斷了大宗派的神學院。到了60年代，巴特，田立克的神學，已經成為神學院裡面最時髦、最受歡迎、最受尊重的神學和神學家。已經搞了好久了。我們福音派，就是因為傳福音，不理神學，反神學傳統，就讓我們對這些都瞎眼了。除了一兩位，如王明道、王永信那本真道手冊，說一說這些不信派，說完就沒有了。我們就不太懂他們裡面在搞什麼。不錯，神保守華人教會裡面，百分之九十多，都是信仰純正的，就是相信聖經無誤的，雖然裡面有不同派別，但是基本上是相信聖經的。但是，你要在普世的教會，扮演合作、對話、夥伴的角色的話，你要搞清楚新派神學的歷史。就是為什麼我們神學院裡面，老是告訴你19、20世紀神學的發展。要知己知彼。
Q：在你們的長老會教會，不是本教會的會友，可不可以領聖餐﹖
A：我再說一次。我宗派的規定是，你接受了主耶穌作個人救主，領了洗禮，是一個福音派教會的會友，就可以。但是要領過洗禮，不論是嬰孩洗禮或成人浸禮。
我後來不用福音派教會這個名字，是因為我後來在各種宗派裡面作牧師，講道，我就不用這個詞。因為很少宗派用這個詞的，福音派教會會友。所以，我就說，你清楚有得救的把握，領了洗禮，你所屬的教會是接納你是領餐會友，這些加起來跟說一個福音派會友，差不了多少。
Q：所以這已經是比較鬆的，不是傳統那種很嚴格的。
A：我所屬的宗派，已經比一些華人福音派說得緊一點哦。
Q：早期長老會在1820年，他們在領聖餐的時候，是不是要堅持長老會的信條。聖餐不是對其他會友開放
A：我想，大部份的大宗派都是如此。牧師不能交換講臺的，不能浸信會牧師去長老會那裡講道的。我們現在也有這個規矩。講道方面說得很緊的。但是聖餐方面，我想你講得對，以前是這樣子的。
Q：我想，自由派與否，很多人已經或多或少受到自由派影響了。
Q：很多人自己還以為自己是基要主義。但是，在面對實際問題時，實際上反應的思想方式與理解，很多已經是自由派立場。例如，關於mother Teresa的問題。今天你在華人教會，如果你問德蕾莎修女是不是很好的基督徒﹖百分之九十以上的人，會說她是很好的基督徒，她一定在天堂。還有，盧雲的書，是基督教出版社出版的。ITS一次special formation，請來一個牧師，特別講到盧雲的wounded healer，所以，實際上他們已經在潛移默化中受到自由派影響，但是自己並不知道。
所以，今天能回到傳統保守信仰的，已經愈來愈少了。
A：有一些也帶進猶太教的神秘主義靈修傳統，跟把盧雲帶進來是一樣的。
Q：老師可不可以多說一些自由派在教會中的表現。
A：我只能分享在美國我所經歷到的自由派教會是怎麼樣的。坦白說，過去的幾十年，自由派的敬拜，很像傳統的。唸使徒信經，主禱文，很像樣的，很像傳統、正統的教會。可能最主要是在講道的內容那裡可以看出來。50、60年代以來，自由派的講章一般是評論時事。然後，當然不講必須要悔改、信耶穌才得救嘍！就有普救論的味道，大家都是神的兒女。他們為在位者禱告是對的。但是同時，在美國傾向於一種比較左翼的政治觀。總會會把宣教的款項送到南美、南非的革命份子或遊擊隊，用宣教的錢來支持他們。70-80年代，就有些衛理公會受不了啊，出來抗議。
再拿Robert Schuller這類的教會來看。Robert Schuller是第二代的，第一代在紐約的Norman Vincent Peale。他們大概會這樣講，復活節，我們要有信心、有盼望。盼望什麼呢﹖盼望“盼望”（hope in hope）！就是說，耶穌的復活就是盼望的象徵。他就不會說清楚是因為耶穌復活是勝過罪、勝過死、勝過魔鬼。魔鬼一定不提的。不過現在有點不一樣，有了新紀元運動是另外一回事。以前的自由派會說，是啊，我們不要恐懼，滿有盼望。你是被接納的，你是一位“被愛者”，被誰愛的，沒有說出來。這是稱義的意思，you are accepted。所以，你要相信你是被接納的，你自我接納。重生得救是什麼意思呢﹖“啪！”，生命改變。怎麼改變，改變的是什麼東西，不說的。就是“改變”！一定不會講認罪悔改。但是他又會提十字架。十字架是無能者之大能，軟弱者之剛強。很好聽的。所以，大部份在講道那裡看得出來。禮儀方面不太容易分辨。
有沒有人在自由派教會作過禮拜或事奉過﹖
我在裡面事奉過兩年。那時是在神學院畢業後，在博士班頭兩年。新派、自由派的長老會。牧師在臺上這樣說的：你們青年人啊，不要以為你們讀聖經你就懂聖經。我都不懂，你們懂什麼！聖經講什麼﹖他說，我到天堂，我要問神，為什麼要我作牧師。他在主日崇拜講道裡面講的啊
Q：那會員去他那裡幹什麼呢﹖
A：他們在香港去中華基督教。來到美國去長老會嘛！這是姊妹宗派。來作什麼﹖來守禮拜。來禮拜前買了菜，拿來，之後拿走……有一次，我還沒有到那教會，農曆新年的主日崇拜，放孫中山先生的電影。（他們是海外華僑，支持國民黨；不過，今天在美國，搞台獨的教會的確是有的；台南派的長老會比較多）。
Q：我覺得現在的問題比較多是，很多教會承認聖經是真理。但可是是人在解釋，每個人的解釋不同。所以你不能說你解釋的就是真理。所以，大家都必須接受互相的說法。如果你不接受其他人的說法，你就是不寬容。結果就是教會不能用宣告的方式來講真理。你只能說，只有神能改變生命，人不能改變人的生命。我們不要講太多真理的東西。教會不能“管教” ，只能“誘導”。教會裡面就只要講“愛”就好了。
A：而現代的敬拜讚美詩歌就剛好拿來這樣用，很符合。“靈的充滿”，愛就好了，其他不用談。
Q：這就是新派嗎﹖
A：對啊，所以我們福音派已經不儆醒了！
Q：我是參加過這種教會，我說怎麼回事。跟牧師說的時候，牧師說，你懂多少，保羅都說我不懂，要等見主面才懂啊！我說要讀聖經就能懂嘛！但是他說，關鍵是生命。
Q：很屬靈啊！
A：對啊，自由派的信仰已經在…
Q：這就是自由派的啊﹖
A：那個精神是自由派的，人本身是福音派的。
Q：有可能是聚會所背景，從福建來的。
Q：這是我在加拿大碰到的。祂的理論我不知道怎麼去辯。
A：我很有福氣，感謝主。我讀完研究所，也在考慮要去哪個教會，還是神學院、學生工作、福音機構。最後呢，我選擇一個篤信聖經的宗派，派我去紐約植堂。植堂就有充份機會從新開始建立。我們每個主日，從頭讀信仰告白的。雖然讀一點點而已，後來也不是我讀，由長老去讀，但是幾年下來，長老就把信仰告白搞得滾瓜爛熟了。三年、五年一個循環嘛！然後，我們在主日學裡面，有系統的，不是教聖經就是教信仰告白。所以，至少大家知道。植堂，特別在今天中國大陸，絕對是可行之路，有這麼大的需要。北美呢，華人教會都擠在Alhambra和Monterey park，就感覺上有點搶羊的味道。但是，無可否認的是，今天無論是南加州、北加州，華人聚居的地方，都需要強的講解聖經的講臺。怎麼能夠達到這個目標呢﹖那個就是問題。我說植堂是一個很好的方法。
Q：我感覺海外華人教會一點希望也沒有，有點醫不好的病的感覺。
A：我這樣說，海外華人教會在沉睡。我看到醒過來的教會，絕大部份都不在北美。
Q：中國大陸的教會，現在如果沒有一個很好的根基的話，十年以後就跟海外華人教會差不多。
A：五年就夠了！中國社會這麼富裕，這麼繁榮。
Q：海外這麼多人進去培訓。我回去都感覺到講臺不一樣了。
A：沒有錯。海外培訓很多，又送很多資料，
Q：有的還是不要去得好。真的！
A：所以，各位要好好搞好解經和系統神學。
信仰的問題，最基本的是聖經論。秋天我們會開聖經論，系統神學導論、啟示論，就是聖經論。就是說，我們相信不相信聖經是最高的權威，是神所默示的，是無誤的。這個呢，今天大部份都在放鬆，特別是福音派。自由派在1920年代已經放了。
願不願意認為聖經論乃是最基本的信仰的試金石（Litmus test），用聖經論來作信仰的試金石，這個觀點本身就不是很受歡迎的。
“我們要有生命的教會！”
我1999年9月就發起聖經無誤委員會，在北美華人教會，結果因為一位Fuller 的畢業生牧師，在裡面說了幾句反的話，結果我就退出了，就沒有了，當時的主席是王永信牧師。不過，大使命到了2003年，終於發表了我那篇聖經無誤的文章，等了三年半。還好，大使命有企圖講信仰的問題，王牧師還是一個有信仰良心的牧師。我加了一個“還”字，好像不很恭敬。別的刊物很不歡迎這種文章。
Q：生命季刊呢﹖
A：生命季刊信仰不是問題，是個人的選擇。中華展望早期大力支持生命季刊的創辦人，讀了兩年多神學。那是個人道路的選擇。生命季刊本來的名字是展望季刊，1997年。
我們休息一下。今天從敬拜講到神學…
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11首 The Spacious Firmament on High 創造奇功歌 

音樂是海頓創世記神劇裡面的一段，詞是Jo­seph Ad­di­son寫的。這首有點啓蒙運動哲學的味道，是正統的思想又加上神在創造裡面有秩序。秩序是不是機械性的呢﹖有沒有神呢﹖十八世紀是自然神論興起的時代，所以沒有說清楚。所以可從兩個角度來看。
14首 For the Beauty of The Earth  

這首也是稱讚神的創造，但是整個味道不一樣。
劉廷芳譯。1920從哥倫比亞畢業，回到北京。同時接受北京大學、北京師範大學、燕京大學三個大學的教席。可以說是除了趙紫宸之外，在中國推廣自由派神學一個很重要的人物之一，是一個非常風流的教育系老師。祂的名言是欣賞各宗派（Catholic appreciation）的。趙紫宸的名言是本色神學。他們兩個是很要好的。普天頌讚歸功於他。普天頌讚1936年出版，背後有團契詩集，還有燕京大學基督徒團契的詩歌，可以說是當時中文水準最高的一本詩歌集。
23首 Praise, My Soul, The King of Heaven Words: Henry F. Lyte, Spirit of the Psalms, 1834; Music: “Lauda Anima,” John Goss
這首詞是來自詩篇103篇，也有一種很莊嚴的味道。其實唱詩篇，不是瓦茲或清教徒的專利品，英國宗教改革、馬丁路德宗教改革以來，英國人就喜歡唱詩篇。不過聖公會上面是很多的禮儀。但是一般老百姓都喜歡唱詩篇。所以，不同世紀都會出現英文的詩篇改編的聖詩。這是19世紀版本的，遠遠在清教徒之後。
8.7.8.7.8.7代表歌詞有幾個字，可以找通用調。例如102。
編詩歌本的人就是作這種事情，看這個詞，那個調比較適合。我是從小唱23首這個調的。
29首 The Lord’s My Shepherd “Cri­mond,” Jes­sie S. Ir­vine
http://www.cyberhymnal.org/htm/l/m/lmysheph.htm
30首 O God, Our Help in Ages Past  Words: Isaac Watts, The Psalms of David, 1719.
這首是詩篇90篇。上主是人千古保障。
52首 Ye Servants of God, Your Master Proclaim Words: Charles Wesley
這首是衛斯理的。這首也是禁得起時間考驗的一首詩歌。
有些我們唱過的實在沒有時間再唱。好東西實在很多很多。
174首 O Sacred Head, Now Wounded  受難歌Words: At­trib­ut­ed to Bernard of Clairvaux, 1153; Music: “Pas­sion Chor­ale,” Hans L. Hass­ler, 1601; har­mo­ny by Jo­hann S. Bach, 1729
這首不能不唱。12世紀的神秘主義大師寫的，調是巴哈寫的。
175首 Ah, Holy Jesus, How Hast Thou Offended Words: Jo­hann Heer­man, De­vo­ti Mu­sica Cor­dis, 1630; Music: “Herz­lieb­ster Je­su,” Jo­hann Crü­ger
這個調不常唱，但是很美很美。也是耶穌受難的。
189首 Christ The Lord is Risen Today 

這首是衛斯理寫的耶穌復活歌。我們都會唱190首Music: “Easter Hymn,” com­pos­er un­known, in Lyra Da­vid­i­ca。衛斯理寫的是別的調。
看左下角，Music from the Church Henry, revised edition 1927by permission of Oxford University Press。英國牛津大學出版社專門搜集這些聖詩，出版了很多次聖公會的詩歌。歷年來修改修訂，又出版的。
208首 We give Immortal Praise （用此調）Words: Isaac Watts,  1709;  http://www.cyberhymnal.org/htm/w/g/i/wgiprais.htm
又是瓦茲的。這首是很一般性的，不是根據某一段經文，對聖父、聖子、聖靈的敬拜。
好的詩歌會考慮到聖父聖子聖靈，神的名，神的應許，神的作為。
216首 For All the Saints, Who Form Their Labours Rest;  Words: William W. How  Music: “Sine Nomine” Ralph Vaughan Williams
這首是眾多詩歌裡面少有的講到教會歷史。為了歷代的聖徒而讚美神。
寫調的是 Vaughan Williams，他編了很多音樂，包括green sleeve 交響樂的變奏。20世紀很著名的作曲家。
219首 Come, My Soul, Thy Suit Prepare
這首詩歌是講禱告的，是奇異恩典的作者John New­ton寫的。我們用獻我一生（take my life）的調來唱。
第四節說，今我就主求平安。求居我心作主張。
英文是這樣說的：主啊，用你的寶血所買來的權力，在我的心中執行吧！There Thy blood bought right maintain. 主耶穌寶血買來的王權住在我心中。
274 首 Glorious Things of Thee Are Spoken
這首是錫安山，也是教會的讚美。這首詩歌的詞又是John Newton 寫的。剛才我們唱的那首禱告的詩歌，同樣是奇異恩典的作者寫的。曲子是Haydn寫的。
307 首 God The Omnipotent! King Who Ordainest 

這首詩歌是俄國聖詩（Russian Hymn）。你聽起來是有俄國味道的。作曲又是19世紀，1833年，Alexis Feodorovich Lvov
英文是這樣翻的，每一節最後是：Give to us peace in our time, O Lord
主啊，求你在我們的時代給我們太平。但是最後一節是，主啊，在你的日子，給我們太平，Thou wilt give peace in Thy time, O Lord.。中文沒有翻譯出來。
319首 O Master, Let Me Walk with Thee
這首是一首典型的社會福音，自由派神學家所寫的聖詩。你看裡面都是跟隨主，沒有救贖的味道。主耶穌是我們的榜樣。我們要彼此相愛，服務人群。四海之內皆兄弟也。很美的，社會福音典型的聖詩。
嘗不嘗得到社會福音的味道？
旁邊那首也是，是詩人寫的。嚴格來說，不是一首聖詩。
453 首 Lead, Kindly Light, Amid The Encircling Gloom Words: John H. Newman, 1833; Music: “Lux Benigna,” John B. Dykes, 1865
這首詩歌是聖公會偏向天主教的主教寫的。很美的。19世紀有個運動，是聖公會的牧師要回到天主教。這位Bishop Newman是當時的主教，很美的一首詩歌。
西方的神學院不太注重聲樂，香港的神學院，每個人都要彈鋼琴的，鋼琴是必修課。
43首 All Hail The Power of Jesus’ Name by Edward Perronet, 1779
“Diadem,” James El­lor, 1838  http://www.cyberhymnal.org/mid/d/i/a/diadem.mid（用此調唱）
請特別注意最後兩行的拍子。
好，我們最後唱一首結束。
565首 I Would Be True
本來是沒有耶穌和主的味道。好像以西結書沒有提到上帝，這首詩歌也沒有提到上帝。但是中文把它放進去了。
這類的詩歌，前前後後加點經文，正統的歌詞，就可以唱得很豐盛，還是可以用的。
1906年，正是自由派興旺的時期。
禱告：天父，憐憫我們，裝備我們，繼續恩待我們，求主使我們願意敬拜你的心，能繼續長大。叫你得喜悅，也能分享、造就你自己教會的弟兄姊妹。繼續讓你自己的屬性，自己的名字，你的榮耀，充滿我們的心，叫我們注目仰望你，心靈得到自由。這是你應許要賜給我們的，是你的慈愛所賜，成為我們生命中最珍貴的，讓我們珍惜、保守。阿門。
（全課程完）
新約神學（二）保羅書信

New Testament Theology (II): Pauline Epistles

林慈信博士講授
2005年4-6月
03/31/05 序言；保羅與啟示歷史；「上帝的國」

關於講義。這份講義分三部份：

(1) 新約神學（二）保羅書信。今天晚上我們會從第一部份開始講。

(2) 《預言中的以色列》：解釋羅馬書9-11章，特別是“於是以色列全家都要得救”（11：26）這句話的意思。

(3) 羅馬書一~八章講義：星期天晚上要用的。

我們禱告開始上課：

親愛的天父，感謝你，因為你是我們生命的主。在你面前，我們的負擔、追求、心意、你都知道。求主在這個年日用我們，裝備我們，也鼓勵我們。求主堅立我們手中所作的工。這個課程，和這個學院，都交在主的手中。願我們一同在這裡得到益處，都從你自己的靈和你自己的話語。求主就這樣幫助我們，也給我們足夠的精神，在一天工作下來一同學習。我們需要你的恩典，謝謝你，你是不改變的。奉耶穌基督得勝的名求。阿門。

（上課開始）

我們在這個課程所學習的，是聖經神學。什麼叫聖經神學呢？我解釋一下。

我們一般基督徒每天作的，是“讀經”（Bible reading）。我先鼓勵各位讀經的時候，用一本好的研經版聖經（study Bible）。讀經就是表面的讀。

“研經”（Bible Study），就比較嚴謹一點。研經的目的是搞清楚每一段經文說什麼，經文的意思是什麼（What does the Bible say）。這是從讀經到研經。

從研經，我們進一步到“解經”。解經是什麼呢？解經要考慮到經文原文（希臘文、希伯來文），還有經文的上下文（每一節聖經前面、後面說什麼）。這叫解經。解經家所結出的果子，就是我們一般買得到的聖經註釋（commentary）。而解經家寫了註釋，牧師、傳道人讀了，他們的講道是忠於（loyal to, faithful to）聖經，就是真的是按照聖經每一段怎麼說，怎麼教導來教導的話，那些道稱為解經講道。不是所有的講道都是解經講道，很多的是專題講道，有的是靈意解經，有的是隨意發揮。解經講道是經過研經，然後加上解經的果子，我們從他們的收穫那裡得到益處，再講出來，叫解經講道。

從解經，我們又進入到“聖經神學”。聖經是神的話，是神所默示的。聖經是神的啟示。聖經不只是“神啟示的記錄”，聖經本身是神的啟示。神的啟示（聖經裡面的啟示）包括兩大類：一、神說了什麼（what did God say）；二、神作了什麼（what did God do）。比方說，耶穌行了一個神蹟，用五餅二魚給五千人吃飽了。然後耶穌解釋他所作的，“我是生命的糧”。所以，耶穌的話解釋了他行的神蹟，神所說的解釋了祂所作的。祂所作的，也表明了祂所說的。但是，聖經裡面有些話，是解釋神所說，和神所作的。

我再說一次。神來到這個世界上，向人說話，作出祂的作為，都是為了救贖計劃。但是聖經裡面包含了祂所作的解釋。比方說，我們這個課程要讀的是保羅書信。當你我搞清楚了羅馬書、哥林多前後書，加上以弗所書、腓立比書、歌羅西書，這些書卷，每一卷書是保羅寫的，寫給誰、什麼時候寫的、目的是什麼、主題是什麼，這些不叫聖經神學。我們在這裡假設你自己會搞通這些問題的。假如你來這裡，是想要讀每一卷書的背景和大綱，很抱歉，請你自己買一本研經版的聖經，還有我們指定的書：《新約概論》（note: NT Survey，《新約綜覽》，騰慕理著）。這是基督徒最起碼要有的知識。

我所知道的中文版研經版，最好的是更新傳道會出版的《新國際版研讀本聖經》（英文原著： The NIV Study Bible）。我個人也用一些英文的，比方說The Reformation Study Bible（note: 最新的ESV版本  http://www.wtsbooks.com/0875527868.html）。

我們在這裡不會給各位講保羅的四次宣教旅行去了什麼地方，在哪裡建立了什麼教會，這些你讀聖經就自己可以知道了。騰慕理所寫的《新約綜覽》是中文版中信仰最純正、最靠得住的聖經概論（survey）。講得比較專門一點，可以叫新約入門或導論（introduction）。這些都是專有名詞。新約入門（NT Introduction）是講誰寫的，寫給誰的，在什麼地方寫的，學者們對這些都有不同的意見。一門完備的聖經課應該處理入門的這些問題（introduction matters）的。可是，因為時間的緣故，我們只能處理聖經神學。

什麼是聖經神學呢？聖經神學要處理的是，神從創造天地以來，特別是人類墮落之後，一直到聖經寫完（約翰寫完啟示錄）這段時期，神在每個階段，特別是透過每一個作者，啟示了什麼（神向人的啟示，其實是分不同的階段，也透過不同的作者或先知）。比方說，舊約神學講到摩西五經，就是說，摩西寫了五經，在五經裡面，神啟示了什麼。這叫聖經神學。所以，保羅書信的新約神學，就是神藉著保羅所有的書信，包括使徒行傳下半講到關於保羅的時期，從使徒行傳下半一直到（有人說）希伯來書，至少到腓利門書，所有保羅所寫的，或者聖經裡面所有講到關於保羅的，在這些材料裡面，神說了什麼（what did God revealed?），神啟示了什麼，這叫聖經神學。

我再說，聖經神學是建立在讀經、研經的基礎上。

讀經  (  研經  (  解經 (  聖經神學。 

每一節聖經，你讀過了，這叫讀經。每一節聖經的意思你搞清楚了，這叫研經、解經。除了研經、解經以外，還有入門，就是每一卷書的背景。有些是比較廣泛的，比方說整個地中海羅馬帝國宗教、語言（聖經是希臘文寫的）方面的背景，這些背景叫入門。

聖經神學和解經不一樣的。星期天晚上，我們要講羅馬書，那是解經；而且不是用原文來解經，是用中英文聖經。我們在這裡所講的保羅書信新約神學，不是概論（survey）。概論有很好的概論書籍，新約概論，台灣的中華福音神學院也出了一本很好的研讀指南。你跟著那本研讀指南去研讀、作功課，就可以搞得清清楚楚，每一卷書說什麼。我們在這裡講的，是整個保羅的思想是什麼。

我再說，聖經是“自我解釋”的。神藉著保羅講了很多話，寫了很多信，而保羅的思想有他的架構。意思就是說，聖經每個字、每句話都是神的話，可是，不是每個字、每句話都同樣重要。猶推古從三樓跌下來，我們覺得很有趣也很可憐；跟耶穌基督從死裡復活、昇天、在父神的右邊，不能比的！很明顯的，耶穌基督的死、活、昇天，是新約裡面最重要的事件。所以，聖經裡面的話，很明顯地有輕重的不同。我們在這裡要學的是保羅書信裡面的重點。

好，現在我們從p. 1 開始。

從p. 2 - 6，我們先有一段關於保羅書信（保羅的寫作）的序言。

在這裡，有三個重點，我先跟大家說一說：

1. 保羅書信的本質是什麼（the Nature of Paul’s writing）。

2. 保羅書信的重要性（the importance or prominence of Paul’s writing），保羅書信在新約的重要性。

3. 保羅書信的艱難性（the difficulties of Paul’s writing）。

1. 保羅書信的本質

基本上有兩點：

a.  保羅書信是聖經，是神的啟示，是神的話。我們要研究的，不只是保羅這個人，他的宗教經驗（雖然我們華人讀聖經很“八卦”，很多事；我們都要搞清楚每一個人在每一件事，他的情況怎麼樣；這些很可能很有趣），但是重要的不是他的宗教經驗，他在神學上的成就，而是保羅，他是神啟示的工具（僕人）。上帝向保羅（耶穌基督的使徒）啟示了至大的奧秘。所以，保羅書信是神的話，是聖經。

我們一起來讀帖前 I Thess. 2:13

為此，我們也不住的感謝上帝，因你們聽見我們所傳上帝的道，就領受了，不以為是人的道，乃以為是上帝的道。這道實在是上帝的，並且運行在你們信主的人心中。

保羅在這裡向帖撒羅尼迦的教會說，那麼聽了我們所傳的，就領受了，沒有當我們所講的是人的話，你們領受了我們所傳的，是當作是神的話領受的（you received as the word of God）。同樣的，我們今天也要把保羅的書信當作神的話來領受。

b.  但是同時呢，聖經包括不同作者的作品，這些是不同的「語境」 (contexts) 所寫的。我們若要理解某一節經文或某一個觀念，必需考慮這些語境。

假如要研究保羅或路加：要先從一個作者的作品來看，然後延伸到其他作者。我們要強調每一個作者有他的特點。每一個作者的用字，所講的每一句話的上下文是什麼，都是很重要的。從上下文（context）擴大來看，我們就看到：聖經乃是上帝救贖大工過程的歷史記錄。聖經記載了神的救贖歷史（redemptive history）。從創世記3：15，神向夏娃的咒詛，一直到啟示錄的，，是上帝救贖祂的子民的歷史。聖經記錄了神的救贖歷史。既然是歷史，就有先有後，所以，我們要問的，是保羅書信在整個救贖歷史所扮演的角色，所佔的地位是什麼。所以，保羅書信是神的話。但是，保羅是幾十位聖經作者其中的一位，我們要搞清楚他的特點。

c.  我們研究保羅書信的特點，是因為我們對保羅書信的尊重。我們視保羅的書信為新約聖經教導的一個單元。意思就是說，整本新約聖經中所教導的doctrine（聖經的教訓，新約的教義），保羅書信是整個新約教訓中很大的一部分，甚至乎大半的部份。。所以，我們要從整本聖經來看保羅，從整個新約來看保羅。就是說，整本聖經都是神的話，但是保羅所講的有什麼特點。

在這裡插一句話，我們是福音派，相信聖經是神所默示的，是沒有錯的。所以，當我們說，保羅的書信是神的話，但是有他的特點的時候，我個人是先預先相信，保羅一定不會和耶穌、馬太、馬可、約翰衝突的。聖經裡面一定沒有矛盾的。所以，我們要作的，是找出聖經是怎麼樣的不矛盾。但是，雖然是不矛盾，每個作者有他寫作的特點。

剛才我們講完了一段，就是，保羅書信是什麼，是神的話，但是有他的特點，因為是保羅這個人所寫的。

2. 保羅書信在新約聖經的重要性。分兩方面：

a. 保羅書信佔了新約聖經除了敘述部份以外的 60%。路加福音與使徒行傳也佔了不少篇幅，可是使徒行傳下半部，都以保羅和他的教導為主題。所以，保羅，乃是新約聖經最重要的人物。

b. 比篇幅更重要的考慮，乃是：保羅所教導的，在整本新約聖經所佔有的重要地位。這是非常明顯的。我們（基督徒）認識到福音的重要性，主要是透過保羅的書信。我們認識耶穌基督在地上的事跡（events），是透過四福音，沒有錯。但是，你我認識福音的重要、要點，主要是讀保羅的書信。

i. 羅馬書第一到八章，是聖經裡對福音最完備的解釋。

ii. （p.4）保羅自從宗教改革（馬丁路德、加爾文）以來，在教會的教義上是很重要的：不論是教義（信條）、系統神學，特別是救贖論，我們都靠保羅書信來建立這些教義。我們說，神與人和好，我們說，耶穌基督贖罪、耶穌基督為我死，這些觀念，我們都主要靠保羅。當然，約翰的書信、希伯來書，都有幫助，都有很重要的啟示。但是保羅佔了一個很重要的地位。

iii. 說得更重要一點，宗教改革以來的教會歷史，可以說是對保羅的認識的歷史。意思就是說，過去五百年教會的神學思想，基本上是如何了解保羅。或者說，是如何了解、曲解（歪曲、誤解）保羅。教會歷史，就是這兩千年來的神學歷史，一定是教會如何解釋聖經，和歪曲聖經（How the church interpretate the Bible and mis-interpretate the Bible.）。教會歷史，一定是教會如何明白和誤解聖經的歷史。而過去五百年，很重要的是如何看保羅。當然，對四福音怎麼看也是很重要的。這些都是神學上要處理的問題。不過，為了時間的緣故，我們沒有處理新派神學家對保羅的一些看法，我會在字裡行間裡解釋一下。

3. 對保羅的解釋有很多分歧，是不一致的。

a. 關於對保羅的理解，神學家有很多衝突，爭辯。

對保羅的理解，我們可以看為教會生命的溫度計。意思就是說，什麼時候教會正確地理解保羅、解釋保羅的書信，把保羅所教導的發揚光大，什麼時候教會的救贖論、教會的教義就很強。

神學家對保羅，很不幸的，有各種不同的解釋。下面有一些批判聖經的學者所講的話：

「從來沒有人理解保羅。唯一理解保羅的馬吉安，誤解了他！」 (Overbeck) 

「若有人認為他與保羅同意的話，他肯定不理解保羅。」

「我們尊重保羅，多過聽到保羅所說的。」

這些都是一些新派學者關於保羅的說法。

我在這裡簡單解釋一下19世紀關於保羅的解釋，因為我們講義裡面沒有討論到對保羅的解釋，很長、很複雜的歷史。簡單地說，自從18世紀末以來，聖經批判學者的共識（consensus），他們所同意的是，耶穌和保羅肯定是衝突的。而保羅的思想裡面，很可能自我矛盾。這些是聖經批判學者一些最基本的看法，就是聖經裡面肯定有衝突，甚至乎保羅自己的思想裡面，也一定有衝突。這是我們正統信仰不接受的一個起點。你明白了這點，就明白四福音書的研究，和保羅書信的研究，有很多複雜、新新舊舊，各種各樣奇奇怪怪的理論。

講到這裡，有什麼衝突呢？簡單地說，整個18、19世紀大概會說保羅的思想裡面有兩個重點。一、因信稱義，就是講到律法。二、聖靈。在聖靈裡，屬靈人這方面。

神學家很喜歡在這兩個重點之間，作很多文章。保羅為什麼講這麼多關於猶太人律法的事情，因信稱義？有的時候又好像講得很奧秘，講靈裡面的東西：“在基督裡”、“與基督同死同復活”、“主乃是那靈”。這兩種的經文好像是在兩個不同的世界出來的。這是新派、批判聖經的，預先不相信聖經是神的話，不相信聖經是前後一致的學者，他們喜歡作的，就是把這兩個重點對立起來。所以，我們要知道，認識保羅思想其中的一個困難，就是兩百年來，很多聖經學者把保羅思想裡面一些東西，對立起來。

除了這點以外，
b.  （p.5）其實，“保羅不太容易理解”的這一點，新約聖經就已經提到，已經認識到了。這個問題。我們可以從正典（聖經）的角度來看整個保羅解釋的歷史。

i. 我們來看彼後 II Peter 3: 15-16

15 並且要以我主長久忍耐為得救的因由，就如我們所親愛的兄弟保羅，照著所賜給他的智慧，寫了信給你們。

16 他一切的信上，也都是講論這事。信中有些難明白的，那無學問不堅固的人強解，如強解別的經書一樣，就自取沉淪。

彼得說，保羅的寫作不容易懂。彼得從討論保羅個別的句子，擴大討論到保羅所有的書信。

保羅書信一般的特質：有些事難懂。

然後彼得提到那些沒有教導、無知、或不穩定的人：他們曲解，強解保羅書信上難懂的事。結果是：沉淪。

還有一點很有趣的，是彼得說，這些人曲解保羅的意思，好像他們曲解他們曲解別的經書（就是Scripture，聖經）一樣。所以，很自然的，彼得在這裡表達了，保羅的書信，和舊約聖經是在同一個地位的。這裡不是我們要強調的要點，但是很自然地，彼得流露出來。這是使徒對使徒的見證。聖經裡面有聖靈的自我見證。其中一方面，是新約對新約的見證，彼得對保羅的見證。彼得說，我們的兄弟保羅寫的書信裡面，有些東西很難懂的。那些沒有教導的、不穩固的人，他們就曲解了保羅，就好像曲解了舊約一樣。那，很自然地，就說明了保羅書信和舊約是在同一個水平，就是都是神的話。因為，你記得嗎？彼得後書寫的時候，新約當然還沒有寫完──彼得還在寫彼得後書，對不對？啟示錄還沒有寫。所以，在新約被寫成的過程裡面，保羅的書信已經被彼得、耶路撒冷的領袖承認是神的話，和舊約是同一地位的。

1)  這裡說到的困難，不只是因為無知，或個人不穩定的因素，而是保羅書信本身的難度。

2)  因此，彼得後書3：16向教會挑戰：不要以為已經完全理解保羅！

ii. 這裡牽涉到兩個因素：

1)  人的有限，人的有罪。我們的有限與有罪，都帶進我們的讀經。

2)  經文本身的難度。

雖然保羅是很難懂，但是我們下一段要解釋，其實保羅書信是有他內在的邏輯，或者說有其架構的。意思是說，保羅的書信像一座大廈（mansion），我們要問的是：大門在哪裡？前門在什麼地方？但是，除了找到前門（最明顯的保羅的重點，答案很簡單，是耶穌基督的死和復活）之外，我們也要找到大樓的建築藍圖。這就是新約神學、聖經神學要作的事情。

在 p. 7-9 ，我們介紹一下保羅這位牧者與神學家。剛才我們已經讀過彼得後書3：16。

a)  我們越研究保羅，就越發覺他實在是一位思想家。

我們在保羅書信中可以讀到充滿著洞見的教導（insightful teachings），和福音真理的嚴謹架構。

Geerhardus Vos（廿世紀初在普林斯頓神學院的聖經教授，可以說是福音派聖經神學的大師）的評語：「一位天才的思想，不斷在處理基督教信仰的資料。」


你也許會質疑說，這裡為什麼講淂這麼玄妙，什麼叫“處理基督教信仰的資料”？就是說，耶穌基督死了、復活了、昇天了，這是從舊約到新約最重要的事情。保羅在解釋耶穌基督死、復活、昇天的意義，而他是一位神很恩待、給他很多恩賜、才幹、教育背景的使徒，所以，他在解釋耶穌基督的死、復活、昇天的重要性，他的解釋是非常有系統的。

我先把這三頁的筆記簡單地說一說。

我們不會說，保羅書信是一套系統神學；可是，保羅是一位很有系統的神學家。

為什麼要這樣分呢？意思就是說，保羅書信本身是信（letters），再加上使徒行傳的講章（sermons），所以保羅並不是在寫系統神學的書，但是，在這些信和講章裡面，我們發現一位很有系統的思想家或神學家。

保羅的書信有四個特徵：

(1) 教牧性（pastoral）：保羅是一位牧者，處理教會的問題。

(2) 勸勉性（exhortational）：保羅從來都是勸勉，在執行他牧者的職務。

(3) 特定性（occasional）：保羅寫的每封信都是因為有特定的事情和特定的情況。

(4) 讚美式（doxological）：保羅書信反應出一種即時性（occasional）與讚美式的進路：他的神學思想是一貫的。意思就是說，保羅在處理一些教會特定的問題、難題、衝突等等，但是，在面對這些問題，保羅的勸勉裡面，我們看到保羅的思想是以榮耀神、讚美祂、敬拜祂為目標的。所以，“讚美式”也是保羅書信一個很重要的特點。

有神學家這樣說：所有的神學都是讚美學（Theology is Doxology）。Doxology不只是三一頌的意思，這個字的意思就是“讚美”。神學就是讚美學。而保羅書信給我們看得很清楚，他常常意識到神的榮耀，我們須要讚美祂。

所以，保羅的神學思想是他屬靈經歷或信念的一部分。我們假如讀以弗所書第一章或羅馬書第八章，我們可以問，這究竟是讚美詩，還是神學？答案是：兩者都是！保羅的讚美裡面有神學，保羅的神學思想是朝著神、讚美神這個方向。

保羅比其他新約的作者在內容方面貢獻的多。所以我們認為，保羅是第一位基督教神學家。因此我們研究“保羅的神學”，這是合理的。

什麼叫神學呢？意思就是說，保羅在這裡解釋神的啟示。

我再說一次。在新約時期，神啟示了，神啟示了祂自己。神啟示了祂的救法。神的啟示達到了高峰，就是耶穌基督的死、復活、昇天。在新約聖經裡面，神啟示了。而在新約聖經的啟示裡面，就是整本新約聖經裡面，包括了神對祂的啟示的解釋。對不對？新約聖經的啟示，包括神記錄了祂的作為，耶穌的死、耶穌的神蹟、保羅得救的經歷，那是事情（events）。新約聖經裡面包括一些話語，耶穌所說的、彼得所講的、保羅所講的，等等。然後，保羅特別有恩賜，不單是記錄事件和話語，而且作出解釋。所以我們可以說保羅是一位神學家。神學的意思就是整理、解釋神的啟示。所以，聖經是“自我解釋”的。

所以，研究聖經神學是很重要的。剛才說過，聖經神學不只是讀經、研經和解經。各位在市面上，不論是去修讀神學課程，或購買一些聖經註釋、聖經入門、概論等等書籍，假如好好地去讀（也應該好好地去讀，各位在教會中都是有事奉責任的）。你讀完之後，你得到什麼呢？你假如得到了每一卷書、每一大段在講什麼，你都搞清楚了，很好、很需要、但願你這樣作！可是，你還沒有看到整幅的圖畫。因為，聖經、特別是新約聖經，是自我解釋的。所以，我們有了這些讀經、研經的基礎，在這個基礎上，我們要來看整幅的圖畫。就是剛才所說的，你看到大門在哪裡了，現在你要再進去看那個藍圖。

下面，我們要講一些問題、難題。

i)  我們在保羅書信所面對的，乃是一位天才教師和思想家！不過保羅的教導都是針對具體的情況。這樣對解釋他的思想帶來困難。有兩種資料是我們沒有的、或是很少的：(1) 保羅和他書信的讀者，還沒有寫信之前，他們之間的接觸，我們的資料不多。 (2) 保羅對他的讀者在當地親自的教導，聖經有些記載，但是不多。

例如保羅可能寫了四封信給哥林多教會，我們有的可能是第二、第四封。還有其他的，保羅和他的讀者的接觸，和他面對面，例如以弗所，他至少去了三次。每一次講了什麼話呢？聖經有一些記錄，但是詳細的不多。我們手上有的只是目前的書信和使徒行傳。在這兩方面，我們是沒有什麼資料的。

ii)  但是我們有的是什麼呢？我們有的是保羅的信，和保羅的講章。

iii)  所以，我們讀保羅書信，就好像看冰山的一角，iceberg上面的，然後我們繼續要研究下面的。因為，有些保羅思想裡的觀念，在他的書信裡面，可能才出現一、兩次。但是在他整個思想架構中是很重要的。

例如：耶穌基督是第二個亞當，全人類在亞當裡成為罪人，受了審判，結果是死。羅馬書第五章有講，哥林多前書15章，講到亞當是第一個有靈的活人，不多，但是很重要。因為我們“在亞當裡”是一個預表、一個比喻，說明我們“在基督裡”。“在基督裡”又是一個很重要的概念。“在亞當裡”講得不多，但是，我們要明白“在亞當裡”什麼意思，我們要看“在基督裡”什麼意思。

在這裡，我們作一個很實際的應用。當我們讀到，在亞當裡，我們成為罪人，罪進入世界、審判，然後死進入世界的時候，我們很多時候就會問，哎呀，為什麼神不公道！我又不在伊甸園，我又沒有吃禁果！神不是叫我們問這些問題。神告訴我們、保羅教導我們，我們在亞當裡死了，是要告訴我們，正如我們在亞當裡，亞當是我們的代表、我們的頭；同樣的，耶穌基督是我們的代表、我們的頭。亞當是全人類的代表，耶穌是新人類的代表，新人類的頭。所以，在亞當裡這個觀念，在保羅書信裡出現得不多，但是，他是講到全人類的情況，幫助我們理解在基督裡的情況。所以，我們要看保羅思想的架構是什麼。

iv)  保羅的教導是可以被組織起來，是有系統的。我們要以經解經，就可以看出這個系統。今天的傳道必需好好的研究；對實際的事奉非常重要。

保羅的書信是可以組織起來的。因為，首先我們相信，聖經本身是不矛盾的，保羅跟耶穌不矛盾、保羅跟他自己是不矛盾的。保羅不單是不會自我矛盾，而且保羅是一位很有才幹的思想家和作者，所以，我們可以把保羅的一些思想組織起來，而這個組織，不是說我們從聖經以外加一些聖經沒有的概念。比方說，19世紀初，經過了黑格爾哲學影響之後，有些新約學者就說，保羅思想最重要的是什麼？就是“靈”！“靈”是什麼呢？就是黑格爾所講的“精神” ，就是唯心主義的“唯心”、精神。這樣子，很明顯的，從我們的hindsight，兩百年之後來看，19世紀初某一些學者是把黑格爾的哲學讀進去保羅的思想裡面。後來，又有一些把存在主義（祈克果等等）讀進去保羅的思想。保羅思想最重要的是什麼呢？“在基督裡” 一個人的改變；什麼麼改變？不知道，只知道“改變”。就是說，受了這種存在主義哲學的影響，他們不談耶穌基督的贖罪、不談耶穌基督的肉體真的從死裡復活。就是說，啊，在基督裡，在靈裡面，人就成為一個新的人，改變了！什麼叫改變呢？就是你改變之後，你知道你改變了！這是存在主義的講法，就是說不清楚的。所以，有些學者用存在主義的角度來讀保羅的神學。坦白說，今天福音派有很多的牧師、宣教士、傳道人、基督徒，我們用我們功利主義（pragmatism），就是說，要傳福音，快快地傳，無論怎麼傳都要傳，立刻傳，傳到地極。我們把這種精神讀進去使徒行傳。所以，我們把使徒行傳當作是一個宣教手冊。其實沒有這麼簡單。我們要研究聖經關於宣教的教導，要從創世記第一章開始讀，不能夠說把使徒行傳讀通了，就認為我們把宣教學搞好了，不是的。因為我們很多時候都會把聖經以外的讀進聖經，這就是為什麼我們要讀系統神學和教會歷史。我們知道，不同時代有不同的精神，一些很重要的信念，有些是不合乎聖經的。有些是好的，我們的用意是好的，我們要傳福音。但是，我們不要把聖經以外的觀念讀進去（eisegesis）聖經裡面，我們要從聖經裡面讀出來（exogesis），就是說，聖經裡面講什麼。然後，怎樣來改變我對宣教的看法，我對傳福音、靈修、教會生活的看法。要從聖經裡面讀出來。

exegesis（解經）這個字，exe- 就是出來的意思，從聖經出來。我們看聖經講什麼，然後出來，問我要怎麼改變，我的教會要怎麼改變。與解經相反的，叫 eisegesis，eis-就是into的意思，就是把我們的意思讀進去聖經。那，坦白說，你用那一段聖經講道都可以，反正你是在講自己的話。所以，隨便抽一段聖經都可以。這種不叫解經講道，這種叫借聖經來講你的道，叫 eisegesis。

所以，保羅既然是神啟示的工具，保羅是使徒，而且神給他思想上很嚴謹的操練，我們可以相信，保羅的思想是可以被組織起來的。

（p. 10）



保羅思想的「核心」：保羅與啟示歷史

THE “CENTER” OF PAUL’S THEOLOGY: 

PAUL AND THE HISTORY OF REVELATION

“核心”這個詞，可能不是最恰當。但是，很明顯的，保羅思想裡面，基督的死與復活是很重要的。耶穌基督的死和復活，在保羅的書信裡，是有「末世的意義」的。

在這裡解釋一下“末世的”（eschatological）這個字的意思。末世：eschatology

“末世的” 這三個字，至少有三個簡單的定義：

(1) 舊約聖經的應驗

(2) 歷史末了的開始

(3) 與天國有關的。

我再說一次。你每次讀到eschatological這個字，你在神學院讀書，一天到晚都會碰到這個字的。末世是什麼意思呢？就是 (1) 舊約聖經的應驗。耶穌基督基督的死和，，應驗了舊約聖經。 (2) 歷史末了的開始：歷史最後的階段展開了。 (3) 與天國有關的。

所以，有的時候，“末世的”，就是“天國的” 的意思。 ‘Eschatological’ means ‘related to the Kingdom’， 與神的國有關的。

現在可以有一、二個簡單的問題。有沒有什麼問題？

Q：每個人的思想都會有成熟的過程，保羅寫作的時候當然也有先後。就是說，他的思想一開始就那麼完整嗎？他的思想在走向成熟的過程裡面，有沒有可能後期有所調整？例如前期不夠成熟的地方，甚至新派學者認為矛盾的部份？

A：我個人主要不是教聖經科的。我是教系統神學和教會歷史。我絕對相信，保羅寫下來的這13封信，加上使徒行傳關於他的記載，前後是不矛盾的。但是你說，保羅的生命有沒有成熟的過程？有的！因為，屬靈默示保羅所寫的每一個字，屬靈也默示路加所寫的每一個字，整本使徒行傳。所以，從使徒行傳、羅馬書、一直到腓利門書書，甚至乎希伯來書，它不可能前後矛盾。但是，有沒有先與後？有的。有沒有經過了苦難、試煉而成熟？有！所以，你讀到，我經過幾年的事奉，特別經過一些困難，我在靈修的時候，特別喜歡回去讀哥林多後書。第一章開始讀，就讀不下去。你能夠像保羅這樣子嘛？他的良心是完全清白的喔！先講我以神的安慰，安慰別人。“安慰”這兩個字，其實不是叫你舒服，作深呼吸、不要哭，那個意思。安慰這兩個字，假如我們用拉丁文來分，com-就是with，就是“有”的意思；fortare，是力量。所以，安慰（comfort）就是賜力量的意思。神給我力量，好叫我也使那些需要安慰的人剛強起來。所以，我特別喜歡讀哥林多後書。所以，明顯地，是有不同的重點。我們可以去看保羅事工先後的重點。但是我這股的聲音，在目前福音派的神學世界是非常孤單的。就是說，聖經每一個作者不可能自我矛盾的，因為是聖靈的默示。但是，我們可以看有什麼先後的演變。意思就是說，兩個很重要的解經原則。一、啟示是漸進的（revelation is progressive）。我們相信有先有後，當然舊約亞伯拉罕不可能知道他的救主的名字是耶穌，在拿撒勒長大，他不可能知道。但是，他知道神是使人復活的。所以，有很明顯的先後，從萌芽、開花、到結果。後面一定比前面更豐富，但是同時我們要相信，第二、啟示的一致性（the unity of revelation）。Progressive revelation, 漸進的、逐步的、往前走的啟示，但是同時是先後一致的啟示。但是我們可以去研究不同處境他說了什麼。

所以我也一定不相信保羅的猶太拉比背景和他羅馬希臘哲學背景會衝突的。聖靈肯定用這三方面，猶太教、希臘的哲學語言、羅馬帝國的政治文化，神用保羅這三方面的背景，講出一些代表耶穌基督作使徒的教導。

再來一個問題。

Q：保羅書信有些部份是保羅直接寫的，有些是別人代筆的。在這個過程中，是否有些可能矛盾，例如哥林多前後書，口氣就不太一樣。

A：口氣是很好的例子。哥林多前後書，羅馬書和腓立比書的口氣就不太一樣。腓立比書最親切的。口氣可能是不一樣，甚至有些可能是筆傳，有人記錄下來。所以他說，看啊，我的字這麼大，有的地方這麼說（加6：11）。我是事先相信、預設（presuppose）保羅是不會自相矛盾的，整本聖經是不會矛盾的。我再說，可能你在目前福音派的神學院裡面，十個神學教授只有一個會告訴你這個，因為我們今天活在一個時代，福音派的特質（distinctive）是被自由派在侵蝕的（eroded by liberalism）。所以，今天你所聽到的，大部份是先後不同、口氣不同、甚至乎有些不是保羅所寫的，等等。
我所接受的神學訓練…各位有些不認識我的。我是1971-78年在WTS，費城威敏斯特神學院，前四年是基本的道學碩士。當時我們教授教課的精神是這樣的：每一門課程都會有一段關於聖經批判或新派神學的歷史，我們學每一個神學家怎麼批判保羅、批判四福音，然後，我們有一段用正統、保守、改革宗的（假如你是達拉斯神學院畢業，是用時代論的，但是這兩派都是相信聖經無誤的），我們用相信聖經無誤的學者的解經，比方說，我們改革宗用Vos, Murray, Ridderbos等等，來解釋保羅的思想或福音書的思想。所以，每一個課程，不論是新約、舊約、系統神學，甚至乎佈道、輔導、講道，每一門功課都有其護教的角色（apologetic dimension）。就是說，新派怎麼說，我們不接納，但是我們要搞清楚新派的來龍去脈。我們學校的圖書館，新派的書很多很多的。但是教授的立場非常地鮮明，而且逼我們要讀那些新派的書，告訴你這兩百年是這樣發展下來的，剛才我提了一點點，比方說黑格爾的影響，或者存在主義的影響，後來到了廿世紀，存在主義就用巴特的方式出現，在聖經批判可能用Bultmann或者其他的方式出現。所以，我個人是先相信聖經是不矛盾的。

坦白說，我開神學課程的負擔，就是盼望在各位，特別是華人教會的平信徒弟兄姊妹中間，少出一些新派的神學家，多出一些保守的福音派神學家、解經的老師。我們是在打一場仗，因為福音派現在是在一個被腐蝕的過程。

你可以跟我不同意，不同意我的說法，分數不會減低的。因為我所接受的神學訓練是這樣子的：你要搞清楚教授講的是什麼，書本講的是什麼，你交待清楚。你不同意，可以在課程心得裡面交待，說我不同意。我在Westmister畢業的時候，從來沒有一個教授或院方要我簽“我相信威敏斯特信仰告白”，從來沒有的，不像另外一個學校，要你簽了名才畢業。另外一派就有這種做法。但是，我們會儘量把我們保守福音派、改革宗的看法告訴你，然後，As a graduate student, think against it! 你可以跟我們所講的對抗、思想辯論，然後作出你自己的決定。但是，你來這裡不要改變我的思想，我在這裡要不要改變你的思想呢？要看你認為這些思想合理不合理，合乎聖經還是不合乎聖經。不過，在這裡先說明，所有相信聖經無誤的基督徒，都是我的弟兄姊妹。相信聖經無誤這個大範圍裡面，除了改革宗還有很多人。但是，福音派的大本營裡面，有很多不相信聖經無誤的，那些是我們批判的對象。很不幸的，包括了很多華人福音派的神學家和神學院。今天，2005年跟40年前，1965年，完全是不同的世界。我們繼續下去一點點，然後我們休息。

（p. 10）

引言：我們如何開始理解保羅的教義？

是從「因信稱義」呢？還是從關於「靈」的教義呢？（剛才說過，這兩方面，19世紀學者們是將這兩個主題對立的。）兩者都可。可是，這樣作是否最有效？

我們怎樣才不會限制對保羅教導（他的神學）的理解？

過去教會的理解：從個人角度來理解；或從群體角度。

好，這裡我們講了兩方面。因信稱義還是聖靈的教導呢？個人救贖的經歷，還是教會群體在神面前的地位呢？不論是因信稱義還是聖靈，不要把它們對立。律法和自由不對立的；律法和愛不對立的。同樣，個人的領受，保羅經歷到基督，和教會在神面前是真理的柱石，等等，也是不矛盾的。所以，不要讓學者誤導各位，把一些主題對立起來。我們先休息。

3/31/05下半堂。

各位都是成年人，you decide to learn what you want to learn.

不過，坦白說，你光聽課不讀書，你可以聽二十、三十項課程，但是真正吸收的成份是很少的。所以，最好的是好好讀書，至少把這些講義好好地去讀。這些講義已經把一些書本濃縮了，已經很口語化了，就像一個lecture的記錄一樣，有中英對照。所以，至少要把這些講義事先讀，事後讀。我希望我的進度是每次至少20頁。There is no substitute for reading。
我估計一個平信徒，在這一課中，應該讀600頁，就是大概兩三本書，不很多的，但是要細讀。功課大部份都是summary，就是要進去，過濾一次，再出來。慕理（John Murray）是Westminster早期的老師，他從來不會發這種講義的，後人給他寫好筆記，就是collective writing of John Murray，選集裡面都是他課堂的筆記。我們先吸收，然後再發揮，所以很少要求你們寫 term paper。

我們繼續看p. 10。

保羅的思想的核心是什麼呢？不要把因信稱義和“靈”對立起來；不要把個人角度和群體角度對立起來。

1. 保羅的思想好像一座建築物。

大門在哪裡？找到大門，還要問整座建築物的藍圖如何，怎麼「看」整座建築物？

我們來讀林前 I Cor. 15:3-4 

3 我當日所領受又傳給你們的，第一，就是基督照聖經所說，為我們的罪死了。

4 而且埋葬了。又照聖經所說，第三天復活了。

i.  祂為我們的罪死。使我們從罪的權勢釋放。

ii.  這些都是按照聖經，或照聖經所說。

既然說照聖經所說，意思就是說，新約的事件（NT events）都是應驗了舊約聖經（is the fulfillment of the OT）照聖經所說。每次新約聖經說“照聖經所說” 當然是指舊約聖經，因為新約聖經還沒有寫完。基督的死和復活是照舊約所說的。耶穌基督的死，不要和耶穌基督的復活對立起來。

林前 I Cor. 2:2

因為我曾定了主意，在你們中間不知道別的，只知道耶穌基督，並祂釘十字架。

福音派和基要派過去八十年和一百年，很明顯地，最強調的是耶穌基督釘十字架、耶穌基督的死。保守的福音派今天還是如此。可是，耶穌基督的死，和祂的復活、升天，和五旬節聖靈降臨這四件事情，是一件事的四個階段。這裡不是在辯論是一還是四的問題，是說死、復活、升天、聖靈降臨，是一件事，要整體地來看。耶穌基督死、復活、升天和聖靈降臨，是應驗了舊約，是整個神的啟示歷史的高峰，也是神救贖歷史的高峰。

我們強調十字架是好的，因為只有耶穌基督的寶血才能洗淨我們的罪。但是，耶穌基督復活，是祂的死不可沒有的後果，乃是說，因為祂的復活，我們從罪的權勢、從魔鬼、從死亡、從懼怕釋放出來。耶穌基督的死，沒有錯，滿足了父神公義的要求，我們信靠祂的寶血，我們整個生命得到潔淨。但是神要給我們的，不只是寶血。

我沒有說神不要給我們寶血，寶血很重要很重要！但是，神給我們寶血，洗淨我們的罪，然後，耶穌基督的復活，祂今天是以一個榮耀的身體活在天上的。耶穌基督今天在天上，是神、是人，因為聖經從來沒有說耶穌基督的人性在祂升天之後就沒了！耶穌基督是神、人，以榮耀的復活的身體存在。而這個榮耀的復活的身體就是我們將來要有的身體。而且祂是初熟的果子，祂是第一個從死裡復活成為榮耀的那一位。所以耶穌基督的復活很重要。

耶穌基督復活、升天，父神將天上、地下所有的權柄都給祂，父神將宇宙中最高、最偉大的名字，那個名字是 Lord（Kurios），從舊約到新約，舊約是耶和華，新約是 Lord（主），父上帝把最高的名、最高的權，都給了基督。因此，今天我們是這位宇宙的萬王之王、萬主之主裡面的人。所以，不只是寶血潔淨。還有，勝過死、勝過罪、勝過魔鬼、勝過懼怕，而且在宇宙的王所統治的範圍裡生活。

所以，我們的末世論考慮到、了解到耶穌基督復活的重要性的時候，基督徒的生活、教會的事工，是滿有盼望，很清楚地知道，我們是在得勝的一面的（we are on the winning side）。是的，在地上必然要受苦；而且，基督徒為主受苦，應該是愈來愈嚴厲、愈來愈重，就是說，在整個歷史的過程，主來的日子之前，基督徒受的苦應該是愈來愈重、愈來愈厲害。但是，同時呢，我們是復活的主的子民。所以，苦難加上盼望、苦難加上得勝，是我們今天在耶穌基督復活之後的情況。

所以，不要只注重十字架，而不注重復活。坦白說，一年十二個月，基督徒的年曆（calendar），最重要的一天是復活節，不是聖誕節。我不是說聖誕節不重要，但是聖誕節那天，沒有人知道是不是耶穌基督出生的那一天。祂道成肉身的目的，就是祂的死與復活，耶穌是主！

所以，我們可以說，耶穌基督的死和復活，是保羅書信的大門、前門。

好，下面我們要進來看他整個建築的藍圖。

（p.12）

保羅，耶穌與「上帝的國」

 PAUL, JESUS, AND THE KINGDOM OF GOD 

現在，我們來看保羅和耶穌基督，他們的教導裡面，怎麼看“神的國”，或“天國”（祂的統治）

首先，什麼是“天國”？

a. 「天國」不是神不斷治理宇宙，也就是神學家所說的“神的護理” 。當耶穌基督說，“天國近了”，我們不是在說神是宇宙主宰的意思，這不是天國的定義。

b. 「天國」也不是完全、理想的道德秩序（moral order）。意思是說，天國不是在地上，有一個“四海之內皆兄弟也”、博愛、彼此幫助，這種的社會。

c. 在新約時期，天國也不是舊約的國度的重現。天國不是舊約時期，大衛坐在寶座上那個國，再一次的實現在地上。

d. 天國是什麼呢？「天國」乃是神在末世的統治，神最後掌權（或神最後掌權的秩序）；這國度在基督裡（就是耶穌基督來的時候）已經開始展開。

在舊約，神呼召以色列民，“我要作你們的神，你們要作我的子民”。然後，當他們要求一個王的時候，神說，好給你們一個王，但是，你們不要忘記，這個王會壓制你們的。因為，“王”， 大衛王、所羅門王，只不過代表一件事實，就是耶和華是王，耶和華坐在寶座上。但是，以色列既不敬畏神，又敬拜偶像，所以，神審判、懲罰以色列民。神應許、預言，神要來（God will come）。以色列聽到“神要來”這句話，是很懼怕的。因為他們記得出埃及記19章，神“來”是怎麼一回事：雷、電、煙、雲，神在火中顯現。所以，神來是一件很恐怖的事實。但是，神說，我還要再來。當然，在以賽亞書的預言裡面，神來的時候，崎嶇的道路要成為平坦，有戰爭的終止，有和平，神要來赦免以色列民的罪等等。

在舊約的先知書裡面，神應許祂要來作王，做救主。以色列的敵人（就是神的敵人）要被打敗，神完全勝利，神作王。所以，天國是神在末世作王的一個秩序。而當耶穌基督第一次來的時候，天國開始了。天國乃是應驗了天國的預言，已經成就的事實，但是又要在耶穌第二次來的時候才完結（consummated）。就是說，天國充份的表現出來，是耶穌基督第二次再來。但是，天國在耶穌基督第一次來的時候已經開始了。所以，天國有現在的層面，也有進來的層面。

新派的神學家比較注重現在的層面，忽略或完全否定將來歷史要有結束，耶穌要再來。時代論比較強調將來，比較不太注重現今的。在一般的神學界，從福音派和新派大部份的學者都承認，天國有現今，也有將來的層面，就是說，The kingdom is come, because the king is come. 天國來了，因為王來了。But the kingdom is not yet，但是天國還沒有來，the kingdom is not yet consummated，天國還沒有完結，因為王還沒有第二次再來。兩方面我們都要堅守。

A. 保羅思想中的國度詞彙與國度觀念

Kingdom (Basileia) vocabulary vs. kingdom concept in Paul.

1. 從保羅的書信中可以發現一些起初看來可能不太清楚的事實。

好，我們現在來看，保羅的思想裡面，關於天國的詞匯與天國度觀念。首先，天國的詞彙，就是天國的字，在保羅書信裡面不太明顯，至少沒有耶穌講得那麼多。但是，而廿世紀的新約研究，曾經有一段（廿世紀初），就是“耶穌 vs. 保羅”的對立：認為耶穌與保羅教導之間有分歧。但是，保羅雖然不常用“天國”的字眼，可是天國的觀念的確存在于保羅的思想架構裡，保羅的思想中的確有“天國已臨╱天國未臨”的架構。

a.  國度的詞彙：「承受」。信徒將來要承受的產業。

好，我們來看保羅講到“承受”、“承受天國” ，“承受未來的產業、這方面。

我們一起來讀：

1Co 6:9-10
(9)   你們豈不知不義的人不能承受神的國嗎？不要自欺！無論是淫亂的、拜偶像的、姦淫的、作孌童的、親男色的、

(10)   偷竊的、貪婪的、醉酒的、辱罵的、勒索的，都不能承受神的國。

看到了嗎？“不能承受上帝的國”。

Gal 5:21
(21)   嫉妒（有古卷加：兇殺二字）、醉酒、荒宴等類。我從前告訴你們，現在又告訴你們，行這樣事的人必不能承受神的國。

這裡又有了：“不能承受上帝的國”。

Eph 5:5
(5)   因為你們確實的知道，無論是淫亂的，是污穢的，是有貪心的，在基督和神的國裡都是無分的。有貪心的，就與拜偶像的一樣。

這裡甚至說“在基督和上帝的國裡”。
這些經文說到他們不能承受上帝的國；相反就是能承受上帝的國。

很明顯地，這裡講到天國是將來的產業，犯罪的不能承受上帝的國。

b.  「國度」的詞彙：天國已臨。

但是，保羅也講到，天國已經來臨，天國是我們現在經歷到的事實，a reality that we experienced. 

我們來讀歌羅西書1：13。

Col 1:13
(13)   他救了我們脫離黑暗的權勢，把我們遷到他愛子的國裡；

這裡，保羅說，上帝把我們遷移到耶穌基督的國裡面，這裡是講到我們的得救。我們基督徒現在在基督的國度裡面。我們繼續唸：

1Co 4:20
(20)   因為神的國不在乎言語，乃在乎權能。

Rom 14:17
(17)   因為神的國不在乎吃喝，只在乎公義、和平，並聖靈中的喜樂。

林前4：20和羅14：17都告訴我們，天國、上帝的國在乎什麼、有什麼呢？有神的權能、有聖靈、有公義，這些都是符合耶穌基督所教導的“你們要先求他的國、他的義”，國和“義” 是有關的。我們下面會繼續解釋。

所以，保羅和耶穌之間，彼此是有共通點，是符合的。

（p. 14）在這裡的討論，保羅讓我們從「山頂」上看下來，從神的角度看祂的國度。

我們看見“義”（上帝的義），然後“聖靈” 。聖靈的工作是什麼呢？聖靈的工作，就是末世的工作，是神的國裡面的工作。

耶穌基督在地上的時候，每作一件事情，路加福音都說，祂是“被聖靈充滿”。而耶穌基督所有的教導，耶穌基督教訓的總主題，就是天國、神的國來臨了、近了，你們要悔改、信福音。

耶穌基督整個在地上的事工，就是天國的展開。耶穌基督都完完全全被聖靈充滿，來從事聖靈的工作的。

Mat 6:33
(33)   你們要先求他的國和他的義，這些東西都要加給你們了。

所以，「天國」與「義」之間有密切的關係。因此，聖靈裡的「義」，一定與天國有關。

現在，我們把兩件事情放在一起。保羅講到人不能承受天國，也講到你們在祂愛子的國度裡面，神的國在乎什麼、不在乎什麼，很明顯的，保羅是在進一步解釋耶穌基督教導的主題。我再說一次：耶穌基督所教導的，四福音，所有的經文放在一起，總主題就是天國、神的國。保羅在這裡進一步的解釋。所以，保羅就是在講耶穌基督所講的。

耶穌講什麼？耶穌講，我就是天上的王，來到地上作王。

保羅講什麼？保羅說，你要在天國裡面有份嗎？祂把你從罪惡的權勢遷到祂愛子的國度了，將來還要承受天國的，不要犯罪，因為神的國是神的權能在的地方，是聖靈工作的地方，有公義、有和平等等。所以，保羅在討論、解釋耶穌基督所教導的重點。簡單地說，保羅的教導和耶穌基督的教導是一致的，他們都在講同一個事實，就是：天國，天上的王來了，他要來作王。而剛才我們也讀過，林前15：3-4，保羅很注重耶穌基督的死和復活。

我們好像在看一棟房子，一塊一塊磚頭把它拼起來。耶穌基督的死、復活、升天，是全人類、宇宙歷史中最重要的一件事。耶穌基督在地上的教導，總主題（main theme）就是天國。保羅說，我來傳的，就是傳耶穌基督的死和復活，保羅也講到天國的事情，承受天國、不要犯罪。但是，神將我們遷到祂愛子裡面了。我們下面還要繼續解釋的，不過，先把這兩件事情拉在一起。所以，耶穌基督的死和復活，是宇宙裡面最重要的事件，而耶穌基督三年教導的主題，就是天國、神的國。什麼叫神的國？就是神終於在歷史最後的一個階段開始的時候，來作王了，那個王的名字叫耶穌基督。跟隨耶穌基督的，就是要悔改，背起十字架跟隨他的。保羅就是解釋這些。簡單地說，保羅的福音就是耶穌基督的福音。

（p .14下）Ridderbos，另一位荷蘭的改革宗神學家這麼說：Paul does nothing but explain the eschatological reality which in the teachings of Jesus is called the Kingdom of God. 保羅所作的，只不過是解釋耶穌的教導裡稱為「神的國」的那件「末世事實」。

耶穌基督教導了什麼？耶穌基督教導了天國。天國是什麼？天國是歷史終結的時候，神來作王。保羅只不過解釋這個而已。

下面我們要讀使徒行傳廿章的一些經文。

Act 20:25
(25)   「我素常在你們中間來往，傳講上帝國的道；如今我曉得，你們以後都不得再見我的面了。

這是保羅把以弗所的教會長老召來，給他們告別講道裡面的一局話。繼續看p .15

我們現在來讀：

Act 20:27
(27)   因為神的旨意，我並沒有一樣避諱不傳給你們的。

中文在這裡，v. 27說，“上帝的旨意”，英文是“whole counsel”──神全盤的計劃，神整體的旨意或計劃 or “entire will of God.” 神的計劃是一個涵蓋一切的計劃，涵蓋一切的觀念，跟天國同樣是涵蓋一切的觀念。

我先把結論告訴各位，這樣我們繼續講下去的時候，可以跟上思路。

剛才我們不是問過嗎？保羅思想的主題，是個人的呢？還是教會群體的呢？答案是超過兩者！天國是關乎整個宇宙的。天國來了，就是王來了。王，藉著祂的死和復活，勝過了罪，勝過了靈界、一切掌權的、在位的、有名的，都伏在他的腳下。所以，天國是什麼呢？天國就是宇宙歷史最後的一個階段，王來，要作王，要給整個宇宙，連天使、魔鬼都看見、都承認，王是王，這個階段開始了。所以，上帝的國，是個涵蓋一切的觀念，或者說，上帝的旨意也是涵蓋一切的。有點像以弗所書第一章10-11，就是保羅在那裡解釋，宇宙歷史的目的，就是天上、地下所有一切的事情都要在耶穌基督裡同歸于一。同歸于一的意思就是，Jesus is Lord over all，耶穌在萬有，在思想界，在萬有，在我們的感情、經濟、政治、靈界、邪靈界，在知識分子的哲學、藝術、娛樂，每一個範圍，在中國、非洲，每一個角落，都是主，這就是天國，而這就是基督來宣講的福音，也就是保羅所講的，神的國或神的旨意，the whole counsel of God. 我的母校，Westminster神學院的校徽上刻著這幾個字的。

1647年通過的《威敏斯特信仰告白》Westminster Confession of Faith 1.6. 第六條是這麼說的：

上帝全備的旨意（引用徒20:27），關乎 (1) 上帝自己的榮耀，(2) 人的得救，(3) 信仰（信心），(4) 生活有關的一切必要之事，都是聖經明明記載的，或是可以用正當且必要的推論，從聖經引申出來的。

神的旨意，神全盤的計劃，目標就是祂一定要在宇宙中得到榮耀。

這個上下文剛才我們說過，是保羅向以弗所教會長老告別的講詞。

（p .16）保羅第在二次傳道旅程之回程中與他們見過面，但是時間不長。第三次傳道旅程時與他們一起的時間比較長。

Act 19:8-9
(8)   保羅進會堂，放膽講道，一連三個月，辯論神國的事，勸化眾人。

(9)   後來，有些人心裡剛硬不信，在眾人面前毀謗這道，保羅就離開他們，也叫門徒與他們分離，便在推喇奴的學房天天辯論。

所以，保羅有三個月的時間，辯論上帝國的事。所以我們看到，上帝的國，一定是和使徒們的宣講、講道、傳，有關的。天國不是一個政治綱領，天國不是只是一個哲學上的名詞，天國就是耶穌、彼得、保羅所宣講的訊息。

我們下面來看使徒行傳廿章。18章有一次講到保羅在以弗所不久，19章講到保羅有三個月辯論上帝國的事，20章講到保羅最後一次見以弗所的長老。我們來看幾節：

Act 20:20
(20)   你們也知道，凡與你們有益的，我沒有一樣避諱不說的，……

“與你們有益的” 。

保羅的宣講是：

 (21)   又對猶太人和希利尼人證明當向上帝悔改，信靠我主耶穌基督。

這裡講到悔改、信靠。

 (24)   我卻不以性命為念，也不看為寶貴，只要行完我的路程，成就我從主耶穌所領受的職事，證明上帝恩惠的福音。

保羅的目的是要走完他的路程，成就從主耶穌所領受的職事，證明上帝恩惠的福音（the Gospel of God’s grace）。

 (25)   「我素常在你們中間來往，傳講神國的道；如今我曉得，……

“傳講神國的道”

 (27)   因為神的旨意，我並沒有一樣避諱不傳給你們的。

從這幾節我們看到：“與你們有益的”， 悔改、信心的道理，神的恩典的福音，神的國的道理，神的旨意。這些都是保羅所講過的。而且，保羅說，他三年之久晝夜不住的流淚、勸戒他們，還要很多患難和試煉。

（p. 18-19重複解釋）

所以我們可以看到保羅傳講的內容，就是：

i. 有益的

ii. 悔改、信心

iii. 神恩典的福音

iv. 神的國

v. 神全盤的計劃

（p. 20）我們已經講過，在耶穌的教導裡面，最基本的觀念，乃是「天國」。

上帝恩典的福音，乃是天國與天國來臨的福音，而天國主要的福氣，乃是悔改與信心。

今天，弟兄姊妹和慕道朋友常常強調神是愛，神是愛；神是愛，因此信耶穌一定病得醫治、一定發財、不會窮，等等等等。神的恩惠的福音，就是天國的福音。什麼是天國？天國是王來了，要作王。人要做什麼？要悔改、信靠耶穌基督。悔改和信靠，是聖靈所賜的恩惠，也是人要付出的代價。所以，神恩典的福音，就是天國的福音。神的救恩來臨、恩典來臨，要人悔改、信耶穌，that is the Gospel! 福音就是耶穌來，要作主、要作王，人要悔改信祂！

因此，神全部的計劃，就是天國。宇宙歷史的目標、神的計劃，就是神要來作王。這計劃主要不是指一些關於上帝、人類、世界的真理，經過整理的系統。意思就是說，神的全盤計劃，不只是哲學家、神學家在神學書本裡面所寫的文章。

（p. 21）每一次提到天國，每一件關乎天國的事，都與使徒的宣講內容有關。

在這裡要針對的，是關於天國太過于抽象的一些觀念。

什麼是天國？就是福音！保羅傳什麼福音？就是傳“神的國”。什麼是“神的國”？神來了，要作王，就是和耶穌基督講的完全一樣的。

今天我們結束的時候，我就問各位一個問題：

你對福音的理解，你對福音的定義，是不是“耶穌是主”（Jesus is the Lord）？你對神的恩典的看法，有沒有和祂的王權連在一起？我的意思是說，我們有沒有在我們的思想上面，孤立（isolate）了神的愛，而神的愛、神的恩典和祂的主權是分開的？我們只要神的愛、神的愛；耶穌是主，我們要付代價、悔改、信靠祂、背起十字架跟隨祂，那是另外一件事！那是高級班！信主之後，在夏令會流淚悔改之後才要開始。不是！天國耶穌是主。這個就是耶穌傳的福音，就是保羅傳的福音，沒有第二個福音。

我們下一次繼續講下去的時候，特別是從p. 22、23頁，這裡有四、五個要點，要很仔細地去思想，從不同的角度來看。天國、神的旨意、恩典、悔改之間的關係，而我們在我們的思想上所可能會有的偏差。

今天我們只講到這裡。保羅書信的大門是耶穌基督的死和復活，但是他整個藍圖、最基本的概念是天國。然後，我們講完p. 23後，後面有很長一段要解釋八段的經文，來講為什麼我們說，保羅的天國觀念是一個末世觀念。

我們今天晚上只講到保羅的思想是有架構的，是有系統的，前門是耶穌基督的死和復活。沒有人否認這一點，但是保羅的思想架構有一個天國的觀念，而且這個天國的觀念是一個非常龐大的、偉大的一個觀念。所以，當我們說耶穌是主的時候，不只是說不可抽煙、不可喝酒、每天要靈修，這個是講到整個宇宙，我們的老闆是整個宇宙的主宰！你這樣看的時候，作基督徒就有盼望、有勇氣、有目標！
好，我們一起禱告：

求天父幫助我們，看清我們所信的主，是怎麼樣一位榮耀的主，給我們力量，在試煉中，在困難、在疲累、在事奉的失望中，從新得力。主，幫助我們，我們願意省察我們的心，看我們心靈深處，最大的願望，是不是更多的看到你的榮耀彰顯在地上，如同在天上，幫助我們在我們心中多多地省察，多多地渴慕你的主權，從我們個人的生命，延伸到教會，延伸到我們這個世代。幫助我們作一個有根有基、有使命的基督徒。奉耶穌基督的聖名求。阿門。

04/14/05 保羅的末世架構：兩個世代

唱詩
576 An Evening Prayer by C M Battersby

364 How Sweet the Name of Jesus Sound 

352 My Jesus, I Love Thee
307 He Lives
今天是保羅書信神學的第二堂。我們先作一點溫習，請各位翻到講義第12頁。

這是最重要的一段之一的開始：保羅、耶穌和神的國，從 p. 12-79。

A. 保羅思想中的國度詞彙與國度觀念

這段是從 p. 12-24，是我們上次已經講過的。我們溫習一下。

保羅書信裡，關於天國的用詞好像（只不過是好像！）不明顯，其實是有的。

a.  國度的詞彙：「承受」。信徒將來要承受的產業。

這裡我們看到林前6：9-10，加5：21，弗5：5等等，講到“承受”和“神的國”；還有那些人是“不能承受神的國的”。

b.  「國度」的詞彙：天國已臨。

（p. 13） 有好幾段經文：西1：13，林前4：20，羅14：17

這三段經文都用到“國度”、“神的國”、“神愛子的國”等等。

因此，一個結論是：保羅的思想裡的確有天國的詞彙、字眼。意思就是說，保羅和耶穌的教導之間，是有很重要的共通點。耶穌基督教導的中心是“神的國”，而保羅的思想裡的確有講到“神的國”、“天國”的。這裡我們先建立一個前提，就是耶穌基督所教導的，和保羅所教導的，是同一個信息。

順便提一提，新派的學者最喜歡作的，就是把耶穌基督和保羅對立起來，然後又說耶穌基督自己有內部矛盾，保羅的思想裡面也有內部矛盾。我們先看，天國這個主題在保羅書信裡面也有很重要的地位，因此，保羅和耶穌的教導是有共通點的。不但如此，羅馬書14：7講到，“上帝的國，不在乎吃喝，只在乎公義，和平，並聖靈中的喜樂”。所以，神的國和神的義之間，有很密切的關係。

p. 14（中間），你們要求祂的國、祂的義（太 6：33）。

保羅解釋耶穌的「天國」信息，乃是用「已臨 / 未臨」的架構。

保羅講到天國（kingdom）和神的義（righteousness），把天國和神的義連在一起，天國和聖靈也連在一起，天國是已臨而未臨（already - not yet）。這些我們在這個課程還會仔細地講。

因此，我們作一個結論，我們同意Ridderbos, 在他的書p. 48-49 的提案：

Paul does nothing but explain the eschatological reality which in the teachings of Jesus is called the Kingdom of God.

保羅所做的，只不過是解釋耶穌的教導裡面所稱為神的國的這項事實，這個末世的事實（eschatological reality）。天國就是末世（從舊約的角度來看）──歷史最後的一個階段，神要成就的事實。耶穌來了，祂宣告天國來了，（當然，天國還有第二次來，還沒有完全來臨）。舊約期待、等候天國的來臨；耶穌宣告天國來了。保羅所作的，只不過解釋耶穌所宣告的這個末世事實，就是天國。耶穌來了，天國來了；保羅所作的，就是說，新約書信所作的，就是解釋因為耶穌而來所成就的事實，就是天國來了。

下面，我們來看徒Acts 20： 25這段。「上帝全盤計劃」的觀念

（p. 15） 保羅在和以弗所教會眾長老最後一次見面，他用了好幾個名詞來形容他所傳講的信息。

Act 20:-27 

因為上帝的旨意，我並沒有一樣避諱不傳給你們的。

上帝的旨意，這裡的英文是whole counsel of God，不完全，或者也不只是威敏斯特信仰告白第一章所說的“上帝全備的旨意” ，就是上帝說，上帝永恆所計劃要啟示的旨意。

保羅在徒20：27所要講的上帝的旨意是什麼呢？ 我們翻到p. 16，看這段經文：
Act 20:17-27 （略）

在這段經文裡面，保羅用不同的字眼形容他所傳講的。

v. 20說 “凡與你們有益的”。

v. 21保羅說他“證明當向上帝悔改，信靠我主耶穌基督”。

v. 24 保羅說他“證明上帝恩惠的福音”。

上帝的福音，就是上帝恩惠、恩典、恩賜的福音。

v. 25，保羅又說，他“傳講神國的道”，上帝的國的道。

凡是與你們有益的、要悔改信靠耶穌的信息、神恩惠的福音，還有神的國度的道，還有最後，v. 27，上帝的旨意。

所以，這裡我們看到，保羅用不同的方法來歸納他所宣講的。

接下來，我們翻到筆記的p. 20

這些名詞之間的關係是什麼？這些名詞不一定代表保羅信息不同的部份，因為最基本的觀念，或者說最核心的觀念乃是“天國”。

上帝恩典的福音，就是天國的福音，就是“天國已經來了”這個福音。而進入天國最需要的，就是悔改和信心；悔改和信心都是神所賜的恩典和福氣。

所以，上帝全部的計劃，乃是以天國為架構的。

上帝的旨意是什麼呢？上帝的旨意是在歷史上祂要作的作為，是在歷史最後的階段，末世的時候，祂的一股的動力；祂要作的，就是神國度的來臨。所以上帝的旨意，主要不是指一些關於神、人類、世界的真理，經過整理的一個系統的神學。

那，是什麼呢？

（p. 21）每一次提到天國的事，都和使徒的宣講有關。所以，神的旨意是什麼呢？天國是什麼呢？就是耶穌所講的，就是使徒保羅所宣講的：the kingdom is the message。意思就是說，整本聖經、新約聖經的主題是：“神的國要來了”，這是耶穌所宣講的，也是使徒們所宣講的。聖經（新約聖經）可以說是一本宣教的書。耶穌宣告、宣講天國來了，使徒保羅也是宣告天國來了。

我們來歸納一下p. 22-23 的五個要點。

1. 宣講上帝的旨意或計劃，就是宣講上帝恩典的福音。因為這個福音的中心乃是呼召人來悔改、信基督。

什麼意思呢？這裡的意思是說，聖經不只是一本神學教義手冊，我們宣講神的計劃、神的旨意，就是宣講神恩典的福音：呼召人來悔改、信靠基督。

所以，了解新約聖經的重點，就是了解到耶穌所講的、保羅所講的，就是我們要去宣講的。意思是說，耶穌基督是全世界最重要的一位“宣教士”，保羅、使徒們也是宣教士。宣講神的旨意，就是宣講神的福音。

2. 宣講神的計劃或神的旨意，就是宣講神的國（p. 23）。
什麼叫“神的國”呢？下面我們會加以定義。神的國就是神要來、神已經來到世界上作王。

再來一次。宣講神的計劃就是宣講神的國。

我們傳的福音是什麼呢？我們傳的福音就是天上的王來了，要作王。

The kingdom is here! Because the King is here! 天國來了！因為王來了！

所以我們宣講什麼福音呢？就是宣講神的國。

新約聖經並不允許我們宣講一種救恩的福音是不強調神的國，也就是說不強調耶穌基督的主權的。新約聖經所宣告的福音不是一個廉價的福音。新約聖經所宣講的福音（就是耶穌所講的、保羅所講的），不是隨隨便便來到神的面前，接受耶穌作個人救主；不論耶穌或保羅所宣講的，都是“天國的福音”，也就是說“神來作王”。作什麼王？作祂子民的王，作所有信徒的王。所以，新約聖經並不認識任何廉價恩典的福音。

3. 宣講神的恩典，就是宣講神的國度。

神的國度就是耶穌基督來到世界上，祂的一生、祂的死、祂的復活所帶來的天國。所以，天國就是耶穌基督祂自己和祂的工作。宣講神的恩典就是宣講神的國。

我們不需要等到將來，好像使徒們在使徒行傳第一章問：耶穌啊，你什麼時候復興以色列的國呢？耶穌說，你們在這裡等，聖靈會降臨，你們會得到力量，你們就出去傳福音，從耶路撒冷到地極。

神的國度就是我們現在所宣講的，神的國度現在已經實現。當然，神的國度還有未來的一個層面，但是神的國度不只是未來的。因為王來了，耶穌來了，祂在世界上活了一生，祂來了、死了、復活了、升天了，所以，天國已經是我們可以經歷的事實。

4. 宣講神的計劃，也就是宣講神國度的恩典福音，就是宣講對人有益處的事情。

保羅一方面說，我向你們傳一切對你們有益的事，又說，我傳講耶穌基督恩典的福音，又說神的計劃，等等。

有的時候，我們受了某種思想的誤導，認為真理是一件事，對我們有用的事情，是另外一件事。這裡說，不要將真理和“有用”的事對立起來。有的時候，我們認為神學是一件事，生活是另一件事。真理是一件事，怎麼樣在生活中用出來，又是另外一件事。

保羅並沒有把真理和有用的、有益處的事對立起來。相反的，什麼是對你們有益的呢？就是神恩惠的福音、天國的福音，就是神的計劃，就是神所呼召人要悔改、要信靠耶穌基督的福音。所以，不要把它們對立起來。

5. 我們要體會福音是多麼廣大、多麼完整。

（下面那句話我們改動一下）應該這麼說，我們反對“福音底限”的觀念。

（福音不只是一個“最大公約數”、“公分母”，common denominator）

過去兩百年，在福音派的圈子中，不少的佈道家，把福音講得很簡單。就是說，把福音化約（reduce）到一個底限。

神的福音，是呼召人悔改、信基督的福音，是神整個的計劃，就是天國的福音。

一方面，福音是簡單的，複雜的是我們，但是，福音不是可以讓我們隨便地化約（reduce）為一個不完全、不完備的“底限”。保羅提到福音，他想到的是神整個的計劃，一切對你們有益的事情。我們下面還要提到一些其他的名詞，比方說，“奧秘” 等等。

所以，當保羅想到福音的時候，他想到的是神在整個宇宙裡面，為整個宇宙預備的，在歷史成就的一個很偉大的計劃。所以，我們不要把福音想成那麼簡單。當然，福音是很簡單、很清楚，但是福音的內容是很豐富的。

我們翻到p. 24。保羅的思想裡，1Co 15:3-4
(3)   我當日所領受又傳給你們的：第一，就是基督照聖經所說，為我們的罪死了，
(4)   而且埋葬了；又照聖經所說，第三天復活了，
毫無疑問的，耶穌基督的死和祂的復活，是保羅信息的核心（core），但是除了耶穌基督的死和復活這個核心外，還有和耶穌基督死和復活有關的所謂“外圍”的觀念。外圍不是不重要，比方說，天國、悔改、信心、為基督受苦、與基督同埋葬、同復活，這些都很重要的，但是，耶穌基督的死和復活，可以說是核心。

還有一點在筆記上提了一提，我們沒有時間去講的，就是p. 24第2點：提到「天國」，等於提到「約」。耶穌基督所宣講的天國，與在舊約神與以色列人立的那個約，是同樣的觀念。

上面這段，我們溫習了保羅書信裡面的確有天國這個觀念，而天國就是福音。所以保羅的福音和耶穌的福音，是同一個福音。

好，我們繼續講下去。（p. 24）

B. 保羅的末世架構：保羅如何使用兩個世代的觀念。

保羅怎麼樣用一個觀念，就是兩個“世代”的觀念，這是從這裡一直到p. 79的中心思想。

兩個世代就是：這個世代，和未來的世代，或者說這個世界和天國（另外一個世界）。

我們先講一講背景。

耶穌基督來到世界上的時候，猶太人是在第二個聖殿的時期，第二個聖殿的猶太教這個時期，主前100年上下。

（p. 25）猶太人的末世論分「這個世代」和「未來的世代」，兩個世代。

我們用一個圖來表示。

      彌賽亞降臨

         未來的世代

舊約
歷史會一直走到歷史的終結。

所以，歷史的全部就是這個世代。然後，有一天歷史要終結，彌賽亞要來，在歷史完結的時候，未來的世代就開始了。下面我們要講不同的架構，我們先講清楚這個。

這是第二聖殿時期（舊約和新約之間），猶太人的觀念，就是彌賽亞有一天要來。所以，歷史分這個世代和未來的世代。而現今的世代是邪惡的，是暫時的，是充滿着罪的，是有死亡的、不完全的。來世呢？來世是最後的世代，充滿著公義、完全、生命，而未來的世代就是天國的世代，就是新天新地的世代，簡單地說，就是彌賽亞來的時候，要開始的世代。

我們再綜納一下，猶太人的觀念有三點：

1. 先和後。現今的世代，後來有末世的世代。

2. 對立的。有罪的，將來是完全的。死亡的，將來是有生命的，是對立的。

所以，是先和後，罪和義。

3. 末世的世代就是彌賽亞要來的世代。

希伯來有個字“ עלם    עולם  ”（everlasting，eternity），我們把它翻成OLAM。
註：H5769  ‛ôlâm  ‛ôlâm （o-lawm', o-lawm'）
From H5956; properly concealed, that is, the vanishing point; generally time out of mind (past or future), that is, (practically) eternity; frequentative adverbially (especially with prepositional prefix) always: - always (-s), ancient (time), any more, continuance, eternal, (for, [n-]) ever (-lasting, -more, of old), lasting, long (time), (of) old (time), perpetual, at any time, (beginning of the) world (+ without end). Compare H5331, H5703.

希伯來文沒有一個字是講宇宙的。所以，他們用什麼字來代表宇宙呢？

看創世記1：1，太24：25，他們用“天地”（天和地）來描述整個宇宙。

Gen 1:1
(1)   起初，神創造天地。

Mat 24:35
(35)   天地要廢去，我的話卻不能廢去。

OLAM這個字，基本上就是“很長的時期”，或漫長的世代。但是希伯來文和亞蘭文沒有一個字，可以同時說明漫長的時間和整個宇宙的秩序（cosmic order）。

中文的“宇宙”，是包含了世界和空間的（註：上下四方謂之宇，古往今來謂之宙）。中文的宇宙包含了整個空間和時間的全部，希伯來文沒有的。所以，猶太人就用了OLAM，就是“世代”這個時間觀念的字，來同時形容時間與空間，就是我們中文“宇宙”的這個觀念。因為他們沒有一個字可以把世代（OLAM）、天地放在一起的。

所以，在新約和舊約之間的這段歷史，當猶太人接觸到希臘文化、地中海不同的文化的時候，他們就要用OLAM這個字來把時間和空間這兩方面的意思合在一起。就是說，OLAM這個字，到了耶穌基督的時代，不只是指“世代”，同時又是指宇宙。

所以，他們用“天地”（heaven and earth）來形容宇宙。所以，OLAM這個字就加上了“宇宙”的色彩，包含空間的觀念。所以，OLAM這個字的意義就比較含糊，就是有雙方面的意義。

希臘文，特別是在外邦人中間的猶太人，還有耶穌基督新約時期，就是新約聖經裡面用了一個字，是αιων（aiwn，'ahee-ohn'）。aiwn這個字，和OLAM一樣，有時間又有空間的意義。因為，希臘文的作者，當他們要提到宇宙的空間意義時，他們有其他字可以用的。比方說，κοσμοσ͂（Kosmos） ，就是宇宙的意思，或者是κτίσις （KTISIS），這個字翻成creation，就是整個創造、整個宇宙的意思。所以，希臘文的確有其他字可以用，比如 Kosmos, KTISIS。

雖然如此，但是新約聖經和猶太人，當他們要表達一個時間、空間兩方面重疊的意義的時候，會用aiwn（英文是aeon）這個字。所以，簡單地說，aiwn和olem一樣，可以指世界、宇宙，也可以指世代，也可以同時指世界和世代。

（p.27）希臘文aiwn這個字，有的時候是指世界的。

比方說，Heb 1:2
(2)   就在這末世藉著他兒子曉諭我們；又早已立他為承受萬有的，也曾藉著他創造諸世界。
神藉著基督創造諸世界（the worlds）。希臘文是τους αιωνας（tous aiwnas）
aiwnas 是 aiwn的複數。所以，aiwn這個字，有的時候是指世界。

所以，我們在這裡簡單的結論是，OLAM和 AIWN這兩個字，都可以同時指世界和世代。

當聖經翻譯成拉丁文的時候，OLAM 和 AIWN就被翻譯成 Saeculum，翻譯到英文就是aeon (EON)，就是與希臘文的aiwn；中文我們翻譯成世代或世界。

這些字，OLAM，AIWN，SAECULUM，和世界，同時有世界、宇宙、世代兩方面的意義。

我們來看一些經文。（p.27）比方說，太12：32

Mat 12:32
(32)   凡說話干犯人子的，還可得赦免；惟獨說話干犯聖靈的，今世來世總不得赦免。

今世來世，就是 AIWN，兩個不同的AIWN，
我們繼續讀 Mar 10:30
(30)   沒有不在今世得百倍的，就是房屋、弟兄、姐妹、母親、兒女、田地，並且要受逼迫，在來世必得永生。

今世和來世。

我們一般讀到今世、來世，我們一想，就想到時間。我們下面還要慢慢解釋，aiwn這個字，同時還有宇宙、宇宙秩序（cosmic order）這個意思的。

好，我們接着來看

Eph 1:21
(21)   遠超過一切執政的、掌權的、有能的、主治的，和一切有名的；不但是今世的，連來世的也都超過了。
這裡是講到耶穌基督復活，父神怎麼樣榮耀祂。

不僅僅是這個 aiwn裡面的，連要來的aiwn裡面的，執政的、掌權的、有能的、主治的，和一切有名的，也就是天使和邪靈等等，耶穌基督都超過了。

我們常常讀到“今世來世”，只是想到時間上，但是這裡又有時間的，又有空間的，就是“宇宙”的意思。

下面我們來讀一個字：συντελειας sunteleia (with purpose) ，中文是翻成末了，或者是終結、目標。

Sunteleia就是這一個aiwn，這個世代的末了。

Mat 24:3
(3)   耶穌在橄欖山上坐著，門徒暗暗的來說：「請告訴我們，什麼時候有這些事？你降臨和世界的末了有什麼預兆呢？」

世界的“末了”有什麼預兆。

Mat 28:20
(20)   凡我所吩咐你們的，都教訓他們遵守，我就常與你們同在，直到世界的末了。」

耶穌給使徒們大使命說，你們去，使萬民作我的門徒，凡我所吩咐的，都教訓他們遵受，要奉父、子、聖靈的名給他們施洗，我就必與你們同在，直到這一個aiwn的sunteleia，這一個世代的末了。我必與你們，就是使徒們、教會同在，直到目前“這個宇宙”的終結，直到目前人類的歷史終結，有雙重的意義。直到神永遠掌權，現在這個世代，現在這個充滿了罪惡，充滿著死亡、不義的這個宇宙次序，這個宇宙系統完結，也就是說，直到這個目前的歷史完結，我必與你們同在。

耶穌在前面（v. 18）已經說過，天上地下所有的權柄，神都交托給祂，所以耶穌對使徒們所說的，我們也可以延伸說，是對新約的教會說，你們奉我的名去使人作門徒、施洗、教導他們，我就與你們同在。這個有天國的權柄的主，或者是王，宣告當教會奉祂的名去宣講天國的福音，祂與祂的教會同在，直到目前這個宇宙秩序（universal order）結束。

但是，未來的，將來要來的，天國的這個aiwn（世代），已經開始了。天上、地下所有的權柄，已經交托給耶穌基督。天國已經來了、王已經來了！王已經得勝了！天國已經是一個事實！所以，我們要去傳福音，奉父、子、聖靈的名給人施洗，建立教會，教導人遵守所有耶穌基督的教訓，耶穌就與我們同在，直到目前這個邪惡的宇宙結束，也就是說，直到人類的歷史結束。但是，那一個結束人類歷史的新的世代已經開始了；那個要打敗人類目前這個充滿著罪的宇宙秩序（cosmic order）的權勢、耶穌基督的權柄，已經開始彰顯了。

所以，我們可以畫一個這樣的圖畫，舊約和新舊約之間的猶太人，他們的末世論是這樣子的。有現在，有將來。將來就是好的，完全的、沒有罪的、彌賽亞來的時候，就是天國。

       歷史終結

這個世代    未來的世代


但是，保羅他站在什麼地位呢，這也是新約聖經神學奇妙的地方。

今天，我們研究舊約聖經神學，我們研究“約”，研究以色列和神的關係，是過去的。我們站在新約來看舊約。但是，我們今天，2005年來研究保羅書信的神學，我們和保羅一樣，是站在耶穌基督的復活之後，和耶穌基督再來之前，這個位置。

      耶穌復活         耶穌再來


舊約        新約


          使徒  後使徒

所以，我們和保羅有一個共同點，就是我們都知道耶穌基督復活了，我們都已經經歷過與耶穌基督同復活（risen with Christ）。當然，保羅跟我們有很大的不同，他是使徒，我們不是；他是聖靈直接默示寫聖經的，我們不是；他是奠定新約教會根基的，我們不是（我們是擴張新約教會的）。但是，使徒和我們後來的，就是“後使徒”，這兩段時期的基督徒，包括保羅、彼得，和我們，有一個共通點，就是基督已經復活了，因此，天上、地下所有的權柄，已經交給基督了。也就是說，舊約猶太人所期望的末世，已經來了。所以，我們要去傳福音，建立教會，直到基督再來。當然，問題是舊約的猶太人他們不知道那個末世，將來要來臨的彌賽亞的世代，其實是有兩個山頂、兩個高峰，一個是耶穌基督的死、復活、升天，另外一個是耶穌基督的再來。今天我們知道，因為基督已經復活了。

我們繼續來看。 p. 28 

兩個世代的架構是由當時的猶太教而來的。當然，至終是來自舊約。但是，兩者（就是保羅和猶太人）的末世觀不相同，有很基本的分別。

對猶太教來說，轉捩點就是這個世代的末了，彌賽亞要來。彌賽亞的來臨，還在未來。到今天，21世紀，還是未來。但是對保羅來說，彌賽亞已經來臨了。

（p. 29）歷史上最關鍵的事，也就是末世的事件，已經發生了，就是耶穌已經死、已經復活了，彌賽亞已經來了。因此保羅的神學裡面，可以說是最重要的架構之一，是這個“兩個世代”的觀念。末世，就是要終結歷史的末世，已經來了；末世，歷史具體的終結還沒有來。和耶穌基督所講的，天國已經來了，天國還沒有來，是完全同樣的一件事，或者說同一個的信息。

下面有八段經文，讓我先給各位列出：

加1：4；西1：13-14；弗 2：2；羅12：2；林前1：18-第三章末；林後5：17（若有人在基督裡，他就是新造的人）；羅1：2，16：25-26；西1：26-27，2：3；弗1：9。

這八段經文告訴我們，保羅怎麼看這兩個世代。

我們先來讀Gal 1:4
(4)   基督照我們父神的旨意，為我們的罪捨己，要救我們脫離這罪惡的世代。

這是問候的一段話。一般來說，保羅是說恩惠、平安臨到你們。但是保羅在加拉太書第一章的問候裡，比較清楚地講到福音的內容，基督照我們父神的旨意，為我們的罪捨己。

很明顯，基督為我們的罪捨己是講祂的死，要救我們脫離這罪惡的世代。耶穌基督的死，救贖了我們脫離這個罪惡的aiwn，這個宇宙和世代。

（p. 30）所以，基督既然已經死了，我們也與祂同死、同埋葬，所以我們已經被基督救出現今這個邪惡的世代。這是一個我們經歷到的事實。

下面我們看Col 1:13-14
(13)   他救了我們脫離黑暗的權勢，把我們遷到他愛子的國裡；

(14)   我們在愛子裡得蒙救贖，罪過得以赦免。

剛才我們讀加1：4，我們是從這個罪惡的世代被救贖出來。這裡呢，我們讀到，我們是被遷到神的愛子耶穌基督的國裡面，他救我們脫離黑暗的權勢。也就是說，我們看到一個aiwn, 一個世代，或者說一個國度，是權勢的問題。當神救我們脫離黑暗罪惡的權勢，把我們遷移到得蒙救贖的國度裡面的時候，就是我們得蒙救贖，罪過得以赦免的時候。所以，我們罪得赦免，得到救恩，和神把我們從這個 aiwn，這個宇宙世代，遷移到未來的天國的世代，天國的宇宙，是同一件事情。

你會問，林牧師，你為什麼費這麼的時間來講這個呢？

首先，第一個原因是這是保羅書信裡面很中心的思想。我們從這裡以下看這七段經文，給我們一個很重要很重要的提醒，就是：我們的救恩不只是個人的事情。

我在這裡沒有意思說，神救贖我們作祂的兒女，我們的兒女就是神的孫子，凡是在教會裡面都馬上得救了。不是這個意思。神救贖我們，是要我們進入到一個新的宇宙、新的世代，新的國度，新的權勢裡面。在這個新的宇宙裡面，耶穌是主。所以，我們不只是領受一個個人可以感受得到的得救的經歷。

記得嗎？聖經神學是上帝啟示的歷史的研究。而上帝的啟示，到了耶穌基督復活，達到了高峰。上帝啟示的歷史內容，就是上帝救贖的歷史。上帝救贖歷史達到高峰，就是耶穌來了，天國來了。

所以一個人重生，進入到神的國度，這個國度不是限于個人的經歷。神的國度乃是一個新的宇宙，新的權勢，新的國度開始了。

我這兩天在想怎麼表達這個真理的時候，想到最近這15年來，比方說，蘇聯和東歐共產國家的瓦解，以及後來南非種族隔離的終結，等等，每一次有所謂解放的時候，那個國家的人民，他們慶祝什麼？為什麼要把柏林圍牆敲碎？因為新的時代來臨了。

所以，群眾中的每個人所慶祝的，不只是他們個人從一個極權的國家，成為一個民主國家的公民，他們所慶祝的是整個國家進入到一個新的時代。

保羅在這裡所表達的來世，也就是耶穌基督所講的來世，比一個國家被解放更偉大無限倍。不只是一個國家成為一個自由的國家，那個民族自由了，不是。是整個宇宙從罪、從死，從撒旦的權勢，釋放出來，耶穌基督作王。作一個基督徒、成為一個基督徒，就是進入到神在歷史的終結，耶穌基督作王的這個範圍裡面。所以，剛才我們說，新約聖經沒有所謂廉價恩典的福音：來來來，你們信耶穌，信了耶穌以後，病一定得醫治，一定發財，你們的兒女一定會進入美國的名校。不是！福音不是以人為中心，不是以個人為中心的，不是以經驗為中心的！福音是神來到宇宙作王，這就是天國，而這個就是未來的、將來的國度已經來臨的意思。而這個國度表現出來最具體的，就是教會，教會的宣教使命。

休息之前我們唱一首詩歌。

267 Jesus Shall Reign Where’er the Sun
這首詩歌是詩篇72篇的改編，告訴我們耶穌基督是王。

給大家一個挑戰，去看看詩歌本，無論是傳統或現代的，有多少詩歌的歌詞是神到了歷史的末世，宣告天國來了，王來了，耶穌要作宇宙的王。不只是個人的主，而是宇宙的主。

4/14  下半堂

212首 Hallelujah for the Cross
202 Above the hills of Time the Cross is Gleaming
禱告：天父，我們都是因爲你的恩典，才進到你的國度，成爲你的兒女。因爲你的恩典，給我們在你的事工上、你的教會裡，有你給我們的職份和使命。今天晚上求主給我們更加地意識到，我們是多麼需要你的恩典、你的愛、你的能力，來支持我們、帶領我們，給我們每天有新的盼望、新的信息、新的事工。不論我們是在神學院學習的，或是我們有每天的工作，都求主你每天賜我們力量，也走在我們的前頭，叫我們懂得跟隨你，在這個地上，活出天國的樣式。幫助我們，憐憫我們。奉耶穌基督得勝的名求。阿門。

我們繼續來看第二段的經文。我們現在討論的，是保羅兩個世代的觀念。我們已經讀過加拉太書第一章和歌羅西書第一章，基督救我們脫離這個世代的權勢，進入到祂愛子的國度裡面。

好，我們一起來讀Eph 2:2
(2)   那時，你們在其中行事為人，隨從今世的風俗，順服空中掌權者的首領，就是現今在悖逆之子心中運行的邪靈。

保羅告訴我們，我們以前是死在罪惡過犯中的，那個時候，我們隨從這個世代，這個 aiwn，這個世界的風俗，順從這個世代的空中掌權者。（p. 31 ）

到了弗2：5-6，Eph 2:5-6
(5)   當我們死在過犯中的時候，便叫我們與基督一同活過來。（你們得救是本乎恩。）

(6)   他又叫我們與基督耶穌一同復活，一同坐在天上，
所以，我們以前是在這一個邪惡的aiwn，這一個世代裡面的。神所作的，是叫我們與基督同死，特別這裡是說，“一同復活”（v. 6），“與基督一同活過來”（v. 5）。基督徒已經經歷過這個復活了，我們已經從現今的世代被拯救出來。所以，我們得救是本乎恩，藉着信。

這個救恩，是有宇宙性、歷史性、末世性的意義的。救恩是劃時代的，有宇宙性的意義。簡單地說，我們是從一個宇宙被領出來，被救出來，轉到另一個宇宙、另一個秩序、另一個權勢、另一個國度裡面。從一個國度到另外一個國度的轉移，就是與基督同死同復活。在羅馬書的講解裡面，我們會講到這些。在這課保羅神學裡面，我們只注意架構的問題。以前是在這個世代裡，現今的，“隨從今世的風俗，順服空中掌權者的首領”，現在呢，是與基督一同活過來。意思就是說，就進到來世、天國了。

好，我們看第三段經文。

Rom 12:2
(2)   不要效法這個世界，只要心意更新而變化，叫你們察驗何為神的善良、純全、可喜悅的旨意。

這裡保羅給我們一個全面性的勸勉，先是將身體獻上，當作活祭。

這裡，保羅說，不要效法這個aiwn，不要效法這個世界或這個世代，要心意更新而變化。很明顯的，這裡所講的是信徒的成聖，就是要作一個基督徒，過一個聖潔的生活。

負面的表達方法，是“不要效法這個aiwn”，不要效法這個世界和世代；正面呢，是要心意更新而變化。這個正面的變化，同樣地有aiwn（世代）的意義。我們不要效法這個世代、這個宇宙、這個秩序，乃要心意更新而變化。就是說，我們要活出天上的、未來的、新的那個宇宙、那個秩序，我們要活出那種的思想模式。

Be transformed by the renewal of your mind，我們要藉著心意更新而變化。變化成什麼樣子呢？就是效法神的旨意。神的旨意不是限於很個人的，考到兩所大學，應該去哪一家？應該跟誰結婚？只是那些個人的。個人的帶領只是整個龐大的宇宙秩序裡面的一小部份。

有一些，神沒有給我們明顯的指示；有一些，聖經給我們很清楚的吩咐。所以，不要效法這個aiwn。反過來，就是要效法天上的、未來的、耶穌基督的 aiwan，要效法耶穌基督的秩序。而這個心意更新，與來世、更新萬物的秩序有關。所以，這裡所指的是救贖的正面的那一面，更新是末世的事實。

很不幸的，我們在廿一世紀，“新紀元”（new age）這個名詞，給東方宗教的信奉者搶去了，不然的話，“new age”的確就是耶穌基督復活所成就的事實，一個新的秩序、新的時代、新的宇宙展開了。所以，我們基督徒成為一個新的人，說得更準確一點，是我們進到一個新的宇宙秩序，成為一個新的宇宙秩序的成員，we become members of a new cosmic order, a new universe. 就是因為耶穌基督使萬物更新（Jesus makes all things new），因此，我們的思想要更新，我們的行為要更新。保羅在這裡的確是在講個人的成聖，在講個人的思想的模式，我們的思想要更新，要效法耶穌基督的國度，耶穌基督的秩序。

我們讀了三段了，都是講到我們的救贖，我們的成聖都有龐大的宇宙性、世代性、歷史性、末世性的意義。

我們繼續來看第四段經文。林前1：18開始。（p. 32）

1Co 1:18
(18)   因為十字架的道理，在那滅亡的人為愚拙；在我們得救的人，卻為神的大能。

從1：18開始，保羅說，當十字架的道理宣講出去的時候，馬上就帶來一個分歧。就是上帝的大能和人的軟弱的對照、上帝的智慧和人的愚拙的對照。當十字架的道理，耶穌基督並祂釘十字架的福音傳出去的時候，人類的真相就暴露出來，為什麼呢？這個分歧是因為人類裡面有兩種不同的智慧：不信的智慧和上帝的智慧。不過，很多不信者聽到福音，認為是為愚拙。所以這裡是上帝的智慧與權能，和人的愚拙和軟弱的對照。

“智慧”，希臘文是sophia，所以哲學（philo-sophy）就是愛智慧。

權能是Dunamis，dynamite就是從dunamis這裡出來的。智慧和權能，神的智慧和人的智慧；神的能力和人的軟弱。不過，人站在愚拙那邊，看神的智慧好像愚拙。人因為要追求神蹟，所以看耶穌基督並祂釘十字架為絆腳石，也就是軟弱。但是，在那些信耶穌的人，保羅說，十字架是神的大能和神的智慧（林前1：22-24）。

林前1：20說，
 (20)   智慧人在那裡？文士在那裡？這世上（aiwn）的辯士在那裡？神豈不是叫這世上（aiwn）的智慧變成愚拙嗎？

所以，當十字架的道理傳出去的時候，人的智慧就被暴露出來，人的智慧就成為愚拙。

這個aiwn、這個世代的辯士在哪裡？這個 aiwn的智慧，和這個aiwan的辯士之間有着密切的關係。意思就是說，非基督徒的思想，很明顯地，是屬於這個世界、這個世代（aiwn）的。我們以前也是屬於這個世界、這個世代。現在我們被救贖出來，我們傳十字架的道理，人們肯定以為是愚拙的，一定的，不論我們怎麼樣包裝它成為糖果。而聖靈用神的道、神的真理，聖靈超自然地來說服人、來感動人，來軟化人的心。所以十字架的道理，不可以不傳的，不可以把它包裝成以人為中心的所謂的福音。

一個非基督徒聽到十字架的道理，肯定會不舒服、反感、辯白，這是自然的。所以，有很少的機會我被邀請作佈道會講員的時候，講到神的忿怒或律法，我就看到人在動了，要上廁所了。我就說，你聽到這裡，你不舒服了，對不對？讓我恭喜你，你聽懂了，你才會不舒服。不過請你忍耐一下，下面還有好消息，但是你聽懂了，你真的明白了，才會不舒服的。十字架的道理跟這世上的智慧是衝突的。

1Co 2:6
(6)   然而，在完全的人中，我們也講智慧。但不是這世上的智慧，也不是這世上有權有位、將要敗亡之人的智慧。

看到沒有，這個世代，這個aiwn的智慧就是，這個世代的掌權者（魔鬼和牠的使者）在這個世代所發展出來的思想，包括哲學方面的，理性主義，科學主義，浪漫主義，存在主義，後現代的解構主義等等。

魔鬼和牠的使者在這個 aiwn所發展出來的智慧，包括所有的宗教，道教、佛教、新紀元，還有很多的異端；魔鬼和牠的使者在這個aiwn所發展出來的，還有道德上的，不論是婚姻、同性戀，還有其他方面的不道德的事情，特別是這些不道德的事情背後的理論。

所以，這個 aiwn的智慧，是包含宇宙每一個角落，包含所有的民族，包含所有的行業、行界，包含所有的學科，包含我們生活的每一個層面。而耶穌基督來就是要勝過魔鬼在每一個行業、每一個學科、生活每一個層面、每個民族裡面的權勢。

而這個世代的掌權者，是將要敗亡的。當我們讀到這個世界和其中所有的，或者掌權者，都要成為過去的時候，在過去一百年，基要派、福音派，所作的結論就是，是啊，這個世界將要過去了，所以我們不用去管哲學、文化、政治，等等這些範圍，傳福音、搶救靈魂就夠了！因為這個世界和其中所有的，必要成為過去。

其實，這裡不是這個意思。這裡是說，耶穌基督的aiwn已經顯明了。所以，我們要作的，是擊敗所有抵擋人認識神的知識（林後10：5）。我們要向這個aiwn、這個世界的智慧發出挑戰，當然這個挑戰是要以敬畏溫柔的心去作的。

好，我們來讀1Co 3:18-19
(18)   人不可自欺。你們中間若有人在這世界自以為有智慧，倒不如變作愚拙，好成為有智慧的。

(19)   因這世界的智慧，在神看是愚拙。如經上記著說：『主叫有智慧的，中了自己的詭計」；

這個世代的所謂智慧，在上帝眼中乃是愚拙。西2：8用的詞語乃是“世上的小學”。

Col 2:8
(8)   你們要謹慎，恐怕有人用他的理學和虛空的妄言，不照著基督，乃照人間的遺傳和世上的小學就把你們擄去。

這裡講到這個世上的智慧，有空間、時間兩重的意義。是這個“世界”，沒有錯，也是這個世代，將要過去的世代的智慧。而信徒所領受的，是上帝的智慧，乃是有權能（dynamis）的智慧。上帝的智慧抵擋不信的智慧，而這種敵對，不只是在經驗的層面上的。意思是說，當基督徒去傳福音，你去作護教的工作時，那場屬靈的戰爭，不只是你個人基督徒和某某人，一個個別的非基督徒之間的辯論、之間的爭戰。這場討論，你們兩個人坐下來喝咖啡討論，代表著兩個敵對的世界或宇宙秩序，我們所堅持的，我們的知識，就是我們認識神。我們的生活都有世代（末世的）意義，有宇宙的意義。

（p. 34）所以我們與不信者的對照，乃是兩個不同的宇宙秩序，或世代的秩序。不過，在耶穌基督還沒有回來之前，好像林前13：12說，我們仿彿在鏡子裡面觀看，模糊不清。不過，信徒所知道的，我們所知道的，是末世的知識，是一個新的世代的知識。就是林前2：15所講到的，
1Co 2:15
(15)   屬靈的人能看透萬事，卻沒有一人能看透了他。

我們能判斷萬事，因為我們有基督的心意。

這句話，屬靈人看透萬世，有兩重意義。比較狹窄的意義，乃是指使徒們，他們有基督的心意。比較廣的意義，是基督徒，就是所有被聖靈充滿的人。什麼叫被聖靈充滿呢？就是被聖靈完全掌管的人，有了新的世代，有了天國、來世的智慧，能夠看透萬事。

不過，我們不能接納傳統的聚會所（LC）的解釋，乃是說，屬靈人，不是屬魂的，他們有特別的智慧，能夠看透對方的靈。這裡的意思，是比較廣的，就是說，我們要從宇宙秩序的角度來看“屬靈人能看透萬事”這句話。這種新的宇宙的知識，都是恩典，所以沒有一個人可以誇口，萬物都是你們的；你們是屬基督的；基督是屬上帝的。

再說，基督徒和非基督徒是在兩個不同的“語境”（two different universe of discourse），兩個不同的語言世界裡面思想的。

因此，下面這裡說是范泰爾的觀點，其實是Abraham Kuyper的觀點，等一下我解釋一下范泰爾真正的觀點是什麼。Kuyper是100年前，1900年前後荷蘭的首相，也是一位神學家。

他在1898年在普林斯頓大學演講的時候說，請你不要忘記，人類的歷史永遠是偶像敬拜和敬拜真神之間的鬥爭。所以，Kuyper說，基督徒和非基督徒的思想是沒有共通點的，只有對立（antithesis）。

范泰爾（Cornelius Van Til）同意Kuyper的說法，基督徒和非基督徒是在兩個不同的宇宙裡面，兩個不同的語言世界、語境裡面。

這個不等於說，護教是沒有用的。范泰爾說，基督徒和非基督徒之間的共通點、接觸點（point of contact）乃是，對方和我們一樣，都是神按照祂的形像所造的人。所以，基督徒和非基督徒的確是在兩個不同的世界裡面，思想的模式是不一樣的。

那，共同點呢？共同點是兩個都是人。都是神按照祂的形像造的。所以，我們可以宣講十字架的道理，用愛心、敬畏溫柔的心，對方有問題，我們回答。Honest answers to honest questions。對方問誠懇的問題，我們誠懇地回答，不懂的我們說不懂。我們用愛心，求聖靈來光照、說服、感動對方，好叫對方從黑暗的權勢，被神自己用祂的大能，遷移到祂愛子的國度裡面。不是說，我們用人來建造一條橋樑過對方那個語言世界或思想世界。

所以，你要問自己的問題乃是，當你傳福音的時候，你假設對方是活在一個黑暗權勢裡面的人，就好像我們以前也是活在一個黑暗的權勢裡嗎？還是說，你認為對方與你有一個共通點嗎？假如有的話，用什麼聖經的根據？保羅和耶穌基督，也就是新約的教導是，這個世界有兩個不同的宇宙，今世和來世。

現在我們講得切身一點。剛才講到什麼OLAM, AIWN, SAECULUM, EON，宇宙裡面有很大的秩序……是的，因此，我們怎麼傳福音呢？我們怎麼護教？

沒有一個基督徒可以說服另外一個人的。福音本是神的大能，要救（福音救，不是你救、我救！）一切相信的。所以，在傳福音的過程，聖靈憑著祂的旨意，施行祂的大能，光照這個在黑暗的 aiwn裡面的人，光照他、說服他。所以，當一個人在黑暗的 aiwn，黑暗的宇宙裡，第一次聽懂了福音，然後醒過來，好像浪子醒過來的時候，他一定不舒服的，他一定會扎心知罪，因為這是聖靈的工作（約16：8-9）。因為他在那個黑暗的aiwn裡面，而神要作的，這個是奧秘，是神的大能，就是把他從黑暗的世代（aiwn）、遷移到他愛子的國度和權勢裡面，新的 aiwn裡面。那叫得救，那叫conversion，這個乃是真正的歸回上帝，回轉、悔改，信耶穌。從一個 aiwn，到另外一個aiwn。

當然，不是每一個人在信主之前，都犯法，坐監牢，殺人放火。不是。但是這個從黑暗轉移到光明，從死轉移到生命，從一個 aiwn轉移到另一個aiwn的這個轉變，至少至少有一個特點，是所有基督徒都應該有的，就是所有沒有殺過人、放過火的人，都應該要有的，乃是對神，對神的事情開始有胃口了。

不是說，以前作明星，現在為主作見證。不是每個人以前都是明星，不是以前每個人都殺過人，所以，不是每個人都可以講那種的見證。但是每個基督徒應該心意更新，很明顯的，是我們對神的胃口開了。

那，你說，沒有胃口怎麼辦？我覺得沒有胃口的人，好好再回去讀一讀聖經。耶穌講的福音是怎麼樣的福音，保羅所講的福音，去讀使徒行傳他的講章，就是說，我們可以自問，是不是真正的得救，真正的活出回轉的狀態。J. I. Packer這樣說，am I in a state of convertedenss，convert就是回到神的面前，就是悔改和信心，我是不是活在一個悔改與信心，就是回轉的狀態裡。意思是說，我是不是活出認罪悔改、信靠耶穌，也就是對神的事情有興趣，我是不是活出這個樣式？

我們來看第五段經文。（p. 35）

2Co 5:17
(17)   若有人在基督裡，他就是新造的人，舊事已過，都變成新的了。

上下文是在講，以前我是憑著外貌，或者說，憑著血氣認耶穌基督。這裡的意思是說，我以前就是憑著這個aiwn，這個邪惡的世代的眼光來看耶穌基督，用這個aiwn的知識論來看耶穌基督。現在呢，不是了，我現在已經不再用這個邪惡的aiwn的角度來看基督。

若有人在基督裡，就是說，若有人與基督同死、同復活，與祂聯合，進到基督裡的時候，因為時間的緣故，我把結論先講出來。中文翻成“他就是新造的人”。沒有錯，英文很多是翻he is a new creature。正確的翻譯應該是這樣說的，“若有人在基督裡，看啊！有一個新的創造！” 等於說有一個新的aiwn，但是這裡沒有用aiwn這個字，是用κτίσις （KTISIS）

因為假如保羅要說，若有人在基督裡，他是新造的creature，是新造的被造物，是新造的人，有另外一個字可以用的，是ktisma。但是保羅並沒有用這個字，保羅用的是ktisis，就是整個宇宙的意思，“一切被造之物”，有的時候聖經是這樣翻的。

若有人在基督裡，看啊，有一個新的宇宙。If any man be in Christ, there is a new creation.

creation 就是宇宙的意思，舊事已過，都變成新的了。所以，我們不憑著這個世代的角度，來認識基督，是因為我們已經進入到一個新的宇宙裡面。

請翻到p. 37。羅馬書8：39的確用ktisma，被造之物這個字的。

Rom 8:39
(39)   是高處的，是低處的，是別的受造之物，都不能叫我們與神的愛隔絕；這愛是在我們的主基督耶穌裡的。

這裡用的是ktisma，是指一個被造物。但是，其他地方也用過ktisis，就是林後5：17，羅1：20，
Rom 1:20
(20)   自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但藉著所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。

我們對這個“所造之物”的理解，就是整個宇宙。
Col 1:15
(15)   愛子是那不能看見之神的像，是首生的，在一切被造的以先。

First born over all creation（ktisis）。耶穌基督是所有被造的以先，所以，在這裡，ktisis是指整個宇宙。

Rev 3:14
(14)   「你要寫信給老底嘉教會的使者，說：『那為阿們的，為誠信真實見證的，在神創造萬物之上為元首的，說：

耶穌基督是在上帝所創造的一切（ktisis）以上作元首的。

因此，若有人在基督裡，就有一個新的宇宙。

（p. 38）而哥林多後書第五章這一段裡面，上下文的主題是神與人的和好。

2Co 5:18
(18)   一切都是出於神；他藉著基督使我們與他和好，又將勸人與他和好的職分賜給我們。

這裡講到的是所有的，就是萬物、世界。神與萬物和好。

神、人和好，當然包括每一位信徒和神個人的關係，我們在這裡完全沒有意思要抹殺我們個人和神的關係。我們要作的，是把我們個人的關係放在神和整個宇宙和好，也就是說，神來設立一個新的宇宙秩序裡面，我們要從這個角度來看。我覺得我們這樣看的時候，至少有一個後果，就是我們拿起勇氣來，把我們的心交給耶穌基督，作一個基督的精兵。

因為，福音是什麼呢？福音就是神把我們遷移，進到祂的新的、未來，但是已經開始的宇宙秩序裡面。也就是說，把我們遷到耶穌基督的主權、權勢範圍裡面，也就是教會裡面。

所以，that’s what it means to be a Christian！作基督徒就是這個意思：宣告神恩惠的福音，神的計劃，神的旨意，宣告、吩咐人、呼召人悔改信基督，宣講神的國的事情。

（p. 39）Gal 6:14
(14)   但我斷不以別的誇口，只誇我們主耶穌基督的十字架；因這十字架，就我而論，世界已經釘在十字架上；就世界而論，我已經釘在十字架上。
或者說，我已經向世界釘十字架了。因為我已經進入到這個新的ktisis，新的創造、新的宇宙。我們要從這個角度來理解我們自己，我們已經進入到新的世界裡。

我最近也在聽J. I. Packer的一些錄音帶。他說，但是我們常常問自己，為什麼我們老是犯罪呢？所以，羅馬書第七章一定是描述一個很不健康的基督徒的靈命狀態嘍？Packer說，不是的，那一個和罪掙扎的基督徒，是一個靈命健康的基督徒。一個真正靈命健康基督徒，知道他在一個新的ktisis，新的aiwn，所以他會意識到，每一次犯罪是和罪這股權勢爭戰。不懂得和罪爭戰的基督徒，是一個麻木的人。

那你說，我就不犯罪就可以了嘛！但是神沒有給我們一種以後不會再犯罪的這種的狀態。神給我們的，是把我們放在一個新的ktisis，新的aiwn，新的世代裡面。但是，新的世代展開了，舊的還沒有完結，這是從整個宇宙來看，魔鬼還沒有完結，所以魔鬼還在動工，在攻擊我們，誘惑我們。所以我們既然是同時活在兩個世代，因為我們還有這個肉體活在這個世代裡面，因此，和罪掙扎，是一個健康的靈命的記號。

我以前的說法是，你為你的靈命擔憂嗎？這個擔憂本身，很可能就是你得救的確據的記號之一。那並不表示不要爭戰，要繼續地掙扎下去。因為沒有不掙扎的可能的，沒有不犯罪的可能的。你要不犯罪嗎？從死的那一刻開始，你就全然成聖了。到我們死的那一刻之前，我們是不斷地掙扎的，我們是同時活在兩個 aiwn裡面，所以，一方面有犯罪，還有苦難、為主受苦；另外一方面，為主受苦、經歷苦難，另外一方面有盼望，有勝利的把握。

這是一個完整的人生觀，有勝利，有盼望，同時我們和罪掙扎，還會經歷苦難。不是永遠從罪釋放出來，那是死之後；也不是永遠從病痛中釋放出來，這也是幻想。神把我們還暫時放在這個ktisis，這個宇宙裡面，這個aiwn裡面，還是要受苦的。但是神絕對不撇棄祂的兒女，這是神給我們的保證。羅馬書第八章、十一章的結束，沒有任何事情、地上的權勢，可以讓我們與基督的愛隔絕。

所以，林後5：17這段經文，p. 41，最好是像New English Bible這樣翻譯：

“When anyone is united to Christ, there is a new world (creation). The old order has gone and the new order has already begun.” 假如有人與基督聯合的話，那裡有一個新的世界。舊的秩序已經過去了，新的秩序已經開始。

NIV是說，若有人在基督裡，“he is a new creation.” 他是一個新創造。還是太過個人化。

這裡說的是，若有人在基督裡，那裡有一個新的宇宙。但是，神永遠不會撇棄我們的。

好，我們今天看了五段的經文，下次把它看完。

請各位繼續去思想我們的救恩，我們的成聖，我們的傳福音，一切的一切，是一個龐大的、新的宇宙秩序的一部分。而就是因為我們在這個新的宇宙裡面，因此我們個別的、每一個人，要有得救的把握，要過聖潔的生活，要跟罪作戰，要事奉神，等等。

好，我們禱告：天父，感謝你。你呼召我們，來跟隨我們的主耶穌。求主加添力量，加添恩典，也給我們從你那裡得到勇氣，作基督的精兵；跟隨你，向這個世界挑戰。但同時求主給我們額外的愛心、溫柔、謙卑、柔和的心，好叫我們知道怎樣每天、每星期去面對你要我們面對的人、要我們服事的對象。謝謝主，你給我們在患難、罪惡中有盼望，能夠誇勝，都是因為耶穌基督的復活。感謝主，奉耶穌基督得勝的名禱告。阿門。
04/21/05 新約神學和我們的迷思；保羅的末世論
441  O That Will be Glory
298  All That Thrill My Soul

禱告：天父，願我們好像詩歌這樣說，把你當作最寶貴的、最興奮的，因為我們有一天可以面對面見你。但是今天你已經藉着聖靈住在我們心中，在教會的團契、弟兄姊妹的相交，都說明你在這裡。求主幫助我們，給我們信心，抓住你自己的應許，也珍貴你的同在。我們經過一天的工作，求主繼續賜給我們身體、心靈的力量，也賜福給那些我們服事的家人和教會的弟兄姊妹，奉耶穌基督的聖名求。

在還沒有進入到今天的進度（講義p. 43）前，我想給各位一個簡單的大綱（outline），這個大綱是：新約神學和我們的迷思。就是說，新約神學，特別是保羅神學，怎麼樣破除我們的一些迷思（Myth，神話），下面共12點。（我會在列出每一個迷思後，用聖經神學的角度加以解釋，也就是從這課的課程內容來分析我們的迷思。）

新約神學和我們的迷思
Myth 1 查經是查經，查聖經是為了解聖經；神學是人為的，是教會後來加上去的。

再說一次：聖經就是聖經，聖經是真理的系統。神學是後來的教會，經過一些會議或神學家的反思加上去的。

回應：不錯，聖經是真理的啟示。可是，特別是保羅的著作，本身就在解釋神的啟示。

再說一次：保羅的著作在解釋神的啟示、保羅的著作是神的啟示（聖經每一句話都是聖靈所默示的）。保羅在整個新舊約啟示歷史所扮演的角色，就是解釋神的啟示，特別是神的啟示的高峰，就是耶穌基督，祂的道成肉身、死、復活、升天。因此，聖經本身就有神學，聖經本身裡面，保羅就在解釋基督。神學是什麼﹖神學就是整理神的啟示，成為清楚的、有系統的。而聖經本身的裡面，特別是保羅這一位卓越的思想家，本身就在作這個工作，在解釋耶穌來、耶穌死和復活的意義。

Myth 2 保羅教導的，只是因信稱義加上教會生活。

保羅教導我們的是因信稱義（justification through faith），然後呢﹖在教會裡面事奉神。

回應：保羅的思想牽涉到整個宇宙和歷史的意義。保羅解釋整個宇宙、整個歷史的意義，因此，保羅的教導是末世論（eschatology，The doctrine of Last Things）的。保羅不只是教導因信稱義和教會生活，也教導末世論。

Myth 3 末世論只是關乎未來要發生的事情。

（因為我們一聽到末世論，就想到“主再來”，所以末世論就是主再來的真理。）

回應：末世論不只是關乎未來要發生的事情，特別是保羅的思想裡，末世論是講到未來、講到現在，也講到過去的。因為，耶穌基督來了，天國就來了，末世就開始了。耶穌基督來，特別是祂的死和復活，展開了天國，而天國是末世世代的現實（Kingdom is the reality of the Last Age）。所以，末世是從耶穌基督第一次來開始的。因此，末世論是關乎耶穌基督第一次來，也關乎耶穌基督第二次來，也關乎我們今天在耶穌在第一次和第二次來之間的事情。

Myth 4 末世論和救恩論（救贖論）是完全分開的兩件事。

救贖論就是告訴我們耶穌基督的死，祂的贖罪，然後呢，聖靈的呼召、重生、我們因信稱義、成為聖潔、做神的兒女等等。末世論呢﹖是講將來我怎麼樣身體復活，面對審判，得到永生。所以，末世論最多是救贖論最後那一點點。基本上，救贖論是講我怎麼得救，個人怎麼得救。末世論呢﹖是將來我怎麼得榮耀、身體復活，面對審判、得到永生。這是第四個迷思。

我們未來幾課，會解釋，其實末世論──末世論就是天國，就是最後的 aiwn（aeon），最後的世代、最後的世界秩序。

回應：末世論是天國，是最後的世界秩序。末世論其實是保羅救贖論的主題和骨幹。

再說一次：末世論是他救恩論（救贖論）的骨幹和主題。簡單地說，什麼是末世論呢﹖就是主耶穌復活了、祂是主。按照聖經神學學者的看法，這是整個保羅宣講信息的中心。而這個事實（耶穌基督復活的事實），帶來重生、因信稱義，被聖靈充滿、作屬靈人、成為聖潔等等。我們一般講的救恩論裡面的東西，是聖靈重生我們、我們悔改信主、稱義、成聖、作神的兒女、與基督聯合，這些都建立在基督復活和我們與祂復活這件事情上。所以，末世論是救恩論、救贖論的基礎。

Myth 5 假如基督徒徹底地強調末世的話，就都會變成修道士（monasticism），都跑到修道院去實行禁慾主義（asceticism）。就是說，一個強的末世論，是叫基督徒避開世界的。

回應：其實保羅的末世論，就是“基督復活了！我們與祂一同復活、祂是主。” 這種的末世論，是要我們非常真實和現實的（real and realistic）過基督徒生活的，就是要面對罪，過聖經的生活，而這不是避世的一件事情，是很現實的，everyday, day by day, 每天、每一刻、很現實的，跟我們的經驗有關的。

Myth 6 末世論是關乎個人未來的命運。

其實剛才已經提過了，就是說，末世論是關乎個人未來的命運：“我”上天堂嗎？“我”逃避苦難、災難嗎”、“我”會被提嗎？”末世論是一個個人命運的事情。

回應：不錯，末世論當然包括個人將來的命運，但是末世論是關乎整個宇宙的命運。而整個宇宙最後的一段時期，藉著耶穌基督的復活，已經開始了。

Myth 7 救恩的焦點（神救贖大工的焦點）只是在十字架。

就是說，神的救贖大工，最重要的是耶穌基督的死。

回應：不錯，我們沒有人可以推翻耶穌基督的死，是在整本聖經中最重要的地位。可是，耶穌基督的死、復活、升天、聖靈降臨，這四件事是一件事。所以，不要把主的受難、捨命，和祂的復活分開。我們甚至可以說，耶穌基督的復活才是宇宙歷史最重要的事件。我們沒有意思說耶穌基督的死不重要，但是耶穌基督的死是帶來祂的勝利，勝過魔鬼、勝過死、勝過罪，勝過血氣，勝過這個世界。所以，神的救恩大工的焦點、高峰，是耶穌基督的死、復活、升天，甚至乎加上五旬節。

Myth 8 救贖（救恩）只是個人的經歷。

回應：救贖有個人的層面，也有整個歷史終結（末世）的層面。

剛才已經講過，正如末世論是關乎整個宇宙的，救恩也是關乎整個宇宙。既然關乎整個宇宙，當然關乎教會整體。這聽起來，有一點點像社會福音。你會說，救恩當然是個人的，怎麼可能是整體的呢？神只有祂的兒女，沒有孫子的啊！不可以托別人的福作祂的兒女。沒有錯，這裡我們不是在說個人得救的問題。我們是在說，得救有個人的層面，也有教會的層面，然後有整個宇宙的歷史、整個宇宙的終結，就是末世的層面。

Myth 9 來世只是一個地方，或者說只是一個境界。

意思就是說，有些教會領袖說基督徒是屬血氣的，有些是屬魂的，然後有一些最高級的是屬靈的。這樣說呢，不論是屬靈或來世，就變成一個很高級的境界。

回應：沒有錯，來世的確是一個地方，就是耶穌基督在的地方，但是不是我們努力去追求的“境界”。我從小就聽這種道的。“屬靈人能參透萬事”。那是什麼東西呢？講得非常地神秘。不錯，來世是一個地方。什麼地方？就是耶穌基督在的地方。什麼地方？父神的右邊。可是，來世也是一段時間，就是耶穌基督復活了。所以，來世好像我們上次講的aiwn，要從時間和地方兩個角度去理解，我們會繼續解釋這一點。所以，來世不只是一個地方。天堂不是胡文虎的“虎豹別墅” 的相反。各位去過虎豹別墅嗎﹖新加坡、香港都有的，是一個地獄的寫照，一個遊樂場，有各種各樣的閻羅王等等，讓人參觀的。我的意思是說，天堂不只是一個地方，不要想到天堂就是一個“極樂世界”，跟我們中國人的佛教、民間宗教的天堂觀念混合起來，也不要跟希臘諾斯底派的觀念混合起來。來世除了有天和地的區分以外，還有今世和來世之分，這個來世就是因為耶穌基督復活而展開的新的創造、新的宇宙、新的秩序（a new cosmic order）。

Myth 10 來世只是將來的。

回應：來世、未來的世界已經插進、介入（impinge upon，break into）到現在的世界。就是說，未來的、天上的榮耀，已經突破、進入到人間，就是基督徒的心裡和教會的團契生活裡。所以，當我們唱“我的榮耀是將來面對面看見主的時候”，我們可以同時唱“主耶穌與我同在是好得無比”。現在與我同在，現在藉著聖靈與我同在，和將來與主面對面，這兩個都是末世，都是天國，都是天堂，耶穌在哪裡，哪裡就是天堂。所以，耶穌基督作王的地方，就是來世，就是末世，而這個事實（this reality）已經藉著聖靈進入到我們的心中，已經在教會開始被人可以嘗到，或者說，開始顯明了。

Myth 11 屬靈人是得到一些奧秘的知識的。（林前12章，因為他能“參透萬世”。哇！了不起，知道一些秘密的知識）

回應：屬靈人是什麼呢﹖是聖靈在他身上工作的人。聖靈的工作，又與耶穌基督的復活有密切的關係。因為耶穌復活是藉著聖靈的大能，然後聖靈就是把耶穌基督復活生命（resurrection life）、復活大能（resurrection power）帶到我們心中的那一位。所以，什麼是屬靈人呢？不是“知道”一些東西的人，乃是經歷到一件事情的人（a spiritual man is a person who experienced an event not so much who knows some information）。經歷到什麼事情呢？就是聖靈自己，在我們中間運行。最後，第12，因此，
Myth 12 保羅所講的奧秘（mystery），主要是一些知識或內容。

這樣講很容易墮入到諾斯底主義所謂的“屬靈的知識”的觀念裡面。假如我們說，奧秘就是只有一些非常屬靈的基督徒才知道的東西或知識，這恰恰就是諾斯底派的教導。

回應：什麼是奧秘呢﹖其實奧秘是一件事件（an event），就是以前沒有顯明，而現在顯明了。現在顯明在哪裡呢﹖在耶穌裡。就是說，耶穌來了，這個奧秘顯明了。以前呢﹖以前是隱藏不言的，現在耶穌來了，耶穌復活了，這個奧秘展開了，奧秘顯明了。所以，新約的秘密是一個敞開的秘密，不是一個關閉的秘密。The big secret is an open secret in the New Testament，新約裡面的大秘密、大奧秘，是敞開的奧秘，就是耶穌來了。接下來，還有外邦人因信祂、聽到福音能夠得救等等。

所以，這十二點，綜納了我們上兩堂課、今天和下次上課的重點。我這樣作是幫助同學們，在我們解釋一段一段經文的時候，不會亂，不會迷失了，有一個簡單的Road Map（公路地圖）。有什麼問題嗎﹖

〈補充說明〉

Myth 6：末世論只關乎個人的命運。

回應：末世論也關乎整個宇宙的命運。也就是說，末世論是講到新的aiwn（aeon），最後的世界、世代、宇宙、創造、秩序。所以，個人的末世論只不過是末世論的一部分，不是全部。

Myth 9：未來的來世是一個地方而已，只是一個地方或境界，是我們爬上去的。你要操練、禱告，成為屬靈人，然後你就可以到那個地方去──來世或屬靈的地方。

回應：不錯，來世是一個地方，將來有新天新地，沒有錯。但是，來世有它“地方”層面的意思，也有它“時間”方面的意思。就是說，來世是什麼呢？就是耶穌基督復活所展開的宇宙，現在就開始了，在你的心中、我的心中、在教會裡，然後，將來是整個宇宙。意思就是說，來世不只是一個地方，也是一個時期、一個階段，而這個階段已經開始了，因為耶穌復活的緣故。

Myth 2：保羅所教導的，只不過是因信稱義，過一個基督徒的生活，在教會事奉。

回應：保羅的教導是講到整個宇宙的歷史、命運，或方向。也就是說，保羅的整個架構是末世論。你不喜歡說末世論，你可以說歷史觀、世界觀。在這裡，這三個名詞是一樣的。

Myth 1：聖經是聖經，神學是人為的，是後來加上去的。

回應：聖經本身就有神學，因為聖經都是神的啟示、神的默示。但是神的默示，包括好像保羅、特別是保羅這種，對神的默示的解釋這種的啟示。保羅的書信，每一句都是聖靈所默示的，都是神的啟示。但是，保羅跟四福音、保羅跟舊約的關係，乃是說，保羅在解釋舊約所預言的，現在應驗了──耶穌來了，應驗了。舊約預言、舊約預表，耶穌應驗、耶穌成全，保羅在整個新舊約啟示歷史的角色，是解釋、討論、整理、建立一個系統。特別是保羅有這種系統思想的恩賜。所以，聖經裡面本身就有神學，聖經裡面本身，就有把一些神所啟示的不同的真理、不同的觀念，比方說，因信稱義、聖靈、新天新地等等，聖經裡面，本身就有把這些不同的真理，整理成為一個房子的這種所謂的“神學”。

我們說過，保羅的思想好像一棟大樓。大門在哪裡？然後，整個房子的地圖在哪裡？保羅所建立的是一個大樓（Mansion）。我們一般都認為我們知道保羅所說的，哦，就是“因信稱義”嘛，一句話就完了。當然，在過去五百年，不同的學者，有的時候就說，哦，是因信稱義；有的時候說，哦，不是，是作一個屬靈人（life in the Spirit）。有這兩種極端。然後呢，又有學者說，你不對，我對；就是強調因信稱義的、比較律法觀念的，和強調聖靈、強調生命改變的，這兩種學者，常常是糾纏不清的，有著幾百年的辯論。其實，因信稱義和聖靈的工作都是保羅的思想這個大樓（mansion）、這整個系統裡面，兩個很重要，不錯，非常重要的要點。但是，我們在這裡所作的，特別是有賴於Geerhardos Vos（霍志恆，廿世紀初普林斯頓神學院的聖經神學教授，荷蘭後裔），Herman Ridderbos（廿世紀下半，荷蘭的新約教授），再加上Richard Gaffin（美國Westminster 神學院的新約教授）。我們在這裡介紹的，是以這三位學者為代表的新約聖經神學，或新約神學。

講了這麼多，你會聽到，保羅的末世，是耶穌復活了，耶穌是主，新天新地展開了，這和耶穌基督所說的“天國近了，你們要悔改信福音” 的“天國”，是同一碼事。保羅的末世，就是耶穌的天國；耶穌的天國，就是舊約的“約”（上學期我們講的）。這三個差不多可以等同起來，至少可以說有非常密切的關係。 末世 = 天國 =  約
Myth 3：末世論只不過是講到將來的──被提、耶穌再來、千禧年、白色寶座。事實上，新約給我們的末世論的資料，特別是最後的aiwn，eschaton（最後的，the last thing），是關乎過去、關乎現在，也關乎將來的；當然包括將來，但是也有過去。“過去”就是耶穌基督的復活和升天；“現在”是因為耶穌基督的緣故，我們已經與祂同復活。我們現在在天上，我們現在在末世、來世。所以末世論是講你我今天怎麼樣過基督徒的生活。當然，也是講到將來主再來的情況。因為，末世論最重要的骨幹是耶穌基督的復活，新的世代已經展開了。

Myth 5：末世論帶來禁慾主義、修道主義。

回應：不。就是因為末世已經展開了，就是因為天國來了，新天新地、新創造、新秩序已經開始了，新世紀（很不幸，New Age 這個名詞被新紀元搶去了）、新的世代已經展開了，所以，基督徒謙卑地傳福音，彼此相愛，服事貧窮人，憐憫有需要的人，宣講神的道，高舉生命的道。我們這樣作的時候，我們是在實現（realize）、我們在活出末世的真實。與此同時，與傳福音、憐憫人、秉行公義、在窮人中間傳福音的同時，我們要面對罪、常常悔改，要治死我們的罪。所以，耶穌基督復活為主的這種末世論，帶來一個非常興奮，就好像我們上次說，波蘭人、東歐人說，哇，新的時代來臨了，我們已經在一個新的紀元裡面，不在極權主義裡面這種的興奮。這種的興奮同時也是非常現實的。我們知道，我們需要面對還沒有完全治死的罪，所以，末世論是非常現實的，是跟我們每天生活有關的。

Q：我們把這整個架構放在我們自己的生命時，就是說，我們常常有一個迷思，我們生命的每一個方向或行動，都需要“聽神的聲音”、“等候神的旨意”。問題是，我們在做生命中每一個選擇的時候，怎麼知道這是神的旨意﹖怎麼確定我們是不是行在神的旨意當中？

A：這種末世論怎麼幫助我們了解神的旨意？福音派的基督徒一想到神的旨意的時候，先想到神要我跟誰結婚、去哪一所大學唸書、去哪一間公司、要不要辭職？教會要我作聖樂部、傳福音部門、門徒訓練，還是作小組組長，都是一些個人的選擇或決定。

新的世代來臨了，末世來臨了，給我們的是：聖靈和聖靈充滿。就是說，聖靈所充滿的人，是有來世的智慧和能力的。這是哥林多前書第一、二、三章，在那些完全人中我們也講智慧，不是這個世代的智慧，也不是這個世代掌權者的智慧，是什麼呢？是神向我們顯明的智慧。就是聖經所啟示的原則。所以，基督徒要抓到耶穌基督復活所展開的世代。跟我們有什麼關係呢？我是個新造的人，或者說，我在新世界之中，教會的使命就是要在末世，一方面傳福音有使命感，同時在傳福音、宣講耶穌基督是主、耶穌基督的勝利之同時，教會和基督徒一定要與耶穌基督受苦的，glory and suffering，榮耀和苦難，或者說，盼望和苦難，來世和困難；苦難中有盼望，保羅常常講的（羅馬書第五章），苦難中有喜樂（整卷腓立比書），所以，我們要了解神的旨意，我們要從耶穌基督的復活開始，然後聖靈。耶穌基督復活的大能，就是聖靈的大能（羅馬書1：4），要曉得耶穌基督復活的大能就是曉得聖靈的大能（腓3：10）。

Rom 1:4 
(4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。
Phi 3:10
(10)   使我認識基督，曉得他復活的大能，並且曉得和他一同受苦，效法他的死，
聖靈的大能、聖靈的智慧是什麼呢﹖就是聖靈在我們心裡面，使我們每天不斷地、逐漸地更認識基督、更認識聖經、更體貼聖靈，都為了天國，都為了神的榮耀，都為了這個展開了、已經開始展開的末世或新的天國的世代。這樣說，我沒有意思說每個基督徒都要辭職，作全時間的傳道人，不是這個意思。天國的使命包括在每一個職業、每一個行業，我們要宣告（proclaim）耶穌的主權，我們要收回（claim）耶穌的主權。無論是文化、出版、教育、政治、經濟、工商界、婚姻、感情，每一個範疇；科學、藝術、社會科學、心理學、哲學、文學、音樂，每一個範疇，耶穌是主。那是天國的perspective，天國的角度。就是說，怎麼看宇宙，怎麼看人生。然後，我要問的是，耶穌是主，耶穌復活了，父神已經把祂放在萬名以上的名這個榮耀的地位，我要怎麼樣調整、重整我的生命，來符合復活耶穌是主呢？所以，聖經並沒有給我們知道，張三、李四，你要去這間大學，你不要去；你明天要辭職，不要明天。意思就是說，神不要我們按照祂沒有啟示的來指導我們的決定。我再說一次，我們所作的決定，不要跟著那些神沒有啟示的原則。我們要作的決定，我們要作的事情，要按照神有啟示的。那，聖經很多很多。我剛才所講的，特別就是末世的 perspective。

Q：按照林老師說的，很多人翻開一節經文，就決定要辭職，那是按照聖經的啟示嗎？

A：很多人一打開聖經，“猶大去吊井自殺了”，或者“要去埃及”、“不要下埃及”，我沒有看到聖經告訴我們，我們應該這樣作。這是第一點。第二點、我們的神是非...... 常仁慈的，有一點不公道──仁慈到不公道。我們這樣作，我們試探神，說，神啊，明天羊毛要乾，後天不要乾，大後天要乾，好像基甸一樣，神並沒有說基甸所作的，我們每一個人都要作，求那個記號。我們雖然求很多的印證，而神並沒有吩咐我們這樣作。但是神是很恩慈的，很多時候，祂還是透過我們求印證的方法，成全了祂在我們身上的計劃。我的父母親就是這樣子嘛！我媽媽求神1949年12月31日之前，從香港有封信到上海，是我爸爸寫的，她就去香港教書，跟我爸爸結婚。1950年來臨了，大概是1月7日，她收到一封信，郵戳是1949年12月31日。我媽媽打開，是我爸爸寫的。乖乖地就買火車票，Chinese New Year’s eve，農曆12月31日就到達九龍的火車站，去吃晚飯。晚飯中間，我爸爸說，我父親是牧師。我媽媽說，我父親是工程師。講了兩句話，吃完飯回神學院，四天之後就訂婚了。雖然這可能是一個消毒過後的羅曼史，但是，大概也不太過誇張。當時可能就是這樣子，因為背後都有長輩在安排嘛！是校長要我媽媽去香港，跟我爸爸結婚的嘛！所以，這個事情有另外一種解釋的方法。我說，神很恩待我們。

那，整個教會是基督的身體，我們華人教會，包括中國大陸的、台灣的、香港的、南美洲的、北美洲的、非洲的，整個華人教會，經過一百九十八年，今年2005年，再過兩年是馬里遜到中國兩百週年紀念，華人教會要邁向成熟，不要老是吃嬰孩的奶。我們要懂得，我沒有說我們要魯莽地作一些決定，我們要禱告，有的時候要等待，聖靈會感動我們的，不走在神的前頭。但是，也不能完全推卸責任。就是說，我們要開始成熟，查驗到聖靈在我們心裡面，聖靈會提醒我們，我們在性格哪一方面的缺欠，我們犯了什麼罪，我們有沒資格作這個決定、作這個事奉，聖靈自己會在我們心中，給我們感動。如果有這個感動，我個人會說：“我有這個感動”。我不喜歡說：神跟我說，星期五晚上跟我說什麼。我說，我有這個感動，你覺得怎麼樣？我們跟弟兄姊妹一起禱告，然後要作決定。作完之後，說，神啊，你隨時可以更改。主若願意，我們就這樣前進。我說，一個教會要邁向成熟。這個並沒有抹殺禱告的重要性，我問的問題是怎麼樣禱告？就是說，那個禱告是不是真的在問聖靈在怎麼樣塑造我的基督徒性格。耶穌復活了，聖靈的大能作什麼呢？就是要我們治死罪，像基督。好，我怎麼樣作一個決定，關乎結婚的、關乎服事的，能夠使我更像基督，對方也更效法基督呢？這樣想的話，其實是不簡單的，要很多很多的自我省察。

Q：有些牧師很強調“等候神”，這個觀念在我們實際運用上，就是林牧師剛才說的，要等候聖靈對我們的心說話。可是實際上很多人常常偏向等神的一句話，或是等神跟我說，然後在教會裡面就會推廣所謂“等候”的這個觀念。

A：我目前，在2005年感覺有兩種偏差。一種是美國教會推行的，特別是男性、弟兄們，我的恩賜是什麼呢？我的恩賜是“異象”！My guest is to cast a vision! 把異象分享給弟兄姊妹，我是帶頭的！Mobilization、動員是我的恩賜，你們去宣教，我是動員的。這是一種的偏差。另外一種偏差是，不要動哦，我們要等候，total inaction，完全的被動，和完全的主動，就是把我們的異象就當作是神的旨意。至少我可以說，這兩方面都有偏差。我個人的偏見（我說是我個人的意見，就是說，你可以不接受的）是：神帶領我作的事情，所謂神的旨意，一定是對我的成聖是有幫助的，就是說，使我更加看見我的罪，我在哪一方面的性格要更像耶穌基督。因為我很自私哦，我盼望長進嘛，我盼望更像耶穌基督。我說這是我個人的一個原則，就是經過了幾十年，聽過福音派很多不同的看法，目前我抓住的一個原則，就是更像耶穌基督（conform to the image of Jesus Christ）、效法基督。我們要懂得怎麼樣把效法基督，化（reduce）成個人作決定的原則，我們就要查驗神在我身上作了什麼，我在哪一方面偏離祂，我在哪一方面曾經背叛祂（rebel against God），神要我學的是什麼呢？我有沒有不及格呢﹖神是不是要我現在補考、從頭補習、惡補，學費貴一點（可能不止一點），就是說我們要查驗神在我們生命作的工作。
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330 Jesus, Saviour, Pilot Me
190 Guide, Me, O Thou Great Jehovah
我們從p. 29開始。關於保羅的末世論，有八段經文。

第一段是加Gal 1：4

Gal 1:4
(4)   基督照我們父神的旨意，為我們的罪捨己，要救我們脫離這罪惡的世代。
我們的救恩，就是耶穌基督為我們的罪捨己，是為要救我們脫離這罪惡的世代，這個罪惡的aiwn。

第二段經文，是弗 Eph 2：2

那時，你們在其中行事為人，隨從今世的風俗，順服空中掌權者的首領，就是現今在悖逆之子心中運行的邪靈。

這裡告訴我們，我們得救之前是隨從這個世界（aiwn），the former world order，以前的世界秩序。而當我們死在罪惡過犯當中的時候，神就叫我們與耶穌基督一同復活、活過來。很明顯的，我們與基督一同復活，就是進入到新的aiwn、新的世代，因為我們以前是今世的。

第三段經文，是羅12：2。

不要效法這個世界，只要心意更新而變化，叫你們察驗何為上帝的善良、純全、可喜悅的旨意。

不要效法這個aiwn、這個世代、這個宇宙秩序，但是要心意更新而變化。所以，基督徒的思想是要跟一個新的aiwn，一個新的宇宙秩序，不只是問神啊，我要去哪一所學校，跟誰結婚，不只是個人的選擇，是要我們心意完全更新，隨從新的宇宙、來世的世代的原則。

第四段經文（p. 34）是林前1：18 至第三章末。

因為十字架的道理，在那滅亡的人為愚拙；在我們得救的人，卻為上帝的大能。

這裡告訴我們，當福音傳出去的時候，會揭露、暴露這個世代、這個aiwn的智慧，其實是愚拙，和未來的世代，就是神的智慧；這個世代的能力其實是軟弱，和神（就是來世）的能力。所以，有兩種的智慧，兩種的能力。所以我們傳福音的時候不只是我和某某人之間的談話，是兩個aiwn、兩個宇宙的智慧和能力在爭戰。

而我們的知識是一個末世的知識（p.34），我們的智慧是末世的智慧。基督徒的知識和知識論，就是我們的智慧呢，和非基督徒是有宇宙性和世代性的不同的。

第五段經文（p. 35）是林後 2 Cor 5: 17。

若有人在基督裡，他就是新造的人，舊事已過，都變成新的了。

若有人在基督裡，他就是新的 ktisis、新的創造。就是說，若有人在基督裡，哇！有一個新的宇宙，有一個新的創造，舊事已過，都變成新的了。所以，這裡的“新造的人”，按照解經專家，他們都喜歡翻譯為，若有人在基督裡，那裡有一個新的宇宙，那裡有一個新的創造，而不是指個人的。因為這裡用的是ktisis，而不是ktisma。要說是新造的人嘛，可以，p. 37告訴我們，聖經裡面有這種經文的，用的是ktisma。但是，ktisis是指宇宙的全部。

（p. 38）講到新的創造的時候，林後第五章的上下文是在講神人和好。神使宇宙萬物與祂和好。我們很多時候想到和好（reconciliation）是想到我跟神和好，首先，作一個更正，是神與我們和好。意思是說，神因為我們犯罪，因為世人犯罪，神需要和好。這不是說神有什麼缺欠，神是聖潔的，所以祂向我們傾倒祂的忿怒是應該的。耶穌基督的死和復活，是神與我們、神與宇宙和好，就是說，使神平息祂的憤怒，與所有的萬物和好。所以，這個神人和好有宇宙性的意義。（註，與神和好：羅5：10， 11， 11：15；林後5：20；弗2：16。叫我們與他和好：林後5：18、19；西1：20、22。）

第六段經文（p. 41），羅1：2，16：25-26，就是羅馬書的開始和結束。

1：2 這福音是上帝從前藉眾先知，在聖經上所應許的

16:25-26 惟有上帝能照我所傳的福音，和所講的耶穌基督，並照永古隱藏不言的奧秘，堅固你們的心。這奧秘如今顯明出來，而且按著永生上帝的命，藉眾先知的書指示萬國的民，使他們信服真道。

這兩段經文告訴我們，保羅所傳的福音是神藉著眾先知在聖經裡面應許的。

意思就是說，舊約是應許的時代，耶穌基督來，是應驗的時代。

而福音以前是隱藏不言的，就是說，神還沒有顯明。不是說這是什麼奧秘的東西，需要秘密的方法才能找得到，不是。就是神以前隱藏，現在顯明了。因為畢竟福音是藉著眾先知在舊約所應許，或者說所見證的。

（p. 42）Rom 16:25-26
神的福音，就是耶穌基督，就是永古隱藏不言的奧秘。但是，這奧秘如今顯明出來，且按著永生上帝的命，藉眾先知的書指示萬國的民，使他們信服真道。
所以，奧秘的顯明是一件歷史上的事件（the manifestation of mystery is a historical event）。就是耶穌基督來了，揭開了神的奧秘，就是啟示神和神的義給我們知道，讓萬國的人民都能夠知道。

（p. 43）這個奧秘不是一種什麼樣的知識，以前沒有人知道，現在呢，知道了，就好像諾斯底派一樣，一些秘密的教義，不是。以前是沒有顯明，人們不知曉是因為事情還沒有發生。因為，奧秘的顯明，耶穌基督的復活還沒有發生。就是耶穌應驗了、成就了這件事情，神的計劃實現了。所以，奧秘與救贖大工的實現有關。

（p .44）這個奧秘就是耶穌基督。

我畫一個圖：這個圖我在不同課程都常常畫的。這次，我們可以從聖經神學的角度來看。

神在永恆，父、子、聖靈，有祂的計劃，創造、掌管宇宙的歷史、救贖宇宙和歷史的終結，然後，祂在歷史上的確顯明了祂創造的計劃、歷史掌管的計劃、救恩的計劃等等。但是，祂的救恩的顯明，一方面在永古是隱藏的。另外，在舊約時期，是以應許、預表來啟示的。所以，要說這個奧妙在舊約時期，人完全不知道嗎？也不是完全不知道。現在知曉了，因為耶穌來了，所以，神的啟示從部份到完整，從預言到應驗，從預表到成就。所以，這個新的世代、末世，從耶穌基督開始了。
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這個奧妙就是，以前在永古的時候隱藏，在舊約以應許和預表啟示的，現在這件事情發生了，就是所應許的、所預表的成就了，耶穌來了。其實，聽起來很簡單，對不對﹖舊約是預言，新約是預表。不過，要加上一點，耶穌來了，是有宇宙性的意義（cosmic significance），耶穌來了，要作宇宙的王，宇宙的主。

（p . 45）“顯明”（manifest）好像是揭露一些知識（noetic）。其實這個字（顯明的奧妙），有“事件”的意義，就是耶穌基督被顯現。

請看林前 I Cor. 1: 7 

以致你們在恩賜上沒有一樣不及人的。等候我們的主耶穌基督顯現。

這是一個事件：耶穌基督要來。所以，我們不要只是把奧秘看為一些非常神奇的知識，好像諾斯底派一樣，最高的是“屬靈人”，然後一級一級上去。這個屬靈的知識、奧妙，不是說存有、存在（being）有不同的等級，這是古希臘世俗哲學的看法。

沒有錯，在基督裡的奧秘是從天上來的，但是，也是一個新的世代（耶穌來的這個世代）所顯明的。所以，一方面我們所認識的奧秘，是從上面來的，是天上的事情。（我們在這裡，舊的秩序。）而耶穌基督復活了，沒有錯，是神的計劃，耶穌的復活是聖靈的大能，但是，不要把它想成是一種神奇的東西，要靠自己努力去追求，不是如此。這奧秘是耶穌基督顯明的。就是說，舊約應許，耶穌基督第一次來顯明了，第二次還要顯明。所以，耶穌基督的顯現，奧秘的顯現的意思，就是相對於舊約，「耶穌來了」，「天國來了」，奧秘展開了，奧秘揭露了。這個奧秘是什麼？耶穌復活、耶穌是主，天國來了。但是這個天國還有第二次的來臨，所以耶穌既然被顯現，我們也要等候主耶穌基督的顯現。

經文有兩種的，一種是奧秘，從前隱秘，現在顯明了。但是也有另外一種經文說，我們等候主耶穌基督的顯明。所以，這個奧秘是有不同時期的顯明。

舊約是以預言、預表。耶穌來了，這個奧秘展開了，祂的死、祂的復活，將來還有更榮耀的。所以，不只是上下，也是前後。這兩方面，先後──舊約到主耶穌、新約，然後將來、到世界末日。還有，我們在地上還是活在這個充滿著罪、敗壞的世界，這個奧秘是天上無罪的耶穌來了。所以，（“顯明”有兩次、兩個層面，）一方面是從天介入到地，另外一方面是永恆介入到時間。而且有兩次。

           天介入地           永恆介入時間


              (    新宇宙秩序     (
                    新約

         舊約                       將來

                   舊的秩序

我再說一次。一方面是從天降臨的，“從來沒有人看見神，只有在父懷裡的獨生子將他表明出來”（約1：18），所以耶穌基督是從天、把天國的事情啟示給我們，而祂所作的顯明的工作是分兩次的，我們是在中間。很有趣的，是我們今天的處境（context），和保羅基本上是一樣的。怎麼一樣呢？基督復活了，基督還沒有回來。所以，我們處在這個既有盼望、又有苦難，基督復活了、基督還沒有回來，奧秘展開了、奧秘還沒有完全以榮耀展開、它充份的榮耀我們還沒有看到，所以我們等待主的再來。我們和保羅都在“天國已經來臨、天國還沒有來臨”的當中。所以，奧秘是這個意思，是從一個歷史的成就（an event as a accomplishment of history），歷史上成就的事件的角度來看。

Q：第一點是從天介入到地，請重複第二點。

A：第一點是從天到地，第二點是從永恆進入到時間，但是是分三段：舊約時期、新約時期，和將來。有先後，有一個過程。

所以，這個圖是這樣畫的。這個圖請各位慢慢地去欣賞、去想。共四條線。

下面那條線，先從舊約過來，因為猶太人都在等待彌賽亞。

猶太人的末世論是這樣的：
      彌賽亞降臨

             末世           將來彌賽亞要來，我們現在在這邊等。

舊約
但是，保羅不是這樣子的。保羅的末世論是：
        (耶穌復活       (耶穌再來

舊約         新約


              

基督已經復活了，我們宣告祂的好消息。所以，對保羅來說，猶太人所等待的彌賽亞，已經來了。但是，還有將來。所以，猶太人所等待的，保羅宣告就是祂。

              (  末世展開         ( 進入永恆
                     
                                    

現今的世代
      

我們現在是活在一種雙重、二元的狀況裡。這個二元不是諾斯底派的二元。我們現在活在一種雙重的情況，就是永恆和天上的事情，已經突破、進入到地上和時間了。永恆已經突破，進入到時間，天上的事情已經進到地上，耶穌來了、復活了。這是第一個事實，是上面那條線的意思。但是，耶穌還沒有回來（第二次），我們現在在地上等候祂的再來。所以我們的身體還會敗壞，還會犯罪、會生病。神還沒有使萬事完完全全地更新或復興（the restoration of all things）。但是，耶穌已經來了。所以，下面那條線就是指現今的世代。所以，現今的世代還沒有結束，我們還會犯罪、還會生病、還會死。但是末世已經展開了，就是永恆已經開始了。所以，這條左邊的線代表永恆已經來了，在這裡了、在你我的心中，聖靈在教會運行，神的天國在展開，但是展開的時候，有攻擊、逼迫、罪、邪惡，所以有患難、有苦難，但是因為天上來的，我們有盼望、智慧、能力。在這個過程裡面，神將教會賜給耶穌，福音傳到萬國。所以，是一個很興奮、很緊張、很戲劇性的，又充滿著患難的一個時代。我們不偏一邊說，唉，都是患難，這世界和其中所有的，都要成為過去，什麼都不要管了，好好傳福音就好了；把人搶進來教會，關在教會裡面好好禱告就完了。我們要宣告耶穌基督的大能，要向窮人傳福音，要憐憫有需要的人，要出去，因為末世已經展開了。但是我們知道，世人是會攻擊神的，我們一定會受到逼迫和苦難，這並不稀奇。

用一個很重要的一點來說明，就是聖餐和擘餅。擘餅或聖餐，是宣告主的死，直到祂再來。所以我們一方面宣告祂的死，但是我們等待祂再來。但是我們在什麼情況呢？主啊，你還沒有回來。所以，聖餐是一個末世性的聖禮（a eschatological celebration）。我們一方面宣告耶穌基督的死、祂的復活，我們向祂感恩，同時等待祂再來，祂還沒有來之前，我們領完聖餐，好好出去為主作工，成為基督精兵（onward Christian soldiers），繼續前進，要受苦，要受到逼迫。有問題嗎？

回去想通，為什麼這四條線是這樣畫的，每一點點都有道理的。這是Geerhardus Vos畫出來的（Herman Ridderbos是建立在Vos的基礎上）。

好，我們繼續（p. 46）

第七段：Col 1:26-27
(26)   這道理就是歷世歷代所隱藏的奧秘；但如今向他的聖徒顯明了。
(27)   神願意叫他們知道，這奧秘在外邦人中有何等豐盛的榮耀，就是基督在你們心裡成了有榮耀的盼望。
這裡所要強調的，是“現在”，奧秘已經顯明，在“現在”顯明了。

先前隱藏的奧秘，現在傳給神的信徒。而這個奧秘就是基督，因為所有的奧秘、知識、寶藏，都隱藏在基督裡。

（p. 47）西 Col. 4: 3

也要為我們禱告，求上帝給我們開傳道的門，能以講基督的奧秘，（我為此被困鎖）。

弗 Eph 6: 19

也為我祈求，使我得著口才，能以放膽，開口講明福音的奧秘。

所以，這個奧秘是要傳出去的，奧秘是一個公開的秘密，是一個揭露的秘密（the secret is a an open secret）。就是我們要去傳的這個福音，甚至乎就是外邦人要得到的。

第八段（p. 47）：

Eph 1:9
(9)   都是照他自己所預定的美意，叫我們知道他旨意的奧秘，
Eph 3:3-5
(3)   用啟示使我知道福音的奧秘，正如我以前略略寫過的。
(4)   你們念了，就能曉得我深知基督的奧秘。
(5)   這奧秘在以前的世代沒有叫人知道，像如今藉著聖靈啟示他的聖使徒和先知一樣。

Eph 3:8-10
(8)   我本來比眾聖徒中最小的還小，然而他還賜我這恩典，叫我把基督那測不透的豐富傳給外邦人，
(9)   又使眾人都明白，這歷代以來隱藏在創造萬物之神裡的奧秘是如何安排的，
(10)   為要藉著教會使天上執政的、掌權的，現在得知神百般的智慧。

這裡都講到福音的奧秘（3：3），這個奧秘在以前的世代沒有人知道，像如今藉著聖靈的啟示他的聖徒和先知一樣（v. 5）。歷代以來隱藏在創造萬物之神裡的奧秘（v. 9），為要藉著教會使天上執政的、掌權的（就是天使們），現在得知神百般的智慧。
所以現在連天使都能知道了。所以，這個以前不被知曉的奧秘不是知識上的奧妙。

（p. 48）這個奧秘是一個歷史的事件。這裡所指的，是外邦人得救。

Eph 3:6
(6)   這奧秘就是外邦人在基督耶穌裡，藉著福音，得以同為後嗣，同為一體，同蒙應許。

這是奧秘的一部分。若認為「奧秘」 (mysterion) 只指救恩包括外邦人，則不正確（時代論者有這種傾向）。視救恩的這方面與新約教會無關，也不正確。

Rom 16:26
(26)   這奧秘如今顯明出來，而且按著永生神的命，藉眾先知的書指示萬國的民，使他們信服真道。

是的，外邦人在這個奧秘、救恩上有份，沒有錯，但是，所有的信徒都有份，因為在基督裡，我們都成為一個新的人。所以，這個奧秘就是指福音傳給所有的人，猶太人、外邦人，不過，的確包括外邦人。外邦人能成為天國的國民，的確是這個好消息的一部分。

小結：「奧秘」詞彙。Summary on Mystery language

保羅怎麼看他所傳的福音、他的信息呢？他的福音為末世的福音，他的信息是末世的信息。他事工的歷史處境，是末世的處境。

（p. 49）就是說，保羅知道他現在在什麼時候。現在在“現在”。“現在”是什麼呢？

Eph 1:10
(10)   要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上、地上、一切所有的都在基督裡面同歸於一。

“現在”是日期滿足的時候。

Gal 4:4
(4)   及至時候滿足，神就差遣他的兒子，為女子所生，且生在律法以下，
日期的滿足、時候的滿足是什麼意思呢？

「時候的滿足」（The “fullness of time”） ，不是說神選吉日，選得非常好，日子選得很好。神選日子選到歷史中最策略性的時刻，不只是這個意思。“時候滿了”的意思是，時間本身滿了、滿足了，就是說，歷史已經滿足了，基督的工作已經成就了，因此，歷史本身已經滿了、完全了、達到高峰了。我用一句聖誕歌的歌詞來做一點比喻。

O Little Town of Bethlehem

小伯利恒裡面有一句：The hopes and fears of all the years are met in thee tonight

歷代、歷年所有的盼望，所有的畏懼，今天晚上，在你裡面都遇見了。

遇見什麼？遇見歷史的終結、歷史的高峰，歷史的意義。耶穌基督的道成肉身、死和復活，是歷史最重要的事件。耶穌基督的道成肉身、死、復活、升天，使歷史本身有意義。歷史本身不只是一大堆的朝代、年代，不只是學生要背的一些日期、事件。歷史有何意義呢﹖

弗1：10，神自己告訴我們歷史的意義是什麼，就是叫天上、地下所有的，就是叫人、天使、魔鬼等等，都要在耶穌基督裡同歸於一。意思就是說，Jesus is Lord，耶穌是主，耶穌是人的主、天使的主、邪靈的主，所有動物、植物的主，所有人類的、天使的、鬼靈的盼望和畏懼，都在基督裡滿足了，都滿了。歷史本身、宇宙本身滿了、滿足了，是這個意思。The time is filled up，當然這個滿足是初步的，還有將來的部份。

（p. 50）Eph 1:22
(22)   又將萬有服在他的腳下，使他為教會作萬有之首。

為了教會的緣故，耶穌基督作萬有的頭（首）。

這裡的意思是：耶穌復活了，父神給了基督宇宙最高的名、萬名以上的名，祂是萬主以上的主、萬王以上的王，祂的名是萬名以上的名，祂是這麼大的、偉大的宇宙的王、君王，聖父把這一位偉大的君王，賜給我們這個爛攤子（地上的教會）作元首。像什麼呢？像我們去任何一個城市的舊唐人街，很骯髒的、小小窄窄的，賣餃子、麵的地方，你去吃水餃、麵，人家告訴你說，你知道嗎﹖這個店的股東、老闆是美國總統。你說，有沒有搞錯啊！哪裡有可能！上帝對教會就是這樣看的。教會就好像是一個爛攤子，一個骯髒的、賣麵的小店，誰是老闆？宇宙的元首，耶穌基督。上帝，或耶穌基督那麼地愛教會，差派宇宙的元首來作教會的元首、宇宙的老闆作這個爛攤子的老闆。所以，這不只是個爛攤子啊！所以，我們要問，我們愛教會嗎？愛耶穌的人不可能不愛教會的。愛教會包括為教會流淚、哭哦！
繼續看。

Col 1:18
(18)   他也是教會全體之首。他是元始，是從死裡首先復生的，使他可以在凡事上居首位。

這裡又是，耶穌基督從死裡復活，成為第一位、最重要的、最尊貴的復活的那一位。祂是從死裡“首先”──就是最尊貴的（preeminent）的意思，最尊貴的復活的，好叫祂在宇宙裡作最尊貴的元首。

1Co 10:11
(11)   他們遭遇這些事，都要作為鑑戒；並且寫在經上，正是警戒我們這末世的人。

所以，我們是誰呢？我們就是在新約、在末世的人。末世已經臨到我們，末世已經臨到、完完全全地臨到，我們的處境是絕對的。就是說我們在哪裡？現在是什麼時候？現在是新的時代，耶穌已經復活了，你我活在這個“現在”，You and I are living in this “now” 。所以，你我是誰﹖怎麼決定？看我們在哪裡。Our context determine our identity。我們現在在哪裡？我們現在末世這個已經來臨的新時代，因此，我們是天國的國民，要好好地向窮人傳福音，宣告真理，與邪惡打仗，等等。

（p. 51）2Co 6:2
(2)   因為他說：『在悅納的時候，我應允了你；在拯救的日子，我搭救了你。』看哪！現在正是悅納的時候；現在正是拯救的日子。

什麼意思呢？現在就是悅納的時候，現在正是拯救的日子。這個時候、日子，都有“末世性” 的意義。

我們傳福音，很喜歡引用這一節：現在就是悅納的時候，現在就是得救的日子。

當佈道會一次、兩次、……十七次等人舉手的時候，我們喜歡用這句，是嗎？這句經文本身不是這樣解釋的。現在是“悅納”，沒有錯，耶穌復活了，現在是“悅納”──神與萬物和好，沒有錯！這是傳福音的一句話。但是，重要的，上帝不是在向人說，你現在要得救嗎？不要就算，下次沒有了！上帝不是在說，只有一次哦，現在就要接受，明天可能就沒有機會了，可能你撞車會死掉。這個可能是真的，這個絕對可能，但是不是這節經文的意義。意思就是說，我們不要只是從救贖秩序（ordo salutis）的角度去理解。“現在是悅納的時候”不只是救恩臨到一個人。

（p. 52）這裡的字句與觀念，來自以賽亞書49：8。一起讀：

Isa 49:8
(8)   耶和華如此說：在悅納的時候，我應允了你；在拯救的日子，我濟助了你。我要保護你，使你作眾民的中保（中保：原文作約）；復興遍地，使人承受荒涼之地為業。

這一節經文，乃是哥林多後書第六章的背景：現在就是悅納的時候。以賽亞書第49章在講什麼呢﹖這章是40-66章共27章書中，五首僕人之詩（servant’s song）中的一首。在這一首僕人之詩，就是彌賽亞的詩歌裡面，耶和華說，在我悅納的日子，我會應允你，在救贖的日子，我會幫助你。耶和華在說話，僕人在說話。僕人在第四節說話，我們一起來讀：
Isa 49:4
(4)   我卻說：我勞碌是徒然；我盡力是虛無虛空。然而，我當得的理必在耶和華那裡；我的賞賜必在我神那裡。

彌賽亞在這裡說話說：我盡力工作都是徒然。我盡了力得到什麼呢﹖賞賜在哪裡？在神那裡。這是僕人，就是彌賽亞的盼望，也是哀嘆中的盼望。

然後，v. 8，耶和華對僕人回答，耶和華要托起、肯定、鼓勵這個受苦中的僕人，僕人的勞苦並不會徒然，因為神已經聽到這個僕人的哀求，要來搭救他，要來幫助僕人。

（p. 53）從這個架構來看，悅納的時候，就是上帝要在末世、最後的aiwn，末世的時候要應允僕人。“悅納的時候”，就是耶穌基督死和復活，就已經展開了。悅納是什麼意思呢﹖耶和華對僕人的答覆乃是說，耶穌基督要復活。這就是耶和華的濟助、他末世的幫助。父神要使耶穌基督復活。拯救的日子就是信徒們復活或復合（reconciliation）的日子，也是世界復合的日子。

神與人和好，林後5：18-19，神叫世人與自己和好。

2Co 5:18-19
(18)   一切都是出於神；他藉著基督使我們與他和好，又將勸人與他和好的職分賜給我們。

(19)   這就是神在基督裡，叫世人與自己和好，不將他們的過犯歸到他們身上，並且將這和好的道理託付了我們。

Isa 61:2
(2)   報告耶和華的恩年，和我們神報仇的日子；安慰一切悲哀的人，
耶和華的恩年是上帝報仇的日子。

Luk 4:19
(19)   報告神悅納人的禧年。

所以，上帝悅納彌賽亞的日子，就是上帝與萬物和好的日子，就是上帝要報仇、要懲罰祂的敵人的日子，也是上帝安慰一切悲哀的人的日子，也是禧年（Jubilee）。

你讀路加福音第四章，耶穌在那裡讀以賽亞書。你假如把以賽亞書第61章繼續讀下去的話，講到什麼﹖講到審判。神的禧年，神悅納的日子（the year of Lord’s favor），耶和華的恩典、憐憫、耶和華的悅納的日子是什麼日子呢﹖是祂來懲罰祂的敵人、擊敗祂的敵人，報復的日子；同時是祂憐愛祂的子民，拯救、安慰的日子。我們讀以賽亞書、舊約先知書，特別是以賽亞書，其他小先知書也是一樣，你會讀到，神好像一個牧羊人，來安撫、抱祂的羊；突然之間、神要來殺人、擊敗祂的仇敵；又一下，“耶和華在祂的聖殿中、全地的人都當在他面前肅靜”（哈巴谷書2：20）。這是舊約先知書彌賽亞的預言，可以說是神的刀的兩刃：Blessing，神要來賜福；Judgment，神要來審判。你讀詩篇第98篇，就是Joy to the World，樂哉主臨，你會看到什麼是樂哉主臨。主臨的日子，是審判的日子。耶和華要來掌權、作王的日子，是祂的仇敵都要被擊敗的日子，也就是祂的子民得到安慰、恩典、憐憫、救贖、回家的日子。你這樣讀就不會覺得很驚奇，以賽亞書也好、哈巴谷書也好，或任何一卷先知書，都是這樣子的。彌賽亞要來的日子，是神要審判祂的仇敵的日子，也是祂要來拯救祂的子民，祂的子民要回轉，come home、回家的日子。

所以，我們繼續講下去。祂悅納的日子，拯救的日子，要從很寬的救贖歷史去理解。末世就是得救的日子，就是福音傳到萬國的時候。我把這個放在這裡。末世，耶穌來臨了，耶和華悅納的日子就是福音傳到萬國，這是新的時代、末世的一個記號，福音要傳到萬國。

（p. 54）Isa 49:6
(6)   現在他說：你作我的僕人，使雅各眾支派復興，使以色列中得保全的歸回尚為小事，我還要使你作外邦人的光，叫你施行我的救恩，直到地極。

上帝說：僕人要復興以色列，只不過是個小事。不只是復興以色列，更重要的是上帝要賜福給僕人、給萬國作光，好叫救恩達到地極。

所以，舊約裡面給我們看到將來的日子是很榮耀的日子。所以，耶穌基督的復活，就是耶和華賜給僕人的幫助。不只是這樣子，教會的存在，就是福音傳給某某民族，我們是華人，華人教會成立了，中華民族教會的存在，就是神給彌賽亞答覆的一部分。

耶和華怎麼悅納彌賽亞﹖把不同的民族、萬國，一個個國家、語言的基督徒，賜給耶穌，這個就是神如何悅納、如何答覆、賞賜祂的僕人彌賽亞。

（p .55）所以，我們現在是上帝交托給整個教會的時間。就是說，時間已經滿了，神把這個時間滿了，把新的時代賜給我們，所以我們要把握所有的機會、時間。

Rom 13:11
(11)   再者，你們曉得現今就是該趁早睡醒的時候；因為我們得救，現今比初信的時候更近了。

1Co 7:29
(29)   弟兄們，我對你們說，時候減少了。從此以後，那有妻子的，要像沒有妻子；

Gal 6:10
(10)   所以，有了機會就當向眾人行善，向信徒一家的人更當這樣。

Gal 3:23-25
(23)   但這因信得救的理還未來以先，我們被看守在律法之下，直圈到那將來的真道顯明出來。

(24)   這樣，律法是我們訓蒙的師傅，引我們到基督那裡，使我們因信稱義。

(25)   但這因信得救的理既然來到，我們從此就不在師傅的手下了。

時候減少了，是什麼意思呢﹖p. 56、57有很多這類的經文，都是講到時間縮短了。

請翻到p. 62，時候短了，我們等待主基督的顯現。

保羅一方面強調將來，又強調現在；時間短了，我們在等候耶穌的顯現！這並不是表示保羅的信仰不堅定，哎呀，不知道啦！主耶穌快要來，但是我不知道祂來了沒有！是不是說他有點混亂，不能下決心？完全不是！而是說，未來的盼望──時候短了，主快要來，和現今的應驗──主復活了，福音要傳給萬邦，神把信徒、教會送給耶穌基督，未來的盼望和現今的應驗是連在一起的整體。所以，上帝賜給我們未來的盼望，是和我們過去，就是我們在基督裡，盼望和事實是一起賜下來的。

p. 62下面，保羅和其他聖經的作者講到將來的時候，都說將來很快就到。

（p. 63）為什麼保羅常常會說耶穌的再來很快就到呢﹖是不是他們有內線消息呢﹖好像Hal Lindsey，Harold Camping一樣，猜測主再來的日子呢﹖當然不是。他們說主再來的日子近了，不是他們想錯了（這是一些批判聖經學者的看法）。他們說，時候快了、快了，是因為在基督身上已經發生的事。基督必定快來，因為基督已經復活；既然基督已經復活，末世已經開展，所以，將來的事，就好像隨時會發生一樣。所以，「快來」是指救贖歷史說的。我們現在在整個神的救贖歷史裡面，是活在一個關鍵性的時刻：只剩下基督的再來了，就是神整個救贖歷史只剩下一件事，就是耶穌再來，不論要等多久。因為事件已經發生了（就是耶穌復活的事），將來的事一定快要發生。

我想到使徒行傳17：31，神將來要審判眾人，耶穌基督的復活就是那個明證，耶穌復活就是那個記號（sign）。耶穌的復活就是什麼 sign呢？耶穌將來要審判！

Act 17:31
(31)   因為他已經定了日子，要藉著他所設立的人按公義審判天下，並且叫他從死裡復活，給萬人作可信的憑據。」

中間還有一些跳掉的，我們回到p . 57。

Gal 3:23-25
(23)   但這因信得救的理還未來以先，我們被看守在律法之下，直圈到那將來的真道顯明出來。

(24)   這樣，律法是我們訓蒙的師傅，引我們到基督那裡，使我們因信稱義。

(25)   但這因信得救的理既然來到，我們從此就不在師傅的手下了。

律法成為我們的師傅。我現在給各位介紹的，是Vos和 Ridderbos他們的聖經神學的看法，從歷史來看。我們傳統的改革宗或其他福音派也好，律法是我們訓蒙的師傅，意思是說，律法叫罪人知道我需要耶穌基督，律法是我們訓蒙的師傅。訓蒙的師傅在羅馬帝國的時期是一個奴隸，他負責主人的兒子讀書，帶他去學校，給他燒飯，也作他補習老師的。律法是我們的引導（guide），帶我們到基督裡。但是，從一個救贖歷史的角度來看，律法是我們的師傅，直到基督來臨。信和律法是指歷史上的律法和歷史上因信稱義的道理，從聖經神學的角度，他們就比較說不是指個人的經驗。保羅說，基督還沒有來之前，沒有信，就是說，因信得救的理還沒有來（v. 23）。這樣，律法是我們訓蒙的師傅，引我們到基督那裡，使我們因信稱義（v. 24）。

那，（p. 57最後一行）保羅怎麼能說，基督來臨之前，人間沒有信心呢﹖

（p. 58）明明有亞伯拉罕的信心，對不對﹖所以，基督還沒有來之前，因信得救的理，這個資料、這個知識，不是沒有的。所以，保羅這裡說信的理還沒有到，不是說神沒有啟示。

信心、信（faith）這個字，至少有兩重的意義：

一個是信靠，我不再信靠自己了，唯獨信靠耶穌，這個是我們所說的信心

但是，“信”（faith）還有信仰的層面、內容，就是指信仰或教義的內容。

Jud 1:3
(3)   親愛的弟兄啊，我想盡心寫信給你們，論我們同得救恩的時候，就不得不寫信勸你們，要為從前一次交付聖徒的真道竭力的爭辯。

真道原文是“信”（faith）。從前一次交付聖徒的信竭力的爭辯。所以，猶大書第三節的“信”，是指信仰。

保羅肯定不是在這裡（Gal 3:23 但這因信得救的理還未來以先，我們被看守在律法之下，直圈到那將來的真道顯明出來。）說，基督來臨以前，沒有人用信心，因為一看亞伯拉罕就知道。保羅在這裡用“信”，作一個短稱，是一個“以偏概全”的說法。他用信心這個字，但是信心沒有對象是沒有意義的，信心沒有基督是沒有意義的。所以，這裡的意思是說，直到信心的對象、內容──基督，來到之前，直到那個後裔的seed（種）臨到之前，所以，直到基督來到（p. 59）。所以，我們必須看到，保羅在這裡多麼地強調歷史的角度：信心（因信稱義的道理），要從歷史的角度去理解。信心的對象來了，這個新的時代來臨了。

很多時候我們處理因信稱義的時候沒有看到這點，所以，我們要注意：因信稱義並不只是一種超時空的安排，好像說：在永恆裡決定了，基督只不過是配角而已。你說，為什麼講得那麼荒謬呢？我解釋一下：因信稱義不是一個超時空、抽象的東西，隨便抓下來，你要得救嗎？因信稱義！沒有錯，因信稱義絕對是羅馬書的主要信息，但是因信稱義或信心這個福音，是因為耶穌基督的死和復活，因為歷史已經到了這個新的時代，因此因信稱義這個“信”的道理就來到了。我們不要只是看我個人，星期五晚上佈道會，9：45，我信了！這個因信稱義還有一個歷史上的層面。所以，我畫一個圖，是有幾個層面的。
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下面，就是聖靈的呼召、重生、人的信心、悔改、稱義、作神的兒女、成聖等等，我的信心之所以是因信稱義，是因為耶穌基督的十字架。因為信的理來到了，而信的理，就是從前隱藏、從前應許，現在應驗的。這就是父、子、聖靈在永恆所裡計劃的救贖的恩典。你、我的信心是和耶穌基督的死有關，是和永恆的計劃有關。不要把救恩只就是想成我某一天晚上信主了。神要我們知道我們是整個新的天國的一部分，這個新的天國的福音，是從舊約到新約，每一步都是神永恆安排好，然後來實現，從預言到應驗。
所以，稱義不是超越時空的事件，不只是一種存在主義式的經歷。不錯，被稱義是非常個人化的親身經歷。可是它並不只是一個上帝與個人的交換 (transaction)。稱義是在基督裡面，是在「約」裡面的，是關乎基督的大事。所以，因信稱義的“稱義”，焦點是耶穌基督的死和祂的復活，因信稱義必須靠上帝的兒子，在時候滿足了，祂來了，稱義的合法性（生效，validity），是在乎基督的來臨。而耶穌基督的確來了，才有因信稱義的這個好消息。那位稱罪人為義的上帝，乃是在基督裡稱人為義的，所以因信稱義，必須從它在「救贖歷史」中的意義來理解。

（p. 60）最後結論 Final Conclusion

我們來溫習一下。我們講了好幾段的經文，從p. 29一直到p. 60，是要我們認識到歷史的角度或神學的角度，就是我們活在什麼時候？我們活在救贖歷史的末世、應驗的時候，我們要從救贖歷史的過程看保羅，保羅是信徒，我們也是信徒。所以，我們怎麼看保羅，我們怎麼看自己，都要從救贖歷史的角度。我們是誰？末世已經臨到的人（林前10：11）

1Co 10:11
(11)   他們遭遇這些事，都要作為鑑戒；並且寫在經上，正是警戒我們這末世的人。

（p.  61）我們活在「新創造」的曙光已經來到的時候。

2Co 5:17
(17)   若有人在基督裡，他就是新造的人，舊事已過，都變成新的了。

給我們一個視角，一個立足點，來回顧耶穌基督死與復活的高峰事件。
我們的救贖，就是神救贖人，是一件歷史上的事實，就是：勝利的日子已經來到了；戰役已經結束！先前陰暗的、戰役沒有完結的世代，暫時的、等候應驗的時候，已經過去了！現在，最後的末世來了！“世代”（aeon）要結束的。保羅說，我們是奧秘的執事，就是現今顯明給聖徒看的奧秘。

Col 1:26
(26)   這道理就是歷世歷代所隱藏的奧秘；但如今向他的聖徒顯明了。

Rom 16:26
(26)   這奧秘如今顯明出來，而且按著永生神的命，藉眾先知的書指示萬國的民，使他們信服真道。

所以，保羅強調的是現今已經應驗、現今已經來到的事實。但是他並沒有忽略將來要來臨的事。

（p.62）還有一件偉大的事還沒有發生，就是基督的再來。

1Co 1:7
(7)   以致你們在恩賜上沒有一樣不及人的，等候我們的主耶穌基督顯現。

我們熱切等待主基督被顯現。

Tit 2:13
(13)   等候所盼望的福，並等候至大的神和我們救主耶穌基督的榮耀顯現。

剛才我們讀過這一段。一方面保羅強調將來，一方面強調已經應驗。

主必再來，我們有盼望，這是事實，現在我們要受苦；苦難裡面有喜樂。

p. 64 ，我們講一句，在這裡結束。上面這段，是用了八段經文來告訴我們末世已經來臨了。

從 p.64-79另一大段講什麼呢﹖保羅修改了猶太人“兩個世代”的架構，但是仍然使用兩個世代的架構，因此，我們畫了那個圖，兩個世代是重疊的。一方面來世已經來臨了，另一方面，我們還在現在這個世界的秩序。

Q：在這個關鍵的時刻，有什麼話要勉勵我們﹖

A：我深深地感覺到華人基督徒很缺乏這種天國和教會的意識（church conscioiusness），教會的意識就是天國的意識，就是aeon的意識。我所講的教會的意識不是支持一個地方教會的什麼program或事工的計劃。我是屬於末世的、天國的、耶穌基督在地上的教會。耶穌基督在地上的教會是父神賜給基督的，聖靈要用我們。所以，有這種末世、天國的看法，我們一方面需要對自己的罪敏感，同時，我們要作基督的精兵。就是說，不要認為生命是理所當然的。這整個的天國的末世論，就是告訴我們，永恆已經來到時間了，神已經來了。神已經來了，在猶太人中間是一件不得了的事情！哈巴谷書第三、四章，神從黑門上降臨，不得了的！其實是一個baby騎著驢子進耶路撒冷，但是這就是歷史最關鍵性的時刻。所以我們一方面要傳福音，但是又不要把傳福音理解得太過狹窄，不只是拿單張作個人佈道，這固然是好，但同時是宣告基督的主權，在每一個行界、每一個範疇、每一個課目、每一個民族。我們唱一節詩歌結束。

508 Conflict of Ages

582 Onward, Christian Soilders （基督精兵）
04/28/05 兩個世代；基督的復活、聖靈與救贖

介紹幾本書：
John Murry: The Epistle to the Romans 

我的教會歷史教授Paul Wooley是慕理的同事，同樣是Westminster的創校教授，他說這本書是基督教最重要的書，至少是馬丁路德改教以來最重要的。這是因為他解經非常嚴謹（把因信稱義、基督的聯合、亞當的罪等等，說得很仔細），信仰正統，而且有護教精神，又是一位很敬虔的牧師。有人說，上他的課，聽他禱告就值回一半的票價（有機會買他的錄音帶，當然很陳舊了，但是是很值得的一件事情）。所以，這本書雖然不在一個系列（NICNT, New Internation Commentary on the New Testament）裡面，Erdment還是再版了單行本。這種書是為一輩子買的（an investment of a life’s time）。我很少這樣介紹書的，這類的書只有《認識神》、《聖經新辭典》等等。
我們這幾個禮拜一直在介紹聖經神學，這一類的書我介紹幾本。一本是從舊約開始講的，Geerhodus Vos（霍志恆）著的Biblical Theology ，這本是整個聖經神學運動的pioneering work。Vos也寫了這本The Self-Disclosure of Jesus，是講福音書的。另外一本是講保羅的末世論Pauline Eschatology。這三本是Vos寫的。另外還有兩本，是The Teaching of Jesus Concering the Kingdom and the Church， The Teaching of the Epistle to the Hebrews。這兩本Wipf & Stock再版的。
另外是荷蘭學者Ridderbos寫的關於福音的，The Coming of the Kingdom，耶穌基督所講的關於天國的來臨。這些都是劃時代的書。另外是他寫的 Paul, An Outline of His Theology。他有輕微受到新的理論的影響。
關於舊約綜覽的有：Christ of the Covenant（上學期我們講了大概1/3），The Ancient Love Song（神和以色列人的情歌）都是講約的神學。

還有一本講五旬節，靈恩的問題的書：Perspectives on Pentacost by Richard Gaffin。有中文版，叫《聖靈降臨的剖析》，是我廿年前安排翻譯的。

這些都是非常值得你們去投資的。

我們今天從p. 64開始，p. 80之後，速讀會放慢，你們要作extra的筆記，因為有些材料會來自Richard Gaffin的書：Resurrection and Redemption。他是我的老師，是Vos，Ridderbos等人的繼承人。他現在是Westminster系統神學的系主任。

唱詩：31首 Crown Him with Many Crowns
快來擁戴祂為王。今天晚上我們要講到，因為耶穌基督復活的緣故，末世已經展開了。

307首 He Lives 

從p. 29-64, 我們看了至少八、九段的經文，是關於保羅的末世論。我們是從這個時代被拯救，到來世、到祂的國度，就是舊約的時候隱藏不言，現在揭露了的奧秘的世代。因此，彌賽亞既然已經來了，舊約那個末世（舊約先知所預言的彌賽亞的時代）已經來了，因此，舊約末世論的架構──“今世、來世”，要修改了。怎麼修改呢？就是說，末世已經來臨了，可是末世又展開兩個階段。彌賽亞來了給我們看見祂有第一次來，有第二次來。所以保羅修改了兩個末世的架構。

（p. 65）i. 第一個階段是末世性的，意思是說，耶穌基督第一次來，新約時期，從耶穌基督道成肉身開始，就是末世。可是，ii. 現在焦點放在未來，都因已經成就的事。因為基督復活，所以還有未來，我們期望祂的再來。

我們基督徒現在活著的世代，有雙重意義。現今這個世代有“現今”的因素，也有來世的因素。今世的因素是今天的世界還是充滿著罪，但是，（p. 66）我們又是嘗過上帝善道的機會，覺悟來世權能的人。所以，來世已經來臨。一方面，這個世界還有罪、還有魔鬼的權勢；另外一方面，我們在基督裡的人是嘗過來世的能力、來世的權能的（來6：5）。來世的權能、永恆的權能已經在教會存在，已經在信徒中存在，不需要等到來世，所以我們要看到兩者之間的張力，我們目前是兩個世代互相重疊的一個世代（two aeons are overlapping, co-terminous）。不是說第二個世代來臨了，第一個世代就過時，不是說上帝的計劃改變。

下面這那句話我們要修改擴充。那裡是寫著“兩個世代並存”，沒有錯，應該是這樣說的：兩方面的修正是相輔相成的（two modifications are along side and supplement one another）。

是哪兩方面呢？我的意思是說，兩方面的彼此修正，他們是相輔相成的。

第一方面：末世已經來臨了，耶穌已經復活了；

第二方面：今世和來世之間的張力，意思就是說，我們既然是在耶穌基督復活之後的時期，也是耶穌還沒有再來的時期，這兩者之間有著張力，所以我們一方面有盼望，一方面我們又要為福音的緣故受苦，有盼望、有苦難，這個張力，兩方面都有的。

第一方面是末世已經來臨了、耶穌已經復活了，我們是在末世、在天國的時代；但是，我們又是在今世和來世之間，這兩者是相輔相成的。

（p.67）耶穌基督已經復活了，因此，舊約時代的末世論需要調整，因為焦點已經改變了。耶穌基督已經復活，墳墓是空的。耶穌基督已經復活，耶穌基督現在哪裡呢？耶穌基督現在在天上，因此，在這個新的時代，也就是說，在這兩個時代重疊的時代（就是“現在”）──從耶穌基督復活開始，到祂再來，信徒的敬拜不再以這個時代為焦點，乃是以新的時代、新的世界秩序為焦點。新的時代，也就是從天上來的，來世、永恆，那個是我們的焦點。簡單地說，基督徒現在在天上。你我現在“在天上”（we are in heaven now）。很多經文的，最明顯的是希伯來書12：22

Heb 12:22
(22)   你們乃是來到錫安山，永生神的城邑，就是天上的耶路撒冷。

你們已經來到天上的耶路撒冷了。記得，我們這個世代是兩個世代重疊的世代。一方面我們還是活在一個有罪的權勢、魔鬼的權勢、死亡的權勢在壓制的世界（我想，大部份保守的基督徒都承認這點），但是，新約聖經，特別是保羅書信和希伯來書告訴我們，我們已經來到天上。我們下面會解釋，我們已經與基督同復活。所以，我們敬拜的焦點是天上。

耶穌的復活與升天，使宇宙成為一個“二元”的宇宙。這裡的二元，完全沒有“聖、俗” 之分的意思，這裡的二元和普通的二元論是不一樣的。普通的二元論是我們常常批判的，就是說，基督徒的生活分聖潔的、屬世的，分屬靈的、屬世的，兩者之前沒有關係。我們關起門來，不要跟著世界跑，只要追求屬靈的事就好了。那是不合乎聖經的二元論，而這是保守、基要派、福音派的教會常常不知不覺、有意無意間促進的一種二元論。就是說，不要理世界，只要禱告、讀經、傳福音，追求聖潔的生活，不理世界。

我們在這裡不是講這種的二元論。這裡的二元論乃是說，我們基督徒活在這個世代，一方面有天上的榮耀、基督復活的事實，我們在天上、天國已經來到，天上的、未來的秩序已經展開。但是，同時呢，我們活在一個還是有罪、有魔鬼的權勢，有死亡的世界。我們是活在一個雙重意義的、兩種世代重疊的宇宙裡面。從這個角度來說，我們說是“二元”。假如你不喜歡“二元”這兩個字，不要緊，也不需要用它。就是說，基督已經復活，魔鬼已經打敗，但是魔鬼還是掌權、還有罪，這兩個事實是同時存在的。

保守的福音派比較強調還有罪，還要搶救靈魂。而曾經有一段十九、廿世紀，特別是十九世紀末、廿世紀上半，自由派比較強調天國已經來到了。耶穌來，耶穌好像什麼呢？耶穌好像嬉皮式，來傳和平、和睦、博愛。那，什麼叫天國呢？就是人間有博愛、民主、社會服務、奮鬥、進步。中國在廿世紀初，好像吳雷川、趙紫宸這一種的新派神學家，的確是講過這類已經來到的末世論。但是我們在這裡所講的，不是新約說的已經來到的末世論。我們在這裡所講的，是耶穌基督的復活、升天，粉碎了死、魔鬼的權勢，所以，教會現在是靠著耶穌基督誇勝，去傳福音，要擴展天國，使教會、福音分散到全世界，從這個角度來講，是一種勝利的、得勝的宇宙觀。

（p. 69）從未來、還沒有來的角度看，我們是在等候神的兒子從天上降臨。但是，我們的等候不是絕望的，因為我們已經與基督聯合，我們已經在基督裡與基督同復活。信徒的經歷，就是說我們在地上，從母腹到墳墓的經歷，有兩方面。一方面是與基督的聯合，就是基督代表我。第二種，與基督聯合是生命的聯合，是關乎生命的，
讓我仔細解釋一下。與基督聯合可以從兩個角度來理解。

第一個角度是我與基督同死、同復活。什麼意思呢？耶穌基督是我的頭，耶穌基督是我的代表。他代表我死了，他代表我復活了，他是“約的頭”（covenant head），這是事實。從神的律法的角度來看，耶穌基督“代表”我死了，也“代表”我復活了。所以，我和基督之間的確有一個法律上的關係，的確有一個“約”裡的關係。（I’m saved THROUGH Him）
可是，聖經神學，特別是保羅書信的聖經神學要強調的是，不只是有一個“約”、“法律”上的聯合，我與基督的聯合，我與基督的同死、同復活，是一個生命的聯合，意思是說，是一個經歷上、經驗上的，和一個“存在式”的（experiencial and existential）聯合，簡單地說，我真正的、實在的、實實在在的，與基督同死同復活。（I’m saved IN Him）
這個是今天、活在這個世代，就是兩個世代重疊的世代裡，基督徒經歷的。不只是基督是我的約的頭，基督代表我死，固然是，我們在這方面完全沒有意思要打折扣，這一位我的頭，我的第二位亞當，為我死、為我復活的主，我在祂裡面真正的、具體的、實實在在的與祂死、與祂復活。那既然與祂復活，聖經也說與祂升天。所以，我們今天是“在基督裡”。那，基督在哪裡呢？今天在天上！馬丁路德喜歡強調基督無所不在，加爾文比較喜歡強調，特別是祂的人性是在天上，所以，我們從這個意義來說，也是在天上。當然，我們意思不是說我們的身體在天上，乃是說，聖靈把我們放在基督裡。所以，從聖靈的工作的角度來理解，我們是在基督裡。基督在哪裡？基督在天上，我們也是在天上。

Gal 2:20
(20)   我已經與基督同釘十字架，現在活著的不再是我，乃是基督在我裡面活著；並且我如今在肉身活著，是因信神的兒子而活；他是愛我，為我捨己。

保羅說，我已經與基督同釘十字架，所以對一個已經信基督的人，與基督同死，是過去的事實，是已經成就的。好了，現在呢，活著的不再是我，乃是基督在我裡面活著，基督在我裡面，這個大家都懂。並且我如今在肉身活著，是因信神的兒子而活，藉著信，我也在基督裡面活，他是愛我，為我捨己。
（p. 70）耶穌基督已經升天了，這個不只是說我們敬拜的焦點轉移，不只是說我們對末世的期待有所改變。意思就是說，不只是我們等祂來，乃是說，我們現在就有真實的、重要的經歷，這個經歷就是與基督同復活。是的，我們期待祂再來，沒有錯，我們等待主再來。我們等待主耶穌再來的同時，現在就有真實的、很重要的經歷。耶穌基督的聖徒對信徒的經歷有存在性（就是真實）的重要性。基督升天的意思是：信徒真實存在的所在地已改變了。就是說，我們在天上。（對不起，這些字有點咬文嚼字，因為我在翻譯一些英文字。）

重要的是，基督在哪裡？在天上。因此，你和我在哪裡呢？也在天上。

我們來看Eph 1:3-14
(3)   願頌讚歸與我們主耶穌基督的父神！他在基督裡曾賜給我們天上各樣屬靈的福氣：

(4)   就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；

(5)   又因愛我們，就按著自己意旨所喜悅的，預定我們藉著耶穌基督得兒子的名分，
(6)   使他榮耀的恩典得著稱讚；這恩典是他在愛子裡所賜給我們的。

(7)   我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典。

(8)   這恩典是神用諸般智慧聰明，充充足足賞給我們的；

(9)   都是照他自己所預定的美意，叫我們知道他旨意的奧秘，
(10)   要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上、地上、一切所有的都在基督裡面同歸於一。

(11)   我們也在他裡面得（得：或作成）了基業；這原是那位隨己意行、做萬事的，照著他旨意所預定的，
(12)   叫他的榮耀從我們這首先在基督裡有盼望的人可以得著稱讚。

(13)   你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。

(14)   這聖靈是我們得基業的憑據（原文作質），直等到神之民（民：原文作產業）被贖，使他的榮耀得著稱讚。

這一段經文要告訴我們的乃是說，所有天上屬靈的福氣，是現在我們經歷得到的。比方說v. 7，我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典，這個救贖、赦免是事實，這個恩典是上帝充充足足賞給我們的，v.11，我們在他裡面得（或“成”）了基業。所以，1：3-14，父神所作的（v. 3-6）、聖子所作的（v. 7-12）、聖靈所作的（v. 13-14），都是事實。因此，（p. 71下）保羅求神、聖靈給我們光照，叫我們知道：

Eph 1:19-20
(19)   並知道他向我們這信的人所顯的能力是何等浩大，
(20)   就是照他在基督身上所運行的大能大力，使他從死裡復活，叫他在天上坐在自己的右邊，
保羅求聖靈光照我們的心，叫我們知道神在我們身上所顯的能力是多麼的大，大到父神使基督復活那麼大。那是什麼呢？就是聖靈的能力。基督復活的大能是你我今天就可以經歷得到的。這是保羅的禱告，以弗所書第一章。是什麼使基督復活的呢？是聖靈的能力。

Rom 1:4
(4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。
因此，
Phi 3:10
(10)   使我認識基督，曉得他復活的大能，並且曉得和他一同受苦，效法他的死，
我們要求，好像保羅求的，乃是經歷到祂復活的大能。

我再說一次。弗1：19-20，然後，參考羅1：4，聖靈使基督復活，還有腓3：10，我們要求經歷得到基督復活的大能。

我們一起來讀Eph 2:6
(6)   他又叫我們與基督耶穌一同復活，一同坐在天上，
(6)   又使我們在基督耶穌裡，與他一同復活，一同坐在天上（新譯本）
我們以前是死在罪惡過犯中，神叫我們活過來（2：5），叫我們與基督一同復活，與基督一同坐在天上。

Eph 2:5
(5)   當我們死在過犯中的時候，便叫我們與基督一同活過來。（你們得救是本乎恩。）

Eph 2:6  

(6)  and raised us up with him and seated us with him in the heavenly places in Christ Jesus, (ESV)

(6)  καὶ συνήγειρε καὶ συνεκάθισεν ἐν τοῖς ἐπουρανίοις ἐν Χριστῷ ᾿Ιησοῦ,

這裡（v. 6）用了兩個字：συνήγειρε（sunegeirō），συνεκάθισεν（sugkathizō），這兩個字都是“在基督裡”的意思。神在基督耶穌裡作了什麼事呢？第一件事是使我們同復活。然後呢，同坐著，兩個字都有‘sun’，就是“with”。叫我們與基督“同”（一起的）復活，和“同”（一起的）坐在天上，在基督耶穌裡。

再說一次。v. 6的意思是說，使我們同復活，同坐在天上，在基督耶穌裡。

所以，我們與基督的聯合，2：1說我們以前是死在罪惡過犯中的，v. 5說，神叫我們活過來，又叫我們在基督裡面同復活，同坐在天上，就是同為王的意思。然後下面才告訴我們，我們得救是本乎恩，然後，神救我們是要我們行各樣的善事（v . 10）。

所以，在基督裡面的同復活、同升天作王，是一件事實。弗1：3開始，不是已經說了嗎？父神給我們各樣天上屬靈的福氣，這是最重要的福氣嘍！在永恆裡祂揀選了我們、預定了我們，在基督裡救贖了我們。救贖我們，在第二章又從另外一個角度，更豐富地告訴我們：什麼叫過犯得以赦免、得以救贖呢？就是神所揀選、救贖的人，父神把他們放在一個關係裡面，就是“在基督裡”。在這個關係裡面，父神使這些人在基督裡與祂同死，在基督裡與祂同復活，在基督裡與祂同作王。而這是一個重生的人，重生本身的經歷。

有問題嗎？

Q：與祂同復活同升天是不是現在式的？

A：不是的，是過去式的。保羅是在形容一個已經信的人，他重生的時候的經歷。所以，我們現在站在恩典中（羅5：2），我們現在已經來到天上的耶路撒冷（來12：22），我們要思念天上的事（西3：2），因為我們是在天上，我們已經在基督裡面，與他同死、同復活、同升天的，正如基督已經死、已經復活、已經升天一樣。

下面我們要講下去的一點，我先預告一下。我們什麼時候與基督同復活的呢？就是基督復活那一天，就是第一個復活節。當然我們也可以說聖靈把這個事實支配、施行到我們身上，這是祂重生的奧秘的工作，但是，按照這些經文我們看到的是，基督復活的時候我們已經在祂裡面，同復活了，是過去的。

Q：同升天是不是也是過去式？

A：是的，一樣的。

Q：那麼，彼前1：3-5怎麼樣和這段連起來﹖到末世才要顯現的救恩﹖

1Pe 1:3-5
(3)   他曾照自己的大憐憫，藉耶穌基督從死裡復活，重生了我們，叫我們有活潑的盼望，
(4)   可以得著不能朽壞、不能玷污、不能衰殘、為你們存留在天上的基業。

(5)   你們這因信蒙神能力保守的人，必能得著所預備，到末世要顯現的救恩。

彼得前書1：3-5，將來主要來的時候才顯現的榮耀，沒有錯。

Q：是救恩，不是榮耀哦！
A：榮耀是救恩的一部分，我們的救恩包括將來我們成為榮耀。所以，彼得前書第一章和羅馬書第八章講的是將來的榮耀，這是救恩完全彰顯的時候的榮耀，我們也要被榮耀的。宇宙在等這個事情啊！（羅8：22-23）與此同時，我們也已經與基督同死、同復活、同升天了。這個就是Vos， Ridderbos，Gaffin聖經神學要我們看到的。
福音派的基督徒一般看見將來的榮耀、將來身體被贖、將來有新天新地，這些完全是真理。與此同時，在新約有另外強調的一個重點，就是天國已經來了，耶穌基督已經復活，我們也已經與祂復活，我們已經在祂裡面，我們也在末世。

Q：那麼我們可不可以說，這兩個部份，實際上都必須包含，而不能只單傳一個部份。就是說一個是將來還要再得到的。

A：沒有錯，所以我們一直在強調兩個部份，這是兩個世代重疊的世代。一方面我們等候神的愛子從天上降臨，一方面現在已經與基督同復活了。

Q：同升天呢﹖

A：同升天是指耶穌基督當時升天了，我們在那方面也有份的。與此同時，將來耶穌要從天上降臨，我們要在榮耀中被顯現，羅8：23，我們的身體要被贖。這兩個事實，都是真理，不可以少了一個。以前，福音派認為，只要一講到基督復活、勝利，我們現在可以誇勝了，就會說，這是自由派、社會福音。不錯，的確有社會福音派講這一套，說天國來了，所以我們要彼此相愛，地上有人類的博愛社會就好了。我們不是講這個，福音派一直都批判這個。但是，好好地去讀新約聖經，我們發覺，新約聖經的確有這兩條線：天國已臨、天國還沒有臨。在福音書中，耶穌基督教導，天國來了、天國還沒有來；同樣的，在保羅書信完全一樣。末世已經來了，末世還沒有來。福音派正統的基督教是相信聖經是不矛盾的，耶穌和保羅是不矛盾的。對不對？要說耶穌和保羅有矛盾的就不是正統的基督教的釋經學。我所領受的舊約研究和新約研究，是批判那些把聖經兩部份對立起來的釋經或聖經研究的學派的。我再說，凡是把聖經不同的部份對立起來的，都不是正統的基督教的解經方法。剛才我是在講耶穌和保羅不能對立起來，同樣的，耶穌第一次來和第二次來也不要對立起來。

p. 72，Phi 3:20，我們一起來讀：
(20)   我們卻是天上的國民，並且等候救主，就是主耶穌基督從天上降臨。

我們的國籍是天上，是天國的國籍，而我們的國籍既然是在天上，因此，當我們衡量兩個世代、世界的時候，天上的身份肯定是優先的。既然如此，比方說，我香港出生，14歲來美國，住了40年。所以，我的身份，最重要不是中國人，不是華人。這是華人教會的致命傷，我們一天到晚把我們的民族性排到最高，所以比方有一位韓國弟兄進來，我們就會說，喔，今天我們來了一位韓國弟兄，要強調他是韓國人，因為他不是中國人。

我的身份，當然第一是天國。在天國下面，第一，我是福音派基督徒，就是相信聖經的基督徒。第二、我是美國公民，我拿的護照、我繳的稅是美國的。這不是我選擇的，也可以說是我選擇的，因為我已經入籍，我已經成年了，但是我移民不是我的選擇，不過我選擇繼續在這個地方。你們有沒有想過你們為什麼繼續在這個地方？應該說，第一、我們是天國的公民；第二，我是一個福音派的基督徒；第三，我是美國公民；第四、我是華裔。因為天上的國籍乃是我們最重要的身份。

p. 73。Col 3:3-4
(3)   因為你們已經死了，你們的生命與基督一同藏在上帝裡面。

我們的生命是在基督裡面的。基督在哪裡呢﹖基督在天上，坐在父神的右邊。

 (4)   基督是我們的生命，他顯現的時候，你們也要與他一同顯現在榮耀裡。

一方面我們的生命藏在基督裡、藏在神裡，一方面基督顯現的時候，我們一同與祂顯現在榮耀裡。兩個角度都要一起來看，聯合起來。

p. 74。所以，這裡有三個角度：
第一、被期待的已經被應驗了，“已臨”的角度：時間已經滿了。記得嗎，我們上次說，“時間已經滿了”，不是說：信耶穌嗎﹖現在信，明天可能就不能信了，不是這個意思。時間滿了、現在是神悅納的時候是說：歷史已經滿了，the time is full, history is full，歷史已經到了最關鍵性的時刻了，時間已經滿足了，基督已經復活。然後，
第二、世代的末了，臨到“我們”。這是我們經歷的方面，個人基督徒的經歷。

對不起，應該從p. 73下面開始，
第一：被期待的已經被應驗了，“已臨”的角度。就是說，舊約所期待的，基督復活、基督應驗了。

第二、時間的滿足已經臨到我們。就是我們現在經歷得到的。

第三、世代的末了（將來），已經臨到我們，世代已經展開。
（p. 75 ）既然如此，基督徒應該有一個來世取向──“天上取向”的思維。

來世取向就如腓1：23和林後 5：8，我們來讀這兩節：
Phi 1：23
(23)   我正在兩難之間，情願離世與基督同在，因為這是好得無比的。

2Co 5：8
 (8)   我們坦然無懼，是更願意離開身體與主同住。

所以，永恆、將來、天家，是我們最寶貴的。

（p.76）西3：1-2說，
Col 3:1-2
(1)   所以，你們若真與基督一同復活，就當求在上面的事；那裡有基督坐在上帝的右邊。

(2)   你們要思念上面的事，不要思念地上的事。

可是，這種思念上面的事，卻不是一種離世主義，或者修道院式的避世主義，不是一種完全逃避現實的禁慾主義。再說一次：不是離世、不是逃避、不是禁慾、不是修道。為什麼這這樣說呢？剛才我們讀過西3：1-2，你們要思念上面的事，v. 3-4我們也讀過了，我們的生命藏在神裡面，保羅馬上接下來說什麼呢？v.5，
Col 3:5
(5)   所以，要治死你們在地上的肢體，就如淫亂、污穢、邪情、惡慾，和貪婪（貪婪就與拜偶像一樣）。

肢體就是我們身體運作的多方面，就如淫亂、污穢、邪情、惡慾，和貪婪（貪婪就與拜偶像一樣）。所以，保羅在這裡所講的，要思念天上的事，好得無比、寧願與基督同在，不是說我們要逃避這個世界，恰恰就是因為我們思念天上的事，所以我們在地上很現實的對付我們的罪，過一個在現實世界裡面過的聖潔的生活，
（p. 77）v. 18，同樣在歌羅西書第三章：
Col 3:18-21
(18)   你們作妻子的，當順服自己的丈夫，這在主裡面是相宜的。
(19)   你們作丈夫的，要愛你們的妻子，不可苦待他們。

(20)   你們作兒女的，要凡事聽從父母，因為這是主所喜悅的。

(21)   你們作父親的，不要惹兒女的氣，恐怕他們失了志氣。

這些都是很現實的。上面講要思念天上的事，我們已經與基督同死、同復活、同升天，馬上就說，作妻子要怎麼樣、丈夫要怎麼樣、作父親要怎麼樣、在工作場所要怎麼樣等等。所以，新舊約聖經，沒有一種避世的（monasticism）取向，但是，我們希望不需要講的，但是總是要提醒，當然，我們不是在這裡提倡我們要與世界認同、放縱情慾，隨便去犯罪，好叫恩典顯多，當然不是！但是我們不要放縱情慾，不等於說我們要逃避現實，我們是“在”這個世界裡面，就是充滿罪惡的世界裡面，來治死我們不同的肢體，也要作鹽作光，高舉生命的道。所以，不要好像印度教、佛教這樣，認為今世的具體生活是虛幻。不是虛幻的！

（p.77下面）這種末世論的架構，若要放上一個標籤，可以說是“前千禧年派”。

這句話非常的誤導，他的意思是說，你假如要放一個標籤的話，你可以說，既然我們情願與基督同住，離開這個世界，所以我們的取向是將來的。但是，（p. 78中間）無千禧年派比較正確的理解基督的末世王權。因為，這裡我們要強調的是，耶穌基督已經復活、已經作王，祂的王國已經來到。但是，還沒有完全實現、還沒有來到、還沒有第二次再來。兩方面都要強調。這堂不是在講四種不同的千禧年的說法，可是傳統福音派的前千禧年派，的確比較忽略了基督已經勝利、已經作王的事實。

我們很快走過這段，就是告訴我們耶穌基督已經復活，所以，我們目前是在兩個世代重疊的世代裡。

（p. 80）基督的復活，聖靈與救贖

The Ressurection of Christ, The Holy Spirit, and Redemption

現在我們開始一段非常重要的研究，就是耶穌基督的復活和我們的得救和聖靈的工作，這三者之間的關係。

我們已經談過了，保羅的書信裡面講到olam、aeon，“世代”的觀念。世代又是時間、空間，然後耶穌基督又復活了，所以，我們是在兩個世代、兩個世界重疊的情況裡。

現在，我們有了這個架構，新的末世已經來到了，也還沒有來。現在，我們就裡面看這兩個世代重疊的事實，是怎麼一回事。

A. 前言：為什麼把焦點放在基督的復活

我們可以很公允地說，保羅的神學有一個中心思想，他的神學是“基督─末世論”，從廣闊的救贖、歷史、末世的重要性，來看基督的死與復活。意思就是說，耶穌基督的復活，是救贖工作的高潮。耶穌基督的復活，是歷史最重要的一件事情，耶穌基督的復活也是末世展開的那一刻。所以耶穌基督的死與復活在救贖上很重要，在人類宇宙歷史上很重要，在整個末世論裡面也是很重要的。所以，保羅在林前15：3-4說，
1Co 15:3-4
(3)   我當日所領受又傳給你們的：第一，就是基督照聖經所說，為我們的罪死了，
(4)   而且埋葬了；又照聖經所說，第三天復活了，
還記得我們第一次問過一個問題，我們沒有完全回答的。就是說，保羅的思想好像一棟大樓，前門在哪裡？藍圖在哪裡？我們現在看到一個藍圖，就是末世的、兩個世代的藍圖。現在我們走進去，看這個房子裡面有什麼東西。基督的死和復活這兩件事，當然是不同的兩件事，但是需要連在一起，才能被理解。提到一方面，立刻就想到另一方面。文學上，這種說法叫synecdochic。

我們在這裡特別注意耶穌的復活，當然不能與祂的死分開，但是是有分別的。

1. 西方教會的神學傳統，自從Anselm以來，就是大概過去一千年，差不多全部把救贖論的重點放在基督的死上面。基督的工作，就是基督的贖罪大工。而一講到贖罪，就講到耶穌的死。耶穌的死不只是崇高的榜樣，激勵我們、向我們挑戰。更重要的是，基督的死是向上帝獻的祭，為了滿足上帝的公義，除去上帝向罪人的忿怒。這是一千年來正統的基督教所強調的。（p. 81）可是，教會的確有忽略基督復活的傾向。耶穌基督的復活，在我們信仰、教義上的重要性，一般只不過是在護教上，當作我們信仰的證據或支持。聖經為什麼可靠？你看，耶穌復活了，有證據。假如我們把耶穌基督的復活只不過作為護教上的證據的話，我們對保羅的認識是非常貧乏的。保羅的教導，基督復活在救贖上是很重要的。

保羅的復活神學，或者他所講的復活的信息有兩方面：
1、 基督的復活在救贖的效用（efficacy）是什麼？它的、能力是什麼﹖在救贖罪人的效用是什麼﹖當然答案就是，祂把新的生命、新的創造帶到我們中間。

2、 基督的復活在救贖歷史上的地位是什麼？答案當然就是，耶穌基督的復活是救贖歷史的高峰。

這兩個問題，我們把它們拆開來看，因為第一個問題關乎到個人得救的經歷，神學上成為救贖秩序或救贖次序（Order of Salvation）。第二個問題是關乎救贖的歷史（Redemptive History）。這兩個名詞，我們從這裡開始會常常用的。

再說一次。救贖歷史是神的救贖工作，是從創世記3：15就開始的救贖歷史，當然，這個救贖歷史是在永恆裡面所計劃的。基督的死與復活，在整個從創世記3：15一直到啟示錄的救贖歷史，是最重要的高峰。

救贖次序（Order of Salvation）的意思乃是說，耶穌基督所成就的救恩怎麼樣臨到我呢？答案是聖靈施行基督的救恩，透過祂的呼召、重生、給我悔改、信心、使我稱義、作神的兒女，成聖等等。我們一般一想到救贖，就想到救贖的次序，當然我們不常用這個名詞。我們一想到某某人得救不得救，就想到他什麼時候信主、悔改，有沒有得救的確據、是不是過一個聖潔的生活。但是，救贖還有歷史的層面。我想，我們這三四次的課，會一次再一次的提醒。神給我們的，三位一體的神在永恆所計劃的，是在歷史中展開的，是從創世記，人類一墮落，就開始展開了救贖的歷史。或者說得比較鬆散一點，是救贖的戲劇（the drama of salvation）。我說鬆散，因為這個詞，福音派也用，自由派也用。用這個詞沒有錯，但是要記得，救贖歷史是實實在在在時間、空間發生的，耶穌基督是真正地在歷史中肉身復活了。

好，所以，這裡要問的，是基督的復活在救贖歷史中有什麼地位？基督的復活在我個人的得救的經歷佔什麼地位？這是威敏斯特神學院教授Richard Gaffin的博士論文，叫做《復活與救贖》─Resurrection and Redemption。當然，基督復活在救贖大工的核心地位，遠超過一位學者的論文研究，不止一個人在研究，但是，我們的確現在要處理這個問題。

（p. 82）B. 基督的復活與信徒的復活的合一性
我們先來看，耶穌基督的復活，和我們的復活的這兩方面。

我們會先看耶穌基督的復活和我們基督徒將來的復活，然後我們會看耶穌基督的復活和我們過去的復活，也就是我們重生的時候所得到的恩典。

耶穌基督的復活和我們將來的復活之間，有著很密切的關係。其中頭一段的經文是：

1Co 15:20，23
(20)   但基督已經從死裡復活，成為睡了之人初熟的果子。

(23)   但各人是按著自己的次序復活：初熟的果子是基督；以後，在他來的時候，是那些屬基督的。

（介紹書，同上，略）

各位今天手上拿到的講義（復活與救贖），就是Richard Gaffin，Resurrection and Redemption的第一章，連注腳都翻譯出來了。你可以看到引用的是那些Vos和Ridderbos的書。

ITS的同學，如果這是你最後的一個學期，你可以作一個整合性的報告（見講義）。

我們現在休息。
04/08/05下半堂

441首 O That Will Be Glory

491 Faith Is the Victory

我曾經問過一個問題，信心和減肥有什麼不一樣？同樣的地方是都牽涉到我們的意志，是一個意志的鬥爭。不同的地方是，當然，目標不同、對象不同，但是更重要的是信心的性質跟減肥不同的地方，是神所賜的恩典，叫我們抓住神的應許，然後倚靠在耶穌基督身上。再說一次，信心是神、聖靈所賜的恩典，好叫我們能抓住神話語的應許，然後靠着耶穌基督。跟減肥不同的是，一般人的，不論是減肥、戒煙、戒酒等習慣的改變，是自己意志的操練。信心則是恩典。要不要意志？要！但是這個意志是降服在神的恩典下面，然後有神的話語作靠山，有耶穌基督我們的救主作我們的靠山。所以，信心之不同，是在於它的對象。我們信的是神的話語，信的是耶穌基督的恩典。

上一堂我們所講的關於復活，我再綜納一次。其實，我們在基督裡，與基督一同復活。我們與基督的聯合，可以分四個層面來理解（在這個課上我們沒有很詳細講）：

1、 （弗1：3-6）父神在永恆裡，就是在創世以先，“在基督裡”揀選了我們，也就是說，父神在永恆裡揀選了祂的子民，與基督聯合。與基督聯合就是與基督同死、同復活的意思。所以，與基督同復活，是父神預定、揀選的一部分，甚至乎是核心的意義。

2、 基督在歷史上，在加利利山上死了，然後祂第三天復活了。我們既然是在基督裡，就與基督同復活了，兩千年前。就等於亞當第一次犯罪，我們就在亞當裡犯了亞當第一次的罪一樣，第二個亞當從死裡復活，我們就在、我們在第二個亞當裡面，同祂復活了。

3、 但是這個在歷史上成就的事實，聖靈運行（施行）到我們身上，就是我們與基督同死同復活。這個是講到我們重生（洗禮是重生的一個象徵），與祂同死、同復活。所以，我們這裡說，我們與基督同死、同復活是我們的經驗，不只是基督代表我們，是我們法律上、約裡面的代表，也是我們可以經歷得到的。附帶一點，3.a，因此我們每天要與基督同死、同復活。我們要經歷、操練這個已經給了我們的這個奧秘的恩典。

4、 有一天，基督再來的時候，我們的身體要復活，我們就全人得救了。那是我們所盼望的，是我們期待的將來的榮耀。

與基督同復活有這四個層面，就是說明我們的救贖有這四個層面。因為與基督同復活，就是我們得到那個救恩的核心的意義。那你說，不是因信稱義嗎？都可以，當然因信稱義、作神的兒女、成為聖潔，這些都是因為基督的復活，因為我們與祂同復活。

（p. 82）B. 基督的復活與信徒的復活的合一性

我們繼續看下去。現在我們來看耶穌基督的復活和我們將來的復活之間的關係。

1Co 15:20，23
(20)   但基督已經從死裡復活，成為睡了之人初熟的果子。

(23)   但各人是按著自己的次序復活：初熟的果子是基督；以後，在他來的時候，是那些屬基督的。

v. 20說，基督已經從死裡復活。很明顯的，這是在說兩千年前，基督復活的事實。然後，基督復活這件事情，祂的復活，就成為睡了之人（就是死了之人）的初熟的果子（first fruit）。希臘文是ἀπαρχὴ（apache）。這個χ，就是ch。

有一位學者Johannes Veiss說，this little word contains a thesis，是很重要的一個觀念。

（下面一段大部份是講義裡面沒有的。）
從七十士本，簡稱LXX，就是舊約從希伯來文翻成希臘文的譯本。為什麼要看七十士本呢？就是給我們一個方便的橋樑，看當時這批猶太人，他們用了什麼希臘文字來翻譯希伯來文的一些重要的觀念。七十士本常常很好用，提供很多背景。在七十士本，初熟的果子，特別是在獻祭制度上所用的一個名詞。比方說，我們這裡列了兩段經文：
Exo 23:19
(19)   「地裡首先初熟之物要送到耶和華你神的殿。「不可用山羊羔母的奶煮山羊羔。」

Lev 23:10-11
(10)   「你曉諭以色列人說：你們到了我賜給你們的地，收割莊稼的時候，要將初熟的莊稼一捆帶給祭司。

(11)   他要把這一捆在耶和華面前搖一搖，使你們得蒙悅納。祭司要在安息日的次日把這捆搖一搖。

還有其他一些經文，在講義上沒有列出來的，是
Num 15:20-21
(20)   你們要用初熟的麥子磨麵，做餅當舉祭奉獻；你們舉上，好像舉禾場的舉祭一樣。

(21)   你們世世代代要用初熟的麥子磨麵，當舉祭獻給耶和華。

Num 18:8
(8)   耶和華曉諭亞倫說：「我已將歸我的舉祭，就是以色列人一切分別為聖的物，交給你經管；因你受過膏，把這些都賜給你和你的子孫，當作永得的分。

Num 18:11-12
(11)   以色列人所獻的舉祭並搖祭都是你的；我已賜給你和你的兒女，當作永得的分；凡在你家中的潔淨人都可以吃。

(12)   凡油中、新酒中、五穀中至好的，就是以色列人所獻給耶和華初熟之物，我都賜給你。

Deu 18:4
(4)   初收的五穀、新酒和油，並初剪的羊毛，也要給他；

Deu 26:2
(2)   就要從耶和華你神賜你的地上將所收的各種初熟的土產取些來，盛在筐子裡，往耶和華你神所選擇要立為他名的居所去，
Deu 26:10
(10)   耶和華啊，現在我把你所賜給我地上初熟的土產奉了來。』隨後你要把筐子放在耶和華你神面前，向耶和華你的神下拜。

這些都是講到初熟的果子。不論是五穀或酒、或者是獻的牛，或者是餅、麵包等等。初熟的果子獻給神的意思是：這一小小的餅、酒、肉等等，這一小小的祭物，是代表整個收成，代表所有的牛羊，意思就是說，這個初熟的果子的獻祭，是表達以色列人承認所有的牛羊、所有的五穀，所有的葡萄等等，所有的都是神所賜的。

再說一次。初熟的果子，就是表明以色列人承認一切都是從神那裡來，也為了一切都從神那裡來而感謝神；而初熟的果子的奉獻，是代表了神所賜的所有，所以（p. 83），我們在這裡看到整個收成的首期（first installment），好像你買房子、汽車的定金一樣。初熟的果子，不光光是“初熟”（時間上排前面），時間上的先前而已，當然初熟的果子是最先熟的意思，但是這個初熟的，是與整個收成有關，初熟的是整個收成的一部分。

再說。初熟的果子表達一種有機的關聯與合一性（organic connection and unity）。也就是說，開始這一點點，和整個收成是不可分開的。我再說，有機的關係（organic connection），合一，和不可分開。再說一次：不只是最先熟的一些五穀和葡萄，乃是與後面那些整體不可分開的，因為它是代表後面的整體。這是舊約的意思，也是哥林多前書15章20-23節的意思。這裡，也有這兩個意思，就是，基督的復活代表已睡的人的復活，和基督的復活是代表我們的復活，然後，基督的代表和我們的復活，是有生命上合一的關係的。所以，基督的復活不只是在時間上比我們早，固然是，乃是說，基督的復活是初熟的果子，基督的復活是整個復活豐收（resurrection harvest），就是將來所有在基督裡的人的復活，那個豐收的初熟的果子，是整個復活豐收的第一部份，第一個復活的那一位。所以他是已睡的人初熟的果子。所有死了的人，在基督裡死了、要復活的這些人，祂是第一個，也是代表的第一個。祂的復活是代表了所有信徒的復活，而祂是在所有信徒復活中第一個復活的。換句話說，基督的復活與我們的復活有著生命上的關係。基督的復活，令我們信徒們的身體復活，成了一個必須的後果。因為基督復活，所以我們一定會復活；祂的復活是我們復活的保證。但是，不只是保證，這個保證，不只是說說而已的，因為這個保證本身，就是整個大復活事件的第一部份，是整個事情的第一段，祂不只是用口說、應許、保證我們要復活，祂自己是整個復活的第一位。事實上，保羅看基督的復活和我們的復活，不是兩件事情，乃是一件事情的兩個階段（two episodes of the same event）。

Gaffin 是這樣說的：Paul views the resurrection not so much as two events, but as the two episodes of the same event. 這兩件事情是一件事情的兩個階段。

Vos 在Pauline Eschatology p. 45也這樣說：Paul regards the resurrection of Jesus as the actual beginning of the general epocal event. 保羅認為耶穌基督的復活，是整個跨時代的事件實在的開始。跨時代的事件就是所有信徒的復活的開始，the actual beginning。

Ridderbos在他的Paul一本書，p. 538說，His resurrection and that of His people form an unbreakable unity. 耶穌的復活和祂子民的復活，兩者構成一個不可分割的合一，是一件事情。

p. 83最後一行，我們若問保羅，我們的復活什麼時候會發生﹖他會答覆：在基督的復活這件事情上，我們的復活已經發生，已經開始了。“一般的復活”，就是在基督裡眾人的復活，這件事情，已經開展，已經是事實。

現在要打岔講另外一件事，是筆記裡面沒有的：在保羅書信裡面和其他地方，也用到“初熟的果子”這個字。

Rom 11:16
(16)   所獻的新麵若是聖潔，全團也就聖潔了；樹根若是聖潔，樹枝也就聖潔了。

Rom 11:16
(16)  If the dough offered as firstfruits is holy, so is the whole lump, and if the root is holy, so are the branches.（ESV）

這裡沒有翻譯出來，新麵是指麵粉初熟的果子（the first furit of the dough）。假如初熟的果子這團麵粉是聖潔的話，全團麵粉也都聖潔了。

Rom 16:5
(5)   又問在他們家中的教會安。問我所親愛的以拜尼土安；他在亞西亞是歸基督初結的果子。

保羅在這裡問候。英文是說：the first fruit of Asia in Christ。這位弟兄是亞細亞（今土耳其）在基督裡初熟的果子。

Rom 16:5
(5)  Likewise greet the church that is in their house. Salute my well-beloved Epaenetus, who is the firstfruits of Achaia unto Christ. (KJV)

意思就是說，這位弟兄，他不只是以弗所第一位信主的基督徒，乃是說，福音在亞細亞傳除去，結果有一個豐收，以拜尼土是這個豐收的開始，當然他是第一個，而且他是這個豐富的收成的第一個。參林前16：15

1Co 16:15
(15)   弟兄們，你們曉得司提反一家，是亞該亞初結的果子，並且他們專以服事聖徒為念。

另外一個地方講到初熟的果子，是羅8：23

Rom 8:23
(23)   不但如此，就是我們這有聖靈初結果子的，也是自己心裡歎息，等候得著兒子的名分，乃是我們的身體得贖。

我們有聖靈的初熟果子，英文是the first fruit of the Spirit。信徒們有聖靈，信徒們有聖靈住在我們裡面，這個事實，有聖靈這個事實，就是一個初熟的果子，是一個印證，是一個把握、一個證據，就是說，將來我們有一天，身體要復活，將來我們有一天，身體復活的時候，就在宇宙面前，公開的、完全的被神收養，作祂的兒子。那你說，為什麼不是女人。因為只有兒子有得到遺產的權力，你要不要作女兒﹖沒有遺產。所以，當然男女都是兒子，都是有產業的兒子。有聖靈這個事實，就是我們將來我們要公開的、在天使面前得到作兒子、後世的名份的印證，意思是說，我們現在就已經享受到作神的兒子的、初步的權利（intial enjoyment of the adoption）。參看Rom 8:15
(15)   你們所受的，不是奴僕的心，仍舊害怕；所受的，乃是兒子的心，因此我們呼叫：「阿爸！父！」

Rom 8:15
(15)  For you did not receive the spirit of slavery to fall back into fear, but you have received the Spirit of adoption as sons, by whom we cry, "Abba! Father!" （ESV）

英文是我們所受的，是兒子的靈。在8：23說，我們有聖靈作我們初熟的果子。有聖靈的人，就在心裡歎息，等候得著兒子的名分。所以，我們一方面，將來要成為神的兒女，公開的在天使魔鬼面前得到，但是另一方面，我們現在已經有聖靈，已經有兒子的名份。所以，聖靈是什麼呢？在我們心中的聖靈，就是將來的兒子的名份的初熟的果子，或者說down payment，好像我們賣房子、車子所付的首期，神不只是給我們保證，祂已經付了“頭期款”了，意思就是第一個付款（比定金更重一點）。

同樣的，在以弗所書1：13-14也是一樣，
Eph 1:13-14
(13)   你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。

(14)   這聖靈是我們得基業的憑據（原文作質），直等到神之民（民：原文作產業）被贖，使他的榮耀得著稱讚。

聖靈是我們的印記。神把天上屬靈的福氣已經給我們了，將來我們要具體地享受。聖靈賜給我們天上所有屬靈的福氣：神預先揀選我們，使我們毫無瑕疵，基督的寶血洗淨我們的罪、救贖我們，又向我們啟示神永恆的旨意，又有聖靈在我們心中，我們得著產業，以弗所書1：3-14所有的福氣，聖靈是所有這麼多福分的首期、頭期款，或者說，神先給我們這麼多。也可以說，有些電影上演的時候會有一個preview，首映，a sneak preview，給你先看一看。好像我們有福的確據裡面有一句話是，O What the Foretaste of Glory Divine，先嘗到天上的榮耀。先嘗、預演。所以，聖靈是保證，初熟的果子（初熟的果子就是定金、頭期款的意思），神把天上的榮耀給了我們一個迷你的賜下。

現在我們回到哥林多前書15章這段來看。

1Co 15:20-21
(20)   但基督已經從死裡復活，成為睡了之人初熟的果子。

(21)   死既是因一人而來，死人復活也是因一人而來。

(22)   在亞當裡眾人都死了；照樣，在基督裡眾人也都要復活。

既然復活是因著一人而來，基督既然復活了，祂就成了睡了的人的初熟的果子。所以，v. 21是告訴我們原因，為何基督是死了之人復活的初熟的果子。v. 22是支持v. 21的。

在v. 22的下半，在基督裡眾人也都要復活。既然v. 22是支持 v. 21的，就是死即是因一人而來，死人復活也是因一人而來，因此，v. 20, 22都有一個觀念，就是耶穌基督與我們的合一，耶穌基督與我們的認同（solidarity），耶穌基督與我們生命上的聯結（organic connection）。就是說明v. 22說的（耶穌基督與我們生命的關係），在v. 20已經有了。因為v. 20只是用初熟的果子，但是 v. 21, 22 說得更多，所以告訴我們，耶穌基督成為已睡的人初熟的果子，耶穌基督和這些已睡的人之間的關係，是一個合一、生命上的聯結。
v. 22說，照樣在基督裡眾人也都要復活。這裡，比 v. 20也講得更多。因為這裡說“在基督裡”，而這個“在基督裡”，“基督”在v. 22下，是對照在 v. 22上，在亞當裡。什麼意思呢？意思就是說，耶穌基督是誰？耶穌基督是第二個亞當。亞當是第一個亞當。

在亞當裡，眾人都死了。但是耶穌基督是第二個亞當，最後的亞當，在祂裡面的眾人都要復活。所以，這一個初熟的果子的耶穌是誰呢？這一位使在祂裡面都要復活的這一位是誰？這一位就是末後的亞當耶穌基督。因為，耶穌基督自己身為第二個亞當、末後的亞當，所以，在祂裡面的人與祂有生命的關係；祂復活，在祂裡面的人，都要與祂復活，在祂裡面同復活，因為祂是第二個亞當，是最後一個亞當。
有問題嗎？
或者我們這樣說，我作一個應用。

亞當是誰﹖是人類的祖先。神向亞當吩咐要治理大地。亞當犯罪、墮落了，神賜下第二個亞當，耶穌基督。什麼叫第二個亞當呢？還有，是末後的亞當，沒有第三個的，只有兩，第一跟末後的。末後的亞當就作成、成就（accomplish）了亞當應該成就、卻沒有成就的。亞當應該過一個聖潔公義的生活，管理大地，他作不到、犯罪了，耶穌來了，都作到了。這一位這麼能幹、能以聖潔、公義管理大地的末後亞當是誰呢？就是神的第二位，為祂的子民死、復活、升天，還要賜下福音的大使命的那位耶穌基督。

現在我們把這句話倒過來講，那位為你我死的耶穌，又為我們復活、升天、賜下大使命的耶穌基督是誰呢？原來祂是第二個亞當、末後的亞當，意思是說，祂乃是完完全全地成就了亞當應當成就的使命，就是管理大地，好好地在工商業、藝術、政治、教育、各方面反應出神的榮耀的，我們作不到，耶穌作到了。為我們復活、升天、賜下大使命的基督是誰？就是末後的亞當，就是完全在地上執行管理權的那個末後的亞當。那，請問耶穌有幾位？當然只有一位，因此，福音使命和文化使命，就是治理大地，是一件事情，不是分割的一件事情，因為耶穌只有一個。我們是在第二個亞當裡面同死、同復活的。那什麼叫第二個亞當、末後的亞當？就是成就了亞當所失敗的，是人類的代表。亞當是人類的代表，人類的頭。耶穌基督是誰？耶穌基督是在祂裡面的那個族類，在耶穌裡面的人的頭，在耶穌裡面的人的代表。所以，耶穌基督是“代表”我們復活，因此我們一定得到復活。

（p. 85）Col 1:18
(18)   他也是教會全體之首。他是元始，是從死裡首先復生的，使他可以在凡事上居首位。
他是身體的頭，這身體就是教會。他是元始，是死人中首先復生的，好讓他在凡事上居首位（新譯本）
這裡有好幾個字，還要連同西1：15來看的。

他是原始 ἀρχη（arch，beginning），祂是開始。然後呢，祂是從死裡首先復生的，πρωτότοκος（prōtotokos，fisrtborn），這是首先。ἐκ τῶν νεκρῶν（ek to nekron，from the dead）。這裡是說，祂是從死裡出來（就是復活）的第一個，使祂可以在凡事上居首位，πρωτεύων（prōteuō，preeminent）。這兩個字是有些關係的。

(18)  καὶ αὐτός ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος, τῆς ἐκκλησίας· ὅς ἐστιν ἀρχή, πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν, ἵνα γένηται ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων,
(18) And he is the head of the body, the church. He is the beginning, the firstborn from the dead, that in everything he might be preeminent.（ESV）
Col 1:15
(15)   愛子是那不能看見之神的像，是首生的，在一切被造的以先。
這愛子是那看不見的　神的形象，是首先的，在一切被造的之上。（新譯本）
(15)  ὅς ἐστιν εἰκὼν τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου, πρωτότοκος πάσης κτίσεως,

耶穌基督是從死裡首先復生的。英文翻譯成firstborn from the dead，就是從死裡首生的。跟初熟的果子一樣，πρωτότοκος（prōtotokos，首生的）這個字也是要從七十士本去理解。其實，初熟的果子，跟頭生的，這兩個字，是很有關係的。有的時候，這兩個字簡直是同義詞。在哪裡呢？又是七十士本，在尼10：36-37，結44：30。還有另外一個字protoganima，也是頭生的意思，跟初熟的果子一起用，同樣的道理，在出23：16，197，利2：14，利23：17，20，民18：12-13。要知道以後再給你們。

既然初熟的果子和頭生的有這麼密切的關係，耶穌基督是不是就是這樣來看呢？就是說他是被生的第一個，就好像初熟的果子，祂是復活的第一個，也是代表。那，耶穌基督是不是被生的第一個呢？答案是：不是的。為什麼呢？我們要先看兩個因素。

第一個因素：首生是什麼意思呢？首生是指耶穌基督和宇宙、創造（creation）是有關係的。耶穌基督和創造，和凡事之間是有關係的，不是沒有關係的。耶穌基督的身份是和凡事，或者是宇宙有關的，不是沒有關的。可是，第二、與此同時，基督不可能是第一個被造的。因為，v. 16, 17就明明說得清清楚楚的。

Col 1:15-17
(15)   愛子是那不能看見之神的像，是首生的，在一切被造的以先。

(16)   因為萬有都是靠他造的，無論是天上的，地上的；能看見的，不能看見的；或是有位的，主治的，執政的，掌權的；一概都是藉著他造的，又是為他造的。

(17)   他在萬有之先；萬有也靠他而立。

Col 1:16-17 (ESV)
(16)  For by him all things were created, in heaven and on earth, visible and invisible, whether thrones or dominions or rulers or authorities--all things were created through him and for him.

(17)  And he is before all things, and in him all things hold together.

歌羅西書原文是 in him, all things are created，在祂裡面造的，萬有都是在祂裡面被造的。然後，all things were created through him and for him，是藉著祂，也是為了祂而造的。

所以，既然萬物都是在基督裡被造，透過祂、藉著祂、還有為了祂所造的，耶穌基督就肯定不可能是上帝所造的第一位。
再來。第一點是耶穌與宇宙之間是有關係的。第二、。祂不可能是第一個被造的，因為聖經本身說得清清楚楚的，萬物是靠祂造的、藉著祂造的、在祂裡面造的，為祂造的，因此“首生” 這個意思，是在舊約裡面同一個意思。是什麼意思呢？就是經過多年用“首生” 這個字，到了一個地步，這個字的意思，就既不是首也不是生，跟首沒有關，也跟生沒有關。是什麼呢？它的意思就是獨特的（unique），有特別的地位（special status），有特別的尊貴，就是獨特的、特別的尊貴，就是說，是配受特別的恩惠和福氣，也就是尊貴的意思，耶穌基督是在宇宙上最尊貴的那一位。所以，耶穌基督與宇宙的關係是尊貴的，不是被造的第一位，但是也不是沒有關係。

所以，在西1：18，祂是從死裡首先復生的，就是說，祂在要從死裡復活的人中間，是最尊貴的，耶穌是主。我們就講到這裡。

低頭禱告。天父感謝你，我們所事奉的是一位活的、尊貴的主，我們也已經能先嘗到永生的榮耀，求主給我們有屬於你的，在你裡面的把握，叫我們知道既然在你裡面，我們就每天要活出這個復活生命的樣式，謝謝主給我們這個尊貴的地位，因為耶穌基督祂先有這個尊貴的地位，從死裡復活。繼續將這些真理刻在我們心中，幫助我們反復思想，也求主幫助我們擔當我們生活、事奉的重擔。因為你也是我們的大祭司、好牧人。我們今天晚上也安息在你的懷中，謝謝主耶穌。奉你的名而求。阿門。
05/05/05 與基督聯合：與基督同死、同復活
詩歌
191首 Come, My Soul Thy Suit Prepare
我的心啊，要準備，耶穌願意聽其求。Suit就是打官司那個suit同一個字，是陳辭的意思。我們到耶穌面前，將我們要講的話準備好。然後第二節說，我們來到君王面前，求要事，因為他的恩典是夠我們用的。第三節說，我們來求再不反抗我救主，其實英文是這樣說的，Take possession of my breast; There Thy blood bought right maintain, And without a rival reign; 主啊，你來擁有我的心，在我的心裡，再沒有別的，與你爭你的王權。因為，你在我心中作王的王權（right），是你的寶血買回來的。既然你用寶血買回我的生命，你有權作我的王，不要讓任何其他的在我心中作王，這是第三節。第四節就告訴我們，我們在地上走天路，需要神作我們的帶領，第五節，求神給我們知道我們的任務是什麼，給我們力量，給我們生活和死，也是作一個pilgrim，也是在地上作寄居的。調用Take my life and Let it be
95 首 Himself主自己
禱告：主耶穌，我們願意學習把我們生命的主權都交給你，一無掛慮地讓聖靈來掌管我們的生命。我們承認我們有很多的罪過、血氣，常常跑在你的前頭，我們都求主一一地鑒察，謝謝主，你的恩典夠我們用。今天晚上也求你的平安臨到我們，讓我們知道擔當我們重擔的是你，我們的大祭司、好牧人，幫助我們抓住你的應許，再一次敬拜你的話語。奉耶穌基督的聖名。阿門。
431首 Moment by Moment
今天的講義清單：
1. 關於「與基督聯合」，與基督同死、同復活的錯誤解釋。（單張講義）
2. 與基督一同復活：是救贖歷史，也是信徒的經驗（9 pages）
3. 保羅書信講義p.85-

耶穌基督的復活，和信徒將來的復活有密切的關係。
耶穌基督的復活（也就是歷史上的復活）也與信徒已經經歷過的復活，有密切的關係。
也就是說：
一、基督徒有一天要身體復活（主再來的時候）。耶穌基督既然從死裡復活，是初熟的果子，我們就必“與主”同復活。這個“與主”不是說耶穌會第二次再復活，乃是說，因為耶穌復活的緣故，有一天我們身體要復活。這是主耶穌的復活與我們將來復活的關係。
二、除此之外，耶穌基督的復活帶來基督徒“已經”與耶穌基督復活。這個復活是每一個基督徒已經經歷過的。意思就是說，一個人成為基督徒，用我們今天的術語是：當一個人“重生”的時候，他是真正的與基督同死同復活。這個同死同復活，用我們講義和Gaffin 的書裡面的用詞，這個復活是一個經驗上（experiencial）的復活，也是一個存在式（existential）的──真正的復活。基督徒的確、真正、事實上，與基督同死同埋葬同復活了。不只是說，我們每天要與基督同死、同復活，這是我們的操練。但是在這個操練還沒有開始，在我們重生的時候，我們就已經與基督同死同埋葬同復活了。
關於與基督聯合，有五方面誤導或錯誤的解釋：
第一方面是以天主教的神學家比較多一點。他們的意思乃是說，在聖禮中，也就是在洗禮的時候，耶穌基督的死與復活，再一次地實現、再一次地呈現。英文是actualize， representation。 Representation 這個字，在這裡不是代表的意思，是Re-Present（再一次的呈現），講白一點，就是耶穌再死一次，因為祂是再一次被獻上。A sacramental actualization or representation of the salvation event in baptism。在洗禮的時候，這個救贖的事件（salvation event），就是耶穌的死與復活，就再一次實現了。這種聖禮觀、這類的解釋其中一個背後的前提乃是說，保羅受了當時一些神秘宗教（mystery cult）所影響。
我們相信洗禮是代表我們基督與同死同復活，但是並不是說耶穌基督的死與復活在那個時候，在肉身上再死一次，再復活一次。不是的。
第二種錯誤，比較是基督新教，自由派，特別是受了存在主義和巴特神學的影響。對他們來說，與基督同死同復活，是沒有時間和空間上的意義的。這裡不是在講神秘主義，而是講存在主義。在我不同的班上，我常常說，康德（Immanuel Kant）的哲學告訴我們，人不可能在樓下（此岸），就是理性科學的範圍，找到真理、找到上帝的。要到樓上（彼岸），也就是說在理性和科學不管用、不運作的範圍，才能找到上帝。所以，講到與基督徒同死同復活的時候，他們受了祈克果或巴特的影響，他們就會說：Paul teach us an incorporation into the Christ event and a contemporalization with the Christ event. 

保羅教導我們是進入到基督事件，而同時將基督事件現今化（contemporalization）。跟天主教用的詞很像，就是說，再獻一次。 In the Christ event, the category of time is suspended。在這個基督事件裡，時間這個觀念完全是吊空的。有一點像什麼呢？像我們說，“我們不可能在聖經裡找到真理啦！”，我們怎麼可能絕對地說，我們對聖經的解釋是完全的呢？是完全找到上帝呢？完全認識神呢？我們要用“信心的跳躍”，在恩典、在信心，不是在歷史，也就是說不是在聖經這本書裡，不是在耶穌基督當時死和復活，不是在歷史、理性、科學摸得到的，是要跳躍、超過歷史、理性、科學，包括聖經，超過這些，進入到一個基督事件，是存在式（existential）的，意思是說，理性摸不到的、文字形容不到的，在那裡，我們可以進入（incorporate），也可以實現。這個跟巴特的聖經觀很有關係。
巴特說，聖經是在“下面”的，是我們理性、科學碰得到的這個此岸。神的話是在上面的，在彼岸的。基督也是在上面。我們所相信的基督，是大有能力的一件事情，一個event，神大能地與我們相遇，但是這和聖經裡面的話沒有關係。跟歷史的耶穌也沒有關係，那是“樓下”的。而聖經這本書一定是有錯的，因為是人寫的，只不過是啟示的“見證”。同樣的，與基督聯合，你要找到耶穌嗎﹖在聖經裡面那個耶穌，是經過歷史的解釋，一定是不準確的，你要碰到耶穌、接觸祂嗎？好，要信心的跳躍。所以，受了巴特影響的神學家都會說，哎呀，我們在聖經裡面找不到真理的，但是憑信心，神又再一次的恩待我，靠著祂的恩典，我又可以與基督相遇了，我又感受到祂。這種講法，有時候福音派也講的，就是因為福音派太不夠儆醒，沒有注意到我們已經受了存在主義毒素的影響。
第三種是福音派的。剛才我們唱的一首詩歌，叫主自己。我們說以前怎麼樣，現在怎麼樣。這首詩歌的作者是A.B. Simpson，宣道會的創辦人，宣信牧師寫的。在宣信之前，19世紀末英國有一個運動，每一年有一次用今天香港的話來說，就是“培靈解經大會” 、香港培靈大會，英國就比中國更早了。Keswick（培靈會）（w 不發音，唸/kezik/）。Keswick就是在約翰衛斯理之後，因為衛斯理說，我們可以無罪完全的，當然這個不合乎聖經。所以，在衛斯理之後有些人還是願意像衛斯理一樣尋找更深的奉獻、更深的愛主、更深的得勝，而他們又避開了衛斯理這種完全perfection的說法，所以他們就有一套新的說法，而這個說法是非常影響華人培靈、靈修傳統的。就是說，你什麼都不要作，就讓神掌管就可以了。所以，什麼叫與主同死、同埋葬、同復活呢？就是你當自己是死的，Let go and let God! 要放棄去嘗試靠自己的血氣，完全降服，讓主耶穌。巴刻在《活在聖靈中》的第四章，批判完了衛斯理之後，也批判這一派的神學的（調整焦距看聖靈）。
為什麼要批判他們呢？首先，羅馬書第六章說的與基督同死、同埋葬、同復活，主要不是叫我們每天與基督同死、同復活。我不是說這個沒有這個真理。有的！在哥林多後書有的：2Co 4:10
(10)   身上常帶著耶穌的死，使耶穌的生也顯明在我們身上。
但是羅馬書6：1-3節，主要不是講那個。主要是講：你知道嗎﹖你已經向罪死了，已經與基督同死了。所以，與基督同死，同埋葬，同復活，是在重生的時候，我們已經得到的、領受的一個經歷。這是Keswick第一個問題。
Keswick第二個問題，是作基督徒沒有那麼被動的，不是說let go, let God， 你什麼都不作，奉獻自己就可以了。我們每天與罪要打仗的啊！我們要與我們的血氣爭戰。
第四、在不同的世代都會有一種靈意解經。在廿世紀比較流行的，是聚會所的傳統。但是聚會所的靈意解經只不過是一千幾百年來多種靈意解經的一種。我從小就聽這一類（不一定是聚會所）的講道。就是說，是啊，我們已經與基督同死同復活了啊！我已經是……。
今天晚上我們要講的就是這個，沒有錯，我們是已經與基督同死，同埋葬，已經與祂同復活了。問題是這一類靈意解經所忽略的，乃是說，我是憑什麼根據，已經與基督同死同埋葬同復活呢？乃是根據：一、神在創世之先，在基督裡揀選了我；二、基督的的確確死了、埋葬了、第三天復活了（林前15章）。
假如沒有神永恆的計劃和基督在歷史上真正的死與復活，我們不可以憑空的說一個屬靈的經歷：我已經與基督同死、同埋葬、同復活了。基督的死，使我與他的同死，不單成為可能，基督的死，使我與同死，成為必定發生的事實（necessary fact）同復活。基督的復活，使我與祂復活成為可能，不但如此，基督的復活，使我與祂同復活成為一個必定的結果（necessary result）。倒過來說，我之所以可以說我經歷過與基督同死同復活，完全是因為基督曾經死，曾經復活，成為從死裡復活的人的初熟的果子。所以，我們已經與基督同死同復活，的確是福音派非常敬虔的、很屬靈的一些傳統所宣講的，很對的！只是不要忘記這個經歷與歷史的關係。我們這幾堂都是在處理這個問題，就是我們與基督同死同復活，是救贖歷史，也是所謂“存在經驗”，就是信徒真正所經歷過的。
第五個錯誤是來自Herman Ridderbos，Ridderbos 是改革宗的一位解經大師。我的老師Richard Gaffin批判他用了一個比較含糊的觀念，沒有把事情說清楚，反而把事情說得更含糊。就是說，什麼叫我們「在基督裡」，我「在基督裡」呢﹖就是我們與基督一起構成一個 coporate personality，一個集體、群體的人格、人性。這個有一點用了一點現代心理學personalism（人格主義）的哲學，把基督和我之間的聯合，說得太過模糊了。
比較正確的說法是：
1、 在永恆裡上帝的揀選和預定，已經使祂的子民在基督裡了（弗1：3-4）。
2、 耶穌基督的死、穌基督的復活是救贖歷史的高峰。（對我們相信聖經的福音派，這個是常識）。因此，信徒與基督同死同復活，與基督同復活，從某一個意義上，也是發生在救贖歷史上。意思是說，兩千年前基督掛在加利利山的十字架，我與祂同死；兩千年前，耶穌基督從墳墓走出來，復活了，從某一個意義上，我與祂同復活。至少，耶穌基督復活是所有從死裡復活的人的初熟的果子。
3、 我與基督同死同復活，是每一個人重生的時候所經歷的。
4、 我與基督同死同復活，是因為我在基督裡。而我“在基督裡”，是一個“約”（covenant）裡的關係。耶穌基督是約的中保（希伯來書整卷書是在講這個），所以，當我們說，信徒是“在基督裡面”的意思，就是說是在基督這個救贖之約、恩典之約裡面。在這個約裡面，基督是我的頭，基督是我的代表。從這個角度來說，基督的死，帶來我與祂同死，或者是同復活。這個基督與我的關係是約的代表。約的代表就是說，耶穌代表我，基督也是我的頭。
5、 從我們要處理的各段經文，我們可以作出這個推論；因為基督的復活，上帝算我、看我是與祂同復活的。因此，信徒是真正與基督同復活的。這個真正（real）與基督同復活，就帶來上面所說的“存在經驗” ，真正的與基督同復活。因此，耶穌基督死與復活的時候，上帝就算所有在基督裡面的人，既然在祂裡面（在永恆裡面，就是在祂裡面），就算他們與基督同死同復活。因此，兩千年前，基督在加利利山死的時候，我是真正與基督同死同復活的！神既然算在基督裡的人是真正與祂同死同復活，因此，神就賜下這個與基督同死同復活的經驗，或者說真正的存在的經歷。這個“存在經歷” 就是發生在你我身上，我們成為基督徒重生的那個時候。時間上有四層：永恆、兩千年前、我的重生，還有將來。這是四方面：永恆的揀選和預定，兩千年前基督的死與復活，和一個人重生的時候，最後是主再來的時候，我們身體復活。所以從時間上可以分四個不同的時刻。
在與基督同死同復活這件事情的意義上，我們可以說是：一、約裡的聯合。二、是代表性。三、基督是頭。四、神算在基督裡的人，真正與祂同復活，因此是真正的。It’s covenantal, itt’s representative, Christ is head, and is really so, because God looks at it as so. 我真正與基督同復活，因為神看在基督裡的人是與祂同死同復活的。
有沒有問題﹖
我們上次講了一段歌羅西書1：18（講義p. 85）。我們把這段經文講完。
Col 1:18
(18)   他也是教會全體之首。他是元始，是從死裡首先復生的，使他可以在凡事上居首位。
Col 1:18
(18)  καὶ αὐτός ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος, τῆς ἐκκλησίας· ὅς ἐστιν ἀρχή, πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν, ἵνα γένηται ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων,

我們已經解釋過，首先復生呢（first born from the dead），ρωτότοκος（prōtotokos，首生）這個字，和初熟的果子是很有關係的。對Prototokos（首生）這個字最恰當的定義，就是首先這個字，既不是首，也不是生。乃是說，這個字在舊約已經帶上一種比較籠統的意義，就是unique（獨特的），special status（有特別地位），special dignity（有特別尊嚴），marking one as the recipient of a special favor and blessing，就是特別配受稱讚和祝福的。所以，耶穌基督是首先復生、首生的，是這個意思。
講到耶穌基督是首生，我們與祂這位首生者聯合，下面還有五方面的考慮：
1、 第18節的首生要從第15節的首生來看。
Col 1:15
(15)   愛子是那不能看見之神的像，是首生的，在一切被造的以先。
Col 1:18
(18)   他也是教會全體之首。他是元始，是從死裡首先復生的，使他可以在凡事上居首位。
中文聖經1：15，18，這裡有兩次講到基督是首生的。
v. 15說，耶穌是所有被造的，就是整個創造的首生，πρωτότοκος（prototokos）。
Col 1:15
(15)  ὅς ἐστιν εἰκὼν τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου, πρωτότοκος πάσης κτίσεως,

v. 15是prototokos ，πάσης，就是所有的。Κτίσεως，這個字我們見過的。講到若有人在基督裡，就是一個新造的人。我們說，不是“新造的人”，是在基督裡有一個新的創造。創造或被造這個字，其中一個是 ktisma，這是那一類字其中的一個。耶穌基督是所有被造的首生的。首生在所有的被造以先，或以上。

(18)  καὶ αὐτός ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος, τῆς ἐκκλησίας· ὅς ἐστιν ἀρχή, πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν, ἵνα γένηται ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων, 

v. 18講的，耶穌基督也是首生的，prototokos，同一個字， v. 15, v. 18用的首生是同一個字。但是現在是πρωτότοκος ἐκ τῶν（ek = out of, or from），就是從哪一些人來說是首生呢？就是死的，νεκρῶν 就是“死的”意思。就是，在死裡的人中，耶穌基督是首生的。所以，v. 15和v. 18都有prototokos。這是第一點。

2、 可是，v. 18的prototokos（首生），和v. 15用法不一樣。v. 18有ek這個字。First born from the dead. 從那一些死的人來說，是首生的。就是說，耶穌基督是全宇宙裡面死過的人裡的一位，從所有死的人中，耶穌基督是prototokos，是首生的。意思就是說，在v.18 強調的，是耶穌基督與死的人的認同（identification）和合一（solidarity）。 v. 15要強調的是，耶穌基督是在所有被造的以先、以上。所以v. 15要強調的是主耶穌的尊貴。但是v. 18 用了ek這個字，就表示耶穌基督是所有死的人其中的一位，不過，祂是first born，是首生的。和耶穌基督是死裡的人初熟的果子，是同一個意思。

第一點是v. 15, 18用同一個字。

第二點是，但是用法不一樣。因為v. 18加了一個ek，是強調耶穌基督與我們的相同，v. 15 是強調耶穌基督與我們的不同，耶穌基督的尊貴。

3、 在v. 18，與prototokos（首先復生）有關連（corelative）的，是“元始”，希臘文是ἀρχη（arche）。很多英文就翻成head，biginning。arche這個字，可以翻譯成head（頭），或者beginning（中文翻成元始）。可是這個字，不只是指在時間上第一位。乃是說，是作頭、作尊貴的（headship and primacy），第一位的。所以，arche（元始）和prototokos（首先復生）這兩個字用在同一節的時候，它的意思就是說，耶穌基督復活的這件事情的重要性是什麼呢？這件事情的重要性乃是說，耶穌基督的復活是一個劃時代的事件的開始（Christ’s resurrection is the beginning of the general epocal event）。什麼劃時代的事件呢﹖是我們第一次、第二次所講過的“末世”，新的時代。耶穌基督的復活，是整個復活時代的開始，因為祂是頭，祂是首生的。不只是第一個復活，arche這個字的意思，Ridderbos在他《保羅》（Paul. An outline of his theology）第56頁是這麼說的：耶穌基督是pioneer，他是先鋒，the inaugurator（首創者）who open up the way，耶穌基督打開了復活的道路的那一位。所以，“首生”不只是第一位的意思，也不只是尊貴的意思，首生的意思，是劃時代、開了這個復活的時代，開了復活的門，開了復活的道路的意思。
4、 v. 18還有一句話，就是最後那句：使祂可以在凡事上居首位。

ἵνα γένηται ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων
“使”就是 in oder that，希臘文是 ἵνα（hina）。γένηται （genetai），就是他可以成為（become），或者可以作，in all things（ἐν πᾶσιν，en pasin），在。Πρωτεύων所有的事情上，要做什麼呢？要居首位。αὐτὸς πρωτεύων（auto = he,  proteuwn），我們見過這個字，記得πρωτότοκος  （prototokos）嗎﹖prototype的“proto” 就是從那裡來的。與這個prototokos 有關的，是πρωτεύων（proteuwn）。好叫在所有的事情上，祂都能成為居首位的那一位。居首位的意思就是to be first，作第一位， to have first place，不只是時間上的，也是剛才所說過的，尊貴的，preeminent，有特別的地位。最後，
五、也是在v. 18，
(18)   他也是教會全體之首。他是元始，是從死裡首先復生的，使他可以在凡事上居首位。

這給我們看見，耶穌基督居首位這個事實，是對教會有重要意義，也是對整個宇宙（在凡事上）有很重要的意義的。所以，耶穌基督就是“元始”，是死裡的人的首生者，祂是在所有的事情上居首位的。那，這位耶穌基督是誰呢﹖這位作元首的、死人的首生者、凡事上居首位的是誰呢？就是基督身體的頭，教會的頭。

我常常用一個例子說，假如有人帶你去一個很小的、賣麵的爛攤子，人家告訴你英國女皇或美國總統是這個爛攤子的老闆，你不會相信的。教會這個爛攤子的老闆、元首是誰呢？就是宇宙裡面居首位、凡事上居首位的耶穌基督。所以，這裡與以弗所書1：22-23是同一個意思：教會的元首是誰﹖就是那個在宇宙裡居首位的耶穌基督，就是從死裡復活的那位，也就是在死裡的人的初熟的果子中居首位的首生者。既然是如此，耶穌基督和與祂同復活的人，或者說耶穌基督與在祂裡面的人，是有一個代表性的關係，也有著一個生命的關聯。

各位會覺得為什麼要這麼仔細、這麼囉唆？剛才已經說過了，因為至少有五六種錯誤的看法，或不完整的看法。上帝在永恆裡所計劃、所預定的，耶穌基督在兩千年前成就了。但是這個兩千年前的事情，跟你我有關係的。因為我們是在祂裡，上帝喜悅，上帝看我們是在祂裡面與祂同死同復活了。然後，當聖靈把我們揀起來、呼召我們、重生我們的時候，我們就與基督同死同復活，這是一個真正悔改、相信的人的經歷。然後才談得上我們要治死肢體上的血氣和罪，要將身體獻上作活祭，為神活、向義活。

我承認，從小的時候，聽傳道人培靈會講羅馬書第六章，一般就是說：你要將身體獻上，你要獻上，或者說，你要治死罪、不要犯罪。我承認這是聖經的教導，但是，主要是在羅馬書第12章，還有歌羅西書、以弗所書下半，很多的教導。但是羅馬書第六章這裡說明一件事實，是我們信徒在重生的時候，真實經歷過的。握知道在很多課程上課的時候，不少學生會問，那，有些人重生了、信主了，不像樣的，為什麼好像沒有經歷過這個？我們目前不是在討論所有曾經舉過手、決志信主的人，有過這種的表象（phenomenum），有這種現象的人，他們的信和悔改是不是真的？我們要討論的是，當聖靈臨到一個人，給他真正的重生的時候，一個生命的改變的意思，就是與基督同死同復活。因此，真正與基督同死同復活的人，要每天與基督同死同復活，be what you already are，我們每天要活出神已經賜給我們的那個真實。Be everyday, who you already are, because God has given you， 要活出你已經是的那個人，就是神在你重生的時候給你的那個新的人性、新的心、新的靈。

有問題嗎﹖

好，現在我們來看 p. 87。我們一起來讀：

林後2Co 4:14
(14)   自己知道那叫主耶穌復活的，也必叫我們與耶穌一同復活，並且叫我們與你們一同站在他面前。

這裡的上下文告訴我們，保羅在傳福音的事工上有不少苦難（這部份在講義上也沒有），但是保羅在v. 13那裡，他宣告了他的信仰，就是4：13，保羅說：
2Co 4:13
(13)   ……正如經上記著說：『我因信，所以如此說話。』我們也信，所以也說話。

(14)   自己知道那叫主耶穌復活的，也必叫我們與耶穌一同復活，並且叫我們與你們一同站在他面前。

所以，這裡是保羅在困難中的一個信心的宣告：那叫主耶穌復活的，必叫我們與耶穌一同復活。所以，這裡有兩點：

1. 耶穌的復活與我們的復活是有很密切的關聯的。

2. 這兩者有先後之分。

好像是很明顯的兩件事情：耶穌的復活跟我們的復活很有關係；那叫主耶穌復活的，必定叫我們與祂一同復活；2.  有先和後的分別。

當然，什麼叫“與基督” （τὸν Κύριον）（sun hesu）呢﹖我的意思是說，主耶穌有一天要再來，在永恆的時候，在歷史終結的時候，我們“與”耶穌一同復活。耶穌已經復活了！祂是所有死裡的人或復活的人的初熟的果子，所以，“與基督”的意思，就是說，耶穌基督是初熟的果子，復活的、初熟的果子，我們是整個復活的豐收（the entire resurrection harvest），耶穌是初熟的果子。所以，我們與祂一同復活，耶穌基督是整個收成的第一位、第一部份，第一階段，所以我們與祂一同復活，不表示耶穌基督要再死一次、再復活一次，不是這個意思。乃是說，我們在祂裡面，祂是我們初熟的果子，祂是首生的，我們是跟著祂的，與祂一同復活。

總的來說，我們是在基督裡與基督一同死、埋葬、和復活。We die in Christ, we die with Christ。我們是因為在基督裡面，就是說，我們是因為與基督一同聯合了，在這個聯合裡面，在這個“在基督裡”的關係裡面，我們與他一同死、一同復活。

下面有Eph 2:5-6：
(5)   當我們死在過犯中的時候，便叫我們與基督一同活過來。（你們得救是本乎恩。）

(6)   他又叫我們與基督耶穌一同復活，一同坐在天上，
這裡有一個非常明顯的一點，當我們死在過犯中的時候，是我們人生的一個階段，我們所經歷過的真實的事件。我們重生之前，是死在罪惡過犯中的。同樣的，父神叫我們與基督一同活過來，一同復活、一同坐在天上（弗2：5-6），也是正如我們以前死在罪惡過犯當中是事實，這個一同復活也是事實。

我們講了很多遍，要強調“與基督同死同復活”，是重生的經歷，甚至乎是整個重生經歷的主題的名字。我們再作一點點的綜納。

我們說過，耶穌基督的死與復活，帶來末世，整個新的時代。然後，耶穌在救贖歷史上成就了這個末世的展開。然後，我們死在罪惡過犯中，這是事實，現在，祂叫我們活過來，是一個真實的經歷。經歷什麼呢？就是經歷到與耶穌基督展開末世、天國時代來臨開始、新的時代、聖靈的時代，我們所經歷到的與祂同復活，就是經歷到這個新的時代的事實，不只是經歷到我生命改變了，以前殺人放火，現在不殺人了，生活上有改變，固然這個是事實，我們經歷到的，以前怎麼樣，現在活過來，就是經歷到這個新時代的開始。

我前兩三次用的比方是說，東歐的國家政變之後，百姓多麼地快樂，不只是因為他自己活在一個自由的國家，乃是整個國家進入到一個新時代了。所以，一個個人重生，與基督同死同復活呢，不只是一個個人完全的改變，是在整個新世代展開上有分，因此，看啊！有個新的創造！若有人在基督裡，看啊！有個新的創造（if anyone man be in Christ, behold! this is a new creation），有一個新的宇宙。

好，我們現在快快從p. 92開始，講一點點。

這裡要提一提，耶穌基督在復活上是被動的。

a. eyeirw.

主動式，耶穌基督是客體，上帝是主體。就是說，是父上帝叫基督復活的。

Rom 10:9
(9) 你若口裡認耶穌為主，心裡信上帝叫他從死裡復活，就必得救。

是上帝使基督從死裡復活的。我們讀

林前1Co 15:15 
(15)   並且明顯我們是為神妄作見證的，因我們見證上帝是叫基督復活了。若死人真不復活，神也就沒有叫基督復活了。

是上帝是叫基督復活的。

1Co 15:15
(15)  We are even found to be misrepresenting God, because we testified about God that he raised Christ, whom he did not raise if it is true that the dead are not raised.

我們見證上帝就是他使基督復活了，就是祂復活了基督（that he raised Christ）。

（p. 94.）這些經文都告訴我們，父上帝身為父，使基督從死裡復活。耶穌基督在復活上是被動的。保羅從來沒有說過，耶穌基督在復活上是主動的，或說耶穌使自己復活。不是耶穌復活，乃是耶穌被復活，是父上帝的作為。基督在復活上被動，在神學上有什麼意義呢？

這裡給我們看見，基督與信徒之間的合一。基督復活的被動反應出祂如何作初熟的果子。基督是從死裡復活者的初熟的果子，是首生的。

當然，你說有些其他的經文，似乎是矛盾的：
Joh 2:19
(19)   耶穌回答說：「你們拆毀這殿，我三日內要再建立起來。」

Joh 10:17-18
(17)   我父愛我；因我將命捨去，好再取回來。

(18)   沒有人奪我的命去，是我自己捨的。我有權柄捨了，也有權柄取回來。這是我從我父所受的命令。」

這些都是聖經的教導，所以我們可以在這裡看見耶穌基督神人二性的奧秘。

（p. 95）耶穌基督在復活上的被動，給我們看見祂與我們的共通點。就是說，耶穌基督的復活，和我們的復活都是父神賜給我們的。然後，耶穌基督被父神復活，就使耶穌基督被vindicate，被稱義，或者說被證明是義者。還有，耶穌基督在祂的人性上，經歷了大能有力的改變。耶穌基督從死裡復活了，父神叫祂從死裡復活，就證明了祂是義者，祂是救主，祂沒有犯罪，祂是為罪人的罪死的，祂勝過罪、勝過死、勝過魔鬼，祂是那義者。我不是說耶穌基督需要被證明、需要被稱義。乃是說，在上帝救贖的計劃裡，上帝宣告基督是祂的兒子。不是說以前不是，這個不是三位一體裡面的“子”的地位，是彌賽亞救主的那個sonship，也就是我們為什麼可以稱耶穌基督為我們“長兄”的那個關係（redemptive sonship）。

耶穌基督復活了，父神稱祂為子──救贖的子，父神稱祂為義，也就是榮耀祂。耶穌基督的人性，祂的身體和靈魂經歷了一個改變。怎麼改變？就是現在是榮耀的。不是說以前沒有榮耀，乃是說就是因為經過了這個道成肉身、死、復活，耶穌基督就穿上了因為救贖計劃帶來的榮耀。在這裡完全沒有意思說耶穌基督以前不夠榮耀，現在加添，不是這個意思。

沒有錯，三位一體，父子靈在永恆裡是完全榮耀的。現在講的是救贖計劃（economy of salvation）。在救贖計劃裡面，時候滿了，耶穌基督道成肉身，經過無罪的一生，死了、埋葬了、復活了。祂經過了這麼多順服，經過了這麼多之後，父神高舉祂，使祂從死裡復活，被稱為義（vindicate），而且改變，得榮耀，剛好就是我們稱義、成聖的初熟的果子的首生者。就是說，耶穌基督在祂救贖工作上的被宣告為義者，被宣告為子，被榮耀，和祂實實在在的改變，祂身體和靈魂的改變，就是父神向祂的宣告和祂本性的改變，帶來父神怎麼宣告我們，父神怎麼改變我們的身體和靈魂。耶穌基督是首生者，是初熟的果子，是先鋒，是創始者。什麼的創始者？稱義、成聖、和得榮耀的創始者。耶穌基督是第二個亞當。

有問題嗎？

Q：耶穌基督不需要被證明是義者是什麼意思﹖

A：三位一體的神，祂的美意是要成就救贖。在這個成就了的永恆的救贖計劃裡面，就是永恆裡面計劃好的，在歷史上成就的過程，有基督的道成肉身、無罪的一生，死與復活。耶穌基督經歷過道成肉身、無罪的一生、死、埋葬復活後，父神喜悅給耶穌基督這個榮耀的宣稱（decoration of glory of vindication），或者說稱義。不是說耶穌以前沒有榮耀，乃是就是因為救贖的歷史，耶穌經歷過了，所以耶穌基督可以說：天上、地下所有的權柄都是我的。不是說以前不是，乃是說，現在父神願意宇宙、天使、魔鬼、人類都知道，天上、地下所有的權柄都是祂的。祂是萬王之王、萬主之主，萬名以上的名。這個是三位一體的神喜悅在宇宙中顯明的，和祂在永恆裡面本來就有的不衝突。

我們休息之後會處理羅馬書6：3。

05/05/05 下半堂

401首 Living for Jesus
羅6：3-8，用今天所發的講義。與基督一同復活：是救贖歷史，也是信徒的經驗（by Gaffin,  Resurrection and Redemption）

與基督一同復活，按照羅馬書6：3-8，是救贖的歷史，也是信徒的經驗。

和我們所講的歌羅西書的經文，重點是一樣的。我們與基督一同復活這件事，是救贖的歷史，但是也是我們的經驗。而我們之所以與基督一同復活，最基本的是因為我們在基督裡，就是說，與基督聯合。

羅馬書6：1-2，保羅在回答一個問題，是不是犯罪更多可以叫恩典顯多呢？當然不是！豈不知你們已經向罪死了。我們是已經向罪死了，正如以前犯罪的生活，以前死在罪惡過犯中的生活是經歷，同樣的，我們已經向罪死，也是我們的經歷，是救贖次序，就是聖靈怎麼樣在信徒的生命中施行耶穌基督的救恩，但是也有救贖歷史的層面。

好，我們現在來看Rom 6:3
(3)   豈不知我們這受洗歸入基督耶穌的人是受洗歸入他的死嗎？

英文是Baptized INTO Christ，中文是受洗歸入基督，或者進入到基督裡面，we are baptized into Christ。洗禮是記號，洗禮是印記。是什麼東西的記號，什麼東西的印記呢？是我們與基督的位格和工作的聯合，也就是我們進入到祂的裡面，與祂的位格和祂的工作聯合。所謂與祂的工作聯合，是說與祂一同死、一同埋葬、一同復活。而基督向罪死了，因此，我們也是向罪死（die to sin）。在這裡，我附加一兩句，耶穌基督向罪死的意思是，耶穌基督付上罪懲罰的代價，好叫罪的權勢死了。而我們die to sin，我們與基督同死，我們與基督一同向罪死呢，當然不是指我們個人能夠勝過罪，不是！乃是說，我們與隔絕了，罪、魔鬼和死，不再在我們的生命中作王。向罪死（die to sin），就是隔絕了。在這裡，我再講一次我常常講的，什麼叫罪的權勢已經死了。下面有四句話：

1、 耶穌基督的死，完全付上我的罪的代價，我的罪應得的懲罰的代價。

2、 耶穌基督兩千年前的復活，的確地在父神面前、在天使面前，在魔鬼面前，勝過了罪、魔鬼和死亡。這是耶穌基督復活的功勞。

3、 聖靈重生我的時候，就是我與基督一同向罪死的這個經歷。就是說，從今以後，罪、死和魔鬼，不在我的生命中作王了。慕理叫這個是“肯定的成聖”（definite sanctification）。就是我成為一個新的人了，我是屬於神、屬於耶穌基督，不屬於魔鬼、死亡，也不屬於我自己了。

4、 可是，每個基督徒都喜歡問這個問題：那為什麼我還在犯罪？答案是，聖靈也藉著我們每天被聖靈充滿。我再說，聖靈藉著我們每天依靠祂，降服在祂的主權下面（這就是聖靈充滿的意思，聖靈充滿就是完全被聖靈掌管的意思，不是什麼特殊的經歷）。聖靈藉著掌管我們，每天將罪的權勢粉碎的事實，實現、施行在我們。
我再說一次，因為父神（或三位一體神）的美意，沒有說當祂重生我們（我不再屬於罪、不再屬於魔鬼那一刻），我就不會再犯罪了。在成聖這件事上，神的美意乃是祂要將每一秒鐘、每一天，向罪誇勝、向死誇勝、向魔鬼誇勝這個事實，活現、實現、施行在你我的生命中。因此，我們要作的，是每天地治死罪（put to death sin），我們每天要作的是依靠聖靈，降服在聖靈的主權下面。上帝並沒有很機械的，automatically，好像機械一樣，讓我們經歷到向罪死，罪的權勢、死的權勢、魔鬼的權勢，不再控制我們。在這個經歷上，神的美意乃是要我們每天打仗。但是，保證誇勝。條件是我們要依靠聖靈，要降服在聖靈的權柄下面。所以，基督徒不要懼怕，哎呀，我會輸的！我們是站在戰勝的那一方，但是那個仗還沒有打完。

好，所以，受洗歸入基督裡的意思，乃是我們與基督的死埋葬、聯合，這是羅馬書6：3，洗禮的意義。

我們繼續看 p.2. 6：4下，信徒不僅僅向罪死，他是有新生命的樣式的。

Rom 6:4
(4)   所以，我們藉著洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀從死裡復活一樣。

嚴格來說，向罪死是不足以形容信徒的生命，因為只有負面的形容。在這裡，保羅在羅馬書中第一次提到與耶穌基督一同復活的主題。信徒與基督的向罪死，是“好叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀，從死裡復活一樣。”

與耶穌基督同死、同埋葬、同復活，在基督的死、埋葬、復活上，與基督聯合（to be united with Christ）（與基督聯合，與基督的死聯合，與基督的復活聯合，）比向罪死更為基本。換句話說，我們可以說，保羅怎麼樣形容一個基督徒的救贖呢﹖或者說，上帝如何藉著耶穌基督成就救贖呢？我們在系統神學會分救贖的成就，耶穌基督成為挽回祭，贖罪祭等等，然後有救贖的施行，在系統神學救恩論裡面我們會講到，聖靈如何呼召，重生，給我們悔改、信心、稱義、成聖、作神的兒女等等。

聖經神學，特別是改革宗近年來的聖經神學要強調的是，總的來說，整個ordo solutus，整個“救贖的次序”，也就是說，系統神學所講的關於呼召、重生、悔改、信心、稱義、成聖、作神的兒女，與基督的聯合，得救的確據，堅忍，得榮耀，這整個在神學上叫“救贖的次序” 或者說救贖的經歷、救贖的施行。聖經神學要強調的是，這整個救贖的經歷，用一句話講，就是與基督聯合。用三句話講，就是在基督的死上聯合、在基督的埋葬上聯合，在基督的復活上聯合；就是說，在基督裡與基督同死，在基督裡與基督同埋葬，在基督裡與基督同復活，這是最基本的。因此，我們是向罪死了。

基督復活了。既然我們與基督的復活聯合，我們也已經復活。信徒與基督聯合，因此，基督與信徒在死裡復活是合一的，不可分開的。

不過，（p. 3），在第四節，沒有用同復活這三個字。第四節所說的是：

所以，我們藉著洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀從死裡復活一樣。

這裡所講的是兩種的walk（生活的樣式），這裡說的是新生的樣式（in the newness of life）。不過，這是一個非常恰當的用詞。這個就是要告訴我們以前的walk of life，以前我們的行事為人是怎麼樣的。現在，事實上，我們與基督一同復活，雖然沒有用“同復活” 三個字，但是那個結果是，我們生活的樣式，一舉一動，是新的了。所以，與基督同復活不只是在歷史上，而是在我們生命改變的經歷上。

耶穌基督復活這個事件是兩千年前的。我們今天信主重生之後，新的生活樣式是今天的。兩千年前耶穌基督從死裡復活，跟我今天每一天的新生活樣式之間的連接點是什麼呢？乃是在經歷上與基督同死，或者說，在經歷上與基督一同向罪死，也一同地復活。與基督在經歷上同復活，乃是我們基督徒新生活樣式的基礎。換句話說，沒有與基督一同復活的，就不可能有新的生活的樣式，不可能一舉一動有新生的樣式。

接下來我們要講，這一段用的“生命”（life）這個詞。

我再說，我從小參加培靈奮興會，很多的講員都會講“生命”，“有生命的基督徒”、“沒有生命的基督徒”。那什麼叫生命呢？我聽來聽去，是不是禱告大聲一點就有生命﹖不看電影、不打麻將的，就有生命﹖每天靈修的，就是有生命？那，“靈命”、“靈性”這些名詞，聖經沒有的。“生命”，有的！“敬畏神”、“順從”、“順服”，有的！那，生命是什麼東西呢？歸根究底，生命就是復活的生命（resurrection life）。

耶穌基督是復活的基督，祂復活了，祂向上帝活（v. 9, 10），
Rom 6:9-10
(9)   因為知道基督既從死裡復活，就不再死，死也不再作他的主了。

(10)   他死是向罪死了，只有一次；他活是向神活著。

耶穌基督在地上，活了三十三年，是無罪的。祂死了，復活了，當然祂仍然是無罪的。但是祂現在改變了，祂是榮耀的、被榮耀的，被宣告為萬王之王、萬主之主，祂有最榮耀的也是復活的初熟的果子這種的生命，耶穌基督目前向神活。所以，在耶穌裡面，也就是我們所畫的那個大圓圈，你記得嗎？那個大圓圈有好幾個名字的：“恩典之約”，也叫“在基督裡”。在基督裡所彰顯的生命，就是復活的生命（resurrection life）。因此，信徒既然已經與基督聯合，與基督的復活聯合了，我們就向神活。

Rom 6:11
(11)   這樣，你們向罪也當看自己是死的；向神在基督耶穌裡，卻當看自己是活的。

這個當作，不是假的意思，是說你們要知道，你們在上帝的面前，已經是一個復活了的人的意思。你們要向罪是死的，因為不在罪的權勢之下。你們要當自己是向上帝活的，就是說，你們要知道，你們已經是與基督一同復活，你們有的生命是復活的生命。換句話說，你不是在泥漿裡的豬了，你已經是在皇宮裡面的王子和公主了，不是在泥漿裡的豬了。你的客觀的身份，就是在上帝眼中，你是什麼﹖你是復活的。因此，就必須獻上自己，
Rom 6:12-13
(12)   所以，不要容罪在你們必死的身上作王，使你們順從身子的私慾。

(13)   也不要將你們的肢體獻給罪作不義的器具；倒要像從死裡復活的人，將自己獻給神，並將肢體作義的器具獻給神。

基督徒固然要顫顫兢兢作成得救的功夫（腓2：13），但是，一個基督徒不應該每一次將自己獻上的時候，總是不知道神有沒有悅納我的獻上。我們把肢體獻上，作為義的器具，背後不是：哎呀，不曉得神還會不會打我哎！再獻一次。不是的。我們奉獻自己，支撐這個奉獻的，乃是我們與基督同復活了。我有的生命是基督復活的生命。那，什麼叫基督復活的生命﹖講穿了就是聖靈。羅1：4，是聖靈使基督從死裡復活。

Rom 1:4
(4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。

上一堂我們說基督是被動的。當然，三位一體的父子靈都在基督的復活上有份，不過聖經神學喜歡強調的，是基督是順服的。什麼叫復活的生命？復活的生命就是聖靈的生命。

保羅在腓立比書3：10說，
(10)   使我認識基督，曉得他復活的大能，並且曉得和他一同受苦，效法他的死，
就是說，聖靈在我們基督徒的生命中，要彰顯出一個很龐大的能力，就是大到好像聖靈使基督復活那麼大。因為羅馬書1：4說，是聖靈使基督從死裡復活的。不只是在量度（quantity）上，聖靈要在我們身上，使我們勝過罪、過聖潔生活的這個力量，是好像與使基督從死裡復活的能力那麼大；不只是在量度上一樣，在本質上是同一個能力。因為，只有一個聖靈，沒有兩個。那一位使基督復活的聖靈，就是每天給我們力量，勝過罪、向神活的力量，就是聖靈的力量。所以，我們獻上自己……。我不否認我們需要承認自己的罪過，好好地在十字架面前，清理我們的罪，然後獻上自己，這也是我十四歲的經歷。我九歲信主，沒有笑，沒有跳，沒有哭，沒有地震，沒有來電，什麼都沒有。但是十四歲流淚痛哭了一兩個小時，然後，再過兩個禮拜，獻上自己，作全時間的事奉。所以，我完全沒有意思要沖淡那個認罪、悔改，和奉獻之間的關係。這樣說好了，當我們沒有委身獻上自己（commit our life）之前，神已經在約裡面委身了祂自己，應許我是屬祂的，我已經與基督同死同復活。所以，我們是站在一個很穩固的磐石的根基上，去奉獻自己，作義的器具，不容血氣、私欲來控制自己。簡單地說，Jesus love you，耶穌的恩典是夠我們用的，是托住我們的。因此，我們要把自己獻上。

我再說，我們這些香港、台灣，六七十年代到海外來洗電飯鍋的一代，我們喜歡忙，我們喜歡事奉。不是喜歡啦，我們不事奉，活不下去的啊！但是，我們很多時候，在那個愛主跟事奉，整個操練上面，只有操練。又加上教會裡，一百雙、兩百雙、一千雙的眼睛看我們，所以，我們慢慢地演變成一種為了別人看我看得順眼，而去事奉、奉獻，而缺乏了我已經與基督一同復活，耶穌基督是父神所稱義的，所宣告的、榮耀的那位。我是因為基督的恩典，我與祂同復活。是在這個根基上，我為主而活。

很多教會的弟兄姊妹，當我們唱這些詩歌，我們唱“為主而活”的時候會說，是啊，我要為主而活。所以，我常常問你囉，信心跟減肥有什麼不一樣？同樣的，奉獻跟減肥有什麼不一樣？同樣的是，我們都要顫顫兢兢的，用意志決定奉獻。不同的地方是，當我們信靠主，奉獻、獻上自己作義的器具的時候，首先這個能力是來自聖靈，然後，聖靈保證托住我們，所以，不像去跑步，去健身，去減肥一樣，是不一樣的。你不是孤獨地在那裡跑的（You do not walk alone）。而我們奉獻之前，先有神的話語跟祂的靈，所謂“委身”，就是神已經保證，祂與我們同在，有祂的愛，有祂的話語，有祂的同在，有祂的能力。所以，不要為了事奉而事奉，不要為了忙而忙，不要為了奉獻而奉獻。

我所屬宗派的神學院，聖約神學院（Covenent Seminary）有一個口號，叫做Grace Orientation（恩典取向）。就是因為不論改革宗、時代論、浸信會、長老會，什麼會都好，曾幾何時，我們這些福音派，我所謂的洗電飯鍋的一代，就是喜歡忙、事奉的一代，曾幾何時，昨天的愛主變成今天的為了忙而忙，不只是中國人，美國人一樣的。我講了很多次，可能在羅馬書那課也講過，不信是我們基督徒常常有的誘惑。我們老是喜歡抓住一些東西，我們能夠做什麼，我們做一點。所以我說的那個grace orientation，恩典取向，就是我們要常常強調恩典。不是要我們放縱去犯罪，乃是要我們過聖潔生活，跑在這條路上，有一個正確的，從真理那裡來的穩固的根基。我知道，有一些喜歡批判恩典的道理的基督徒跟牧師們，常常就強調，「只是頭腦上知道恩典不夠的，一定要活出來！」我要反過來說，只是活出來是不夠的，你活出來的時候，要有恩典作你的根基。兩種的講法都是對的。但是我們活在一個真理很貧乏的時代，而靠自己來活出奉獻的生活，是兩千年來，或者自從亞當夏娃犯罪以來，人類的傾向。所以，怎麼樣不律法主義，又不放縱去犯罪懶惰，答案不只是“過一個平衡的生活”，答案是跑到與基督同死同復活的真理，一次再一次回到恩典的真理裡面。

好，我們繼續看，生命是復活的生命，因此，v. 4是有與基督同復活的觀念。

（p. 4）與基督聯合，是指生命的樣式（v. 5）。

Rom 6:5
(5)   我們若在他死的形狀上與他聯合，也要在他復活的形狀上與他聯合；

所以，與基督聯合，就是指到v. 4，一舉一動有新生的樣式的意思。

所以，基督的死與復活，是不能分開的。同樣的，信徒的死與信徒的復活也是不能分開的。

雖然羅六和弗二、西二用的字不一樣，但是意思是一樣的，就是：我們與基督已經一同復活了。在這裡，有一段引用了慕理《羅馬人書註釋》的話：

這裡基本的思想乃是：基督的死與祂的復活既是分不開的，從兩者的聯結可以推論：我們若與基督的死聯合，也必與祂的復活聯合。我們在這兩件事上不能分開，就如在基督身上，祂的死與復活不可能分開一樣。

（p. 5）信徒有基督的死與復活的「樣式」（likeness），所以，與基督聯合的基督徒，也是與基督的死與復活是有分別的。我們不願意妥協與基督聯合的觀念，可是，「樣式」這個字，表達了是有分別的。簡單地說，基督從死裡復活是指祂身體上的復活，我們的復活是聖靈作成的奧秘的經歷。

羅馬書6：1，與基督同死、同復活不是指生命改變的過程，就是說，不只是說我們每天愈來愈效法基督，保羅要強調的是信徒曾經有過“與罪一刀兩斷”的經歷。

（p. 6）

Rom 6:6-7
(6)   因為知道我們的舊人和他同釘十字架，使罪身滅絕，叫我們不再作罪的奴僕；

(7)   因為已死的人是脫離了罪。

在v. 6，新人與基督一同復活，乃是與舊人與基督一同釘十字架是對照的。

v. 6，我們的舊人和他同釘十字架，使罪身滅絕，叫我們不再作罪的奴僕。

這個新的人，就是舊人與基督同釘十字架相對照的。

所以，v. 6肯定：與基督同釘十字架的結果是：罪身必定被滅絕，而「被罪捆綁」，必定終止。第六節是說：我們的舊人和他同釘十字架，“使罪身滅絕”──使這個罪身（body of sin）（罪在身上的權柄）滅絕，叫我們不再作罪的奴僕。這裡的意思，是被罪影響，被罪控制的身體，這個被罪身滅絕的罪身（慕理說就是被罪影響，被罪控制的身體）滅絕了。

因此，與基督同復活，乃是第六節所暗示的，作義的奴僕的先決經驗。

再說一次。作義的奴僕，是我們的經歷。

好，我們現在到v. 8。Rom 6:8說，
 (8)   我們若是與基督同死，就信必與他同活。

v. 8與v. 5是相對應的，與基督同活，必定先與祂同復活。而與基督同活，與基督同復活，都是在經歷上的事情。

（p. 7）

基督徒向罪死了，因為他們先與基督聯合。信徒與基督聯合，才能在基督的死、埋葬、和復活上與祂聯合。我們再來看那個大圓圈。這整個大圓圈，就是「在基督裡」。

父神在永恆裡面，揀選預定了在基督裡的人。耶穌基督在歷史上為他們死了。我們在基督裡面。在基督裡面包括什麼？包括在歷史上，有份于基督成就的。所以，十字架是畫在整個圓圈的中點，這個不是偶然的。我們在基督裡，就與祂的死與復活有份，就是因為我們與基督聯合，所以能夠在祂的死、祂的埋葬、祂的復活上與祂聯合，而洗禮是這個記號。我們上次所畫的還有兩個圈，然後洗禮是這個記號（請參考羅馬書釋義筆記）。
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與基督聯合，是指信徒經歷上的聯合，雖然與基督聯合，也是指創世以先的預定，和救贖歷史上的聯合。在創世以先，父神已經把我們放在“在基督裡”。這是第一個與基督的聯合。然後，兩千年前，耶穌基督死與復活，我們與祂聯合，同死同復活。一般，我會在這裡畫救贖的施行，呼召、重生、悔改、信心、稱義、成聖、作神的兒女、得救的確據、信徒的堅忍、得榮耀。這一切的一切，就是與基督聯合的意思。假如我們要將呼召、重生、悔改、信心、稱義、成聖、作神的兒女、得救的確據、信徒的堅忍、得榮耀，寫一個總主題的話，就是「與基督聯合」。

這個與基督的聯合，就是我們在經歷上與基督聯合。可以分兩方面，一方面是基督徒生命開始的時候，就是重生的時候。第二是每天要操練的，就是每天要治死罪，向義活。

（p.8）與基督聯合是經驗。以弗所書第二章，以前沒有基督，以前我們死在罪惡過犯中，現在經歷了「與基督一同活過來」之後，就被改變了，現在是「在基督裡」。

經歷與基督聯合，是保羅救贖論裡面最基本的觀念。也不可與在基督裡被預定，和兩千年前與基督同受難、同復活分隔。這三方面，與基督聯合，是保羅書信一個最重要、最中心的思想。不過，可以分幾個層面來理解。在預定層面，在兩千年前救贖歷史的層面，還有我們的經歷。

（p. 9）與基督同死、同埋葬、同復活，是一件事情。所以，當我們說與基督聯合，與基督同死同埋葬同復活，是一件事情，不是三件事情。有什麼問題沒有？

今天晚上和上次，我們把很多條線，織起來，織成一塊布。比方說，基督和我們是聯合的；基督的死和基督的復活是聯合的；預定、救贖歷史、和我們的經驗，都是有關的。是不是﹖記得嗎﹖

我再說一次，耶穌基督的死和耶穌基督的復活分不開，所以我們的死和我們的復活，分不開。基督和我們，分不開，因為父神把我們放在「在基督裡」。放在基督裡是什麼時候？三方面，第一是預定，第二是救贖歷史，第三是我們的經歷上。我們不能偏只是講經歷，不講歷史，不講永恆的預定；不可以偏一方面，這是一條線下來的。

雖然羅馬書第六章沒有說我們與基督同復活（在其他地方有），但是我們可以推論，這個同復活就是那個新生的樣式背後的那個先決的經驗。所以，我們最好多一點思想聖經的用字，少一點製造聖經裡面沒有、也不需要用的一些字。比方說，我們說，哎呀，這個禮拜我的靈命不好，什麼意思？就說穿好了，這個禮拜我沒有靈修，好過說，這個禮拜我跟上帝的關係不好。你懂得我的意思嗎？我們很多的用詞，令一些觀念含糊，令“靈修不好”這個觀念含糊，又讓「與神的關係」這幾個字，愈來愈公式化。有七天靈修就是與上帝的關係好，沒有靈修就是與上帝的關係不好。寧願說，我沒有靈修。

然後，講到與上帝的關係，就多思想基督的死與復活，跟我們與基督的聯合。在其他的課程上我會講聖經裡面用什麼詞？用“敬畏神”、遵行祂的話，當然講愛神，愛基督，住在基督裡面。但是，有些詞是聖經裡面沒有的，“跟神的關係”，維持一個好的關係，什麼意思？是怎麼樣一個關係？是主仆的關係，還是情人的關係。Intimacy這個字，英文用得比較多一點。“親密的關係”，什麼意思？寧願用聖經的話，“在基督裡”，“住在基督裡” ，多思考祂的話。

我很感謝主，在大學時期就聽“在基督裡”，“在基督裡”就是與基督一同死、一同埋葬、一同復活。那是三十五年多以前的事情。這個是講不厭，想不厭的。就是說，我們要傳的福音，我們要帶的門徒訓練，這個核心的思想是什麼？保羅的核心思想是什麼？就是末世已經來臨，天國、新的世代、聖靈的時代，聖靈的時代，就是要我們與基督同死同復活的世代。我再說一次，我們說，與基督同死同復活，先不是講我們每天的與基督的同死同復活，先的是上帝所賜給我們的預定、救贖歷史和經歷（改變我們的經歷）。然後，我們要作出聖潔生活的操練作回應。

好，我們禱告：感謝天父給我們這個機會，再一次思想聖靈在耶穌基督裡面，為我們成就的、你所賜給我們的改變和經歷。父神，我們承認，我們自己，或者一些我們很親愛的，面對真理，我們會懷疑，是否已經真的已經來到主的面前，悔改、相信主。但是，主你願意每一位來親近主耶穌、來到十字架面前的，能夠得到確據：是的，我在基督裡，已經與祂同死同復活。就求主恩待、感動，再一次催逼我們每一個人，來到耶穌基督的十字架面前，也是來到這位復活的主的面前。感謝主，我們不需要懷疑，我們是不是站在勝利的那一方，因為主耶穌已經誇勝。主就幫助我們，給我們有盼望、有力量，有穩固的腳步，奔跑前面的道路。堅立我們手裡所作的工，因為都是你的恩典，都是你先呼召我們，你先愛我們，你先把我們放在主耶穌基督的裡面。感謝你，奉耶穌基督的聖名求。阿門。

05/12/05 末後的亞當成了賜生命的靈
詩歌

367 首 Thine is the Glory 

307首 He Lives

禱告：天父，我們感謝你，也敬拜你。你差遣你的兒子為我們死，也向罪死。一次復活，救我們脫離罪的權勢。天父我們謝謝你，我們有一位得勝的救主，祂是活着的，我們也與祂一同死，一同復活。求主給我們一個滿有復活的真實，叫我們活得像是與主一同復活的，充滿着盼望、力量、喜樂的基督徒。我們需要主你，憐憫我們，求主幫助，奉耶穌基督的聖名求。

我們在過去的幾個星期，也就是說，自從我們進入到講義的p. 82開始，我們就在從事一系列的查經，我們先讀了林前15：20-23，之後，我們又花了一些時間，看歌羅西書1：18（p. 85），然後，我們很快看了一下林後4：14和弗2：5-6（p. 87）。然後，我們就讀到羅馬書6：4-9（p. 88）。上次我們也額外發了一些講義。今天我們會再回到哥林多前書第15章，看42-49，特別是v. 45。各位會注意到，我們讀了很多經文，都跟耶穌基督的復活有關。讓我再說一次我們目前整個的進路（approach），我們在作一件什麼樣的事情。

我們在建立保羅書信的中心思想。前面那一段，我們講過，保羅對歷史、末世的看法，是借用了舊約的猶太人的“兩個世代”，但是，末世已經來臨了，但是已有的還沒有完全結束，這是“兩個時代”。我們這段講完之後，進入到第二段，講保羅書信的主題，就是講到耶穌基督的復活，是整個救恩歷史、神整套救贖計劃成就的高峰（the climax of accomplishment）。意思就是說，耶穌基督的死，在十字架上成就了挽回祭（平息父神的憤怒）、贖罪祭（解決我們罪懲罰的問題）、神和人和好（不是人和神和好）。這些都是很重要的。
我們一點都沒有意思要抹殺或削減耶穌基督死的重要性。可是這幾百年來基督教的解經和神學，的確沒有把太多的精神、注意力放在耶穌基督的復活上面。我們讀這些經文，就是用一段一段的經文，一節一節、一個字一個字，把一幅圖畫拼出來。這幅圖畫就是：耶穌基督的復活和我們將來復活的關係，這是其一，是我們從林前15：20-23開始的。然後，我們講到弗二和羅六的時候（上個禮拜），我們又講到耶穌基督和我們在今世的復活。而今天我們要講到，我們在兩千年前耶穌基督復活的時候，與祂同復活。

再說一次。保羅的中心思想，是整個宇宙進入到新的時代。那你說，保羅的思想不是因信稱義嗎？我們在羅馬書查經的那幾堂，我們的注意力是羅馬書第一~八章講什麼？答案是：羅馬書第一~八章是講神的義，神的義歸算給信耶穌的人，神的義稱信祂的人為義。這是羅馬書第一~八章的主題，而羅馬書也是新約裡面最重要的一卷書。但是我們這個課程在從事的是“聖經神學”，不是查經。羅馬書第一~八章是查經，所以我們就一段段查下來。羅馬書一~八章講什麼？答案是講神的義，神的義歸算給信祂的人，神稱那些信耶穌基督的人為義，都是恩典，藉著信心等等，沒有錯。但是保羅書信的整體不只是羅馬書一到八章、加拉太書。把保羅的十二三卷書加起來，還有使徒行傳他的講章，我們會看見，因信稱義就要放在一個恰當的位置。因信稱義，神歸算人為義，神稱信耶穌的人為義，這個是在救贖的施行這個角度來看的，就是人的經驗。聖靈怎麼將耶穌基督成就了的救贖施行給人呢﹖答案是重生人，使人因信稱義。沒有錯。但是保羅的思想，包括神在整個宇宙的計劃是什麼呢﹖就是從創造開始，祂已經預先看見、預先計劃好，耶穌基督有一天要復活，得到榮耀的身體，完全地、榮耀地被聖靈充滿，“主乃是那靈”──那是我們下面要講的經文（林後3：17）。在創造的時候，神就已經預定好整個宇宙的歷史，人、天使、宇宙的歷史的高峰，就是兩千年前耶穌復活的那一天。

因為耶穌基督復活的那一天，勝過了罪、勝過了死、勝過了撒旦的權勢。而something happen to Jesus，而耶穌基督本身就經歷了一個很重要的所謂“改變”（神是不會“改變”的，三位一體的神，聖父、聖子、聖靈，都不改變的）。但是在這位道成肉身，就是穿上了人性的神子耶穌基督。我再說，三位一體的第二位，神子，祂穿上了人性，由童貞女馬利亞感孕所生，活了三十三年，死了，復活了。當祂復活的時候，耶穌基督被上帝高舉、榮耀，得到一個我們將來復活的身體的初熟的果子，一個榮耀的身體。不但如此，父神說，“你是我的愛子”。這個“愛子”，不是指祂們永恆裡面的父子關係，是在救贖的工作裡面，耶穌基督完成了救贖了，所以神特別給他“主”（Lord）這個名字， 也特別宣告復活的耶穌基督是祂的愛子；也是聖靈的力量充份地充滿著耶穌基督，所以，“主乃是那靈”。所以， something happen to Jesus，耶穌基督成為了賜生命的靈。不但如此，這位被榮耀的、被高舉的、被稱為子的、被稱為主的萬王之王、萬主之主耶穌基督，當祂復活的時候，所有在祂裡面的人，也就是創世之先，上帝在基督裡揀選、預定的人，在主耶穌兩千年前復活的那一天──從一個奧秘的意義上（這是奧秘，我們只能把聖經所講的，至少把它說出來，但是不能用邏輯去解釋），耶穌基督復活的那一刻，在基督裡的人，與祂一同復活。今天晚上我們會詳細講這一點。

好，因為所有在基督裡的人，在創世以前，神預定揀選的時候，他們已經是在基督裡的，因為弗1：4說，神在創世以先，“在基督裡”揀選了我們。既然在創世以前，這些人是“在基督裡”被揀選的（這是個地位哦！），因此，在耶穌基督死與復活的時候，耶穌基督向罪死，所有在基督裡的人也向罪死（die to sin）。耶穌基督向罪死是粉碎罪的權勢，粉碎魔鬼的權勢，死的權勢。在基督裡的人和基督一同死的意思，是他們被轉移、離開罪的權勢，進入到神的國度，也就是那個新的世代。耶穌基督向神活了（主耶穌基督復活了，祂一次復活是向上帝活）。剛才我們說，在耶穌基督本身的意義上，祂經歷了一個被榮耀、被高舉的一個經歷。這些在基督裡的人，兩千年前就與基督迎一同復活了。這個意思是說，他們“真的”──什麼是“真的”？還有假的嗎﹖──“真的”意思是說，上帝當他們是真的與基督同復活了。上帝說是真的，就是真的啦！對不對﹖不要說，哎呀，這只不過是“地位”而已啦！不可以這樣說的！上帝說我們在地位上與基督同復活，就是真的與基督同復活。然後我們再問，怎麼樣成為我們經歷的一部分，那是聖靈的工作。所以，當耶穌基督復活的那個時刻，所有在基督裡的人，就與基督一同復活了。

所以，耶穌基督是從死裡復活（ἐκ νεκρῶν，ek nekron）的首生者。就是說，是所有死的人裡面的首生的，意思是說耶穌基督與他們有分別、也有認同。這是歷史上的。

現在我們再講一講，耶穌基督的復活在信徒生命上，我們有兩次與耶穌基督一同復活。

我再說一次。這裡有五個與基督同復活。

1、 預定：在永恆裡面，神已經預定。

2、 兩千年前，我們在基督裡，與祂一同復活。

3、 洗禮：洗禮是生命改變的象徵、記號、印記。洗禮代表什麼呢﹖代表我們在基督裡，與祂同死同復活。這個同復活就是一個人開始過基督徒生活，開始有基督生命的那個同復活。也就是說，向罪死，罪的權勢粉碎，他開始有了這個生命。記得嗎﹖耶穌基督的生命就是復活的生命（羅六）。這是第三方面。第一是永恆的，第二是耶穌基督復活那一天；第三是我們重生，就是與基督同死同復活。

4、 將來。我們要與基督一同復活。我說過，什麼叫一同復活呢﹖耶穌基督不是已經復活了嗎﹖耶穌基督已經復活，祂是初熟的果子，所以，到了將來、歷史的終結，我們就與基督一同復活。不是說耶穌基督等到那一天才復活，不是這個意思。乃是說，耶穌基督已經復活了，成為復活的人初熟的果子，我們就效法祂的復活，就真的、具體的得到一個榮耀的身體了，身體被救贖了。

5、 我們每天的，重生之後，就是基督徒生命開始了。主還沒有回來，永恆還沒有開始。在中間這段，我們要每天向罪死，向義活，從這個意義上，我們每天與基督一同復活。

那，你自己問一問自己，坦白說，當你想到與基督同死同復活的時候，我們是不是常常只想到，每天與基督同死同復活；或者只想到，重生的與基督同死同復活了。這裡我們講到五個層面。

再來一次。一、在創世之前，神的預定。二、兩千年前在救贖歷史上，我們已經與基督同死同復活。三、重生的時候，我們與基督同死同復活。第四、將來，耶穌基督回來的時候，我們與祂同復活。然後，今天，我們每天要治死我們的罪，每天向義活，把身體獻上，作為義的器具。（第四、五兩點可以對調）

Q：第一是什麼﹖
A：第一是父神在永恆中預定祂所揀選的人，是在基督裡預定，在基督裡揀選的。所以，我們在永恆、創世以前，與耶穌基督就有這個“在祂裡面” 這個關係的，弗1：4是最明顯的一段經文。

我們在這裡用一段一段的經文，把這幅圖畫拼起來，因為，坦白說，這不是福音派常常思想的問題。就是說，救贖的歷史和我們在兩個時代的末世論，是多麼多麼的重要。講救贖不可以只是想到耶穌基督的死、我信祂，稱義、作神的兒女，每天過聖潔生活，就完了。不是這麼簡單的。耶穌基督的死，之後還有祂的復活，而復活那天，才是宇宙歷史最重要的那一刻，在時間中最重要的一刻，是耶穌基督的復活，被高舉為萬王之王、萬主之主。這是第一。

神是以祂自己為宇宙的中心，祂自己為救贖計劃的中心，不是我們。我們與基督同死同復活，不論是重生的時候，或每天的，若沒有兩千年前基督的死與復活，今天我們不可能有這些重生的恩典和每天新生命的力量。所以，兩千年前耶穌基督的身體復活，不只是在傳福音的時候拿出來，給非信徒看一看，“你看，聖經是可靠的，因為耶穌復活了，這是證明，因為墳墓是空的”。基督的復活，不只是拿來作護教的證據的。當然，那是個證據沒有錯，但是基督的復活在上帝的眼中，是祂整個計劃的高潮。

所以，我們固然不可以不相信耶穌身體復活了，不只是耶穌基督變成一個神仙。不是，他不是神仙！他是神人二性的復活了。然後，從這個歷史的事實（他身體的復活）再想到，耶穌基督身體的復活，我在這個事情上是有份的。兩千年前就有份了。

我先停一停，有什麼問題﹖

坦白說，連改革宗的系統神學都沒有好好整理過這個。這門課是聖經神學。各位有很多上過我的系統神學，將來我也會繼續教系統神學的救贖論。救贖論就是講到聖靈的呼召、重生、悔改、信心、稱義、作神的兒女、成聖、得救的確據等等，我們會繼續講這些，都是很重要的真理。但是，Vos, Ridderbos, Gaffin, 他們的聖經研究，要提醒我們，不要過份地把救贖的這個事實（the reality of redemption），不要過份的只是看為“我的經驗”。神學上這些叫“救贖秩序”（order of salvation）。就是說，神不只是用福音來呼召我，我悔改、信耶穌、有得救的確據，不只是這個。我們所關心的，應該是神所關心的。而神既然關心救贖的秩序（祂當然關心），但是，神在宇宙所安排的，是遠超過你我得救的問題。

耶穌基督從死裡復活，是粉碎魔鬼和所有靈界的權勢，還有罪、律法、死，所有的權勢。問題是，你是基督徒，我是基督徒，我們關不關心神所關心的。而神所關心的，是整個宇宙，耶穌是主，這個是復活的意義。神所關心的是“兩個世代”，記得嗎﹖新的世代，在耶穌基督復活的時候，已經開展了。因此，我們傳福音，我們傳的是什麼﹖claim and proclaim the Lordship of Christ。我們宣講耶穌基督是主，我們也收回（Reclaim）耶穌基督主權的領域：宇宙裡面，沒有一方寸的土地，耶穌基督不說是我的。經濟、政治、教育、藝術、音樂、文學、家庭、感情、經濟、學業、個人的經濟、靈命（所謂“靈命”，所有這些都是“靈命”）。而為什麼我們可以有這個膽量說我們要從事“文化使命”？傳福音是這麼廣的，都是因為基督的復活！用我們常常用的圖來表達，我們不要只是關心這個圓圈最下面的呼召、重生、悔改、信心、稱義、作神的兒女、得救的確據、成聖等等，我們要關心的是耶穌基督的死與復活，而耶穌基督的死與復活，是在這個整個圓圈的中心。
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人類、宇宙和靈界

為什麼是中心呢﹖首先，因為這是整個救贖歷史的中心、高峰。第二、因為沒有這個的話，下面這些什麼呼召、重生、稱義，什麼都沒有的啊！第三、耶穌基督的復活，我們在祂裡面是有份的。第四、耶穌基督復活，我們與祂在祂裡面一同復活，就是神在永恆裡面所計劃的，我們在祂裡面與祂同死同復活。所以耶穌基督的死與復活是那麼、那麼的重要。然後，耶穌基督復活了，新的世代展開了。我再說，羅省有一個紀念公園Forest Lawn，森林草原紀念公園，那裡有一幅耶穌基督復活的圖畫。耶穌站在那裡，向右看。墳墓是空的。然後，在整幅圖畫的右手邊，有第一世紀的門徒，有中古時代的聖徒，有宗教改革的領袖，有清教徒；對不起，也有天主教，有十字軍，有各派不同服裝的基督徒。耶穌基督的復活展開了整個人類歷史的改變。

我再說，一、耶穌基督的復活使我們的得救成為可能，因為那是我們得救的根據。二、耶穌基督復活，就是父神所預定的（就是祂要復活，我們要在祂裡面一同復活）成就了，神所預定的，在歷史上成就了。第三、在整個歷史上是高峰，而且展開了末世，最後的，也是最榮耀的一段歷史。所以從這個角度來說，救贖論和末世論是同一件事情。

什麼叫救贖論呢﹖我得救。我怎麼得救的﹖沒有耶穌基督復活，我不可能得救。所以，救贖論一定要講耶穌基督的死與復活，那是整個救贖的中心。為什麼救贖論是末世論呢﹖因為耶穌基督的復活不只是鐵證待判，不只是我得救了，是整個宇宙最後一幕開幕了（The ushering in, the launching, the opening up of a new world），整個一個新的創造、新的宇宙、新的世代、新的世界展開了。所以，按照這種的末世論，基督徒的末世盼望是確定的、榮耀的，是給我們膽量去傳福音，耶穌基督的國度會愈來愈擴展，福音會傳開。那，有沒有苦難﹖當然有！因為還有這條線。耶穌基督復活之後，右手邊下面這條線就是現今的、罪、魔鬼、死那個世代，還繼續到祂再來。所以，基督徒靠著主的力量，奉祂的名去傳福音，去收回基督王權的領域，這個過程裡，一定有苦難、逼迫，有困難、有抗拒，但是一定有盼望。因為耶穌是主，祂是復活的主，祂是賜生命的靈，“主乃是那靈”。

這個就算在改革宗的教會神學世界裡面，也是一個很重要的調整，就是說不要過份地把呼召、重生、稱義、作神的兒女，成聖、得救的確據、信徒的堅忍，不要過份把這些，弄成一個一個小方塊，都是分開的。不是的！耶穌基督死與復活，神稱耶穌基督為義，神宣告祂是神的兒子，神給耶穌基督一個榮耀的身體，聖靈完全充滿。

再說。一、神宣告耶穌是榮耀的、是義者；二、神說這是我的愛子；三、給祂一個榮耀的身體；四、使聖靈完全充滿。所以，在我們每個基督徒的稱義、作神的兒女，將來身體得救，現在被聖靈充滿這四件事情上，耶穌是初熟的果子，耶穌都經歷過。當然祂不是一個罪人，但是在祂的人性上，我們的稱義，我們的被立嗣（被設立為後嗣，就是作神的兒女），我們被收養作神的兒女，成聖（成為聖潔，有聖靈的充滿），和將來身體被贖，這四件事，耶穌已經經歷了。而我們在基督裡，“已經”有了，在兩千年前，在我們重生的那個時候。

有什麼問題嗎﹖

Q：可不可以再講一次。

A：第一是稱義。什麼是稱義呢﹖就是聖潔的法官，宣稱罪人的罪名不成立。但是，耶穌基督是第一位被稱義的，這不是因為祂有罪，不是，乃是因為祂擔當了我們的罪，祂這樣作，神認為是義的，是聖潔的，是好的。所以，耶穌被高舉。

二、我們被上帝收養（adoption）作兒女，都因為耶穌基督的寶血和復活。但是耶穌基督雖然已經是神的兒子，三位一體的第二位，但是在祂復活的時候，神特別說這是我的愛子。當然在祂受洗的時候，父講過一次；在登山變相也講過一次。然後，祂成為神的兒子，不是說祂以前不是，羅馬書1：4，祂復活是靠著聖善的靈，顯明是神的兒子。所以，我被收養作神的兒女，耶穌先作初熟的果子，被宣告、被顯明祂是神的兒子。那是救贖的神的兒子，不是那個永恆的三位一體的父子關係的。神的兒子，耶穌基督，祂有兩三個意義上是神的兒子。
三、神使我成為聖潔，從重生開始。然後，每天給我過聖潔生活的力量。耶穌基督死而復活了，祂特別特別的是藉著聖靈的能力復活的。祂復活之後，世界上沒有一個人比祂更被聖靈充滿。到那個地步，保羅說，“主乃是那靈”。哥林多後書3：17說的“主乃是那靈”，不是說耶穌搖身一變，變成聖靈了，現在三位一體只剩下兩個，不是這個意思。乃是說，耶穌基督被聖靈充滿。其實，從馬利亞受聖靈感孕開始，都是聖靈的工作；聖靈使馬利亞感孕，聖靈特別充滿耶穌，你讀路加福音，多次記載耶穌基督作什麼事情，都是被聖靈充滿。不過，魔鬼也在耶穌基督在世上傳道的三年，特別干擾祂。但是每次耶穌基督被聖靈充滿，勝過牠。耶穌基督被聖靈充滿，因此，祂的工作，也就是說，在天上、升天後的耶穌在地上的工作，和聖靈在地上的工作，就是一件事情。“主乃是那靈”，主是賜生命的靈。
四、我們有一天，不只是靈魂得救，身體也要得救，但是不是現在，所以，基督徒還是會生病的，不要強求神一定要醫我們的病。但是有一天我們會得到一個完全不會犯罪、不會生病，不會苦的身體，耶穌先得到了。不是說祂有罪。祂穿上我們的身體，穿上我們罪身的形狀（祂沒有穿上我們的罪身，所以恢復本是翻錯的，是異端）；耶穌基督穿上我們罪身的形狀（the likeness of sinful flesh），好了，祂復活了，祂現在這個身體，不需要再擔當我們罪，祂完全地是不朽的（immortal），不會死、不會朽壞，耶穌先有這個身體。因此，我們將來都要在祂裡面得到一個新的、不會犯罪的、不會朽壞的、不軟弱的、不羞愧的、榮耀的、大有能力的身體，那是哥林多前書15：42-44所講的。。

[NOTES]

Rom 8：3 律法因肉體的軟弱所作不到的，　神作到了：他差遣自己的兒子成為罪身的樣式，為了除掉罪，就在肉體中把罪判決了（新譯本）

Rom 8：3 律法因肉體而軟弱，有所不能的，神，既在罪之肉體的樣式裡，並為著罪，差來了自己的兒子，就在肉體中定罪了罪（恢復本）

所以，這四件事情是稱義、收養作神的兒女、成為聖潔、身體被贖。

Q：剛才您說，耶穌首先被稱義。耶穌是成為義，沒有說耶穌被稱義吧﹖

A：耶穌被稱義，耶穌成為義。意思就是祂的死是父神喜悅的。我們還沒有講到那裡，可能下次或再下次會講。

Q：可不可以解釋一下“時間上的歷史觀”和“超越時間上的歷史觀”？

A：很好的問題，很重要的問題。希望我們很愛主的弟兄姊妹們留心聽。時間上的歷史，和超時間的歷史有什麼不同？我們不同意諾斯底派的那種時間觀念。就是說，在天上有個靈界，我用一個例子來說，上帝完全是金子作的。然後下來有天使，這些金子比較鬆散一點，好像粉會倒下來的。倒到我們這裡金粉少了一點，到了最低的泥土，就沒有金粉了。在諾斯底派的時間觀念裡面，時間是不重要的。愈是在歷史裡面，就是因為有肉身，愈是邪惡的，愈是不重要的。最好是在靈界裡面，什麼時間觀念都沒有的。這是正統基督教不認同的。所以約翰一次再次說，他要相信耶穌是道成肉身，講了這麼多次道成肉身，約翰福音、約翰一書就是約翰在反駮諾斯底派。耶穌進到時間空間，有身體，是個人，會吃東西的，會餓的、會睡覺的，會死的。很重要的，說明我們的身體重要，說明時間重要。好，這是第一個錯誤的。

第二個錯誤比較微妙一點，本來是巴特和Brunner，“新正統”的歷史觀，很不幸的，被一些新派神學家也模仿，所以講得頭頭是道。大概是這個樣子的，就是說，這是自從康德以來，施來馬赫、祈克果、巴特、布特曼他們都用的一個模式。歷史有兩種，一種叫historie，第二種叫Geschichte。這兩個字，在德文都是“歷史”的意思。有的時候，前面加給hail，hail就是救贖的意思。Historie就是在時間上的歷史。（note：Historie指客觀或外在的歷史，和Geschichte釋了或內在的歷史。兩者的分別是前者指外在普遍過程和它的記述，而後者是指較特殊性且注重事情意義的解釋。）很明顯的，我們要問一個問題，就是，今天，2005年的我們，能夠認識歷史上的耶穌（the historical Jesus）嗎﹖這些新正統和新福音派的，也就是特別不喜歡用“聖經無誤”、“能夠找到聖經的原意”，這些所謂的福音派的神學家，美國、香港、華人很多的。這些神學家認為，找不到的。我們可以去找，我們可以去讀聖經。但是聖經裡面有各種的困難，各種的錯誤、矛盾等等。找不到，所以，兩百年來，這個“尋找歷史上的耶穌”（the search for historical Jesus），是一個愈找愈找不到的一個嘗試。可是，聖靈會開我們的眼睛，憑著信心、憑著祂的恩典，我們是可以與那個信心的基督（Christ of faith），不是那個歷史上的耶穌哦，你不要去找加利利人耶穌，找不到的。聖經裡面那個不是加利利人耶穌，聖經裡面的保羅、彼得，都是經過化妝過的，初期教會那個的末世論，耶穌快要再來了、歷史快結束了那種末世論所影響之下寫出來的耶穌，那個不是歷史上的耶穌，不是在加利利海邊走的耶穌，找不到的。但是，你可以找到信心裡的耶穌（the Christ of faith）。就是說，突然之間，聖靈工作，你就與基督相遇了。那是信心，不過，這是一個信心的跳躍。意思就是說，聖經所講的關於耶穌、關於保羅，那都是不可靠的。唯有靠信心，你跳一步，超時間的去與耶穌相遇。這個是目前神學學術界最流行，也是正在侵蝕（erode）正統福音派的一個歷史的模式。最後，也是我們今天晚上要講的，就是先是屬血氣的，後是屬靈的（哥林多前書15：42-49）。我們還沒有把仔細的解經功夫作過，但是我們先把結論說出來：

就是說，當神在時間、空間裡創造亞當的身體的時候，在歷史上，亞當存在的。我是一個很保守的、正統的、基要派、福音派的，我相信歷史上有亞當夏娃這兩個人，是七天裡面第六天被造的。神在歷史上創造了亞當，但是亞當乃是那未來的那一位（就是基督）的預像（羅馬書第五章）。所以，先有了歷史的開始，有亞當的身體，本來是沒有犯罪的。後來犯罪後，那個身體才是會朽壞的，是軟弱的、是羞恥等等。當亞當被造的時候，他的身體已經指向歷史的高潮，就是耶穌基督復活的身體，而耶穌基督復活的身體，又是指向將來永恆的。所以你看，是從歷史的開端，指向、預表歷史的高峰。這是歷史上的耶穌，真正從死裡復活，那個墳墓是空的，耶穌基督是有身體的，復活的。而亞當的身體，指向基督的身體；基督復活的身體，是我們將來時間被吞滅了…。耶穌復活，時間已經“滿了”。不只是說，星期天快快信哦，今天不信，明天沒有機會了喔！，不只是這個意思。時間已經“滿了”，歷史滿了，基督復活了。而在這個時間滿了的時候，又指向將來時間要終結，我們要在超時間的永恆，與主永遠在一起。所以，基督教正統的信仰，講到超時間的歷史，完全是建立在歷史的事實。我們堅決反對所有認為在歷史上，上帝沒有講過具體的話，找不到歷史上的耶穌，聖經是有錯。我們堅決反對那些抹殺歷史而高舉超時間的歷史的。你不要理啦，耶穌基督有沒有復活；反正復活是要我們有盼望，我們靠著主的恩典，憑信心找到基督就好了。不是！我們與基督的相遇，就是因為兩千年前祂從墳墓復活了，有一個復活的身體。所以，超時間的歷史，跟時間裡的歷史，在上帝的計劃裡面，是有密切的關係的。

Q：你剛才說的永恆，是不是奧古斯丁定義的永恆，就是永恆是在記憶的基礎上定義的。

A：我正面告訴你我對永恆的定義好了。我們絕對不跟柏拉圖的定義。儘管有人認為奧古斯丁對永恆的定義是從柏拉圖來的，有可能。上過我其他課的，都聽過我講過下面這段話：永恆不只是無限度的時間，無論是過去的無限度或將來的無限度。Eternity is not merely limitless time。當然，時間不只是我們在前世記得的、記憶的那個form, 那個idea，那個“形式”、“相”，當然不是。聖經的時間觀、永恆觀當然不是柏拉圖的。好，永恆是什麼呢﹖時間（Time）是上帝創造的，有晚上，有早晨，是第一天。我相信創世記第一章是講六天的。所以，時間是上帝所創造的。所以什麼叫永恆呢﹖永恆就是上帝掌管時間，包括創造時間、保守時間的那個範圍，叫永恆。我再說一次，Eternity is Lordship over time。永恆就是神掌管時間那個範圍，那個事實、那個權能，叫永恆。上帝既然掌管時間，雖然祂創造了時間，不只是創造，在時間的每一刻祂都在，祂都與宇宙同在，祂都與時間同在。所以，沒有一秒鐘上帝不參與的，沒有一秒鐘上帝不在的，沒有一秒鐘上帝不在做事情的。但是，除此以外，上帝是在時間以上、以先、以外掌管時間的。同樣的，上帝的無所不在，或廣大性、無限性，乃是上帝創造也掌管整個宇宙空間，但是祂也無所不在。The Lordship of God over space，神對宇宙空間的掌權，和無所不在，這叫祂的無所不在和祂的廣大。神對時間的掌權，包括祂創造時間，包括祂每一刻顯明祂的作為，這個叫做祂的永恆。我承認各位可能沒有聽過這個定義。這個定義是我的老師John Frame說出來的。不過他只是歸納一些正統的基督教信仰對於上帝主權的教導而已。

Q；你只是解釋了上帝的掌管時間，但是仍然沒有解釋永恆的定義是什麼。

A：永恆的定義就是上帝對時間的掌管。這是我對永恆的定義，這是遠高過任何柏拉圖可能對永恆所作出的定義。我們不用以人為本的宇宙觀對永恆定出的定義，我們是從神為宇宙中心的角度來找，也當然要看聖經啦。聖經裡面沒有柏拉圖那種“記憶”的永恆觀。

Q：馬丁路德是不是對時間也有一個定義﹖還是奧古斯丁﹖

A：有可能，有些學者認為奧古斯丁是新柏拉圖哲學學派裡面的一份子。我在這裡交待的主要是聖經的永恆觀。

Q：他只是一句話，我不太了解，所以請教一下。他是從人的角度出發，是從記憶定義了時間，用“現在”的觀點，來定義過去無限長和將來無限長的間斷是永恆。所以，永恆不在現在的這個範圍，是一個超越的觀念。但是我覺得還是非常模糊，不太了解他怎麼講的。

A：沒有錯。奧古斯丁，就是很多學者對奧古斯丁的永恆觀，就是那種記憶的永恆觀，認為基本上是柏拉圖主義的永恆觀。就是說，從現在看過去，就是記憶。所以說穿了，是柏拉圖的觀念。奧古斯丁是否持有柏拉圖的永恆觀，那是學者可以辯論的。但是，歸根究底，在這裡所談論的是柏拉圖的。

講到這裡，柏拉圖對宇宙的真相，就是柏拉圖的形而上學是怎麼一回事（What is the nature of Plato’s metaphysics﹖），然後才能處理所謂奧古斯丁的新柏拉圖主義的永恆觀等等。柏拉圖是憑自己的思想，問（其實所有的希臘哲學家都是這樣子的）物質界裡面的各種現象──這裡有一支筆、那裡有一支筆，為什麼這三支筆（眾），又是一（都叫“筆”）呢？這是“一而眾”的問題（the one and many problem）。柏拉圖就憑空的，也就是說按照他的自主（autonomy）、他自主的理性（autonomous mind），構想出了一個形式（form）、或者是相（idea）出來。就是說，在宇宙裡面，宇宙還沒有形成之前，在前世（in a former world），有一個理想時間、形式世界，“相”的世界（a world of ideas，a world of forms），那裡有一個理想的筆，叫做pen，idea of pen，筆的形像，筆的理想、筆的形式、筆的相，所以今天在世界上所有的鋼筆、鉛筆，都是那支理想的筆的copy。我們也是記憶到這些眾多之筆以先的那支理想的筆。問題是，柏拉圖把事物的真相的終極（the ultimate reality of things），放在這個記憶或形式的世界那個地方（the world of idea）。聖經告訴我們，上帝才是至終的現實（ultimate reality），而上帝是既是位格的（personal），有能力、大有作為的，也是真理本身。我們在護教學講過上帝是自含豐滿的（self-contain fullness），上帝是自存、自覺、自主的。所以，宇宙裡面只所以有不同的鋼筆、鉛筆，是因為神是宇宙的主，而在神的所謂“腦袋”裡面，神的心意（mind）裡面，神的心意包含了宇宙裡面存在、可能存在，可能不存在的所有的東西、人、天使、事件，和他們之間可能有的、不可能有的關係。所有的物質、能量、時間、空間，都包含在神的腦袋裡面，神的思想、神的計劃裡面。
所以，神和祂的思想，神和祂的計劃是分不開的。而神是永恆的，祂是超時間的，因為祂是創造時間的。祂有一個永恆的心意（His mind is eternal）。但是，這個eternal mind，神的永恆心意包含了救贖的計劃。而兩千年前耶穌的死與復活，是符合了、特別是每一件事情都符合祂那超時間永恆的計劃的。耶穌在地上作每一件事情，都是說時間到了，時間還沒有到，都是順服父神的旨意。所以，在加利利所發生的三十三年的事情，耶穌基督從道成肉身到祂升天，是歷史上最重要的事情，是在歷史上發生的。但是恰恰是神永恆所計劃的，又恰恰是展開未來永恆世界第一步，初熟的果子。所以，時間和超時間之間，是有關係的。那個關係在耶穌基督，而這個耶穌基督就是歷史上的基督，不只是一個信仰的基督，是歷史上的基督。就是三十三年在加利利、耶路撒冷行走的那一位拿撒勒人耶穌。這是正統的信仰，從馬丁路德以來，基督教福音派的信仰。好，我們休息十分鐘。

5/12/05下半堂

上課預告。聖靈論：7/14（四）, 15（五）, 16（Sat. AM）；7/21（四）, 22（五）, 23（Sat. AM） 

9/8 – 11/17主曾曉喻：系統神學導論（啟示論）

是系統神學的第一門課。神論、人論、基督論、救贖論之前，應該讀過。它裡面最重要的是包括什麼是神學，普通啟示，和特殊啟示（聖經的權威，聖經的默示、無誤、權威等等）。所以，主曾曉喻最重要的，就是後面那一段的聖經論，和中間的普遍啟示（general revelation）。

9/11奉獻之後：呼召、獻身與神學裝備之邀

Q：from eternity怎麼翻譯﹖

A：問得很好，不容易回答。可不可以舉一個句子﹖很多時候，我個人的翻譯是“在永恆裡”，或者“從永恆”也可以。永恆是這句話的主題，永恆是來源，永恆沒有開始。

Q：我們可不可以這樣講，神總是在時間內，也在時間外﹖有空間的概念在時間上。

A：我比較喜歡說，神從來就是在時間以外，但是也在時間內。我倒過來講。神的本身是在時間以外的，祂沒有昨天、今天、明天。但是，昨天祂在，明天祂在，今天祂也在。

Q：我會這樣提的原因是，如果祂在時間以外，會不會被理解成祂不能進入時間，因為耶穌基督在兩千年前進入時間，這個事實就證明神可以進入時間。

A：神可以進入時間，神的確進入時間，具體地作了一些事，具體地講了一些話，祂講了一些“命題”。 God said things, God told us things, God gave us ideas。祂所啟示的，不只是事件，也是命題。這是歷代正統的看法。就是聖經裡面有神的話，神的話裡面有神的話，神的話裡面有神的作為。神的話裡面不只是神的作為，神的話包含神親自在時間裡面說的話。這個並不抹殺神在時間裡面有作為，這兩個不要把它對立起來，這是特殊啟示裡面很重要的一點。新派神學家喜歡說聖經裡面都是神的作為，大能的作為，但祂沒有講話，講的話記錄下來都是錯的。不是！神的確講過話，也做過事。祂所做的事解釋祂所講的話，祂所講的話解釋祂所做的事。然後，總的來說，記錄下來是聖經，也是祂的話。

Q：那麼，現在當你讀聖經的時候，那麼你和神的關係（你與神的相遇），在這個點上，是在時間內的，還是在時間外的﹖

A：這個問題是個trick question， 因為神從來就是在時間外的，也是在時間內的，是一個在時間以外，和在時間以內的上帝，和一個在時間以內的人的相遇。因此，肯定是在時間以內。當然也是包含在時間以外的神。所有的神的作為，都是在時間外進入到時間，但是是真實的。“真實”的意思是說，是在理性科學研究的範圍之內。我們堅決反對康德的此岸、彼岸的分隔，也就是Historie和Geschicht的分隔，也就是歷史的耶穌和信仰的基督的分隔。所以你們要好好讀范泰爾的護教學，不然你不懂康德怎麼樣把宇宙分割，之後所有的神學家就在這個康德所分割了的宇宙觀裡面作遊戲。

聽懂了沒有﹖再來一次。康德把宇宙分割成樓上、樓下。樓下的此岸，樓上的彼岸。樓下的此岸是理性和科學研究的範圍。但是他們所研究的，只不過是事物的外表，事物的本質要跳到樓上信心的範圍，科學和理性不管用。所以現在所有十九、廿世紀的神學都跳不出這個框架。除了范泰爾這一類的、正統的，還有Carl Henry這一類福音派的神學家，都跳不出康德的框架。坦白說，連Roger Olson和Stanley Grenz，就是廿世紀神學評論（20th Century Theology: God and the World in a transitional age）的福音派都跳不出。所以，他們只能告訴你，哎呀，巴特講了太多超越，不夠臨在；然後另外一個神學講了太多臨在，不夠超越。他們這些福音派的作者或書的編者，對超越、臨在的定義，已經受了康德、施來馬赫、祈克果和巴特的影響。所以，他們在那個範圍裡面談論。我們是跳出來，從康德、前康德開始批判。簡單地說，耶穌是整個宇宙的主，不由康德來分割。我們更不接受康德分割了之後的那個分割的宇宙模式。

Q：請問，那怎麼解釋神蹟呢﹖

A：所有神做的事情，都是神蹟。我們假如翻開任何一本聖經辭典，神蹟就是上帝所作的。聖經連雨水（rain）也叫做神蹟奇事的。當然我們講的神蹟，一般不是太陽和下雨，是指神在救贖歷史上所作的。我們不能用人的科學自然定律來說，所有超越自然科學定律的，就是神蹟。因為，神也作一些神蹟是按照自然科學定律的。比方說，耶穌基督在路加福音第五章，帶西門彼得去打魚。那些魚本來就在湖裡面，不過耶穌叫它們在那一秒鐘跳進網裡面，所以那並沒有違反一般的自然定律。所以，神蹟是祂自己定意要在救贖歷史裡面，彰顯祂的榮耀，或者是肯定耶穌的位份，使徒的位份，先知位份，所作的奇事，叫做神蹟。

A：那麼就是不能用人的理性來理解的﹖

A：人的理性要理解聖經的聖經觀是什麼，具體的先要問聖經對神蹟的定義是什麼。所以我們就要把聖經所有稱為神蹟的放在一起來看。這個問題背後，很多問題背後有一個問題是，對神蹟、時間、永恆這些詞的定義，最好是用聖經的用法。當然我們也可以用聖經以外的用法。不過要說明，這些字的定義是什麼。因為聖經既然有用神蹟這個字，我們就要看聖經怎麼定義。建議閱讀 John Frame, Doctrine of God 這本書。

Q：您剛才說要看聖經如何定義。那我想問一下，聖經在“權威”的意義上，是在解釋的這個部份，就是說，是在解釋問題的時候才有它的權威呢，還是在其他任何、什麼樣的範圍，它都是權威的？
A：這個問題是，聖經的權威是在解釋事物的範圍呢，還是其他的範圍。我倒過來問好嗎﹖我這樣問這個問題：聖經的權威是不是只在救恩和聖潔範圍呢﹖還是在解釋任何事情上也是權威呢﹖答案是，當然，兩者都是。宇宙裡面沒有一方寸耶穌基督不說是我的。神的話語，就是聖經裡面這一套的真理，是我們解釋任何事情，解釋上帝，解釋我們自己，解釋宇宙，解釋每一個行界，每一個學科，每一個民族，生命每一個範疇，聖經都是最高的權威。所以，我們要搞清楚聖經的形而上學、聖經的知識論、聖經的倫理學、聖經的歷史觀是什麼。形而上學就是，what is reality，事物的真相是什麼。是神，不是柏拉圖的那個“形式”。知識論就是我怎麼知道我所知道的。答案不能夠靠自主獨立的理性，自主獨立的科學，自主獨立的經驗、自主獨立的虛無，都不可以靠，要靠聖經裡面怎麼解釋宇宙，我們才能夠知道。就是說，人的行為的準則、目標和心態，都要由聖經來左右、檢查。歷史觀、審美觀等等，都要合乎聖經。這也是范泰爾給我們跟著Albraham Kuyper一個很徹底的一個聖經觀。意思就是說，聖經不只是告訴我們如何得救，過一個禱告靈修的生活。聖經告訴我們宇宙是怎麼一回事。

Q：因為現在Pannenberg提出一個看法，我忘記他怎麼樣論證，不過他的看法是，聖經在被引用時就不是權威，因為這個人在引用時就是自己的觀點。

A：我先重複你的問題。Pannenberg 說聖經在引用的時候，就不是權威，因為在引用的時候，就有了這個人的觀點，或者是立場。答案是聖經的權威，包括我們引用解釋它的時候，那個範圍，也要由聖經來管理。怎麼作呢﹖好好地讀一些正統的系統神學吧！就是說，你讀的神學是不是真的承認，聖經是最高權威，包括在學術上，你才能聽得懂為什麼我們在這裡這麼強調耶穌復活是在歷史裡面，又在我們經驗裡面，又對永恆、超歷史都有關係。這些背後假設了聖經對超時間、時間，就是兩千年前和今天我的關係。聖經告訴我們，什麼叫永恆，什麼叫歷史，什麼叫經驗。而永恆會發生什麼事，歷史發生什麼事，跟我有什麼關係。而我的經歷，要從什麼角度，才能正確地被理解。這樣子我們才能講，保羅書信裡面的所謂末世、救贖論。其實呢，神學可以從任何一點，講到任何一點的。不過，我們人的頭腦有限，我們上課的注意力也有限，特別是別人問問題的時候。所以，我們需要有一些主題來帶領我們的討論。但是，在我的腦袋裡面，沒有一個問題是離題的。因為聖經裡面，每一項真理都跟每一項真理有關。一講到保羅的末世論，你就會問什麼是永恆、什麼是時間、歷史。這些都是很重要的問題，而這些問題在過去兩百年有特別的破壞性神學上的 “貢獻” ，就是對正統教會有破壞性的貢獻。你不懂這些又不行。但是整天晚上講這個，你又覺得沒有在講聖經。其實都是在講聖經。Jesus is the Lord of all。耶穌是宇宙的主。

好，我們來看今天所發的講義。今天我們所讀的，要處理的是哥林多前書15：45。

耶穌是賜生命的靈：須從上下文理解：45-49節；22節

有今天發的講義，還有原有的講義是從p. 96開始。

1Co 15:45 說

(45)   經上也是這樣記著說：「首先的人亞當成了有靈（靈：或作血氣）的活人」；末後的亞當成了叫人活的靈。

這是中文的翻譯。我讀希臘文的聖經，用英文講一次：
so also it has been written，正如經上這樣寫的，
the first man Adam became a living soul 第一個人亞當成為一個活的“魂”。

soul這個字，是ψυχή （psuche）也就是今天psychology，psychi這個字，就是魂這個字。

1Co 15:45
(45)  οὕτω καὶ γέγραπται· ἐγένετο ὁ πρῶτος ἄνθρωπος ᾿Αδὰμ εἰς ψυχὴν ζῶσαν· ὁ ἔσχατος ᾿Αδὰμ εἰς πνεῦμα ζῳοποιοῦν.

1Co 15:45 (ESV)
(45)  Thus it is written, "The first man Adam became a living being"; the last Adam became a life-giving spirit.

亞當成為一個有生命的psyche（魂）。所以，靈、魂在聖經裡面，常常是對調來用的。

第一個亞當是成為有生命的活的“魂”。然後，The last adam a live giving spirit。

再來一次。第一個人亞當成為活的魂；最後的亞當，一個賜生命的靈。

所以，“成為”是沒有在第二次重複的。我再說一次。

（希臘文字面翻譯：）第一個人亞當，成為一個活的魂，最後的亞當，一個賜生命的靈。

原文沒有第二次的“成為”。

35節問：復活的形式 (mode)；復活身體的本質

要解釋耶穌成為賜生命的靈，怎麼解釋呢﹖我們要從v. 35 開始看。

1Co 15:35
(35)   或有人問：「死人怎樣復活，帶著什麼身體來呢？」

42-49節  保羅論據之核心：緊湊之「對比」結構；每個字都與此「對比」有關

問題是復活的形式，就是死人怎麼復活的﹖然後，復活身體的本質，就是死人復活是穿上怎麼樣的一個身體﹖保羅回答這兩個問題是用一段的論據。而這段論據的核心是在vv. 42-49。這八節聖經裡面有很緊湊的對比。差不多每一個重要的字，在這八節裡面，都跟這個對比有關。

講義的第二點。

42-44節之對比：信徒死的身體 vs. 信徒的復活身體；

信徒（死前）活在肉體中之狀況 ；對比之範圍廣泛：兩者之處境、素質

從v. 42到 v. 44上，這裡所對比的是信徒死的身體和信徒復活的身體。

1Co 15:42-44
(42)  οὕτω καὶ ἡ ἀνάστασις τῶν νεκρῶν. σπείρεται ἐν φθορᾷ, ἐγείρεται ἐν ἀφθαρσίᾳ·

(43)  σπείρεται ἐν ἀτιμίᾳ, ἐγείρεται ἐν δόξῃ· σπείρεται ἐν ἀσθενείᾳ, ἐγείρεται ἐν δυνάμει·

(44)  σπείρεται σῶμα ψυχικόν, ἐγείρεται σῶμα πνευματικόν. ἔστι σῶμα ψυχικόν, καὶ ἔστι σῶμα πνευματικόν.

我讀希臘文翻譯成中文：
(42) 同樣的，也是死的復活。所種的是朽壞的，所復活的是不朽壞的。

(43) 是在羞恥中種的，是在榮耀中復活的。是在軟弱中種的，是在權能（或能力）中復活的。

(44) 所種的是一個屬魂的身體（ψυχικόν，psuchikon），所復活的是一個屬靈的身體。

讀到這裡，v. 44的中間。這裡不只是一個死的身體和復活的身體的對比，v. 42-44a保羅已經引進了另一個思想，就是不只是死人與復活。乃是，我們今天這個會死的身體，和將來復活的身體，之間的對照。

我們今天這個會死的身體和將來復活的身體的對照。意思就是說，保羅在v. 42-44對照的，不只是一個屍體和復活的身體，是我們現在這個會死的，甚至乎是取死的身體和將來復活身體間的對照。一個是羞恥的，一個是榮耀的；一個是軟弱的，一個是大有能力的等等。

44節上：總結；屬血氣；屬魂 (psychical)；屬靈

好了，在v. 44a作了一個小的總結：所種的是一個psuchikon（屬魂的身體）。就是跟psuche（魂）同一個字，只不過是形容詞而已。H中文是翻屬血氣的。

1Co 15:42-44
(42)   死人復活也是這樣：所種的是必朽壞的，復活的是不朽壞的；

(43)   所種的是羞辱的，復活的是榮耀的；所種的是軟弱的，復活的是強壯的；

(44)   所種的是血氣的身體，復活的是靈性的身體。若有血氣的身體，也必有靈性的身體。

屬血氣和屬魂是同一個字根。一個是名詞，一個是形容詞。

我再說一次。亞當成為一個活的魂（psuche），然後，下面v. 44講的那個“屬血氣”的，也就是“屬魂”的，同一個字。

44節中：論據之轉變：「若」，「那麼」；44節中本身是一個論點

講到這裡為止，是屬魂（或屬血氣的），和屬靈之間的對照。但是，在v. 44b，保羅整個思想轉變了。因為，在v. 44b，他來了一個“若果”，然後“也是”。

就是說，假如有屬魂的身體，那麼，也有屬靈的。（當然是指屬靈的身體）

在這個轉捩點，保羅是從屬魂、屬血氣的，講到屬靈的。

前面，v. 42-44a，那些都是對比、對照、相反的。會朽壞的、不會朽壞的；軟弱的、剛強的；羞辱的、榮耀的；屬魂的、屬靈的。到那裡為止。保羅在作了一系列的對照之後，在 44b，他說了這句話，中文是：若有血氣的身體，也必有靈性的身體

或者若有屬魂的身體，也必有屬靈的身體。
這句話，比起前面v. 42-44a，比起那個對比，好像沒有那麼強烈。

若有屬血氣的，就必定有靈性的身體。我先把結論講出來。這裡所講的，是亞當被造的身體─這個屬魂的、這個屬血氣的。v. 44b，若有血氣的身體，
“屬血氣”，不再是指亞當犯罪之後我們這些取死、必死的身體。v. 44b那個若有屬血氣的身體，是指亞當被造還沒有犯罪的那個身體。

1Co 15:44a-45

(44a)  若有血氣的身體，也必有靈性的身體。
(45)   經上也是這樣記著說：「首先的人亞當成了有靈的活人」；末後的亞當成了叫人活的靈。

45支持44中；訴諸舊約：創2：7；45：第一亞當之被造 vs. 最後亞當之生成；

45建立44中之論點；45句子構造：45中、下密切關聯；45中，45下之「成為」

v. 45是保羅引用創2：7，同時又註釋、解釋了創2：7。他說，亞當成為“有靈的活人”，希臘文、英文是“活的魂”。所以，魂這個字就是生命的意思，活的生命。但是，末後的亞當成為“賜生命的靈”，或者“活的靈”（life giving spirit）。v. 45是支持v 44b的，就是若有屬血氣的身體，必有靈性的身體。何以見得呢﹖這句話是不是一句哲學上的話、形而上學的話﹖不是的。這句話是用v. 45支持的。而v. 45除了前面那一點點外，就是v. 45中和下，就是“第一個亞當成為活的魂；末後的亞當賜生命的靈”。這裡有密切的關係，因為，末後的亞當 成為 賜生命的靈，“成為”這個字是沒有的。第一個亞當成為活的魂，末後的亞當，賜生命的靈。當然意思就是末後的亞當成為，原文不需要用“成為”兩次。

保羅使用創2：7：創意；聖靈默示

Paul’s Annotation of Gen. 2:7 original; Annotation of Scripture Which is Scripture 

第一個人亞當，成為活的魂，末後的亞當，賜生命的靈。就是因為沒有再說一次成為，這句話是很緊湊的。保羅在這裡對創2：7，作出一個很有創意性的，original的，就是只有他作的解釋。亞當成為活的魂，有生命的人，當然不是因為他犯罪，是因為他被創造，所以成為一個活人。所以，很明顯的，既然v. 45是支持v. 44，所以v. 44b那裡，若有屬血氣（屬魂）的身體，那個屬魂的身體，是指墮落前亞當的身體，而不是墮落後我們這些取死的身體。

再說，所以，v. 42-44a，那裡是墮落的身體和復活的身體的對照，而v. 44b到v. 45，是亞當墮落前的身體和復活的身體之間的一個比較。而第一個亞當和末後的亞當（很明顯的，沒有第三個，第二就是末後的），兩個都經歷了一個所謂“成為”，哲學上是“生成”（becoming），他們都經歷的一個經歷。亞當的經歷是被創造，成為一個活的魂，living soul，有生命的人。而末後的亞當耶穌基督在某一個特定的時刻，成了賜生命的靈。

Q：在p. 2講義裡面，“Natural” , “Psychical,” 的對比是什麼﹖

A：簡單的說，natural, psychical，屬血氣和屬魂是同一回事。讓我在這裡順便提另外一個問題，很快地說一說。在保羅的思想裡，不分屬世界（或屬肉體），然後屬靈，屬血氣，三種人的。雖然某一些福音單張跟一些牧師喜歡說有三種人，一種是非基督徒，一種是屬靈人，一種是屬血氣的基督徒，基本上是分兩種，一種是取死的，就是在犯罪的狀況中，一種是屬靈的，或者說是被屬靈控制的。

今天筆記的p. 4。

亞當與基督：代表屬魂、屬靈；「屬魂」與「屬靈」之基本範例 

第一個亞當成為活的魂，最後的亞當基督成為賜生命的靈，就給我們屬魂（或屬血氣），和屬靈之間的關係。意思就是說，在這裡已經不再是兩種身體的對照了，因為“身體”這個字已經不在了，到了 v. 46就沒有了。

1Co 15:46
(46)   但屬靈的不在先，屬血氣的在先，以後才有屬靈的。

v. 46是說，但是，不是先有屬靈的，是先有屬魂的。然後有屬靈的。

1Co 15:47
(47)   頭一個人是出於地，乃屬土；第二個人是出於天。

第一個人是屬地的，第二個人是從天上的。

1Co 15:48
(48)   那屬土的怎樣，凡屬土的也就怎樣；屬天的怎樣，凡屬天的也就怎樣。

這一個地上的人怎麼樣，那一些屬地的人們就是這樣子；而屬天的人怎麼樣，那些屬天的人們也怎麼樣。

所以，從身體的對照，從v. 45開始，就轉到“屬魂的”和“屬靈的”對照。亞當是屬魂的，耶穌基督是屬靈的。所以，不只是身體了，很自然的，是亞當和基督之間的對照。而亞當和基督，又代表了他們所代表的。亞當代表那些帶有亞當形像的（v. 49），基督是代表那些帶有基督的形像的，簡單地說，基督是代表那些在基督裡的。

我再說。v. 35問的是：復活的身體是怎麼樣的身體﹖ v. 42-44a答：復活的身體是榮耀的、不朽壞的、大有能力的，跟屬血氣的不一樣，跟我們這個取死的身體不一樣。但是在v. 44b，若有屬血氣的身體，就有靈性的身體，保羅在這裡整個話題就改了，改成亞當墮落前的身體，和基督復活的身體。然後在v. 45再改一次，就是說，不只是亞當的身體和基督的身體，而是亞當和基督，亞當和基督身為頭、代表，和他們所存在的環境。亞當是在被造的、屬血氣的、屬世界的、自然的這個境界的，在這個境界裡面活。他是一個活的魂，就是有生命的魂。而耶穌基督是屬天的（v. 45之後不只是屬靈屬魂，而是屬地屬天），耶穌基督是代表所有屬於耶穌基督的，耶穌基督代表所有在祂裡面的。耶穌基督是屬靈的、屬天的，而所有在耶穌基督裡面的，所有耶穌基督代表的人，都有祂的形像，也就是都是屬天的，都是屬靈的。

p. 4 那裡最後說，44節中：屬魂  = 墮落前的身體；

45訴諸亞當被造；44中之論點 + 45引用創2：7 -> 44節中屬魂 = 墮落前身體

v. 45 訴諸亞當被造，這是第一件事。二、v. 44b的論點，加上v. 45引用創2：7，就證明v. 44b那個屬魂的身體是墮落前的身體。

（p. 5）為何擴大對比到墮落前身體？因為亞當的身體是預表 (type)； 

創造時，亞當的身體已指向更高的身體（存在秩序）
那為什麼保羅把這個對比從取死的身體和復活的身體擴大到墮落前的身體和基督的身體呢﹖這裡我沒有時間詳細的地解釋。因為亞當的身體是一個預表，當上帝創造亞當的身體的時候，已經指向更高的身體存在秩序，更高的境界，就是耶穌基督復活的身體。這個是為什麼保羅說，若有血氣的身體，必有靈性的身體。因此，經上說，第一個人亞當成為活的魂，最後的亞當成為賜生命的靈。亞當乃是將要來的那一位，就是耶穌基督的預像，或是預表（type）。有興趣的請讀p. 5最後那段英文。

我們翻到p. 6。

45節：對照 =亞當（墮落前）與基督，代表範圍 = 存在秩序 (orders of existence)； 

46節：保羅介紹這視野：廣泛之對照；時間上先後次序；

含蓋了宇宙歷史之全部；兩個原則先後掌權的歷史

所以v. 45，亞當是活的魂，基督是賜生命的靈的對照，就是對照了亞當墮落前這個存在秩序，和耶穌基督復活那個屬靈的生命秩序，這兩個時間、這兩個境界的不同，而在v. 46，保羅又更廣泛地介紹這兩個秩序。

v. 46 是說，但是，不是屬靈的在先，乃是屬血氣的，然後才有屬靈的。順便提一提，這裡保羅反對柏拉圖和諾斯底派的說法，就是先有“相”、“形式”、“理念”、“理想”，然後才有現在肉體上，這個宇宙裡面的東西。保羅說先有屬血氣的，然後才有屬靈的。所以保羅在這裡講什麼呢﹖先有亞當被創造，但是亞當卻指向耶穌基督，那個比理想更理想的，屬靈的、復活的生存的秩序。還有，有先、有後，有第一個亞當，第二個亞當，沒有第三個的。亞當之前，沒有亞當，沒有頭沒有代表，亞當和基督之間，沒有第三個頭，第三個代表；基督之後，也不再會有了。整個人類歷史只有兩個作眾人代表的，一個是人類的代表亞當，第二個是新人類，就是在基督裡的人的代表──耶穌基督。所以，保羅在這裡講到屬地的、屬天的，屬魂的、屬靈的，有先有後，先有亞當代表了在亞當裡屬血氣的人，但是指向耶穌基督和在基督裡的屬靈、屬天的人，有先有後，先和後加起來，就是宇宙歷史的全部。亞當前沒有第三個，基督後也沒有第三個，亞當基督之間也沒有第三個，加起來就是整個宇宙了。先有屬血氣的、被造的，然後，有基督復活的、屬靈的。只有這兩個狀態。

簡單地說，宇宙裡面每一個人，只有兩種可能，不是在亞當裡，就是在基督裡。只有這兩個原則，掌管我們的生命。不是血氣，包括墮落之後的血氣，就是聖靈。你看到沒有，又回到我們第一堂講的 aeon這個問題。有先有後，亞當裡和基督裡，都是一個生存秩序，一個世界、世代，一個掌管生命的原則。所以，不論是亞當裡或基督裡，是一個又是時間、又是空間的觀念，就是一個境界，一個完全comprehensive，涵蓋生命全部的權勢範圍（authoritive sphere）。

47-49：「屬地」 vs. 「屬天」；亞當屬地；先屬地，後屬天；45，47 = 兩種狀態

Q：在哥林多前書二章那裡提到，屬血氣的不領會屬聖靈事。第三章就提到我不能稱你們為屬靈的。這裡要怎麼解釋﹖

A：有兩個可能的解釋。保羅說你們是屬血氣的，不是屬靈的。比較仁慈一點的解釋，是你們的思想行為都是屬血氣的思想行為。比較不客氣的解釋是，你們根本不是基督徒，不是屬聖靈的。我想我們至少可以說，當我們犯罪、當我們不接受使徒的權柄、不接受聖經的說法的時候，我們所表達出來的，就是屬肉體、屬血氣，羅馬書第七章也有同樣的問題，7：13-14那裡，究竟那些是基督徒還是非基督徒？我是屬肉體的，我是出賣給肉體的。比較妥當的解釋是，每一次我犯罪，我所作的就是屬肉體的；我用屬世的哲學，人間的小學，解釋聖經的真理，我就是屬肉體的、屬血氣的、屬魂的、賣給肉體的，或者賣給血氣的。每一次我的思想、我的解釋、我的方法論、我的哲學、我的禱告、我的道德，是由聖靈控制的，我是屬靈的。屬靈就是完全被聖靈控制的意思。屬血氣就是被這個罪的原則來掌管的意思。

（p. 7下面。）
48，49節：亞當與基督：不只個人的對照；為首 = Constitutive Primacy：
屬地的人，有屬地亞當的形象；屬天的人，有屬天的基督的形象；

49下答35：復活的形式與身體因與基督 – 最後亞當，屬天者，賜生命之靈 – 聯合

亞當和基督之間的對照，不只是兩個人間的對照。他們都是頭，都有“Constitutive Primacy”，什麼意思呢﹖就是說，亞當是怎麼樣的一個人，在亞當裡面的人成為什麼樣的人。Constitutive就是構成、成為的意思。亞當是怎麼樣一個亞當，屬亞當的，就是全人類，就成為、被構成（be constituted），他的結構就是亞當這個樣子。在基督裡的人，基督是怎麼一回事呢？基督是屬靈的（主乃是那靈，基督是賜生命的靈），同樣的，有耶穌基督作頭的，在基督裡的人，就被構成、被成為屬靈的。屬地的有屬地的亞當的形像，屬天的有屬天的基督的形像。所以，這裡v. 49，回答了v. 35所問的問題，就是復活的身體是怎麼一回事呢﹖怎麼樣的身體呢？答案是，耶穌基督是屬天的。這個屬天，不是指道成肉身之前，又不是指基督再來，就是指基督復活。因為先有屬血氣的，然後有屬靈的。同樣的，先有屬地的，然後有屬天的。我們都是屬天的，當然我們不是像神以前一樣，有一個時間以前的存在，好像耶穌一樣，不是。我們帶有屬天者基督的形像，我們都有的，所以，耶穌是屬天的意思，特別是指祂的復活，不指祂的現存，也不指祂的再來，是指祂的復活。所以，耶穌特別在祂的復活上，成為一個屬靈的、完全被聖靈充滿的一個人。 

（p. 8）

亞當與基督對照：整體、完全相反；為首，為代表；

代表2個生存秩序，世代，宇宙時代，不同的創造：先、後，含蓋宇宙歷史

亞當和基督之間的對照，就代表了兩個生存秩序、兩個世代、兩個宇宙時代，兩個不同的創造，也就是說神的創造和神的新創造。有先、有後，涵蓋了宇宙的歷史。這是一個總結。然後，耶穌基督，就是末後的亞當，成為賜生命的靈，這個靈是什麼意思呢﹖

（p. 9）都是指聖靈的工作。這本新約聖經，保羅書信裡面，只有一個地方，“屬靈的”，不是指“聖靈的” ，就是弗6：12，屬靈氣的惡魔爭戰
除了那裡以外，所有保羅所講的，例如“聖靈人參透萬事”，那個“屬靈”的意思就是，體貼聖靈、順服聖靈，聖靈作成的工作，聖靈掌管的生命，都是“聖靈的”意思。我知道這不是所有福音派解釋聖經者的看法，但是，這也是最近比較提倡的。因為這樣比較容易看清楚，耶穌基督復活之後，主乃是賜生命的靈，所以，所有“屬靈的”，就是聖靈掌管，是順服聖靈的，或是聖靈作成的，that which pertains the work of Holy Spirit，甚至乎就是指聖靈祂自己。所以耶穌基督是什麼時候成為賜生命的靈呢﹖就是祂復活的時候。今天晚上沒有時間解釋。

還有最後一個問題嗎﹖聽得明白嗎﹖

v. 42-44a是一種對照，v. 44b轉了一個話題，從血氣講到屬靈，不是對照，是從一個到另外一個。就是亞當的墮落的身體，講回到耶穌基督。先、後，屬魂、屬靈，屬地、屬天。因為神創造亞當的身體的時候，就已經想到，將來耶穌復活榮耀的身體。亞當乃是基督復活身體的預像、預表。而耶穌基督因為祂復活的緣故，成為完全被聖靈充滿，主乃是那靈，主是賜生命的靈。主從父那裡領受聖靈，主耶穌也賜聖靈給我們。所以聖靈一方面是禮物，是父神賜給基督，也是基督賜給我們的。禮物一方面，聖靈是賜恩賜的靈，那是講到林前12章，以弗所書第四章，聖靈恩賜的問題。
所以，當我們還沒有想到聖靈的恩賜，我有什麼恩賜，怎麼事奉神之前，你要記得聖靈乃是特別賜給耶穌，然後，父、子特別賜給我們的禮物。The Holy Spirit is th gift primarity, and secondarity He is the giver of gift. 主耶穌的工作和聖靈的工作已經不可分開了。所以，耶穌基督的生命就是復活的生命，耶穌基督復活之後的時代就是聖靈的時代。聖靈的時代不是每一秒鐘都說方言的意思，乃是聖靈乃是整個耶穌復活一直到耶穌再來這段時期，聖靈掌管所有信徒和教會一切的活動、思想、動機、事工。
這裡，我們沒有談到聖靈如何掌管教會的事工。但是，我們先建立一個很強烈的架構，就是宇宙在耶穌基督復活之後，聖靈成為父、子、靈三位中，最重要在地上工作的那一位。而耶穌基督要給我們的是復活的生命，也就是聖靈的力量。所以，我再說，保羅在腓立比書3：10說，我要曉得祂復活的大能，就是在講聖靈的大能。聖靈的大能、聖靈最重要的工作，就是使我們成為聖潔。當然不只是這點，聖靈的工作是勝過所有黑暗、魔鬼和靈界的權勢，聖靈開福音的門，開人的心，叫天國擴展、教會擴展，福音傳出去，人的心被打開，被呼召、重生、悔改、來到耶穌基督的面前。聖靈叫教會的思想、動機、心態，都合乎耶穌基督和聖經，就是神的話的準則。

Q：現在不是撒旦掌權的世界嗎﹖

A：撒旦在現在所掌的權，是神容許的，撒旦好像是一條綁在鎖鏈上的狗，走得不遠。可是，耶穌基督是宇宙的萬王之王、萬主之主，祂並不是綁在鎖鏈上的狗。耶穌基督是萬王之王、萬主之主。但是在神的計劃裡面，Satan is on the leash，撒旦的權勢是有限的。所以我們不接受一種宇宙觀，是神和黑暗、神和撒旦的戰爭是勝敗不明的，撒旦比定要被扔到火湖裡的。而耶穌基督的復活已經勝過了一切權勢，但是撒旦還是在那裡搗亂。

Q：以我們來說，現在不是撒旦掌權的世界嗎﹖

A：這個掌權是沒有錯，但是是有限的，從頭就是有限的。牠的掌權是這個世界，在下面那條線的，現今的世代，撒旦並沒有在天國裡掌權，撒旦不在耶穌掌權的那個範圍裡掌權。不是這個意思。所以我們有兩個世界共存。

Q：老師不是要我們在各地方奪回神的主權嗎﹖

A：是，各地方奪回神的主權。在所有被罪控制的範圍是撒旦掌權。所以，撒旦在那裡掌權呢﹖在人文的哲學，在不信的神學，在不信的文學，在邪靈，在牧師被破壞的家庭婚姻，在如何不道德的行為，都是撒旦掌權的地方。我們每一個要奪回來。撒旦的範圍不只是民間宗教，當然是；邪靈那個範圍，當然是。但是每一個範圍都是撒旦有限在掌權的地方，都要把它奪回來，至少這是我們的任務。我們能做多少，看神給我們多少恩賜和力量，但都是我們的任務。

Q：所以我們順服聖靈，牠就無法掌權。

A：我們順服聖靈，我們也要支配領受聖靈的能力，撒旦就無法掌權。我們要彰顯的乃是撒旦無法掌權這個耶穌得勝的事實。

Q：今天有種說法是人在被造以後，神向人吹了一口氣，人就成了“有靈的活人”。但人犯罪以後，就成為屬肉體的，向靈的那道門就關閉了。有種說法是後面把那個門打開了以後，肉體那道門還沒有關閉，所以我們現在又是屬靈的，但是又會犯罪。那麼，就是我們要怎麼樣把後面那道門關閉。

A：首先，我不認為三元論是完全有聖經根據的。因為，屬魂只是有生命的意思。亞當成為一個有生命的魂，就是有生命的活物的意思。動物也有靈的，就是“靈”這個字，也指動物。所以，靈、魂這些字沒有這麼簡單說，噢，靈、魂、體，如何呢，人犯罪以後，魂就被肉體束縛，現在被掌管，靈的門就被關了。然後，當人重生得救之後，靈又打開了，靈就掌管魂、魂就掌管體。我覺得聖經並沒有給我們這麼清楚的教導是這麼一回事。亞當被造是屬魂的，意思是說，他有生命。而這個亞當沒有犯罪之前，是屬靈的意思是說，是完全順服三位一體的父、子、聖靈的。好了，亞當犯罪墮落了，人，不論你分他兩部、三部、四部都好，你劃分為人的靈魂、身體，或者心、性、意、力，四部份的，你可以分五部份的，it doesn’t matter. 亞當墮落之後，全人都墮落了，不只是靈死掉，魂中立，體無所謂，不是。以弗所書2：1說，“你們”整個人是死在過犯中，祂叫你活過來（弗2：5）。所以，我比較接受整個人墮落，整個人活過來。當然，有一點是我們將來的身體才會被贖。那，我們現在還在犯罪的意思是說，我們不體貼聖靈，我們跑去順服……什麼叫肉體呢﹖肉體就是整個人性抵擋神，叫作肉體（flesh），或者血氣。簡單地說，基督徒的確會犯罪，的確不順服神。但是，每一次我們回到聖靈，悔改，讓聖靈掌管，我們就是屬靈人。

Q：如果按照羅馬書淺釋，我們是受到罪的掌管，不得不犯罪。

A：我們是受到罪的掌管，書裡面有說我們不得不犯罪嗎﹖我們心中有兩個律是沒有錯，沒有說“不得不”吧﹖我給你我個人的解釋（每次我說是我個人的意見，你可以不同意，但是有一點我是盼望你同意的。）若有人在基督裡，他是一個新人。下面這一段你不同意沒有關係，但是這一點你一定要同意，整個基督徒是一個新人。好了，為什麼我去犯罪。這個為什麼很難答的。我只能夠這樣說，一、我的確犯罪。二、的確我有犯罪的傾向；三、有罪這個東西在捆綁我，在引誘（entice）我。我認為在羅馬書第七章的罪這個東西，我叫它Desire No. 2，有些牧師不喜歡我這樣講。基督徒是個新的人，但是他的確有第二股的勢力、第二種的心願。簡單地說，上帝的美意，並沒有要我們在死之前完全成聖。那，下次我要講“一次成聖”，但是又還沒有完全成聖。一次成聖就是說，我們在耶穌基督復活那一天，已經完全與祂同復活了。但是，的的確確每天我們在犯罪。為什麼﹖簡單的回答就是，“我負責”。聖經說，我是順從肉體。無論你對肉體這兩個字怎麼解釋，“我負責” ，所以，我一定要悔改。但是，悔改、回到十字架面前就得到赦罪的泉源（the fountain of forgiveness），然後，再一次被屬靈充滿，聖靈充滿就是被聖靈掌管的意思。所以，如何被聖靈充滿？悔改，求聖靈再次掌管。所以，每天有得勝，再完全地潔淨，有盼望。

Q：這個回答是否也包括行為上的﹖

A：悔改至少有三點。一是承認，二是憂傷，三是立志改過。立志改過就包括行為上的改變。假如不包括的話，我們可以這樣說，悔改之後要過操練順服的生活（a discipline life of obdience）。所以，我們這種改革宗的信仰，是說我們要回到律法，好好地學習順服律法的。

好，我們結束。

感謝天父給我們你的話語，我們嘗試去了解耶穌基督復活的大能，了解我們還是會犯罪，但是我們是站在得勝的那一方。求主憐憫，給我們有得救的確據，也吸引我們每天回到復活的耶穌基督面前，順服聖靈，幫助我們每天有活潑的盼望，過每一天，來事奉主。奉耶穌基督的聖名求。阿們。
05/19/05 主乃是那靈
詩歌
256 首 Blessed Assurance

上次我們講完了主乃是那賜生命的靈，今天我們來作一點結論，請各位作一點筆記。
末後的亞當成了賜生命的靈。我們上次從死人和復活的身體比較，然後又比較我們這個必死的狀態，和復活之間的對照。到了v. 46的時候，又有一個新的思想，就是屬地的和屬天的等等。現在我們來作一兩點的結論：
1、 當耶穌基督復活的時候，祂身為末後的亞當。耶穌基督身為末後的亞當的狀態，就是說祂的樣式，完全被聖靈改變，以致祂成為賜生命的靈。聖靈完全內住基督、充滿基督，所以，“主乃是那靈”、“主乃是賜生命的靈”。所以耶穌基督成為賜生命的靈，是聖靈的工作，就是說聖靈特別的充滿，在耶穌基督成為賜生命的靈這件事上是必須的。然後，耶穌基督復活的時候完全的改變，就好像我們將來改變一樣的那麼的真實，也當然一樣是那麼的榮耀。
2、 下面我要引用霍志恆的一段話，來自他的書，保羅的末世論（Pauline Eschatology）, p. 209-210。
根據羅馬書1：1-4，那位在墳墓裡被埋葬的耶穌，就是那一位從墳墓復活的耶穌。意思就是說，耶穌復活的時候，祂還是耶穌，沒有變，祂是三位一體的第二位，“神人”死了、埋葬了、復活了，沒有變。但是，從耶穌的人性（human nature）來看，復活的耶穌，祂的裝備（endowment），就是說，祂被聖靈充滿，祂有聖靈的能力，耶穌的人性就完全地改變了，It’s not the same Jesus，不一樣了。不只是說耶穌的復活給祂一個新的地位（萬王之王、萬主之主、萬命以上的名等等），不只是耶穌基督在宇宙中有新的地位，祂的人性戴上了新的素質（new qualities）。這個素質就是說，祂戴上了這個將來的、天上的生命，必須有的、也必然有的本性，也就是說榮耀、不能朽壞，等等。這都是因為上帝的大能，耶穌基督被宣告為神的兒子，以神的大能被宣告，祂是神的兒子，按照聖善的靈。也就是神的大能，藉著聖靈，使耶穌基督被宣告祂是神的兒子。當然，這裡的意思乃是說，耶穌基督身為彌賽亞、身為救贖主，被宣告為神的兒子。當然這裡的意思不是說耶穌基督以前不是神的兒子。從三位一體的角度，耶穌基督從來就是三位一體的第二位。但是按照祂的人性、道成肉身、身為彌賽亞，他道成肉身三十三年，無罪地在地上生活，死了、埋葬了、復活了。其實祂在地上三年的傳道，處處都是被聖靈充滿的。在祂復活的時候，聖靈完全的充滿祂，使祂成為賜生命的靈，因此，祂成為那位屬天的，或者屬靈的，記得嗎？能朽壞的、不能朽壞的，屬地的、屬天的，屬血氣的、屬靈的，我們今天會繼續講這個屬肉體的，或者屬血氣的，和屬靈的，不只是說是不是用肉做的，還是靈魂的方面，不是這個意思。屬血氣的和屬靈的，就是我們這門課程從頭開始講的，舊的世代和新的世代，兩個宇宙秩序。耶穌基督成為屬靈人，完全被聖靈充滿。我再說，不是說祂復活之前沒有被聖靈充滿。但是因為在神救贖的歷史，經過了耶穌的生命、死、復活，到了這個榮耀的階段，耶穌基督成為那位屬靈的、屬天的，當然也是我們所有將來在天上的那個狀態、復活的生命的初熟的果子。耶穌基督現在的那個狀態就是我們將來的那個狀態。所以，耶穌基督就完全的被聖靈充滿。
很明顯的，耶穌基督被宣告為神的兒子，按照聖善的靈，這裡並不是指著任何宗教性或道德性的改造（religious or ethical conformation）。這句話的意思乃是說，不是耶穌基督以前犯了罪，現在沒有犯罪了，耶穌這個人本來是屬血氣的，現在是屬靈的，不是這個意思。耶穌的聖潔、無罪，完全沒有改變過。我們就不一樣了！我們生下來是罪人，與祂同死同復活之後，就戴上了這個末世的、屬靈的、屬天的形狀，也就是在末世的，屬天的這個宇宙裡面生存的狀態。耶穌基督呢，在祂的無罪上沒有改變，乃是在祂身為人、身為彌賽亞這方面，戴上了新的榮耀。
我們從另外一個角度來看，我繼續引用霍志恆的話。他說，我們假如只不過說（就是在羅馬書1：3-4），神肯定了一個身體復活，就是耶穌基督的身體復活了，這種解釋是太狹窄的。請各位注意，這些結論，就算是在改革宗的神學圈子裡面，都是一些比較新的解釋。就是說，按照解經，給我們一個新的看見。這裡完全沒有推翻以前改革宗的看見，就是說完全沒有推翻耶穌基督是神，是三位一體的第二位，祂完全是神，穿上人性，並沒有推翻這個，現在我們在講祂的人性的部份。這個是傳統福音派比較少講的。我再說，假如我們只不過知道，只不過相信耶穌基督身體復活了、改變了。祂的身體是不朽壞的，是不夠的，是太狹窄的。因為，沒有處理到耶穌基督的人性的非肉體的部份，就是靈魂的部份。耶穌基督的人性包括祂的身體和靈魂。祂身體方面，從死裡復活了，戴上一個榮耀的、不朽壞的身體；而祂整個人性，包括祂靈魂的部份，就是整個人，是被靈魂充滿，有新的榮耀。這個整個人完全的改變，只是復活帶來的，意思是說，和耶穌基督的復活是不能分開的。這是第一點，就是耶穌基督的復活，祂自己，身體、靈魂改變了。
我們講到耶穌基督在祂的人性和在彌賽亞的身份上，有所改變，就是被榮耀。我先問一問，各位有什麼問題沒有﹖
Q：既然復活之後有新的榮耀，這個“新的”是相對於什麼﹖
A：相對於救贖歷史還沒有到復活之前的，就是耶穌基督在地上和在墳墓裡的道成肉身狀態。耶穌基督從死裡復活，祂還是道成肉身的。耶穌基督的道成肉身是從聖靈感孕馬利亞開始，然後，耶穌基督的道成肉身沒有結束的，耶穌基督是神人二性的復活升天，現在坐在父神的右邊，將來還要再回來。所以，耶穌基督復活後身體、靈魂上的榮耀，這個新的榮耀不是相對於一個缺欠，而是神的救贖歷史在成就救贖這個整個過程，神到美意願意耶穌基督的身份、耶穌基督的狀態達到一個高峰，所以是一個高峰，不能說耶穌基督復活之前有什麼缺欠。不是。其實我們會繼續講的，耶穌基督向罪死了，那是什麼意思呢﹖當然跟我們信徒向罪死是不一樣的。為了擔當我們的罪，為了與我們的罪“認同”（就是擔當，祂身體、靈魂穿戴我們的罪孽）；為了擔當我們的罪孽，耶穌基督暫時伏在罪的權勢之下。我再說，這不是因為祂犯罪，祂是完全沒有罪的，但是哥林多後書5：21說，為了擔當我們的罪，祂成為罪（became sin）。因為祂擔當了我們的罪，所以，祂在父神的忿怒之下，也在罪的權勢之下。
Q：這個罪的權勢之下，是不是指祂受死亡的限制﹖
A：絕對是的，但不只是死亡這麼簡單。是指神的審判、咒詛，和定罪，和死亡、陰間的恐怖，與神隔絕等等。這些都是奧秘，我們不可能解釋怎麼三位一體第二位可以跟神隔絕的。但是服在罪的權勢之下，最重要的，就是服在罪所帶來的神的咒詛（condemnation）之下。因為聖潔很明顯地說，他成為罪（He became sin for us），為我們成為罪。
所以，耶穌基督救了信徒們，耶穌基督救了所有在基督裡的人，嚴格來說，是以祂的復活救了我們。祂服在罪的權勢之下，身體埋在墳墓裡，身體靈魂都受了神的咒詛，在罪的權勢之下，但是祂假如不復活的話，祂還沒有勝過罪、死，和魔鬼的權勢。耶穌基督復活了，從祂復活開始，祂就不在在罪的權勢之下，祂向神活。我們也是向罪死，向神活，向義活。耶穌基督從復活那一刻，就完全勝過罪的權勢、死亡的權勢、魔鬼的權勢。所以，基督若不復活，我們的信是枉然的（林前15章）。
Q：還要兩個概念。耶穌基督在十字架上，他不只是擔當我們的罪，祂就是我們的罪，是嗎﹖
A：聖經用“成為”這個字，he became sin。這裡所用的“罪”，耶穌“成為我們的罪”，這個“罪”，不是指我們的罪行（sinful acts），乃是指我們的罪孽（guilt，或sinfulness），我們身為罪人。用今天法律的話來講，就是“罪名”，我們在神面前有罪，我們是罪人，這個地位，耶穌為我們擔當這個。所以，耶穌基督成為罪，就是成為一個有罪孽，需要面對神的審判、咒詛的一個人。這個不是因為祂有罪，也不是因為祂有罪性。祂穿上了、擔當了我們的罪性，因此，祂與我們的的罪性、罪孽認同。
或者我們這樣說好了，請想三個觀念：罪行、罪孽與審判、死。亞當一個人犯罪，因此帶來神的審判和罪孽，我們都成為罪人，有神的審判，有罪孽，結果是死。耶穌基督擔當了死的懲罰，祂透過、藉著死，藉著承擔了死這個懲罰，來承擔我們的罪孽，也就是說，神的審判。It is by dying that he takes on our guilt, our sinfulness。因為，既然死了，懲罰這個代價付清了，因此，我們在神面前的罪孽、罪性就挪去了，因此，我們就不再是罪人了。但是耶穌的復活是必須的。這個是傳統基督教，特別是福音派比較少強調的。我想，過去幾十年，福音派開始看到復活的重要性。我們在這裡所報告的一些比較新的解經，和聖經神學，是這個新的趨勢的一部分。
關於剛才我說，耶穌基督在祂的人性上，在祂身為彌賽亞、執行彌賽亞的職份（in His office as Messiah）上，祂身為第二個、末後的亞當，祂復活的時候，祂本性經歷了一個改變。有什麼問題沒有﹖
Q：羅馬書第八章，耶穌基督道成肉身，取了罪身的形狀，就是亞當墮落之後，跟我們一樣罪身的形狀。復活之後，就是一個榮耀的改變，取得一個榮耀的身體﹖
A：耶穌基督道成肉身的時候，祂穿上、或取了罪身的形狀，那裡是說明耶穌基督取了我們的人性，所以有軟弱、面對試探等等，但是說得很清楚是罪身的“形狀” ，所以，耶穌基督並沒有成為一個犯過罪的罪人。耶穌基督成為一個無罪的人，祂取的是罪身的“形狀”，說“形狀” 就是跟我們罪人不一樣。你的意思是復活之後有什麼改變﹖最重要的改變，乃是聖經說，主乃是那靈，主成為賜生命的靈（林前15：45，林後3：17）。在三位一體的救贖計劃裡面，祂們的美意乃是說，耶穌復活之後，聖靈的工作和耶穌的工作分不開了，而聖靈的工作就是榮耀，賜生命。在新約聖經裡面，聖靈、榮耀、生命和公義，是分不開的。所以，耶穌基督被榮耀，就是被聖靈充滿的意思。耶穌基督成為靈，不是說三位一體三位變成兩位了，乃是耶穌基督現在復活了，祂在天上，神人二性的基督在天上，但是祂仍然在地上作工。而耶穌基督在約翰福音14章說，我還要回到你們這裡。約翰福音14章耶穌所說的，我要回來，不是指祂復活之後那四十天，當然，包括那個，特別不是指將來的主再來，乃是指聖靈──聖靈來，耶穌就來了。聖靈在耶穌復活之後，在所有信徒的生命中居住，聖靈在教會裡面運行，聖靈本身就是父、子賜給我們的禮物、恩典、恩賜，聖靈更加是賜恩賜的那一位。這一切的一切，是耶穌基督的工作。聖靈與我們同在，是耶穌與我們同在，就是耶穌基督再回來，是在約翰福音14章講的那個主再來。對不起，我這裡沒有意思要抹殺將來的主再來。在約翰福音14章講另外一個主再來，是指復活之後，五旬節，聖靈開始了新約時期一個新的工作。所以耶穌基督復活之後有什麼改變呢﹖就是祂與聖靈一起工作，祂完全被聖靈充滿。我不是說祂以前沒有完全被聖靈充滿，或者說，祂新的（in a new way）、榮耀的，被聖靈充滿。所以，祂今天在地上還在作工，都藉著聖靈。當然。不同的是祂成為從死裡復活之人的初熟的果子，祂是元始，等等，還有祂復活升天之後坐在父的右邊，這些都是按照父的大能。
Q：祂從前批戴罪身的形狀，如今呢﹖
A：祂從前批戴罪身的形狀，現在呢，祂向罪死了。就是說，祂永遠不再服在罪的權勢之下，雖然那個服在罪的權勢之下，都是為了祂的選民的罪，不是祂自己的罪，但是祂一次過了，完成了，所以祂現在就不再是取我們肉身的形狀，祂是末後的亞當，所以，耶穌基督的人性要從祂是末後的亞當這個角度去理解。當然，祂在世界上一直到祂復活之前，祂是取了我們罪身的形狀，意思就是說，祂要承受罪孽、審判、死亡。但是，耶穌基督也是末後的亞當、第二個亞當。我們上次講過，當神創造亞當的時候，亞當的身體就預表了基督將來復活的身體，記得嗎﹖所以，耶穌基督復活之後，特別是末後的亞當，成為一個賜生命的靈，就是林前15：45，我們現在在講的那一節。
Q：既然耶穌基督復活之前或復活之後，一直都是被聖靈充滿了。即便祂在地上的事工，就是祂成為肉身的形狀，也是被聖靈充滿的。神的榮耀在舊約時代是以會幕的形式，新約時代，神的榮耀就在耶穌基督身上。為什麼復活之後還要強調祂被聖靈充滿呢﹖
A：沒有錯。我先重複一下，新約時代，耶穌來，神的榮耀就在耶穌身上，祂就是會幕。為什麼復活之後還要強調祂被聖靈充滿呢﹖因為保羅說，因為聖經說，末後的亞當成為賜生命的靈，還有主乃是那靈，這些經文我們要處理。這些都是幾百年來基督新教沒有去處理的一些經文，因為聖經這樣說。
Q：您剛才說，亞當的身體預表基督復活的身體﹖
A：對。你記得嗎﹖我們上次說，先前的亞當成為一個有生命的魂，末後的亞當就成為賜生命的靈。這裡我不重複上過禮拜所講的。神創造亞當，是一個有生命的。有魂就是有生命的意思。但是，很明顯的，神在祂永恆的計劃的時候，就已經計劃好，亞當犯罪之後，會差派第二個亞當，就是三位一體的第二位，來到世界上，成為第二位、末後的亞當。而當然神在永恆裡就知道，也計劃好，耶穌復活的時候，就成為賜生命的靈──末後的亞當成為賜生命的靈。既然耶穌被成為末後的亞當，很明顯的，末後的亞當跟首先的亞當之間是有關係的。聖經也說，先的是屬血氣的，後的是屬靈的；先的是屬地的，後的是屬天的。就是說，神在整個歷史，神永恆的計劃在時間彰顯的時候，祂先造的是亞當，後來才差派三位一體第二位，成為末後的亞當。先的是屬血氣的。而當亞當犯罪墮落之後，這個屬血氣的，就成為敗壞的、軟弱的、帶上罪、帶上咒詛的性質了。但是，末後的亞當，特別在祂復活之後，就展開了那個屬天的、屬靈的那個世界，那種存在狀態。是的，神在創造亞當的時候，就讓亞當成為末後亞當的預表。反過來說，末後的亞當滿足了首先的亞當的任務。就是說，亞當所應該作的，亞當所應該活出的生命，他活不出來，他犯罪墮落了，全然墮落了。耶穌身為末後、第二個亞當，祂完全活出神要在亞當身上，要他活的那個生命。所以末後的亞當，祂完全活出神在亞當身上的要求，不只那麼多，還加上成為賜生命的靈。那是亞當也不可能做的，因為他是人，不是神。末後的亞當，因為祂又是神又是人，所以因為祂的復活，勝過罪的權勢，成為賜生命的靈。所以末後的亞當比首先的亞當更榮耀。我在這裡作一個應用：神創造亞當，要求亞當管理海裡的魚、天上的飛鳥，地上的走獸等等，神學上稱這個作文化使命。亞當失敗了，因為他犯罪墮落了。神現在差派三位一體的第二位，成為末後的亞當。什麼意思呢﹖就是說耶穌基督在祂地上的三十三年，就完全活出了亞當應該、卻不能，現在不可能活出的那個生命，也就是說耶穌完全活出了文化使命，管理神所創造的地。末後的亞當嘛，對不對﹖然後，末後的亞當因為復活的緣故，成為賜生命的靈，祂就更加地滿足了、成就了亞當的使命。但是這一位成就了亞當文化使命的末後的亞當是誰呢﹖就是那一位為祂的選民死，又復活，又差遣祂的使徒去傳福音，給他們大使命，又說，我永遠與你們同在，直到世界的末了。那，這位末後的亞當，這位成就了亞當的文化使命的耶穌基督，就是祂的選民的救主，藉著祂的死與復活。所以，給我們頒發大使命、福音使命的耶穌基督，祂就是末後的亞當；末後的亞當就是為我們死，為我們復活，給我們福音使命的耶穌基督。那，究竟有幾個耶穌基督呢﹖當然只有一位。所以文化使命和福音使命，是一個使命，不是兩個。無論你要把文化使命和福音使命的關係講得多麼的密切，講到最後，我們應該說只有一個，因為耶穌只有一位。，末後的亞當和為我們死的救主，是同樣一位耶穌基督，神人二性的耶穌基督。
Q：聖靈和榮耀，就是神的榮耀是貫穿整本聖經的。那麼聖靈和榮耀之間又有什麼關係﹖
A：聖靈與榮耀有什麼關係﹖其實我們可以擴大這個問題。聖靈和榮耀什麼關係﹖聖靈與生命有什麼關係﹖聖靈與義（righteousness）、公義有什麼關係﹖榮耀、生命和義，都是新的世代（記得嗎﹖兩個世代）、屬天的世代、屬靈的世代，末後的世代……。我再說，生命、義、榮耀，都是這個屬天、聖靈、末後的世代，或者末後的存在秩序，這個世界、這個境界裡面的特質。而這些都是因為聖靈完全用祂的榮耀、生命充滿耶穌基督。因此，這位身為道成肉身而復活的耶穌基督，充滿著聖靈的耶穌基督，展開了末世的、屬天的、屬靈的、榮耀的，活潑的一個新的世界。所以，聖靈是作成榮耀、生命等等的那一位，聖靈是賜給我們榮耀、生命等等的那一位，聖靈是以祂的榮耀、生命等等充滿耶穌的那一位。很重要的，這一段我們可以多問一些問題，因為這是一個非常重要，但是又很獨特，也是過去被忽略的一個很重要的教義，或真理。
Q：耶穌基督復活之前，在地上教導我們的是說我們在禱告時，是用我們在天上的父。那，現在在改革宗的教會裡面，我聽我們的牧師、長老，他們禱告的時候，從來都是我們在天上的父。可是我在中國教會，包括在華人教會經常聽到他們說，主耶穌啊！所以我想問一下，因為我聽說我們一般不像“聖靈啊！”這樣來禱告。但是，向主耶穌禱告，和向聖父禱告，好像是都可以的。請問有沒有區別﹖
A：我們福音派的基督徒常常是向主耶穌禱告。但是主耶穌吩咐我們，教導我們，我們要向天上的父禱告。首先，我舉個例子，趙天恩牧師在地上的時候，常常這樣禱告的：我們的父和我們的神（Our Father and Our God），他這些都是想清楚才講的，他多年來都是用Our Father and Our God。 我們來解釋一下。天父是我們的神，天父是我們的天父；耶穌基督，祂是三位一體的第二位，祂與祂的父，有著一個同等，但是又有父子之間的關係，耶穌基督身為三位一體的第二位，吩咐我們，向我們的神、我們的父禱告。當然，我們與聖父的關係，和耶穌基督與祂的父的關係是不一樣的，我們是收養（adopted），我們是神領養的兒女們。耶穌基督是那在父懷中的愛子。耶穌基督吩咐我們，向父禱告。所以，正確的做法是向我們的神、我們的父禱告。但是，向耶穌基督禱告，不算犯罪，向聖靈禱告也不算犯罪，因為父、子、靈，都是神。不過，成熟的基督徒，成熟的教會，需要在禱告的對象、禱告的措辭，特別是禱告的內容方面，需要有所長進。所以，我不會說，所有的禱告都是說主耶穌、主耶穌啊，是犯罪，是錯誤。但是，我們盼望在靈命上有所長進的話，我們要學習多一點向父神禱告，也多一點去體貼父神的屬性（attributes），多讀一點舊約，特別是詩篇、先知書、摩西五經，看神是怎麼樣的一位神。我常常開玩笑說，耶穌基督不是一個嬉皮式在沙灘，在加利利海邊走，我們不要老是覺得耶穌基督是軟的、柔柔的。愛只是耶穌的屬性之一，愛也是父神的屬性之一，還有公義、不變、聖潔、忌邪、無限、永恆、審判、智慧等等，這些都是我們要學習來敬拜祂一些內容。
Q：耶穌基督是與神同等，但是他是不以與神同等為強奪的。然後上下文牧師在講道的時候，常常說，耶穌基督不以“強勢凌人” ，好像是說不以此居功、驕傲，而是謙卑服事眾人。但是我看英文原文，卻發現耶穌基督不是“強奪”的意思是，祂的這個與神同等，不是祂強求來的一個地位。
A：祂本來就有與神同等的地位。但是，祂不堅持守住那個地位裡面的榮耀和特權。
Q：可能是中文翻譯給我的印象，我就沒想到那一層。
A：
Phi 2:6
(6)   他本有神的形像，不以自己與神同等為強奪的；
比較準確的翻譯，是He did not regard equality with God as something to be grasp.

(6)  who, though he was in the form of God, did not count equality with God a thing to be grasped, [ESV]

祂不認為與父同等是一個要抓住的東西，就是不須要抓住，祂甘心情願放棄祂的榮耀、尊貴，虛己，祂本來就有，祂本來就有父的形像。形像這個字，就是本質的意思。形像有不同的用法，那裡的Morphe，就是神本身的意思。耶穌本來就是神本身。但是，祂不抓住祂的神性裡面的榮耀、尊貴和特權。
我再說一點這些結論帶來的一些涵義。新正統的新派神學，就是廿世紀的神學，都要我們不理睬、不去想歷史上的耶穌，那個是此岸、樓下的，他要我們敬拜的是信仰的基督，是樓上的、彼岸的。我們在這裡這麼囉唆、講了那麼多次，耶穌的復活，然後再解釋耶穌復活之後，祂的人性──身體部份、靈魂部份，怎麼樣改變、充滿了聖靈，而聖靈的充滿，恰恰又是我們救恩的福份之所在，就是義、榮耀、生命等等。這些說明，神、三位一體的第二位，具體的進入到所謂“此岸”（我說“所謂”，因為康德的此岸、彼岸都是虛構的）。神的確在歷史、在加利利海邊走過，三位一體的第二位，祂的確地成為一個Baby，活了三十三年，也說了話，甚至耶穌跟父神講話──在約翰福音17章，祂向父禱告。所以我們信仰的對象是耶穌基督，我們的救主，祂是曾經在歷史上，身為神人二性，而人完全包括身體、靈魂，在地上活、死、和復活的。但是，我們這樣相信神具體的、在歷史中的出現，道成肉身，恰恰就說明了基督徒生命的意義，就是因信稱義、作神的兒女，有榮耀、將來有復活，今天有聖靈與我們同在等等，都是因為歷史上所成就的。意思就是說，我們在這裡說耶穌基督在歷史上的死與復活，帶來的聖靈、生命等等，比新派所講的信仰中的基督、神與我們的溝通，神的personal communion，親自、位格式的與我們交通，是更加地榮耀。一個不相信神在歷史中曾經道成肉身過、死、復活，一個不相信神這樣道成肉身做成救贖的基督徒，他的上層、彼岸、信仰中的基督，那種與神的相遇，也是虛構的。
保羅的說法就是：基督若不復活，我們的信是枉然的。所以我個人的習慣，是每年復活節，假如我有機會講道的話，一定講耶穌基督復活是歷史事實。但是這個歷史事實說明什麼﹖說明耶穌基督被榮耀、被高舉、被聖靈充滿、成為賜生命的那靈，主乃是那靈。
還有一點，我們還沒有講清楚的，就是既然基督復活了，向罪死，向神活了，因此，在基督復活的時候，我們在祂裡面與祂同復活。從這一項意義來說，從這個層面來理解，在耶穌基督復活的時候，耶穌基督就一次使我們“成聖”了，一次地使我們成為聖潔。因為我們在祂裡面，與祂同死同復活，向罪死，向罪的權勢死，帶著一個新生命的樣式向神活（羅6：3-4）。所以，成聖這件事情，不只是我們每天我們要操練的，那個的確是。成聖這件事，也不只是聖靈洗淨我們的罪性，在重生的時候，給我們穿上基督歸算給我們的義，這個當然是。我再說，成聖不只是現在、每天，成聖不只是重生的那一刻，成聖是在基督復活的時候成就的一件事。慕理稱這個為“一次成聖”（definitive sanctification），定義式的、一次就完全的、確定的成聖了。這裡並沒有意思說，所以我們就可以偷懶、疏懶、放縱情慾，不是！我們要活出的，乃是我們已經是的那個活人，我們要活出的生命，就是基督的復活給我們帶來的新的生命、聖潔的生命。好，現在我們休息。
5/19 下半堂
今天的講義，主乃是那靈，林後3：17，相等于本來的講義（保羅書信講義）p. 110，是這一段的擴充。
林前15：45說，末後的亞當成為賜生命的靈。而林後3：17說，
(17)   主就是那靈；主的靈在那裡，那裡就得以自由。
所以我們要問的是，什麼叫“主是靈”？主就是那靈，英文是 The Lord is the Spirit. 

為什麼主和靈之間，可以加一個“是（is）”，英文是identification，就是說，從什麼意義來說，主耶穌和聖靈等同了﹖然後，是因為什麼，主成為“靈”呢﹖我們要看上下文。在哥林多後書，保羅一直在辯護自己使徒的身份，然後，又從林後3：1開始說，哥林多的信徒就是基督的推薦信，而這個是理解上下文的關鍵。而保羅用了很多與“服事”或“事工”（ministry, minister）有關的一些詞彙。中文比較不太容易看。比方說，v. 6

2Co 3:6
(6)   他叫我們能承當這新約的執事，不是憑著字句，乃是憑著精意；因為那字句是叫人死，精意（或作：聖靈）是叫人活。
英文是說 

(6)  who has made us competent to be ministers of a new covenant, not of the letter but of the Spirit. For the letter kills, but the Spirit gives life.

新約的僕人，新約的服事者。
2Co 3:7
(7)   那用字刻在石頭上屬死的職事尚且有榮光，甚至以色列人因摩西面上的榮光，不能定睛看他的臉；這榮光原是漸漸退去的，
2Co 3:7
(7)  Now if the ministry of death, carved in letters on stone, came with such glory that the Israelites could not gaze at Moses' face because of its glory, which was being brought to an end,

那個死的事工或執事。
v. 7的執事和v. 6的執事，都來自同一個字根 διάκονος （diakonos），就是我們今天用的執事（Deacon）。而哥林多的信徒們是耶穌基督的推薦信，就是他們生命的改變，就是保羅的使徒職份最好的推薦信，而這封信是由永生神的靈所寫的。
2Co 3:2-3
(2)   你們就是我們的薦信，寫在我們的心裡，被眾人所知道所念誦的。
(3)   你們明顯是基督的信，藉著我們修成的。不是用墨寫的，乃是用永生神的靈寫的；不是寫在石版上，乃是寫在心版上。
所以，哥林多的信徒是保羅身為基督的執事、基督僕人的推薦信。而基督的工作又跟聖靈有關。v.6 補充v. 3，我們來看，v. 6 說：
2Co 3:6
 (6)   他叫我們能承當這新約的執事，不是憑著字句，乃是憑著精意；因為那字句是叫人死，精意（或作：聖靈）是叫人活。
 (6)  who has made us competent to be ministers of a new covenant, not of the letter but of the Spirit. For the letter kills, but the Spirit gives life.

不是字句的執事，乃是靈（精意的原文是靈）的執事。
字句是叫人死，精意（或作：聖靈）是叫人活。
所以，v. 6講到字句叫人死，精意叫人活，這個就補充了第三節，或者是解釋了v. 3的對照。
(3)   你們明顯是基督的信，藉著我們修成的。不是用墨寫的，乃是用永生神的靈寫的
問題是，這裡所講的“字句”和“石版”，另外一方面是靈或精意，這裡所對照的是什麼東西呢﹖這裡所對照的不是舊約裡面刻在石版的律法和新約裡面不是刻在石版上的律法，不是寫下來的，和不寫下來的分別，也不是在外在的法律和在心中的法律。這裡所對照的，是歷史上的對照。
記得哦，保羅從來不會批評舊約的，不批評舊約聖經，也不批評舊約裡面的“約”。所以，這裡所對照的，乃是神恩典之約在不同時期的執行（covenant administration）、不同的安排。有舊約時期的安排、秩序、制度，和新約時期的安排、秩序、制度。
v. 7-11有一系列的對照，是摩西和聖靈之間的對照。
2Co 3:7-11
(7)   那用字刻在石頭上屬死的職事尚且有榮光，甚至以色列人因摩西面上的榮光，不能定睛看他的臉；這榮光原是漸漸退去的，
(8)   何況那屬靈的職事豈不更有榮光嗎？
(9)   若是定罪的職事有榮光，那稱義的職事榮光就越發大了。
(10)   那從前有榮光的，因這極大的榮光就算不得有榮光了；
(11)   若那廢掉的有榮光，這長存的就更有榮光了。
在這五節聖經裡面，所對照的是死和生命，定罪和義，沒有榮耀和有榮耀。這個歷史上不同秩序、不同安排的對照，一直維持到4：1。所以這整段，3：1一直到4：1，都是舊約的執事、舊約的事工，和新約的事工的對照。
2Co 3:12-18

(12)   我們既有這樣的盼望，就大膽講說，
(13)   不像摩西將帕子蒙在臉上，叫以色列人不能定睛看到那將廢者的結局。
(14)   但他們的心地剛硬，直到今日誦讀舊約的時候，這帕子還沒有揭去。這帕子在基督裡已經廢去了。
(15)   然而直到今日，每逢誦讀摩西書的時候，帕子還在他們心上。
(16)   但他們的心幾時歸向主，帕子就幾時除去了。
(17)   主就是那靈；主的靈在那裡，那裡就得以自由。
(18)   我們眾人既然敞著臉得以看見主的榮光，好像從鏡子裡反照，就變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。
所以從v. 12開始告訴我們，為什麼舊約時期的約是帶來罪，為什麼舊約是定罪的約呢﹖是因為以色列人的心剛硬，和以色列人的罪的緣故。而為什麼新約是這麼有效，新約帶來生命、榮耀等等，都是因為在基督裡面，這個帕子被除去了。
再說一次。v. 3-6，進到薦信的時候，聖靈與摩西對照；而從v. 12開始，是基督與摩西對照。問題是，為什麼從聖靈來的榮耀、生命、義等等，也是從基督那裡而來呢﹖（p. 4），答案是：因為主乃是那靈。所以，在新約時期的救贖事工上，基督所作的和聖靈所作的，是同一個工作。在新約的有效性，意思是說新約大能有力地賜給我們榮耀，義、生命等等。在賜給我們榮耀、生命等等，基督是和聖靈一起作工的。，v. 17，“主就是那靈”，是整段聖經最關鍵的一句，而整段（第三章）是有歷史的取向。主乃是那靈，不是指三位一體的第二位、第三位本體上的等同，乃是說因為基督被聖靈改變，所以，兩者（基督和聖靈）在救贖的工作上合一，基督就成為賜生命的靈。
v 17-18

2Co 3:17-18
(17)   主就是那靈；主的靈在那裡，那裡就得以自由。
(18)   我們眾人既然敞著臉得以看見主的榮光，好像從鏡子裡反照，就變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。
v. 17a說，主就是那靈；而v. 17b和v. 18說，主的靈。
我再說，v. 17a是：主“是”靈。v. 17b和v. 18是：主“的”靈。既然說主“的”靈，就告訴我們，從本體上，耶穌基督（聖子）和聖靈是兩位，兩個位格沒有成為一個位格──主“的”靈。主的靈就是說，聖靈是代表基督的、高舉基督的、榮耀基督的，在我們聖靈論，我們說是“實現”基督（realize Christ）的。但是在工作上，他們已經合而為一了。主耶穌在地上所作的一切，主耶穌為祂的信徒所作的一切，都是由聖靈來作，也都是充滿着聖靈的力量來作，主耶穌的臨在就是聖靈的臨在。
特別是在宗教改革時期，他們討論一個問題。（我們離題一點點）主耶穌在聖餐的時候，祂在不在﹖Is He present? the presence of Christ. 天主教、信義宗、改革宗，都相信耶穌基督真正與我們同在的，一般持守慈運禮看法的福音派，就說，不，我們只是紀念主而已。改革宗的“基督同在”的意思就是說，耶穌基督“在”，因為：一、祂應許、祂保證，祂與我們同在，因為祂的話的緣故；二、因為聖靈在，所以基督在。
所以耶穌基督說，無論兩三位奉我的名聚集，我就與他們同在。耶穌如何與我們同在呢﹖就是藉著聖靈，“主乃是那靈”。但是主“的”靈，就是表示聖靈與基督畢竟還是不同的。那什麼時候主成為那靈呢﹖就是復活的時候。那，這個上下文就支持這個結論的。生命、義、自由，是從主而來，而主乃是那靈。記得嗎﹖當這個帕子在基督裡除去的時候，我們就能夠看見主，反映出祂的榮耀。所以，榮耀、光、生命都是從主那裡來，而主乃是那靈。林前15：42開始告訴我們，這些福份都是末後的亞當復活，成為賜生命的靈的時候所賜給我們的。所以，簡單地說，從本體論（就是從系統神學的角度）解釋，就會忽略了救贖歷史角度的解釋。這句話我們會繼續地解釋的。
在這裡，我再補充一次。我們從這個課程的開始到今天，我們一直在講保羅的末世論。記得嗎﹖我們先講到olam, aiwn (aeon) 的意思，兩個世代。我們從第一堂就開始說，你要了解保羅的救贖論的話，你必須要了解他的末世論。意思就是說，你要了解耶穌基督為我們成就了什麼──耶穌基督成為賜生命的靈，你必須先了解，舊的已成為過去，但是還留著；新的開始了，但是又沒有完全地實現。你要了解這兩個世代的重疊，而每個世代都又是時間、空間上的觀念，又是宇宙秩序、又是世代。
而主的復活是這兩個世代的重疊，也是末後的世代展開的那個時刻。所以，我們不要只是從個人的救贖的角度去了解耶穌基督復活的意義。這句話的意思是說，我們傳統的系統神學，不論那一派的，是這樣分的：啟示論、神論、人論、基督論、聖靈論、救恩論、教會論，最後是末世論。什麼叫末世論呢﹖就是耶穌基督的再來，最多是講我們死之後去那裡，然後耶穌基督要再來的那個時候要發生的事情。這樣子把末世論和救贖論分開，把末世論和基督論分開，末世論和教會論分開，不是保羅的作法。
基督論和末世論不要分開，因為耶穌基督復活就展開了末世。救贖論不要和末世論分開，因為基督復活帶來我們與祂一同向罪死，向義活，得到的是榮耀、公義、生命等等，這些都是末世，也就是聖靈時代、末後時代的特徵，耶穌成為屬靈人，我們在祂裡面成為屬靈的，就是被聖靈充滿、被聖靈掌管的，有聖靈所賜的榮耀、公義和生命。所以，救贖論不要和末世論分開。
教會論又不要和末世論分開。因為耶穌基督祂為元首，當我們講西1：18時，耶穌基督是元首，但是祂是宇宙的主，父神叫祂做教會的頭。教會的頭就是宇宙的主，耶穌基督。所以，耶穌基督的復活為新約教會帶來誕生和根基，而五旬節乃是新約教會誕生的那一刻（從約的角度來看，舊約已經有教會），所以不要把它分開。
那，你會問，這個跟我實際的生活和事奉有什麼關係呢﹖關係是：基督的復活加上升天、五旬節，既然是末世的展開，而末世的特徵，其中最重要的──“主乃是那靈”，末世就是聖靈的世代，而聖靈是要充滿每一個信徒的，既然如此，今天我們信徒應該是充滿盼望、感恩，因為我們活在一個基督復活所展開的、轟轟動動的、well shattering的新時代裡。不是因為我們可以重複使徒行傳第二章、第三章、第四章、第八章、第幾章的一些經歷，不是。乃是因為從基督復活之後，聖靈大大的與基督同在，也大大地與每一個基督徒同在。當我們過份地去強調，我們要拼命去追求聖靈，作成成聖的功夫的時候，我們會忘記其實聖靈已經充滿了基督，聖靈也內住在我們裡面，不只是個人的，而是靈、屬靈，就是整個新的世代，我們所活在的那個“氣氛”（atmosphere）裡面，整個宇宙，就是靈的宇宙，有聖靈的工作。或者說，聖靈在我們的新世界、新世代裡面的每一個角落在工作。所以，我們出去傳福音，應該是滿有盼望的。
那，基督徒，當然，要與主一同受苦，但是在受苦之同時，保羅說我要曉得祂復活的大能。什麼叫復活的大能﹖就是聖靈的大能，因為是聖靈叫基督復活的（羅1：4）。所以，我們為基督受苦、傳福音、服事主的同時，我們心中的帕子是挪走的，是看見主的榮光的，主的靈在我們的生命裡面的。所以，作一個結論是：Be who you already are！你既然是這個新世代的一個成員，你就活出主已經給你的靈的生命吧！所以，屬靈人不是靠自己搞出一套什麼屬靈的經歷、經驗，也不是追求什麼特殊的聖靈的恩賜。耶穌就是屬靈人，耶穌就是屬天人，“主乃是那靈”，所以在基督裡的，已經有聖靈。所以我們應該是充滿著盼望、喜樂、感恩的。然後既然有這個榮耀、生命，我們就要每天地、繼續地向罪死、向義活，把我們的身體獻上等等。你看見這個聖經神學帶來的，對生命和事工的不同的看法嗎﹖
我再對照一次哦！天主教是要靠聖禮的，新派神學和新正統，他們的基督裡的生命是飄飄然的，是在彼岸上面的，是不真實的，因為歷史的基督是找不到的，我們只是憑信心跳躍到那個信仰的基督，那個沒有實在的；我們所信的，是實實在在、道成肉身、死、復活的基督，那個帶來的，是一個新的世代，這個世代，比“彼岸”更加“彼岸”，但是建立在此岸的耶穌基督肉身死、復活的事實上。所以，比新派的更加真實，更加的“存在式”（假如要用這個詞的話），我們比存在主義更加的存在，因為是聖靈在每一個角落，聖靈在這個時代，這是聖靈的時代，不只是五旬節的時候，也不只是當我們說方言的時候，或者有那一個聖靈恩賜的時候。然後與傳統的基要派、敬虔主義對照，我們作屬靈人不是靠自己的努力，乃是聖靈已經充滿我們，已經與我們同在。我們每天要追求的是聖靈的充滿，意思是說要聖靈掌管我們。我們也不要作神秘主義者──不要去追求作一個“高級”的、“高班”的，不作“低班”的（高班的是懂得什麼奧秘、作屬靈人的神秘主義），不是。
被聖靈充滿，追求上面的事（西3：2），要作什麼呢﹖下面就告訴我們，敬拜的時候，還有在家庭中，夫妻、兒女、父母，在工作的時候，主仆等等，要怎麼活。所以，被聖靈充滿的生命是活在具體的生活，就是家庭、工作、教會的事奉，所以我們不要作神秘主義者，追求一些很不尋常的經驗，也不要作法律主義者，以為所有不抽煙的就是重生的基督徒，抽煙的就不可能是重生的──就是不要靠一些聖經裡面沒有的一些行為指數（index）來計算人的靈命。我們要相信基督真的從死裡復活，不要作一個新正統、新派的基督徒。我們也不要作一個天主教徒，就是不要靠聖禮，但是耶穌基督的確地，真真實實地在聖餐與我們同在，也在洗禮與我們同在，這都是因為耶穌基督的復活，祂成為賜生命的靈，祂就是靈。而這個新的世代裡面，榮耀、公義、生命，都是聖靈作成的，是我們所謂“屬靈人”呼吸的空氣的一部分。有什麼問題沒有﹖
我們繼續。請翻到原有的講義 p. 110。我們來看羅馬書1：3-4，一起讀：
Rom 1:3-4
(3)   論到他兒子我主耶穌基督。按肉體說，是從大衛後裔生的；
(4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。
我們都很熟這段經文。（p. 111）保羅寫羅馬書，開卷的話是滿典型的，他先介紹他自己是發信人，但是收信人要到v. 7才出現。
Rom 1:7
(7)   我寫信給你們在羅馬、為神所愛、奉召作聖徒的眾人。
所以從 v. 1 到 v. 6，都是保羅自我介紹的補充。基督的僕人，被呼召作使徒，分別為聖，為了傳神的福音。好，一講到福音，就有一系列的事情了。v. 2，這福音是神從前藉眾先知在聖經上所應許的；v. 3 說，這個福音是“論到他兒子我主耶穌基督”。所以一講到福音，就講到舊約和新約。一講到我主耶穌基督呢，他就說：按肉體說，是從大衛後裔生的；
v. 3，神的兒子，主耶穌基督，這個是v. 2，“這福音”的內容，甚至乎可以說是一個總綱。福音的總綱是什麼呢﹖是神的兒子，我主耶穌基督。下面說，按肉體說，是大衛的後裔生的；按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子，或者被宣告為神的兒子。
我們來看，神的兒子，是由大衛的兒子，或者大衛的後裔所生，按肉體來說。
（p. 112）這裡有兩個形容基督的分詞（participles）：一個是「所生」（大衛的後裔所生），另外一個中文是翻譯為「以大能顯明」，英文是declare，被宣告、被宣稱為神的兒子。
下面有一段講義。廿世紀的新派神學，其中一個學派叫“形式批評”（form criticism）。他們說，保羅書信、新約聖經，有很多部份不是新約的作者寫的。是在他們寫之前，已經有一些敬拜、崇拜的儀式，不論是禱告文、詩歌，或是信條。所以，保羅和其他的新約作者，肯定抄了一些比他們寫聖經之前，更早的一些資料。你要看這類的書，中文有一本叫《基督教的敬拜》（基督教文藝出版社），就是很典型的，用形式批評來寫關於新約的敬拜的。但是，這些都是猜測，我們要堅持，保羅親自將這兩句話寫在他的信裡面。不過我們不難發覺，這裡是一個對照性的平衡的句子。按照肉體來說，他是大衛的兒子所生的；按照聖善的靈，因為他復活，被宣稱為、或被大能的作成神的兒子。
這裡有兩種解釋，怎麼解釋耶穌按肉體說是大衛的兒子所生的，按聖靈說，因為復活被宣告為神的兒子呢﹖第一個比較舊一點、早期的改革宗觀念，就是加爾文、Charles Hodge（賀治）和B. B. Warfield說，這肉體就是指耶穌的人性，而聖善的靈是指耶穌的神性。
（p. 13）比較後來的，就是廿世紀的Vos，Ridderbos的說法，他們說，不是的，按照肉體和按照聖善的靈，不是指耶穌的人性和神性，乃是指耶穌基督降卑的狀況和昇高的狀況。我們先來看基督神人二性的解釋所帶來的困難。這個看法認為，聖善的靈是指耶穌的神性，而肉體是指祂的人性。但是這樣說，就等於給了“靈”這個字一個前所未有的意義（基督的神性），這個不符合保羅書信的用法。而Charles Hodge 也體會到這個難處。賀治是十九世紀中Princeton神學院的系統神學教授，是當時改革宗維護正統信仰的一個大師，而Warfield是十九世紀末，廿世紀初，就是Hodge的繼承人。賀治也知道如果聖善的靈是指耶穌的神性的話，是獨特的一個用法。所以，他的回應不是太令人滿意。近年來的理解是，聖善的靈是希伯來文用語，是指ruach hrotsch（詩篇51：10-11）──the Spirit of Holiness。
Psa 51:10-11（p. 114）
(10)   上帝啊，求你為我造清潔的心，使我裡面重新有正直（或作：堅定）的靈。
(11)   不要丟棄我，使我離開你的面；不要從我收回你的聖靈（Holy Spirit）。
Isa 63:10-11
(10)   他們竟悖逆，使主的聖靈擔憂。他就轉作他們的仇敵，親自攻擊他們。
(11)   那時，他們（原文作他）想起古時的日子，摩西和他百姓，說：將百姓和牧養他全群的人從海裡領上來的在那裡呢？將他的聖靈降在他們中間的在那裡呢？
保羅在這裡，並沒有把聖善的靈當用一個新的理解來用這個詞，而指耶穌的神性，乃是根據希伯來文的背景，表達了聖靈。
3)  我們繼續來批判這個比較老的解釋。把肉體和靈說成是基督神人二性的觀點，後面有一個涵義是，基督復活的重要性，在於顯明基督的神性。基督的復活肯定了祂的神性。這樣理解第四節，不符合保羅對基督是「最後亞當」，「第二個人」，「信徒的初熟果子」的教義。其實，這些句子要說明的，是福音的總綱。記得嗎﹖保羅說，論到福音，是舊約所應許的，就是論到上帝的兒子，按肉體說，是從大衛後裔生的；按聖善的靈說，祂是神的兒子。這整段的要說的是，福音是什麼，論到神的兒子。那，問題來了，基督的神人二性是不是可以當成福音的總綱或核心意義呢﹖當然，我們都同意，基督的神人兩性是很重要的教義。福音的確是建立在基督兩性的位格上。雖然如此，這教義卻不能視為福音的總綱。福音的總綱，是在於基督的（救贖）工作，也就是祂的死與復活、祂的道成肉身、死、被埋葬、復活、升天，而不只是祂的神人二性。所以，如果我們要正確找出這幾句話的正確意義或其關鍵（p. 115），又要回到“靈”、“ 肉體”在保羅書信裡面的意義是什麼。保羅書信裡面，常常有靈/肉體之間的對立的。在保羅思想中，差不多再沒有比這個更重要的要素，就是肉體、血氣，和靈之間的對立。
羅馬書8：1-4，就講到體貼聖靈和體貼肉體的。
Rom 8:1-4
(1)   如今，那些在基督耶穌裡的就不定罪了。
(2)   因為賜生命聖靈的律，在基督耶穌裡釋放了我，使我脫離罪和死的律了。
(3)   律法既因肉體軟弱，有所不能行的，神就差遣自己的兒子，成為罪身的形狀，作了贖罪祭，在肉體中定了罪案，
(4)   使律法的義成就在我們這不隨從肉體、只隨從聖靈的人身上。
所以，這裡是講肉體和靈的對照。
Gal 5:16-17
(16)   我說，你們當順著聖靈而行，就不放縱肉體的情慾了。
(17)   因為情慾和聖靈相爭，聖靈和情慾相爭，這兩個是彼此相敵，使你們不能做所願意做的。
我們要說明，這個靈和肉體之間的獨立，和保羅的末世論有什麼關係﹖這個對立，最重要的層面，是歷史的層面。
我們從基要派、福音派背景出來的，我是一個很保守的神學院長大的，一想到肉體、靈，就想到什麼﹖我一想到肉體就想到看電影、打麻將、跳舞、喝酒、抽煙（不過看電視除外，因為當時電視開始在香港流行）。就是說，我們一想到肉體，就想到一些個人道德操守的事情。當然，作一個屬靈人，當然包括過聖潔的生活，但是，我們這裡要說的是，保羅所講的肉體和屬靈，是講到末世論方面的。
我們很清楚意識到教會歷史上，一直避免將「靈 / 肉體」的對照，與末世論拉上關係。在聖經批判理論中，兩者甚至被對立起來：末世論是一回事，「屬靈 / 肉體」又是另外一回事。
（p. 116）保羅在這裡不是在講形而上的不同，或者說“人論”上的不同，就是說我們的身體和我們的靈魂（我們的肉體和非肉體的靈魂），這兩個層面。一般的學者都錯過了肉體和靈的“末世論的層面”。
好，我們來看，肉體（Sarx）這個字，在新約保羅書信裡面是怎麼樣用的。
1) 肉體：人性中屬物質的層面，即人的“身體” （soma） 的同意詞。 

2Co 4:11
(11)   因為我們這活著的人是常為耶穌被交於死地，使耶穌的生在我們這必死的身上（肉體上）顯明出來。
所以，肉體這個字，的確是指我們的身體。
2Co 4:10
(10)   身上常帶著耶穌的死，使耶穌的生也顯明在我們身上。
Gal 4:13-14
(13)   你們知道我頭一次傳福音給你們，是因為身體有疾病。
(14)   你們為我身體的緣故受試煉，沒有輕看我，也沒有厭棄我，反倒接待我，如同神的使者，如同基督耶穌。
1Co 15:39
(39)   凡肉體各有不同：人是一樣，獸又是一樣，鳥又是一樣，魚又是一樣。
所以，肉體這個字，的確是指人的身體。這是第一種用法。
2) 第二種用法，是指人性的一部份（身體部份），可是同時是代表整個人。比方說：“凡有血氣的”，所用的字也是肉體──all flesh。當聖經說，凡有血氣的，這裡不只是說，凡有肉、有骨、有血的人，這裡就是講人，整個人，所有的人。
通常講到血氣或肉體，或者凡有血氣的，都是負面的，就是沒有一個人可以在上帝面前稱義。
Rom 3:20
(20)   所以凡有血氣的，沒有一個因行律法能在神面前稱義，因為律法本是叫人知罪。
1Co 1:29
(29)   使一切有血氣的，在神面前一個也不能自誇。
Gal 2:16
(16)   既知道人稱義不是因行律法，乃是因信耶穌基督，連我們也信了基督耶穌，使我們因信基督稱義，不因行律法稱義；因為凡有血氣的，沒有一人因行律法稱義。
一個“有血氣”的，就是一個人。“血氣”就是“肉體”，同一個字，就是Sarx，這個字是表達“有人性的”，是“人”的縮寫。這樣以Sars，血氣、肉體代表整個人，就好像以“魂”（psyche）來代表亞當這個自然人（natural man），就是屬血氣的人一樣。所以，“肉體”這個字可以代表整個人，魂這個字也可以代表整個人。所以，聖經裡面，體、魂、靈這些字很多時候都是交錯來用的。所以，三元論背後的聖經詞彙沒有那麼簡單。
Rom 11:14
(14)   或者可以激動我骨肉之親發憤，好救他們一些人。
這裡用的也是my flesh，我的肉體。
3) Sarx（肉體）除了指人的身體和整個人以外，第三個用法，是指一個存在的範疇。只有保羅這樣子用這個字的。Sarx用在範疇的意義上，就好像指大氣層一樣，自然的，屬地的秩序：人的生存所必須的：人在這個環境裡居住。“在肉體中”，“按照肉體”。我們看
Eph 6:5
(5)   你們作僕人的，要懼怕戰兢，用誠實的心聽從你們肉身的主人，好像聽從基督一般。
肉身的主人，就是肉體裡的，按照肉體裡的主人，就是在這個世界裡面的主人。這裡當然不是在講親戚，是講在世界上的主人。
Phm 1:16
(16)   這也不拘是按肉體說，是按主說，
不論是按肉體說，還是按主說。
Phm 1:15
(15)   他暫時離開你，或者是叫你永遠得著他，
所以，肉體是暫時的。所以，這個“肉體”，就是目前的生存秩序。另外一方面是按照主裡面的末世的秩序。
林前1：18一直到3：21，特別是林前1：26，
1Co 1:26
(26)   弟兄們哪，可見你們蒙召的，按著肉體有智慧的不多，有能力的不多，有尊貴的也不多。
──按照肉體，不是智慧的人。
保羅在同一段，就用“世上”這個字。
1Co 1:20
(20)   智慧人在那裡？文士在那裡？這世上的辯士在那裡？神豈不是叫這世上的智慧變成愚拙嗎？
1Co 2:6
(6)   然而，在完全的人中，我們也講智慧。但不是這世上的智慧，也不是這世上有權有位、將要敗亡之人的智慧。
1Co 3:19
(19)   因這世界的智慧，在神看是愚拙。如經上記著說：『主叫有智慧的，中了自己的詭計」；
1Co 3:18
(18)   人不可自欺。你們中間若有人在這世界自以為有智慧，倒不如變作愚拙，好成為有智慧的。
所以，“按肉體說”，就是指這個世界──屬肉體的、屬血氣的、世上的，這世界的秩序。
所以，肉體和現今的世代，這個世界是等同的。血氣（Sarx）是指人和他的世界，就是這個世代的人性。Sarx這個字是非常難翻譯的，當我們每次都翻成肉體（flesh），就會誤導人。但是，把flesh（肉體）這個字，NIV有時候翻譯成罪人的人性（sinful nature）或者有罪的人性，還是沒有說出這個世代、範疇、大氣層、環境這個意義出來。
（p. 120）
“血氣 / 肉體”有“概括整個世代”的意義。
保羅用Sarx的時候，通常都有這個世代性的涵義。
Rom 8:4-8
(4)   使律法的義成就在我們這不隨從肉體、只隨從聖靈的人身上。
(5)   因為隨從肉體的人體貼肉體的事，隨從聖靈的人體貼聖靈的事。
(6)   體貼肉體的，就是死；體貼聖靈的，乃是生命、平安。
(7)   原來體貼肉體的，就是與上帝為仇；因為不服神的律法，也是不能服，
(8)   而且屬肉體的人不能得上帝的喜歡。
v. 8，屬肉體，在肉體裡面的人，是不能討神的喜歡的。
v. 6 肉體的思維方式，他的心願，他的取向（中文翻譯成“體貼”），都是朝向死亡的。
意思就是，一個有肉體的思維方式，或者說價值觀、意願的人，就是死。這種的心態、思維方式，控制了這些在肉體中的生活形式，就是行事為人的方式。屬肉體就是屬世界的意思。
Gal 5:18-21
(18)   但你們若被聖靈引導，就不在律法以下。
(19)   情慾的事都是顯而易見的，就如姦淫、污穢、邪蕩、
(20)   拜偶像、邪術、仇恨、爭競、忌恨、惱怒、結黨、分爭、異端、
(21)   嫉妒（有古卷加：兇殺二字）、醉酒、荒宴等類。我從前告訴你們，現在又告訴你們，行這樣事的人必不能承受神的國。
所以，肉體和情慾所結的果子，包括仇恨、分爭、嫉妒等等，不只是淫亂而已。因此，這個肉體的結構不是必然的。意思就是說，肉體這個生活方式、思維方式，不一定是犯罪的，是因為罪和背逆的緣故，肉體成為軟弱。
所以，肉體的確是指有罪的生活方式，有罪的世界。但是“肉體”這個字本身不一定是指有罪的。而靈呢﹖靈（pneuma）是指聖靈。
1Co 15:46
(46)   但屬靈的不在先，屬血氣的在先，以後才有屬靈的。
這裡就是在講亞當的身體和耶穌基督的。所以，屬靈的，是指末世的，不是在先的，是在後的、末世的靈的秩序、屬靈的秩序。有點像“當頭”，或者是質。從希伯來文借過來的觀念，
Gen 38:17-20
(17)   猶大說：「我從羊群裡取一隻山羊羔，打發人送來給你。」他瑪說：「在未送以先，你願意給我一個當頭嗎？」
(18)   他說：「我給你什麼當頭呢？」他瑪說：「你的印、你的帶子，和你手裡的杖。」猶大就給了他，與他同寢，他就從猶大懷了孕。
(19)   他瑪起來走了，除去帕子，仍舊穿上作寡婦的衣裳。
(20)   猶大託他朋友亞杜蘭人送一隻山羊羔去，要從那女人手裡取回當頭來，卻找不著他，
這是一個商業的用詞，可以翻為“質”，或者翻譯為“首期付款”（down payment），pledge。
（p. 122）在新約聖經呢，
2Co 1:22
(22)   他又用印印了我們，並賜聖靈在我們心裡作憑據（原文作質）。
2Co 5:5
(5)   為此，培植我們的就是神，他又賜給我們聖靈作憑據（原文作質）。
這個憑據，就是定金、首期付款，down payment或是first payment的意思。
聖靈就是定金，聖靈就是首期付款，跟“初熟的果子”是很像的。
Eph 1:14
(14)   這聖靈是我們得基業的憑據（原文作質），直等到神之民（民：原文作產業）被贖，使他的榮耀得著稱讚。
2Co 1:22
(22)   他又用印印了我們，並賜聖靈在我們心裡作憑據（原文作質）。
Col 3:24
(24)   因你們知道從主那裡必得著基業為賞賜；你們所事奉的乃是主基督。
好，聖靈是我們的印記。是什麼東西的印記呢﹖這個印記是指屬靈的身體、屬聖靈的身體。屬靈的、聖靈的身體，就是被聖靈完全更新的身體。所以，“屬靈”不是指這個身體的構造材料是用靈魂的材料，是指被聖靈完全改變過的。
（後面的也差不多）
（p. 124）所以，聖靈目前住在所有的信徒中，聖靈的工作是完備的，聖靈是神賜給我們的定金或憑據。或者說，上帝的救贖計劃裡面有一個救贖計劃歷史上的“付款計劃”，不是付款，就是神的救恩臨到我們，是分期的，聖靈是首期的付款，保證將來我們都會完全領受的。除了這個“憑據”這個字，還有“初熟的果子”（p. 124），這裡我們就不說了，已經講過。
（p. 125 下）「靈與肉體」的結論
現在我們來做個結論。
所以，靈與肉體，都是泛指歷史上的對照，是兩個世代、兩個宇宙秩序的對比。一個是現今的，另一個是末後的。 
（p. 126）
1Co 7:31
(31)   用世物的，要像不用世物，因為這世界的樣子將要過去了。
現今的世代將要成為過去。
“肉體”（sarx） 就是現今邪惡世代的力量。
Gal 1:4
(4)   基督照我們父神的旨意，為我們的罪捨己，要救我們脫離這罪惡的世代。
這個邪惡的世代的能力。
另一方面：“靈”（pneuma）是指什麼呢？就是指末後的世代的能力
Heb 6:5
(5)   並嘗過神善道的滋味、覺悟來世權能的人，
所以，肉體是指這個世代和這個世代的權能。靈是指末世的事實和權能。
（p. 127）所以，當保羅說到一個個人的“肉體 （血氣）的時候，不是每次都指那個人的本性是邪惡的。
2Co 10:3-5
(3)   因為我們雖然在血氣中行事，卻不憑著血氣爭戰。
(4)   我們爭戰的兵器本不是屬血氣的，乃是在神面前有能力，可以攻破堅固的營壘，
(5)   將各樣的計謀，各樣攔阻人認識神的那些自高之事，一概攻破了，又將人所有的心意奪回，使他都順服基督。
v. 3-4 用了三次血氣（肉體），第一和第三次沒有說是壞的。
我們在肉體中，但是卻不憑血氣。我們爭戰不是按照世界的標準，“血氣”是指這個世代。但前面的那個“我們在血氣中”的那個血氣，是中性的，是我們的人性的意思。
簡單地說，肉體這個字，保羅有不同的用法。
好，我們現在回到Rom 1:3
(3)   論到他兒子我主耶穌基督。按肉體說，是從大衛後裔生的；
（p. 128）按照耶穌基督的出生，祂是永恆上帝的兒子，道成肉身。
永恆上帝的兒子，進入到肉體的秩序裡。
因為羅馬書第一章已經講過耶穌基督的神性，所以，當保羅說，按肉體說，是從大衛後裔生的，這個“按肉體”，是有它特定的意思的。耶穌基督道成肉身，按照肉體，就是說，祂進入到這個世代、舊的世代，現今邪惡的世代的秩序裡面。但是，
Rom 1:4
 (4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。
基督透過復活，成為大能者的那一位，藉着聖靈成為大能者。我們已經讀過林前15：45，林後3：17。道成肉身的神子，藉著祂的復活，成就了怎樣的改變呢﹖
答案是，這裡用的動詞是“被宣稱”（declare），或“被指定”（appointed），甚至乎“被領”（adopted），所以，耶穌基督復活的時候被宣稱，或者被指定是神的兒子。
（跳到 p. 129 中間）我們已經講過，按肉體和按靈來說，這兩句如果被解釋為基督神人二性，會帶來很多的問題。比較合理的是，耶穌基督“按肉體”說，這是指祂的降卑，為人，“按聖善的靈”，是被高舉。兩者的對比，不是本質上的對比，不是神性與人性上的對比，乃是基督降卑狀態，與被高舉（榮耀）狀態之間的對比。
耶穌基督的改變須要由聖靈來作。這裡的對比恰當地形容耶穌的改變。
“救贖歷史”視復活的耶穌基督是道成肉身的基督。
這句話的意思是說，從死裡復活的耶穌基督，完全是人（當然祂完全也是神）。“最後的亞當”完全擁有亞當的本性。“救贖歷史”的觀點最能合理解釋上下文，就是說，第三，四節須是福音的總綱。耶穌基督道成肉身，由大衛的後裔所生，進入到肉體的秩序裡，但是聖靈使祂復活，祂又展開了靈的、末後的秩序。
福音的總綱是基督的歷史（基督的降卑和高舉），而不只是前者（基督的位格）。
所以，這裡要講的，不只是神人基督（這當然是背後的假設），乃是基督成為人，受苦，死，復活，被聖靈高舉。聖靈稱祂為義。
這裡我們就已經預告到下次最後的一段東西，就是
1Ti 3:16
(16)   大哉，敬虔的奧秘！無人不以為然：就是神在肉身顯現，被聖靈稱義（或作：在靈性稱義），被天使看見，被傳於外邦，被世人信服，被接在榮耀裡。
耶穌在復活的時候，被聖靈稱義。上次有人問，稱義是我們稱義還是基督被稱義呢﹖
提前3：16說，耶穌基督被聖靈稱義（vindicated）。所以，耶穌基督復活，祂帶來的是靈的生存，靈的狀態。下次我們才講這個 topic，稱義，祂被搭救（redemption），成為榮耀、成為聖潔。
我再說，屬肉體和屬靈，不只是律法主義上的不做什麼、做什麼，每天靈修、不抽煙；屬靈和屬肉體，是指兩個完全不同的宇宙、兩個不同的世代。
我希望各位看到從不同的經文累積起來，我們在建立一個架構。我再說，我們在講什麼﹖保羅書信的中心思想。我們在羅馬書研經的時候講到因信稱義，基督的義歸算給我們等等。羅馬書的主題沒有問題，是神的義。但是，保羅在講什麼﹖在講末世，講屬肉體、屬靈。屬靈的，屬靈的人、屬靈的基督，主乃是那靈，就是那個新的世代的生命，還有這個新的世代的生命。屬靈的生命、屬靈的榮耀、屬靈的公義、屬靈的聖潔，我們在基督復活的時候，就是兩千年前基督復活的時候，我們既然與基督一同復活，我們已經得到了，我們已經是屬乎靈的。每一個在基督裡面的人，都已經是屬靈的。屬靈的不只是指我們生活上聖潔，是指整個新的世代。所以，我們再說，我們第一二堂所講的aeon，末後的世代，就是“屬靈” 的意思。
好，我們禱告：天父感謝你，你要給我們的是一個新的宇宙，新的生命，一個新的生活的環境，都因為主耶穌的復活。求主給我們恩典，好叫我們每天靠主耶穌誇勝，也常常思想屬天的事，因為我們靠你的恩典、你的大能，已經是與基督同復活的。幫助我們多多思想，多多敬拜讚美你，奉耶穌基督的聖名求。阿們。
06/05/05 聖靈的工作；已然╱應然
詩歌
122首 Jesus, Thy Blood and Righteousness
Words: Nikolaus L. von Zin​zen​dorf, 1739 (Christi Blut und Ge​rech​tig​keit); trans​lat​ed from Ger​man to Eng​lish by John Wes​ley, Hymns and Sac​red Po​ems, 1740, alt. Von Zin​zen​dorf wrote this hymn dur​ing his re​turn from St. Thom​as, West In​dies.)

作者是一個很愛主的貴族，莫拉維弟兄會是由他捐地所蓋的。他是敬虔運動（Pietist movement）平信徒的領袖之一，另外兩位是Spenev和Francke。
這首詩歌中，每次講到“these”（例如第二節）時，都是講到耶穌的寶血和耶穌的公義。
(1) 耶穌的寶血和公義都是我的榮美，我的榮耀的衣裳。在焚燒的世界，我穿上這兩件的話，我就以喜樂可以抬起頭來。
(2) 我在你偉大的、大而可畏的日子，可以坦然站立，因為誰會再控告我呢﹖透過這些（耶穌的寶血和公義）我完全被赦罪，從罪、畏懼、罪孽、羞恥中脫離。
Bold shall I stand in Thy great day; For who aught to my charge shall lay?
Fully absolved through these I am, From sin and fear, from guilt and shame.

(3) 主啊，我相信你的寶血，在神施恩的寶座前，你的寶血永遠地為罪人代求，為罪人禱告。甚至你的寶血為我的靈魂而流。
Lord, I believe Thy precious blood, Which, at the mercy seat of God,
Forever doth for sinners plead, For me, e’en for my soul, was shed.

(4) 主啊，我相信，罪人雖然像海邊的沙那麼多，你都為每一位付上了贖罪價，為他們成就了完全的救贖。
Lord, I believe were sinners more Than sands upon the ocean shore,
Thou hast for all a ransom paid, For all a full atonement made.

441首 O That Will Be Glory
（上課開始） 請翻到講義 p. 130。在基督、聖靈和復活這個大題目，我們要作一些結論。其中一個結論是說，保羅思想中的聖靈觀和末世論。
我們已經看到（在過去好幾堂），保羅的救贖論，也就是保羅講到耶穌的救贖大工是末世性的。這裡再提一次，聖靈的工作也是末世性的。教會神學家的傾向乃是，將現今教會的生活（即聖靈的工作──聖靈在今天教會中賜下恩賜，合一的心，給我們傳福音的力量）和上帝子民未來的榮耀分開。也就是把聖靈在今天教會中的動工和我們（神的子民）未來的榮耀分開成兩碼事，這是目前的傾向。但是，從保羅的書信來看，上帝的末世計劃和聖靈的工作是分不開的。我們應該從宇宙的宏觀來看我們心中聖靈的工作。就是說，我們基督徒的生命和生活，是整個宇宙新世代的一部分。聖靈的工作是個人的，對我們來說是親密的，是聖靈使我們與基督同死同埋葬同復活。就是因為如此，聖靈的工作不只是私人的事，不只是個人的事實。我們不可以搞個人主義。
我們看見，聖靈今天在教會的工作，在信徒個人的工作，與上帝在末世要更新整個宇宙是同一件事。（聖靈在我們生命中的改變，聖靈在教會中的工作，和從主耶穌復活開始，神更新宇宙是一個整體的工作、一件事情。）
（p. 131）聖靈的工作是什麼呢﹖聖靈的工作就是父神差派他兒子來開始的工作。開始什麼工作﹖“天國近了” ，新的世代開始了。聖靈的工作就是父差子來開展的工作，也就是將來聖子要完成的工作。完成什麼工作﹖完全實現新的世代，奧秘、榮耀的彰顯。
我們可以這樣建議，這樣來思想聖靈的工作：從末世、未來開始思想，然後退到現今。這與我們一般的想法剛好相反。這裡的意思乃是說，我們常常把末世論放在救贖論的後面，一個附帶的附註而已。但是，保羅告訴我們，整個宇宙的更新，新的世代、來世是從基督的復活就已經開始了，而基督復活的大能，就是聖靈的大能。我們已經講過了，基督是賜生命的靈，主乃是那靈，耶穌基督的復活是初熟的果子，將來的復活還沒有來臨，但是現今就是將來的期許。聖靈的救贖工作本質上是末世性的。
我們來讀Heb 6:5   並嘗過上帝善道的滋味、覺悟來世權能的人，
這句話前面（v. 4）提到聖靈的工作的。或者是整段經文是說就算這些不是真正重生、也嘗過聖靈的味道，也覺悟來世的權能。所以聖靈的工作就是來世的權能，聖靈的工作是來世的，是末世的。記得這段經文嗎﹖來6：4講到離經背道的人。很有意思的，很明顯的，這些人不是聖靈完全重生的人，用耶穌基督撒種的比喻就是不是第四種種子的。但是，他們畢竟是：
Heb 6:4-5   論到那些已經蒙了光照、嘗過天恩的滋味、又於聖靈有分（partake of the Holy Spirit），  (5)   並嘗過上帝善道的滋味、覺悟來世權能的人，
他們嘗過恩典（天恩的滋味），聖靈（與聖靈有分），和神的道（上帝善道的滋味）。然後呢，覺悟來世權能。所以，他們嘗過神的恩典，神來世的權能，嘗過聖靈的工作，嘗過神的道，但是又離棄了道理。所以，神的末世的（就是國度裡的）、聖靈的工作、神話語道理的工作，是向所有在有形教會裡聽得到福音的人運行的。我再說一次：神的國度的能力就是，耶穌基督藉著聖靈、神的話所做的工，福音的邀請，福音的勸勉，這些是在所有在有形教會聽得到神的道的範圍裡的人，都有分的。這些人很明顯的，是沒有得救的。連這些人都嘗到來世的權能，何況是真正重生的人呢！神的國度是包含了那些假冒為善，不真正重生得救，不應該有得救確據的人的，何況是包括那些真正重生的人。有問題嗎﹖
Q：我們不是說沒有重生的人不能見神的國嘛﹖
A：是的。沒有重生不能見神的國，這裡是神的國 in a broad sense，廣義的。這些人很明顯的是不得救的。當然，這裡沒有用國度這個字，用的是“來世”。來世和國度，總的來說都是耶穌基督所宣講的，都是保羅所宣講的。這樣說好了，“教會”，有“有形教會”和“無形教會”。這是我們後來人加上去的。意思是說，（我比較喜歡這樣解釋，大家都聽過的）神畫了兩個圓圈，一個是用墨水畫的，是黑顏色的；一個是用桔子水畫的，是看不見的。桔子水畫的那個是無形的，是神所揀選的、真正得救的。但用墨水畫的那個圈，包含了那些在有形教會裡面，有不少的人在這個有形教會裡面，不是神完全重生，聖靈沒有完全重生他們的。
恩典之约
教会之约（有形教会）
Q：那麼這個“離經背道”是什麼意思﹖
A：離經背道就是在有形教會裡面，很明顯的，他們嘗過天恩的味道，與聖靈有份，嘗過神的道的滋味，嘗過來世的權能，就是說耶穌基督復活升天了，他現在在地上怎麼施展他的作為的呢﹖就是透過聖靈和祂的道，在教會裡面。這些離經背道的人就嘗過這些，聽過道，在神的事情上有過分，可能決過志，在團契敬拜，各方面都有份，但是他們離開了。我常常說我們要分開兩個層面來思考。一個是上帝的工作，神在永恆裡揀選的人，耶穌基督為他們死、聖靈重生他們，保守他們到底。那是從神的角度來看的。但是從人的角度來看，我們看很多人去佈道會，舉手、決志。這是從人的角度看，這些人我們稱他們為“信徒”，或者是“基督徒”。所以，“基督徒”、教會的“會友”裡面，肯定有真的、有假的，耶穌說過的，不是所有稱呼我主啊主啊的人，都能進天國。
所以，從人的角度看，我們可以說，某某人信主了、決志了、受洗了，是教會的會友等等，但是有形教會裡面，有真正重生的，有不是真的。真正重生的，就是神所揀選、耶穌基督買贖、聖靈重生和保守的。離經背道就是本來看上去很像，但是後來發覺他完全離開了。希伯來書第六章完全承認有這種人存在的；改革宗神學的傳統也完全承認有這種人存在的。John Owen 寫了一本書，叫《離經背道》（註：《背離福音》），英文在書攤，中文可以在http://www.chinachristianbooks.org/new/ChristianClassics/apostasy/index.htm下載。
Q：所以這節經文不能用來引證救恩可以失去﹖
A：首先要看你對救恩的理解。身為改革宗的我對救恩的理解乃是說，救恩就是神預定了這些人，耶穌基督真正的買贖了、救了他們，耶穌基督不是給他一張空白，叫他們簽名。耶穌基督在十字架上所作的是真正救了他們、聖靈重生了他們，這些人是三位一體的父、子、聖靈保守到底的。從神的角度看，可以說，“一次預定，一次揀選，永遠得救”。
“一次得救、永遠得救”這八個字的問題是什麼叫“一次得救”。從人的角度看，某某人決志了，一次決志、永遠得救嗎﹖聖經沒有給我們這樣的保證。你說有啊，羅馬書有啊，“心裡相信，口裡承認” ，就可以得救。是啊，但是，什麼叫“信” 。要看整本聖經，不能只用一節來看。心裡相信是什麼意思啊﹖是整個生命的降服，把主權交出來。要把所有的經文放在一起來看；耶穌基督說，背起十字架天天跟從我，要否認自己。這些都是神的要求（requirements）。從這個角度來看，決過志的，表面上看來是“信”過主的人，不一定都是堅持到底。但是神所救贖的，是一個都不會失落的。所以，改革宗神學的好處，是從上而下來看，你這樣來看，神所救的，不會失去。
Q：但是有些人用這節來引證救恩是可以失去的。他們還聯合希臘文的時態，有一個很奇怪的時態，是如果你持續進行一種動作，就可以說現在已經完成了。應用到你的成聖，就是說你必須持續進行的，就是從現在到將來，一直到終點，你必須持續。如果你持續這個動作，那麼你現在就完成了。但是在英文裡面沒有這個時態。
A：我這樣說好了，新舊約聖經肯定要求信徒持續、堅持，顫顫兢兢做成得救的功夫（腓2：12），持守信仰，這是絕對沒有話講的，聖經多處要我們堅守。但是同時聖經又告訴我們，這個堅守的能力是從神那裡來的。腓立比書2：13立刻就說，但是是神在我們裡面，要我們立志行事。
Phi 2:12-13   這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裡，就是我如今不在你們那裡，更是順服的，就當恐懼戰兢做成你們得救的工夫。  (13)   因為你們立志行事都是神在你們心裡運行，為要成就他的美意。
聖經所講過的都是對的。聖經叫我們持守，我們相信，我們就持守。等一下我們要講“已然”和“應然”（the indicative and imperative）。我們已經與基督同死同埋葬同復活了，這是神的恩典，神的大能。但是聖經又說，你要治死罪、你要作這個、作那個。這兩者之間的關係我們馬上就會提到。很明顯的，這兩者，你已經在基督裡，已經是新人，每天要活出新人的樣式來，兩方面，“已然”──已經是了，和應然，是聖經明明的、多處的教導。神學的功夫就是怎麼把這兩方面拼起來。
很有趣的是，改革宗的清教徒，應然的話說得很多很多的，所以他們的講章那麼多、書那麼厚，一節聖經可以講幾個月的，每個星期講一節聖經。因為他們的應用很長，講得很細的。他們那些輔導的書（Christian Directory），八百幾十頁的。一方面相信預定，一方面拼命地勸勉，要怎麼樣、怎麼樣。真理就是這樣子，兩方面都有。我們等一下再看已然和應然的問題。
（p. 131），聖靈、基督、信徒與教會。
Rom 8:9-11   如果神的靈住在你們心裡，你們就不屬肉體，乃屬聖靈了。人若沒有基督的靈，就不是屬基督的。  (10)   基督若在你們心裡，身體就因罪而死，心靈卻因義而活。  (11)   然而，叫耶穌從死裡復活者的靈若住在你們心裡，那叫基督耶穌從死裡復活的，也必藉著住在你們心裡的聖靈，使你們必死的身體又活過來。
羅馬書8：9-11告訴我們，聖靈若住在我們裡面，我們就是屬聖靈的。
人若沒有基督的靈，就不是屬基督的。人若不是在聖靈裡，就不是在基督裡的。
所以那些屬基督的、在基督裡的，也同時是在聖靈裡的。聖靈住在誰裡面，基督也住在他裡面。這是一個、整個信徒的身份。
（p. 132）我們要看「屬基督」和「屬聖靈」為同意詞，不可分開。
基督的同在和作為，和聖靈的同在和作為，是同一件事情。耶穌基督在約翰福音14章說，我要再回來（I’m coming back to you）。在約翰福音14章所講的耶穌要回來，就是聖靈。耶穌與門徒同在的那個應許，就是聖靈的同在。所以耶穌的同在和聖靈的同在是同意的。人若與基督聯合，等於與聖靈相交，活在聖靈的能力中。
為什麼呢﹖為什麼不能分開這兩方面呢﹖真正的原因是在我們經歷的背後，有耶穌基督經歷過的復活。他一次完成了我們的救贖。而祂的復活又使祂成為叫人活的靈（林前15：45）。所以，真正的原因是：聖靈是誰﹖聖靈是賜基督生命的那一位，使基督成為叫人活的那一位。所以，耶穌基督和聖靈的密切關係，乃是我們經歷的根據。為什麼我們可以說基督在我們裡面，就是聖靈在我們裡面？屬基督就是屬聖靈呢﹖因為基督的工作和聖靈的工作是那麼密切。
弗3：16-17 也是說聖靈所作的，和基督所作的，是同一件事情。我們來讀：
Eph 3:16-17   求他按著他豐盛的榮耀，藉著他的靈，叫你們心裡的力量剛強起來，  (17)   使基督因你們的信，住在你們心裡，叫你們的愛心有根有基。
這是保羅的禱告，叫我們內在的人（inner man）剛強起來，好叫基督充充滿滿地住在我們的心中，也就是聖靈充充滿滿地住在我們的心中。
聖靈的工作就是高舉基督，體現基督，不是高舉聖靈。
D. 基督徒的生命（救贖的次序）（p .133）
The Christian Life. (ordo salutis)
現在我們來講最後一段（跟前面一段不是同樣的一段）。
我們已經講過很長的一大段，講到耶穌基督的復活，成為末後的亞當、賜生命的靈，主乃是那靈，都講完了。現在最後呢，講到我們。我們已經講過保羅的末世論、兩個世代，講了耶穌基督與我們的復活、將來的復活、兩千年前與祂復活的關係，然後聖靈扮演的角色，這些都講完了。現在講我們基督徒。上一段的結論是：基督復活之後，基督再來之前，信徒們是已經復活的人。不只是將來的盼望，是現今的事實，是我們現在可以經歷到的事實。是在歷史中，我們與基督同復活，是已經可以經歷的。
基督徒的生命，以“復活”為總的主題。我們的“生命”，就是復活的生命。我們在林前15章說過，耶穌基督復活了，成為賜生命的靈。“生命”就是新的（newness），就是那個新的內容──就是生命，而生命就是復活的生命（Life is resurrection-Christian life）。我們與將來的復活豐收有分。不只是將來的身體復活豐收，乃是現在，我們在這個豐收已經有分，耶穌基督是初熟的果子。
Gal 2:20   我已經與基督同釘十字架，現在活著的不再是我，乃是基督在我裡面活著；並且我如今在肉身活著，是因信神的兒子而活；他是愛我，為我捨己。
我們很熟這節經文，我已經與基督同釘十字架，現在活著的不再是我，乃是基督在我裡面活著。意思就是說，我們已經與基督同釘十字架，與祂同復活。這是一個事實，不只是修辭，是一個真理，這是一個特意設計的讚美詩。
我們有永生，是因為耶穌基督有復活生命，是一個末世的生命。除此以外，新約聖經並沒有提供別的生命。意思就是說，談到基督徒的“生命”、屬靈的生命，我們不能撇開耶穌基督兩千年前復活的事實，我們在那個時候已經與祂同復活了。意思就是，我們要避開一種不談歷史上基督復活的神秘主義。我們的復活生命是歷史的，與基督兩千年前同復活，也是奧秘的，是聖靈在我們心中做成的，不能只有一邊，甚至乎兩面都忽略。
好，我們下面看這段：福音所提供的永生，不是歷史以外的，不是超時空、非歷史性的生命。我們說信耶穌、得永生。什麼叫永生呢﹖不只是歷史以外的，就是將來上天堂。永生就是在歷史終結的時候要顯明的生命，是從復活而來的生命。但是，永生是從與基督同復活就開始了。我們這樣說，兩邊都要兼顧到，意思就是說，什麼是永生呢﹖耶穌基督復活了，我們與祂同復活。我們與祂同復活，永生已經開始了。但是將來耶穌基督一定親自要回來，要完全實現永生。兩者都是事實。
最近在傳揚雜誌上有一篇關於永生的文章，不知道各位有沒有注意到（註：2005年四月號，〈天堂在哪裡？〉）﹖講到永生是今世就可以經歷到的，但是他沒有說將來主一定要再回來，我們身體一定復活。
新派神學講的是現在就有永生了，現在就是末世了。改革宗同意！時代論比較強調的，只是將來被提，主再來。我們同意將來有永生！兩者都堅持的，首推Vos, Ridderbos這些廿世紀初的荷蘭和美國的改革宗聖經神學家。兩樣都是！既然兩樣都是的話，那，我們今天怎麼樣活下去呢﹖那表示不只是飄飄然的等主再來；不是脫離今世的，但又不像新派的，只是管今世的社會關懷。社會關懷、今世的關注，是在整個天國的、神的國度的架構裡面看。未來的盼望，也是在整個國度的架構看。既然是國度的架構，就表示我們一定以聖經為出發點，來看傳福音、禱告、社會關懷。
一個徹底的福音派社會關懷，肯定跟新派的社會關懷是兩碼事。所以說，新派的搞社會關懷，舊派的搞傳福音，我們兩樣加起來就好了。這是完全沒有看到事情的真相。你懂嗎﹖因為新派的社會關懷是建立在一個不相信聖經的基礎上的。它不相信聖經怎麼表明出來呢﹖其中一方面就是，末世已經開始了，that’s all, 完了。沒有天堂地獄，那個是神話。那是新派的說法。福音派過去就只是講未來，而忘記講今生、現在、這個末世已經開始了。而在福音派裡面強調末世，從耶穌基督復活就開始，而不成為新派的，是以聖經神學家為先鋒。聽懂嗎﹖我再說，新派神學的問題，例如基督教教協（WCC）的問題，不是不傳福音，只搞社會關懷。他們也有傳福音部門的（他們有一個 Evangelism office）。問題是他們對傳福音和社會關懷兩方面的定義都錯了，都不合乎聖經。那你說，福音派呢，以前的基要派，不搞社會關懷，只傳福音的？也是把傳福音和社會關懷兩方面都搞錯了。搞錯的意思是說，沒有把整個今生、來生，天國的觀念看清楚。所以，我們基要派在過去一百年所傳的福音，不是一個“完備的福音” 。（借用“完備福音”這個名字──借用而已。完備福音是耶穌基督祂一生、死、復活，今天在天上、要再來，每一段所有的意義和涵義。）
好，我們繼續。（p. 130下）永生不是歷史以外的，不是超時空的，不是很神秘的，不是飄飄然的，不是離開這個世界的。是在歷史終結的時候要顯明的生命，就是從復活而來的，這是保羅的勸勉、吩咐，保羅的倫理。
我們看，信徒的復活生命。（p. 134）
信徒們，我們已經復活了，這是過去的事實，已經成就了。
Col 2:12   你們既受洗與他一同埋葬，也就在此與他一同復活，都因信那叫他從死裡復活上帝的功用。
我們是藉着信心，因為與基督聯合，因此已經復活了。
我們在羅馬書查經看到，信心是領受恩典、支配恩典的管道、方法、媒介。信心不是我們得救的憑據或根據。但是的確，透過信心（信心也是神所給我們的，是聖靈做成的，信心是聖靈所賜的），藉着信心這個經歷，我們受洗與祂同埋葬、同復活。
趙天恩牧師，是一個半改革宗的神學家，他已經回天家了，現在我們可以蓋棺論定，我認識他，自從1967年。就是在這一節、這一類的經文上，他就不相信信心既然是神、聖靈所做成的，因此，他說他相信先有信心，然後才有重生。改革宗一般的說法是先有重生，然後才有信心。那，為什麼趙天恩牧師會這樣看呢，是他給這一類的經文絆倒了。“因信”，就與基督同埋葬、同復活。是的，我用英文說好了：Faith is the occasion of our union with Christ。在信心的那一刻、occasion（時機），信心是與基督同復活的那個時候、時機、時刻（當然信心也不一定是一個時刻，而是一個過程）。
這樣說好了，我們經歷到與基督同死同埋葬同復活，是透過信心。若沒有信心的話，是不可能經歷到與基督同死同埋葬同復活。因信稱義，也是因為因“信”與基督同死同埋葬同復活，這是聖經的教導（西2：12）。我說了一百次了，聖經所說的，我都相信。問題是我們怎麼樣把聖經所教導的一切都拼起來。需要修改我的改革宗神學就修改吧！要修改別人的神學就修改吧！聖經所說的，都是真的。因信與基督同埋葬同復活。
Col 3:3   因為你們已經死了，你們的生命與基督一同藏在上帝裡面。
已經死了，是事實。好，我們已經與基督同埋葬，已經死了，已經復活了。
Col 3:4   基督是我們的生命，他顯現的時候，你們也要與他一同顯現在榮耀裡。
所以，將來我們要被顯現在榮耀裡。
保羅的觀點是：他要教會認識：信徒生命的深處（外面與裡面），已經完全是復活的人。

因此，
1) 要尋求上面的事（p. 135）
剛才我們講的很簡單，就是已經、已經、已經。我們已經死了、已經同埋葬、同復活，將來還有榮耀。現在呢﹖這裡說的，是要尋求上面的事。這是關乎復活╱升天生命的事。第一節末說：這些是上面的事，因與坐在父神右邊的耶穌有關。
Col 3:1   所以，你們若真與基督一同復活，就當求在上面的事；那裡有基督坐在神的右邊。
但是，這個“上面”，不是一個非時間性的“上面”。
我們要尋求“上面”的事，這個並不意味着我們現在在這裡──

體、魂、靈，然後，我們要尋求“上面”的事。
尋求“上面”的事，不等於與下面的身體、靈魂脫離。
（等一下我會解釋）
若脫離的話，就等於搞神秘主義。
第一世紀的諾斯底派已經出過亂子的。
我們繼續下去。
不是非時間性的上面。就是有時間性的。記得嗎？olam, aiwn, aeon（時代、世代）這些字，又有時間性、又有空間性的。就是又是歷史的，又是空間的。（等一下我們就會解釋）
不是形而上的二元論，而是「救贖歷史」上的「上面」。
不是上面是聖，下面是俗。或者上面是靈，下面是體。不是的！
記得嗎，當我們上次讀到歌羅西書第三章，我們馬上就讀下面，從歌羅西書3：18開始的，講作妻子、丈夫、兒女、僱工等等，是很實際的，跟我們今生有關的，不是形而上的二元論。而是救贖歷史的上面。
記得救贖歷史嗎﹖這個圖：
              (  末世展開         ( 進入永恆



這個“上面”，是耶穌基督從死裡復活，在第一次來復活了，到上面。所以，這個“上面”首先是有時間性的，耶穌兩千年前復活了、升天了。什麼叫“上面”呢？就是自從兩千年前基督復活，到那個地方，而不是一個泛泛而指的一個“天上”。因為耶穌基督的確復活了，神人二性的到他父神的右邊那裡去，是救贖歷史的上面。“上面”之所以成為“上面”，是因為耶穌在那裡被榮耀了。我不是說，耶穌沒有復活以前沒有天堂存在，不是這個意思。
保羅說，我們要思念上面的事，這個上面的事，是有兩重意義的。是的，耶穌基督在父神的右邊，一直到祂再回來。但是同時呢，耶穌基督復活，展開了這個“天”（就是上面的）國的事實（the reality of the Kingdom）。
聽懂了沒有？我們為什麼要思念上面的事？是因為思念上面的事比較屬靈？思念身體的事比較屬世、屬肉體嗎﹖不是。當然，我們要思念耶穌基督的事。但是耶穌基督兩千年前已經死、復活，現在坐在父神的右邊，兩千年前一直到今天，一直到祂再來。所以，思念上面的事，就是思念耶穌的事。耶穌的事情是什麼呢﹖耶穌的事情，主乃是那靈，就是聖靈的事。聖靈的事是什麼？我們今天在地上治死罪，好好的過聖潔的生活，在家庭、教會、工作上榮耀神。所以，這個“天上”不是脫離世界的。所以是這樣子的：
              (  末世展開         ( 進入永恆
                     
                                    

 又是天，又是地，而且一直榮耀基督，到祂的再來。不是上下分裂的。
新派神學的問題是：只是搞下面的。他們已經在末世（(）了。他們的末世、世界末日，已經過了，就是耶穌基督死的那日，他們也不相信復活的。
時代論和基要派的問題是：只盼望未來（(）。
但是，因為基督的復活就是末世的展開。所以，我們思念上面的事──上面的事，是耶穌基督被榮耀，聖靈在下面工作，在苦難中有盼望，有能力，有主的同在，有真實。
所以，“上面”的事，不是飄飄然在上面。
我們也講過，我們現在在天上，記得嗎﹖我們有一段說過的。我們已經與基督同埋葬、同復活，我們現在在天上，所以要思念天上的事。但是這個“天上”呢，我再說，因為是聖靈做成的，我們現在與基督同在一起。基督在那裡？就在天上！所以我們也在天上。我們在天上的意思，不是地理上，我們這個人在天上，乃是聖靈把我們放在“在基督裡”。所以，思念天上的事，就是思念耶穌基督那裡的事。耶穌在哪裡？耶穌被榮耀。所以我們要思念耶穌的榮耀的事。是什麼呢﹖就是今天在地上，被聖靈充滿，按照祂的能力，也去傳福音，彼此相愛，建立教會。在傳福音、在為主而活的時候，還是要受苦難，一定有的！但是苦難裡面有盼望、有喜樂，這叫思念天上的事。
2) “復活生命”是我們要追求的
好，一方面我們說要尋求上面的事，一方面我們說要尋求生命。
要思想，復活生命既是已經擁有的，也是必須追求的。既是恩賜、神所賜的恩典，也是我們的任務。所以我們要注意思念上面的事。
你所已經有的，要追求。你已經擁有的，要集中思想思念它。
Connection: Seek after what you already have.  Set your mind on what you already possess.

弟兄姊妹，這是保羅書信給我們看見的。
多種經文把它歸納起來，就是：你已經與基督同埋葬，已經與基督同復活啦！那還要去犯罪嗎﹖（另一方面，）每天要治死我們罪身的肢體，我們每天要獻我們的身體作義的器具。
你已經是──若有人在基督裡，你已經是新的創造，舊事已過，都變成新的啦！
好，乖乖地穿上新人，Be who you already are! 你要活出你已經是的那個人，你要追求你已經有的東西，思念你已經有的東西。
（p. 136）事實（已然）：然後吩咐（應然）
在這裡有一個事實，就是“已然”。然後有吩咐，是“應然”。
信徒的情況，是已經成就的事實。“既然”你已有復活生命，因此，要追求復活的生命。
因為你有了，所以要追求！追求你已經有的，因為你已經有了它。
我們來看一些經文，關於這個“已然╱應然”：
Gal 5:25   我們若是靠聖靈得生，就當靠聖靈行事。
英文是live in the Spirit，我們是活在聖靈中了，所以，當活在聖靈中。
If we live in the Spirit let us live in the Spirit. 

—if we live in the Spirit, let us walk in the Spirit. 你若活在聖靈中，就當活在聖靈中。
Gal 5:1   基督釋放了我們，叫我們得以自由。所以要站立得穩，不要再被奴僕的軛挾制。
我們已經釋放了，所以要站立得穩，作自由人。
1Co 5:7   你們既是無酵的麵，應當把舊酵除淨，好使你們成為新團；因為我們逾越節的羔羊基督已經被殺獻祭了。
你們是無酵的麵，所以要把舊酵除掉，成為新團。已經是新的了，所以要做新的。
Be who you already are!

（p. 137）
Eph 5:8   從前你們是暗昧的，但如今在主裡面是光明的，行事為人就當像光明的子女。
是光明的，就當像光明的！
Gal 3:27   你們受洗歸入基督的都是披戴基督了。
Rom 13:14   總要披戴主耶穌基督，不要為肉體安排，去放縱私慾。
你是披戴基督的，要披戴基督。都是聖經所教導的。
Col 3:9-10   不要彼此說謊；因你們已經脫去舊人和舊人的行為，  (10)   穿上了新人。這新人在知識上漸漸更新，正如造他主的形像。
Eph 4:22-24   就要脫去你們從前行為上的舊人，這舊人是因私慾的迷惑漸漸變壞的；  (23)   又要將你們的心志改換一新，  (24)   並且穿上新人；這新人是照著神的形像造的，有真理的仁義和聖潔。
看到沒有，西3：9說，你們已經脫去了，穿上新人了，弗4：22說，你們要改換一新，要穿上新人。一件事情的兩面，用的詞都是一樣的。
我們繼續讀：
Rom 6:2   斷乎不可！我們在罪上死了的人豈可仍在罪中活著呢？
Rom 6:12   所以，不要容罪在你們必死的身上作王，使你們順從身子的私慾。
Phi 1:6   我深信那在你們心裡動了善工的，必成全這工，直到耶穌基督的日子。
2Co 7:1   親愛的弟兄啊，我們既有這等應許，就當潔淨自己，除去身體、靈魂一切的污穢，敬畏上帝，得以成聖。
一方面，聖經說，我們已經成聖了（林前1：2），神必定成全祂的善工的，林後7：1又說，我們要潔淨自己。
當然我們都很熟：
Gal 5:22-23   聖靈所結的果子，就是仁愛、喜樂、和平、忍耐、恩慈、良善、信實、  (23)   溫柔、節制。這樣的事沒有律法禁止。
我們來讀：
Rom 6:22   但現今，你們既從罪裡得了釋放，作了上帝的奴僕，就有成聖的果子，那結局就是永生。
看到沒有，我們有果子，我們要結果子。我們已經聖潔，我們要潔淨自己。
好，我們繼續看。p. 139.

總結這些經文，保羅的勸勉是：你們要做你們已經是的人。
你們要在基督裡成為你們在基督裡已經是的人。Be who you already are! And do!

Be ( do ( be ( do ，已然與應然間的關係。
好，我們下面看一看一些錯誤的觀念。
有些新派學者這樣處理矛盾，他們看只是表面矛盾。否認（或掩飾）已然或應然。其中一邊是被忽略的。有些學者認為應然與新約不一致，只是已然。假如要講到“應然”，就回到猶太人律法主義裡了。這些就是無律法主義者，或者反對律法主義者的。福音派很多的。十一奉獻，啊，這是舊約的，新約呢，樂意奉獻就好了。你知道嗎﹖舊約的猶太人大約奉獻33%，所有的節期和獻祭加起來，所以我們“樂意”奉獻，就應該起碼34%才對。但是，這些無律法主義者不是這樣想的。哦，這些是舊約的。他們的“應然”是很弱的，不須要守誡命的。
好，請翻到p. 142。 
“應然”是什麼呢﹖應然就要講到神的律法了。
我在課堂上講了好多次，新約一大把的律法，舊約一大把的恩典。
好，現在我們讀一下新約講到律法或誡命的經文。
1Co 7:19   受割禮算不得什麼，不受割禮也算不得什麼，只要守上帝的誡命就是了。
這是新約的哦！新約保羅的教導。
Rom 13:8   凡事都不可虧欠人，惟有彼此相愛要常以為虧欠；因為愛人的，就完全了律法。
愛完全了律法的要求。
Gal 5:6   原來在基督耶穌裡，受割禮不受割禮全無功效，惟獨使人生發仁愛的信心才有功效。
Gal 6:15   受割禮不受割禮都無關緊要，要緊的就是作新造的人。
（p. 143）所以，只要有信心，信心生發愛心，和守上帝的誡命，這就是我們講了這麼多的新造的人，新造的生命、來世的生命，就是信心、愛心、遵守誡命。不是飄飄然的，飄在天上的，是在地上的。但是又不是律法主義！
什麼是律法主義﹖律法主義就是靠律法稱義或者是從神的話、聖經以外找一些要來捆綁人良心的。“那個人抽煙，怎麼可能是重生得救的﹖”就是說，抽煙就是不重生得救的。這是聖經裡面沒有的原則，就是從聖經以外定一些原則來捆綁人的良心，或是把律法當作稱義的條件，這叫律法主義。但是，我們已經與基督同埋葬同復活了，回過頭來，用律法來表達我們的信心和愛心，不是律法主義，是正確地使用律法！想不通嗎﹖給你六個月到六年，慢慢地想。慢慢來，先吞下去，然後放在四個胃裡面的一個，慢慢地咬。
我們來看 p. 143下面的幾個錯誤。
1) 只有應然，沒有已然：引致律法主義，靠自己努力，把保羅說成一位道德教師。
這是只有應然，只有吩咐，你要這樣子！沒有已然。有好幾種人是很容易墮入這個律法主義的。一種是傳統的基要派。“你們都不像樣！都不像基督徒！”光責備。假如沒有講恩典，你已經與基督同埋葬同復活啦！為什麼還回去泥巴那裡滾呢﹖你們已經在天上了。若沒有這個已然的恩典，應然就成為儒家主義的翻版。這是一種。
第二種呢，自己不是律法主義，但是把律法主義壓在別人的身上。就是看不慣別人，教會領袖犯罪，哎呀，你看，教會都是廉價恩典、算什麼！基督教都不像基督教！就是說，別人犯罪就不像樣，別人的軟弱都是廉價恩典。那，我們用什麼標準來衡量別人呢﹖有沒有考慮到恩典﹖所以，有的時候，自己不律法主義，批評別人的時候，我們是自己定了一個律法出來的。
第三種呢，是我們這些六○、七○年代從台灣香港到美國的，是洗電飯鍋的一代，做牛做馬做到見主面。要提防律法主義，因為我們不做事情會垮掉的，真的會回天家的。我們是不洗電飯鍋，不忙碌就會見主面。我們要提防，知道這“已然”很重要。應然是建立在已然之上，我們的事奉，我們的愛主，是建立在主“已經”，我們是已經在祂裡面，已經與祂同死同埋葬同復活了。
但是，
2) 只有已然，沒有應然：引致無律法主義，把保羅說成神秘主義者。
這裡有好幾種人會落在無律法主義的。信義宗、路德宗在18世紀曾經有一個運動是這樣子的，只有因信稱義，什麼都不講。只講因信稱義，但是講講講講，卻沒有過聖潔生活的勸勉的。這個也不成。或者，好像靈恩運動一部分的人，和兩千年來，像靈恩運動這一類的，追求經歷──已然，但是沒有回到現實中順服的。不一定是靈恩運動，各種各樣的敬虔主義，從19世紀衛斯理之後，各種各樣的培靈復興，都可能。好好去讀一讀巴刻的《活在聖靈中》（keep in Steps of Spirit），他每一派都很中肯地去正視，然後去批評。只有已然，沒有應然。
3) 改革宗傳統裡面，也有偏差：試圖使已然穩固，可是與應然的關係滑落。
（p. 144）我們必須堅持，已然和應然是同時賜下的。
假如要「應然」實現，就是假如要過聖潔生活，若有循行「應然」的意願，若有對「應然」的心志，必須先有「已然」。「應然」是「已然」的後果（就是聖潔是與基督聯合的後果），是對「已然」（與基督聯合）的見證；沒有「已然」（與基督聯合），不可能有「應然」（過聖潔的生活）。
所以，改革宗傳統有一位美國南部的神學家叫Dabney：完全本乎恩的稱義，在道德上的後果。道德的後果不是「自動」的：不是「自動律法主義」，不是我自動會自發一個聖潔的原動力。
保羅的勸勉：他意識須要勸勉。因為新的順服不是自動的。是的，我們是新人，與基督同死同埋葬，但是，還是需要勸勉的。
4) 「應然」有關鍵性的功能
「已然」已經成為事實的所在：「應然」所要求的，必須是我們關心的，必須實現出來，必須成為事實。
5) Ridderbos：「應然」是信心的關懷；不只是「已然」。我們的信心是以基督為對象的！
從一方面看：「已然」（與基督的聯合）帶出信心；信心是惟獨領受基督，惟獨依靠基督。但是從另一方面看，：對「應然」的關懷，也帶出信心：信心是行動，是結出果子的行動。
再說一次。信心是完全倚靠，我一無所有，沒有功勞，沒有能力，完全倚靠耶穌基督，這是信心。沒有錯。但是同時，信心是什麼﹖要結出果子來的！要顫顫兢兢做成得救的功夫，要過聖潔的生活。
（p. 145）我們已經講過了，我們讀一讀：
Phi 2:12-13   這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裡，就是我如今不在你們那裡，更是順服的，就當恐懼戰兢做成你們得救的工夫。  (13)   因為你們立志行事都是神在你們心裡運行，為要成就他的美意。
為什麼我們要顫顫兢兢做成得救的功夫呢﹖為什麼我們要做呢﹖因為神在我們裡面運行，運行立志，也運行行事。我們不斷要做成我們要做成的，是因為神已經在運行。
好，我們下面看看，我們要做成，這裡有五點：
i.  保羅並不是說：我們作成一切（不是說上帝沒有角色）。也不是說：上帝作成一切，我們不要用作。
ii.  保羅也沒有說：我們努力作，上帝在我們旁邊幫我們忙。
不是，立志行事是神運行的，不是我們去做成，上帝幫我們忙。不是。
iii.  他也沒有說：我們努力作，當我們失敗的時候，上帝在我們所作的事情上加上祂所作的。
雖然我們失敗的時候神與我們同在，但這不是最基本的原則。 

iv.  保羅也沒有說；雖然我們作了我們所作的，上帝還是做工。
這是一種辯證的。不是如此。
v.  保羅所說的是：我們要作，因為上帝在我們裡面作。
這就是已然和應然的關係。
我再說。不是只有神作，我們不用作；只有我們作，神不用作，不對：我們作了之後，神幫我們一把，不是；我們失敗之後，神才來幫一把，也不是；不是雖然我作，神還是作，不是；是我作，因為神作。神作，所以我們作。不是分工合作：50-50，或99-1。神作99，我作1；神作50，我作50。不是。反正就是奧秘就是了。你把所有我們讀過的這些經文看看，很奇妙的。好，我們休息。
06/02/05 下半堂 

298 首 All That Thrills My Soul
為什麼我選了441， O That Will Be Glory之後，馬上就唱一首這一類的詩歌呢﹖這個課程講什麼的﹖這八個禮拜在講什麼﹖Already and not yet. 已經來臨，還沒有來臨。將來的榮耀，我們現在已經嘗到了。That thrill my soul is Jesus。一切令我心靈興奮的，就是耶穌。
我從小生長在一個基要主義的神學院裡面，這些歌以前都唱的。每次唱這些，耶穌很奇妙的時候，坦白說，是那種聖╱俗、上╱下分層的。很多歌我每一部都會背。每個禮拜六練詩，禮拜天唱，每一部都要練。但是，腦袋裡面那個，舉個例子，there is a place of quiet rest near to the heart of God, 在父神懷中，Near to the Heart of God。哪裡叫做在神的心旁啊﹖在哪裡啊﹖究竟在什麼地方呢﹖near to the Heart of God，唱得很好聽，很美麗，但是在哪裡呢﹖你知道我的問題嗎﹖是不是唱完那一首歌那個一剎那的感覺，就是在父神懷中呢﹖是不是禱告的時候就在父神懷中，其他時候就不是嗎﹖
你懂我在問什麼嗎﹖跟我們有什麼關係﹖我從小所領受的，大概就是這樣子的。雖然不是聚會所的神學，不過大概就是這樣子啦。就是、聖╱俗二分。沒有強調主耶穌復活了！我已經在他裡面了！假如講到奧秘的話，是講到我聽不懂的。你們聽過這種道嗎﹖很榮耀！他們講到最後，都會哭的，但是我為什麼就經歷不到呢﹖又不是叫我們認罪悔改那種，那種我聽得懂。好，聚會完了之後，你去跟輔導認罪悔改。那是聽得懂的。但是有一種講奧秘、榮耀，是講到最後，噢，主很奇妙，但是什麼東西？抓不到。
那，這個天國的神學，就是告訴我們，什麼叫生命的奧秘、榮耀、那個在父懷中是怎麼一回事呢？就是祂已經復活了，升天了，差派聖靈在地上、在教會，和在我們心中。我要經歷到耶穌基督同在嗎﹖是的，聖靈在我們心中。那聖靈是作什麼工作的呢﹖羅馬書第八章，聖靈與我的心同作見證，我是神的兒女，聖靈幫助我、教導我，甚至代替我禱告，在教會裡面運行，在我們心中運行，聖經裡面有很具體的關於聖靈的教導。
（我們七月份還要開聖靈的課程：7/14,15, 16, 21,22, 23.）
所以，耶穌基督于我是興奮的，因為祂差派聖靈，現在，在這裡，在我的心中，在教會裡面運行。但是，聖靈的工作呢，不要把它公式化到一個地步，只不過是發問卷調查，Peter Wagner的也好，誰的也好，每個人搞好恩賜，你就在教會一個小圈子裡面，你就是這個，就好了，這是你的恩賜，完了，很機械的，又不是。
因為聖靈是實現基督的那一位，而基督現在在天上。所以，聖靈在教會要作的。是要我們“先嘗”，記得嗎﹖耶穌基督是初熟的果子。聖靈也是“質”，也就是初熟的果子的意思──印證。聖靈是我們將來基督要來給我們永恆的榮耀，聖靈是那個永遠的榮耀的首期付款，就是初熟的果子。跟那個字是一樣的意思。所以，聖靈的工作不只是公式化的，無論是恩賜的問卷調查也好，或者某一類的經歷，沒有一種經歷可以完全涵蓋基督的榮耀，特別是來世的榮耀。有問題嗎﹖這是最後的一個綜納的時間。
還有，耶穌基督將來要回來作王，祂已經是在天上作王了。因此，我們在地上為主發光，為主作見證，為主受苦，但是我們有的，不只是將來的盼望、賞賜，而是基督現在就是打贏仗的，整個大戰的結局已經定了，耶穌坐在寶座上。所以，我常常說，我們是claim and proclaim，我們宣講（proclaim）基督的王權，我們從這個世界、魔鬼的權勢中，收回、奪（claim）基督的王權。謙卑、喜樂、滿有信心、滿有盼望，肯定要受苦。但是，基督的得勝，又不像那些新派的說，已經有了，所以我們就把奉獻的宣教款項就送給聯合國、peace court就好了，新派教會真的是這樣作的。甚至乎送給南非、南美的游擊隊。是啊，衛理公會曾經有一個叫 Good News Movement，就是因為他們的長老送太多的宣教款項去南非、南美的游擊隊革命。所以這些比較保守的，就在裡面從事回到聖經、傳福音的運動。但是，如果我們只是想未來，主什麼時候來，什麼時候被提，又不管今天在地上的事情，也不對。
這樣問大家一個問題，自己問自己，在我們每個人的觀念裡，有那些觀念比較像律法主義﹖那些觀念比較像無律法主義﹖或者說，我在那些觀念忽略了基督已經在天上，我已經與祂同復活﹖我的腦袋裡面又有那些觀念，忽略了主將來的榮耀？只是在搞今生的。我要問的，包括我們事奉的哲學。我的事奉觀、我的靈命觀，哪些地方有律法主義的傾向，哪些地方有無律法主義的傾向？我在事奉、宣教的觀念裡，哪些地方忽略了主已經得勝了，哪些宣教或服事的原則裡面，忽略了將來的榮耀﹖就是過份地注重今生的事情。
各位可以自由發問。
首先問這四個問題對你來說有意義嗎﹖還是抓不到頭緒﹖假如聽不懂的話，請問這幾個禮拜我們講保羅書信講了這麼多，哪裡聽不懂？哪裡不清楚﹖知道自己哪裡聽不懂是很好的，表示你聽懂了，至少某個程度上聽懂了。在哪方面需要澄清的沒有﹖
好，再問一個問題﹖什麼叫 aeon? 時代、世代，這個字是什麼意思啊﹖
Q：包括時間和空間。
A：記得我舉的例子嗎﹖好像東歐瓦解了，我已經（個人）活在一個新的國家裡面，這是個人的，也是國家的，是一個時間、空間，整體的、整個宇宙。
Q：剛才提的問題，我個人覺得很有意義，提醒我們至少要防止兩種極端：一個是偏向律法主義、一個是偏向虛無主義的極端。其實在我們服事的過程，要把握一個和諧或平衡，是很不容易做到的。我們藉着學習保羅的教導，應該身體力行，儘可能警覺，照着這個方向努力。我們現在是在末世已經開展，在永生裡面，我們不應該陷在一些傳統的觀念裡面。應該在我們事奉中，把這些觀念整理清楚。不應該把屬天、屬靈、和屬世的各種關係分割開來。
A：對，我們不要把它分割，但是，不光是“和諧”。當你找到正確的立足點、出發點的時候，不是兩者參半。當你找到那個正確的立足點的時候，你對屬天的理解改變了，你對屬地的理解也改變了。你懂我的意思嗎﹖不是兩者參半，是兩樣都要改造。所以，我們回去溫習功課，按照這個目錄表來看，肉體（sarx）那裡，很多的經文。為什麼講義裡面，肉體（sarx）有的時候是指身體，有的時候是指人性，有的時候是指別的，是指世界秩序、世俗的意思。屬靈是什麼意思呢﹖所以，兩方面都要搞清楚。
還有誰﹖回應或發問都可以。
Q：我想，特別是常常在教會裡面討論，教會的意義是什麼﹖有人說，完全是敬拜，一切都在敬拜，有些人說是大使命。這兩個出發點都好像在走這兩個極端。
A：是，有人追求敬拜。我有點過時了，我常常講我以前經歷的那種靈命的追求，敬拜的追求。反正是每首歌唱六次半，唱完45分鐘之後那種飄飄然的感覺，就是敬拜。當然，我沒有意思推翻現代所有的敬拜讚美。我讀了大使命雜誌2004年12月號的教會音樂的專輯之後，很難過，也寫了 email 給編者。我說，我們不能夠完全推翻現代的敬拜讚美。我們要作橋樑，不能只是批評，因為現代的敬拜讚美，特別是實踐者，就是那些領唱的，他們的動機一般都是很好的。神學很爛，他們的音樂很爛，不等於他們這個人本身不愛主，等等。說了這麼多之後，是的，我們很多時候就追求敬拜，與主同在。但是，有的人就拼命去完成大使命。怎麼樣去找到一個“平衡”（我不喜歡用這個詞）、“立足點”呢﹖教會需要有團隊，聖經稱這個團隊為長老，還有執事。執事管什麼呢？不是“執”那些事情的，就是不是亂管閒事的。執事的工作就是要關心教會內外人的生活上或實際上的需要，有的是心靈，有的是工作、家庭，等等的。長老和幫忙長老的，就是看敬拜、教導，就是我們所謂的靈命長進，教會整體的發展。在這個過程中，有長老，有執事，所以，有人專門看着敬拜、話語的教導、聖禮等等，有人專門關顧人的需要，在這個過程中，長老層的，執事層的，和其他的，華人教會還有一個部門的（部長），各種各樣的部門，之間要有好的溝通，好叫教會常常每年都可以 fine tune，先有一個聖經的原則。我想，purpuse driven church，標竿教會為什麼這麼流行呢﹖不是因為它有什麼新穎的觀念，而是它把聖經幾方面的事情同時講出來。
Q：保羅有關於天國的教導，和基督在福音書裡面關於天國的教導，因為在路加福音17章，耶穌回答法利賽人的問題，也提到天國已經來到，人子將要再來的問題，也是已經實現和圓滿的那個觀念。但是，在耶穌基督的教導裡面，天國已經實現，是祂來到這個世界上，就已經來到。
A：我重複一下，耶穌基督的教導是，天國已經來到，是因為祂已經來到。
Q：那和保羅的教導，耶穌基督復活以後展開了新天地，有什麼衝突嗎﹖
A：沒有衝突。耶穌基督的道成肉身，祂的一生、死、復活、升天，我們加起來，叫做祂的第一次來。肯定的，保羅的觀點是在耶穌已經復活之後，升天之後耶穌才向他顯現。所以，保羅是解釋基督所講的天國。耶穌基督在地上，肯定祂在釘十字架之前，一年兩年三年所講的，中間還有一段奧秘，或者說祂到某一個階段，才很明顯的告訴門徒，祂必定要受苦，釘十字架、死與復活。簡單的回答你的問題，耶穌和保羅所講的天國，沒有衝突。我盼望有一天也能開福音書的聖經神學，也是同樣的講天國已臨、未臨。我們在這裡講的是保羅的已臨、未臨。而把兩個放在一起呢，教我的神學院老師，絕對相信耶穌跟保羅是不衝突的。所以我們上新約神學，一方面很舒服，好像各位這幾次一樣，感覺到有一點重複。重複是好的，我們知道，每一個老師教的，都是講一個貫徹的系統。
Q：那麼在保羅的觀念裡面，耶穌基督的到來、受死、復活、升天，這個是一個事件﹖
A：對，使徒行傳的課程，我們會說耶穌基督的死、復活、升天和五旬節是一個事件，是一件事情。
Q：其他的使徒有沒有這個兩個世代的觀念﹖
A：其他的使徒留下來的講章太少了。彼得有一點點，不多。講舊約，約珥書的預言，今天應驗了，五旬節。
Q：剛才提到敬拜的意義，現代人對敬拜的定義是不是有些狹窄﹖敬拜不等於只是唱歌吧﹖
A：是的，敬拜不等於唱歌。當然，敬拜可以分個人和群體、整個教會。我所關注的一般是整個教會的敬拜。新約時期的敬拜很明顯地是承受會堂（synague）的敬拜，有神的話語的宣講、教導，和唱詩。然後，後來新約明顯地加了聖餐、洗禮等等。這整個是一個敬拜，集體的敬拜。另外是我們個人生活上的敬拜，那個就歸在成聖這個範圍了。但是，今天敬拜讚美的定義太狹窄，第一，因為大部份只是限於音樂；第二、也是某一種的音樂。
好多位同學在這幾個禮拜都說，這以前沒聽過。請問你沒有聽過什麼﹖什麼東西是以前沒有聽過的﹖現在說得出來嗎﹖這五到八個禮拜常常重複，現在聽到了什麼﹖
Q：是現世也是末世。
A：嗯，是現世也是末世。現世是末世，我們現在在末世。應該給我們怎麼樣一種的心態﹖我們現在活在末世，活在聖靈時代，活在基督已經復活升天的時代，我們已經與基督同復活，末世給我們應有的心態是什麼﹖
現在是末世，我們活在末世，也是現世。我是在一個強調來世的背景長大的。我們的神學院可能因為校長是女的，教務主任也是女的，所以我們整個校園有四道牆圍着。晚上10：30，放狼狗出來，到處跑。看門的早上6：00把狼狗放回狗屋裡面，非常的避世。所以要出去聽音樂會的話，就要找那位住在後面的阿姨，給我開門，偷偷的進去。進到裡面又盼望狼狗不在我旁邊，因為我還要爬到三樓回家。是避世的。那，我們現在是活在末世也是現世，給我這種背景出來的一個新的心態是，以前那種的迫切傳福音，傳悔改、過聖潔生活的迫切感，有增無減。但是，放在一個整全的架構裡面，我盼望常常記得，是的，我是一個律法的教師，但是我也是一個恩典流通的管子。光是流恩典，沒有律法，就是人本主義心理學等等，討人的喜歡；光是律法主義，又是捆綁別人的良心，我沒有權利作這個。
我是在一所改革宗不能再改革宗的神學院受訓的，但是我們的宣教老師，跑去非洲Uganda ，那個Idi Amin下臺之後，搞Garbage Evangelism，垃圾福音運動。什麼意思呢﹖當時太多垃圾了，一堆美國人跑去那裡，去那裡幫忙把垃圾搬走。他是今天向城市中窮人宣教的先鋒。就是說，一方面神的主權，一方面基督復活了，我們是聖靈時代，所以我們要向窮人傳福音。那個迫切感、憐憫的心。憐憫的心不只是好意（good intension），是有行動的。但是這個行動又不落在行為主義，或者三分鐘熱度之後又沒有了。
我的講道老師，就是每個星期二叫我們悔改的那個，他是當時唯一一個教授是全時間牧會的。現在很普遍，但是在當時改革宗傳統是非常少的。他可以搞街上佈道的。改革宗的喔，加爾文主義的牧師跑到街上佈道的啊！怎麼佈道﹖他站在那裡講道，大概八個基督徒圍着他，一個圈子，這個圈子外再來一個圈子，是向外的，請人來敬拜神。什麼叫傳福音呢﹖把敬拜帶到世界裡。他也常常講，也常常實踐 Radical Hospitality。開放家庭，不只是禱告會，各種各樣有需要的人，危機、懷孕的少女、各種各樣的、吸毒的，就像Francis Schaeffer，《前車可鑒》的作者，Radical Jospitality。Somehow, 天國，主已復活，這個道路，跟這個徹底的熱誠，迫切的表達愛心、傳福音，是有直接的關係的。但是，又不像那些教會倍增，今年一定要 double，主日學，你請了多少人來，又不是那種很緊張的、在數人數的福音運動。不是很機械的，但是感謝主給我看到一些牧者，是真的在嘗試把天國這個道理，化成行動，很基層的。
我說這種天國的道理，黑人的牧師一聽就懂。耶穌是主，神擁有宇宙的主權，祂特別憐憫窮人。因為在危機、貧窮中掙扎的人，沒有我們這些中產階級這麼多不必要的掙扎，神學上或生活上的。所以，現世就是來世的意思就是說，禧年就是現在，神喜悅的禧年（Jubilee），就是現在。我說我的宣教老師在非洲搞垃圾福音運動（garbage evangelism）。，另外一位不是教授，但是我現在有的時候還請教他的，他搞什麼 turkey evangelism，火雞福音運動。在黑人區中，抱一隻火雞去送，Give your family a turkey in the name of Jesus，就送給他們一隻火雞。當然，他們不只是冒冒然作這件事情，在整個 neiborhood裡面，樹立一種群體的見證。你可不可以看到這個來世和現世能夠整合的話，這個釋放出來的力量，就是不必要的緊張不必要去緊張，但是要堅持的東西要堅持。聖經的權威，耶穌基督的主權，話語的教導，聖靈給我們悔改的心，過聖潔的生活，群體的配搭。
我再問你們一個問題﹖聽懂了這個現世跟來世，基督與聖靈的架構之後，我們在星期天晚上的羅馬書因信稱義的道理，要怎麼樣放在這個架構裡面？你會不會覺得，羅馬書查經跟保羅書信好像是兩條軌道，在走不同的路？還是同一個架構？假如是同一個架構是怎麼放在一起的？聽懂問題沒有？坦白說，威敏斯特神學院的老師，在我讀書的時候，也嘗試在修改，fine tune。簡單地回答剛才我問的問題是這樣子的：evnrything is IN CHRIST。神所給我們一切的一切，是在基督裡。所以羅馬書所講的，稱義、成聖，作義的奴僕（第七章），掙扎，但是得勝（第八章）等等，都是在基督裡。而基督是誰﹖祂是約的中保，祂是第二個亞當，末後的亞當。所以稱義、成聖跟所有救恩裡的東西，都是那個末世的奧秘、榮耀，顯明的榮耀、揭露的奧秘的一部分。
我想要表達的就是，呼召、重生、悔改、信心、稱義、作神的兒女、與基督聯合、得救的確據、信徒的堅忍、成聖、得榮耀，這一切，我想表達的是，你把它放在一個末世的架構裡，是很興奮的，因為整個世界在動，而絕對不只是頭腦的知識。也不只是一些工程式拿出去，1、2、3、4，就照着這個去作就是了。我知道中間缺了一段，是很難用課室的討論來表達，那是教會的生活。
Q：社會關懷跟來世有什麼關係﹖
A：問得好！社會關懷和來世觀，就是保羅講的來世，有什麼關係﹖
耶穌基督在路加福音第四章，讀了以賽亞書第61章，窮人有福音傳給他們，瞎眼得看見，被囚的得釋放，禧年來了。好，耶穌說，今天你們聽到了，應驗在你們的耳中。來世就是天國，天國就是窮人有福音傳給他們。這個不是自由派的社會福音哦！是耶穌所講的福音。因此，我剛才講那些，垃圾福音運動、火雞福音運動的故事給你們聽。天國來了，末世來了，末世就是釋放的福音，就是有需要的，黑人、西班牙人、墨西哥人、窮人、單身的母親，少年懷孕的少女，等等等等，幫派的少年人，有好消息傳給他們。
社會關懷不只是什麼program的問題，是整個教會面對有需要的人。窮人是什麼人呢？是走投無路的人，聖經對窮人還有另外一個定義，就是走投無路而呼求耶和華的名的。所以，耶穌基督復活升天，這個來世已經在這裡，就是這是聖靈時代。這不是從一個靈恩運動的角度來看的，改革宗也講聖靈時代的。是什麼意思呢？是聖靈來，就是設立教會，給教會愛心，謙卑、受苦的心、憐憫，向窮人傳福音。所以，我們的來世觀，直接影響我們的社會關懷。
對不起，下面一句話假如得罪了時代論者，我先道歉。但是，這應該是一個真實的故事。很多年前，大概40年前，在芝加哥慕迪聖經學院，典型的時代派大本營。有一次，樓下有人在叫，學生從上面宿舍跑下去，要去關心外面發生什麼事。看門的就說，不准出去，時間已經過了。慕迪聖經學院今天絕對不是那種的時代派。慕迪聖經學院上一任的校長我認識的，是在我中華展望的顧問團裡面的，很積極地推學生出去，作都市的福音。我的意思是說，我們的末世論是直接影響我們作不作社會關懷的。假如我們認為這世界和其中所有的，都會成為過去，只要關起門來禱告、過聖潔的生活，出去是搶救靈魂，進到教會裡面靈修就好了，那當然我們不會搞社會關懷。但是，假如我們的末世論只不過是國度已經來了，就是博愛、仁愛、四海之內皆兄弟，去搞社會福利就好了，我們肯定不會傳福音，因為那個本身已經搞錯了，本身是不相信聖經的，不相信罪、悔改、十字架的道理。但是假如我們的末世論是耶穌基督坐在寶座上，已經勝利，但是我們下面在這裡、要好好地、謙卑地、受苦地，去向窮人傳福音，就可以避開基要主義和自由派的社會福音兩方面的弊端。
我繼續講一些得罪時代論者的話。時代論的生活比神學要好得多，這是改革宗批評的話。我的意思是說，今天，不論是改革宗、時代論者都很注重社會關懷。為什麼呢﹖我想，這是情勢所逼的。是好事！但是，有哪幾間華人教會，有想通過、寫出來社會行動的事工原則（philosophy of ministry）呢﹖我所知道的，只有兩家，就是Boston Chinese Evangelical Church（波士頓華人傳道會）和羅省基督教會（First Evangelish Church Association of Los Angeles）這兩家，是的確有一個想通了的社會行動原則。還有其他教會嗎﹖不是傳福音、宣教的philosophy 哦！是特別想通過的社會關懷。
Q：還有加拿大的幾個宣道會。他們在宣教、福音這部份和社會關懷的部份參與比較多一點，而且在他們信仰的規條裡面寫到這個。
A：很好。有的，不是沒有。這是很好的開始。
Q：我前兩天在跟一個弟兄談一個問題，他認為現在教會沒有能力，表現在教會沒有醫治、醫病趕鬼的能力上面。例如，瞎眼得看見、瘸子得痊癒等等。所以，他認為這是教會沒有能力的一個表征。我們可不可以說這些福音書裡面所應許的神蹟奇事是屬於末世完全來臨才要完全實現的一個預表？
A：傳統的，就是改革宗和時代論（Westminster、Dallus）都同意的，這些超自然的神蹟是使徒時代引證他們的質，是教會奠定根基（founding of the Church）的記號。我相信神今天還可以，有的時候也醫病趕鬼，也行神蹟。趕鬼一定有的，醫病有的時候也有，但是很多的恩賜是已經終止的。哥林多前書13章就說，有些是必終止的，問題是什麼時候終止。但是，教會的確應該以信心、和順服的心，發揮聖靈在教會裡面可以發揮、也應該用聖靈願意用我們去發揮的力量，特別是在有需要的人身上，所作的話語和愛心的事奉。我在紐約住了12年，之前在費城也常常跑紐約，我承認，假如我不懂得和靈恩派的弟兄姊妹交談的話，我在神的家裡面會有很少朋友。你聽得懂我這句話的意思嗎﹖紐約當時1980年，福音派基督徒80%是黑人，黑人很多都是靈恩派的。然後是西班牙人、韓國人、白人、華人。接下來我要問一個問題是，They mush be doing something right，what is it? What are we doing wrong?
1980我帶全家到紐約，開始了小小的查經，慢慢要開始崇拜。有一天有封信來說，請你去探望我們的家人，因為知道你在紐約市皇后區開教會。去了一家波多黎各人的一個年輕太太，結果整個家族，幾十個人，很多都是在一個很靈恩的美南浸信會，很奇怪的一個教會，他們都在那裡剛剛信主，有各種各樣的需要。當時我29、30歲，第一次碰到這麼多有需要的人。所以，我們在他們家開了一個查經班，每一次星期三晚上，都不曉得會發生什麼事情的。不一定有查經的。有時候有需要，就跑去探訪。但是給我一個很大的覺醒，就是為什麼在地鐵旁的靈恩浸信會，他們的生命能得到震撼。當然，我們這種“改革宗佬”，是專門作善後工作的。我開玩笑啦！就是說幫助作點話語的教導。就是說，為什麼我們很多時候不太善於接觸那些在危機中的生命，怎麼樣讓我們每個人的心能夠對有需要的心靈、破碎的心靈更敏感。紐約這12年給我一個人生的教育，就是我30-40歲這段時間，給我一個很好很好的教育。我一去就不喜歡subway，覺得坐地鐵有一種壓迫感，非人生活的。慢慢習慣了，哦，原來這些表面上穿得非常漂亮的白領階級，背後80-90%都是破碎的心靈。以前我對大都市的那種自豪、自信，非常覺得受威脅，後來發現原來大家都是一樣的，經過一段的熬煉。就看到了神在很多地方作工。我要問的事，我怎麼樣調整我的信仰、我的神學，怎麼樣應用在充滿了破碎的人的社會上。剛才問的問題是什麼﹖我說過，我是推理的，不是歸納思維的，所以講完之後忘了剛才問的問題是什麼。
Q：我順便總結一下您剛才說的。我從您的談話裡面領受到一個很謙卑的態度，極端改革宗主義者裡面很少有的一種謙卑。
A：謝謝你還稱我是極端改革宗。
Q：如果你願意的話。
A：唐崇榮說我是最改革宗的華人。我也很歡然領受這個頭銜。
Q：因為我從你剛才的談話，而且是十多年前你就有這樣的心志。他們剛才提到假如我們沒有辦法作到一些神蹟奇事，是不是能進行一些社會關懷？我覺得從聖經的理解和個人的經歷，我覺得神蹟奇事的發生，當然是神自己的主權，他願意讓這些事發生就發生，什麼時候都可以。但是這並不影響每個基督徒可以執行社會關懷的責任，無所謂我們是不是能夠在一些被鬼附的人或極端心靈破碎的人身上有一些特別的作為。但是，我想神所要我們能夠作為的裡面放下一些種子，但仍然在一定的時候可以生根、發芽。當然靈恩派裡面可能有些人有一些特別的呼召的恩賜，是神願意賜給他的，趕鬼、醫病的恩賜也伴隨着他。但是，那只是一個part。就像你剛才講的，改革宗常常在後面揀一個尾巴，因為那些人在話語的根基上面站不穩，到最後得反復醫治，每半年他就要去醫治、釋放一次，因為他常常會有問題，不能在話語的根基上站穩。所以，社會關懷後面的層面，還需要很多傳統宗派的扶持。
A：是，我就盡可能提供話語的供應，但是同時不把自己的program弄得是一個很硬的框架，隨時 cancel 星期三晚上已經預備好的查經。我的汽車電池被偷了三次，很樂意被偷，因為總是那條路上，我永遠不會忘記那條波多黎各弟兄姊妹住的那條 Hill Side Ave, Jamaica。當時我太太總是說我不用一條很重的鎖鏈鎖住。我永遠不會忘記他們。他們改變了我這個小小的華人教會，他們也離開了我這個小小的華人教會。他們離開，I was not possessive to hold them back，我沒有那種擁有欲一定要他們留下來。因為他們在不同的教會安定下來，很高興。他們今天也不住在紐約了，搬到Florida去了。但願你們都從神那裡領受一些，stretch your heart.，把你的心拉得更廣的一些經歷。
好，我們禱告。感謝天父給我們有一段時間能夠思想你的國度，你的僕人保羅的教導。願意我們有你的恩典繼續思考新約聖經的教導究竟是什麼，我們每一位怎麼樣能夠避開無律法主義，也避開律法主義，怎麼樣作你自己恩典的管子，作你話語真理的管子。幫助我們繼續地在我們心中教導我們、光照我們。謝謝主常常把一些挑戰放在我們中間，有的時候我們也作得蠻累的，不過謝謝你，在你裡面都可以靠着聖靈從新的得力。謝謝主。學期快要完，求主的恩典繼續托住我們。奉耶穌基督的聖名求。阿們。
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我們這幾個星期在講的是新約聖經神學。聖經神學（Biblical Theology）這門學問有它自己的歷史。這個名詞第一次是出現在十八世紀初敬德國虔運動（Pietism），當時他們的意思只不過是說，有點像我們今天華人福音派也會這樣說的，不要一些死板的、沒有生命的神學，我們要的是回到聖經的神學。所以，他們用聖經神學這個名詞，只不過是說回到聖經的意思，跟今天我們講的聖經神學是沒有關係的。後來有一位德國的教授叫 Johann P. Gabler，從他受任教授教席的演講（Inaugural Address，1787）後，聖經神學這個名詞開始有一個專門的意思。很不幸的，從那個時候開始，兩百年來，不光是聖經神學，連一般的聖經研究也和系統神學分家了。他們會像今天的聖經研究學者一樣說，我們要的是聖經的內容，我們形容聖經說什麼；系統神學是另外一碼事；系統神學是經過哲學和理性整理的教會需要聽到的教導，聖經研究是研究聖經裡面說什麼。
最近我在預備下學期的課，讀了一篇出自Resurrection and Redemption（R. Gaffin）的一篇文章，介紹聖經神學的歷史。其實，正統的（或者說合乎聖經的）聖經神學，和系統神學，只是從不同的角度來看神的話語。但是因為兩百年來，1790年代以來，聖經的研究者，他們說，我們不要系統神學，不要那些固有的教會傳統，我們要從頭問神的啟示的過程、現象，結果是聖經，結果，聖經研究就跑了一條世俗化的道路，直到今天依然如此。
1893年，經過一百年聖經批判的研究之後，Geerhardus Vos（霍志恆，我們第一次上課介紹了Kuyper和 Vos不同的看法）受任于Princeton神學院。普林斯頓在19世紀是很正統，很有力護教的一所神學院，1920年代就變成新派。Vos是第一位Princeton神學院的聖經神學教授。1893上任，1894年上任的演講，從那個時候開始，Vos就發揮了聖經神學的意義，就是說，在聖靈默示聖經之前，神啟示的內容是什麼？簡單地說，用系統神學的話來說，就是特殊啟示的歷史（history of special revelation）。普遍啟示是神藉着受造之物和在人心中的啟示，目的是要人無可推諉，但是普遍啟示不能給人以至得救的知識，特殊啟示才是給人以至得救的知識的啟示，簡單地說就是神的救贖的啟示。當然，在人犯罪之前，特殊啟示不算是救贖，因為那時人還沒有犯罪，但是還是“永生之道”。
特殊啟示的歷史，就是聖經神學的內容。從Vos開始，荷蘭的 Ridderbos，然後慕理，Gaffin等等，這些廿世紀改革宗聖經神學的老師們，他們肯定相信幾方面的事情：一、特殊啟示，也就是救贖的啟示，是歷史性的，有先有後，但是絕對沒有先是錯，然後糾正成為對。先和後，不是錯和對，是好像一棵植物，發芽、開花、結果、長大。神的啟示從舊約到新約，不是從錯到對，是從開始，到開花結果，到了高峰。二、特殊啟示肯定是以救贖為主題的。（第一是歷史性，第二是救贖性。）三、合一性。。第三是最重要的。
在解經學的歷史上，自從宗教改革就有一個口號，今天我們用中文說，是“以經解經” ，當時他們的說法是analogy of faith（註：參Biblical Theology and the Analogy of Faith by Daniel Fuller），信心的類比，或者說analogy of Scripture（聖經的類比），它的意思是說以其他的經文，類比相似的經文，來解釋一段經文。（註：The phrase analogy of faith stands for the principle of interpreting Scripture harmoniously, letting what is basic and clear illuminate what is peripheral and obscure. The procedure assumes that, inasmuch as all Scripture proceeds ultimately from a single mind, that of God, instrinsic coherence is there to be discovered in the biblical material. Biblical exploration over two millennia has shown that this heuristic principle is every bit as viable as is the denial of it. But in nonevangelical Protestantism today the assumption of coherence is lacking, and the discipline of "biblical theology" has consequently lost its way. See, for evidence of this, Brevard S. Childs, Biblical Theology in Crisis (Philadelphia: Westminster Press, 1970)
簡單地說，就是聖經不矛盾的，前後是一致的。
改革宗廿世紀的聖經神學運動，是絕對持守聖經先後一致、不矛盾的。是的，聖經的啟示是有歷史性、逐漸性的（revelation is progressive, progression of revelation），但是，神的啟示也絕對是合一的（the unity of revelation），這是新派的聖經批判學者一再否定的。用這種定義來看聖經神學，聖經神學和系統神學絕對不需要分家，更不用說會有矛盾。因為聖經神學是什麼呢？就是最高的解經（exegesis）所結出的果子。解經就是用原文、文法來看一段一段經文。我們會慢慢看到每一章、每一卷所講的，最後就是神在不同階段講了什麼，聖經講了什麼，但是以歷史的階段、先後來看。
所以聖經神學就是救贖歷史、神的救贖啟示的歷史。例如，摩西五經講“約”是什麼；先知書是講什麼﹖講神怎麼責備以色列，怎麼期望以色列將來被贖、歸回。福音書的天國觀、保羅的兩個世代觀，保羅“與基督聯合”的教導；使徒行傳“聖靈的洗”等等，這是聖經神學，救贖歷史。系統神學只不過是用一個邏輯的次序（沒有更好的詞），就是分題，講神是什麼、罪是什麼、救恩是什麼、耶穌是什麼、聖靈是什麼，這樣來分。所以，聖經神學用正統的、相信聖經的合一性，用以經解經的定義來看聖經，是絕對不會和系統神學矛盾的。甚至乎可以這樣說，系統神學需要聖經神學的成果。
這個不只是空談哦，我所受教的威敏斯特神學院 （Westminster Theological Seminary）在我讀書的七○年代，我們的院長是Edmund Clowney，他在這方法非常意識到改革宗神學多年來比較注重信仰告白、教義、系統神學，而聖經神學的確能夠幫助系統神學。所以我常說我的院長無論開什麼課都是父、子、聖靈，舊約出埃及記，講到申命記、講到先知書。以救贖歷史來看，就是教會論、基督教教育、宣教學等等。舊約神學、新約神學就更不用講了。這種趨勢，在 Westminster 神學院發展到今天，廿一世紀，其實大概是九○年代，有一個很特別的事情發生，就是我們所讀的這些材料的作者，我的老師Richard Gaffin（他的父親是在中國長老會的宣教士），他從新約系，作了這麼多保羅書信的教導、福音書的教導，被搬到系統神學系去教書，說明改革宗的系統神學需要聖經神學的成果。我覺得是一個很重大、很有象徵意義的事情。
先介紹一些書。（請參考本上課筆記p. 64）
從p. 29-64, 我們看了至少八、九段的經文，是關於保羅的末世論。我們看過耶穌是初熟的果子，死裡復活的頭生的，是元首，第二個亞當，等等。我們是從這個世代被拯救，進到來世、祂的國度，就是舊約的時候隱藏不言，現在揭露了的奧秘的世代（記得嗎？奧秘是揭露的奧秘，an open secret）。因此，彌賽亞既然已經來了，舊約那個末世（舊約先知所預言的彌賽亞要來臨的時代）已經來了，因此，舊約末世論的架構──“今世、來世”，要修改了（舊約末世論的架構是現在╱將來。但是，現在耶穌基督來了，現在我們知道是兩個山頂，還有第二次來的）。怎麼修改呢？就是說，一、舊約所預言的末世已經來臨，可是，二、末世又展開兩個階段。彌賽亞來了給我們看見祂有第一次來，有第二次來。所以保羅修改了末世的架構。
（p. 65）i. 第一個階段是末世性的。耶穌基督第一次來，新約時期，就是末世。可是，ii. 現在焦點放在未來，都因已經成就的事。因為基督已經死、已經復活，所以還有未來。我們現在已經在來世，已經在耶穌已經復活、天國來臨、聖靈已經降臨，教會傳福音的事情已經展開等等。是一個很興奮的時代。
我們基督徒現在活著的世代，有着雙重意義。現今這個世代有“現今”的因素，也有來世的因素。今世的因素是今天的世界還是充滿著罪，但是，（p. 66）我們又是嘗過上帝善道的機會，覺悟來世權能的人。聽過天國的福音，甚至希伯來書第六章這些人，後來棄絕的，離經背道的，聖經說他們是嘗過來世權能的。所以，來世已經來臨。一方面，這個世界還有罪、還有魔鬼的權勢；另外一方面，我們在基督裡的人是嘗過來世的能力、來世的權能的（來6：5）。來世的權能（就是天國的權能、國度的權能）、永恆的權能已經存在在教會裡，已經存在在信徒中，不需要等到主第二次再來。當然，主第二次再來，天國就具體地實現。但是，天國、末世、來世的權能已經展開了。所以我們要看到兩者之間的張力，我們現在是活在一個兩個世代互相重疊的世代（the two aeons are overlapping, co-terminous）。不是說第二個世代來臨了，第一個世代就過了。這裡不是講新約和舊約，是指這個世代、這個充滿了罪的世代，不是說耶穌基督、天國的世代已經開始了，這個充滿了罪的世代就過去，不是！是重疊的。現今的世代還沒有完全結束。
也不是說上帝的計劃改變了。不是舊約的救法行不通，所以上帝改變一個做法，有一個新的天國的福音，或者新的給外邦人的福音。不是，上帝的計劃沒有改變，而兩個世代同時存在。所以這個圖是這樣畫的：
    來世      (                   (  


今世

（下面那條線）舊約所期待的，也是今世繼續存在。但是，彌賽亞已經來了，所以，來世已經開始。
我說了又說，我們在這裡是講保羅的末世論。我們在上的是新約神學，但是發現原來保羅思想的主題是末世的，在這個整個末世已經展開的大的宏觀裡面，我們去了解因信稱義、與基督的聯合、在使徒行傳教會的誕生、福音的廣傳等等。你會問，跟我有什麼實際的關係呢？我想，自從聖經神學家Vos, Ridderbos, 等等，開始講保羅的末世論到今天，只不過是大約60年，Vos 的 Pauline Eschatology（《保羅的末世論》這本書，應該是40年代出版的），福音派，包括改革宗的教會，還沒有全面地去欣賞、體會、發揮這個末世論的重要性，是多麼的令人興奮，震撼整個教會、震撼整個世代的。因為跟我們已有的福音派末世論的觀點是非常不一樣的。
我們一般都是說等候主再來。怎麼等候主再來？就是傳福音，過聖潔的生活。這是對的，沒有錯！但是比較少說、比較少宣告，天國來了！天國來作什麼呢﹖天國給窮人聽到福音，瞎眼的得看見，所以，我們教會要勇敢的、有膽量的、有愛心的、肯付代價的，在貧窮人中間，開展福音的工作。跟來世，就是跟天國，是有直接關係的。天國就是講禧年（Jubilee）的福音嘛！我想，靈恩派對五旬節有他們的解釋，他們在這方面作了很多。但是，非靈恩派的福音派，大概還需要一段路，才能把這個末世，就是末世已經展開、天國已經來臨，所以我們讀路加福音、使徒行傳的時候，又回到以賽亞書，先知預言什麼什麼，啊！現在實現了！那，我們要怎麼傳福音，要怎麼樣過教會生活﹖這還需要一番的努力。我們是在兩個世代重疊的一個時刻。
兩個世代的並存，應該這樣說的：兩方面的修正是相輔相成的（two modifications are along side and supplement one another）。
第一：末世已經來臨了，耶穌已經復活了；
第二：今世和來世之間的張力，就是說，我們既然是在耶穌基督復活之後，耶穌還沒有再來這個時期，這兩者之間有著張力，所以我們一方面有盼望，一方面我們又要為福音的緣故受苦，有盼望、有苦難；有盼望，有能力，但是也要在窮人中間謙卑地事奉和傳福音。我們是活在末世、天國的時代，但是又在今世、來世之間。
（p.67）耶穌基督已經復活了，所以，舊約時代的末世論需要調整，因為焦點已經改變了。耶穌基督已經復活，墳墓是空的。耶穌基督現在哪裡呢？耶穌基督現在在天上，因此，在這個新的時代，在這兩個時代重疊的時代（就是“現在”）──從耶穌基督復活開始，到祂再來，我們的敬拜不再以這個時代為焦點，乃是以新的時代、新的世界秩序為焦點。新的時代，也就是從天上來的，那個是我們的焦點。簡單地說，基督徒現在在天上。 

Heb 12:22
(22)   你們乃是來到錫安山，永生神的城邑，就是天上的耶路撒冷。
聖經說的，你是們已經來到天上的耶路撒冷了。我們這個世代是兩個世代重疊的世代。一方面我們還是活在一個有罪的權勢、魔鬼的權勢、死亡的權勢在壓制的世界（我想，大部份保守的基督徒都承認這點），但是，新約聖經，特別是保羅書信和希伯來書告訴我們，我們已經來到天上。我們已經與基督同復活。所以，我們敬拜的焦點在是天上。
而耶穌的復活與升天，使宇宙成為一個“二元”的宇宙。這裡的二元，不是講“聖╱俗”， 不是講“屬靈╱屬世”分割的二元。我們常常批判這種聖╱俗分割的二元，不是講這個。這是不合乎聖經的二元論，可是保守、基要派、福音派的教會常常不知不覺、有意無意間推動這種的二元論。這裡的二元論乃是說，我們基督徒活在這個世代，一方面有天上的榮耀、基督復活的事實，我們現在天上耶路撒冷、天國已經來到，天上的、未來的秩序已經展開。但是，同時呢，我們活在一個還是有罪、有魔鬼的權勢，有死亡的世界。我們是活在一個雙重意義的、兩種世代重疊的宇宙裡面。從這個角度來說，我們說是“二元”。就是說，基督已經復活，魔鬼已經打敗，但是魔鬼還是在某一個程度上掌權、還有罪，這兩個事實是同時存在的。
意思就是說，這種宇宙觀不承認基督的國度和魔鬼的權勢，兩者之間的戰爭永遠是勝敗不明的。不是的。耶穌已經得勝了。但是，魔鬼還有一定的權勢。我們可以說魔鬼好像一隻狗在一條鏈子上（a dog on the leash），不過這條鏈子很長，神給牠跑得很遠。
保守的福音派比較強調這個世界還有罪，還要搶救靈魂。這個世界和其中所有的一切，都要成為過去，所以只要搶救靈魂就好了。曾經有一段歷史，特別是十九世紀末、廿世紀上半，自由派比較強調天國已經來臨。在這方面，古典的自由派，其中一位是Adolf von Harnack， 他寫了一本書，叫What is Christianity，《基督教是什麼》？基督教是什麼呢？神是我們的父親，我們是兄弟，彼此相愛，將來有天堂，完了。Carl Barth是批判他的老師，而展開新正統的。所以，廿世紀初王明道先生和美國的基要派，為什麼對這種天國已經來到了的末世論這麼感冒、這麼敏感呢？是因為這些自由派所講的天國，是人間有博愛、服務、奮鬥，彼此相愛，就這麼多了。不只是19世紀末的，有一首聖誕詩，我常常說的，It Came upon the Midnight Clear，夜半歌聲。這位作者，Edmund Sears，是一個後千禧年派者。（我也是後千禧年派，但是我是福音派的後千禧年；至少我的老師是後千禧年派的）。他會說到，黃金年代，很快就會來臨。是什麼呢？就是現在的窮人夜半聽到天使在唱歌。就是說，人間可以有博愛的社會。所以，基要派在廿世紀一直反對自由派這種天國已經來到的這種末世論，也就是說，對社會福音很敏感，是有它的背景的。在中國，講這種社會福音的，就是吳雷川、趙紫宸，燕京大學的一些教授為代表。後來到了台灣的長老會神學院，香港的崇基，就是中文大學神學組的神學教授，都繼續了這種社會福音的末世論。就是，末世是天國。天國是什麼呢？天國已經來到了，我們好好的服務，將來就是了。福音派所講的，就是聖經所講的，是耶穌基督的復活、升天，粉碎了死、魔鬼的權勢，所以，教會現在是靠著耶穌基督誇勝，去傳福音，要擴展天國，使教會、福音分散到全世界，從這個角度來講，是一種勝利的、得勝的宇宙觀，或者說是一個得勝的末世論。
順便在這裡說，不是所有的無千禧年派和後千禧年派都是說，天國就是人間博愛這種的社會。後千禧年派和無千禧年派要強調的，是耶穌基督的國度已經開始展開，他是得勝的主。很不幸的，其中有一派，新派的無千禧年和後千禧年派，把這個天國解釋為一個不需要救贖，在人間彼此相愛就是天國，這種的曲解。
一般福音派很多是前千禧年派，就是耶穌將來要來臨，天國是將來的；耶穌來之後，有一千年；假如是時代論的話，是先被提七年，之後再有一千年；無千禧年就是沒有千禧年，就是耶穌會再來；後千禧年是說，現在就是千禧年，我們不知道千禧年什麼時候開始，但是我們知道什麼時候結束，耶穌來就是結束了。
後千禧年派和無千禧年派有一個共同點，是強調天國現在就已經在我們中間。天國的特點就是耶穌已經得勝，勝過了罪、勝過了死亡、勝過了魔鬼。祂的國度已經展開。福音派的無千禧年派和後千禧年派，肯定同時相信我們要傳福音。但是我們傳福音是有信心的，有把握的，因為耶穌基督是得勝的主，我們是站在得勝的一方。但是，這些福音派的，特別是改革宗的無千禧年派和後千禧年派，絕對同時相信，在這個傳福音的過程，一定同時要受苦、有苦難（至少我這樣相信）。後千禧年派比較少講這點。耶穌得勝了，我們就誇祂的名，前進！但是，新約聖經的確告訴我們，要與基督同受苦難。所以，一方面耶穌基督得勝了、復活了，我們有盼望傳福音；但是在傳福音的同時，我們一定會面對苦難的。就是說，聖經保證（guarantee）每一個基督徒都有苦難要面對。但是在困難中有盼望，因為天國已經來臨，耶穌基督、天國的王，已經來過。
（p. 69）一方面從未來、還沒有來的角度看，我們是在等候神的兒子從天上降臨。但是，我們的等候不是絕望的，因為我們已經與基督聯合，我們已經在基督裡與基督同復活。 

我們來解釋一下什麼是與基督的聯合。
一、我與基督同死、同復活。耶穌基督是我的頭，我的代表。
二、我與基督同死、同復活，是一個生命的聯合。
好，我們來解釋這兩點。我們可以這樣說，
一、基督是我的代表、我的頭的意思是說，我在基督裡，藉着祂（through Him）被稱為義，神的義歸算給我。所以，跟我們的稱義，跟我們在律法上跟神的關係，比較靠近一點。耶穌基督是我的代表，代表我死了，代表我復活。神把耶穌基督的義也歸算在我的身上，就稱我為義。我與基督同死同埋葬同復活，所以基督的義就歸算在我的身上。
二、從第二個角度來看，我與基督聯合，我是在祂裡面，與祂聯合，因此，這是比較講到重生、成聖，生命的聯合。我用英文說一次。
1. I am saved THROUGH Him. 我們是靠、藉着基督得救。
2. I am saved IN Him.  我是在基督裡面得救的。
一方面比較跟稱義有關，另一方面跟成聖有關。但是，這都是與基督聯合的一部份。為什麼要這麼囉唆來解釋呢？我們一般認為，稱義在先，成聖在後。稱義就是我信耶穌，得救了，成聖就是得救之後，好好作一個基督徒。其實稱義和成聖的關係，沒有那麼粗略。因為稱義是神的工作，成聖也是神的工作。我們可以這樣看，稱義是神身為一位聖潔公義的法官，神怎麼對待我們。答案是祂把基督的義歸算給我們，稱信基督的人為義。所以，稱義是從法律，從約的角度來看。
成聖是神怎麼樣改變我們。用英文說，是morally or spiritually（道德上或屬靈上）, 意思就是說，成聖是講神怎麼對待我的心、我的生命，答案是祂改變我。怎麼改變我﹖從重生第一步開始。成聖是以重生開始，重生就是成聖的第一步。
為什麼我們說重生是成聖，成聖也是成聖呢？成聖就是聖靈把我們洗乾淨，使我們成為聖潔。只有在基督裡面才有稱義，只有在基督裡面才有成聖。所以，稱義和成聖是同一件事情，從不同的角度來看。假如我們看清楚我們一切的一切都是在基督裡面的，就是說我得救一切的好處，罪得赦免、得稱為義、基督的義歸算給我、成為聖潔、重生、潔淨了、有得救的確據、有平安喜樂、神永遠與我同在、有做兒子的名份、將來身體被贖等等，這一切的一切都是在基督裡，在基督裡與基督聯合、與祂同復活，這叫“在基督裡”。在基督裡不只是25分鐘靈修後感覺到很甜蜜的那個感覺。在基督裡是神設立的，我與祂的關係。在這個關係裡面，有法律的關係那面，也有生命改變、生命關係的一面，兩邊都重要，不可以忽略，不可以刪掉一邊。
比方說喜歡講人際關係的，不要忘記稱義也是很重要的。神歸算基督的義給我們，稱為義也是很重要的。基要派講傳福音，但是不要忘記與基督聯合，跟祂那個親密的關係，不只是靠我們努力，靠我們靈修（這是傳統的），靠敬拜讚美唱得熱烘烘的（這是靈恩的），都不是。成聖那邊，我與基督的關係，是神自己設立的，就是“在基督裡”。而在“在基督裡”這個關係裡，神，特別藉著聖靈來改變我，第一步是重生，然後不斷的改變。當然，神從重生開始，改變我的心、改變我的生命，當然是建造在稱義的基礎上。我的意思就是說，神使我們成為聖潔，因為祂歸算了基督的義在我們生命中。所以，稱義和成聖是不矛盾的。但是不要把它過份地簡化說，稱義在先，就是我信主，得到了天堂的確據了，現在開始過聖潔的生活，叫成聖。不是那麼簡單，是很豐富的兩方面。怎麼樣把稱義和成聖放在一起呢？就是在基督裡，與基督聯合。有問題嗎？
Q：所以稱義和成聖是同步的？
A：是的，我認為它們是同步的。
我常常舉我自己的例子。9歲信主，主日學老師說，你回家請基督進到你的心裡。我作了，禱告了。沒有笑、沒有跳、沒有哭，沒有來電、沒有地震。五年之後，在一個夏令會痛哭流淚，認罪悔改。那，我什麼時候開始稱義，什麼時候開始成聖？九歲是稱義，14歲是成聖嗎？沒有那麼簡單。我生長在神學院裡面，所以聖靈的塑造，從小就有了。但是我能抓到得救的確據，很可能是9歲那一次，但是也可能是14歲那一次。所以，聖靈怎麼塑造、改變一個人，不一定是一刻的，不一定是一個晚上。佈道會，第六次呼召，9點44分59秒，跑上去趕上最後一班。不一定是這樣子的。特別是我們這些愛主的第二代，5歲，CEF 萬國兒童佈道會來包辦教會夏令營，舉手過一次；7歲第二次，又舉手了，之後又有第三次。（好在我只舉手過一次而已，不是舉手，在家裡信主。）不要緊的，重要的不是那一刻。是的，是同步的，我是這樣看。教我系統神學的老師，他曾經因為某一些教導被逼辭職。但是我覺得他講的很有道理。就是說，神在塑造我們，一方面祂宣稱基督的義，歸算給我們，一方面改變我。但是這個改變、重生、成聖，第一是奧秘，風隨雖它自己的意思吹；第二是事實；第三，很可能是過程；第四、你看得見效果。
所以，你也可以說，稱義和成聖是兩層皮。我寧願說成聖是外面那一層。它比較廣，因為改變我們的生命，而我們的生命，是整個人的，是一輩子的。清教徒從來不開佈道會的，但是，他們常常講福音性的信息。他們要問的，不是“你得救了嗎”？哪一天 you are converted？比較準確的，是他們問，Are you in a state of convertedness？你的生命是不是在一個已經歸主的狀態裡？用我們傳統福音派的說法就是：你有生命嗎？有生命就是得救嘛！所以重要的不是你那一天決志，是你今天有沒有得救的確據，得救的確據當然包括聖靈在我們心中所結的果子，有喜樂平安、渴慕神的事情，恨惡罪，等等。
Q：我們信主，就因信稱義了，歸在祂的名下。成聖是不是就是我們追求的目標，要怎麼達到？
A：我們這門課講到最後，會講“已然”和“應然”。是的，我們要追求聖潔。但是，成聖，或聖潔，有兩個層面。一個是從上而下，從聖靈在作什麼這個角度看，成聖是以重生開始的。重生就是聖靈使我們成聖的第一步，把我們洗乾淨，然後每天再洗，再要我們恨惡罪、治死罪、向義活，向神活。實際來說，追求聖潔怎麼作呢？神給我們的，就是祂的話、禱告和敬拜，特別是聖餐。這個是改革宗的看法。敬拜廣一點可以包括團契。這是具體的。主觀的還有自我反省等等。
Q：在這個污穢的世界怎麼成聖呢？
A：成聖永遠是一個掙扎，羅馬書第七章永遠是我們的寫照，直到死。Mathew Henry 的父親Philip Henry牧師說，我將把我的悔改帶到天堂的門口。他是指死亡的那一刻。我們要悔改、成為聖潔，努力、掙扎，是一輩子的。但是，死的那刻，我們的成聖就突然完全了。We will be perfected in our Santification，死的那一刻，我們的成聖就立刻跳到100分。沒有死之前，永遠在掙扎，我真是苦啊！但在這個苦之中，有聖靈（羅馬書第八章）幫助我們，用說不出的嘆息幫助我們禱告，萬事互相效力，與我們的心同證我們是神的兒女，給我們力量勝過罪等等。
Q：另外一個是千禧年的問題。前三年半、後三年半怎麼區別？改革宗怎麼看那一千年？
A：改革宗在末世論千禧年上分三派，不是所有改革宗都是無千禧年派的。但是，所有的改革宗都不是時代論就是了。我們慢慢看：
第一是無千禧年派：從現在到將來只有一點，就是耶穌再來。耶穌再來，死人復活，審判，新天新地，有天堂、地獄。這是無千禧年派。
第二是後千禧年派。後千禧年認為現在就是千禧年，我們不知道什麼時候開始，但是知道什麼時候結束。跟無千禧年派是很像的，就是將來結束的時候耶穌再來。不過後千禧年派比較多講一些耶穌的天國的得勝、勝利。
第三、前千禧年派，是基督再來，然後在地上作王一千年，然後最後有審判。這是古典或歷史上的前千禧年派。（也可以稱為災後被提派？）歷史上的無千禧年派，是基督再來，然後後面有一千年的國度，但是沒有那三年半、三年半、七年的。
第四是時代論的前千禧年。這是傳統（上一代）華人教會90%牧師所相信的，就是說，有秘密的被提，之後有七年，地上有大災難，七年之後，耶穌和聖徒再下來，在地上有一千年的國度。
時代論的前千禧年派和歷史上的前千禧年派有兩點最大的不同：一是前面有七年的大災難；第二是耶穌回到地上作王一千年，時代論再加一個內容，是耶穌會坐在大衛的寶座上，舊約的獻祭會恢復。這是時代論的前千禧年派。所以，時代論最重要的，不是它是災前、災後的問題，乃是它認為以色列將來還有一千年得救的機會，是外邦人沒有的。所以，古典的時代論就是災前被提。地上有七年大災難， 然後，耶穌再回來，有一千年。不過，後來又發展出災中被提（、災後被提？）等等。
有沒有聽懂這門功課保羅書信所講的末世論是怎麼樣的？是天國已經來臨，但是將來的確還有耶穌再來。最大的不同，是第一次耶穌來、死、復活，就是末世的展開。按聖經的用詞，就是來世。就是說，我們追求主再來的弟兄姊妹，用同樣的精神、同樣的興趣去研究主第一次來，特別是新約時代、五旬節降臨之後，我們在新約時期應該怎麼樣傳福音呢？那麼，肯定會發出一股很大的力量，給教會帶來新的面目。我們的宣教，我們的團契生活，肯定會不一樣。
好，剛才我們說，一方面基督是我們的代表，我們的頭；另一方面我們與基督同死同復活是一個生命上的聯合。
所以，我們今天是“在基督裡”。那，基督在哪裡呢？今天在天上！馬丁路德喜歡這樣看：基督無所不在，加爾文比較喜歡強調，特別是祂的人性上，耶穌基督今天在天上。從這個意義來說，我們既然是在基督裡，我們今天也是在天上。因此我們要思念在天上的事。當然，我們意思不是說我們的身體現在在天上，當然不是。那從什麼意義來說，我們今天是在天上呢？假如不是我們的身體在天上，那，肯定我們今天“在天上”、在基督裡，是一個spritual的，靈裡的意義。我特別用“靈” 的，沒有用“屬靈” 的，因為你講到“屬靈的”，就想到禱告、追求。不是這個意思。從什麼意義上說我們今天在基督裡、在天上呢？是從靈的角度。也就是說，是聖靈使我們與基督聯合，與基督同復活、同作王。既然基督今天在天上，我們也在那裡。所以希伯來書12章說我們今天在天上，我們已經來到天上的耶路撒冷。
Gal 2:20
(20)   我已經與基督同釘十字架，現在活著的不再是我，乃是基督在我裡面活著；並且我如今在肉身活著，是因信神的兒子而活；他是愛我，為我捨己。
保羅說，我已經與基督同釘十字架，所以對一個已經信基督的人，與基督同死，是過去的事實，是已經成就的。好了，現在呢，活著的不再是我，乃是基督在我裡面活著，基督在我裡面，這個大家都懂。並且我如今在肉身活著，是因信神的兒子而活，藉著信，我也在基督裡面活，他是愛我，為我捨己。
（p. 70）耶穌基督已經升天了，我在祂裡面。不只是說我們敬拜的焦點轉移，我們是進到天上會幕的聖殿，不只是說我們對末世的期待有所改變，不只是我們等祂來，乃是說，我們現在就有真實的、重要的經歷，這個經歷就是已經與基督同復活。一方面我們期待祂再來，等待祂再來。我們等待主耶穌再來的同時，現在就有真實的經歷，與祂同復活。我們真實的、存在的所在地已經改變，我們在天上。我們已經被改變了，我們是在基督裡。
有問題嗎？從什麼意義來說，我們現在是在天上？
因為我們是在“在基督裡”。什麼叫在“在基督裡”？為什麼我用了兩次“在”？我們現在是在“在基督裡”那個關係裡面。 We are in the relationship called union with Christ。我們是在“在基督裡” ，因此我們是在天上。什麼叫“在基督裡” 呢？就是已經與祂釘十字架，已經與同復活。這是一個奧秘，是聖靈做成的工作。所以，我從小聽的那些很奧秘，不懂的道理，什麼奧秘啊、榮耀啊，每次這種信息會讓人哭的，是真的，當時我聽不懂。但是經過救贖歷史的研究，我現在懂為什麼了，與基督同復活、在基督裡，是那麼的榮耀。因為基督現在是在天上，我們也藉著聖靈，進入到天上的耶路撒冷。
（p.70）所以，我們與基督同釘十字架，不只是一個未來的盼望，是今世就有的，很重要的經歷。
以弗所書1：3-14節這些神在基督裡賜給我們天上各樣的屬靈的福氣，神是已經在基督裡賜給我們，是我們已經經歷到，我們已經被救贖，罪已經被赦免。
（p. 71下）保羅求神、聖靈給我們光照，叫我們知道：
Eph 1:19-20
(19)   並知道他向我們這信的人所顯的能力是何等浩大，
(20)   就是照他在基督身上所運行的大能大力，使他從死裡復活，叫他在天上坐在自己的右邊，
基督已經復活了，神的旨意是要我們知道基督復活的大能顯在我們身上，是多麼的大。所以，耶穌基督復活的大能是我們今天就可以經歷的。我們在其他課都講過，使耶穌基督復活的大能，就是聖靈的大能（羅1：4）。
Rom 1:4
(4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。
而保羅說，我要曉得、認識這個大能，這是他的追求，
Phi 3:10
(10)   使我認識基督，曉得他復活的大能，並且曉得和他一同受苦，效法他的死，
而這裡說， 弗1：19說，保羅禱告要信徒們知道神向信的人所顯的能力是多麼的浩大。這也是神的心意。是我們的追求，也是神的心意。這裡的屬靈的福氣，就是以弗所書1：3-14，還有以弗所書1：15-23，這些福氣是屬靈的。屬靈就是聖靈的工作的意思。
所以，新約聖經講到屬靈的福份、屬靈的福氣，不是物質和非物質的對照。所以“屬靈”的相反詞不是物質。“屬靈的福氣”的相反詞，是屬肉體的、沒有福氣。我再說一次，屬靈的福氣的相反詞，不是物質的福氣。屬靈的福氣的相反不是發財有大房子。屬靈的福氣的相反，是屬肉體的、沒有福氣。因為這些屬靈的福氣都是聖靈把我們放在基督裡所做成的福氣。所以屬靈的福氣的相反，就是不屬靈，就是在血氣中，沒有福氣。聽懂嗎？
（p. 72）。Eph 2:6
(6)   他又叫我們與基督耶穌一同復活，一同坐在天上，
這一節的上下文，你記得嗎？我們死在罪惡過犯中，祂叫我們活過來（v. 1），又叫我們與基督一同復活，一同坐在天上（v. 5）。所以，我們與基督一同復活、一同坐在天上，就是神拯救我們，這個經歷的一部分。因為前面在講，我以前是死的，死在罪惡過份中，現在呢，神按照祂的能力、祂的恩典，拯救我，使我活過來了，叫我與基督同復活，同坐在天上。所以與基督同復活同坐在天上，就是得救的意思。
順便提一提，當然，保羅在其他地方也提醒我們，每天要治死罪。所以與基督同死同復活，很明顯的也有它“應然”的那一邊，是我們應該每天追求的。但是我們每天所追求的，就是與基督同死同復活，是建立在神已經給我們，我們已經與基督同死同復活這件事的事實上。或者說，我們靈命的努力，是因為先有了神大能的恩典。因為神已經使我們與基督同死同復活，
Phi 3:20   我們卻是天上的國民，並且等候救主，就是主耶穌基督從天上降臨。
這裡所講的，是我們的國籍是在天上，而我們活在兩個世代，天上的世代、天上的國籍，絕對是有優先權的。國民這個字有點像國度，就是我們是在神掌權的範圍裡。
（p. 73）Col 3:3-4   因為你們已經死了，你們的生命與基督一同藏在上帝裡面。  (4)   基督是我們的生命，他顯現的時候，你們也要與他一同顯現在榮耀裡。
一方面，我們的生命現在已經藏在上帝裡面。就是說，基督的復活生命，我們已經有了，我們在神裡面，但是有一天我們又有榮耀，這兩方面的視角，一方面是我們已經有的，一方面是將來有的，要把它聯合起來。
最後作一個總結，就是已經應驗，又還沒有應驗的末世論。一方面末世已經來臨，一方面還沒有，所以，可以分成三方面：
1) “被期待”的層面：就是舊約的期待，已經來了。
2) “在等待”的層面：我們在等待主的再來。
3) “所注視”的層面：就是我們現在的焦點（focus），是天上。
（p. 75 ）既然如此，基督徒應該有一個來世取向──“天上取向”的思維。
這裡有兩節經文：
Phi 1：23
(23)   我正在兩難之間，情願離世與基督同在，因為這是好得無比的。
2Co 5：8
 (8)   我們坦然無懼，是更願意離開身體與主同住。
所以，這裡有一種寧願在來中生活的意願，取向。寧願與基督同在，離開今生的身體。
這世界非我家。
（p.76）Col 3:1-2
(1)   所以，你們若真與基督一同復活，就當求在上面的事；那裡有基督坐在上帝的右邊。
(2)   你們要思念上面的事，不要思念地上的事。
一方面我們追求天上的事、思念天上的事，也寧願今天已經在天上與主同活，但是，馬上，歌羅西書3：5，保羅說：
Col 3:5
(5)   所以，要治死你們在地上的肢體，就如淫亂、污穢、邪情、惡慾，和貪婪（貪婪就與拜偶像一樣）。
我們這種的來世取向，我們的意願，是現在已經在永恆、在天上，不是一種修道院的避世主義。這樣來看這世界非我家，就讀錯聖經了。這種寧願與基督同在，離開身體，是要我們在地上過聖潔的生活。這個肢體的罪要除去。
（p. 77）肢體就是我們身體運作的多方面，就如淫亂、污穢、邪情、惡慾，和貪婪（貪婪就與拜偶像一樣）。所以，保羅在這裡所講的，要思念天上的事，好得無比、寧願與基督同在，不是說我們要逃避這個世界，恰恰就是因為我們思念天上的事，所以我們在地上很現實的對付我們的罪，過一個在現實世界裡面過的聖潔的生活，
（p. 77）Col 3:18-21 就講到作妻子的、丈夫的、兒女的，從思念天上的事馬上就講到地上的，家庭、工作等等的關係。用清教徒的話來說，就是懂得死，就懂得活。過去一百年我們基要派講的，是避世的。就是說，是啊，這世界非我家，我們就關起門來，追求天上的事就好了。因為自由派講的，只不過是地上的事、社會福音。其實現在福音派的問題是倒過來，太思念地上的事。那是因為我們失去了那個正確的思念天上的事的視角（perspective）。但是有了那個視覺，又不要像修道士一樣，要實實在在的在世界上，在家庭、教會、工作，在各方面作主的門徒。所以，這個世界不是幻覺。
這方面我們講得差不多了，現在我們翻到p. 80.

（p. 80）基督的復活，聖靈與救贖
The Ressurection of Christ, The Holy Spirit, and Redemption

這裡是新的一段的開始。我們前面已經講完了來世和今世的重疊。現在新的一段開始，題目是基督的復活，聖靈與救恩三方面的關係。 

先有個前言，為什麼焦點要放在耶穌基督的復活上面。
A. 前言：為什麼把焦點放在基督的復活
我們在這個課程開始已經講過，Ridderbos說，保羅所作的，只不過是解釋耶穌所稱為“神的國” 的末世事實。耶穌基督傳“天國來了” ，保羅就解釋這個天國是怎麼一回事。天國是神的公義、靈、喜樂等等。保羅沒有常常詳細講論天國，但是他把焦點放在基督的死與復活，就是天國來臨的關鍵性的事件上。我們可以說，保羅的神學有一個中心思想，就是“基督─末世論”。從廣闊的救贖、歷史、末世的重要性，來看基督的死與復活。
耶穌基督的死與復活，這兩件事情可以分辨，可是，需要連在一起才能理解。應該是加爾文說的，提到一邊，馬上就想到另外一邊。文學上，稱為synecdochic。
我們在這裡特別注意耶穌的復活，當然不能與祂的死分開，但是還是有別，要分辨。為什麼呢？
1. 西方教會的神學傳統，自從Anselm以來，就是大概過去一千年，差不多全部把救贖論的重點放在基督的死。基督的工作（就是基督來到地上要作什麼）與祂的死、贖罪，差不多稱為同義詞。所以，關於救恩的辯論都在基督的死和重要性方面。耶穌基督的死不只是崇高的榜樣，更重要的是向上帝獻的挽回祭，滿足祂的公義等等。
（p. 81）所以，差不多一千年來，對耶穌基督救贖的工作焦點都放在基督的死。所以，教會的確有忽略基督復活的傾向。耶穌基督的復活，在神學上的重要性一般被忽略。耶穌基督復活的價值，大半在護教上，作為福音的證據或聖經可靠性的證據。這種對基督的看法（就是最重要的是基督為我們死，復活是證明聖經是可靠的等等），這種看法使我們對保羅的認識比較貧乏。其實，保羅書信裡，基督的復活是最重要的。 

那，保羅書信的思想裡面，耶穌基督的復活究竟有什麼重要性呢？就是下面幾堂要講的，就是耶穌基督的復活，和我們將來的復活，有著密切的關係。還有，耶穌基督的復活，和我們今天在基督裡，與基督同復活，有密切的關係。我們前面已經講完了，基督的死與復活帶來來世已經開始了，雖然今世還是繼續，這個是宏觀，兩個世代的重疊。從這裡開始，我們要特別講耶穌基督的復活，是帶來將來信徒的身體復活，祂是初熟的果子。還有，耶穌基督兩千年前復活，信徒們，就是耶穌基督所拯救的人，兩千年前，已經與祂一同復活。這就是從.p. 82開始，林前15：20開始所講的，基督已經從死裡復活，成了睡了之人初熟的果子。所以我們下面會處理一系列的經文，就是林前15：20-23，林前15：12-19，西1：18（耶穌基督是元始，是從死裡復活的頭生者），林後14：14，和帖前4：14。
這是新的一段，我們下面要處理。
（以下是分享）
問題：這十次課，有關保羅的教導，對你來說，最重要的或最新的看法是什麼？
A：一方面，耶穌基督的復活是兩個世代重疊的那個最關鍵的事件，但是那個恰恰就是跟我有關的。因為兩千年前基督復活的時候，我已經與祂同復活了，也是保證將來耶穌第二次的再來，我的身體必定復活。所以，我們講末世論，講宏觀，是跟我們個人又有密切關係的。聖經從來就不是為理論而理論的，也不是光是為實際而實際哦！有宏觀，兩個世代的重疊，但是，這就是我們靈命的根基。或者說，我們的靈命，我們追求聖潔，最重要的不是看哪一本書，什麼手冊，什麼方法、技巧，就是稱義成聖，稱義成聖加起來是什麼？就是與基督同死同復活。所以，一個基督徒生命的成長，就是我們已經體會到我們的生命已經與基督同死同復活，然後怎麼樣把它活出來。
Q：義人和完全人有什麼不同？
A：義人（righteous man），在舊約就是指一個正直的人，不等於他無罪。新約羅馬書第五章的義人，是基督的義歸給我們。完全人（perfection），一般的福音派的解釋，是成熟的意思，不是不會再犯罪了，是滿有基督的身量，也是我們成聖的目標，成為成熟，不是不犯罪。
這幾個禮拜我常常想起你們的問題。沒有一個基督徒會在今世勝過罪到一個地步而不犯罪的。但是可以成為完全人，就是成熟的人，愈來愈在認識神、順服神的事情上，愈來愈成熟。但是神不要我們輕視罪，不是要我們輕鬆，但是不可能有一天我們不犯罪的。老人會犯老人的罪，少年人會犯少年人的罪，巴刻喜歡這樣講，清教徒也是這樣講。
Q：思念天上的事包含哪些事？
A：肯定包含神各樣的榮美，比方說思念詩篇，神的榮耀、神的聖潔、神的主權、祂的忌邪等等，肯定是包括神的應許，所有聖經裡面神所應許給祂子民的福份，祂的同在、祂的能力；肯定包含祂的吩咐，耶穌基督在基督裡，在約裡面給我們的平安、喜樂，罪得赦免，祂的同在；肯定包含我們將來的榮耀和身體的被贖。也包含祂的國度，今天在地上，祂要成就的，就是所有聖經神學和系統神學加起來的東西。因為什麼叫在天上的事，就是在基督裡的事。是不是想我們已經去了天上的家人呢？包含那些，但是最好是放在一個架構，是他們在基督的懷抱裡，我也有一天要到那裡，都是因為神從永恆，到十字架復活、到將來，都是因為神如此浩大的恩典和能力。所以，當我們思想到實務的事情和我們切身的事情，不要忘記神的屬性和祂的作為。不只是為一些很仔細的事情，放寬一點看。神的屬性、神的應許、神的大能，在基督裡的福份，然後祂的誡命，祂給我們的使命。
Q：我們今天在地上，所有的事都是地上的事。那怎麼樣才可以不要思念地上的事？
A：地上的事可以解釋為這個世代的事。思念地上的事不等於說你不要每個月付水費、房租，小孩子要換尿布、上課等等，不是這個意思。屬天的意思是沒有一件事比基督更重要，比天國，追求祂的國、祂的義更重要。所以，耶穌甚至說，你們要愛我勝過愛你們的家人，就是說耶穌基督、天國是最重要的，就是說，當天國和祂的義是最重要的時候，我們就懂得愛我們的家人，服事，在地上作妻子、作丈夫、作父親等等。所以，清教徒也是這樣子啊，通常在地上有家庭、有工作，很勤勞，每件事都要作得妥當。但是，他們生命的目標不是過一個舒服的生活，甚至乎他們的目標不是一個溫暖的窩，是一個敬畏神的小教會（一個家庭是一個小教會，丈夫是牧師，這是他們的一個比喻）。所以，敬畏神是人生的目標，是天上的事，但是是在地上表現出來。但是還是要作地上的事，但是要看我們的角度、動機、優先順序，問題是地上的事很多時候纏擾着我們，不能夠想天上的事，所以我們就要調整。所以，思念天上的事，隨時可以叫我們調整。不是說放棄要作妻子、丈夫的責任，是如何安排我們的生活，天國隨時有權來過問。
Q：Vos對天國的認識似乎是一個新的發現，難道在他之前，在教會歷史當中，沒有一個人明白這末世論的道理嗎？
A：有的。你可以說，他是把兩個視角放在一起。就是天國已臨，也是未臨。講已臨的人有的，講未臨的人當然有，但是把它們放在一起，照我們所知道的，Vos 是第一個。我也盼望各位聽得懂，兩個世代，還有上個學期我們講的“約”，這些觀念都會讓我們對改革宗神學的認識更加地具體，更加地親切、有人情味。什麼意思呢？很多時候，我們對改革宗的認識只是改革宗是講預定的，神就是預定一切，神得救、誰不得救，是一個宿命論。但是沒有那麼簡單。神怎麼實現祂在永恆裡面所安排的、所預定的計劃呢？就是進到時間，從舊約開始與祂的選民立約，然後到了新約的時候，祂就宣告天國來了，末世來了，而且，這個課程講到最後的時候，我們會說，耶穌基督是第二個亞當，當耶穌基督復活的時候，祂成為賜生命的靈，耶穌基督在祂的人性上也被改造了，成為賜生命的靈，主就是那靈，主也被稱義（提前3：16）。所以，改革宗的神學不只是在講預定，是講榮耀的主在永恆裡計劃了什麼，然後從創世到人墮落，墮落之後，所展開的不同時期的救法，是以祂的榮耀為目標。但是那裡有一位約的中保，祂是第二位亞當。
Vos 和 Ridderbos，他們的聖經神學特別提到（應該說是我的老師Gaffin演繹出來），耶穌基督祂自己經歷了三十三年，透過苦難，學習順服（來5：8），然後進入到榮耀的狀況，第二個亞當成為賜生命的靈，所以，有耶穌人性的那邊。而我們得救，就是與祂，這位第二個亞當聯合，與祂同死同復活。所以聖經神學實在是能夠豐富系統神學，豐富改革宗教義的那個架構。“約”有人的回應那邊，神賜下誡命、吩咐，是要人回應，以信心悔改、順服。天國來了，要作什麼？要背起十字架，天天跟隨主，作天國的門徒。下面那段，是天國來了，要作什麼？宣告天國來了，向窮人傳福音，追求祂的國、祂的義，是一個非常令人興奮、震撼人的，要人很有使命感去生活、去服事的一套的真理。
我們這個課程沒有處理保羅思想的每一方面。我們只講了他的末世論，基督的復活，基督是第二個亞當，羅馬書第一到八章，沒有講保羅書信裡面的苦難。新約書信裡面保羅和彼得的苦難觀也是很重要的。與基督聯合，講下去就是苦難。我們也沒有講保羅的教會和事奉這方面的真理，我們只是把最基本的架構講出來而已。
Q：主耶穌既然是初熟的果子，祂再來的時候要把我們接到天上去，祂坐在天父的右邊。我們與祂一同上去的時候，祂是神，還是長子的名份？
A：我們這樣說好了，我們與耶穌基督的關係。我們在祂裡面，這個“在基督裡”的關係，是長子和彌賽亞，就是約的中保，重要的是那一點。因為耶穌所為我們成就的一切，都是因為祂甘願作我們的救主，做我們的彌賽亞，先知、祭司、君王、長子，所以都是在祂的工作這個層面。所以，我們甚至乎講到耶穌的稱義、成聖和改變，不是祂是罪人的意思，祂經歷了這個救贖的大工，祂成就了救贖的大工，是身為彌賽亞，第二個亞當、長子，所經歷的。所以我們跟祂的關係是長子，和在長子裡面收養、領養回來的兒女們，弟弟妹妹們。祂是我們的長兄。
Heb 2:12-13   說：我要將你的名傳與我的弟兄，在會中我要頌揚你；  (13)   又說：我要倚賴他；又說：看哪，我與神所給我的兒女。
耶穌是我們的詩班指揮，一萬人的詩班，後面有天使的伴奏，耶穌是長兄。看啊，神賜給我的兒女。
Q：耶穌不是三位一體的第二位嗎﹖祂又是神，又是長子﹖
A；耶穌基督在祂的本質上，祂是誰？是三位一體的第二位，與父、靈同等、同永、同榮。但是這一位與父、靈同等、同永、同榮的聖子，甘願擔任救贖主的這個工作，就是彌賽亞，就是先知、祭司、君王、長子、僕人、保惠師（因為聖靈是“另外一位”），是祂身為聖子，甘願擔當的工作。為我們死與復活的是誰﹖我們的先知、祭司、君王、長兄是誰？三位一體的第二位！是那麼榮耀的。神不是隨便給我們一個救主，隨便派個天使下來，不是！是神自己，三位一體的第二位！作什麼事情？作我們的先知、祭司、君王、第二個亞當、長子，等等。所以，這個本質上的三位一體，和神計劃、工作裡的三位一體的分辨，是有幫助的。當然這不能解釋一切，但是至少能幫助我們了解一點點。
Q：那，我們將來在天上，祂也是我們的長兄，也是我們的詩班指揮，又是我們歌頌讚美的對象？
A：是的！耶穌基督的神性和祂的彌賽亞的工作、職位、身份，包括第二個亞當、長兄，等等，都是在講一位耶穌基督，所以又是祂帶領我們，又是我們敬拜的對象，又是我們的新郎，是我們最親密的愛人。所以，講到最後，都聯合在一起，因為只有一位耶穌，沒有第二位。而祂也是神人二性不分的。所以很多基督徒禱告，開口閉口都是主耶穌，沒有錯，我常常說，雖然不完全，但是今天反過來說，也沒有錯的，祂的確是我們敬拜的對象。
所以，讀一點系統神學，回來看聖經神學；讀了聖經神學，又去想一想系統神學的東西，兩者相輔相成就很好了。
Q：剛才您說天國的開始就是千禧年的開始，是不是這樣講的？
A：我說，天國的開始，就是末世的開始。
Q：那麼千禧年的開始是什麼時候呢？無千禧年派根本不相信有千禧年。後千禧年派說不知道，但是知道什麼時候結束──耶穌再來就結束了。前千禧年派有兩種，歷史上的前千禧年派認為，耶穌會來，來了就開始一千年了。時代派的是被提之後七年再回來，才開始一千年。
Q：從無千禧年派看，啟示錄裡面說的，跟耶穌基督一同作王一千年，這在歷史進展裡面放在什麼地方﹖第二是以賽亞書（11：5、65：25）講到新天新地，講到獅子與羔羊同臥，那是屬於什麼時候？ 

A：從無千禧年派看，與基督作王一千年是喻意性的。從後千禧年看，就是現在。其實，無千禧年派也等於是現在。其實，時代論和無千禧年派，每一派都把一些經文很字義的解經，都把一些經文很喻意的解經。
Q：我可以了解這是喻意解經。但是這個豺狼和羔羊同居要怎麼放﹖
A：這就是將來，新天新地。無千禧年派和後千禧年派都絕對相信有新天新地，就是基督來了之後，就是新天新地，永遠的。所以常常想像，玻璃海裡的Sushi大概不是很好吃。為什麼這麼說？新“天”新“地”，新“海” ，所以，這個新天新地表示今天的自然界和將來的新天新地，是有連續性的，當然有斷層，很多事情是不一樣了，榮耀了，但是聖經用天、地、豺狼、羔羊這種的字來形容永恆，表示在某一個程度上是有相似性的。但是我們不知道是怎麼一回事，身體被贖、身體復活，當然是一個榮耀的身體，但是，“是”身體。只能講這麼多。是榮耀的，但是，“是”身體，是天，是地，是自然界。
Q：老師，你是屬於那一派﹖
A：我所屬的宗派是改革宗長老會PCA（http://pcanet.org/），我們的宗派是不接納時代論的。改革宗，by definition，就不是時代論的。但是在不是時代論的範圍裡面，可以是歷史的前千禧年，無千禧年，或者是後千禧年，都可以。而在Westminster的教授，這三派都有。我剛好是一位後千禧年派教我末世論的，但是也可能是一位無千禧年、前千禧年派教我的。而我的宗派裡面的確有很多前千禧年派的改革宗長老會的牧師。你要我一定說出來呢，大概是後跟無之間。就是說，我大概不是一個前千禧年派的。但是我對這個問題的興趣真的是不大，
我這樣說好了，耶穌必定回來，親身回來，physically，很快回來，聽得見、看得見，來審判活人、死人，身體要復活，死的要復活，當時活着的身體要改變，審判，有新天新地，有天堂地獄。這些我都絕對相信的，其他，都是見仁見智。你要把這麼多的話歸納為無千禧年派，可以的，歸納為後千禧年派也可以。因為我沒有講下去對傳福音的涵義，再講下去你可能認為我是後千禧年派的，因為我的老師是後千禧年派的。你們是不是第一次看到一個活生生的福音派是後千禧年派的？或者是無千禧年派的？唐崇榮是無前千禧年派的，是嗎﹖
我從前千禧年派所學到的，是要傳福音，過聖潔的生活，這世界非我家；我從無千禧年和後千禧年派所學到的，是基督在作王，傳福音的時候要誇勝，奪回基督的主權。但是，我不是時代論者，所以，我不期待脫離苦難，但是我同意時代論者的過聖潔生活、傳福音的迫切感。而在地上，改革宗的我假如要找一些和我們對聖經一樣認真的，首推是時代論，就是弟兄會啊，等等。所以我們不是敵人，是室友（bed fellows）。我們是站在同一邊的，不過在這些問題方面，講下去就好像要吵架一樣，不是的，在家裡面辯論，沒有問題。不相信聖經無誤的，才是家裡外面的人。認真對聖經研究的，我們可以辯論。可能時代論和阿米念的，將來在天上是坐在前面，死硬派、加爾文坐在後面，也不一定，因為他們都比我們更熱心，都更努力。所以，有些事情要看多麼的重要。
我們禱告：謝謝天父給我們有交通的機會，也求主繼續地將末世的榮耀，主耶穌在天上，我們與祂一起的真理，繼續地刻在我們的心版上，叫我們反復思想，知道怎麼樣來領受、回應主你給我們莫大的恩典、榮耀，和能力，幫助我們，給我們從不同的傳統，在這件事情上都可以有所學習，謝謝主。奉耶穌基督得勝的命求。阿們。
（全課程畢）願主保守我們的學習與事奉。

本課程筆記由駱鴻銘記錄，版權屬中華展望。如有錯誤，請通知 peddrluo@yahoo.com 更正，謝謝。
如須翻印複製，請聯絡中華展望林慈信博士。
http://samling.ccim.org
www.chinahorizon.org
羅馬書釋義：1 - 8章

04/03/05 羅 1：1-27
聖詩68首  One day
192首 Lead Kindly Light
這五個星期天晚上的功課，是來查攷羅馬書第一~八章。因為時間關係，我們不處理羅馬書的作者、寫作日期這類“入門”（introduction）的問題。

基督徒讀聖經最好有一本研讀本聖經。中文在這方面的標準是更新傳道會出版的《新國際版研讀本聖經》。這本是研經用的聖經。啟導本和靈修版是用來靈修用的聖經。

除了這些研讀本的聖經以外，我給國際神學院的學生指定，也向弟兄姊妹推薦一本書：《新約綜覽》（New Testament Survey），作者是騰慕理（Merrill Tenney），他生前是惠頓神學院（Wheaton Graduate School）的教務主任。今天你去其他書店可以找到其他的新約概論的書，但是這本新約概論的信仰，絕對是保守可靠。還有台灣的華神也編了一本研讀指引，跟著這本書的。所以，關於背景的問題，請各位參考新約概論，或一本研讀本聖經。

我們在這裡主要是逐段地讀羅馬書第一章到第八章。
自從1517年，馬丁路德開始宗教改革這五百年來，我們稱自己叫基督教（Protestants）。基督教的神學思想歷史，深受保羅書信影響。而保羅書信裡面，關於福音是什麼的解釋，最清楚的是羅馬書第一~八章。很多人問為什麼不講完十六章﹖當然，每一卷聖經都有它的主題，都值得研究。但是有些經文的片段，是特別重要的。例如羅馬書一到八章，就是解釋福音是什麼。還有其他類似經文的片段，例如馬太五~七章，約翰福音13-17章，以賽亞書40-66章，這些雖然都不是整卷的書，但是都可以說是一些教導的單元（units of teaching），羅馬書一~八章是這一類的“教訓單元”。我們甚至乎可以說，過去五百年，基督教的思想，就是解釋保羅或誤解保羅的歷史。而解釋保羅最重要的，是羅馬書。

請翻到第一頁，大綱。

羅馬書1：1-17，是整卷羅馬書的引言。羅馬書的主題是什麼呢﹖保羅他自己告訴我們了，在16-17節，就是“神的義”。然後，從1：18開始，到3：20，這裡是羅馬書的第一大段。第二大段從3：21，一直到八章的末了。第三大段，是9-11章，從12章開始是最後一段。

從1：18-3：20，這一段是福音信息的一部分，而福音訊息的頭一部份是“壞”消息。到了3：21，第二大段，就處理福音的“好”消息。我們知道，今天人們喜歡聽好消息，不喜歡聽壞消息。而羅馬書一~八章是新舊約聖經中，最清楚的福音的解釋。而這裡的解釋，是從神的憤怒這個壞消息開始的。然後從3：21，保羅開始解釋神的義（righteousness）。

好，我們先來看1：1-17（p.3-5）。在這17節裡面，保羅介紹了他的身份，他的信息，他的目標，他的心態，然後再講他的福音信息。

Rom 1:1-17
(1)   耶穌基督的僕人保羅，奉召為使徒，特派傳神的福音。

(2)   這福音是神從前藉眾先知在聖經上所應許的，
(3)   論到他兒子我主耶穌基督。按肉體說，是從大衛後裔生的；

(4)   按聖善的靈說，因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。

(5)   我們從他受了恩惠並使徒的職分，在萬國之中叫人為他的名信服真道；

(6)   其中也有你們這蒙召屬耶穌基督的人。

(7)   我寫信給你們在羅馬、為神所愛、奉召作聖徒的眾人。願恩惠、平安從我們的父神並主耶穌基督歸與你們！

(8)   第一，我靠著耶穌基督，為你們眾人感謝我的神，因你們的信德傳遍了天下。

(9)   我在他兒子福音上，用心靈所事奉的神，可以見證我怎樣不住的提到你們；

(10)   在禱告之間常常懇求，或者照神的旨意，終能得平坦的道路往你們那裡去。

(11)   因為我切切的想見你們，要把些屬靈的恩賜分給你們，使你們可以堅固。

(12)   這樣，我在你們中間，因你與我彼此的信心，就可以同得安慰。

(13)   弟兄們，我不願意你們不知道，我屢次定意往你們那裡去，要在你們中間得些果子，如同在其餘的外邦人中一樣；只是到如今仍有阻隔。

(14)   無論是希利尼人、化外人、聰明人、愚拙人，我都欠他們的債，
(15)   所以情願盡我的力量，將福音也傳給你們在羅馬的人。

(16)   我不以福音為恥；這福音本是神的大能，要救一切相信的，先是猶太人，後是希利尼人。

(17)   因為神的義正在這福音上顯明出來；這義是本於信，以致於信。如經上所記：「義人必因信得生。」

1：1“奉召為使徒”

1. 保羅的身份是上帝的使徒，或者說耶穌基督的使徒。

（p. 4）什麼叫使徒呢﹖使徒和門徒是不一樣的。保羅說，他“奉召為使徒”。使徒，英文是 apostle, 門徒的英文是disciple。路加福音第六章，耶穌差遣了、指定了十二個“使徒”，可是“門徒”是很多的（門徒就是學生的意思）。

使徒是什麼呢﹖

a. 使徒是耶穌基督復活的見證人。這是很重要的。或者我們這樣說：使徒是見證那位復活的基督的見證人，因為保羅也是使徒，他的確是那位復活了的基督的見證人。因為基督親自向他顯現，可是他並不是基督復活這個事件當時的見證人。

b. 使徒是由基督親自差派的。基督親自差派使徒，作祂復活的見證。

c. 使徒是治理早期教會的領袖或長老。

使徒去世後，教會都有長老。長老在早期教會的定義，就是我們今天所謂的牧師。我的意思是說，第二、三世紀的長老，就是我們今天的牧師。彼得、約翰都是長老，保羅也可以說是長老，而且他去按立不同地方的長老的。所有的使徒們都是長老，但不是所有長老都是使徒。只有耶穌基督親自差派作使徒的才是使徒。

d. 使徒是帶著權柄，教導教會和寫信給教會的。

我們可以加第五點。

e. 使徒與先知一樣是領受上帝啟示的人。

只有先知和使徒是神直接向他們啟示的。這個啟示是權威性的，當他們把神的啟示寫下來的時候，就成為聖經。所以，只有先知和使徒是這種啟示的代言人。

f. 使徒和先知都是教會的柱石或根基。

教會是建立在使徒和先知的根基上，耶穌基督是房角石（弗 2：20）


Eph 2:20
(20)   並且被建造在使徒和先知的根基上，有基督耶穌自己為房角石，
今天在福音派教會裡面，很不幸有一個與真理矛盾、直接衝突的做法和想法，就是有些牧師被按立為使徒。使徒是耶穌基督親自差派的，神向他們頒發啟示，他們寫下來的是聖經，是有權威性的教導。當然，使徒這個字，有它廣義的用法，就是使者或代表的意思。但是當代按立使徒的一些人士，很明顯地把使徒當作一種職份或職位。

使徒這個職份╱職份，只限於耶穌基督當時親自差派的那些人。所以保羅特別在哥林多後書，為他使徒的職位作辯護。我讀大學和神學的時候，就是當時第一次認識到使徒這個定義的時候，想都沒有想過，35年之後，真的有所謂基督教福音派人士按立使徒。當時只是一個理論知道，這是不應該的。但是今天就擺在我們的眼前了，包括華人最出名的牧師們，有的在台灣，有的在新加坡。

好，我們繼續看。

1：1“上帝的福音”

保羅是耶穌基督的使徒，特派傳上帝的福音。意思是，上帝是福音的來源，上帝也是福音的主題。福音裡面最重要的是上帝，不是我們；宇宙裡面最重要的是上帝，不是我們；整本聖經裡面的主角是上帝，不是我們。因此，我們生命的主角是三位一體的上帝，不是我們。今天我們也活在一個以人、以自己為中心的時代，教會也不例外。意思是說，很多時候教會所傳的信息，是不是真的以神和祂的榮耀為中心呢﹖
聖經裡面所宣講的福音，是以三位一體上帝為中心的。你要堅持這點，要相信這點，雖然教會裡面的潮流是朝著相反的方向。聖經裡面的福音是以神為中心的。聖父安排了救恩，聖子成全了救恩，聖靈運行在罪人的生命中，施行救恩。福音是聖父、聖子、聖靈所作出的大能的作為。

1：2    這福音是神從前藉眾先知在聖經上所應許的，
這裡告訴我們，福音是舊約聖經先知所應許的。所以，新約的福音肯定不會和舊約矛盾的。保羅不單只在羅馬書開卷的時候這樣說，在結束的時候又說了一次。

Rom 16:25-27
(25)   惟有神能照我所傳的福音和所講的耶穌基督，並照永古隱藏不言的奧秘，堅固你們的心。

(26)   這奧秘如今顯明出來，而且按著永生神的命，藉眾先知的書指示萬國的民，使他們信服真道。

(27)   願榮耀因耶穌基督歸與獨一全智的神，直到永遠。阿們！

v. 25說，保羅傳的是福音，保羅傳的是耶穌基督，保羅傳的是奧秘。而這個奧秘是永古隱藏不言的。就是說，在舊約時期，這個福音是隱藏的，神沒有把它完全講出來，但是這個奧秘的確在新約時期顯明出來了。我們星期四講保羅書信的神學，我們會解釋“奧秘”這個名詞。我從少年時期就常常聽到關於“奧秘”的講道，總是聽不懂什麼叫奧秘。其實，新約聖經告訴我們的奧秘，不是什麼高深莫測的東西，不是一種靈修的秘密技巧，剛好相反！新約的奧秘是揭露、顯明出來的奧秘。奧秘就是舊約裡面神沒有啟示，新約耶穌來了，神所啟示的。這裡說，永古隱藏不言。保羅說，唯有上帝能照這個奧秘，來堅固你們的信心，
v. 26，這奧秘如今顯出來。

所以，我們所領受的奧秘，是顯明的奧秘，不是隱藏的奧秘。用英文說，our secret is an open secret. 這個不是一個秘密，是一個公開的秘密。而且，
v.26 藉著眾先知，指示萬國的民。

所以，保羅在這裡告訴我們，福音是從上帝來的，有舊約作見證。

（p. 5）福音講到耶穌基督，1：3-4，
我們常常以為，這裡是告訴我們基督的人性和神性。我想，這樣看，並沒有錯誤，可是比較正確的解釋，是耶穌基督降世為人，然後得到榮耀這兩個階段。所以，福音是從舊約就應許，在新約顯明的。新約，耶穌基督被顯明了。按肉體說，他是大衛的後裔，耶穌基督道成肉身；但是祂藉著聖善的靈，聖靈的能力，從死裡復活。

v. 4 因從死裡復活，以大能顯明是神的兒子。
這裡不是說，耶穌基督以前不是神的兒子，現在是神的兒子了。還有其他的新約經文，不是說耶穌基督復活之前不是萬王之王，現在是萬王之王了。乃是說，父神使祂從死裡復活，救贖的計劃到了高峰這一點，啟示的計劃也到了高峰這一點。在這一刻，在救贖和啟示歷史高峰的這一刻，父神特別要榮耀子。祂特別顯明是父神的兒子，祂得到了萬名以上的名，祂被稱為萬王之王，萬主之主，所以耶穌基督的復活帶來了神的計劃最榮耀的那個階段。這個新的階段，並沒有說以前耶穌基督不榮耀，不是這個意思。也不是說耶穌基督以前不是父神的兒子。

可能我們要學習一個新的習慣，就是看啟示的歷史，父神的旨意在不同的階段，祂要成就不同的事。在耶穌基督的死和復活這件事情上，父神要成就的乃是：要高舉耶穌基督，要榮耀耶穌基督，要賜給耶穌基督萬名以上的名，叫天使、魔鬼、人類都知道，祂是萬王之王，而我們基督徒是生活在耶穌基督被稱為萬王之王的這個新階段。這是福音的內容。

福音是神的福音，舊約先知所應許的。福音的主要人物是耶穌基督，道成肉身，是大衛的後裔，但是他從死裡復活了。他的復活有聖靈、聖父的參與。基督的復活是全人類、宇宙歷史中最重要的事件，就像在救贖歷史每一件重要的事件，三位一體、三位都參與的。

耶穌基督接受施洗約翰的洗，父、子、靈都在，耶穌在地上行神蹟，是被聖靈充滿，按照父神的時間。比方說，耶穌基督有時候說，我的時間還沒有到，有的時候祂說，我的時候到了。所以，神在地上藉著耶穌基督行事，是三位一體都參與的。福音是三位一體神的福音，但是特別是耶穌基督所成就的。

v. 5-6.

(5)   我們從他受了恩惠並使徒的職分，在萬國之中叫人為他的名信服真道；

(6)   其中也有你們這蒙召屬耶穌基督的人。

講義的第五頁。保羅說，他受了恩惠和使徒的職份。恩惠是指救恩，使徒的職份就是基督差遣他。我們這裡沒有一位是使徒。但是，我們的救恩和我們的位份或事奉的崗位，都是主耶穌所賜的。保羅所領受的職份是使徒的職份，基督差遣他向外邦人傳道。但是，他是以使徒的身份向外邦人傳道。這個傳道事工的目標是什麼呢﹖（v. 5）要叫人 信 服 真道。

信和服 = trust and obey = 信靠順服。我們可以從兩個角度來看。

信心產生順服。就是說，真正的信心，一定會結出順服的果子。

我們活在廿一世紀，常常聽到“一次得救，永遠得救”這種聖經裡面沒有講過的說法。或者說，信了（口裡相信、心裡承認）就可以了。那，什麼叫信呢﹖信和順服是分不開的！你看，保羅說他傳福音的目標是叫人“信”、“服”真道。有真正信心的人，一定順服神。

第二個角度，我們可以說，信心本身就是順服。“信心”當然包括認識福音的內容。信心肯定包括：“我相信耶穌為我的罪死” 。這已經是第二部了喲！第一步是我相信2000年前存在一個人叫耶穌。第二步、我相信耶穌為“我”的罪死。但這個還不夠的。信心是降服，是順服。用耶穌自己所用的字句，什麼是信心呢﹖就是遵行我天父的旨意，或者“跟從我”，背起十字架跟從我。這些都是順服的意思，所以，信心產生順服，信心包括順服。

我們華人教會很注重傳福音。傳福音的目標是什麼﹖傳福音有三個目標：一、領人歸主；二、讓歸主的人組成成熟的教會；三、成熟的教會要影響社會，作鹽作光。

先講第一個目標：領人歸主。
領人歸主這個目標，不是一個很輕率、很casual的，一次的決志。我們要看到的信心，就是discipleship，就是領人作門徒。所以，宣講福音，帶領人作一次禱告，比較上好像很容易，我知道這都是聖靈的工作，一點都不簡單的；但是帶領人順服基督，就是更長遠、更加艱難的工作。可是，這也是聖靈的工作，也是我們要跟著聖靈一起作的功夫。所以，傳福音的目標，是信心、悔改，和順服。

從v6，一直到v. 16，這裡，保羅表達他的心態。

(8)   第一，我靠著耶穌基督，為你們眾人感謝我的神，因你們的信德傳遍了天下。

保羅為羅馬的教會獻上感謝。然後，v. 11， 切切的想見他們， v. 13，定意要見他們
，我們可以說，英文是 I am eager，他很想見他們，很盼望他們能彼此分享好處。

是的，傳神的話、傳神的道理這種事奉，就是說傳道的事工，一定會結出一種果子，傳道的把神的好處傳出去，領受神的道的人，又會把神的恩賜傳出去；有的時候，那種恩賜是反過來傳給傳道的人的。總的來說，要叫感恩顯多，叫讚美顯多。

當保羅在哥林多後書，講到奉獻的時候，他說，你們這邊物質上豐富的，幫助那邊物質上貧窮的。叫那邊物質貧窮的，就是耶路撒冷教會，反過來，要把屬靈的好處加添給你們。結果是什麼呢﹖大家都把感謝神。

今天我們活在世界最強大的國家，但是肯定不是世界最偉大的國家，這個國家有的，是軍事力量、科技力量、經濟力量，但是在道德和信仰上，是個破產的國家。我不是說這裡沒有好的教會、好的基督徒，但是相對於這個社會文化，教會是在打敗仗的。
而我們今天活在這個地方，從事海外宣教，我們要很清楚地理解，我們身為北美華人，或海外華人，很多時候就好像保羅書信所講的，我們在物質豐富的地區，可能把聖經送到物質貧窮的地區。但是我們要期望一件事情，就是在經濟科技發達的地區，這裡的教會，要讓沒有那麼發達的地方的教會來賜福給我們。現在已經開始了，非洲有些聖公會的主教，看不慣美國聖公會的做法，他們來這裡按立“另類”的聖公會牧師。這是一個很小的例子，但，是重要的例子。就是說，物質貧窮的地區，很明顯的，那裡的教會在屬靈力量上，已經超過了物質豐富地區的教會。所以，我們在美國從事差傳，不要老是看到別人是比我們更有需要的。

好，保羅說，我很想見你們（v. 13）。

v. 14. 他說，我欠他們的債。這裡的債，不是保羅欠他們錢的意思，乃是耶穌基督把福音交託給保羅，保羅是一位受託人（trustee）。所以，保羅既然受託了福音，他就好像是要送一封信的人一樣，他欠猶太人和希利尼人的債，保羅欠他們債是因為先受了耶穌基督的託付。不是保羅本身欠他們什麼，是因為他是耶穌基督的使徒。所以，
第1、 保羅很想見羅馬教會，他應該沒有去過的，羅馬教會也不是他創立的。但是他一想到主耶穌基督的教會，就歡喜快樂。我們在座的很多弟兄姊妹，都是教會內戰的傷兵。假如不是教會內戰的傷兵的話，至少是樂意在教會作牛作馬的，在教會裡面擔任四樣半的職位。流汗流血多了之後，需要有點提醒，好像保羅這樣。他一想到耶穌基督的教會就歡喜快樂。因為耶穌基督的教會是神非常看重的，參考弗1：18-23。

所以，第一、保羅很想見他們。二、保羅欠他們的債；三、保羅情願盡力傳福音（v. 15），
英文可以說，I am determined，他決定要傳福音。四、我不以福音為恥（v. 16）。

1：16 我不以福音為恥

是的，福音對一些世界上的知識分子來說是愚拙，但是保羅說，他所傳的信息是上帝的智慧。所以，當有人以為我們所傳的福音，是沒有道理的，是沒有知識的人信的，我們不應該覺得很驚訝，是我們意料中的事情。但是我們要好好地學習，好叫我們能說出我們信仰的原由、原因，或者說出我們心中盼望的原由（彼前3：15）。

1Pe 3:15
(15)   只要心裡尊主基督為聖。有人問你們心中盼望的緣由，就要常作準備，以溫柔、敬畏的心回答各人；

福音在世人看來是愚拙，並不是說福音就是愚拙。福音在愚拙人看來是愚拙。因為，保羅說，上帝的所謂愚拙，都比人的智慧更智慧。

1Co 1:22-25
(22)   猶太人是要神蹟，希利尼人是求智慧，
(23)   我們卻是傳釘十字架的基督，在猶太人為絆腳石，在外邦人為愚拙；

(24)   但在那蒙召的，無論是猶太人、希利尼人，基督總為神的能力，神的智慧。

(25)   因神的愚拙總比人智慧，神的軟弱總比人強壯。

今天我們不是在講解林前第一章，是講羅馬書第一章，但是道理是一樣的。保羅說，我不以福音為恥。一方面，我們不應該放棄對主耶穌基督的信心，我們也不應該懶惰，就好像迷信一樣，就知道非基督徒就是這樣子的啦！他們不信的啦！不花功夫去研究聖經、研究神學，不花功夫去研究護教學。但是我們研究聖經、神學、護教學，又不要走錯路，我們不能用世界上的智慧來取代上帝的智慧，我們不能用人間的哲學來解釋福音。人間的哲學包括心理學，人間的哲學包括老子、孔子的哲學，我們要研究這些哲學，但是我們要用聖經的原則和立場來批判這些哲學、心理學等等。我們不以福音為恥！福音是神的道理，福音是神的真理。

或者這樣說，我們在這裡對福音的定義是比較廣一點的，我們在這裡所講的福音不只是某某單張的四要點或五要點。我們在這裡講的，是聖經裡面神所啟示的真理。我們肯定不要以聖經裡面的啟示為恥。我們要作基督的精兵。坦白說，我為什麼要開這些神學講座呢﹖盼望在我們平信徒中間，神能興起多一點忠於聖經、教導聖經的人，少一點產生那些懷疑聖經、以後把世俗思想和聖經混合的所謂基督徒學者。

中華展望在美國東岸、西岸、馬來西亞、香港不同地方開講座，這個目的都是一樣的。一方面我們正面地傳聖經的道理，但是同時我們要指出，怎麼樣才是很貫徹地、徹底地忠於聖經。

我們繼續看v. 17. 上帝的義
(17)   因為神的義正在這福音上顯明出來；這義是本於信，以致於信。如經上所記：「義人必因信得生。」

在福音裡面，上帝的義顯明出來。上帝的義是羅馬書很重要的觀念。

Rom 3:21
(21)   但如今，神的義在律法以外已經顯明出來，有律法和先知為證：

這裡又說，上帝的義有舊約作見證的。在律法以外，意思就是說，在舊約聖經寫成之後。這裡完全沒有意思說福音是與律法對立的。因為保羅說在律法以外、之後，立刻就說有律法作見證。同一節聖經，上帝的義在律法以外顯明，但是有律法（舊約）本身作見證。還有羅5：19，10：13，都提到上帝的義。

還有，義和信心的關係。上帝的義是人藉著信心，所得到的義。

這裡有好些經文。

Rom 3:22
(22)   就是神的義，因信耶穌基督加給一切相信的人，並沒有分別。

這裡說，上帝的義，加給信耶穌的人。還有9：30、 10：6。

總的來說，在羅馬書中提到，神的義怎麼加給人呢﹖神的義怎麼加給那些相信耶穌的人呢﹖神的義是怎麼樣藉著信心加給相信祂的人呢﹖兩方面：
1、 基督的義“歸算”給信他的人。

在這裡先解釋一下，什麼是基督的義。當然，耶穌基督是無罪的，他從來就是一位公義的神。但是，耶穌基督為了擔當我們的罪，完全付上了罪的代價，父又稱他為義。不是說，祂是罪人，要稱祂為義的意思，是因為祂滿足了父神義的要求，救贖就達到了一個榮耀的高峰階段。所以，基督的義，一方面是他自己是義，另外一方面，是因為經過了祂的死和復活，被父高舉為那位義者。所有信靠耶穌的人，什麼叫信靠啊﹖包括順服，我們也可以說包括悔改。真正信靠耶穌的人，父神將基督的義“歸算”給他們。“歸算”是商業用語。我手上有一張信用卡，信用卡背後有一些“信用”（credit），我可以欠幾千塊錢的債。

好，耶穌基督的帳裡面，有無限的義，沒有債，所有祂子民的罪債，祂都還清了。上帝就把耶穌基督裡面的義算（charge）在我們的帳上。這個義，是足夠還清我們一生所犯的罪，也足夠完全改變我們的罪性，完全潔淨我們。好，上帝把我們帳裡面的債（debit），歸在耶穌的帳裡面。耶穌的義是足夠擔當所有相信祂的人的罪性和罪行。

我小的時候問過一個問題。我猜想大半的弟兄姊妹都在問的。今天早上我靈修了，九點鐘我犯罪了。中午12點鐘耶穌回來了，我上不上天堂呢﹖九點鐘的罪還沒有認，我有永生嗎﹖這種問法的背後，有一個問題，一個錯誤的思想。耶穌基督的寶血，是足夠潔淨我們整個人的。耶穌基督來，是要救祂要救的人，祂是愛我，為“我”捨己。耶穌是把整個人救過來。所以，祂的寶血，和祂的復活，是足夠潔淨整個人的。那，我們要不要悔改﹖要！每天都要。但是，我們的得救不是用我們的悔改來賺回來的。乃是耶穌基督的義賺回來的。那，你會問，林牧師，你這樣說，我們就可以隨便犯罪嘍﹖因為反正耶穌基督都已經為我明天的罪死了！你就看保羅在第六章怎麼說呢﹖他說：「斷乎不可！」這個不是神容許我們作出的邏輯結論；我們的心意要更新而變化。一方面我們不要說，哎呀，剛才我們的罪還沒有認，耶穌回來怎麼辦﹖但是我們又不可說，喔，反正耶穌基督為我的罪死了，所以我們可以隨便去犯罪！這兩種都沒有正確地認識耶穌基督死和復活的“功勞”。所以，上帝把耶穌基督的義，歸算給信祂的人。

2、 上帝稱那些信耶穌的人為義。

我們現在把這兩點，歸算和稱義，我們稱他們為三、四。

那你說，第一、二在哪裡﹖我們加多兩點。

1、 上帝是公義的。

2、 上帝自己滿足了祂公義的要求。就是說，耶穌基督的死，滿足了上帝公義的要求。

3、 因此，基督的義，歸算給那些信靠祂的人。既然歸算了，這些人就是義人了。所以，
4、 神稱他們為義。

這樣稱他們為義是對的，是“義”的！因為神先把基督的義歸算了給他們。我成為了義人，我裡面沒有義，我成為義人，都是耶穌的義歸算給我。然後上帝看我，看基督站在我面前，就稱我為義。所以，上帝稱人為義的這個行動，又是恩典的，又是正義的。

好，我們休息之後看1：18這一大段。

4/3下半堂。

聖詩 202  Above the Hill of Time the Cross is Gleaming。

從1：18-3：20，保羅在這裡講到福音的壞消息。在這一段很長的經文裡面，基本上保羅描述四種人，這四種人把全人類都包括在裡面了。第一種人，1：18-32，是抵擋神的啟示的人。第二種人，2：1-11，是論斷別人，自己卻犯罪的人。第三種人，2：12-16，是沒有律法，但是行律法的外邦人。第四種人，2：17-29，就是猶太人。

我們先看第一種人（p. 8）。

Rom 1:18
(18)   原來，神的忿怒從天上顯明在一切不虔不義的人身上，就是那些行不義阻擋真理的人。

保羅一開始講福音就講到神的憤怒；這個不是很流行的傳福音的方法，但是的確是保羅傳福音的方法。上帝是一位公義的審判官，祂恨惡人的邪惡。所以，祂必定向犯罪的人，顯明祂的憤怒。祂將祂的憤怒傾倒在不虔（不敬虔），和不義的人身上。

不虔，是指人的信仰，人與神的關係出了毛病，向神背叛。不義是人在道德生活上出了毛病，結果是道德生活上的敗壞。我想，保羅把不虔、不義這樣排先後次序是有道理的。人道德上的敗壞來自他向神的背叛，因為人不虔，所以人不義。
很不幸地，我們受了很多世俗思想的影響，包括世俗的心理學，所以當我們人犯罪的時候，特別是男女關係上，到了基督徒去認罪的時候，我們的禱告裡面是怎麼說的呢﹖我們常常會說，求神赦免我，因為我“傷害”了某某人。那，這個禱告是對的，但是是part II，不是part I。第一部份是得罪了神，第二部份是得罪了別人，包括得罪了自己。得罪自己是陷于淫亂那種罪，因為聖經說這些犯罪是得罪了自己的身體。我們不知不覺地把不義提高了，把不虔降低了。不敬虔就是對上帝的態度不對，對上帝的律法不尊敬、不順服，因此我們會作出不義的事情。當然，對上帝的不虔本身就是不義，我們的不敬虔本身就是不義，因為那是不對的。但是我們在道德上敗壞的根源是因為我們不虔。

我們繼續看v. 18，就是那些行不義，阻擋真理的人。

阻擋可以翻譯為壓抑（suppress）。事情的真相不是說人尋找真理，而人找不到。

在宣教學裡，有些宣教士常常帶來一個報告說，某一個民族特別“尋找真理”；或者我們說1989年六四之後，中國的知識分子特別尋找真理。假如這件事是真的，那是因為人在不尋找真理的大前提之下，上帝額外開恩。事實的真相不是人尋找真理而找不到，而是人清楚地領受了真理，而故意阻擋在他裡面的真理的影響力。我再說，不是人尋找真理而找不到，乃是他裡面有真理，但是他不要。這個不是我說的喔，你把1：18-20這三節好好讀一讀就知道了。

p. 8 下面，Rom 1:19-20
(19)   神的事情，人所能知道的，原顯明在人心裡，因為神已經給他們顯明。

(20)   自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但藉著所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。

我想我們可以很清楚地看見，v. 19-20裡所說的，就是上帝啟示上帝自己。你可以接受嗎﹖這裡不是一個模糊的神明概念在啟示它自己，這裡所講的是耶和華，宇宙的真神啟示祂自己。我們來看這方面的啟示：

1、 上帝的自我啟示是普遍的，就是說是向全人類的。每一個人都有神的啟示。我們在這裡不是在講先知、使徒的啟示。我們在講全人類都有的啟示。

2、 是不斷地、持續地，是自從造天地以來。

3、 上帝的啟示是清楚的，是顯明的。 ESV說，clearly perceived，人可以很清楚意識到的。

所以，全人類都知道，不斷地知道，清楚地知道。雖然上帝是眼不能看見，但是藉著受造之物，人就可以認識、看見神了。

4、 上帝的確具體地啟示了自己。

具體是什麼意思呢﹖我特別避免用“客觀”這兩個字。因為，客觀的標準也是上帝定的。當我們說具體的意思，是在宇宙裡面，在歷史中間，是我們可以經歷得到的。上帝在時間、空間裡面啟示祂自己。不是嗎﹖藉著受造之物，還有人心裡。所以，上帝在哪裡啟示呢﹖第一、是在祂所創造的大自然界；第二、在人的心裡，這兩方面，在這兩個地方──自然界、人心裡面，神啟示祂自己。神並沒有藉哲學來向人啟示，神沒有藉著文學、音樂，不論多偉大的音樂，如巴哈的音樂；神沒有藉著心理學向我們啟示。哲學、心理學、文學是什麼呢﹖是人對神啟示的回應，而不是神的啟示本身。神的啟示是普遍的，連續的、清楚的，藉著受造之物，在人心裡；具體的，但是不是透過人的哲學和思想。人的文化只不過是有罪的人對啟示的回應。

五、上帝向人的啟示足夠給人對祂、對永生有知識。

這裡的永生不是說人知道怎麼得到永生，這裡的意思是說，是的，宇宙有個主宰，這個世界的生命之後，還有永遠的生命。傳道書3：11說，神把永恆放在人的心裡。

所以我們看到關於神的啟示，再重複：是普遍的，全人類都有；自從造天地到現在，不斷地有；是清楚有的，是在歷史上有的，藉著受造之物和在人心裡，是足夠給人知道的。所以，人是無可推諉的。

還有一點，六、這個啟示是有權威的。

什麼意思呢﹖其實很簡單。啟示有權威的意思，就是這個啟示是從神那裡來的，不是哲學家、心理學家、音樂家那裡來的，是從神那裡來的，所以才有權威性。今天，很多人把文化和這種啟示混為一談，基督教的所謂基督教心理輔導學家，把心理學當作神的啟示；某一些中國基督徒的思想家，把老子當作是神的啟示；有些人很喜歡巴哈的音樂，說巴哈是神靈感的啟示。不論那一個行業，哲學、心理學、文藝，人的創作不可能是神的啟示的。不論人怎麼說，不論今天多有名的講員怎麼說，不論多少人看他的網頁，不能把事實歪曲。好好地讀羅馬書第一章，我建議你回去這樣讀，先讀20節，然後19節，然後8節，這樣讀個五次，你看看保羅是不是這樣說的，不是你的老師說的，是神的話。

我們很多時候，有一顆憐憫的心，我們認為人都有一種模糊的神明概念。我問你，在20節跟19節，是不是一個位模糊的神明概念在那裡作出自我啟示呢﹖我想，很明顯的不是，在18-20節在講的，是耶和華真神的啟示，所以，聖經清楚的教導乃是說，all men and women know God，人人都認識神，可是人人都壓抑這個知識。結果呢，是人人都不認識神。

讓我解釋最後這句話：結果人人都不認識神，就是說，人人都不按照神的要求去敬拜祂、認識祂、服事祂、敬畏祂。所以，第二個“認識” 的定義是不一樣的。結果是人人都不認識祂，就是說，人人都不按照祂所啟示的要求來回應祂。結果呢，人的思想就蒙蔽了。

三方面的後果：

一、v.21  Rom 1:21
(21)   因為，他們雖然知道神，卻不當作神榮耀他，也不感謝他。他們的思念變為虛妄，無知的心就昏暗了。

他所有的思想、理性的追求都必成為枉然、失敗。這是思想上的。

第二方面，v.22-23， Rom 1:22-23
(22)   自稱為聰明，反成了愚拙，
(23)   將不能朽壞之神的榮耀變為偶像，彷彿必朽壞的人和飛禽、走獸、昆蟲的樣式。

、他的價值觀必定歪曲顛倒，就敬拜偶像。中國人敬拜什麼偶像呢﹖是關公嗎﹖知識分子呢﹖可能是我們的兒女。所以，我們到美國買房子，先找“校區”。凡是取代了上帝在我們生命應有的地位，都是偶像。美國夢是福音的歪曲，不是福音。所以，我們的價值觀顛倒了。這是第二個後果。

第三個後果，v. 26-27，
Rom 1:26-27
(26)   因此，神任憑他們放縱可羞恥的情慾。他們的女人把順性的用處變為逆性的用處；

(27)   男人也是如此，棄了女人順性的用處，慾火攻心，彼此貪戀，男和男行可羞恥的事，就在自己身上受這妄為當得的報應。

就是人歪曲了敬拜神的本能，就歪曲其他的本能。保羅這裡提到同性戀。

所以，人在思想上、價值觀上、道德生活上都歪曲了。在這段聖經裡面，背後有個原則，就是說，人有敬拜神的“本能”，人有敬拜神的“功能”，套用今天心理學的話，人最基本的需要，是敬拜神的需要，而不是愛，不是自尊心。聖經從來沒有告訴我們人最需要的是有一個正面的自尊心（self-image）；聖經也從來沒有教導我們要愛自己。你說愛人如己啊！愛人如己是教導我們要多麼地愛人，不是多麼地愛己。用愛人如己來解釋愛己，是完全不懂聖經的！這個是完全歪曲了耶穌講那句話的意思。耶穌講愛人如己是在歸納十誡的總綱。那你就好好地去讀十誡嘛！十誡都是在講愛別人，愛別人的聲譽，愛別人的財產，尊重別人的太太和家人，尊重真理本身，一點都沒有講到愛自己的。所以，人最基本的需要，是敬拜的需要，這樣子，比今天世俗心理學是更有效的幫助人的途徑。
我所講的世俗心理學，是基督教裡面的世俗心理學，說你需要愛、被接納。我們讀到羅馬書第八章最後一段就知道怎麼樣被接納，沒有一個人、一件事可以把我們與基督的愛隔絕。那裡有真正的愛，真正的接納。但是，一個人最需要的是敬拜，而且找到真正正確敬拜的對象。我們抓住這個大前提，放棄世俗的心理學，我們這樣子，我們有真正的能力、真理的信息，向人的心靈深處說話。不然，我們只能在表面上講一些話。你愛你太太嗎﹖好啊，送花！假如她不喜歡花怎麼辦﹖喔，要讚揚她。是的，我們應當尊重我們的配偶，但是最基本的，我們要回到聖經對婚姻的藍圖是什麼。然後，每一個人是不是敬畏神。沒有真理作我們的價值觀，多麼多的溝通都是表面功夫。
人心裡面最需要的，是找到敬拜的對象。你看耶穌和撒瑪利亞婦人的談話。祂談到敬拜，撒瑪利亞婦人就轉移話題。她講宗派與宗派之間，她用的詞是山與山，不同的山，耶穌說，你不要扯到別的地方，我們猶太人知道我們在講什麼。她說，是啦，彌賽亞會來嘍！耶穌說，我就是他。所以，耶穌把她帶到敬拜的正確對象面前。

不要怕，破碎的心靈需要什麼﹖不只是需要安慰。當然，我們要有憐憫的心，但是我們憐憫人，是把真理用溫柔的態度來分享，因為人裡面渴望找到敬拜的對象。但是他又故意不要真理。像什麼呢﹖R. C. Sproul曾經這樣說，他說，像一個人瞎眼，被關在黑黑的監牢裡面。外面呢，太陽照得很亮很亮的，但是他看不見。他看不見太陽，不等於太陽不存在，不是因為太陽不在照，而是因為他瞎眼了。No sight，沒有視覺的能力；他也沒有光，就算他能看見，他也在一個漆黑的房間裡面。No sight, no light，沒有視覺的能力，也沒有光，但是不等於光不存在。上帝的普遍啟示，是自從造天地以來，很清楚的。我們要繼續地、不斷地用耐心和愛心向非基督徒談話、作朋友。但是我們要看到他們心靈深處最大的需要是找到一個敬拜的對象。有時候我們和他們談話的內容，不一定是直接講到宗教，但是你要抓住這個原則，不論是青少年或成年人。

比方說，青少年為何要保持貞節呢﹖不可以有婚前性關係。這是一個規矩，一個preset，他們就會問，why? 為什麼﹖那你怎麼說﹖because we are Chinese! 沒有用的。那你聰明一點說，Because we should be pure，我們應該貞節。好一點了喔，因為你給了他一個原則，從規矩進到原則。他們又問，why﹖你又說，because we are Chinese! 或者說，because we are Christian。最好的是這樣說：因為神是聖潔的，because God is pure。因為這樣子你把他帶到正確的敬拜對象面前。當然我們還要教導我們的少年人，宇宙裡面有一位絕對的真理，就是神。Josh McDowell，就是剛才這個模式的作者，他也告訴我們，今天美國的福音派教會，91%的少年人，是不相信宇宙有絕對真理的。http://headlines.agapepress.org/archive/6/afa/272003d.asp
我們不是在講外面的非基督徒喔，是在講在教會裡面的可愛的中學生，是禮拜五在我們教會少年團契的那些，就是去墨西哥和印第安人短宣的那些中學生，都會寄生日卡那些很有人際關係的中學生，91%不相信宇宙裡面有絕對真理。不要說我們中國人的孩子不會這樣子的。我們中國人的孩子和美國人的孩子呼吸的是同樣一種的空氣。雖然如此，其實，這也沒有什麼稀奇。我去看那些在羅蘭崗和波霸奶茶的台灣青年人，或者在Montreal park的香港青年人，我也在問，他們當中有多少相信有絕對真理的。星期天下午一點鐘，從 Atlantic和Garfield禮拜堂跑出來的香港、台灣青年人，就是我們華人餐館的忠實顧客。
教會裡面的青年人，有多少相信宇宙裡面有絕對真理﹖最近這幾年來，各種的教派在強調讚美敬拜。這是好事情，但是怎麼樣敬拜是另外一回事。人來面對這一位正確的敬拜的對象，幫助人來面對這位正確的敬拜對象，這是我們傳福音的任務，包括向教會裡面的青少年傳福音，包括在教會裡打四份半工的你我。我們還是不是相信宇宙裡面有絕對的真理﹖忠於祂、敬拜、敬畏祂，然後順服祂，遵行祂的話。

我簡單講一下關於第二章的事情。P. 10. 請各位好好讀一讀，2：1-16這段。這裡的筆記，一直到p.11，有六點。上帝是按照人的行為審判人的。亞當夏娃沒有犯罪之前是如此；亞當夏娃犯罪之後，就是現在，也是如此。不同的地方是，全人類都考零分，但是上帝的審判是公義的，按照真理的，是不偏待人的，是藉著耶穌基督的，是按照人的行為的，結果是罪人的滅亡。但是，神沒有降低祂審判的標準。我們今天在教會的圈子裡面，把“神是愛”這三個字講得太大了。保羅先講的，是神的憤怒。還有神的審判。我的意思不是說，我們去傳福音，要講得最令人討厭，當然我們用溫柔敬畏的心，把心中盼望的原由，告訴別人（彼前3：15）。但是我們傳什麼信息呢﹖羅馬書一到八章告訴我們，要傳什麼信息。這個時代需要的，是站起來為真理作見證的基督徒，在教會裡，在教會外面，都很可能是不受歡迎的，因為我們今天只不過活在一個強大的地區而已，不是一個偉大的地區。

我兩三個禮拜前在馬來西亞，也有很多追求真理的弟兄姊妹。在不同的地區，有知道回到神的話語前面的弟兄姊妹，我們要守住我們的崗位。我不想好像Harold Camping一樣，說，唉，現在不用回到教會裡面，都出來好了。教會很可憐，但是教會需要神的道，不同的教會都需要弟兄姊妹站得穩。所以，我們好好地讀神的話，講福音是什麼。
我們散會前唱一首詩歌，很少詩歌是講到神的憤怒的。我們來唱第六首：God the Omnipotent。之後請陳牧師帶領我們作結束禱告。（略）
04/17/05 上帝的啟示；論良心；
429首 Abide with Me
225 My Faith Looks Up to Thee
我們上次開始查羅馬書，特別從1：18開始，一直到 3：20，這段可以稱為福音的“壞消息”（bad news）。講義p. 9。

在1：18-20，保羅告訴我們，神已經親自向全人類啟示。神向全人類啟示祂自己。

1、 神的自我啟示是普遍的（universal）。意思就是說每一個人都領受過，神是向全人類啟示祂自己的；
2、 神的啟示是不斷持續的（perpetual），是“自從造天地以來”的。
3、 神的啟示是清楚的（perspicuous），是顯明的（clear perceived），是明明可知的。
4、 神的確、“具體”地的啟示了祂自己

什麼叫“具體”呢？我們沒有用“客觀”這兩個字，因為用“客觀”這兩個字，就要問客觀的標準是什麼嘍！當然，神乃是所有真理的標準。“具體”的意思乃是說，神已經在歷史中啟示了祂自己；就是說，神不是在我們做夢的時候啟示的，神在歷史中、宇宙中啟示了祂自己，藉著祂所造的每一個被造物，在每一個人的心思意念裡（包括了我們的思想、心靈）。所以，我們每一個心思意念和被造物都是存在在宇宙、歷史中的。

范泰爾（Cornelius Van Til）用“具體”這兩個字，就是說，神的的確確在我們人可以經歷到的範圍，就是宇宙裡面，啟示了祂自己。在這裡我們再附加兩個錯誤的觀念：

第一個錯誤觀念是神向人啟示了一個模糊的神的觀念；甚至乎我們可以把它講得更加地荒謬，這個錯誤的觀念乃是說：一個模糊的觀念向全人類啟示了它自己。

你會覺得這個觀念很可笑。但是這的確是很多基督徒的想法。我們倒過來講你就會覺得這是個很普遍的想法。很多基督徒，包括神學家說：人類對神、對宇宙裡面有個主宰，有個模糊的觀念。這個不是羅馬書1：18-20的說法。這裡所說的，是神、耶和華神，啟示了祂自己，因此，每一個人都知道神。

第二個錯誤的觀念，就是神藉著哲學和宗教向人啟示。這個錯誤的觀念，從第二世紀就有了。殉道者游斯丁（Justin Martyr），他說，所有尋求真理的，都是基督徒，包括蘇格拉底。到了廿世紀的華人教會，這種的說法有不同的版本。比方說，有人說，儒家和基督教可以“會通”；又有人說，老子可以和聖經或者耶穌比較，因為神已經藉著老子向中國人啟示，就好像神藉著舊約聖經向猶太人啟示；又好像神藉著希臘神學向希臘人啟示。不論是老子、希臘哲學、舊約聖經，這些都為人的心作出準備──準備他們來迎接彌賽亞。所以，儒家思想、老子、莊子是中國人的舊約聖經。這個不是1990年代才有的新的想法，把老子和聖經平排地來比較，不是新的事情。19世紀末宣教士已經這樣作了！1920年代，燕京大學、嶺南大學，這些所謂的基督教大學裡面所謂的基督教哲學教授，也同樣作出這種論調，所以他們可以把孔子和耶穌作出比較。所以，問題是神有沒有向中國人啟示？神是不是藉著哲學家向中國人啟示？我們再回到羅1：19-20（p. 8）。

我們一起再讀：Rom 1:19-20
(19)   上帝的事情，人所能知道的，原顯明在人心裡，因為上帝已經給他們顯明。

(20)   自從造天地以來，上帝的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但藉著所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。

我們再說，神的啟示是藉著兩個媒介：

一、藉著受造之物（v. 20）；

二、在人的心裡。但是這個在人心裡的啟示是無言無語的。
詩篇19：1告訴我們：諸天述說神的榮耀。自然界的啟示是無言無語的。神從來沒有說，祂藉著人間的哲學向人啟示，剛好相反。我們如果查考林前第一章，我們就會看到神很徹底地向人的哲學發出挑戰。因為人已經墮落了，所有的人間哲學，就是對真理的追求，都是虛妄。那你說，有些“偉大”的哲學家，他們的思想很“偉大”，很多牧師都會這樣說的。是的，純粹從人的作品來看，非基督徒的哲學、文學、科學，都可能探討一些很深奧的事情。但是，他肯定不能完全掌握神所創造的宇宙，除非他是重生得救的人。

還有，神也不是用人的哲學、文學、科學等等，來向人啟示。哲學、文學、科學，是從下而上的，是在受造界，就是被創造的這個範圍裡面，人的思想。羅馬書1：19-20所講的，是從上而下的，是上帝向人啟示。怎麼啟示﹖藉著大自然界，祂所創造的一切。所以，每一朵花，每一片樹葉，都在喊叫：“是耶和華創造我的！”那為什麼非基督徒看不見﹖聖經提供這個答案的：2Co 4:4
(4)   此等不信之人被這世界的神弄瞎了心眼，不叫基督榮耀福音的光照著他們。基督本是神的像。

這個世界的神把他們的眼睛弄瞎了！
所以，神在哪裡向人啟示﹖一、在自然界；二、在人的心思意念裡。

我們再要搞清楚，在人的心思意念裡，神向人啟示，祂是真的，宇宙唯一的真神是存在的。這就是v. 19所講的，神向人的啟示。

v. 18告訴我們，人抵擋、壓抑這些啟示（那些行不義、阻擋真理的人）。

人之所以不義，其中一個原因就是他阻擋真理。所以，人就不真正地認識神。

剛才我們說，人“不認識”神。“不認識”的意思乃是說，不敬拜祂、不感謝祂。

我們在這裡講了兩件事，人人都認識神，因為神向每一個人啟示了。可是人人都不認識神，這個不認識的意思是不敬拜祂，不向祂感謝。所以，人不認識神，是因為他不要去認識神。雖然如此，（p. 9）雖然人抵擋真理，上帝向人的啟示是足夠給人對永生有知識的。這裡不是說永生的福音，這裡是說，神給人關於一個永恆的啟示。

Ecc 3:11
(11)   神造萬物，各按其時成為美好，又將永生（原文作永遠）安置在世人心裡。然而神從始至終的作為，人不能參透。

神把永生（永恆）放在人的心裡面。所以，每個人有足夠的知識，知道有神、有永恆。

下面一段。

人類墮落之前，這個啟示是帶有權威的；墮落之後，仍然是帶有權威的。

帶有權威是什麼意思呢﹖就是真正從神那裡來的。神有權向人啟示，神使用了這個權力，因此，祂的啟示是帶有祂的權柄的。

好，我們再來溫習p. 9。神的普遍啟示，是普遍的、就是向全人類的，不斷持續的，是清楚的，是足夠的，是具體的，是帶有權柄的。

好了，人現在阻擋這個真理，人阻擋壓抑這個啟示。你說，人什麼時候阻擋、壓抑這個啟示呢﹖當然，第一位就是亞當夏娃。我們生下來，已經“在亞當裡”。現在我們不談這個，等我們到5：20再談。所以，在我們墮落的人的人性深處，我們壓抑了神的啟示。

我從世俗的心理學打個比方。很多弟兄姊妹都知道，我是極力反對、批判世俗心理學的“人觀”的。我現在要說的這個例子也是批判心理學的。

心理學的大師弗洛伊德（Sigmund Freud），他的心理學理論叫心理分析（psychoanalysis）。他說，人有一個很深層的潛意識，叫 sub-conscious，也可以說人有一個id，這是他身體的部份。不論是弗洛伊德的心理分析，或者另外一位容格（Carl Jung）的分析，他們都嘗試去找到人性深處的結構是怎麼一回事。
下面是我自己的理論（我每次說這是我的理論的時候，就是說你不一定要接受的；但是假如我說是羅馬書這樣說，你就要好好考慮你為什麼不接受嘍！）。我說，保羅的深層分析比弗洛伊德的深層分析更加地深層分析！因為保羅（或者說聖經）抓到人性最深層的真相。

Freud講些什麼東西呢﹖就是小的時候，六個月到兩歲，爸爸媽媽是不是對我們很凶﹖訓練我們上洗手間的時候是不是太兇惡了﹖所以，這些是他從某一個角度去解釋人性。

首先，這是沒有科學根據的，現在連科學家、心理學、大部份都摒棄了弗洛伊德所謂的科學。很不幸的，很多基督徒的心理學家還揀他的東西來用，例如“原生家庭”等等。

保羅告訴我們，人性的深處，有兩個事實每個人都必須面對的：一、神已經向他說話；二、他不要聽神向他說的話。

那你說，我們一般的慕道友不喜歡聽這種話的，他不接納的。是嘍，我們剛才說過了，他是壓抑真理的嘛！所以，他不接受是正常的。那你說，你怎麼傳福音呢﹖啊！說服非基督徒的從來就不是你和我！從來就是聖靈的大能。所以，我們要搞清楚非基督徒人性深層的真相。我常常說，我這裡沒有意思要說，基督徒都要作到最令人討厭！講話是最令人討厭才叫作合乎聖經。我們在這裡不是在說語調和態度的問題。彼前3：15告訴我們，我們應該要有怎麼樣的態度，講得清清楚楚的：溫柔敬畏的心。所以，我們這裡不是講我們要不要用令人討厭的態度傳福音。乃是說，當我們接觸一個人的時候，當然我們也要聆聽他。但是輪到我們講話的時候，我們從什麼出發點來理解他。

好，一個人既然壓抑了真理，有三個後果（p. 9）：
一、v. 1：21他的所有思想和理性的追求都必然枉然、失敗，或frustrated。

范泰爾喜歡這樣說：只有一個重生的基督徒，才能做真正的科學家。他的意思不是說非基督徒不能去研究東西，康得已經告訴我們，非基督徒，就是一般的人研究科學，只能夠找到事物的外表。康得在1790年代，已經告訴我們這個了。所以，已經經過210年了，所有非基督徒的哲學家，都沒有推翻康得的這一點。但是要找到事物的真相，人的思想和理性一定是失敗的。所以，因為人壓抑真理，所以他的理性失敗。

二、v. 22-23。因為人壓抑真理，所以他的價值觀一定是歪曲的、顛倒的。

人心裡面有一個不可抹殺的本能，就是敬拜的本能。現在他既然壓抑了真理，所以他就轉移敬拜的對象，不事奉真神，而去事奉被造之物，也就是偶像，比方說木頭作的偶像。比方說我們中國人的小孩是我們的偶像；或者說，我們買的房子的所在地，那個校區是我們的偶像。所以，人的價值觀會顛倒的。聖經告訴我們，除了神以外，天上地下都沒有好處（詩篇73：25-26）。但是我們就拼命抓一些東西，成為我們生命中最重要的。這是壓抑啟示的第二個後果。
三、v.24-32.我們既然歪曲了敬拜的本能，因此，我們也歪曲了其他所有的本能，意思就是說，我們的道德和行為都成為不義。

我們再溫習：因為人壓抑啟示，所以他的理性歪曲了，他的價值觀歪曲了，因此他的行為或道德歪曲了。

那，在這裡有一個背後的假設，就是說人的人性的深層，最需要什麼﹖今天心理學家，包括基督徒的心理學家（除了聖經輔導以外），認為人最需要的是“愛”，或者是“安全感”，或者是“被接納”，或者是“自我實現”，再進一步是“自我超越”。很多基督教的宣教團體都接納這些“人的需要”的看法，用了這個看法來設計傳福音的方法，來設計開拓教會、教會增長的方法，進一步設計一些宣教士要作的測試。

我在這裡沒有意思要把所有的測試都推翻，但是重要的是人最深層的需要是什麼﹖

今天基督教心理學告訴我們，就是“愛”。或者說是一個“健康的自我形像”，包括最有名的、在電臺常常講的基督教心理學家。他們告訴我們，小孩子的自尊心很重要。所以，不要摧毀小孩的自尊心。當然，我們接受耶穌作我們的救主，我們會以耶和華的救恩為樂（rejoice in the Lord）、以耶和華為樂，這種感恩的心態來滿足。人生有意義，有方向。但是，這和心理學所講的自尊心是兩碼事。

人類深層最重要的需要，是敬拜的需要。我說，是敬拜的“需要” 。其實不是我講的。我鄭重地介紹一本書，到目前為止還沒有中文翻譯版出版，英文的書名是：When People Are Big and God is Small。別人怎麼看我，too big！太大了！就是說，別人怎麼看我這件事情，我太過介意、太過在意，在我的價值觀裡面太重要了。別人會接納我嗎﹖別人會看到我的真相嗎﹖別人會傷害我嗎﹖這些事情對我來說太重要了！其實，別人怎麼看我，這麼重要，歸根就底，就是“我很重要” ！因為“我介意別人怎麼看我”！因此，這些事情都比上帝更重要，這些事情就成為偶像了。怎麼解決這個問題呢﹖說起來很簡單，我們先要怕、畏懼、敬畏神。敬畏耶和華就能幫助我們除去、或克服對人的懼怕（fear of man）。我常常提這一點，是因為我們今天的西方文化，包括福音派的教會文化，已經被一個不合乎聖經的“人觀”氾濫了。

三十年前，假如我們開神學講座，不會有這麼多人說，哎呀，我以為神是愛嘍！就是說，我們把愛、安全感、被人接納，看得這麼重要。這大概是70-80年代之後，普世（至少是西方）的一個現象。所以，不知不覺地我們都已經吸收了這些觀念。
人最需要的是敬拜。我想，我們可以從羅馬書第一章作出這樣的推論：因為當人阻擋真理的時候，他馬上就去敬拜偶像，他的理性歪曲了，他敬拜的本能歪曲了，也就是說他的價值觀歪曲了，所以他的行為歪曲了。

所以今天我們很多時候，福音派的教會常常問“how to”，怎麼作這件事，怎麼作那件事﹖我們最需要的不只是方法，而是方法背後的真理。什麼真理呢﹖我們需要知道神是怎麼樣的一位神﹖所以，我常常推薦《認識神》這本書。但是，認識神不是我們所須要知道的全部。

讓我這樣說，一、我們需要從神的啟示來認識神；二、我們也要根據神的啟示認識人；三、我們要根據神的啟示來認識宇宙。

所以我們的神學須要合乎神的啟示；我們的心理學要合乎神的啟示；我們的自然科學、文學、藝術也要合乎神的啟示。就是說，我們要按照神的啟示來認識神、認識人、認識宇宙。

現在我們翻到 p. 10. 我們要講第二章。保羅在這裡好像在跟一班人辯論。

剛才我們講完第一類的人。從1：18-3：20，保羅在這裡處理四種人：
第一種人，就是1：18-32。就是全人類，阻擋真理。

第二種人，是第二章開始講的。這種人會判斷別人，其實自己也犯罪。所以，神也向他們傾倒忿怒。因為稱義的，不是聽到律法或聽不到律法，乃是有沒有遵行神的啟示。

好，我們來看神的審判。神的審判在這裡有六個特點。這裡所講的是神向全人類的審判。

記得嗎﹖我們在講的是福音的壞消息。我們已經講了人阻擋真理了，神向阻擋真理的人要施行審判的。不只是到歷史的終結，世界的末日，今天神就審判人類。

那，你會問，我以為神是一位恩典的神。是的！好消息要等到3：21才開始。就是因為神是一位公義的審判官，所以，他設立了耶穌基督作救主。那，神是一位怎麼樣的公義的審判官呢﹖

第1、 神以真理審判。羅2：2，上帝必照真理審判他。

第2、 上帝的審判是公義的。記載在2：5。

第3、 神按照個人的行為來審判。2：6。

這裡基督徒就會問了，你說，我以為神告訴我們，人不能靠行為得救。

是的，人是不可以靠自己的行為，在上帝的考試及格。人不能靠他一生的表現在神面前合格。但是這裡所講的，v. 6，他必照個人的行為報應個人。這裡是在講神的考試是按照什麼標準，不是在告訴我們人及格還是不及格。

起初，神創造亞當夏娃，神要求他們在行為上順服他，這是一個考驗，神學家叫這個作“行為之約”。不是所有神學家都喜歡這個名詞，這個不要緊，因為聖經裡面沒有用這個名詞。神的確要求亞當夏娃在行為上順服祂。好了，現在亞當夏娃犯罪了，人類墮落了，神有沒有改變祂向人類的要求和標準呢﹖答案是沒有，神還是要求墮落的人，充滿著罪惡的人，隨從魔鬼、這個世界的風俗的人，死在罪惡過犯中的人，神還是要求每一個人完完全全地順服祂、愛祂、敬拜祂、敬畏祂、服事祂，而且唯一地、單獨地敬拜祂。所以，神對全人類的標準，並不因亞當的墮落而更改。

還有一點，剛才我們在第一章講過的神的普遍啟示，也沒有因為亞當夏娃的墮落，而變得不清楚。我再說一次：亞當夏娃墮落了，神的普遍啟示還是百分之一百清楚的，記得我上次講的例子嗎﹖問題是人瞎眼了。好像一個瞎眼的人，坐在一個漆黑的房子裡面，但是在屋子外面，是中午十二點鐘，太陽照得猛猛的。這個人坐在黑暗的監牢裡，他眼沒有sight，沒有視覺，他也沒有light，看不見光，不是因為光不存在，是因為他瞎眼了。而且，他是一個囚犯，被捆綁在一個黑暗的房子裡。但是，外面，神的普遍啟示還是百分之一百清楚的。所以神才可以指控人阻擋真理啊！
我們再溫習。人本來是聖潔公義的，亞當夏娃在伊甸園裡，他們有神的啟示，神也要求他們完全順服祂。好，現在全人類進入到狀況二（condition No. 2），就是墮落了。在這個墮落的情況裡，神向人類審判的，也就是判斷人類的標準一點都沒有改過。

但是你說，人不認識神啊！咦？不是啊！記得嗎﹖人人都認識神！在他本性的深層，他認識神。但是在他本性的深層，他也壓抑了這個真理，所以，說得準確一點，是人不要認識神。雖然人不要認識神，但是神還是向人啟示，神還是向全人類要求完全的順服、信靠、敬拜，等等。這就是神審判的第三方面（v. 6）。

第四方面、v. 11，神的審判是公道的、不偏心的。當然保羅在這裡解釋這什麼意思，就是收到律法的猶太人和沒有律法的猶太人，他們受審判的時候，神沒有偏待任何一方。

我們先翻到講義的p. 11， Rom 2:12
(12)   凡沒有律法犯了罪的，也必不按律法滅亡；凡在律法以下犯了罪的，也必按律法受審判。

請各位把四個字框起來：不按律法。 這句話的意思，就是沒有律法的，就是非猶太人，他們犯了罪，也必滅亡！但是，他們是不按照律法來滅亡的。很多華人讀這節聖經，不是這樣解釋的，因為看下來，必不按律法滅亡，就是不滅亡了嘍！這句話不是這個意思。

一些比較古老的英文翻譯版，those sin without the law, will perish without the law. Without這個字就是ouside，在律法以外。所以，在律法以外犯罪的人，就在律法以外滅亡。

v. 12下半說，凡在律法以下犯了罪的，也必按律法（也就是在律法以下）受審判。

現在我們回到p. 10. 上帝的審判，
第一是按真理，是公義的，就是說，祂的聖潔本身是“好”的，是“義”的，所以，祂的審判雖然很恐怖，但是是“義”的，是“好”的一件事。

第三、神的審判是按照人的行為，神的標準沒有改變。
第4、 神不偏待人來審判。

第五、神必藉著基督審判人類。

第六、（p. 11）神審判的結果是全人類，或者說所有罪人都要滅亡。

就是說，假如沒有救恩的話，神審判的結果，就是全人類考零分。

弟兄姊妹，這是羅馬書很清楚的教導。但是我們有的時候不知不覺地在歪曲這個真理，我們就不相信全人類考零分。我們說，人類也蠻可愛的啊！特別我們這裡南加州的華人、很可愛，神為什麼不公道﹖為什麼不拯救我們所有南加州的華人呢﹖

你聽懂了沒有﹖問神不公道的問題，背後假設了，那些墮落的罪人還有一點可愛的，或者還有一點的善，或者還有一點智慧，或者還有一點的自由，等等。但是，聖經清楚地教導是全人類必定滅亡，除非神開恩。

我們暫時跳到2：14。沒有律法的外邦人，若順著本性行律法上的事，他們雖然沒有律法，但是自己就是自己的律法。這裡告訴我們，有一些非基督徒，他們的確作一些律法吩咐他們作的事情。有什麼災難，慈濟總是首一批華人出去籌款的，常常都比基督徒更快，更早。非基督徒的確會行善的！
那，聖經是怎麼說的？v. 15告訴我們，“律法的功用刻在他們心裡。” 就是說，人不是每一秒鐘都在行為上不遵行律法的，人在他的本性上，是抵擋神的。但是，人沒有很一致地按照他的本性做人。他沒有按照他的本性，每一分鐘都敬拜偶像，也不是每一個罪人每一秒鐘都去殺人。為什麼會這樣子呢﹖首先，人是有限的；二、他是墮落的。所以，他的理性既然墮落，他的理性就不可能很貫徹地帶領他每一秒鐘都抵擋神。因為這樣作的時候，是很一致的（consistent），人是不可能作到consistent的。

所以，他在這裡，不是假冒為善，而是假冒“行惡”，就是倒過來說，一個罪人也會行善的。假冒為善是說基督徒行惡，假冒行惡，就是說一個非基督徒也會作好事的，因為他不可能每一秒鐘抵擋神、犯罪。

第三個原因，是神的“普遍恩典”，有的時候神學家喜歡用“護理”這兩個字。就是說，日光照在好人，也照在惡人的身上，所以，律法要人作的事情，有的時候非基督徒也會作出來的，所以，非基督徒作好事，我們不需要驚奇，我們應該為他們作好事感謝神，我們要為因為他們雖然是罪人，但是作好事，歸榮耀給神。我們為他們歸榮耀給神！就是我們為他們所作的那些好事歸榮耀給神。因為他們不可能為了他們作的好事歸榮耀給神的。假如他這樣作，他已經開始信主了。所以，非基督徒作好事，是意料中的事，是羅馬書第二章告訴我們的。我們不要因為非基督徒作好事就被他們嚇倒了，然後就不懂得怎麼傳福音了！他們這麼好哎，我們教會又這麼差！這個本來就是這樣子嘛！好了，不過，我們下面有一句話。我們看這段經文，請翻到p. 7 ，2：14，我們一直讀完v. 16

Rom 2:14-16
(14)   沒有律法的外邦人若順著本性行律法上的事，他們雖然沒有律法，自己就是自己的律法。

(15)   這是顯出律法的功用刻在他們心裡，他們是非之心同作見證，並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非。

(16)   就在上帝藉耶穌基督審判人隱秘事的日子，照著我的福音所言。

v. 14-15告訴我們，他們的心裡面和他們的行為表現有律法的功用，就是說他們多多少少知道什麼是對的，什麼是錯的。

v. 15，他們是非之心同作見證。

是非之心，可以說是良心，或者說，一個人自己審判自己。

並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非， 一直到耶穌基督審判人的日子，
v. 15的意思，就是一個非基督徒不可能有得救的確據的，一個非基督徒不可能每一秒鐘都說，我對得起良心，我在上帝面前是好人。他的是非之心，就是他的良心，或告訴他“是，或告訴他“非”；或告訴他“你是好人”，或告訴他“你是壞人”；或告訴他上帝接納你，或告訴他上帝不接納你；或告訴他“你對得住良心”，或告訴他“你對不住良心” 。非基督徒的良心一定是這樣子的。為什麼呢﹖因為非基督徒的良心，沒有校準、沒有按照神的律法、神的啟示，好像radio 一樣，沒有對准神的頻率，因此，他不可能作出正確的判斷的。

非基督徒有良心，良心不是完全無誤的，因為他沒有耶穌基督。

現在我們先來說良心正常的狀況應該是怎麼樣的（P. 13.）

一個正常的良心，就是一個清潔的良心。什麼是良心呢？良心不是聖靈，聖靈不是良心。所以，良心嚴格來說，不是上帝的聲音，雖然嚴家其還有很多中國知識分子這樣想。我們可以說，良心是上帝聲音的助手，上帝的聲音就是祂的普遍啟示，加上聖經的啟示，加上當一個人聽到福音的時候，聖靈的催逼。那，良心是什麼呢﹖良心是上帝這麼多種聲音的助手，因為良心是人的理性作出道德的判斷，這是清教徒對良心的定義，就是自己跟自己講話，人的理性作出判斷。昨天我作這件事情是錯的，這是我自己跟自己講話，這就是良心。良心是神所賜的，是個助手，幫助我們聽神的話。神要我們遵行祂的律法，所以，神的旨意是要人有一個清潔的良心。

清潔的良心有兩個特點：一、知道自己的罪得赦免；二、知道上帝不斷地改造我、效法祂。

用我們基督徒的術語來說，就是justification and sanctification，稱義和成聖，這就是一個人良心正確的狀態。一個清潔的良心，就是知道罪得赦免，然後，不斷地學習成為聖潔。但是，因為非基督徒的良心不以上帝的律法為準則，所以是不可靠的。良心是需要學習的，基督徒的良心也需要學習：聽聖靈、聽聖經。

非基督徒呢，他不向上帝學習，所以，當他對得起自己的良心的時候，還不表示他對得住上帝，因為他沒有用上帝的律法作他良心的準則；但是他對不住良心的時候，也違背神的旨意，因為神要人有清潔的良心。所以，一個非基督徒對得住良心也不對，對不住良心也不對！所以，要快快信耶穌才對！好好回去想想這些要點。這些是十七世紀英國清教徒的智慧。我用幾句話來綜納了。好好地去思想一下。所以，非基督徒，他不可能用良心來跟自己說，你是得救的、稱義的、無罪的。

最後一點，p. 11，2：16，就是神的審判都在耶穌基督的權柄之下。太7：21-23，25：31-33，約5：22，林後5：10，還有一節沒有列出來，是最明顯的，太28：18-19

Mat 28:18-19
(18)   耶穌進前來，對他們說：「天上地下所有的權柄都賜給我了。

(19)   所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗（或作：給他們施洗，歸於父、子、聖靈的名）。

天上地下所有的權柄都賜給我了，這是復活的基督自己說的。

所以，所有的審判都由耶穌基督來執行，這是合理的、公道的，因為是父神把這個權柄交給祂的。休息之後，我們繼續討論這個問題。

4/17 下半堂

228 Hiding in Thee
43 Day is Dying in the West
Music: “Chautauqua” 。

這首詩歌在《聖詩》第一版1936年就有的。這首詩歌從英文翻成中文的時候，大概是燕京大學的一些教授翻譯的。當時普天頌讚，也可以說，不單是中華基督教的一個里程碑，也可以說是普世教會聖詩歷史的一個里程碑。就是說，把歷代好的詩歌，不同傳統的，古代的、路德宗的、長老會的、聖公會的、獨立教會的、衛理公會的，都集合在這本詩歌本裡面。

這本詩歌本經過兩次修訂，一次是1976，一次是最近。我還是懷念1936那個版本，也就是1976之前出版的。很感謝福音派的詩歌本，都會把這種古舊的詩歌，放在當代詩歌本裡面。首先，要坐得直，深呼吸。第二，要anticipate，一個句子很長很長。長跟慢不等於悶。

句子可以很長，唱得不很大聲，但是滿有 passion，這種歌就是這種的歌。

Chautauqua是這首歌的曲的名字（tune name）。這很可能是紀念紐約州上州（Upstate New York）一個所謂夏令營的地方。今天我們說夏令會，當時他們的夏令營，真的是搭一個帳幕的。後來他們懶惰了，我去過一些，是半個帳幕，後面一半廁所和廚房都已經蓋好了。每次你去就搭前面的“客廳” 和“臥房”就好了。Chautauqua是這種奮興培靈夏令營後來世俗化，變成一個以藝術為主的退休聖地。很可能這首詩歌是作曲者在那裡受到靈感所寫出來的。這跟我們華人去夏令會一樣，是個傳統。有沒有人見過這種半帳幕、半房子的？New Jersey  有一些。你知道我在講什麼嗎﹖
基督教歷史上有幾次的復興，除了天主教的不算。第一次是宗教改革；第二次是清教徒；第三次是大覺醒（great awakening），或者說是衛斯理時期的復興。那個復興有兩批領袖，一批是改革宗的，Jonathan Edwards，愛得華滋，George Whitefield. 另外一批是衛理宗的，就是John Wesley和Charles Wesley。而衛斯理弟兄留下來的傳統，當然其一就是他的宗派，衛理公會（Methodist Church），香港又叫循道會。因為英國派去中國的宣教士把Methodist翻成循道，美國派去中國的宣教士把他們的母會翻成衛理公會。

衛理公會又分美以美會，和監理會，這些是更古舊的名字。這些都不是John Wesley的用意，他本來不是要創立一個宗派，是鼓勵人更深地愛主。衛斯理的復興到了19世紀的美國，有第二代、第三代、第四代。一個復興的火怎麼傳下去呢﹖改革宗的復興，特別是清教徒和大覺醒，怎麼把這個火繼續燒下去呢﹖就是神學教育，開新的神學院，好叫牧師們又敬虔，又有學問，就是聖經的學問、真理的學問。衛斯理傳統，留下來的傳統叫Camp Meeting，就是我們所謂的夏令營。我想，我們今天在培靈佈道會要人舉手，很多的動作，都可以追溯到19世紀的。Camp Meeting就是基督徒聚集在一起。

我看過New Jersey的Camp Meeting的地方，比方說，那個城叫Asbury Park， Asbury就是約翰衛斯理的繼承人。很不幸地，Asbury 這個城市已經是一個賭博的地方。但是有一個小小的角落，one square mile，沒有酒吧，那個城市是dry的，沒有酒吧的，那裡面有當時Camp Meeting 用的禮堂。用木頭蓋的，可以坐一千人。所以，我們可以想像，19世紀的衛斯理傳統的夏令奮興會，很可能是一千到幾千人參加的。因為Moody先生的教會，英國司布真的教會，都是19世紀的，都是一千以上的人的。當時沒有汽車，沒有Holiday Inn，他們都是騎馬的，或者是坐馬車到一個地方。那裡有一個1000人的禮堂，半露天的，有屋頂，沒有牆。好像一個大亭子這樣。然後呢，基督徒家庭就自己蓋帳篷。所以，一個地方有很多很多的帳幕。我說，他們後來懶惰了，就發明這種，可能每一個家庭買一塊小地，把房子後面的一半（廚房和洗手間）蓋起來。每年夏天到的時候，就蓋前面的，作帳幕。但是，每一次的復興運動都會衰退的。Chautauqua到我認識它的時候，已經是一個很世俗的、高尚文化人士的度假地，就是夏天去度假的。

我的博士論文研究幾個人物，其中一個人是燕京大學趙紫宸教授。他在他的作品中寫了很多文章，其中一篇是講Chautaoqua，他也去過那個地方。

這些跟你我有什麼關係？一個感情上的高潮很寶貴，但是會成為過去，佈道會很多人參加，也會成為過去。一個復興運動怎麼維持下去？唯有地方的教會剛強起來。怎麼剛強起來呢﹖牧師傳道人要熟聖經，要傳聖經，要傳聖經裡面的道理，就是悔改、回到十字架面前。牧師也要面對當時時代的弊病來講道。二、教會要剛強的話，除了要有宣講真理的牧師以外，除了要有虔誠又有學問的牧師以外，就是要有虔誠，又有學問的平信徒。

所以你們在這裡讀羅馬書，參加平信徒神學講座，不是偶然的，這些都有歷史淵源。

因為一個真正的復興臨到的時候，我說是真正的復興哦，不是一個大型聚會，因為復興是不可以用人的方法製造的，你可以計劃一個復興大會、奮興大會，但是你絕對不可能製造一個復興。什麼叫復興呢﹖真正的復興是聖靈按照祂的旨意臨到基督的教會。就是特別以大能降臨。當然，聖靈住在每一個基督徒的心中。但是，神按照祂的美意，有的時候使聖靈的大能降臨。這個不是人可以計劃或製造的。

19世紀的所謂奮興聚會，就是用了人的方法，向很多人佈道，喊得很大聲。後來到了廿世紀，又用電臺、電視，今天還用internet。我不是反對用大眾媒體，我也用，我也有website，也登廣告請你們來參加講座。問題是用媒體的時候，不能夠歪曲真理，更不能操縱人的感情。很不幸地，華人教會對這個早一代的復興，非常地陌生。我們一聽到復興的時候，就想到很多人信主、大型聚會，向外的。因為我們今天對傳福音想得比較多，對內部的強化教會想得比較少。

好，我們假如去研究過去的復興，第一就是宗教改革，包括馬丁路德、加爾文，還有其他地方的。二、我們一定要研究英國的清教徒，和美國的清教徒，這是第二次復興；第三次，大覺醒。還有一些比較小的，比方說Wales威爾斯的復興。不止一次的，有18世紀的，廿世紀初的。中國也有的，在山東。

這些復興有一些共同點，和和大型佈道聚會是不一樣的，它的特點是教會內部的基督徒悔改認罪。這個不是要製造復興，就是很誠懇地有一個悔改的運動。愛德華滋所牧養的教會，1734年開始復興。為什麼﹖一批teenager開始認罪悔改。1734年，愛得華滋講道，很沉悶的，mono-tone，當他講那一篇道的時候，Sinners in the Hands of an Angry God，罪人就好像在一個很熱的鍋上的螞蟻在那裡爬。下面的人，就痛哭流淚認罪悔改。這是我剛才說的那個teenagers的悔改，另外一次的事件，然後復興就蔓延了，意思就是有更多的聚會裡，基督徒認罪悔改。中間還有一次全盛期，那個時候就是George Whitefield到美洲講道的1740-1741。他講道大聲到一個地步，可以在戶外向兩萬人講道。因為美洲的聖公會不讓他進教會，他是被關在門外的。Benjamin Franklin不是基督徒，他不是總統，但是他很好奇，他要去量一量Whitefield的聲音有多大，帶著測量的儀器去聽道的。

Whitefield講道就從Boston，Massachusetts, 一直講到Atlantis，Georgia, 就是說，所有的美洲殖民地都有悔改、有認罪。好了，這麼多人認罪悔改，弟兄姊妹火熱起來了，下一步要作什麼呢？很明顯的就是神學院的設立。
哈佛大學已經新派了，哈佛是1636成立的，耶魯是1701，1730年代，普林斯頓大學成立了；我的母校Pennsylvania U，1741。你假如要去看看New England跟東岸所謂最有名、最貴族的大學，就是後來都世俗化了，有50間是跟這個復興有關的，其實後來Moody那種、另外一種的復興運動，性質很不一樣。但是也留下了Bible college。
所以，基督徒火熱了，一定要在神的真理、話語上扎根。神學教育沒有取代品的！17世紀的小孩子，他們讀什麼﹖我們這裡有一本免費的信仰告白，請你讀，但願你讀，一定讀得懂的！It just takes time。小孩子是讀威敏斯特小要理問答。他們在小學裡要背要理問答的。第一條：What is the chief end of man? Man’s chief end is to glorify God and to enjoy him forever。到了第八十多條的時候，What is repentance unto life? 悔改就是一個罪人，真的了解到他的靈魂可憐的狀況，也了解到神在基督裡面憐憫的恩典，當他了解的時候，他就來到神的面前，悔轉，加上一個決志，從今以後過一個新的順服的生活。剛才我作的是一個意譯（paraphrase），光是悔改，就有好幾個要點，信心有好幾個要點。
剛才我們讀羅馬書第二章，讀到律法，大要理問答有五六條，光是解釋為什麼神賜律法。順便提一提，當時的教會，好多時候，每個星期都讀十誡（主日崇拜的時候）。讀完之後，有一段認罪悔改的時間；然後，還有一段時間，用聖經的道理，宣告我們罪得赦免。這跟天主教神父宣告罪得赦免不一樣，乃是整個教會承認在基督的寶血裡，我們得到赦免。

這跟我們羅馬書有什麼關係呢﹖福音的壞消息是什麼﹖人阻擋真理，良心都靠不住。良心惟有回到神的律法面前才靠得住。當我們面對律法的時候，律法使人知罪，所以，悔改是整個教會和每個信徒常常要有的操練。今天教會在這方面的教導或操練是太過薄弱了！那你說，這樣會不會給人很低、很弱的自尊心呢﹖剛好相反，當人回到基督十字架面前的時候，知道憑著基督的寶血，罪得赦免，所發出來的一股力量，是怎麼樣的一股力量呢﹖清潔的良心，喜樂平安，不是憑感覺的喜樂平安哦！在患難中也有喜樂！然後知道我的目標就是服事主。所以，罪得赦免所發出來的力量，就是教會需要的力量，讓教會高舉基督。剛才我們從唱一首詩歌講到這麼多，為什麼﹖因為我們一定要了解真復興和膚淺的復興之間的不同。

或者我這樣問好了，你心靈的深處，身為基督徒，追求什麼﹖追求真復興嗎﹖還是說感情上一些的舒服﹖音樂好聽﹖不論是當代的音樂還是古典的音樂。或者講員動聽？或者看一些名人的見證？或者很舒服、很平安，沒有問題，沒有疾病？今天耶穌基督的門徒，就是基督徒哦，好像我們這麼舒服的，是少……數。大部份今天在世界上的基督徒，是貧窮的，至少不像我們這麼舒服。在非洲，中國大陸的農村、南韓的鄉村，印尼，南美洲，很多。我們這麼舒服的基督徒是耶穌基督的教會裡面，福音派的教會裡面的少數。所以，福音照得最亮的地方，不是美國或加拿大，意思就是說，有很多很多火熱的基督徒的地方，首先一定不是美國。
我們這裡國際神學院有一些非洲的學生，很多是靈恩派的牧師，肯亞是82%基督徒。假如你說有一半的信仰是不純正的，41%還是很多；你說還要減半，21%還是比中國多了三倍！中國是6-7%，已經很多了，8千萬！福音照得亮的地方，不只是用人數來算。但願你可以跟我去東南亞、第三世界，看基督徒怎麼渴慕真理。然後回來後，你的心就不一樣了。
我們禱告結束：天父，我們謝謝你，因為你恩典和憐憫的緣故，我們才有機會來服事你、為你而活。求主幫助我們，把握我們生命的機會來服事你，來到你的話語前面，成為一個有根有基的基督徒，也懂得什麼時候要作我們應該作的事情，什麼時候我們可以刪掉一些我們不須要作的事情。也求主常常給我們省察我們心靈深處最渴慕的，我們所追求的是什麼，或者是誰。謝謝主，願你的平安，與我們同在，在這個禮拜為你發光。奉主耶穌基督的聖名求。阿門。
04/24/05  1：18-3：20； 3：21-23（慕理）
22首 How Great Thou Art

13首 The God of Abraham Praise
442 首 Rock of Ages, Cleft for Me
天父，謝謝您給我們今天晚上一起來享受這個豐盛的筵席。求主祝福，你自己的聖靈引導，打開我們的心眼，看到你自己話語的奇妙，叫我們一生受用，能幫助別人，也能讓自己得到益處。今天晚上求主祝福林牧師和林牧師的口，使他所講的都是從你而來。聽我們禱告，奉主的名求。阿門。

我們查攷羅馬書到了第二章中間，就是我們講義的p. 12。

從1：18開始，到3：20，保羅在講論四種不同的世人：

第一種人，1：18-32，全人類都阻擋真理，因為他們阻擋真理，所以他們的理性、他們的價值觀都歪曲了。

第二種人，在第二章開始那幾節，就是說他們論斷別人的罪，但是自己也犯同樣的罪。

第三種人，特別在2：12-16，就是那些沒有律法的外邦人。我們上次說，這些沒有律法的人，他們就不按照律法而滅亡，中文的翻譯是“也必不按律法滅亡”。他的意思不是說他們一定不會按照律法滅亡，不是這個意思。乃是說，他們在沒有律法、不按照律法這個情形之下，他們必定滅亡。他們的良心會控告自己，也有的時候稱自己為義，反正沒有一個非基督徒有得救的確據的。聖經說他們“或以為是、或以為非”。任何非基督徒要嘗試從神的審判下出來，都會失敗的。或者說任何解經的理論，嘗試說那些沒有聽過福音的也能得救，這種的解釋都沒有聖經的支持。不少福音派的牧師和基督徒有這種想法，就是他們說，世人有一種籠統的、模糊的神明觀念啊！神也會按照他們的行為審判他們啊！在這方面的理論講得最透徹的是 Clark Pinnock。他認為神是愛，神為這些人有另外的救法的。而在實際上講出來的，就有葛培理博士，1997, 6, 1他在 Robert Schuller的節目上，就是這樣說的（http://www.cuttingedge.org/news/n1141.cfm）。他說，將來耶穌基督的身體，就是教會，有很多來自不同宗教背景的，他們沒有聽過福音，但是神會按照他的行為審判他們、接納他們。Robert Schuller聽了之後非常的驚訝，所以再問一次你是不是這樣說。然後Billy Graham說，是的，我就是這樣說。Robert Schuller在這個時候就非常高興。因為Robert Schuller是一位普救論者，Robert Schuller相信全人類都已經得救的，人只不過不知道他已經得救了。所以 Schuller就說，啊，There is a wideness in God’s mercy，神的憐憫很寬闊啊！Billy Graham就說，There is. There definitely is，是的，就是那麼寬闊。這種想法不只是 Billy Graham 一個人。

首先我們要搞清楚，人類是不是只有一種模糊的神明觀念？事實上不是的。人類有的，是清楚的神的啟示，然後人類壓抑、阻擋了這個啟示。所以，人不是在一個中立、籠統的、模糊的境界，不是！人知道神，卻不要，所以不知道神。所以，人的良心就有的時候會控告自己，有的時候稱自己為義。這是第三種人。

最後，是第四種人，來到p. 12，就是2：11-29，猶太人。他們有兩個特權：上帝的律法和割禮。上帝的律法就是上帝自己所啟示的，猶太人是先得到上帝律法的啟示。還有，他們有割禮這個記號。割禮是什麼呢﹖到了4：11，保羅告訴我們，割禮是一個記號（sign），同時是一個印證（seal）。印證就好像圖章。是什麼東西的記號、印證呢﹖就是因信稱義，或者簡單地說是恩典的記號，就是上帝稱罪人為義這個恩典的記號。

神向亞伯拉罕保證了、應許了祂的恩典。割禮是這個恩典、或這個應許的記號和保證。神是不變的，神向祂的選民說話。430年之後，在摩西時期就賜下律法；在亞伯拉罕時期，先賜下應許，而神話語的內容就是祂的救恩。割禮是這個救恩、恩典的記號和印證。神是不變的，是祂單方面設立了這個關係。亞伯拉罕時期，這個關係特別是以應許顯明的。到了摩西時期，這個關係特別用立約或律法顯明出來，但是從亞伯拉罕到摩西，神與以色列人的關係是一樣的。割禮就是這個一樣的、這個恩典的記號和印記。

神的計劃是不變的，但是保羅說，猶太人犯了摩西的律法，v. 25-27，所以他們的割禮就算不得割禮，就是說這個割禮對他們就沒有意義，這個割禮就對他們沒有功效。那，你問這個割禮有什麼功效呢？既然只是一個記號，有什麼功效？我們基督徒不能說，“只是”一個記號的，既然是神所賜的記號，就有它的意義。

我再說，神的救法是不變的，神的救法是完全本乎祂的恩典。神在亞伯拉罕時期應許了祂的恩典。神在摩西時期，透過律法也啟示祂的恩典，但是沒有人能遵守祂的律法，所以人需要認罪、獻祭。割禮是這個恩典的記號。

在新約時期，最明顯的記號，有兩個，就是洗禮和聖餐。你看，這個記號是表徵或象徵神的恩典。神的恩典是實體（reality），割禮或洗禮是這個實體的記號。

再來。恩典是那個實體（reality）、實實在在的東西，割禮和洗禮是這個恩典的記號。聖餐也是。耶穌基督的身體和寶血是實體，餅和杯是這個實體的記號。實體和記號之間的關係是什麼呢﹖羅馬書4：11告訴我們，就是記號和印記，意思就是說，這個儀式不是毫無意義的。不是可以隨便有、隨便沒有的，記號和實體之間有很重要的關係。我用英文說一次：There is a relationship between the sign and the thing signified。就是這個記號（sign），和這個記號所代表的（the thing signified）。記號是餅，實體是基督的身體；記號是杯，實體是耶穌基督的血；記號是割禮，實體是神藉著祂的恩典，揀選、拯救亞伯拉罕和他的後裔。所以，實體和記號之間的關係不是隨便的。在創世記17章，當神說我要設立割禮的時候，他說這個割禮就是我的約。同樣的，到了新約時期，耶穌說，這個餅就是我的身體，這個杯就是我的血。當然我們知道這個杯不是耶穌基督的血，就是說這個杯裡面的葡萄汁，不是耶穌基督身上所流的血。但是，耶穌說，這“是”我的血。這個“是”字很重要的。我們不同意羅馬天主教，這個杯裡面的葡萄汁變成基督的血。但是說了這麼多，還沒有把事情說完。就是說，若說這只是儀式“而已”，事情還沒有說完的。

上帝稱割禮為“約”，基督稱餅為“我的身體”，就表示這兩者之間有很重要的關係，是神設立的。猶太人犯了罪，干犯了律法，所以這個很重要的儀式、這個很重要的記號、這個很重要的印記，所發出的功效就廢除了。什麼功效？就是神保證說，你是屬於我的！神的應許、神的保證，人經歷到神的應許、神的保證，這個應許就沒有了。所以，誰是真正的猶太人呢﹖誰是一個真正受割禮的人呢？就是遵行律法的人。這就是2：17-29的重點。

我們再重複一次。

1：18-32：全人類都阻擋真理，還鼓勵別人犯罪。

2；1-11，有人犯罪，論斷別人犯罪，自己也犯同樣的罪。

第三種人，外邦人沒有律法，自己就是自己的律法，但是他們自我判斷的結果，是不可能有得救的確據的。

第四種是猶太人，2：17-29，雖然有律法、雖然有割禮，這些東西都是好的哦，割禮是好的（4：11），律法是好的（3：1-2），但是因為他們沒有真正的信心和順服，所以這些聖言、神的話和記號，對他們沒有發出應發出的功效。因此保羅作出了結論，就是3：1-20（p.15），結果是什麼呢？我們一起讀Rom 3:9-10，讀完之後讀v. 19，20。

(9)   這卻怎麼樣呢？我們比他們強嗎？決不是的！因我們已經證明：猶太人和希利尼人都在罪惡之下。

(10)   就如經上所記：沒有義人，連一個也沒有。

Rom 3:19-20 
(19)   我們曉得律法上的話都是對律法以下之人說的，好塞住各人的口，叫普世的人都伏在上帝審判之下。

(20)   所以凡有血氣的，沒有一個因行律法能在上帝面前稱義，因為律法本是叫人知罪。

所以，保羅作出一個總結論，3：9、10、19、20，就是眾人都是在律法之下，在罪之中。沒有一個人是例外的，除了耶穌基督以外。

我停一下，有什麼問題嗎？

我們講過神在人心中的啟示（第一章），我們講過外邦人的良心自己責備自己，不可能有得救的確據，我們講過猶太人有律法、有割禮，這些都很重要，但是它們發不出功效，總而言之，全人類都在罪中。

我想，一定有些問題的。或者我這樣問好了，你是這樣相信的嗎？你是不是相信全人類都在罪中？沒有義人，一個也沒有？包括那些沒有聽過福音的？你真的這樣相信嘛？還是說，不是啦！有人有一些籠統的、模糊的神明的觀念？

Q：真的沒有機會聽到福音的人，神怎麼樣審判他們？

A：2：1-11，你記得我們上次說，人類墮落之前、人類墮落之後，在這兩段時間，也就是說整個人類的歷史，墮落前、墮落後，神審判人類的標準從來沒有變過。什麼標準呢？就是完全地遵行祂的話、祂的律法。創世記第一二章是如此，創世記第三章一直到世界的末了是如此，馬太福音開始也是如此；耶穌說，你們要完全，好像你們的天父一樣完全。所以，沒有聽過福音的人，第一、他們不是不認識神的，是認識神而不要神；第二、上帝用這個完全順服的標準來審判人類。你記得嗎？上帝不是按照他有沒有聽到福音的標準來審判他。因為有些人有機會聽到福音，有些人沒有機會聽到福音。但是，事實上全人類心靈的深處都知道神，不是我說的，是聖經說的。所以，我們第一次花這麼多時間，講1：18、19、20節。上次我們又花這麼多時間講第二章，也講得蠻慢的，就是說，神按照人的行為來審判。結果是什麼呢？全人類都考零分，所以神從3：21，賜下一個恩典的福音，是沒有一個人配領受的。這是全人類考零分這個大前提之下，全人類考零分，滅亡是公道的。神從全人類下地獄這個大前提之下，救一個人呢，假如只救一個人的話，祂就作了一個虧本生意，叫做“恩典”，是莫大的恩典。好，神在全人類考零分的這個情況，沒有律法的，他們的良心也責備他們；有律法的，自己犯罪又論斷別人。所以，人按照人的行為審判，這也是到了末日的時候，神審判的標準（2：16）。

我知道這個對羅馬書第二章的解釋，不是每個人都歡迎聽到的。這種不受歡迎的情況，特別在過去廿年。四十年前，我的少年期，比較少人問這個問題，比較少人認為，哦，神不公道。因為那個時代，罪和恩典講得比較清楚。今天，福音派的教會，不論是華人或外國人，有一點把神的愛，講得過份的膨脹，結果沒有講神的聖潔。所以，我們基督徒，包括傳道人，很自然就想，唉，沒有機會，不公平哦！那，這個問題，兩千年來都有人問的。但是，我察覺到，目前的文化空氣裡面，這種問題愈來愈普遍。因為我們首先不接受羅馬書1：18的說法，或者比較少傳道人講。所以比較少信徒好好地思想和領受。所以，這個神應該按照機會（聽福音的機會）來審判人這個原則，就不知不覺地散播在信徒的心中了。但是羅馬書第二章明明地說，神審判人不是按照機會，他說，不是聽律法的人稱義，是行律法的。所以神審判的標準很清楚地顯明在羅馬書。

我們可以再問。你的問題是很有代表性的。不要因為我給你一個相反的論調而不再問。

Q：嬰孩沒有機會聽到福音，那神怎麼樣審判他們呢？

A：我先給你短的答案，然後再給你長的答案。短的答案是I don’t know。

現在講長的答案：沒有一個嬰孩和他的父母親，可以說，這個嬰孩很可愛，所以神應該拯救他，因為他沒有犯過罪，他也不知道是非。我沒有看到聖經是這樣看嬰孩的。事實上，我們不可以說，神啊，看我們南加州的嬰孩多麼的可愛！

羅馬書3：9-20，是包括全人類的，包括嬰孩。不過，在這裡附帶一點，就是說，基督徒生的小孩，林前7：14-15說，如今你們的孩子聖潔了。什麼叫聖潔呢﹖耶穌基督在地上的時候也把小孩抱起來，給他們祝福，說：天國裡面的人就像這些孩子。耶穌給了什麼祝福﹖是說，啊，你很漂亮哦！還是說，你現在已經得救了﹖肯定比漂亮多一點，比得救少一點，more than cute and less than saved。同樣的，林前第七章，小孩子，雖然父母親只有一個是基督徒，聖經說，如今他們是聖潔的。什麼叫聖潔呢？比漂亮更多，比得救少一點。那是什麼東西啊？回到亞伯拉罕，神說，我和你和你的後裔立約，然後神賜下割禮，作為這個恩典或應許的記號，也作為這個恩典或應許的印證。所以，基督徒生下來的嬰孩，在神的約裡面，或者說在神的教會裡面，或者說在神的國度裡面，至少我們可以說，是在聽得到福音的範圍裡面，在聖靈感動的大範圍裡面，我不敢說每一個基督徒的嬰孩死了之後，馬上上天堂。那，我怎麼安慰這些父母親呢﹖改革宗一般的說法是， God is good，神是良善的。我們不可能從聖經裡面找出很清楚的證據，說這些嬰孩都得到永生，聖經沒有說外邦人沒有聽到福音也能得永生。聖經沒有說嬰孩死了，不能分辨善惡的，也能得永生。所以最安全的答案是我不知道。但是我知道信徒的小孩在神面前有特別的地位。剛才我花了一點時間講律法和割禮，這樣子來解釋好了。我說，神在人類之中畫了兩個圓圈。一個是用墨水畫的，一個是用橘子水畫的，就是看不見的。                 
恩典之约
教会之约（有形教会）
用橘子水畫的是什麼呢？就是所有真正被祂揀選、預定的人，但是我們不知道是誰。

但是，神又在地上畫了一個用墨水畫的圓圈，在舊約就是以色列民族、新約教會。這些人在一個有形的教會裡面。

下面我要講一句話，可能不是每一個教會都能接受，可能你也沒有想過的。在這個墨水的圈子裡面，在這個有形的教會裡面，基督徒生下來的小孩，是這個圈子裡面的成員。我知道很多教會不能接受這一點，我沒有說這些嬰孩得救了，我甚至不會說這些嬰孩可以領聖餐。但是這個嬰孩是在這個黑墨水的圈子裡面的，他們從生下來就得到一種恩典，是非基督徒的兒女沒有的，就是聖靈的感動和福音的宣講。所以他們是在那個黑墨水的圈子裡面。他們在那個橘子水的圈裡面嗎？I don’t know，但是神知道。

Q：我聽說過這麼個故事說，慈僖下命令，基督徒格殺勿論。電報打到南京時，電報員雖然不是基督徒，但是一想，格殺勿論太殘忍，所以就改成基督徒一律保護。所以江南的基督徒就沒有被殺害。江南基督徒就說，永生的神必以永生報答這兩個電報員。這句話對不對？

A：這兩個人把慈僖太后的命令改了，所以在1900年代，江南的基督徒沒有被殺，永生的神是不是就賜永生給他們呢？我再舉一個比較近代的例子。1989年6月4號之後，海外的華人牧師們，在開追思禮貌的時候，我聽到好幾位都這樣說，神啊，接納他們的靈魂，使他們得到永遠的安息。這個是廣泛地指廣場上去世的學生們。很多時候，當一些比較強烈的悲傷臨到我們的時候，我們感覺到這些人是所謂“無辜”死的，我們就會有一種同情心，就說，神啊，求你讓他們進入你的天國，所以我們就好像道教的道士一樣，把他們送進天堂。或者好像天主教徒一樣，唱起“安魂曲”來，把他們送到天堂，或者至少把他們送到煉獄。這些都沒有聖經根據的，我們至少說我們完全不知道。但是按照聖經明明的啟示，上帝沒有提供這種的可能。我再說，公道不公道的問題，看你的底限是什麼。

傳福音用羅馬書，不可以從3：21開始講的，要從1：18或1：16開始講。不然我們就自然有一種觀念，就是我們都很可愛，神很可惡，不公道，因為神應該按照人有沒有機會來審判人，神也應該看人也行了一點善事啊！1900的電報局局員，1989年的學生，他們不是為人類作了一些事情嗎﹖記得嗎，我們上次說過，非基督徒作善事，我們不需要驚訝，這些事情會發生的，我們也應該為他們所作的善事，歸榮耀給神，因為作這些善事的能力是出於神。所以我們要歸榮耀給神，否則他們也不會歸榮耀給神。慈濟籌款濟貧，他們不會把榮耀歸給耶和華的。但是，客觀來說，他們作了一些事情，造福人群，善的來源是來自耶和華。但是嚴格來說，什麼叫善事？我現在給各位一個三角形的圖，在不同的課程都會提到的。

                            目標與處境


                   心態               準則 

我先講這個三角形的左邊，叫做準則。什麼是善事？合乎神的準則、合乎神的話語，是聖經說什麼，我們去做。聖經禁止的，我們不做。聖經鼓勵的我們追求，聖經警告的我們避免，這叫準則。

右手邊的角落，叫心態。什麼意思呢？光按照聖經的規矩去做還不夠。還有存信心、愛心、順服的心，敬畏耶和華的心，討神喜悅的心。

上面這個角落叫做目標和處境（contex），目標是歸榮耀給神。什麼叫處境呢？就是說，一個人作一件事，那個“客觀”的處境，就是說，他實實在在活在什麼樣的宇宙裡面？一個慈濟的籌款，他們實實在在活在怎麼樣的一個宇宙中籌款呢？這就是上面那個角的意思。這個問題的答案是，他們所活在的宇宙，是耶穌是主。天上、地下所有的事情，在耶穌基督裡同歸於一。但問題是他們有沒有把榮耀歸給耶穌基督﹖所以，一個基督徒要遵神的旨意來生活，首先承認耶穌是主，然後按照聖經的原則去做，還要存敬畏耶和華、信靠祂、順服祂的心。所以，按照這三個標準來看，沒有一個非基督徒可能及格的。基督徒呢﹖靠自己也不可能及格的，都完全靠神的恩典。但是神的標準有這三方面。

好，我們把這長長的一段結束。P .16，保羅在這裡問兩個問題，人的不義若發動神的義，那麼神在不義的人身上顯明祂的憤怒，豈不是很不公道嗎﹖答覆是，上帝必然審判，祂的審判一定是公道的。

第二個問題，神若接受人的不義，發動祂的憐憫，那祂不是應該很歡迎我們犯更很多的罪嗎？答覆是，這種結論是荒謬的。保羅在跟他想像中的一個人辯論：犯罪的是我們，聖潔公義的是神。那，你會說，有人會這樣回答，廣東話說，都是你講的啦！好的都是歸神，壞的都是歸我們。事實上不是如此嗎﹖你想要怎麼樣？你想要神說，唉，那麼這些人很可愛，是嗎？你懂我的意思嗎？我們很多時候，我們沒有考慮到我們自己心目中那個底限是什麼。所以，羅馬書1：18-3：20，神寫下來是有祂的目的的。這樣子，3：21開始的福音就顯得非常偉大。

（p. 17）現在讓我處理兩個問題。

第一個問題，律或律法，這個字，在羅馬書至少有三種用法。

第二個問題，舊約的律法、神啟示的律法有三種功用。

先解釋一下，律或律法（Law）這個字，有三種用法。

1、 “律”這個字就是“原則”的意思。

比方說，屬血氣的“律”，聖靈賜生命的“律”，我覺得我裡面有一個“律”，我覺得我裡面有另外一個“律”。這種用法，律和律法是同一個字。“我覺得我裡面有一個律”，這句話裡面沒有說明這個律是好的還是不好的。保羅說，我覺得我的生命裡有一個控制我、掌管我的原則。所以，這種用法是中性（neutral）的，這種地方，“律”就是指原則。

2、 第二種的用法，“律法”，比方說，有“律法和先知”作見證，就是下面3：21要說的。這裡所講的律法，是神所啟示的律法。狹義來說，可以說是十誡，廣一點是摩西五經，再廣一點，整本舊約。當律法這個詞，是在這第二種方法被使用的時候，它是指神的話、神所啟示的律法。你會發現，保羅從來不批評、指責律法的。保羅是新約的作者之一，他寫了新約一半的書卷，他不可能批判舊約的！怎麼可能聖靈自己打自己嘴巴！所以，當“律法”是指舊約的時候，保羅從來不指責的。

“律法”還有第三種的用法。這裡是指一種人為的、不合乎神心意的宗教，就是嘗試靠自己守律法而得救。有點像歷代的天主教徒，除了信耶穌基督以外，還要靠守一些教會的規條，守聖禮、去神父那裡告解，告解之後，要作補罪的功夫，很多時候是唸什麼經、什麼經，玫瑰經等等。所以，不論是天主教徒在補罪，或者大部份的猶太人曲解了律法，靠自己的行為，靠守律法，或者靠守天主教的聖禮，來嘗試討神的喜悅的話，這是與恩典相反的一種人為的宗教。羅馬書和加拉太書是最直接地批判這種人為的宗教的。等一下我們從3：21開始，就是講這點。這種靠律法的自己救自己的方法，靠律法的相反，就是藉著信心；

因為靠律法，歸根究底就是靠自己的行為，而靠行為的相反，就是靠神的恩典。靠神所應許的恩典，靠神恩典的應許，靠神大能的恩典的應許，或者說靠神大能應許的恩典。你說為什麼這麼囉唆？你好好地讀第四章，就知道我為什麼這麼囉唆。恩典、應許、上帝的大能，甚至乎使人復活的大能，就是我們信心的對象，亞伯拉罕所信的就是這個。他信神的恩典，神的恩典是神所保證、所應許的。這個恩典的應許哪裡來的？是從那位使死人復活的神那裡來的。這個大能的神恩典的應許，是我們所倚靠的。與這個完全相反的呢？就是靠行為。靠神的大能、恩典的應許，怎麼樣表達出來呢？乃是信心。靠自己的行為怎麼表達出來呢﹖就是靠守律法。我沒有說“守律法”哦，我說“靠守律法”。這個差很遠的喔！基督徒也要遵守神的律法的！但是不是為了得救，乃是表達我們蒙恩得救的感激的心。

好，現在我們講了律法這個字，有三種的用法。還有其他有關的一些詞句：

“律法的功用”，還有“律法使人知罪”；在其他的經文，有的時候你會感覺到有“律法的重擔”，“律法的審判”等等。律法是好的，因為我們是罪人，所以律法吩咐我們遵守的時候，就成為我們的重擔。律法吩咐我們去遵守，而我們去遵守的時候，律法的功用就發揮出來了。但是我們作不出來。所以，結果律法的功用是什麼呢？不是我們遵守就得永生，乃是我們知道律法，然後又作不到。結果我們知道自己的罪，而知道自己多麼需要耶穌基督。

下面我們來看p. 17。律法有三種功用。這跟剛才所講的不一樣。剛才我們講的是律法這個字，在羅馬書有三種的用法。第二種用法就是神所吩咐的誡命，以十誡為總綱。不過在創世記第一、二章已經開始有了。不過，不像十誡那麼清楚。就是說，神已經開始吩咐人了。神所吩咐的誡命有什麼功用呢﹖三種功用。

第一種功用是在《大要理問答》第95問。除了這個地方，你很少會看到這方面的解釋。

我們翻到p. 18. 第95問告訴我們，上帝的律法給全人類有什麼功用？

第95問：道德的律法對全人類有什麼用處？

答：道德的律法教導全人類認識上帝聖潔的本性和旨意，並且人類有義務遵行，按照這旨意生活。道德律也使人知罪，承認自己無能遵守，並承認自己本性被罪污染，心靈和生命都已墮落；叫人因察覺到自己的罪和可憐而謙卑，更加看見自己是多麼地需要基督，需要祂完全的順服。

所以，道德律第一種的功用，是對全人類的，叫人知道神的聖潔，知道自己的罪，知道自己無能。

道德律第二種的用途，是給還沒有重生的人。我們一起來讀：
第96問：道德的律法對沒有重生的人有什麼用處？

答：道德的律法對沒有重生的人大有用處，它喚醒人的良心，叫人逃避將要來臨的憤怒，催逼人來近基督。人若仍舊生活在罪中的話，道德的律法則叫人無可推諉，被神定罪。

所以，對非基督徒來說，律法喚醒人的良心，催逼人來近基督。我們可以說加3：24

Gal 3:24
(24)   這樣，律法是我們訓蒙的師傅，引我們到基督那裡，使我們因信稱義。

律法是訓蒙的師傅，就是我們的補習老師，催逼我們靠近耶穌基督。所以，在佈道會的時候，多講十誡，有很多好處，很少壞處。但是有人就會不舒服，要上洗手間了。我就說，你現在不舒服，我恭喜你，你聽懂了真理啦！以前沒有聽過，現在聽懂了。不過，請你忍耐一下，好消息在後頭。因為道德的律法是有這種功能的，叫人知罪。

今天教會常常傳一個沒有罪的福音，我的意思是說，今天教會所傳的福音信息裡面，很少講到罪，所以這個福音的好消息也不見得多麼的好，就跟參加同鄉會差不了多少。因為我們沒有把人的可憐、可怕的狀況講出來。所以，奇異恩典，不很奇異。神道德的律法是要喚醒人的良心的。
第三、道德的律法對重生的人有什麼好處呢？（第97問．道德的律法對重生的人有什麼特別的用處？）

是要叫我們信了耶穌之後，體驗到基督代表我們成全律法，忍受咒詛，我們是多麼受惠于祂。就是說，律法告訴我們，我們作不到，耶穌基督為我們作到了，因此我們應該順服律法來表示我們的感恩。

所以，這是律法三方面的功用。其實我們剛才已經讀過了，第三章，律法是叫人知罪。然後，第七章又講很多次，大概是v. 7-14。
下面我們要開始3：21那一大段了。還沒有開始之前，我要介紹幾本書，很抱歉都是英文的。中文的《羅馬人書釋要》，我們盼望這個學期結束前會運到。我們計劃，除了這五次課外，再加三次：5/1， 5/15，5/22，然後還有6/5，6/12。所以，我們會多加三堂，從五堂變成八堂。

這是一本經典之作，羅馬人書的釋義（The Epistle to the Romans），作者是John Murray（慕理）。今天我們會發給各位四頁中文翻譯，中英對照，給大家嘗一嘗，釋經嚴謹、信仰純正、態度敬虔，還有教義架構，四種揉合起來的釋經是怎麼一回事。這本來是在NIC（New International Commentary）裡面的，不曉得為什麼被拿出來了。可能福音派喜歡比較時髦的釋經趨向，所以，現在羅馬書那本，是Douglas Moo寫的。

但是很感謝出版社Eerdmans很有良心，不常常有良心的，因為這種大出版社，雖然是改革宗的平信徒作老闆，三大出版社都是改革宗作老闆，Eerdmans, Baker, Zondervann，Eerdmans也出天主教作者的書，就好像香港恩啟出版社也出天主教作者的書一樣。這本書太重要了，從一個系列被拔出來後，另外發行單行本。這是慕理的。

有一本比較容易讀的，就是John Stott的羅馬人書註釋。這本有中文翻譯，是The Bible Speaks Today的系列。John Stott寫得比較通俗一點，你能夠比較這兩個作者，你就會發現牛肉麵和牛肉乾的不同。兩個都是很好的牛肉作的，但是程度不一樣。
這裡有基本保羅研究的書。這本是Geerhadus Vos寫的保羅的末世論，Pauline Eschatology，我們星期四晚上的課程，很多內容都取材於它。Vos是廿世紀上半普林斯頓神學院的舊約教授。另外一位荷蘭的教授Ridderbos寫了這本Paul, An Outline of His Theology : Herman Ridderbos，只不過是500多頁而已，密密麻麻的。
我的老師Richard Gaffin，寫了這本Resurrection and Redemption: A Study in Paul's Soteriology
這本沒有中文版。但是他寫了另外一本書，有中文翻譯的，是我主編要找人翻譯的，廿年前，叫《聖靈降臨的剖析》。Gaffin的書就大量採用了Vos 和Ridderbos的內容。再過幾天你們會收到Gaffin這本書的引言部份的中文翻譯。

這些都是開胃菜。我只能用我所有的時間翻譯一點點，給大家知道大師的作品是怎麼一回事。不過，各位講義前面部份都代表了 Gaffin的思想了。

Ridderbos不只是保羅的專家，他也研究福音書，這本書叫神的國度的來臨，The Coming of the Kingdom，也只不過是500多頁而已。天國已經來了，還沒有來，這就是 Vos 和Ridderbos特別的貢獻。

有一本新書，有些基督徒知道，關於保羅的研究有一個運動叫New Perspectives，New Perspectives on Paul, by NT Wright 。我現在介紹的這本書是一位神學家對這種運動的批判。就是說，改革宗的圈子裡面終於有一本是評論最新最新的保羅解釋的問題。Justification And The New Perspectives On Paul: A Review And Response by GUY PRENTISS WATERS我翻開這個版權頁，作者是GUY PRENTISS WATERS，1975年出生。還有，這本書是他2003年演講的記錄，28歲，在 Mississippi 一個第一長老會演講，講完之後，大家馬上說，快快寫下來！這本書是最新出版的。

這裡有一本研經版聖經，我個人用的是Reformation Study Bible, 跟這本很像的叫Spirit of Reformation Study Bible. 兩本都代表這個神學傳統。

還有，書攤上有《歷代教會信條精選》。剛才我們讀過的要理問答，裡面都完全地翻譯出來。

我們休息之後開始3：21。
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請將講義同時翻到兩個地方。第一處是p. 20，第二處是剛才發的慕理的註釋。
從第三章21節，保羅就宣講福音的“好消息”。這個好消息是什麼呢？就是1：16-17節所講的，神的義。神的義是什麼呢？神的義在羅馬書一般來說，是講到神的救法。我的意思不是說，“神的義”這三個字，或“神的公義”每次出現，都不是指神的本性。不是。有的時候是指神的公義這個屬性的。v. 26, 27，神本身為義，也稱信耶穌的為義。所以，在那裡，神的義是指神的公義、神的屬性。John Stott這樣說，他說，在羅馬書裡面，神的義這個名詞，就是指公義的神，所用的公義的方法，使不義的人成為義人（The righteousness of God is the righteous wan in which a righteous God makes an unrighteous righteous ）。很好記呵！
羅馬書講得最多的，是稱義。但是，還有一句話很重要的，就是神“算”（歸算）人為義，把基督的義、基督身上的義，歸算（charge）給人。耶穌基督裡都是義，神將耶穌基督裡的義，“歸”給信祂的人。“歸”這個字，英文是impute或recon，就好像把一筆錢、一筆信用，歸在某一個人的戶頭或帳裡面，是一個商業的用語。既然基督的義歸給我們，我們就得到了！這個人就“成為”義人了！我們不要說，哎呀，只不過是歸給我而已啦！本來就不是我的，所以不是我的！不能這樣說的。既然歸了給你的，就是你的！既然基督的義歸了給你，你就是義人！是一個還會犯罪的義人，那是第七章要處理的。
好，神的“稱義”是另外一件事。神的歸算是一個商業的用語，神的稱義是一個法律上的用語。稱義就是法官宣告罪人的罪名不成立，not guilty，不再被定罪。總會有人問一個問題，這個法官宣告這個罪人再沒有罪名了，那只不過是法律上而已嘛！他還是壞人哦！我們又不能這樣看。因為這位稱人為義的法官是聖潔公義的。當神稱一個人為義之前，神把基督的義歸算了給他，基督的義之所以歸給一個人，是因為聖靈重生了一個人；聖靈重生一個人，是因為基督為這個人死、為這個人復活。所以上帝作事情，不是一隻眼開，一隻眼閉的，神把所有事情都安排好，第一、耶穌基督付上罪價，完全付清。所以耶穌基督說“成了！” 第二、耶穌為這些人復活，勝過罪，為他們勝過罪、勝過死、勝過魔鬼、勝過這個世界。好，所以這些人就從罪、從死等等的權勢釋放了。現在聖靈重生一個人，使他與基督同復活，從罪、從死等魔鬼的權勢釋放出來，神將耶穌的義歸給他，這個跟與基督同死同復活分不開的。不同神學家用不同的模式來講，在羅馬書裡面我們用“救贖次序”（ordo salutis）的方法來講；在保羅書信的課程裡面，我們從救贖歷史的角度來講。不論你怎麼講，都是上帝奧秘的工作，上帝大能的工作，使一個罪人與基督同死、同埋葬、同復活了。這個罪人得到了基督的義。所以，上帝使這個罪人成為義人，這個罪人成為義人是因為他有了基督的義。怎麼得到基督的義的﹖是基督的義歸算給他的。宗教改革時期，喜歡用兩個拉丁字，特別是馬丁路德，他說，人被稱義的“義”，和上帝的義這個“義”，是在人自己以外加給他的，是上帝的宣告（註。馬丁路德對因信稱義，這個“義”的看法：passive righteousness，alien righteousness -justitia aliena，announcing righteousness）；上帝的宣告之前，有基督的義歸給他。就是說，不是人靠著行為、靠著聖禮，成為義人了，然後神稱他為義。“extra nos”就是從外面加給我的。
好，現在我們看慕理怎麼解釋v. 21-23。我們先讀v.21

Rom 3:21
(21)   但如今，上帝的義在律法以外已經顯明出來，有律法和先知為證：

這個“現在”，就是在新約，耶穌來的時候。保羅不單只強調靠律法稱義和沒有律法的稱義之間的不同，他也同時強調不靠律法，也就是律法以外的“義”在耶穌基督來的時候，就是耶穌基督的啟示，這種的稱義顯明了。這個並不意味著，不靠律法的稱義在歷史上是第一次被啟示，好像說舊約時期，人類不知道不靠律法稱義，只知道靠律法的行為稱義。“如今”顯明，不是說第一次顯明。為什麼這樣說呢﹖因為保羅自己說了嘛！這個義，有律法和先知為證的。所以，這句話什麼意思呢﹖神的義在律法以外顯明了，如今顯明了。不是說舊約沒有講，新約第一次講。因為，很明顯的，神已經向亞伯拉罕傳福音。

Gal 3:6
(6)   正如「亞伯拉罕信神，這就算為他的義」。

Gen 15:6
(6)   亞伯蘭信耶和華，耶和華就以此為他的義。

Joh 8:56 
(56)   你們的祖宗亞伯拉罕歡歡喜喜的仰望我的日子，既看見了就快樂。

耶穌說，亞伯拉罕看見我的日子就歡喜快樂。然後整章羅馬書第四章，就是講亞伯拉罕因信稱義。不是靠行為，不是工價，都是恩典。好了，既然舊約裡面，神曾經顯明過，藉著信心稱義。羅3：21怎麼解釋呢？如今，上帝的義在律法以外已經顯明出來，而這個義是有舊約，就是律法和先知作見證的。這裡的意思乃是說，在顯明（manifestation）方面有空前的改變。“如今”，這一次的顯明是新的。舊約和新約絕對有連貫性，都是講恩典和應許，也都有律法和誡命。新約有誡命的！舊約一大堆的恩典！慢慢去想一想哦！新約和舊約有連貫性的。但是新約和舊約又有不同的地方。不同在哪裡﹖連貫在哪裡﹖答案都是一樣的：

耶穌基督和祂的恩典，或者耶穌基督和在祂裡面的恩典，耶穌基督所成就的恩典。新約和舊約相同的地方在哪裡﹖都宣講恩典，不過舊約沒有用耶穌基督的名字。新約和舊約不同在哪裡﹖不同是新約，耶穌來了。同在哪裡？都是講耶穌基督所成就的恩典，不過舊約是用預表、記號、印證、預言、預備等等。
你看，這裡一點點東西，慕理就花了一大段來解釋。現在神的義在耶穌基督來的時候顯明出來了。記得嗎？這一句是轉捩點。第一大段是1：18開始的。神的忿怒顯明出來，3：21，神的義顯明出來，有舊約作見證。然後，保羅說，這個義是“在律法以外”的，就是說在律法的行為以外的。就是說，人不可能按照律法所吩咐的行為而被稱為義的。

慕理在這裡說，他說，律法的行為是毫無貢獻的。在三方面看都沒有貢獻：

首先，我們遵守律法，不能靠它預備自己被稱義；也不能在上帝稱義同時，從旁邊來幫助神；也不能在上帝稱義下面，靠律法的行為，就是人是毫無貢獻的。這是“律法之下”。

二、什麼叫“律法以外”，這四個字中的“律法”是什麼意思？神的義在律法以外已經顯明出來。是不是意思就是說，神的律法在舊約聖經以外顯明出來呢﹖不可能。這樣講就等於說福音是繞過舊約或違反舊約，或者忽略舊約的。保羅剛好說的是相反啊！他說“有律法和先知為證”，對不對？所以，“律法以外”，這個“律法”不可能是指舊約聖經，也不是指上帝救贖計劃的“舊約時期”。“律法以外”這個“律法”的意思乃是指“律法的行為”。中文在v. 20翻成“行律法”，英文是works of the Law，律法的行為。律法吩咐我們，律法激勵我們，作出好行為。這種的吩咐、激勵，都不能對我們的稱義做出什麼貢獻。這裡剛好教導我們，使徒保羅很自如地使用律法這個字，每次的定義都不一樣的。完全不靠律法的義，在律法以外的義，卻又是律法所宣告的義。聽到了沒有？律法以外的、不靠律法的，就是說，不靠律法所吩咐的好行為稱義，這是上帝的計劃，沒有一個人可以靠行為得救的。這個福音，剛好是舊約聖經所宣告的，是律法和先知所見證的。同一節聖經啊！3：21，律法用了兩次，每一次用的方法都不一樣。有問題嗎﹖

所以，這裡，律法以外的“律法”，是指律法吩咐我們的遵行。
我們繼續，p. 3。v. 22，
Rom 3:22
(22)   就是上帝的義，因信耶穌基督加給一切相信的人，並沒有分別。

慕理這裡的註釋，對我們福音派來說是很明顯的，他說，因信耶穌基督，“信”這個字，是指“信耶穌”，所以耶穌是我們信心的對象，是客體（object），而不是主體。不是說耶穌他自己的信心，不是因為耶穌充滿了信心，不是因為耶穌是信實的、可靠的、誠信的，because Jesus is faithful, full of faith，因為耶穌充滿了信心，我們稱義，乃是我們相信祂，我們信靠祂。你說慕理為什麼多此一舉，講這麼多呢﹖因為這是巴特派（新正統）對這節聖經的解釋。

好，接下來p. 3下面。什麼叫信耶穌、信耶穌基督？耶穌基督代表什麼？因為耶穌基督是我們信心的對象，耶穌基督這個名詞代表了祂的位格，代表祂的工作，代表祂的職份，也就是說，祂是我們的救贖，祂是我們的挽回祭，祂為我們滿足了上帝的公義，祂為我們贖罪，祂是我們的救贖主，祂是我們生命的主宰。所以，當我們一想到“耶穌基督”的時候，一定要想祂的位格和祂所有的工作的每一部分。

在我們的講義裡面，有一段是講到耶穌基督的位份，在p. 23。

耶穌基督是我們的先知，祂啟示神的旨意。

耶穌基督是我們的祭司，獻上自己，還為我們禱告。

耶穌基督是我們的君王，是我們生命的主宰。

加爾文是教會歷史上第一位指出耶穌基督是先知、祭司、君王的。

剛好，先知、祭司、君王，都是在舊約裡面，被油“膏”的，被膏的三個職份。彌賽亞這個字就是“被膏者”的意思。彌賽亞翻成希臘文就是“基督”。在這段經文裡面，講到基督的救贖、基督的挽回祭，救贖是指付上贖價（ransom）。挽回祭呢？不是說從魔鬼的權勢挽回我們進入光明的國度，乃是“平息父神的憤怒”。請各位看一看筆記裡面所講的。我們下一次繼續。
禱告：感謝天父，給我們你的話語，要我們站立得穩，知道我們都是不配的罪人。所以我們得救都是你自己的恩典。但是神你把你的恩典的信息向我們宣講，又保證我們信你的，必定被你所保護，所以我們向你求信心，不是初信的信心，乃是終身地抓住你自己的應許，每次我們有機會擘餅，或者是參觀洗禮，都讓我們再一次記住你奇異的恩典，讓我們充滿著感恩，在地上度日。幫助我們了解你自己的話語，也在這個星期與我們同行。我們禱告奉耶穌基督的聖名求。阿門。
05/01/05 羅馬書第四章
詩歌
303 首 How Firm a Foundation
135 首 Sweeter as the Years Go By
209 首 Amazing Grace! How Sweet the Sound
各位手上有兩張單張的講義。今天我們主要看羅馬書第四章。
前面3：21開始，神的義已經顯明出來了。這個義就是1：17所講的神的義。3：24-25說，上帝設立耶穌基督為“挽回祭”，意思就是說，耶穌基督平息了神的憤怒，挽回祭是這個意思。有一些聖經翻譯本，把挽回祭（propitiation）翻為贖罪祭（atonement）。這裡有一點聖經翻譯家的偏見，不太喜歡提到“神的忿怒”。所以，我們愈來愈看不到神的忿怒和挽回祭這些字眼，在聖經翻譯本裡面出現。NIV的“挽回祭”是放在注腳裡面。
耶穌基督平息了父神的憤怒，然後，耶穌基督救贖那些信祂的人。救贖就是買贖一個奴隸的代價的意思。然後，神把稱義這個恩典賜給所有相信耶穌的人。因此，我們是一無所誇的。這是3：21-31的主題。第五章呢﹖第五章就講到我們既然被稱為義了，我們就有各樣的恩典，各樣喜樂和盼望。這是我們下次要講的。
今天我們來看第四章（經文在講義p. 25）。我們一同讀：
Rom 4:1-6
(1)   如此說來，我們的祖宗亞伯拉罕憑著肉體得了什麼呢？
(2)   倘若亞伯拉罕是因行為稱義，就有可誇的；只是在上帝面前並無可誇。
(3)   經上說什麼呢？說：「亞伯拉罕信上帝，這就算為他的義。」
(4)   做工的得工價，不算恩典，乃是該得的；
(5)   惟有不做工的，只信稱罪人為義的上帝，他的信就算為義。
(6)   正如大衛稱那在行為以外蒙上帝算為義的人是有福的。
好，請聽我讀：
Rom 4:10-11
(10)   是怎麼算的呢？是在他受割禮的時候呢？是在他未受割禮的時候呢？不是在受割禮的時候，乃是在未受割禮的時候。
我們一起來讀 Rom 4:11
(11)   並且他受了割禮的記號，作他未受割禮的時候因信稱義的印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義；
我們來讀Rom 4:13
(13)   因為神應許亞伯拉罕和他後裔，必得承受世界，不是因律法，乃是因信而得的義。
Rom 4:14 說
(14)   若是屬乎律法的人才得為後嗣，信就歸於虛空，應許也就廢棄了。
Rom 4:16
(16)   所以人得為後嗣是本乎信，因此就屬乎恩，叫應許定然歸給一切後裔；不但歸給那屬乎律法的，也歸給那效法亞伯拉罕之信的。
Rom 4:16 （ESV）
(16)  That is why it depends on faith, in order that the promise may rest on grace and be guaranteed to all his offspring--not only to the adherent of the law but also to the one who shares the faith of Abraham, who is the father of us all, 

人得後嗣是本乎信（by faith），因此就屬乎恩（in order that it may be by grace）。人得後嗣是本乎信，為要表達其實是本乎恩的，要神的恩典歸給所有亞伯拉罕的後裔。
Rom 4:17
(17)   亞伯拉罕所信的，是那叫死人復活、使無變為有的神，他在主面前作我們世人的父。如經上所記：「我已經立你作多國的父。」
v. 17說，亞伯拉罕信上帝，他信的是大能的上帝，叫死人復活的上帝。
v. 19-20呢，亞伯拉罕信神的應許，滿心相信神所應許的必能作成。
Rom 4:19-20
(19)   他將近百歲的時候，雖然想到自己的身體如同已死，撒拉的生育已經斷絕，他的信心還是不軟弱；
(20)   並且仰望神的應許，總沒有因不信心裡起疑惑，反倒因信心裡得堅固，將榮耀歸給神，
所以，我們看v. 17，亞伯拉罕信上帝，v, 19-21，亞伯拉罕相信上帝的應許。這就“算”為他的義。
我們一起讀 Rom 4:23-25
(23)   「算為他義」的這句話不是單為他寫的，
(24)   也是為我們將來得算為義之人寫的，就是我們這信神使我們的主耶穌從死裡復活的人。
(25)   耶穌被交給人，是為我們的過犯；復活，是為叫我們稱義（或作：耶穌是為我們的過犯交付了，是為我們稱義復活了）。
各位手上有個圖表，我們讀過第三章，也讀過第四章了，我用這個圖表來表達一下第三、四章所講的，上面的圖是從救贖歷史來看神的義（圖A）。下面是圖B，從恩典與行為的對照，看神的義。
圖A講到神的救贖歷史。右手邊有三個箭頭（預定、成就、施行救贖）：
最上面，是神在永恆裡面所預定的救贖計劃，而神的永恆計劃也表達了祂的本性或屬性。
然後，下面這個大圓圈，基本上是歷史上神如何成就了祂的救贖計劃，這就是救贖歷史。
這個圈圈最下面，我們看到信心。一個方格子代表亞伯拉罕的信心，一個代表所有信徒的信心。講到信心，就是講到神的救贖的第三個層面，神學上稱這個層面叫神如何“施行”救贖。就是說，耶穌基督所成就了的救恩怎麼樣臨到你和我。這個不是我們在第四課要講的主題，第八章講很多。在系統神學“救贖論─奇異恩典”那一課，我們會仔細講的。我們鄭重介紹一本書，叫《再思救贖奇恩》（Redemption Accomplished and Applied），（please follow the link!），就是講到救恩的施行的。
好，我們現在來看神救贖的歷史。大圓圈裡面又有兩個大圓圈。左手邊那個代表亞伯拉罕時期，右手邊那個圓圈代表耶穌基督的來臨。亞伯拉罕時期那個圓圈的核心是神的應許。亞伯拉罕時期那個圓圈不代表在舊約中所有神說過的話。有個箭頭代表430年之後，還有神賜給摩西的律法，就是說亞伯拉罕430年之後，神賜律法給摩西，這是加拉太書第三章告訴我們的。不論是亞伯拉罕時期或耶穌基督的時期，整個叫做上帝的義。保羅告訴我們的，羅3：21，耶穌基督來了，上帝的義顯明了，在律法以外，但是這個在律法以外的義，有律法和先知作見證。所以，亞伯拉罕那個圓圈和耶穌基督那個圓圈中間有一條線，寫著律法和先知是見證（羅3：21）
我們先看亞伯拉罕那一邊。神怎麼樣向亞伯拉罕啟示祂的義呢？是透過祂的應許。應許什麼？都是恩典，或者是福份。
4：13說，上帝應許亞伯拉罕和他的後裔，必得承受世界。
你看到應許這兩個字下面，我寫了“恩典”在括弧裡面，請你在這裡加註：加拉太書第三章。我建議你把加拉太書第三章讀一遍或兩遍，每次讀到應許這兩個字的時候，你就跟自己說“恩典的應許”。你就會讀通加拉太書第三章，神向亞伯拉罕啟示的福音，是恩典的福音。神向亞伯拉罕所賜的應許，是恩典的應許。神說，我要賜福給你，要給你一塊地，你的後裔要成為大國，萬國都要因你得福。當然，神的應許是從神那裡來的，所以這整個大圓圈最上面有個三角形，代表神在永恆裡是三位一體。
然後呢，神所應許的有割禮作為記號和印證。4：11，並且他受了割禮的記號，作他因信稱義的印證。所以，很明顯的，神所應許的，就是因信稱義。就是說，亞伯拉罕還沒有受割禮以前信了神，神就稱他為義。然後，割禮是這個義的記號和印證。亞伯拉罕信神，神就賜下這個記號和印證。
圖A. 從救贖歷史看神的義
                                         上帝：本為義（恩典……）3：26
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                                                                         施行
                                                                         救贖
亞伯拉罕          所有信徒
好，我們再來看亞伯拉罕的信心。從圖下面亞伯拉罕的信心的方格來看，這裡有三條線，第一條在右邊，亞伯拉罕信上帝。
4：3說，亞伯拉罕信上帝，這就算為他的義。
4：5說，他的信就算為義。
4：9說，亞伯拉罕的信，就算為他的義。4：17，亞伯拉罕所信的，是那叫死人復活、使無變為有的上帝神，
好，亞伯拉罕信誰？信上帝。
第二條線：亞伯拉罕信神的應許。
我們翻到4：19-20，一起再讀：
Rom 4:19-20
(19)   他將近百歲的時候，雖然想到自己的身體如同已死，撒拉的生育已經斷絕，他的信心還是不軟弱；
(20)   並且仰望神的應許，總沒有因不信心裡起疑惑，反倒因信心裡得堅固，將榮耀歸給神，
好，我們來想一想信心的意義。在這裡，至少有兩重的意義：亞伯拉罕信神，亞伯拉罕信神的應許。我們暫時先跳到新約時期的我們。其實，不論舊約和新約，信心都有這兩方面的意義。我們信什麼？信心就是抓住神的應許、神的話語。
今天我們唱了一首詩歌，是清教徒時期的一首聖詩。詩歌裡面說，信徒啊，主在他話語裡面給我們的根基是如何的穩固。How Firm a Foundation這首詩的歌詞來自以賽亞書42章、43章、49章、51章等等。
信心是什麼？我常問各位，信心和減肥有什麼不同？同的地方是都需要意志。不同的地方是，信心所抓住的，不是自己。信心所抓緊的是神的應許，聖經告訴我們，我們若認自己的罪，神是信實的、公義的，必定赦免我們的罪，洗淨我們一切的不義（約翰一書1：9），除此以外，神在各方面、多處的經文應許，祂不離開祂的子民。我們剛才所唱的那首詩歌（303首）最後一節，英文是這樣說的：那位向耶穌投靠他心靈的人，I’ll never, no never, no never forsake! 我永不、永不、永不撇棄他。英文用反面來說，是很強而有力的。中文就是我必定、必定地守住他。
所以，信心最重要的不是我們意志強不強，坦白說，信心不在乎我們脾氣大不大，禱告大聲還是小聲。我以前以為大聲一點禱告的，信心就比較大一點；講道比較大聲一點呢，我們聚會的時候，就會說，神與我們同在，那個聚會很成功。我五十多年來都聽弟兄姊妹這樣形容聚會的。言下之意就是說，信心是要看你的意志強不強。
信心需不需要意志呢？需要的！但是那個意志是神給的，聖靈感動我們，給我們信心。但是信心是向外看的，向神的話語，信心是抓住神的應許，所以，信心不是老是自我反省。我不是說不要自我反省哦！當然需要悔改。但是我們看到自己的罪、軟弱、各種問題的時候，信心就是跑到神的面前。所以，一方面信心是抓住神的應許，另外一方面，信心就是投靠神。用威敏斯特小要理問答，對信心的定義，一方面說信心就是抓住神的應許，其實在信仰告白裡面講得詳細一點，信心就是回應神的話。神警告，我們要畏懼；神吩咐，我們要遵從；神禁止，我們不要作，等等。就是說，對每一類神的話，我們要作出恰當的回應，所以，信心是抓住神的應許。
說完這個以後，信仰告白告訴我們，but the chief or principle act of faith, 但是信心最重要的是作什麼呢﹖is to rest and embrace Jesus Christ as He is offered in the Gospel.，就是要投靠、信靠、擁抱耶穌基督。Embrace這個字就是接受的意思。信心最重要的動作就是領受、接受耶穌基督。英文是：embrace Christ as He is offered in the Gospel. 耶穌在哪裡找得到？在福音裡面。這句話的意思，就是說，既然神在福音裡面提供了耶穌，神也勸勉我們來親近耶穌基督，所以，信心就是來親近、接受主耶穌。所以，信心是信神的話，信心是信神或信耶穌基督，亞伯拉罕就是這樣作。
我們看第三條線。亞伯拉罕就領受了割禮作為記號和印證。什麼東西的記號啊﹖聖經不是說是信心的記號。是因信稱義的記號。所以，割禮是恩典或稱義的恩典的記號，也是印證。印證就好像蓋個圖章一樣，這是神所設立的。
華人教會比較認為聖禮只不過是儀式，只不過是信心的見證。聖經所用的詞是記號和印證。在西2；11告訴我們，當我們領受洗禮的時候，我們就領受了不是肉體的割禮了。
Col 2:11
(11)   你們在他裡面也受了不是人手所行的割禮，乃是基督使你們脫去肉體情慾的割禮。
所以，洗禮和割禮一樣，是一個記號和印證。
現在我們來看右手邊的我們。亞伯拉罕是所有信徒屬靈的父親。那，信徒作什麼呢﹖信徒也是信上帝，或者說信耶穌。我們回到羅馬書第三章，
Rom 3:22
(22)   就是上帝的義，因信耶穌基督加給一切相信的人，並沒有分別。
這裡有兩重的意義：一、上帝使不義的人成為義人，是透過信，或者說，上帝稱義、算人為義，是因信耶穌基督。所以，信心是稱義的道路。
第二重意義：這個藉著信心而得稱為義的恩典，是加給一切相信的人的，沒有分別。
我們看v. 25，Rom 3:25
(25)   神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，藉著人的信，要顯明神的義； 

Rom 3:26-28，上帝
(26)   …顯明他的義，使人知道他自己為義，也稱信耶穌的人為義。
那，有沒有可誇口的呢？沒有！是用立功之法嗎？不是，乃是用信主之法。
(27)   既是這樣，那裡能誇口呢？沒有可誇的了。用何法沒有的呢？是用立功之法嗎？不是，乃用信主之法。
這句話的意思乃是說，是靠行為這個原則嗎？立功之法就是行為的原則。靠我們的行為討功勞嗎？不是的。神給我們的原則，乃是透過信。
(28)   所以我們看定了：人稱義是因著信，不在乎遵行律法。
Rom 3:31
(31)   這樣，我們因信廢了律法嗎？斷乎不是！更是堅固律法。
所以，不論是新約的信徒或是舊約的信徒，我們都是相信神，抓住祂的應許。
我們再來看耶穌基督的那個方盒子。耶穌基督成就了救贖，這就是神的義。就是1：17，3：21所講的。3：21說，如今神的義就顯明出來了！。耶穌基督已經死、已經復活了！所以，在舊約神所應許的，律法和先知所見證的，現在這個實體，已經成就了，耶穌基督已經成為挽回祭。所以，基督徒所信的是耶穌在歷史上所成就了的大工。我們是回顧兩千多年前所發生的事，有新約聖經給我們作解釋。亞伯拉罕呢？他是往前看，預先相信一千幾百年後要發生的事情。亞伯拉罕是往前看，我們是往後看。我們都是看耶穌基督，都是信靠耶穌基督。耶穌基督說，亞伯拉罕看我的日子就歡喜快樂（約8：56）。所以，不論是舊約或新約，神的義的原則都是一樣的。有祂的應許，有祂應許的救贖大工。人要信，人信的時候神就稱人為義、算人為義。但是，雖然我們說，必須要有信，才有稱義，但是，沒有可誇的。稱義是白白的，稱義是恩典。
那，我們怎麼調和這兩個原則。一個原則是沒有信，沒有稱義。第二個原則是，有信了，也沒有功勞。我們信了耶穌，也沒有功勞的，聖經說沒有可誇的。但是，聖經又明明說，亞伯拉罕信，這就算為他的義。這兩方面怎麼配搭起來呢﹖
我們看下面的表格。下面的圖是從恩典和行為或立功之法，這兩種救法的對照來看。有些同學已經看過這個表格。但是，今天這個圖表多了一些內容。我們先從右下角來看。
圖B. 從恩典與行為之法看神的義
              3:28; 4:13,14,16

              稱義因信，不因遵行律法

                    應許 vs. 行律法          信上帝（叫人從死裡復活的上帝）4:17         4：14               信上帝的應許 4:19,20,21










  信耶穌基督 3:26                         

 3:27 立功之法                              4:16，弗2:8，           4:13 應許因信
4:45 得工價                               本乎信，藉著信


                弗2:8-9

                本乎恩，不是出于行為
                                          上帝（恩典）的應許 3:13
                                          救贖（的恩典）     3:24
歸算義    3:22 “加給信的人”

3:26,3,30            4:21-24 信，所以算為他的義
                                  稱信的人為義        

稱義   3:24
右下角：恩典（=上帝的義）
我這裡所說的恩典，就是保羅所說的上帝的義。你可以打一個等號，這可以幫助你讀羅馬書、加拉太書、以弗所書。神的救法是恩典，人沒有一點可誇的。
右上角：信心。
這個恩典怎麼臨到我們呢？這個義怎麼算成我們的呢？是藉著信心。所以，信心是那個方法，或那個途徑，甚至乎是一個器皿而已。
我們若問，人能作什麼才能得救。答案是什麼都不能作！人稱義是白白的，都是恩典。但是神的恩典，祂又樂意藉著信心這個途徑來賜給我們。
左下角：行為或立功之法。
行為的道理和恩典的道路剛好是相反的，所謂的立功之法，就是靠人的行為，試圖得到神的稱義或喜悅。猶太人如何曲解舊約呢？就是教導人要靠守律法。律法是要守的！但是，猶太人的曲解是說要靠守律法才能得稱義。所以，左上角那裡寫著遵行律法，應該多加一個字：“靠遵行律法”， 或者加兩個字，“信靠”遵行律法。
猶太人是藉著靠遵行律法而曲解了福音。天主教徒呢﹖他們是信靠聖禮，而表明他們是靠行為的，同樣地曲解了新舊約的福音。好了，我們這些基督新教的福音派呢？我們不是猶太教徒，我們一定是宣講不要靠守律法的。我們也不是天主教，我們也不是靠洗禮得救的。那，我們有沒有靠一些除了耶穌基督以外的東西呢﹖
我是1960-70年代，在北美接受事奉的操練的。不論是在學校的查經班，或者是聯合的退休大會，我們都很喜歡忙。曾幾何時，查經班變成華人教會了，電飯鍋愈來愈大了，裝飯菜的鋁盤子也愈來愈大了，我們這種六七十年代從香港、台灣來的人，禮拜天晚上或者團契聚會之後，不能不洗電飯鍋的。沒有電飯鍋洗，心裡不平安，這個是我們的事奉嘛！曾幾何時成為我們呼吸的空氣。就是說，我們不作不行的，有意無意，很多的事奉或技巧就變成我們所信靠的東西。我們說天主教靠聖禮，我們福音派也要反省自己，我們是靠忙碌事奉。不事奉，就馬上懷疑神愛不愛我，有沒有與我們同在，因為就會懷疑自己屬靈不屬靈。這個是兩千年來，古今中外基督徒心靈裡面都有的問題。剛好我們這些是十九世紀復興主義的果子。所以我們喜歡洗電飯鍋，喜歡在教會裡面擔任4.5 個職位。不是嗎﹖你們都是在教會裡面擔任4-5項職位的。
天主教喜歡安靜，在那裡膜拜，基督徒喜歡忙。所以，不論你喜歡忙或者安靜，人的心裡總有一些不信（unbelieve）這種的傾向，我們都不太有把握知道“耶穌愛我”，我們都不太有把握知道我們是走在神的旨意中。我們從來沒有把握說，神接納我，稱我為義。
我在這裡沒有意思說，我們要抹殺，或者說我們要忽略我們的罪。另外一個問題是我們常常忽略悔改認罪。但是一個在神面前很敏銳、敏感的心靈，就是說一個真正愛主的，我們所謂“有生命”的基督徒，就是懂得為自己的靈命擔憂的基督徒，會對罪很敏感的。這些基督徒常常面對的問題，就是不信的問題。不過這個不信，很多時候包裝得很好，但是表達出來，有各種不同的花樣。可能用世俗的心理學來說，（聖經沒有這個名詞），但是我們喜歡說我的“自我形像”很低，我的“自尊”很弱，所以，在教會裡面很容易跟人家發生衝突，在事奉上面有很多的問題，總之，心靈深處沒有平安的。或者我們很介意別人怎麼看我。我們總是盼望我們有四隻眼睛，兩隻長在後面，可以看到後面的人怎麼看我。這種種種的懼怕、憂慮：別人怎麼看我﹖神怎麼看我﹖神愛我嗎？我事奉作得夠嗎﹖我夠屬靈嗎﹖很多很多的問題，都反應出各自裡頭的不信。所以，用這個圖來表達。從右上角到左上角，我們常常從信心那邊跌倒到行為或守律法這邊。就是我們要抓住一些，我們不相信天下有免費的午餐的，神的恩典太好了，我總要作一點東西。當然我們需要感激神，沒有錯，但是這裡的誘惑是非常微妙的。什麼時候是本著感恩的心來報答神，這樣子來事奉﹖什麼時候是裡面沒有信心，沒有抓住神的應許，所以我們靠事奉，靠忙碌，靠趕場、趕聚會？禮拜天上午不夠，禮拜天晚上也來。真的如此啊，如果你裡面有不信，我寧願你找到神的應許，好過來這裡多花時間。有些事情是更重要的。這個不信是古今中外基督徒都有的毛病。上過我的課的學生都聽過我講不信的這個問題，假如你只聽過三、四次而已，還算少。我在Westminster上神學的時候，Dr. C. John Miller每個禮拜都跟我們講一邊，講悔改，講不信。你好好地去讀他的書，書名是 Repentance and 21st Century Man，《悔改與廿一世紀的人》（暫譯），其實，五百年前加爾文已經都講過的，四百年前清教徒都講過的。Miller博士只不過是向我們廿一世紀的人再講一遍而已。
好，所以信心是什麼呢﹖是信上帝，是信上帝的應許。信上帝就是信耶穌基督的意思。
抓住神的應許，但是最重要的是依靠耶穌基督，to receive Christ as He is offered in the gospel，接受耶穌就是福音裡所提供的耶穌。
我在這裡不是在講佈道信息哦！我所講的這個“接受耶穌就是福音裡所提供的耶穌” ，這裡不是只是說約3：16這麼簡單。耶穌是誰﹖我們上次講過一句話，“信耶穌”是什麼意思﹖借用慕理的話，耶穌是代表 All that He is and all that He did，祂位格的一切、祂工作的一切。耶穌是神，祂是人。祂是人，體恤我們的軟弱。但是神是完全聖潔無罪的，耶穌是我們的先知，向我們啟示神的旨意；耶穌基督是我們的祭司，也是獻上祂自己為祭物；耶穌基督是我們的君王，是我們的僕人、是我們的牧人、是我們的良人，聖經裡面講到耶穌有很多方面的。耶穌基督為我們過了無罪的一生，遵行了律法，成全了律法的要求；耶穌為我們捨命，為我們復活、為我們升天，為我們在天上禱告。所以，我常常說，耶穌基督不只是在海灘旁邊在走，因為很多當代西方的門徒訓練材料，只不過從福音書中的某一些片段取材料，說耶穌基督花很多時間在三個門徒身上，也花時間在12個門徒身上，也多花時間在70， 120個門徒身上。所以，你要怎麼訓練別人呢﹖就是你認為將來要負最大責任的人，你就要花更多時間在他身上。
這些原則沒有錯，但是我們不可以只是向加利利人耶穌學習。因為，今天耶穌不在加利利海邊，今天耶穌在天上，祂是宇宙的萬王之王。耶穌在天上在代求，也是要成為我們門徒訓練的根基的。剛才我們說過，耶穌是神，耶穌是人，是先知、祭司、君王。祂道成肉身，過了無罪的一生，死、復活、升天，今天為我們代求，有一天必定要再來。這裡面每一點都可以寫一套門徒訓練的材料。所以，什麼叫“信耶穌” 呢，就是把我們生命的主權交給祂，一方面我們抓住神話語的應許，耶穌說我是世界的光，跟從我的就不在黑暗裡走。
我喜歡去醫院探訪，也很怕去醫院探訪。喜歡的緣故是，從醫院出來，天的藍色都不一樣，街道人的走路都不一樣。從醫院走出來，我對人生有新的體驗。怕什麼呢？不是怕人生病、難看，而是怕自己講話太多，講一些沒有意思的話。哎呀，不要哭啦！你明天就不會有cancer的啦！──你怎麼知道他明天就沒有cancer？所以，我最近這幾年，想到二節經文，一節在新約，一節在舊約。新約就是剛才講過的約8：12

Joh 8:12
(12)   耶穌又對眾人說：「我是世界的光。跟從我的，就不在黑暗裡走，必要得著生命的光。」
另外一節在詩篇42篇，我想，中文沒有把那個意思翻譯出來。那裡的意思是說，上帝是在我黑夜裡的詩歌（a song in the night）
Psa 42:8
(8)   白晝，耶和華必向我施慈愛；黑夜，我要歌頌禱告賜我生命的神。
Psa 42:8 （ESV）
(8)  By day the LORD commands his steadfast love, and at night his song is with me, a prayer to the God of my life.

有些英文版本是說，黑夜，祂就是我的詩歌。所以，當探訪的親友都走了，一個人躺在醫院病床上的時候，除了護士兩點鐘又叫你起來，量你的血壓以外，夜闌人靜的時候，“耶和華是我們黑夜的詩歌”。芝加哥的慕迪聖經學院，他們有一個廣播電臺，美國有三百個分台的。很不幸，南加州沒有！所以，我們只有當代敬拜讚美的音樂而已，當然也有family radio。Moody Radio有一個節目就叫Song at Night 半夜的詩歌。
那，我們抓住神的話語，什麼叫信耶穌？就是將我們生命的主權交給祂。在黑暗裡，我們抓住祂，祂是我們的光。但是，信心就是跑到耶穌基督的面前。我再給大家一個讀經的建議：回去讀約翰一書或者是約翰福音，每次讀到“信”的時候，你改幾個字，改成“獻身給”，或者是降服在祂面前。英文比較簡單，surrender, or commit myself to, 委身、獻身、降服，或者是奉獻。因為我們讀約翰福音讀得太輕率了。“信”子的人有永生，“不信”子的人得不到永生。但是，那個“信”是什麼意思呢﹖至少你要回想到亞伯拉罕的信心，完全投靠一個使死人復活的上帝，相信神的應許，不懷疑，然後把自己交托給祂。所以，你去再看約翰一書、約翰福音，每次讀到“信”這個字的時候，你就用奉獻、委身、降服這些字來取代。我擔保，約翰一書、約翰福音對你以後永遠不再一樣，你也可以這樣看別的保羅書信。休息之前我們唱一首詩歌。
321首 Turn Your Eyes Upon Jesus
05/01下半堂
13首  The God of Abraham Praise
497首 Faith is The Victory
上課日期：5/15， 5/22， 6/5， 6/12

我們看另外一張講義。那裡講到“律”或“律法”這個字，在羅馬書有三種用法。
這個我們已經講過的。第一種用法是原則或方法的意思（3：27）。
Rom 3:27
(27)   既是這樣，那裡能誇口呢？沒有可誇的了。用何法沒有的呢？是用立功之法嗎？不是，乃用信主之法。
Rom 2:14
(14)   自己就是自己的律法。
第二是上帝的律法。上帝律法都是好的，而且向上帝的義作見證。所以，第二種意思，可以指十誡或整本舊約聖經。
第三種，就是保羅一再指責的，就是靠守律法來得救的救法。
在羅馬書，保羅也講到律法的功用。2：15，
Rom 2:15
(15)   這是顯出律法的功用刻在他們心裡，他們是非之心同作見證，並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非。）
那些沒有律法的人，但是也作律法吩咐他們的事情。他們自己就是自己的律法。在這裡看見，律法在他們的生命的功用。這裡是指律法的吩咐。然後，
3：19，律法塞住眾人的口。
3：20，律法叫人知罪。
另外一個詞，在羅馬書有不同的用法的，是上帝的義。
在第一課我已經說過，什麼叫上帝的義呢？就是在羅馬書什麼叫上帝的義。那天我所給的就是講義的第二點。
第一點是上帝是公義的上帝。在羅馬書的確有幾個地方，“義”是這樣用的，指上帝公義的屬性，特別是3：5， 25，26，
Rom 3:25
(25)   神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，藉著人的信，要顯明上帝的義；因為他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，
Rom 3:26
(26)   好在今時顯明他的義，使人知道他自己為義，也稱信耶穌的人為義。
在這幾個地方，保羅說上帝要世人知道祂是公義的神，要人知道祂自己為義，也稱信基督的人為義。上帝是公義的，但是祂也稱信的人為義。上帝是公義的，所以，祂所設立的挽回祭，是滿足祂公義的要求。但是，祂也算人為義、稱人為義，那個是恩典，當然也是公義，公義的意思是耶穌付過這個罪價的。
前幾個禮拜有一位同學問，那些沒有機會聽到福音的人怎麼辦？這兩天我在翻譯慕理的註釋，其中羅馬書3：24-26有一段是這樣說的：
Rom 3:25-26
(25)   神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，藉著人的信，要顯明神的義；因為他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，
(26)   好在今時顯明他的義，使人知道他自己為義，也稱信耶穌的人為義，
保羅先說，要顯明上帝的義，因為他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，好在今時顯明他的義。上帝在耶穌基督來之前，用忍耐的心寬容人當時所犯的罪。
寬容在這裡不是指赦免的意思，寬容的意思是延遲懲罰（suspend punishment）。上帝將祂的審判延遲，這是祂的忍耐、祂的寬容。但是，把懲罰、審判延遲，可能會使世人誤會。所以，上帝還是在時候滿了，差遣耶穌來，滿足了祂自己的公義。
跟剛才我說同學問的問題有什麼關係﹖我們喜歡問的是，那些沒有機會聽福音的人，上帝為什麼沒有給他們機會？保羅不是這樣問問題的。保羅問的問題是，那些在耶穌基督還沒有來之前犯罪的人，上帝為什麼不立刻執行審判？上帝沒有立刻懲罰所有的罪人，這是上帝的忍耐，上帝的寬容。我們人都喜歡說自己很可愛、很漂亮，神為什麼不給我們機會。保羅在3：25問的問題，是神為什麼不立刻懲罰所有的罪人，那個才叫公平。
所以，上帝從那個時候忍耐、寬容，已經在作虧本生意了。最後，作最大的虧本生意，就是祂自己設立挽回祭，來平息祂的憤怒。不是因為耶穌基督“討好”祂的父親，“哄”祂的父親，因此，神就愛我們了。不是這樣子的。倒過來，就是因為神愛祂要救贖的人，所以祂設立耶穌為挽回祭，好叫耶穌的寶血，也就是耶穌的“贖價”，可以完全滿足神公義的要求，因此，祂就稱那些信祂的人為義。挽回祭的背後有神自己的恩典，神的愛，也有神的主權。所以，救恩是出於神的恩典，也是出於祂的主權，但是神主權的恩典不是隨意的，是一步一步滿足祂自己聖潔、公義的要求。
弟兄姊妹，假如你是第一次聽到這些道理，請知道，這些是五百年以來，馬丁路德以來，基督教正統的道理，不分宗派的。假如你沒有聽過的話，是因為今天的教會太少講了。神有祂聖潔的要求，因為祂是神，所以，神不會違背祂自己聖潔公義的要求來救人的。當代的教會把神講得太小了！假如對你來說，神只不過是愛，那個神不是聖經的神。聖經講的神是“神”，是主！所以，羅馬書1：18就開始講神的忿怒，然後3：24-25，講耶穌基督作挽回祭，這也是神設立的，為了平息祂的憤怒，好叫祂稱那些信耶穌基督的人為義。
我們再來一次：神在永恆裡計劃的救恩，然後，神在歷史上耶穌基督成為救贖，成為挽回祭，滿足了神的要求，當然也滿足了我們得救的要求。但是，首先滿足的是神的要求。剛才我說的Dr. C. John Miller，就是每個禮拜叫我們悔改的教授，他也寫了一篇福音單張，叫“新生命”，有五點的。如果我沒有記錯的話，這個New Life booklet，可以在pefministry.org. 可以找得到（http://www.pefministry.org/test.htm）。
他是這樣說的，跟我們今天以人為中心的福音是不一樣的：
1、 耶穌來是要賜給人一個豐盛的生命。
但是，立刻註明，什麼叫豐盛的生命呢﹖就是脫離壞習慣，情慾、暴食、暴吃等等。所以，什麼叫豐盛生命﹖就是勝過罪惡。
2、 人活在罪中，自欺欺人（人的罪性使他自欺欺人），好像有一片帕子在他面上，看不清楚。事情的真相是，神是神，但是，戴上帕子的人所看見的，就是自己是神。
福音的第三點，是我所讀過的福音單張所沒有的，第三點是：
3、 人的罪給一個聖潔的神帶來一個難題，這個難題是，祂必須要傾倒祂的忿怒。人的罪帶來三個問題。1) 他的罪行，bad record。 2) 壞的心：bad heart。 3) 他有一個壞的主人，bad master。這些都令一個公義的神，不得不傾倒祂的忿怒。
4、 耶穌基督來，是為了解決這些難題。耶穌獻上祂無罪的一生，賜給人一個新的心，自己作好主人。這是第四點。
5、 若要得到永生，必須悔轉、悔改，信靠耶穌基督。你聽他整句話的語調是說，若要得到永生，方法是悔改、信耶穌。
重要的，是第三點，罪使一個聖潔公義的神帶來一個難題，那就是解釋了羅馬書的神的憤怒和挽回祭。這是古舊的福音。神把我們放在這個課程裡，但願我們宣講的福音，是以神，祂的聖潔、祂的公義為中心的福音。不要怕，不要怕別人不喜歡。不要怕人不來佈道會，不要怕人不第二次來探訪我們的教會。范泰爾的說法是，繼續買下面一杯咖啡給他喝，就是跟他作朋友，但是信息不要沖淡，關係要維持，真理不可以妥協，用笑容來傳講真理。
我們最後唱詩結束。
192首 Lead Kindly Light

禱告：天父我們願意你的愛繼續引導我們，也求聖靈的愛和耶穌基督的愛澆灌我們，這個星期我們往前走，求主你自己在我們前面領路。給我們身體、精神足夠的力量。我們都感覺到是憑你自己的恩典，一步一步往前走。主，我們願意你真的是祝福我們，保守我們，以你的臉光光照我們，恩待我們，求主也向我們仰臉，賜我們心中深處的平安，直到我們再見。謝謝主，你的愛永不改變。奉耶穌基督的聖名求。阿門。
05/15/05 羅馬書第五章
課前討論：
信心是領受恩典的方法或途徑，信心也是神所要求的。Faith is command by God. It is the method, the media, the way. 

Q：信心本身是不是恩典﹖
A：信心是方法，但不是我們得救的根據、憑據（the bases）。
我們得救的憑據是神的恩典，得到這個恩典的方法是信心。
Q：信心和揀選的關係﹖
A：恩典有不同的層面，當然從神的揀選和預定開始，然後到主耶穌的死與復活。所以，神所揀選的，就是那些真正以信心來到耶穌基督面前的。
Q：信心是不是一定和神連在一起﹖有沒有人信心的對象是搞錯的﹖
A：對。首先，假如信心搞錯了對象，聖經就不叫它做信心，叫拜偶像。
Q：信心是不是每個人都有，比方說你…

A：我是以聖經用的“信心”這個詞。沒有錯，我們人用“信心”這個詞，每個人都有啊！有沒有信心減肥啊，有沒有信心明天不下雨啊﹖是不是﹖
Q：我說的信心也是人生存所必須的。比方說，你今天坐下去，你是對這個板凳有“信心”。
A：是，每一個人關於人生任何的事情，都有“信心”。不過，我們今天晚上討論的範圍，是聖經裡面的信心。所以，我們不否認人有其他種類的信心，跟得救沒有關係的。跟得救有關的信心，一定是以神為對象，以耶穌基督為對象。但是，連以耶穌基督為對象的信心，也可能搞錯的。比方說天主教，它把信靠十字架，加上守聖禮。所以那個信心是永遠沒有得救確據的。所以天主教的聖歌唱來唱去，都是主啊，可憐我，從來不會唱感謝主我的罪得赦免了，沒有這種詩歌的，因為天主教是禁止教會或人教導有得救確據的。
Q：那根本就不叫信心了！
A：對嘍！所以，我們要先分析，信心的對象要搞對，是神、是耶穌基督！第二、對象搞對之後，信心的性質也要搞對。信心加上行為的那種所謂信心，其性質本身也是搞錯的。
Q：可不可以說信心本身就有行為在裡面﹖
A：再問深一層，信心本身是不是行為﹖                      守律法  信心
有位同學說，不是，因為是白白賜給我們的。                   行為  恩典
信心是神白白賜的，從這個角度，是恩典，不是左下角的那個行為。
因為左下角的那個行為是錯誤的得救根據。
人得救正確的根據是神的恩典，方法是信心。錯誤的根據是行為，比方說，靠守律法。但是，信心從某一個角度看也是行為，它也結出行為的果子。從這個角度看，這種行為應該是屬於右上角信心的一部分。等一下我們唱完詩再講這點。
詩歌 

18首 Great Is Thy Faithfulness

230 首 He Hideth My Soul

我們上次很快地講完了羅馬書第四章。我們作一點溫習，然後進入到第五章。
亞伯拉罕是信心之父，因為祂的信心，或者說因為神看着他的信心，神“稱“他為義，也“算”他為義。所以，稱義是恩典，義的歸算是恩典。用上面十字的圖表來表達，右上角是信心，右下角是恩典。（左上是守律法，左下是行為）。
信心是神所設定的道路、途徑，來得到神的恩典。可是，我們的信心本身沒有什麼功勞。所以，信心並不是我們得救的根據。信心是我們得救的方法，沒有信心不能得救。但是，信心的根據或基礎，是神的恩典。而這個恩典又分成永恆的計劃，和耶穌基督在歷史上成就的大功，這兩層；或者說還有三層，是聖靈親自來到我們生命中。所以，父、子、聖靈所作的都是恩典。
順便在這裡講一講“恩典”這個字。我們所得到的救恩是恩典，就是說，神所賜給我們的禮物，是恩典。這個禮物，包括稱義、作神的兒女、成為聖潔、歸算為義、聖靈住在我們心中，將來我們身體要復活，這些都是救恩的禮物不同的部份，加起來可以叫做“恩典”。但是恩典這個字還有另外一個用法。我們說，神拯救罪人都是祂的恩典。這是恩典這個字另外的一種用法，這是講到三位一體的神在永恆裡面的心意（disposition）。神願意，或者說神“定意”拯救這些人，這也是恩典。這個恩典是宇宙的主宰所定意要賜的，這個定意、這個願意本身，可以說是恩典。
有什麼問題嗎﹖所以這個恩典是一個主權的恩典（sovereign grace）。或者說這個恩典是有分辨的。假如我們用“愛”來作“恩典”的同義詞的話，這個愛是一個“專愛”。神定意專門要愛這些人，神差派祂的兒子為他們死。
今天晚上我們還要再介紹“恩典”這個字第三種的用法，在羅5：2。我們已經講過恩典是神永恆的意願，恩典是神賜給我們所有的禮物。羅5：2提到我們“現在所站在的恩典中”，這是個地位，或者我們存在的狀況。當然，這裡的恩典是神要賜給我們所有的禮物其中的一項，這個禮物包括稱義、與神和好，也包括這個“站在恩典中”。所以，羅5：2這個恩典，是所有禮物裡面的一部分。但是，我們把神所有的禮物加起來，稱它做恩典，或者是救恩。然後這些都是出乎恩典──“你們得救是本乎恩”（弗2：8），是神開恩的意願，或者是定意。關於恩典，我們就講這麼多。
所以，我們得救，都是恩典，是不配得的，是神白白賜下的。那，這個free，恩典是白白的，是什麼意思呢﹖不是說，我們不悔改信耶穌也可以，神還是恩待我們，不是這個意思。所以，從這個條件來說，恩典不是沒有條件的。順便說一說，“無條件”這三個字，不是在聖經裡面的，“白白”是聖經裡面有的。
四十年前，我們說恩典是白白的，無條件的，教會裡面的弟兄姊妹都懂是什麼意思，就是說，完全是出於神的恩典。人沒有功勞可以獻給神。無條件的意思就是，我們沒有條件可以獻呈給神。但是，四十年後的今天，從心理學、新紀元運動，就從這兩個不同的來源（其實，心理學現在就是新紀元運動最好的推銷員，包括很多基督教福音派的心理學家），當他們說神無條件接納的時候，他們要表達的意思是說，就是你現在這個狀況，神接納你，神愛你。
聖經的確告訴我們（今天我們要讀的羅馬書第五章），我們還作罪人的時候，神愛我們，基督為我們死。但是，聖經沒有說神悅納、接納我們的罪。所以說，“神恨惡罪、但是神接納罪人”，這個不是聖經裡面所作出的分辨。“神恨惡罪，神愛罪人”，這個分辨不是從聖經那裡來的。所以，“無條件的恩典”這句話，在今天廿一世紀，很容易被誤解為：我們無論作什麼，神還是接納我們。我知道基督徒心理學家應該沒有這種意思在裡面，但是很多基督徒心理學家背後的世界觀，過份地以人為中心，是不合乎聖經的。所以，太強調神無條件地接納我們，就給人一個印象：我不用悔改，我不用改變我的行為，我不用過一個有紀律的生活，神還是接納我。或者，至少這些講恩典的人，講操練、紀律很少。
我們羅馬書從第四章讀到第五、六章，我們就看到，的確，神的恩典臨到我們。但是神的恩典臨到人的意思就是，一個人與基督同死同復活。神是有所要求的，假如把這些神所要求的，說成“條件”，並沒有錯。不過，我們知道，這些條件，就是神所要求的順服，都是沒有功勞的。
我們為什麼不是天主教徒，是基督教徒呢？就是因為我們不相信人有任何功勞，或者是義，可以向神獻呈。沒有信主之前，我們都是罪人。我們是死在罪惡過犯中，不是“病”了，是“死”了，這就是正統基督教和心理學不同的地方。我們“死了”，神叫我們活過來。好了，現在聖靈重生了我們，靠著聖靈的力量，我們開始過一個“義的生活”。我們開始學習體貼聖靈，順服聖靈，順服神的話語，順服神的律法，作出好行為出來。這些好行為的確是行為哦，這些好行為，的確符合神的要求，這些好行為的確符合神整個救贖計劃的條件，因此，是神悅納的。我們追求神要我們追求的東西，神喜愛，神悅納這種的心。所以，當我們這樣作的時候，的確是符合了神的條件。所以雅各說，我們得救不只是出於信心，也出於行為（雅2：24）。
那你說，怎麼跟保羅的教導吻合呢﹖雅各書所講的好行為，是不是神要求的﹖是的！雅各書是聖經的一部分。雅各也說，信心不能是死的，要是活的。所以，雅各書所講的行為和信心的關係是非常密切的，是信心的果子。我們可以說，信心和行為都是神所要求的。不過，用我們的圖表來看，這個信心和行為都放在右上角。右上角代表什麼﹖代表得到神恩典的途徑或方法。好行為是成聖的方法，但是好行為不是成聖的根據。神使我們“成聖”、成為聖潔，是因為我們與基督同死同復活，也是因為聖靈的工作，這叫成聖。成聖的根據是恩典。什麼恩典﹖再說，就是與基督同死同復活，和聖靈使我們成為聖潔。但是在這個成聖的過程裡面，我們的確須要，也的確會作出好行為，這是跟信心連在一起的。
我們再加多一項，就是悔改。所以，在右上角神要求我們有信心。羅馬書所講的信心，就相等於雅各書所講的信心加行為，也相等於耶穌基督所說的“遵行我天父的旨意”。耶穌有沒有吩咐人信靠祂﹖有。耶穌也吩咐人悔改，耶穌也吩咐人遵行天父的旨意。所以，信心、悔改、行為，都是耶穌所吩咐的。這三件事情在羅馬書放在一起，保羅用“信心”作一個縮寫，一個短稱，以弗所書也是。好了，這個行為──信心的果子的行為，跟左下角的行為，完全是兩碼事。右下角恩典是正確的得救的根據；左下角的行為是和恩典相違背的，就是靠行為，不靠恩典，靠行為的救法就是不靠恩典的救法，是死路一條。
人是用什麼方法來表達他靠行為的呢﹖很多的猶太人是靠守律法；很多天主教徒是靠守聖禮；很多福音派的信徒，是靠忙碌事奉。這些都可能表達是靠行為得救。總之，我們靠行為，就和靠恩典完全相違背。但是靠恩典的人，要活出信心、悔改，和好行為出來。所以行為這個字，至少有兩種非常不同的用法。我們說過了，在羅馬書“律法”這個字有不同的用法。第一是原則；二是神的律法；三、靠守律法稱義的這種以人為中心的宗教。所以，律法這個字有三種用法。行為這個字，又有兩種的用法。在雅各書，行為是好的，是信心結出的果子；但在羅馬書和加拉太書，行為往往是指與恩典相反的那種得救的憑據。
然後，我們今天也說了，恩典這個字，也有幾種用法。第一、是神在永恆的意願；第二、是耶穌基督在十字架上所顯明的愛；第三、是耶穌和聖靈要給我們一切禮物的總稱，也就是救恩的總稱。第四、是羅5：2的，我們不單是稱義了，與神和好的，我們還“站在恩典中”。所以基督徒生活的狀態有恩典的本質。所以，恩典、行為、律法這三個字，在保羅書信裡面，都可能有不同的用法。
有什麼問題嗎﹖
Q：我們可不可以說信心是進入恩典的途徑，也是留在恩典裡面必要的條件﹖
A：絕對是的。因為恩典包括了我們可以進去的，就是重生，包括了我們留在裡面的，就是成聖，包括將來我們身體復活，整個人改變。既然恩典包括過去、現在、將來，當然，我們過去進入到恩典是藉著信心，我們每天的生活都是藉著信心。不過到了身體復活那一天，那個信心本身有一個改變，因為那個時候，信徒不是憑信心，是憑看見，我們看到了，親眼看到神了。所以，信心和盼望的對象已經在我們眼前。還有一點，耶穌基督是我們信心的創始成終者。所以，從頭到尾都是恩典。我們也可以說，悔改是進入到這個恩典的條件，而悔改也是我們每天須要操練的。嚴格來說，順服也是進入恩典的條件，而順服也是神要求我們每天要作的。從這個角度來看，怎麼進到恩典中呢﹖就是信心、悔改，加上順服。怎麼樣留在恩典中呢﹖也是信心、悔改，加上順服。不過我們講順服講得太多，有一點的嫌疑，給人家感覺到我們是靠行為得救。但是講恩典講得太多，又有嫌疑給人家說，你們不須要作什麼，就是靠恩典，你們的恩典是廉價的。
不曉得各位知不知道，其實改革宗這個傳統是講很多恩典的。所以，就會給一些阿米念的弟兄姊妹說，你們只講恩典，都不講過聖潔生活。其實，早在第三、四世紀，亞流派（Arius）就有這個論調。後來，Pelagius也是一樣。就是說，歷史上有一些很有講道口才的，他們都在挑戰當代的信徒要過聖潔的生活。假如他們所講的，沒有恩典的骨幹的話，就很容易跑到靠行為成聖。但是，有恩典作骨幹的信徒們，也不可以忽略到神的確要求我們順服。
有問題嗎﹖或者我這樣問，你是這樣相信的嗎﹖你在你的小組或查經班，你是不是這樣分享你的信念的呢﹖你在向個人傳福音的時候，你是這樣分享福音的好消息的嗎﹖就是說，我們毫無義，毫無善。但是神將耶穌基督裡面的義歸算給我們，當完全信靠祂的時候，就是當我們完全信靠祂，和悔改的時候，神既然把耶穌基督的義歸算給我們，我們就成為義人了。因此，神稱我們為義，而因此我們罪名不成立，我們被稱為義人。
我再說一次，神將耶穌基督的義“歸算”給我們，所以我們成為義人。既然我們成為義人，就是我們已經是一個新的人，所以這位公義的法官，稱我們為義，宣告罪名不成立。神的宣告是基於事實，祂改變了我們。怎麼樣改變﹖不是因為我們的信心，不是因為我們覺得以前殺人，現在不殺人了；這個不是我們為什麼改變了。是神將耶穌基督的義歸算給我們，耶穌基督的寶血洗淨我們，我們成為新的人了。然後，我們既然有一顆新的心，我們就謙卑地來到神的面前，認罪、悔改、信靠。信靠祂，然後神稱我們為義。因為祂看著我們的信心，本身是沒有功勞。但是我們已經有了耶穌基督的義歸算在我們身上。所以，當天父從天上看下來，祂看到有一個罪人來到祂的面前，祂看見的，是耶穌基督擋在這個罪人的前面，祂看到耶穌基督的義歸算給這個罪人，因為耶穌基督站在這個罪人前面，耶穌基督作了我們的代表，我們被稱為義了。從那個時候開始，也包括我們成為義人的那個時刻，神使我們成為聖潔。很多人喜歡說，我們先稱義，然後成聖。這個是最簡單的說法，但是，新約聖經似乎沒有那麼簡單。有的時候是先講成聖，然後才講稱義的。被潔淨了，然後再講稱義的。所以，我們可以說，當神改變我們，我們與祂同死，耶穌基督的義歸算給我們，我們成為義人，我們成為新人，耶穌基督的寶血潔淨我們 。
我再說一次，下面這些都是在講同一件事。神將耶穌基督的義歸算給我們，神使我們向罪死，與基督同死，基督潔淨我們的罪，潔淨我們的心，我們就“成-為-聖-潔”了。這個並不抹殺之後每天都要過的聖潔的生活。所以，新約聖經有的時候先講成聖，後講稱義的。成聖不只是我們每天要作的功夫，成聖是我們每天要作的功夫，是要努力的。腓2：12說，我們要顫顫兢兢作成得救的功夫。不過都沒有功勞哦！保羅一定不會自己打自己嘴巴的。所以，當保羅說，你們要顫顫兢兢作成得救的功夫的時候，當然他的意思不是說，好了，你是靠恩典得救，現在要靠行為成聖了。當然不是！所以他在v. 13立刻加上一句，你的立志和行為都是出於神的。
Phi 2:12-13
(12)   這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裡，就是我如今不在你們那裡，更是順服的，就當恐懼戰兢做成你們得救的工夫。
(13)   因为你们立志行事都是神在你们心里运行，为要成就他的美意。
神在你們裡面，使你立志，使你作出（He is in you, to will and to do）。我的立志、我的行為，都是因為祂在我裡面的工作。
好，我再說，什麼叫成聖呢﹖是的，是我每天要作的，但是成聖也是聖靈所作的。那，聖靈什麼時候作出成聖的功夫呢﹖分兩部份。我先講第二部份。第二部份就是剛才我們所說的，顫顫兢兢作成得救的功夫，不過是神在我們裡面工作。所以，每天聖靈在我們心中作工，這是聖靈成聖的功夫的第二部份。第一部份呢﹖是羅：6：1-3所講的，就是我們在基督裡，向罪死了。向罪死了，就是成為新的人嘍！成為新的人，就是成為聖潔的人嘍！我個人是這樣理解的：重生就是成聖的第一部份，或者第一步。第二步是什麼呢﹖就是聖靈每天、每一秒鐘塑造我們成為聖潔。那，我們在這裡是不是咬文嚼字呢﹖不是的，我們要強調的是，神的確改變一個人“成為聖潔”。
我這個禮拜在想這個問題的時候，我知道每一次我講這個道理，馬上就會有弟兄姊妹舉手，“為什麼有些基督徒不像樣的﹖” 不像聖經所講的，就是向罪死了，上帝將耶穌基督的義歸算給他，他已經向罪死了。因為他既然成為新的人了，他就悔改、信靠耶穌，立志每天順服聖靈，聖靈每天使我們成為聖潔，每天我們也顫顫兢兢地作成得救的功夫。那，弟兄姊妹就問，為什麼很多基督徒不像這個樣子的﹖我們可以，也應該處理這個問題。但是我們先要說清楚上帝作的是什麼工作﹖然後我們才問實際的情況，教會裡面是不是每一個人都是按照這個模式（model）被神改變的﹖因為新約聖經所講的是清清楚楚、一刀兩斷的，我們向罪死了，是新的人，現在聖靈使我們成為聖潔。當然很多基督徒犯罪，應該說每個基督徒都在犯罪，包括你和我。那，一個人懂得為自己靈命擔憂的，他不是一個有病的基督徒，他是一個健康的基督徒。因為他懂得顫顫兢兢！所以，弟兄姊妹所問的“不像樣”的基督徒，那些不像樣的，是連顫顫兢兢都不會去作這種擔憂的。用福音派的術語來說，這些是“沒有生命”的基督徒。不過，你假如用聖經的定義，然後說這些基督徒“沒有生命”，你知道你在說什麼嗎﹖就是在說他“不是基督徒”嘛！對，因為沒有“沒有生命”的基督徒的。
我們在這裡先分辨一下幾個名詞。我願意用基督徒和信徒來描述我們看得見的人。但是，聖經裡面講關於神的工作的，比方說“重生”，我就不會說某某人禮拜五晚上“重生”了。我會說，某某人禮拜五晚上接受了主，或信主了。耶穌也說嘛，信心有很多種。稱呼祂主啊、主啊的，不都進天國的。撒種的種子落在四種不同的土地上。但是，聖經裡面所講關於神的工作，那是父神的揀選，基督為人死，聖靈重生這些人，這些人成為義人，成為聖潔。你問下去就是，那，我是不是這種人呢﹖是的，我們須要反省，先要自我反省。但是，每一個人都可能有得救的確據的。早晚的問題，為什麼早晚呢﹖第二種的種子，撒在淺土上，禁不起考驗嘛，所以就晒乾了；禁得起考驗的是第四種。所以，很多人的得救確據是要經過考驗的。好，有什麼問題﹖是不是我都講過很多次了﹖我教會裡面的弟兄姊妹已經聽了好多次了。
好，我們來看羅馬書第五章，講義是p. 32。
前面保羅講完了亞伯拉罕和所有信神的人，得稱為義。
好，Rom 5:1
(1)   我們既因信稱義，就藉著我們的主耶穌基督得與神相和。
這裡開始，保羅說到四種不同的福份。第一、得與上帝相和，Peace with God，與上帝和好。羅馬書第五章講的是我們與神和好，哥林多後書第五章，是講神與我們和好。什麼叫神與我們和好﹖就是聖潔的神，面對著罪人，有一個難題。就是祂必須要傾倒祂的忿怒，然後神來解決這個問題，就是耶穌基督成為挽回祭，平息了父神的忿怒，所以，所有在基督裡的人，神與我們和好，因此我們得以與神和好。我們與神和好，不是靠我們的信心與神和好，我們與神和好是靠神的恩典，因為祂差派祂的兒子來與我們和好。所以現在雙方面都和好了。第二個福份，就是我們進入到現在所站的恩典中，也就是說，我們不需要再懷疑我們在神面前的地位。到了第八章，講到我們是神的兒子，這裡講的是恩典。
我想我以前講過這個故事。有一位厭食症的女孩和她的父母來見我。父母親先來找我，然後帶這個女孩子來了。她就吐露出一個問題，就是說，很多青年團、夏令會的講員，很喜歡問一個問題：“你不知道你什麼時候重生得救的﹖”你不知道嗎﹖就沒有重生哦！快快說，你是那一天重生的﹖很明顯的，這個女孩她說不出她是那一天決志信主的。我就問她一個問題，我說，你體會到神愛你嗎﹖她的回答很妙。她說，是不是雖然我說不出我那一天信主﹖我說是，就是“雖然你說不出！”她就開始哭了。我們有信心，就是我們已經信靠耶穌基督的人，是站在神的恩典中。所以，我們說不說得出哪天晚上決志，在神面前是不值錢的，一點功勞都沒有，不要說說不說得出那個日期啦，那次的禱告本身就沒有功勞。但是，我們應該“信主”喔！信心是必須要有的！但是，是不是靠著某一個工程式的禱告呢﹖我在神學院的同學，我的室友，很聰明的一個人，太聰明了，在讀大學的時候去吸毒。吸毒有研究的，你知道嗎﹖他要跑到尼泊爾去買毒品。當然，他吸了這麼多毒，腦袋受傷了。他就在他外祖父家裡療養，在 Princeton，New Jersey。他就撿起他外祖父書架上的一本聖經，開始讀聖經，就是這樣子信主的。沒有人在旁邊，他絕對沒有跟任何一種福音單張第14頁、16頁的禱告。他有沒有生命呢﹖絕對有。可能大家知道改革宗有一本New Geneva Study Bible, 背後很多編輯工作都是他作的。
我的意思是說，我們不是靠嘴巴講了某一段禱告文得到永生的，但是神的確要求我們要信耶穌。什麼叫信心﹖
第1、 知道福音。
第2、 同意。同意包括抓住神的應許。
第3、 降服，就是將生命的主權交出來。
所以，巴刻很喜歡問一個問題。他說：Are you in a state of convertedness？你目前的生活狀態是不是一種得救的狀態﹖你的生命是不是表現出來已經歸向基督的﹖而他不會問你什麼時候決志信主，重要的我們是不是在一個已經信靠耶穌的狀態裡。
回到羅馬書5：2，第二種福份就是恩典。我們可以說，我們是站在恩典中，我們也可以說我們是被恩典包圍著的。
第三、我們歡歡喜喜盼望神的榮耀。
第四、從第三節開始。在患難中，也是有歡喜盼望的。
Rom 5:3-5
(3)   不但如此，就是在患難中也是歡歡喜喜的；因為知道患難生忍耐，
(4)   忍耐生老練，老練生盼望；
(5)   盼望不至於羞恥，因為所賜給我們的聖靈將神的愛澆灌在我們心裡。
下面保羅說，患難生忍耐，忍耐生老練；老練呢，有一些英文版本是 proven character，就是證明我們能夠忍耐的意思。有了這個證明，老練就有盼望了，所以盼望不至於羞恥。
這四項福份，一、與神和好；二、站在恩典中、三、歡喜快樂盼望將來；四、在患難中也歡喜快樂。簡單地說，基督徒的福份包括患難。正常的基督徒生活是有患難的，沒有患難的基督徒生活，按照新約，可以說是不正常的。我不是說我們過得舒舒服服，我們要找一點苦去辛苦，不是這個意思。但是，一個正常的基督徒是與世界敵對的，是與魔鬼敵對的，與罪敵對的，與肉體或血氣敵對的。當我們站得穩的時候，一定要付出一些代價的。今天我們活在西方的信徒們，沒有那些活在第三世界的基督徒有福。因為在第三世界的基督徒很容易告訴你什麼叫做付代價、受苦。有的是受肉體上的貧乏，有的是生活上的不方便、麻煩；有的是信仰沒有自由，有的再加深一點，是被逼迫。其實，美國這個國家是在走向逼迫基督教的這個路線、這個趨向的。雖然美國有很多基督徒，也有很多很大的教會。我再說，基督徒是必然要受苦的。
好，下面，v. 5告訴我們，聖靈作一件的工作。聖靈的工作就是將耶穌基督的愛澆灌在我們心中。
Rom 5:5
(5)   盼望不至於羞恥，因為所賜給我們的聖靈將神的愛澆灌在我們心裡。
你我知不知道耶穌基督愛我呢﹖怎麼知道﹖你我有沒有感受到耶穌愛我嗎﹖憑什麼知道﹖是因為音樂很好聽嗎﹖講道講得動聽嗎﹖某一次聚會很感動你嗎﹖神的確可以用這些不同的方法。但是最重要的，是聖靈將基督的愛澆灌在我們心中。而聖靈可以用各種不同的方法，聖靈可以用音樂、講道、聚會，聖靈也可以不用音樂、不用講道、不用聚會，用病痛，用逼迫，老練，就是經過忍耐所得到的那個確據。所以，耶穌基督的愛，不一定是透過動人的音樂和聚會來的。有這些當然很好，但是我們在隨時打開電臺就可以聽到好的講道的這個國家，當然也可以聽到很爛的講道，全世界最好的、最壞的講道都可以聽得到。有的時候我們會對耶穌基督的愛有點麻木，我是說那些聽得到好的音樂、好的講道的基督徒，我有的時候很羨慕的；因為，我從來沒有花很多年在一個非常偉大的講道家，坐在他的腳前聽他講道三年、五年，我從來沒有這個經歷。我住在費城十幾年，從來沒有經常去第十長老會作禮拜；我住在紐約，從來沒有經常去Calvary Baptist Church聽道；我住在洛杉磯八年了，從來沒有去Lake Avenue Church作禮拜。所以，我偶然有的時候，因為要去分享我的事工，去一些我認為崇拜又很好，講道又很好的教會。我不是說我聚會的教會不好哦，我的意思是說，這些很特殊、眾人以為美的這些教會，一般都有一千人以上的，我五十幾年，從來沒有在一千人以上的教會經常聚會，經常服事。我去的時候會很羨慕，感動也會流淚，但是，假如我四十年都泡在這種很理想的人間天堂中呢，可能我們活在福中不知福。不過，很感謝神，耶穌基督的愛，不一定是透過一千人以上，講道很好的教會流露出來的。我簡單要說的是，不要靠經歷，不要靠環境，聖靈的工作是祂親自澆灌耶穌基督的愛在我們心中。好，我們休息。
活動預告：6/11 (Sat) 參觀Glendale Forest Lawn Memorial Park 

05/15/05下半堂
現在我們開始講羅5：12-21。
先看5：8-11。基督特別為我們死：有效的死，信徒真正得與上帝和好。
耶穌基督為著愛我們的死，一方面是按照神的時間，另外一方面又適合我們的需要。就是說，在我們還是作罪人的時候，所以耶穌基督的死，一方面是按照神的時間，一方面是適合我們的需要。
現在我們來看Rom 5:12-21，請翻到p. 35。
(12)   罪是從一人入了世界，死又是從罪來的；於是死就臨到眾人，因為眾人都犯了罪。
(13)   沒有律法之先，罪已經在世上；但沒有律法，罪也不算罪。
(14)   然而從亞當到摩西，死就作了王，連那些不與亞當犯一樣罪過的，也在他的權下。亞當乃是那以後要來之人的預像。
(15)   只是過犯不如恩賜，若因一人的過犯，眾人都死了，何況神的恩典，與那因耶穌基督一人恩典中的賞賜，豈不更加倍的臨到眾人嗎？
(16)   因一人犯罪就定罪，也不如恩賜，原來審判是由一人而定罪，恩賜乃是由許多過犯而稱義。
(17)   若因一人的過犯，死就因這一人作了王，何況那些受洪恩又蒙所賜之義的，豈不更要因耶穌基督一人在生命中作王嗎？
(18)   如此說來，因一次的過犯，眾人都被定罪；照樣，因一次的義行，眾人也就被稱義得生命了。
(19)   因一人的悖逆，眾人成為罪人；照樣，因一人的順從，眾人也成為義了。
(20)   律法本是外添的，叫過犯顯多；只是罪在那裡顯多，恩典就更顯多了。
(21)   就如罪作王叫人死；照樣，恩典也藉著義作王，叫人因我們的主耶穌基督得永生。
v. 12是這樣說的：罪是從一人入了世界，都是因為一個人的緣故，罪進到世界。然後，死又是從罪來的，意思是，死就臨到眾人了。說到這裡，這個“一個人”啊，是帶來兩件事。第一、因為一個人的緣故，罪進到世界；第二、因為一個人的緣故，死進到世界，而且臨到眾人。其實，罪進到世界，和死進到世界，這兩個結果中間還有一樣事情。因為v. 12 開始的這個討論，其實是在v. 18繼續的，中間有一段加進去的材料。或者說，v. 12開始的，也可以說是從v. 15繼續。就是說，v. 13，14是一個加插。
好，我們來看
v. 18：因一次的過犯，眾人都被定罪。
v. 19：因一人的悖逆，眾人成為罪人。
v. 21：罪作王叫人死。
好，我們現在來看，因為一個人，就是亞當的緣故，有那些結果？
第一個結果就是罪進到世界。這個意思，就是說眾人成為罪人。就是v. 12, 19。
既然成為罪人了，第二個結果，就是“被定罪”（v. 18）
你看，一個人成為罪人，上帝一定會定罪，或者是審判的，或者說是咒詛，結果是死。
好了，我們回到v. 12：
因為一個人的緣故，罪進到世界，死又是從罪來的，於是死就臨到眾人了。因為眾人都犯了罪。
最後那幾個字，因為眾人都犯了罪，這句話，和羅3：23，眾人都犯了罪 是不同的意思。
羅3：23 因為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀，是講我們都在犯罪，我們的罪行（sinful acts）。
但是在5：12b說, 因為眾人都犯了罪，因為眾人都犯了罪的緣故，死就臨到眾人了。或者說，因為眾人都犯了罪，罪就進入世界。所以，v. 12的眾人都犯了罪，不可能是指你我今天每天都犯的罪；也不是指我們信主之前，我們是罪人，我們犯了罪。
v. 12開始給我們一個信息，就是一個人代表了眾人，這個人是亞當，而從v. 15開始，因為一個人的過犯的緣故。我再說，因為一個人，因為一個人的過犯，罪進到世界，眾人成為罪人，眾人被定罪，結果眾人都死了。亞當是全人類的代表，亞當是全人類的頭，所以因為他一個人犯了一次罪，罪就進入到世界，眾人就“成-為-罪-人”。因為我們成為罪人，因此被定罪。好了，我們怎麼樣成為罪人的呢﹖聖經說是因為一個人的緣故。因為一個人一次的過犯，眾人成為罪人（v. 18）；因一人的悖逆，眾人成為罪人（v. 19）。
我們暫時反過來，看看耶穌基督。
因為一個人的緣故，v. 15，神的恩典加倍的臨到眾人。然後，因為一個人的順從（v. 19），眾人成為義。因為一個人一次的義行，眾人被稱義，然後，得生命（v. 18），而且恩典藉著義作王（v. 21）。
所以，耶穌基督，是一個人，祂一次的義行，因為一個人一次的義行，眾人成為義人，被稱為義，得到生命，而且在生命中作王。所以，亞當和耶穌基督在這裡是一個對比。
因為亞當的緣故，罪這個事實、罪這個勢力進到世界。
因為耶穌的緣故，恩典這個事實，恩典的能力，進到世界，臨到在基督裡的人。
好了，現在我們再回到 v. 12 那句話：因為眾人都犯了罪
基於上面我們所講的，v. 12的“因為眾人都犯了罪”的意思是什麼呢﹖就是眾人、全人類都在亞當裡，因為亞當一次的犯罪，和亞當一同犯了亞當一個人一次的罪。
再來一次。全人類，都在亞當裡，和他一同犯他一個人所犯的第一次的罪。同樣的，所有在基督裡的人，在基督裡同基督一同成為義人，得稱為義，得到生命。
所以，這裡給我們看見，上帝怎麼對待世人的呢﹖是透過一個頭或一個代表。羅馬書第五章沒有用約這個字，加拉太書就有了，基督是約的“中保”。中保的意思乃是說，他代表一批人。在上帝面前，耶穌基督是我們的頭，我們的代表，祂代表我們至少作了三件事：第一、是代表我們過了無罪的一生；第二、代表我們付上死的代價、第三、代表我們復活、升天、得榮耀。當然還有其他很多的事情。所以，耶穌基督代表我們，這就是約的中保的意思。羅馬書第五章和哥林多前書15章，有很重要的關係。哥林多前書15章告訴我們，基督是“末後”的，就是最後的亞當，或第二個亞當。第一和第二之間，沒有第三個；第一之前，沒有另外的；第二之後也沒有，所以叫末後的亞當。所以，神只有設立兩個眾人的代表。一個是亞當，代表全人類，但是他代表全人類犯罪。所以我們眾人都犯了罪。耶穌是新人類的代表，代表誰？所有在基督裡的人。祂一次的義行，恩典就臨到了，就是我們在耶穌基督的義行──obedience，在基督的順服上有份的。就像我們在亞當的罪上都有份。
你說很不公平哦！我沒有在伊甸園吃那個禁果。是的，是不公平。準確一點說，上帝是在作虧本生意，因為你也沒有爬到十字架上為你的罪死。為什麼你不埋怨說：哎呀，我為什麼沒有到十字架上死一趟，這才對呀！因為神所設立的救法，不是現代西方的個人主義，當然也不是中國傳統的封建主義。神所設立的救法是“約”，有一個中保，或者是代表。祂創造人類，從頭就是這樣子。所以，亞當和第二個亞當耶穌作代表。這兩個代表這件事情，就是說明神是用約的方法來對待人類的，神就看亞當是全人類的代表。所以，我們上學期開了“恩典之約”這個課程。用一個比較粗略的比喻，就是餃子或者叉燒包。外面的皮就是約，裡面是恩典。約是神用的救法，但是神也賜給我們恩典之約，不只是把我們都放在亞當裡，祂也設立恩典之約。約有它的條文，約裡面有神的誡命，有神的應許，耶穌順服了所有神的誡命，將恩典、應許，保證給所有祂裡面的人。
好了，現在下面我要解釋一下“原罪”的意義。原罪這兩個字，聖經裡面沒有的。先解釋一下天主教對“原罪”的定義。簡單的說，天主教認為，原罪是從亞當遺傳給全人類的。就是透過亞當的血統。而原罪是怎麼洗淨的呢﹖就是透過洗禮。我們當然不相信我們的罪是靠洗禮洗淨的。不過，我們現在要解釋的是什麼叫“原罪”。最主要的，原罪不是透過遺傳傳下來。雖然，既然亞當夏娃是罪人，他們只可能生的是罪人的baby。所以，全人類一定是罪人的。但是，我們有所謂“原罪”（或者我們不用這個名詞好了），我們之所以是罪人，是因為我們在亞當作頭的約裡面。我們之所以一生下來就是罪人，是因為我們與神的關係。而我們與神的關係，是以亞當作頭、作代表。我們一生下來是罪人，是因為我們“在亞當裡”。準確一點是我們在母腹裡已經是罪人了。因為我們“在亞當裡面”，與亞當的關係是，他是我們的頭，我們的代表。所以，v. 12說，眾人都犯了罪，就是說，眾人都在亞當裡，與亞當一同犯了亞當的罪。有什麼問題嗎﹖
我想問一問，有沒有弟兄姊妹沒有聽過這個解釋的？應該有的。
一般福音派解釋罪的時候，比較多講的是我們所犯的罪（罪行），但是，罪行背後是我們的罪性、我們的心。我們的心就是整個人的意思。那，為什麼整個人是罪人呢﹖亞當不只是我們的“壞榜樣”，他是我們的頭，代表了我們。所以，我們整個人是罪人，整個人是死在罪惡過犯中。
Q：可不可以解釋一下亞當作頭的約﹖
A：自從宗教改革以來，一般神學家稱這個約為“行為之約”（covenantal works）。最近這三四十年，有些神學家改這個名字作“創造之約”。因為他們不喜歡“行為”這兩個字。神與亞當和全人類立約，神是世界的創造主，人是神的僕人，伊甸園可以說代表了神的宮廷和聖殿。在這裡，神作王，神要求人完全順服祂，特別用了分辨善惡樹的果子來作考驗。所以，在這個所謂“行為之約”裡面，人的確是靠行為得救的。你說，怎麼可能，我以為人是靠恩典得救嘛！你要記得，創世記第一章的時候，人的起點不是一個罪人，人是一個義人。亞當夏娃被造的時候，是完全公義聖潔的。從3：15開始，神顯明、啟示救恩。救恩就是為罪人所設的，完全是恩典。所以，從第三章開始，後面都是為罪人設立的恩典，我們稱這個為“恩典之約”。當然，有分舊約、新約兩部份。但是亞當夏娃被造的時候，不是罪人，我的看法是，他不只不是罪人，他不只是中立（neutral）的，可能犯罪、可能不犯罪；他是積極、正面的是聖潔公義的。但是，神考驗他，要他持續順服神的話。順服神的誡命的結果是永生。但是亞當犯罪了，他失敗了，所以，神把他們趕出伊甸園，擋住生命樹。不要人在這個死的（就是作罪人的）狀態裡，去吃生命樹的果。所以，從第三章開始，就展開了祂永恆所計劃的恩典之約。我再說，神與亞當所立的約是行為之約，在這個約裡面，神吩咐完全的順服。是一個考驗，而亞當代表全人類失敗了。
Q：具體來說，“約”的概念是什麼﹖
A：約不是合同，不是兩方面都是平等的，是一個主人對其下屬所定的條文，君王跟他的臣僕所定的。君王定下所有的條件，所以，不論是行為之約或恩典之約，神都定下所有的條件。最近這五十年來，考古學家發現了赫人（Hittite）所訂的條約，特別是Meridith Kline，他寫了很多的書，告訴我們約包括什麼東西──包括君王的自我介紹；包括君王自己敘述他以前作過什麼好事；然後，君王發出來的命令；下面還有遵守命令的結果和不遵守的結果；還有提供怎麼樣保存這個約文的方法。出埃及記、申命記就是這樣子，神用了一個當時文化裡面有的一個形式。約是神與人關係的形式，神和人不是平等的，神是主，從來就是。就是說，從創世記第一章，神造人，神就是主宰，跟全人類立了這個行為之約。人類犯罪之後，神再立約，還是主宰，還是祂來訂所有的條件。什麼條件？祂自己設立自己的挽回祭，自己來滿足祂聖潔的要求，當然祂也自己設定了悔改、信心、好行為這些要求。所以，約的形式和內容，就說明了神是整本聖經的主角，不是你不是我；也說明神是整個宇宙的主宰與主角，不是你、不是我；也說明了神應該是我們生命中的主宰與主角，不是你、不是我。而聖經所稱為“新約”和“舊約”，這個名字本身就說明神是主，神是神。這樣子，可以幫助我們讀羅馬書的。稱義、歸算為義，都要在約這個範圍來看。“與基督聯合”，“在基督裡”、“與祂同死，與祂同復活”。這些名詞、這些觀念都是講到很密切的關係，但是這些密切的關係，都是在約裡的關係。可以再問下去。
Q：那麼，我理解的這個約就是一個不平等的，但是也包含了雙方所要作的事情。
A：是的，約是不平等的，但是包括了雙方要作的事。上帝所定的約是這樣子的，上帝必定會履行祂所說祂要作的事。但是，下面的人，可能不遵行，對不對﹖所以，是一個不變的神和會變的人之間的關係。上帝是不變的，在永恆裡面已經定下所有的計劃。但是，人在變。所以，約，或者說是整本聖經，就是一個永恆不變的神，和在時間中變來變去的人之間的關係。約講清楚了人的義務是什麼，但是人會犯罪，士師記就是一個很好的例子。以色列人背約，神審判，差派外邦人來打敗他們。以色列人悔改，神聽、神赦免，恢復了約的關係。然後他們又再犯罪等等。
一個不變的神和會變的人之間的關係會變嗎﹖它是在歷史中演繹（develop）的。奇妙的是，這位不變的神，祂的應許不變。祂自己也不變。那你說，神說祂悔改、後悔創造人啊﹖簡單的回答這個問題，這是個擬人法。假如你從人的角度看這個關係，這個關係是在變的，但是，這個奧秘是不變的神和會變的人之間的關係。既然這兩方有一方是在變來變去的人，你可以說，這個約的關係在時間中是在變的。但是神沒有變。
Q：兩個問題。一、整本聖經所有的約，就是從舊約到新約，所有的約的主軸是什麼﹖二、在神與亞伯拉罕立約，就是從火中走過去，之前和之後有什麼不同﹖
A：我先答第一個問題。整本聖經中約的主軸是什麼﹖就是神要作祂子民的神，神永遠與祂的子民同在，賜福給順服祂的人。為什麼我很謹慎地回答你呢﹖因為我要考慮到創世記第三章以前的那個“行為之約”，我的回答要包含創世記第三章之前和之後。所以我避開了“赦罪”、“恩典”這些字。假如你問從創世記第三章開始，約的主軸是什麼，就是撇開前面兩章的話，答案是神主權的（sovereignly）、身為主，來神拯救祂的子民。但是也包含剛才所講的，作祂的子民的王，與他們同在，賜福所有順服祂的人。
第二個問題是，創世記第15章，上帝用火爐走過這個肉塊之前和之後有什麼不同？重要的是神用這個儀式來定（enact, ratify）這個約。就是說，神在每一次的立約，有祂自己設定的儀式，在亞伯拉罕的時期，這個是最重要的儀式，當然還有第17章那個割禮。新約的儀式是很簡單的，洗禮和聖餐。舊約一大堆儀式，新約的儀式比較簡單。但是那個恩典是更重、更廣，但是儀式很簡單。好，我們到這裡結束。
我們禱告：天父我們感謝你，因為我們所擁有的一起都是你的恩典，得稱為義，成為你的兒女，而且你告訴我們，我們站在你的恩典中。天父，求你賜給我們足夠的信心，叫我們一方面看見自己的罪，一方面看見你恩典的保證。也求主教導我們，不作一個光是靠環境而生活的基督徒。叫我們不光是靠著我們的感覺，教導我們體會聖靈在作的工作。祂將主耶穌的愛澆灌在我們心中，如今我們信主的人，都“在”耶穌基督裡面。求主幫助我們回顧你的恩典怎麼臨到我們。我們在基督裡，主，你使我們成為一個新的人，義的人。當我們軟弱的時候，信心軟弱或者犯罪的時候，求你叫我們不忘記你的恩典，叫我們不放縱，乃是叫你的恩典來勒住我們，吸引我們回到十字架的面前。也叫我們不做一個律法主義的基督徒，叫我們心裡有釋放，有喜樂和盼望。天父我們知道要得到這個平衡不容易，所以求聖靈繼續地工作，教導我們，用你自己的話語，你的恩典，包圍著我們的心，叫我們有在你裡面的穩妥，也有你每天的安息。謝謝你，你是不變的。奉耶穌基督的名求。阿們。
05/22/05 羅馬書第六章主題：成聖
詩歌
117 首 Grace Greater Than Our Sin

68 首 One Day

上次談到原罪的問題，我們今天就從原罪的題目開始。
羅5：12-21，那裡給我們看見兩種人。或者說，神透過兩個人來對待人類，而神對待人的這個方法、這個制度，叫做“約”。第一個約的頭或代表是亞當，亞當代表了全人類。他應該代表全人類順服神，但是他犯罪了。他一個人犯罪，他就成為罪人。他是一個有“罪孽”（guilt）的人，z罪孽就是人在神面前的地位（參考講義p. 34）。但是因為亞當代表了全人類，他是人類的頭、人類的代表。所以，因為他一個人犯罪，全人類都成為罪人，而“眾人都犯了罪”。這個是v. 12最後一句。我們上次看見，眾人都犯了罪，不是說我們今天所犯的罪，那裡的意思是我們都參與了亞當一個人第一次的罪。因為我們與亞當聯合，我們都在亞當裡，他是我們的頭、他是我們的代表。所以，我們在亞當裡，和亞當一同犯了第一次的罪。這是v. 12“眾人都犯了罪”的意思。
所以，用同樣的方法，神將恩典賜給在基督裡的人。神設立了耶穌基督為第二個亞當，祂是基督裡的人的頭和代表。基督一個人一次的順服，眾人（就是所有在基督裡的人）都成為義人，結果是被稱為義，結果是生命。
在亞當裡呢？眾人成為罪人，結果是被定罪或審判，結果是死。在基督裡，眾人都成為義人，既然成為義，就被稱為義。羅馬書第三章21-26節講得很清楚的，既然成為義，就被稱為義。所以上帝稱人為義是公義的。因為祂先歸算了基督的義給這些人，結果是被稱義，結果是生命。
所以，基督教認為人類與亞當的關係，是一個約的頭（covenant）和約裡面的人之間的關係，
其次才是血緣、基因，或遺傳的關係。天主教談到原罪的時候，他們就直接的說，原罪從亞當藉著遺傳傳給全人類。我們不完全反對這樣的說法，可是，這樣的說法沒有說清楚羅馬書第五章，再加上林前15章要說的。亞當與我們的關係不只是祖先與後代的關係。神設立亞當作頭和代表，所以全人類都是“在亞當裡”，除非一個人進入到“在基督裡” ，那時候他就是在基督裡了。所以，全世界的人類要不是就是在亞當裡，要不是就是在基督裡。關於原罪有沒有什麼問題﹖
今天我們進入到第六章。我們先用今天所發的慕理的註釋，看羅6：1-11（經文略），請同時對照講義p. 37-38。我們看p. 38，讀Rom 6:1-2

(1)   這樣，怎麼說呢？我們可以仍在罪中、叫恩典顯多嗎？
(2)   斷乎不可！我們在罪上死了的人豈可仍在罪中活著呢？
第六章的主題是成聖。第三~五章的主題是稱義。稱義和成聖是不能分開的。我們可以說，按照羅馬書的看法、羅馬書的教導，成聖是建立在稱義的基礎上。而稱義和成聖，都依靠耶穌基督的死的功勞和復活的有效性。我們一般基督徒大概是這樣看的，我信耶穌，得稱義了。從今以後，我過一個成聖的生活。所以，稱義呢，就是我信耶穌，而成聖就是我過聖潔的生活。這個不是羅馬書主要的觀點，羅馬書主要的觀點乃是：稱義是公義的父神怎麼樣對待罪人，宣告一個信耶穌的罪人，罪名不成立。這叫稱義。所以，我們信耶穌的人都是“被稱義”的，稱義是上帝與我們之間律法上的關係，很重要！現代神學家或者一些新福音派的神學家，嘗試去抹殺這方面的重要性。他們說，這些稱義啊、歸算啊，都是商業和法律的用語，這些都是理性主義十七世紀文化的遺產。今天人們需要的是我們和神之間“個人的關係”，不要搞那些這麼硬梆梆的法律、商業的一些涵義。
那，各位弟兄姊妹，稱義和歸算不是理想主義的遺產哦！不是改革宗或清教徒發明出來的名詞哦！請問“稱義”和“歸算”這些名詞是誰用的﹖是保羅用的！保羅是不是十七世紀的理性主義者﹖當然不是。當然保羅借用了當時法律的一些觀念。但是保羅是被屬靈默示的，所以神的美意是要用法律和商業的一些觀念來說明他和人之間的關係。所以，我們不可以把稱義和歸算這些觀念，用一些心理學或以人為中心的方法把它重新解釋，把那個重要性除掉。好，這是稱義，神和人之間法律上的關係。
什麼是成聖呢﹖成聖不只是說我信耶穌之後，過聖潔的生活。成聖乃是神怎麼樣改變罪人的心靈。在慕理的講義裡面，和在保羅書信的講義裡面，會出現一個字，ethical religious，倫理宗教的。什麼意思呢﹖就是人心真正的狀況。成聖是倫理、宗教方面的觀念。大家可能不喜歡用“宗教”這兩個字，不要緊。成聖就是你我心裡實實在在的狀況，成聖就是神把一個罪人的心挪掉，賜給我們一個新的心。稱義和成聖是神的工作的兩方面，不只是先、後這麼簡單。不過，羅馬書的確從第六章開始處理成聖這個問題。但是，新約在其他的書信，有的時候先講成聖，然後講稱義的。所以，無論如何，神處理我們在祂面前法律上的關係，也處理我們心裡、內心真實的狀況。有沒有問題﹖
Q：剛才說，成聖跟稱義是沒有時間上的先後，但是如果沒有稱義怎麼成聖呢？
A：很好的問題。沒有稱義當然不能過聖潔的生活。那，什麼叫成聖﹖是聖靈怎麼樣改變我的心。我下面要講一句話，比較粗略，慕理會講得比較細一點：成聖不是我信耶穌之後才開始的，成聖是重生的時候開始的。什麼叫重生﹖聖靈重生我，聖靈改變我，用水和靈重生我。水就是聖靈洗淨我的心；靈，就是聖靈給我一個新的心靈，然後住在這個新的心靈裡面，這個叫重生。你想一想這個重生的定義，就是使一個人完全換為新的、乾淨的，就是成聖嘛！所以，我說我比慕理講得簡單一點，就是重生是上帝使我們成聖的第一步。
你我可以說，沒有重生，怎麼可能成聖呢﹖這是對的一個問題。
但是，重生就是我們基督徒生命的開始。我們基督徒生命怎麼開始的﹖不是我舉手決志信耶穌，這不是第一步。第一步是神來感動我們，將福音傳給我們，使我們扎心知罪，然後聖靈來改變我的心，我才有胃口、能力來悔改、信耶穌。所以，前面的那一段，就是說我我信主前面那一段，你說明明是我在禮拜五9：45決志信主的嘛！但是，有人帶你來佈道會的啊！至少有人為你禱告。就算你是隨意走進來的，還是有人為你禱告過，聖靈也在你生命中安排你在那一天走到那個佈道會裡面。至少你聽到一點講道，可能聽到聖詩、見證等等，所以，前面有一段聖靈感動的工作。我只是用外表的現象來解釋而已。
從約翰福音第三章來看，重生就是聖靈改變一個人的心，這個就是成聖的開始，是成聖的第一步。所以，我在這裡提議的是一個比較廣一點的對成聖的定義。成聖不只是包括我們決志信主之後，努力過聖潔的生活。我們信主之後過聖潔的生活，是回應聖靈每天感動我們，使我們成為聖潔。聖靈塑造我們，所以我們每天要體貼聖靈，要順從聖靈。聖靈作什麼呢﹖聖靈每天要充滿我們，充滿就是充份的掌管。聖靈感動我們、教導我們；提醒警告我們，督促我們、催逼我們，給我們能力建立新的、好的生活習慣，給我們能力除掉舊的、壞的習慣，聖靈吸引我們到耶穌基督面前，聖靈給我們能力愛慕神的話。我們作什麼呢﹖就是要順從這一切聖靈的工作。聖靈給我們能力去愛慕神的話，我們就乖乖地順服，愛慕神的話；聖靈給我們能力向罪死，向義活，我們乖乖地順從。所以，那個是我們在成聖要作的部份。有沒有回答你的問題﹖
Q：是不是就是說當有人向你傳福音撒種的時候，聖靈已經開始工作了﹖
A：聖靈是開始在撒種的時候工作。成聖是聖靈使我成為聖潔、成為乾淨那個時候開始。所以，我們成為聖潔的第一步，是被動的，聖靈使我們成為聖潔。下面羅馬書第六章就是要講這個，聖靈究竟是怎麼做的，祂使我們與基督同死同復活。所以，成聖是聖靈在我們生命的開端，改變我們那個時候開始，剛才我說，簡單地說，就是從重生開始。重生是聖靈作的工作，不是我悔改信耶穌。那個不叫重生，那個叫悔改、信心。聖經裡面，重生、悔改和信心，用詞用得很清楚的。我們很多時候，稱一個人決志、信主，就稱作“重生”。嚴格來說，這不是耶穌在約翰福音第三章“重生”的用法。
Q：有沒有經文可以支持你的看法，就是成聖在重生的那一刻開始﹖
A：有很多的。首先，在《奇異恩典》，就是聖靈與救恩論的課程，我們花很多時間解釋這個問題。不過這一課我們下一次開是明年的秋季，還要一年半。不過，在七月份《聖靈與我》的課程會提。在這裡特別推薦三本書：《基要神學》（呂沛淵著），特別是第三卷，那裡詳細的地講到重生；第二本是《再思救贖奇恩》（慕理著），裡面有整整一章講重生，另外一章講悔改和信心；第三本是《磐石之上》，很不幸這本書已經絕版。但是在CCIM（http://ccool.ccim.org/）的網頁上，可以找到整本書。（註：另外，可從此處下載：http://www.solarbeauty.com/chinesebible/The_Christian_Life.doc）
還有，任何一本標準的系統神學教科書，主要的經文是約翰福音3：3，5，8，從水生，從靈生；然後，回到以西結書36：25，26， 27；還有新約的提多書，3：4-7。不過，參考這些任何一本書，都可以給你解釋。因為我們大部份的信徒過去都是以人為中心的角度來了解重生，包括我自己。
Q：按照林牧師的解釋，重生應該是在人還沒有決志之前，就已經有行動了。
A：簡單回答你，是的。下面一個比較複雜的回答：這完全是個奧秘，這裡所指的次序，不一定是時間上的次序，是一個所謂邏輯或觀念上的次序。我用一個例子來表達這個觀念上的次序。耶穌基督使拉撒路從死裡復活，耶穌呼召他，拉撒路，出來！拉撒路就從墳墓走出來了。拉撒路從墳墓開始走到耶穌之前，他本來是死的，他一定要活過來，才能夠走過來，對不對﹖他活過來才聽得到耶穌叫他對不對﹖誰叫他活的﹖耶穌基督。不是他自我復活了，然後聽一聽、選擇，我要不要信耶穌，要不要走到他面前？不是！是耶穌使他從死裡復活的，活的才能聽得到，然後耶穌用祂的大能來吸引他，叫他聽到之後，順服耶穌、走過來。這只是一個比喻，我不知道那天發生什麼事。但是這是照一個死的人，從死裡復活先後的次序來看；而以弗所書第二章也的確這樣說，我們本來是死的（弗2：1），弗2：5 父神叫我們活過來，復活升天，與基督同坐。這是父神的工作。所以，“觀念”上，重生先於信心。我知道這不是很多傳道人的說法，我一般跟我親愛的學生是這樣說的：我給你六個月去想一想，可能是九個月，沒有問題。
Q：重生是有人撒種的時候開始的嗎﹖
A：我沒有說重生是有人撒種的時候開始。有撒種的過程，在某一個時刻聖靈重生一個人。我們不知道是什麼時候，甚至乎我們不知道是一個時刻，或者是一段時間。不過，的確是撒種之後。請繼續。
Q：如果有一個人繼續撒種，但是一直都不決志，他有沒有重生呢﹖
A：一個沒有決志的人就沒有重生所結出的果子。被聖靈重生的人，一定結出新生命的果子來。但是，種子是撒了給很多人。我常常說，我們要分開神的工作的層面和人的回應的層面。聖靈什麼時候重生一個人？祂要不要重生一個人﹖是一刻的，還是一段時間的﹖中國大陸知識分子，好喜歡在跟我們查經的時候抬杠、辯論，對不對﹖愈抬杠的人，以後信主愈信得熱心。所以，我常常跟他們說，當他們還在抬杠的時候，我說，沒有問題，你繼續問，我也不逼你們。我不給你壓力今天晚上信耶穌的，但不過我會給你壓力好好去想。不過，請你不要這麼壞哦，你不要等你信主之後四個月才告訴我好不好﹖因為常常是這樣子的。當他告訴你他決志的時候，神已經在他心裡動工了好久了。我不曉得各位有沒有這個經歷﹖包括你自己，聖靈在動工，在掙扎。從掙扎呢，慢慢你開始投降了。怎麼會知道投降呢？你會開始對神的事情有渴慕，那個是重生最好的標誌。有的人常來我們福音的查經，常常跟我們抬杠。我們已經很熟了，我就問他，你為什麼還來啊﹖你為什麼每個禮拜六都來﹖我問這個問題的意思是說，很明顯的，他感覺到他內心有需要。神在動工啊！你可以說這是呼召或撒種的過程，很美的！我們要留心聽聖靈在做什麼事情，不要種子撒了之後，老是去挖它，看它有沒有長，它會死掉的啊！你就聽、看，聖靈在做什麼。然後，很多時候，神自己給他一個更深的需要的感覺。所以，重生什麼時候發生的，常常都是奧秘。都是神﹑自己的大能和美意做成的，這個恩典給誰，由神決定，快慢先後都在神自己的時間表裡面。
我常說，25年前，我們開拓一個教會。第一年，15人聚會，第二年，25；第三年差不多35-40。每年都有一些人信主，每年都有人洗禮的，但是我們從來不開佈道會的。你說，不開佈道會怎麼領人歸主啊﹖我們會有一些BBQ picnic，我們會有一些菜色非常好的coffee house，當然有基督徒陪他們談話，認識他們。特別教會裡面有一些弟兄姊妹認識很多非基督徒，不像我這個老油條，已經沒有非基督徒朋友了。一個姊妹，帶廿個人來，另外一個姊妹又帶廿個人來。其他人作什麼﹖把咖啡屋的東西佈置得好好的，招待、陪他談、作見證、唱詩，很短的信息，還有跟進。所以，很自然的，他們會聽到福音。當然，弟兄姊妹也要接受傳福音的訓練。所以，我特別相信，傳福音是多位基督徒合作的一種事奉，不是一個人孤獨作戰。然後聖靈按照祂的時間表，把耶穌的羊就一個一個帶到羊圈裡面。好好地把福音講清楚，不要妥協，不要怕得罪世人而不傳十字架悔改的道理，不要把福音化妝得人家認不出來了。但是不要忘記永遠要愛那些來的人。真理不妥協，愛心不打折扣，然後我們團隊的合作來傳福音。常常看聖靈在作什麼，聽、聽、聽，聽他們心靈在說什麼話。這個是我剛才說的，重生先，然後才悔改，在教會實際的事奉活出來的一個模式。
還有其他的弟兄姊妹有這方面的問題嗎﹖
很有趣的，聖經從哪一個點都可以講到另外一點。因為整本聖經是一個教義的系統，一個真理的系統。所以在羅馬書所提出的問題，在聖靈論、救恩論也會提出。甚至乎在神論也會提到。因為你我的腦袋，我們的思想是整體的，聖經也是整體的。在我的課堂上，沒有一個問題是離題的。不要認為別人問問題，不是你問就是離題哦！我差不多每個月都要講一次這句話。留心聽他們怎麼問、怎麼答？之間的關係是什麼？
我們現在來看慕理的講義。剛才我們已經讀了第一、二節，保羅在這裡回答無律法主義者。什麼叫“無律法主義者”呢﹖就是那些認為我們現在不在律法下了，因此，不受律法的牽制。簡單的說，基督徒不需要守律法了。我們只須要從心裡面發出愛主的心，因為神不是看我們的行為，是看我們的內心。所以，律法都是屬於律法時期的。無律法主義者有好幾種。剛才我所描寫的是一種，認為我們現在不在律法時代，是在恩典時代。所以，律法是不通用的。這個是神學上的無律法主義。
另外是實際上的無律法主義。我舉個例子：我常常開清教徒的屬靈神學的課程（只是在洛杉磯還沒有開過就是了），清教徒是這樣子看聖經的。這是丁道爾（Tindale）對查經、讀聖經的一個準則（guideline）。他說，在每一段聖經都要找出三件事，或者嘗試找出這三件事（不一定每段都有三種）：
1) 這段經文神吩咐什麼﹖（commands）
2) 這段經文神應許什麼？就是恩典的應許（promises）
3) 這段經文有沒有指出神如何對待祂子民的榜樣，或者信徒的好榜樣、壞榜樣﹖（examples）
好，我講完這個課程之後，有一些學生的回應。有一位學生這樣寫：林牧師，謝謝你，告訴我們每讀一段聖經，都要找到神的應許和榜樣……他就是忘了那個吩咐。因為他是一個無意中的，不是特意的無律法主義者。
或者我們這樣查經的：每次查經查到一節，明明是神吩咐我們這樣作，就會有人舉手說，神是硬逼我們要這樣作，還是要我們自願去做﹖明明聖經是規定我們要作一件事情，神當然是吩咐我們要甘心情願地去做，這是神的吩咐。有一些無意識的無律法主義者，他就不想要神吩咐他作任何事情。神給他的信息，神給他說的話，都好像蜜糖的糖漿，甜甜的，粘粘的，沒有什麼吩咐的，沒有什麼禁止的。這是查經的無律法主義者。
保羅在這裡講的無律法主義者，就是說，我們是不是可以活在罪中，叫恩典顯多﹖保羅的答案是“斷乎不可”！為什麼﹖簡單的回答：我們已經向-罪-死-了（We die to sin）。“我們”是指我們這種人的意思，這裡是在講我們的本性，我們和罪的關係。信徒已經向罪死，這個是上帝過去的、已經作過的作為，我們是一次過的與罪隔斷了。罪是一個範圍，或者可以借用一個名詞，罪是一個國度，我們和罪隔斷了關係了，我們移民了，我們移到新的範圍。
好，講義的 p. 2. 從 v. 3開始，保羅就解釋，什麼叫我們已經“向罪死”。他用洗禮的重要性來解釋。解釋什麼呢﹖解釋“已經向罪死”。
好，我們一起讀Rom 6:3-4
(3)   豈不知我們這受洗歸入基督耶穌的人是受洗歸入他的死嗎？
(4)   所以，我們藉著洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀從死裡復活一樣。
保羅告訴我們，洗禮的重要性是什麼﹖洗禮是一個記號，也是一個印記。是什麼東西的記號呢﹖是我們歸入基督的記號，歸入的英文是into Christ，英文是說，We are baptized INTO Christ。當我們歸入基督，結果就是我們在基督裡面。不止如此，受洗歸入基督的意思，就是歸入祂的死（baptized into His death），進入到祂的死，與祂同死，向罪死。
我們再慢慢地解釋。
我們先講“歸入基督”。歸入基督的意思，就是與基督聯合。比方說，林前10：2。
(2)   都在雲裡、海裡受洗歸了摩西；
以色列人歸入摩西。什麼意思呢﹖就是歸入到作摩西的門徒，或者說，歸入到摩西的約的制度裡面一切的特權。就是說，以色列人在紅海，受洗歸入摩西，他們就成為神透過摩西所立的約的成員。保羅在林前1：13說，
 (13)   基督是分開的嗎？保羅為你們釘了十字架嗎？你們是奉保羅的名受了洗嗎？
Note: 基督是分開的嗎？保羅為你們釘了十字架嗎？你們受洗是歸入保羅的名下嗎？（新譯本）
有誰受洗歸入保羅嗎﹖或者歸入保羅的名字嗎﹖就是歸入作為跟隨保羅的。保羅認為這是非常可怕的觀念。沒有人受洗歸入我，都是歸入耶穌基督。
Mat 28:19
(19)   所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗（或作：給他們施洗，歸於父、子、聖靈的名）。
原文的意思是：給他們施洗，進入到父、子、聖靈的名（baptized into the name of Father, Son and the Holy Ghost），就是說，受洗進入到與父、與子、與靈交通。所以，什麼叫“受洗歸入基督”呢﹖就是進入到與基督交通的關係，在基督裡面，享受在基督裡面、這個約裡面一切的特權。什麼特權呢﹖就是稱義、成聖、將來得榮耀，還有現在的與神和好、在恩典中、喜樂等等，所有新約聖經中所說的好處，舊約也很多的，好好讀詩篇，你就會發覺。
所以，歸入基督，就是進入到基督裡面享受這麼多好處。
（講義 p. 3）既然，受洗是歸入、進入到基督裡面，我們就參與基督一切的工作。意思就是說，我們就進入到基督裡，參與祂的死，參與祂的復活。既然，受洗的意思是與基督聯合，是與基督的死聯合。我再說，既然受洗是與基督的死聯合，受洗是與在基督的死上有份，因此，我們可以說，信徒已經與基督同死了。進入到基督裡，與基督的死同死，這就是羅馬書6:3 解釋“向罪死”的意思。
我們還沒有講完向罪死的意思，但是講到v. 3 ，意義已經很豐富了。不過，你不要認為，我們在基督裡的意思，就是我們是在祂身體裡，我們就是祂身體裡面的骨頭、肉、血等等。“在基督裡”不是這個意思。同樣的，“在亞當裡”，我們也不是亞當的骨頭和肉。“在基督裡”這個關係是一個約的關係，但是同時也是一個奧秘的關係，是聖靈作成的。既然是約的關係，聖經的話就清楚解釋。但是既然是聖靈作成的，它有它奧秘的地方。但是，這個奧秘的意思，不是說你禱告大聲一點、高聲一點，你就可以明白了。
對不起，我常常取笑這種的想法，因為我從小就是接觸這種教導的。總有些講員來講些道，我完全不懂他在講什麼的。總是在講奧秘，要進深，我們的靈命要進深，進入高處，怎麼進去那裡﹖那地方是什麼樣的﹖反正是講不清楚的。但是知道呢，早晚有弟兄姊妹會流淚禱告，讚美主。我在這裡不是在形容靈恩派哦！我不是由靈恩派的背景出來的。但是也有這種的，追求一種“高峰經歷”的。保羅在羅馬書第六章，他在這裡不是要我們追求一種高峰經歷，保羅在這裡要回答的最重要的問題是：我們可不可以活在罪中，叫恩典顯多﹖不可以！但是我們過聖潔生活的動機，來自什麼地方呢﹖保羅叫我們清楚地明白，我們已經向罪死了。什麼叫向罪死﹖就是我們已經受洗歸入到基督的死。
Rom 6：4

(4)   所以，我們藉著洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀從死裡復活一樣。
我們與他一同埋葬。什麼叫埋葬﹖埋葬就是真的死了、完全死了、肯定死了。所以，保羅在這裡講與基督一同埋葬，就特別強調，我們與基督同死，是一次過，完全地與罪隔斷了。
好，現在我們講到 p. 3最下面。可是，向罪死還不足以形容信徒的身份。基督徒是怎麼樣的一個人﹖不只是向罪死。向罪死是一個先決的條件，什麼的先決條件呢﹖就是生命的先決條件。所以，洗禮也表明信徒與基督的復活聯合。我們在保羅書信的課程裡面講過，基督復活的時候，聖靈就賜給他這個復活生命（resurrection life），榮耀的身體，榮耀的生命。當信徒與基督聯合的時候（而洗禮是這個聯合的記號），他就與基督的復活聯合，就得到了這個復活生命，也就是完全被聖靈掌管的生命。v. 4是這樣說的 （Rom 6:4）：
(4)   所以，我們藉著洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀從死裡復活一樣。
但是，v. 5就說得清楚一點。
(5)   我們若在他死的形狀上與他聯合，也要在他復活的形狀上與他聯合；
（講義的p. 4. ）保羅在這裡，不只把我們的復活和基督的復活作了比較，保羅在 v. 4講到“新生的樣式”。是“叫我們一舉一動有新生的樣式”。這個是與基督同復活的目的，所以，新生命是基督復活的必然結果。耶穌基督一次復活了，基督的復活是肯定的、已經發生了。毫無懷疑，基督復活了，就像這樣子，毫無懷疑的，信徒與基督一同復活，結果是得到一個新生命的樣式。和我們以前生活的樣式，作為一個強烈的對照。以前的生活樣式，是在以弗所書2：1-2形容的。
v. 4還說，基督藉著父的榮耀，從死裡復活。
這裡告訴我們，聖父使基督復活，聖父乃是叫基督復活的那一位。當然，羅馬書1：4，也提到基督藉著聖善的靈復活。所以，基督復活是父、子、聖靈都有份的。基督藉著父神的榮耀復活了。這個榮耀是不是說，基督復活就很榮耀的意思呢﹖當然這是事實，基督復活了，很榮耀！但是這裡說的是，祂藉著父上帝的榮耀復活。父上帝的榮耀是什麼呢﹖就是父上帝各方面的榮美，父上帝各方面榮美的屬性，都在使基督復活這件事情上有份。所以我們看見父神不只是在永恆預定了救贖就完了，父神在耶穌基督的救贖的大功上有份的。耶穌給施洗約翰施洗，父講話，這是我的愛子。所以，聖父在聖子在地上的工作有份的。而父使子從死裡復活，所以，聖父是我們的救主，當然，聖子也是我們的救主，聖靈也是我們的救主。聖父稱基督為義，這在保羅書信我們會再講的（提前3：16）。還有，聖父使基督復活的時候，充份地啟示了、顯明了祂的榮耀。我再說，聖父是積極地參與了聖子的復活。好，回到Rom 6:4 ，
(4)   所以，我們藉著洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉著父的榮耀從死裡復活一樣。
所以，父神要給我們、已經給了我們這個新生的樣式。
我讀一句英文，中文不可能翻譯的，在講義 p. 4 最後一段。它說：新生是什麼意思呢？
“Newness of life” is the newness which consistes in life。什麼意思呢﹖他說，我們成為新的人，新在哪裡﹖就是我們這個“新”的意思是什麼﹖新的意思是，我們有了基督復活的生命。你為什麼說這是新的呢？在保羅書信我們也提到，耶穌基督復活之後的生命，是復活的生命，是完全有聖靈的榮耀和能力的生命。因為神在祂救贖的計劃裡，當耶穌基督的工作到了復活的高峰的時候，神要賜那個應許的聖靈給基督，滿有聖靈。
最後有一點，P. 5，基督的死和基督的復活是分不開的。加爾文說，每次基督提到基督的死的時候，你可以假設，背後也包括了復活。基督的死是死與復活的短稱。同樣的，我們與基督同死、與基督同復活也分不開的。
秋天課程：主曾曉喻（God Has Spoken）──系統神學導論、聖經論。
預先作業：主曾曉喻讀本（上、下）。可以先閱讀，從上冊第二段開始，都可以寫summary，告訴你聖經是神的話是什麼意思。
05/22/05下半堂
請翻開慕理的講義p. 5。我們說到v. 5. 

(5)   我們若在他死的形狀上與他聯合，也要在他復活的形狀上與他聯合；
聯合這個字，用英文表達，是grown together，一起成長。但是，這裡的意思不是說我們與基督的聯合是一個過程，這裡的意思是我們與祂的聯合是多麼地親密。信徒活在一個狀況，這個狀況就是我們已經效法祂的死了。我們是在已經效法主耶穌的死這個狀況裡面。
現在我們來講“復活的形狀”，“形狀”這個字（“形狀”或者是“樣式”），英文是likeness。這個表示雖然我們的復活和基督的復活有密切的關係，可是我們的復活畢竟與基督的復活是不一樣的。很像，但是不完全一樣，這個是很明顯的。耶穌基督是從墳墓出來，從死裡復活的。那，我們與祂同復活是怎麼樣的一個復活呢﹖或者說，我們是怎麼樣像祂的復活的呢﹖答案是，我們的復活和耶穌基督復活之間的關係，是一個聖靈的關係和奧秘的關係。當然，我們可以說是一個屬靈的關係，但是，我特別說是一個聖靈的關係，是聖靈作成我和基督的聯合的。主乃是那靈（林後3：17），末後的亞當成為賜生命的靈（林前15：45）。好，所以，我們與基督同死同復活，是一個約中的關係，是一個奧秘，是聖靈的工作。
Rom 6:5
(5)   我們若在他死的形狀上與他聯合，也要在他復活的形狀上與他聯合；
也要，是將來式的。這個將來式，不是說我們要等到將來復活的時候才與基督同復活。這裡的將來式是說明，我們與基督復活是的的確確已經發生了。英文是說，the certainty of His death，或者說，the certainty of the resurrection。我們若在他死的形狀上與他聯合，就一定的，在他復活的形狀上與他聯合。
Rom 6:6
(6)   因為知道我們的舊人和他同釘十字架，使罪身滅絕，叫我們不再作罪的奴僕；
因為知道，英文是knowing this，意思是，保羅在這裡介紹另外一個真理。
v. 5 已經講過，我們徹底的改變，與基督已經同死同復活了。
v. 6 我們知道是介紹另外一項的真理。我們的舊人已經與基督同釘十字架，好叫罪身滅絕。
（p. 7）v. 6 說，我們的舊人與祂同釘十字架，舊人是指以前的人。信徒不可能同時又是舊人，又是新人，舊人已經一次與基督同釘十字架了，已經一次與罪隔斷了。舊人是誰呢﹖舊的人就是沒有重生的人，整個人，整個沒有重生的人。新的人是誰呢﹖整個已經重生的人。所以，說基督徒又是舊人，又是新人，我們認為是錯誤的，這個不是保羅的觀念。因為保羅說，舊人“已經”與基督同釘十字架了。這裡所用的時間，是指一次過、完成的事件，舊人不可能不斷地與基督同釘十字架，就等於基督不可能不斷地在十字架上死。當人與基督同死的時候，已經完全與罪隔斷了。
好，我們下面來看罪身的滅絕。罪身是指肉身，在這方面，還有另外一個解釋。
另外的解釋是說，the mass，就是說，所有的罪的整體。慕理覺得不需要用這個解釋。罪身就是身體。比方說在v. 12，必死的身體。保羅用“罪身”這個名詞，是要說明，罪牽涉到我們的身體。但是，聖靈給我們的成聖，也牽涉到我們的身體。所以，罪身是什麼呢？就是有罪的身體，被罪控制的身體，有罪的影響的身體。
你看，罪不只是靈魂上的，也是身體上的。同樣的，我們的成聖，我們的成聖是我們得救很重要的一部分，對不對﹖我們常常說，稱義和成聖。是的，成聖跟我們的身體是有關的。成聖不只是我們在所謂 “屬靈”那個範圍。我們在教會圈子裡面用“屬靈”這個字，其實跟聖經用“屬靈”這個字的定義完全是不一樣的。我們一般說，屬靈和屬世的。屬靈就是讀經禱告、教會的事奉、愛主；屬世就是賺錢、娛樂，就是說，“屬靈” 在我們很多基督徒的腦袋裡面，是生活的一部分。其實，屬靈（spiritual）這個字，就是聖靈的意思，聖靈影響的範圍、聖靈作工的範圍，甚至乎耶穌基督因祂復活了，祂成為賜生命的靈，耶穌就是屬靈的那一位。現在新的時代就是屬靈的時代，就是聖靈作工的時代，聖靈誇勝的時代。但是呢，這樣來看屬靈這個字的時候，屬靈就是聖靈作工的地方，屬靈人就是屬靈掌管的人。這樣看屬靈的定義，屬靈是包括肉體的，就是說，生命沒有一個範圍不是“屬靈”的，成聖是包括我們的身體的。有問題嗎﹖
主耶穌在十字架上和祂的復活上拯救我們，祂是拯救我們整個人，拯救我們的身體，使罪身滅絕；拯救我們的思想、感情、意志、野心、計劃、我們的人際關係，事業，各方面，每一方面。好，這裡說，要使罪身滅絕，當然，包括身體，也包括靈魂。
使罪身滅絕，叫我們不再做罪的奴僕。“我們”當然是指整個人嘍！所以，肉身又與整個人不可分割。肉身是被釘十字架的舊人的一部分。現在我們的身體被義控制，被順服控制。
（p. 8）
叫我們不再做罪的奴僕。舊人被釘十字架的目的就是：罪身被滅絕。
這個告訴我們，罪性的範圍包括肉身的範圍，以前我們是做罪的奴僕。現在，我們從做罪的奴僕那個範圍釋放出來了。
第七節是支持第六節的。我們就不講了。
（p. 9）有一個詞可能沒有翻出來，英文是說 justified from sin。
這個是在 v. 7的最後，中文是說已死的人脫離了罪。
Rom 6:7
(7)   因為已死的人是脫離了罪。
希臘文是這樣說的：那一位已經死的人，是從罪中被稱義了。
Has been justified from sin，什麼意思呢﹖至少我們知道，在成聖的事情上，是有法律的層面的。從罪中被justified、被稱義是什麼意思呢﹖當法官宣告罪名不成立的時候，被告就當庭釋放，對不對﹖他就脫離了法律在他身上的轄制，中文翻成脫離了罪，就是無罪釋放的時候。Justified from sin可以說是dismissed from sin。我們的成聖，不只是心靈洗乾淨，心中愛慕主，也有法律的層面的。華人的神學家，特別是有些香港和加拿大的，就是廣東的神學家，常常喜歡說不要講這麼多法律的名詞，講這麼多法律的觀念，重要的是我們與神的個人的關係。但是新約聖經不容許我們忽略這些法律上的觀念的。比方說在第八章，羅8：1、3，我們都很熟這些經文：“那些在基督耶穌裡的人，就不再定罪了”，no longer condemned，不再被定罪。很明顯的，第八章是在講成聖。後面講聖靈給我們作神兒女的靈，萬事互相效力，聖靈在我們心裡面代替我們禱告，給我們盼望。但是在這一段（第八章），也提到不再定罪。所以，給我們看見，稱義和成聖，不要把它們分得那麼開。或者說，我們在神面前法律的地位，和我們心靈實在的情況、聖潔的情況，也不要把它們分得太開。我用日常生活的話來講好了，你要有清潔的心靈嗎﹖要過聖潔的生活嗎﹖你要跟神有親密的關係嗎﹖你就過義的生活好了！遵行神的話，遵行神的誡命，過公義的生活，就是過聖潔的生活，就是跟神有親密的關係。在法律上，跟從、遵行祂的法律；當然我們不再被定罪了，所以我們現在與以前不同的地方，是我們現在順服神的律法，不是為了稱義，是因為被稱義了，存感激的心，去遵行祂的話，過公義的生活，作一個公義正直的人，就是被聖靈充滿，就是過聖潔的生活，就是心裡面願意親近神。
你看，我們今天晚上是從無律法主義開始講的。我們可以活在罪惡中，叫恩典顯多嗎﹖斷乎不可！好，我們反過來講，你願意叫恩典顯多嗎﹖願意被聖靈充滿嗎﹖就活在神的律法之下就好了。就是說，無律法主義不是聖經的教導。
對不起，我用一個例子來表達。其實我不應該說對不起，因為耶穌常常講這個題目的，就是金錢。我要講的是十一奉獻。很多基督徒在這方面是無律法主義的，一提到十一奉獻，他們就說，這是舊約的律法，新約我們是“樂意奉獻”的。沒有錯，新約是說，樂意奉獻是神所喜悅的。所以，在新約時期，神的恩典這麼多，我們應該奉獻比舊約猶太人多才對。舊約猶太人奉獻多少﹖假如把所有的節期和獻祭加起來，大概是百分之三十三。所以，樂意奉獻就是百分之三十四以上！一般講樂意奉獻的人，都沒有十一奉獻的。樂意十一奉獻的人，通常不講這些話的，安靜地在那裡奉獻就是了。我要說的就是說，你看到沒有，我們要從心底裡愛主嗎﹖那至少要作到舊約那個程度，對不對﹖耶穌也說的啊，你的錢在哪裡，你的心就在哪裡。所以，我們在神面前怎麼尊敬祂的律法，和我們心裡面屬靈的狀況很有關係的。講到第七章的時候，我們就會講到神為什麼賜下律法﹖當然，律法使我們知罪，律法計算罪，但是，律法給我們知道神的義、神的救法，律法是聖靈賜下的，律法是好的。什麼是不好的呢﹖是嘗試靠著守律法去得救是不好的。但是律法本身是好的。但是我們又不要作安息日會的基督徒，就是硬性規定守一些舊約的法律。比方說，吃素，或者是星期六作禮拜。基督教每過一些時期，就會有一些新的運動、新的宗派出來，要恢復舊約律法的。我在這裡所講的，不屬於那一類。我們是說，我們的心被洗乾淨了，怎麼愛主啊﹖遵守祂的律法，耶穌是這樣說的：你愛我嗎﹖遵守我的誡命。怎麼遵守我的誡命﹖我的誡命的總綱是什麼﹖真的愛神愛人。怎麼愛﹖遵守我的命令。這兩個不能分開。同學們可能聽過我講十幾次了。我們在這裡是要說明，律法是好的，今天太缺乏有敬畏神的心的基督徒，從遵守律法開始。
好，我們禱告：
謝謝天父給我們一起學習的時間。我們也謝謝你，與基督同死同復活是你賜給我們的。你要我們知道，我們是一個新的人，好叫我們願意獻上自己，作你的奴僕，願意主你給我們正確的動機，來過聖潔的生活，被你自己的恩典來感動，也被你的真理光照，好叫我們嘗試去過聖潔生活的時候，心裡面有耶穌基督的愛，這也是聖靈澆灌在我們心中的，同時給我們謹慎地去學習遵行你的話，給我們一個安穩的心、感恩的心。謝謝主，你的靈不斷地在我們心裡作工。要膏抹我們，進入到真理。謝謝主，奉耶穌基督的聖名求。阿們。
06/05/05 羅馬書第七章：律法的作用；基督徒與律法。
詩歌
497 首 Faith Is The Victory
如果我們看英文可以得到更多觀念。比方說第一節：
Encamped along the hills of light, 我們好像以色列一樣，在山邊紮營，
Against the foe in vales below，我們在山上跟在下面山谷的仇敵打仗（我們的仇敵在山下，但是我們是在山上）
His banner over us is love, Our sword the Word of God.

耶和華的旌旗在我們的頭上，就是祂的愛。而祂的話就是我們的寶劍
122 首 Jesu, Thy Blood and Righteousness by Nicolaus,L. Zinzendorf

這首是莫拉維弟兄會的Zinzendorf寫的，是敬虔運動的一首名曲，講到耶穌的寶血和耶穌的公義。
禱告（陳牧師）：天上的父我們感謝你，給我們今天晚上思想主你自己的詩歌、你自己的話語，求你自己親自提醒、教導、幫助、安慰、引領，使我們在這裡受教的時候有靈裡的更新，頭腦有新的領會，以至於發出新的能力。今天求主按照你自己的旨意成就美事，用你給我們的羅馬書，看見裡面仔細的分解，將你的心意讓我們知道清楚，使我們了解你是恩典的主、慈愛的主。主，求你保守我們每一位同學和每一位在座的，願主你自己的恩典臨到我們。聽我們的禱告，奉耶穌基督得勝的名。阿們。
333首  Like a River Glorious
（上課開始） 今天我們開始看羅馬書第七章，在講義的p. 46. 

Rom 7:1-6   弟兄們，我現在對明白律法的人說，你們豈不曉得律法管人是在活著的時候嗎？  (2)   就如女人有了丈夫，丈夫還活著，就被律法約束；丈夫若死了，就脫離了丈夫的律法。  (3)   所以丈夫活著，他若歸於別人，便叫淫婦；丈夫若死了，他就脫離了丈夫的律法，雖然歸於別人，也不是淫婦。  (4)   我的弟兄們，這樣說來，你們藉著基督的身體，在律法上也是死了，叫你們歸於別人，就是歸於那從死裡復活的，叫我們結果子給神。  (5)   因為我們屬肉體的時候，那因律法而生的惡慾就在我們肢體中發動，以致結成死亡的果子。  (6)   但我們既然在捆我們的律法上死了，現今就脫離了律法，叫我們服事主，要按著心靈（心靈：或作聖靈）的新樣，不按著儀文的舊樣。 

在這六節經文裡，保羅用婚姻和離婚作一個比方。就是說，雙方還活著的時候，婚姻是要約束兩方的。但是，如果一方死了的話，那個婚約就不再生效。保羅在這裡用離婚作一個例子，我曾經說過，假如聖經給我們一個原則，聖經沒有義務每一次講到這個原則都告訴我們所有的例外。有時一個原則有例外，這個例外會記載在其他的經文。比方說馬太福音19：9，還有哥林多前書7：12-16；所以我們不能只引用羅馬書第六章說，只有一種情況──就是死亡，婚約就解除了。保羅在這裡的主題是告訴我們，我們已經向律法，也是向罪死了。所以我們不再在律法的權勢下面。聖經從來不批評聖經的，所以這裡不是新約批評舊約，說舊約不好，現在我們不在律法下面了，我們在恩典下面了。
羅馬書第七章的確告訴我們一些律法負面的功效（effect），是什麼呢﹖其中一方面就是律法定我們的罪，或者說律法在罪人身上是一個重擔，因為律法吩咐我們要作神要我們作的事。所以，v. 4，你們藉著基督的身體，在律法上也是死了，意思就是說，我們不再被律法定罪；我們也不在律法的重擔下面，我們現在脫離了這種重擔和定罪。我們現在是歸於那從死裡復活的，就是說，我們現在是歸在主耶穌的權勢下面。
v. 6的確說，律法的確是捆綁我們的。為什麼這樣說呢，因為律法啟示了神聖潔的要求。律法要求我們遵從神的律法。所以從這個角度來看，律法是束縛、捆綁我們的。下面我們還要再繼續講的。
v. 7開始講到律法是好的，是因為我們犯罪，所以律法成為我們的捆綁。
有什麼問題嗎﹖律法捆綁我們，律法定我們的罪，但是律法本身是好的。
保羅在羅馬書和加拉太書所批判的，不是舊約聖經，乃是曲解了舊約聖經，倚靠自己守律法，嘗試這樣子被稱為義；靠自己受律法，就是靠自己的行為。這種靠自己的救法，保羅短稱、總稱為“律法”。
但是，保羅在羅馬書不同的章節用律法這個字，意義是不一樣的。在這裡用律法這個字的意思是好的，是指神的要求──神的律法、舊約聖經、摩西五經。保羅從來不會批判摩西五經的，因為聖經都是神所默示的，聖靈所默示的一段不可能批評聖靈所默示的另外一段的。
那你說，保羅說，律法軟弱有所不能行的，也有這節經文的（羅8：3）。是的，律法本身並不能使人得救，這個從來就不是神賜下律法的目的，羅馬書和加拉太書都說得很清楚，沒有一個人可以靠守律法稱義的。
我再說。所以，神從來沒有期望人、要求人，靠守律法得救。所以，羅馬書下面會說到，律法有軟弱所不能行的。律法是不能使人稱義的，律法是叫人知罪。若不是有律法，我們不知道什麼叫做罪。沒有律法的話，罪也不算為罪。神沒有算罪為罪，直到有律法（羅5：13）。但是不表示從亞當犯罪到摩西這段時期，那些人的罪不是罪。乃是說，神沒有用律法來算人的罪。羅5：13-14，也清楚地說，“ 然而死作王 ”，就是說從亞當到摩西，死還是作王的，雖然律法還沒有很仔細的顯明。不等於說人犯罪就不是罪，不是。乃是神沒有用律法來歸算、計算他們的罪。神還是算人的罪，但是不是用律法。
我再說，律法叫人知罪，羅馬書有講的。好，現在我們再仔細一點看。
現在，我們要從v. 7讀到v. 13。還沒有讀之前，我先將我的立場講出來。幾十年來，我當整章第七章是描寫基督徒的狀況的。過去六年，我有一個改變。我現在的看法是，第七章到v. 14前，就是7:1-13，是描寫非基督徒。v. 14是一個轉捩點。但是你假如認為第七章都是講基督徒，可能也可以講得通。無論如何v.7-13，是一段。請各位注意四個字：
第一是“誡命”，或者說“律法”，這裡用的是誡命。
第二、是“罪”。“罪”在這裡可以是一股勢力、力量。
第三個字，是“我”。你注意“我”這個字，所以你自己要決定，“我”這個字在v. 7-13是指一個“非基督徒”的我還是“基督徒”的我。
第四個字是“死”。
我們一起來讀：
Rom 7:7-13   這樣，我們可說什麼呢？律法是罪嗎？斷乎不是！只是非因律法，我就不知何為罪。非律法說「不可起貪心」，我就不知何為貪心。  (8)   然而罪趁著機會，就藉著誡命叫諸般的貪心在我裡頭發動；因為沒有律法，罪是死的。  (9)   我以前沒有律法是活著的；但是誡命來到，罪又活了，我就死了。  (10)   那本來叫人活的誡命，反倒叫我死；  (11)   因為罪趁著機會，就藉著誡命引誘我，並且殺了我。  (12)   這樣看來，律法是聖潔的，誡命也是聖潔、公義、良善的。  (13)   既然如此，那良善的是叫我死嗎？斷乎不是！叫我死的乃是罪。但罪藉著那良善的叫我死，就顯出真是罪，叫罪因著誡命更顯出是惡極了。
你讀的時候有沒有問，這個“我”是指非基督徒還是基督徒﹖我們再仔細一點來看。
v. 7。律法是罪嗎？斷乎不是！但是，假如沒有律法，我就不知道什麼叫做罪。假如律法不說，不可起貪心，我就不知道什麼是貪心。所以，這裡告訴我們，律法告訴我們神的要求，但是同時，律法叫我們知道我們的罪。
v. 8 就再進一步地講。v. 8說，沒有律法，罪，就是我裡面這一股罪的力量，是死的。但是罪會趁著機會活動起來。罪是一股力量，藉著誡命，就發動了各種的貪心。簡單的說（在v. 9），誡命來了，罪活了，我死了。誡命來了，罪活了，或者罪發動了，罪活動了，結果，我死了。從罪活了，到我死了中間，又發生一件事情。很明顯的，就是我犯罪了。對不對﹖誡命來到，說不可貪心。但是在我裡面這股罪的力量發動起來，結果就是我犯罪了，結果呢，我死了。所以保羅在這裡形容人是如何會明知故犯的，因為他裡面有一股犯罪的力量。
v. 10。律法或誡命，本來是叫人活的。為什麼呢﹖因為它告訴我們，神聖潔的要求。當然，假如我們完全能夠遵守的話，我們是有永生的。但是，我們不能遵守，因為我們都是罪人。所以，律法是我們“訓蒙的師傅”（加3：24）。所以，律法從這第二個角度看來，也是好的，也是叫人活的，是叫人知道自己的需要，跑到十字架的面前，所以，律法也是叫人活的。那，為什麼律法叫我死呢﹖保羅在 v. 11再重複，是因為罪的緣故。罪是這一股力量，趁著機會，藉着誡命，就是藉着誡命的來到，罪引誘我，殺了我。殺了我的意思，就是催我去犯罪，結果我死了。所以保羅在v. 12說，律法是聖潔的、公義的、良善的。保羅從來不會批判聖經的。所以，良善的叫我死嗎﹖斷乎不是！（v. 13）叫我死的，乃是罪。但是罪藉着律法叫我死，就顯得這個罪真的是罪，真的是罪大惡極。所以，律法顯明罪是多麼邪惡，這裡所講的罪是裡面那股力量。所以，律法顯明我們裡面犯罪這股力量是多麼邪惡。
有問題嗎？
Q：亞當犯罪時，上帝還沒有頒佈律法，但是亞當的“良心”明顯知道自己是犯罪的。也就是說，律法還沒有頒佈之前，罪就存在了。這是神要頒佈律法，讓人知道自己犯罪嗎？
A：我先重複你的問題。上帝還沒有頒佈律法之前，罪就存在了。你也提到亞當時期的“良心”是存在的。請繼續。
Q：那麼，本來人就犯罪了，但是神頒佈律法，是叫人知道自己犯了罪，也讓人知道犯罪的後果是死。是不是藉著律法也顯出神的公義來﹖
A：你帶出一系列的問題。我們一點一點地去把它解開來。
用系統神學的用語，良心可以說是屬於普遍啟示的範圍，因為人人在心裡面都知道神。就是每個人都有良心。神創造亞當夏娃就有良心，這是人性的一部分。當然，在亞當犯罪之後，良心就硬化、剛硬了，也是不可靠的。一個人重生得救之後，良心要重新學習聽神的道理，就是神的話語。但是，雖然一個人犯罪了，他是“死”的，他的良心也會常常控告他。這個是良心的層面。
現在我們來講神的特殊啟示，就是祂的話語的層面。除了人的良心會責備自己以外，神從創世記第一、二章就頒佈了祂的旨意，包括生養眾多，治理大地，然後，在第二章就很清楚地吩咐，不可吃分辨善惡樹的果子。所以，雖然律法要到摩西時期才很詳細地頒發，但是在亞當時期已經有神的道德律法。分辨善惡樹這個誡命，是最早的律法的啟示。簡單地說，神吩咐什麼呢﹖神吩咐完全的順服。所以，亞當不論他犯罪之前，或犯罪之後，都有他的良心和神的話語，來光照他。不過，到了摩西時期，神的律法就非常詳細。但是，在每一個階段，都有神的律法、神的恩典。當然，恩典是要在人犯罪之後，才叫做恩典。
請繼續問。
Q：律法的總綱是盡心、盡性、盡意，愛主你的神。神吩咐亞當不可吃善惡樹的果子，實際上它的精神也是盡心、盡性、盡意，愛主你的神。那麼我們可不可以說，實際上律法是神創造人以後就頒佈的？
A：可不可說律法是神創造人以後就頒佈的呢﹖絕對可以。在我們講摩西五經那個課程裡面，我們提到創世記第一章就形容神是君王，所以，伊甸園是花園，也是宮廷，也是聖殿。就是說，神從來就是頒發律法要人遵守的。你也可以說，神從來就願意跟人以愛交往，但是有祂的律法當作關係的條件。所以，你問這個問題，就提出一個真理，從創世記第一章開始，神就是君王，神就要人降服在祂的王權之下。祂用律法來表明人與祂的關係應該依照怎麼樣的條件。在恩典之約的課程裡，我們解釋了John Murray 和Meridith Kline這兩位學者對“約”的有一點點不一樣的看法。Murray比較注重約是神單方面賜下的恩典。Kline喜歡看約是一個制度，所以他比較注重約裡面有誡命。但是，大部份的學者今天大部份都願意從創世記第一、二章，就是亞當沒有犯罪之前，就看神與人的關係是“約”。不是等到挪亞時期，神與人的關係才稱為“約”。因為“約”這個字第一次出現在聖經是創世記9：6。所以，我們在恩典之約的課程，花了很多時間去顯明、證明，創世記第一、二章，也可以被稱為一個“約”。既然是約，約裡面有誡命，約裡面有恩典和應許。所以，每一個階段都是如此。請繼續。
Q：神在西乃山頒佈的詳細的律法，是不是第一次詳細的說明，人應該作什麼，不應該作什麼、後果是什麼？祂也知道人作不到，所以祂頒佈律法的時候，也就是準備恩典。
A：神在摩西時期頒佈律法是不是準備了恩典呢﹖我下面要回答的，可能跟各位以前領受的，有一點不一樣。不過，我在課堂上講過很多次。神頒發律法，是給那些祂用祂的恩典已經拯救的人，要他們學習怎麼樣以順服律法來感恩。神對全人類頒發了律法，從創世記第二章就有了，叫人類知道神是聖潔的，這是律法向全人類的功用。
二、律法向非基督徒的功用，就是要叫人知罪，非律法我就不知道什麼叫貪心。
三、律法對信徒的功用，包括舊約的以色列人，和新約的信徒。我們把舊約的以色列人，和新約的信徒，都放在有形的教會這個範圍裡面。律法對這些人的功用，是教導我們，我們應該多麼地感激上帝，要教導我們要感恩，因為我們不能遵守律法，是救主為我們遵行了，還獻上自己作為祭。所以我們要感謝祂，為我們遵行律法，為我們付上罪的代價。既然信了主，就要盡心盡力地愛祂，透過遵守律法。
我們再把這三個功用放在一起：一、全人類藉着律法知道神聖潔的要求；二、全人類（就是罪人），藉著律法知道自己需要基督。第三、信主之後，至少進到有形的教會之後，信徒們要藉着守律法來表達我們的感恩。
Q：可不可以換個角度，神從伊甸園一直到西乃山，詳細頒佈了律法，但是實際上完全解釋了律法的，是耶穌基督。因為之前人的解釋是不對的，所以人走向相反的方向。
A：是不是從伊甸園到西乃山，一直到耶穌才有對律法正確的解釋﹖
Q：所以，在我看來，恩典與律法並不矛盾。因為，人就是要守律法，神啟示律法的過程本來就是個恩典的過程。
A：恩典和律法，是的，不矛盾。神頒佈律法、啟示律法，本身是一個恩典的過程，絕對是的，沒有錯。請繼續。
Q：我比較注重的是新約時期，耶穌基督來，他本身就是來解釋律法的。
A：是的，耶穌基督本身就是來解釋律法的。不過在舊約時期，神已經正確地解釋了律法。是猶太人的心剛硬，希伯來書就是講這一點。所以他們進不到安息。我同意，在新約時期，有對律法最完備的解釋。所以，比較起來，新約的解釋是最完備的，但是舊約已經有足夠的解釋。神在舊約裡面已經有足夠的解釋，叫人無可推諉，知道自己犯罪，知道要投靠耶和華的憐憫。當時的做法、外表的做法，就是獻祭。但是舊約也有很多誠實悔改的一些經文。
Q：我是想起耶穌在馬太福音的登山寶訓以前，摩西說，我說，就是更完備的解釋律法。
A：是。耶穌在登山寶訓，摩西說什麼，只是我告訴你們什麼，就是對律法更詳盡的解釋。（請各位同學不要睡覺哦，一個同學問問題我繼續回答，表示那個問題重要。假如問題不重要，我不回答的。）很多學者這樣看，馬太福音就是新約的五經。不曉得是不是馬太意識到耶穌就是那個新的摩西，新的頒發律法、解釋律法那一位。所以，馬太福音有五段耶穌教導的經文。馬太福音特別是寫給猶太人的，它的主題是神作王，神的國度，就是天國。而天國來了，因為王來了。王來了，頒發祂國度的律法，要人遵守。什麼律法？虛心的人有福了，因為天國是他們的；哀慟的人有福了，因為他們必蒙安慰；溫柔的人有福了，因為他們必承受地土。你看，這八福的頭三福，講什麼？講悔改嘛！講我們剛硬的心要軟化下來，要知道要投靠神。當然，天國的律法不只八福這麼簡單。登山寶訓的大綱，5：3-10，講到我們的心應該是怎麼樣的；然後呢，從v. 11一直到v. 48，告訴我們，不只是我們的心怎麼樣；很多基督徒認為，我的心校準了，就合乎神的心意了，心有平安就是在神的旨意裡面。耶穌並不是這樣教導。下面就告訴我們，天國的子民要跟從神的律法作準則。第六章，告訴我們什麼東西呢？怎麼禱告、怎麼禁食、怎麼奉獻，這些是屬靈的操練。當然，操練是外表的，沒有內心是虛假的。但是操練還是重要的，所以耶穌花了很多時間講，怎麼禱告、怎麼禁食、怎麼奉獻。好了，登山寶訓最中間那句話，就是6：20，講到我們內心裡面的燈、或是光。是的，在乎你的心怎麼樣！是的，在乎你遵守不遵守律法！遵守律法，又要有禱告、奉獻等等的操練。但是講來講去，中心的思想是你心裡面的燈亮了沒有。耶穌又繼續講生活。一直講到6：34，講什麼？穿什麼、吃什麼、喝什麼？簡單的說，就是講金錢啦！不過耶穌沒有用“錢”這個字。不過，有用財寶這個字，有用瑪門這個字。所以你看前面講虛心、哀慟、溫柔、飢渴慕義、使人和睦，後面講金錢，是前後呼應的。講完之後，第七章。第七章是最難做大綱的。我給它一個總題，那時是1970年代後，我想了之後就跟陳喜謙牧師討論，這樣子來總結第七章對不對。我說第七章是講天國的“難能可貴”（the value）。為什麼這樣說呢？耶穌說，敲門的就開門，祈求的就得到，但是又說，不要丟給豬吃。就是說，天國是很寶貝的。耶穌又說，不要論斷，後面又說，不是所有稱呼我主啊、主啊的人，都能進天國。你把這幾段經文放在一起，你就看見進天國不是容易的事情，是難能可貴的。所以，不要蹧蹋、不要浪費。但是，你的父也願意把最好的給他的兒女。最後，耶穌說，聰明人建房子，不是在Laguna Beach，是在磐石上。（給聽錄音帶的同學：今天是2005年6月5號，過去一個禮拜Laguna Beach  有十幾間房子倒塌了）
為什麼我花這麼多時間給你一個登山寶訓的大綱？就是要你們看見，神的律法、神的誡命是這樣子的。而這種形式的誡命，和舊約摩西五經的誡命，完全是同類的。所以，你一定要相信新舊約是不矛盾的。耶穌說虛心、溫柔，說到你心中的燈、光，就是講到我們的心。舊約何妨不講這個啊？你要保守你的心勝過一切！你要盡“心”、盡力、盡意愛主你的神。所以，律法是講我們的心。但是，也講客觀的誡命，又講到實際的做法，包括金錢這麼實際；又講到我們的價值觀。總的來說，目標是榮耀神。這些都能夠幫助我們了解羅馬書第七章。剛才我們講了這麼大一段，我們可以說是對羅7：12一個小小的註釋，誡命是聖潔的、良善的、公義的。
福音派教會喜歡定律法的罪。所以，一般在羅馬書查經的時候，所強調的是我們不在律法之下、我們不在律法之下，不要緊、不要緊，靠恩典就可以了。因為我們只看到“律法”這個字是指靠律法、靠行為得救那種錯誤的信仰。靠律法是錯的，這個是絕對的真理，絕對是羅馬書所教導的，絕對是加拉太書所教導的，也是雅各書所教導的哦！聖經從來不矛盾的。但是你從另外一個角度看。律法這個字，也是指神的要求。所以登山寶訓是神的律法，雅各書是神的律法，和出埃及記、申命記一樣，完全是神的律法。你說，我現在是在新約了，完全有自由意志選擇遵守不遵守律法。真的嗎？我們這次查經跳過了第六章的下半。第六章的下半講什麼？我們現在要作義的“奴-僕”。
我們簡單解釋一下自由意志。不論是加爾文、或者是阿米念，或者是奧古斯丁、馬丁路德、衛斯理，沒有一個不相信人有真正的選擇的。加爾文，或者說極端的加爾文主義者，都相信每天我可以選擇穿什麼衣服、開什麼車子。所以兩千年來的神學從來不是辯論這個問題。不過，自由有不同的種類。喝一杯水，早上起來穿什麼衣服，這是一種。人不是傀儡，所以都有這種的自由選擇。自由意志在神學上辯論的意思乃是說，人有沒有這個能力去遵守神要他做的事，那個才是真正的辯論。
我下面要講一個聖經原則，可能讓你想個六個月呵。這是 J. I. Packer說的。他說，假如沒有權柄，不可能有真的自由。意思是說，除非我們服從、降服在權柄之下，不然的話，人沒有真正自由。真正的自由不是在講喝水、穿衣服的自由。這種自由是講我活出創造主設計我要活出的那個生命，這個叫真自由，這是聖經所處理的自由。那麼，人犯罪之後，或人從犯罪開始，就有個錯覺。以為自由是什麼呢？就是我想作什麼，就可以作什麼。其實，那個叫“自主” ，或者“自發” ，其實是“自殺”。因為這樣作下去，就一定是死亡的。
所以聖經裡面所講的自由，是先要作奴隸、奴僕，才能夠得到的自由。但是罪人喜歡作罪的奴僕，或者是魔鬼的奴僕，還是奴僕，是他以為他自己有自由。比方說他以為他有犯罪的自由，他可以有喝醉酒的自由。你可以說火車走出軌了，他有出軌的自由，是啊，就是自殺的自由。所以，罪人對自由的看法，完全是虛妄的、錯誤的。直到我們做義的奴僕，也就是服在神的主權下面，包括服在神的律法的主權下，才有真的自由。什麼叫真自由？就是活出神設計我要活出的生命。
有一首詩歌是這樣說的，Make me a captive, Lord，主啊，請你造我成為一個囚犯，then I will be truly free，然後我就真的自由了。你說，哎，聖經的講法怎麼跟世界不一樣？其實也不完全不一樣，就是說，我們真的想通了，自由是設計者設計我的樣式的話，那我就要服從我的設計者囉！或者說服從我的主人。這個就是第六章下半所講的。但是，要放棄我們以前的自主、自發和自殺，來選擇做義的奴僕。人有這種能力嗎？死在罪惡過犯中，有沒有這個能力把自己揀起來，改信耶穌呢？這個就是加爾文、阿米念之間的爭論。我再說，加爾文主義和阿米念之間的爭論，不是我有沒有喝水、開車、穿衣服的自由，不是那個。乃是一個罪人，死在罪惡過犯中，有沒有能力去做神喜悅他作的事，就是悔改信耶穌。有問題嗎？簡單的一兩個問題，然後我們休息。
Q：結合羅馬書第七章，可不可以說自由也是可以不作自己不願意作的事情？因為人的理解都是想作什麼，就作什麼。保羅在第七章中的掙扎，可以說是可以不做那些自己不願意作的事情。
A：是，絕對是。有真的自由的話，可以不做那些自己不願意，或者說一些不應該作的事情。謝謝你把我們帶進14-25節。我們等一下休息之後，會看14-25節，我們會看到一個基督徒的“真我”，是喜歡不犯罪的，是不喜歡犯罪的。我們讀7：14-25時，往往認為是壞消息、壞透了，我真是苦啊！其實第七章講清楚了基督徒真正的“我”是怎麼樣的一個我。
06/05/05下半堂。
好，我們看羅馬書7：14-25。我們一起來讀，讀的時候請注意，每一次讀到“我”這個字，80-90% “我”是好的。不願意犯罪，承認或應承律法是好的。是的，v. 14說，我是屬乎肉體的。巴刻認為v. 14是一個轉捩點。或者這樣解釋：當基督徒犯罪的時候，他就作了一些屬乎肉體的事，他就賣給罪了。請大家注意整段經文“我”，這個字是怎樣用的。
第二、我大概不須要跟大家說，請注意這個“我”裡面的掙扎。
我再說，“我”就是基督徒的真我，是屬靈的，就是說，是屬於聖靈的，是喜歡討神的喜悅的，但是在我裡面還有另外一個意願（desire）。所以，在“我”的裡面，是“我” 和另外一個意願在交戰。好，我們一起來讀。
Rom 7:14-25   我們原曉得律法是屬乎靈的，但我是屬乎肉體的，是已經賣給罪了。  (15)   因為我所做的，我自己不明白；我所願意的，我並不做；我所恨惡的，我倒去做。  (16)   若我所做的，是我所不願意的，我就應承律法是善的。  (17)   既是這樣，就不是我做的，乃是住在我裡頭的罪做的。  (18)   我也知道在我裡頭，就是我肉體之中，沒有良善。因為，立志為善由得我，只是行出來由不得我。  (19)   故此，我所願意的善，我反不做；我所不願意的惡，我倒去做。  (20)   若我去做所不願意做的，就不是我做的，乃是住在我裡頭的罪做的。  (21)   我覺得有個律，就是我願意為善的時候，便有惡與我同在。  (22)   因為按著我裡面的意思（原文作人），我是喜歡神的律；  (23)   但我覺得肢體中另有個律和我心中的律交戰，把我擄去，叫我附從那肢體中犯罪的律。  (24)   我真是苦啊！誰能救我脫離這取死的身體呢？  (25)   感謝神，靠著我們的主耶穌基督就能脫離了。這樣看來，我以內心順服上帝的律，我肉體卻順服罪的律了。
各位看到“我”這個字是怎麼用的嗎？好，我們從v. 15開始看。
記得嗎？v. 14那個“屬乎肉體”，就是當基督徒犯罪的時候。
v. 15。我所做的，我不明白。就是基督徒知道，他所作的（他所犯的罪），他不明白。基督徒的真我願意的，他不願意去作。基督徒這個真我所恨惡的，他倒去作了。他這樣作的時候，這個基督徒的真我是不願意的。
v. 16。這樣子，基督徒的真我是同意律法是善的。
v. 17。所以不是這個真我作的，乃是住在這個真我裡頭，另外一個意願，叫做“罪” 所作的。在我裡頭，就是在我的肉體之中，沒有良善。肉體就是抵擋神的人性，或者說抵擋神的趨向或一股勢力。
v. 18。立志為善由得我，只是行出來由不得我。所以，“我”是立志為善的。
我們基督徒一般只喜歡看負面，是啊，我作不出來啊！聖經說，立志為善由得我！
v. 19。基督徒是願意善的，不願意惡的！但是他作不出善，反倒作了惡出來。所以，
v. 20 ，若我去做所不願意做的，就不是（真）我做的。乃是住在這個真我裡面的第二個意願──罪作的。我在這裡，沒有意思把這個罪說成我們不需要為它負責。我不是這個意思，我們犯罪還是自己負責。但是這個“罪”是在“我”裡面的第二個意願，第一意願是願意行善的。
v. 21。我覺得有個律，有個原則，就是當“我”願意為善的時候，第二個意願就來了，就是有“惡”與我同在。第二個跟第一個同在。
v. 22．按照我裡面的意思，或者按照我裡面的人的意思，就是我裡面那個人，是喜歡神的律法的。但是我覺得，我的肢體中有第二個律，和我心中的律（就是第一個律）交戰。第二個律，就把真我擄去，去服從犯罪的律。就是說，去犯罪去了。所以第二個意願很多時候打贏了，但是，這個真我是誰呢？請記得羅馬書第七章是第七章，不是第一章，第七章是在第三四五六章之後的，所以，第七章所講的真我，就是被稱為義，站在恩典中，與神和好，有聖靈澆灌主耶穌的愛在這個心裡面的，是已經與基督同死同復活的，已經獻自己作義的奴僕的。也是知道，也同意律法是聖潔公義的。然後第七章完了之後，還有第八章，有聖靈住在我們裡面。
基督徒內心的爭戰是真的，沒有一個基督徒、沒有一個人，除了耶穌基督以外，在地上可以免除這個爭戰的，神從來沒有說成聖這件事情在今生可以完全。所以，過聖潔的生活，不犯罪，是每天要打的仗。我們讀第六章1-4節的時候，我們曾經解釋過，不是說把自己獻給主耶穌，與祂同埋葬、同復活，這樣子我就可以洗手不幹了。用英文說，let go and let God，就讓神來幹就好了，基督教福音派裡面有一派是這樣講的。什麼叫奉獻自己呢？什麼叫higher ground，得到更高的屬靈境界呢？過個得勝的生活呢﹖就是不要靠自己。什麼都不要作，讓主來作。那，當然，我們無能，這是對的，這是真理。但是與那個我們無能之同時，我們是要每天、每刻打仗的。我們是沒有能力，但是我們也是新人哦！沒有能力不表示我們可以退縮不幹。但是聖靈要賜能力給我們，第八章有很多的好消息。
v. 24。我真是苦啊！我說了很多次了，是一個靈命健康的基督徒才會喊叫“我真是苦啊！” 因為只有一個健康的基督徒才懂得罪是那麼可怕，自己是那麼無能。誰能救我脫離這取死的身體呢？
v. 25 要跟第八章一起讀下去。聖經的原文是不分章節的，章節是後人加上去的。我再說，我沒有意思把這個爭戰沖淡，爭戰是真的，每天要打這場仗。聖經用的詞是要“治死”我們裡面的罪，英文是say no to sin。但是同時有聖靈在我們生命中，因此我們知道不要犯罪，有聖靈提醒我們，我們是神的兒女，見證、保證我們是神的兒女。所以，所謂壞消息是我們要打仗打到死，好消息在羅馬書三、四、五、六、八、十二，一直到十六章。
有什麼問題？今天無論是講第六章還是第七章，第七章無論是上半、下半，都有很多的問題的。律法、誡命是好的，我裡面的爭戰是真的。
可能有些問題吧？
有一個問題是每兩三次上課就會有人問的：我為什麼老是還犯罪？還是犯那個罪？我想我可以這樣意譯（paraphrase）羅馬書，就是說，神的美意就是要我們與基督同死同埋葬同復活，然後，從聖靈重生我們開始，從重生這個行動開始，聖靈就使我們成為聖潔。可是，成聖這個工程（project），神的美意是不要馬上完成的，是不斷地知道我們離開世界。所以，我們死的那一刻，我們的成聖就完了。所以，每一位在主裡面死的基督徒，是完全聖潔的。之後就不再叫成聖了，是得榮耀，就是救贖的最後一步。神的美意是要我們一輩子活在羅馬書第七章，但是有第八章的盼望，有第八章的保證。耶穌基督的死為我們付上罪的代價，耶穌基督復活了，使我們脫離罪的權勢，我們與祂同復活。所以，我們已經脫離了罪的權勢了，聖靈重生我們，重生的時候我們真實地脫離了罪的權勢了。
現在我們講我們每天的生活。每天的生活有兩件事，第一、我們已經是脫離罪的權勢的；第二、我們要每天支配領受聖靈的能力，以致經歷到我們從罪的權勢釋放。所以第八章說我們要體貼聖靈，然後保羅書信多次說，我們要治死罪，這是神的美意，這就是神要我們成為聖潔的那個成聖的計劃。好像一棟舊的房子，要把它翻新，要經過很長的時間，最後是整棟房子都是新的。以前電視有個節目叫 This Old House，很不幸的，現在我們活在一個速成的文化裡，所以新的節目叫 Extreme Make Over 。以前那個This Old House就是教你怎麼一點一點的敲敲，這樣子來修理好一棟房子的。我們成聖的過程就像這個 This Old House，慢慢的、逐步逐步的翻新，不是 extreme make over，不是離開家裡三天，就有一大堆人馬上給你一棟新的房子。
Q：如果一個人臨死才信主，成聖的過程豈不是很短嗎？甚至乎沒有。
A：對啊，他失去那個福氣。不要把成聖看作是一個苦難，是福氣。神的美意在那個人身上，就是給他一兩秒鐘的成聖過程。不要說臨死信主啦，有一些中途，也就是說二十、三十多歲信主的，也會後悔太晚。
Q：v. 25的句子好像是倒過來的。
A：yes，是倒過來的。上半是很好的，是誇勝，下半呢，還是承認我內心順服神的律，肉體順服罪的律。但是，那些如今在耶穌基督裡的，就不再定罪了──那個是8：1。所以我喜歡把第八章黏在第七章一起來讀。
Q：這樣說會不會導致一些人說神的救贖不完全？
A：神的救贖是不是不完全呢？讀完第八章就知道不是不完全。神的救贖計劃沒有按照西方世俗個人主義，更加沒有按照這個速成快餐文化。因為第八章有很多很多的好消息在後面。是的，真正的我內心是順服神的律，但是，我裡面還有一個東西會去順服罪的。這個是真實的，是個事實。福音派有一些喜歡說，我裡面有一個老我，又有一個新我，按照第七章的用字，我覺得比較恰當的用法是，真我是喜歡神的律法的。但是這個真我，這個一個人、一個我裡面，的確住了一個東西叫做罪，清教徒就是這樣稱這個東西的，叫做 indwelliing sin，內住的罪。內住在什麼地方？內住在這個信徒──“我”裡面。老我已經死了，是死在罪惡過犯中。那你會問啊，為什麼老我死了，還有一塊東西叫做“罪”在新我裡面呢？問下去就沒有答案了。我們只知道神的美意是要我們成為聖潔。但是聖經也的確說，在我─基督徒裡面，住了一個東西，叫做罪。我是屬於那派喜歡說，真我、一個我，不是老我、新我兩個我，住在裡面的。那怎麼解釋這個住在我裡面的罪呢？其中一個說法，是那個老我有一個餘種（ramnant）住在我裡面。但是，不要忘記，新約聖經給我們講的是出死入生（以弗所書2：5），與基督同復活，一次成聖。就是耶穌基督兩千年前復活的時候，我們成為聖潔了，與祂同復活了。聖經對這方面的宣告是毫無保留的，但是聖經也很準確地描述基督徒的生命裡面，還有犯罪的傾向。再問下去為什麼，就沒有答案了。聖經裡面所講的一切我都相信，聖經說你已經與基督同死同復活，現在坐在天上了！聖經說你每天還會犯罪，所以你要治死罪，但是聖靈與你同在。
我們很多基督徒就不服氣，我們就不舒服。為什麼神要這樣子？就請你再記得this old house。神在我們身上還有一套的工程計劃，在重建、翻新。因為，我們在問這些問題的時候，無形中在埋怨，為什麼今天不可以就結束以前所犯的罪？以後永遠不再發脾氣，永遠不發！因為你問這個問題就是說，我為什麼還在發脾氣，對不對？你的意思就是希望從今天開始永遠不會發脾氣。問問題的時候，講出來很爽的！「為什麼我還在犯罪？！」但是你把你的問題倒過來看一看，你的意思就是盼望以後不會再發脾氣了。是，這個盼望是很好的，但是呢，這個不是神的美意。那你還要問-下-去嗎？要！對不對（笑）？那表示你是健康的！這個問下去的關懷是重生得救的一個標記。這是清教徒牧師一講再講的。
Q：是不是可以說兩個世代的架構也發生在我們身上？（從另外一個角度看，神為什麼不在一開始就造一個不犯罪的亞當，要等到末後的亞當來才讓我們靠著耶穌基督完全成聖？是不是也是“兩個世代”的架構？）
A：是。我們禮拜四晚上所講的兩個世代，兩個aeon、olam，今天我在背課時也想到這個問題。肉體和靈可以代表兩個世代、兩個世界秩序、兩個不同的人生觀。不過講到最後還是神的美意把這兩個世代重疊在我們的生命裡面，還是換湯不換藥。不過，you are not alone，你不是孤獨作戰，是兩個世代在那裡交戰。
你的第二個問題是為什麼神造亞當不可以一開始就完全不犯罪？我們只能說神給亞當一個考驗。除了這一點外，就不要再去猜測了。
Q：我是在想，這個肉體是順服罪的律。那麼這個順服是不得不作呢？還是可以不作，但總是選擇去作？如果肉體順服罪，是罪的奴僕，那什麼是義的奴僕？
A：不犯罪，討神的喜悅，就是做義的奴僕。
Q：那我們的肉體不是老是順服罪的律嗎？
A：我們常常順服肉體，常常犯罪，就作了罪的奴僕。但是當我們不作罪的奴僕的每一秒鐘，都在做義的奴僕。不是嗎﹖我們是不是每天24小時，23小時59分都在犯罪的啊？但願不是吧！我們有犯罪！但是犯罪之後有悔改、懺悔的心，這是做義的奴僕哦！跑到十字架面前，趴在地上哀求神可憐我。你看，悔改、信心、順服都是神所要求的。所以，聖靈動工，感動我們。我說這個有點像核子發電廠的melt down（融化），我們的心會融化下來，融化的過程是不舒服的。聖靈責備，要我們謙卑下來，那個就是做義的奴僕了。
Q：那麼，我們是不是可以推論出我們有兩個主人。在這個主人面前犯罪了，跑到另外一個主人面前去悔改？
A：我們有一個主人！不是兩個主人。但是在裡面有個搞鬼的東西，它不是我們的主人。
Q：我的意思是順服罪的律，是不得不做呢，還是可以不作，但是總是去做？
A：o.k. 我們是可以不做的。神吩咐我們要治死罪，所以我們唱“信心就是得勝”，信心包括順服哦！信心包括悔改。每一天都可能是得勝的，但是每天我們要打仗，要儆醒，我們也會跌倒。我記得Matthew Henry 的父親還是他叔叔說了一句話，反正是後期的清教徒牧師，他說，只有我還是你們的牧師（意思就是說，只要我還沒有死），我就不會容許你們、放你們離開羅馬書第七章。因為在福音派圈子裡面，的確有一些比較錯誤的教導。無論是說，一個基督徒可以成為無罪的，或者某一類（不是所有）的靈恩，把靈恩的經歷說成無罪那麼好。兩千年前來都有基督徒嚮往這個東西。所以不論哪個世紀、哪一派的運動。為什麼我常常講清教徒呢？應該說為什麼巴刻教導我要常常講清教徒呢？就是因為清教徒成熟，我們不成熟。他們知道每天要打仗打下去，但是還是有得勝的可能。我們知道沒有一件事情可以使我們與基督的愛分離。所以這個得救的確據，不只是說拿到進天堂的門票這麼簡單的。是給我們滿足，穩固、謙卑、有信心、感恩。
好，我們下次繼續。我們禱告：謝謝天父給我們這段一起來討論的時間，我們承認我們不完全明白，很多事情都是奧秘。求主幫助我們接納，爭戰是真的，也求主教導我們靠耶穌基督誇勝。聖靈繼續光照我們內心的實況，不過我們謝謝你，雖然我們靠自己什麼都作不到，但是我們的確是與基督同復活的，就願主用你的真理來鼓勵我們。奉耶穌基督的聖名。阿們。
06/12/06 羅馬書第八章 聖靈的工作：成聖
詩歌 

66  Why Do I Sing About Jesus

119  There is a Fountain

321  Turn Your Eyes Upon Jesus

我們查考羅馬書到了第八章了。從1：1- 3：20，保羅說明了全人類都在罪之下。從3：21開始，保羅就解釋因信稱義，稱義是神法律上的作為。這件事一直講到第四章的末了，稱義是我們在神面前法律上的地位。第五章告訴我們，稱義的人得到什麼好處、什麼福份（5：1-11）。5：12-21，告訴我們人類分兩種人。一種是在亞當裡，一種是在基督裡。其實，5：12-21這一段，還是在講稱義。但是他把稱義放在一個更大的框架裡面來看，就是在“在基督裡”這個角度來看稱義。在基督裡的人，就是基督代表了他們，基督是他們的頭。
在基督裡的人，至少有三件事情：
1、 他們有神的恩典，以致成為義人；
2、 他們有神的稱義。前面已經說過，這是白白的恩典。
3、 他們有神的生命，而且是在永生裡做王的。
恩典、稱義、生命。
相對于亞當裡的人：
1、 罪臨到他們；
2、 定罪、
3、 死亡。
所以，第五章有這個比較宏觀的一個架構（macro-perspective）。
第六章開始，就講成聖了。第六章說，在基督裡的人，可不可以再經常、不斷地犯罪呢？
保羅說，斷乎不可！為什麼呢？因為受洗歸入基督的人，是與祂同死同埋葬同復活的。第六章沒有直接說“同復活”這三個字，他是用新生的樣式來表達。然後第六章下半，就是這些與基督同復活，有了新生命樣式的人，可以說是已經賣給神，作神的奴僕、義的奴僕的人。只有作某某主人的奴僕，才有真的自由的。罪人相信一個神話，就是以為從所有的主人脫離出來，就叫做自由。這種的自由是“自主”，或者說“自法”，其實是自殺。真的自由是服在某一種的權柄之下，而真正的自由只有服在神的權柄下才可能有。第七章，還是繼續講成聖。第六章已經說了與基督同死同復活了，但是在第七章告訴我們，我們還是每天和罪掙扎的。這是一個基督徒必須面對的事實。
每次開這個課程都有人問，為什麼我還是犯罪？那個問題，理性上的答案很簡單。是的，我們還是在犯罪，沒有一個基督徒在地上是不犯罪的。雖然在歷史上有不同的學派，要勾劃出一個不犯罪的基督徒的境界，但是這是不可能的。但是這樣回答這個問題，你們會覺得不順。所以，這個問題不只是我為什麼還在犯罪。這個問題的背後是有一種“無能”（無力感）的感覺。保羅的確在第七章說得很清楚，基督徒的“新我”，“真我”──那個真正的我，保羅用“我”這個字，是不想犯罪的。我常說，你為你的靈命擔憂嗎？只有靈命健康的人才會為他的靈命擔憂。靈命有病的人，根本不會擔憂，他是不是在犯罪，還是在討神的喜悅。第七章告訴我們，我們不想犯罪，但是在我們裡面有一股叫做“罪”的勢力，催逼我們去犯罪。神的美意是我們的成聖是一個過程，神沒有要我們在死之前完全聖潔。可是，在這個還會犯罪的事實裡，在第八章，保羅說，神賜下聖靈給我們。所以第八章的結束是榮耀的、得勝的。
我們先來讀第八章的結束。我們從v. 31開始讀。倒過來讀，各位會感覺到樂觀一點：
Rom 8:31-39   既是這樣，還有什麼說的呢？上帝若幫助我們，誰能敵擋我們呢？  (32)   上帝既不愛惜自己的兒子，為我們眾人捨了，豈不也把萬物和他一同白白的賜給我們嗎？  (33)   誰能控告上帝所揀選的人呢？有上帝稱他們為義了（或作：是稱他們為義的上帝嗎）。  (34)   誰能定他們的罪呢？有基督耶穌已經死了，而且從死裡復活，現今在上帝的右邊，也替我們祈求（有基督云云或作是已經死了，而且從死裡復活，現今在上帝的右邊，也替我們祈求的基督耶穌嗎）  (35)   誰能使我們與基督的愛隔絕呢？難道是患難嗎？是困苦嗎？是逼迫嗎？是飢餓嗎？是赤身露體嗎？是危險嗎？是刀劍嗎？  (36)   如經上所記：我們為你的緣故終日被殺；人看我們如將宰的羊。  (37)   然而，靠著愛我們的主，在這一切的事上已經得勝有餘了。  (38)   因為我深信無論是死，是生，是天使，是掌權的，是有能的，是現在的事，是將來的事，  (39)   是高處的，是低處的，是別的受造之物，都不能叫我們與上帝的愛隔絕；這愛是在我們的主基督耶穌裡的。
從v. 31-34， 保羅為我們的稱義而誇勝。v. 35-37，我們可以說，保羅為我們的成聖誇勝。
v. 31-34：誰能控告我們呢（v. 33）﹖誰能定他們的罪呢（v. 34）？我們在神面前，客觀的地位是被稱義了。有的時候有的基督徒聽了這句話後，他們會這樣說：這只不過是地位上而已，但是我還在犯罪！我們不能說，“只是地位”而已的，就是說我們不要低看神為我們設立的、定的地位。神若稱我們為義，不定我們的罪，用法律的話說，就是罪名不成立，那個就是我們真正的地位。你說，但是我在犯罪啊！好，等一下，下面我們會講成聖的。
我們與神的關係，至少有這兩個層面：一是法律的層面，一個是我們心靈狀態的層面。我們的英文參考書喜歡說，第二種是 moral and spiritual，道德和屬靈的層面。就是說我們心裡的情況。在第一個層面──法律的層面，神真正的稱我們為義了。所以我們要用信心來領受這個信心的禮物。第二方面是成聖。神藉著聖靈，把基督的愛澆灌在我們心裡面（5：5：聖靈將神的愛澆灌在我們心裡。）然後，第八章還有很多很多的工作。
我們現在花一點時間解釋稱義和成聖的關係。很多時候，我們以為稱義就是信耶穌，成聖就是信主之後基督徒的情況。這樣說沒有錯，但是這樣講不完全。這是從人的經驗的角度來看。我信耶穌，稱義了，從那天之後，我過成聖的生活，我要操練成為聖潔。但是從神的工作這個角度來看，稱義和成聖是一件事情的兩面。是那一件事情的兩部份呢？就是神使我們與基督聯合，我們進入到“在基督裡”。這是神奇妙的工作，是聖靈的工作。因為聖靈使我們受洗進入到基督裡面。所以，我們很多時候說，某某人得救了、得救了。
“得救”這個詞，可以是廣義的，可以是狹義的。我們先講狹義的，因信稱義，我們悔改信耶穌，結果是神稱我們為義。但是我們很多時候，不用稱義那兩個字，華人喜歡說“得救” 了，所以某某人信主得救了，那個“得救”的意思，就是稱義的意思。這個是稱義的狹義──稱義是得救的狹義。但是得救，其實不只是稱義這一件事，簡單的說，一個人“得救”了，不只是拿到天堂的門票。因為上帝在作的，不只是稱義一件事。上帝也使我們成為聖潔，從重生開始，神洗乾淨我們的心，是神主動使我們成為聖潔的人。羅馬書第八章，重生之後，聖靈與我們的靈同作見證，我們是神的兒女；聖靈用說不出來的嘆息，幫助我們禱告；而且也是聖靈使萬事互相效力，叫愛主的人得益處。然後，因為聖靈的工作，我們釋放了，這是羅馬書第八章前面的。這一切的一切都是聖靈成聖的工作。
我再說，成聖首先是聖靈的工作，其次是我們要操練的。羅馬書第八章也有講我們要操練的事情：Rom 8:13   你們若順從肉體活著，必要死；若靠著聖靈治死身體的惡行，必要活著。我在講什麼？好像很囉唆喔。我是在嘗試從神的工作的角度來解釋什麼叫得救。整個得救的主題，就是“在基督裡”。而這個使我們進入到“在基督裡”的工作，使我們進入到“在基督裡”的工作，至少包括了稱義和成聖。稱義是法律上的，成聖是在我們心中，神作改變的工作。
讓我解釋一下，為什麼馬丁路德和加爾文對天主教某一些教導非常地敏感。
1512年，馬丁路德發現“義人必因信得生”。到了1517年，他才把一些辯論的題目，釘在教堂的門口。當時天主教的教導，一直到今天還是一樣的，他們教導什麼叫稱義呢？簡單地說，稱義就是成聖。這是天主教錯誤的教導。馬丁路德發現，原來聖經不是這樣講的。稱義是神法律上的宣稱，所以，我們花了很多時間解釋什麼叫“義”。“義”可以指神的屬性，神的公義。但是，羅馬書所講的“神的義”，就是公義的神，用公義的方法，是不義的人，成為義人，這是神的救法。馬丁路德發現，原來稱義是神在法律上的宣稱。當時天主教怎麼教導呢？什麼叫稱義呢？就是你要受洗，要望彌撒，特別還要作“補罪”，就是說，多念一些禱告文、多奉獻一點錢等等。這方面的錯誤就是靠行為，這是天主教錯誤的其中一點。但是不只是這一點。第二方面的錯誤，就是他們把稱義說成一個過程，就是我們成為義人，成為聖潔的一個過程。就是說，什麼是稱義呢？當然他們是說要靠行為啦，不過，比較公平一點，應該說靠着信心加上行為。他們對稱義的表達的方法，是用一個字‘infuse’，中文可以翻譯為“注入”，就好像我們以前磨豆漿的方法，把豆渣放在麻布袋裡，把豆奶擠出了，這個過程叫‘osmosis’──滲透或注入。神的恩典，按照天主教的教導，就是你每一次去望彌撒或告解，神的救恩就一滴一滴的搾給你，注入到你的心中。
這裡有兩方面的錯誤，第一方面我們都懂的，就是靠行為；但是不只是錯在這裡，錯第一點已經很嚴重了，就是說，靠行為，不是憑着恩典。第二方面的錯誤，是把稱義說成一個注入的過程。神就使我們逐漸地、一滴滴地成為聖潔。那，你說，神豈不是使我們成為聖潔嗎？是的，神使我們成為聖潔，當然不是靠聖禮，不是靠任何的行為。沒有錯，神使我們成為聖潔的人，但是這不是稱義的定義。大家聽懂了沒有？我再說第三次，稱義是什麼？是我們在神面前法律上的地位，公義的法官宣告罪名不成立。這是得救的一個層面；第二個層面，是成聖，以重生開始，神使我們成為一個新的人、乾淨的人，天主教把稱義說得很像成聖。因此，他們就沒有那個在神面前法律上宣告的把握，因為他們沒有把神看為稱義、宣告罪名不成立的法官。他們又教導人，除了信心以外，還要靠着行為。
雖然這好像是個很專門、很 technical 的問題，和我們有什麼關係呢？稱義和成聖是兩件事，但是一件事的兩面。稱義和成聖是兩件不同的事，當你把它們兩個搞亂，成為一個的時候，你要不就說不清楚什麼叫稱義，要就說不清楚什麼叫成聖。或者是兩樣都說不清楚，這就是天主教的情況。各位去參考一些天主教聖歌（sacred songs）的作者寫的歌詞，很有懺悔的味道。 Lord, have mercy （Kyrie eleison），主啊，憐憫我。或者說，看啊！神的羔羊（Agnus Dei， Lamb of God）。是的，耶穌是神的羔羊，天主教教宗很虔誠的，主啊，憐憫我，憐憫我，但是你從來不會聽到天主教徒唱一首歌： Bless assurance, Jesus is mine，得救的確據，耶穌是我的。沒有的！為什麼沒有，他們不講稱義的。他們把稱義講成成聖，然後把它講成成聖的時候，又把它講成至少一部分要靠行為。所以，稱義和成聖要分開。
好，現在我要倒過來講了，稱義和成聖又不要分得太開。為什麼呢？為什麼我說，不要說，今天晚上我接受主、稱義了，明天早上開始過成聖的生活，不要把它剪開，剪得那麼清楚。為什麼？因為成聖不是明天早上開始的，你還沒有信主之前，神已經重生你，聖靈已經重生你。聖靈重生你，不是你信主哦！聖靈重生你，是聖靈改變你，給你一個新的心，這是成聖的第一步。成聖不是重生之後才開始的。成聖是聖靈的工作，聖靈第一件作的事，就是改變、軟化你的心。所以，稱義和成聖是分不開的。可以分辨，就是剛才所講過的，但是不要把它們分割。因為我在神面前法律上的關係，和聖靈如何改變我的心，這兩件事情，都是“在基督裡”發生的。就是說，都是因為聖靈把我放在這個“在基督裡”的關係，才成為可能的。有什麼問題沒有？
Q：一個實例。我的外甥，他已經決志信主了。現在他說，我不信主了，這是很多年前的事了。那，他已經稱義了嗎？已經得救了嗎？因為他轉過頭來，說他不信了。是不是他就沒有這個恩典呢？
A：我給你一個短的答案和長的答案。短的答案是I don’t know，but God knows。神知道，我不知道。一方面我們從人的角度看，一方面從神的角度看。從神的角度看，就好像羅馬書8：29-30說的，他所預定的，他就呼召他們（呼召可以包括重生），神所預定的，神重生他們。神重生的人，神稱他為義。神稱義的人，神使他們將來得榮耀。
Rom 8:29-30   因為他預先所知道的人，就預先定下效法他兒子的模樣，使他兒子在許多弟兄中作長子。  (30)   預先所定下的人又召他們來；所召來的人又稱他們為義；所稱為義的人又叫他們得榮耀。
所以，從神的角度來看，都是奧秘！但是我們知道，神所呼召的人，必蒙呼召、蒙稱義、蒙榮耀。好了，現在我們從人的角度來看，某某人決志信主了，這是人的責任，你可以說是人自由的選擇，也是一個外表可以看得見的現象。我承認這裡有一個奧秘，就是人所作的這個決志的行動，和剛才所說神的工作，就是預定、呼召、稱義、得榮耀，這兩者之間，是有一個空隙（gap），我的意思是說，在人的理解，我對這兩件事情的理解，中間是有個gap的。巴刻稱這個叫antinomy，一個表面上看來的矛盾，他在《傳福音與神的主權》那本書說的。我們再回到人的角度，一個人決志了。一個人的決志可以有幾種，按照耶穌基督撒種的比喻，有一些是撒在路邊的，我們可以說他們根本沒有決志，聽了就忘記了。剛才我們說的那位是決志了，沒有受浸就回轉不信了。不要緊的，無論他有沒有受洗，就有點像耶穌所說的第二種種子。人聽了道，歡喜快樂領受，但是根不深。你看，他是聽了，領受了，而且歡喜領受的；但是，根不深。我個人對“根”的看法，我認為根是代表聖靈的工作。有人可能認為根是代表信心。不論你認為根代表什麼，就算你認為根代表信心，你也會承認信心也是聖靈的工作。所以，是有根的，有聖靈的工作。但是第二種種子的結局是沒有永生的，因為他禁不起考驗。什麼考驗？患難的考驗。這是耶穌基督他自己對這個比喻的解釋。所以，“信”主的人很多，有些是第二種的。當然也有第四種的。好種、好土、好根、好果，四樣都好的。也有第三種，也就是很不幸的，教會裡的很多人，有根，有果，但是還有別的東西纏住。所以，你剛才問的問題是他得救不得救，是嗎？他是在一個有形教會的範圍裡，就是說，福音臨到他，他是在聽得到福音的範圍裡。甚至決了志，但是耶穌說，不是所有稱呼我主啊主啊的人，都能進天國。你說你這樣講，豈不說福音的邀請不是真的，是假的？不是的。你記得嗎？我相信所有聖經所講的都是真的，所有聖經所講的也不會矛盾，我相信約翰福音3：16是真的，我們傳3：16，一切信他的人，不至滅亡，反得永生。但是“信” 有很多中，只有一種是不至滅亡，反得永生的。因為我相信聖經是不矛盾的，因為耶穌也說，不是稱呼我主啊主啊的人，都能進天國。所以我剛才第一句話說，短的答案是I don’t know。但是我們可以這樣說，我們可以繼續勸勉他。不過，希伯來書6：4-5，的確講到另外一種人，是把基督重釘十字架的。我承認我不完全明白怎麼解釋那一段，但是我相信這一段經文，我相信這段經文教導，有些人是離經背道的。離經背道，或者說離開主，是比較準確的說法。因為我們不能很輕易地、隨便地說，噢，這人失去救恩了。因為救恩是神所賜的，我們不隨便說，神給的神收回，神沒有要我們這樣講。但是你可以說，這個人以前信了，後來不信了。因為這是一個看得見的現象。
今年是2005年，最近網路上流行一個名詞，叫“前基督徒”，就是以前做基督徒的。其實應該叫“後基督徒”比較準確，因為是做過基督徒之後，不做了。不論名詞是什麼，我想我們假如很客觀的跑到佛教的廟裡面，仔細去看一看的話，肯定找到一些“前基督徒”的，很恐怖的事實。我第一次注意到這件事，大概是1994年，在芝加哥，一位神學生告訴我，以前教會的弟兄姊妹，今天在佛教的廟裡。因為那個時候，佛教在芝加哥唐人街開了一間廟。這個是事實，怎麼去解釋？我覺得比較妥當的解釋，是這個人以前信，現在離開主不信了。因為，你問他是不是在救恩的範圍裡，其實是在問，神有沒有預定他，呼召他，稱他為義，將來使他得榮耀？我們不知道，直到他回頭，在耶穌面前再投降，因為只要他人還是活着，我們不知道，很多事情我們不知道的。但是，我想各位把神所作的恩典的工作和人所作的決定，和後來的、可能是相反方向的決定，把這兩件事事情分開來思想，聖經有講的，我們講；聖經沒有講的，或者聖經沒有把握給我們一個結局的，我們就說不知道。有一點像另外一個問題：基督徒父母親的小孩，很小，一兩歲就去世了。他們的結局聖經也沒有很清楚講，至少聖經沒有保證他們一定得救。有的事情我們真的不知道。我們知道的是羅馬書第八章很多的應許和保證。有沒有其他的問題？
Q：8：11用的“若”是不是表示信徒有可能沒有聖靈？
Rom 8:10-11   基督若在你們心裡，身體就因罪而死，心靈卻因義而活。  (11)   然而，叫耶穌從死裡復活者的靈若住在你們心裡，那叫基督耶穌從死裡復活的，也必藉著住在你們心裡的聖靈，使你們必死的身體又活過來。
A：我是這樣理解8：10-11的“若”。基督若在你們心裡，不是和基督若不在你們心裡相對照。這裡的比較不是說基督在你心裡和不在你心裡的對照。這裡所說出的關聯，是一方面是基督在你心裡，第二方面是結果：靈卻因義而活，或者說，靈就是生命，聖靈因為義，就是生命。“若”這個字，在這裡不是要我們想像假如不是會怎麼樣，是一句話的上半和下半，把它連起來，v. 11也是的。叫耶穌從死裡復活者的靈若住在你們心裡，就是父的靈住在你心裡。結果是什麼呢？也是父藉著你心中的靈，就是聖靈，使你必死的身體又活過來。我再說，父的靈住在你心中，結果是什麼呢？父藉著靈使你活過來，聖靈若在你心中，就有生命，跟 v. 10 是同樣的意思。v. 10 所說的，是基督在你心中，v. 11所說的是聖靈在你心中，兩節所講的結果都是一樣的。當然v. 10 是說心靈活，v. 11說身體活。v. 10 可以翻成聖靈因義就是生命。
Q：剛才牧師說，成聖的過程在未信以前就開始了，是什麼時候聖靈開始進入一個還沒有信的人的身上呢？
A：短的答案是I don’t know，但是這雖然是一個奧秘，但是一件真正發生的事情。重生是神的工作，不是人的工作，最重要的經文是約翰福音第三章，v. 3, 5, 8。聖靈怎麼樣重生一個人？那裡說，從水和靈生的。水不是指洗禮，水代表聖靈潔淨我們。靈是什麼？聖靈賜給我們一個新的靈。當聖靈重生一個人的時候，我們不知道什麼時候發生，甚至乎我們不知道是一剎那還是一個過程，但是，我們會看出結果，就是一個人悔改信耶穌。所以，一個人真誠地信靠耶穌，就是重生所結出的果子。我們本來是死在罪惡過份中的（弗2：1），我們本來是死的，神叫我們活過來（v. 5），我們本來是死的，現在活過來了。因為是活過來，所以這個人會悔改、信耶穌。所以，一個人信耶穌就表示他是重生的。一個人信耶穌，神就稱他為義。
Q：你剛才說，沒有重生，成聖就開始了？
A：我不是說沒有重生，成聖已經開始。我是說，重生本身就是成聖的第一步。因為，什麼叫成聖呢？就是聖靈使我成為聖潔。聖靈使我成為聖潔的第一步是作什麼？把我的心洗乾淨，給我一個新的心，這個就是使我成為聖潔的第一步。既然給我新的心，我就從死活過來了，然後我信主。所以，我沒有說成聖是在重生之前開始。我說，成聖是以重生這件事開始。因為，重生就是成聖的第一步，因為聖靈給我一個新的、乾淨的心，之後祂繼續地，好像第八章說的，給我們很多的恩典。
Q：一個人信主，是信然後重生，還是重生以後才信？
A：我在這個課程所講的，是先重生後再信。我知道在基督教福音派裡，有相反的講法。改革宗的說法是重生先于信心。為什麼這樣說呢？主要是看我們怎麼看還沒有信主的人。我們要問自己一個問題，還沒有信主之前，我們是不是真正相信，他是一個“死”的人呢？這個是真正的問題。一個沒有重生的人，是不是完全死的人呢？從我的觀點來問，我就會問得再重一點，我會問，你是不是真的願意相信“聖經說”，這個人是死的？假如是死的，他就沒有所謂自由意志的能力。我這一次用“自由意志” 這四個字，就是按照阿米念的說法來用這四個字的。阿米念對“自由意志”的定義是什麼？它包括有能力來悔改信主，來作神所喜悅的。好，我再問一次，一個死的人，哪裡來這個能力來作神所喜悅的事呢？豈不是聖靈先動工嗎？他才會成為一個在神面前配神悅納的人。
好，你會問一個問題的，你會說，林牧師，既然你這樣講，你怎麼開佈道會講道啊？你不是說叫一切信他的人都得永生嗎？那你怎麼傳這個信息呢？既然他是死的，他不可能信耶穌，不可能在死中信耶穌。我的回答是：是的。一個非基督徒是不可能信耶穌的。那我為什麼傳福音？或者說我傳福音講什麼呢？我們要講，你要得到永生嗎？這個是得到永生的方法：看啊！神的羔羊。耶穌基督是為罪人死的。我們不需要講耶穌為你死，這個是純粹學術的理論。我知道很多人這樣講，這個純粹是一個理論，誰知道耶穌為誰死？這個不關我們的事。我們這樣傳福音：看啊！神的羔羊。你要得救嗎？來，悔改，相信祂，相信祂的寶血，就得到永生。我是改革宗的，相信預定的。但是我絕對相信約翰福音3：16，聖經裡面神每一次給一個誠懇的邀請，我都相信。你就好好地去傳福音，但是不要說耶穌為你死，神沒有要我們這樣講。但是，我們說，得到這個豐盛的生命的方法，是來投靠神的兒子。你說，這個人不可能信主的！是的，他不可能信主的。奇妙的是，聖靈改變人的心。所以，當我們傳福音的時候，或者說，當神的話語解開的時候，奇妙的事情發生，就是聖靈改變人，改變他的思想、意志、情感，好叫一個不願意信主的人，現在願意了。這個是聖靈的工作。所以，我們一方面相信神的揀選和預定，因為這是聖經裡面講的，毫無保留！但是聖經沒有要我們既然預定了，就不去傳福音啊！這個不是聖經要我作出的所謂邏輯的結論。聖經要我作出的結論，是神揀選了一些人。我乖乖地去傳福音，傳得清楚，以溫柔謙卑的心去傳。我相信神預定了要得救的人，然後我去傳福音，傳的時候，（我意思是說，不是“我”傳的時候，就是所有耶穌基督的僕人，整個教會在傳福音的時候），奇妙的是，基督的羊會跑進羊圈裡面來的！因為聖靈按照祂的美意，在祂的時間，會使一個一個人從死裡活過來。至於那種人是第二種種子，那些人是第四種，我們也不一定很快就看得出來。但是，我應該多講幾次，我們應該誠懇地發出福音的邀請。我在課程上常常畫那個大圓圈，那個大圓圈就是福音，我們去傳。傳什麼？神的應許，神的吩咐。吩咐是悔改，應許是永生。然後，讓神來決定。那一個人什麼時候來決志，讓神來決定；也讓神自己知道，那個人決志是真的，那個人是假的。但是我們去傳，不斷地傳。我們很多時候把決志看成一剎那的。自從我成為長老會的牧師之後，我聽到很多得救的見證是以前沒有聽過的。
我講一個給你聽：“我從小在基督徒家庭長大，自從兩三歲，我就知道耶穌愛我，祂是我的救主，祂為我死，我信靠祂，我有永生。” 然後，這個見證就繼續講，他怎麼成長。有中學時期的、大學時期的等等。你說，哎，這怎麼可能，這一定是掛名基督徒。不是的！不只是在長老會你可以找到這類很可愛的孩童，在浸信會同樣可以找到這類很可愛的小孩子的。一般浸信會說十二歲才能領受浸禮，我常常在浸信會看到五歲到八歲的孩子受浸的，很多都是牧師或執事的兒女。很明顯的，按照神的美意，他們的重生是個奧秘，是個過程，是個事實，然後有果子的。所以我再說，不要把信心只是從一剎那的決志這個角度來看，但是我們福音派的圈子一般都教導，信心就是一剎那信耶穌。究竟聖經吩咐我們作什麼？悔改、信耶穌。但是，聖經沒有吩咐我們9：46分，呼召第六次之後跑到前面，聖經沒有吩咐我們要簽一張決志卡，沒有吩咐我們要讀福音單張16頁的那個四行的禱告。這些都很可能是一個人決志的方法。我就是這樣決志的，但這不是唯一決志的方法。聖經真正要求的是信靠和悔改，而不是那個外表的形式。其實很多人，他們的信心和悔改是一個過程。我特別舉兩個例子：基督徒的小孩子，第二代；還有中國大陸知識份子。特別是在福音查經班裡跟我們抬杠、搗亂的。我特別喜歡這種人，這種所謂抬杠的慕道朋友，我常常跟他們說，歡迎你繼續抬杠，不過你不要那麼壞哦，你信了主之後，不要等四個月以後才告訴我們，好不好？因為往往他們心裡面在掙扎。聖靈在動工，在呼召，在使他扎心知罪，聖靈又給他這個胃口，渴望要認識神。不過你知道人就是那麼固執（stuburn）的嘛！就喜歡在查經班抬杠的！沒問題！他愈抬杠得熱烈，你知道他裡面在掙扎。所以，我們撒種的人，不要總是挖開泥土去看那個種子發芽了沒有，總是催促人說，今天晚上、今天晚上信主啦！那種子會死掉的啊！你知道他們會怎麼做？你煩我這麼多，好啦好啦！我決志！我決給你看！然後呢，將來很多成為“前基督徒”的！我不是說不要勸人決志，我是說我們要聽聽聽聽聽，聽聖靈在作什麼。我常常在我的福音團契這麼說：我不給你壓力，但是我給你壓力。第一句話的意思是我不給你壓力今天要信耶穌；但是我給你壓力，好好去想我們與你分享的聖經道理。其實你自己已經很多壓力了，不然你為什麼還再來嘛！怎麼每個禮拜來聽我們這種這麼硬的耶穌的主權的道理呢？在我們的團契，我所講的福音是很硬的！他們還是來，不用怕的。他們喜歡你誠實。我們沒有用砂糖把福音包裝起來。當然我們愛他們，我們給他們免費的晚餐，這個不重要，重要的是我們給他們一個非常優秀的兒童節目。他們的小孩子來，他們怎麼說的：我的小孩不來不行啊，所以我來，因為假如不帶他們來，他們會吵的！感謝主嘛！所以，你不要拔那個種子，就讓它在那裡醞釀。謝謝你聽我的講道，我這麼婆媽。我的婆媽是我盼望我婆媽而不施一些不必要施的壓力。但是，我們繼續過一個正常基督徒的生活。我們可以把基督徒所討論的道理都在他們面前討論，沒有問題。不需要把程度降低說，啊，你是慕道朋友，就只講這麼一點點而已。他們信主之前看得愈清楚，將來要付代價的時候，他們就愈清楚知道。所以，我們可以把最深的道理，在福音團契講。我就是這樣講的，我在福音團契講最深奧的神學，在信徒之間講最簡單的悔改的道理，因為華人教會在最基本的道理上面很不清楚。但是慕道朋友所問的問題，很多是值得、也逼我們去回答。好，我們休息。
06/12/05 下半堂
我對我所發的講義的看法是這樣子的：所有發過的講義，我都沒有義務再講一次。講是恩典，沒有講、而你回去讀是律法。其實我今天晚上一直是在講第八章，不過是從一個宏觀來講，沒有仔細地一句一句地去講。所以，請各位自己回去多多地溫習。我只在第八章講一兩點重要的。其中一點是8：14-17。
Rom 8:14-17   因為凡被上帝的靈引導的，都是上帝的兒子。  (15)   你們所受的，不是奴僕的心，仍舊害怕；所受的，乃是兒子的心，因此我們呼叫：「阿爸！父！」  (16)   聖靈與我們的心同證我們是上帝的兒女；  (17)   既是兒女，便是後嗣，就是上帝的後嗣，和基督同作後嗣。如果我們和他一同受苦，也必和他一同得榮耀。
這裡說，聖靈與我們的靈一同作見證，我們是上帝的兒女。既是兒女，便是後嗣。
聖靈的工作有很多方面的，這裡講的是一方面。我希望各位看到聖靈工作的其他方面，好叫你看到的是一幅比較整全的圖畫。聖靈在上帝創造世界的時候是有分的，神的靈運行在水面上。聖靈在任何一件事情的發生上，都是有分的。萬事互相效力，或者說神掌管整個宇宙的歷史，都是聖靈的工作；聖靈默示使徒和先知寫成聖經，聖經都是神所默示的。我們已經講過，聖靈使人扎心知罪（約16：8-9）；聖靈使人重生（約3：3，5， 8）；聖靈與祂的話同作見證（以賽亞書55），雖然那裡沒有直接說，但是那裡說明一個後果，神的話決不徒然返回的。所以，聖靈與祂的話同作見證。神的話和神的靈臨到一個人的生命，結果是什麼呢？亮光發出，結果是出死入生。所以，我們每一次明白聖經講什麼，都是聖靈的工作。聖靈在聖經裡面工作，聖靈與聖經一同工作，聖靈又在我們心中工作，光照我們，這是聖靈與聖經同工。現在羅馬書8：16呢，這裡是講人已經信主了。那，我們怎麼知道自己得救呢？至少兩方面。第一、很明顯的，聖經說、神的應許，我們若認自己的罪，神是信實的、公義的；所以，聖經裡面有很多的應許。我們要藉著信心抓住神的應許。這個是得救的確據第一方面的憑據。第二呢，就是8：16了，聖靈與我們的心同作見證。第一方面是所謂客觀的，第二方面是所謂主觀的。第一方面是神的話語應許，凡悔改的就必得救。你抓住神的應許，抓住祂。第二方面是聖靈在我們心中作的見證。這個就不像神的話，白紙黑字，乃是聖靈在我們心中作的工作，告訴我們，你是神的兒女。當魔鬼控告的時候，聖靈反駮魔鬼說，不是的，你是神的兒女。我想問各位對這一點清楚嗎？有沒有什麼問題？這個問題很重要的。
Q：神的應許包括那些？
A：從創世記到啟示錄每一節。我的意思是所有聖經所應許的，一切相信的，不至滅亡，反得永生，這一類的經文。所以凡是跟救恩有關的應許，所有的都是。從舊約到新約都有救恩的應許。其實你問的問題，又指出另外一個問題。什麼叫信心？至少有兩方面。一方面信心就是抓住神的應許，領受神的話，順服神的話，信靠神的應許。這是一方面。第二方面，信心是信靠耶穌基督。
第一方面，信心的對象是神的話。第二方面，信心的對象是耶穌基督。第一方面，信心的對象既然是神的話，信心是包括一個理性的過程。聖靈光照我們，明白了；明白了還要去抓住它。是的，這個是為我的，是真的，我真的是失喪的，我真的需要耶穌。這是信心──抓住神的話，需要理性的過濾。你不喜歡用“理性”這個字，可以用“悟性”。但是，第二方面，信心的對象是耶穌基督，這是在講我們意志的行動。我們投降，接受基督，英文是說擁抱（embrace）基督，就是接受的意思，倚靠基督，不再靠自己了。這是意志上的一個決定。所以，信心又是抓住神的應許，又是完全投靠耶穌基督。為什麼要加這段呢？我盼望你回去讀新約聖經的時候，約翰福音，羅馬書，特別是約翰福音和約翰一書，你每次讀到“信”這個字的時候，你每次讀到“信”基督，“信”神的兒子時，你停一停，啊，就是抓住神的應許、投靠耶穌基督的意思，在耶穌基督面前投降的意思。你每次讀到“信” 這個字，就想：抓住應許、向耶穌投降。你這樣想的時候，我保證，約翰一書整本會變得不一樣。因為我們很多時候說，信主的人有永生，不信主的人有永生，我們都是隨口地讀。那，無形中我們就認為，信子的人，啊，就是相信耶穌基督是神的兒子，是一個很理性的知道。不是的。“信”這個字不是說，哦，我相信耶穌基督存在過，不是那麼簡單。信耶穌是信耶穌所是的一切、信耶穌所作的一切。所以，信心是一個非常嚴肅、範圍很廣、個人很嚴肅的一個委身（commitment）。你去看亞伯拉罕怎麼信耶和華就夠了。委身到一個地步，連兒子都獻上。好，我們在講聖靈與我們的靈同作見證。有什麼問題？
Q：什麼叫信心有理性的過程？
A：就是我要知道什麼是福音最基本的內容。當然不可能把創世記到啟示錄讀得非常熟才信耶穌，不過，真的有這種人的。這種人一般來說，他們得救的確據很弱的，良心很脆弱的，花很多年去研究聖經，都不敢信耶穌的。但是我所講的是，我要知道耶穌是罪人的救主，我是罪人，我需要救主，我需要投降、投靠救主。
當然，我們以後對聖經的了解，就是這麼一點點知識的發揮，以後不論我們讀了多少神學課程，跟抓住神的應許、投靠救主，是一件事情，只不過神學家比較囉唆一點。初信主的時候，比較新鮮一點，其實仍然是一件事情。就是說，神的話語就是那麼多，是我們對神的話語可以認識得更深，但是決志信主的時候，你已經對整本聖經有最起碼的認識的。基本的認識就是說，這本書是神的話，這本書有能力的，使我得救。所以，你已經對整本聖經有最起碼的認識。愛德華滋說，你對每一節聖經的了解，是要受到你對整本聖經的理解的影響。就是說，我們讀聖經，認識聖經，不是好像算術（arithmatic），今天我們讀第八章，明天讀第九章，今天不懂第九章，明天懂了。不是這樣子的。你從聖靈開始呼召、重生你那個時候，你已經對整本聖經有最基本的、最起碼的認識了。所以你對整本聖經的認識，就每天每天的增長，而不只是說你今天認識那一節，明天就認識下面一節。
約翰一書第二章說，聖靈“膏”我們。約翰說，你們不需要教師，因為聖靈教導你們。聖靈的膏抹、聖靈的教導是什麼呢？就是聖經所有的應許，所有的吩咐，所有的安慰，所有的警告，所有的好榜樣、壞榜樣，歷史、教義，這一切的一切。所以，你去參加一次好的查經，參加討論。查經班結束之後，你應該不只是對那幾節聖經有更深的認識，你應該是對三位一體的神，父、子、靈有更深的認識。你有這種體驗嗎？這個豈不是我們心中的追求嗎？認識主，愛主更深。怎麼樣愛主更深呢？透過整本聖經、神的話。我這樣講不是要我們亂看聖經，隨便開一頁看看，不是這個意思。就是當我們真正了解了一段聖經的時候，神要我們得到的，是認識祂！認識祂，就是認識整本聖經所講的祂。還有問題嗎？
Q：怎麼看聖靈在亞伯拉罕和耶穌身上所作的工作？
A：聖靈在亞伯拉罕身上的工作就是賜他信心，因為所有的信心都是從神而來的。聖靈在耶穌身上的工作，首先是聖靈賜耶穌祂的人性，就是說聖靈感孕馬利亞。然後，從那個時候開始，聖靈在耶穌基督生命的每一段，都大大地充滿祂。耶穌基督是全人類當中最被聖靈充滿的一位。你從路加福音開始讀，再繼續讀使徒行傳，你就看到聖靈充滿基督，同樣的，聖靈充滿使徒。所以，聖靈就是托住耶穌所作的一切的一切的那位，然後聖靈還要繼續耶穌開始了的工作。耶穌復活升天了，耶穌還在地上嗎？不在！耶穌不在地上嗎？在！藉著聖靈在。耶穌在我們中間嗎？藉著聖靈。主乃是那靈，主的靈在哪裡，哪裡就有自由。
Q：為什麼亞伯拉罕的信心和耶穌有明顯地不同，但是他們的信心都是聖靈的工作？
A：不同的是耶穌是神，亞伯拉罕不是神。亞伯拉罕是我們的榜樣，聖靈給他信心，使他順服。耶穌的信心與順服，是三位一體三位之間的關係。亞伯拉罕的信心是一個稱義的罪人和神的關係，層次不同。但是奇妙的是，兩者都是被聖靈充滿的，或者應該說，兩者都有聖靈動工。
Q：同一個聖靈動工，耶穌基督可以作到，亞伯拉罕為什麼作不到？是不是因為耶穌是神，亞伯拉罕不是神？那麼，因為我們不是神，所以我們做不到？
A：我沒有說因為我們不是神，所以我們做不到。但是，我的確會說，耶穌是大祭司、是神，所以祂做得到。耶穌是我們的榜樣，是我們信心的創始成終者，因為耶穌做得到，因為祂被聖靈充滿，下面兩節經文自己去看：希伯來書2：17，18， 還有4：15。
Heb 2:17-18   所以，他凡事該與他的弟兄相同，為要在神的事上成為慈悲忠信的大祭司，為百姓的罪獻上挽回祭。  (18)   他自己既然被試探而受苦，就能搭救被試探的人。
Heb 4:15   因我們的大祭司並非不能體恤我們的軟弱。他也曾凡事受過試探，與我們一樣，只是他沒有犯罪。
因為耶穌是我們的榜樣，祂體恤我們。我下面作出一個結論：因此，我們有盼望做得到。羅馬書第七章說，我們每天都失敗，第八章說，每天都可以勝利。這是有條件的──要體貼聖靈。但是耶穌的得勝說明這是給我們的一個盼望，因為耶穌基督復活的大能就是住在我們心中聖靈的大能，是同一個靈。這是很重要的觀念。
Q：怎麼樣去理解8：13。使徒保羅不是說我們已經與基督同死了嗎？但是保羅為什麼說要治死身體的惡行？
Rom 8:13   你們若順從肉體活著，必要死；若靠著聖靈治死身體的惡行，必要活著。
A：是的，我們已經與基督同死了。v 13說，我們要靠聖靈治死身體的惡行。我們已經與基督同死同復活，但是我們上次說過，我們這個“我”的裡面，還有一塊東西叫做罪，或者說，裡面有個意願，有一股勢力。v. 13說，我們要靠著聖靈，治死罪行。簡單地說，就是我們要say no to sin，向罪說不，要跟它打仗、每天要殺死它。殺死什麼？要犯罪的那個意念。我們已經與基督同死同復活嘍！都是恩典，都是上帝主動，都是上帝的大能。這裡說，你要每天治死罪，是我們每天要作的。但是，神不是已經作了嗎？就是因為神已經作了，你已經與基督同復活了。所以，每天要治死罪，這樣作才會有盼望，這樣作的時候我們有盼望知道，當我們治死罪的時候，我們的靈命是活的。我再說，聖經是不矛盾的，就是因為我們在基督裡復活了，所以神吩咐我們，要治死罪。假如我們沒有與基督同復活，沒有這個新的生命，而聖經老是叫我們要治死罪的話，這就是律法主義，這就是靠行為得救。或者說，靠行為成聖。這裡不是靠行為成聖哦，因為成聖是聖靈的工作。但是，其次我們也要作──服在聖靈的能力下面。這個是上帝的微積分，不是人的算術。不是說上帝作了，所以我們不用作了。就是因為上帝作了，好，現在我們乖乖地去作，to say no to sin。
我們這樣來看也可以，比方說，聖靈所結出的果子，仁愛、喜樂、和平、忍耐、恩慈、良善、信實、溫柔、節制。這些是怎麼來的呢？我們可以說這些是一些基督徒心思意念的習慣。這是清教徒的解釋。什麼叫喜樂？就是學習這個習慣。雖然想要埋怨，但是我再一次加強這個喜樂的習慣，今天再操練喜樂，今天再操練忍耐，那是我要去作的。這裡是一個我們作結束很好的地方，就是說，神作了一切，這是聖經的教導，對不起，我常常加多一句，也是改革宗的教導。為什麼我老是要告訴你是改革宗的教導呢？就是要你看到，這些講預定論的改革宗的人，是很強烈地強調要操練的！要操練我們的心思意念，操練順服，操練聽神的話語，聽了之後要遵從。所以，清教徒絕對是改革宗的，相信神的預定。他們是教會歷史裡面，最謹慎的，主動去作很多事情的基督徒。所以，作基督徒是很積極的。委身就是很積極的，不只是fall in love，跟基督談戀愛，是委身，I have decided to follow Jesus，no turning back！所以，清教徒常常講“打仗”。打仗之同時，也是一個客旅（pilgrim）。所以，基督徒是一個pilgrim soldier。是一個客旅，也是一個士兵。不只是被動地享受主的愛。這個不只是當代的靈恩運動有這種的傾向，我當時在1960年代，也聽很多這種道理的。你不要作什麼，不要憑血氣做什麼。你要作聖靈人嗎？什麼都不要作，不要憑血氣，不要憑你的思想，不要憑感覺，什麼都不要憑，讓神來工作。這點剛好和靈恩派不約而同，就是說，什麼都是被動的。是的，在救恩上完全是神主動。所以，我們花了一個學期講恩典之約。這個預定救恩的神，與祂的子民立約。約裡面有什麼？有應許，有吩咐，結果是什麼呢？我們要信，抓住應許，要順服，拼命地去順服。拼命的意思，就是每天要操練。所以，從神的預定和揀選，帶到我們每一天的生活的時候，是一種有self-control，節制、警醒、嚴謹的生活。所以我說有一些邏輯上的結論是聖經不容許我們去作的。所以我們要治死罪，要養成這種習慣。好了，我們失敗了，趴在地上，不過要爬到十字架面前，站起來跑。
Q：神一早就預定揀選了一批人，聖靈一早就進入他們的心中嗎？
A：聖靈並不是一早就進入他們的心中，聖靈按照祂的時間，在最好的時間進入他們心中，重生他們。但是什麼時候，我們不知道，是奧秘。風隨著它的意思吹，但是你看得見果子，果子就是信心、悔改、順服。這裡剛好帶到我們七月份要講的聖靈與我的課程。
還有什麼問題沒有？
Q：網上有很多批判聖經，離教的文章。我們可不可以作一些事？
A：隨著聖靈給我們的力量，我們要搞清楚聖經的教導。彼前3：15-17，
1Pe 3:15-16   只要心裡尊主基督為聖。有人問你們心中盼望的緣由，就要常作準備，以溫柔、敬畏的心回答各人；  (16)   存著無虧的良心，叫你們在何事上被毀謗，就在何事上可以叫那誣賴你們在基督裡有好品行的人自覺羞愧。  (17)   神的旨意若是叫你們因行善受苦，總強如因行惡受苦。
我們要以溫柔敬畏的心，回答眾人。特別是他們問我們問題，問我們關於我們心中盼望的緣由。的確有很多基督徒在作，台灣、美國、馬來西亞都有，中國大陸也有。所以，信徒來讀神學課程，下一步就是要出去作工的。求神幫助我們，把信仰整理得清楚，心中火熱，常常服事主，包括在網上。這是當代我們可以用的工具。
Q：可不可以解釋自由意志和神的主權的問題？
A：為什麼說在神的主權下面才有真正的自由意志呢？這裡有兩個不同的定義。假如自由意志是我想作什麼都可以的話，那是虛構的神話，從來都沒有的。但是假如自由意志的定義是按照設計者所設計的去生活，只有在神的權柄下，就是只有服在耶穌的主權下，才有自由。所以，這裡有兩種自由意志的定義。英文是compatibilism, 和 libertarianism。第一種就是按照順性的自由，第二種是隨意的自由。阿米念對自由意志的定義是第二種，是隨意的自由，這種自由是不存在的。但是你說，我有沒有自由選擇穿什麼衣服，什麼時候開車，有的。但是這個不是預定論和自由意志辯論的所在。我暫時答到這裡。
Q：神的預定和預知是不是同一件事情？
A：有一派叫預知派，他們認為神預先知道，但是並沒有預定。我的解釋是（我每次說，我的解釋的時候，就是說，至少有兩派），預知就是預先愛的意思，因為know這個字有“愛” 的成份在裡面。所以，對我來說，神所預定的，祂預先知道。或者說，神所預先愛的，祂就預定揀選他們。假如預知是指預先知道的話，那，預知是預定的一部分。假如預知是預愛的話，那麼，神預愛，因此祂預定。我再說一次，假如預知是指預先知道誰會信主的話，那，神的預先知道是祂預定的一部分。因為神的“知道”，make things happen，是有效的，是使事情發生的。因為神的預知不只是頭腦上有些知識而已。神知道、數過我的頭髮多少根，對不對？就是說，祂掌權的意思。所以祂預知，是包括祂的權柄和祂的愛，因此是祂預定的一部分。
Q：我們為一個人禱告，都沒有反應，他是不是被神預定的？
A：假如我們為一個人禱告，他沒有反應，我不知道他是不是在神預定或預知的範圍裡面。申命記29：29，隱秘的事是屬乎耶和華的，明顯的事是屬乎我們的。誰是神預定的，是屬於隱秘的事。加爾文說，神為什麼教導我們預定呢？是要叫我們感恩，第二叫我們謙卑，兩個原因已經很夠了。所以，不需要在傳福音過程過份地討論和辯論這個問題。簡單的回答，我們承認這個是奧秘，預定和人的揀選是奧秘。三位一體是奧秘，耶穌是童貞女生的是奧秘，任何一個人從死裡復活是奧秘，聖靈重生一個人是奧秘。歷史會終結，神會再來是奧秘。聖經裡面每一件的神蹟都是奧秘，我們只能說清楚聖經說清楚的事。
好，我們禱告：願神保守我們的心懷意念，神，你保護我們，不讓我們的思想進入一個死胡同，但是給我們聽懂了你的話，存感恩的心回應。好叫我們作一個高舉十字架的基督徒，恩待我們，奉耶穌基督的聖名求。阿們。
（全課程畢）願主保守我們的學習與事奉。
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聖靈與我
The Holy Spirit and Ourselves

林慈信牧師講授
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07/14/05 導論﹔認識聖靈的重要性

詩歌 

Breathe on Me, Breath of God

How Great Thou Art

禱告：主，我們將我們的生命交托給你，也敬拜你。求主悅納我們在你面前的敬拜與讚美。願主在我們思想到你自己和你的靈的時候，你的靈也教導我們，親近我們，與我們同在。再一次使我們的服事得到鼓舞和力量。我們都是蒙恩的罪人，都需要與主你不斷地接近。求主與我們同在，恩待我們，潔淨我們。奉耶穌基督得勝的名求。阿們。
我們一連六天的課程，是跟着這個秩序來進行的。
首先，我們會花一點時間，來講認識聖靈的重要性。認識聖靈的重要性裡面，包含了當代關於聖靈的一些誤解或偏差。
第二大段，我們來思想聖靈工作不同的層面：特別是從舊約聖經，看聖靈的工作。
第三部份，從新約來看，聖靈乃是基督的靈。聖靈是基督的靈，與基督的同在，與基督的教導之間的關係是什麼。
第四大段可能是最長、最詳細的一段。我們來看聖靈和我們的救恩之間的關係。換句話說，主耶穌基督所成就的救恩，聖靈如何施行在我們的生命中──聖靈如何施行救贖。在施行救贖這個大題目裡面，也包括一些細的次題。比方說，呼召、重生、信心、悔改、稱義、成聖等等。然後，我們會特別從一個角度來看，就是與耶穌基督的聯合：聖靈使我們與基督聯合。聖靈施行救恩，聖靈使我們與基督聯合。這是第四大段。
第五大段是聖靈與過聖潔生活的關係。
第六大段是聖靈與恩賜。包括所謂“靈恩”方面的恩賜。
我們先來看第一大段。
I. 認識聖靈的重要性
談到“靈”、“屬靈”、“聖靈”、“靈界”，這些詞語，我們先作一些很簡單的介紹。
上帝是靈（God is a spirit）。上帝是靈的意思是，上帝是不受身體限制的。因為人的身體、人的靈魂都是上帝造的。上帝是在人的身體、人的靈魂以上，祂是創造人的身體、人的靈魂，祂是掌管人的身體、人的靈魂的。
可是，人也是靈。人是身體，人是靈魂。或者這樣說，人是物質的──人是一個身體﹔人是非物質的──人是一個靈魂。到目前為止，我特別避免用人“有”一個身體，人“有”一個靈魂。為什麼呢？因為，假如我“有”一個身體，請問那個有一個身體的我是什麼呢？是我的靈魂有我的身體嗎？我“有”一個靈魂，是誰“有”一個靈魂呢？是那一百兩百磅的肉有這個靈魂嗎？很明顯的，沒有身體就沒有我﹔沒有靈魂就沒有我。所以，比較簡單清楚的說法是，我是身體，我是靈魂。靈就是非物質的。人是非物質的，人也是物質的。人是百分之一百身體，人是百分之一百的非物質──靈魂。
聖靈是三位一體的第三位。下面，我們會用一個信仰告白來幫助我們了解。我們暫時就說到這裡。聖靈是神，祂是三位一體的第三位。
那什麼叫“屬靈”呢？屬靈是不是某一種敬虔的模式﹖某一種講道的模式就比較屬靈？某一種禱告的方式比較屬靈？事奉比較忙碌就是比較屬靈呢？屬靈（spiritual）這個字，在新約聖經，每一次出現（除了一次以外），都是跟聖靈有關的。所以，“屬靈的”，就是屬聖靈的；屬靈的人，就是被聖靈掌管的人；屬靈的事，就是聖靈管理的事。只有一處，“屬靈的” 是跟聖靈沒有關的。這是在以弗所書第六章，那裡提到屬靈的爭戰，是關乎邪靈、靈界裡面的空中掌權者。所以，屬靈的人，就是被聖靈掌管的人。一個被聖靈充滿的人，就是一個充充滿滿、完完全全被聖靈掌管的人。
然後我們知道，宇宙除了我們能看見的物質世界以外，還有靈界。那裡有神，有天使，還有邪靈。所以，靈、屬靈、靈界這些字，都是我們通常會用的。
現在，我們先來一個很簡單的關於聖靈的認識（讀本 p. 92.）。
這是威敏斯特信仰告白（Westminster Confession of Faith）的第34章。
各位知道，威敏斯特信仰告白是1643-1647寫的。我們現在讀的這段聖靈論，不是那個時候寫的。這是廿世紀初期一些教會領袖，感覺到威敏斯特信仰告白應該有一段講到聖靈，所以是他們後來補上的。因為寫作的日期與我們今天不太遠，所以讀起來不會感覺到是十七世紀的作品。
我們來看第一段，是這樣說的：
1. 聖靈是三位一體上帝的第三位，從聖父和聖子而出，同質，同權，同榮﹔與父與子一樣，世人理當世世代代信他，愛他，順服他，敬拜他，直到永遠。
The Holy Spirit, the third person in the Trinity, proceeding from the Father and the Son, of the same substance and equal in power and glory, is, together with the Father and the Son, to be believed in, loved, obeyed, and worshipped throughout all ages.

我們簡單的說：聖父、聖子、聖靈。聖父是一個位格（a person），聖子是一個位格（a person），聖靈也是。聖靈和聖父、聖子一樣，絕對是一個位格（a person），意思就是說，聖靈不是水，不是氣、風。不錯，靈（ruach）這個字有風的意思，這是聖靈的名字，但是我們讀新舊約聖經，我們馬上就會看見，聖靈是有位格的。
什麼叫做有位格呢？有位格的意思就是說，聖靈是有思想，有感情，有意志（有計劃）的。因此，聖經說：不可讓聖靈擔憂。人和聖靈是有某一種關係的。聖靈是一個位格，他有思想，有感情，他有意志（意思是：有計劃），因此，聖靈與人，特別是與信徒是有關係的。
我再說，我們不要想聖靈好像液體（liquid），不要想聖靈好像氣體（gas）一樣。因此，當聖經說：“不要醉酒，乃要被聖靈充滿”的時候，聖經的意思乃是說，被聖靈充滿的，就是完全由聖靈來掌管我們的生命。因為聖靈不是水，不是氣體，聖靈是有位格的。聖靈是位格，因此，被聖靈充滿，就是被這個位格─聖靈，完全住在我們裡面，做我們的主。
世人理當世世代代信他，愛他，順服他，敬拜他，直到永遠。
主耶穌基督教導他的門徒，禱告的時候要向天父禱告。可是聖靈既然是神，向聖靈禱告，並沒有什麼錯。當然，我們主要禱告的對象是聖父。但是，聖父、聖子、聖靈，都是我們敬拜的對象。因此，我們也可以向祂禱告。聖靈是神。這是第一段。
下面有些經文，我們沒有都打出來，請各位自己去看。
Mat 28:19   所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗（或作：給他們施洗，歸於父、子、聖靈的名）。
大使命。耶穌說，奉聖父、聖子、聖靈的名，這個名是單數的，不是複數。所以，聖靈和聖父、聖子一樣，是同有一個名的。
好，現在我們看第二段：聖靈的工作。
2. 聖靈是生命之主，祂賜生命給各處的活物；是一切美善的思想，純真的情操，和聖潔的計謀的來源。祂感動先知宣講上帝的話，默示聖經所有的作者，無誤地記錄上帝的聖旨和心意。祂特別被交託施行福音予人。聖靈預備福音的道路，與福音同工，以祂的大能說服人的心思與良心，以致拒絕福音之憐憫邀請的人，不僅無可推諉，且因抗拒聖靈而有罪。 

He is the Lord and Giver of life, everywhere present, and is the source of all good thoughts, pure desires, and holy counsels in men.  By him the prophets were moved to speak the word of God, and all the writers of the Holy Scriptures inspired to record infallibly the mind and will of God.  The dispensation of the gospel is especially committed to him.  He prepares the way for it, accompanies it with his persuasive power, and urges its message upon the reason and conscience of men, so that they who reject its merciful offer are not only without excuse, but are also guilty of resisting the Holy Spirit. 

聖經都是神所默示的。很有趣的，我們去翻聖經，特別是新約聖經，比方說希伯來書引用舊約聖經的時候（新約引用舊約），會說：“聖靈說”。很明顯地，希伯來書的作者在引用舊約聖經。“聖靈說”的意思就是“聖經說”。聖靈說和聖經說，或者說，聖靈說和大衛說，是同一回事。因為，聖經是聖靈寫的，聖經是聖靈所默示的。這點我們等會兒再看。
聖靈感動先知宣講上帝的話，默示聖經所有的作者，無誤地紀錄了上帝的聖旨和心意。他特別被交托施行福音給人。
整本聖經都是聖靈所默示的。那，聖經講什麼的呢？新舊約聖經的主題就是律法和福音。律法和福音，濃縮來說就是福音。福音是什麼？福音就是上帝拯救的計劃，福音是上帝與人設立的關係──約的關係。而聖靈是特別被交托，也就是聖父、聖子交托祂，施行福音給人的。意思就是說，福音是神的恩典，要拯救一切信祂的。聖靈作的工作，就是WCF說的，預備福音的道路，與福音同工，以祂的大能，說服人的心思和良心，以致於拒絕福音憐憫之邀請的人，不僅無可推諉，且因抗拒聖靈而有罪。
所以，聖靈是與人接觸的那位，預備福音的道路，與福音同工。神的道傳出去，聖靈與神的道、福音一起作工，以祂的大能，說服人的心思和良心，以致於拒絕福音憐憫之邀請的人，是因抗拒聖靈而有罪。
好，我們看到了，聖靈是創造主，是賜生命的﹔聖靈是默示聖經，施行福音、運行福音大能的那一位。
第三段。
3. 聖父喜悅賜聖靈給一切求祂的人。聖靈是唯一有效施行救贖者；祂以自己的恩典重生人，使人扎心知罪，感動人悔改，說服人接受福音，賜人能力信靠耶穌基督。聖靈使所有信徒與基督聯合，在他們心中居住，安慰他們，使他們成聖，賜他們作上帝兒女的靈和禱告的靈。聖靈執行所有恩典的職事，使信徒成為聖潔，身上有上帝的印記，直到救贖的日子。
第三段就把第二段所講的，講得更細一點。我們的重生、悔改、信心、稱義、做神的兒女，都是聖靈的工作。所以，聖靈工作的範圍是：創造、啟示、拯救（特別是進到我們的生命）。
4. 聖靈住在所有信徒裡，因此信徒與基督在生命上聯合。基督是他們的頭；信徒們也因此在教會裡彼此聯合，教會乃是基督的身體。
你我與基督一同死、一同埋葬、一同復活。都是聖靈的工作；信徒們也因此在教會裡彼此聯合，教會乃是基督的身體，這些都是聖靈的工作。聖靈使我們與基督聯合，與教會聯合。
聖靈呼召，膏抹牧師們擔任他們神聖的職事，並賜教會其他的職員（就是長老、執事）其職位所需的恩賜和能力。聖靈也賜各樣的恩賜和恩典給教會的成員（就是信徒）。聖靈使上帝話語的傳講滿有能力。
上帝的話傳出去，牧師、傳道、長老、執事的話傳出去，話語的傳講之所以有能力，是因為聖靈賜能力。
使福音的聖禮（就是洗禮、聖餐）大發功效。聖靈保存教會，使教會增長，煉淨教會，直到祂使教會在上帝的面前，全然聖潔。
耶穌基督在馬太福音第十三章，講了撒種的比喻，有四種種子。泥土代表人的心，種子代表神的道。請問，根代表什麼？種子代表神的道，神的道進到泥土（人的心、人的生命）裡面，然後生根。有的根很短、很淺，有的根很深，有的根本沒有生根。
我個人的理解是，根是代表聖靈的工作。當然，有人說，根是代表人的信心或回應，也沒有錯。因為人的信心和回應，就是聖靈的工作。所以，聖靈是那位與信徒最切身的那位。神在永恆裡計劃了創造、計劃了救贖的計劃。耶穌基督道成肉身，時候滿了，舊約進入到新約的時候，耶穌基督藉着他的死、復活，成就了救恩。不過，從舊約到新約，這個救恩的見證、啟示，都是由聖靈所默示的。然後，耶穌基督的死、復活所成就的救恩，是由聖靈來運行、施行、賜給人的。聖靈與神的道、福音一同作工，賜人悔改、信心，叫人回到耶穌基督的面前；然後，聖靈給人得救的確據這個見證，與我們同在，安慰我們，是我們的保惠師，一直保護我們，直到永遠。
所以我們看到聖靈的工作，不只是賜下一些恩賜給我們，使服事更有效果。聖靈也不只是賜下一些能力，叫我們講道或服事更有力量。或者聖靈也不只是給我們一些特殊的經歷。聖靈是神，他工作的範圍包括了創造、啟示，救恩，教會。在教會的工作裡面，包括賜下恩賜。而聖靈才是神給我們最大的恩賜。 The Holy Spirit is gift, the Holy Spirit is giver。聖靈是神所賜給我們的禮物。這一位聖靈，神所賜的，父所賜、子所賜的靈，是那位賜恩賜給我們的。但是，最重要的，聖靈乃是父和子賜給我們的那一位。
等一下我們會看看，當代的教會對認識聖靈這方面有那些方面的偏差。
在洛桑信約第12章，也提到靈界的問題（講義p. 97）。我們提一提這一段，好叫我們不要忘記，靈界是真的，也是很重要的。不過，主耶穌基督復活的大能，主耶穌基督的名字，是勝過所有靈界的權柄的。
洛桑信約，第12章
THE LAUSANNE COVENANT, Chapter 12 

屬靈爭戰SPIRITUAL CONFLICT

威敏斯特信仰告白是十七世紀長老會、公理會，也有少部份的浸信會、聖公會的牧師們寫的。洛桑信約是1974年，在葛培理牧師的召集下，3000位從世界各地來的牧師和佈道家們聚集的時候，由John Stott起草的。所以，這段是當代的一段信仰宣告。第12章是這樣說的：
我們相信我們不斷與邪惡的勢力與掌權者打屬靈的爭戰；牠們的目的是要推翻教會，干擾普世宣教的事工。我們深知必需穿上上帝全副的軍裝，以真理與禱告為武器打這場屬靈的仗。我們察驗仇敵的詭計，不只藉教會以外的虛無意識形態，更藉著教會裡的虛偽福音，歪曲聖經，以人取代上帝的地位。（這個屬靈爭戰有教會內部的，有教會外部的）我們務必儆醒，亦需分辨真假，維護聖經的福音（華人教會特別須要在這方面儆醒）。我們承認自己也不能免疫，在思想和行為上很容易地會效法世界，就是說，往往向世俗降服。例如：雖然對教會增長的仔細研究──不論屬靈的長進（質的增長）或數據的增長（量的增長）──是正確的、有價值的，可是我們卻常忽略他們。其他時候，為了願意看見人們回應福音，我們又妥協了我們的福音信息，以施壓技巧操縱（manipulate）我們的聽眾（一方面，有些教會忽略教會增長，但是，從另外一個角度，有些教會用施壓來操縱我們的會眾和聽眾）；我們也對數據過分強調，甚至在數據的應用上歪曲事實（所以，無論是忽略了教會的增長，或者過份強調數據的增長），這些都是世俗的。教會必需在世界裡（不然不能傳福音），可是世界卻不可在教會裡。The Church must be in the world; but the world must not be in the Church. 
所以，屬靈的爭戰有邪靈那方面，有異端邪說那一邊﹔有教會裡面曲解聖經、曲解福音這個層面；有對教會增長過份的強調或忽略。這一切的一切，都是世俗的，是我們須要記得的。（各位有問題可以隨時舉手發問。）
這裡，我們只不過把兩段的信條，先提出來，給我們一個標準。從下面開始，我們就來仔細地學習聖經關於聖靈的教導。
好，現在我們就來看導論裡面的第一大段，認識聖靈的重要性的第二段，關於聖靈的誤解。
這裡我們有一個問題，我們對聖靈的經歷、經驗，和我們對聖靈的知識、關於聖靈真理方面的認識，究竟那一樣在先，那一樣在後呢？
很多基督徒往往會認為，假如我們在生命裡面經歷了聖靈的工作，我們就完全地認識聖靈了。意思就是說，我在我的生命中所經歷過的，我的經驗就是這麼多，我需要的關於聖靈的認識就是這麼多。這種的結論是毫無根據的。
一般來說，我們都是先有經歷，後有認識。這是很自然的。這告訴我們，神是一位很憐憫我們的神，神是一位非常慷慨的神（God is a gracious, generous God）。假如神賜給我們聖靈的經歷，是要我們完全掌握聖靈的真理，正確地掌握到聖靈的真理的話，那，我想我們沒有一個人有資格去經歷到聖靈。
我們先來看新約耶穌基督的門徒。耶穌基督在最後晚餐跟他們說，然而你們都潔淨了，所以只需要洗腳，不需要整個身體去洗。意思是說，耶穌基督已經潔淨他們。但是他們對耶穌基督的認識，是多麼地不完全。所以，在耶穌基督的門徒，這些生命裡面，他們是先經歷到耶穌基督，然後他們在認識耶穌方面，逐漸地長進。
認識聖靈也是一樣。我再說。我們每一個人，我們起初悔改，信主耶穌，我們開始過基督徒的生活了。在那個起點，我們對耶穌基督的認識，我們對聖靈的認識，肯定是簡單的。很單純，也很簡單。然後呢，神逐漸地用祂的話來教導我們。請不要誤會，我們不是說上帝因為人的無知，和錯誤的認識，而賜福給我們。我們雖然無知，我們雖然對聖靈的認識不正確、不完全，但是神還是很恩待我們。不然的話，我們沒有一個人有資格經歷到聖靈的恩典。但是神不是因為我們的無知，而賜福給我們。神是在我們的無知裡面，還是賜福給我們，還是賜給我們很寶貴的經歷。神不是因為我們對聖靈的了解錯誤了，因為我們錯誤，所以賜福給我們。不是。是因為神憐憫我們，神是一位愛我們的神。我們也不是說，上帝不介意我們對祂所啟示的旨意是否正確地掌握，是否正確地理解。神是看重我們要正確地了解祂的心意的。不過，神還是很憐憫我們的。
我們也不是說，無知和錯誤的思想，對靈命的健康沒有影響，有影響的。錯誤的關於聖靈的認識，對我們的靈命，是有影響的。可是，神還是很憐憫我們的。耶穌說，我們求父，祂就把最好的，地上的父尚且把好的東西給兒女，何況我們天上的父，豈不是把最好的，甚至聖靈賜給祂的兒女嗎？所以，每一位基督徒，他們（我們）追求聖靈裡面的生命的時候，這是神所喜悅的。
我們追求靈裡的生活，就等於我們追求“在基督裡”的生命。我再說一次。我們追求靈裡面的生命（life in the Spirit），就等於我們追求“在基督裡”的生命（life in Christ）。或者“與基督聯合”，在這個聯合裡面的生命（life in the union with Christ）。因為，在聖靈裡的生命，就是在基督裡的生命，沒有兩樣的。耶穌基督死了、復活了、升天了，在祂的裡面，在基督裡面有各樣的屬天的、屬靈的福份。什麼福份？罪得赦免，因信稱義，有清潔的良心，聖靈永遠住在我們心中，聖靈與我們的心同作見證，為我們禱告、帶領我們，保守我們，我們有活潑的盼望等等。所以，在基督裡所有的福份，我們在基督裡面，我們常常住在基督裡面，這個生命，和在聖靈裡的生命，是同一件事。這兩個是同義詞。
或者我們可以這樣說。基督徒的生活，除了在基督裡面各樣的豐盛以外，並沒有另外一條走後門的後路，沒有秘方（secret formula），沒有在基督以外的高級班（advanced course）。在聖靈裡的生命，就是在基督裡的生命。因此，當我們求神給我們更經歷到靈裡面的東西的時候，我們求的就是，求天父給我們更多地經歷到在基督裡的豐盛。因此，這個是神所喜悅的，神會賜下。雖然我們對真理的認識可能還是非常的幼稚、不完全。但神是很恩待我們的。
好，我們經歷到了。比方說，我們信主之後，一場大病，神醫治了﹔神聽我禱告，我經歷到聖靈的能力，很好。那，現在呢，我們要了解在我們生命上所發生的事情。剛才我們說過，我們不可以作這種結論，假如我們在生命中經歷了聖靈的工作，就完全地認識了聖靈了。在我們身上的經歷，不論是病得醫治，甚至乎一切的神蹟，或者是某一次特別的喜樂，認罪很徹底，這些都不是聖靈工作的全部。聖靈的工作，比我們所經歷的，大得多、廣得多，深得多，榮耀得多。不過，神還是很恩待我們。所以，很多時候，我們都是先有經歷，然後呢，才有認識。
下面，我們要看（p. 2），當代的基督徒，關於聖靈的認識，普遍所強調的三方面。第一是能力，第二是恩賜，第三是過聖潔的生活。我們會仔細地來看每一種的強調。都是很重要的。但是，假如我們認為能力、或者恩賜，或者是聖潔，聖靈的工作就是這一樣呢，就一定會走到偏差的。我再說一次。強調能力是好的，強調恩賜是好的，強調聖潔也是非常好的。但是能力不是聖靈工作的全部，恩賜也不是聖靈要賜下的全部，過聖潔的生活也是聖靈工作很重要的一部分。但是，還不是全部。或者說，我們只強調一面，或其他任何一面，就一定會給我們帶來一些偏差。
當代對聖靈的認識（一）：能力
有些信徒認為，聖靈所帶來的，主要是關乎能力。上帝所賜的能力，讓我們能作成我們願意作、可是缺乏能力作的事。
在這方面，強調聖靈的能力是完全對，而且是非常美的。我們在這裡不需要作一個新約的關於能力（power）或者賜能力（strengthen）的字義研究（word study）。這些字，保羅書信多次地提到。自從宗教改革以來，關於神在我們生命中所作的工作，大有能力的工作，從清教徒開始，一直都是福音派所強調的。不過，到了第18世紀的時候，神，或者說聖靈，在信徒生命中的能力成就什麼事呢，到了18世紀的時候，約翰衛斯理就提到一件事情，他稱這個叫做“聖經的聖潔”（Scriptural Holy）──聖經裡面所講的聖潔。也就是說，他認為，聖靈可以在人的心裡面，把人的罪從根拔起，完全地從根拔起來。意思就是說，聖靈的能力是可以讓基督徒成為一個沒有罪的、無罪的、完全的一個信徒。
巴刻在他的《活在聖靈中》，用了一章來討論衛斯理的聖靈觀。巴刻對衛斯理的看法是，他用“完全”（perfection）這個字，是蠻有誤導性的（misleading）。在衛斯理提出“完全”（perfection）之後，到了18世紀末、19世紀初，就有很多基督徒和教會領袖，提出反對的聲音：不是的，基督徒是不可能成為完全無罪的，這個也不是聖經的教導。
好了，經過衛斯理提出“完全”，又有一波反對“完全”的看法（anti-perfectionism）。到了19世紀中，經過了一段反對衛斯理的潮流之後，又有一些傳道人（很多的傳道人）認為，只是反對無罪、完全，這種的認識是不夠的。因為，神的確要賜給我們能力，要使我們脫離罪的權勢等等。所以，到了19世紀中的時候，有很多傳道人，Phoebe Palmer，Robert Pearsall Smith, Hannah Whitall Smith，就是Christian’s Secret of a Happy Life的作者，Andrew Murray, R. A. Torrey, F. B. Meyer等等，
很多的作者，就開始講一種“能力的秘訣”（secret for power）。“秘訣”（secret）這個字，是他們用的。因此，到了十九世紀中，就有一個新的運動產生了，這個是在衛斯理之後一百年的。這個運動，在英國是集中在一個地方，叫做Keswick（讀作：/ke-zik/，w是不發音的）。他們自己稱自己作higher life（更高的生命），或者Victorious life（得勝的生命）的運動。其實，我們可以說，這種追求更高的，或者得勝的生命的運動，用我們中文來說，就是所謂培靈會、培靈運動。
一般來說，Keswick的聚會，每一個禮拜，每一天的講題大概都是定好的。
第一天（禮拜一）晚上是講罪。
第二天講基督拯救我們脫離罪。
第三天講全然的奉獻（consecretion）。
第四天是講在靈裡的生活。
第五天就講到，神給我們能力來服事。特別是宣教的事工。
我還記得我自己是在Hongkong Keswick Convention（香港英語培靈會），1965年的時候，聽完一個星期的道，在星期五的晚上，就上去認罪悔改。然後回到家裡，不能睡，到了早上，就奉獻自己全時間的服事主。
Keswick一般來說，是講一種能力。什麼能力呢？就是我們只要願意，完全的奉獻，完全的投降（consecretion and surrender），用英文說，是Let go and let God，你不要自己去做，你完全讓神來作，Let go and let God，讓神來管理。羅馬書第六章，與基督同死同埋葬同復活，很多時候這些講員就是解釋，這就是講到我們要降服下來，要奉獻自己。當我們這樣作的時候，就馬上有能力。就是說，神就會完全地改變我們的。換句話說，罪就會失去在我們心中的權勢。講到這種能力，我們會這樣來回應。我們會說，一方面，他們太過理想了。就是說，我們真的能夠像，不論是衛斯理所說的無罪，或者說，真的能夠從罪的權勢釋放出來嗎？意思就是說，我們是不是不需要經過一個成長的過程，只是投降、只是奉獻，不需要去反省我們心裡面的動機，我們心中的根（motivation），就可以得到完全的釋放呢？我們是不是不需要經過在我們的個性（character）裡面，由神、基督、聖靈來改造我們，來塑造我們，不需要我們性格的塑造，不須要面對我們裡面心中的根、心中的動機（motivation），只要奉獻，就可以馬上得到釋放呢﹖這種的看法，是不現實的。所以，這種能力，很可能是一個曲解。
我們來看看，一方面，不錯，新約聖經裡告訴我們，聖靈是要給我們能力的。但是不是這樣子，什麼都不做、完全被動的奉獻，就可以完全地得到這個能力呢？
當我們只是強調聖靈所給的能力的話，會有幾方面的偏差：
[a] 過份的內向，以自己為中心。意思就是說，我們過份地把注意力放在我們內心裡面的起伏（up and down）。我就是在這種情況中長大的。我生長在與這一類培靈會非常相似的神學院裡面。每年都有夏令會，都有所謂的培靈奮興會。所以，我的靈命就是每年到了夏令會就高潮，過兩個禮拜就低潮，是不是up and down？但是，我們又為了這個高潮和低潮，非常地著急。所以，我們非常地內向。相對之下，教會整體的生活和社會上人的需要，是被忽略的。這是過份的內向。
[b] 只是說我們奉獻自己，就會有聖靈的能力，感覺上就是以人為中心。就是說，聖靈的工作是以人為中心的。簡單地說，是不是上帝的能力是好像給我們來用（use）的。而這個字，的確是當時那些培靈講場常用的，use（使用）神的能力。好像我們turn on the switch，把開關開了，聖靈的能力就來了。這個開關是什麼呢？就是在我們思想上，在我們的意志裡面，要有這種的奉獻（consecration）和信心。只要奉獻，只要信，我們就可以得到這個能力。所以，究竟是我用神，還是神用我呢？
[c] 第三方面的偏差乃是說，上帝的能力是自動地在我們的生命中運行的，只要我們願意祂工作就可以了。也就是說，是看我們的奉獻、我們的信心有多大，這樣子我們來管理神的能力。而這是自動的，我信心比較多，我奉獻的心志比較強，神的力量給我們的就更多，是自動的。
[d] 可能是在我們心裡面，一種的被動，就是等神的能力來承載我們。而這種被動，let go and let God，是必須的（required）。意思就是說，相對之下，就比較少提主動的say no to sin，治死在我們心中的罪，比較是被動的，等神來工作。
所以，至少有這幾方面的問題。
這些問題的嚴重性Why these trends are unbiblical:

那，為什麼這些問題很成問題呢﹖就是說，你說，我很關心我的靈命，有什麼錯﹖我很關心我的靈命高還是低，有什麼不合乎聖經呢？我有更多的信心、更多的奉獻，有什麼錯？我們不是說信心本身是錯的，不是這個意思。乃是說，我們需要把兩件事情分清楚。
[a] 操縱上帝。一件就是，究竟我們是在用我們的意志來操縱上帝（manipulate God），這是魔術（magic）；還是說，我們順服神的旨意（obey God）。那，這是神要我們過的敬虔生活。我再說一次。究竟我們是操縱神（manipulate God），還是我們順服在神的面前？
[b] 不現實，甚至不誠實！第二、這種說法是不現實的。就是說，只要我們願意成為基督徒，或者說，有信心，神在我們心中的力量，就馬上會消除我性格方面的缺欠，就讓我從今以後一帆風順。這是不現實的。是的，我們在神面前，成為神的兒女，罪得赦免，有清潔的良心，這絕對沒有問題。但是很明顯的，我們每一個人，都有性格方面的缺欠。而神的旨意，乃是要在我們生命的道路上，給我們一些熬煉，一些試驗。所以說，只要有信心，不論是 Keswick，不論是上一代的培靈會，或者當代的某一部份的靈恩派，不論是哪一派，說，你只要有信心，就一帆風順，沒有問題，就會從罪的權勢完全釋放出來，就會忽略，其實我們的性格是需要學習讓神來塑造、來改變的。因此，應許給基督徒，你只要有信心，就一帆風順，是不誠實的。因為，每一個基督徒的生活，是每天都在與世界爭戰、與血氣爭戰、與魔鬼爭戰。我們每天都在學習如何更像耶穌基督。也就是說，怎樣更加地有智慧，更加地完全地愛慕耶穌基督，完全地奉獻自己給祂﹔更加地過公義的生活，也就是說，遵守神的話。不只是說，我心中感覺到耶穌基督很甜蜜；乃是righteousness，過一個合乎神話語的生活。我們每天都在爭戰，學習更像基督，更有智慧，更愛祂，更奉獻自己，更遵守神的話。而這個爭戰是嚴厲的，是一生、一輩子不會停止的。Mathew Henry，後期清教徒的註釋家，他的父親這樣說，只要我還有一天是你們的牧師，我就一定不會讓你們走出羅馬書第七章的（As long as I am your pastor, I will never let you out of Romans chapter seven）！也就是說，我們和罪的爭戰，是一輩子的。當然，有耶穌基督的得勝，有聖靈的能力，有聖靈住在我們心中，有得勝的可能，每天都有！但是，這個爭戰是真的、是強烈的、是不會停止的。魔鬼也不會停止；我們的血氣涌上來，也不會停止。所以，我們說無論是靠信心、奉獻，怎麼樣……就完全能夠得勝，是不現實的，是Asking for too much。沒有那麼好的事情。
[c]  求太多﹔太少。同時，我們不去對付我們心中的動機，我們裡面那些隱藏的動機，我們不這樣作呢，is not enough，是太少了。一方面我們期望太高，一方面對自己的期望又太低。所以，這種看法對我們的靈命是非常有害的。因為，這個簡單說是不符合事實的。所以，我們不要求一些特殊的經歷是讓我們一下子脫離罪的，雖然我們在討論的是19世紀的一些神學，但是，在過去這三年五年，我在北美和東南亞開神學課程，差不多每一次都有基督徒問一個問題：我為什麼還在犯同樣的罪？差不多每一次都有弟兄姊妹問這個問題的。也就是說，是不是我們在心裡面盼望，有一天我們不須要對付這個罪了？完全釋放了？為什麼我還在犯罪呢？為什麼還在犯同樣的罪呢？所以，當你把你的問題倒過來問的時候，你就會看見這個問題背後的假設，是非常地不現實的。你倒過來問，你要什麼？你要不犯罪了，是嗎﹖你要明天開始，下禮拜開始，或者有一個秘方，四十天之後，你就不會再犯罪了，你就不會再犯這個罪了？無論是妒忌也好，脾氣也好，淫念……，什麼問題都好，你就不會再犯這個罪了，是嗎？
聖經裡面，神哪裡有應許我們，在今生，某一項罪是完全地從根拔起的﹖不過，我在這裡先要解釋一下，
第一、耶穌基督完全地赦免我們的罪，給我們新的心，在祂的十字架上﹔
第二、耶穌基督復活了，祂勝過罪、勝過魔鬼、勝過死亡的權勢。真的，不是假的。
第三、聖靈重生了我們，改變我們。這是聖靈的工作。重生是聖靈的工作，不是我們的工作。悔改和信心是我們做的。
再說，耶穌基督的十字架，洗淨我們的罪；耶穌基督的復活，勝過罪、勝過死亡，勝過魔鬼的權勢﹔三、聖靈的重生，在我們心裡面，在我們生命裡面，具體的、真的勝過了罪、死亡，和魔鬼的權勢。
那你說，為什麼我們還會犯罪？因為，
四、神的美意乃是要我們經歷聖靈每天的、具體的，使我們勝過罪、魔鬼、和死亡的權勢。神並沒有要我們把聖靈所作好的那個得勝，就是勝過罪、勝過魔鬼、勝過死亡，神並沒有要我們一天之內、一個晚上，從那個時候就完全經歷這個得勝，不會再犯罪了。這個不是神要給我們的。神要給我們的是，是的，我們成為一個與耶穌同死同埋葬的人，我們的生命藏在天上。但是在地上的生活，神要我們體貼聖靈，也就是說，順服祂，支配祂要給我們的力量，每天地去支配，好叫我們經歷這個得勝。但是說，我們可以馬上地透過什麼技巧，就可以勝過我們裡面所有性格的缺陷，我們的那些動機，或者心態，裡面那些污穢，完全沒有了，不會再犯罪了，那個並不是聖經所應許的。
聖經給我們的、應許的是聖靈與我們同在，住在我們裡面。我們下面會看到，聖靈要把耶穌基督裡所有的豐盛賜給我們。在基督裡、在約裡、在福音裡，各種各樣的榮耀、各種各樣的福份。但是這個約裡，有人要回應的部份。
我們是不是可以保證我們從今以後，完全地信靠主，完全地順服祂，從來也不會再離開主呢﹖我們不可能這樣保證？是不是？我們還有軟弱。那，神學家給這些東西不同的名稱。有些神學家喜歡稱之為老我，我比較喜歡就用羅馬書第七章的用法，就稱之為罪，住在我裡面的罪、那個律。無論你稱它是什麼，你怎麼樣去解釋，這個動機還在。所以，我們不可能某一天，在我們死之前，完全地成為一個無罪的人。
好，所以強調能力是好的，但是神的能力，是祂的恩典顯明在這些軟弱的人的身上，每天地，更榮耀地顯現。
當代對聖靈的認識（二）：事奉的表現 （恩賜）
第二，我們來看當代基督徒對聖靈所強調的恩賜那方面。強調肢體的事奉，是非常好的，非常健康的。在座的青年人，可能你不知道，或者你沒有經歷過三十、四十、五十年前，不論是華人的，或者是外國人的基督教，那個時候，特別是35年前，1970年，有一本書出版了，叫Body Life。就是說，從1970年代開始，西方的福音派才大規模地來講，每一個基督徒都有恩賜，每一個基督徒都要發掘我們的恩賜是什麼，用我們的恩賜，發揮我們的恩賜。之前，每一個人都有恩賜這項真理，並沒有在普世教會那麼地被強調。其中一個問題，當然不能只怪一個因素，是在以弗所書4：11-12。在1611年，英文的欽訂本（KJV）的翻譯是這樣說的：
11And he gave some, apostles; and some, prophets; and some, evangelists; and some, pastors and teachers; 

12For the perfecting of the saints, for the work of the ministry, for the edifying of the body of Christ: 

祂所賜的，有使徒、有先知，有傳福音的，有牧師，有教師。
（下面是這樣說的）為要成全聖徒，為了傳道的事工，
for the work of mininstry：為了傳道事工的工作。
假如那裡沒有一撇，就是說：For the perfecting of the saints for the work of the ministry，意思就是說，神賜下使徒、先知、牧師、教師等等，是要成全信徒來成全他們的工作，也就是中文所翻的，各盡其職。但是因為那裡有一撇，所以，那個成全每一個聖徒，所有的聖徒，都發揮他們的恩賜來作成傳道事工的意義就不明顯了。在過去兩百年的教會歷史，至少有三波的運動，是提倡每一個信徒都參與事工的。當然我們知道，馬丁路德在宗教改革的時候，就告訴我們，每一個信徒、每個聖徒都是祭司（the priesthood of all believers）。我們是指過去兩百年的，有弟兄會的（Plymouth Brethren）。弟兄會是強調每一個信徒的服事的。不過因為他們，（我們從外面來看）可能比較強調，他們反對被按立的、受過神學訓練的牧師，因此，他們那種強調眾聖徒的服事，卻沒有被外人那麼地欣賞和體會到。不過，弟兄會的確是其中一個運動，提倡眾聖徒的服事的。
廿世紀的靈恩派，也是一個提倡眾聖徒服事的運動。這裡不在談他們靈恩的神學，是談他們在教會裡面怎麼樣動員每一個基督徒來服事。
教會合一運動也提倡這方面，這個一般來說是在我們福音派的大圈子以外，比較少接觸到的。
強調每一位肢體都服事，是非常好的。但是，這裡有幾方面的問題，我們也要注意到。
1、 我們要注意到，是的，每個基督徒都有恩賜，都須要服事。可是，聖經也指定有監督或長老，牧師是監督或長老的一種（提前5：17-18）。過份地強調全會眾的服事，有一種可能，會讓我們貶低了牧師，或者是教導的、講道的、治理教會的，長老的職份和責任。在這方面，我想在今天廿一世紀最明顯的例子，就是敬拜讚美。一方面，我們相信，主日崇拜是屬於全會眾的（the worship service belongs to the whole congregation）。我們不想回到中古時代的天主教，神父“唸”彌撒，信徒是“望”彌撒，只是“看”而已。領鉼呢，只是一年一次，杯是不能喝的。當然我們不想回到那種日子。我們承認，主日崇拜、崇拜聚會是屬於整個會眾的。但是，我們也需要體會到，新約聖經定下了監督或長老（這兩個是同義詞，提多1：5-9，你可以看到，這兩個詞是交換來用的）。我們也需要體會到，新約聖經定下了監督或長老，他們的責任就是話語的教導，和整個會眾在神面前，在神的話語上長進。那，很明顯的，主日崇拜聚會，在整個教會在神的話語上長進，是扮演很重要的角色的，因為那是全會眾聚集的一個時刻。神的話語一宣講，一起來敬拜、讚美、認罪、悔改﹔教會的教導、教會的管教，也透過這個assembly（聚會）來發揮出來。因此，牧師和長老的確有責任，來管理（rule）崇拜。但是，我們同時相信，弟兄姊妹的恩賜是須要發揮的。因此，過去三十年，自從Body Life這本書出版，到今天35年，全會眾參與崇拜的不同的層面，是很美的。我不想在這方面開倒車。但是，我的確發覺，有些弟兄姊妹就沒有考慮到耶穌基督設立教會的時候，也設立了監督或者是長老、執事。然後，有不同的崗位。這是一方面。
2、 當我們過份強調恩賜的時候，有的時候我們忘記，其實很多的恩賜，乃是一些天然的才幹，不過被分別為聖。意思就是說，除了羅馬書第12章，林前12章，彼前第四章，弗第四章，這四段經文，很明顯的有一些恩賜的清單（lists）以外，我個人是接受還有其他的恩賜的。比方說，要看各位對解釋聖經的原則，你是怎麼看的。你相信不相信，神在舊約所啟示的，在新約都繼續，除非新約說明廢除了。還是你解釋聖經的方法是，在舊約裡面神所作的事情，新約裡面都廢除，除非說明繼續的。我再說一次啊。你是怎麼看聖經的？你認為神在舊約裡面所設定的內容和方式，在新約都廢除，除非聖經說明新約繼續。還是說，你相信神在舊約所啟示的內容和方式或形式，在新約都繼續，除非新約說明廢除了。比方說獻祭廢除了，也沒有民事的政府，沒有所羅門王這些王了。假如你願意用持續的，就是說舊約的內容和方式都持續，除了聖經說明在新約廢除，這種原則來解釋聖經的話，我們可以說，舊約裡面，也提到了一些屬靈的恩賜。比方說，建造會幕的，比方說音樂的，新約沒有提到，在那些清單裡面沒有提。但是，手藝的，不論是織紫色的布的，或者是蓋聖殿的，唱歌的，彈樂器的，都是恩賜。所以，有一些恩賜，或者很多恩賜是神在我們人在自然情況下已經給的一些才幹，只不過，我們把這些才幹分別為聖，在神的事工上，在教會宣教的事工上，由祂來使用。這也是恩賜的一種。
3、 第三個偏差，我不曉得在華人教會能不能夠看得出來。我第一次碰到這種例子，是一位在美國非常非常的靈恩教會裡面服事多年的一位弟兄。我才知道，在70-80年代，有個運動叫Shepherding Movement（牧養運動）。就是說，一方面他們強調每一個信徒都服事，但是同時他們又設計了一個非常專制（authoritarian）的一個牧養方式。也就是說，信徒生活的每一部份，都由牧者來監管。我們知道，有一些異端的確是這樣子的。有些不完全是異端，好像Church of Christ Internanational這種的異端。有些靈恩的教會，也有這種傾向。所以，強調恩賜是好的，但是，我們究竟有多大的權柄，這是一個很重要的問題。我們，包括牧師們，沒有權柄去束縛、或捆綁一個弟兄或姐妹的良心。這是宗教改革到今天五百年來，基督教所強調的一點，就是God is the Lord of conscience。神乃是我們良心的主。所以，教會裡面的管教（discipline），都是用神的話來勸導的。但是，教會是不能佩劍的（We don’t bear the sword），我們不能拿刀，劍，槍，我們不能把基督徒放在監牢裡面，我們不是警察，我們不能捆綁一個基督徒的良心。特別我們不能用一些聖經以外的規矩，來要求基督徒。比方說最近，2004年，有一位美國的牧師說，假如你不投共和黨的票，你就是什麼……他怎麼說的…你就是站在魔鬼那邊，就是說，在一個聖經沒有要求我們做的事情上，來捆綁基督徒的良心。懂我的意思嗎？教會有責任，宣講神的道；教會有責任教導聖經的道理；教會有權柄，要求基督徒按照聖經的要求來過聖潔的生活。這是教會有的。但是教會的教導、管教和宣講，永遠是勸勉式的（exhortation或hortatory）。永遠是以恩典、以真理來勸勉，而沒有配劍，沒有政府的權，那是政府的權柄。所以，一方面我們強調信徒的恩賜，但是我們不要走偏了。更重要的是，不錯，新約聖經強調恩賜，但是，更重要的，是恩典。在清教徒時期，有個字我們今天英文比較少用的，就是恩典，但是用複數來講（graces）：There can be gifts without graces. 這是很明顯的，就是說，有些基督徒有恩賜，但是沒有恩典。這是恩典是什麼呢？就是彼得後書1：5-8所說的，
2Pe 1:5-8   正因這緣故，你們要分外的殷勤；有了信心，又要加上德行；有了德行，又要加上知識；  (6)   有了知識，又要加上節制；有了節制，又要加上忍耐；有了忍耐，又要加上虔敬；  (7)   有了虔敬，又要加上愛弟兄的心；有了愛弟兄的心，又要加上愛眾人的心；  (8)   你們若充充足足的有這幾樣，就必使你們在認識我們的主耶穌基督上不至於閒懶不結果子了。
也就是屬靈的果子、基督徒的性格。這些基督徒的品格，都是聖靈按照祂的恩典在我們心中做成的工作，所以，有恩賜，沒有恩典，也就是沒有基督徒的樣式，是非常危險的，而恩典才是最重要的。
當代對聖靈的認識（三）：純潔（認罪，過聖潔的生活）
最後第三方面，關於聖靈的認識，所強調的是過聖經的生活。也就是說，聖靈的工作主要是使我們被煉淨（purgation），好叫我們能抵擋試探、引誘、行公義。這是完全合乎聖經的。上帝的確恨惡罪；而先知也期待，神、彌賽亞來的時候要潔淨他的子民。這些的經文是很多很多的，在以西結書、耶利米書、以賽亞書等等。新約也不斷地教導，基督徒必須要不斷地潔淨自己，除去上帝眼中污穢的事。而聖靈的工作就是作潔淨的功夫。
我們可以說，聖靈作成聖（santification）的功夫，成聖是聖靈在我們心中所作的工作。當然，成聖有我們的責任，我們要悔改、順服祂的話，照著祂的話去做。而成聖，首先是聖靈的工作，而聖靈使我們成為聖潔的第一步，就是重生我們，完全地潔淨我們。而聖靈重生我們（成聖的第一步），洗禮乃是這個潔淨的記號。然後呢，從那個時候開始，基督徒的工作，基督徒的成聖功夫，就是一輩子、終生的掙扎，這些都是聖經所教導的。
問題是什麼呢？什麼是成聖的掙扎所帶來的問題呢？
[a] 第一是律法主義。就是說，在聖經沒有明文規定的事情（things that are indifferent），聖經沒有明文禁止的，在這些事情上，我們定一些非常嚴厲、非常嚴謹的規矩，為要預防基督徒不要過屬世的生活。而特別在這些人為的、忌諱的事情上，非常的強調。
我們先說，提防基督徒過屬世的生活，這個動機本身是好的。問題是我們在一些聖經沒有明文規定的事情上，我們要放多少的注意力？就是我們要強調多少？我們要規定基督徒的範圍有多少？有多嚴厲的規定？這些都很需要有智慧。
[b] 第二、法利賽人式：就是說我們變成好像法利賽人一樣，缺乏了愛，只懂得訂一些原則，知道什麼東西是使我們污穢的，但是不懂得怎麼實踐基督的愛。在這裡，讓我這樣說：我們要活出耶穌基督的愛，不表示我們妥協聖經的原則。這裡不是我們要講的。而這個的確是福音派目前一個很普遍的一種錯誤的做法。因為我們愛罪人，我們憐憫人，因此，教會就不實行管教，我們不敢講聖經的道理。有人犯罪，我們不敢用神的話去勸勉、去勸導，我們不敢實行聖經的輔導。我們用很多心理學的方法把罪包裝。所以，當我們在這裡說缺乏愛的時候，我們說，愛是要以真理的原則來去活出來的。所以，怎麼樣去愛一個跌倒的弟兄姊妹？甚至乎一個慕道的朋友呢？就是用神的話，溫柔地、忍耐地來勸導。但是，當我們缺乏愛的時候，我們會抓住一些原則，但是不懂得怎麼樣把我們的心敞開，用忍耐、溫柔來勸勉。這就是法利賽人的做法。所以，當我們強調聖潔的時候，我們同時要有愛心，但是有愛心不等於妥協真理。有愛心的意思是，當我們傳遞真理的時候，我們需要忍耐、溫柔，但是不能夠妥協聖經的原則。我們是以一個蒙恩的罪人來勸導人，把人帶到耶穌基督十字架的面前。
[c] 過份嚴謹。第三種偏差是過份的嚴謹。對於污穢的事情太過懼怕，而不敢接受赦罪的確據。可能這種基督徒，他們對……我不敢說，任何罪是很微小、很輕率。但是，這些基督徒對什麼事情都會感覺到是非常污穢的罪，以致於不敢、沒有這個膽量領受耶穌基督赦免我的罪的這個確據。上一代的基督徒，這種情況很普遍的。你怎麼看得出呢？剛才我們所講的培靈會、奮興會，很多聽眾他們受神的話語的責備，基督徒有接受這種責備的心，願意被神責備。但是被神責備之後，你看不到他們的喜樂、釋放，他們的良心現在干淨了；來到耶穌基督的面前，來到十字架面前認罪悔改﹔悔改了，在神面前立志了，我所承認的這個罪，耶穌基督的寶血的確完全潔淨了。這種的喜樂，在某些華人圈子教會裡面，比較少見。
不過，相反的，另外一個極端，乃是拼命的講恩典。但是這個恩典和神接納我呢，是在一種妥協聖經的原則，大量的引進市場學、心理學、世俗的道理。這種的愛和接納，是妥協真理的。因此，在這種教會圈子裡面，基督徒很喜樂，但是他們的喜樂是建造在一個虛幻（illusion）上。因為沒有來到十字架面前認罪悔改，講壇上也不講，或很少講這種的信息。多講的是心理學，多講的是吸引外面的人到教會的信息。所以，這兩方面都要注意。一方面我們要講神的律法、神的聖潔，要勸勉人來到神的面前，來到十字架面前悔改。但是，同時來到十字架面前悔改的基督徒，要伸出手來領受父神給我們的赦罪的確據，因為聖靈與我們的靈同作見證。人若認自己的罪，神是信實的，是公義的。
[d] 第四方面，缺乏喜樂，只想到掙扎是如何地恐怖。剛才已經講過了。
[e] 過份的自我反省。只思想到自己心中的腐敗，結果只有黑暗，甚至漠不關心。
[f] 悲觀，對從罪中釋放這件事情沒有盼望：以為今生只要不比目前情況更糟就好了。
就是非常的悲觀。
我相信21世紀的世界和教會，是需要聽到恩典的信息的，恩典和盼望。但是這個恩典和盼望不能建造在一個虛幻上面（grace ans hope cannot be built on a illusion）。就是說，不宣講十字架，不宣講神的律法，不勸勉人悔改，而施予（dispense）、送給人盼望、恩典、神的接納、神的愛，是不誠實的，不負責的。但是，宣講神的律法、神的聖潔、十字架的道理，而不同時鼓勵信徒來求赦免，和領受、相信，真正相信神的赦免，也是不公道的，是不憐憫的。兩方面都需要。
保羅說我們的心意要更新而變化。所以，我們需要有神的話，有神的榮耀，祂的性格、祂的屬性，在我們的思想裡面。同時，我們的確要思想我們心中的腐敗。那，思想我們心中的腐敗是必須要有的。問題是只思想自己心中的腐敗，就成問題了。
我們可以這樣說，我們越思想我們心中的腐敗和污穢，也就是說，我們越正確地思想自己的污穢，是應該越跑到十字架面前來求恩典、求赦免、求憐憫的。這才是正確的思想自己的腐敗的方法。只思想自己的腐敗和罪惡，而不跑到十字架面前求赦免、求釋放，這個是不正確的思考的方法。反過來，我們只思考神的恩典，而忽略了自己的罪惡，不去好好的反省，這個是不正確的、不完全的思考神的慈愛、恩典或屬性。也就是說，我們越懂得，越思考到上帝的屬性，就應該同時越看到自己的腐敗、不配、污穢。但是，越看到自己的污穢和不配，應該就越覺得要跑到十字架的面前。不然的話，就非常的恐怖。因為，我們自我反省，思想自己的腐敗的目的，乃是有赦罪的把握、有赦罪的確據、有一個清潔的良心。這個才是神給我們的目標，反省本身不是目標。反省是方法，要我們跑到十字架面前，目標是一個清潔的良心。
問題解答：
Q：剛才您講到目前教會迴避或使用很多心理學和市場學的理論，沒有處理罪的問題，有什麼正面的建議呢？
A：首先，教會要以教導神的話為最首要的任務。第二、教會須要實行合乎聖經的輔導事工，不只是掛基督教名字的輔導事工，乃是真正用聖經來輔導的輔導事工。在團契，在小組。什麼叫聖經輔導？就是用神的話來彼此的勸勉。當然，有一點點的訓練是好的，但是，最重要的是神的話，而不是什麼技巧。大部份華人基督徒有Avoid confrontation的傾向。其實也不只是華人，這是我們的血氣比較喜歡避免一些正面的衝突或正面的面責。
每個教會事工的責任是落在那個教會的長老們（長老包括牧師和傳道）身上，每個教會自己要在神面前負責。不過我這樣說，弟兄姊妹假如看見一些須要挽回的弟兄姊妹，而我們所屬的教會，經過我們的要求而很明顯地不願意去面對這位跌倒的弟兄姊妹的話，我會說我們至少可以做到馬太福音18章頭兩步，就是我們組織一個小組，用愛心和真理去勸勉他。在不違反教會權柄的大前提下，我們應該有很大的空間，也有很重大的責任去挽回一些犯罪跌倒的弟兄姊妹。
我以前也非常膽小。我特別在十多年前，四十歲之後，經過一段非常自卑、非常沒有安全感的時期。我在差不多一千人面前作主任牧師，很自卑，很缺乏安全感。後來神醫治了我，沒有什麼心理學，甚至沒有什麼特別的輔導，但是，我發現，原來耶穌愛我，我知道，因有聖經告訴我！雖然我有什麼頭銜、有什麼地位，在教會裡面的地位等等，這些都不重要，這些都不是神愛我的原因。之後我發覺。我在面責（confrontation）方面，至少有一點點的進步，在這個勇敢方面。我不敢說我是完全地改變過來了。但是後來處理一些需要處理的弟兄姊妹，我發覺……因為我對自己的軟弱，我不敢說我輕鬆，但是我敢講，我敢分享，跟以前完全不一樣了。但是我自己的使命感又重了好幾倍。就是說，在某一個程度上，我開始釋放了。我記得在這段時間之前，我錯過很多機會去建立、扶持一些需要扶持的弟兄姊妹。看見他們的家庭破裂，一步一步地走下去，我沒有力量幫助他們。後來我發現我開始有一些改變。
還有問題嗎﹖
聖靈是個很大的題目。我們今天晚上只是作了一個開始。我盼望我們所跟的次序，是大家可以接受的。就是聖靈在舊約和新約的工作；聖靈與基督的關係﹔聖靈與救贖的關係；在這裡我們就不會用太多的時間講聖靈與聖經的關係。最後，才提到聖靈與恩賜，也就是靈恩的問題。因為，正面的把聖經的聖靈論講清楚，是最好的方法來幫助我們學習面對靈恩的問題。
讓我們一起禱告：感謝天父給我們第一個晚上的開始。主，你知道我們心中的情況，你也知道我們每一個人心靈裡面的需要，不論我們是需要主你自己的恩典、赦罪、你的恩典、你的同在的確據，或者我們事奉的疲乏﹔或者我們在聖經的真理上，實在很渴慕有所長進。不論是哪一方面，主，你是很仁慈的主，仁慈的上帝，感謝你，你不用我們的知識來強調你如何的來愛我們。感謝你，你也不用我們的經歷來衡量你怎麼樣看待我們。主，我們都是蒙恩的罪人，但是，相信主你要賜給我們的，是一個清潔的良心、活潑的心，有活潑的盼望，活水的江河，直涌到永生的泉源。求主你繼續恩待，將基督裡所有的豐盛，都一一地賜下給我們。求主也給我們身體和心靈的安息，也求主你保護我們所親愛的家人、同工，我們週圍的一些同工等等。謝謝主，你的恩典夠我們用。奉耶穌基督得勝的名求。阿們。
07/15/05 聖靈的職事（上帝的靈、聖靈的位格）

詩歌：Come, O Fount of Every Blessing

昨天我們讀了威敏斯特信仰告白二十世紀補加的第三十四章論聖靈，然後，讀了洛桑信約的第十二章。之後我們考慮一個問題，就是我們對神、對聖靈的認識，究竟是先有經驗，後有知識呢？還是先有知識，後有經驗。我們絕大部份的基督徒都是先經歷過主耶穌基督的恩典，聖靈的大能重生了我們，我們才逐漸地認識聖靈、認識耶穌、認識上帝。在認識聖靈的事情上，我們逐漸地有所長進。在這方面，神是非常地恩待我們的，神是一位恩典的神，他不嫌棄我們對他的認識不準確。我們求、我們追求聖靈裡的生命，也就是追求基督裡的生命，祂是按照祂的恩典，很願意賜下的。不過，這並不代表說，我們對聖靈有錯誤的了解，對我們的靈命沒有影響，是有影響的。所以，當我們有了聖靈的經歷，或在靈命上有些經歷的時候，我們需要求神幫助我們，如何正確地去了解、解釋我們的經歷。我再說，我們要懂得怎麼樣去解釋我們的經歷（how to interpretate our experiences）。我們的經歷不一定都是合乎聖經的。我們的經歷也不是上帝要給所有的基督徒的。我們的經歷，不是聖靈工作的全部；我們的經歷是個別的，也有可能是加上我們個人的解釋或曲解。所以，我們有了經歷，很好。求神幫助我們，求神幫助我們怎麼去了解、解釋我們的經歷。
昨天我們看到，關於對聖靈的認識，當代基督徒大概有三方面的強調。每一方面都是好的，但是在每一方面都可能走極端、出亂子。
第一方面（p. 2）：追求聖靈的能力。這是非常美，非常對的。可是，究竟是我們利用聖靈，還是讓聖靈來掌管我們呢？是不是我們有某一種的信心、降服奉獻的心，就馬上可以使用聖靈的能力呢？聖靈的能力不是給我們操縱的。可是，我們說，神的心意是要給我們聖靈的能力。但不是由我們人去操縱、去控制。
第二方面。當代對聖靈的認識，會隨著屬靈恩賜去追求。這是好的，一千幾百年來，教會的確忽略了平信徒、全民皆兵的事奉。可是，我們不要忘記，神也賜下監督、長老，也就是牧師長老的職份。還有，教會本身要按照聖經的模式來服事眾聖徒，不要轄制、不要捆綁信徒的良心。但是又不要減低牧師的職份。更重要的，是有恩賜而沒有恩典，是非常危險的。聖靈賜下的，最重要的還是祂的果子──聖靈所結的果子。英文用Graces（複數），就是聖靈在我們性格裡面，所做出的多方面的改變，那個才是最重要的，比恩賜更重要。
第三方面，當代的信徒，或者說，自從清教徒以來，福音派的信徒都強調，我們需要追求治死罪，過聖潔的生活。這是非常對、非常重要、非常合乎聖經的。不過，在追求聖潔方面，我們不要走律法主義，或者法利賽人主義，我們不要在聖經以外定一些標準，捆綁一些信徒的良心，來遵守這些規矩。我們也不要過份地悲觀，以致我們忽略了當我們認罪、悔改，要跑到十字架面前。神所應許、神所保證的，乃是我們的罪必得赦免，我們有清潔的良心，有平安、有喜樂，有釋放的心靈，有活水的江河。所以，一方面我們要強調自己的罪惡，我們要跑到十字架面前。另外一方面，跑到十字架面前的信徒不要忘記神赦罪的應許。祂話語的應許是：凡是真心、誠心來到祂面前認罪的，赦罪和一個清潔的良心是他保證要給我們的恩典。
好，我們講了這三方面可能會走的偏差，我們可以加一個第四方面，就是p. 4 ，E [c] 所說的，push/pull，意思就是說，很多時候我們認為我們有聖靈的感動，有特殊的感動，包括夢裡面、異象裡面的感動等等。但是，這些感動是否出自人呢﹖還是出自聖靈？甚至是出自邪靈呢﹖我們個人的經歷，在解釋這些感動的時候，我們不可能只靠自己，因為我們自己不可能是我們信仰生活最高的權威（the rule of our faith and life）。
可能我們不常常想這個問題。我再說一次，我們很多時候的感動，包括夢，包括異象，包括神給我們特殊的帶領等等，有機會遇見一些特殊的人物，啟發我們很多的思想，給我們很多的機會等等，怎麼去解釋這些經歷？我，基督徒自己，絕對不是我信仰生活最高的權威。就是說，我有沒有可能完全沒有錯誤地來解釋我所有的經歷？我的經歷必須要從聖經的標準來解釋，讓聖靈與聖經同工，帶領我們去解釋我們的經歷。
今天晚上，我們就正面地來講，怎樣認識聖靈，才是合乎聖經的道路。是的，追求聖潔很好，但是不要悲觀，不要律法主義﹔追求恩賜很好，但是恩典更重要﹔追求聖潔的能力很好，但是是聖靈操縱我們，不是我們操縱聖靈。我想，在聖經裡面，聖靈主要的工作乃是聖靈使信徒經歷主耶穌基督的同在。主耶穌基督與我們同在，His presence WITH us；主耶穌基督也住在我們裡面，在我們裡面與我們同在，His presence IN us 。聖靈使信徒認識、經歷這個事實，就是耶穌基督與我們同在（with us），也住在我們裡面（in us）。
我們可以這樣去理解三一真神（圖──三角）：
             處境（context）─我們所生活的世界（上角）

準則（norm）（左下）      同在（presence） or 心態（heart）（右下）
我們的神已經向我們曉喻，聖經是神的話，所以，我們基督徒的生命，就是要讓耶穌基督和祂的話來管理我們：耶穌是主，聖經是神的話，是我們生活與信仰最高的權威與準則。這是準則方面（左下角）。但是，我們的神也是願意與祂的子民，願意與祂的兒女們同在的，所以，右下角是要表達我們基督徒的生命，的確要享受神親近我們，住在我們裡面的。然後這個三角形的上面，是代表“這是天父世界”。整個宇宙都是神掌管的，因此，我們基督徒生命的意義就是要讚美神、敬拜神、敬畏祂、把我們的生命奉獻給祂，為祂而活，榮耀祂。這個就是我們的世界，因為這個世界有神作王。
所以，我們基督徒的生命可以從三個角度來看。我們可以從上面的這個角度看，就是說，這是個怎麼樣的世界？答案是：這是神作王的世界。所以，我要問的是：我怎麼樣來榮耀神，怎麼敬畏祂、怎麼為祂而活、怎麼更徹底地奉獻自己。左下角是神的話語，是我們生命最高的權威，所以，我要問的是，我認識神所啟示的律法、律例嗎？我有沒有遵守祂的誡命呢？耶穌說，你若愛我，就必遵守我的誡命。右下角是我們的神雖然高高在上，祂是宇宙的主，但是祂也願意、喜悅與卑微的、懺悔的人同住。耶穌的名又是“以馬內利”，這是整個神與我們關係的一個簡稱，一個short，一個名字。所以，我們基督徒的生命也要問，神要怎麼樣臨近我們。
好，聖靈的工作包括這三方面，聖靈的確是宇宙的主，也是默示先知和使徒寫下聖經的那一位。但是聖靈好像比較多一點的，在神與祂的子民，神親近祂的兒女這方面，聖靈的工作是特別多的。甚至乎可以說聖靈主要的工作，就是讓我們體驗、經歷到耶穌與我們同在。當我們這樣說的時候，我們不忽略到三位一體的聖父、聖子、聖靈，他們都是配受敬拜、讚美、敬畏的，我們不忽略到三一真神，以祂的話語來統治我們，祂是我們的主﹔但是同時，三一真神是喜悅親近祂的子民的。
好，我們繼續看。聖靈如此使信徒知道主的同在，好叫我們能認識祂，能夠愛祂、信靠祂、尊重祂、讚美祂。這是聖靈工作的目的，也是聖父的旨意。
這裡所講的所謂同在（presence），不是傳統神學所講的上帝是無所不在的那個同在。不錯，上帝的確托住萬有本身，和歷史上一切的事。因此，神是意識到，神是認識宇宙一切的事的。神的無所不在是很重要的真理。但是，我們這裡所講的不是神的無所不在。我們這裡所講的是上帝與祂的子民同在，上帝的心意是特別要與祂的子民同在。上帝在歷史中的作為，就是要賜福給信祂，對祂忠實的子民；要他們認識神的愛。幫助他們、吸引他們來敬拜祂。是的，有的時候神會臨到祂的子民，來審判他們，讓他們知道祂的憤怒。祂今天也會這樣作，我們的神是烈火。但是，一般來說，神臨到祂的子民，就是祂所拯救的子民，與他們同在，主要是為要賜福給他們。所以我們說，上帝親近祂的子民，上帝與祂的子民同在，是神的心意。或者我們這樣說好了，你和我，我們與上帝的關係，我們和主耶穌基督的關係，有個名字的，聖經稱之為“約”。那，聖靈要作什麼呢？聖靈就是在這個約，也就是我們與神的關係裡面，特別要我們經歷到神親近我們，神與我們同在。所以，上帝親近祂的子民，上帝與他們同在的意思，就是上帝在這個約的關係裡面，與我們同在。而這整個約，從舊約發展到新約的高峰，就是主耶穌基督來到世界上，祂自己就是道成肉身的神。所以，基督的同在，耶穌在我們的世界，就是上帝與我們同在（the presence of Christ is the presence of God）。
在新約時期, 聖靈獨特的工作，就是要作基督與信徒同在的一個媒介。就是說，聖靈讓我們經歷到基督的同在，讓我們認識祂。這種認識，有三方面的結果。
到目前為止，我們說，聖靈讓我們認識到基督的同在。基督的同在是怎麼一回事呢﹖是不是在我們個人靈修或敬拜、崇拜聚會的時候有一種特殊的感覺呢？是不是某一種講道或禱告的方式呢？聖靈使我們經歷到基督，有三方面的結果：
一、我們會與耶穌基督自己有親自的交通。雖然，耶穌基督今天不在地上，祂在天上。但是聖靈把我們放在“在基督裡”，基督在我們裡面、我們在基督裡這個關係裡面。這個關係的一個層面，就是與基督的交通（fellowship or communion）。所以，凡是合乎神心意的經歷，凡是合乎神心意的，我經歷到與基督親近，與祂交通，都是聖靈作的。反過來說，凡是聖靈自己給我們與基督親近的經歷，一定不會違反聖經的原則。這是第一方面。聖靈讓我們感受到耶穌基督的親近，與祂交通，是一方面。
二、聖靈讓我們體驗到與基督的親近的第二方面，是當我們仰望耶穌基督──我們的模範的時候，神賜給我們力量，來學像基督的樣式。我們來敬拜祂、讚美祂，把我們的生命奉獻出來，為祂、為我們的弟兄姊妹、為世人。所以，與基督親近，享受基督的同在，和我們的性格被神塑造，是不能分開的。所以，經歷神的親近，和我們的性格被神塑造，更像基督，都是聖靈的工作。
第三方面，就是聖靈怎麼樣使我們經歷基督呢﹖就是聖靈賜人確據，叫我們知道，是的，神愛我們。或者講得比較個人化一點，神愛我，神救了我，我是天父、父親家裡的孩子。傳統的基督教，一直到清教徒，稱這個叫得救的確據（assurance of salvation）。可能因為我們今天福音派對得救的確據這件事情的認識，比較模糊。所以，我們很難體驗到，其實聖靈要給我們更深的經歷，有把握的知道，神愛我們，神救了我們，我們是天父的兒女。這件事情，是聖靈很重要的工作。
我們昨天略略地提了約翰衛斯理，就是在1740年代之後，他對經歷基督的愛，經歷神這方面，他創造了一個名詞，就是“無罪的完全”（sinless perfection）。後來，大約到了18世紀末，又有一些反對他用“完全”這個名詞的。經過了反對衛斯理的運動後，又有19世紀的，我們昨天講到關於培靈方面，higher life, victorious life，得勝的生命，更高的生命，Keswick 這種的教導。就是說，當你願意，有信心完全奉獻的時候，聖靈就馬上、自動的施行祂的能力在我們生命裡面。到了廿世紀初，又有靈恩運動的興起。不論是衛斯理的完全，或者是19世紀的得勝的生命，或者說靈恩派所講的靈洗，都和清教徒所講的得救的確據，基本上是一件事情。
讓我解釋一下。我的意思是說，教會歷史上，每一個階段，重生得救的信徒們，都追求這樣的東西，都追求更直接的、更確實的經歷“耶穌愛我”，“神救了我”，“我是祂的兒女”。這種的追求是正確的，是合乎聖經的，因為聖靈的確要給我們這種確據：神愛我，神救了我，我是神的兒女。可是，在教會歷史上，這種追求，也往往會走歪路。不過，我們相信，凡是神的兒女，他們╱我們追求靈裡面的豐富，基督裡面的豐富，包括這方面得救的確據，當我們真心去追求的時候，我們昨天說過，神是很憐憫祂的兒女的。很多時候我們追求的那樣東西、那個名詞、那個觀念是錯誤的，比方說，我們追求以後不會再犯罪了，我們要完全得勝，雖然是不可能的，但我們相信，父神是很憐憫祂的兒女的。這不表示，我們的觀念不需要被糾正。
但是我們可以這樣說，無論哪一個時代的信徒，他們心中所追求的，無論他們嘴巴稱那個東西叫“靈洗”、或者是“完全”，或者“得勝”，或者更高的“屬靈的高原”，等等。不論我們嘴巴或腦袋裡面，把這樣東西叫什麼東西，我們願意這樣提出，其實，這些弟兄姊妹在追求的，就是聖靈要給我們的，就是這種的確據。可能“得救的確據”這五個字，把這些事情講得比較膚淺一點，好像“我知道，我上天堂了”，好了，完了。不是這樣子。得救的確據，這裡的意思是說，我對在一切“在基督裡”，在基督裡面，在約裡面，在與基督聯合裡面，在神和我的關係裡面，我對在基督裡一切的恩典，有更深的體會。這個追求，是所有信徒都有的盼望、都有的渴望。不過，有的時候，我們不曉得稱這個東西為什麼。我們暫時講到這裡。就是說，聖靈的工作是體現（present）基督，讓基督的同在（the presence of Christ），在我們的思想，在我們的經歷，在我們的良心裡面，更加的真實。當耶穌基督在我的生命更加真實的時候，我會與祂有好的交通，我的性格，他要來管理，要來改變，要來塑造，好叫我更像祂。然後，聖靈要給我更深地來體驗到神的愛，和神的救贖。
所以，究竟應該用什麼途徑，來認識聖靈呢？簡單的說，不只是讀使徒行傳那個時代信徒們所經歷的。意思就是說，我們要怎麼讀聖經呢﹖我們要問，從舊約到新約，神的心意是什麼﹖神要賜什麼恩典、神要賜什麼福氣給祂的兒女們﹖只是讀了某一個時代聖靈向信徒們怎麼樣的顯現，聖靈作了什麼工作是不夠的。但這是個起點。為什麼這樣說呢？因為，聖經是什麼？聖經是神的啟示，聖經是神的話。聖經的啟示至少包括兩方面：一、神所作的（what God did）﹔二、神所說的（what God said）。神所作的，解釋祂所說的。比方說，耶穌基督使拉撒路從死裡復活。耶穌說什麼？耶穌說，復活在我，生命在我。信我的人，雖然死了，也必復活。耶穌基督用五餅二魚使五千男人，加上婦女和孩童吃飽，不過要說明，祂說，我就是生命的糧，等等。神所作的，要解釋神所說的﹔神所說的，也解釋祂所作的。好，聖經裡面，凡是神解釋祂所作的，我們都要留意聽。
我們可以稱這個為聖經神學。就是聖經裡面，神告訴我們祂作很多事情的理由是什麼。神並沒有把所有的事情的所有的理由都告訴我們，但是神的確告訴我們，很多祂所作的事情的很多方面的理由。所以我們要從這個角度來看。不能只是把一些現象──在聖經裡面曾經發生過的事，我們就追求這些事情，今天也在我們的生命或者是在我們的教會重複。
好，我們現在就開始從讀本p. 4開始來看，聖經裡的聖靈。
聖靈工作最重要的目的就是要體現（present or mediate）基督。我們在這裡所講的耶穌與我們同在，不是從空間的意義上來理解，乃是從祂與我們的關係上來理解。
我再說，耶穌與我們同在，不是從空間的意義來理解。什麼意思呢？耶穌基督道成肉身，祂從死裡復活了，祂是神人二性，一位基督，祂復活了，祂升天了，所以耶穌基督祂今天坐在父神的右邊，祂不在地上，好像祂當年在加利利一樣。耶穌不在。
但是，從耶穌基督和我們的關係這個角度上看，耶穌基督的確是在的。或者我們可以換另外一個詞，就是說，從約的角度來看，耶穌基督與我們同在。
耶穌基督與我們同在，有三方面。我們會經歷到：
一、耶穌在這裡親近我，向我說話。我們說過，這都是聖靈的工作。聖靈的工作就是讓我們經歷到耶穌的同在，耶穌教導我，耶穌感動我，祂親自臨近我。
二、耶穌基督不只是在，祂積極地在工作。祂光照我們的心，賜我們生命，改造我們，催逼我們，安慰我們，改變我們，安慰我們的良心。改造我們的性情、脾氣，在我們有壓力的時候，祂來支持我們。最重要的，祂賜我們力量，來過一個“義”的，也就是順服的生活。所以，耶穌基督與我們同在，剛才說過，我們的性格得到塑造，這裡是一個例子。
三、耶穌基督與我們同在的意思是，耶穌是榮耀的，耶穌的工作也是榮耀的。因此，主耶穌配受一切的敬拜和愛慕，祂配我們把整個生命交出來，奉獻給祂。
我再說，聖靈的工作，就是讓耶穌基督很真的，在我們生命裡面，給我們感覺到、經歷到，祂在這裡，祂在塑造我，祂是配受我們的一切敬拜和奉獻。
或者我們再仔細說一說我們經常聽到的主題。也就是說，聖靈的工作讓我們在基督裡面，有神而來的交通，我們跟神、跟基督有密切的團契。
聖靈解釋聖經，叫我們明白神的話；聖靈重生我們。不單是重生我們，使我們成聖；聖靈賜下恩賜，使我們活出善行；聖靈見證我們作神的兒女和後嗣；聖靈賜我們信心、盼望，愛等等。這都是聖靈作的。
好，接下來我們看看聖靈的名字（p. 5）。
靈這個字，有不同的意思。我們昨天已經說過了。現在我們來看看希伯來和希臘文。
靈這個字，希伯來文是ruach，希臘文是pneuma。
這個字有那些意義呢？
1. ruach 和pneuma是指神的靈。神的靈是有位格的，有計劃，有目的的。看不見，但是大有能力，無法抗拒的。
2. 靈這個字，是指人本身。記得嗎？我們昨天說過，人“是”靈魂，人“是”身體。所以，靈這個字，就是指人自己。
3. ruach 和pneuma是風或氣的意思。所以，無論是以西結書37：1-4，或者約3：8，pneuma或ruach這個字，意思可以指風、氣息，也可以指上帝的靈。問題是英文中沒有一個字可以包含這麼多意思。意思是說，英文和中文，沒有一個字可以包括風、氣息，但是又包含了神有位格、大能的作為。
（p. 6）但是，我們讀舊約就可以看到，上帝的靈，不只是風，不只是一口氣，雖然這個字本身有氣息，好像我們把生日蛋糕上的蠟燭吹熄，puff，吹一口氣，這個字的確有這個意思。但是，我們從舊約聖經可以看到，聖靈，或者上帝的靈有好幾方面的工作。
1. 上帝的靈參與創造的工作，上帝的靈是賜生命的靈。
Gen 1:2   地是空虛混沌，淵面黑暗；上帝的靈運行在水面上。
Gen 2:7   耶和華  上帝用地上的塵土造人，將生氣吹在他鼻孔裡，他就成了有靈的活人，名叫亞當。
Psa 33:6   諸天藉耶和華的命而造；萬象藉他口中的氣而成。
我們可以說，神造萬物，是藉着祂的話或祂的道，又藉着祂的靈或祂的氣。所以上帝的靈，的確參與了神創造的工作。
ob 26:13   藉他的靈使天有妝飾；他的手刺殺快蛇。
Job 33:4   上帝的靈造我；全能者的氣使我得生。
上帝的靈是創造的，也是賜人生命的。
三位一體的上帝，父、子、靈，都參與創造。所以，父、子、靈是同為創造者（co-creators）。
約翰福音第一章告訴我們，太初有道，凡是被造的，沒有一樣不是藉着祂造的。這裡我們讀到的經文，我們看到，聖靈也是創造的那一位。所以，三位一體的三位，都是創造宇宙的神。
2. 上帝的靈掌管歷史、自然界。
Psa 104:29-30   你掩面，他們便驚惶；你收回他們的氣，他們就死亡，歸於塵土。  (30)   你發出你的靈，他們便受造；你使地面更換為新。
所以，人的生死，都在聖靈的掌管之下。
Isa 34:16   你們要查考宣讀耶和華的書。這都無一缺少，無一沒有伴偶；因為我的口已經吩咐，他的靈將他們聚集。
Isa 40:7   草必枯乾，花必凋殘，因為耶和華的氣吹在其上；百姓誠然是草。
不論是人或是自然界，神的靈賜在其上，可以是賜生命的，可以是使花草凋殘，結束人生命的。
3. 上帝的靈，無論是藉著直接講話、曉喻，或間接的透過先知，上帝的靈啟示上帝的真理和旨意。
Num 24:2   巴蘭舉目，看見以色列人照著支派居住。上帝的靈就臨到他身上，
2Sa 23:2   耶和華的靈藉著我說：他的話在我口中。
2Ch 15:1   上帝的靈感動俄德的兒子亞撒利雅。
Neh 9:30   但你多年寬容他們，又用你的靈藉眾先知勸戒他們，他們仍不聽從，所以你將他們交在列國之民的手中。
Job 32:8   但在人裡面有靈；全能者的氣使人有聰明。
Isa 61:1-4   主耶和華的靈在我身上；因為耶和華用膏膏我，叫我傳好信息給謙卑的人（或作：傳福音給貧窮的人），差遣我醫好傷心的人，報告被擄的得釋放，被囚的出監牢；  (2)   報告耶和華的恩年，和我們神報仇的日子；安慰一切悲哀的人，  (3)   賜華冠與錫安悲哀的人，代替灰塵；喜樂油代替悲哀；讚美衣代替憂傷之靈；使他們稱為「公義樹」，是耶和華所栽的，叫他得榮耀。  (4)   他們必修造已久的荒場，建立先前淒涼之處，重修歷代荒涼之城。
Eze 2:2   他對我說話的時候，靈就進入我裡面，使我站起來，我便聽見那位對我說話的聲音。
Eze 11:24   靈將我舉起，在異象中藉著神的靈將我帶進迦勒底地，到被擄的人那裡；我所見的異象就離我上升去了。
Eze 37:1   耶和華的靈（原文作手）降在我身上。耶和華藉他的靈帶我出去，將我放在平原中；這平原遍滿骸骨。
Mic 3:8   至於我，我藉耶和華的靈，滿有力量、公平、才能，可以向雅各說明他的過犯，向以色列指出他的罪惡。
Zec 7:12   使心硬如金鋼石，不聽律法和萬軍之耶和華用靈藉從前的先知所說的話。故此，萬軍之耶和華大發烈怒。
所以，聖靈是創造主，聖靈是掌管萬有的，聖靈是直接啟示和間接啟示的。
4. 藉著這種啟示，聖靈（上帝的靈）教導上帝的子民如何順服上帝，為他結果子。
Neh 9:20   你也賜下你良善的靈教訓他們；未嘗不賜嗎哪使他們餬口，並賜水解他們的渴。
Psa 143:10   求你指教我遵行你的旨意，因你是我的神。你的靈本為善；求你引我到平坦之地。
Isa 48:16   你們要就近我來聽這話：我從起頭並未曾在隱密處說話；自從有這事，我就在那裡。現在，主耶和華差遣我和他的靈來（或作：耶和華和他的靈差遣我來）。
Isa 63:10-14   他們竟悖逆，使主的聖靈擔憂。他就轉作他們的仇敵，親自攻擊他們。  (11)   那時，他們（原文作他）想起古時的日子，摩西和他百姓，說：將百姓和牧養他全群的人從海裡領上來的在那裡呢？將他的聖靈降在他們中間的在那裡呢？  (12)   使他榮耀的膀臂在摩西的右手邊行動，在他們前面將水分開，要建立自己永遠的名，  (13)   帶領他們經過深處，如馬行走曠野，使他們不至絆跌的在那裡呢？  (14)   耶和華的靈使他們得安息，彷彿牲畜下到山谷；照樣，你也引導你的百姓，要建立自己榮耀的名。
所以，聖靈在舊約時期，以色列民的生活中，或者我們可以說，在他們成聖的過程中是引導他們的。
5. 上帝的靈使人能回應上帝，就是說。上帝的靈是賜人信心、悔改、順服的。
Psa 51:10-12   神啊，求你為我造清潔的心，使我裡面重新有正直（或作：堅定）的靈。  (11)   不要丟棄我，使我離開你的面；不要從我收回你的聖靈。  (12)   求你使我仍得救恩之樂，賜我樂意的靈扶持我，
Isa 11:2   耶和華的靈必住在他身上，就是使他有智慧和聰明的靈，謀略和能力的靈，知識和敬畏耶和華的靈。
這裡是提到彌賽亞。當然，彌賽亞在成聖，在充滿聖靈這件事情上，是完全的。
下面還有很多經文說到神的靈放在神的子民的心裡面，就叫他們有新的生命，來順從神的話。
Eze 11:19   我要使他們有合一的心，也要將新靈放在他們裡面，又從他們肉體中除掉石心，賜給他們肉心，
我們一起來讀：
Eze 36:25-27   我必用清水灑在你們身上，你們就潔淨了。我要潔淨你們，使你們脫離一切的污穢，棄掉一切的偶像。  (26)   我也要賜給你們一個新心，將新靈放在你們裡面，又從你們的肉體中除掉石心，賜給你們肉心。  (27)   我必將我的靈放在你們裡面，使你們順從我的律例，謹守遵行我的典章。
所以，上帝的靈放在祂的子民的心裡面，祂的子民就潔淨，有一顆新的心，能夠順從、遵守神的話，所以，不論是悔改、信心、回到神的面前、過聖潔的生活，都是上帝的靈的工作。
Eze 37:14   我必將我的靈放在你們裡面，你們就要活了。我將你們安置在本地，你們就知道我耶和華如此說，也如此成就了。這是耶和華說的。
Eze 39:29   我也不再掩面不顧他們，因我已將我的靈澆灌以色列家。這是主耶和華說的。
Joe 2:28-29   以後，我要將我的靈澆灌凡有血氣的。你們的兒女要說預言；你們的老年人要做異夢，少年人要見異象。  (29)   在那些日子，我要將我的靈澆灌我的僕人和使女。
Zec 12:10   我必將那施恩叫人懇求的靈，澆灌大衛家和耶路撒冷的居民。他們必仰望我（或作：他；本節同），就是他們所扎的；必為我悲哀，如喪獨生子，又為我愁苦，如喪長子。
6. 上帝的靈裝備信徒作領袖，服事神。
Gen 41:38   法老對臣僕說：「像這樣的人，有神的靈在他裡頭，我們豈能找得著呢？」
Num 11:17   我要在那裡降臨，與你說話，也要把降於你身上的靈分賜他們，他們就和你同當這管百姓的重任，免得你獨自擔當。
Num 11:16-29   ……   (25) 耶和華在雲中降臨，對摩西說話，把降與他身上的靈分賜那七十個長老。靈停在他們身上的時候，他們就受感說話，以後卻沒有再說。  (26)   但有兩個人仍在營裡，一個名叫伊利達，一個名叫米達。他們本是在那些被錄的人中，卻沒有到會幕那裡去。靈停在他們身上，他們就在營裡說預言。  (27)   有個少年人跑來告訴摩西說：「伊利達、米達在營裡說預言。」  (28)   摩西的幫手，嫩的兒子約書亞，就是摩西所揀選的一個人，說：「請我主摩西禁止他們。」  (29)   摩西對他說：「你為我的緣故嫉妒人嗎？惟願耶和華的百姓都受感說話！願耶和華把他的靈降在他們身上！」
很有趣的是，在舊約時期，上帝的靈並沒有保證不停止、不斷地與祂的子民、僕人同在。但是，上帝的靈的確裝備、臨在祂的僕人、先知等等身上，讓他們受感說話。
約書亞：
Deu 34:9   嫩的兒子約書亞；因為摩西曾按手在他頭上，就被智慧的靈充滿，以色列人便聽從他，照著耶和華吩咐摩西的行了。
俄陀聶：
Jdg 3:10   耶和華的靈降在他身上，他就作了以色列的士師，出去爭戰。耶和華將美索不達米亞王古珊利薩田交在他手中，他便勝了古珊利薩田。
基甸：
Jdg 6:34   耶和華的靈降在基甸身上，他就吹角；亞比以謝族都聚集跟隨他。
耶弗他：
Jdg 11:29   耶和華的靈降在耶弗他身上，他就經過基列和瑪拿西，來到基列的米斯巴，又從米斯巴來到亞捫人那裡。
參孫：
Jdg 13:25   在瑪哈尼但，就是瑣拉和以實陶中間，耶和華的靈才感動他。
Jdg 14:19   耶和華的靈大大感動參孫，他就下到亞實基倫，擊殺了三十個人，奪了他們的衣裳，將衣裳給了猜出謎語的人。參孫發怒，就上父家去了。
Jdg 15:14   參孫到了利希，非利士人都迎著喧嚷。耶和華的靈大大感動參孫，他臂上的繩就像火燒的麻一樣，他的綁繩都從他手上脫落下來。
掃羅：
1Sa 10:10   掃羅到了那山，有一班先知遇見他，神的靈大大感動他，他就在先知中受感說話。
1Sa 11:6   掃羅聽見這話，就被神的靈大大感動，甚是發怒。
1Sa 19:20-23   掃羅打發人去捉拿大衛。去的人見有一班先知都受感說話，撒母耳站在其中監管他們；打發去的人也受神的靈感動說話。  (21)   有人將這事告訴掃羅，他又打發人去，他們也受感說話。掃羅第三次打發人去，他們也受感說話。  (22)   然後掃羅自己往拉瑪去，到了西沽的大井，問人說：「撒母耳和大衛在那裡呢？」有人說：「在拉瑪的拿約。」  (23)   他就往拉瑪的拿約去。神的靈也感動他，一面走一面說話，直到拉瑪的拿約。
大衛：
1Sa 16:13   撒母耳就用角裡的膏油，在他諸兄中膏了他。從這日起，耶和華的靈就大大感動大衛。撒母耳起身回拉瑪去了。
以利亞、以利沙：
2Ki 2:9-15   過去之後，以利亞對以利沙說：「我未曾被接去離開你，你要我為你做什麼，只管求我。」以利沙說：「願感動你的靈加倍地感動我。」  (10)   以利亞說：「你所求的難得。雖然如此，我被接去離開你的時候，你若看見我，就必得著；不然，必得不著了。」  (11)   他們正走著說話，忽有火車火馬將二人隔開，以利亞就乘旋風升天去了。  (12)   以利沙看見，就呼叫說：「我父啊！我父啊！以色列的戰車馬兵啊！」以後不再見他了。於是以利沙把自己的衣服撕為兩片。  (13)   他拾起以利亞身上掉下來的外衣，回去站在約但河邊。  (14)   他用以利亞身上掉下來的外衣打水，說：「耶和華以利亞的神在那裡呢？」打水之後，水也左右分開，以利沙就過來了。  (15)   住耶利哥的先知門徒從對面看見他，就說：「感動以利亞的靈感動以利沙了。」他們就來迎接他，在他面前俯伏於地，
彌賽亞：
Isa 11:1-4   從耶西的本（原文作）必發一條；從他根生的枝子必結果實。  (2)   耶和華的靈必住在他身上，就是使他有智慧和聰明的靈，謀略和能力的靈，知識和敬畏耶和華的靈。  (3)   他必以敬畏耶和華為樂；行審判不憑眼見，斷是非也不憑耳聞；  (4)   卻要以公義審判貧窮人，以正直判斷世上的謙卑人，以口中的杖擊打世界，以嘴裡的氣殺戮惡人。
Isa 42:1-4   看哪，我的僕人我所扶持所揀選、心裡所喜悅的！我已將我的靈賜給他；他必將公理傳給外邦。  (2)   他不喧嚷，不揚聲，也不使街上聽見他的聲音。  (3)   壓傷的蘆葦，他不折斷；將殘的燈火，他不吹滅。他憑真實將公理傳開。  (4)   他不灰心，也不喪膽，直到他在地上設立公理；海島都等候他的訓誨。
所以，耶和華的靈是裝備、感動，降臨在先知和祂的僕人身上的。
7. 上帝的靈賦予人能力，技巧，從事創造性的事工。
或者我們可以說，在舊約裡面，上帝的靈也賜恩賜給神的子民服事祂。
Exo 31:1-11   耶和華曉諭摩西說：  (2)   「看哪，猶大支派中，戶珥的孫子、烏利的兒子比撒列，我已經提他的名召他。  (3)   我也以我的靈充滿了他，使他有智慧，有聰明，有知識，能做各樣的工，  (4)   能想出巧工，用金、銀、銅製造各物，  (5)   又能刻寶石，可以鑲嵌，能雕刻木頭，能做各樣的工。  (6)   我分派但支派中、亞希撒抹的兒子亞何利亞伯與他同工。凡心裡有智慧的，我更使他們有智慧，能做我一切所吩咐的，  (7)   就是會幕和法櫃，並其上的施恩座，與會幕中一切的器具，  (8)   桌子和桌子的器具，精金的燈臺和燈臺的一切器具並香壇，  (9)   燔祭壇和壇的一切器具，並洗濯盆與盆座，  (10)   精工做的禮服，和祭司亞倫並他兒子用以供祭司職分的聖衣，  (11)   膏油和為聖所用馨香的香料。他們都要照我一切所吩咐的去做。」
Exo 35:30-35   摩西對以色列人說：「猶大支派中，戶珥的孫子、烏利的兒子比撒列，耶和華已經提他的名召他，  (31)   又以神的靈充滿了他，使他有智慧、聰明、知識，能做各樣的工，  (32)   能想出巧工，用金、銀、銅製造各物，  (33)   又能刻寶石，可以鑲嵌，能雕刻木頭，能做各樣的巧工。  (34)   耶和華又使他，和但支派中亞希撒抹的兒子亞何利亞伯，心裡靈明，能教導人。  (35)   耶和華使他們的心滿有智慧，能做各樣的工，無論是雕刻的工，巧匠的工，用藍色、紫色、朱紅色線，和細麻、繡花的工，並機匠的工，他們都能做，也能想出奇巧的工。
1Ki 7:14   他是拿弗他利支派中一個寡婦的兒子，他父親是推羅人，作銅匠的。戶蘭滿有智慧、聰明、技能，善於各樣銅作。他來到所羅門王那裡，做王一切所要做的。
Hag 2:5   這是照著你們出埃及我與你們立約的話。那時，我的靈住在你們中間，你們不要懼怕。」
Zec 4:6   他對我說：「這是耶和華指示所羅巴伯的。萬軍之耶和華說：不是倚靠勢力，不是倚靠才能，乃是倚靠我的靈方能成事。
小結 Summary

我們在這裡做個結論：
在舊約時期，上帝的靈是不斷做工的，祂創造，掌管萬有，啟示，賜生命，賜能力、恩賜給人。不過，在舊約時期，上帝的靈是獨特的一個位格，並不是舊約清楚啟示的。我們可以說，在舊約時期，上帝的靈、上帝的氣，在邏輯上跟祂的手、祂的膀臂，同樣都在形容神的能力。我們可以說，這些引述上帝的靈的經文，表明全能的上帝堅定的工作，完成祂的旨意。但是，只是憑這些經文去推論說，在舊約聖經作者的思想裡面，存在着獨一上帝的本體裡面，有三位，父、子、靈，這是不正確的。三位一體的真理，是新約時期的啟示。
不過，我們不要推論說，聖經教導，在舊約時期，上帝是一位的。到耶穌基督降生，上帝才變成三位，那是大錯特錯的。我們在這裡說的，不是說聖靈在新約時期之前不存在，我們絕對不是這個意思。我們的意思是說，上帝怎麼樣啟示自己？祂在舊約時期，並沒有很清楚地好像新約時期這樣，來啟示祂自己是三位一體。我們也不是說，聖靈在舊約時期不存在，甚至乎聖靈不工作，不是的。新約聖經告訴我們，聖靈確實在舊約時期也工作。
（p. 15）固然上帝的三位一體是亙古以來的事實；但惟有透過基督我們才可以認識這真理。
神在創造宇宙之前，祂就是三位一體。但是，唯有透過耶穌基督，我們才認識這個真理。
好，現在我們要補充一點，很重要的。我們是跟隨耶穌基督的信徒，我們怎麼樣去讀舊約聖經呢？我們讀舊約聖經正確的方法乃是，要藉着在耶穌基督裡面，也透過耶穌基督給我們啟示的真理，在新約的亮光之下去讀舊約，了解舊約。我再說，我們讀舊約的正確方法，乃是透過新約讀舊約。因為，我們是跟隨耶穌基督的門徒，耶穌基督親自表明，祂就是舊約所指的那位，祂乃是成全、應驗舊約預表和預言的那一位。而使徒們都宣告，整本舊約是神賜給基督徒的祂的話語。下面的經文我們就不讀了。
耶穌基督祂宣稱，舊約聖經都指向祂，祂成全舊約。
Mat 5:17   「莫想我來要廢掉律法和先知。我來不是要廢掉，乃是要成全。
Mat 26:54-56   若是這樣，經上所說，事情必須如此的話怎麼應驗呢？」  (55)   當時，耶穌對眾人說：「你們帶著刀棒出來拿我，如同拿強盜嗎？我天天坐在殿裡教訓人，你們並沒有拿我。  (56)   但這一切的事成就了，為要應驗先知書上的話。」當下，門徒都離開他逃走了。
Luk 18:31   耶穌帶著十二個門徒，對他們說：「看哪，我們上耶路撒冷去，先知所寫的一切事都要成就在人子身上。
Luk 22:37   我告訴你們，經上寫著說：『他被列在罪犯之中。』這話必應驗在我身上；因為那關係我的事必然成就。」
Luk 24:25-27   耶穌對他們說：「無知的人哪，先知所說的一切話，你們的心信得太遲鈍了。  (26)   基督這樣受害，又進入他的榮耀，豈不是應當的嗎？」  (27)   於是從摩西和眾先知起，凡經上所指著自己的話都給他們講解明白了。
Luk 24:44-47   耶穌對他們說：「這就是我從前與你們同在之時所告訴你們的話說：摩西的律法、先知的書，和詩篇上所記的，凡指著我的話都必須應驗。」  (45)   於是耶穌開他們的心竅，使他們能明白聖經，  (46)   又對他們說：「照經上所寫的，基督必受害，第三日從死裡復活，  (47)   並且人要奉他的名傳悔改、赦罪的道，從耶路撒冷起直傳到萬邦。
Joh 5:39   你們查考聖經（或作：應當查考聖經），因你們以為內中有永生；給我作見證的就是這經。
Joh 5:45-47   不要想我在父面前要告你們；有一位告你們的，就是你們所仰賴的摩西。  (46)   你們如果信摩西，也必信我，因為他書上有指著我寫的話。  (47)   你們若不信他的書，怎能信我的話呢？」
使徒們接受舊約聖經是上帝給新約基督徒的話。
Rom 15:4   從前所寫的聖經都是為教訓我們寫的，叫我們因聖經所生的忍耐和安慰可以得著盼望。
1Co 10:11   他們遭遇這些事，都要作為鑑戒；並且寫在經上，正是警戒我們這末世的人。
2Ti 3:15-17   並且知道你是從小明白聖經，這聖經能使你因信基督耶穌，有得救的智慧。  (16)   聖經都是神所默示的（或作：凡神所默示的聖經），於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的，  (17)   叫屬神的人得以完全，預備行各樣的善事。
2Pe 1:19-21   我們並有先知更確的預言，如同燈照在暗處。你們在這預言上留意，直等到天發亮，晨星在你們心裡出現的時候，才是好的。  (20)   第一要緊的，該知道經上所有的預言沒有可隨私意解說的；  (21)   因為預言從來沒有出於人意的，乃是人被聖靈感動，說出神的話來。
2Pe 3:16   他一切的信上也都是講論這事。信中有些難明白的，那無學問、不堅固的人強解，如強解別的經書一樣，就自取沉淪。
現在，我們再解釋一下，我們要從新約來讀舊約。
我們這些順服使徒教導的基督徒們（我們都是相信新約聖經的，新約聖經是使徒們寫的），我們閱讀舊約聖經有關上帝的靈工作的經文的時候（上帝的靈是創造的靈，是賜恩賜的靈，是掌管歷史的靈，是感動先知的靈，……當我們讀這些經文的時候），我們要根據新約中關於靈的獨特位格的啟示去了解。（意思就是說，當我們讀到上帝的靈在舊約所從事的工作時，我們要知道，新約聖經教導我們，上帝的靈是三位的一位，祂是一位，是一個位格的。）正如當我們讀到舊約中講到那位獨一上帝，主耶和華，創造主，救主和成聖之主，崇拜的唯一正確對象等等經文的時候，也應該透過新約所揭示的三一上帝的真理去了解。（就是說，在舊約裡面只有我們讀到，主耶和華，就是三位一體的神﹔在舊約裡面講到“上帝的靈”，我們要從上帝的靈就是聖靈，三位一體的第三位這個角度來看。這種解經法，並不隨意。這種解經的步驟，是正確的。為什麼呢？因為新約的上帝和舊約的上帝是同一位上帝。這種的解經步驟，並非當代聖經學者所說的所謂歷史釋經法（historical exegesis）。當代很多包括福音派的聖經學者，他們只不過要找出，要了解當時的作者，期望他的讀者，從他的文本讀到什麼、聽到什麼，就不再深入去探究了。再說一次。當代很多的聖經學者，他們只要找出聖經當時的作者，對他們的讀者要講的是什麼，要寫的是什麼。做完這個之後，他們就不再問下去了。他們只問，這段經文既然當時的意義是這樣，那，請注意，對我們今天的應用是什麼？弟兄姊妹﹐這不是五百年來、馬丁路德以來解經的方法。但是，卻是很多福音派聖經學者所用的方法。他們已經不再問，what DOES the Bible say？聖經這段經文教導什麼？他們教的是，what DID the bible say，當時聖經作者說什麼﹖and then how does it apply today？今天的應用是什麼？請記得，四十年前，一直到馬丁路德的時期，四百幾十年，基督教不是這樣解釋聖經的。我們問的是，what does the Bible say？聖經每一段經文對我們的教導是什麼？那，當然，第一步我們要搞清楚當時的作者他們說的是什麼？但是，第二步呢？我們就要問了，那，這段經文有沒有一些超時空的教導呢？或者說，從整本聖經的教導來看，這段經文教導的是什麼？不只是教導我們，不只是教導當時的信徒。這段經文教導什麼？下面，我們來解釋一下我們的進路。我們的解經方法，不只是歷史的釋經法，乃是正典釋經法，或者神學釋經法。意思就是說，我們要問的是，默示每一位聖經作者的那位聖靈，要求我們今天讀聖經的時候，我們擁有整本新舊約聖經的時候，我們應該從這段經文認識什麼？我們不是猶太人，我們不是舊約的信徒，我們是新約的信徒，我們手上有新舊約，六十六卷書。所以，我們要問的是，那一位啟示、默示先知、使徒的聖靈，要我們讀這一卷，無論是新約或舊約的時候，在我們有六十六卷書的大前提之下，在我們今天擁有六十六卷新舊約的情況下，我要從這段經文學到什麼？而不只是問當時的作者對當時的聽眾說了什麼。然後這個做完之後，就可以跳到我們今天來應用。我再說，最近這三十、四十年聖經學者們，作了一個很重要的更改，很微妙的，我感覺是對我們教會很大的一個損害。休息之後我們會談這點，各位也可以準備一些問題，我們可以作一些問題解答。
7/15/05 #2 第二堂
GOD MOVES IN A MYSTERIOUS WAY (1774) by William Cowper, 1731-1800

God moves in a mysterious way
his wonders to perform:
he plants his footsteps in the sea,
and rides upon the storm.

Deep in unfathomable mines,
with never-failing skill,
he treasures up his bright designs,
and works his sovereign will.

Ye fearful saints, fresh courage take;
the clouds ye so much dread
are big with mercy, and shall break
in blessings on your head.

Judge not the Lord by feeble sense,
but trust him for his grace;
behind a frowning providence
he hides a smiling face.

His purposes will ripen fast,
unfolding every hour:
the bud may have a bitter taste,
but sweet will be the flower.

Blind unbelief is sure to err,
and scan his work in vain;
God is his own interpreter,
and he will make it plain. 

請各位翻到第61首的詩歌，是一位清教徒的平信徒寫的。聽說他寫這首詩歌之前，曾經試圖自殺（deep depression）。一個這麼憂鬱的基督徒能寫出這麼優美的聖詩。比方說，第四節說：Behind a frowning providence He hides a smiling face. 神在我們身上的帶領好像祂在皺眉頭，但其實不是。祂隱藏了祂的笑容。
第六節，Blind unbelief is sure to err我們盲目不息的話一定犯錯。And scan His work in vain; 一定不能明白神的作為。God is His own Interpreter, 
And He will make it plain. 神乃是祂的自我解釋者。祂一定會顯明（可能是在來世，不一定在今世）。
第三節：
Ye fearful saints, fresh courage take; 充滿了懼怕的使徒啊，振作你的勇敢吧
The clouds ye so much dread你最懼怕的烏雲
Are big with mercy and shall break 其實裡面充滿着憐憫，烏雲要成為恩雨下降
In blessings on your head.

（用另外一個調唱）
上一課我們講到基督教的神學釋經，或者說正典釋經（p. 7）。所問的乃是說，默示每一位聖經作者的聖靈，要求今天基督徒讀經的時候，在我們手上有新約聖經的全部真理，並且聖經所有的經卷的情形之下，我們應該從經文認識什麼？
讀聖經、解釋聖經，是沒有中立（neutral）這回事的。雖然很多聖經學者盲目地這樣相信，但這是沒有可能的。自從我們信主那天開始，我們已經對聖經是什麼，有了一個新的所謂“假設”，或者說“前提”，或者說“信念” ，就是聖經是神的話。我們不可以，也不應該假裝聖經不是神的話，聖經只不過是一本人所寫的書，是一本需要人解釋的書，這樣子來讀聖經。可是很不幸的，今天聖經學者的確要我們這樣作。馬丁路德到今天，四百多年來，福音派正統的聖經學者都不是這樣作的，只有新派學者這樣作的。最近四十年才有所謂福音派的學者要我們這樣作，說聖經是一本需要解釋的人所寫的書。所以，沒有一個人對聖經是沒有假設，或沒有前提的。現在問題是，我們是否相信，聖經是聖靈所默示的？我們是否相信聖經是前後一致的？假如是的話，我們不論讀舊約或新約，都要從整本聖經所教導的來看。愛德華滋說，我們對每一段聖經的解釋，都在乎我們對整本聖經的解釋。
好，我們繼續來看p. 18. 

所以，基督教神學的釋經，要求我們向主耶穌和祂的門徒一樣，認識到上帝本體裡的第三位在舊約時期已經活躍，有祂的作為，而舊約聖經有關上帝大能氣息的陳述，事實上是指到有位格的聖靈的作為。
有關這真理的教導，聖經裡的確有先例：The lead is given by – 

可12:36，徒1:16，徒4:25，都指出大衛靠著聖靈發言，與撒下23:2遙相呼應。
Mar 12:36   大衛被聖靈感動，說：主對我主說，你坐在我的右邊，等我使你仇敵作你的腳凳。
從新約解釋舊約。
Act 1:16   「弟兄們！聖靈藉大衛的口，在聖經上預言領人捉拿耶穌的猶大，這話是必須應驗的。
Act 4:25   你曾藉著聖靈，託你僕人我們祖宗大衛的口，說：外邦為什麼爭鬧？萬民為什麼謀算虛妄的事？
2Sa 23:2   耶和華的靈藉著我說：他的話在我口中。
路4：18-21也指出：耶穌被聖靈的能力充滿（見路3：22，4：1，14；另參路1：35，41，67）。
耶穌基督親自說：主的靈在我身上，這段經文，在祂身上應驗了。
Luk 4:18-21   主的靈在我身上，因為他用膏膏我，叫我傳福音給貧窮的人；差遣我報告：被擄的得釋放，瞎眼的得看見，叫那受壓制的得自由，  (19)   報告神悅納人的禧年。  (20)   於是把書捲起來，交還執事，就坐下。會堂裡的人都定睛看他。  (21)   耶穌對他們說：「今天這經應驗在你們耳中了。」
另外一個例子，在p. 19中間。
在約翰福音3：5-10裡，耶穌和尼哥底母的談話裡，耶穌所說的，人非從水和靈生的，就不能進神的國。耶穌基督很明顯的，是在回應以西結書36：25-27 及37：1-14的，而身為以色列人的先生的尼哥底母，就是因為不曉得這個教導的經文出處而受責備。所以，舊約裡面的確有提到聖靈的工作。
（p. 20）所以，我們可以在這裡提出一個原則：每當舊約的教訓應用在新約的教導上的時候，這個教導都是聖靈所教導的。When Old Testament teaching that has a New Testament application is ascribed to the Holy Spirit as its source.

比方說：
Act 28:25   他們彼此不合，就散了；未散以先，保羅說了一句話，說：「聖靈藉先知以賽亞向你們祖宗所說的話是不錯的。
Heb 3:7   聖靈有話說：你們今日若聽他的話，
很明顯的，這裡是在引用舊約的經文。
Heb 10:15-17   聖靈也對我們作見證；因為他既已說過：  (16)   主說：那些日子以後，我與他們所立的約乃是這樣：我要將我的律法寫在他們心上，又要放在他們的裡面。  (17)   以後就說：我不再記念他們的罪愆和他們的過犯。
所以，我們剛才所讀過的，聖靈無論是創造，掌管人類歷史、大自然，賜人悔改、信心，教導人遵從神的話，成為聖潔，或裝備信徒事奉、感動先知等等，都是三位一體的第三位，聖靈所作的工作。
好，現在我們來看新約。請翻到讀本的p. 22. 

II. 聖靈的位格THE PERSONHOOD OF THE SPIRIT

聖靈是保惠師THE SPIRIT AS PARACLETE.  

在新約聖經裡，聖靈被描述為上帝的第三位格，與聖父，聖子相連，卻又有分別；正如聖父和聖子之間有別一樣。
我們簡單說一說三位一體的真理是什麼：。
神只有一位。聖父是神，聖子是神，聖靈也是神。可是，聖父不是聖子，聖子不是聖靈，聖靈不是聖父。聖父是父，聖父是子的父，聖父從永恆裡就是子的父。聖子是子，聖子是父的子，聖子從永恆裡就是父的子。而聖靈，從永恆裡就是從父而出，從子而出。聖靈有別于父和子。聖靈是神。但只有一位神，不是三位神。
“保惠師” 這個詞，在約14：16，15：26，16：7，都出現過
Paraclete 是一個很豐富的詞彙。英文沒有一個圓滿的翻譯。
它的意思包括： 

*安慰者（使人剛強者），輔導者，幫助者，支持者，勸導，辯護者，盟友，長者。（* = 已更改中譯本。）
安慰，在新約不是勸人relax，鬆弛一下，不要哭，不是這個意思。安慰是讓別人剛強，有力量的意思。聖靈是安慰者，輔導者，幫助者，支持者，勸導，辯護者，是我們在盟約裡面的朋友，長者。而唯有有位格的聖靈，才能夠圓滿地擔任這麼多重的角色。所以，聖靈不只是神的能力，聖靈是位格，因此祂能夠幫助我們，安慰我們，教導我們，為我們辯護。
簡言之，聖靈是 “另外一位” 保惠師，既然是“另外一位”，意思就是說，耶穌基督是我們的保惠師。
Joh 14:16   我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師（或作：訓慰師；下同），叫他永遠與你們同在，
所以，聖靈所作的安慰、輔導、勸導等等，都是主耶穌向祂的門徒所作的工作。聖靈現在是第二位保惠師，接續耶穌所作的。亦唯有像耶穌一樣有位格的聖靈，才能夠這樣做。
（p. 23）在希臘文文法裡， “靈” 是個中性名詞（pneuma）, 必須配上一個中性代名詞（ekeino, it,  “它” ）；但約翰為了突出聖靈的位格，卻重復運用陽性代名詞 （ekeino, he,  “他” ）來記載耶穌對聖靈的講論。 

約翰要他的讀者肯定知道聖靈是“他” （是有位格的），不是 “它”。
約翰在約14：17首次介紹聖靈時，運用了合乎文法的中性代名詞（ho和 auto），這使他後來在14：26，15：26，16：8，13-14等章節裡轉用的陽性代名詞顯得尤為突出。由此可見他轉用陽性的代名詞並非他的希臘文力有不逮。相反，是要表達一個具權威的神學思想。
同時，聖靈在聖經中被描述為會聽，會講，能作見證，使人信服，榮耀基督，帶領，引導，命令，禁止，有願望，感動人說話，給人幫助，用說不出來的歎息為信徒祈禱，並親自在信徒的禱告中向上帝呼求。
這些經文分別是在14: 26，5: 26，16: 7-15，徒Acts 2:4，8:29，13:2，16: 6, 7，羅8:14，8:16，8:26, 27，加4: 6，5:17, 18。
此外，祂還會被欺哄，會擔憂：徒5：3-4，弗4:30。
所以，只有具位格的聖靈，才能符合以上的描述。
所以，聖靈並非單單一種影響力；祂像父和子一樣，是有位格的。
被聖靈充滿，不是被水充滿或被氣充滿這樣，乃是被祂的位格，也就是被祂掌管的意思。
好，下面我們來看一看，聖靈是神。
聖靈是上帝THE SPIRIT AS DEITY.  

前面我們說過了，聖靈是位保惠師，說明祂是有位格的。The Holy Spirit is a person。
下面我們要看，The Holy Spirit is God. 聖靈是神。
*聖靈被描述為一位有神性的位格 （a divine person; 中譯本： “一位聖者”）。
祂的獨特位格，是在獨一真神的本體裡的位格。
聖靈的“聖”，就意味着祂的神聖、祂的神性。
還有，耶穌說：祂的門徒要受洗歸入上帝的名（名 [name] 是用單數寫的，因為只有一位上帝），而聖靈是在這個一個神的名字裡面。祂所宣稱的這個名字，是一個具有三重位格的名 （tri-personal name）.

Mat 28:19   所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗（或作：給他們施洗，歸於父、子、聖靈的名）。
同樣，約翰寫信給一個教會，開首就說：
Rev 1:4-5   約翰寫信給亞西亞的七個教會。但願從那昔在、今在、以後永在的神，和他寶座前的七靈，  (5)   並那誠實作見證的、從死裡首先復活、為世上君王元首的耶穌基督，有恩惠、平安歸與你們！他愛我們，用自己的血使我們脫離（有古卷：洗去）罪惡，
在啟示錄裡， “七” 象徵神聖圓滿，而 “七靈” 肯定代表聖靈圓滿的能力和工作。 

還有，啟3:1，4:5，5:6 等等。
且看天父列在首位，聖子排列第三，而聖靈列在二者之間。毫無疑問，聖靈與父子二位是同等的。
*為要確定此事（中譯本：確定此事之餘），我們來看一系列“三而一” 的經文：上帝恩典計劃是獨一的，不可分割的整體；在這計劃裡，聖父、聖子、聖靈連成一體。
1Co 12:4-6   恩賜原有分別，聖靈卻是一位。  (5)   職事也有分別，主卻是一位。  (6)   功用也有分別，神卻是一位，在眾人裡面運行一切的事。
2Co 13:14   願主耶穌基督的恩惠、神的慈愛、聖靈的感動，常與你們眾人同在！
Eph 1:3-13   願頌讚歸與我們主耶穌基督的父神！他在基督裡曾賜給我們天上各樣屬靈的福氣：  (4)   就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；  (5)   又因愛我們，就按著自己意旨所喜悅的，預定我們藉著耶穌基督得兒子的名分，  (6)   使他榮耀的恩典得著稱讚；這恩典是他在愛子裡所賜給我們的。  (7)   我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典。  (8)   這恩典是神用諸般智慧聰明，充充足足賞給我們的；  (9)   都是照他自己所預定的美意，叫我們知道他旨意的奧秘，  (10)   要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上、地上、一切所有的都在基督裡面同歸於一。  (11)   我們也在他裡面得（得：或作成）了基業；這原是那位隨己意行、做萬事的，照著他旨意所預定的，  (12)   叫他的榮耀從我們這首先在基督裡有盼望的人可以得著稱讚。  (13)   你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。
這裡分別說到父上帝、愛子，還有聖靈的工作。
Eph 3:16-19   求他按著他豐盛的榮耀，藉著他的靈，叫你們心裡的力量剛強起來，  (17)   使基督因你們的信，住在你們心裡，叫你們的愛心有根有基，  (18)   能以和眾聖徒一同明白基督的愛是何等長闊高深，  (19)   並知道這愛是過於人所能測度的，便叫神一切所充滿的，充滿了你們。
Eph 4:4-6   身體只有一個，聖靈只有一個，正如你們蒙召同有一個指望。  (5)   一主，一信，一洗，  (6)   一神，就是眾人的父，超乎眾人之上，貫乎眾人之中，也住在眾人之內。
2Th 2:13-14   主所愛的弟兄們哪，我們本該常為你們感謝神；因為他從起初揀選了你們，叫你們因信真道，又被聖靈感動，成為聖潔，能以得救。  (14)   神藉我們所傳的福音召你們到這地步，好得著我們主耶穌基督的榮光。
這裡也提到上帝、聖靈和主耶穌基督。
所以，很多經文都是父、子、聖靈並排，這樣列出的。
1Pe 1:2   就是照父神的先見被揀選、藉著聖靈得成聖潔，以致順服耶穌基督，又蒙他血所灑的人。願恩惠、平安多多的加給你們。
所以，我們所得的結論是：CONCLUSION – 

聖靈絕非單單一個有能力的受造物，像天使一樣。祂與父和子同等，是全能的上帝。
因此，不可用非位格性的詞彙去思想或講論聖靈！
我們接着看 p. 29.

III. 聖靈與基督THE HOLY SPIRIT AND CHRIST

耶穌基督怎麼樣應許聖靈要來。
關於聖靈的應許THE PROMISE OF THE SPIRIT. 

約翰福音14：17，15：26，16：13都講到真理的靈，或者是聖靈。
特別在第14章，耶穌說，祂還要來。而聖靈是因祂的名受差遣的。
Joh 14:26   但保惠師，就是父因我的名所要差來的聖靈，他要將一切的事指教你們，並且要叫你們想起我對你們所說的一切話。
所以，聖靈是耶穌基督所差遣的，祂是耶穌基督的發言人和代表，祂要永遠地與門徒們同在。耶穌基督在第14章說，我必回來，我和我父必定要回到你們那裡。
在約翰福音14：8-16，耶穌說到祂要回來，祂要再來那裡，是指聖靈來。
耶穌在約翰福音14章所講的，祂要回來，不是指歷史終結的時候，主要回來審判活人死人。那裡所講的，耶穌必定要回到你們中間，是指耶穌要藉着聖靈的來臨，而回到門徒的中間（約14：18）。
Joh 14:18   我不撇下你們為孤兒，我必到你們這裡來。
所以，主耶穌基督復活升天之後，祂的確回到門徒的中間，這是復活之後。祂升天之後，聖靈在五旬節降臨在門徒的中間。而且從五旬節開始，聖靈不斷地住在所有的信徒的心中。聖靈在，就是耶穌基督在。The Holy Spirit’s presence is the presence of Jesus Christ.

耶穌應許，我必定要回到你們中間。祂升天之後“回來”，這個回來，是藉着聖靈回來的。
2Co 3:17-18   主就是那靈；主的靈在那裡，那裡就得以自由。  (18)   我們眾人既然敞著臉得以看見主的榮光，好像從鏡子裡反照，就變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。
這節經文的意思不是說耶穌基督變成聖靈，這節經文的意思是主耶穌基督的工作現在就是聖靈的工作。耶穌基督復活升天了，祂現在在哪裡？在天上。祂在不在我們中間？在的！因為祂差派聖靈在我們中間。主乃是那靈。聖靈的工作就是體現耶穌基督的同在。所以，聖靈與信徒們的同在，就是耶穌基督應驗了祂自己的話，祂的應許說，我必定回到你們中間。聖靈在我們中間，就是耶穌基督在我們中間。因為耶穌基督保證，祂說過、應許過，祂要在我們中間。
下面我用幾句話再詳細解釋一下：耶穌基督在天上，在天上的耶穌基督在地上所作的，都是由聖靈作的。而聖靈一定是與祂所默示的話同工的。
我舉幾個例子。我怎麼知道耶穌愛我？羅馬書5：5說，聖靈把耶穌基督的愛澆灌在我們心中。我們知道耶穌基督的愛，肯定是因為祂的話，保證祂的愛。而聖靈又將基督的愛澆灌在我們心中。我怎麼知道我得救了、有得救的確據？竟然被稱義、做神的兒女，是神的後嗣呢？因為神的話應許。然後，聖靈與我的心、我的靈同作見證（羅8：13）。神的靈和神的話。耶穌基督是教會的元首，教會的頭。祂怎麼執行作教會的頭這個職位呢？意思就是說，耶穌基督是怎麼樣統治祂的教會的呢？答案是藉着祂的靈和祂自己的話語的教訓。我們兩三個人奉主的名聚集，耶穌在嗎？祂說祂一定在的。怎麼在？因為聖靈同在，也因為耶穌基督的話應許祂在。我們按照耶穌基督的吩咐施行洗禮。祂說，祂必與我們同在，直到世界的末了。怎麼在？施洗的水並沒有什麼魔力（magical power）。耶穌在，因為祂應許說，祂在，也因為聖靈在。
所以，無論是耶穌基督的愛，無論是我們得救的確據，無論是教會，耶穌是教會的頭，不論是我們崇拜、洗禮、聖餐，耶穌的同在等等，都是因為聖靈在、聖靈的工作，而聖靈的工作一定是與祂的話同工的。神的話有聖靈的見證。所以，神的話從來不只是白紙黑字。神的話帶有神的同在（presence of God）；神的話帶有神的權柄（authority of God）。所以，神說話從來不是很輕率地說的。所以，我們每一次接觸到神的話，就是接觸到祂的同在和祂的權柄。不過，當然，祂的權柄有的時候是透過審判，任憑我們的。還是權柄！祂的權柄可能是改變我們的生命、賜福給我們；可能是審判我們，可能是任憑我們。這也是祂咒詛的一種方法。人接觸神的話，不會不接觸到祂的同在和祂的權柄的。為什麼？為什麼以賽亞書55章說，神打發祂的話出去，絕不徒然返回？一定成就祂打發祂的話出去的目的呢？因為聖靈與神的話同工。聖靈，神的大能、神的氣，與祂的話一起出去。所以，耶穌基督在地上所做的，都是由聖靈所做的。基督與我們同在，聖靈讓我們經歷到，耶穌基督在我們中間，與我們同在。
（p. 31）在聖靈的新約職事中（這正是耶穌所講述的），聖靈會隱藏自己，而將人的注意力校正在耶穌身上，把人帶進信，望，愛，順服，敬拜和委身的生活中，以致與基督深深密契。
這就是衡量所謂 “屬靈” 運動，和所謂 “屬靈”經歷的主要標準。
意思就是說，一個教會、一個宗派、一個運動，是不是“屬靈”呢？問題是這個宗派、這個運動，有沒有高舉耶穌基督？是不是隱藏聖靈，而將人的注意力放在耶穌基督的身上。把人帶到更深的信、望、愛、順服、悔改、敬拜等等。
著名的油畫家Rembrandt, 畫了很多以聖經作題材的油畫，包括耶穌釘十字架。聽說他講過一句話，你知道Rembrandt對光線很敏感的。他說，the light shall fall on Christ，光線一定是在耶穌基督的身上。這正是聖靈的工作。所以，一個“屬靈”的運動，就是高舉耶穌基督，而把我們的心吸引到主耶穌的面前，愛祂、敬拜祂、順服祂，聖靈從來就不是為了自己，高舉自己的。
下面我們要回答一些問題。不過，在回答問題之前，各位注意到，大概從p. 29, 30開始，有一些括弧寫着“中譯”，這是代表我重新翻譯了《活在聖靈中》這本書其中的一些片段。括弧裡面是原來的翻譯。因為我採用的這本翻譯本不是很滿意，所以就重新再翻譯過。
好，現在回答一些問題。
Q：昨天你說，可以向聖靈禱告。是的，理論上可以，但是請問聖經中有先例嗎？
A：答案有長有短。短的是：沒有。我不知道有。但是，不是聖經所容許的事情都有先例的。聖經有些東西是禁止我們做的，有些東西是容許我們做的，聖經有些東西是吩咐我們做的。這件事情是聖經沒有禁止的範圍。
Q：你以為信徒對聖徒的保守，是一次得救，永遠得救嗎？那麼一些信徒，甚至一些做牧者的，後來成為背棄信仰的人，如何解釋？是否可以懷疑他們的得救？如果是，我們得救的確據又在哪裡？
A：這有兩個問題。一個是：是不是“一次得救，永遠得救”？那些背棄信仰的人他們得救嗎？第二個問題是：我們得救的確據在哪裡？
好，先讓我解釋一下這八個字。“一次得救，永遠得救” 的“一次得救”這四個字，聖經沒有的﹔“永遠得救”，聖經有這個道理。但是什麼叫“一次得救”呢？舉個手決志嗎？這個不是聖經的教導。但是，聖經的教導是，父神所揀選的，耶穌基督所買贖的，聖靈所重生的，父、子、靈一定保守他們，永遠得救，那是聖經所教導的。所以，我們要分開神的作為的角度來看。然後，人的現象。我們所看到的是很多人決志、受洗、歸入教會，宣稱他們是信耶穌。那，耶穌明明說，不是所有稱呼祂主啊主啊的，都能進天國的。所以，從人的角度來看，信心有真的，有假的。耶穌自己就用撒種的比喻來說明這些事實。所以，我們不需要驚奇，教會圈子裡面，有一些信徒舉了手，決志之後，不一定是得救。但是，這個也不是我們的責任去問，神揀選了那些人。不過，我們的責任，是彼此的勸勉，不是問你哪一天、哪一年決志。要問的是，先問自己，am I in a stated of convertedness？我的生命狀態是不是已經在一個悔改信主的人的生命狀態呢？簡單地說，用我們華人比較熟的術語來說，今天我與主的關係如何？我有沒有生命？意思就是說，我的生命是不是表現我有悔改和活潑的信心。教會裡面要懷疑或者判斷一個人得救不得救，這個責任只限於監督、長老，包括牧師們。但是我們整個教會有義務去呼籲每一個人回到十字架面前，搞清楚我們與主耶穌的關係。所以，有些信徒，甚至牧師後來背棄信仰，這件事情，耶穌不稀奇，所以我們也不需要稀奇。我們要做的，是傳福音──我的意思是說，在教會裡面傳福音。但是，不是用一個高傲的態度來傳福音。我們是不斷地把人帶到十字架的面前。那，我們的得救確據又在哪裡呢？是的，教會裡面應該有一些人沒有得救確據，因為他沒有得救。但是，那些真正愛耶穌、信耶穌的人，早晚可以得到得救的確據。得救的確據在哪裡？一、在聖經的應許和保證。二、聖靈與我們的靈同做見證。三、聖靈在我們心裡面那些諸般的恩典，也就是果子，讓我們得到鼓勵。所以，這三方面，神的話語，聖靈在我們心中的見證，還有我們生命的改變。不過，很多時候得救的確據這個感覺，要經過困難、試煉，後來才有一個很強的得救的確據的。耶穌基督所講的第二、三、四種的種子，就是講到這裡。人很可能歡喜快樂領受了真道，但患難來了，根不深，就枯乾了。但是那些結果子的，肯定都是經過了太陽晒，也就是患難，或者是各方面的試煉。所以，我們得救的確據是肯定可以得到的，不過有的時候或早，有的時候或失。不過，記得，軟弱的信心，是信心。加爾文說的，加爾文是個很好的牧者，不要以為加爾文是個哲學家。關於信心，他是這樣說的，軟弱的信心，還是信心。所以，我們要做的是，鼓勵、鼓舞大家來到神的面前，來到基督的面前。
Q：講義中的push╱pull是什麼意思？
A：這個意思是說，我心中的一種感動，一種催逼的意思。這個不可能是絕對無誤的。
Q：你認為悔改、認信、成為神的兒女，和靈洗是同一個時刻發生的嗎？
A：我這樣說好了，我認為靈洗就是重生。至于靈洗、重生，是不是和信心、悔改同時發生的呢？每個人不一樣。對我來說，靈洗就是重生，就是與基督同死同埋葬。靈洗或重生，是一件事實。聖靈做的事情，是真的。靈洗或重生，是一個奧秘，是聖靈隨祂自己的意思做的。靈洗或重生，很可能是一個過程，很可能是在一個時刻，每一個人不一樣。聖經並沒有吩咐人都要在一刻裡決志信主。聖經所吩咐每一個人要作的是，悔改，信靠耶穌。所以，悔改和信心，和重生一樣，都可能是一個過程。特別是我們這些半途信主的，當我們有了小孩子，或者我們向中國大陸的知識分子傳福音的時候，我們就發覺，聖經怎麼感動一個人，改變一個人的生命，一個人怎麼終於達到悔改信主的階段呢，是一段很長的時間。所以，不要把我們的信心放在我們是哪一天、哪一刻決志的。但是，我們要問的是，我們有沒有悔改和信心所結出來的果子。那，你說，什麼果子呢？假如我沒有殺過人，沒有搶劫過銀行，不過，最重要的一個果子，是對神的事情渴慕。這是每個人都應該有的，無論你以前有沒有做過犯人，有沒有犯過法，但我們都犯過罪。所以，重生的果子其中的一項，就是我們渴慕神的事情，渴慕禱告、讀經，敬拜神。
Q：如何簡潔清楚地解釋三位一體？
A：首先，不能解釋，只能夠說出。We can state the doctrine, we can never explain it. 從來不可以用邏輯解釋的。
Q：三位又一體，許多信徒無法想像或理解‘

A：沒有信徒可以想像與理解，包括神學家。
Q：比如，子從父而出，一定有大小之別。
A：子不是從父而出，子是父所“生”，靈是父和子而“出”。“出”這個字，是留給聖靈的。
Q：子是父所生的，一定有大小之別。
A：所以，我剛才說，子是子，我沒有說小。聖經用子，沒有用女兒，沒有用天使，沒有用精靈。子是子，祂不是天使，不是精靈，不是女兒。有大有小嗎？在本質上沒有。耶穌說，我與父同為一。但是在工作上有高有低，那是子和靈自願的一種順服。
Q：可不可以再解釋一次歷史解經的毛病？
A：歷史解經法的毛病，就是他們不承認每一段經文有神所定意要啟示的，又是適用在所有文化背景的意義。這句話最重要的是最後兩個字“意義”。歷史解經法不承認每一段經文有超時空的真理。他們願意做的，是當時的意義，然後，今天來應用。跳了一步，是傳統、正統教會所相信的，就是每一段經文有神要告訴眾教會的意義。他們非常覺得，聖經時代和我們今天的文化是非常不同的。J. I. Packer 說，沒有那麼不同啦！神在舊約時期如何對待祂的子民，跟今天神如何對待祂的兒女是一樣的。恩典與審判，賜福與審判，祂絕對還是同一個信實、公義、憐憫、赦罪的神。
Q：有些人在禱告時會用一些和神溝通的方言去和神溝通，並且只有他和神知道。我們需要這種方式去和神溝通嗎？
A：聖經有講到方言。我們讀本最後的23頁也提到方言這個問題。聖經從來沒有要我們追求用方言禱告。這種的Ecstatic utterance（說不出的語言），在不同的宗教，都有這個現象。但是，聖經並沒有要我們追求。簡單地說，傳統的福音派，正統的福音派認為，這是使徒時代使徒的一個印記，signs of the Apostle，不是我們今天要追求的。
Q；如何理解神的位格？
A：神的位格就是祂有思想、有情感、有計劃，意思就是神不只是一股力量。
Q：三位一體的涵義是什麼？
A：已經說過了，三位一體的意思就是，三位，但是是一個神，不是三個神。
Q：讀經的時候追求神所曉喻的普遍真理，是否表示可以忽略經文中的一些細節？比方說，婦女在教會中講道要蒙頭。
A：其實，婦女在教會中講道要蒙頭是個很好的例子，告訴我們，或者，婦女在聚會中要保持安靜，不論是保羅要求蒙頭，或者保羅禁止婦女說話，不論是哪一方面的經文，假如我們要曉得神所曉喻的真理的話，就表示保羅在蒙頭這段經文，是在要求教會作某一些的事情。保持安靜，就是說保羅在那裡禁止婦女作某些事情。那，你說，這些事情是什麼呢？我們可以討論。我們甚至可以不同意，可以在神的家裡面辯論。但是我們不可以把一段經文說，保羅要求某一些事情，解釋為保羅什麼事情都沒有要求。或者保羅禁止一件事，解釋到最後的結論是什麼都沒有禁止。有要求或有禁止的地方，就是有要求或有禁止。但是我們可以去找出那個要求或禁止背後的原理是什麼，然後問當時的文化背景，是不是蒙頭是那個原則的應用。我們可以這樣問，但是我們不要隨便地這樣說，這段經文完全是文化的產品，什麼事情都沒有禁止，或者什麼事情都沒有吩咐。我向各位挑戰，我們不是這樣子對待其他的經文的。我們對待整本聖經每一段經文都是問，這段經文究竟在禁止什麼？究竟在要求什麼？我們要回到這個態度來看，而不是說，啊﹐這是文化，什麼都沒有禁止，或者都沒有要求。我再說，這不是我們一般對待經文的態度。
Q：什麼是褻瀆聖靈？
A：抱歉，我不知道。我只知道是一種很嚴肅的罪，就是稱神為撒謊的。這樣說好了：你懂得擔憂你有沒有褻瀆聖靈的話，你大概就不是在褻瀆聖靈了。或者我這樣廣泛一點說好了：我們基督徒常常會為我們的靈命擔憂。只有健康的基督徒，才懂得為自己的靈命擔憂。你會為這件事情擔憂，表示你是健康的，不是有問題的。對不起，有些地方，你可以去查參考書，很多聖經家有他們的說法。
Q：有沒有比較確切的經歷聖靈的實在經歷？不能確定怎麼辦？
A：有啊，我們悔改信主就是啊！每天聖靈在聖經裡教導我們，我們說阿們，順服，就是。聖靈對付我們的驕傲，對付我們的污穢，我們被聖靈感動，就是。
歷代基督徒都在尋找更直接的，更親密地去經歷聖靈，這是好的事情。但是，我們不能越過聖經的界限去經歷聖靈。聖靈是要我們更像耶穌基督。怎麼更像耶穌基督呢？更信靠祂，更順服祂，更願意親近祂，更敬畏祂，更願意降服在祂面前，把生命交出來，沒有別的。但是，也不少過這個；我們不能比這更少，也不能越過這個。Jesus Christ, no more and no less。所以，我們可以問一個問題，就是說，我心中最深的願望，是不是要更像耶穌？我心中最深的願望，是否高舉耶穌基督？
Q：Church of Christ的異端，主要表現在哪幾方面？
A：雖然Church of Christ有兩種，一種他們自稱為main line of Church of Christ，另外一種成為Boston Church of Christ，或international Church of Christ，過去這十年來，在USC和UCLA都是很活耀的。Church of Christ最重要的錯誤有下面幾點：首先，他們是很有愛心，也很關心新來的朋友、一般的青年信仰者。第一、他們以使徒行傳為有權威的神的話。使徒行傳以前的，從約翰福音一直到啟示錄，是次等的。第二、他們不相信聖徒的堅忍。第三、他們認為，只有在他們那裡受浸的，才是得救的。而且必須要受浸，在他們那裡。這和浸信會不一樣。浸信會的說法是，正確的洗禮的方法是受浸，他們的說法是，必須要在他們那裡受浸才得救。還有，教會的名字一定要是“基督的教會”。所有其他的名字都是錯誤的。而Boston Church of Christ, 或international Church of Christ就加上一些洗腦的技巧。比方說還沒有加入他們的教會，已經把一個慕道友的財政和私生活的資料給大哥哥、姐姐，受洗之後奉獻的金錢是交給哥哥姐姐的，而不是交給教會。這些是他們在控制方面其他的偏差。
Q：Local Church李常受一支的教會我們應該怎麼樣看待？ 

A：李常受的異端，在不同的年代都有人寫書分析，但是多次這些作者和出版社都被LC的律師用高壓來把他們的書壓抑下去。從1976年的Spiritual Counterfeits Project，更早的 Christian Literature Crusade 都受過這種遭遇。李常受和倪柝聲他們的教導是不一樣的。我個人的觀察是，李常受的Local Church裡面的信徒，他們的信仰很多只不過是倪柝聲聚會所的信仰，不是每一位李常受Local Church的會友，都同意李常受的教導。簡單地說，有的時候他們會用李常受的名字，用來奉他的名禱告。其實倪柝聲的思想裡面，有一點給李常受發揮出來的，就是靈、魂、體。亞當的靈死了，人重生的時候靈活過來。然後，當靈（神的靈）出來，人的靈破碎，神的靈在人的靈出來的時候，靈就控制魂，魂就控制體，這樣子的人的靈和神的靈是分不開的。簡單地說，聖靈和我的靈就是一個靈。因此，這種的靈，或這種的屬靈人，是可以看透萬事，也就是說，可以摸到另外一個人的靈，就是說，聽你的講道、禱告，可以摸得出你是屬靈的，還是屬魂的。這點給李常受繼續去發揮，就更加成為異端。
Q：請問牧師如何看待培靈運動？
A：培靈運動，我所指的Keswick 已經成為過去，雖然在英國還是有這種聚會。但是，我個人是這樣看的。我是用約的角度來看培靈。我的意思是說，我們信主，就是與耶穌基督、三位一體的神立約。什麼叫培靈會、奮興會、退修會、靈命進深等等的這些名詞，對我來說，就是再一次的與神立約。有一點像J. I. Packer說，很多人追求更深的經歷，只不過是清教徒所謂的尋求在基督裡的豐盛的確據，或者得救的確據。我比較喜歡用立約，無論你用重新立約（renew the covenant），或者是追求在基督裡的確據來看培靈會，我覺得我們都會偏離主，sworn to wonder, Lord, I admit，我承認，我的心常常會偏離主。所以，我們需要神的道不斷地培靈，不斷地吸引我們，回到十字架的面前，所以，這個立約、再立約、再立約，有整本舊約的先例。
最後有一個問題，我自己沒有學問來回答，就是James Dunn對傳統改革宗有什麼挑戰？我還沒有好好去讀很多聖經科裡面最新的發展。問題就回答到這裡。
我們一起低頭禱告：
感謝天父，你的恩典夠我們用。感謝天父你賜下你的話語，光照我們，你在舊約、新約，父、子、靈，你都在你的子民中間運行。求主你繼續給我們一顆渴望學習你自己話語的心。主，我們知道我們有這種的胃口、願望，更直接地，更親密地來經歷到你，求主按照你自己的恩典，賜下我們所需要的。主，我們也承認我們有的時候不喜歡經歷你給我們的熬練、試煉、困難、危機，我們寧願有更深、更甜蜜的屬靈的體驗。求主給我們智慧，查驗你究竟在我們的生命中，在目前這個階段，你的旨意是什麼，你要我們學習的是什麼，你讓我們經歷的是什麼。主，謝謝你，你不改變，你不撇棄你的兒女。感謝你。求主繼續憐憫我們，叫我們的心緊緊地跟隨你，叫我們能抓住你自己的應許，你不撇棄我們。奉耶穌基督得勝的名求。阿們。
07/16/05 聖靈與基督，聖靈與基督徒

我們在上一課講了聖靈在舊約的工作，不論是創造、掌管、賜人生命、默示聖經，賜給神的僕人力量，比方說士師、先知，還有一般的事奉的恩賜，包括建造會幕的金、銀、銅、木，各方面的技巧，都是聖靈的工作。
在這裡作一個簡單的應用：既然舊約裡面“上帝的靈”的工作就是聖靈的工作，舊約裡面上帝的靈就是聖靈，我們從神學或正典釋經法看見，我們手上是一本新舊約聖經，所以，舊約裡面提到的上帝的靈就是聖靈。既然如此，我先作一個應用：帶領敬拜讚美的弟兄姊妹，不論你是傳統的崇拜的主席，或者領詩也好，或者現代敬拜讚美小組的組員也好，無論那種形式的音樂，帶領敬拜的，最好你對舊約聖經是很熟的。因為舊約裡面的話都是聖靈默示的，和新約聖經一樣，完全是神默示的。
我想我們都知道，傳統教會開始崇拜的時候，習慣讀的是詩篇，那是非常好的。除了詩篇以外呢？還有以賽亞書，很多的經文，甚至乎約伯記。你知道約伯記裡面，三個朋友對約伯的輔導都是真理，不過他們的對象搞錯而已。約伯和他的三個朋友詫異神的奇妙，神的偉大，這些都是真理。約伯記的問題不是那些不是真理，是他們的對象搞錯了。約伯不需要這些輔導。但是約伯記和以賽亞書跟詩篇一樣，很多的經文訴說神的偉大，都是可以給我們在敬拜讚美的時候使用的。特別是主日崇拜，就是教會正式的、整個教會會眾的敬拜，我個人的了解是，不適宜講太多個人的分享，而是應該訴說神的屬性，訴說神的作為，訴說神的應許（God’s attributes, God’s act, and God’s promises）。
我們帶領這一類詩歌的時候，最好多用經文，來介紹這些聖詩，而少講一點過去一個禮拜我差不多撞車但是沒有撞到，這類的見證。可以排在後面，在回應詩歌的時候，講這些分享，就非常好。但是在我們來到神的面前，我們要肅靜，或者是歡慶（celebration），因為神-來-了。這種的敬拜，最好用聖經的經文來作介紹、引言（introduction）。換句話說，今天我們在教會裡的敬拜，和當時以色列人，不論是在會幕或聖殿的敬拜，聖靈的工作是一樣的。聖靈作什麼工作？聖靈賜人悔改、信心，賜給信徒們力量，以信心、敬畏神的心，順服神的話語的心來回應。聖靈照樣的，正如祂在舊約時期，同樣地在新約時期，警告我們，責備我們，安慰我們，鼓勵我們。因此，我們讀出埃及記，民數記、申命記，這些的記載，以色列人在曠野四十年，我們讀了之後很有同感，可以嗎？是的，沒有錯的。聖經學者不要嚇壞了我們，哎呀，當時的文化背景和今天很不一樣的，你沒有搞通中東文字和歷史背景，你一定把舊約解錯的。不是的！神在出埃及記，在民數記、申命記，也就是說在曠野，他如何對待祂的子民，今天祂也如何對待我們。你說怎麼對待？神用祂的聖潔和公義，責備、懲罰他的子民，神也是滿有恩典憐憫的，祂不輕易或長久發怒，祂赦免凡是來到祂的面前認罪悔改的子民，所以，祂的公義和祂的憐憫，祂的審判和祂的恩典的賜福，這兩個原則完全是一樣的，今天和在曠野的時候是一樣的。因此，你讀出埃及記，民數記，你有同感，因為是同一個神，神沒有變過。
不同的地方是，耶穌來了。舊約所預言的，新約應驗；舊約所預表的實體耶穌基督來了，舊約準備好了，時間滿了，耶穌來了。不同的是，以前的是預表、預備、預言，當然，預表、預備、預言跟實體耶穌基督是不一樣的。不一樣的地方是耶穌基督是整個神的啟示歷史的高峰、高潮（climax）。但是，神還是以祂恩典憐憫、聖潔公義來對待祂的子民。所以，聖靈在舊約作的工，和新約的原則是一樣的。那，不同在哪裡呢？不同在耶穌來了。
不但耶穌來了，祂死了，復活了，升天了。所以，今天，自從五旬節以來，我們今天是活在「聖靈時代」，那不是說聖靈在五旬節之前沒有作工，或者說耶穌基督道成肉身之前沒有作工。絕對不是。我們昨天晚上已經強調過這點，只不過是神沒有把三位一體的真理很清楚、很完全地（complete）啟示給我們。但是，在舊約裡，聖靈在各方面工作。創造祂有份，管理這個宇宙祂有份，啟示祂有份；救贖、救恩方面，祂有份；賜人悔改、信心、吸引人來敬畏神。不同的是，我們今天在聖靈時代。就是說，耶穌基督已經復活升天了，三位一體真神的旨意乃是，耶穌升天之後，耶穌基督繼續在地上工作。我再說，耶穌基督今天祂復活在天上。耶穌在哪裡？耶穌在天上。但是，耶穌基督今天繼續在地上工作（Christ continues to work on earth）。而耶穌基督在地上的工作，都是由聖靈來擔當。所以，聖靈在（The Holy Spirit is present），在我們中間，就完全等於主耶穌在，主耶穌與我們同在；聖靈與我們同在，就是耶穌基督與我們同在。因為耶穌基督與我們同在是藉著聖靈來體現的。我們昨天也讀過了，約翰福音14：16-18節，我們再來讀一次：
Joh 14:16   我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在，
保惠師永遠與門徒、基督徒同在。
Joh 14:18   我不撇下你們為孤兒，我必到你們這裡來（I will come to you）。
這裡耶穌必然再回來的意思，不是將來在歷史終結時，祂要再回來，那個也是一個事實。這裡的意思是講到耶穌在五旬節的時候，藉著聖靈還要回來。
Joh 14:19   還有不多的時候，世人不再看見我，你們卻看見我；因為我活著，你們也要活著。
耶穌還是活著的，祂從死裡復活了，升天，今天祂是活著的救主。
Joh 14:20   到那日，你們就知道我在父裡面，你們在我裡面，我也在你們裡面。
怎麼知道呢？就是因為聖靈大能的降臨。不是說聖靈以前不在，乃是說，在神的美意，耶穌基督復活升天，那是救贖的高峰。不過，耶穌基督的死、祂的復活、祂的升天，和聖靈在五旬節降臨這四件事情，十字架、復活、升天、五旬節，是一件事情。在這件事情裡面，耶穌基督被高舉了，被榮耀了，救恩成就了（salvation is accomplished）。
假如我們問，我要做什麼，以致得救呢？答案是什麼都不能做。耶穌都做了──祂死、復活、升天了。但是在祂的死、復活、升天之同時，四十天之後，這一件事情，包括了聖靈的降臨。而聖靈的降臨就是要讓門徒們知道，你們就知道我在父裡面，你們在我裡面，我也在你們裡面。救恩的真實，在聖靈時代，就是不斷地那麼的真，那麼的活（the reality of salvation is always real）。這個是聖靈時代。
好，我們看了講義的p. 29開始那裡，耶穌基督應許聖靈。然後，p. 31，
在聖靈的新約職事中（這正是耶穌所講述的），聖靈會隱藏自己，而將人的注意力校正在耶穌身上，把人帶進信，望，愛，順服，敬拜和委身的生活中，以致與基督深深密契。
這裡強調新約職事，表示聖靈在舊約也有祂的工作。不過在新約時期的聖靈的工作呢，聖靈是隱藏自己，把人的注意力帶到耶穌基督的身上，把人帶進到信，望，愛，順服，敬拜和委身的生活中，以致與基督深深密契。
也就是說，耶穌基督被高舉。
*這就是（中譯：仍舊是）衡量所謂 “屬靈” 運動，並所 “屬靈”經歷的主要標準。
因為這就是聖靈的工作。什麼叫屬靈運動？就是聖靈所帶領的工作。
下面，就簡單說一下，聖靈與基督的同在（p. 31）。
聖靈與基督的同在THE SPIRIT AND CHRIST’S PRESENCE.

*凡願意遵行上帝話語者，都表明他們是愛上帝的。聖靈會使他們（中譯：幫助他們）真實地經歷基督的同在，並與基督和天父有親密的交通。
你看，聖靈讓誰真正的經歷到基督的同在呢？聖靈把這個真實（reality）賜給誰呢？賜給那些愛神的，願意遵行神話語的人。
我們一起來讀：
Joh 14:21-23   有了我的命令又遵守的，這人就是愛我的；愛我的必蒙我父愛他，我也要愛他，並且要向他顯現。」  (22)   猶大（不是加略人猶大）問耶穌說：「主啊，為什麼要向我們顯現，不向世人顯現呢？」  (23)   耶穌回答說：「人若愛我，就必遵守我的道；我父也必愛他，並且我們要到他那裡去，與他同住。
前面說的是遵守耶穌的誡命的，愛耶穌的人，耶穌說，父與子，要到他那裡去，與他同住。這都是聖靈的工作，因為整章約翰福音14章都是在講聖靈的工作，14，15，16章都是在講聖靈的工作。
聖靈使我們經歷到基督的真實是有條件的。什麼條件？愛祂，遵守祂的話。
我常常說，今天，在廿一世紀，我們常常說，神的愛是無條件的，或者救恩是無條件的，耶穌基督幫助我們，與我們同在，是無條件的、白白的。在廿一世紀用“無條件” 這三個字，和四十年前用“無條件”這三個字，意義已經不一樣了。傳統的、幾十年前，“無條件”的意思乃是說，在我裡面沒有任何的公義、在我裡面沒有聖潔、在我裡面沒有功勞，好叫我配得神救我、好叫我配得耶穌基督來愛我，與我同在。
這個uncondition（無條件）的意思，乃是不配（undeserving）的意思。但是，經過新紀元哲學（New Age philosophy）的流行，又經過心理學把新紀元的哲學普及化（pshychology is the best salesman for New Age philosophy today），今天，我們講到無條件的接納，無條件的愛、無條件的救恩的時候，讀者讀上去感覺到的意思就是說，是的，沒有條件的，我不用信耶穌、我不用悔改、我不用努力接受聖靈的管教，使我的性格被塑造，我不用作這些；意思就是說，我不用愛神、遵行神的話，神都愛我，神都親近我，神都幫助我。這個不是聖經的教導。這是心理學和新紀元運動，比方說 Scott Peck 的 The Road Less Traveled，在八○年代曾經是超過幾年在紐約時報最暢銷書的排行榜（the best seller for years），但它裡面那個恩典、無條件的接納，不是聖經所講的。不然的話，他一定會把福音的真理講得清清楚楚。就是說，需要悔改、信，還有，如同這裡說的，為了愛神的緣故，去遵行祂的話。所以，凡是願意遵行神話語的，都表明他們是愛上帝的。聖靈使他們真實地經歷到基督的同在。
我們前兩天說，聖靈就是讓耶穌基督與我們的關係，聖靈使我們感受到、經歷到耶穌與我的關係是真實的。耶穌在祂與我的關係裡面，耶穌是親近我的，是與我同在的。這個基督與我的關係，聖經稱為“約”，或者是天國。這個約是有條件的。
今天早上我們唱了Charles Wesley的詩歌（And Can It Be That I Should Gain？）’Tis mercy all, immense and free,，耶穌基督的愛和恩典是廣大、白白的，是我們不配得，但是祂卻甘心給我們的。可是約裡面是有條件的。條件是什麼呢？要悔改、信主、順服祂，愛祂，敬畏祂，不過，這些條件，先說明，是沒有功勞的。不然，我們就成為行為主義得救者了，我們就成為律法主義了。我們在這裡講的條件，不是律法主義。
強調律法和律法主義不同在哪裡呢？律法主義是依靠我們愛主，依靠守律法，來得到神的喜悅，得到神的接納。這不是我們所講的，我們所講的是，愛我們的神，白白賜下恩典的神，同時也定下條件，要我們悔改、信靠耶穌，遵行祂的話，敬畏祂，等等。
再說一次。所以，聖靈是給誰經歷到基督的同在呢？就是那些在神的約裡面，願意按照神的條件，按照神的吩咐，來悔改、信祂，愛祂，遵行祂的話的人，當我們這樣作的時候，當我們愛主耶穌，遵行祂的話的時候，我們一點功勞都沒有賺得，一點功勞都沒有。我們不是靠我們遵行、順服，靠我們愛神的心來得到基督的同在。不是﹗但是，倒過來呢，你從上而下來看，就是：聖靈給誰經歷到耶穌基督的同在？就是那些愛祂的，遵行祂的話語的人。
有什麼問題嗎？
聖靈的工作就是讓基督與我們的關係，讓我們感受到很真實，而這個關係叫做約。就是神白白的，單方面的賜下祂的恩典，但是，神賜下這個恩典，同時也頒佈了祂的誡命的。
好，我們繼續看下去。
（p. 31下）這是基督徒獲得這個獨特經歷的保證。
就是說，聖靈與我們同在，因此，有這個保證，耶穌基督要向我們顯現，祂也為這個經歷作見證。
1Jo 1:3   我們將所看見、所聽見的傳給你們，使你們與我們相交。我們乃是與父並他兒子耶穌基督相交的。
耶穌基督和祂的天父有最密切的關係。耶穌基督差遣使徒們，把他們所看見、聽見的，傳給基督徒，好叫基督徒與使徒們，也與聖父、聖子相交。
這是基督給我們眾人的挑戰，叫我們尋求這種親身體驗的相交生活，而不單單滿足於次等的基督徒生活。
此等的包括依靠崇拜，或是聖禮﹔依靠盲目的事奉，依靠光是聖經的知識﹔甚至乎依靠一些獨特的經歷。我們要的是親身地經歷到與基督的交通。
聖靈體現基督的實在，是我們整個課程的主題。不過，講到這裡，我們不會講很長，因為，聖靈體現基督的同在（The Holy Spirit makes real the presence of Jesus Christ），是從多方面來看的。
我們繼續看下去（p. 32）。
聖靈的教導THE TEACHING OF GOD’S SPIRIT.

聖靈教導我們，和祂使我們經歷到基督的同在，是同一件事情，不要把它分開。不過，為了幫助我們思想清楚一點，我們分開來討論。
耶穌基督在世界上三年的事奉，不斷地教導人。同樣的，聖靈負責教導的工作，或者說，聖靈繼續基督教導的工作。而聖靈教導我們的方法，就是讓我們回想耶穌曾經說過的話，了解耶穌曾經說過的話。
我們一起來讀：
Joh 14:26   但保惠師，就是父因我的名所要差來的聖靈，他要將一切的事指教你們，並且要叫你們想起我對你們所說的一切話。
這裡說，聖靈要我們想起、記得，聖靈提醒我們記得耶穌所說的一切話。所以，聖靈的教導沒有新的。聖靈的教導，完全都是耶穌基督所教導的。
耶穌基督說，聖靈要引導我們進入一切的真理。
Joh 16:13   只等真理的聖靈來了，他要引導你們明白（原文作進入）一切的真理；因為他不是憑自己說的，乃是把他所聽見的都說出來，並要把將來的事告訴你們。
這裡說，聖靈引導門徒明白一切的真理，還有把將來的事告訴你們。
我們先來看一切的真理。
一切的真理，就好像約14：26所說的，一切的事。這一切的事，不是說要我們知道所有任何的事，大英百科全書裡面所有的知識，不是這個意思。乃是說，所有你需要知道，有關我──耶穌基督的事，一切關於耶穌基督的事。
同樣的，16：13所說，聖靈要把將來的事告訴我們，這個將來的事，不是指將來發生在你們身上的事，而是將來要發生在耶穌基督身上的事。將來的事，是指耶穌基督的工作，就是祂的十字架、復活，升天做王、再來、使宇宙復興。
所以，既然聖靈是高舉基督，聖靈是提醒我們關於基督的事，聖靈提醒我們一切的事、將來的事，就是將來一切有關基督的事情，所以我們要問，在基督教不同的神學思想中，這些都很吸引我們的注意力。這些的神學裡面，聖靈高舉基督，聖靈教導我們關於基督的死，基督的死、基督的復活，這件事，這個角度，這個層面，究竟佔了什麼地位。聖靈從來不為祂自己作工，教導關於祂自己。祂都指向基督。
有什麼問題嗎？
好，我們講過了，聖靈的工作就是體現基督，教導我們認識關於基督的事。
現在我們來看聖靈的見證。（p. 33）
聖靈的見證THE WITNESS OF THE SPIRIT.

我們先來讀幾段聖經。
Joh 15:27   你們也要作見證，因為你們從起頭就與我同在。
Joh 16:8-11   他既來了，就要叫世人為罪、為義、為審判，自己責備自己。  (9)   為罪，是因他們不信我；  (10)   為義，是因我往父那裡去，你們就不再見我；  (11)   為審判，是因這世界的王受了審判。
16：8說的是，聖靈要為這些真理作見證，好叫人自己責備自己，或者說是扎心知罪。
The Holy Spirit will convince, the Holy Spirit will convict. 

聖靈會說服人，相信真理。聖靈要使人扎心知罪，自己責備自己。這是一件事情。
我再說一次。
The Holy Spirit will convince. 聖靈說服我們，使我們明白、相信真理。
The Holy Spirit will convict. 聖靈要使我們的良心扎心知罪，自己責備自己。
我們來看講義。
*聖靈會為基督作見證，使眾人知道那像囚犯一樣受刑釘死的基督，實際上並非罪人。祂復活後進入天父的榮耀中，證明（中譯：就證明）祂是正義無罪的。祂藉著十字架上的審判，驅逐了世界的黑暗之主，並成為世界的審判者。
聖靈會為耶穌基督作見證，其實祂是無罪的。
聖靈會為耶穌基督的義作見證。耶穌基督從來都沒有罪，祂既然擔當了我們的罪，父神就稱祂為義，證明祂是義的。聖靈為耶穌基督的義、耶穌基督的榮耀、耶穌基督的聖潔作見證。所以，聖靈為罪、為義作見證。
耶穌基督藉著十字架上的審判，驅逐了世界的黑暗之主，就是魔鬼，並成為世界的審判者。所以，聖靈也為這件事情作見證。聖靈是為審判作見證。
聖靈是為我們的罪，基督的無罪作見證。
聖靈為基督的義作見證。
聖靈為基督要施行的審判作見證。
* 聖靈在一個又一個的心靈中工作，叫人知罪，承認： “我錯了；我有罪（中譯：我有罪了）；我需要上帝的赦免。” 這是聖靈在福音工作中協助人信主的應許。 

就是說，耶穌基督保證，聖靈在傳福音的事情上，聖靈按照祂的能力，祂的恩典，使人扎心知罪，或者說，自己責備自己。在路15：11-32 浪子的比喻裡面，耶穌基督講到，當浪子要吃豬所吃的東西的時候，15：17說：他醒悟過來，英文古老的版本是：he came to himself，他醒過來了，他正常地知覺，他正常地思想，理性回來了。就說，我父親有多少的僱工，口糧有餘，我倒在這裡餓死嗎？
使徒行傳第二章，五旬節的時候，彼得宣講耶穌基督釘十字架，我們釘祂十字架的道理時，
Act 2:37   眾人聽見這話，覺得扎心（they were pricked to the heart），就對彼得和其餘的使徒說：「弟兄們，我們當怎樣行？」
聖靈一方面為耶穌基督的無罪，耶穌基督的義，祂要施行的審判作見證；聖靈也在我們心裡面見證我錯了，我有罪，我的靈魂在一個危險的狀況裡，我需要上帝的赦免。
*祂說服人，及使人扎心知罪（中譯：使人認罪的方式），是透過教會傳遞使徒的信息（中文翻譯加：去說服人接受基督）。而聖靈的見證，是藉著作見證的基督徒將真理展示在人們的心思意念中。
祂說服人，使人扎心知罪，而聖靈這樣的工作，通常是透過教會，也就是基督徒、傳道人，傳遞使徒的信息。聖靈的見證，是藉著作見證的基督徒，將真理展示在人們的心思意念和他的良心裡面。
* 聖靈奇妙地開啟人心靈的耳朵（中譯：然後聖靈就開啟眾人心靈的耳朵），使真理在每個罪人的良心裡運行。
聖靈的工作，一般來說，都是與祂的道與福音，福音傳出去的時候，聖靈叫人扎心知罪。
聖靈也奇妙開啟人心靈的耳朵，使真理在每個罪人的良心裡運行。
我再說一次，或者倒過來說。神的道傳出去了，當神的道、福音傳出去的時候，聖靈開人的心靈的耳朵，叫人明白真理，也叫真理在罪人的良心裡運行。當真理、福音，在我們的良心裡面運行的時候，罪人的反應就是，醒過來，扎心、知罪。我錯了，我需要上帝的赦免。不只是我需要朋友、我孤單。哎，禱告，我的孩子的病會好，禱告也不錯啊，不是，是聖靈使人扎心知罪。這是重生的起點。重生不是我們悔改、信主，那個叫悔改、信心。聖經裡面有講的，我們也會講。現在我們在講聖靈的工作，是使人明白真理，開人的心靈的眼睛和耳朵，然後讓真理在人的思想和良心裡面自由地運行，好叫人不單是被說服了，相信、接受真理，良心也受到責備。
坦白說，我們大部份的弟兄姊妹，包括我自己，起初決志信耶穌的時候，大部份的基督徒沒有經歷到這點。你說是嗎？你真正感受到自己是多麼地污穢、有罪，我想我們大部份是信主之後，某一次的夏令會、培靈會，也可能是個人的讀經禱告之後，或者有老師指導、門徒訓練等等。所以，聖靈重生的工作是奧秘的，而神是非常憐憫我們的。不過，我們不要把太多的盼望，放在我們每一個人的決志，或者任何一次的經歷或感覺上面。
我再說一次。神是很恩待我們的，很多時候我們決志了，其實那個決志是什麼東西呢？那個決志可能是，我跟神說，啊，神啊，我很需要你，我說不出為什麼，但是我需要你。或者那個決志是：我以前是無神論的，現在我放棄無神論了，原來神是真的，就是你現在成為有神論者了。或者，你看，哇，基督徒禱告很靈光的哦，他們有這麼好的愛心，我也要！我要這種禱告的力量，我要有愛心。或者說，神啊，我很孤單，我需要你。
可能你第一次伸出手來，說神啊，我需要你，那個發生在你的所謂決志，接受主耶穌作你個人救主的那一刻、那一天、那個晚上，……我倒過來說，你那天接受主耶穌作你個人救主，我也是一樣，不過我沒有覺得有什麼需要，就是說，主日學老師說，你應該回家，打開你的心門，讓耶穌進來，我就這樣作了。我沒有笑、沒有哭、我沒有跳、沒有唱歌，地沒有震、電沒有來，什麼都沒有。O. K., 那你問我有沒有知罪、流淚，認罪悔改？有！五年之後，我九歲信主，十四歲有痛哭流淚的經驗。所以，我說神很恩待我們，但是我們不要把我們決志的那個經歷，看得太過重要。重要的是，今天，你我是不是活出那一天的，或者說，更重要的是，我們今天是不是活出聖經要我們作的，就是悔改、信主，然後不斷地過一個愛神，遵守祂的話語的生命。我們的生活有沒有表現出那個悔改信主的生命。Are you in a state of convertedness？你的生命的素質（quality），你的生命狀態是不是表明你已經真的悔改信主了？所以，悔改、信主，這些不一定是一刻、一秒鐘的決志，重要的是我們有沒有悔改，我們有沒有信靠。不是哪一次，哪一天，幾點鐘，是牧師呼召的第五次，還是第六次你跑上去的，這些都不重要。假如發生在你身上，你真的悔改，那我們讚美主，很好，但是你不要要求每個人的經歷和你完全一樣。沒有一個人的經歷跟另外一個人是完全一樣的。但是神很恩待，聖靈還是要正常的工作，聖靈還是要人扎心、知罪。
好，現在我們休息五分鐘。
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詩歌：Make Me a Captive, Lord 

好，我們剛才在講，聖靈使人扎心知罪。有人這樣問：那是不是表示說，既然我們決志那一刻，不一定是真正悔改那一刻。我說，可能是無神變為有神，感覺到自己有需要，或者欣賞禱告的寶貴等等，那是不是我們每天要不斷地悔改呢？答案是：是的，我們每天要不斷地悔改。那是不是我們每天要不斷地信靠耶穌呢？是的，但是這不是說我們每天從不得救的情況下來信靠耶穌。不是說，每天重從新地所謂“接受祂作個人救主”。但是，我們的確要每天地使用我們的信心（exercise our faith）。
信心是什麼？我們可以分開兩個角度來看：
一、信心是抓住神的應許。
二、信心是接受，用英文是擁抱（embrace）耶穌作我們的救主。
信心是抓住神的應許，神所講的我們相信，神所警告的我們要怕，神所安慰我們的，我們要領受等等，所以神所講的，我們領受，這叫信心。所以，從第一重的定義來看，信心的對象是神的話，我們信靠神的話，神的應許。
從第二重的意義來看，信心的對象是耶穌基督。所以，我們每天利用我們的信心，意思就是說，我們每天地來依靠耶穌基督，不是重新接待祂作我們的救主，乃是在祂裡面的，祂的話語和祂的豐富，我們每天地領受，也每天地降服。那麼，既然我們每天來到耶穌基督面前，來到神的話語面前，也表示我們每天地決志，作一個順服祂話語的人。
剛才我們說的是聖靈說服人，和使人扎心知罪。
（p. 34）。因此，聖靈是要榮耀那榮耀的救主。聖靈的工作就是要榮耀那被榮耀的救主。
在這裡順便提一件事情，這個就是真正的愛。
J. I. Packer很喜歡說，愛的定義是什麼呢？愛的定義就是to make someone great，使愛的對象（對方）偉大，or make some one glory（讓對方榮耀）。那，假如是人與人之間的愛，那，使對方偉大、榮耀的意思是什麼呢？就是幫助對方效法耶穌基督的樣式。To help someone become more than Christ. 聖靈在這裡做的，就是make Christ great，讓基督顯得更偉大，更榮耀。基督本來就是榮耀的救主，聖靈來，使基督在我們生命中、在教會裡，更偉大。
下面還有一段：
一方面，聖靈將關於基督的真理闡釋清楚，另方面，祂開啟人愚昧的心竅去接受真理。由始至終，主基督耶穌都是聖靈職事的焦點。
一方面，聖靈把關於耶穌基督的真理解釋清楚，因此，聖靈是真理的解釋者，祂是解釋真理的那一位。另外一方面，祂又開啟我們的心竅。祂是光照我們的那一位，來接受真理。我再說。一方面，聖靈是解釋祂的話語的。那，聖靈是默示人寫聖經的那一位，聖經都是聖靈所默示的。但是，聖靈不只是把聖經寫成了，聖靈也是解釋聖經的那一位。聖經、神的話裡面有聖靈的解釋，God is His only interpreter，神是自我解釋的。神既然說了話，祂的話語有祂的同在、祂的權柄，祂解釋祂的話語。特別是在聖經裡面，以經解經。聖經裡面對聖經的解釋，就是聖靈對祂的話語的解釋。不但如此，聖靈也進到我們的心中，光照我們，好叫我們這個愚昧的心竅能夠開了，能夠明白，能夠領受。所以，從開始到末了，聖靈的工作，都是以耶穌作焦點的。
聖靈照明（榮耀）基督THE FLOODLIGHT MINISTRY. 
關於聖靈這方面的工作，耶穌基督在地上的時候，聖靈是“還沒有賜下”。
約7：39，當耶穌說，從祂那裡，有活水涌到永生的時候，
Joh 7:39   耶穌這話是指著信他之人要受聖靈說的。那時還沒有賜下聖靈來，因為耶穌尚未得著榮耀。
再說，不是說聖靈在舊約沒有工作，乃是基督還沒有進到祂的榮耀，還沒有升天，因此，聖靈高舉耶穌、見證基督，這些事工，還沒有正式開始。直到天父榮耀了基督，聖靈才開始祂的工作，使人醒覺到，耶穌的榮耀。
Joh 17:1   耶穌說了這話，就舉目望天，說：「父啊，時候到了，願你榮耀你的兒子，使兒子也榮耀你；
Joh 17:5   父啊，現在求你使我同你享榮耀，就是未有世界以先，我同你所有的榮耀。
耶穌在禱告中說，父啊，求你榮耀你的兒子﹔然後呢，求你使我同你享榮耀。一方面兒子得到榮耀，一方面兒子的榮耀是和父相同的，一起享這個榮耀。所以，
聖靈的信息永不是： “看我，聽我，來就我，來認識我。”

而是，聖靈的工作永遠是： “看祂，看祂的榮耀；聽祂，留心祂的話語；來就近祂，得著耶穌所賜生命；來認識祂，來經歷、嘗嘗祂所賜的喜樂和平安。”

聖靈作為第二位保惠師，經常引領我們來到第一位的保惠師面前。這位第一位的保惠師也藉著第二位保惠師的降臨，來親近我們。
Joh 14:18   我不撇下你們為孤兒，我必到你們這裡來。
*聖靈使我們能辨明第一位保惠師，感動我們伸出我們的手，與那位坐在寶座上的、與我們相遇的保惠師相交；這樣，聖靈按照基督自己的話榮耀基督。
（中譯：聖靈幫助我們辨出原來的保惠師，又在這位保惠師從祂的寶座下來與我們相遇時，感動我們向祂伸出雙手；就這樣，聖靈照著基督的話榮耀基督。）
聖靈榮耀基督，也是按照基督的話語的。
在這裡，讓我順便提一件事情。我已經說了，耶穌基督被榮耀、復活升天之後，聖靈的工作是榮耀基督。我們也說了，舊約時期，聖靈的工作是多方面的。創造、管理、使人得到悔改、信心、裝備祂的僕人，還有啟示先知、寫下神的話等等，但是，在耶穌基督道成肉身，在地上三十三年的這一段，我們沒有很清楚的交代。簡單地說，耶穌基督是神、人二性。一位基督，祂是100%神，100%人，耶穌基督的人性是聖靈造的。下面這句話，希望各位不會感覺到太過誇張：耶穌基督的人性是聖靈創造的。因為，是聖靈感孕童貞女馬利亞，生耶穌基督的。耶穌基督的神性，不是聖靈創造的。耶穌基督的神性，和父的神性、聖靈的神性，都是一樣的，是永存的。但是耶穌基督的人性，是聖靈感孕馬利亞所生的。
好，耶穌基督生下來了。聖靈不斷地與基督同在，不斷地充滿耶穌基督。當我們說“耶穌基督”的時候，每次你想到“耶穌基督”，你想到的，是祂的人性還是神性呢？容許我誇張地說，很多基督徒一想到耶穌基督，就想到一個長頭髮，好像嬉皮式，穿著拖鞋在海灘那裡走。I walked today while Jesus walk。我也盼望在加利利沙灘和祂一起走。對不起，那個長頭髮是義大利模特兒，那個不是耶穌基督，或者是美國的明星，不論你看哪一套電影啦，那還是一個明星或模特兒。
我要說的是，你每一次想到耶穌基督的時候，你要記得，祂是神、人二性。我們說耶穌基督這四個字、這個名字，是指一位神、人二性的耶穌基督。不錯，耶穌基督是人，這個人性是聖靈感孕馬利亞所生的。好，耶穌基督生下來，在地上的三十三年，耶穌基督是被聖靈充滿的。路加福音記載得最多，耶穌基督被聖靈充滿，到曠野，受撒旦的引誘。耶穌基督被聖靈充滿，祂揀選祂的使徒約翰（路加福音第六章）。耶穌基督被聖靈充滿，說什麼什麼……。所以，聖靈在耶穌基督在地上工作的時候，是與耶穌基督密切地同工的。耶穌基督受了施行約翰的洗，更不用說了，聖靈降臨在祂的身上。所以，今天你、我，聖經說我們要被聖靈充滿，不過，最被聖靈充滿的，就是耶穌基督。所以，我們要被聖靈充滿這件事情上，我們要效法耶穌基督的榜樣。耶穌基督是神、人，祂完全被聖靈充滿。所以，耶穌基督既然是被聖靈充滿，祂求父，祂被榮耀之後，祂也要我們得到聖靈這份禮物，聖靈本身就是一份禮物（The Holy Spirit is a gift）。是的，聖靈是賜我們恩賜的那一位（The Holy Spirit is the giver of the gift）。或者我應該這樣說，聖靈是賜給我們恩典和恩賜那一位（The Holy Spirit is giver of graces and gift）。但是，最重要的是，聖靈祂自己就是耶穌基督和祂的父要賜給我們的。而不是說耶穌基督不被聖靈充滿，我們要被聖靈充滿。耶穌基督祂自己整個在地上的事工，都是被聖靈充滿的。
好，現在我們繼續來看，既然聖靈在舊約和新約有這麼多方面的事工，跟我們的關係又是什麼呢？我們來看讀本p. 36。
IV. 聖靈與基督徒THE HOLY SPIRIT AND CHRISTIANS

耶穌的教訓為我們提供了主要線索，來解釋新約聖經一切有關聖靈職事的教導。
我們先從一個負面的角度來看。我們已經看了，聖靈是榮耀基督，高舉基督的，但是，
*很多時候，我們只依據我們的需要和缺乏來理解聖靈的職事，而沒有按著真理理解；也就是說，我們沒有按照聖靈的工作是榮耀基督，體現基督，使我們醒覺基督是誰，好叫我們完全信靠祂！
我們沒有從這個角度來看。往往是按照我們的需要，我們的缺乏，去了解聖靈，去求聖靈。簡單地說，我們是以基督徒為中心，來了解聖靈的工作；而不是以基督為中心，來了解聖靈的工作。換句話說，我們怎麼看聖靈呢？是以人為中心的，而不是以神為中心的。可能我們有一些需要，我們需要神的帶領，我們生命上有危機，有病痛，需要神來醫治我們，來摸到我們。可能我們很渴慕某一種的經歷，盼望神來滿足我們心靈的渴望。
我們這兩三天一直在講的，是聖靈的工作，都是按照神的計劃。記得嗎？神在祂的話語裡面，神在聖經裡面，解釋祂所作的。神所說的，解釋祂所作的﹔神所作的，解釋祂所說的。所以，聖靈在我們的生命中，不論是要給我們特別的帶領，顯明神的旨意，聖靈不是按照我們的吩咐，來滿足我們的需要、滿足我們的願望。聖靈不是給我們利用的。聖靈的工作，是要完成神自己說祂要完成的計劃。
那你說，神要完成的計劃跟我有什麼關係呢？神要完成的計劃就是，要祂的子民重生、悔改，然後呢？過聖潔的生活，效法耶穌基督的樣式，遵行祂的話語，結出祂的果子。這個是神的計劃。聽起來很簡單，是嗎？
再來一次。神的計劃就是要我們重生，悔改、信靠祂，然後，學像基督，然後，同時地遵行祂的話，那個是神要作的事情。
比方說這裡有一個問題：
Q：生活中需要做一些重要的決定，比方說，換工作，搬家，選擇治病的方案（我這個上了年紀的人很懂，中醫還是西醫，還是哪一種的 therapy），怎麼樣知道自己的決定是符合神的旨意呢？
A：好不好，我多加一個。今天我們還有青年的弟兄姊妹，還要選擇婚姻的對象。這些都是生活中需要做的一些重要的決定。怎麼知道自己的決定是合乎神的旨意呢？首先我們要問什麼是神的旨意？神的旨意是不是在永恆裡面已經定了一套的藍圖呢？答案是：是的，但是神並沒有保證要把全部藍圖告訴我們。特別沒有保證我要嫁誰、娶誰，我要搬到什麼地方，去哪一間公司工作。神沒有保證祂要顯明這些事情給我們，好像祂把祂的話寫在聖經上那麼明顯。神沒有保證這個。
我先作一個觀察：認識我的都知道，我的信仰包括一點，就是我絕對相信神是掌管萬有，預定和預知萬事的。相對于某一些基督徒認為人是有完全的自由意志的。很有趣的是，那些不相信神是預定萬事的基督徒，一到了找婚姻的對象，或者是找工作的時候，就突然間變成相信神是預定萬事的基督徒。是不是？什麼是神的旨意嘛？意思就是神要我嫁給、或娶“那一位”！那一位是誰？那就表示了你相信神預定了一位，你要跟她結婚的；或者預定一個公司，你要去工作的；或者預定一個家，你要搬去那裡的；或者預定一個醫生或者一套治療的方法，是你要選擇的。是不是很奇妙的事情？
我愈事奉主的年日愈久，愈絕對這是很有趣的。
那，為什麼我這種絕對相信神是預定萬事的，拼命要告訴你，神沒有明顯地告訴你，你要跟誰結婚，好像神在聖經裡顯明祂的話那麼清楚呢？為什麼這個相信預定的我這樣講到生活的時候，又強調人要作決定，要作選擇呢？這個不是預定和自由意志間的問題。這個是究竟神啟示了什麼？
好，申29：29，希望各位在尋求神的帶領的時候，記住這一節聖經。
我們對其他的經文都很熟的。我們要依靠祂，在你一切所行的事上，都要交託給祂，不要依靠自己的聰明（箴言3：5-6）﹔我們要將身體獻上，當作活祭（羅馬書12：1），應當一無掛慮（腓4：6-9）等等。對於尋求神的旨意，我們有一套經文，都很熟的。
這裡這一節，比較上是原則性的。我們一起來讀：
Deu 29:29   「隱秘的事是屬耶和華我們上帝的；惟有明顯的事是永遠屬我們和我們子孫的，好叫我們遵行這律法上的一切話。」
首先我們解釋“隱秘的事”。 隱秘的事是屬耶和華我們上帝的，也就是說，那些是神沒有顯明，祂也不要向我們啟示的事。這些事不是我們要去問的。
但是，明顯的事，就是神所啟示的，整本聖經的話，和這個話語裡面的原則，和從聖經的原則可以合理推論出來的應用（application），這些是永遠屬我們和我們子孫的，好叫我們遵行這律法上的一切話。
好，所以當我們要作一些重要的決定的時候，我們要作什麼呢？
首先，對不起，我一定要說，這個問題是限于基督徒的。你必須是一個重生得救的基督徒，真正悔改信主的。
第二、你必定是願意在任何的情況，付任何代價；在任何的條件之下，以耶穌基督作你生命的主宰的。意思就是說，不是你在某一次的夏令會、獻身會的時候，獻了藍色的心，或白色的心，你獻過了，就完了﹗不是﹗是我們不斷地省察我們的動機，我要搬家，我為什麼要搬家？我為什麼要找工作？是為了…只是為了薪水嗎？只是為了這個地區更好嗎？我的動機和世人有什麼不一樣？我不是說找一份更好的薪水是錯的。但是，同時跟“耶穌是主”有什麼關係呢？可以有的，不過你要想通它。
好，所以我們都是得救的，我們的動機都是為了耶穌作主。那，當我們把我們的生命完全在神面前降服的時候，有一件很奇怪的事情，就是很多時候，神按照我們的心願，賜給我們，或者是給我們一個選擇。
我的意思是說，比方說，當我們完全獻身給神作傳道人。那，是作哪一類的事奉呢？是牧養的呢？教導的呢？青年事工、輔導的、宣教的、教育的、行政的呢？神又往往在我們心中作工，好叫我們的心願（our desire），和祂的心願是符合的。不過我們不能夠隨便地作這些事情。我的意思是說，我們要思考，究竟我們要怎麼樣最有效的，按照我有限的能力，按照在我這種有限制的情況之下，怎麼樣服事神是最榮耀祂？這個果效又不能夠按照多少人歸主這種的數字來計算。
我告訴你我個人的原則是：我知道神有一件事情是一定要我作的，就是更像耶穌基督，換句話說，就是更成熟，更忍耐，更愛主，更愛人，更謙卑。這些是毫無疑問的。好，所以當我要作一些重要的決定的時候，我就要問這個決定會應許我更像主耶穌嗎？更成熟嗎？更徹底地事奉嗎？在神要我長進，就是在我的性格裡面，我這樣作，會影響我基督徒性格的長進，是往好的一邊影響呢？還是給我一些不良的影響。那你說，你怎麼清楚地知道？所以，我們基督徒需要保持一個清潔的良心（clean conscience）。常常認罪悔改，常常省察我們的動機。當然，還有我們從神的話語得到的原則。我們禱告，還有神在我們心中，特別是神在我們的良心裡面的感動。還有長者、書本的一些教導，都是有幫助的。但是，話說話回來，最後你還是要作決定的。所以，當我們問，生活中需要作一些重要決定，怎麼知道自己的決定是符合神的旨意的時候，我們先要接受一個事實，大部份的時間是我們要作決定的。你不作決定，你也是作了一個決定。但是我們不要很輕率地作決定。經過了禱告，經過了讀經，特別是反省我們的動機，我們大部份的時間，要作決定。比方說，假如有99間公司都不請你，第100間請你了，你大概會去那間公司做事。不過，也有可能神不要你去那間公司，也有可能的。但是，大部份的基督徒，搞了那麼久，終于有一間了，那你就會說，這是神賜的。但是，你申請了100間，有95間請你呢？有這種可能的。是嗎？或者沒有95啦，或者你申請了五間大學都收你了，怎麼辦？就發生在我的身上。怎麼辦？你總要做決定，對不對？你要問自己的動機，你為什麼要去讀大學？然後，那一所大學對你的成熟是最好的？好，所以我們還是要做決定的。但是，神隨時可以改變我們做決定的事。隨時！你讀到一半，神說，搬家，轉學，你要願意哦！賣房子，你要願意哦！不只是因為賣價高哦！買房子，假如你為了神買房子，買價貴一點，也要買。對不對？就是說，你要看你的動機，對不對？所以，很多事情是經過良心的考查、動機的審核。我認為，這個就是禱告。什麼叫多禱告？多禱告，神啊，幫助我、帶領我！是的，我們要作這種的禱告，然後呢？禱告的另外一部分就是，神啊，省察我的心有什麼不良的動機，神啊，我願意更像主耶穌，怎麼樣才能更像主耶穌呢？求你更清楚地，更深地告訴我。那，這種的禱告，我相信神會聽，神會帶領。就是說，神啊，我怎麼樣才能更像主耶穌？在這件事情上更像主耶穌。我相信神很多時候會聽這種禱告。這種的感動呢，我想，你跟我會知道是聖靈的感動。換句話說，雖然我講很多神學的原則，我絕對相信，神會在我們心裡面，個別的（personal），甚至乎用“主觀”這兩個字。我們基督徒的生命，是有主觀那個層面的。剛才我已經說了，我們要作決定的。但是，我們主觀的感受和決定，都在神的手中，我們也必須繼續地承認，我們的決定都在神的手中，祂隨時可以更改。因為一切都由祂來掌管的。
好，剛才我們在講的是，我們往往對聖靈的理解，包括這些神的旨意的顯明，我們都是以自己為中心，以人為中心，而不是以神為中心。
下面有一段很有趣的。那，為什麼我們會常常在我們的觀點上那麼以人為中心呢？是不是有一個可能，就是新約的使徒書信，就是保羅書信、希伯來書等等，講了很多聖靈在基督徒身上所擔任的工作。例如聖靈與我們的心同作見證，聖靈使萬事互相效力，羅馬書第八章講了很多的。我們要被聖靈充滿，加拉太書等等。但是，保羅書信和希伯來書、彼得書信，卻很少講到門徒與主耶穌之間那種愛和交通這個關係，雖然不是完全沒有，保羅也有講一點。但是，好像在書信裡面，我們讀到的比較多一點的，是聖靈工作的道理（principles），少一點講到我們與耶穌基督之間的愛，或者說關係。不過，我們不要忘記，當時讀書信的讀者，他們的腦海裡面，讀到這些書信，很自然就會浮現有關信靠基督、愛基督，甚至他們一部分的人，就經歷過耶穌基督在地上的工作。就是說，當時使徒還在，所以，使徒們寫這些書信，他們活生生地表現他們與耶穌基督的關係。不要忘記，新約時期的教會是多麼地合一和火熱，所以，和主耶穌基督的關係不是問題。不過，使徒寫這些書信都有目的，要教導他們關於基督和聖靈的工作。
反過來，我們讀福音書呢？雖然關於耶穌基督很多的事情，有很詳細的描述，特別是門徒和耶穌基督之間的交往，對話（dialogue），但是除了約翰第14-16章以外，福音書提到聖靈不多，不過，我多加一句，耶穌基督被聖靈充滿，這句話常常提到。福音書裡面比較提得多的，是耶穌的事情和門徒和耶穌的關係。但是，不要忘記，讀福音書的初期基督徒，他們是非常熟悉新約書信裡面那些教義的。就是說，雖然福音書講耶穌比較多，聖靈比較少﹔書信講聖靈比較多，與耶穌活生生的關係好像比較少，但是，第一代讀福音書和書信的信徒，他們都對教義和主耶穌他自己，是很熟的。或者我們這樣說好了，因此，我們不要把書信和福音書獨立起來。雖然我自己知道，我年輕的時候，靈修最喜歡讀的是書信，可以分析保羅書信每一句話，每一篇都可以作個outline，每一句、每個字，把它好好地寫下來，然後分析。福音書也可以作，但是好像是另外一種味道。我最近感覺到，我讀書信讀得多之後，要換胃口，多讀一點福音書。讀福音書多了之後，要多讀一點先知書等等。聖經裡面不同類型的書卷，都給我們靈修的時候有不同的味道的，但是我們不要偏吃一種的食物。
不過，另外一件事情要說明就是，聖經的書卷不是每一章、每一段，都是要我們用同樣的方法去靈修的。請問你怎麼靈修家譜？或者尼希米記說那一家修理那個門？當然你是用大綱的方式來看整個的大圖畫。利未記也是一樣，會幕的獻祭和會幕的器具，你讀那些不能好像你讀詩篇42篇，啊，如鹿渴慕溪水，你不可能用同樣的心情來讀的。
所以，經文有不同的背景，我們要承認。福音書和書信是不一樣的，但是，這兩方面都要讀，因為聖靈要作的，也就是在書信裡面所講論的聖靈，就是要我們更加地認識那一位曾經在地上，在加利利行走的耶穌基督。不過要說明，耶穌今天不在加利利，耶穌今天不在沙灘那裡走。為什麼要講這個呢？因為我們在市面上可以買得到的門徒訓練材料，很多一講到門徒訓練，我們都是從耶穌基督在地上那三年的工作取材料的。耶穌基督在地上三年，特別照顧了彼得、雅各、約翰三個，其次是十二位，然後是幾位，這樣子的。所以我們從耶穌基督在地上的工作，找出門徒訓練的原則。這個並沒有錯，但是這個並不完備。耶穌基督道成肉身本身就是一個門徒訓練很好的材料，腓立比書第二章本身就告訴我們，耶穌基督的受難、捨命，祂的死本身，就是門徒訓練很重要的一個主題。耶穌基督復活升天，被榮耀，祂是王，也是很重要的。所以耶穌基督每一段（phase of Christ）的狀態，不論是祂的降卑、祂的榮耀，祂的生、死、復活、升天、再來，都是門徒訓練的材料。所以，腦袋裡面不要只是想到耶穌基督是在加利利海邊長頭髮、有鬍子，穿著拖鞋在那裡走。耶穌基督今天也是烈火啊！你去讀啟示錄第一章，耶穌基督的面孔怎麼一回事，跟加利利有什麼不一樣，但是那個才是今天的耶穌基督。對不對？所以，有的時候，可能在聖經不同的書卷，我們偏愛一面。所以，我們可能會有一種的渴慕，懂了道理，現在渴慕更認識基督。不要這樣作。
我們下一堂要繼續看聖靈與我們基督徒生活的關係。不過，這裡我們來回答一些問題。
Q：我們渴慕親近神，但是神又好像離我們很遠。是不是就是因為我們沒有愛神，跟遵行祂的話，以致聖靈未能使我們更親近耶穌基督呢？
A：答案是有可能，但也有可能不是的。我先假設問問題的這位基督徒，是愛主的，遵行祂的話的。假如不是的話，你已經回答了你的問題了。但是我先假設你是誠實的，你盼望盡力地愛主，遵行祂的話。基督徒的道路，跟隨耶穌的道路是一生的（life long）。有的時候，經過了早期甜蜜的，與耶穌基督的關係（Sweet relationship）之後，神會帶我們到一個比較枯乾的一個季節（dry season）。不是因為祂不愛我們，就是因為祂愛我們。我們昨天唱過一首God moves in a mysterious way His wonders to perform。神的道理、神的方法是奇妙的，是奧秘的。所以，有的時候神似乎離我們很遠（重要的是“似乎”）。在我們來看，我們感覺到神很遠。那，這個是正常的。你不可能每天都活在第七層，第九層天上面，飄飄然的。不然的話，你汽車的保險費可能會增加。或者你家裡的人會問，你究竟發生了什麼事情。不可能的！但是，神有沒有與我們同在？有！聖靈不離開我們，但是我們感覺不到，Behind his frowning providence。Behind a frowning providence He hides a smiling face。神在我們身上的帶領好像在皺眉頭，離開我們很遠，不理我們。其實背後有著祂的笑容。意思就是說，神有的時候，給我們走一段比較長的、很枯乾的道路。我先說明，你是愛神、願意遵行祂的話的。對不對？剛才我們已經說過了。我們假設你是愛神的、願意遵行祂的話。所以，還是要抓住祂的應許，hold on tight！好像從天上跳下來的那種bungy jump（高空彈跳），或者是降落傘。不論你是跳 bungy也好，降落傘也好，我從來沒有做過這種事情，我的心臟已經夠麻煩的了。但是我可以猜想，在這個降落傘，或者bungy，到了某一個地步，它會click一下，對不對？先在空中飄好久，聽說有的要飄四分鐘哦！最後才“喀”一下。在還沒有“喀”一下之前，你是相信你的bungy是working，對不對？你相信你的降落傘沒有出毛病的。同樣的，神的應許在你還沒有感覺到“喀”一下之前，你在空中飄的四分鐘，或者是四個月，四年，十四年，bungy不在乎它現在“喀” 還是等一下才“喀”，在乎它work不work，這個bungy是不是可靠。神的應許是可靠的。
我們禱告：感謝天父，你的應許可靠。求主繼續地恩待，叫我們有足夠的信心，每天有剛夠的信心，抓住你的應許。給我們查驗你在我們生命要作的是什麼事，你要我們學習的是什麼，你要怎麼樣塑造我們。感謝你，你的同在是不變的。奉耶穌基督得勝的名求。阿們。
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Not What These Hands Done

這首詩歌是19世紀的清教徒Horatius Bonar寫的。
清教徒1710年已經結束。但這位十九世紀的傳道人，他的信仰、精神都是清教徒式的。
十八世紀最有名的清教徒是Jonathan Edwards；
十九世紀最著名的清教徒是Charles Spurgeon，其次是Horatius Bonar（他有一本書：Words to Winner of Soul）； 

廿世紀最著名的清教徒：Martin Lloyd-Jones；J. I. Packer；Eric Alexander（St. George's-Tron Church in Glasgow, Scotland）, Sinclair Ferguson（《磐石之上》的作者）
這首詩歌談到我們的悔改、感覺、嘆息、眼淚，都沒有功勞。只有耶穌基督的工作──祂的十字架和祂的復活才有“功勞”。這首詩歌共六節，用220首（make me a captive free）的調來唱，六節就變成三節。
問題解答：
Q：良心和聖靈有什麼關係？什麼是良心？
A：良心不是聖靈。良心是神所造的﹔良心雖然很有用，但是不可靠的，直到我們重生得救之後，聖靈來管理我們的良心，讓我們的良心學習神的道。
清教徒對良心的定義是：良心是人的理性作出道德的判斷（conscience is the reason of man making moral judgement）。意思就是說，我的理性對我自己說：“你昨天講的那句話不對啊，你驕傲、不謙卑，你沒有饒恕的心。”我自己跟自己講話，這叫良心。良心只有人才有，動物沒有的。人的理性作出道德判斷，就是自己跟自己講話，判斷對與不對。
良心最理想的狀況，是一個“清潔的良心”（A good conscience or a clearn conscience）。什麼是好的、清潔的良心呢？就是知道自己的罪得赦免，而且聖靈不斷地塑造我的良心。用神學的兩個名詞說就是：一個清潔的良心，是經歷到稱義和成聖的。一個清潔的良心就知道，我被稱義了，我的良心被洗乾淨了，然後我的良心不斷地學習怎麼更像耶穌基督，更聽祂的話。這是理想的情況。但是一個非基督徒的良心是不可靠的。當一個基督徒對得起祂的良心的時候，祂尚未對得起上帝，因為他的良心不是對准神的律法。良心正確的方向應該是對准神的律法。所以，不對准神的律法，不論你的良心多“好”、多“乾淨”，多對得起自己的良心，不等於你對得住神；你覺得對不起自己的良心，神也不要我們對不住我們的良心。所以，一個非基督徒，對得起自己的良心也不對，對不起自己的良心也不對。最好的辦法，只有來信耶穌。不然的話，他的良心不可能是清潔的（羅2：14-16），或以為是，或以為非，在裡面轉來轉去。
基督徒悔改信主之後，良心就要學習對神的話、神的誡命敏感，學習愛神所愛的事、恨惡神所恨惡的事﹔所以，良心和聖靈的關係，乃是在信主之後，聖靈會來管理我們的良心。
Q：耶穌基督還沒有被釘十字架之前，人的心裡有沒有聖靈的存在？
A：耶穌基督還沒有來到世界之前，聖靈的確在神的信徒心中作工，與他們同在。但是在舊約時期，神沒有應許聖靈一進到信徒的心中就永不離開。舊約時期，聖靈不只是存在，而且很活耀。我們這兩天就是在講這方面。
下面我們要討論一個奧秘的問題。
Q：奧古斯丁說：God is known better than when not known。
當我們不認識神的時候，我們就更加地認識祂。這句話是什麼意思？是不是我們不用自己的知識去認識神，神才啟示？
A：我不同意這種解釋，因為這種解釋可能是：(1) 反知識的﹔ (2) 可能是新正統、巴特神學那種方式的。
Q：還是有第二個解釋：我們不可能知道神是什麼，只可能知道神“不是”什麼。
A：答案是我一部份同意，一部份不同意，還需要修改這句話。
這裡所指出的問題是：神是“不可知”，卻是“可知”的。
God is incomprehensible, but God is knowable. 

什麼是神是“不可知”（incomprehensible）的。意思就是說，人不可能認識神，好像神認識神一樣。We will never know God as God knows God.

我們一般不太去想神認識祂自己這個道理。God know himself. 

神是永遠存在的三位一體。神完全了解祂自己：父了解父、了解子、了解靈；靈了解父、了解子、了解靈，等等。當我們說神完全了解祂自己的時候，這句話的意思包括了，神完全了解祂的計劃，祂的心思（mind），也就是說，神完全了解祂所計劃的一切。也就是說，神完全了解我們、人、和宇宙、歷史發生的一切事。所以，神了解你和我，神預先知道、安排你的生活，不論是搬家、生活等等；神了解宇宙，神對宇宙的了解就是祂對祂自己了解的一部分。God’s understanding of the universe is part of his self-understanding.

那什麼叫神是不可知的呢﹖就是說，我們沒有可能好像神了解祂自己一樣，去了解神。沒有可能的，到了天堂也不會，到了天堂還有奧妙，還有詫異。但是，神是可知的（knowable），什麼意思呢？因為神的確存在，而且祂清楚地啟示了祂自己，因為我們可以認識祂。
我們可以按照神如何設計我們的思想和良心來認識祂。我們可以按照神所吩咐我們如何思想，如何用我們的良心來體驗祂，來認識祂。We can know God as He designed us to know Him. We can know God as He commanded us to know Him.

神設計我們的思想，良心是怎麼樣子的呢？是有限的，但是有神的形像。我們的理性是有限的，而且是墮落的，但是還是有神的形像。所以下面就要討論剛才的第二句話，我們只可能知道神“不是”什麼，不可能知道神是什麼。
英文是：We can only know God through negation. We can not know God through affirmation. 

我們只能說神是無所“不”知，無所“不”在，神“不是”有限的，是“無”限的，都是用“不”、“無” 這些字。這句話說對了一半，或說對了一部分。因為，當我們說，神“是”什麼，比方說，神非常浩大，很偉大。多偉大？最偉大、無限的偉大！當我們說神是“很偉大”的時候，是用什麼衡量的呢？是宇宙裡面有一塊東西叫“偉大”的標準，神一定考100分，我們大概考55分？這樣去想的話，神就比偉大更小，“偉大”比神更偉大，對不對？意思就是說，我們不可能憑空、“抽象”地去想：“神很偉大”。反過來也不行。例如，神“無”所不知的，那也是無限。神是“無”罪的。是不是有一塊東西叫做“罪”，而神是沒有的。不是的，罪是什麼﹖是神定的。偉大是什麼？全能是什麼？是神自己，祂自己就是偉大，祂自己就是能力。然後，神啟示我們，祂是有能力的神，神定了什麼是罪，當然祂是無罪的。換句話說，除非你、我、和基督徒，除非你先相信聖經裡面所啟示的神所有的屬性，祂是公義的，聖潔的、掌權的，而且祂是無限的、公義的、聖潔的；祂是永遠的公義的、聖潔的。除非我們相信聖經裡面所宣告，神每一樣的屬性，不然的話，我們沒有可能知道神“是”什麼？神“不是”什麼。這個也就是中國和西方哲學的問題。我們都想抽象地搞一塊東西出來，“自由”，或者是“愛”。“神是愛”。什麼是“神是愛”呢﹖就是你的心目中先有了什麼是“愛”，然後神是符合那個標準的。不是的！
所以，首先，我們先相信聖經裡面神對祂自己的啟示。然後，神啟示了的，祂就給我們有限的思想去了解，去領受，去相信，而這個有限的理性和有限的良心，也需要經過救贖，經過重生以後，才能按照神的心意，來按照祂的設計和吩咐來認識祂。所謂按照祂的心意，就是我們的心先被改變，才可能了解神是什麼，神不是什麼。
剛才跟各位講的，是Cornelius Van Til的神的知識，knowledge of God的一些觀念，收集在John Frame，Doctrine of The Knowledge of God，這本書裡面。這些觀念假如你不明白的話，不要緊，多聽六次就會懂了。很多事情，我在神學院也是，聽個五、六次就懂了。第一次聽不明白，不要緊的。
我們繼續談聖靈與我們的關係。
我們已經說過，很多時候，我們用以人為中心的方法來理解聖靈的工作。
請翻到講義p. 41。我們還是從負面來講（下一堂我們正面來說），重生這個問題。
我們讀過以西結書36章25-27節，神說祂要把清水撒在我們身上，我們就潔淨了。神要把我們心裡的“石心”（剛硬的心）拿走，然後放一個肉心（柔軟的心）在我們心中，然後神的靈就住在我們新的心裡面。這個叫重生。重生是聖靈作的工作。今天我們也說過，聖靈重生我們的時候，第一件作的事是光照我們的心、我們的思想，認識真理，說服我們，然後，要我們的良心降服下來，扎心知罪。最後，聖靈給我們換一個心，把石心挪走，新的、肉的心放進去。這是對重生一個初步的概念。
（p. 41）但是我們常常對新的生命過於“主觀”；“主觀”的意思不是“個人化”（personal）。因為我們與耶穌基督的關係，也就是聖靈在我們生命所作的工作，不可能是太過親密、太過個人化的，也不可能太過“真實”的。我們所說的“主觀”的意思是太過內向，把注意力全集中到個別信徒身上，忽略了那位拯救我們的主耶穌基督。這是錯誤的想法，會產生兩個不良的後果。
1. 首先，我們腦海中充塞著一種規格式的期望（formula），認為悔改信主必定有某種情感經驗（比方說為罪憂傷，在尋索真理過程中的痛苦掙扎，信主後的極度喜樂等等）。我們從別人的悔改經歷中，推論出這種期望。這些經歷可能自保羅悔改的經歷開始，到後來的奧古斯丁（奧古斯丁信主前有情婦和私生子﹔到了他信主的時候，那個私生子已經是十幾歲的一個學者了）；，路德（為自己的罪懺悔，做修道士，越懺悔越感覺到自己的大罪﹔最後從聖經裡面學到，義人因信得生。）；本仁，衛斯理（1734年一個晚上九點鐘，在一個聚會中讀馬丁路德的聖經註釋時，他說，他感覺到耶穌赦免我的罪），以至我們自己的悔改經驗。然後，我們用這些悔改經歷，作為判斷我們同代的弟兄姐妹是否真正悔改的準繩。
巴刻說，這真是愚昧又可悲！什麼意思呢？ 

1) 這兩天我們在說，重生是真的。聖靈改變一個人，使我們回到耶穌基督的面前，是真的， It’s a fact！
2) 聖靈的工作是奧祕，超乎人的預料。It is beyond expectation, it is a mystery。
3) 聖靈的工作，往往是一個過程。
但是，我們不是每一個人都有奧古斯丁這種犯罪的經歷。不是每個人都好像馬丁路德作修道士，為他的罪懺悔了十幾年；我們不是每一個人都好像約翰衛斯理，跑到一個小組的團契聚會裡面聽人家讀一本聖經註釋，就在那一剎那……而且他當時已經作過牧師，作過宣教士了。約翰衛斯理在他的歸主經歷之前，已經到過Georgia做過宣教士、牧師。不是每個人都是先作牧師，然後清楚重生得救的。甚至保羅，我們不是每個人信主之前都逼迫過基督徒的。所以我們不要期望每個人的經驗都是千篇一律的。甚至乎不是每個人都在佈道會舉手、簽卡，有一些圈子是拿著手帕，搖一搖，或者走到前面來，跪在前面。不是每一個人都用同樣的方式來到主面前。
所以，不要用某一種所謂標準的經歷，來衡量什麼叫信主了。教會人數多了，或者說福音運動逐漸成形擴大的時候，自然會用某一種方法，不論是佈道會，不論是福音電影，名人的見證，不論是大球場的福音大會、大佈道會，或者是教會小組經常的福音性活動，如旅行、茶座，我們都會用某一種形式。這些形式都可以用，但是這些形式都不是悔改信主本身。這些經歷，不論是舉手也好，簽卡也好，都是一個形式。我們盼望用這些形式來表達他悔改信靠耶穌。我們都盼望這些形式能很有效地來承載（carry along）人的悔改和信心。但是，沒有一種悔改信主的經歷是標準的。
我想問一問我們在座的，你們的父母親至少一位是基督徒的？少數，對不對？
有多少是十四歲之後信主的？大部份。謝謝。
我們大部份是第一代，十四歲，……為什麼是十四歲呢？有人說十四歲之前信主比較容易。我們都是中學、大學生時代，甚至畢業後才信主的。我們還沒有經歷到你的兒子或女兒，經過幼稚園、小學、初中、高中、大學這幾個階段，你假如把他們帶到教會。我們華人教會又好喜歡用萬國兒童福音團契的（Child Evangelism Fellowship）退休會的節目，叫我們大人去夏令會的時候不用管我們的孩子。萬國兒童福音團契就在每一個夏天給我們的孩子佈道，每次舉手。甚至乎有些兒童事工，決志之後還有糖果吃的。這些都不是壞事，當你有了孩子，你就會知道，你的孩子是怎麼信主的，什麼時候信主的。就不像你，大學二年級，很孤單，有一個學生老是來折磨你，要你到團契，直到你不孤單了，自自然然就接受主耶穌做你個人的救主了。你的兒子、女兒可能不是這樣子的。可能五歲在夏令會舉一次手﹔七歲舉第二次﹔九歲第三次，十一歲第四次﹔然後在中學時期又有另外一些基督徒的成長經歷。不要緊。
中國大陸的知識分子，又有另外一套的信主路程，當然每個人不一樣。比方說第一次在基督徒的聚會真的很感動，可能是你從無神論變成有神論，或是感覺到禱告很有用、很寶貴、很難得。然後呢，你就開始了在基督徒團契查經聚會時抬杠的生活了。就是說，你開始跟基督徒辯論。基督徒不要為這些抬杠專家而煩惱，這些人很可能在信主之後變成很熱心的基督徒。他們在查經班抬杠、辯論，但是心裡面在掙扎、掙扎 ……。我常常說，他們心裡面終於在神面前投降了，過了四個月之後，才會告訴我們基督徒的。聖靈的工作是很奇妙的。
我們往往把一些滿有歸主的生命特徵的人，當作是未信者。他明明是很愛主的，很願意遵行神的話的人，我們會說他，噢，這是掛名基督徒，因為他一輩子在教會裡，是第二、三代的基督徒。又把一些有“標準經歷”的人，當作是已經信主，雖然他們現在的生命，已經完全沒有那種標準經歷的特徵了。
剛才說到那些知識分子信主，他們心裡面掙扎、掙扎，聖靈用一段時間在他們心裡面作“烘燒”（廣東話：“悶”）的工作，烘燒他的心靈。慢慢地他掙扎、放棄了，最後跑來申請洗禮了。然後他寫一篇十五頁的個人見證。前面一段時間都在抬杠，突然之間為什麼有十五頁的見證呢？答案是這從來不是突然間的。聖靈在他心中的工作，一步一步，很奇妙的，你我不知道而已。你我不知道，算不得什麼。重要的是聖靈在每個人心中的改變。所以，重要的是有沒有悔改信主的特徵。Are you in a state of convertedness？
（p. 42）其實，正如清教徒和愛德華茲所熟知的，根本沒有一種情感狀況或什麼必然後果，也沒有任何單獨的經驗，可以作為明確的新生指標。這是很重的一句話。
The truth is: no emotional state or sequence as such, no isolated experience considered on its own, can be an unambiguous index of new birth.

不論我們有怎麼樣的情感狀態，或者一些事情發生的先後次序，沒有一種單獨的經歷，假如你只是考慮這個單獨的經歷，可以完全說是完全無誤的絕對是新生命的指標。
那，怎麼樣才知道呢？我舉個例，很多同學聽過這個故事。
Eric Alexander是蘇格蘭皇家音樂學院旁邊的教會（St. George's-Tron Church in Glasgow）的牧師，這是二十、三十多年前的事。有兩位大學的女學生來跟牧師說，我們向這位男同學傳福音，他想成為一個基督徒，我們約了他兩點鐘來見你。牧師就問這位男同學，你最近怎麼啦？這位男同學說，我就是不知道我最近怎麼啦，我以前很討厭禱告，現在很喜歡禱告﹔也很不喜歡讀聖經，可是現在很喜歡讀﹔簡單的說，耶穌基督成為我生命的一切。 Alexander牧師就說，你的同學們說，you want to become a Christian，你想成為一個基督徒。But you already are one！其實你已經是基督徒了！意思就是說，什麼是新生命的指標呢？就是耶穌基督成為我們生命的一切。世界上的確有一些人，他們經過一個階段之後，或在這個階段中，他們感覺到基督是我生命的一切。我求祂赦免我的罪，祂是我的救主。祂赦免了我的罪，祂潔淨了我的心，祂是我的神，我已經把我的生命交托給祂。就是那些標準帶人禱告的內容，他都有。但是他就是沒有“決志”過的。
我參加長老會之前，我不是一生下來就是長老會、改革宗的，我是一個典型的非改革宗的教會長大的。我參加了長老會才聽到這種重生得救的見證。是這樣說的：我從來都不知道我不是基督徒。I never know I was not a Christian. 因為自從兩三歲我懂事以來，我就知道耶穌是我的救主，祂愛我，祂赦免我的罪，我有永生的把握。
這種見證，會繼續講他的中學、大學時期，怎麼樣長進、怎麼樣的深化他對基督的委身。但是他從來沒有一次說，在某一天晚上，我決志接受主耶穌作我個人的救主。
你說，哎，這是掛名基督徒。不是的，他是很有生命的！反過來說，那些規定12歲才能受浸的教會，我不曉得看過多少次，看過牧師的女兒七歲受浸，執事的孩子六歲受洗﹔我也看過一次，他讓平信徒的爸爸為他五六歲的孩子，含著眼淚為他施浸。因為，他們相信這個洗禮是屬於教會、屬於家庭的。我的意思是說，無論是小孩子裡面有生命，或者說，沒有過經歷一次，但是神在他的心裡動工﹔或者說中國知識份子那種經過很長時間的掙扎，在某一個階段，不曉得在哪一天，生命降服下來。重要的是，我們有沒有真正悔改的指標。好像那個那個男學生說，我現在不曉得為什麼，耶穌基督已經成為我的一切的一切了。
我們繼續看p. 42。
我們若憑任何一個指標去思想、判斷，一定會產生無數錯誤。
只有現在我們活出歸主（悔改，信心）的生命 （a life of present converted-ness）的人，才讓別人有信心確定，他是一個曾經歸主的人（he was converted at some point in the past）。就是說，我們現在的生命是一個converted，已經歸主的，就是有信心、悔改、順服的生命，我們才有把握對自己說，別人也對我們說，我們是歸主的。
或者這樣說，神在福音裡面吩咐什麼？不外三件事：唯獨信靠耶穌，認罪悔改，和願意遵行祂的話，也就是我們說的“奉獻自己”，就是要遵行祂的話。這三件事情，是不變的真理，是神所規定的。問題是我心裡面最深的意願是不是要遵行神這三方面的吩咐。
2. 第二個不良後果，就是在我們的福音信息中，耶穌基督不是我們所注意的中心，也不是開啟我們認識生命意義的鑰匙，祂只不過是一個人物或形象──有時只是一個模糊不清的形象。我們把祂引進來，只不過為了解答我們一些先存的問題，而且是以自我為中心的問題。如：我如何找到內心的平安？我怎麼樣才會不孤單？如何在壓力下找到心靈和思想上的平安？我們怎麼找到生活的方向？知道我大學要主修什麼，要去哪間公司工作等等，啊，你來求耶穌──我是指在傳福音的過程裡面。你要有平安嗎？你要在壓力中找到平衡嗎？你要你的婚姻得到醫治嗎？哎，找耶穌吧！很多時候，我們有意無意的，我願意說大部份是無意的。但是，我們不刻意地講清楚福音是什麼的時候，我們就很自然的不去強調跟隨耶穌的人必須要付代價的。背起十字架、計算代價來跟隨祂的。我們說的是，你要解決你的難題嗎？來，來求耶穌吧！
那麼，他當然說，我想要平安，我想不孤單，我想要婚姻有改善，因此，他聽進去的是：噢，信了耶穌，心裡平安；信耶穌，我的病得醫治，我的婚姻得醫治等等。所以，耶穌只不過是好像一粒藥一樣，重要的是我有問題，我要得到解脫。基督是順便提一提，因為你們基督徒有這麼好的愛心，你們愛我、關心我。是啊，我很孤單啊，我有很多問題啊！所以，耶穌基督是一個很模糊的觀念。除非我們很清楚的，自己知道，也願意分享，聖靈的工作是什麼？是體現基督，是讓人醒覺過來，讓人扎心知罪。所以，結果是我們這樣撒下來的福音種子，我們收割的是一大批還沒有歸主（也就是還沒有悔改信主）的“基督徒”（這是巴刻的話）。“基督徒”這三個字的意思是，他進到教會來了。
我再說一次，我們很多時候，撒一些以人為中心的福音種子，收割了一大批沒有真正悔改信主的基督徒。他們以為可以隨意呼叫耶穌，利用祂作為救主和助手，但不承認祂為生命的主。同時，又吸引了一大堆人，他們被一面倒的信息，所謂“亮光”所誤導（中譯：他們被信息中片面的光芒所誤導），以為基督可以保護屬祂的人免去遇上生命中一切的煩惱。第一類人若然沒有完全流失，便成為教會中的枯木、老油條，因為他從來沒有承認耶穌是生命的主。第二類人一遭受打擊，就會極度困擾──不論是生病，甚至是家人去世，都不是他們所期望的，剛好與實際經驗相反。他們所期望的是：凡事順利，喜樂、平安，和事實是相反的。教會和團契讓信徒產生這種虛假的期望，這種牧養方式是殘缺的（中譯：有問題的），甚至乎可以說是殘忍的。當困難臨到時，信徒除了咬緊牙關，頑強不屈（就是靠自己的意志），就再無其他應付方法了。
那你說，信心是不是靠自己的意志呢？困難來到的時候，難道我不用我的意志挺住嗎？熬下去嗎？我喜歡問學生們，真正的信心和減肥有什麼不同？或者有什麼相同。相同的地方是，真正的信心是要用我們的意志的。相信預定的基督徒也要用意志的，不過這個意志是降服在神的面前。神把我們的意志改變了，好使我們甘心情願來順服和信靠祂。信心和減肥不同的地方在，減肥是靠自己的意志──“唯獨”靠自己的意志。我知道有些什麼“福音減肥”，讀讀經、禱告禱告，又跳跳aerobics。我不是在討論這種福音的事工。我在討論的是，信心的焦點是放在耶穌基督的身上，減肥是放在自己的身上或者某一件事情。這裡我們是在說，很多時候我們有一些假的期望。當困難來的時候，靠所謂“信心”來熬過去。但是，問題是這些期望本身是錯誤的。哪裡來的呢？很明顯我們那種推銷員式，以人為中心的福音信息，一方面大力地吹捧基督徒生命的好處，但是，又避重就輕地談論基督徒的擔子。因此，給信主（進到教會）的人固定了一個思想的路線。這正是我們需要追溯的問題根源。
那麼，我們該怎樣清理現時福音信息裡過多及有害的主觀成分？
最簡單的答案是：學習緊隨聖靈的引導，直接注目在耶穌基督身上。也就是說，我們要重新問，耶穌基督所傳的福音是什麼？是的，祂是救世的上帝，是世人的典範，未來的審判者；祂也是軟弱、貧窮和不可愛者的朋友；祂曾親自背負了十字架，現在要帶領我們走十架的道路。
所以，究竟福音是什麼？我們要改正那種所謂標準歸主經驗的錯誤框框，而強調歸主的內涵，主要完全不是感情（感情本身當然沒有錯），而是個人對基督的委身（悔改+信心+ 決志服事主）。
同時我們必需改變以往的惡習，不再將歸主經驗抽離，作為判斷信仰真偽的特徵；我們應該轉而強調，唯一證明一個人過去曾信主的標誌，就是他現今的生命流露著悔改信主的真實。
有什麼問題嗎？
Q：你說耶穌的人性是聖靈創造的，但耶穌又取了罪身的形狀（當然祂是無罪的）。請問，耶穌的人性和肉身，和亞當墮落之後的人性有沒有關係？
A：非常好的問題。首先，耶穌的人性是聖靈創造的。這句話是來自歐文（John Owen），清教徒偉大的神學家，他的《聖靈論》（Holy Spirit）這本書。假如你們要看的話，我們已經翻譯好了，但是需要有印刷費印成書。但是有電子版。
耶穌取了肉身的形狀，聖經羅馬書第八章很清楚地說，耶穌取的人的身體，是像罪身，但是不是罪身。耶穌是無罪的。耶穌無罪的人性，包括祂的肉身，跟亞當墮落前的人性，是差不多一樣的。不一樣的是耶穌是神，神性和人性是完全融合的。但是耶穌基督的人性和亞當墮落後的人性有沒有關係呢？有的。耶穌是活在墮落後的人類中間，耶穌是體恤我們面對罪的誘惑、試探、引誘，而完全體驗到試探的嚴重性、強烈性。但是耶穌是沒有犯罪，甚至一些神學家說祂不可能犯罪，因為祂是神，祂的神性和人性有着一個很密切的關係。所以，耶穌基督的人性和我們的人性是一樣的，可是祂沒有取了我們人性墮落的那部份。就是說，祂的人性是完全沒有被墮落所污染，因為祂沒有墮落。
Q：耶穌基督升天後，還有人的特性麼？
A：有的。因為耶穌基督是神人二性升天的。天使說，你們怎麼看祂升到天上，你們就怎麼看祂回來。所以我們相信耶穌基督是神人二性升到天上。聖經也沒有說，耶穌脫掉祂的人性升到天上。
Q：我們憑一個人現在信主的標誌，是否不能肯定他得救與否？
A：很好的問題。我們憑一個人現在信主的標誌，假如我們是教會的監督、長老、牧師，我們要作出一種加爾文稱之為“charitable judgment”（愛心的判斷）。意思就是說，假如他沒有什麼醜聞（scandal）一類的罪，我們就接納他是一位可以領洗禮、聖餐的弟兄姊妹。但是，神也沒有要我們除了作這種愛心的判斷外，判斷那個人是真正得救的。真正得救的，就是神所重生的﹔我們可以說某某人有歸主的經歷，例如決志、悔改見證，我們不去肯定別人得救與否。我在用字方面，我是分辨很清楚。得救是神的工作，是神救人的。你可以問某某人有沒有悔改，你可以回答這個問題：他有悔改，他做了悔改的見證。He made a profession of faith，他見證了他的信心。但是，我不說某某人重生了，他是個重生的基督徒。我一般不會這樣說。我會說某某人是個“信徒”。我可以說某某人是很清楚重生得救的基督徒，就是說他清楚。所以，我會說，某某人是信徒，或者說他是很清楚感覺到重生得救的基督徒。但是，聖經並沒有要我們說，那個人是重生得救的，那個人不是重生得救的。但是，昨天我們說過，我自己可以很清楚我自己是否已經是重生得救的，這個聖經有給我們保證。只有我們願意經過考驗，也抓住神的應許，聖靈會在我們心中作見證。
Q：與基督親身體驗的交通的生活，另外是次等的基督徒生活，就是忙碌事奉等等﹔假如在追求此等的基督徒生活中產生了困擾、打擊，暫時減少此等的基督徒生活，就是暫時減少教會團契、事奉等等，以保持對信仰的堅持，也就是保持那個與基督親身經歷的交通生活，這只做法是否可行？
A：我想，在我自己生命和事奉的道路上，都不只一次都經歷過這種經歷。我們不用任何標準的標誌來說一個人有沒有悔改信主。同樣的，我們也同樣不能用這些“次等”，就是外表的教會的參與和事奉的頻率，來衡量一個人是否與基督有密切的交通。神會用打擊來教導我們，這是祂的保證，一定會作的。
我再說，基督徒生活一定會有困難、危機、痛苦、打擊。每個人痛苦的形式和來源不一樣，那個激發的事件（inducing factor）不一樣。不過，很多時候都是教會裡面意見不和，這是最多的，或者是家庭的。在這種情況之下，我們是否願意在神面前降服下來，問：你在教導我什麼？你在發出怎麼樣警告的訊號？當你會這樣靜下來問的時候，很多時候，結果你是會覺得減少一些事奉和聚會，是更能夠幫助你。因為我們都是脆弱的，沒有一個人是鋼鐵作的。我們每個人都是有血有肉，有情感，很多的人際關係，所以，有的時候，神給我們，甚至我們願意自動地進入到一個比較枯乾的季節，為了是要安靜。
但是，我們又不要像中古時代的修道士，永遠安靜、避世，什麼都不做（修道院裡面也不是什麼都不做，他們有工作作的，要抄寫聖經，要烤麵包，甚至做其他的工業等等）。所以，暫時有一段安靜的時間，的確是很多基督徒經歷過的，而且會感覺到很有用的做法。不過，我們這樣作的時候，要對得住良心，要對得住教會內的弟兄姊妹，不是逃避與別人和好，乃是盡我所能，做了我所能做的與人和睦，然後靜一下。也就是說，很多時候，進入到這種比較安靜的季節，是需要有預備功夫的。特別要問，神啊，你究竟要我學什麼？神可能不會很快地顯明，你繼續問，我究竟在哪一方面要更像耶穌基督？我們從這個大的方向去問，聖靈大概會給我們一些責備、警告、安慰，或提醒，你以為你的問題是A嗎？其實你的問題是B。所以，安靜是一條非常好的途徑。不過，不要為了逃避。
Q：子是從父而生。聖靈是從父、子而出。可以深入一點說明嗎？
A：不可以。聖經說了這麼多，我就只敢說這麼多。不過，“子從父而生”不是說父有一天早上爬起來說，今天我生個孩子。不是的﹗因為在父裡面沒有今天、昨天這回事。所以，父在永恆裡面就是子的父﹔子在永恆裡面就是父的子﹔沒有一天父“生”了子的。所以，父“生”子這個“生”（begat）字，很顯然的跟我們今天父母親生孩子不是同一件事。因為它是父與子永恆的生存的狀態﹔靈也是一樣，靈從父子而出，也不是有開始的。
Q﹔怎麼去分辨以人為中心還是以基督為中心？在表面上他們救了很多的人，很受祝福，該如何處理？
A：要看這個究竟是不是我要處理的事。可能別人傳福音以人為中心，不是以基督為中心不是我要去處理的。問題是我有沒有盡我的力量去宣講以基督為中心的福音，我說的是那個方法是不是以基督為中心。假如是你自己所屬的團契或機構，教會，你就要問負責的牧師、長老，就有愛心地、謙卑地與他們交通。是的，在過去兩百年，有很多福音運動，我不敢說救了很多人，帶了很多人決志信主，這是有的。
我又發覺，教會裡面，特別是廿一世紀的今天，有一個普遍的現象，就是有很多心靈很飢餓的信徒，盼望在神的話語裡面，有很深的教導，有更深的學習。一方面教會人數越來越多，一方面飢渴的弟兄姊妹也越來越多。或者這樣說好了，很多人進到教會，除了很飢渴的弟兄姊妹以外，還有一件事情是，教會的前門是大開的，後面也是大開的。你只要去佛教的廟看一看、數一數，去佛教寺廟的有多少“前基督徒”。應該叫“後”（former）基督徒比較準確一點。就是說，以前是“基督徒”，現在在拜佛的，大有人在！我不敢說所有這些以前信基督、現在拜佛的，都是因為這種以人為中心的傳福音的方法所導致的，我不敢作這種結論。但是，教會的後面大開，這是事實。
我說，不如我們先作門徒訓練，才作福音事工，不會太晚。意思是說，你在教會裡面，你是小組組長嗎？你是有奉獻心志的基督徒嗎？你把你的奉獻小組組長的訓練材料給慕道朋友就對了！你說，他們不懂的！他們懂得比我們多！剛好倒過來！你把羅馬書、希伯來書的道理，用他們能懂的語言講出來，就是講耶穌基督是誰，委身給祂是什麼意思，然後，繼續地愛他們，為他們禱告。很重要的是，聽他們生命的故事的聲音。Listen to the story of their lives, 他們的生命究竟在發生什麼事，神在作什麼，幫助他們。當然也勸導、邀請他們信主。但是我們要聽聖靈在做什麼工作。我比較喜歡正面的說，我們勸、邀請朋友，但是用真理來邀請，不怕慕道朋友的福音查經太深，我祇怕門徒訓練太淺。所以，很多的基督教圈子，信徒信的時間越久，對真理的認識越淺。我們自己追求，把最好的和慕道友分享，好叫他們信主之後，作一個有根有基的信徒。
清教徒就是這樣作的。清教徒從來不開佈道會的。每個星期就講解聖經，每一段經文都指向耶穌基督。所以，一個人聽懂了福音之後，他們會來問的，牧師，我怎麼才能得救啊？牧師也不坐下來，先翻16頁的福音單張，然後跟你禱告。牧師說：你回家去跟神立約就好了。當然，我們今天情況不一樣了，可能需要坐下來跟他禱告。但是重要的是，他們已經聽懂了真理，然後決志，是最理想的。我知道每個人的生活情況不一樣，每個人的道路都不一樣，有時候的確是需要前面那一段從無神到有神，或者體驗到禱告的甜蜜，一步一步地過來。
所以，另外一件可行的事就是，好像初期教會，第三、四世紀作的，就是“學道”班。這個學道班就是有過決志，沒有洗禮前，很長的，甚至兩三年很長的過程。我覺得這是可以參考，沒有說這是絕對真理，但是幫助弟兄姊妹從第一次決志，然後深化他的委身，時間把它拉長一點，有它裡面的智慧。當然，當天受洗，比方說很多靈恩教會這麼作，也沒有錯，不過你善後的工作可能會麻煩一點，複雜一點，也可能不一定留得住很多人。這都是在神的手中，但是我們儘管正面的宣講完備的真理。我們今天講到這裡。
禱告：謝謝天父，你把我們放在地上，你給我們使命。聖靈在你自己的主權、恩典、能力，你吸引人到耶穌基督的面前，求主讓我們做你的工作做得專心，做得喜樂，讓我們省察我們的福音方法是否以人為中心。但是主，你也都知道，都清楚我們的動機和我們心中所想的，所以求主也讓我們更清楚我們心中所想的、我們的動機，好叫我們為了你的榮耀，你的國度，繼續作你福音的使者。也求主使我們在真理上扎根，我們需要調整的思想，求主你自己再深化、再光照﹔我們不需要聽的，也求主幫助我們忘記；需要記得的，主你自己提醒。謝謝主給我們有這段時間，知道主你自己設立教會，你也必定保守。奉耶穌基督得勝的名求。阿們。
07/21/05 聖靈的工作──實施救恩

Jesus, the Very Thought of Thee
Words: Bernard of Clairvaux

對靈修神學有接觸的弟兄姊妹就聽過這個名字。
基督教信仰肯定有奧秘的成分，可是我們卻不可以作神秘主義者。
There must be an element of mystery in the Christian faith, but Christian must not b a mystics.

神秘主義乃是指不用理性、超越理性，不用感情、超越感性，只用直覺去跟耶穌、父神交通。奧秘的意思是理性想通了，感情感受到之後，還有一些東西是超越理性、超越感情的。
這首歌是基督徒都很愛唱的。請欣賞、分析這首詩歌是講到奧秘，還是神秘主義？
我再說，神秘主義是不要理性、不要感情、不要意志，只要直覺，直接跟神交通。
奧秘乃是經過我們理性的理性去思考真理，我們也用感情去回應神，我們也把意志降服下來，委身給主。經過這些，盡意，盡心、盡性之後，還要一些是我們不明白的，這叫奧秘。
Jesus, the very thought of Thee, With sweetness fills the breast;
But sweeter far Thy face to see,  And in Thy presence rest.

Nor voice can sing, nor heart can frame, Nor can the memory find
A sweeter sound than Thy blest Name, O Savior of mankind!

O hope of every contrite heart, O joy of all the meek,
To those who fall, how kind Thou art! How good to those who seek!

But what to those who find? Ah, this, Nor tongue nor pen can show;
The love of Jesus, what it is, None but His loved ones know.

Jesus, our only joy be Thou, As Thou our prize will be;
Jesus be Thou our glory now, And through eternity.

請問弟兄姊妹，這首歌是奧秘，還是神秘主義？
Bernard是個神秘主義者，不過這首歌不一定是。
每一節，特別是第三、四、五節，是不是都有它強調的主題？
例如第三節（見上），這節詩有沒有內容？有的，例如第一節，我每想起耶穌心中就充滿甘甜。甘甜什麼？下面有講，所以不是一個空洞的神秘主義。
記得，基督徒的信仰一定有奧秘，但是我們不要作神秘主義者。
我們再唱一首：Be Still, My Soul
請好好去思想歌詞。這首詩歌，調比較熟，是浪漫主義之後的國家主義時期的調，叫Finlandia，是芬蘭國歌。詞是Ka​tha​ri​na A. von Schle​gel 寫的，應該是浪漫主義（即唯心主義、理想主義）時期的作者。好好地欣賞這首歌，看它是神秘主義，還是奧秘主義？你為什麼喜歡它？它所強調的是什麼？
這首詩歌有許多不同方面的，有帶領方面，有痛苦方面，有安靜，有神秘。這些都是經得起時間考驗的古典聖詩。
我們再唱一首：More About Jesus Would I Know
這首比前面兩首更加具體，是將我們心裡面的願望，講得比較清楚、白話一點。
我知道我是活在廿一世紀，但是真的沒有人唱過這條詩歌？ 

副歌是more more about Jesus.

這首詩歌怎麼樣形容基督徒與耶穌的關係？不只是詩歌好不好聽，活潑不活潑，押韻押得好不好？究竟這首詩歌在講什麼？
第二節說More of His saving fullness see，我們這幾天在講“在基督裡”，在“約”裡，也就是說神所為我們設計的，我們與神的關係。在基督裡有很豐富的恩典：罪得赦免，得稱為義、做神的兒女、得救的確據、清潔的良心、主永遠的同在、患難的時候祂與我們同行等等﹔未來的盼望，祂是王，祂坐在寶座上很榮耀。這裡說，More of His saving fullness see，更深體會救恩完備。當你唱到這裡，救恩完備，你只是想到我的罪得赦免，得永生嗎？還是有其他這些？聖靈是使我們與基督連接的（The Holy Spirit unite us with Jesus Christ），聖靈是那位把我們放在“在基督裡”的那位。那麼，“在基督裡”有什麼東西？各種各樣的恩典。第二節，More about Jesus let me learn, More of His holy will discern，求聖靈教導我去查驗耶穌的旨意。第三節，More about Jesus in His Word,
Holding communion with my Lord； 藉着聖經願我體驗耶穌，聽主聲音與主相交。
研讀聖經和與主親近是一件事情的兩面。這兩件事情同時擺在第三節第一行是有意思的，也就是說，我們與主的交通不是神秘主義（mysticism），是藉着我們在聖經裡面看到祂的榮美，我們又更加地追求進入到與祂的交通。Hearing His voice in every line,
Making each faithful saying mine. （願每一句可靠的聖經都成為我的）每一字句我們都願意領受，更認定祂的應許可靠。More about Jesus; on His throne, 願我更體驗那位坐在寶座上的耶穌，Riches in glory all His own; 祂所擁有的一切榮耀是何等豐富。More of His kingdom’s sure increase，我們願看見你的國度愈來愈擴張，More of His coming, Prince of Peace，我們願意多認識這位和平之君，與祂的在來。
所以，每個作者不同，但是他們都會看見耶穌與我們的關係，不只是單面的，是很豐富的。有祂的話，有祂的權柄，祂的榮耀、祂的應許，祂的旨意，這一切都是因為我們在祂的裡面。
上次我們講到重生，聖靈使我們重生。我們今天從講義p. 65開始。
一、呼召（有效的恩召）
我們上次講到，聖靈使我們重生，也就是說，我們在基督裡一切的經歷都要以聖經為本，以神為中心。現在我們來看聖靈怎麼樣使我們與基督聯合。神學上，這個稱為救贖次序（order of salvation），拉丁文是ordo salutes。當然，這種次序是從不同經文串起來的。你可能有自己的看法，神學家也可能持不同的看法。但是，總是對我們有些幫助。
我們一起來讀：
Rom 8:28-30   我們曉得萬事都互相效力，叫愛神的人得益處，就是按他旨意被召的人。  (29)   因為他預先所知道的人，就預先定下效法他兒子的模樣，使他兒子在許多弟兄中作長子。  (30)   預先所定下的人又召他們來；所召來的人又稱他們為義；所稱為義的人又叫他們得榮耀。
萬事互相效力是我們很熟悉的一段經文，下面說益處是給誰的呢？是給按照神的旨意，也就是神按照祂的旨意呼召的人。這些人是神預先所知道的，神也預先定下他們，預定他們效法他兒子的模樣。談到預知、預定，第30節就說，預先所定下的，又召他們來。神所呼召來的人，神稱他們為義；神所稱義的人，又叫他們得榮耀。
所以我們知道，神的呼召是建立在祂的預定的基礎上。神稱我們為義。稱誰為義呢﹖稱那些神所呼召的人為義。神叫誰得榮耀呢？神叫那些得稱為義的人得榮耀。是不是？這三節是不是這樣說的？神呼召誰？神呼召那些祂預定的人﹔神稱誰為義？神稱那些祂所呼召的人為義﹔神要誰得到榮耀？神要祂所稱義的人得榮耀。所以，從預定，到呼召，到稱義，到得榮耀，我們可以說至少這段經文給我們看見，是有一個次序的。就是說，榮耀不會在稱義之前，稱義不會在預定之前。這裡保羅給我們一個次序。我們來看看，特別是從呼召開始，預定是神在永恆裡面的工作，耶穌基督在歷史上所作的，是祂的死和復活。
我們這個課程所講的是聖靈的工作，我們先來看呼召。記得嗎？我們在談些什麼？我們是在談以神為中心來理解我們的經歷。上次我們說到，我們得救了嗎？不是靠我們的經歷，不是靠我們知道哪一天。但是，神的確、具體的有祂的作為的（God did act on us），神的確在我們生命中作工。作什麼工？第一件是呼召。
我們一起來讀：
1Co 1:9   神是信實的，你們原是被他所召，好與他兒子我們的主耶穌基督一同得分。
神所呼召的人，就在耶穌基督裡面有份。
這裡說，誰呼召我們呢？乃是信實的上帝呼召我們。神呼召我們作什麼？神所呼召的人，就在耶穌基督裡面有份。You were called INTO fellowship with His Son. 神呼召我們進入到基督裡面，與基督交通團契的關係裡面。所以，呼召是要我們進到耶穌基督裡面。
什麼是呼召呢？呼召就是神以祂的大能和祂的話語來得着一個生命。意思就是說，神的呼召不像你走過一些大減價的公司，可以聽到一些擴音筒裡面嘩啦嘩啦講一大堆聲音，你聽不聽他們都講的。不是。神的呼召像皇帝的聖旨，僕人拿着皇帝的聖旨，到鄉村來召某某人，要進皇宮裡。這是神的呼召（summon）的意思。神的聖旨來了，要召某某人。而神所呼召的人，是要他們與耶穌基督有份的。神學上稱這個為“有效的恩召”。就是說，聖靈和神的道，聖靈和福音、聖靈和聖經一同來得到一個生命。
我們上次也提到這方面的一些要素。聖靈工作的時候，肯定是叫人扎心知罪；聖靈工作的時候，是叫一個人好像浪子醒過來，認識到原來我是迷失路的，原來我是離開我父家的，原來我的靈魂是在這種危險的狀況裡的。所以，聖靈的工作是叫人扎心知罪，叫人醒過來；不只是醒過來，聖靈使這個人進入到與耶穌基督的交通裡面。
那你會問，一個人要進入到耶穌基督的交通裡面，與基督有份，要有信心啊！沒有錯，要有信心。剛才我們讀的羅馬書8：30說：“召來的人又稱他們為義”。哥林多前書1：9說的是，我們被祂所召，好與祂而兒子耶穌基督一同得分。那你說，要稱義，要與基督有分的話，需要有信心，要悔改的。沒有錯。因此，什麼叫呼召呢？呼召就是使我們以信心以悔改來到神的面前。Calling is God’s work that we can come to faith. 呼召就是神呼召我們，得着我們，把我們揀起來（pick us up），好叫我們以信心、悔改，來到祂的面前。
好，我們繼續看，p. 66。剛才我們所講的呼召，是父神以祂的話呼召一個人，聖靈與神的話同工。所以，嚴格、狹義地（in a narrow sense）地說來，呼召罪人的是父神（God the father called the sinner）。父神呼召一個罪人，得着罪人。聖靈是與那召人的道，一同作工的。因為羅8：30和林前1：9，我們看到主體是父神，聖靈是與祂的話一同工作。
二、重生
在十七世紀，清教徒不太用重生這兩個字，雖然這個詞聖經裡面是有的。一般來說，清教徒討論重生的時候，就在呼召這個大題目裡面，呼召就包括了重生。不過我們今天把它們分開來。我們讀約3：3，5，8。
Joh 3:3   耶穌回答說：「我實實在在的告訴你，人若不重生，就不能見上帝的國。」
Joh 3:5   耶穌說：「我實實在在的告訴你，人若不是從水和聖靈生的，就不能進上帝的國。
Joh 3:5-8  風隨著意思吹，你聽見風的響聲，卻不曉得從那裡來，往那裡去；凡從聖靈生的，也是如此。
耶穌在 v. 3 告訴我們，重生是必須的。人若不重生，就不能見神的國。而這個必須信，是普世性的。每一個人，若不重生，都不能進神的國。v. 8告訴我們，重生是一件有效的事情。意思就是說，當一個人被重生之後，你就會看見效果。風隨著意思吹，你聽見風的響聲，你會看見、聽見﹔但是重生是神主權的工作。你看，風隨著意思吹。
所以，重生是必須的，重生是有結果、有效果的；但是重生是隨着神的意思發生在人的身上。
那麼，究竟重生是什麼呢？我們一般的福音派基督徒說，重生是什麼呢？某某人某一天重生了，我們的意思是他悔改、認罪了，信靠耶穌，決志了。但是，這並不是約翰福音第三章和其他的經文談到重生時所指的，這不是在講一個人決志、悔改、信靠耶穌。
我們來看v. 5，究竟這個“重生”是什麼呢？人若不是從水和聖靈生的，就不能進上帝的國。很明顯的，重生有水、靈這兩部份的因素。
我們先來看水。水是什麼呢？我的意思是說，約翰福音3：5，“從水”而生，重生的水是指什麼呢？這裡不是指洗禮。因為從上下文，耶穌完全沒有提到洗禮。洗禮的意思我們可以在羅馬書第六章和其他地方讀到。但是，我們要問的，是耶穌跟誰在說話？耶穌是和尼哥底母，一個法利賽人、一個律法師講話。耶穌說，人需要從水重生，人又需要從靈重生。一個法利賽人聽到“水”，他想到的是什麼呢？他想到的是舊約有多種用水潔淨的禮儀。不是洗禮，不是施洗約翰的洗禮，不是我們今天的洗禮。我們今天的洗禮是耶穌基督在馬太福音23章等等，是復活的耶穌基督吩咐我們作的。
我們今天基督徒所領受的洗禮，是耶穌基督所設立、所吩咐的。施洗約翰的洗禮不是我們基督徒的洗禮，施行約翰的洗禮，是舊約之後，耶穌來臨之前和之時，施洗約翰用洗禮來幫助人表達他們的悔改，預備彌賽亞的來臨，就是預備耶穌的來臨。所以，施行約翰的洗和我們今天的洗禮是兩件事，是不一樣的。所以，我們不應該用施行約翰的洗禮來作一個先例，來建立我們基督徒洗禮的聖經基礎。
然後，尼哥底母在聽到耶穌說，人必須從水重生這裡，也不是指施行約翰的洗，更不是指耶穌基督的洗禮，耶穌基督還沒有設立洗禮。尼哥底母會想到舊約有不同的洗禮。比方說，祭司要洗手，要洗會幕或聖殿的器具，等等。因此，洗禮就是潔淨（cleansing）的意思。舊約時期有不同的潔淨、洗滌的禮儀，有一點像我們基督徒常常喜歡開夏令會、培靈會、退休會等等，是重新在神面前立約的禮儀，舊約裡面有多種。但是水所表達的，最重要的是神潔淨我們，雖然不是指我們今天的洗禮。但是，水這個字的意義是神潔淨我們。靈這個字呢，就是神給我們新的靈，神的靈也住在我們裡面。
我們來一起讀以西結書36：25-27，我們就會看見，水和靈，也就是耶穌基督所講的重生的兩部份，從水重生和從靈重生這兩部份。意思就是說，耶穌基督講到從水和靈生，尼哥底母應該立刻就想到以西結書36：25-27。耶穌就是責備他遲鈍，不明白什麼叫重生。
Eze 36:25-27   我必用清水灑在你們身上，你們就潔淨了。我要潔淨你們，使你們脫離一切的污穢，棄掉一切的偶像。  (26)   我也要賜給你們一個新心，將新靈放在你們裡面，又從你們的肉體中除掉石心，賜給你們肉心。  (27)   我必將我的靈放在你們裡面，使你們順從我的律例，謹守遵行我的典章。
這裡說，神要給以色列人的心行一次灑水禮，他們就潔淨了。所以，水在這裡是指潔淨，神說我要潔淨你們，脫離一切的污穢。然後呢，神不只是清潔這個心，還要給他們一個新的心。所以，這裡的清潔、潔淨，和一個新的心，我們可以說是一件事情。然後，在這個新的心裡面，神要將祂的靈放在這個新的心，用肉作的心裡面。
再來一次：一、舊的心，是用石頭作的，是剛硬的，是背逆神的；神把它拿走、潔淨。二、然後，神給人一個新的心，是用肉作的，意思就是說，願意回應神、順服神、體貼神的。三、而神拿走石心，放進肉心後，神將祂自己的靈放在這個肉心裡面。
好，現在我們回去約翰福音3：5。
耶穌回答說，「我實實在在的告訴你，人若不是從水和聖靈生的，就不能進上帝的國。
耶穌在這裡是用以西結書36章的一幅圖畫來簡單扼要地說明人的重生就是被潔淨，然後領受一個新的心，甚至乎聖靈住在這個新的心裡面。
我們一切來讀提多書3：4-7。
Tit 3:4-7   但到了神我們救主的恩慈和他向人所施的慈愛顯明的時候，  (5)   他便救了我們，並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉著重生的洗和聖靈的更新。  (6)   聖靈就是神藉著耶穌基督我們救主厚厚澆灌在我們身上的，  (7)   好叫我們因他的恩得稱為義，可以憑著永生的盼望成為後嗣。（或作可以憑著盼望承受永生）。
這裡說，神我們的救主向我們顯明了祂的恩慈、祂的慈愛。在歷史上，神救了我們。
神救我們，不是因為我們行義，乃是照祂的憐憫。神怎麼救我們呢？當然，我們知道，神救我們是藉着耶穌基督的死和復活。這裡要強調的，神救了我們，是藉着重生的洗和聖靈的更新。所以，重生，或者是神救我們，有“洗”的一面，也有聖靈的更新，就是聖靈使我們成為一個新的人。
聖靈就是神藉著耶穌基督我們救主厚厚澆灌在我們身上的，所以，神所救的人、重生的人，有厚厚的聖靈的澆灌。每一位重生的人，都有聖靈的澆灌，好叫我們因他的恩得稱為義，可以憑著永生的盼望成為後嗣。所以，所有重生的人，都是被稱義的，都有永生的盼望，也是神的兒女；既是而女，就是後嗣。
再說一次，神救我們，藉着重生。重生有洗，有聖靈的更新，聖靈是每一位重生的人都有的，神要澆灌聖靈在每一位重生的人身上。重生的人，也就是有聖靈的人，是藉着恩典被稱義，成為神的後嗣，有永生的盼望。所以，我們可以看到，重生的人是被稱義；重生的人，是神的兒女，有神的兒子厚賜的地位﹔重生的人，是有永生的。
我們可以這樣說，呼召是什麼呢？呼召乃是父神以祂的大能、祂的話，把我們揀起來，叫我們醒過來，扎心知罪，神的道臨到我們，神的聖旨臨到，我們就被呼召了。呼召是父神向我們施行的工作（Calling is what God the father does to us ），他得着我們，使我們扎心知罪，醒過來，藉着祂的道。重生呢？神，也特別是聖靈在我們裡面做的工作，把剛硬的心挪走，放進肉心，聖靈住在裡面。呼召是父神以祂的道向我們施行的；重生是聖靈在我們裡面改變了我們。
我們可以說這兩件事情，其實是一件事，沒有問題。威敏斯特信仰告白把這兩件事情說成一件的。不過，對我們來說，把重生講得清楚，對我們來說，實在是有幫助的。因為，什麼是重生？重生是聖靈的工作。我們下面還要講信心和悔改。重生是聖靈的工作，使我們從裡面到外面改變，使我們完全的改變，使我們徹底的改變（Regeneration is an inward transformation, radical transformation and total transformation）。重生是一個裡面的改變、徹底的改變、完全的改變，結果是，若有人在基督裡，他是一個新的創造。我們中文的翻譯是：若有人在基督裡，他就是一個新造的人（林後5：17）。原文“新造的人” 的意思是，若有人在基督裡，看啊，有一個新的創造。這個人已經在一個新的宇宙，新的創造裡面。這是重生。
重生是聖靈所作的。重生是肯定有效果的。繼續講下去就是信心、悔改。可是，重生是奧秘。我再說一次。重生是有效果的，是事實，你可以看得見。但是重生是一件奧秘的事，因為重生是聖靈所作的。因此，重生不一定是一刻、一剎那、一天晚上發生的事情。重生可能是發生在一剎那、一天、一個晚上﹔也可能不是﹔重要的是，重生是有效果的。風隨着意思吹，你聽見風的響聲。聖經裡面給我們看見，重生是有效果的，但是並沒有告訴我們重生是什麼時候發生的，需要多長的時間。好，重生是奧秘，可能是過程，一定有效果。
好，我們講下去。下面我們要講的是信心和悔改。我知道，很多時候，基督徒就把信心和悔改稱為重生。不過，在教會歷史上比較準確的說法是歸正、歸回、回到神的面前、回轉（conversion）。重生是聖靈所作的工作，回轉乃是神吩咐罪人必須要有的回應。
也就是說，是罪人的決志。我們可以分兩方面來思想。一方面是信心，一方面是悔改。信心是什麼呢？信心是聽到福音，聽到神的道，知道了。這是第一。
第二、不只是知道。信心是同意，說：是的，我被說服了，我就是福音所講的罪人，我需要基督；我就是神所講的罪人，同意、扎心。
第三、什麼是信心呢？就是委身、獻身、決志，獻上我們生命的主權。簡單的說，就是就是跟隨耶穌。
我給各位一個挑戰，我們讀聖經讀到“信”這個字的時候，特別是約翰福音和約翰一書，“信”子的人有永生，“信”子的人……，你讀到“信”這個字的時候，很多時候，我們只不過認為信這個字，只是“知道”、“同意”。你可以回去作一個練習，每一次在約翰福音、約翰一書讀到“信”這個字的時候，例如從約翰福音第三章讀到第八章，或第三章讀到第十二章，你就用“獻身”或“委身”取代，或者“奉獻”。你試試看這樣讀，你會發覺約翰所寫的福音書會完全不一樣！信不是哎呀，我相信明天會下雨，明天不會下雨，那個不叫信，那個叫“猜”。是不是？信心是把我們生命的主權交出來。
我上次問過各位，信心和減肥有什麼不同？記得嗎？首先，信心和減肥有什麼相同的地方？都需要用人的意志的，都是一個決定，是一個決志。不同在哪裡呢？我們來討論信心的第三點：委身、獻身、決志。不同的地方是：減肥的那個意志、決志是向內的。“我” 決定要減肥，“我”決定要……。信心不是，信心的對象是神的道和神的兒子耶穌基督，你可以說是有兩件事情，信心的對象是神的道。你相信什麼？你相信福音的應許。你相信聖經說，我們若認自己的罪，神是信實的、公義的，必要赦免我們的罪，洗淨我們一切的不義。好，你相信這個，你抓住神的應許。第二、信心是信誰？信耶穌基督，祂是那位以祂的大能救我的救主。所以，信心和減肥，或信心和任何一個新年勵志，不同的地方最重要的，是信心是有它的對象的，是神的話語和主耶穌基督。
好，我們反過來看悔改。什麼叫悔改呢？一方面我們承認自己的罪，一方面我們為我們的罪憂傷，恨惡我們的罪。第三、我們回轉跑到十字架面前，求神的赦免。不但是求，我們相信神藉着耶穌基督的寶血赦免我們的罪，不單是相信，我們真的接受、領受神在基督裡的赦免。
好，信心和悔改，這兩方面都是神要求（God requires us）、神所規定人要作的。悔改是福音的一部分，悔改不是我們傳完福音之後另外加上去的一個小點（minor point），不是的。你說，何以見得呢？馬可福音1：14-15，耶穌一開始傳道就說天國近了，你們要悔改信福音。路加福音24：47，人要奉祂的名，傳悔改赦罪的道。耶穌升天之前最後一篇道也提到悔改，耶穌從頭到尾講的是悔改的道。我們可以說，信心和悔改是一件事的兩面。我們知道我們的罪，我們知道福音；我們恨惡我們的罪，我們扎心，相信福音所講的是真的。然後，我們跑到十字架面前求赦免，也跑到神的面前把生命的主權交給主，從今以後我們生命的主權歸基督，抓住神的應許。所以，我們可以說，信心和悔改是同一件事情的兩面，而神要求人作出悔改的行動。
我們來讀： 

Eze 18:30-32   所以主耶和華說：「以色列家啊，我必按你們各人所行的審判你們。你們當回頭離開所犯的一切罪過。這樣，罪孽必不使你們敗亡。  (31)   你們要將所犯的一切罪過盡行拋棄，自做一個新心和新靈。以色列家啊，你們何必死亡呢？  (32)   主耶和華說：我不喜悅那死人之死，所以你們當回頭而存活。」
這裡我們看見，神不喜悅罪人死亡。神說，回頭就存活，turn and live。意思就是說，在耶穌基督的福音裡面，什麼是福音的信息呢？就是神作出一個誠懇的邀請（good faith offer），神發出一個很具體的吩咐（a concrete command）：你要悔改，你要回頭就存活。神說，回轉吧，我不喜悅罪人滅亡，回轉就存活了。
我們把剛才所講的三點放在一起。神藉着祂的道的大能的福音臨到罪人，叫人扎心知罪、醒過來，叫呼召。神也進入到罪人的心中，潔淨他、改變他。你說，改變了有什麼效果呢？至少有一個效果，就是他會喜悅、愛慕神的事情、恨惡罪，然後，人就會經歷到神要他經歷的。剛才我們說過，什麼叫重生？神給人一個新的心。現在，人作出一個意志上的決定。是什麼？就是信心和悔改，就是承認自己的罪，為罪憂傷，跑到十字架面前，認識福音、同意福音，扎心知罪，然後抓住神的應許，把自己生命的主權交給神。
在耶穌基督的福音裡面，神作出了一個誠懇的邀請，凡是這樣信和悔改的，就必然稱義。同時，誰作出這個信心和悔改的決定呢？就是神所呼召的人，聖靈所重生的人。這是個奧秘。神要人回轉，神所吩咐的，神應許回轉的人，必定存活。當福音傳出去的時候，按照神的美意，耶穌基督的羊聽到福音的時候，就扎心知罪，醒過來，是啊，我的靈魂在一個很危險的情況裡面，我願意承認我的罪，跑到十字架面前，我把主權交給神，抓住神的應許。所以，耶穌基督的羊真正聽懂福音的時候，首先他會扎心知罪，醒過來，然後就作出這個真正的決定。
我們下一課可以有一些問題解答。不過，我再說一次，神在福音裡面，作出了一個誠懇的邀請，也作出一個應許，也是一個吩咐。它是邀請，應許，又是吩咐。
好，現在我問，我們，就是聽到福音的人，是在怎麼樣一個狀況呢？在福音派裡面很明顯的有兩派的看法。一派是說，人是滿好的，當然他是個罪人，但是還有一點的良善﹔第二種看法乃是人是死在罪惡過犯中。所以，我們要考慮的是，我們每個人自己所相信是，我相信人是 pretty good ，滿不錯的，雖然我有罪﹔還是說，人的心靈、人的生命是完全死在罪惡過犯中，神讓我們完全活過來呢？這就影響到你怎麼看重生和歸正，重生和信心悔改這兩件事情之間的關係了。假如你相信人是不錯的，你就會說，是啊，人按照他聽到福音的能力，他信主悔改，然後他就重生了，就改變了。假如你相信人是完全死在罪惡過犯中，你就會相信聖靈完全使我們從死裡活過來，好叫我們有生命、有信心，有悔改的能力，來到神的面前。
這兩種看法是很不同的。可能我們弟兄姊妹不是很熟這兩種的看法。我們在這裡，給各位一個選擇的挑戰，究竟我們認為，我們悔改信主之前，是完全死的嗎？還是有一點活的？耶穌基督叫拉撒路從死裡復活。拉撒路就聽到耶穌的聲音說：拉撒路！出來，拉撒路就走到耶穌面前了。那，拉撒路走到耶穌面前的時候，他是已經聽到耶穌的聲音了，對不對？他聽到耶穌的呼召祂的聲音之前，或者說，他聽懂了，他是死的，還是活的呢？假如他是死的？怎麼會聽到呢？假如他是活的，是誰叫他活的呢？我再說一次。拉撒路跑在耶穌的面前，他是不是已經聽到耶穌呼召他？那，他假如聽到耶穌呼召他，他聽到的時候，是死的，還是活的呢？假如他是活的聽到的話，是誰叫他活的呢？是耶穌叫他活的，對不對？我只是舉個比喻，說，是的，是聖靈使我們從死裡復活，祂叫我們能聽見、聽得懂神呼召我們，我們就跑到神的面前，都是恩典，都是神給我們恩典的。當然，這些是我們信主之後，回頭看我們信主的經歷，聖靈改變我們，這個奧秘很可能是一個很長的過程，然後，我們終於來到主的面前決志。這個決志，甚至乎這個信心和悔改的決志，也有可能在很多弟兄姊妹身上，是一個過程。當然，在很多弟兄姊妹的身上，是一次、一剎那、很清楚的決志，兩種經歷都有。
好，現在我們作一個禱告，然後休息。感謝天父給我們有救恩的經歷。我們每一個人的經歷都不一樣，求主就在我們的心中給我們確定，給我們肯定，聖靈與我們的靈同作見證，都是你自己奇異的恩典臨到我們，好叫我們跑到你的面前。謝謝你對我們的愛，用你的大能吸引我們。也求主繼續給我們忠心、順服的心，來宣講福音，代表你發出誠懇的邀請，也是很清楚地發出福音的呼召和吩咐。求主給我們愛心、破碎的心、溫柔的心，來傳講福音。奉耶穌基督的名求。阿們。
07/21/05 下半
O Jesus, I Have Promised
我想，主耶穌對跟隨祂的決志（commitment to follow Jesus），也可以說是信心的一個同義詞。信心就是決志，跟隨耶穌。
我盼望各位聽了這首詩歌後，能明白認識神的話，為真道作出教導、分享、解釋，和這首詩歌說的：耶穌啊，我已經應許，要更多的認識你的榮耀，是同一件事情。我盼望各位用這首詩來回應，我們在跟隨祂的道路上，不虛度，不白白地又過一年。我們都在真道上有很顯著的進步。
問題解答
Q：有一位還沒有信主的人，聽了道之後，牧師呼召的時候，他有感動，但不敢走到臺前決志信主。請問他得救了嗎？
A：我想，我們先要問的問題是，這個人有沒有悔改信主呢？一個人有沒有悔改信主，有沒有得救，不在乎他有沒有走到臺前。我們在這幾天說過一句話：我回轉了嗎？Am I converted？我有沒有悔改信主呢？我有沒有回轉呢？怎麼知道？答案是：Am I in a state of convertedness？我現在的生命的狀況是否表明我已經信主了，已經悔改了？就是說，我的生命是不是表明我是個基督徒了？我真的已經抓住神的應許，耶穌是我生命的主？
一個人得救不得救，或者我們可以這樣說，一個人有沒有被稱義、作神的兒女，重要的是他有沒有信主悔改。信主和悔改不是只有一種劃一、統一的做法，走到臺前是一種，很好、沒有錯，但是不是唯一﹔簽一張卡、舉個手，還有其他國家是搖一搖自己的手帕，有各種不同的方式。或者是你讀了屬靈的書籍、聖經，在家裡禱告，甚至乎很多是一個過程，沒有一個劃一（uniform）信主的方法。重要的是你一定要信主悔改。我希望各位能分開那個行動──舉手還是走到台前，和內涵──就是我們今天所講的，你聽懂了福音，你同意：是的，我需要救主，我的靈魂在一個危險的狀況﹔然後你抓住神的應許，你把生命的主權交給他，這叫信主。悔改就是我承認，然後我為我的罪憂傷、恨惡罪，我來到十字架面前，求耶穌基督赦免，這叫悔改，至於你怎麼樣悔改、怎麼樣信主，有各種不同的做法。一般佈道會的做法，是為了方便更多的人能夠很清楚作出一個決志，但是那個不是唯一的做法。兩千年來這種的佈道會，只不過有兩百多年的歷史而已。以前的人怎麼“信主”的？還是“信主”，但是不是走到台前。
Q：在傳福音的過程，沒有信主的問基督徒可不可以打麻將？請問應該怎麼回答？
A：我想重要的是，分享你耶穌基督在你自己生命上的改變，和你對人生最重要的事，例如打麻將在你的生命佔什麼地位。意思是說，你自己要有個立場。
Q：蓋恩夫人是神秘主義者還是奧秘派？你認為她重生了嗎？
A：我個人傾向看她是神秘主義派。我對一個作者的信仰的評論，不包括評論他得救不得救。這個不是我的事情。
我們上次說，我們傳福音的時候，不要給人一些空頭支票：你信主之後不會有患難的，把耶穌基督當作只不過是解決我們問題的一個象徵而已。
剛才我們講了什麼是呼召、重生、悔改、信主，我們現在又回到這些以人為中心的傳福音的信息。這裡有五點：
1. 我們不要認為，信心和悔改是只有一種標準的經歷，也就是剛才我回答的問題。信主和悔改，不是只有一種標準的做法。
2. 我們不要把信主這個經驗（例如決志的經驗）把它孤立、對立起來，認為只有這樣才是真正作基督徒的記號。也就是剛才說過的，重生可能是一個過程，絕對是一個奧妙。所以，那一次的決志究竟有多重要？
3. 我們一定要強調，耶穌不只是救主，祂也是主。我們說過，“Am I in a state of convertedness”，究竟我現在的生命有沒有表示我是已經回歸了上帝、我已經信主呢？其實其中一個很重要的關鍵是基督是我們生命的主嗎？
4. 我們必須要糾正錯誤的觀念，就是說，信主之後沒有困難。既然神要求我們把我們生命的主權交給祂，因此，我們跟隨主，絕對會有困難。
5. 我們要多讀四福音。這個意思乃是說，我們很多時候有很多錯誤的觀念，說福音性查經就是帶領人認識耶穌。好了，我們信了主之後，我們要讀加拉太書、羅馬書、哥林多前書，學習怎麼事奉。有機會在主日學也教教舊約的書卷，舊約綜覽，給我們一些歷史的知識，好叫我們在團契比賽的時候拿第一名，那些人名地理都背得爛熟。然後，再過幾年成熟了，讀希伯來書，最後，專家就是要讀啟示錄的。我們有一種錯誤的觀念，就是某些書卷是比較深，例如希伯來書、啟示錄、羅馬書，有些比較淺，例如福音書。其實，四福音是全人類歷史裡面最寶貴的四本書，也是四本很難讀的書。
我反而說，羅馬書、希伯來書比較容易。我們基督徒在教會圈子裡面，有一種習慣，說這個容易的、這個是難的。假如我們真的要跟隨主，我們不是只靠一個信主的經歷來作主的門徒的話，福音書和詩篇這些我們以為最淺的東西，其實是最會使我們扎心，向我們說話的。我不是說不要讀希伯來書等等，都很重要，但是不要忘記，好像最淺的路加福音、馬可福音、馬太福音、約翰福音，裡面有很多東西我們從頭來思想，究竟這位主耶穌是怎麼樣一位耶穌，而不只是為了傳福音的緣故，…依靠自己。
我們再來討論一下基督徒的經歷。我們已經開始講到重生、信主、悔改。我們下面講完稱義後，就要講到成聖了。
我們基督徒有了信主的經歷（我們是基督徒，應該有自己的經歷）之後，但是，為什麼往往基督徒在基督徒經驗（Christian experience）方面，往往是很軟弱的。就是說，有的時候，我們盼望不論在靈恩或神秘主義的圈子裡面，可以給我們更多的滋潤？因為其實我們需要承認，我們自己的經歷，好像比較薄弱。我們來討論一下這個問題。
什麼叫經歷神呢？經歷神就是經歷祂的偉大、祂的恩典，祂的永恆、祂的真理、祂的愛、祂的榮耀，等等。這些對我們今天來說，都好像很困難。教導系統神學的我，也必須承認我也是和弟兄姊妹一樣，直接經歷到神都不是容易的。
關於直接地經歷神，我們可以提出幾點：
一、要真正的經歷神，我們必須要有合乎聖經的理解（we must have biblical understanding）。意思就是說，我們的基督徒經歷需要由聖經來衡量，聖經來解釋，你所感受的經驗，需要由真理來衡量，我的也是一樣。所以，直接經歷神，是先要有某一個程度的聖經的了解。你說，我才開始讀聖經！沒有問題！你開始走基督徒的道路，你已經開始相信聖經是神的話。神給你多少亮光，你就按你的亮光來走前面的路，是按聖經來解釋我們的經驗。
二、雖然如此，是聖經解釋我們的經驗，但是，經歷神是神自己按照祂的主權賜給我們的恩典。很多時候我們對神的一些很直接的經歷，不是我們可以控制的，我們也不能要求神一定要給我們。我們也不能預測，明天晚上我們會哭或會笑，對不對？這不是我們可以控制的。很多時候，神按照祂的主權、祂的恩典，賜下這些經歷。
有一次，我跟一位非常靈恩的姐妹談話，她靈恩到一個地步，她用的詞我都不懂，不過她在我的教會裡。聽了她說一下，我說，我有的時候也會流淚，也會哭。不過，我的哭不像一些在聚會裡面大哭這種。是在鋼琴上，在彈一些聖詩的時候，假如我有半個小時彈一些聖詩，就會流淚，那個姐妹就說，那就是聖靈充滿嘍！很好，這個姊妹會同意，神所賜下的經歷，不只是一種，不過都是神所賜下的，有的時候很安靜，有的時候哭，有的時候笑，都有，不是我們可以控制的。
三、直接經歷神是聖靈所給的。給誰呢？給那些真正愛主、順服耶穌的門徒。因為，耶穌基督和祂的父都應許，祂們要到我們中間，來到我們裡面，住在我們裡面，向我們顯示祂自己（約14：13-18）。所以這個是有條件的：一個條件是認識聖經，第二是我們是真的愛主，願意順服祂﹔
四、直接經歷神，給我們很大的喜樂。因為，這些經驗傳遞、告訴我們，給我們確據知道，神愛我。比方說，對我來說，經歷神的愛，在我的生命中有幾次。其中有一次，在為我的自卑感和沒有安全感掙扎了多年之後，兜到某一個階段，我經歷到了原來神愛我。這不是某一個晚上、特別什麼聚會，我流淚感動。但是有一個階段，我就特別感到，是啊，神愛我，不是因為我有什麼，不是因為我的頭銜、不是因為我的事奉的經歷，不是因為我的神學，不是因為我的音樂，都不是。而是雖然我是一個罪人，但是神愛我。所以，直接經歷神是給我們很大的喜樂的。
五、直接經歷神是內在生活的一部分，也就是說，不是我們外在的，比方說，直接認識神就不是好像我們認識某某人、認識某某東西，是在我們的裡面的。雖然這樣子，但是我們說這是奧秘，但是我們不要走神秘主義的道路。剛才我形容的好像很寶貴，我也很能體會很想直接有經歷神的經歷。
我願與各位分享。很多時候，我們悔改、信主、做基督徒，開始走這條路，第一個階段是回頭看我們的決志。我們決志信耶穌了，我們回過頭來看，兩天前、兩個禮拜前、一年前我決志了。這個回頭看，會給你很大的喜樂，你會每天都很喜歡唱奇異恩典，因為你的罪得赦免。這是你剛剛決志之後，你回顧神的恩典，赦罪的恩典。慢慢地，你就會進入到一個很詫異（wonder）的一個階段。你禱告求神給你什麼東西，神都給你的，至少有很多東西都給你的。有點像一個baby，兩三歲的孩子，第一次看見蝴蝶，第一次看見肥皂泡泡，非常的詫異。假如神把一些很多很多你向祂求的東西都給你的話，那個是神非常地恩待我們，給我們一些 baby food。所以，我們也回顧我們的決志，然後，有一段很甜蜜、很興奮的時刻。接下來，可能你在神的道，就是聖經或禱告，開始有一段操練。接下來你會對與基督徒（God’s people）的交通，有一段很甜蜜的時光、成長、和交通。經過了決志的回顧，經過了非常甜蜜的興奮，經過了長進、交通的團契生活，現在又進到另外一個階段，開始學習神的道路。意思就是說，你現在禱告，神開始不是每樣都給你，困難來了，枯乾的季節也來了。我們盼望，在這個階段不要放棄，就是我們還是相信神是愛我們的。
然後經過了這個之後，第一次這種枯乾的季節，可能很長，一年、兩年，你會開始感受到我很有限，或者說，神很真，神很偉大。你開始在神的屬性或自己的有限方面，又有新的體會。
剛才我們在講什麼？我們今天晚上在講直接經歷神，是建立在聖經的理解上，是神所賜下的，是神按照祂的應許，賜給那些愛祂的人，耶穌基督要進到我們心中，特別給我們喜樂。這些不是外在的，是內在的。這些的經歷，不是每個季節、每一天，神都給我們。但是，這的確是歷代基督徒所追求的，他們經歷到的時候，他們會寫一些…比方說我們今天晚上所唱的聖詩作者Bernard of Clairvaux，他們會滿心的喜樂，作詩或者寫音樂，畫一幅圖畫，來表達。但是，既然是神按照祂的主權賜給我們的，我們可以求，但是不要強求。
耶穌基督裡面，祂的約裡面，神與我們的關係裡面有什麼？有祂要求我們，繼續抓住祂的應許，過一個公義的、就是順服的生活；常常悔改，也與祂有交通。就是說，我們與神的交通與我們的信、悔改、順服是平衡的。不要把我們所有的盼望都放在那個與耶穌很甜蜜的交通這點上。因為，在基督裡，在福音裡，在約裡，在神與我們的關係裡面，是的，與祂的交通團契很重要，但是祂還有要求我們其他的事情：抓住祂的應許、信心、悔改、順服祂、過公義的生活。所以，有的時候我們會經歷一個枯乾的季節。我再說，這不是神不愛我們，就是因為神愛我們。正如重生、信心和悔改，沒有一個標準的經歷﹔同樣的，在基督裡，也沒有那個標準，但是很多人經歷過很甜蜜的，而我們必須要承認，神要光照我們的思想，神要克服我們的意志，完全地順服、奉獻自己跟隨祂，神也在我們的情感中動工，有的時候我們會感動、我們會流淚，而這些一切的一切以上，神又有時給我們直接的經歷。但是，都是好的。
我很盼望，我們一方面把呼召、重生、悔改、信心，下面還有稱義、成聖這些道理講清楚，但是同時，告訴我們這些信仰的架構、聖經的架構，是為什麼？是要我們敬畏神、順服祂、跟從祂，也是享受祂。不要把理性和經歷分割，那位在聖經裡面告訴我們，信祂的，就得稱義，給我們很豐富的真理的神，也是同一位神，住在我們心中。聖靈是那位澆灌在我們心裡面的，聖靈是見證基督的榮耀的，聖靈是憑據。憑據是什麼？我們將來要在天上得到的榮耀，今天就可以得到。
我們最後來唱一首詩歌來回應：
O Love That Will Not Let Me Go
這首歌的主角不是我們，是主。是主愛我們，光照我們，是主給我們喜樂，是主耶穌基督的十字架讓我們可以抬起頭。
禱告（by 秦牧師）：親愛的神，我們感謝讚美你，因為我們來到你面前來尋求你的時候，你不是神秘的，不是高高在上，讓我們一無所知的，因為你賜下你的話語，讓我們可以信靠，知道你給我們的應許。我們也感謝你，賜下聖靈給我們，在我們每一天的生活裡，可以聽到你的聲音，知道你的大能，讓我們走在你的旨意當中。更重要的，是你給我們這些經歷，因為你確實是真實的，是可以經歷得到的。我們在每天的生活裡，可以緊緊地跟隨你，可以靠著你的大能。神啊，我們感謝你，為了今天晚上我們在你面前的學習，當我們離去的時候，求神保守我們，保守我們直到明天我們再相會的時候，我們可以繼續有機會學習。實在是感謝讚美你，再一次從你給我們的話語中，我們知道你是親自的揀選我們、呼召我們，讓我們可以進到你的面前，我們可以相信，被神稱為義，我們的罪可以得赦免，得稱為神的兒女。這些都是你所給我們的福份，我們感謝讚美你，為今天晚上在你面前我們領受的。我們再一次謝謝林牧師熱心的教導我們，我們為他的事奉，為他所付出的一切，感謝讚美你。求神祝福他，給他健康，給他有更多的機會和力量到其他地方教導神的兒女。我們謝謝我們今天在主的面前領受的。我們散去的時候，求神保守我們的腳步。我們禱告奉耶穌基督的名求。阿們。
07/22/05 神的預定﹔聖靈與聖潔

Who Would True Courage See?
Words: John Bun​yan, Pil​grim’s Prog​ress 

這首詩歌是4/4拍，但是它是從第三拍進來。
這首詩歌的歌詞是形容天路歷程，跟隨主，雖然有仇敵，我們也不怕。
原著的第一節是：He who would valiant be ’gainst all disaster, Let him in constancy follow the Master. 能面對任何的困難都很勇敢的人，讓他不斷地跟隨主耶穌吧﹗
19世紀，mo​di​fied by Per​cy Dear​mer：
Who would true courage see, trust Christ for ever, Let Christian constant be, Come Wind, Come Weather. 誰願勇敢盡忠，當倚靠救主﹔讓信徒歷始終，經風雨無懼。
第三節是這樣說的：
Hobgoblin nor foul fiend  Can daunt his spirit,
He knows he at the end Shall life inherit.
Then fancies fly away, He’ll fear not what men say,
He’ll labor night and day To be a pilgrim.

沒有任何邪靈可以使我們畏縮，我們卻知道有一天我們會承受永生的。讓所有虛假的事情逃走吧，為什麼我們會怕別人所講的呢？The puritans view Christians as a pilgrim soldier, 清教徒他們看基督徒又是基督的精兵，又是天路客，是寄居的。這是清教徒對基督徒的定義裡兩個很重要的主題。這世界非我家，天堂才是我們永恆的家。因此我們今天是過路的，而且我們是站在基督那邊打仗的。你可以不欣賞這個調，不容易唱，但是盼望你欣賞歌詞的意思。它描寫很簡單的，但是很堅決的作天路客的一種心志。
Salvation by Grace (Not What My Hands Have Done)

這首詩歌的歌詞作者是Horatius Bonar。他曾寫了一本書，Words to Winner of Soul，《向救靈魂者進一言》。這首詩歌就是跟我們說，都不是因為我們所作的，都不是因為我們的血氣，甚至乎不是我們的感覺、我們的禱告，可以拯救我們的靈魂。
第二節說，都是基督神的羔羊，祂的寶血，才給我們平安，把我們罪的重擔拿走。都是神對我們的愛，不是我們對祂的愛，給我們一個釋放的心靈。
第三節是講到神的恩典，第四、五節是感恩。
很多人不會唱哦﹖謝謝你提醒我這是廿一世紀。我的意思是，我會繼續介紹一些禁得起歷史考驗的古典的聖詩。我知道不容易學，但是盼望各位學了之後會覺得這些很寶貴。
禱告：
天父，我們為了你的恩典，獻上我們的敬拜與感謝。我們一無所有，但是主你十字架的寶血卻潔淨我們，提拔我們，叫我們可以享受做天父家裡兒女的福份。求主的恩典與你的愛繼續成為我們心中很真實的經歷，幫助我們，建立我們的信心。今天我們奉獻自己為主所用，為你的國度爭戰，願你堅定我們的心志，今天晚上求主繼續與我們同在，潔淨我們的心思意念，奉耶穌基督的名求。
我們講過了重生的經歷是聖靈的經歷、是聖靈的工作。我們又講到悔改和信心的三部曲。悔改是承認，然後憂傷和恨惡罪，最後是跑到十字架面前求赦免。不過求赦免還要相信、領受神赦罪的應許。信心是知道，然後承認：是的，同意這個福音是為我的，然後將把我們生命的主權交出來，完全倚靠主耶穌基督。
昨天晚上有同學問一個問題，既然我們說這些重生的經歷是神所呼召的人才有的，那悔改和信心，是出于神的預定和呼召呢？還是人自由意志所選擇的？問題大概是這個意思。問問題的那位弟兄或姐妹觀察得很細，因為我昨天晚上我沒有處理這個問題。
請注意昨天晚上我說，神在福音，神在祂的話，神在祂的約──恩典之約裡面，提供了一個誠懇的邀請（sincere good faith offer）。回轉嗎？悔改的人必定存活。Turn and live，悔改的人一定可以得到生命的。這是神的邀請，an offer and invitation，這個也是神的吩咐，背後有神的保證。神要人作什麼呢？神要人作悔改和信心這個決志。
昨天晚上我問這個問題：你相信人是完全墮落的、死在罪惡過犯中呢﹖還是你相信人還是有一點善，一點的所謂的“自由意志”。“自由意志”這個名詞，在神學上，自由意志不是指我們有沒有選擇？假如你問，我信耶穌，有沒有我選擇這個成分？那麼，加爾文和所有相信預定的改革宗人士，都會說，有的！絕大部份的改革宗或相信預定的，都相信悔改和信是人意志的行動。
你看，那些相信預定的佈道家……你看，相信預定的，也作佈道的哦﹗第一位是保羅，（你可以說耶穌基督也算，我們不算耶穌基督好了），保羅，George Whitefield， 很多的清教徒，Horatius Bonar，Charles Spurgeon（司布真）等等，他們的講道肯定是向人的意志講的（They direct the gospel to the will of man）。那你說，這些相信預定的牧師們，為什麼向人的意志講話？因為這是人必須要做的事。神吩咐我們罪人必須要悔改信耶穌的。而悔改信耶穌的人，必定得永生。
好，問題是，你相信人完全墮落嗎？假如我們真的相信人完全墮落的話，會帶來一個問題，不是每一個弟兄姐妹都想過的，就是一個“死”在罪惡過犯中的人，有沒有能力去願意去信耶穌、認罪、悔改？那，你說，當然願意嘛！有些人願意，有些人不願意。
所以，我要問的是，你相信人是完全死在罪惡過犯中嗎？按照以弗所書第二章，羅馬書第一章，亞當犯罪，我們墮落之後，按照我們的本性是不能、也不願意作神所喜悅的事情的。所以，神要求我們作的悔改、信主，按照我們的本性是我們做不到的！
你說，神要求人做人做不到的事情嗎？神不是按照人的能力來向人要求要負責（to hold man accountable）嗎？那，這裡是有一個奧秘：是的，神的確吩咐人做一件人做不到的事。
那你說，為什麼要傳福音？首先，因為神把這個誠懇的邀請放在罪人面前。按照神的美意，福音傳出去的時候，神願意一些罪人、很多的罪人，也就是耶穌基督的羊，願意這些羊聽到福音、扎心知罪，然後神給他重生的恩典，然後他們就甘心情願地用他們的意志，選擇悔改、信耶穌。
所以，每一位甘心情願（所謂“自由的意志”，我不喜歡用“自由意志”這四個字，但是我會說“真實的選擇”，一個人真正的選擇）在神面前投降、悔改、信主，他是有了神的改變的。因為，按照我們的本性，我們不能、也不願意要耶穌基督的。所以，當福音傳出去的時候，神按照祂的美意改變很多人的心思意念，從不願意，神改變成為願意。既然神改變了人，因此人願意選擇悔改、信耶穌。所以真的悔改、真的信心都是人真真實實的選擇。因此，我們講到我們傳福音，絕對是向人的意志講的。不論是改革宗或阿米念，不管你相信不相信預定，我們傳福音，當然我們向人的理性講，就是說，人要了解、要明白福音，十字架是為我的，我是罪人。但是，聖靈光照人的理性是要人的意志降服下來（The Holy Spirit enlighten the mind in order that the man will surrender）。
好，是的，我們信主之後，我們會發覺原來我們的信、我們的悔改，都是聖靈改變我們。，可能我們不習慣聽“改變”或“重生”兩個字，我們習慣聽聖靈“感動”我們，其實是同一回事。聖靈感動我們，叫我們願意，不只是聽懂了，還有願意悔改、信主。
那你說，這是不是神所預定的呢？世界上沒有一件事情不是神所預定的。那你說，神所預定的，我們就沒有自由選擇嘍？那，這不是神要我們作的邏輯結論，這不是聖經的邏輯。是的，神預定了那些祂要呼召的人，呼召的人祂又使他們被稱義，稱義的人又使他們得榮耀。這是羅馬書8：28-30說的，但是神不要我們去想通（figure out）神揀選了誰？誰才是那些神所預定的、神所呼召的，這不是我們的事。
神預定不預定人？預定的！那是奧秘。這個奧秘是一個真理（truth），是一個事實，但是我們沒有能力去窮究（exhaust）、透知這件事情。而且我們傳福音完全不是按照神的預定來傳的。不是說，哎，神預定了誰，我們就向誰傳，不是的。等於……下面這句，你聽了就慢慢地思想，可能思想幾個月……等於雖然神預定了所有的事情，意思就是神預定了假如你結婚的話跟誰結婚，但是神不要你按照祂永恆的藍圖來行事。神要你按照祂所啟示的那個範圍，去禱告、去尋求帶領，去作決定，然後再反省自己是否配作一個結婚的人，等等。神預定了某某人與你結婚，這是祂永恆的計劃，聖經裡面沒有應許神要把這些告訴你的。那，我們要作什麼呢？我們的決定，我們傳福音的事工，是按照神所啟示的。神所啟示的是什麼？祂的見證，祂的應許，祂的福音的保證，是靠得住、信得過的。
我知道在這方面，我們常常在自由意志這件事情上會有點困難。所以今天晚上，讓我從自由意志這個角度來講。一般，很多時候這種問題提出來的時候，教導神學的就從神的預定這個角度來講，然後講下來。現在我們從下面講上去。
什麼叫“自由意志”？自由意志是我願意做什麼我都可以做嗎？香港廿多年前有一個廣告，“想去做就去做”。但是這個廣告詞太危險了，就不許貼在地鐵站，後來就改成“應去做就去做”。那，假如我們相信自由意志的意思是我想作什麼，我都可以作的話，這個自由意志是不存在的，這不是聖經所教導的。因為很多的事情都不是我們可以選擇的，我們沒有選擇我哪一天出生，我的父母是誰，在哪裡出生，在哪裡長大，很多事情都不是我們決定的。這是第一，我們沒有一個人有絕對的自由意志。我不是說我們沒有選擇，我才剛講完，我們有真正的選擇，但是我們沒有那個絕對的、無限度的自由意志。
第二、自由意志在主後第五世紀，伯拉糾（Pelagius）和奧古斯丁的爭辯，在那場爭辯裡，伯拉糾（就是相信自由意志的神學家），他認為什麼是自由意志呢？我們從奧古斯丁的寫作就知道，原來自由意志的意思是說，罪人有能力作神所喜悅的事。也就是說，一個沒有得救的人，可以作神所喜悅的，也就是可以有能力去悔改、信耶穌、順服神的話。我想，歷代的信徒大部份都不相信罪人有這個能力。
自由意志假如是有絕對的自由的話，這是不存在的，只有神才有﹔第二、假如自由意志的意思是說，我雖然是罪人，也有能力作出神所喜悅的事，這不是羅馬書、聖經所教導。但是，你問，自由意志是我有沒有選擇？有！下面我們要講了，先講神的自由選擇，然後我們講人的自由選擇。首先，神的自由選擇。
宇宙中，假如有一位是有絕對的自由意志，就是想去作什麼都可以作的，只有一位，有的，就是神。而這位神，就是耶和華、三位一體的神，也從來沒有隨隨便便地隨便作什麼，沒有的。神所作的，都是按照祂的本性，神不背乎自己，神所作的，都是按照祂的計劃，祂的應許，祂的啟示。
再來一次。神所作的都是按照祂的本性，神不會作一些不公義、不聖潔的事情的。神都是按照祂的計劃行事，神不會想了一個計劃，然後改變主意的。神一定作那些祂說祂要作的，按照祂的應許、祂的啟示。好，所以，連神，就是宇宙裡面唯一有絕對的主權的選擇的，祂也沒有隨隨便便或隨意的選擇，祂也都選擇了那些按照祂聖潔的本性，永恆、奧秘的智慧的計劃，按照祂所啟示的話來行事的。
好，那麼神究竟作了什麼事呢？神選擇了進到歷史、進到時間、空間，進到宇宙裡，和人立約。立什麼約呢？舊約裡面，約的主題是“我要作你們的神，你們要作我的子民”、“你們要遵行我的律例”，等等。同樣的道理，在新約裡面所講的話是“以馬內利”，“神與我們同在”，“天國近了，你們要悔改信福音”。好，那位有無限度自由主權的神，祂進到這個宇宙裡，從永恆進到時間，從無限進到空間，跟人說，你信我吧！你悔改，你就得永生，我要做你們的神，你們要做我們的子民，要遵行我的話；天國近了，悔改信福音。
好，神既然在時間、空間，在我們這個層面，對我們發出了這個誠懇的邀請、應許和保證。神既然這樣作，神就一定守住祂的應許。這個是神如何用祂的自由意志。
神沒有發出一個好消息、福音的應許，然後又改變主意，Change His mind，不是的。神發出的應許，凡是按照祂的條件，悔改信的，祂都接納，祂都赦免他們的罪。所以，約是什麼東西呢？約是一個不變的神（祂的永恆計劃不變、祂的本性不變）和我們這些會變來變去的罪人所設立的關係。我再說一次：約是什麼？一個不變的神和變來變去的人之間的關係。這個也就是為什麼我們常常會問自由意志和預定的問題的原因。因為，神跟我們的關係的確是一個不變的、什麼東西都定好的神，和變來變去的罪人所設計、所設立的關係，God design the relationship, God establish the relationship。約是神設計的，所有的條件是祂設計的，祂定了什麼條件？悔改、信靠，遵行祂的話。整本聖經不外是這三種的要求：悔改、信靠，遵行祂的話，或者敬畏祂。
好，我再說，約是一個不變的神所設立的，所以這個約本身，條件本身沒有變的，問題是我們變來變去。好，所以，約的關係看上去在變，其實沒有變。神守住祂的應許，而當神的救恩計劃達到高峰的時候，耶穌基督來了，祂不以與父神為同等，以為可以強奪的，反倒虛己成為僕人、成為人，死在十字架上。耶穌基督作奴僕，死在十字架上，是剛才我說的，神守住祂的應許達到最高峰的一個表現（highest expression of God’s faithfulness）。神，祂什麼都可以作，祂是最自由的，最自由的神作了奴僕，為的是守住祂的約，也成全祂的約（in order to keep His promise and to finish and complete His fulfillment）。好叫這個約，就是救贖的計劃達到完全，就是我們得到救恩。這是神所作的。我們先講到這裡，神的自由意志是這樣子表達出來的。
下面我們要講人的自由意志。還沒有講之前，我們來唱一首詩歌，來表達剛才我們所講的，那一位隨己意行萬事的（He who does all things according to the counsel of His will），卻守住祂所講過的事。我們唱的是 Great Is Thy Faithfulness。
請思想，這個信實的、恩慈的神，是宇宙唯一有無限度的自由意志、自由選擇的。當然聖經不用自由選擇這四個字，用的是掌權，祂是王，主權，這些字眼。但是你要真正想通自由意志這些問題的話，先想通自由意志唯有神有，而也神不亂來，神不隨意，祂的信實是廣大的。
所以，神是立約守約的神。好，現在我們來看人的自由選擇。
下面有一句話很長很長的，你假如記筆記來不及，不要緊，這句長長的話，只不過是創世記第二章的提綱（a summary of Genesis Chapter 2）：
上帝創造人，把人放在一個特定的環境（specific context），就是伊甸園。在這個特定的環境裡面，神創造了萬物，神也已經向人講話（你不可以吃那個分辨善惡樹的果子）。神創造人，把人放在這個特定的環境，這個環境就是神已經創造，神已經啟示。
而神造人是一個有限的人，人不是無限的；神給人祂的話語，因此，神給了人一個有限的，可是是真的選擇。因為人是有限的，所以祂的選擇是有限的，可是那個選擇是真的，在人的層面是真的，不是假的。我們不是傀儡，不是robot。神給人一個有限的，可是真的選擇和責任。選擇和責任要放在一起。這是所有世俗的哲學，不論是中國的儒家，或者西方的哲學、倫理學所不願意承認的。就是說，我們人在神面前有選擇，但是有責任。有什麼責任？完全遵行祂的話。再來，神創造了這個有限的人，給人有限的選擇，同時是真的選擇，這個選擇同時是有責任，人要承擔後果的。
好，講完了，這句很長的話。
用英文講一次：God created man, and gave him a finite but authentic freedom of choice and responsibility, including carrying the consequences, in a concrete context in which God has created everything and God has spoken to man. 

神把人放在這個處境，祂創造了一切，祂也向人說話。祂造了有限的人，給這個有限的人真正的選擇──有限的選擇，不是神那個層面的選擇。這個選擇有責任要承擔後果。所以，每一位基督徒都相信人有在人的層面的選擇。問題是，亞當夏娃墮落，全人類也墮落了，亞當夏娃墮落、人類墮落之後，人還有沒有能力在神的啟示之下……我們在祂的面光之中（in His presence before His face），我們所作的一切都是在神的面光之中作的……墮落之後的我們還有沒有能力去遵行祂的話呢？遵行什麼話？信靠祂，悔改、認罪，順服祂。這也就是神學上有爭辯的問題。
但是，我先說，沒有人會爭辯說，神造人是完全沒有選擇的。現在的問題是墮落之後，人會選擇去信耶穌，求神赦免嗎？就是說，人會不需要神的幫助而這樣作嗎？人願意──沒有神的幫助、沒有聖靈的感動、沒有生命的改變──人願意來到神的面前嗎？正統的基督教相信人是不願意的，所以需要聖靈的感動。
好，剛才所問的問題是悔改和信心是出于預定還是自由意志？你現在會懂得怎麼樣回答這個問題嗎？首先，什麼叫自由意志？是指無限、絕對的自由嗎？我們根本沒有，神才有，而神也沒有隨意用祂的自由意志，神絕對守住祂的約。人有自由選擇嗎？有的！怎麼樣的自由選擇呢？就是在神的面光之中，作一個有限的人，真的選擇和責任。
但是，人選擇了不遵行神的話，人放棄了他本來所有的尊貴和榮耀。所以，人現在是死在罪惡過犯中的。聖靈來改變人的意志（這就是重生的意思），聖靈來改變我、感動我、軟化我、克服我（melt me down），好叫我受了祂的改變後，甘心情願地作悔改信耶穌的選擇，或者說決志。所以，還是有意志。那，我們傳福音的人，不知道那個人是神所預定的，這個不關我們的事，不是我們要管的事。我們要作的，就是好像耶穌所作的，發出一個誠懇的邀請。我們不需要說，耶穌為你死，因為你不知道耶穌為誰死，你不知道耶穌十字架的寶血在誰的身上發生功效！這不是我們管的事情，我們不需要說神為你死，不論你說耶穌是為全世界的人死或為祂的選民死，我們都不需要說。這個都是抽象的東西。具體的乃是說，你願意得救嗎？你願意罪得赦免嗎？得到清潔的良心，永遠作神的兒女嗎﹖來，來看上帝的羔羊耶穌基督，信靠祂﹗我們就作出一個誠懇的邀請。不過我們又不需要另外加一些不必要的話，例如，你不信的話，神會多麼傷心。這些話不需要講。因為很多事情都是猜測。我們把聖經清楚講的，我們講清楚。你願意得到永生，作神的兒女嗎？那個正確的方法、正確的道路，就是來到耶穌基督的面前，認罪、悔改、信靠祂，作你生命的主宰。這個是我們要一次再一次的，放在人的面前的。
這方面還有問題嗎？
我們不知道聖靈在哪一個人的身上動工，我們不知道聖靈的動工需要多長時間。我們是滿有喜樂、勇敢、坦然無懼地去傳福音。是的，耶穌的羊按照耶穌的時間，會聽到祂的聲音。你說，什麼都預定了，我們就不需要傳福音嘍？那，這是預定的這個真理，神不允許我們作的邏輯結論。聖經的邏輯和我們的邏輯不一樣。你說，神還管我們的邏輯啊﹖是啊，聖經還管我們的邏輯！連感情都要管！
你看，聖經講得清清楚楚的，神預定祂的子民。聖經講得清清楚楚的，你們要去，叫萬民作我的門徒，凡我所教訓的，都要叫他們遵守﹔聖經說得清清楚楚的，叫一切信祂的，不至滅亡，反得永生﹔聖經很清楚地說，我們都是被預定的。既然聖經又講預定，又講傳福音，又講悔改，那表示這三件事情──神的預定，我們必須傳福音，人必須信耶穌，在神的計劃裡面是不矛盾的。By definition，本質上就不矛盾，因為聖經中說得清清楚楚的。凡是聖經有的我們都信。你說，聖經這不是矛盾嗎？不是，是我的邏輯不夠高明，我以為是矛盾。
所以，是的，神的永恆計劃有祂的揀選，有祂的預定，那是奧秘。J. I. Packer 說，傳福音的過程，我們不需要跟非信徒多討論這個問題，這是個 family secret﹗我們家裡的秘密，你信主之後就明白。不過，你說，那為什麼聖經教導預定這個真理呢﹖預定的真理是要我們謙卑，感恩、喜樂，有膽量、有得救的確據，有滿足的心，不是要我們去猜測神預定了誰。
再說一次，神把預定這個真理放在聖經裡面，羅馬書第八章，以弗所書第一章……有很多很多的經文，是要我們知道我們不算什麼，都是神的恩典，我們得救都是神的恩典，這是第一，要我們謙卑；第二是要我們感恩；第三、要我們有得救的把握，that we may confident, 我們有把握、有信心地知道，耶穌的愛，充滿了我的心，我是被愛的。這個是為什麼神告訴我們，都是祂預定的，從頭到尾，我們都在祂的手中。
聖潔與聖靈 

HOLINESS AND THE HOLY SPIRIT 

[Adapted from J.I. Packer, Keep In Step with the Spirit, chapter 3.]

好，請各位翻到 p. 77。我們昨天晚上講過悔改和信心。今天晚上我們開始討論成聖這個問題。聖靈是重生我們的那一位，聖靈也是使我們成為聖潔的那一位。
聖潔這個觀念，令很多基督徒困惑，因為在教會不同的時代、不同的圈子，有不同的表達聖潔的方式。當代的，有一些基督徒進口（import）天主教的一些操練習慣。四十、五十年前，基督教對聖潔的觀念主要是離開世界，不抽煙、不喝酒、不看電影等等。就是說，不同的時代對聖潔有不同的看法。所以我們不是在講怎麼操練，用什麼model，什麼方法，我們是在講聖潔是什麼。
I. 聖潔是基督徒的最優先考慮。Holiness Is A Christian’s Top Priority. 

聖潔就是親近神、學像神，將自己獻給神，討神的喜悅。而要這樣作，是每個真的基督徒心中最強烈的願望。
你要知道自己是得救的嗎？這是不是我們心中最強烈的願望？
為什麼我們應該關心聖靈和關心聖靈的真理呢？因為聖靈最主要的工作之一，就是使我們成為聖潔。聖潔這個詞的根本的意義是：分別出來，分別為聖，所以，聖潔首先就是指一切使神與眾不同的特性，神自己就是聖潔的。第二、聖潔使一切使信徒與眾不同，是神所分別出來的特性。
所以，神是聖潔的，神與所有的被造物不一樣﹔信徒也是神所分別出來的，所以，聖潔這個詞的意思是被分別出來的意思。
1Pe 1:15-16   那召你們的既是聖潔，你們在一切所行的事上也要聖潔。  (16)   因為經上記著說：「你們要聖潔，因為我是聖潔的。」
還要很多其他的經文（見講義）
現在翻到p. 78中間。
聖潔是神所賜的恩典（我們之所以成為聖潔，都是神的恩典，神的作為），同時是神的吩咐。我們必須常常為聖潔祈求，也必須竭力在生活中每天實踐聖潔。
“Holiness is both God’s gift and his command; we should therefore pray for it and seek to practice it each day of our lives.”  (p. 96)  

定義 DEFINITION:
所以我們來個定義。什麼叫做聖潔呢？
一個聖潔的人，他的聖潔 …就是他生活的獨特性格。這是他分別自己為聖，為神而活的表現﹔同時又是神的恩典不斷更新他的內心所導致的。
一方面是他自己分別為聖，一方面是神的恩典，神不斷地改變他，主動地改變他。
“The holiness of a holy man … is the distinctive quality of his living, viewed both as the expression of his being set apart for God and as the outworking of his inward renewal by God’s grace.”  (p. 96)   

John Owen這樣說成聖與聖潔：
“成聖是神的靈直接在信徒心靈中的工作：聖靈潔淨他們的本性，除去罪性中的污穢與不潔﹔在他們裡面重新恢復了神的形像﹔以致他們可以藉著一個屬靈的，恩典的原則與習慣將自己獻給神，照耶穌基督的吩咐和條件，過順服神的生活。”

成聖是不是我們的工作？是的。但是最主要的，是聖靈的工作。
所以，成為聖潔是聖靈的工作，聖靈潔淨我們、更新我們，使我們重新地再有神的形像，成為一個新的人，以致於在我們裡面有屬靈的律，有恩典的習慣，好叫我們願意獻給神，照著耶穌基督的吩咐，聖經的吩咐，過順服神的生活。
既然成聖是聖靈的工作，聖靈潔淨我們、更新我們等等，因此，成聖的第一步就是重生。神使我們成為聖潔，聖靈使我們成為聖潔。聖靈第一件事是作什麼呢？就是這裡所說的，除去我們的污穢，給我們一個新的心，更新神的形像，再給我們屬靈的恩典的律，叫我們順服祂。重生之後，聖靈繼續不斷地使我們成為聖潔。
Gal 5:16   我說，你們當順著聖靈而行，就不放縱肉體的情慾了。
Gal 5:22   聖靈所結的果子，就是仁愛、喜樂、和平、忍耐、恩慈、良善、信實、
Gal 5:25   我們若是靠聖靈得生，就當靠聖靈行事。
我們的生命是聖靈所賜的，所以，我們行事也要靠聖靈。
聖潔是什麼呢？就是完全獻給神的人，與神的親近。聖潔的本質就是：順服神，向神而活，為神而活，效法神，遵守神的律法，站在神的一邊抵擋罪，行公義，活出好行為，跟從基督的教導和原則，在聖靈裡敬拜神，以敬畏基督的心愛神，事奉神。
你說，林牧師，為什麼要這麼囉唆，講這麼多？我們今天，廿一世紀的我們，對我們與神的關係、你跟耶穌的關係，會用很多不同的觀念和詞句（vocabulary），我們喜歡用“個人的關係”。那是什麼意思呢？你跟耶穌是一個個人的關係，意思是說，別人不能代替你作的。O. K.，很好。
但是，什麼叫一個好基督徒呢？我常常說，大學生、青年團契，每個星期五晚上分享禱告事項的時候，他們喜歡把禱告事項寫在小紙條上，很多就寫與神的關係（relationship with God）。我看了很多次後，我懂得是什麼意思了。“與神的關係”的意思是說，我過去一個禮拜沒有好好的靈修，你懂我的意思？我們跟神的關係，都有一些先入為主的觀念。我不是說靈修不重要。我是說，神要求我們有一個怎麼樣的心？我們相信聖經是神的話，都是神所默示的。聖經講關於救恩的事，我們都相信。
好了，聖經講，神喜悅祂的兒女過怎麼樣地聖潔的生活？神喜悅祂的兒女，有一顆怎麼樣的合乎祂的心意的心呢？答案是很多時候聖經所講的，我們不去講﹔聖經一講再講，常常重複的字，我們很少用。譬如什麼呢？就是我們剛才所讀的，順服神，在神面前而活，為神而活，效法祂，遵守祂的律法，站在祂聖潔、公義的那邊，抵擋罪，行公義、活出好行為、跟從基督、跟從祂的教導，在聖靈裡禱告，敬畏神、愛神、服事神，這些加起來，就描寫了神真的要我們有一顆怎麼樣的心。
我們繼續讀下去。
從我們與神的關係看來，聖潔的表現就是，專一熱愛神，討祂的喜悅，愛慕祂，忠於祂，完全歸給祂，讚美祂。
從我們與罪的關係來看，聖潔是一場抗戰運動，一種堅決的操練，絕不體貼肉體的情慾，反倒治死肢體中一切的罪行（加5：16﹔羅8：13）。
我們不要把這些事情對立起來，都是我們與神的關係的一部分，跟神有密切的親近，行公義、遵守祂的話、活出善行；抵擋罪惡、抵擋魔鬼，服事祂、愛祂，這些都是聖潔的一部分。
總之，聖潔就是像基督──這是神所教導，聖靈作的工作﹔聖潔就是作一個獻身門徒的真義，是信心藉著愛活出來的明證，是重生的人裡面超自然的生命藉著正直生活的流露。
很抱歉，很多的定義。那，我們為什麼要講這麼多呢？因為我們要避開一些神秘主義，律法主義、自己救自己、靠方法的一些很機械的實用主義。
我再說一次。我們要避開神秘主義，聖潔不只是“嘩” ，感覺到和神很親近，因為聖潔還包括要順服神、遵行祂的旨意、服事祂、熱心于祂的國度等等。但是我們又不要跑律法主義的道路。是的，我們要聖潔，但是我們不要把一些聖經沒有的規條，壓在人的身上﹔我們要分別為聖，是按照聖經的原則和教導來分別出來。分別出來，也同時有喜樂的心，愛慕神的心，來遵行神所吩咐的。不是以一顆沒有喜樂的心，遵行一些神沒有吩咐的。這叫律法主義。聖潔也不是一個實用主義，不是說我們靠我們的恩賜，很忙服事就是了。我們的心在神面前是什麼樣的光景？這是最重要的。
II. 為什麼聖潔今天會被忽略  Why Holiness is Neglected Today.  

1. 以人為中心，以自己為中心的“敬虔”（屬靈觀）。
為什麼我們會忽略聖潔呢？因為我們對屬靈的看法，甚至我們對救恩的看法是以人為中心的。
2. 活動主義──生活太忙，無瑕顧慮追求聖潔。 

我們太忙了，沒有選擇抽時間去追求聖潔。
3. 今天的基督徒對神自己的聖潔缺乏敏感。
比忙更重要的，是我們對神的聖潔缺乏敏感。
我們不常想到，神已啟示祂恨惡祂收養的兒女生命中的罪惡。
我們不會一聽到神，就有畏懼的心。
基督徒的罪在神面前，和非基督徒的罪在神面前是同樣嚴重的。當然，我們的罪有耶穌基督的寶血潔淨，但是不表示我們的罪在神面前比非基督徒來得輕。所以，一個基督徒應該有敬畏神、畏懼的心。我好像說過，一個青年人，他每個星期天去作禮拜，我願意神按照祂的公義、祂的聖潔，定我的罪。這是第一。
第二、每個星期聚會禮拜我願意神按照祂的應許，宣告我的罪得赦免。
律法與福音！
神是大而可畏的，神也是充滿憐憫的。
律法與恩典！
神的聖潔、神的救恩，這兩個是在一起的。今天，我們很多時候沒有去思想到神的聖潔。我再說，我們不是要去走一條律法主義的道路，也不是要走一條神秘主義的道路。我們是要以聖經來帶領我們，把我們的心歸給神。在神面前有活潑的關係。但是這個活潑的關係，又不是只有你才明白，沒有別人能明白的。因為神已經把這個約的條件清清楚楚的在新舊約聖經啟示我們。下一堂我們講聖潔的要素。
我們一起禱告：
感謝天父你要我們聖潔。求主你繼續給我們培養一顆在你面前懂得敬畏你的心，我們每天都是在你的面光中活著的。天父，你的信實不改變，你的應許不改變。奉耶穌基督的名求。阿們。
07/22/05 下半
We Plow the Fields and Scatter
我很感謝神，雖然我是在一個非常嚴謹的神學院長大，但是我的父親是很懂得享受神所賜的美物的。不論是有營養的食物，還是最好的學校，有機會給小孩學鋼琴，暑假有一年學算盤，一年學古文，一年去補習老師那裡學英文字根（etymology），他又很喜歡拍照。所以這首詩歌告訴我們，所有美善的事都是從神那裡來的。所以我們在講聖潔，分別為聖，不等於不享受神給我們很多好的東西。
III.  《聖經》中的聖潔：基本要素  Basic Biblical Elements of Holiness.
下面我們來看關於聖潔七方面的特徵。什麼叫聖潔呢？（p. 82）
1. 聖潔的本質：生命藉獻身而完全被改變。
“聖潔”就是分別出來，為神而活，為著神分別出來。
基督徒在神面前的地位乃是已被神接納，被分別為聖。這事實是生命改變的基礎。
所以基督徒在世界上無論作什麼，參與什麼事業，都必須先有一個深層的意識：他已經是從人類，從世界萬物被分別為聖了。一個真正聖潔的生活的基礎，是完全從萬事，從所有身邊的人──配偶，父母，孩子，上司，鄰居等──徹底的分離，完全歸屬神﹔
這就是耶穌所說的，人若非恨父母、恨妻子的意思，而完全分別出來，完全歸神。
在這個分離（分別）的基礎上，基督徒建立一種有秩序，付代價的獻身生活：為了主的緣故，把自己獻給配偶，父母，孩子，上司，鄰居等。
徹底的從所有被造者與被造物分離，以造物者為至愛的對象──唯有這種分離的生命才可能活出徹底投入別人的生命，投入他們的需要中的生活方式。
分別出來不是不管別人，分別出來好叫我們按照神的心意，去服事我們身邊的人。
2. 聖潔的“環境”（先決條件）：藉著耶穌基督被神稱義。
聖潔的人不以自己的聖潔為榮，只以基督的十字架為榮。因為無論一個人多麼聖潔，只不過是被神稱義的罪人。他只從這觀點看自己的真相。
一個基督徒最自然的自我認識，就是視自己為首要的罪人（林前15：9，弗3：8，提前1：15）。
所以，稱義和成聖是不可分開的。稱義是我們在神面前法律上的地位，成聖是神在我們心裡面、在我們的生命裡面改變我們。每一樣都有它的重要性。神怎麼樣改變我們的心、我們怎麼樣過一個討祂喜悅的生活呢？先是在神的法律上，靠著耶穌基督的寶血，得稱為義﹔兩者都不可或缺。
3. 聖潔的根源：與耶穌基督同釘十字架，同復活。
與基督同釘十字架的意義：結束了以前被罪轄制的生活。
與基督同復活的意義：使基督從死裡復活的能力，現在在基督徒的生命裡運作。
聖靈的工作，就是把我們放在“在基督裡”。聖靈的工作就是使我們與基督同死，就是同釘十字架，同埋葬，同復活。我再說。聖靈的工作是重生我們，使我們與基督同死、同埋葬、同復活。聖靈成聖的工作也是每天使我們與基督同死、同埋葬、同復活，與基督同釘十字架同死。耶穌基督釘十字架，是為了付上我們罪的代價。我們與基督同釘十字架的意思不是我們有份付上我們的罪價﹔我們與基督同釘十字架的意思乃是離開、棄絕、say good-bye、離棄罪的生活。
這是聖靈作的功夫，是一個奧秘，是一個超自然的工作。但是一個事實。
再說一次。聖靈使我們“在基督裡”。聖靈使我們與基督聯合。聖靈使我們經歷基督的死，那個不等於說，好像有些在西班牙或菲律賓的地方，每年有人爬到十字架上釘六個小時的，這不是我們要作的事情。因為我們與基督的聯合，不是那種的聯合。我們與耶穌基督的聯合，與耶穌基督同釘十字架，是一個屬靈的，不是肉體上的聯合。什麼叫屬靈上的聯合？是聖靈把我們放在這個關係裡面。什麼關係？“在基督裡”。聖靈把我們放在“在基督裡” ，與祂同釘十字架，意思就是說，我們向罪告別了，我們與基督同復活。基督復活，勝過罪、勝過撒旦、勝過死亡，我們與基督同復活的意思，是我們領受一個新的生命、新的盼望，我們改變了。
（p. 84）既然我們是與基督同死同復活的，所以，
一個信徒成為聖潔，就是學習在實踐中活出那在心裡已經成就的事實（be who you already are）。
我們要活出心裡面已經是的那個人。我們心裡面已經是新的人，已經與基督同死同埋葬了。好，現在我們要活出那個神已經給了我們的新的生命。我們已經有這個生命，是聖靈作成的，聖靈重生我們，使我們與基督同死同復活。現在我們要活出來。
聖潔是一位靈裡已經復甦的人最自然的反應。就等於犯罪，是一位靈裡死的人最自然的反應。當一個基督徒順服神，追求聖潔的時候，他乃是隨從他裡面新的心最深的渴望。
當我們順服神，追求聖潔的時候，我們乃是在順服我們心裡面那個信的心最深、最強烈的願望。這是基督徒自然應有的願望。
這裡有個問題。
Q：你提到基督徒的罪和非基督徒一樣嚴重。其實，是不是應該這樣說，神對基督徒的罪更加地憤怒，因為我們知錯而犯錯？
A：神對基督徒、信徒是特別關注，沒有錯。祂是公義的、聖潔的，但是，神在約裡面，也就是福音裡面，神常常說，祂不輕易發怒，且有豐盛的憐憫和慈愛。
不錯，福音派在過去三四十年，實在太少強調神的憤怒。我們應該多講神的憤怒，我們應該多講律法和誡命、十誡。不是說守十誡得救，乃是說我們得救之後，要明白神的要求是什麼。可是我們又要提防把神的憤怒講到一個地步，弟兄姊妹就開始沒有得救的確據，就感覺到神不愛我。我知道我們目前的比較普遍的問題是我們太懂得神愛我們，而不懂得愛我們的神是對罪很敏感的。但是我們又不要跑到另一個極端，講神的憤怒，以致於基督徒失去了救恩的喜樂。兩樣都要作！好像那個年輕人說，我每個禮拜到教會裡面，要神定我的罪，我是罪人，按照祂的律法定我的罪，但是又在十字架上宣告我的罪得赦免。兩樣都要。所以，我們已經與基督同埋葬同復活，我們要活出這個樣式。
4.   作成聖潔的那位：聖靈 The Agent of Holiness: The Holy Spirit.  

住在我們裡面的聖靈為我們成就聖潔。
聖靈乃是使我們聖潔的那一位。
先前（預備）的恩典──在我們裡面創造順服神的心志。
聖靈給我們一個預備的恩典，就是說，聖靈在我們裡面創造了一個順服神的心志。
與神合作的恩典──在我們裡面維持順服神的實踐。
聖靈又幫助我們與神合作，就是說在我們裡面維持順服神的生活。所以，從我們願意，到我們作出順服神的行為，都是聖靈的工作。
透過聖靈的工作，基督徒立志作正直（對）的事──聖經認為是對的事﹔他不僅是立志，而且的確作這些事，因而養成作正直的事的習慣。從這些習慣，一個正直的品格被建立起來。有一句很老舊的英文諺語：“種一行動，收一習慣﹔種一習慣，收一品格。”

 ‘Sow an action, reap a habit; sow a habit, reap a character.’”   
下面還有：“種一品格，收一命運”（sow a character, reap a destiny）
對不起，destiny不知道怎麼翻譯，翻成“命運”（或翻成“天命”），又好像不符合聖經。
種一個品格，就得到神在你整個人身上的旨意。
聖靈透過“方法”行事。
The Spirit works through means.

客觀的方法：《聖經》真理，禱告，團契生活，敬拜，聖餐。
主觀的方法：開放自己被神改變﹔默想﹔聆聽﹔自我質問﹔自我反省﹔
自我勸導﹔與別人分享我們心中所想的﹔衡量我們每一次對事物的反應。 

一般來說，聖靈帶領我們成為聖潔的方法，是在我們裡面養成聖潔的習慣。
所以，聖靈一般的工作，是在我們心中，使我們養成好的習慣。聖靈要我們用那些神設立的方法，就是《聖經》真理，禱告，團契生活，敬拜，聖餐。除了這些外在的方法（external means）之外，在我們生命裡面，聖靈要作的工作，就是要我們開放我們的心，讓神來改變我們。多默想，默想神的屬性，神的話﹔聆聽﹔自我質問﹔自我反省﹔自我勸導。
清教徒喜歡這樣說：“我們要對自己講一篇最嚴厲的講章”，自己對自己講話。
或者，清教徒有的時候有一個小時沒有事作，他們會說，我下一個小時就思想神的聖潔，思想一些神的永恆性，思想一下天堂的榮耀。他們懂得這樣作，是因為他們在他們的思想裡面已經儲備了很多的聖經的經文和講章的大綱，然後去默想。一方面是外在的、客觀的聖經真理、禱告、敬拜、團契，內在的默想、反省、聽神的教導。
所以，不論是外在的，或者是內在的，一般來說，聖靈帶領我們，透過外在的方法，在我們心中透過內在的方法，聖靈帶領我們成為聖潔的方法，主要是在我們裡面養成良好的聖潔的習慣。There is nothing wrong with good habit。養成好習慣，只有好處，沒有壞處。
就是說，我們不要期待聖靈在突然之間改變我們，我們不要把一些特殊的經歷當作我們最主要的靈糧。What is food to your soul？你的心靈是用食物喂養的？我們的心靈不可以只是靠經歷喂養，一定是神的話，然後神的話改變我們，過一個有操練的生活（disciplined life）。
聖靈的果子本身，就是一系列的行動和對事物反應的好習慣。
心思意念的習慣：習慣一種思維，感受，行為的方式。
我們犯罪，一般都是從心思意念開始的。從思想到意志到行動。過聖潔的生活也是一樣，從思想開始。所以，最好的習慣就是思念神，思念祂的話，然後這些思念慢慢就成為一種反應的習慣，也就是說價值觀或是信念。神的話、神的真理變成我們的價值觀，[在生活的細節反應出來] 噯，這個不對，為什麼不對？這個好，為什麼好？為什麼一個講章或者一個聚會好？是因為講員聲浪大一點嗎？是因為音樂好聽嗎？怎麼樣好？你聽到神的話語在提醒，噯，這個是神的話，這不是神的話，是世俗的。你怎麼知道？慢慢養成習慣。
習慣，在聖潔的生活中至為重要。
我們的操練與努力，必需有聖靈的賜福。
但是聖靈又很願意幫助我們，整理我們的思想。一個新的基督徒，信主之後，這種習慣是要培養的。好像廿五年前，IBM PC電腦剛剛出來時，那個 floppy disc又軟又大，5.25 吋，你要把它拿出來，放新的進去，關門，紅燈亮了，Z Z Z Z…，大概需要三秒鐘、五秒鐘，我們作基督徒，聖經說我們不要效法這個世界，要心意更新而變化，就是把舊的那片拿出去，新的那片放進去。噯，今天我要決定一個事情，基督怎麼想的？好，我把這個新的軟件放進去，關門，紅燈亮了，Z Z Z Z…真的要五秒鐘的。就是說，我們要養成這個習慣──用聖經的原則來回應，使它成為我們最自然的反應，是需要時間去培養的。
好，剛才我們說過了，我們是與基督同死的，聖靈在我們心裡面幫助我們養成習慣。
5.  聖潔的經歷：爭戰的經歷  

Gal 5:17   因為情慾和聖靈相爭，聖靈和情慾相爭，這兩個是彼此相敵，使你們不能做所願意做的。
靈的願望──就是我們被更新的心的願望。
肉體的願望──就是相反的，“住在我裡面的罪” 的傾向。 (羅7 ：20)

所以，住在我們裡面的，有兩個願望（two desire）。不過，基督徒心裡面最深沉的願望，是要作神所喜悅的事。我的意思是說，是的，在我們心裡面，有一個非常強烈的爭戰，每天都有的。一個後期清教徒的牧師，Matthew Henry的父親Philip Henry (1631-1696) 說，只要我是你們的牧師，我永遠不會讓你們離開羅馬書第七章的（As long as I am your pastor，I’ll note let you get out of seventh chapter of Romans）。跟罪的爭戰是不停的。但是，基督徒是一個知道自己願意順服神的。那是基督徒的“真我”。我不太願意說，“老我” 和“新我”，兩個我。那究竟我有幾個我？兩個嗎？不是的，我是一個新的我，是神的兒女。但是在這個“我”的裡面，的確有一塊東西、一個願望叫作罪。羅馬書第七章說，在我裡頭有一個東西叫作罪。我比較喜歡叫它作“第二號的願望”（the second desire, desire #2）這樣子，不會讓我們感覺到是人格分裂。是的，爭戰是真的。我說我們不是人格分裂，但不要抹殺靈和情慾爭戰是很真的。但是，你會為這個爭戰擔憂嗎？你懂得為這個爭戰擔憂，你懂得去求神幫助你、給你力量，這本身就是一個證據，你是神的兒女。昨天我說過，只有健康的基督徒才會為自己的靈命擔憂。為自己靈命擔憂，就要快快跑到十字架面前，支取耶穌基督給我們的力量﹔耶穌基督給我們的力量都是透過聖靈給我們的。
所以，一方面我們要養成好的習慣﹔另外一方面，爭戰是真的。
6.  聖潔的準則：神啟示的律法  The Rule of Holiness ： God’s Revealed Law.  

公義和聖潔是相輔相成的，其實，兩者是同一件事。 （弗4 ：23-24）
Eph 4:23-24   又要將你們的心志改換一新，  (24)   並且穿上新人；這新人是照著神的形像造的，有真理的仁義和聖潔。
聖潔──乃是公義﹔公義的生活表明我們已獻給神。
公義──乃是聖潔﹔聖潔就是傚法神的律法的生活方式（實踐）。
什麼是聖潔？聖潔就是公義，公義的生活表現我們已經獻給神，表現我們是聖潔的。
公義是什麼呢？公義就是聖潔，聖潔就是效法神的律法的生活方式。
意思就是說，一個聖潔的生活就是活出神公義的標準。
比方說，清教徒，他們的良心是很敏感的；聖潔對他們來說，是很重要、很重要的，一個優先的考慮（priority）。但是他們在這種聖潔的追求上，不只是個人的聖潔，他們也願意教會聖潔、國家聖潔。所以當他們聽到皇帝在1662年頒佈新憲法，要逼他們加入國家教會的時候，很多都是因為他們的良心，要追求聖潔，而離開聖公會的。所以，這個聖潔和公義，聖潔和真理的持守，不只是內心，也是外在；不只是外在，也是內心。聖潔和公義是一件事情。
追求親近神，和在各方面，甚至當時在他們的宗派，要加入還是退出，都是在整個神所喜悅的範圍裡面。
神的律法是什麼？就是神在我們的生命中要求什麼。
神的律法對人類的要求與禁止，包含在十誡裡﹔先知，使徒，與耶穌基督，和《聖經》裡討神喜悅的人，都解釋和應用了律法﹔而耶穌基督自己的生命，可以所就是律法的道成肉身。
公義就是遵行神的律法。
那，你說，究竟我們是不是憑恩典得救的？為什麼又要談到律法？
神賜下祂的律法、十誡，有三個目的。
1、 神要全人類知道祂是聖潔的。
2、 神要罪人看見律法、聽到律法，知道自己需要跑到耶穌基督面前來。
3、 神給信徒律法，是要給我們一個標準，既然蒙神的恩典、得救了，現在怎麼樣來討祂的喜悅。
特別在律法和公義這件事情上，清教徒或者是宗教改革以來的聖潔觀，可以說是跟很多的派別是不一樣的。約翰‧衛斯理喜歡這樣講：神的愛突然之間進到我的心﹔靈恩派喜歡講：突然之間一個很強的神的能力臨到我﹔貴格會（Quakers）喜歡講安靜，安靜，神的亮光會來到﹔還有中古世紀的神秘主義等等。
我們前面已經講過，聖靈要我們養成好習慣，我們要跟罪爭戰，我們與基督同死同埋葬，這是宗教改革和清教徒帶來的聖潔觀。我想與基督同死同埋葬，就算神秘主義的信徒們，也會很珍貴的。但是特別站在神公義的律法上，還有神的話語幫助我們養成好的習慣，我覺得這是一個特別成熟的看法。就是聖潔不只是感覺到很親近神，同時在生活中活出來。不過，這又不要走律法主義的道路，不要搞律法主義。什麼是律法主義呢？就是在聖聖經以外，定一些聖經沒有的規矩，當作是律法。這裡有兩個定義，請各位參考講義（p. 88-89）。
律法主義有兩方面的意義：
一、以為律法的一切要求都寫在一些規則上，這些規則對所有的情況都適用﹔
而不考慮到我們的動機，目的，和心裡的精神。
耶穌特別暴露這種律法主義：守律法與否，最重要的是我們的心願與目的。
二、以為在形式上遵守律法，就可以得到神的喜悅。
保羅特別指責這種律法主義：保羅（聖經）堅持：我們被稱義，只藉著信心，只透過基督，不可能靠守律法。
好，這是第六。
7.  一顆聖潔的心：充滿愛的心  

愛是律法的總綱 (太22:35-40) ﹔聖靈首先的果子 (加5:22) ﹔沒有愛，所謂“基督徒” 就一無所有(林前13:1-3)。
什麼是愛？愛超越規條（但不是違背歸條），重視他人，謀求別人的幸福與榮耀。
Love is to make somebody great.

我們愛神，就是榮耀祂，使祂更得到榮耀和我們的稱讚。
我們愛別人，就讓對方得到榮耀──意思就是說幫助對方，更加像耶穌基督。
愛在本質上不是感情。愛是一種行動方式。
愛在本質上不是感情。愛裡面有感情，愛也用感情來表達。Love is not a feeling. There is feeling in love. Love is an express of feeling.

但是愛本身不是一個感情，是一個行動的方法，或者說是一個決志（commitment），一個意志的行動。
愛若是從感情開始，它必須超越感情，才能真正是愛。真正的愛，一定不只是感情。
不論是愛神的愛，愛情的愛，或弟兄姊妹的愛。
所以，我們把這七方面放在一起，一個不是一個冷冰的心，是一個充滿愛的心，來遵守律法，與罪爭戰，每天與基督同死同埋葬同復活，都是因為神已經稱我們為義。同時，我們又把自己獻給神。為什麼？因為神已經先把我們分別為聖，因此，我們把自己獻給神，親近神、服事祂，敬畏祂，愛祂，為祂而活，所有聖經裡面有的，那些神所喜悅的新的標誌。
這堂課所學到的七點，是要我們把它們放在一起來考慮。所以，希望各位回家好好再溫習這七點，不只是一方面。你可以這樣問自己，我在哪一方面從小，或從信主之後，都常常聽到，也自己非常注重？然後問自己，這七點裡面，還有那幾點對我來說還是比較陌生，就是說在我的經歷裡面，我沒有特別把它當作是很重要的追求的對象。我們每個人都不一樣的。我說過，我是從一個比較嚴謹，所謂律法主義的環境出來的。但是我又在一個非常注重教義的神學院受訓練。但是在我週圍有很多很平穩的、養成好習慣的美國老先生、老太太愛我們，我在美國住的四十年裡面，有五年是在美國人的教會，就看到另外一個層面，不是律法主義，不是神秘主義，不是靈恩，不是實用主義，很平穩的，忠心服事神的。
現在跟你隔壁的分享一下：你認為你的屬靈的長進，在這七點中，那一點是你覺得比較強的，就是你常常聽到的是那一方面。比較缺乏的又是哪一方面。
需要翻一翻講義，對不對？
1、 什麼叫聖潔呢？分別為聖，把自己獻給神。
2、 稱義與成聖的關係。
3、 與基督同死復活，每天的，但是以重生開始。
4、 聖靈使我們成為聖潔，使我們養成好習慣。
5、 與罪爭戰。
6、 要過公義的、順從神的話語的生活。
7、 要以愛作我們的原動力。
哪一方面你比較聽得多？哪一方面你比較需要。
##

你想過這個問題嗎？你有沒有想過你的屬靈的heritage，你的傳統或遺產是什麼？我們每個人都有的。不同的牧師，不同的教會，不同的書籍給我們的影響是什麼？好好地去想一想。
好，現在請翻到p. 69。我們昨天晚上開始的，我們把它結束一下。
昨天晚上我們講到聖靈施行基督的救贖（p. 65），我們的屬靈經歷都是屬靈使給我們基督的真實。
首先，屬靈與聖父合作，呼召我們，叫我們醒過來，扎心知罪。
二、聖靈重生我們，改變我們的心；
三、聖靈賜給我們信心和悔改的心；
四、神稱我們為義。（p. 69）
這是一個法律上的動作，神宣告我的罪名不成立了。
Rom 3:25-26   神設立耶穌作挽回祭，是憑著耶穌的血，藉著人的信，要顯明神的義；因為他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，  (26)   好在今時顯明他的義，使人知道他自己為義，也稱信耶穌的人為義。
為什麼說神是公義的呢？因為
1) 有耶穌付了罪價
2) 聖靈在我裡面重生了我
3) 神再創造了我。
所以，當神宣告一個罪人罪名不成立的時候，神並不是一只眼開，一只眼閉，說：隨便啦﹗不是！神滿足了祂自己所有公義的條件，付上了死亡的代價。聖靈重生了這個罪人，給他新的心﹔從另外一個角度來說，是父神再創造了我，當神稱一個人為義的時候，神已經使這個罪人成為義人，把基督的義歸算給他。所以，當神宣告一個罪人為義的時候，他真的是已經是一個義人了。我們喜歡說，哎呀，這只不過是我在法律上的地位而已啦！那，你不能這樣說的。神告訴你，你在他面前的地位是被稱為義，你就是被成為義了。你不能說，這是地位“而已”啦！這是神作的工作，改造我們，然後稱我們為義。
好，第五。
五、立嗣（成為上帝的兒女）。
我們成為神的兒女，立嗣的意思就是成為神的後嗣，承受神的產業。所以，在這裡，聖靈的工作是父神既然稱我們為義，收養、接納我們成為祂的兒女，聖靈就在我們心裡面與我們一同作見證，說：是的，你是神的兒女，你現在不再是一個被定罪的罪人了，「神-愛-你！」。那，“神愛你”這三個字不是隨便講的啊﹗聖靈給所有真正信耶穌的，一個見證、保證。
然後，第六，就是我剛才所講的成聖。
在這裡，我們來問一個問題。剛才我講了聖潔有七方面，我們一定會問一個問題：基督徒為什麼老是犯罪？一個老是犯罪的基督徒，跟非基督徒有什麼分別呢？有沒有分別呢？
答案是有的！有三個分別：
1、 一個真基督徒會誠實地面對自己的罪。
這句話，我們可以從另外一個角度來看，唯有一個一個重生的基督徒，才會誠實地面對自己的罪。但是一個真的基督徒，的確是要面對自己的罪。
2、 一個真的基督徒懂得如何處理罪：就是，跑到十字架面前求神的赦免。
而唯有一個重生的基督徒，才懂得跑到十字架面前，就是不只是第一次，而且是不斷地。
3、 基督徒在克服罪的權勢上，會有進步。
不只是兜圈子，甚至有一次一次的勝過。
英文是這樣說的：
（a） a Christian is honest about sin; 基督徒對自己的罪是坦白的。
（b） a Christian knows what to do about sin – turn to the cross; and 基督徒懂得犯罪之後應該要作什麼──跑到十字架面前。
（c） a Christian makes progress out of sin. 基督徒在勝過罪這件事上是會進步的。
剛才我們提到，聖靈在外在的方法，包括神的話（包括聖經，講道）、禱告、敬拜，還有聖餐，你記得嗎？什麼叫聖餐？聖餐就是神再一次把耶穌基督恩典的應許、祂的保證賜給我們。耶穌說，這個杯是我的血所立的新約。所以，我在聖餐時拿起杯來，喜歡這樣說：親愛的，看啊，神在基督裡所有美好的應許，你喝下去，紀念祂吧！
Beloved, behold, all the God’s good promises in Christ﹔ 

Drink it all in the remembrance of Him. 

洗禮是你在眾人面前為你的信心作見證嗎？是的，但是更重要的，是神已經在神面前為你作見證。洗禮的水是神在眾人面前作的見證。聖餐是你紀念主嗎？是的。但是神也作了見證。也就是說，這個杯是祂的血所立的“新約”。記得嗎？約就是神給我們的應許，一個不變的神和變來變去的人所設立的關係。約裡面有誡命，但是也有祂的恩典和保證。所以，聖餐就是一次再一次，我們領受神的愛、神的救恩的保證、神永遠與我們同在，在基督裡、在約裡的一切，稱義、作神的兒女，平安、喜樂、清潔的良心、克服罪的能力、忍受患難的盼望等等，一切的一切，我們再一次領受神的話語，神應許、神保證說我所愛的，這一切都是你的，我再一次地保證（gurantee）。
在我們的詩歌本裡面有一首很少有的詩歌，是講聖餐的，又是19世紀Horatius Bonar寫的：Here O My Lord, I See You Face to Face

我盼望我們能好好的去思想，一面唱，一面思想，因為這裡所講的是：
主啊，你在聖餐裡喂養我，你是我的靈糧，You are my bread, I feed on you。
主啊，你的杯，也就是從天上來的美物，所以，在這裡吃的餅是可以摸得到的，喝的也是可以喝下去的，但是，我在這裡所接觸到的，乃是不能見的、永恆、奧秘的榮耀的事。
這首詩歌就是幫助我們以聖餐作一個focal point，作一個焦點，但是，聖餐是表達了我們在神面前的願望，但是比較強烈有力的一個中心思想。因為是耶穌基督所設立的，這個儀式既然是耶穌基督所設立的，就不能說只是儀式而已，因為是耶穌基督所設立的。
我們會換一個調來唱，慢慢來思考。
##

我們越是注目仰望耶穌基督的恩典，耶穌基督的大愛，我們就會越看見自己的不配和污穢。反過來，我們真的懂得自己的不配和污穢的時候，乃是我們跑到十字架面前，抓住祂的應許，雖然杯和餅已經消失了，聖餐完了，但是耶穌基督還在，因為祂的保證還在。那，聖靈的工作是什麼？我們這裡在談聖靈，對不對？聖靈永遠是與耶穌基督的應許、祂的話、祂的保證一同作工的。我再說，我們每次看到耶穌基督的恩典、祂的愛，就看到自己的不配和污穢，但是一個按照神的心意去思想自己的不配的基督徒，是懂得跑到十字架面前，去注目、仰望基督，因為在基督裡、在約裡，有祂的應許，祂的保證，祂的愛不改變、祂的同在不改變，而聖靈就是把這個保證帶到我們心中的那一位。因此，神的信實、祂的恩典是一同賜下的，當我們還沒有奉獻自己、決志要為主而活之前，神先作了應許、保證（commitment），或者說祂先作了見證。我們把自己的生命交給神，是回應、效法神、模仿祂的應許，祂的信實的保證，也就是因為祂事先保證了，因此，我們的信心，我們的獻身，我們聖潔的追求，是在磐石上的穩固，不是靠自己的感覺，不是靠自己的操練。我們常常說，都是神的恩典，是的，都是神的恩典，而這個恩典是帶着保證，約的保證（covenant guarantee）的，刻在我們心版上。
我們再唱一首詩歌結束：My Hope Is Built on Nothing Less
My hope is built on nothing less
Than Jesus’ blood and righteousness. （第一節）
His oath, His covenant, His blood,
Support me in the whelming flood. （第三節）
都是因為神的誓約，來支持着我。


禱告：主，願你自己的話語、應許，成為我們的力量，成為我們所信靠的磐石、山寨。謝謝主，我們不需要靠我們軟弱的感覺、軟弱的努力，都靠你自己的保證。求主、聖靈，你繼續澆灌耶穌基督的愛在我們心中，繼續把你自己話語的真實性，也同樣地在我們心裡作見證。主，我們承認我們都是軟弱，我們都偏行己路，偏離主你，但是，聖靈，我們謝謝你，常常把我們的心放回到耶穌基督的面前，求主你繼續作你的善工，也繼續賜下足夠的信心，足夠的順服，叫我們緊緊地跟隨你。帶領我們，也給我們唯有你才能給我們的滿足和喜樂，叫我們真的看到，你是我們不變的、永遠的滿足。謝謝你今天晚上讓我們安息在你的懷中，謝謝你。奉耶穌基督的名求。阿們。
07/23/05 聖靈的經歷與當代教會
Q：一、平信徒有必要去認識“預定論”這個題目嗎？二、有些人認為預定論只是一派人的意見，並不是聖經的真理﹔所謂的預定，是屬於“隱秘”的事，因為聖經並沒有明說，所以我們不需要去爭論。我們怎麼回答這個問題？
A：很好的兩個問題。第一個問題是基督徒有必要去認識預定論嗎？首先，預定論不是“論”，是預定，基督徒有必要去認識聖經所有的教導。第二、你們在傳福音、在問題解答，就是你們都會接觸到這個問題﹔第三、你們本身可能都在掙扎。
基督徒有必要認識預定嗎？首先，預定是聖經的教導﹔第二、慕道朋友會問的﹔第三、你們自己會想到這個問題。
第二個問題是，預定論只是一派人的意見嗎？是屬於“隱秘的事”這個範圍裡面嗎？
“預定”這兩個字，聖經裡面有的，自由意志這四個字，聖經裡面沒有的。“預定”這個觀念，是聖經清清楚楚教導的，“自由意志” ，就是人有絕對的主權可以選擇任何他所要作什麼都可以作的，不是聖經的教導，和聖經的教導是相反的。
不過，人有沒有自由選擇呢？我們昨天已經講過，有的。“自由意志”這四個字，是非常地危險的。我寧願用“有真的選擇”。那，你說，這個名詞有什麼關係呢？我們已經說過，自由意志在第五世紀的時候的定義是：人有沒有能力，也就是墮落的罪人，有沒有能力做出神所喜悅的事？就是有沒有能力悔改、順服祂的話。那，自由意志派就說，有的！那，聖經所教導的是相反的。另外，自由意志這四個字…，我推薦一本參考的書： Why am I not a Calvinist，為什麼我不是加爾文主義者，這是解釋自由意志的一本書，最近才由IVP出版，這一派的，就是Asbury神學院的教師，就很清楚地說出他們的基本哲學信念。我說“哲學”，不是神學，是因為這個字的確是來自哲學，就是Libertarianism，我把這個字翻譯成“隨意自由意志”。意思就是說，剛才說過的人有絕對的自由。比方說，我舉起這個杯的這個行動，不受任何因素影響，神不過問，連我這個人在撿起這個杯，我也不影響我拿起這個杯的行動；這個行動本身是沒有其他任何影響它的因素的，這叫Libertarianism。這恰恰就是當代的阿米念神學家所堅持的。你沒有這個觀念，下面就講不通的。而這個觀念，我的教授（John Frame）用了18點來批評，最重要的一點就是聖經沒有的。還有，神，甚至世界上所有的法庭，都不用這個原則來判斷一個被告是有罪還是無罪，就是人有沒有責任，不是按照他的隨意自由意志的。
好，那預定是不是一個派別呢？在宗教改革的時期，馬丁路德和加爾文都相信人是完全墮落的，得救都是完全憑着神的恩典。問題是阿米念主義的派別，反對宗教改革的教導，因此，阿米念主義，也就是反對預定，人不是完全墮落的，神的預定不是出自祂的主權的，是因為神看見人會相信才預定他們，聖靈有效的恩召是可以抗拒的，我們是可以失去救恩的，等等。這一派在1610的荷蘭的多特（Dort）這個地方開的會議，荷蘭的教會加上各國的代表定了阿米念主義是異端。所以，反對預定是一個派別，預定從主耶穌基督的四福音、保羅的教導，舊約的出埃及記等等，是清楚的聖經的教導。
那你說，假如聖經講得這麼清楚，為什麼有那麼多的爭辯呢？首先，人對神的主權這個真理是很自然會抗拒的，除非神開恩，叫我們真的降服在祂的恩典、祂的主權之下。問題在哪裡？預定在聖經裡面是講得很清楚的。問題是神的預定、神的揀選跟傳福音之間的關係是什麼呢？預定跟人的悔改、信耶穌，這兩者之間的關係是什麼？預定跟我們每天選擇任何一個行動之間的關係是什麼？這就很考驗哲學家和神學家的功夫了。
我再說一次，預定是聖經清清楚楚教導的。問題是既然聖經說神預定、神揀選得救的人，那我還需要傳福音嗎？答案是需要的。為什麼需要？聖經說，耶穌吩咐我們作，為了祂的榮耀，就夠了！但是我們人偏偏用一些不合聖經的邏輯觀念，我們認為，唉，神預定了，我們就不用傳了；神預定了，我就不用信了，反正我沒有被預定，信也沒有用。這些邏輯的推論，是不符合聖經，也就是說不符合神的邏輯的，是我們墮落的人類裡面邏輯的一種。聖經教導我們，信主之後要改變我們的思想，好叫我們的思想是按照神所設計我們的思想來思想，按照神所吩咐我們的思想而思想，按照神定我們的位置而思想。
我再說一次。按照神設計我們，應該怎麼去想，就是要歸榮耀給神，順服祂﹔祂吩咐我們怎麼想？尊祂為主﹔祂定我們的位置是什麼？是有限的、墮落的，按照這個位置來想。因此，很多時候，我們對預定與選擇、預定與悔改、預定與傳福音，預定與禱告、預定與選擇一個對象等等，我們在這兩者之間的關係、我們所持的觀念，不是符合聖經的，也就是說，不是徹底地尊重神的主權的。意思就是說，很多時候我們對這些問題的觀念，裡面有了我們自己還是堅持“我是主”這種的因素──人的自主。
我記得我有一次介紹完這一段的解釋之後，就有一位同學跟他的同學說，我還是相信自由意志的。意思就是說，在這個基督徒的思想裡面，不願意放棄人是有完全、絕對無限的自由選擇的。問題是這個觀念哪裡來的？我說過，自由意志這四個字，聖經沒有的。有沒有選擇？有的，是有限的，而且是在神的面光之中，有的。但是，當我們說我還是不願意放棄自由意志的意思是說，人有絕對的選擇，也就是說，人就是神。這種觀念，首先是沒有聖經根據的，二、也沒有理性基礎的﹔因為我們喜歡，所以我們抓住，是沒有理由的。所以，我們再次問一個問題，你我是不是真的相信聖經的主角是神、不是我，你我是不是真的相信宇宙的主角是神、不是我﹔你我是不是真的相信，你我生命的主角是神，而不是我﹔假如是的話，任何把人放在寶座上的思想、觀念都要被檢討、被改變、被除掉。
第二個問題的第二部份是，預定是不是屬於隱秘的事？神預定了誰絕對是屬於隱秘的事。神是如何預定人的，絕對是屬於隱秘的事。但是凡是聖經清楚講過的，就不是隱秘的嘍！聖經說什麼？比方說，我們來看一段聖經：申命記第七章。你知道神預定從摩西五經就有的嗎？不需要等到羅馬書第八章。神為什麼預定、揀選以色列人？
Deu 7:6-10   因為你歸耶和華你神為聖潔的民；耶和華你神從地上的萬民中揀選你，特作自己的子民。  (7)   「耶和華專愛你們，揀選你們，並非因你們的人數多於別民，原來你們的人數在萬民中是最少的。  (8)   只因耶和華愛你們，又因要守他向你們列祖所起的誓，就用大能的手領你們出來，從為奴之家救贖你們脫離埃及王法老的手。  (9)   所以，你要知道耶和華你的神，他是神，是信實的神；向愛他、守他誡命的人守約，施慈愛，直到千代；  (10)   向恨他的人當面報應他們，將他們滅絕。凡恨他的人必報應他們，決不遲延。
聖經說，神說，我專愛你們，特別揀選你們（v. 6, 7）。
耶和華專愛你們，揀選你們，並非因你們的人數多於別民，原來你們的人數在萬民中是最少的。（v. 7）
v. 8 說神揀選的原因，
a) 只因耶和華愛你們：
神專愛以色列，專門揀選以色列，神愛他們，因為神愛他們。就是說，因為神的願意，因為神的主權，因為神的選擇﹔
b)又因要守他向你們列祖所起的誓
神專門揀選以色列，因為祂四百三十年前已經向亞伯拉罕起了誓。
所以，神的揀選，至少在歷史上，在神啟示的歷史裡，也就是聖經的歷史裡，神給了兩個原因，一個是祂的愛，就是祂主權的愛（sovereign love），祂是王、祂是主，祂的愛。第二、祂說過的話，祂守住。
這部份的話，就不是隱秘的事了。聖經有講的，都不是隱秘的事。
我們來看以弗所書第一章。
Eph 1:4-6   就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；  (5)   又因愛我們，就按著自己意旨所喜悅的，預定我們藉著耶穌基督得兒子的名分，  (6)   使他榮耀的恩典得著稱讚；這恩典是他在愛子裡所賜給我們的。
神預定、神揀選，為了祂的榮耀，為了人和天使稱讚祂的榮耀，祂的恩典。
Eph 1:7-10   我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典。  (8)   這恩典是神用諸般智慧聰明，充充足足賞給我們的；  (9)   都是照他自己所預定的美意，叫我們知道他旨意的奧秘，  (10)   要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上、地上、一切所有的都在基督裡面同歸於一。
從v. 7到v. 10告訴我們，耶穌基督救贖我們，耶穌基督啟示，就是叫我們知道祂的旨意的奧秘。為什麼？以什麼耶穌基督要救贖我們，要啟示神的旨意給我們呢？叫祂的榮耀可以得到稱讚，為了神的榮耀。
Eph 1:12   叫他的榮耀從我們這首先在基督裡有盼望的人可以得著稱讚。
Eph 1:13-14   你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。  (14)   這聖靈是我們得基業的憑據（原文作質），直等到神之民（民：原文作產業）被贖，使他的榮耀得著稱讚。
我們聽見福音之後，聖靈就作我們的印記、憑據，為什麼？使祂的榮耀得着稱讚。
所以不論神的預定也好，耶穌基督的救贖和耶穌基督的教導，或者聖靈在我們心中給我們的憑據，都是為了神的榮耀得着稱讚。意思就是說，從永恆一直到今天，一直到將來，神所作的每一件事情，都是為了祂的榮耀得着稱讚。那你說，我們呢？是的。在祂的榮耀得着稱讚的過程裡面，祂揀選了相信祂的人，祂救贖了那些相信祂的人，或者說，那些相信祂的人就是那些祂所救的、祂所揀選的人。是的，神救贖人最終的目標，是祂的榮耀、恩典得着稱讚。
所以，讀了以弗所書1：6，12，14，你再重頭開始讀整本聖經，就是說，我們每日靈修也好，查經也好，讀聖經，我就給各位一個挑戰，你願不願意從神是主角、神作王，這樣的角度來讀聖經？神是怎麼樣的一位神？神說了什麼？神作了什麼？神說了祂的吩咐、祂的應許，和祂的作為，從這個角度來看。這樣子，你的信仰的根基就會更加的鞏固。
三四十年前，福音派的基督徒很多堅持自由意志，因此，很難讀清楚這些很清楚的神所教導的祂是主的真理﹔四十年後的今天，這種“自由意志”的思想，就變得更加的複雜了。首先，有心理學的理論摻進到福音派的圈子裡面。各位除了我們推薦的《聖靈的勸戒》、《信徒之家》等等，我們桌上所有的輔導的書都是由聖經輔導為出發點。這些書在書店裡很難找得到，不是沒有，但是大概兩百本裡面有一本。我自己常常去華人福音派的書局去看，很難找的。所以我一看到有一本書，知道在倉庫裡面有，就整批買過來。為什麼呢？因為心理學說什麼呢？Freud的心理學說：
(1) 人是沒有靈魂的，人只不過是一大堆的“慾望”，那就是人﹔
(2) Carl Rogers，也就是福音派受他的影響最深的，也就是羅傑斯（人本主義心理輔導），他相信人是自主的，剛好就是我們剛才所講的，人是有絕對自由、絕對自主的，人沒有靈魂的。人是誰？人就是他的一切的經驗的總和（The self is the sum total of experience）。人沒有靈魂，人只不過是一大堆的經歷加起來，就是self，自己。而人有自己的智慧找出問題在哪裡，答案在哪裡，只不過需要一個輔導，拿起一面鏡子給他看一看說，你就是這樣子的。然後，哦，我懂了，我不需要你了！這叫羅傑斯的心理學﹔
(3) 人是什麼呢？ Behaviornism.人是一個動物，好像一條狗，你每次給牠吃東西，就搖搖鈴。下一次呢，你不給牠吃東西，搖搖鈴，牠也會流口水。那，人就是這樣。你要戒煙戒酒嗎？可以！就給你一個醫藥的，或者行為的改變方法。
(4)人是什麼呢？新紀元所影響的心理學說，人就是上帝。最恐怖的，比羅傑斯更恐怖，不過比羅傑斯更加誠實就是了。羅傑斯這些人，就秘密地隱藏在後面。所以，各位讀了很多世俗的心理學，雖然你買的是基督教出版社所出版的書。
有了這些心理學的影響，加上以前的自由意志的神學觀念，或哲學觀念，我們今天──我不只是說華人──全世界的福音派所相信的，就是大部份福音派牧師和信徒所宣講、相信的，已經不是正統的基督教。是什麼呢？我最近讀到一篇文章，報導非基督徒社會科學家所寫的，他們調查了當代大學生的信仰：上帝就是要我過得舒舒服服的。耶穌來就是要我過得快樂、舒服，完全以人為中心。對不起，我一時記不住那些所有的要點。
註：http://www.worldmag.com/subscriber/displayarticle.cfm?id=10775
(1) "A god exists who created and ordered the world and watches over human life on earth."

(2) "God wants people to be good, nice, and fair to each other, as taught in the Bible and by most world religions."

(3) "The central goal of life is to be happy and to feel good about oneself."

(4) "God does not need to be particularly involved in one's life except when God is needed to resolve a problem."

(5) "Good people go to heaven when they die."
反正，今天的福音派，我是說我們去基督教書店可以買得到的書的大部份，特別是輔導的，他們所講的，就是神要你快樂，神要你舒服。這個跟耶穌基督來到世界上所傳的是完全相反的。你知道嗎？四十年前當我在唸中學時，這種的論調是在新派的教會才聽得到的。也就是在那些教堂裡面空空的新派教會，不傳福音的。今天我們福音派在傳了。我們自認是福音派的，正在傳那些四十年前不信聖經的教會所傳的，就是耶穌來是要你舒舒服服的。因此，輔導就是幫助你建立一個很溫暖的窩，不論是一父一妻，一個一個小孩，或者是兩個都是男的，兩個都是女的﹔當然，這一派不敢認同同性戀的婚姻，但是我們在真理上已經讓步了這麼這麼多，因此，報章報導有同性戀的主教或監督被按立，我完全不驚奇，因為我們從主流的宗派離開聖經的標準，今天已經有八十年了。
而福音派離開相信聖經沒有錯的，已經四十年了，自從1965年David Hubbard 擔任Fuller 神學院的院長到今天。特別是自從1976-78，福音派的神學家勸Fuller的神學家，放棄這種不相信聖經無誤的立場，到現在已經三十年了。所以，各位，我們已經喝了很多沖淡了、裡面有世俗因素的水，不過，是在福音派的出版社所出版的。Zondervan已經不是基督徒所擁有的出版社，十多年前由ABC所買去。不過ABC不想管，只想賺錢，所以ABC又賣了給HarperCollins，成為裡面一個部門。所以Zondervan的老闆是 HarperCollins，是學術界很有名的出版社。
今天很多的趨勢告訴我們，出版界和基督教音樂界，出版輔導、音樂的，正在推銷以人為中心的“真理”。所以我們今天在講的，我們課程所講的，只不過是四十年前你在福音派的教會，不論是改革宗、阿米念、衛斯理、浸信會、時代論、福音堂、宣道會、播道會等等，都同意、都在講的真理。今天，已經顯得成為少數民族。
我很感謝神，我在一個非常保守，不是改革宗的一個很保守的神學院裡面長大，所以我的父母親的朋友們，就是眾宗派的牧師，曾到我們客廳拜訪的，包括騰近輝牧師，鮑會園牧師，桑安柱牧師、趙世光牧師，等等。所以，我們當時所信的，我從小就吸收了。今天，我接受了嚴謹的改革宗神學之後，我會建立一個比較嚴謹的聖經神學架構。但是，我知道什麼叫愛耶穌、愛聖經。不論是時代論的、改革宗的、浸信會的、阿米念的，現在我們不談這個，只談聖經是神的話。
今天相信聖經是神的話，是無誤的，是少數民族。所以，你看到Evangelical這個字，你不可以下面畫一個等號，因此這些人是相信聖經無誤的。因為他們已經把Evangelical這個名字拿去用了，但是裡面的內容是空的。就是說，聖經有核心是真的，救恩、過屬靈的聖潔的生活，那些標準是真的。但是外圍的，科學、考古、歷史的事情，你不需要相信它是真的。這是三四十年來以Fuller 神學院領導的，不只是Fuller，現在有很多神學院都有這種傾向。你問我，我介紹那一間神學院？我不介紹任何一間神學院，我要你自己從聖靈的膏抹、教導，來分辨什麼是對的。不是那位教師講的是對的。你絕對不要去外面說，林慈信這樣說。沒有用的，我不是上帝，我講的不是聖經，你自己好好去問，聖經教什麼。
好，我們剛才講的是，預定是很清楚的聖經的教導。問題是預定跟選擇的關係是什麼？這些我們好好好去思考。昨天晚上，我用神的約，神守約這個角度，來幫助大家從預定，然後走到神在我們的世界裡面是怎麼與我們建立關係的。
預定是清楚的。預定的神跟我們立約，守約。人的自由意志？沒有的！人有沒有自由選擇？有的！但是，已經墮落了。耶穌基督、聖靈，使我們真的自由、真的尊嚴、真的選擇恢復過來，好叫今天我們可以按照神的旨意，藉着聖靈的能力，每天選擇去治死罪、向義活，就是遵行神的話。而這個呢，是要靠聖靈的能力，因為我們還是活在上帝的面光之中，每天作選擇。
所以，我們要徹底剷除人有絕對的自由選擇這個觀念。亞當被造，那個時候就沒有絕對自由的。亞當墮落、人墮落之後，更加沒有！因為這個有限的自由選擇已經污染了。基督徒重生之後，我們有限的自由選擇恢復了，但是在神的面光之中，我們要靠聖靈的力量，來遵行神的話。將來到了天上，第四種的情況，我們才會有一種情況，就是只會選擇愛神、遵行祂，只會讚美祂、榮耀祂，而不會再犯罪。你要不犯罪嗎？你我的一生在地上結束的那一秒鐘，我們就不會再犯罪了。然後到天上，永恆的就沒有罪，我們只會選擇那些榮耀神的事情。
好，預定是簡單的，複雜的是我們。我們有這個以人為中心、以人為主的觀念，再加上從哲學進到心理學，還要一點，再加上新紀元運動。我剛才提了一提，我說心理學有弗洛伊德的、羅傑斯的、行為主義的、新紀元的。而新紀元就是印度教、佛教、邪教，無論是埃及的或歐洲的，這些西方邪教，這些的不同的哲學的混合品。而世俗的心理學，今天，特別是世俗的心理治療（psychotherapy）是新紀元哲學最忠實的推銷員。Secular psychology, secular psychotherapy is the most loyal salesman/saleswomen of New Age philosophy. 什麼叫New Age philosophy？上帝就是我，我就是宇宙，宇宙就是上帝。神、人、宇宙都是一樣，同一件事。你就是我，我就是你，或者你有一部份的我在我裡面，我有一部份的你在你裡面。很好聽哦，其實是抹殺了每一個人的尊嚴，跟每一個人的身份，我裡面有神。比方說，”Conversation with God”（by Neale Donald Walsch），有三本的。第一頁就開始講，我們不能用言語來形容神，他寫了三本書，每一本平均300頁，就是說，不能用語言來形容神。講到最後，還是用他的語言來形容神。形容什麼？翻到最後幾頁，你就發現，“人裡面就是神”。不是神住在我們裡面，不是聖靈住在我們心中啊﹗我就是神啊！這是新紀元的哲學。
假如各位想要看一些研究報告，或者聽這種的分析，看心理學怎麼樣被新紀元哲學滲透，各位可以請北加州的張逸萍女士（Dr. Lois Chan），來分享她的博士論文的研究報告。她分析了幾十本新紀元的書，就是靈媒寫的書。各位知道靈媒嗎？spiritist, medium, channel, 他們所講的宗教觀念，然後她分析市面上的心理學的書；然後她分析基督教心理學家所寫的書，也就是你們在市面上買得到的，除了聖經輔導以外。你會很吃驚地發覺，福音派的心理學輔導的書，已經在推介大部份的新紀元運動的觀念。50% or more of new age concept have been promoted by Christian psychology and counseling books. 

舉一個例子，“我們應該愛我們自己”（love yourself），這完全不是聖經的教導。聖經說“愛人如己”，所以心理學家就說，所以我們要愛自己嘍！不是！愛人如己是要教導你愛人要愛得多麼地多，不是愛自己。愛自己這件事，我們不需要被教導的。每個人都知道怎麼愛惜自己的。以弗所書第五章對丈夫講的話裡面，保羅就說了，我們男人都會懂得愛惜自己，我們不會作的，是不懂愛我們的妻子。
Eph 5:28-29   丈夫也當照樣愛妻子，如同愛自己的身子；愛妻子便是愛自己了。  (29)   從來沒有人恨惡自己的身子，總是保養顧惜，正像基督待教會一樣，
所以，愛人如己，是告訴我們，愛人要愛得多深，而不是教導我們，我們要愛自己，然後去愛別人。你一般讀聖經、查考聖經，不會用這個方法去讀愛人如己，這樣去解釋聖經的，都是有了這些世俗的觀念說，對啊對啊，我們要愛自己啊，不然怎麼會愛人如己呢？這是一個從聖經以外進來的觀念，完全不合乎聖經的，跟聖經的真理是相反的。
我講得比較刺激一點，為了刺激你們，因為市面上你買不到很多的書這樣講的。也不是沒有。我舉個例子，Gary Almy ，他是一位在天主教大學醫院裡面作精神科醫師的。不過他是一個福音派信徒，他是聖經輔導運動裡面的成員，一個醫生。他寫了一本書叫：How Christian Is Christian Counseling?: The Dangerous Secular Influences That Keep Us from Caring for Souls﹔另外有一本書，（Can ChristiansTrust Psychology）Why Christians Can't Trust Psychology by Ed Bulkley.

這是福音派寫的，世俗的學者寫的書更多了。你知道非基督徒，猶太人，無神論者，批判心理學的書有多少嗎？至少有這麼多（平舉雙手，與肩同寬），至少，包括Time Magazine, Newsweek magazine, 假如各位有興趣，可以自己去買。好，我講了這麼多，就是要給各位一個挑戰，就是我們的思想要真的相信神是宇宙的主角，神是聖經的主角，神是我們生命的主角。好，我們休息。
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唱詩：
Let Us with a Gladsome Mind
唱詩篇是基督徒應該培養的習慣，因為神已經給了我們一本詩歌本，就是聖詩。
再唱一首：
I Sing the Mighty Power of God



 HYPERLINK "http://www.cyberhymnal.org/htm/i/s/isingthe.htm" 

http://www.cyberhymnal.org/htm/i/s/isingthe.htm

這首詩歌是Isaac Watts根據詩篇104篇編的。
禱告（秦牧師）：神啊，我們感謝你，我們讚嘆你創造的奇妙。我們謝謝你，因為你的名是奇妙、榮耀。神啊，我們今天來到你的殿中，當我們從你的寶座下瞻仰你自己的榮美的時候，主啊，我們知道我們是何等的微小。但是主，感謝你，在詩篇第八篇裡頭，我們看到，你把我們放在一個極尊貴的位置上。神啊，但是我們的確是不配。今天早晨，當我們再度思想聖靈你自己的位格的時候，主啊，讓我們在你的主權之下屈膝。主啊，我們多少時候看到我們的觀念是不合神你自己的心意，但是卻成了我們生命的一部分。主啊，求你今天早上從我們的腦海裡頭，從我們生命的深處，從我們的心裡當中，全部的丟掉。主啊，我們要思想你所思想的，愛慕你所愛慕的，聖靈啊，求你更新我們。主啊，在今天早上，求你再一次讓我們看到你自己的尊貴、榮耀，讓我們屈服在你的名下。神啊，我們願意把我們的哲學、把所有我們自己對聖經的了解，都降服在你的跟前。神啊，求你大大地使用你自己的僕人，再次清晰地對我們說話，主啊，讓我們真的是從心底改變，不是我們改變自己，乃是你的靈更新我們的思想、我們的心靈。主，我們恭敬把以下的時間，仰望、等候，我們願意傾聽。我們這樣禱告，是奉你愛子耶穌基督得勝的名求。阿們。
感謝神，我們有六天的學習。我們從第一天開始，簡單地讀了信條中的聖靈論，然後我們就開始講當代的基督徒對聖靈的看法，有各種不同的限制和偏差。比方說，談到聖靈，只是談到祂的能力，或者只是談到恩賜，甚至乎只談到聖潔的生活。然後，我們從第二、三天看到，聖靈主要的工作在體現基督（to present Christ），讓基督的同在更真實。然後，我們就進入到“在基督裡”與基督聯合，聖靈究竟給我們什麼恩典呢﹖我們看到從呼召到重生，聖靈乃是潔淨我們的那位；然後，聖靈給我們悔改、信心的能力，聖靈又賜給我們重生、悔改之後，基督徒的經歷。這個經歷（experience）是好的，但是我們不要作律法主義者，也不要作神秘主義者。然後，在聖靈裡面，聖靈所成就的聖靈的工作，是建立在稱義的基礎，與基督同死同埋葬同復活，按照祂的話語過公義的生活，與罪打仗，但是又出于一個愛神的心。總的來說，整個人被神分別為聖，被神改變，我們也因為神改變我們，而獻上自己。
除了這些大的題目之外，我們在這六天的課程裡面，沒有時間處理很多很重要的題目。比方說，我們沒有時間講聖靈怎麼樣給我們得救的確據？這方面我們放在另外一個課程來講。我們講了一些聖靈在舊約的工作，但是我們沒有詳細地去讀﹔聖靈在五旬節和使徒行傳的工作，也就是五旬節的意義，今天我們只會提一提。
我們沒有時間好好去講聖靈的恩賜。所以，有很多的題目，都可以歸在聖靈論這個題目，我們只交代了一些很重要的題目，先清理我們一些觀念。今天我們會很快地進入靈恩的問題。因為如果不講靈恩，好像你們沒有來過聖靈論講座，是嗎？我知道我是活在2005年，不是活在1965年。廿一世紀是已經經過三次的靈恩運動席捲福音派的一個時代。所以，今天我們雖然還要很多題目沒有交代，但是我們還是要進入到靈恩的問題的。
我所屬的教會的總會（PCA）是1973年成立的。成立後不久，我們所有的牧師、長老，就發表了關於聖靈的文章，或者說是立場書，在我們的讀本裡面， p. 100開始。我們就借用這立場書，來幫助我們的思想。這封教牧公函並沒有處理所有關於靈恩的問題，有一些問題我會補充上去。這封信是1974年在總會大會通過的。所謂總會就是所有的教會和所有的牧師所組成的。
聖靈的經歷與當代教會：
美國改革宗長老會 （PCA） 教牧公函
第二次總會 （1974） 通過
THE EXPERIENCE OF THE HOLY SPIRIT

IN THE CHURCH TODAY: 

A Pastoral Letter to the Churches and Members of the PCA 

Adopted by 

The Second General Assembly of the Presbyterian Church in America, 1974

好，我們從p. 101開始看，第一大段是講到聖靈的洗﹔第二大段是p. 107開始的，講到在聖靈裡的生命﹔第三大段是p. 114開始的聖靈的恩賜。從那裡開始，第四段，又分A. 說方言（p. 115）； B. 神蹟（p. 116）。
好，我們從p. 101開始看。
I. Concerning the Baptism of the Holy Spirit 論聖靈的洗
舊約《聖經》裡約珥和其他先知們（1），和新約《聖經》裡施洗約翰與主耶穌基督（2），都應許聖靈要施洗。
所以不論舊約或新約的福音書，都預言聖靈要來施洗。
此應許在五旬節應驗了（3）。而在使徒時代，有時有些外在、公開的事蹟陪伴著聖靈的洗（4）。
舊約的預言、新約福音書的預言，在五旬節應驗了。意思就是說，聖經所記載的事情，我們從人類犯罪後開始講，創世記第三章，從舊約到新約，是有神自己的計劃的。意思就是說，聖經所記載的是神啟示的計劃，是神救贖的計劃。那，我們要問一個問題，神把祂的救贖的計劃成就了，從舊約到新約；神把祂的啟示的計劃成就了，從舊約到新約（God has accomplished the salvation, God has revealed Himself）。這一段的歷史，就是神在成就祂救恩的歷史，在人類歷史中是否是特殊的一套、一連串的事情呢？肯定是的。
我再說一次。從創世記第三章，暫時不講創造，創造當然是很特別的事情，因為沒有創造，根本沒有宇宙。從創世記第三章神對蛇講的話、對女人講的話、對男人講的話，一直到主耶穌死、復活，使徒時代，這是一連串的事件，在人類歷史中是絕對獨特的（distinct and unique set of events in history）。是不是呢？假如沒有神的救贖的故事，這不只是神話故事，是真實的故事，假如沒有神在歷史上救贖的作為、這些事實，我們沒有救恩、我們不得救。所以，神從舊約到新約，在祂的救贖計劃裡面所作的事，是與在人類歷史、你我的生活裡面，所有發生的事，是不一樣的。我要問，你相信這一點嗎？神的救贖計劃裡面所發生的事，跟我們每天所發生的事是不同的。你說，林牧師，你是不是就是說，現在沒有神蹟？我沒有這麼說。在神的救贖計劃裡面的神蹟，有它特別的目的的。神不隨便在祂的救贖計劃裡面行神蹟，神的神蹟都是要見證祂自己所講的話，或祂自己所膏立的僕人，無論是先知、使徒，或主耶穌祂自己。神從來不會為了炫耀（show off）祂自己而行神蹟的。主耶穌怎麼抵擋、對抗魔鬼三次的試探，說明了主耶穌不會為了炫耀自己而行神蹟。
好，所以，在救贖計劃裡面的事情，是一套、一連串，完全是獨特、特別的事件。今天，或者這樣說，在聖經時代，除了神的救贖計劃以外，還有別的事情發生，有中國、非洲，有其他地方，很多事情發生，神有沒有在那些地方行神蹟呢？答案是非常可能有，不過我們不知道就是了。假如有的話，加上今天，聖經已經寫完了，耶穌已經升天了，今天我們可能經歷到的神蹟。
我再說，聖經記載的，和聖經記載以外的，是兩種不同的神蹟。聖經裡面救贖計劃所記載的神蹟，是神的救贖計劃和神的啟示計劃有關的，是神的啟示計劃、救贖計劃的一部分。今天，假如你生cancer，神醫好你了，這和神的啟示計劃沒有關，跟耶穌基督來到世界上，或者祂的使徒藉着祂的身份沒有關。這是神掌管宇宙，神的護理、神的眷顧（providence）的一部分。我絕對相信神會在今天行神蹟。但是，那跟使徒行傳的方言、神蹟是兩碼事。
我再問，你相信聖經所記載的事情本身，是完全獨特（unique category）的一類事件嗎？還是你相信聖經裡面所記載的事，和我們今天的事，是一樣的。聖經裡面說有方言，今天我們也說方言；聖經裡面說有醫治，現在也有人被醫治。聖經裡面有死人復活，今天有沒有死人復活呢？這是另外一個問題了。聖經裡面使徒一吩咐死人復活就復活的。那，很顯然的，今天所發生的事，和使徒行傳，或者以利亞、以利沙時期，任何一個時期所發生的神蹟，是不一樣的。
所以，我們要問，在使徒行傳時候的“聖靈的洗”，是發生在什麼時候呢？是什麼意思呢？簡單的答案是：耶穌基督復活了，升天了，聖靈在五旬節降臨，就是要應驗耶穌所應許的，保惠師要來，施洗約翰和耶穌所預言的，聖靈要來施洗。五旬節所發生的事，不是是約翰和耶穌的預言應驗了。五旬節所發生的事情，乃是聖靈降臨在使徒和當時的信徒身上。從那天開始，聖靈時代開始了。
就是說，我不是說，聖靈在以前沒有作工，我們花了整整一堂講聖靈在舊約裡面作了很多很多不同的事情，對不對﹖創造、裝備、膏抹等等，但是的確從五旬節開始，神的啟示的歷史進入到新的一個時代，由聖靈來執行所有耶穌基督在地上要執行的事（The Holy Spirit executes everything that Jesus does on earth）。耶穌基督在天上、在地上所作的，都由聖靈來作。五旬節說明了，聖靈時代開始了。五旬節說明了，聖靈充滿着耶穌親自差遣的使徒們。
使徒只有耶穌基督所差遣的那幾個，加上保羅。所以今天，2005年假如你聽到，使徒時代恢復了，你不要相信，正在我們的週圍，有這種的信息：這是恢復的時代。今天已經有一些牧師，互相的封立、按立作使徒的。在新加坡、台灣、美國，有華人、美國人。
所以我要問你了，你相信不相信聖經所記載的都是獨特的？也就是說，耶穌基督親自差遣使徒，路加福音第六章，沒有別的。所以保羅要為他使徒的職份作出這麼多的解釋和辯護，因為保羅是在耶穌基督復活之後差遣他的，不是在耶穌復活之前差遣他的，是一個例外。
好，五旬節說明聖靈時代開始了，聖靈親自充滿使徒們，特別地托住使徒們，聖靈使使徒的工作有特別的能力。使徒的工作是什麼？使徒的工作就是見證耶穌基督和祂復活。好，所以，聖經裡面所有的事件都是獨特的，使徒時代的事件，就是耶穌基督透過聖靈，在使徒身上所作的工作，而聖靈在使徒身上所作的工作，就是要給使徒能力，見證耶穌基督的復活，說出神的話，使徒是神話語的出口，正如先知在舊約是神話語的出口。聖靈帶領、默示、感動使徒們，講出、寫下神的話，這些是神的啟示。
今天牧師們講的話，我們籠統地稱為神的話，但是跟使徒所講的，跟使徒所寫下的新約聖經是完全不一樣的。當我們說，神啊，你給某某牧師說出你的話，我們的意思乃是說，我們求神，某某牧師所講的道，是很忠心地傳講神啊，你在聖經所記載、所寫下來的話。所以，今天不論是牧師、長老，任何查經的小組組長，我們分享神的話，是從聖經，神已經寫完的話，來作出解釋，來重述（retell）、解釋，而不是說新的神的話。
神沒有新的話，直到祂有一天再來，我們面對面聽祂講話。
還有，聖靈充滿使徒們，使徒除了傳講神的啟示，神的話之外，使徒很重要的一個工作，就是建立新約時期教會的根基。“新約時期”這四個字很重要。聖靈使使徒們建立新約時期的教會的根基。意思是說，舊約時期也有教會，不過舊約時期的教會不像新約的教會，有長老、有牧師等等，那是另外一個問題。在新約時期，使徒是奠定、建造（built）根基的。而根基建造好了，也就是說，使徒們的工作完成了，要講的話講完了，要打的仗打完了，要走的路走完了，要寫下來的新約聖經寫完了，使徒約翰最後寫完啟示錄了，使徒約翰和所有的使徒都去世了。從那個時候開始，人類的歷史就進入到另外一個狀況。就是說，從最後一位使徒去世之後，人類的歷史就再沒有神直接地成就救恩、神直接的啟示，再沒有這個事件。直到歷史結束、耶穌再來，又有了。那時候，三位一體的父、子、靈都來，都講話，都成就救恩，不過那個時候的救恩是透過審判和新天新地，進入到那個階段。
聖靈的洗，在使徒時期是有雙重意義的：
1、 聖靈的洗，很明顯地，潔淨（purify）那些使徒和信徒們。
2、 但是聖靈的洗，在當時也帶着建立新約教會的根基這個意義。
好，我們讀了教牧書信的前三行，現在繼續。剛才我們說，在使徒行傳有一些外在、公開的事跡陪伴着聖靈的洗，比方說方言、火在每一個信徒的頭上，今天沒有的，或者是其他的神蹟，趕鬼、醫病等等。
可是《聖經》教導我們，聖靈洗的經歷，一般是與重生同時發生（5）。
注腳5  Tit 3:5   他便救了我們，並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉著重生的洗和聖靈的更新。
重生裡面的洗，絕對是聖靈的洗；不是洗禮，是聖靈的洗。
Rom 8:9   如果神的靈住在你們心裡，你們就不屬肉體，乃屬聖靈了。人若沒有基督的靈，就不是屬基督的。
沒有聖靈，沒有聖靈的澆灌，沒有聖靈的洗，不是屬基督的。
聖靈的洗，不當視為只有某些信徒才有，其他信徒得不到的經歷。聖靈的洗不是所謂“第二次得福”，或神一種特別的恩典（6）。首次藉信心接受基督，與聖靈完全的賜予，兩者是屬同一件事，不可分開（7）。
為什麼這裡講到第二次得福呢？廿世紀的靈恩運動分三波。第一波從1920年代從洛杉磯的Azusa street教會，當時不是靈恩教會，從那裡開始有說方言的現象。結果是神召會這個宗派成立了。所以，第一波的靈恩運動比較強調說方言是第二次得福（second blessing），與重生是不一樣的，與悔改、信主是分開來的，是後來的、第二次蒙福的經歷。在這裡要解釋一下，神召會今天在一百年之後，也不是所有神召會的牧師都堅持你假如不說方言，你就沒有第二次的得福，今天也不是所有的神召會牧師這樣的相信。
不過，這的確是廿世紀上半，差不多1900-1960年這段時期，第一波的靈恩運動所堅持的。所以我們相信從新約時期的使徒開始，每一位聖靈重生過的信徒，都已經被聖靈洗了。不過不同的是，新約時期，就是使徒時代的使徒們，他們領受聖靈的洗和他們建立教會根基的工作是連在一起的。也就是說，彼得、約翰、雅各他們什麼時候真的重生得救，我們不知道，有可能是比五旬節早，反正重生是一個奧秘。但是在我們今天，使徒們把真理寫下了來，告訴我們，沒有聖靈的就是不屬基督的，就是說，每一位重生的都有聖靈。
在新約時期，有些事情發生的先後次序不一樣，因為那個時候耶穌還在，耶穌的使徒們還在，所以在他們的經歷裡面，有些事情的先後次序是和我們今天不一樣的，我們也不需要覺得奇怪，因為這些都是在這種特殊、獨特的一連串的事件裡面，有神親自的行事（God is personally active）。今天，神、聖靈還是親自的行事，但是聖靈是按照祂已經默示下來的話語的規則來行事。所以，聖靈的洗是每一個基督徒都有的。
Q：
A：第二次蒙福是神召會所代表的第一波靈恩運動所堅持的（insisted by the first wave that is Pentecostalism, the first wave of Charismatism）。他們認為只是接受了主耶穌作個人救主是不完全的（not complete），需要有第二次的得到福氣（second blessing）。所以，他們認為你有了第二次得福之後，你才有整套的福音、全備的福音（full gospel），全備的福音是包括你第二次得福的。而第二次得福的經歷，就是聖靈的洗的經歷，一定包括說方言。所以，沒有說方言的基督徒是還沒有經歷到完備福音的基督徒。
請翻到p. 107. 

下面是一些我們已經講過的一些主題的溫習。
II. Concerning Life in the Spirit 論聖靈裡之生命
在聖靈裡的生命，乃是從重生開始（8）。這新生命的第一個外在表示，就是信徒呼求主的名，以致得救（9）。得救的確據，不是建立在經驗的基礎上，乃是建在神的話上；神的話應許所有信的人必得永生（10）。
這裡說的是，得救的確據不在乎我們有什麼經歷，不論是說方言的經歷，或是衛斯理那種得救的經歷。我們每個人的經歷都不一樣，我們前天晚上說的就是這個。但是我們都可以直接經歷到，特別是得救的經歷。我們有得救的確據是因為神的話保證、應許，所有信祂的人必得永生。
人透過善用恩具（譯者注：即神的話，聖禮與禱告）可培養此確據（11）。
什麼是恩具（means of grace）呢？就是神的話、禱告和聖禮，特別是聖餐。
我們不需要神的話、禱告和聖禮以外的東西來建立得救的確據。我們沒有說其他的經歷不好，前天晚上我們整個晚上就在講神也會給我們直接的經歷的，但是這些經歷不能給我們一種絕對的把握說，你得救了。神給我們完全沒有疑問的、完全清楚的把握，說神愛我們、救我們的是什麼？是祂的話語，而聖靈與祂的話一同作工。其他的都是其次的。
好，這兩點，聖靈的洗和聖靈裡的生命，基本上都是溫習。
好，我們來看第三大段（p. 111）。
III. Concerning the Filling of the Spirit 論聖靈的充滿
聖靈充滿的意思，就是基督在我們的生命中掌權﹔當信徒甘心願意讓聖靈，透過神的話，帶領他時，就是被聖靈充滿了（12）。
聖靈充滿 = dominion of Christ.

當我們願意讓聖靈來帶領，讓我們甘心情願地讓聖靈用神的話來帶領我們、掌管我們的時候，我們就是被聖靈充滿了。被聖靈充滿就是被耶穌充滿，被耶穌充滿就是被耶穌完全掌管和帶領。
信徒透過順服《聖經》神的話在恩典中長進，也越多得到在基督裡救贖所白白帶來的好處（13）。
恩典就是所有信心的果子，信心、愛心等等。
在基督裡，在基督的約裡，在耶穌和我的關係裡面，有各種各樣的好處，包括過聖潔生活的能力，包括事奉的能力，事奉的喜樂等等。在耶穌基督裡各種各樣的好處我怎麼經歷得到呢？就是當我順服在神的權柄下，結出果子來，也就是在恩典中長進。簡單地說，你要經歷耶穌嗎？要順服他。在基督裡各樣的好處是有條件的。你說，救恩不是白白的嗎？是的，是白白的。白白的意思是我所作的一切都沒有功勞的。我們昨天唱的聖詩，Not What My Hands Have Done，我們所作的一切都沒有功勞的。你要進入到在基督裡，不可能靠我們的行為、信心和悔改。可是你要經歷到神所應許給你的在基督裡各種的恩典嗎？有條件的。你說，那是不是我要經歷到永生是有條件的？是啊！什麼樣的條件？信耶穌！你說，神不是無條件愛我嗎？“無條件”在四十年前的意思乃是說：我沒有條件拿出來給神，因為我裡面沒有善。但是，經過了新紀元和心理學的洗禮，就是在福音派的教會裡面，大大地影響了福音派以後，“神無條件愛我”這幾個字的意義已經改了，跟四十年前不一樣了，特別是Scott Peck 這種“The Road Less Travelled”這類的書，影響了很多很多基督徒，以為凡是所有的暢銷書都可以買來看，反正是講恩典嘛！
“無條件的恩典”經過了心理學和新紀元哲學的影響之後的意思乃是說：神完全接納我，完全愛我，just as I am，以我現在的本態，我是罪人，我不悔改神也愛我，我不必改變自己，神也愛我﹔我喜歡很depress，不作工、什麼都不做，神還是愛我。那，這不是聖經的教導。我們一方面不要作律法主義者，靠我們的好行為得救。但是，另外一方面我們不要跟着新紀元、人文主義跑，說：神愛你的，你不悔改神也愛你的。不是！那一位揀選人、預定人得救的上帝，祂進入到時間、空間，與人立約，這個約中所有的條件都是祂定的。祂要求什麼？要求我們悔改、信靠，然後結出果子來，在恩典中長進。這是祂要求的條件。
我們做了這些，悔改、信心、在恩典中長進，我們做了這些之後，我們只能說，我們只是無用的僕人（路17：10），一點功勞都沒有，沒有功勞的！但是的確是神所吩咐的。這才叫“約”嘛！約一定是兩方面的，不同的是我們這方面是沒有功勞的。但是我們這邊所做的，應該是要按照神所吩咐的，從這個角度來說，是有條件的。但是這個條件不是功勞。我們基督教和天主教不同的是，我們完全不承認我們有功勞。
好，所以這裡怎麼說？
信徒透過順服《聖經》神的話在恩典中長進，也越多得到在基督裡救贖所白白帶來的好處（13）。
我想，我們傳統的福音派、基要派都是這樣講的。你要經歷神嗎？信靠順服。因為，在基督裡要快樂，沒有別的路，對啊，就是這樣子而已。這就是條件嘛！你要享受在基督裡一切的好處嗎？條件是信靠順服，結出果子來。不過這不是律法主義，因為我們的順服、結出果子來，都沒有功勞的。義，都在神那裡，都在耶穌那裡。
這種靈命的長進，可從聖靈的果子看出﹔這果子是信徒們常住在基督裡，和基督的話常住在他們裡的明證（14）。
耶穌住在我們裡面，耶穌的話住在我們裡面，我們住在祂裡面，結出果子來。
他們因被聖靈充滿而得到能力，大大放膽地傳講基督的真理（15）。
《聖經》吩咐每一位基督徒要不斷地被聖靈充滿，並透過順服神的成文話語 ──《聖經》──和善用恩具在靈裡長進（16）。當我們忽略神的話，或不遵守神的話時，我們就犯了消滅聖靈的感動，使聖靈擔憂的罪了（17） 。
意思就是，說，每一位基督徒每天都要被聖靈完全的掌管。
這些都是復習。我們要順服神，聖靈就在基督裡給我們各樣的好處，被聖靈充滿。
下面我們看聖靈的恩賜（p. 114）。
IV. Concerning the Gifts of the Spirit 論聖靈的恩賜
聖靈的恩賜乃是聖靈賜予每一位信徒的﹔聖靈個別地，按照祂的意旨分配恩賜給每一位基督徒（18）。基督徒理當善用這些恩賜來服侍基督，在祂的國度裡事奉，以造就基督的身體（19）。
巴刻在他《活在聖靈裡》談到聖靈的恩賜的時候，有一點是很獨特的。他說，當我們今天談到聖靈的恩賜的時候，我們一般就是看一個人有沒有表現的能力（performance ability）：會講道、傳福音、輔導、開車接送、炒菜、聚餐的時候作招待，等等，禱告、信心、奉獻，等等。巴刻說，恩賜的真正的意義是上帝賜福給這個恩賜，用這個恩賜來建立祂的教會。就是說，一種恩賜或能力，若不是造就神的國度、神的教會的話，是沒有意思的。恩賜乃是耶穌基督所賜的，聖靈所賜的就是耶穌所賜的。因為聖靈所作的都是耶穌基督所作的事情。恩賜是耶穌藉着聖靈所賜，要建立祂的教會，而不只是那個人有那種能力，就去做什麼事。屬靈的恩賜不只是一種管理的過程，我們就分配，誰有什麼恩賜就做什麼事情。這個恩賜要試驗（test the gift），讓我們看神是不是賜福（Is there God’s blessing in it）？有沒有將上帝的賜福，使教會、神的國度、神的子民得到好處。
所有真信徒都領受了一項或多項恩賜（20）。我們不可藐視任何一樣恩賜，也不可誤用任何恩賜來榮耀人，不榮耀基督（21）。《聖經》裡具體列出的聖靈恩賜記載在下列經文：羅馬書12：3-8﹔哥林多前書12：8-10﹔哥林多前書12：28﹔以弗所書4：11-16。
其實還有彼得前書，我也會附加舊約的一些恩賜。
有些聖靈的恩賜明顯地已停止，例如使徒創立教會的職份。
很不幸的，靈恩派的第三波可能已經進入到一個新的發展，就是有些教會按立使徒。
過去這三十年，自從靈恩派的第二波以來，有人有使徒（apostle）這個字，來說明開荒作宣教士的意思。這其中一個根源是天主教用apostling（使徒職份）這個字，來指宣教、植堂，開拓教會。福音派也開始這樣用。但是很不幸的，我們比較鬆散的去用一些聖經裡面有特殊意義的字。聖經裡面，“使徒”是什麼，有特殊的意義。當我們很鬆散的來用這個字的意義時，結果就是跑到一個很錯誤的光景，就是，今天還有活生生的使徒，好像使徒彼得、雅各一樣。
使徒的職份是已經停止了，
其他有些不甚突出，定義不明顯，如 “幫助人的”恩賜。另一些恩賜在今天明顯可見，如：教導，施予等。有些恩賜在今天太被重視，如：“說方言”，“神蹟奇事”，“醫治”等。
A. Tongues 說方言
下面，我們要講“說方言”的事情。在沒有講之前，我先介紹一個名詞，中文是終止論（Cessation）。終止論只不過是把下面一些原則，有些人歸納成一個字，叫終止論。意思就是說，使徒的職份在使徒去世時就終止了，使徒的職份終止了，使徒的時代也終止了。既然使徒的時代終止了，那些見證使徒的恩賜和現象也終止了。
Heb 2:1   所以，我們當越發鄭重所聽見的道理，恐怕我們隨流失去。
所聽見的道理是誰傳的呢？是使徒們傳的，雖然沒有用使徒這兩個字；約翰一書第一章也沒有用使徒這兩個字，很明顯的都是使徒所傳的。
Heb 2:2   那藉著天使所傳的話既是確定的；凡干犯悖逆的都受了該受的報應。
藉着天使所傳的話：使徒的傳講有天使的參與。
Heb 2:3   我們若忽略這麼大的救恩，怎能逃罪呢？這救恩起先是主親自講的，後來是聽見的人給我們證實了。
使徒們聽見了，作了見證。
Heb 2:4   上帝又按自己的旨意，用神蹟、奇事和百般的異能（signs and wonders），並聖靈的恩賜，同他們作見證。
所以，使徒時代的神蹟奇事、百般的異能，是神按照祂的旨意所賜下的，而且是聖靈見證使徒的職位，有這樣子的目的所賜下的。我再說，聖靈賜下神蹟奇事的恩賜給使徒們，目的是要見證使徒們是使徒，使徒們見證基督這個信息是真的。所以，終止論所說的乃是，使徒時代的方言、神蹟、趕鬼等等，特別是啟示，都終止了。今天，在福音派裡面有很多牧師、神學領袖們批評終止論，特別是台灣、香港的教會、神學院，愈來愈不敢在靈恩的立場以外，很清楚地講出我們幾百年來基督教傳統的立場。因為很多地方，台北和香港，人數最多的，是靈恩教會，一個城市裡面最大的教會是靈恩教會。所以，神學院也不太敢把立場講得很鮮明。所以各位可以買得到的台灣、香港神學教授所寫的書，很多時候不敢講終止論。很有趣的是，威敏斯特神學院是改革宗的，達拉斯神學院是時代論的，而傳統的威敏斯特和達拉斯，也就是改革宗和時代論，在終止論上，是完全一致的。
我這樣說好了，要推翻終止論是很嚴重的一件事。我沒有說，請各位聽清楚，我不是說今天沒有人的病會被醫治，我絕對沒有說今天沒有趕鬼、醫病的事。但是，新約時期的方言、醫病、趕鬼，和聖經時代以外的任何一件神蹟的性質是不一樣的。所以，最起碼最起碼，你要相信聖經時代的神蹟，包括方言、醫病、趕鬼等等，是獨特的，而這些神蹟終止了。
好，我們讀下去。
使徒行傳第二章所描述的方言，明顯地是一些當時在場的聽者能分辨的外國語言。至於新約《聖經》其他地方（哥林多前書）所提到的方言的本質是什麼，要解決這個問題就困難多了。
就是說，哥林多前書所提到的方言也是外國的語言呢？還是只是舌頭“De-De-De……” 這種不由自主的控制呢？聖經沒有明說。
要確定現今的方言現象與新約時代的方言經歷之間的關係，也不是容易的事。
意思就是說，這裡有三種的方言：
一種是使徒行傳第二章。第二種是哥林多前書那一類，還是聖經時代，但不是五旬節那一天。第三是今天有人說方言的方言。至少有這三種。使徒行傳第二章那種，我們知道是人能聽得懂的方言。哥林多前書那種是什麼，聖經沒有說清楚。那，今天有人說方言，和哥林多前書那種的方言，是不是同一回事呢？也不清楚。我會這樣說，跟哥林多前書第十一章的方言，性質是不一樣的。因為那是在啟示歷史和救贖歷史範圍裡面的。
好，我們繼續。
不過，本會提議：
1. 任何認為當今的方言經歷是從神領受啟示的經歷的觀點，乃違背《聖經》啟示的終極性。
意思就是說，假如有人說方言，或者是說智慧的言語（word of knowledge，word of wisdom），神對我說，神在我說方言，神透過智慧的言語，神在夢裡、異象對我有所啟示，這種的宣稱，是違背了一個真理，是聖經已經把真理講完了，直到耶穌再來之前，沒有新的啟示。所以我們也不需要去讀那些書，有人跑到天堂那裡，回來告訴我們天堂是怎麼一回事。神並沒有意思要告訴我們，除了聖經所已經講過的以外，天堂怎麼一回事，地獄怎麼一回事，來生怎麼一回事。不需要讀那些書，肯定不合乎聖經的，聖經不要我們從聖經以外去找新的啟示。所以，是沒有新的啟示。
那，方言呢？不一定是每一次，但是方言的現象，有時候會導致、會引人進入智慧的言語、知識的言語那種，也就是代表神講話。你聽過那種禱告會嗎？葡萄園（Vineyard Christian Fellowship），他們所謂智慧的語言，很多的時候不是很極端的，好像禱告會一樣，我們禱告會是大家開聲向神禱告，他們是聚會之後代表神講話。回來吧！我的兒女們！為什麼要犯罪啊！那種的智慧言語，是引用聖經，來彼此的勸導。但是，另外一種是：在我的右手邊第五行，有人有胃病，那邊有人腰痛，那邊有人有心臟病。那種的，就是新的啟示，是聖經以外的啟示。所以，不論是方言或任何的神蹟，或是宣告有新的啟示，都不合乎聖經的。
2. 任何認為方言現象是聖靈洗之不可或卻的因素的觀點，乃是違背《聖經》的。
3. 任何時代說方言的現象若導致教會紛爭或分裂，或使教會偏離她的使命的話，就是違背了聖靈賜眾恩賜的目的。
我個人的立場是，靈恩教會是教會，他們在聖靈的恩賜上有偏差，他們可能在好好教導神的話語上有軟弱，不過他們是教會。非靈恩的傳統教會是教會。靈恩教會有權利存在，就等於新派教會有權利存在，那些不相信聖經的教會也存在，何況靈恩教會基本上是相信聖經，但是誤解了一些聖經。可是導致教會分裂的事情，是違背了聖靈行事的目的的。比方說，一個教會是傳統的，就是不是靈恩的。有人在教會裡面發傳單，宣傳去那些聖靈的特會、也就是靈恩教會的特會。那，這種現象，大部份的情況都造成分裂，或者一個傳統的教會，至少表面上傳統的教會，只要一個牧師、長老或執事，私下的鼓勵信徒去追求方言、追求聖靈的洗或聖靈的充滿，就是靈恩所定義的聖靈的充滿，這種的情況，我認為是什麼呢？如果是主任牧師或主任的長老，假如他們在鼓勵信徒追求靈恩的話，我會說，這個教會在轉型。聽得懂我的意思嗎？假如是信徒鼓勵弟兄姊妹說方言，那個是個別的信徒導致分裂，就是在教會裡面造成分裂。
我認識一位華人教會的牧師，有靈恩的聚會到他的城市的時候，他不是不鼓勵信徒參加，他是鼓勵信徒不參加，說得很清楚的。不是不鼓勵你參加，是鼓勵你不參加。就是：不要去就是了。假如在這種情況之下，信徒繼續在教會發傳單，繼續邀請弟兄姊妹去參加靈恩聚會，這個是分裂。就等於假如我們傳統的基督徒，到靈恩教會裡面發傳單，去請他們來參加反靈恩的聚會，也是造成他們教會的分裂。對不對？好，剛才我說，靈恩教會是教會，他們在聖經解釋上跟我們不一樣，我們認為他們有些地方是誤解的，但是他們是教會，我們也是教會，我們不要造成傳統的教會分裂，我們也不要造成靈恩派的教會分裂。
不過，另外有第三種的情況，是一個教會在轉型，就是說，一個牧師或長老在帶領弟兄姊妹追求靈恩。這種情況發生的時候，信徒就需要好好地求聖靈的光照、分辨，問：我們教會領袖正在推行的，是否合乎聖經？假如不是的話，我應該不應該認同這個教會？或者說，這個領袖是不是應該繼續帶領這個教會？簡單地說，是我留在這個教會，支持這個趨向？還是我應該去一個合乎聖經教導的教會。等於一個靈恩的教會，假如有主任牧師說，我以前所講的靈恩的道理都錯的，從今以後我們參加一個傳統的教會，或者我們現在變成一個非靈恩的教會，那，那個教會的弟兄姊妹也有權利、有義務去選擇要不要跟牧師，把這個教會變成一個非靈恩的教會。因為，唯一捆綁、束縛我們良心的，是神的話，不是任何一個教會的領袖。
為什麼要講這第三種的情況呢？因為靈恩的特會，在我們週圍每年發生，每年有靈恩派善意的基督徒在邀請傳統教會的弟兄姊妹去參加那些說方言、往後倒，就是被聖靈“擊殺”（slain by Holy Spirit）的這種聚會。每年至少一次，不只一次地，有信徒善意地邀請他們同教會的弟兄姊妹參加。這種做法，在一些有立場的教會裡面，這樣的鼓勵其他弟兄姊妹，假如我們仔細地分析的話，長遠的結果，是導致教會分裂。而第一波靈恩派，就是五旬節派，就是神召會那個時代，香港那位明星美儀信主，成為靈恩派之後，1950-60年代，的確在香港造成很大的分裂。
所以，說方言，不可以是啟示，說方言不是聖靈的洗。那你說，可不可以說方言呢？牧師說了這麼多，你都沒有告訴我你可不可以說方言？等一下我會講，四件事情，趕鬼、醫病、智慧的語言、和方言。一個人說方言，是不是出于聖靈，這件事的責任是在他、不在我。你懂我的意思嗎？每一個支持說方言是出于聖靈的，他們要有好的聖經的根據，我不需要去證明，他所說的是出于聖靈、還是出于魔鬼。只有兩種可能嘛！不是出于聖靈、神，就是出于魔鬼。這個責任在他。而說方言很多時候就導致說神的話、啟示、智慧的語言。
在沒有說神蹟奇事這段的立場書之前，我們在結束這段之前，我絕對相信，特別是在第三世界，中國、非洲、印尼、韓國、南美洲這些地方，有很多的神蹟奇事，包括醫病趕鬼，每年在發生。而宣教士自從十九世紀末，就把這些神蹟的報告寄回去美國、英國的總部等等，而他們的總部的上層領袖在讀完這些所謂“靈恩”或神蹟的報告之後，就把它放在抽屜裡面，忘記、不理了。為什麼？因為傳統的教會的確缺乏一種觀念、世界觀，去處理這些靈恩的現象，包括神蹟。傳統的教會的確太過理性主義，太過科學主義。這個我舉個例子。比方說，傳統的教會不懂得怎麼處理氣功。我們下堂繼續。
禱告：感謝主，給我們今天上午討論聖靈的恩賜。求主給我們每個人有聖靈的恩膏，懂得怎麼分辨。主，我們不倚靠人，倚靠聖靈和聖靈所賜下的聖經。因為在聖經裡說話的，是聖靈。給我們每一個你自己的兒女，有分辨的能力。奉耶穌基督的聖名求。阿們。
07/23/05  # 3

B. Miracles 神蹟奇事
關於神蹟奇事，在p. 116. 

教會裡不斷有關於神蹟問題的討論與爭辯。《聖經》裡有一些神蹟特別與神的僕人有關，是與神的啟示有關的，例如：出埃及記4 ：1-9 ﹔列王記上17 ：23-24 ﹔約翰福音2 ： 11 ﹔3 ：2。這些神蹟是神傳達真理的記號（希伯來書第二章），或是講者所講的是從神而來的話的印證。這些與神的啟示有關的神蹟業經終止（因為神的啟示已經結束了），因為新約時期《聖經》的正典完成之後，啟示就結束了。
《聖經》也用“神蹟”或“奇事””一詞來形容神在創造與護理範圍裡各方面的作為。（22）
甚至乎下雨也是奇事，就是說，聖經裡面沒有一個字專門是講醫病、趕鬼這種神蹟的，連神在創造裡面每天所作的事都叫wonders。所以我們對神蹟要做過定義，所以要有這種立場書。
我們不能限制神聽信徒們的禱告，以大能行神蹟，醫治有病的人（23）。這種神蹟，當然在今天還繼續，都是為了神的榮耀，不是為人的榮耀。
最後，本會必須發出警告，狂熱關注神蹟奇事不是一個健康教會的指標，而是指出教會不健康（24）。聖靈透過住在重生得救的人心裡，並賜他們能力，已供給了裝備聖徒所需的一切了（25）。信心與靈命長進的真正基礎，乃是聖靈在順服《聖經》的信徒生命裡的工作﹔《聖經》是神的話，本身足夠使人靈命長進，達至成熟（26）。
本會也鼓勵各信徒，教會對於經歷聖靈恩賜持不同觀點者彼此包容（27）。
現在我們繼續講休息前我們提到的事情。就是說，為什麼靈恩的現象，神蹟的現象，被福音派那麼地抗拒，除了我們批評神蹟奇事和聖經時代的神蹟奇事同等的神學觀點以外，另外一個問題，是受過西方科學和理性主義影響的教會人士，的確對這些神秘的事，比較不了解。不要說神秘啦，就是在西方科學和理性以外的事情。
剛才我說，比方說氣功、中藥、穴道，各種各樣中醫的治療方法，都不是西醫、西方的科學，可以用empirical research去解釋的。但是，這些的確是在宇宙裡面發生的事。你說，這個是不是都跟道教的陰陽有關呢？多多少少都有關。那，西方的科學，是不是都跟無神論有關呢？或者說跟一個機械的宇宙觀有關呢？人類的科學觀，不論是西方的科學，不論是中醫，背後肯定有某一個層面的宗教意味在那裡，我們不可以逃避這個事實。但是，就拿中醫做例子，什麼肝、腎、寒、熱，這些都是在嘗試解釋人的身體，甚至乎解釋宇宙自然界的一些東西，這些是西方的醫學和科學不能接受的，因為是從不同的角度來看。
福音派過去一直都接受西方早期現代，也就是牛頓時期的科學觀，所以，你會讀到一些保守信仰的西方人士寫的，但是中文的也翻譯了他們，包括香港訓練短期道事工同工所翻譯的書，說中醫、推拿，都不對的，都是屬乎魔鬼的，chiropractics也是屬乎魔鬼的，都是新紀元的。我們今天福音派和靈恩派的距離，背後有這個文化的問題。我現在不是為神蹟，特別是靈恩作辯護，我是把那個歷史的過程說出來。
現在讓我來分享我自己的立場。我相信神在救贖過程以外，有祂奇事的作為，就是神蹟的作為。中國大陸這兩百（198年）年來，自從馬理遜到中國，有很多很多的奇事發生，包括醫病趕鬼。而見證這些神蹟，甚至乎得到能力行這些神蹟的宣教士和傳道人們，很多都不是靈恩派的。或者這樣說好了，上一代的非靈恩的牧師、絕對反對靈恩的牧師們，都知道怎麼禱告趕鬼的。他們絕對不是靈恩派的。
所以，首先，神光明的國度、基督的國度，和撒旦的國度是不斷地在爭戰的。耶穌基督是那位已經得勝的，耶穌已經復活、誇勝了，但是很多小仗還在打（battles still go on）。所以，基督徒跟教會絕對有耶穌基督名的權柄，責備魔鬼、趕鬼。這是我認同的。
我不認同的是，某某人有趕鬼的恩賜。我認為趕鬼的能力不在乎恩賜，乃是耶穌基督的名有能力。而當福音傳出去，有需要趕鬼的時候，耶穌基督親自會賜下這個能力。不過，話說回來，魔鬼是無孔不入的，以前在農業社會，魔鬼喜歡用邪靈，鬼上身這種方法，來攔阻人降服在基督的面前。今天魔鬼在工業社會，有的時候也這樣作，但是大部份的時間是用了世俗的哲學、心理學、新紀元，各種各樣的，家庭的瓦解，享樂主義─上帝來就是要我舒舒服服的，魔鬼可以用各種各樣的方法，思想上的、宗教、道德上的，各種方法來攔阻人。不過，在過去兩三千年，魔鬼大部份在非工業的社會裡面用邪靈的方法。但是，並不排除今天在高度發展的工業和後工業社會，也會有這個情況。所以，福音傳到什麼地方，我們都要有這種“天國權能”的彰顯，這個名詞不是靈恩派的專利品。Kingdom Power不只是葡萄園或Jack Hayford才可以講的，聖經裡面有的，好好讀路加福音和使徒行傳，你就可以看到。路加福音、使徒行傳、以賽亞書40-66章，串起來。我再說，趕鬼是神在祂的國度屬靈爭戰的過程，有需要的時候會賜下的能力。
醫病呢？也是同樣的，就是說，在教會生活裡，雅各書告訴我們，教會的長老們應該抹油、按手禱告。不過，至於神醫不醫治一個人，這個問題，我就比較跟J. I. Packer，也就是跟清教徒的這條路線。就是，神很多時候在我們身上的旨意是不醫治我們的疾病。神也可能用醫藥來幫助我們。首先，你去看聖經，聖經沒有一個地方說醫生醫好一個人的。聖經裡面，有沒有哪個地方說醫生醫好一個人？神醫好人，有的！我們也相信神願意在不同時期，無論是啟示計劃裡面，或啟示計劃以外，在祂對宇宙一般的掌管的範圍裡面醫好人，有的！
醫生作什麼的？醫生是減輕痛苦的。第二、醫生是診斷的。第三是判斷病情的嚴重性。第四是陪伴和管理（management）病人。（relieve pain, diagnosis, prognosis and manage the patient.）
大部份的情況，人身體上的疾病，除了開刀以外，不是人，而是神掌管人身體的復員。當然，醫藥有它的幫助，我們也完全不排除去看醫生。我說，神今天還會醫病，但是，神在大部份病人身上的旨意，不是直接醫好他們。疾病和生命很多的痛苦一樣，是神放在我們身上的刺，要我們彰顯祂的大能，懂得體恤自己的軟弱。神從來沒有應許，有病的人只要有信心就能得醫治。請不要忘記，清教徒，就是講這類訊息的十七世紀的牧師們，他們身上有各種各樣的病的。當時（十七世紀），平均的壽命是三十多歲。所以，一天到晚有小孩去世的，小孩六歲以下，養不大的，一大堆，每個月都有葬禮。所以，醫病是神會作的事情，但不是正常的一個規律。
第三、方言，已經說過，方言很容易導致新的“啟示”。剛才說，西方社會注重科學和理性，意思就是說，在文化的大範圍內，有高文化和低文化。中國的“高文化”就是儒家的哲學，書法、美術等等，西方是科學和哲學﹔低文化呢？西方是hot dog, apple pie, baseball。中國是什麼？燒餅油條、叉燒包，或者是一般日常生活範圍裡面的，例如下棋，都是普羅大眾的文化。但是，除了西方文化外，其他的文化都有中間一層的。比方說，中醫說的熱、氣、寒熱、肝腎等這些東西，在中國、非洲，各種各樣非西方的文化裡面，有這一塊的，而這塊是西方很難理解的，直到新紀元的來臨。因為新紀元就是把東方的東西帶到西方。這塊範圍內，有可能有邪靈的工作，不一定，但是有可能。我們不是說中醫就是邪靈，不是。乃是說，每一個範圍都有可能，魔鬼在那裡干擾。但是西方特別不了解這塊，因為西方本來是沒有的，或者不是沒有，只是不承認，不去研究。
方言是屬於這個範圍的，很多神蹟是屬於這個範圍的。我看不見聖經哪裡告訴我們，今天的教會應該在聚會的時候有方言。假如有方言的話，一定要有翻譯。不過，我個人是不鼓勵，也不會容許在聚會的時候有方言。至於弟兄姊妹個別、私下的用方言禱告，要證明那是從聖靈那裡來的恩賜，那是他的負擔，他的責任。
最後，第四，最重要的是，也就是智慧的言語、知識的言語。（第一是趕鬼，第二是醫病。第三是方言。）
這方面，我個人的立場是：我絕對不接受任何新的啟示，也為了這個緣故，我不接受新的使徒的按立，新的先知的按立。雖然，他們都是很大很大教會的牧師，不論是台北、新加坡、或者是美國。我個人的立場是神的話已經完全賜給我們了，直到有一天我們會有新的神的話的──耶穌基督再來那天就有了。今天主耶穌所作的，是藉着聖靈和祂的話。靈恩派批評我們，說我們是相信聖父、聖子和聖經的，意思就是說，我們不相信聖靈的。他們這句話點出我們之間的不同。當然，這個批評是不公道的，因為我們絕對相信聖靈。而加爾文是歷史上第一個發揮聖靈工作的神學家，這是教會歷史、神學歷史家公認的。加爾文在神學歷史上的貢獻，最大的是認識聖靈的工作。所以，我們絕對不是不相信聖靈，只不過我們在某些聖靈恩賜的彰顯上認為，在歷史上有很嚴重的偏差，特別是廿世紀。
好，這裡有幾個問題，假如各位還有問題的話，可以遞過來。
Q：靈恩派誤解聖靈恩賜，他們也有生命的改變。在得救的確據上，和福音派有什麼分別？
A：假如你要問靈恩派是不是得救的話，我的答案是我不去判斷誰得救誰不得救。但是，我個人的立場是，靈恩派是在福音派的大圈子裡面，一些誤解聖經的一派。我知道有些福音派的牧師願意說，靈恩派就是異端。不過，靈恩派也有很多種，有些靈恩派教會是非常不靈恩的，有些是很靈恩的，所以，也需要我們好好去分辨。
楊牧谷牧師的《狂飆後的微聲》的前半部是很值得讀的。後半評論的部份，好像很離題。跟前面所講的，好像沒有什麼關係。如果你要知道九○年代在香港所發生的靈恩現象，《狂飆後的微聲》的前半，是很忠實的報導。
Q：若教會中的長老、牧師或要職人員，前往參加神學課程，就是不是靈恩聚會，這樣有沒有鼓勵分裂？那些聚會我們可不可以鼓勵會眾參與嗎？試舉例說明。
A：我不太明白這個問題，這個問題好像跟靈恩沒有什麼關係。這個問題不是講靈恩，是講分裂教會的。教會中的牧師、長老去參加神學課程，是他們應該去作的事情。他們應該分辨什麼是教會最需要的，由他們先去參加課程，是好事。這些聚會可以鼓勵會眾參與嗎？信徒們參加神學課程最理想的情況，是有教會的長老們鼓勵，這是最好的。也就是說，教會的牧師和長老們，察覺到信徒們需要怎麼樣的訓練，然後鼓勵、甚至乎舉辦，是最理想的。我知道很多信徒在很多教會裡面，是唯一幾個追求這方面的。他們的喂養也是一個很真實的需要。但是理想的是，教會的長老和牧師們有這方面的看見。
Q：有些靈恩派的牧師按立先知，他們的立場是什麼？我們該如何回應呢？我們應該用什麼態度去看這些事情呢？
A：使徒和先知都是神啟示的出口。我看這方面是最嚴重的靈恩的問題，比方言嚴重得多了。因為，他們就是說這些使徒和先知就是神的話的出口。就是說，今天有新的啟示。我們用什麼態度去看這些事情呢？我們從來都應該有真理和愛心並重的態度。
Q：先知是不是和使徒一樣，同被終止呢？
A：絕對是的。
還有問題嗎？
Q：氣功的問題，教會應該怎麼看待？如何參與？
A：我個人看氣功的問題是，第一段關於呼吸的練習，是不會太受道教的影響。但是再進入深幾層，做過這種練功的都知道，有其他靈界的介入。
Q：瑜珈的meditation是不是也應該禁止？
A：瑜珈的meditation的確是有印度教的影響。我個人在Yoga方面沒有什麼研究。同樣的，我看初步的練習都是深呼吸，但是進入深基層就會有問題。簡單地說，合乎聖經的默想，一定有神──神的屬性、神的位格、神的話語，作我們默想的內容。神不要我們把我們的腦袋空掉，這樣子去默想。你說不是要“倒空”嗎？不是倒空！被聖靈充滿不是倒空，是充滿著神的話語。所以，倒空思想的默想，都是危險的，包括中古時代，天主教、東正教那些的默想。你沒有神的話作思想的焦點，一定有問題。
我再講一段，各位可以發問。
兩千年來，每一個時代都有信徒們追求更直接、更親密、更有能力經歷神。所以，我個人不會因為某些教會的人多，聚會的人數多，而感覺到自己反過來是不足夠。這種情況從第二世紀、使徒一去世就有了，叫做Montanism （孟他拿主義），新的啟示、新的靈恩。所以，靈恩不是現在才有的。首先，我們今天所講的靈恩運動，的確是有一百年歷史，很長的歷史。但是歷代都有一些比較極端的追求經歷的運動的，有些比較安靜（例如貴格會、中古時代的神秘主義），有些比較狂熱（例如某些第一波第三波的靈恩運動﹔第二波沒有那麼狂熱）。我們真正要作的，是自己個人、和教會，追求基督，藉著祂的話和祂的靈，建立教會，叫我們不被異教的風搖來搖去（弗第四章），長大成人。這是聖靈工作的目標。我們有沒有一些特殊的經歷，那是神的恩典。
今天在靈恩運動的風吹得非常強烈的一個時刻，我們要在神的話語的根基上好好地裝備自己，也好好操練以信心禱告，以愛心彼此的服事。我相信靈恩運動是點醒了福音派以往的一些的盲點或缺欠，比方說，我們可能某些教會不太懂得怎麼樣去歡迎一個完全破碎的心靈，各方面的痛苦、破碎、崩毀、離婚等等，我們在這方面可以多下一點功夫。
其實，我覺得靈恩運動對福音派最大的挑戰還不是方言、啟示這方面，不合乎聖經我們不接納就是了。我覺得靈恩運動人這麼多，其中裡面對我們最大的挑戰，是他們怎麼從一個信徒進到教會，馬上就給他們有事奉的機會，而且有很多層次的訓練，一直到做傳道人，特別是南美洲過去幾十年的靈恩教會。也就是說，人數多的教會不是偶然的。
除了一些特別的醫治啊，等等，它是動員全教會的。所以，我們福音派傳統的教會，也要好好的，盡我們的力量，安排好弟兄姊妹在神的話語上長進，然後個人，不只是按照恩賜，也是彼此的順服，來服事，建立基督的身體、基督的教會，神會按照祂的美意賜下一些很甜蜜的經歷，或者很艱苦的經歷。經歷不在乎它轟動不轟動、靈光不靈光。我們不要利用聖靈，要讓聖靈來利用我們。
還有，我們每一個人的生命都經歷不同的階段，我有一天晚上講了一點點，信主之後很甜蜜的，後來很甜蜜的事奉，跟基督徒的交通很甘甜，然後神的道路的乾渴、枯乾的日子來到了等等，後來我們發現，我們原來是很有限的。我們在每個階段都有不同的經歷，我們每個人神的帶領都不一樣。
基督徒的經歷本身就沒有統一的，除了神說有重生，我們做神的兒女，聖靈給我們得救的確據，和罪打仗，聖靈幫助我們得勝等等，這些是不變的，是聖經裡面有的，所以是不變的。聖靈怎麼彰顯基督呢﹖就是給我們重生，成為聖潔，與罪打仗，按照祂給我們的恩賜服事，讓教會得到造就，等等，這些不變的真理。
除了這些以往，每一個人的經歷都不一樣。不要把一些經歷絕對化，也不要羨慕某些運動外表的一些現象。特別不需要陷入那些人數特別特別多的教會。我寧願這樣問，這個教會人數這麼多，它背後的秘訣是什麼？一定不只是這個牧師講道很大聲，也一定不是靈恩這麼簡單。我去研究的時候，看大部份都是因為他們懂得怎麼動員信徒們服事。所以，不要看外表。
我昨天又有机会遇見一位主內的同工，他平常不住在美國的，住在德國。每年他回到美國，剛好我們都會在Starbucks會面，神自己的帶領。他剛剛從Christian books seller association 的年會回來。我就問他，去年美國全國的福音派推Purpose Driven Life這本書，請問今年要推那一本書，要叫每個教會都花四十天來讀呢？他說今年沒有了，可能已經過氣了。我聽了很高興。我在這裡沒有意思批判這本書的作者，我在這裡批評的是出版界，不是作者。你知道嗎？今天我們基督徒是被出版界拉着我們的鼻子走，你的教會不看這本書，沒有這四十天的運動，你們是什麼教會？你們都不愛主的？我們其他人都在作！簡單的說，出版界在吩咐牧師們，四十天要講什麼道，查什麼經，因為，它這個背後的marketing是很強的，牧師都收到一些特別的廣告，有特別的講座去聽，去推動。
坦白說，每個牧師都有疲勞、心靈覺得不夠力的感覺，有這些好的東西，當然會被吸引的。我不是反對全國幾千個教會，同時候，四十天都讀同一本書，我的問題是這些東西是不是真的，就是最扎實的，為什麼沒有人推動四十天讀清教徒的東西呢？為什麼沒有人推動四十天讀愛德華滋呢？為什麼推動這本書呢？因為剛好這本書的作者是全美國最大的教會之一。不表示神要每一個教會都要羨慕人數增長到這個地步。神也用一些小小的教會。教會不要看它的人數多，還是少。
我們今天要作的是回到聖經和兩千年教會歷史裡面，去把最好的、最扎實的屬靈寶藏找出來。不要只是看外表，一些很轟動的現象，這些現象明年還會有的，後年還會有的，十年後還會有新的東西出來。你心靈的糧食最重要的是來自什麼地方？What is that food that feed your soul? 那個才是最重要的。我很高興地報告，我找到了。我找到的，並不表示就是絕對真理，除了聖經是絕對真理以外。我把好東西和各位分享，請各位也去找。兩千年教會歷史，我看還是從宗教改革、清教徒，到愛德華滋、衛斯理這一段是最扎實的。我沒有說這是絕對真理，只有聖經才是絕對真理。但是這一段文字，最近才在英語世界被重視。中文呢，還是非常非常地少。我們已經翻譯了好幾本書，不過出版社不太有興趣。印刷的時間一延再延，一延就是兩三年，最後都沒有消息的。我再說，我找到了，你找到了嗎？你心靈主要的糧食，是否是聖經加上兩千年來最扎實、最合乎聖經、最重視三一真神的話語，跟祂的作為的一些教材？
好，最後，在廿一世紀的今天，我們有什麼信息向我們的下一代傳呢？其實，真理沒有什麼需要處境化、本色化、廿一世紀化、後現代化的。真理和恩典，也就是說，我們所講的Hesed，神的守約施慈愛（守約守慈愛），正是廿世紀青少年需要聽到的信息。我們需要更多的聆聽，聽、聽、聽、聽，listen，listen，listen，……，聽這個破碎的世界的破碎的人心靈的聲音；一面聽，一面求聖靈給我們智慧，怎麼有效的傳講不變的真理。而人心中最需要的，是一個敬拜的對象。人心中最需要的，不是愛──這是心理學告訴我們的。人心中最需要的，是找到敬拜的對象，一個強而有力的救主，我們可以敬拜祂。這是聖經的教導。神造人，按照祂的形像造人，就是要人敬拜祂、榮耀祂。
所以，今天我們需要向破碎的世界的破碎的心靈，一方面聽，一方面傳講，所以，我們傳統以團契為單位，以佈道會作主要傳福音的方法，都需要重新地考慮。我們要傳福音，這是不變的真理。怎麼傳？這個可以考慮。我們需要有愛心地關心人。那，是不是牧師每個星期四晚上八點鐘去探訪，這個方法最好呢？還是用小組的方法最好呢？這個沒有絕對的。關心人是絕對的，怎麼作不是絕對的。傳神的話是絕對的，怎麼傳？除了教會應該有崇拜的聚會，這個是規定的，除了這個以外，教會要有系統的、清楚的、有效的教導，加上愛心、關心、關懷或輔導。廿一世紀的人還是需要這些東西的，這是不變的。所以，求神幫助我們，在前面的日子，好好地幫助我們，好好地定一定你未來三年，三年不是很長的時間，很快就過的，你願意怎麼樣在神的話上扎根？作一些兩年、三年，年輕一點的可能是兩年，因為你很難想像三年後會發生什麼事，一年是不夠的，因為一年很快就過了，你願意怎麼樣在神的話語和愛心、關心人的這兩件事情上，你願意定出一些很具體的目標嗎？可能是裝備的，可能是操練服事的。教會全民皆兵，這樣子作，我相信很多教會已經在這樣作，耶穌基督的福音就這樣傳出去，我們的前途應該是樂觀的。是的，主必再來，主來之前必有苦難，一定有苦難的，我們逃不走的。但是，在痛苦裡面傳福音，靠著聖靈的力量，是有盼望的。因為耶穌基督是復活的，而復活的耶穌基督差遣聖靈來，裝備教會，充滿教會，托住我們所作的一切。求神幫助我們，我們也希望在未來的日子，繼續有一同學習的機會。
我們禱告：
神，我們承認，我們對你的話，對你的工作的理解是非常地有限。神，我們也承認，在這個大洪流的時代，我們對聖靈的工作，會產生一些困惑。求主堅定我們的信心，求主給我們看見我們的生命應該要怎麼樣投資，好叫我們每個人的生命、我們的小組、我們的團契，都充滿你的話，好叫你的道大大地興旺。聖靈，求你用你自己的道，來改變人心。從我們開始，就求主幫助我們查驗我們的日子是如何，你要在我們生命中怎麼樣繼續裝備我們，我們知道你還是會用我們的，這是你的恩典，我們獻上感謝。我們不配，都是因為你自己愛我們，所以你還要用我們。求主就繼續裝備我們，謝謝主。你的恩典夠我們用，奉耶穌基督得勝的名。阿們。
（全課程畢）
新約聖經神學（一）
耶穌教導中的「上帝的國」
THE KINGDOM OF GOD IN THE TEACHING OF JESUS

林慈信博士講授
2006年9~12月
09/15/05 聖經神學簡介﹔福音書與耶穌基督的教導。
詩歌
267首 Jesus Shall Reign Where’er the Sun 

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

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

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

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

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

The Gospel Records and the Teaching of Jesus 

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


我們必需拒絕自然主義的前提，也就是一切忽視超自然因素的前提。
=> Immanentistic / naturalistic presuppositions.

下面p. 5的筆記是自然主義的看法，也就是我們不接受的。下面這一段是解釋新派如何不接受超自然，就是不接受神在整個寫聖經過程的帶領，是一種自然主義的觀點。
      Redaktio-geschichte – 福音書如何編成的「歷史」。
有些學者會研究福音書是怎麼樣被編成的歷史。他們說，福音書是宣講，或宣講的信息。希臘文是kerygma.

福音書是宣講（kerygma）。Kerygma：使徒們的福音宣講。
Kerygmas是名詞，這個字，作為動詞，就是講道。作為名詞就是宣講的訊息。當然，我們正統的基督徒相信，福音書是使徒們所宣講的講道信息。當然是的。
Kerygma 用在福音書上的意思是：福音書不是「中立」的記載：它們是從信仰基督的角度，或「偏見」作出發點的；它們是有信念的寫作。
說到這裡，我們也能夠接受。下面就愈說愈偏差了。
歷史記載乃是信仰告白。
我們承認這點，其實也沒有錯的。就是說，聖經的歷史都是信仰者，相信神、相信基督的人寫的。他們記載的救贖歷史，是在宣告他們所信的。這個沒有錯。
作者的關切，不只是順時的記載，不只是關心過去發生了什麼事。
假如我們把「不只是」那個「只」字拿走，就是新派的看法。福音書（或聖經）的作者，「不是」關心過去發生了什麼事。這就是新派的說法，說這個不是歷史的，
因此：福音書是「宣講」 （kerygma ），不只是歷史。
我們把「只」字拿走，因為這個是新派的說法。
「神話功能」，乃是宣講的特質之一。
所以，這種宣講的特質之一，就是它們有神話的功能。
看到沒有。再說一次。廿世紀聖經批判其中的一些學者會說，聖經是什麼呢？聖經就是不同的時期，信神的人所宣告、所教導的；不同時期神的子民、信仰群體所相信的、所傳講的；他們傳福音時所傳的，或者說傳給聚集來敬拜的會眾的。不過，他們所講的是不是歷史事實呢？噢，那個就……我們不談這個嘍……因為這些都是信仰群體……既然是「信仰群體」的宣告，那是對那些信的人有意義，也就是說，對那個民族、族群，對這個猶太人部落（tribe）或基督徒部落有意義而已。對這個部落或這個群體以外的人，有沒有意義呢？無所謂！也就是說，弄假成真都可以的，只要那批人相信就好了。這個是從社會學的角度來看聖經，聖經是信仰群體所宣告的。
好，下面我們就要問了，究竟福音書是不是這樣子的呢？即是不是信仰者的信仰告白呢﹖我們說，是的，但是它不是神話就是了。我們兩方面都要堅持。當我們兩方面都堅持的時候，就和新派不一樣，完全不一樣了。是的，使徒、先知當然是相信神的信徒們，他們是神啟示的出口，他們是神的代言人。但是他們所宣講的，乃是歷史的事實，而且是真的、沒有錯的歷史事實。那，是不是信仰團體所相信的？是，沒有錯，但是那些是事實。所以，說福音書是信息，和說福音書是歷史的事實，或真實的記載，這兩點接起來，假如只講一面，特別是只講信息，而忽略了歷史的事實的話，他就是全盤偏離了真道，不只是錯了一半，跟正統是180度的不同。
3. 耶穌的傳記？
好，那我們要問了，究竟福音書是不是耶穌的傳記呢﹖答案是：
福音書「是」歷史，但是不是一般的傳記。
那，福音書的作者他們的用意是什麼呢？
a. 福音書的作者的用意：
他們是要給我們耶穌所教導的和祂所作的記錄，直到祂升天。
福音書的用意就是給我們一個紀錄，紀錄耶穌所教導的，和祂所做的，直到祂升天。
徒Acts 1:1 

提阿非羅啊，我已經作了前書，論到耶穌開頭一切所行所教訓的，
這是路加說路加福音講什麼。路加福音（前書）就是論到耶穌開頭一切所行所教訓的。
看到沒有？又是事跡（所行），又是教導（所教訓的）。
可是福音書的用意，不是提供一本耶穌傳（從現代意義來說的「傳記」）。
福音書並未提供耶穌事蹟的順序記載，因為福音書的架構並不是嚴謹順時的。
它們並沒有仔細解釋所有事件的成因 （cause）；例如：耶穌人格、心理的發展。
當然，福音書有一個基本的事件架構，是四本福音書共有的：這架構不只是存在，而且對於福音書的信息是必需的。
這共同的模式乃是：

耶穌受洗Baptism （施洗約翰的洗）

早期的傳道Early ministry 


祂的死Death （和祂上十字架之前所發生的事）

祂的復活Resurrection 


祂的升天Ascension 

在這個次序中，基督的死和復活是高潮。
在四福音書裡有這樣一個基本的次序。
在這個架構之下，每位作者在安排他教導的資料上並沒有嚴謹地跟著時間上的次序。
所以，我們若嘗試去提供一個四福音書的順序合編（harmony），是不可能完全成功的。
因為這樣作，等於尋找一樣聖經並不提供的事。
很多學者這樣作，當然背後有些猜測，有些安排是人意的。所以，今天市面上你當然可以買得到四福音的合參、合編。都可以買得到。但是，不可能完全湊起來，搞出一個耶穌基督一生完全的、順序的合編。
每一本福音書都有它獨特的安排，這提醒我們，福音書作者所關切的，並不只是給我們一個順序的年表。
去發現每一卷書的結構原則，對我們是很有用的，也向我們挑戰：這樣作，使我們更加掌握每一卷福音書所要教導的。
我們若查考一段符類福音書的經文：我們會發現書卷之間的分歧。
因此，澄清每一卷福音書的用意與結構，是非常重要的。
繼續講下去。下面一段是講到耶穌的教導。因為我們這一大段是在講福音書的記載，與耶穌的教導。我們說福音書是唯一的一手資料。但是，福音書不是耶穌的傳記。我們又不承認這些人為的、拒絕超自然的神蹟的看法。但是我們承認福音書不是一個順序的耶穌年表。我們承認，福音書是講道者要宣講的訊息，而且每一卷書有它的特點。好，下面我們要看耶穌的教導的特徵。
b. 耶穌的教導。The Teaching of Jesus. 

福音書並沒有留下耶穌所說的話的準確的、逐字的筆錄。
一般來說，耶穌的言論在四福音書裡的記載都不一樣。
四位作者用不同的方式表達耶穌所說的話。可能沒有一卷書是逐字的筆錄。
因此，福音書已經是一種的「翻譯」。
因為耶穌當時不是用希臘文講話的。耶穌跟使徒、群眾講話是用亞蘭文。亞蘭文是希伯來話的一種方言。福音書已經是一種的翻譯。不過有的時候，也引用了希伯來文或亞蘭文。比方說，“我的神、我的神，為什麼遺棄我”，或者說，“我實實在在的告訴你們”，這個“實實在在”，是“阿門、阿門”，這是亞蘭文。乃是，其他的，都是從亞蘭文翻譯成希臘文。
還有，新約引用舊約的時候，很可能是用了舊約聖經的希臘文翻譯本，就是七十士譯本。所以，
可能福音書將耶穌用亞蘭文（或希伯來文，或希伯來文的方言）所說的話，翻譯為希臘文。
好，下面我們看四方面的關鍵性的因素。就是說，在馬太福音第九章和馬可福音第二章，醫好這個癱子的時候，我們看見有四件事。
例如：Example – 太Matthew 9:1-8

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

沒有根據說在基督的生命中，注入、流進來一些新的思想內容，也就是與否認有關的方向、原則、定向等可供我們察尋。
就是說，從來沒有說，耶穌的生命方向、原則，都需要根本的糾正，或者推翻前面的。這是沒有的。
沒有任何徵象表明，基督在祂的自我理解、祂的位格上經歷了根本的轉變。
耶穌基督不是在特定的時刻發現了祂彌賽亞的身份。
耶穌從祂的青春期，就有了清楚的彌賽亞自我意識。祂以祂父的事情為念。
這是明確指出祂是以子的身份學了順從。
今天講的都是很原則性的。我先預告一下耶穌的天國信息的內容，那在很後頭，從p. 65，特別是從p. 100開始，看福音是什麼。讓我簡單說一說：
耶穌基督來傳的信息就是天國，天國來了。耶穌所傳的就是天國的信息，耶和華喜悅的喜悅的恩年傳給窮人這個事實。窮人有神喜悅的恩年，被囚的得釋放，瞎眼的得看見，有福音傳給貧窮的人。那么，誰是窮人呢？從舊約的角度看，窮人就是：可能是罪人，可能是受苦的，可能是受患難的，不過，他們都專心仰望耶和華搭救他們，這是窮人。耶穌基督來傳的，就是窮人的信息。登山寶訓：虛心或心靈貧窮的人有福了。在舊約後、新約前，新舊約之間這段時期，有些猶太人知道神的選民是分散在不同的地方，有一天，神要聚集以色列人，而聚集在一起的以色列人，最重要的就是窮人。他們要經歷到以色列的安慰者（the consolation of Israel），路2：25。神要搭救他們.

所以，以色列人等候神的公義來搭救他們。就是說，為窮人，為溫柔的，為卑微的申冤。他們期待一個王的公義。不過，耶穌來，我們都知道祂怎麼樣施行公義。但是祂所傳的，正是猶太人所期待的那種公義──對窮人公義、恩典，和搭救的福音。為什麼窮人和有權有位的人的位置會顛倒呢？因為神記得他的憐憫和應許。神來幫助以色列，祂的僕人。所以，這是一個很簡單的耶穌基督天國福音的一個總綱。當然還有一點很重要的，就是舊約的“約”， 到了新約，神重新立一個「新約」。這個新約和舊約是同一個約，但又是新的。又是同，又是新。為什麼又是同，又是新？因為耶穌的緣故。因為耶穌來，所以是同。因為耶穌來，所以是新。這個約的內涵就是shalom，神的平安臨到窮人，臨到卑微的，臨到專心仰望耶和華的人。這個不是社會福音。什麼叫社會福音？社會福音是不相信神蹟，不相信耶穌是神，不相信聖經，只說耶穌來就是改革社會，博愛大同。這叫社會福音。相信耶穌是彌賽亞，為罪人死在十字架上，死後復活，坐在父神的右邊。這種是正統的信念。但是相信耶穌是罪人的救主，為我們贖罪，死在十字架上，又從死裡復活、升天，假如你是一位正統的、純正的、保守的、福音派的、重生得救的基督徒，我們同時要正視字義的解釋，耶穌所講的，也就是四福音所講的，耶穌怎麼樣對待窮人。也就是說，我們有沒有把耶穌所講的福音，已經改頭換面，成為一個中產階級的玩具？耶穌的福音，有點不像西方的、或者現代中產階級教會所傳講的。耶穌講的是：窮人仰望耶和華，耶和華憐憫他們；耶穌講的是：撇棄一起，背起十字架，跟隨我。雖然誰？跟隨天國的王。這是預告。我們下面會很仔細地、一步一步去解釋。不過，我先把最後的結論告訴各位。好叫各位不會等得不耐煩。
結束禱告：主耶穌，你在天上，是我們的主，也是宇宙的主。有一天，萬膝要跪拜，萬口承認你是主。今天我們預嘗了你的主權，都因為你的話和你的靈在教會中，叫我們知道你是榮耀的救主，叫我們能夠回應你，來敬拜為你而活。求主繼續打開你自己的話語，給我們能明白、清楚，緊緊
地跟隨你，作為我們生命的主宰。叫我們也懂得怎麼把我們的擔子，卸在主耶穌你的腳下，教導我們怎麼經歷到你是我們的大祭司這個真理。謝謝主，你的恩典是大有能力，永不改變。奉耶穌基督你的名而求。阿們。
09/22/05 主耶穌用比喻來教導
詩歌：
《聖詩》48首：The Stranger of Galilee（http://cyberhymnal.org/htm/s/t/strangal.htm）
我們那一代，香港的“青年聖歌”、台灣的“校園詩歌”都有這條歌。
68首：One Day（http://www.cyberhymnal.org/htm/o/n/oneday.htm）
有人說，我的講義像農夫從田裡剛拉出來的新鮮蔬菜，所以很多加了肥料的材料還在菜的旁邊。抱歉，這些不是麥當勞經過消毒化學加工的漢堡。是從泥場來的新鮮蔬菜水果，就是說，是剛剛做好的。（這一套講義真的是剛剛做好的，有人翻譯，有人加經文等等。）但是保證是最好的東西，因為不是我做的，是我從老師那裡學回來的。
今天晚上我們從p. 15中間開始。是講耶穌用比喻的方法來教導。
耶穌教導的方法，特別講比喻（parables），這裡有些參考的材料：
霍志恆，《聖經神學》，頁350-357。Vos, Biblical Theology, pp. 350-357.

Herman Ridderbos, 《天國的來臨》，頁121-129。Ridderbos, Coming of the Kingdom, pp. 121-129.

General observations: 一般觀察：
我們先說耶穌教導的方式不是什麼。
耶穌的教導不是對真理進行教義式的連貫闡述；亦即不是系統的。
就是說，用我們今天現代人的思維方式說，耶穌的教導不是系統的，不是系統神學方式的。
將耶穌的教導與保羅的比較，保羅的論述也不是教義性的，也不是系統神學；而是真實的書信和特殊場合的寫作。與耶穌的教導相比，保羅的至少有一部份接近用教義來組織的，例如羅馬書的辯論，其教義結構顯然比耶穌的強得多。
其實，連保羅都不是。雖然保羅的教導裡面有些很像有系統的教導，像羅馬書等等。但是保羅當時也是針對真實的情況和特殊場合寫的。
耶穌教導的時候往往沒有訂出定義，甚至連「神的國」都沒有給一個定義。
耶穌的教導可以高度概括為具體的、想像的（形像的，vivid）和用例子說明的。耶穌「為了說明的緣故來處理信條」。Jesus “handles principles for the sake of illustration.” 

我們來看耶穌用的四種不同的比喻：
[1.] 敘述性的比喻（Narrative parable）：完整的故事。故事作為一個整體給出其本身觀點。
問題是，要從故事的整體，我們才能看見它的觀點、要點。比方說有的時候我們看浪子的故事，常常只看到浪子、父親，沒有看到那個大兒子。大兒子其實是指猶太人。有的時候講大兒子怎麼不對，和浪子怎麼得到恩典是同樣重要的。應該要整個故事來看。不過，有些故事的片段就很難去做應用的。比方說不感激主人家免他債的僕人，一跑到外面，有一個人欠他的債，他欺負他。主人就把他丟在監牢裡面，不能出來。那是不是他失去救恩呢？有些片段不能這樣push，每一段都要找到意思。故事的意思就是說，他不感激，都是恩典。
[2.] 簡單比喻（Simple parable）。
例如：太Mat 13:44
「天國好像寶貝藏在地裡，人遇見了就把他藏起來，歡歡喜喜的去變賣一切所有的，買這塊地。」
[3.] 明喻和暗喻（Simile and metaphor）。在耶穌的教導當中相對較少。
[4.] 比喻的諺語（Parabolic sayings）。用日常生活的簡單表達，使之貼近聽者的處境。
太Mat 5:14
14   你們是世上的光。城造在山上是不能隱藏的。
也是一個暗喻。應該說你們好像世上的光。你們「是」世上的光，其實就是一個暗喻（metaphore）。
所以我們簡單地分這四種的比喻。
好，現在我們看耶穌使用這些比喻的功用，祂為什麼這樣作。（p. 17）
耶穌使用比喻的原理：比喻的功用：
比喻形式上的特徵：比喻須與祂教導和事工的內容作為一個整體緊密結合。
因此，比喻是耶穌事工的指徵╱洞見。
Therefore: Parables – an index / insight to Jesus’ ministry.

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

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

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

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

（v. 6 是他們不明白； v. 19他們起了紛爭。9：40，難道我們也瞎了眼嗎？） 

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

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

猶太人為這些話又起了分爭。
猶太人中起了紛爭。
約John 10:24

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

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

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

A nation of deists 

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

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

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

=天國的
救贖       末世的 先知、教師

（新天新地）
創造                                

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



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

英 145 首 Come, thou long-expected Jesus   （Th1_145.mid）

歌詞：Charles Wesley

The Lord Jesus Christ: His Advent:

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

Born thy people to deliver, 你出生要搭救你的子民
Born a child, and yet a King, 是嬰孩，卻也是君王
Born to reign in us for ever, 降生來永遠統治我們
Now thy gracious kingdom bring. 求你恩典的國度現在來臨
By thine own eternal Spirit藉着你永遠的靈
Rule in all our hearts alone; 在我們心中唯獨作王
By thine all-sufficient merit有你完備的功勞
Raise us to thy glorious throne. 使我們升到你榮耀的寶座

這本詩歌本關於主耶穌基督的詩歌是這樣分的：主耶穌基督是唯一的中保和救主；主耶穌的神性，祂的讚美和愛，然後是祂的降生、一生的順服，祂的贖罪、受苦、死、復活、屬天，被榮耀。還有祂先知、祭司、君王的職份，然後是祂的再來。比一般福音派的詩歌本考慮更多方面。

#224 Hail to the Lord's Anointed（Th1_224.mid）

這首詩歌歸在His Kingly Office，耶穌基督君王的職份。

作詞：James Mont​gom​ery十九世紀很多產的作家。

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

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

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

O'er ev'ry foe victorious, 祂勝過每個仇敵
He on his throne shall rest, 在祂的寶座上安息
From age to age more glorious, 每個世代愈來愈榮耀
All-blessing and all-blessed; 祂祝福萬有，也被萬有稱頌
The tide of time shall never時間永遠不會廢除。
His covenant remove; 祂的聖約
His Name shall stand for ever—祂的名堅立到永遠
That Name to us is Love. 而對我們來說，那個名就是愛。

整首詩歌是在說耶穌基督作君王，來幫助窮人、被囚的、有需要的。在祂所統治的國度裡，有愛、喜樂、盼望，也有公義和平安。

All That Thrills My Soul
惟主使我心靈興奮

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

我們上次開始講天國、國度這個字的意義。（講義p. 28）

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

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

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

首先，我們說，天國是耶穌基督教導最核心、也是影響到所有其他教導的最基本的觀念。所有其他耶穌所講的主題，都圍繞着這個觀念。

「約」和「國度」是救贖歷史中相關的基本範疇。
約是上帝的國運作的模式/結構。

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

“約”和國度是非常相似的。

[1] 國度的中心：一般評述。

約翰福音裡很少論及國度的經文。

約翰強調耶穌的位格和祂的教導，祂和猶太人的談論。

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

英語kingdom的用法──指清楚穩定的事情狀態，會使情況複雜化。

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

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

第一重的意思是： 

抽象的、動態的意思──指主權的行使和運作：主權的彰顯。

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

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

/basileia tu thewu/ thewu就是神的possessive之意。但是，希臘文basileia這個字，也有第二重的意義是： 

具體的、靜態的意思：行使主權的領域、彰顯權能的地方，涉及空間。

“具體”的意思就是涉及到空間，一個統治的範圍、領域。

問題是： 是統治權，還是領域？

是王權，還是王國？

是統治，還是領域？

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

2) 舊約和兩約之間猶太人的作品： 抽象感是很普遍的。

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

出Exodus 19:6 

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

七十士本次LXX ->

先知書：強調動態方面。

先知們所等待、預期的、盼望的，是神在末世要施行祂的國度，就是祂的王權。

上帝的國在末世的施行 ：主要的預期。

除了舊約外，還有新舊約之間的：

猶太拉比的材料。抽象、動態的概念似乎是不變的。

小結 CONCLUSION: 

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

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

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

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

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

如果王要掌權，祂就必定有個領域。

正常情況下，王的統治若沒有王國，就毫無意義了。

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

當我們看福音書時，我們會發現兩種意思都有。

從空間的意義來看，是上帝創造的宇宙，祂通過王來救贖。

這些是談到basileia這個字有兩個不同的意義。

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

也就是說，耶穌基督所講的天國就是：王來，要作王，王在行使祂的王權。

太Matthew 4:17  

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

-上帝的國近了。

太Matthew 12:28 

我若靠著上帝的靈趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

-上帝的國臨到你們。

太Matthew 16:28

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

[2.] 有時候很難決定：兩者都合適。

太Matthew 6:33

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

在天國裡的地位。

太Matthew 5:19

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

- 在天國裡最小的。

感覺是靜態的、一個群體。

太Matthew 8:11 

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

太Matthew 13:43

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

－ 在國度裡：義人的光。

太Matthew 25:34 

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

－承受

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

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

耶穌對門徒說：我實在告訴你們，財主進天國是難的。

Herman Ridderbos,《天國的來臨》，頁24-27。

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

[3] 「上帝的國」與「天國」。
「天國」：只有馬太福音提到。

「上帝的國」：馬太福音四次；馬可，路加，約翰福音只用「上帝的國」。

馬太福音和其它福音書不衝突╱不矛盾。

今天各派的學者都同意：這兩者都指的是同樣的秩序和狀態。

這涉及到現代時代主義的近期發展。為什麼不一樣？

耶穌事工╱福音書寫作的背景＝兩約間的猶太教的實際情況。

一種「敬虔主義」的作法：盡可能地避免使用上帝的名字。

「天國」就是上帝的國的委婉表述。天堂乃上帝的居所。

最有可能的是，耶穌所說的是等於亞蘭文╱希伯來文相等于「上帝的國」的辭彙。

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

[4] Literature. 


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

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

下面三本是福音派的：

G. Vos. Kingdom And Church 

全名是：The Teaching of Jesus Regarding the Kingdom and Church


H. Ridderbos. Coming of the Kingdom


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

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

太Matthew 4:17 

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

可Mark 1:14-15 

14 約翰下監以後，耶穌來到加利利，宣傳上帝的福音，
15 說：「日期滿了，上帝的國近了。你們當悔改，信福音！」

這也是施洗約翰福音的核心信息。

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

但祂從來沒有被（清楚地）問及：「 到底是什麼意思？」

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

在約翰和耶穌的宣稱當中異乎尋常和震驚的是，他們宣稱的是天國近了。

在基督裡，因基督已經來臨，「國度」已經來臨。

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

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

A. 舊約The Old Testament. （簡述）

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

用舊約的背景來解 ：我們不能走這個途徑。

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

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

盡管如此，常規的解經原則仍然有效：舊約光照（幫助我們理解）新約。

新約「天國」觀念的根是深深植在舊約裡的：特別是關於以色列人對未來的期盼。

離開舊約的背景，和後來猶太教的發展，和耶穌的教導，就很難明白天國的意思。

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

在這裡作一個簡單的注腳：很多時候，我們會誤解福音書，我們以為法利賽人和耶穌很多時候會對立，我們就想到，哦，舊約的教導就是法利賽人的教導，我們把事情看成是這兩方面的對立。其實是三方面。法利賽人是代表舊約寫完之後，眾多猶太人學派的一派，而這些猶太人有他們的期待，有他們對舊約聖經的理解、曲解、誤解。最明顯的誤解是要靠守律法進天國，要靠受律法稱義。所以，耶穌來，針對法利賽人所講的話，絕對不是批判舊約的。

所以，舊約之後的那段歷史是很重要的。不然的話，有的時候我們會誤會耶穌在批評摩西的律法。所以我們一定要了解舊約之後的猶太人是如何誤解舊約的（下面我們會講）。

下面我們來看舊約裡面關於神作王的教導：一般vs特別的王權；永恆vs將來的王權。

讓我先介紹一下，然後仔細地講。一般vs特別的王權的意思是說，神是宇宙的王，不過，特別是以色列的王。永恆vs將來的王權對意思是說，上帝的王權是超乎歷史的，然後，有一天，神要來作王。這是所有先知預言、應許、等待的，
神是宇宙的王，特別是以色列的王，是舊約一般的教導。但是，另外一方面是神超時間，特別是將來要來執行的王權。你可以說是有四方面的意思。耶穌來所宣講的天國和神的國，很肯定的就不是只是說神是宇宙的王，神是以色列的王。很明顯的就是先知們所等待、所應許的那個future kingship，從舊約的來看，那個將來的國度、將來的王權。

Q：可不可以說一般的王權是指創造的那部份，特殊王權是指救贖的那部份？

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

好，我們來看：

[1] 一般的王權，和特別的王權

舊約經節：神是王。

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

從上下文來看這些經文，我們能清楚地看見，「國度」是指「上帝的王權」。

一般的王權和特別的王權：

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

Q：如果國度是指上帝的王權，應該包括從創造一直到新天新地，整個的歷史進程。那麼，耶穌降臨到耶穌再來掌王權，那也是國度的一段，還是另外一個意義的國度？

A：耶穌道成肉身，一直到祂再來，我們就是在解釋，舊約裡面講到神一般的王權，他創造一切，是天地風雨的王，祂特別是以色列的王。但是，以色列人不聽祂的話，不尊祂為王。先知除了責備以色列人之外，還預言有一天，神要親自來作王。但是，神也要來造新天新地，羔羊和獅子要同臥等等。耶穌道成肉身第一次來的時候，就應驗了舊約關於神要來作王，就是那個未來的王權（future kingship），那個預言。當然，祂的應驗是藉着祂的道成肉身，祂無罪的一生，祂的順服、死、復活、升天，不過，這個國度很明顯的，還有一段中間的過渡時期，就是從頭復活升天，到祂再來，就是我們現在這一段。將來，還有一個國度完全彰顯的。所以，耶穌第一次來，原則上是宣告天國來了，天國進了。為什麼？因為王來了，所以天國來了。

Q：那這個天國是不是指祂誕生的那一刻開始？

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

好，我作一點生活和事工的應用：

簡單地說，福音是什麼？我們傳福音傳什麼信息？那，我們先要問，耶穌傳什麼信息﹖

耶穌傳什麼信息？耶穌傳：“天國來了”、“天國近了”。什麼叫天國？就是王來了，要作王。所以，什麼是福音呢？福音是耶穌要來作你生命的主！這是福音。

福音不只是信耶穌得到很多的福份，耶穌所講的福音是我來要作王的，有要作所有子民的王。那是耶穌來宣講的一切一切的中心，是一切耶穌所宣講的總主題。

我們都讀過四福音，特別是符類福音，馬太、馬可、路加，我想，沒有一個人會反對說，耶穌講天國的事情是很多很多次的。整個耶穌所教導對，就是天國是什麼，天國來了，人子就是天國的王等等。然後，誰是在天國裡面的人呢？這些人的生命有什麼特質？虛心的人有福了，哀慟的人有福了，飢渴慕義的人有福了等等，整個登山寶訓就是王對天國的門徒或天國的子民，所頒發的吩咐。有人說，馬太福音有五段耶穌的教導。第一段是登山寶訓，五到七章。第10章，耶穌差派門徒出去，給他們天國的宣教使命；第三是第13章，撒種的比喻；然後第18章，教會的事情；最後是24-25章，講到未來的事情。

馬太是不是刻意把耶穌的教導，分為五大段，說明耶穌好像摩西一樣，他來給我們天國的五經，天國的律法書（五本），有人這樣來形容。無論如何，耶穌來宣講的天國的信息，特別是登山寶訓，是個很好的例子。是我們的主，對跟從祂的人，就是基督徒、天國的子民的吩咐，或者說律法、誡命。

Q：請再repeat。

A：1) 5-7章登山寶訓：天國的生活、天國的資格。；2) 第10章：天國與使命； 3) 13章撒種的比喻，天國的本質； 4) 18章：天國與教會，特別是在教會裡的生活，包括管教； 5)24-25章，未來的事。

順便一提，希望這樣能使各位對馬太福音有一個比較立體的認識。很多時候，個人靈修也好，小組查經也好，都習慣靈修嘛，一天一章，或一次一章。我們就流水帳的28個禮拜就讀完了馬太福音。讀了什麼東西出來呢？假如我們把這五段提煉出來來看，而每一段耶穌的教導前面也發生一些事情，跟耶穌的教導是有關的。你這樣分成五大段，是很有意思的。

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

因為耶和華至高者是可畏的；祂是治理全地的大君王。

詩Psalm 103:19

耶和華在天上立定寶座；祂的權柄統管萬有。

詩Psalm 145:13

你的國是永遠的國！你執掌的權柄存到萬代！

但是， 

上帝與以色列國有特別、專有的關係（盟約）。

是的，掃羅、大衛是以色列的王。盡管如此，上帝才是以色列真正的王。

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

賽Isaiah 41:21

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

耶Jeremiah 8:19

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

出Exodus 19:4-6

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

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

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

[2] 永恒的王權和將來的王權。

永恒的王權：不是一種沒有時間性的作王狀態，上帝不是在歷史之外作王。

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

11 傳說你國的榮耀，談論你的大能，
12 好叫世人知道你大能的作為，並你國度威嚴的榮耀。

13 你的國是永遠的國！你執掌的權柄存到萬代！

詩Psalm 103:19

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

所以，不被視為眼前的現實，而被視為將來的、末世的盼望。

在先知（先知書）裡尤其明顯，但不限於先知（先知書）。


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

13 他必為我的名建造殿宇；我必堅定他的國位，直到永遠。

14 我要作他的父，他要作我的子；他若犯了罪，我必用人的杖責打他，用人的

     鞭責罰他。

15 但我的慈愛仍不離開他，像離開在你面前所廢棄的掃羅一樣。

16 你的家和你的國必在我面前永遠堅立。你的國位也必堅定，直到永遠。』」

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

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

以色列作為一個民族繼續沉淪。因他們犯罪背約而淪落受到外邦列強的掠奪。

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

應許上帝將來的來臨，乃是舊約預言的總綱和實質。

整個舊約聖經對未來、末世的期望的核心，就是神應許要來施行拯救（promise of salvation）。神特別要來作王，神特別要來重新與以色列立約。神要來對待祂的子民。也就是說，懲罰祂子民的仇敵，復興祂的子民。神要來成就所有祂所應許的話，這一切都是在所謂的王權、國度裡面的事情。

我再說，整本舊約聖經，先知所預言的，神應許、以色列人所期待的就是有一天，神要來，祂要施行拯救。怎麼施行拯救呢？祂要來作王，要做以色列的王；以色列要復興，仇敵要被擊敗，神要跟以色列人重新立約，簡單地說，要實現祂所有的應許。這個就是國度的意思。所以。神將要了掌權，神將要來作王，就是所有舊約預言的總綱或核心。

不過，我們有的時候讀先知書，會覺得一頭霧水，因為神有的時候講審判！有的時候又是神的愛心、神的拯救。審判！愛心！審判！拯救！那個是舊約先知預言的兩個層面。對先知來說，並沒有什麼矛盾。哈巴谷書，哇，很恐怖的事情，突然來一句：上主在祂的聖殿中，全地都要肅靜。

就是說，這種的期待有幾方面，不過在先知書裡面，很濃縮地把它們放在一起。

好，我們來到p. 40. 

上帝必掌權。這是福音的核心意義。

但以理書──最廣闊的歷史性──宇宙性的預言展望。

在這個展望裡，國度的設立是其焦點。

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

當那列王在位的時候，天上的上帝必另立一國，永不敗壞，也不歸別國的人，
卻要打碎滅絕那一切國，這國必存到永遠。

但Daniel 7:14, 18, 22, 27

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

18 然而，至高者的聖民，必要得國享受，直到永永遠遠。

22 直到亙古常在者來給至高者的聖民伸冤，聖民得國的時候就到了。

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

所以，國度包括申冤。所以，以色列人等待神來拯救，為被欺負的、被欺壓的窮人申冤等等，這是他們期待的一部分。難怪耶穌來，講“貧窮的人有福了”。而神從舊約到新約，特別眷顧窮人。窮人的意思就是絕望的、被離棄的、貧窮的，也專心仰賴耶和華。

“窮人”這個詞，有雙重的意義。一方面是社會、經濟上的貧窮，一方面是屬靈的走投無路，只能跑到耶和華面前。而我們可以說，神是偏待窮人的。神愛祂所有的子民，不過，特別愛窮人。我們說，耶穌是那位受苦的僕人（以賽亞書），耶穌是那位受苦的彌賽亞。我的宣教學老師Harvie Conn 說，耶穌就是那位窮人啊！受苦的僕人和窮人是同一碼事，是被離棄的，被渺視的。

所以，講到這裡，有一天，神要來，重新跟以色列立新約，他要來作王，使以色列復興。祂來得國的時候，也是要在萬民萬國以上，顯明祂的國度，顯明祂的王權的時候。所以，舊約先知的預言，對以色列民來說，應該又是民族性，又是超民族性、宇宙性的。

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

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

但與這種民族主義的期盼糾纏不清的，是一種普世性的思路：不是另外加上的。

當然，是自我超越、自我普世化的民族（國度）觀念。

為什麼不是另外加上去的呢？ 

創Genesis 12:3

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

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

所以，神將來要作王，是關乎以色列，也關乎萬族萬民的。

上帝將來王權的落實，是涉及萬族和以色列民的。

負面來看：對悖逆者╱背道者審判的日子，不僅臨到以色列，也臨到萬族。

正面來看：釋放那些受壓迫的日子──或萬族的屬上帝的被壓迫者得著釋放。

所以，神來施行拯救，拯救是包括釋放，但是也包括審判。耶穌來，宣講天國審判的信息。因為天國的信息包括審判和釋放。但是，天國的王第一次來，祂不是了執行審判，是來擔當審判，但是的確有審判的因素。只不過憐憫的救主先來為祂的子民擔當了審判。

以賽亞書第2章：// 彌迦書第4章，以賽亞書第11章。 摩西詩歌的最後幾節。

神將來的統治是恒久不衰的。

神的王權是永存的，長存的。

賽Isaiah 51:6

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

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

神在宇宙中要彰顯祂再創造的作為，也同時彰顯祂救贖的作為。意思就是說，神救贖的作為就是祂再創造的作為；祂再創造的作為就是祂救贖的作為。

神來，耶穌來，作救主。耶穌來，設立天國，耶穌來，創造一個新的人類，就是天國的子民，有一天，神的國度要成為新天新地。所以，救贖的也同時是創造的。

新天新地必然成為事實。

賽Isaiah 65:17ff.  

17 看哪！我造新天新地；從前的事不再被記念，也不再追想。

賽Isaiah 66:22ff.

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

死人復活。

賽Isaiah 26:19

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

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

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

聖經批判學者們的看法，但有幫助的：指舊約與耶穌的連續性。

根據聖經批判的說法，國度的盼望和彌賽亞的期盼＝不同的末世盼望。

國度的盼望：沒有提到彌賽亞。

這是一種很機械的進路，一面對立另一面。

希望的彌賽亞國度：這個預言跟上帝將來來臨掌權的預言有相同的性質。

上帝要統治萬族。

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

10/06/05下半堂

#223 Th1_223.mid 

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

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

Five bleeding wounds he bears, 祂承受了五個流血的傷痕
Received on Calvary; 在各各他山上
They pour effectual prayers, 發出大有功效的禱告
They strongly plead for me; 它們都大能的為我代求
Forgive him, O forgive, they cry, 父啊，赦免他，這些血痕哭喊著

Nor let that ransomed sinner die! 不要那個被買贖的罪人滅亡

My God is reconciled; 神和人復合了﹗
His pard'ning voice I hear; 我聽到祂赦罪的聲音
He owns me for his child, 祂收養我成為祂的兒子
I can no longer fear; 我不必再畏懼
With confidence I now draw nigh, 我滿有信心地臨近
And "Father, Abba, Father!" cry. 同時呼叫阿爸父

耶穌基督的寶血，為我們代求，五個傷痕都是有效地為我們代求的。

#226 Th1_226.mid  也是Charles Wesley的
Rejoice, the Lord is King:
Your Lord and King adore;
Rejoice, give thanks and sing,
And triumph evermore:

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

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

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

He sits at God's right hand
Till all his foes submit,
And bow to his command
And fall beneath his feet:
這首詩歌，好在哪裡？（hint：各位在上聖經神學）
副歌是來自詩篇，是舊約詩歌的讚美。前面那些都是新約的，特別是第二節：

耶穌救主為王，祂是真理與愛的神。祂潔淨了我們的污穢之後，祂就坐下來作王了（來1：3）。

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

聖詩202首 Above the Hills of Time the Cross Is Gleaming
（p. 44）
小結SUMMARY

舊約經文

用於上帝身上、跟相當的詞匯，在舊約裡很少出現。

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

舊約盼望最廣泛的領域，就是上帝建立祂對宇宙萬物的統治。

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

B. 舊約之後的猶太教時期。Later Judaism. 

猶太人的文獻和傳統，200 B.C. -> 200 A.D

希伯來文，亞蘭文；有些是以希臘文寫成的。

這些材料可分兩類：次經；偽經；拉比的文獻。

[1] Apocrypha 次經

在較大批文件中的特別部分：包涵在較大批的（亞力山大）希臘文舊約正典。

跟偽經是同樣的文學體裁

早過拉比的文獻；起源上是「前基督教」的。

它們獨特的地方，乃是它們「末日」的特徵。

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

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

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

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

這段時期，猶太傳統的主流：猶太會堂制度的猶太教。

他們的傳統往往是口傳：以舊約，尤其是摩西五經的解說或應用，為主要形式。

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

1. Teaching of Old Testament 舊約的教導

2. Teaching of later Judaism 後期猶太教的教導

3. Teaching of Jesus 耶穌的教導

當我們將這三者加以比較，結果是：

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

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

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

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

沒有錯，後期的猶太教在文化上是耶穌和舊約之間的橋樑。給我們一個歷史背景來更清楚的了解耶穌是應驗了舊約的預言。但是，猶太教的確有它偏差的地方。
第一方面，就是律法主義；第二方面是民族的特殊神寵論（民族優越感）。

[1.] 律法主義
舊約信息是恩典的信息，這在先知的預言中尤為清晰。「上帝要掌權」，是其關注的中心。

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

牽涉到忠誠：國度建立在民族的順從之上。

但那將要來的國度並不是基於百姓的順服：那不是國度來臨的先決條件。

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

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

聖經記載法利賽人不聽耶穌勸告，例如：

在猶太人根深蒂固的意識裡：保羅與加拉太教會有難處

新約教會的「猶太派」。他們的毛病也見於其它地方：哥林多。

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

國度＝上帝道德上的統治，上帝根據律法的管治。

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

而神的國度就是一個得獎賞的狀態，關乎福佑：是上帝對順從的獎賞。

意思是說，神的國度就是因為我們順服而去得獎賞的地方。

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

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

1. 獎賞很明顯是神的旨意。

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

A：不只是。獎賞不是靠我們的順服，但既然我們蒙了恩典，我們理所當然要順從。而神應許，順服祂的，會得獎賞。這是在恩典的大前提下，神以祂的恩典來統治祂的子民，在這個恩典的架構裡面，神在恩典之上再加上恩典中的賞賜。所以，從來就不是律法主義的。但是，這個恩典是神主權的恩典（grace is sovereign grace）。因此，今天有人說，哎，我不要這個獎賞，我沒那麼自私，為什麼要獎賞。我們沒有權說，神給獎賞是很幼稚的，我是很成熟的。因為這是神主權的恩典所頒發的獎賞。

Q：就是說，獎賞也是神的主權的彰顯？我不這太懂這句話：獎賞不是靠我們的順服。

A：記得嗎﹖神作王，神立約，約和國度，是聖經裡面最基本的兩個架構。基本是同樣的東西。

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

Q：這也要看我們這輩子有沒有努力追求神，也有階級嗎﹖像保羅努力追求神，和有些人僅僅得救，獎賞一定不一樣。

A：獎賞很明顯是有不一樣的。但是那個不一樣的獎賞，並沒有決定每個人在天上、在神面前的價值，也沒有決定我們每個人與神同在的福份。因為那個福份是絕對無限的。你可不可以想像，無限度加1，無限度加2，無限度加100，200，500，1000。我們已經有無限的，就是永遠與祂同在，讚美祂、敬拜祂。很多時候，我們把一些東西對立起來，有獎賞，就一定有階級嗎？不是的，我們先有一個無限度的快樂和福份，跟快樂、光、聖潔。在這個大前提下，神再要給我們東西。

Q：有的人說，你這一生願意背起十字架，就可以得獎賞，就好像看到異象，或者是夢，住在很好的地方。然後，如果你馬馬虎虎不追求神，就住在很差的地方。這樣的夢可信嗎？

A：天堂沒有很差的條件的房子。很差的已經是黃金屋了。

Q：那就像：義人在神的國裡要發光。哥林多前書15章（15：41）說，光還有不同。這個怎麼講？

A：我想，是不一樣的。使徒和先知不一樣吧？所有聖經的作者一定不一樣吧？馬利亞也不一樣的。當然，我們不敬拜她。施洗約翰也是的，他們在救贖歷史有特殊的地位。我說我們加爾文主義者一定是坐後面，衛斯理坐前面，因為他們熱心一點。就是說，到那個時候有不一樣的話，不會覺得酸溜溜的。不像有些畢業典禮，大家拿到文憑之後還加上獎的時候，那些沒有拿獎的就會酸溜溜的。不是這樣子的。
Q：那時人的罪沒有了，這種消極的想法就沒有了。

A：不單是沒有罪，而且是完全的聖潔、公義、蒙福，在光中。

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

但末世的秩序將會為以色列伸冤（辯護）：他們對律法（舊約）的忠實。

所以，他們將首先得獎賞，在最終秩序上處於顯赫地位（有特別高的地位）。

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

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

彌賽亞的來臨開創了末世。

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

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

所以，彌賽亞時代變成了臨時的、暫時的時段：不再是圓滿終極的國度。

這種概念上的轉變有各種不同的說法：就其長度和性質而言。

就是說，彌賽亞來了多久，末世才會來臨呢？ 

到公元400年 – 長度：從40年到365,000年。

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

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

彌賽亞祝福的階段：暫時的繁榮（基督時代文士和法利賽人持這種觀念）。

這個時代                                               將要來的時代

THIS AGE

|

THE AGE TO COME 

_____________________|__________________________________

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

較老的觀念：彌賽亞時代跟永恒的時代分開。

末後的復活發生在彌賽亞時代之後，永恒時代之始。

但是耶穌來了，就宣告，將來的世代、末世來了！不過，耶穌後來，在祂三年講道之後，祂說，人子要被交在人的手裡遇害，第三天復活。然後，耶穌在最後的講道裡面，多講了一些關於將來的事情，就是祂第二次再來之前要發生的一些事情，特別是馬太福音24章。

所以，舊約的以色列人只看見一個山頂，在將來彌賽亞要來。但是我們今天看得很清楚的，我們是在兩個山頂之間的山谷裡面。不過，這個觀念，在第一世紀的猶太教裡面也有一點點。各位常常會讀一些神學學術文章和書籍，你會讀到一個名詞：英文翻成“末世的”（eschatological），是個形容詞。我簡單地說，“末世的”，或者“末世性”，就是“國度的”、“國度性”的意思。就是一般學術界、神學家用這個名詞時的意思。因為末世就是國度要來臨的時期。
比方說，我們說聖餐有它末世性的意義。什麼意思呢？有雙重的意思。聖餐是耶穌基督彰顯祂國度的真實性的一個儀式；二、聖餐的確是我們直到祂來要守的。就是說，在聖餐裡面，我們期待將來。所以，這個“末世的”這個詞會常常出現的。
一般福音派教會一聽到“末世論”就是指將來的被提，災難還是沒有災難，然後，千禧年和耶穌再來。但是，假如從舊約看新約，就是我們把整本聖經放在我們手上，66卷書，末世這個觀念不只是指將來要發生的事情。因為我們是在一個末世已經開始，末世的世代已經展開的一個歷史的時刻。有什麼重要性呢？跟我們生活有什麼關係呢？最重要的關係是我們今天活在聖靈時代。耶穌已經到天上，把聖靈澆灌給祂的教會，要教會活出對窮人的愛，宣講天國的福音。
搞清楚天國的福音，搞清楚耶穌的末世論、保羅的末世論的基督徒，應該是充滿著迫切感、喜樂、興奮、使命感，去傳福音，去事奉主的。因為，神來就是要打敗祂的敵人，救贖祂的子民、窮人，直到祂第二次再來。所以，從舊約到新約看天國，這種的末世論，是非常積極的，very positive，是一種凱旋之歌（a song of victory）。我不是說沒有受苦。沒有逼迫。有！在逼迫中福音還要前進，國度要彰顯，教會要增長。好像西1：6說的，這個福音不斷地傳開。

Col 1:6 這福音傳到你們那裡，也傳到普天之下，並且結果，增長，如同在你們中間，自從你們聽見福音，真知道神恩惠的日子一樣。
The gospel shall go forth。福音一定會傳出去的。不是說我們就不用傳了。我們作的，就是神一定要成就的工作。我們是加入天國君王的軍隊行列。這是末世。

我最後再說一次。了解舊約和舊約之後的猶太教，能夠幫助我們正確的了解耶穌所教導的。

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

耶穌是大祭司
Original Trinity Hymnal, #222

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

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

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

Should all the hosts of death就算所有死亡的軍隊
And pow'rs of hell unknown地獄的權勢
Put their most dreadful forms把它們最恐怖的
Of rage and mischief on, 憤怒和花招（傷害）都拿出來的話
I shall be safe, for Christ displays我還是安全的，因為耶穌基督已經顯示
His conqu'ring pow'r and guardian grace.祂得勝的權柄和祂保護我的恩典
#567 

Original Trinity Hymnal, #567 Th1_567.mid
這首調是小調，是德國人寫的，是靈修神學的經典作之一

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

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

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

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

Sing, pray, and keep his ways unswerving, 所以我們要唱詩、禱告，不動搖的來守住祂的道路
So do thine own part faithfully, 也要忠心地盡你的義務
And trust his word, though undeserving, 相信祂的話，雖然我們不配
Thou yet shalt find it true for thee; 你會發現神的道，對你來說還是真實的
God never yet forsook at need有需要的人神從來不會撇棄
The soul that trusted him indeed. 就是那真正信靠祂的心靈
330首 Jesus, Saviour, Pilot Me主操我舵

202首 Above the Hills of Time the Cross Is Gleaming十架光輝

我們從第44頁下面開始溫習。
C. 舊約之後的猶太教時期。Later Judaism. 

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


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

（p. 48）

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

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

（p. 49下）彌賽亞來有一段受苦╱試煉的時期，不過，他們在這種彌賽亞受苦的觀念裡面，沒有代罪、贖罪的觀念。彌賽亞來是帶來今生的福氣，是嗎？這都是一些問題。

（p.50）

復活RESURRECTION.
較老的觀念：彌賽亞時代跟永恒的時代分開。

末後的復活發生在彌賽亞時代之後，永恒時代之始。

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

困難之處：猶太人的散居 – 那些埋葬於異國的誠信的信徒又會怎麼樣昵？

靈魂會在地下洞穴鑿出通道 – 在復活的時代與以色列匯合。

兩種復活 –  彌賽亞時代來臨之前義人的復活，以及不義的人的復活。

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

就其本質而言，採用和發展了舊約經文： 「米大示」對舊約的注釋。

是對舊約的保存和曲解的混合體：表現出基督時代猶太民族的特徵。

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

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

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

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

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

啟示╱救贖是歷史性的；基於歷史的事實。

所以：來臨的日子，是一個基本的問題。

20世紀福音書╱耶穌的研究在很大程度上是環繞「國度的時間」這個主題展開。

我們先來看馬太和馬可福音，耶穌早期講道的概要性聲明。

太Matthew 4:17

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

可Mark 1:15

說：「日期滿了，上帝的國近了。你們當悔改，信福音！」

這是耶穌所講的。

第二條是施洗約翰的簡短宣稱。

太Matthew 3:2 

「天國近了，你們應當悔改！」

第三方面
以及耶穌給12門徒和70門徒所傳遞的信息的總綱。

太Matthew 10:7

隨走隨傳，說『天國近了！』

路Luke 10: 9, 11

9 要醫治那城裡的病人，對他們說：『上帝的國臨近你們了。』

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

顯然地，這些都是摘要；耶穌說的肯定比這些更多。
可Mark 1:14

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

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

耶穌走遍加利利，在各會堂裡教訓人，傳天國的福音，醫治百姓各樣的病症。

傳天國的福音，也是一個概括性，短短的一句話。太Matthew 4:17

從那時候，耶穌就傳起道來，說：「天國近了，你們應當悔改！」

神的國近了，我們先來看這個。

可1：15

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

：神的
/Basaleiwus/: 王

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

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

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

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

我若靠著上帝的靈趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

路Luke 11:20 

我若靠著上帝的能力趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

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

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

[ 回應：]

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

eggizo這個字，解釋為“已經來到”，在世俗希臘文中也很罕見。

所以，eggizo這個字新約的用法：將來性是很明顯的。

羅Romans 13:12

黑夜已深，白晝將近；我們就當脫去暗昧的行為，帶上光明的兵器。

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

你們也當忍耐，堅固你們的心；因為主來的日子近了。

“近了”：同樣是用angiken。
彼前I Peter 4:7

萬物的結局近了。所以，你們要謹慎自守，警醒禱告。

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

如果是跟  （/peithano/已經來到了）一個意思的話，那麼為什麼不用或？
耶穌的宣稱在馬太福音3：2是用同一個動詞。
假設：施洗約翰也聲稱已經來到。
這顯然清楚地與他自己在  的概念上有衝突，
因為作為先驅、預兆者，很明顯知道他自己不是要把帶來的那位。

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

（p.54）結論

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

其它福音材料也強調將來的元素。

福音書裡有這種未來的取向。
可Mark 9:1

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

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

的時間是在將來。

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

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

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

這也是指將來的。
所以，“將來”進入裡面，這是將來的。

還有，本身，也是將來的！


太Matthew 20:21 – James’ mother 

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

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

就說：「耶穌啊，你得國降臨的時候，求你記念我！」

所以，國度是在將來。

（p.54）第一個結論

福音書強調  會在將來來臨。

這方面的強調，是耶穌宣稱中自始自終的特徵性因素。

現在我們來看第二部份：時候滿了，日期滿了。
時候滿了。

The time is fulfilled.

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

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

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

一種約定的時間。

在聖經以外的希臘文會這樣用：春天是播種的 。

星宿表明現在是很好的 : 發動戰爭，等。

太Matthew 13:30

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

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

帖後II Thess. 2:6 

現在你們也知道，那攔阻祂的是什麼，是叫祂到了的時候才可以顯露。

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

就成為主要的末世術語之一。

：圓滿完成的時間，完成、成就的時間，神決定的時間。

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

路Luke 21:8 

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

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

念這書上預言的和那些聽見又遵守其中所記載的，都是有福的，因為日期近了。

啟Rev. 22:10

他又對我說：「不可封了這書上的預言，因為日期近了。」

日期，也是
可Mark 13:33

你們要謹慎，警醒祈禱，因為你們不曉得那日期幾時來到。


好，上面所講的，是。

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

就是實現舊約的預言（這個祠幾乎專門使用于此）

神註定的偉大時刻來了。

神的應許得以實現。完成了現實。

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

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

論及一些新的事情    來了。呈現了。

可1：15：（第一句）來了；（第二句）近了。

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

所以，的將來方面是耶穌宣講的基本實質。是福音的基本實質。

但還有關於現在的末世實現（即現在就是末世，就是舊約聖經的實現時刻）。

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

這方面很少被教會（現在）清楚地掌握。

特別是時代論，講到末世論，就只是講到耶穌第二次將來的來臨。

那麼，耶穌現在的國度是什麼呢？被理解為上帝的主權；就是說，現在上帝的國度，沒有末世論的意義。
一個國度次序，由於基督來臨而開啟。
我們今天要意識到此項真理。
大部份傳統福音派，受了時代論的影響，他們的看法就是天國是將來的。那，天國是不是現在的？喔，現在就是我們作耶穌的門徒，就是一般的神的主權。所以，現在，天國在，天國來了，這個就不當作是末世論的一部分。但是在耶穌宣講的末世論裡面，這個末世論有兩個層面，天國將來來到，這是末世論的一部分。而末世論的另外一部分（也是末世論），就是：現在就是了，因為王來臨了。這是末世論的一部分。因為只有一個國度的秩序，由耶穌來了，就開始了。
記得上次說過嗎？在神學的學術著作裡面，你看到末世的，末世論的（eschatological），你就讀“國度的”就對了。
耶穌來了，神悅納的恩年來了，被囚的要被釋放，窮人有福音傳給他們，瞎眼要看見，被欺壓的人得釋放。這是末世論的一部分，也是福音的一部分，這就是我們信仰的一部分。
福音派喜歡把這些東西靈意解經解掉，喔，這只是屬靈上的！沒有錯，窮人是屬靈上的窮人。但是，天國來了！耶穌來了！神特別關心窮人，這是我們的主所傳的福音很重要的一部分，又是福音，又是末世論。

Q：可不可以理解成，因為神的國的制度是一樣的，所以，現在和將來是兩個狀態，但是一個國度？
A：exactly，是一個國度，兩個狀態。什麼狀態呢？現在這個是暫時的（provisional），原則上已經來了。但是，還沒有完全實現，這是現在的狀態。耶穌已經復活了，但還沒有完全，撒旦還沒有仍在火湖裡面。我們現在還會犯罪。將來就不一樣的，將來是永恆的國度。兩個狀態，但是一個國度。就是這個意思，一個國度，兩個狀態，兩段、兩個階段。
我再說：這是我們的主耶穌所講的福音。這是你我所講的福音嗎？有什麼證據證明我們也是這樣傳的？我們所講的道，所講的福音信息，我們所用的福音單張，我們寫的文章，真的是這麼說嗎？舊約的預言應驗了，窮人聽到好福音！將來天國還要來，不過天國已經來了，因為主來了，作王！我們佈道會是這樣傳的嗎？差很遠，是嗎？我再說，這是耶穌所傳的福音。不是嗎？
我在神學院的時候，有兩次要面對這件事實的。一次當然就是福音書新約神學那次。另外一次，或另外一個層面，是我的宣教學老師Harvie Conn（簡河培），他特別用聖經神學來講宣教學。就是說，我們宣教，宣講什麼？耶穌來，國度來了，屬靈時代來了，窮人聽到福音。O.K. 窮人聽到福音，對不對？所以我們要去窮人的地方傳福音啊！威敏斯特神學院是在郊外，城裡面，就是費城裡面，有些黑人的牧師來要求神學院給他們培訓。結果神學院就在黑人區開拓了一個神學訓練中心。不只是在黑人區幫助傳道人，還作植堂佈道的工作。有一次他們作Turkey Evangelism，火雞佈道，就是一個人捧一隻火雞去別人家，我們奉耶穌的名，送一隻火雞給你們，happy thanksgiving! 我們的簡河培老師和John Miller，就是寫《悔改與21世紀的人》的那位，曾經也去過Uganda，作garbage envengelism。因為當時那位dictator， 那位極權的Idi Amin剛被推翻，Uganda 在政變的時候，垃圾是一大堆，堆積成山。美國基督徒去非洲短宣，去作什麼？清垃圾。奉耶穌的名，我們來倒垃圾，當然是和當地的教會合作，叫窮人、被欺壓的人聽到福音。
休息。
10/13/05下半堂：
Original Trinity Hymnal, #392  Th1_392.mid
這首也是 Charles Wesley寫的。

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

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

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

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

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

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

福音是 the good faith of offer，是白白的、誠懇的邀請。

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

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

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

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

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

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

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

約John 1:19-28.

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

20 他就明說，並不隱瞞，明說：「我不是基督。」

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

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

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

24 那些人是法利賽人差來的；

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

26 約翰回答說：「我是用水施洗，但有一位站在你們中間，是你們不認識的，
27 就是那在我以後來的，我給他解鞋帶也不配。」

28 這是在約但河外伯大尼，約翰施洗的地方作的見證。

猶太官長來查考約翰的身份 ( 他不是基督，不是以利亞。

你們若肯領受，這人就是那應當來的以利亞。

不過，在太17：10-13，約翰被耶穌視為以利亞，耶穌指約翰是以利亞。

約翰被看成是以利亞一樣。

太Matthew 17:10-13

10 門徒問耶穌說：「文士為什麼說以利亞必須先來？」

11 耶穌回答說：「以利亞固然先來，並要復興萬事；

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

13 門徒這才明白耶穌所說的是指著施洗的約翰。

路Luke 1:17 

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

這是施洗約翰出生前，指著他說的話。
（p. 61）約翰說他自己不是以利亞，耶穌說他是以利亞。這裡有矛盾嗎？ 

與約翰福音矛盾嗎？沒有。
約翰說「不」，是指猶太人錯誤地以為以利亞要乘著冒火的戰車再來的錯誤觀念。

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

參：See:
路 Luke 1:17.  

他必有以利亞的心志能力，行在主的前面，叫為父的心轉向兒女，叫悖逆的人

轉從義人的智慧，又為主預備合用的百姓。」

約翰使命勾畫和預示出來了。

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

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

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

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

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

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

5 「看哪，耶和華大而可畏之日未到以前，我必差遣先知以利亞到你們那裡去。

6 他必使父親的心轉向兒女，兒女的心轉向父親，免得我來咒詛遍地。」

但是呢，
申Deut. 18:15 –

耶和華你的上帝要從你們弟兄中間給你興起一位先知，像我，你們要聽從他。

約翰肯定不是那個先知。
約翰不是先知，耶穌是。

約John 5:46

你們如果信摩西，也必信我，因為他書上有指著我寫的話。

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

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

約翰引用的是以賽亞書40：3。
賽Isaiah 40:3

有人聲喊著說：在曠野預備耶和華的路，在沙漠地修平我們上帝的道。

約翰說他實現了這個預言：預備道路，修平道路。

約翰為什麼施洗昵？

約John 1:25 

他們就問他說：「你既不是基督，不是以利亞，也不是那先知，為什麼施洗呢？」

你的使命都是為了什麼？

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

這就是我曾說：『有一位在我以後來、反成了在我以前的，因祂本來在我以前。』

約John 1:27 

就是那在我以後來的，我給祂解鞋帶也不配。
約John 1:33

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

祂就是那位被約翰施洗，領受了聖靈，將要施聖靈的洗。

符類福音有同樣的觀點：受洗於約翰╱領受聖靈╱將要受聖靈的洗。

小結

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

他堅持自己不是舊約所盼望、要實現的那位（無論是否被適當地或不正當地理解）。

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

「天國近了，你們應當悔改！」

太Matthew 3:3 

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

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

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

基督的來臨意味着神的國度的來臨。

那兒有王，那兒就有國度。

耶穌就是耶穌基督就是國度本身.

所以，施洗約翰很重要，他說明，天國快到了，但是，我不是，我不是那一位。

（p. 65）我們看：這裡，耶穌宣講
B. 耶穌的自我見證。Jesus’ self-testimony.  

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

17 有人把先知以賽亞的書交給祂，祂就打開，找到一處寫著說：

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

20 於是把書捲起來，交還執事，就坐下。會堂裡的人都定睛看祂。

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

這補充了我們對馬太福音和馬可福音以外耶穌宣講的理解。

不是耶穌的就職演說。

路Luke 4:23 

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

眾人都稱讚祂，並希奇祂口中所出的恩言；又說：「這不是約瑟的兒子嗎？」

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

耶穌滿有聖靈的能力，回到加利利；祂的名聲就傳遍了四方。

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

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

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

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

接下來是勸勉的講道。軼事和比喻。

B. 誦讀先知的書卷

耶穌這次讀的，是否是指定的？還是讀者的自由選擇，尚不清楚。

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

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

路Luke 13:14 

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

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

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

正如站立一樣，坐立在禮拜時也有其重要意義。

站着誦讀，坐着評註和勸勉。

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

賽Isaiah 61:1-2 

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

2 報告耶和華的恩年，和我們上帝報仇的日子；安慰一切悲哀的人，
有一條省略 ― 在「祂差遣我醫好傷心的人」後面。

也加上以賽亞書58：6

賽Isaiah 58:6

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

(Last phrase in Luke 4:18)

路Luke 4:18 

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

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

主要描述的主角，就是受膏於主的靈。（指彌賽亞。）

所以，這裡整個是講彌賽亞。
參考：賽Isaiah 11:2

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

賽Isaiah 42:1 

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

-這是講到彌賽亞來，上帝將要來的統治。


神要來救贖祂的子民，囚禁的得釋放。

賽Isaiah 43:1 

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

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

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

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

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

神必要為窮人秉行公義，為窮人伸冤。
賽Isaiah 11:3f. 

3 他必以敬畏耶和華為樂；行審判不憑眼見，斷是非也不憑耳聞；

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

5 公義必當他的腰帶；信實必當他脅下的帶子。

賽Isaiah 29:18f.

18 那時，聾子必聽見這書上的話；瞎子的眼必從迷矇黑暗中得以看見。

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

6 我耶和華憑公義召你，必攙扶你的手，保守你，使你作眾民的中保，作外邦人的光，
7 開瞎子的眼，領被囚的出牢獄，領坐黑暗的出監牢。

所以，彌賽亞來，神來統治的時候――為瞎眼的帶來光明。

賽Isaiah 32:3 

那能看的人，眼不再昏迷；能聽的人，耳必得聽聞。

誰是窮人？

不是專指經濟上的貧窮，而是指上帝百姓中貧窮的、受剝削的。

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

窮人有迫切的需要感：在貧窮、困苦中，尋求主。走投無路，唯有依靠耶和華。

參考：
賽Isaiah 3:14-15

14 耶和華必審問祂民中的長老和首領，說：吃盡葡萄園果子的就是你們；向貧

     窮人所奪的都在你們家中。

15 主萬軍之耶和華說：你們為何壓制我的百姓，搓磨貧窮人的臉呢？

賽Isaiah 10:1f.

1 禍哉！那些設立不義之律例的和記錄奸詐之判語的，
2 為要屈枉窮乏人，奪去我民中困苦人的理，以寡婦當作擄物，以孤兒當作掠物。


賽Isaiah 41:17-20 

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

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

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

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

賽Isaiah 29:19 (poor and meek) 

謙卑人必因耶和華增添歡喜；人間貧窮的必因以色列的聖者快樂。

路Luke 6:20

耶穌舉目看著門徒，說：你們貧窮的人有福了！因為上帝的國是你們的。

上帝的國是屬於窮人的。

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

虛心（貧窮）的人有福了！因為天國是他們的。

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

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

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

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

太Matthew 5:3, 10 

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

八福是一種天國祝福的表述。

第3，19節      經節之間最寬闊的共同特性。

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

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

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

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

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

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

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

12 因為這是禧年，你們要當作聖年，吃地中自出的土產。

13 「這禧年，你們各人要歸自己的地業。

14 你若賣什麼給鄰舍，或是從鄰舍的手中買什麼，彼此不可虧負。

15 你要按禧年以後的年數向鄰舍買；他也要按年數的收成賣給你。

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

17 你們彼此不可虧負，只要敬畏你們的上帝，因為我是耶和華你們的上帝。」

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

SUMMARY.

以賽亞書的預言是描述彌賽亞紀元，或上帝的國。

耶穌的評論：
路Luke 4:21

耶穌對他們說：「今天這經應驗在你們耳中了。」

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

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

但有時間性：主悅納的禧年。


路Luke 4:19 

報告神悅納人的禧年。

神命定的，因而是可悅納的。

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

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

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

對施洗約翰 ：天國是將來的，快到了近了
對基督 ：天國現在正在實現。

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

[1.] 強調祂事工正面的一面。

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

審判的完滿延遲的耶穌的再來；第一次來臨已經給出了肯定的的拯救。

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

從舊約的角度來看，彌賽亞的第一次來臨和第二次來臨是沒有分別的。到了新約就分得清楚了。就是說，完全的審判是延遲的，要等到耶穌第二次再來。第一次，是成就了肯定的、清楚的、絕對的拯救。
所以，耶穌基督來宣告“日期滿了”，這經應驗了（路加第四章）。而路加第24章，我們第一堂就講過的，摩西的律法、先知、和詩篇，凡是所講到關於耶穌受害，進入祂的榮耀的，都要應驗。你們就是世人的見證。就是過去三年，你們跟我，耶穌說，看我的生活，死、復活，就是應驗了摩西五經、眾先知和詩篇，整本舊約所講的。

我再說，所以，耶穌所宣講的福音（當然包括施洗約翰所宣講的），是從舊約看耶穌基督。耶穌說：舊約所期待的時候滿了。我再講一遍：施洗約翰，耶穌和使徒們（特別是保羅），他們所宣講的，是從舊約的應許、期盼來看耶穌基督。從舊約的角度來看，末世來了，應驗預言的時候到了，
成就耶和華的話的時候到了，天國就在你們眼前，就在你們耳中成就了。但是我們不要忘記，上一堂才說過，耶穌說天國近了、近了、近了，對不對？兩樣都是。耶穌宣講天國近了，我不再喝這葡萄汁，直到在天國裡面，表示天國還有未來的層面。但是，耶穌在地上說，你看，我行神蹟，就是告訴你，天國已經在你們中間了。
我們願意各位面對福音書所講的，就是說，末世論是有兩方面的：已經來臨的，和沒有成就的。這是耶穌的末世論。那你說，為什麼這麼緊張呢﹖要解釋這麼清楚，福音派一直以來，只強調耶穌的再來，沒有強調耶穌來了，末世已經來臨，那又怎麼樣呢？假如我們的末世論，只是主再來那部份的話，我們對這個世界基本上是完全悲觀的。只要搶救靈魂離開這個黑暗的世代，進到教會，進到主的懷抱裡面，就完了。但是，耶穌所宣講的福音，是，沒有錯，天國將要來，將要來，神大而可畏的審判還要來，快來了；但是，天國來了，王來了，木匠的兒子，醫治有病的，使瞎眼的得看見，被囚的得釋放，窮人聽到福音。而且，神所悅納的、神所定的恩年來了。就是說，當我們看見天國有現在這個層面的時候，我們所宣講的，是一個勝利的福音。這個勝利的王，誇勝的王，溫柔的、謙卑的，在向窮人傳福音，在醫好有病的，使瞎眼的得看見，使被欺壓的人得釋放等等。
我總覺得，福音派傳統的末世論很悲觀的。所以，坦白說，我們很多少年人是被挾進天國的。70年代有一套電影叫：A Thief in the Night。夜裡的賊，現在21世紀還要更厲害的，叫Left Behind（末日迷蹤），各種的電影，給少年人，teenager嚇死了，快快信耶穌。

當然，嚇一嚇不是壞事。但是，不要忘記，耶穌現在的恩典，現在的主權，那個是祂所傳的福音，很重要的。跟未來的那個，都是同樣重要的。不要只是講馬太24、25章，地震啊，假基督啊，飢荒啊，是，沒有錯。同時講，虛心的人有福了，哀慟的人有福了，溫柔的人有福了，飢渴慕義的人有福了。看耶穌怎麼樣向窮人，怎麼樣向被壓迫的人傳，而且活出那恩典、憐憫、盼望、赦罪。
我再說，這個不是社會福音。社會福音是不傳耶穌作贖罪的羔羊，不需要信耶穌。反正就是大家彼此相愛，博愛大同，一個民主的社會就好了，那個就是天國了。當然我們不是信這個。所以，不要怕我們成為社會福音，而不傳耶穌來所傳的福音就是窮人聽到福音，瞎眼的得看見。就是說，耶穌來，神特別照顧那些祂的子民裡面，走投無路，只懂得求上帝的人。
Q：天國的新秩序已經開始了。

A：是。所以，我們這種改革宗，雖然不是靈恩派，但是我的老師，絕對會講這是聖靈時代。什麼是聖靈時代？聖靈的能力彰顯，教會活出神的話，神的愛，福音傳出去，還要顧念那些有需要的人。所以，教會也要從事慈惠、憐憫的事工。所以，教會不能只是為了人多，而不去作慈惠的事工。不是說，我們信仰正統就好了，不理那些有需要的人。不論是輔導的，或者是經濟上，或各方面去幫助那些有需要的人。這是教會的標誌之一，就是有福音傳給窮人。
Q：但是沒有基督復活聖靈的能力，那些從事社會福音的人，做好事，和睦相處，怎麼做得好？
A：若沒有耶穌的聖靈，不可能做到博愛的，四海之內皆兄弟。沒有錯，耶穌復活升天，所以差派聖靈來。不過，那位救我們的耶穌基督，祂在加利利開始傳道，就是完全被聖靈充滿的。耶穌是全宇宙裡面，最被聖靈充滿的，最充份被聖靈充滿的那一位。然後，祂過了這一生，死了、復活、升天了，祂就差派聖靈來。當然，我們沒有可能重複所有使徒行傳所發生過的事。不然的話，我們每個人頭上都有一把火，而且每次醫病一定醫好的，死人會復活的。很明顯的，神沒有要我們重複所有使徒行傳所記載的奇蹟。我們要強調，這是聖靈時代，沒有錯。那，聖靈怎麼彰顯的？祂的話語的傳播，弟兄姊妹的愛心。所以，正統的教會，歷代都懂得跟窮人去傳福音的。衛斯理這些，清教徒，他們會跑去最窮的鄉村，或者是城市裡面窮人區，禮拜天下午去給小孩子開主日學，去監牢裡面傳福音。那些大學生，就是後來成為宣教士的，他們中學大學就跑去這些地方傳福音。
Carl Henry，Fuller 神學院創校教授之一，當時是非常正統改革宗的，浸信會改革宗的，他懂得在街頭佈道的。一方面在神學院教系統神學，一方面在街頭向無家可歸的人佈道。
我還記得大學的時候，就跟費城的一位楊醫生，每個月一次去Philedelphia hospital（費城公立醫院），精神科的病房。她是講道的，一個黑人，女的，專門講阿們的。我們青年人，就是把他們輪椅推出來，到講道的地方。講完道之後，我們就送他們肥皂、日用品，再推他們回去。一個月一次。這種是很好的操練，就是說，是，我們有主日崇拜，有主日學，有團契，有夏令會，各種各樣的活動。但是，這一方面是基督徒生活不可或缺的一部分。那是我大學時期。
初中時期在香港，禮拜天下午去小學教主日學，要走那些非常臭的樓梯，到屋頂上，第八樓。我很感謝神，這些一段一段的經歷。所以，後來到了紐約，讀完書，拿到博士學位，去開一個ABC英語的華人教會。結果一批西班牙裔的家庭，就出現在我的生命中，老是跑那個地方，各種問題都出現，結果我說，我神學院裡面沒有讀過怎麼幫助你們的。怎麼辦？我們來尋求神的話吧。我在那條街上，我的車子的電池三次被偷，我愛上了那條街。因為愛上了他們。各種各樣的問題。就是說，在窮人，在走投無路的，在充滿問題，充滿需要的人裡面，神要彰顯祂的榮耀！那個是常規。而在有錢人中間，神一定說，你不要依靠錢財，會生鏽的喔，有蟲咬的喔。這個是常規。所以有錢的，不要依靠錢財。窮人的，快快地專心依靠耶和華。

Q：你這樣說的話，我們一直有個傳統觀念，會覺得賺錢做生意變成一個很壞對事情，愈窮愈光榮。

A：那是不是賺錢的就是犯罪的、不光榮的。愈窮愈光榮呢？不是的。有錢的要作什麼？雅各書怎麼說？第四五章，去讀一讀。有錢的，要敬畏耶和華。怎麼敬畏﹖當然就是奉獻嘛！當然就是作慈善的事工嘛！我上兩個禮拜才從他們中間開會回來。他們是誰？就是美國基督徒家庭，就是那些有基金會的，一年奉獻至少二十萬的。其中有一個基金會，我最欣賞的。當他們撥款的時候，一定叮嚀，不可以告訴別人，是誰給錢的，一定是無名氏。假如今天這幾十個基督徒家庭的基金會都關門的話，都不給錢的話，可能有五十、一百個福音機構馬上就面臨危機的狀態。
Q：那我們要不要鼓勵信徒要合法地去賺錢呢？

A：有賺錢、發財的恩賜呼召的人，拼命去賺錢，拼命去奉獻。有政治家恩賜的人，拼命去參政。作窮人的，拼命的信靠耶和華。然後呢，保證第二代不窮的。只要在那些廣義的基督徒身體，我們把事情都作對的話，第二代一定不窮的。南美洲，基督新教（不是天主教）到的地方就不窮了。為什麼？一定會辦學校的嘛！不辦小學、中學、大學，也辦職訓班，對不對？宣教學稱之為“LIFT”，把他們提起來了。不是說我們要發財，乃是說，整個教會做好管家的話，窮人的第二代，一定不窮。我不是說他發財，就穩定了。沒有父親的家，也有穩定的教會，穩定的弟兄，在幫忙小孩子受到應有的教育、管教，等等，正規的道路。所以，這也是我們應該做的。所以，辦學校、醫療、職業訓練，農業的發展，Micro-financing（微觀經濟），這是世界上最新說法。比方說，買五條羊借給農民，五年之後再拿回來，再借給別人，就是適合他，Appropriate technology，適切的科技。而廿一世紀全世界的宣教工廠，就是要這樣作。包括美國大城市的黑人區、窮人區，和第三世界的，不論是中國的、非洲的，跟美國的，少數民族的，貧民區，是一樣的。
需要兩件事：一、shalom。禧年，平安，就是福音傳給窮人，要作慈惠的工作。二、神學教育。
我的老師簡河培（Harvie Conn），他沒有死之前，跟我們一位西班牙裔的教授Manuel Ortiz, ，合作寫一本書：Urban Mission（IVP出版）。你看整本書裡面，講城市宣教就講兩件事：社會的參與（就是有需要的人的參與），和傳道人、長執的訓練。就這兩件事。
就是我們常常講城市宣教，講到天花亂墜，一大堆東西，講來講去都是泡沫。最重要的是，全人的福音，領袖的培訓。就是這樣子。
好，我們禱告結束：天父，我們願意，再一次地來說，我們要跟隨我們的主耶穌基督。我們在這個階段的事奉，下一個階段的事奉，都求主多加添機會給我們，向有需要的人宣講你的愛，活出你的憐憫。主，幫助我們，打開我們的眼睛，幫助我們，也懂得怎麼緊緊地抓住你的應許，依靠你，謝謝主。你已經來到，你恩典的國度是已經在我們中間展開的。幫助我們作一個有膽量，有盼望的你的僕人，奉耶穌你自己的名而求。阿們
10/20/05 國度已臨
Original Trinity Hymnal, #135  Th1_135.mid 詞：John Cal​vin
I greet thee, who my sure Redeemer art, 我來稱頌你，我肯定的救贖主
My only trust and Saviour of my heart, 我唯一的信靠和我心的救主
Who pain didst undergo for my poor sake; 為我的貧乏之故，忍受痛苦
I pray thee from our hearts all cares to take. 我求禱挪去我心中所有的憂慮

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

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

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

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

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

天上嗎哪，天上嗎哪，求主時常賜給我，求主時常賜給我。

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

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

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

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

這裡有一個前途不定的原因：施洗約翰下監。約翰的取向＝盼望。

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

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

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

重疊的階段：

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

就是以賽亞書61章所預言的。
這個回答模糊嗎？

對約翰來說，這答案是肯定、有力的「是！」是的，耶穌就是彌賽亞。

這裡是將舊約的語言（辭彙）和概念融合在一起了。

我們在路加福音第4章，耶穌在會堂裡面讀經的那段也看見過。

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

太Matthew 11:7-10

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

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

9 你們出去究竟是為什麼？是要看先知嗎？我告訴你們，是的，他比先知大多了。

10 經上記著說：『我要差遣我的使者在你前面預備道路』，所說的就是這個人。

這裡，耶穌在解釋約翰在救贖歷史中的角色和功能。

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

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

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

12 從施洗約翰的時候到如今，天國是努力進入的，努力的人就得著了。

13 因為眾先知和律法說預言，到約翰為止。

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

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

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

進一步評論約翰作為先鋒的先知職分。

然後到第11節，耶穌對施洗約翰作了一個宣稱： 

[1.] 婦人所生的沒有比他更大的了
[2.] 天國最小的比他還大。

明顯的矛盾：我們若認為耶穌是說到約翰在救贖歷史的角色，就可以理解。

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

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

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

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

經歷╱應許，也就是上帝在現今的末世統治及其實現。

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

太Matthew 8:11

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

約翰肯定會被列於「天國的宴席」。

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

約翰與前者有關，而不是後者。

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

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

這裡沒有說施洗約翰比基督徒更微小。這裡是說，在天國這個時期、天國來了，但是施洗約翰是屬於期待的那個時期。所以，在天國裡的人能分享到天國的事實，天國真的來臨的，他們所經歷的，是比施洗約翰更加地榮耀。
彼前第一章，舊約的先知都在問，他們所預言的是指的什麼時候，怎樣的時候。在他們裡面的靈告訴他們，都是為了我們的。就是說，新約信徒所經歷到的，肯定比舊約信徒所經歷到的、所期望的更偉大，更榮耀，連天使都在查看這些事。那，施洗約翰是屬於舊約的那部份。
Q：什麼叫新約的比舊約的更偉大、更榮耀？
A：身為改革宗的、你們的老師的、我，當然說新約和舊約是統一的。可是為什麼新約更加地偉大、更加地榮耀呢？簡單的答案就是因為耶穌來了。意思就是說，救贖歷史，和神的啟示歷史到了高峰，王來了，所以是更榮耀、更偉大。這裡沒有意思說舊約的不偉大，或舊約沒有恩典。不是這個意思。是因為耶穌親自來了。
Q：榮耀是指現今的，還是……

A：整個新約，從耶穌來，到第二次再來。Just because，就是因為耶穌來了，最榮耀的已經來到了！
Q：約翰福音說，約翰看見耶穌，就說“看啊，神的羔羊，除去世人罪孽的。”那時候，約翰非常清楚地認識耶穌就是將要來的那位。為什麼他下到監裡後，會派門徒去問，又產生懷疑呢？
A：亞伯拉罕跟施洗約翰信心也有軟弱的時候！對不對？他要確定嘛！他坐監牢，很快要砍頭了。你們同意嗎？有沒有別的解釋？
Q：或許是讓世人更加印證。

A：讓他的門徒更加印證，他在找更進一步的印證。可以這樣解釋。這個肯定是對的。是不是軟弱呢？有討論的餘地。不知道，沒有人知道。到天堂去問他。
Q：我個人的經歷中，最軟弱的時候也有一種疑惑，覺得神的信實到底是不是確實的。
A：是。加爾文說：軟弱的信心還是信心，不過是很軟弱的。比較小，但還是存在的。

（p. 79下）

這裡所處理的，是救贖的歷史，而不是為個別人的工作。

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

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

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

[2.] 對天國負面反應的（被動的）。

中性的？被動的？

[選擇] 負面反應是被動的。那些跟天國敵對的。

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

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

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

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

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

耶穌只是將約翰和祂自己的角色作對照。

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

律法和先知到約翰為止，從此上帝國的福音傳開了，人人努力要進去。

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

[暗示] 在他們的行動中成功了：在掠奪天國的行動上。

這個概念，如果考慮到耶穌和新約的的教導，是無法被接受的。

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

 是中性的，，是有利於天國的。

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

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

從施洗約翰的時候到如今，天國是努力進入的，努力的人就得著了。

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

我若靠著上帝的靈趕鬼，這就是上帝的國臨到你們了。

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

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

太Matthew 13:44-46

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

45 天國又好像買賣人尋找好珠子，
46 遇見一顆重價的珠子，就去變賣他一切所有的，買了這顆珠子。

讓我來這樣解釋：很明顯的，天國的福音、天國的恩典，是恩典，是神白白所賜的。耶穌基督來宣講天國的福音：窮人聽到福音，瞎眼得看見，聾子能聽見，上帝的禧年臨到祂的選民等等，都是白白的恩典。與此同時，不是很輕率、很輕易得到的。天國是很寶貝的，是需要努力、要珍惜，要lay hold of it，don’t take it for granted。

讓我打個叉。我在思想這段的時候，想到有一次我作登山寶訓的大綱，馬太福音5-7章。第五六章不太難的，先有八福，你的心在哪裡？然後下面一段是神的律法是我們作天國門徒的準則，從13節做鹽做光，一直到5：48。第六章裡面講到一些屬靈的操練：禱告、施捨、禁食。下面一段是怎麼看待金錢。第七章很麻煩。第七章一方面講到開門就給你開門，求，就給你。但是，馬上又說，不要把好東西給狗吃。前面又說，不要論斷別人，後面又有“不是稱呼我主啊主啊的人都能進天國”，要進窄門。你怎麼把這幾段經文放在一起呢？我再說一次：不要論斷別人，但是你求就得到，就給你開門。不要把好東西給狗吃，要進窄門，找到的人少。不是所有稱呼我主啊主啊的人都能進天國。最後，所以，聰明人是誰呢？就是凡聽見我話就遵行的人，就像聰明人把房子建在磐石上。當時我想了很久，給馬太第七章一個標題，我最後給這個標題是天國的Value，可以翻成價值或者是寶貴。不是丟給狗吃的，不能把它當理所當然，take if for granted。但是，你求嘛，是得到的。但是要進窄門。
Q：那就變成教會裡面常常講的，你沒有得到恩典就是因為你不求，你信心不足。

A：要把剛才所講的和恩典放在一起。所以我第一句話說，天國都是恩典、白白的恩典。但是，與此同時，耶穌所講的天國的福音，的確有講到我們要珍貴，要努力，要抓住。
Q：這樣不是矛盾嗎﹖
A：我們先假設聖經是不矛盾的，再去找這兩方面怎麼樣不矛盾。謝謝你聽我這個錄音講了一百次。怎麼不矛盾呢？就是不矛盾嘛！你看，保羅說要顫顫兢兢做成得救的功夫（腓2：12）。下面一句話是什麼？你們立志行事都是神在你們裡面運行（for it it Him at work in you to will and to do）。你們的立志行事都是神的恩典。而前面說什麼？顫顫兢兢做成得救的功夫！加爾文主義的我一定要相信前面那句的，不能只看後面那句。前面那句說，顫顫兢兢做成，你要抓住，你要努力，聖經這樣說，持守所給你的信仰，你就要持守。然後後面又說，都是白白的恩典。
天國是好像暴力似的，突破到人間的，要人抓住它﹗Lay hold of it。有什麼感覺？

Q：很奇妙的感覺。
A：奇妙的感覺﹗耶穌說的﹗
Q：耶穌也講到天國的豐盛，不是靠你自己的努力。而是說，你進到恩典當中，可以live to the potential，是神給的，使我們可以得著那個豐盛。

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

Q：這是信和不信的問題。
A：J. I. Packer是這樣解釋的：基督徒要跟所有的，父母、妻子、兒女等等，detach（分開）。意思就是說，完全的、專心的屬於主。這個結果是什麼呢？結果就是本着天國的身份、門徒的身份，去愛父母、妻子、兒女。當我們真的尊主為首的時候，也就是說，everybody else, 所有人都是其次的時候，我們就有了正確的視角，正確的能力和動機，去服事和愛我們的父母、妻子、兒女等等。所以，天國首先要求我們的，是耶穌是主，Jesus is Lord。
但是，耶穌是主，因此，我們要服事我們週圍的人。耶穌是主，就是：祂是主。比方說我們中國人最容易犯的，就是兒女成為主，成為上帝，成為偶像。不是的﹗耶穌為主！

上一代是過份地忽略婚姻，今天的這一代過份地強調婚姻。不論是強調兒女或強調婚姻，我們每一代都有自己的偶像。耶穌是主﹗沒有任何一個人可以取代神的地位。然後，因為這個的緣故，我們回到我們的家庭，和其他的關係，去做服事他們的耶穌的門徒。清楚嗎？

Q：努力的就得着了﹗唉（嘆氣）！
A：很累了是嗎？是啊，作天國的門徒是很累的﹗
Q：不是，有信心是一點不累的。
A：是的，我們不累是因為我們應當一無掛慮。我們一切的一切都是神白白所給的，我們已經有了天上所有的屬靈的福氣，所以是不累的。我的心安寧，it is well with my soul。但是，與此同時，我們有很多很多事情要做。而人生最重要要做的事，就是認識神。而耶穌告訴我們，認識神是一件不容易的事。作天國的門徒不是一件容易的事。
Q：天國是努力進入的，但是恩典是神白白賜的。但是要得到天國一切屬靈的福氣，你就要努力對付自己，對付罪。
A：沒有錯，兩樣都是真理。特別是在以弗所書第一章，天上所有的屬靈的福份，都是恩典。要享受的話就要讀第四、五、六章。以弗所書第一、二、三章告訴我們，都是恩典。第四、五、六章拼命的做。以前偷的，不要偷，要拼命的工作，好叫有餘的還要分給別人，還要以溫柔、還要饒恕別人、還要彼此的順服，還要打屬靈的仗（第六章），跟恩典是不衝突的。
Q：有些人說是在天國裡了，但是沒有2完全享受到天國的恩典。是因為不努力的緣故。這樣就不矛盾了。
A：這種又是恩典，又是很難得的，不要take it for granted，不是理所當然的，很寶貴的、白白的恩典，但是又是很寶貴的，這種的福音，怎麼傳？你怎麼以牧者的身份宣講這種福音呢？

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

再想一想，我們整個講道、教導的姿態是什麼？我再講一次。一方面是恩典，是給絕望者、窮人，帶來真正的盼望。另外一方面是一個強而有力的、打仗的，我們的總司令來到了。
Q：是不是說我們傳講的內容要使人扎心知罪﹖
A：是，我們要幫助人看見，天國的福音是要罪人扎心的，是要我們不很輕率地對待的，不是理所當然的。另外有句話我常常講的，我們需要向教會傳福音，傳天國的福音，傳作門徒的福音，傳悔改的福音。那是一種的面責（confrontation），但是不要忘記愛。因為當有人聽懂了，我們要用愛來托住他們，幫助他們跑到十字架面前，得到赦免，然後重建他們的生命。有些人，神給他們的時候還沒有到，心還是剛硬的，我們也可以理解。
Q：我覺得在牧會時我們常常怕去confront，其實是愛得不夠。因為在愛裡沒有懼怕。

A：是，我們的愛和聖靈的力量足夠的話，就有這個膽量去面責。我們可以這樣說，在神面前透明，我們在人面前就透明了。在神面前透明，就是透過悔改。在人面前透明，就是膽量。這是我每個星期二從Dr. Miller那裡聽來的，悔改、悔改、悔改﹗悔改就使我們透明，透明就帶來膽量。
好，我們禱告結束：謝謝天父，你把一些不容易接受的、難懂的真理，放在我們面前，要我們打開我們的心，打開我們的思想，來去思考，耶穌你來到世上，宣講怎麼樣的道理。求主幫助我們，在這方面有怎麼樣的成長，叫我們把主你所宣講的真理，每一個層面，我們都認為是寶貴。幫助我們來珍惜你的話語不同的方面，奉耶穌基督聖名求。阿們。
10/27/05 問題與討論
聖經神學像是一塊一塊磚頭拼起來的圖畫。有些人會等不耐煩﹐上課的進度很慢。因為我們不是流水帳的解經。我們是把一些觀念拼起來﹐給大家一個福音書的架構。下學期也是﹐保羅書信的架構。希望下學期所處理的經文會多幾段﹐特別是保羅書信﹐你會感覺到聖經神學這個特別的進路。不是系統神學﹐不是解經。我們是在建一個架構﹐一個骨幹。對這種治學方法是不是比較陌生？
我再說﹐我們是假設各位已經讀了新約綜覽這一類的書了。假如你沒有好好讀新約綜覽或按照研讀版的聖經﹐一卷一卷福音書好好地去讀的話﹐上課的內容對你的意義不會很大。
可不可以請大家分享一些心得？
請XX姊妹分享你上過摩西五經﹐約的神學那門課時﹐所得到的一個突破？大概是說﹐原來約不是兩三千年前猶太人跟神的關係﹐而是我跟神的關係。
Q：我以前讀聖經﹐從教會裡領受的和主日學老師所教的﹐只是以色列的神給他們的約﹐是他們的歷史﹐跟我做新約的基督徒好像沒有什麼關係。所以以前讀舊約好像只是理性上的認識﹐知道有那麼回事就夠了。根本沒有想過跟自己有這麼密切的關係。自從讀了摩西五經中的約以後﹐我才知道不是這樣﹐是跟我有直接關係的。這給我一個很大的震撼﹐我跟神的關係原來這麼密切﹐真的是父親和孩子的關係。當我知道這個關係後﹐讀十誡才知道原來我們是每一個誡命都要遵守的並不是只遵守後面的那一些。以前以為那只是給以色列民的﹐是神給以色列民的律法﹐只有他們要守。
A：律法是約的一部分﹐而且是核心。所以是我要遵守的。
XX弟兄要不要補充一下。你聽了很多系統神學的課﹐這兩個學期比較多聖經神學﹐有什麼感受？
Q：我感覺在教會中的弟兄姊妹讀經時沒有系統性的架構﹐就是說﹐讀聖經時只是一段一段﹐很片段的知識。常常只是從自己的感覺的角度﹐讀出對自己有好處的point而已。如果缺乏一個整體的架構例如我們在教會中很少講到所謂的“救贖歷史”，這個term是在教會裡面很少很少提到的﹐我們就不會由一個聖經從頭到尾的整體架構來看聖經。大部份的信徒所關心的只是我和神的關係。所以他們讀出來的東西﹐就是我和神的關係﹐和對我個人在生活上有什麼好處，that’s all。 

A：或者有些比較有規模的教會有成人主日學﹐他們會開一科被擄後─尼希米記。一般來說﹐這一類的課程講的是什麼？
Q：一般只是introduction﹐或survey一類的材料。
Q：一般只注意設立一個主日學的教材﹐聖經裡面每個故事的結構怎麼樣﹐
A：只處理每一段、每個故事。
Q：很少講到約﹐救贖的概念。
A：好﹐我們這課是福音書﹐講的是「天國」。其實﹐跟「約」是換湯不換藥的。福音書的「天國」和舊約的「約」，你可以差不多把它們等同。當然他們有他們自己的意義﹐但整個神的救贖計劃﹐就是「約」。「約」是什麼？是天上的王來立的約。天國是一個神來統治祂的子民﹐是王和祂子民的關係。當然﹐這個字本身你可以去做字義研究﹐有它們不一樣的地方。但是整本聖經的意思﹐就是「約」和「天國」。
Q：這兩個學期﹐我們對每個經節都很深入地去研究﹐感覺很學術化。我的問題是如何把這些應用到教會裡面的教導？當教會中的弟兄姊妹沒有這些架構時﹐怎麼用他們能懂的語言﹐把這些東西講出來。
A：是﹐我們在這裡﹐不論是約或天國﹐都用很學術的語言來講。我舉幾個例子好了﹐要怎麼運用約和天國這些很龐大的救贖歷史的觀念。每一位基督徒都會有軟弱﹐婚姻、家庭、生活、兒女等等﹐我們做牧養的﹐不可以對一些弟兄姊妹的跌倒﹐特別某幾類的跌倒﹐覺得特別的震撼。只不過是我們一般不提那些而已。O.K., 人會跌倒﹐但是神的恩典是不變的﹐是信實的。這就是「約」嘍！神守住祂的約﹐我們的義務是跑到十字架面前﹐再一次來到這個天國的王、主的面前﹐祂必定守約守慈愛（中文是守約施慈愛，原文是守約守慈愛。或者說﹐我們得救的確據﹐真的有把握的﹐真的知道﹐真的相信﹐耶穌愛我﹐神是愛我的﹐這不是一個感覺﹐而是一個真理﹐刻在我的心版上。這就是約的內容。我在這個反知識、反神學傳統的華人教會泡了很多年﹐終于找到一條路﹐讓我這個死硬派的加爾文主義﹐找到一條可以宣講真理的路。因為改革宗神學和華人教會實在是有一段距離的。我發覺好多華人教會的基督徒沒有得救的確據。假如說得過份一點的話﹐可以這樣說﹐很多很多信主多年的﹐甚至做教會領袖的﹐沒有經歷過耶穌愛我我知道﹐因有聖經告訴我。我們的心靈是枯乾的。神在約裡面的信實﹐給我膽量不斷地去傳得救的確據﹐神的愛是信實的﹐你來抓住祂的應許﹐可以經歷餃子裡面的肉﹐就是神的恩典。雖然跌倒﹐雖然枯乾﹐可是神的愛是不改變的。我小的時候常常聽這種道﹐說主耶穌的愛不改變。但是﹐沒有一個架構給我支撐這個主耶穌不改變﹐除了詩歌以外﹐我們都會唱很多很多的詩歌。主耶穌多奇妙……﹐究竟怎麼奇妙法？那﹐祂是那個約的中保﹐祂本身是神﹐是約的王、主﹐也是中保。所以﹐我們在祂的裡面有一個雙重的保證（guarentee），神必定不撇棄祂的兒女。話說回來﹐我們有義務去跟隨天國的王﹐背起十字架﹐跟隨天國的主﹐這是十字架的道理。悔改、承認我們是窮人。然後﹐唯獨地依靠天國的王。而祂是特別憐憫破碎的、貧窮的、破產的靈魂。所以﹐天國的福音給我一個很強烈的使命﹐就是說﹐我要去看﹐神在做什麼事？你看到一大堆廢堆的時候﹐不怕的。生命都破碎了﹐O. K. 神在這裡要做什麼？神在那裡要重建。因為神特別顧念那些在絕望中唯獨呼求祂的信徒。還有一點﹐今天我們會繼續講下去﹐耶穌跟邪靈、魔鬼的關係。有的時候﹐我們看到一些問題﹐表面上是溝通﹐是人際關係衝突的問題﹐但是我想﹐有的時候我們也可以從屬靈爭戰的角度來看。就是說﹐既然天國來﹐要突破、展開﹐要在世界上彰顯它的能力﹐魔鬼不會放過在那裡攻擊。
還有一點﹐耶穌乃是最被聖靈充滿的那位﹐所以﹐我們不需要是靈恩派﹐也可以講聖靈的。因為耶穌就是處處被聖靈充滿的。不過﹐被聖靈充滿的意思是什麼呢？就是裝備我們做天國的見證﹐而過聖潔的生活。還有沒有一些共鳴﹐天國和約的觀念不是很容易使用？因為很新。還有﹐在舊約課程我們講的神的話﹐祂必定成就祂的話﹐我們頭兩三個禮拜所講的。這些都是一塊一塊很大的主題。既然神必定成就祂的話﹐禱告就是抓住神的應許。不過我們抓住神的應許是要經過正確地解經的﹐不是靈意解經﹐不是斷章取義的。神在約裡面所應許我們的﹐神在天國的福音裡面所要求我們作的（demands）﹐和應許﹐這些是我們追求的內容﹐這些是禱告的內容﹐這些是我們信心的內容。
請各位和隔壁的分享一下﹐約或天國對你或你的事奉的意義是什麼。
Q：舊約是講“約”，新約為什麼不繼續講“約”，而是用“天國”為中心內容？
A：有沒有其他同學有這個感覺？j既然舊約是講“約”，為什麼到了新約的時候﹐天國會突出成為主題？答案是：天國是耶穌所講的一切的總主題。你同意嗎？再說一次：天國（神的國）就是所有耶穌講的一切的一切的總主題。好﹐那你怎麼向小孩和老太太講呢？“耶穌說什麼﹐我就作什麼。”就是說﹐天國這個抽象觀念可以講得那麼簡單的。
Q：對老太太還好講﹐但是對有點知識的人說﹐他們就會反駮說﹐那不就成了盲信了嗎？講什麼就信什麼﹐那怎麼能是天國呢？那是很可怕的。
A：當然我們對這些護教的問題可以採取以退為進﹐以守為攻：那﹐請問你對迷信的定義是什麼﹐等等。這是另外一個問題。但是我們解釋天國是什麼？就是宇宙的擁有者來了！祂要來掌權﹐祂要來收回祂本來就應得的擁有權。“來跟隨耶穌”﹐就是聽祂的話的意思。這個是耶穌所宣講的福音﹐就是：王來了﹐悔改﹐信祂吧！還要說王是有一點點暴力的、很強烈的來了！請來抓住祂吧！That’s the gospel！而這個王是特別憐憫走投無路、特別專心去哀求祂的人。比較一下（不要說別人啦！）你自己所傳的福音的主題是什麼？什麼叫救恩？永生？上天堂？這些都沒有錯﹐只是說﹐我們上天堂干嘛的啊？去尊祂為主的。同樣地﹐在地上也是一樣。
剛才還討論出什麼問題出來？
Q：約有亞伯拉罕之約﹐西乃山之約……

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

這首詩的原文是沒有救主耶穌這四個字的。
Come, Thou fount of every blessing,萬福源頭請你來﹐
Tune my heart to sing Thy grace調整我的心來歌頌你
是這樣開始﹐比較隱喻一點。
290 Are ye Able, Said he Master
407 Follow, I Will Follow Thee

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

耶穌基督所講的福音﹐是「福音」。

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

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

太Matthew 9:35
耶穌走遍各城各鄉、在會堂裡教訓人、宣講天國的福音、又醫治各樣的病症。
B．馬太11章     耶穌回答約翰的門徒：已經來了嗎？
耶穌提供了正面的證據──祂的神蹟，和貧窮的人有福音傳給他們。所以﹐在神蹟和福音的傳講中，舊約的應許就成就了。就是說﹐天國來了。

路Luke 16:16 
律法和先知、到約翰為止．從此上帝國的福音傳開了、人人努力要進去。
上帝國的福音是指耶穌所傳的信息﹐不僅如此﹐也是：舊秩序與新秩序鮮明的對照。律法和先知到施行約翰為止﹐之後﹐天國的福音所代表的新秩序（order─天國的秩序）就開始了﹐人人努力要進去。
鑒別新次序的特徵是福音傳開了。

因此，傳福音是成就的本身。

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

太Matthew 13:16-17

16 但你們的眼睛是有福的、因為看見了；你們的耳朵也是有福的、因為聽見了。
17我實在告訴你們、從前有許多先知和義人、要看你們所看的、卻沒有看見．要聽你們所聽的、卻沒有聽見。

“聽見”是指聽見福音（聽的中心），“看見”的主要是指神蹟。
他們在天國裡所享受的福分之一，跟先知成鮮明對照的是聽見了福音。
聽見福音是先知所盼望的卻未能得到的。

聽見、看見的﹐是天國來了﹐天國的福音來了﹐聽到福音本身﹐這個福份﹐是舊約先知所盼望﹐卻未能得到的。
初步結論：(1) 耶穌的傳道（和門徒在祂事工的背景下的傳道）是末世性的，是天國的表現。傳道含有末世概念（舊約新約都是）；

就是說﹐耶穌所傳的福音的內容﹐有它的末世性。但是﹐

(2) 更重要的是，耶穌傳道的本身就是末世來臨的現象。傳道的內容是現今成就了的。

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

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

希伯來文的對等詞是動詞“basar”的形式
福音的宣講是預言的目的。

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

賽Isaiah 40:10 

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

所以﹐聽到福音的時候﹐就是天國來到﹐主帶着大能來到。

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

還有，福音宣講的內容：平安，救恩，還有神掌權。宣講是宣告神掌權的高潮。

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

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

Isaiah 61 / Luke 4:18-19.  
路 Luke 4:18-19

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

19報告上帝悅納人的禧年。』
這個就是傳福音者﹐報佳音者（“mivaser”）的身份。
而傳道者是誰呢？ 

傳道者的身份：彌賽亞，神的靈所膏抹的。

他的第一個作用：傳福音給貧窮的人。

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

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

傳道不是一般的講話！

賽Isaiah 55:11 

我口所出的話、也必如此、決不徒然返回、卻要成就（accomplilsh）我所喜悅的、在我發他去成就的事上〔發他去成就或作所命定〕必然亨通。
祂的話不會徒然返回：

這在我們舊約的課程已經講了很多了﹐神的話是帶有能力的﹐
尤其是耶穌所說的話，祂宣告的話是成就救贖的。It effects salvation proclaimed.
耶穌用於趕鬼的話、醫治的話和傳道的話之間是沒有分別的。它們都是大有功效﹐大有效驗的。

[3] 可Mark 2:1-12. 
耶穌醫病怎麼說？ 

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

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

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

這裡的論點是耶穌話語的能力：耶穌福音傳講的正統性、合法化。

醫治是對文士褻瀆指控的反應：為了讓你們知道人子在地上有赦罪的權柄。

所以﹐耶穌的醫治是要證明祂話語的權柄﹐什麼話語？「你的罪赦了」。

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

所涉及的問題是：

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

基督        耶穌獨特的位格

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

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

Cf. 太Matthew 13:41

人子要差遣使者，把一切叫人跌倒的，和作惡的，從祂國裡挑出來。

Cf. 太Matt. 16:28 

我實在告訴你們，站在這裡的，有人在沒嘗死味以前，必看見人子降臨在祂的國裡。

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

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

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

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

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

耶穌對他說、復活在我、生命也在我．信我的人、雖然死了、也必復活。

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


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

特別是 可Mark 1:27

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

他們如摩西五經的保管人一樣，其權柄是很確定的。

不同的是，文士有外在的權柄，而耶穌有內在的權柄（從祂自己來的權柄）。

不同的是，耶穌教導的是舊約權柄的真理，而文士則扭曲了舊約。

太Matthew 23:1ff.

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

可Mark 1:27 

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

耶穌的權柄＝成就的能力＝人子的權柄（以其末世的特徵）。

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

現在和將來的跟耶穌的教導有何關係？
中間一段省略。我們從自由主義開始。我們來看新派神學有三種不同學派﹐他們是怎麼樣誤解﹐或只掌握到耶穌基督天國來臨的一部分﹐、一個層面。我們先來講19世紀最典型的自由派神學。他們是怎麼講的呢？ 

A．自由主義 Liberalism. 

[1] 楔入於耶穌和其他作者之間的隔閡：「唯獨耶穌」。

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

耶穌是一個真實的人。耶穌乃是那位把神的價值、神的重要性﹐或神的意識（God consciousness），活得最真的那個人。他是上帝旨意的真正宣告者。
Albrecht Ritschl是自由主義的神學家﹐他就把耶穌所講的﹐當作是道德﹐神的價值。所以﹐耶穌所講的天國﹐這個末世的教導﹐只應用在、把它就拿到道德這個範圍：耶穌是好人﹐是真人。在這方面﹐自由主義走得太過極端了。所以﹐後面就有兩派。一派是徹底的末世論（consistent eschatology）：這一派是強調耶穌的天國是將來的。另外一派是：實現的末世論（realized eschatology）。

再來一次：一派是徹底的末世論（consistent eschatology）﹐另外一派是實現的末世論（realized eschatology）。我們來對比這兩派。這些學者所做出的結論﹐把它們綜合起來﹐我們會看到一幅圖畫﹐是很重要的。
我們先來看：
B．徹底的末世論Consistent eschatology
Johannes Weiss, Albert Schweitzer.
[1] 即將來臨的觀念：主宰了耶穌的宣告。

迫急的。始終如一的將來。

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

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

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

一些好的強調）：
承認國度是將來的。

承認國度不是由人而來的。

承認國度是撒旦的潰敗。

承認彌賽亞的國度＝上帝的國度。

解經上的困難：

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

－武斷的解經造成的。

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

C．實現的末世論 Realized eschatology – C.H. Dodd.  

國度的比喻。承認國度是一個末世的概念。

你不能將國度理想化、去末世化（與國度一樣）。

不一致（國度不完全是將來的）的末世論。

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

簡單地說﹐一派是強調耶穌認為天國還沒有來﹐一派強調來了。

Dodd（強調天國）修改了他的立場。他的觀點是「將來」的參照是指的時間空間以外的現實。

可Mark 14:25 

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

因此：現在和將來的末世論

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

因此：結果是：有一致的批評，兩個方面對耶穌基督的教導都是等同基要的。

還有一種認知是，盡管耶穌的國度是末世性的，但也意識到國度有幾個階段。

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

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