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前言
聖經說：「使我們不再作小孩子，中了人的詭計、和欺騙的法術，被一切異教之風搖動，飄來飄去，就隨從各樣的異端。」 （以弗所書4:14，和合本）

聖經勸誡我們不要作屬靈的嬰孩，不要受錯誤教導所影響。因此，基督徒必須了解和明瞭他的信仰。本書闡釋以聖經為基礎的教導和教義，即普世教會兩千年以來所堅持的正統信仰。這些教導將回答我們在研讀聖經時可能遇到的許多問題，並幫助我們駁斥錯謬的教導，不被它們所迷惑。
本書的格式與多數其他書籍大不相同。它全部採用問答形式，這是我最近30年教學常用的方式。我認為提問是激發讀者在閱讀時同時思想的最好方法，而不是被動地接受他們所讀的內容。

此外，對問題的答案也以分點的形式列出。我是一個熱愛學習的人，即使今天在我年老的時候，我仍然繼續學習。在我閱讀的數千本書中，我總是覺得有一個障礙，就是所有的書都是以段落的形式寫成的，有時甚至是很長的段落，所以每次我總要費力尋找作者的要點並在它們下面劃線。這可以幫助我記憶，並在將來使用這些要點時可以很快找到它們。因此，在本書中，我試圖通過明確和易於查考的列點方式使讀者免於此類費力。我也會添加標題，便於尋找。

此外，大多數神學書籍經常在同一題目上引用大量聖經經文。如果讀者試圖找出所有這些經文，閱讀速度將大大減慢。我懷疑大多數讀者都像我一樣，不會尋找所有的參考經文。因此，在本書中，我選擇了我認為比較重要的經文附加在正文中，以幫助讀者。書內的經文絕大部份引用傳統的和合本。
本書附錄包含詞彙字典，可以作為快速參考。

但願這本書能成為基督徒最有效地學習基本教義的工具。
作者簡介
孔祥烱博士為孔子75代孫，於香港長大，1961年成為基督徒。1974年移居加拿大，在滑鐵盧大學取得哲學博士。

曾在不同教會任長老，在多間華人教會以國語、粵語及英語講道，亦曾在多倫多加拿大華人神學院（天道學院）及多倫多建道神學院中心任特約講師，教授倫理學及聖經科目。過去25年曾在基督教《號角月報》經常發表新聞及社會評論。現為渥太華恆愛宣道會義務傳道。
三十多年任職加拿大聯邦政府，退休時為司法部最高級之統計官。
著作有《基督教倫理學簡介》（繁體、簡體、英文版），可在下面網頁免費下載。其網頁https://kwing.christiansonnet.org包含多科目之中英文主日學教材。
簡寫
· 希=希伯來文；臘=希臘文；拉=拉丁文
· 聖經書卷簡寫在附錄1

· 引用的聖經經文有下劃線
· 「神」的稱呼也可以用「上帝」或「上主」來代替。
课程層次
{1}  章，本書共10 章

節（每章的分題），本書共 38節
1. 問題，共60個問題
A. 段
（一）要點

[1] 大點
· 副點
· 小點
{1} 緒論：神學
本章大綱
本章討論神學的重要性。
神學
啟示
系統神學
神學
1. 神學對人生有何重要？
A. 什麼是神學？
（一）定義
神學研究神和祂的工作，就是尋找關於神的真理，以及人類對神的反應，包括相關的經验、行動和制度。

（二）分類
神學有很多不同的分支，每個基督徒都應該對下列分支有認識：
[1] 系統神學（或教條神學）：將對神的研究建立一個教義（或稱教條）的系統。
[2] 聖經神學：研究聖經個別書卷和作者的教導。這包括對聖經的正確理解，有時稱為解經神學或詮釋學。
[3] 歷史神學：研究不同歷史時期的基督徒對信仰的理解。
（三）特徵（基於巴克Packer的著作《熱水缸宗教》）
[1] 以神為中心

[2] 以基督為中心

[3] 以教會為中心

[4] 以未來為中心：為基督徒帶來盼望
[5] 以救贖為中心：以獲得拯救為主題
[6] 以讚美為目標：導致讚美神
B. 神學有何重要？
（一）人生的世界觀
[1] 每個人一生都有三個重要的問題，稱為「基礎問題」，所有人都應該找尋答案：
· 我從哪裏來？（過去）
· 我的人生有何意義？（現在）
· 我死後會去哪裏？（將來）
[2] 要回答這些問題，需要了解神和我們自己。
[3] 這是關於現實世界的本質的終極知識，這些信念支配一個人的世界觀。世界觀就是對人類五方面的假設：人的價值、目的、本性、面对的問題、和人生的意義，而神學就是構建立正確世界觀的基礎。
[4] 基於這個世界觀，人可以建立：
· 人生價值觀、（若以樹比喻人，它就是樹的根）
· 思考和生活的原則和規矩、（樹的幹）
· 正確的處事態度和正確的行為。（樹的葉和果）
（二）基督教神學（信徒神學）
[1] 這本書是關於一個普通（非按立的）基督徒需要明白的神學，也就是一本簡化的系統神學；它解釋基督徒所信的基要真理、使人認識如何才能獲得救恩，也為基督徒建立生活的基本框架。
[2] 基督教神學是教會的信仰、宣講和事工的基礎。它包括信仰的兩個組成部份：信念和實踐。
· 「信念」來自研讀聖經和神學
· 「實踐」是信念在生活中的應用（應用就是有新的態度或行為）
[3] 雖然信念和實踐都很重要，但實踐或善行並不能帶來救恩。一個人無論怎樣行善，他仍然不能得救。實踐很重要，只因為它能表示一個基督徒已經得救。
（三）最大的誡命
[1] 為何基督徒的信仰必須有信念和實踐？試看耶穌教導我們的最大誡命，就是一個人能做的最重要的事，就是愛神（太 22:37‑38）。這條誡命從舊約而來（申6:5）。
[耶穌對他說：「你要盡心、盡性、盡意，愛主你的神。這是誡命中的第一，且是最大的。」（太22:37-38）]

[你要盡心、盡性、盡力，愛耶和華你的神。（申6:5）]
[2] 相似的經文在可12:30和路10:27。
[你要盡心、盡性、盡意、盡力，愛主你的神。（可12:30）]
[你要盡心、盡性、盡力、盡意，愛主你的神。（路10:27）]
[3] 這四段經文略有不同，前兩段包含三個元素，而後兩段則包含四個元素。耶稣在不同的場合教導這些好像是不同的話。實際上，它們都同樣包含舊約中原来記載的三個愛的元素（簡稱智、情、意）：
· 情感（或情緒）元素：稱為心
· 理性（或理智）元素：稱為性
· 意志（或決志）元素：稱為意或力，即決定將愛付諸行動。這個元素可分為兩步(首先做出內在的決定（盡意），然後付諸於外在的行動（盡力）。
[4] 結論：我們必須用理性、情感和意志來愛神。要有正確的信仰，基督徒需要信仰的兩方面（信念和實踐），缺一不可，就像人的兩條腿一樣。
（四）必要性
有人可能認為神學是一門學術科目，是死板的知識，只有被按立為神的工人後才需要學習。然而，一個人需要對神和祂的作為有所了解，才能接受神所預備的救恩而成為基督徒。
|| 應用1-1：（1-1 = 第1章，問題1）
[1] 神學為我們建立一個完整的世界觀，結果人生就不再是無目的地生存，而是有目的地生活。

[2] 認識我們的信仰使我們更深認識神的偉大，為我們帶來一個謙卑和充滿讚美感恩的心。
啟示
2. 如何認識神？
A. 為何需要啟示才能認識神？
（一）神的不可知性
[1] 人是有限的，而神是無限的，所以人無法找到和真正認識神（伯11:7；賽 55:8‑9）。從邏輯上說，從相對去證明絕對是荒謬的。
[你考察就能測透神嗎？你豈能盡情測透全能者嗎？（伯11:7）]
[天怎樣高過地，照樣，我的道路高過你們的道路，我的意念高過你們的意念。（賽55:9）]
[2] 神與祂的受造物之間有巨大距離或完全相異（或分隔），稱為神的「超越性」，人很難通過大自然認識真神。

（二）啟示
[1] 「啟示」是揭開的意思，是神主動對人的自我顯示。離開了啟示，人沒有辦法認識神。
[2] 神希望我們認識祂（何6:6），祂也賞賜尋求神的人（來11:6），所以祂透過「啟示」來顯示自己。
[我喜愛良善，不喜愛祭祀；喜愛認識神，勝於燔祭。（何6:6）]
[人非有信，就不能得神的喜悅；因為到神面前來的人，必須信有神，且信他賞賜那尋求他的人。（來11:6）]
[3] 神揭示了原來未知的事，就是原來被隱藏的事（申29:29；加1:12；弗3:3）。
[因為我不是從人領受的，也不是人教導我的，乃是從耶穌基督啟示來的。（加 1:12）]
[4] 啟示有兩類：普遍啟示和特殊啟示。
B. 什麼是「普遍啟示」？
（一）定義
普遍啟示是神在所有時間、所有地點向所有人傳達祂自己的信息。
（二）特徵
[1] 從天生來的：所有人（信徒和非信徒）都天生對神有認識，也許不是詳細的認識，不是言語上的信息，但每個人都擁有。

[2] 從觀察來的：人通過對世界的觀察，加上理性思維就獲得啟示。（詩19:1；徒 17:22-23；羅1:19；2:14-15）。
[神的事情，人所能知道的，原顯明在人心裏，因為神已經給他們顯明。（羅 1:19）]

（三）種類
[1] 自然界、宇宙
· 神在祂創造的世界中留下了祂存在的證據。

· 宇宙的複雜性和美妙的設計指向一位創造者（詩19:1；羅1:20）。
[諸天述說神的榮耀；穹蒼傳揚他的手段。（詩19:1）]
· 宇宙令人驚異的特徵表明背後有一位極其強大和聰明的創造者，祂的設計和創造是複雜的、多樣的、美麗的。
[2] 歷史
· 歷史就是「神的故事」（「歷史」的英文字history可以分拆成「祂的故事」），神在與人的交往中彰顯自己（詩78:4），許多歷史事件的巧合揭示了神的存在。
[我們不將這些事向他們的子孫隱瞞，要將耶和華的美德和他的能力，並他奇妙的作為，述說給後代聽。（詩78:4）]

· 舉例：神保護以色列人，這個小國在困難的環境和激烈的敵對中仍能生存了許多個世紀（申26:5-9；徒13:16-41），雖然它在19個世紀前（主後70年）滅亡，卻在1948年奇蹟地復活了。
[將我們領進這地方，把這流奶與蜜之地賜給我們。（申26:9）]

· 解釋：世俗主義者不斷試圖將基督教和神趕逐出我們的社會，有一種方法就是通過抗拒使用 「主前」和「主後」計算年份的歷史傳統習慣（BC = 「主前」，before Christ；AD = 「主後」，anno domini，拉丁文，主的年份）。他們堅持使用無神（也無意義）的「公元」（CE，common era）和「公元前」（BCE，before common era）代替。基督徒不應該被他們誤導，應該堅持使用傳統的方式。
[3] 人類
· 身心：人有非常複雜的身體結構和心理能力。
· 良知：人有道德良知（就是判斷對與錯）和屬靈的品質。康德說：「道德律令的存在需要一個假設，就是要有來世，也有一個對價值的神聖保證者。」
· 宗教：人有宗教本質。歷史中的絕大部份文化都相信有一個比自己更高的存在，內心總感覺有神。
（四）有限性
普遍啟示受到人的有限性和罪性的限制。
[1] 不清楚：它不能導致對真神的認識，因為人類的理智被罪惡所遮蓋。
[2] 不可靠：它不能準確地傳達對神和屬靈事物的知識（例如基督的救恩）。

[3] 不足夠：因為它沒有指出神的身份，人類就可能轉向崇拜偶像或受造物（羅 1:18—2:16）。
[自稱為聰明，反成了愚拙，將不能朽壞之神的榮耀變為偶像，彷彿必朽壞的人和飛禽、走獸、昆蟲的樣式。（羅1:22-23）]
·  保羅在羅馬書中好像提出一個可能性，就是在沒有「特殊啟示」的情況下可以因信得救（羅2:1-15），但他同時也說沒有一個人合格（羅3:23）。
[沒有律法的外邦人若順着本性行律法上的事，他們雖然沒有律法，自己就是自己的律法。這是顯出律法的功用刻在他們心裏，他們是非之心同作見證，並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非。（羅2:14-15）]

[因為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀。（羅3:23）]

（五）用途
如果人拒絕神的存在（羅1:20；3:20），他在審判日將沒有任何藉口說不知道有神。舉例：不認識神的人能藉着普遍啟示知道有神的存在，這就是獲得一個屬靈真理（詩 19:1-6；徒14:15-17；17:22-31；羅1:18-32；2:14-16）。
[自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但藉着所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。（羅1:20）]

[所以凡有血氣的，沒有一個因行律法能在神面前稱義，因為律法本是叫人知罪。（羅3:20）]
[我遊行的時候，觀看你們所敬拜的，遇見一座壇，上面寫着『未識之神』。你們所不認識而敬拜的，我現在告訴你們。（徒17:23）]
C. 什麼是「特殊啟示」？
（一）定義
特殊啟示是神在特定的時間和特定地點向特定的人顯示自己。
（二）必要性
由於普遍啟示的有限性，神利用特殊啟示來與人溝通，讓人類與祂建立救贖關係。
（三）種類
[1] 可見的顯現（稱為「神顯」）
· 主的使者，三位一體中的第二位格（創18:1‑15；32:24-30；出 3:1‑22；書 5:13-15；但3:24-25），但並非所有出現的天使都是神的顯現，只有那些以神聖權威說話的天使。
[耶和華的使者從荊棘裏火焰中向摩西顯現。摩西觀看，不料，荊棘被火燒着，卻沒有燒毀。（出3:2）]

· 壯觀的自然界现象：神的榮耀、火、煙雲（出3:2-4；24:15-17；33:9；40:34-35；詩78:14；99:7）、雷轟、閃電、地震（出19:16；20:18；启11:19；16:18）、狂風、旋風（伯38:1；詩18:10-16）
[耶和華的榮耀停於西奈山；雲彩遮蓋山六天。（出24:16）]

[眾百姓見雷轟、閃電、角聲、山上冒煙，就都發顫，遠遠地站立。（出20:18)]
[當時，神天上的殿開了，在他殿中現出他的約櫃。隨後有閃電、聲音、雷轟、地震、大雹。（启11:19）]
[那時，耶和華從旋風中回答約伯說。（伯38:1）]

· 這些聖經的記錄，僅在舊約和主後第1世紀發生。
[2] 神直接的溝通（耶18:1；結12:1,8,17,21；何1:1；珥1:1；摩3:1）
[耶和華的話臨到耶利米說。（耶18:1）]
· 通過聲音（創2:16；3:14-19；6:13-21；7:1-4；12:1-3；申5:4；撒上3:4）、可能是微小的聲音（王上19:12）
[耶和華呼喚撒母耳。撒母耳說：「我在這裏！」（撒上3:4）]

[地震後有火，耶和華也不在火中；火後有微小的聲音。（王上19:12）]

· 異夢，舉例：但以理（但7章）、約瑟（創 37:5‑11）
[約瑟做了一夢，告訴他哥哥們，他們就越發恨他。（創37:5）]

· 異象，舉例：以西結（結40—48章，新聖殿）、撒迦利亞（亞1:7—6:8）、使徒約翰（啟4—22章，末日的異象）和其他（民12:6；27:21；賽6:1-11）
[在神的異象中帶我到以色列地，安置在至高的山上；在山上的南邊有彷彿一座城建立。（結40:2）]

· 烏陵和土明（出28:30；利8:8），是祭司用來尋求神的旨意的用具
[又要將烏陵和土明放在決斷的胸牌裏；亞倫進到耶和華面前的時候，要帶在胸前，在耶和華面前常將以色列人的決斷牌帶在胸前。（出28:30）]

· 但上述這一切的真實性和如何解釋都容易出現人為的錯誤。
[3] 最高的啟示：耶穌基督道成肉身（約1:14-18；14:9；加4:4-5；來1:2）
[就在這末世，藉着他兒子曉諭我們，又早已立他為承受萬有的，也曾藉着他創造諸世界。（來1:2）]
· 神的啟示在耶穌基督身上達到高峰。在祂裏面，「神本性的一切豐盛」都以身體的形式存在（西2:9）。
[因為神本性一切的豐盛、都有形有體的居住在基督裏面。（西2:9）]

· 耶穌說出了神的話，也展示了神的性格。
· 耶穌的品格——耶穌的行為、態度、情感、完美（從百夫長的驚嘆顯出，太 27:54）
[百夫長和一同看守耶穌的人、看見地震，並所經歷的事，就極其害怕，說：這真是神的兒子了。（太27:54）]

[4] 聖經（來1:1）：神的話語，這就是我們今天必須常常依靠的。
[神既在古時藉着眾先知、多次多方的曉諭列祖。（來1:1）]
|| 應用1-2：
[3] 明白聖經是神對我們說話，透過聖經就能更認識神，所以閱讀聖經的時候要帶着敬虔受教的心。
系統神學
3. 基督徒要如何學習系統神學?

A. 系統神學是什麼？
（一）定義
系統神學是收集、解釋和展示來自所有來源、關於神和祂的作為的所有信息。全部 教導被集合和組織而構成一個完整的教義系統。

（二）主要教義和次要教義
[1] 教義（或稱信條）是整本聖經對某個主題的教導。並非所有教義都很重要，所以基督徒應該在主要或基要教義上團結一致，而容許在次要教義上持有分歧。
· 主要教義是那些對其他教義有重大影響、或者對如何過基督徒生活有重大影響的教義，舉例：聖經的權威、三位一體、基督的神性、因信稱義等等。
· 次要教義是其他影響比較小的教義，舉例：教會管治方法、聖餐的實效、災難期的時間等等。
· 有些教義介於這兩類之間，就是有些教會認為是基要教義，其他教會則認為不太重要，舉例：洗禮的方式、千禧年的理論、預定論等等。

[2] 基督徒在面對教義的不同解釋時，應該求神賜我們成熟的智慧和健全的判斷力。
[3] 基於初期教會對教義的一個重要原則和極好的建議是：
	在基要事上有合一

在非基要事上有自由

在所有事上有愛心


B. 神學的來源是什麼？
（一）來源
神學的主要權威來源是聖經，它被稱為「從前一次交付聖徒的真道」（猶1:3）。
[親愛的弟兄啊，我想盡心寫信給你們，論我們同得救恩的時候，就不得不寫信勸你們，要為從前一次交付聖徒的真道竭力地爭辯。（猶1:3）]
（二）光照
對聖經教導的理解是由聖靈直接引導的（林前2:12；詩119:18），這個過程稱為聖靈的「光照」。
[我們所領受的，並不是世上的靈，乃是從神來的靈，叫我們能知道神開恩賜給我們的事。（林前2:12）]

（三）唯獨聖經
自宗教改革以來，基督教教會一直強調聖經的重要性，支持「唯獨聖經」的口號，意思是所有教義都要服從聖經的權威，並接受聖經的檢驗和糾正。
（四）衛斯理的四角形
[1] 衛斯理（John Wesley，18世紀）相信我們的全部神學都應該以聖經為基礎，並在傳統和理性的幫助下，根據我們的經驗來解釋聖經。這四個元素（聖經、教會傳統、推理和經驗）的使用被稱為「衛斯理的四角形」（Wesleyan Quadrilateral）。
[2] 不過，這四者並不具有同等價值，聖經是最高權威，其他三個元素只是輔助理解聖經的工具。
（五）傳統
[1] 傳統的重要：傳統無疑是有價值的，聖經是透過傳統傳給我們的，基督徒在歷史中的著作帶給我們對聖經有深入的解釋，許多重要的歷史信條幫助我們定義我們的正統信仰，例如：《使徒信經》、《尼西亞信經》、《迦克敦定義》。
[2] 誤用傳統：我們既不能敵視傳統，也不能以傳統為絕對可靠的。從教會歷史中可以看到，羅馬天主教就相信傳統與聖經的權威相等，接受錯誤而不被聖經支持的傳統，例如：關於馬利亞的教義，包括馬利亞無原罪受孕、馬利亞升天和向馬利亞祈禱。
C. 系統神學使用哪些方法？
（一）方法
[1] 它基於綜合方法。

[2] 它是收集和理解聖經中關於各個主題的所有相關章節，然後清楚地總結它們的教義。
（二）步驟
[1] 收集及統一所有聖經對同一個主題的相關資料
· 舉例：要研究所有屬靈恩賜，只有通過交叉比較不同的經文才能清楚。
[2] 解釋聖經的教導
[3] 研究歷史發展
[4] 識別和建立教義的重點
[5] 應用教義在生活中
D. 學習系統神學需要有什麼正確的態度？
[1] 禱告（詩119:18；林前2:14；弗1:17-19）：我們求聖靈引導和教導。
[2] 謙卑（林前8:1；雅3:17-18；彼前5:5）
[就是你們眾人也都要以謙卑束腰，彼此順服；因為「神阻擋驕傲的人，賜恩給謙卑的人。」（彼前5:5）]

[3] 用理性：使用我們的推理能力進行演繹。
[4] 以討論：從討論中獲得不同角度的理解。
[5] 敬拜讚美神（詩19:8；119:14,103,111,162；139:17；羅11:33-36）：敬拜神就是研讀神學的最終目標。
E. 系統神學如何分部？
（一）分部
系統神學有很多種劃分方式。許多神學書籍中的傳統方法將科目分為8個部份，本書亦跟隨該方法。

表1. 系統神學的分部
	聖經
	聖經論、聖經學

	神
	神論

	人
	人論、人類學

	基督
	基督論

	聖靈
	聖靈論

	救恩
	救恩論、救贖論

	教會
	教會論

	未來
	末世論、終末論


（二）順序
上述順序遵循時間的自然進展。從基督教信仰（聖經）的根基開始，到神的創造，再到人的墮落，神差遣基督和聖靈完成救恩，並建立了教會，最終在將來完成神的全盤計劃。
|| 應用1-3：
[4] 學習系統神學不單是對知識的追求，而是更深地敬畏神，進入真正的敬拜。
4. 為何系統神學對每個基督徒都重要？
A. 系統神學的五個用處是什麼？
（一）維持
[1] 系統神學幫助教會維持正統教義。基督教不是盲目的信仰，我們需要理解我們的信仰。安瑟倫（Anselm，11世紀）說：「有信仰要尋求理解。」
[2] 沒有好的神學，教會就不能、也不會在信仰上成熟。甚至會引致災難（例如兩個房子的比喻，太7:24-27）。
[3] 正確的教義建立信徒與神之間的正確關係（來11:6）。
（二）教導
[1] 向信徒和非信徒教導教義是耶穌在大使命中的命令（太28:19-20）。

[所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗 。凡我所吩咐你們的，都教訓他們遵守，我就常與你們同在，直到世界的末了。（太28:19-20）]

[2] 教導和服從是門徒的責任（多2:1,7）。神學有助於正確的解釋聖經（或稱「解經」exegesis，意思是從聖經中釋放真理，絕對不要將解釋讀進聖經）。
（三）保衛（對外）
[1] 系統神學幫助保衛我們的信仰，抵禦當今世上很多外來的挑戰。

[2] 一些主要的世俗挑戰是人本主義、馬克思主義、東方宗教（佛教、新時代宗教）、邪教（耶和華見證人、摩門教）以及基督教內部的異端。我們需要在信仰上成熟，以免受到錯誤教義、極端教義或異端的影響。
（四）糾正（對內）
系統神學可以幫助我們通過聖經的全盤教義來糾正內部的錯誤教導，能夠在面對教義爭議時做出正確的決定，避免異端。
（五）敬拜（對神）
系統神學的終極目標是：敬拜和讚美神，而不是單單獲得知識。

· 舉例：羅馬書清楚地分為兩部份：最初11章闡明救恩的基本教義，最後5章是關於生命的應用。在教義部份的結尾是一首讚美神的頌歌（羅11:33-36）（引用賽40:13和伯41:11）。
[深哉，神豐富的智慧和知識！ 

他的判斷何其難測！

他的蹤跡何其難尋！

誰知道主的心？


誰作過他的謀士呢？

誰是先給了他，


使他後來償還呢？

因為萬有都是本於他，倚靠他，歸於他。


願榮耀歸給他，直到永遠。阿們！（羅11:33-36）]

B. 為何有基督徒反對研讀系統神學？
· 反對的人常用下列4個理由。

（一）反理智主義
人們普遍反對在他們的信仰中加進任何類似於學科或純知識的東西，這就是為什麼有些人運用靈恩神學將一切都歸結為成功、健康和財富。
（二）會帶來分裂
[1] 「教義帶來分裂；聖靈帶來合一。」有人認為教義除了帶來分裂之外，沒有任何用處。那麼，神學真的帶來分裂嗎？神學會導致基督徒之間的不合一嗎？是的，它可以，但我們亦確實需要正確的神學來團結我們在正確的信仰之下。
[2] 有些人願意犧牲正確的教義而獲得正確的關係，但這是錯誤的，因為兩者都很重要。
[3] 這裏再重複一個非常重要的口號：「在基要事上有合一；在非基要事上有自由；在所有事上有愛心。」
（三）是人類的發明
[1] 有人批評神學源自人，而不是源自神，因為以色列和初期教會在沒有神學的情況下，仍然可以存在和生長。

[2] 但是：（正統信仰）教導一直很重要，神學是源於準確和有系統教導的需要。
[3] 但是：（正統信仰）沒有良好的神學基礎是有危險的，從以色列的「封閉性律法主義」和初期教會的異端的出現就可以看出。
（四）能引致驕傲
[1] 很明顯地，有些學習神學的人錯誤地認為自己比其他人更有知識，從而導致驕傲甚至狂傲，這是需要自我警惕而避免的重大罪過。
[2] 保羅告誡說：知識當然會使我們狂傲（林前8:1），但他也責備那些沒有知識、「不認識神」而犯罪的人（林前15:34）。
[3] 我們必須在知識與愛、知識與信仰之間找到平衡。
C. 為何基督徒需要系統神學？
[1] 抗拒錯誤的教義：神學允許信徒分辨錯誤的教義，並提供對它們的防禦。
[2] 明白聖經：神學幫助信徒在解釋聖經時避免錯誤。
[3] 教導信徒：神學就是對聖經真理的系統教導。
（本書很多列點可以成為教導和講道的大綱）
|| 應用1-4：
[5] 學習基本的基督教教義，是要在屬靈上有成長和與神有更深入的相交。

[6] 基督徒必須強調正確教義的實用價值，就是避免做屬靈的嬰孩，成為更成熟的基督徒。認識教義本身是不足夠的，隨着必須有實際的服從，要同時強調「信念和實踐」。
本章背誦經文：我將你的話藏在心裏，免得我得罪你。（詩119:11）
{2} 聖經
本章大綱
本章討論聖經的重要性和特點。

神的話和默示
完美與無誤
正典
語言和翻譯
神的話和默示
5. 為何聖經被稱為神的話？

A. 神的話是什麼意思？
（一）含義
[1] 基督（「道」，道與話同義）：

· 「神的話」最直接的意思是指基督或神之獨子（約 1:1；約壹1:1），就是永恆之道或道成肉身之道。〔注意：不是「獨生子」，下面問題30E解釋。〕
[太初有道，道與神同在，道就是神。（約1:1）]
[論到從起初原有的生命之道，就是我們所聽見、所看見、親眼看過、親手摸過的。（約壹1:1）]
· 基督的角色是向我們傳達神的品格，並代替神說話，表達神對我們的旨意。

[2] 神的講話：
· 神在創造中的諭令（decree，創1:3；詩33:6），這些是完成神對宇宙永恆計劃的規律或法則，例如自然界定律。
[諸天藉耶和華的命而造；萬象藉他口中的氣而成。（詩33:6）]
· 神直接對人的聲音。舉例：對亞當（創2:16-17；3:16-19），對以色列人（十誡，出 20:1-3），當耶穌受洗時（太3:17）。
[神吩咐這一切的話說：「我是耶和華－你的神，曾將你從埃及地為奴之家領出來。除了我以外，你不可有別的神。」（出20:1-3）]

[從天上有聲音說：「這是我的愛子，我所喜悅的。」（太3:17）]
· 神間接利用人說話（出4:12；民22:38；撒上15:3,18,23；王上20:36；代下20:20；25:15-16；賽30:12‑14；耶6:10-12；36:29-31）。舉例：神用摩西談論彌賽亞（申18:18-19），也將話語傳給耶利米（耶1:9）。
[我必在他們弟兄中間給他們興起一位先知，像你。我要將當說的話傳給他；他要將我一切所吩咐的都傳給他們。誰不聽他奉我名所說的話，我必討誰的罪。（申18:18-19）]

[於是耶和華伸手按我的口，對我說：我已將當說的話傳給你。（耶1:9）]

[3] 文字（聖經）

· 神的話是由神以書寫形式（避免：聆聽時會錯誤、獲得不完整的信息、有個人偏見），舉例：十誡（出31:18；32:16；34:1,28）
[耶和華在西奈山和摩西說完了話，就把兩塊法版交給他，是神用指頭寫的石版。（出31:18）]

· 神的話由人寫下來：摩西（申31:24-26）、約書亞（書24:26）、以賽亞（賽 30:8）、耶利米（耶30:2；36:2-4,27-31；51:60）、保羅（林前14:37）
[現今你去，在他們面前將這話刻在版上，寫在書上，以便傳留後世，直到永永遠遠。（赛 30:8）]

[若有人以為自己是先知，或是屬靈的，就該知道，我所寫給你們的是主的命令。（林前14:37）]

· 耶穌應許祂的門徒，聖靈會讓他們想起祂（耶穌）所說的話（約14:26；16:12-13）。
[但保惠師，就是父因我的名所要差來的聖靈，他要將一切的事指教你們，並且要叫你們想起我對你們所說的一切話。（約14:26）]

（二）今天需要參考聖經
「神話語」的前兩個含義現在已經過去了。第一、道成肉身的道（耶穌基督）已經完成了祂在世上的工作。第二、神仍然可能直接對個人說話，但很難證實，也不可能被廣泛認可為來自神。因此，「神的話語」在今天幾乎完全是指聖經。
B. 我們怎麼知道聖經是神的話？
· 這個話題更適合在護教學（apologetics，或稱衛道學，就是澄清和捍衛基督教真實性的學科；臘apologia，意思是辯護）中討論。（更多細節可以在作者網頁上的課程資料中找到。）這裏只包含了重點。
（一）內部證據（聖經的宣稱）
[1] 耶穌將聖經等同於神的話語：
· 耶穌引用舊約多過150次。

· 耶穌說舊約的三部份對祂都有預言（路24:44）。

[耶穌對他們說：「這就是我從前與你們同在之時所告訴你們的話說：摩西的律法、先知的書，和詩篇上所記的，凡指着我的話都必須應驗。」（路24:44）]
· 耶穌確認舊約最小的細節（這裏可能指整個舊約）都有永久有效性。（太5:17‑18）
[莫想我來要廢掉律法和先知。我來不是要廢掉，乃是要成全。我實在告訴你們，就是到天地都廢去了，律法的一點一畫也不能廢去，都要成全。（太 5:17-18）]
[2] 神「通過」先知說話（申18:18-20；耶1:9；14:14；23:16-22；29:31-32；結 2:7；13:1-16）。
[耶和華的話臨到我說：「人子啊，你要說預言攻擊以色列中說預言的先知，對那些本己心發預言的說：『你們當聽耶和華的話。』」（結13:1-2）]
[3] 聖經作者說他是奉神的名寫的（王上13:26；21:19；該1:12）。
[那時，撒拉鐵的兒子所羅巴伯和約撒答的兒子大祭司約書亞，並剩下的百姓，都聽從耶和華－他們神的話和先知哈該奉耶和華－他們神差來所說的話；百姓也在耶和華面前存敬畏的心。（該1:12）]
· 那些謊稱為神說話的人要受到嚴厲的懲罰（申18:20-21；結13:1-7）。
[若有先知擅敢託我的名說我所未曾吩咐他說的話，或是奉別神的名說話，那先知就必治死。（申18:20-21）]
[4] 聖經被描述為「神所默示的」或「神所呼出來」的，意思它就是神的話（提後3:16）。
[聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的。（提後3:16）]
（二）外來證據
聖經可以被證明是一本獨特的書，沒有其他書可以與之相比。

· 統一性，或內在一致性：40多位著作者，跨越1500多年，不同的職業，有相同的主題（罪和救贖），但完全沒有矛盾。
· 預言的應驗：由歷史和考古證實，已發生的事全部應驗。舉例：以色列的復國（賽11:11）、世界大朝代的興替（但2:7）。
[當那日，主必二次伸手救回自己百姓中所餘剩的，就是在亞述、埃及、巴忒羅、古實、以攔、示拿、哈馬，並眾海島所剩下的。（賽11:11）]
· 教會所接受：歷代的普世教會普遍認同是神的話語，在歷史上被數十億人相信。
（三）心內保證
當我們閱讀聖經時，我們心内確信聖經是神的話，因為有聖靈的內在保證（林前2:14）。
[然而，屬血氣的人不領會神聖靈的事，反倒以為愚拙，並且不能知道，因為這些事惟有屬靈的人才能看透。（林前2:14）]
C. 使用文字的聖經有什麼好處？
（一）被記錄下來的好處
[1] 可靠性：用文字為後世代保存比用口頭傳統保存更為準確。依靠記憶和口頭重述相對不太可靠。

[2] 持久性：容許反複研讀會導致仔細的研究和討論，導致更好的理解和更完全的服從。
[3] 廣泛性：讓更多人可以研讀它。
（二）足夠性
文字形式是我們現在研究神學的主要依賴，因為其他形式有不足夠之處，沒有上面的好處。
D. 聖經的主要目標是什麼？
（一）神的啟示
聖經是神對人類所啟示的旨意（啟1:11；22:6-7）。
[天使又對我說：「這些話是真實可信的。主就是眾先知被感之靈的神，差遣他的使者，將那必要快成的事指示他僕人。」「看哪，我必快來！凡遵守這書上預言的有福了！」（啟22:6-7）]
（二）過敬虔的生活
聖經的功用是讓神的兒女過一種討神喜悅的敬虔生活。敬虔的意義是：以愛神來回應神的啟示，包括信靠和順服、祈禱和讚美、敬拜和事奉。基督教是依據神所寫的話語來認識人生和過實際生活的。
（三）最高權威
聖經是信念（我們內心的認信）和實踐（我們外在的行為）的唯一來源和最高權威（提後3:16）。
[聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的。（提後3:16）]
表2. 信念和實踐（提後3:16）
	
	正面（鼓勵）
	負面（修改）

	信念（內）
	教訓
	使人歸正

	實踐、行為（外）
	教導人學義
	督責


· 教訓 = 教導信念上的真理

· 督責 = 糾正行為上的過錯

· 使人歸正 = 指責信念上的謬誤

· 教導人學義 = 指示行為上的正路

E. 對聖經有正確的態度有什麼好處？
（一）良好態度得祝福
[1] 晝夜「默想」神律法的人是有福的（書1:8；詩1:1-2）。

[這律法書不可離開你的口，總要晝夜思想，好使你謹守遵行這書上所寫的一切話。如此，你的道路就可以亨通，凡事順利。（書1:8）]
[2] 神喜悅每一個因祂的話而戰兢的人（賽66:2）。
[但我所看顧的，就是虛心痛悔、因我話而戰兢的人。（賽66:2）]
（二）惡劣態度得懲罰
[1] 聖經是絕對的權威、是真實的。因此，不相信或不服從聖經中的任何一句話就是不相信或不服從神。
[2] 不服從是一種嚴重的罪，會招致神的審判（林前14:37-38；耶36:29-31）。

[我要使我所說的一切災禍臨到他們和耶路撒冷的居民，並猶大人；只是他們不聽。（耶36:31）]
[3] 不服從可能被教會紀律，例如逐出教會（帖後3:14）和屬靈懲罰（林後13:2‑3）。
[若有人不聽從我們這信上的話，要記下他，不和他交往，叫他自覺羞愧。（帖後3:14）]
|| 應用2-5：
[1] 學習神的話語就通向神賜福的人生。
6. 聖經的默示是什麼意思？
A. 神的默示是什麼？
（一）意義
[1] 定義：「默示」就是神的話語如何成為聖經的字句的過程。
[2] 是神的氣息的工作：提後3:16描述聖經為神所默示的（臘theopneustos），意思是由神或聖靈所呼出的，聖經是神通過祂的氣息引導聖經作者要寫什麼。

[聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的。（提後3:16）]
[3] 是聖靈的能力：在舊約中，神的氣息就是祂的靈運用創造的能力（創1:2；2:7；伯33:4；詩 104:30），常常與預言相連（民24:2；賽48:16；珥2:28；彌 3:8）。在新約中，神的氣息就是聖靈。
[神的靈造我；全能者的氣使我得生。（伯33:4）]
[以後，我要將我的靈澆灌凡有血氣的。你們的兒女要說預言；你們的老年人要做異夢，少年人要見異象。（珥2:28）]
（二）默示的產品
聖經是神聖默示的產品（提後3:16），它就是神的話語。

· 它是神的啟示，是神創造之氣息的直接產品。
· 作者寫了神要他們寫的話。
· 這是神賜給我們的話。
· 「聖經說」和「神說」是相等的。
B. 聖經如何形容它是受神默示的？
（一）它有神聖來源
[1] 聖經明確說它來自神（「神說」，「這是全能的神說的」）。

[2] 它在記錄同一事件時雖然使用了多種描述，卻沒有矛盾。舉例：彼得對基督的承認（太16:16；可8:29；路9:20），耶穌的洗禮（太3:17；可1:11；路 3:22）。
[西門彼得回答說：「你是基督，是永生神的兒子。」（太16:16）]
[又問他們說：「你們說我是誰？」彼得回答說：「你是基督。」（可8:29）]
[耶穌說：「你們說我是誰？」彼得回答說：「是神所立的基督。」（路 9:20）]
[3] 它表達了從神的觀點、對歷史事件的判斷。它並沒有隱藏偉大的祖先（如亞伯拉罕）和偉大的君王（如大衛）所犯的罪。

（二）它自稱為啟示
聖經被稱為「神的話語」（林前2:13；提後3:16；來1:1；彼後1:21）並被描述為聖靈所默示的。
[1] 提後3:16—整本聖經是神所默示的，對信念和實踐都有用。
[聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的。（提後3:16）]
[2] 彼後1:21—聖經中記載的預言來自神，並受到聖靈的默示。〔先知的定義就是神差派來的人，帶有神的權威，講述神的信息。〕
[因為預言從來沒有出於人意的，乃是人被聖靈感動，說出神的話來。（彼後1:21）]

[3] 來1:1—神通過先知說話，祂的話被記錄在聖經中。
[神既在古時藉着眾先知多次多方地曉諭列祖。（來1:1）]

C. 默示的方式是什麼？
（一）錯誤觀點一：機械式默示或默寫論
這種觀點是神逐字逐句口述聖經給作者寫下來，作者對他們作品的內容或形式，沒有作出任何貢獻。實際上，聖經的一小部份的確是默寫，是來自神一字不改的話語，但大部份不是。
· （正統信仰）聖經中的書卷反映了不同作者的個人風格和詞彙，舉例：保羅、約翰和彼得的風格都極其不同。這一點同時表明作者寫書的時候有某程度上的自由。
（二）錯誤觀點二：動態默示
這種觀點是神默示了作者，但默示與他們的作品沒有直接關係。他們的理智和屬靈生命只不過得到了加強，提升到了更高的水平，讓他們看事物更清楚，也深刻地認識事物真正的屬靈價值，也就是說，這種默示只影響了作者，而只是間接地影響了他們的作品。
· （正統信仰）這樣的默示就與一個信徒被屬靈光照相似，只在程度上有所不同，那麼聖經就不配稱為神的話語。
（三）正確觀點（正統信仰）：有機的默示
[1] 聖靈以一種有機的方式對聖經作者默示，與他們內在的個人相協調，讓他們使用自己的性格和氣質、恩賜和才能、教育和文化，並他們寫作的詞彙和風格。
[2] 聖靈光照他們的思維，幫助他們記憶，促使他們寫作，並且壓制罪的影響，引導他們表達思想，甚至選擇他們的用字。
[3] 聖靈使用各種方法來達到祂預期的結果，包括：

· 默寫，如：七封書信（啟2—3章）、給希西家王的指示（賽38:4-6）
[耶和華的話臨到以賽亞說：「你去告訴希西家說，耶和華－你祖大衛的神如此說：我聽見了你的禱告，看見了你的眼淚。我必加增你十五年的壽數。（賽38:4-5）]

· 直接給先知的信息（耶1:1-9）
· 從歷史研究中收集資料（路1:1-4）或從其他來源（王上11:41；14:29；代上29:29）
[有好些人提筆作書，述說在我們中間所成就的事，是照傳道的人從起初親眼看見又傳給我們的。（路1:1-2）]

· 個人經歷的記錄（詩篇）。
D. 默示的範圍如何？作者對聖經有貢獻嗎？
（一）錯誤觀點：部份默示
有些人認為只有一部份聖經是被默示的。有些人相信默示只適用於新約，只適用於道德和宗教教義，他們認為年代的記載、考古學和科學上的資料可能有錯誤。
（二）正確觀點一：全盤默示
[1]「全盤默示」的意義是完滿的、全部的、完整的。聖經的每一部份、整個著作都是被默示的。
[2] 聖經的所有部份都是神所默示的，不是片面的，不限於幾段經文。當然，默示不包括人物自己的錯誤的講論。舉例：約伯朋友的錯誤看法。

（三）正確觀點二：字句默示
[1] 默示可以延伸到神所批准的話語。聖靈的影響使他們的寫作完全是聖靈的話（尼 8:1-10；詩119；耶25:1-13；羅1:2；16:26）。
[這奧祕如今顯明出來，而且按着永生神的命，藉眾先知的書指示萬國的民，使他們信服真道。（羅16:26）]

[2] 有時每一個字都來自神，例如摩西、約書亞（利3-4；6:1,24；7:22,28；書1:1；4:1；6:2）、耶利米（耶1:9）、以西結（結3:4,10-11）。
[他對我說：「人子啊，你往以色列家那裏去，將我的話對他們講說。」（結 3:4）]

[3] 保羅將他的話稱為聖靈教導的話（林前2:13）。
[並且我們講說這些事，不是用人智慧所指教的言語，乃是用聖靈所指教的言語，將屬靈的話解釋屬靈的事 。（林前2:13）]

[4] 神聖的默示延伸到單詞的選擇。舉例：耶穌和保羅的講論基於一個詞語（太 22:43-45；約10:35；加3:16）。
[耶穌說：「這樣，大衛被聖靈感動，怎麼還稱他為主，說：『主對我主說：你坐在我的右邊，等我把你仇敵放在你的腳下。』大衛既稱他為主，他怎麼又是大衛的子孫呢？」（太22:43-45）]

[所應許的原是向亞伯拉罕和他子孫說的。神並不是說「眾子孫」，指着許多人，乃是說「你那一個子孫」，指着一個人，就是基督。（加3:16）]

[5] 然而，作者們仍然使用他們自己的日常用語和寫作形式，這些作品都是他們當代的典型風格。

E. 我們對聖經的正確態度是什麼？
（一）整本聖經都來自神
[1] 聖經自始至終都是神的話。

[2] 「神說」和「聖靈說」是相同的（徒4:24-25）。
[他們聽見了，就同心合意地高聲向神說：「主啊！你是造天、地、海，和其中萬物的，你曾藉着聖靈，託你僕人－我們祖宗大衛的口，說：外邦為甚麼爭鬧？萬民為甚麼謀算虛妄的事？」（徒4:24-25）]

[3] 聖經透過它預言的應驗來確認它的權威（羅9:17；加3:8）。
[並且聖經既然預先看明，神要叫外邦人因信稱義，就早已傳福音給亞伯拉罕，說：「萬國都必因你得福。」（加3:8）]

（二）雙重作者
[1] 聖經可以說是由神和人共同的著作，這是人與神的合作。
[2] 聖經可以用耶穌基督的位格作為類比、祂是一個神性和人性兩個元素結合、不可分割的整體。聖經是一本神人合著的書，完全是人寫的，也完全是神寫的。語言是從人而來，信息卻是從神而來。

[3] 這個過程是一個被聖靈默示的人（彼後1:21）完成聖靈呼出的著作（提後3:16）。被「默示」或被「感動」表示作者被神帶到了祂所預定的目的地，這就像作者乘搭一艘船，目的已定，在船上卻有某些自由（如作者個人風格）。
[因為預言從來沒有出於人意的，乃是人被聖靈感動，說出神的話來。（彼後1:21）]

[4] 神藉着人用聖經的話，將祂的思想完全（全盤）表達出來。它是神聖元素和人類元素完美和諧地結合在一起。雖然保留了個人風格（耶1:1-2），但理念和用字都來自神（林前2:13）。
[並且我們講說這些事，不是用人智慧所指教的言語，乃是用聖靈所指教的言語，將屬靈的話解釋屬靈的事 。（林前2:13）]

[5] 雖然人的理智很難理解聖靈與作者的融合及調和的過程，但重要的是要憑信心接受這真理。
F. 對默示的結果有哪些不同的解釋？
（一）保守福音派的觀點 （正統觀點）
觀點：全部聖經就是神的話（這是正確的和傳統的觀點）。
· 解釋：什麼是「福音派」？

· 「福音派」（臘 euangelion，意思是好消息或福音）這個字最初是馬丁路德用來形容16世紀的宗教改革運動。今天，「福音派」可以有不同的含義。這裏指持正統信仰的基督徒。他們有4個特點（根據常用的巴丙頓的定義）：

· 以十字架為中心：十字架的福音是基督教的中心信息，就是人可以通過耶穌的死和復活而得救。
· 以聖經為中心：聖經是神的話語，是所有基督教信念和實踐的權威。

· 歸信主義：基督徒是歸信並委身於基督的人。

· 傳福音為中心：基督徒必須致力於向非基督徒傳福音。
（二）自由派的觀點（錯誤觀點1）
觀點：聖經包含神的話，認為聖經是神的話與人的話的混合體。它否定全部聖經都是神的話，相信人需要通過神的光照進行理性和道德的反思，才可以從聖經中找到神的話語。
· 但是：（正統信仰）這過份是理性化和以人為本；人類容易犯錯誤，卻被授予權力去決定聖經的哪一部份是真理，這是危險的。
（三）新正統派的觀點 （錯誤觀點2）
觀點：聖經成為神的話，認為只有當神親自與人相遇時，聖經才會對人有意義地成為神的啟示。

· 但是：（正統信仰）這太依賴於主觀經驗，以致同一段經文可能對某些人來說是神的話語，而對其他人卻不是。
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[2] 聖經是一本神所呼出的書，受聖靈默示而成。當聖靈向我們的心吹氣時，我們就得着新生命；當聖靈的書向我們的心吹氣時，我們的屬靈生命就獲得新的力量和活力。
完美與無誤
7. 聖經在哪幾方面是完美的？
A. 將聖經描述為完美的是什麼意思？
（一）聖經的原意
[1] 「聖經」的意思是神聖的著作。
[2] 「聖經」這個詞源於希臘文（臘biblios），意思是蒲草，這是古代用來書寫大部份新約原著稿的物質，它們出自中東河流沿岸的高大（4公尺高）的蘆葦。這個詞現在用來代表神給人類信息的66本書的集合著作。
（二）完美的四個特質（或屬性）
· 聖經是完美的，有4個特質：權威性、必須性、足夠性和清晰性。它們被稱為聖經的4個屬性，源於宗教改革（16世紀）的神學家。
· 屬性的用途：
· 權威性抗衡自主趨勢（反對人類自我獨立）
· 必須性抗衡純理主義（反對單單着重理性）
· 足夠性抗衡宗派主義（反對着重宗派特徵）
· 清晰性抗衡聖職主義（反對着重聖職人員）
[1] 權威性：聖經中的所有話語都是神的話，不相信或不服從聖經中的任何一句話，就等於不相信或不服從神。
（解釋見下面B部）
[2] 必需性：聖經對於認識福音、維持屬靈生命、了解神的旨意是必要的。
（解釋見下面C部）
[3] 足夠性：聖經記載了神要祂的子民在救贖中需要知道的全部話語，記載了如何獲得救恩、完全信靠神、完全順服神。
（解釋見下面D部）
[4] 清晰性：聖經意思是清楚表達和容易理解。聖經有清晰的寫作方式，使所有尋求神幫助，並願意閱讀它的人都能理解它的主要教訓。
（解釋見下面E部）
B. 為何聖經有權威性？
（一）信仰基礎
[1] 聖經是權威的，因為它是我們所有信仰的基礎，它是系統神學的主要來源。
[2] 它被稱為神的話語，代表神與人的溝通，而神的話當然有權威。
（二）權威的宣稱
[1] 聖經本身教導聖經的權威。舊約作者被指示寫下神命令他們做的事（出17:14；34:27；民33:2；賽8:1；30:8；耶25:13；30:2；結24:1；但12:4；哈2:2）。
[他對我說：將這默示明明地寫在版上，使讀的人容易讀。（哈2:2）]

· 摩西：「將耶和華的命令」都寫在「約書」上（出24:4,7）。
[摩西將耶和華的命令都寫上。。。又將約書念給百姓聽。（出24:4,7）]

· 約書亞：告別詞寫在「神的律法書上」（書24:26）。
[約書亞將這些話都寫在神的律法書上。（書24:26）]

· 撒母耳：「又記在書上，放在耶和華面前。」（撒上10:25）
[2] 先知們以「耶和華說」表明是神的話（耶36:27；結26-27；31-32:39）。
[王燒了書卷（其上有巴錄從耶利米口中所寫的話）以後，耶和華的話臨到耶利米說。（耶36:27）]

[3] 耶穌的教導：聖經是神的權威話語，必須應驗（太4:1-10；19:4-5；22:29；可 7:13；12:24；路4:1-12；約10:34-35）。
[耶穌說：「你們的律法上豈不是寫着『我曾說你們是神』嗎？經上的話是不能廢的。」（約10:34-35）]

[4] 新約作者的教導（徒1:16；提後3:16；來3:7；彼前1:10-12；彼後1:20-21）：
[第一要緊的，該知道經上所有的預言沒有可隨私意解說的；因為預言從來沒有出於人意的，乃是人被聖靈感動，說出神的話來。（彼後1:20-21）]

· 彼得：舊約是神所說的話（彼後1:19-21）。
· 希伯來書的作者引用舊約作為神的話語（來1:5；3:7；4:3；5:6；7:21）。
[5] 上面的經文指的是舊約，新約也被稱為聖經或神的話語：

· 彼得視保羅的書信為聖經（彼後3:15-16）。
[並且要以我主長久忍耐為得救的因由，就如我們所親愛的兄弟保羅，照着所賜給他的智慧寫了信給你們。他一切的信上也都是講論這事。信中有些難明白的，那無學問、不堅固的人強解，如強解別的經書一樣，就自取沉淪。（彼後3:15-16）]

· 保羅引用聖經（提前5:18），前半部份來自舊約（申25:4），而後半部份（「工人配得他的工價」）來自路加福音（路10:7）。
[因為經上說：「牛在場上踹穀的時候，不可籠住牠的嘴」；又說：「工人得工價是應當的。（提前5:18）]

[「牛在場上踹穀的時候，不可籠住牠的嘴。」（申25:4）]

[你們要住在那家，吃喝他們所供給的，因為工人得工價是應當的。（路 10:7）]

· 保羅稱自己的著作是神的話語（帖前2:13；林前14:37），自己的話是聖靈教導的話（林前2:13）。
[為此，我們也不住地感謝神，因你們聽見我們所傳神的道就領受了；不以為是人的道，乃以為是神的道。這道實在是神的，並且運行在你們信主的人心中。（帖前2:13）]

[並且我們講說這些事，不是用人智慧所指教的言語，乃是用聖靈所指教的言語，將屬靈的話解釋屬靈的事 。（林前2:13）]

· 新約作者稱自己的著作是先知書（弗3:5；彼後1:20-21；啟22:18）；並用嚴重警告來強調了著作的真實性（加1:8；啟22:18-19）。
[我向一切聽見這書上預言的作見證，若有人在這預言上加添甚麼，神必將寫在這書上的災禍加在他身上；這書上的預言，若有人刪去甚麼，神必從這書上所寫的生命樹和聖城刪去他的分。（啟22:18-19）]

[6] 初期教會權威性地使用新約，後來普遍接受它為神的話語。

（三）由傳統和經驗所證實
[1] 在過去的歷史中，教會都將聖經視為神的話語。經驗也顯示了聖經的力量能改變數十億人的生命。
[2] 聖靈的見證：聖靈通過聖經向我們說話。
[3] 有些人認為聖經只是一種「功能性」權威，是一種改變內心的興奮劑，但聖經也是「概念性和命題性」的權威。
（四）重要原則
聖經是基督教信念和實踐的唯一來源和最終權威。
C. 為何聖經對我們的生命是必需的？
（一）認識福音
[1] 福音：一個人只需要呼求基督的名就可以得救（羅10:13-17）。
[因為「凡求告主名的就必得救」。。。可見，信道是從聽道來的，聽道是從基督的話來的。]（羅10:13-17）
[2] 得救的信心來自聽福音（約3:18；14:6；徒4:12；提前2:5-6）。除非聽人講述基督，否則人們無法相信祂，這需要聖經。
[除他以外，別無拯救；因為在天下人間，沒有賜下別的名，我們可以靠着得救。（徒4:12）]

[3] 雖然基督在舊約時代之後，那些在舊約下得救的人也是間接通過信靠基督而得救的；他們的信仰是前瞻性的信仰，基於神應許一個彌賽亞或救贖主將會到來（來 11:13），他們相信神的應許絕對可靠，這也是從神的話而來。
[這些人都是存着信心死的，並沒有得着所應許的；卻從遠處望見，且歡喜迎接，又承認自己在世上是客旅，是寄居的。（來11:13）]

（二）維持屬靈的生命
聖經是基督徒維持屬靈生命所必需的（彼前1:23-25）。
[因為凡有血氣的，盡都如草；他的美榮都像草上的花。草必枯乾，花必凋謝；惟有主的道是永存的。所傳給你們的福音就是這道。（彼前1:24-25）]

（三）明白神的旨意
[1] 知道以神的話為樂（詩1:1）。
[2] 知道在神眼中需要無可指責，就是要遵行神的律法（詩119:1）。
[行為完全、遵行耶和華律法的，這人便為有福！（詩119:1）]

[3] 知道愛神就是遵守祂的誡命（約壹5:3）。
[我們遵守神的誡命，這就是愛他了。（約壹5:3）]

D. 聖經足夠讓我們知道神要我們有何想法或行為嗎？
（一）聖經不需任何補充
[1] 聖經足以滿足神兒女和教會的道德和屬靈需要。
[2] 神在適當的時候啟示足夠的信息（申29:29）。
[隱祕的事是屬耶和華－我們神的；惟有明顯的事是永遠屬我們和我們子孫的，好叫我們遵行這律法上的一切話。（申29:29）]

[3] 在救贖歷史的每個階段中，神給人的聖經都足夠了，沒有必要從其他地方添加（申 4:2；12:32；箴30:5-6）。
[所吩咐你們的話，你們不可加添，也不可刪減，好叫你們遵守我所吩咐的，就是耶和華－你們神的命令。（申4:2）]

[4] 不需要從傳統中添加，例如天主教錯誤地認為傳統等同於聖經的權威。
（二）足以滿足基督徒的生活
· 裝備我們過基督徒的生活（提後3:15）。
[並且知道你是從小明白聖經，這聖經能使你因信基督耶穌，有得救的智慧。（提後3:15）]

· 找出神對我們的要求，並訓練我們作善工（提後3:16-17）。
[聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的，叫屬神的人得以完全，預備行各樣的善事。（提後3:16-17）]

· 要在神眼中成為無可指責（詩119:1），就要按照聖經的吩咐去做。
[行為完全、遵行耶和華律法的。這人便為有福！（詩119:1）]

· 對於所有疑問，我們可以在聖經中找到神對信念和實踐在某一個問題上的所有教導，就可以獲得答案，其他資料也必須依據聖經的原則來判斷。

· 我們不需要在聖經中添加任何內容，其他著作（無論是古代或近代的）都不可以和聖經有同等價值。

（三）反對邪教和異端
[1] 他們錯誤地強調聖經模糊的部份，例如：摩門教強調為死者的洗禮。
[2] 他們錯誤地強調次要教義問題，結果分裂教會，但他們很少直接強調聖經。
E. 聖經對普通信徒是否清晰易懂？
（一）寫作清晰
[1] 聖經本身寫得很清楚，任何認真尋求理解聖經的人都可以明白聖經字面直接的含義，特別是關於救恩的知識。
[2] 然而，不願接受聖經教導的人卻無法正確理解它。
（二）易於理解
[1] 聖經的教義部份專意寫給普通個人信徒能夠理解，它主要的意義不一定需要通過其他人的解釋。
[2] 馬丁路德和宗教改革時期的基督徒為聖經的清晰性辯護，他們認為獲得救恩所需的知識是用簡單的方式傳達，任何認真尋求救恩的人都可以很容易收集和明白，而無需依賴教會或聖職人員的幫助。
· 直至20世紀中葉，天主教不鼓勵信徒閱讀聖經，因為擔心他們會對聖經理解錯誤，但他們將教會預先完成的解釋強加給信徒是錯誤的。
[3] 所有真誠尋求救恩的非信徒和所有尋求神幫助來理解的信徒都能理解聖經，雖然犯罪使人盲目，但聖靈幫助人克服困難（林前1:18-25；2:14；雅 1:5‑6,22‑25）。

[你們中間若有缺少智慧的，應當求那厚賜與眾人、也不斥責人的神，主就必賜給他。只要憑着信心求，一點不疑惑。（雅1:5-6）]
[4] 聖經有些部份確實比較難理解（彼後3:15-16），但使徒彼得並沒有說它不可能理解，只是需要多一點努力。
[5] 聖經經常肯定它自己的清晰性。
· 年少的人都能理解（申6:6-7）。
· 簡單的人也能明白（詩19:7；119:130）。
· 聖經是為全會眾寫的（林前1:2；加1:2；腓1:1）。
[6] 聖經需要更多屬靈品質來獲得正確的理解，不是智力（林前2:14；林後3:14‑16；4:3-4,6；來5:14；雅1:5-6；彼後3:5）。
（三）關於解經
[1] 甚至門徒也不明白耶穌所說的話（太15:16；可4:10-13；6:52；路18:34；24:25；約8:27），通常是由於他們內心剛硬或缺乏信心。
[這是因為他們不明白那分餅的事，心裏還是愚頑。（可6:52）]

[耶穌對他們說：「無知的人哪，先知所說的一切話，你們的心信得太遲鈍了。」（路24:25）]

[2] 我們可能需要學習如何正確解釋聖經：
· 「釋經學」是研究正確解釋聖經的方法。
· 「解經」就是解釋聖經的方法，意思是「從」聖經中解放出它的意義，並不是錯誤地將含義「讀進」聖經。
（四）出現分歧的原因
[1] 當我們要在聖經本身沉默的問題上尋求答案時，應該要允許不同的觀點，這些通常不是教義的問題，而是實際生活問題，例如傳福音的方法或管治教會的方法，不須爭辯。
[2] 有時，解釋錯誤的原因可能是使用不準確或不完整的資料。
[3] 要提防受個人驕傲、貪婪、自私、缺乏信心、不花時間和不祈禱的影響。
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[3] 聖經的足夠性的意思是：若聖經沒有明確或隱含的命令，都不是神對我們的要求。

[4] 聖經的完美提醒我們，在教義和倫理道德教導中，我們的基礎是聖經的教導，並要滿足於神在聖經中告訴我們的。
8. 聖經有錯誤嗎？
A. 聖經是可靠和真實的嗎？
（一）值得信賴
[1] 聖經所教導的一切都是真理。
[2] 聖經被描述為真確和可靠的（彼後1:19）。它所寫的絕對真實、可信賴、可倚靠和無謬誤。
[我們並有先知更確的預言，如同燈照在暗處。（彼後1:19）]

[3] 《洛桑協約宣言》（1974年，由葛培理Graham和史托德Stott領導）：「聖經在它所肯定的一切都沒有錯誤。」
（二）真實性的保證
[1] 神不會也不可能說謊。
· 神不會說謊（多1:2）。
[盼望那無謊言的神在萬古之先所應許的永生。（多1:2）]

· 神的誓言和應許是不可能改變的（撒下7:28）。
[2] 因此，神的話是純真的，聖經中的所有話都是完全真實的，沒有任何謬誤（民 23:19；詩12:6；箴30:5；太24:35）。
[神的言語句句都是煉淨的；投靠他的，他便作他們的盾牌。（箴30:5）]

[3] 神的話是真理的最終標準，真理就是神所說的，神的話語不僅是真實的，而且是真理的本身（約17:17）。
[求你用真理使他們成聖；你的道就是真理。（約17:17）]

[4] 問題：有沒有可能發現與聖經相矛盾的科學或歷史事實？沒有。如果有明顯的疑問，也許我們可以重新研讀聖經來了解聖經真正的含義。近代考古學的最新發現證實了聖經的真理。

（三）聖經被基督接受為字面真理
[1] 挪亞的洪水（太24:38-39）。
[當洪水以前的日子，人照常吃喝嫁娶，直到挪亞進方舟的那日；不知不覺洪水來了，把他們全都沖去。人子降臨也要這樣。（太24:38-39）]

[2] 摩西遇見神（太22:32）。
[3] 以色列人在曠野吃嗎哪（約6:49）。
[你們的祖宗在曠野吃過嗎哪，還是死了。（約6:49）]

[4] 約拿從鯨腹中獲救（太12:40）。
[約拿三日三夜在大魚肚腹中，人子也要這樣三日三夜在地裏頭。（太 12:40）]

[5] 尼尼微城的悔改（太12:41）。
[當審判的時候，尼尼微人要起來定這世代的罪，因為尼尼微人聽了約拿所傳的就悔改了。（太12:41）]

（四）歷史性
聖經的歷史細節是準確的，沒有一個人能指出聖經任何地方有可證明的錯誤。相反地，近代考古學的新發現證實了一些人物、地點和事件，以前除了聖經之外是不為人知的。
B. 我們為何說聖經是無誤的？
（一）「無誤」的含義（inerrancy）
[1] 「無誤」的簡單意義：聖經沒有錯誤。
[2] 無誤性：無論是在神學、歷史或科學各方面，聖經在所有它所宣稱的事實上都是權威性和值得信賴的。
[3] 當所有事實都明瞭後，就會證明聖經是完全正確的，但要注意下列幾點：
· 「無誤性」單單應用在作者所寫的原著本中。
· 要根據當時的文化進行適當解釋。
· 在其確認的所有事項中，只需達到作者所期望的精確程度。
（二）無誤的特徵
[1] 聖經利用日常普通語言，仍然可以是無誤的。舉例：描寫太陽上升，數字用約數（太14:21；路24:13）。
[吃的人，除了婦女孩子，約有五千。（太14:21）]

[正當那日，門徒中有兩個人往一個村子去；這村子名叫以馬忤斯，離耶路撒冷約有二十五里。（路24:13）]

[2] 聖經引文可能沒有引用所有字，但仍然是無誤的（賽45:23；羅14:11）。不同之處也可能是因為新約引用了希臘文的《七十士譯本》（舊約聖經的希臘文譯本）來引用舊約的希伯來文。
[我指着自己起誓，我口所出的話是憑公義，並不反回：萬膝必向我跪拜；萬口必憑我起誓。（賽45:23）]

[經上寫着：「主說：我憑着我的永生起誓：萬膝必向我跪拜；萬口必向我承認。」（羅14:11）]

[3] 在聖經中有不尋常或不常見的語法結構，仍然是無誤的。
（三）不同的看法
[1] 正確的正統觀點——完全無誤：聖經在它教導或肯定的一切都是完全無誤的，包括歷史和科學。
[2] 錯誤觀點1——有限的無誤：聖經在關於救恩的教導上是無誤的，而歷史和科學則可能包含錯誤。
[3] 錯誤觀點2——無誤的無關性：不需要捍衛邊緣的問題，例如歷史和科學。

C. 對聖經無誤的挑戰是什麼？
（一）只為信念和實踐？
有些人認為聖經只在「信念和實踐」上是權威；有些人更喜歡用「絕對可靠」（infallible）一詞來形容聖經，代替「無誤」（inerrant）。
但是：（正統信仰）「絕對可靠」和「無誤」很相似，但不相同。「絕對可靠」是指所講的事情完全準確，「無誤」是指事情完全準確之外，也包括準確的客觀事實（如歷史和科學）。舊約確認聖經完全純正和完美，每一個細節都是真實的，而新約確認所引用的舊約事件細節的準確性。
（二）使用「無誤」一詞？
有些人反對使用「無誤」一詞，並認為這不是一個良好的詞語，也過分絕對。
但是：（正統信仰）那麼「三位一體」這個詞亦有相似的問題，重要的是這個詞是否準確。
（三）沒有無誤的原著本？
有人說我們沒擁有無誤的原著本，因此，談論無誤的聖經具有誤導性。
但是：（正統信仰）聖經被證明是99%正確的，今日出版的希伯來文舊約和希臘文新約與原著本相同。至於不能確定的經文，我們都知道在哪裏。
（四）使用適應法？
有人認為在次要的細節中，聖經作者可能將他們的信息「適應」了當時社會存在的錯誤觀念，並偶然肯定或教導了這些觀念。

但是：（正統信仰）神對人類的語言擁有主權，神不會容忍謊言。
（五）過分強調神性？
有人認為無誤性過份強調聖經的神聖，而忽視了它的人性。
但是：（正統信仰）我們肯定不同作者存在不同的寫作風格，但我們認為儘管表達方式不同，但內容是無誤的。
（六）明顯的錯誤？
有人堅持認為聖經中有一些明顯的字句錯誤。
但是：（正統信仰）所有所謂的錯誤都有合理的解決方法。目前，沒有不能解決的字句，如果真正有問題，它已經存在了很長時間，但學者們今天仍然肯定聖經的無誤性，一定有充分理由。
D. 為何捍衛「無誤」很重要？
（一）懷疑的開始
[1] 如果「無誤」被否認，我們就會開始懷疑是否真的可以相信神所說的任何事。
[2] 如果我們否認「無誤」，我們實質上就是讓人類思想成為比神的話語更高的真理標準。
（二）懷疑真理並非完全
[1] 如果我們否認「無誤」，那麼我們也必須說聖經不僅在細節上是錯誤的，而且在一些教義上也是錯誤的。然後，每當我們翻到新的一頁時，我們總是會問「這一頁是否可信？」。
[2] 如果不講無誤性，就很難證明聖經的內容「絕對可靠」。
[3] 將聖經分為教義及神學部份（相信無誤）和歷史及科學部份（只可能無誤）是錯誤的。

E. 現在連一份原始手稿都沒有，我們如何確定我們現在的聖經經文是準確的？
（一）舊約
[1] 現在的舊約是基於《馬索拉文本》（Masoretic Text），這是主後第5至10世紀期間由「馬索拉」（就是猶太文士抄寫員）標準化的舊約，並添加了元音點。
[2] 今天，手稿（手抄本）還剩下7本。唯一完整的舊約是在俄國的《列寧格勒法典》（主後1008年）。當猶太人抄寫聖經的時候，即使發現某頁只有一個錯誤，就會毀掉整頁，因此只剩下幾本，但所有抄本的準確性都非常高。
[3] 《死海古卷》於1947-56年在死海西北的昆蘭地區（Qumran）被發現，是從主前第2世紀到主后第1世紀愛色尼人（猶太人的宗教群體）所抄寫。根據《馬索拉文本》與《死海古卷》的校對，超過98%的內容完全相同；只有不到0.5%的不同會影響文字的意義，但最重要的是，沒有任何教義依賴於有爭議的字句。
[4] 一些抄寫的錯誤是已經知道的，舉例：所羅門的馬厩數量（王上4:26比較代下9:25）。其他例子有亞哈謝王的年代（王下8:26比較代下22:2）和掃羅王的年代（撒上13:1），有些是由於原始手稿的損壞而遺缺，但是所有這些抄寫錯誤都很容易識別。
[所羅門有套車的馬四萬，還有馬兵一萬二千。（王上4:26）]〔注：「四萬」的原文是「四萬棚」〕
[所羅門有套車的馬四千棚，有馬兵一萬二千。（代下9:25）]

[掃羅登基年四十歲；作以色列王二年的時候。（撒上13:1）]〔注：希伯來聖經和《七十士譯本》中「四十」這個數字遺缺。〕
（二）新約
[1] 從第2世紀到15世紀共發現了5000多個抄本（很多不是整卷書），其中包含新約的不同書卷，《標準文本》是對比多個抄本的結果。
[2] 新約的早期版本是《公認文本》（Textus Receptus，1633年及較早的版本），是用來翻譯《英皇欽定本》的，這是當時最好的手稿。
[3] 後來出版了韋斯葛和何特（Westcott and Hort）編輯的《批判文本》（1881年），它被公認為更準確。雖然最近對準確的聖經文本有些微的改進，但並沒有發現早期的文本中有任何涉及教義的錯誤。
（三）聖經批判
[1] 通過手稿的校對來確定真正的原著本被稱為「低等聖經批判」，這是一項嘗試重訂真正的聖經原文的建設性工作，這項工作的目的是為了「加強聖經的真確性」，因此，它被稱為「建設性」的批判，這是好的和正確的。

[2] 然而，還有另一種聖經批判，稱為「高等批判」，它是在19世紀由懷疑聖經的學者開創的。它研究聖經的書寫日期、文學風格、歷史性和作者身份等問題。這些研究被用來質疑聖經的真實性，因此，它被稱為「破壞性」的批判，這是壞的，也是錯誤的。
（四）經文的章節編號
[1] 聖經原著本的文字是連續的，沒有章數和節數（舊約和新約皆是）。它們是1551年和1555年被添加到聖經中。第一本使用章節的聖經是1560年的《日內瓦聖經》。絕大多數新加的分段都與聖經經文的分段吻合，只有極少數例外。舉例：林前11:1應在第10章。
[2] 章節編號的主要目的是幫助找到準確的聖經經文並便於參考。故此，引用參考經文時不引用整節經文是完全可行的。
（五）挑戰
[1] 神為什麼不保留聖經原著本？
· 一個可能的原因是：防止人類崇拜宗教遺物的傾向（例如以色列人在王下18:4中敬拜摩西製造的銅蛇）。

[他廢去邱壇，毀壞柱像，砍下木偶，打碎摩西所造的銅蛇，因為到那時以色列人仍向銅蛇燒香。（王下18:4）]

[2] 為什麼神允許聖經抄本出現抄寫錯誤？
· 這可能是對聖經學者的一個警告，不要將遠古文字、數字（數字命理學）或其他瑣事置於聖經的基本信息之上。
（六）結論
我們現在的聖經是足夠準確的，實際應用聖經時，它就是神的話語。這顯示了神的照顧，通過歷史來保存聖經的真實文本。
|| 應用2-8：
[5] 聖經是真理，沒有錯誤。當無人能幫助指引我們時，聖經仍然是我們完美和永不離開的引導。
9. 如何調解聖經中的困難？
A. 處理聖經難題時有哪些不同的方法？
· 有兩種可接納的方法和一種錯誤的方法。

（一）抽象法
觀點：可以注意聖經的難題，但神默示的事實是如此令人信服，難題無法推翻聖經的無誤性，因此沒有必要解釋這些暫時不能解決的困難。
（二）和諧法
[1] 觀點：相信所有的難題都有合乎邏輯的解決方案，因此嘗試盡力量解決所有困難，有時可能通過猜想（猜測）。

[2] 有些難題是出於抄寫人員的錯誤，而不是源於原著本，例如上述關於所羅門馬厩的數目。
[3] 將暫時未能解決的困難放置一邊，等待時機解決。最重要的，直至現在，還未有可證實的錯誤。
（三）接受聖經錯誤
觀點：（錯誤觀點）接受聖經會有錯誤，認為有些困難是不能解決的。
B. 遇到困難時應怎樣遵循正確的程序去解決？
· 這裏利用和諧法。
（一）遵循的步驟
[1] 我們必須堅持聖經是神無誤的話語，要完全相信困難必然有一個充分的解釋，只不過你還未找到。
[2] 仔細研究這節經文的上下文，找到問題出在哪裏。
[3] 要小心解經，參考最好的註釋。如果作者整段都以字面的方式表達，那麼用比喻來解釋它就是錯誤的，反之亦然。
[4] 如果是平行段落，唯一合理的方法是協調，不同作者所說的都要被視為可靠的。
[5] 許多聖經的困難是由於抄寫員的一個細小錯誤造成的。在舊約中，抄寫錯誤可能是由於希伯來文沒有元音引致的。

[6] 每當聖經的歷史記載因與考古的發現或古代文獻不一致，而受到質疑時，請始終記住，聖經本身就是最高水平的考古文獻，古代文獻可能錯誤。
（二）總體態度
在人類已知的所有文獻中，只有聖經已被證實它的準確性和神聖權威，有超乎人類能力範圍的水平。
|| 應用2-9：
[6] 當我們在聖經中遇到疑問或困難時，通常第一個假設是聖經可能是錯誤了。其實，正確態度應該是：總有一個合邏輯和合理的解答，只不過尚未找到而已。
正典
10. 聖經書卷是如何收集的？
A. 什麼是正典？
（一）定義
「正典」（臘 kanon，英文canon，意為量尺或測量標準）的意義是聖經認可的內容，即聖經中所有書卷的總稱，因此在信仰和教義方面具有權威性。
（二）兩約
[1] 聖經正典由66卷書組成，分為兩個部份：舊約（39卷）和新約（27卷）。
[2] 「約」（希berith，英文testament）是指一個人留下來的遺囑，用來分配他的財產。因此，它是一份協議或盟約（神與人之間）。
[3] 「舊約」這個詞指摩西律法，「新約」這個詞指恩典之約。兩者都是神為人訂立的得救方式。
[4] 舊約被稱為前約（來8:7-13；9:1,15-22）。舊約和新約的比較可以在兩段聖經經文中找到（林後3:3-18；來8:6-9:22）。

[為此，他作了新約的中保，既然受死贖了人在前約之時所犯的罪過，便叫蒙召之人得着所應許永遠的產業。（來9:15）]

[他叫我們能承當這新約的執事，不是憑着字句，乃是憑着精意；因為那字句是叫人死，精意是叫人活。（林後3:6）]〔注：「字句」指律法，「精意」的原文是「靈」，指聖靈。〕
[5] 兩約的互補性：
· 新約隱藏在舊約中，舊約的解釋在新約中。
· 舊約在新約中被啟示；新約在舊約中被遮蓋。
B. 舊約是如何劃分的？
（一）希伯來聖經
[1] 希伯來聖經有三部份，猶太人總稱之為「坦拿」（Tanakh）——是律法（Torah，妥拉）、先知（Naviim）和著作（Ketuvim）的首字母縮寫組成（路 24:44）。
[耶穌對他們說：「這就是我從前與你們同在之時所告訴你們的話說：摩西的律法、先知的書，和詩篇上所記的，凡指着我的話都必須應驗。」（路 24:44）]

[2] 希伯來聖經共24卷：律法書5卷，先知書8卷，著作11卷
· 律法書（摩西五經）：創世記、出埃及記、利未記、民數記、申命記
· 先知書（共8卷）：
· 4卷前先知書：約書亞記、士師記、撒母耳記（上和下）、列王紀（上和下）
· 4卷後先知書：以賽亞書、耶利米書、以西結書、小先知書（12本書合為一卷）
· 著作（共11卷）：
· 3本詩集：詩篇、箴言、約伯記
· 5本稱為五卷：雅歌、路得記、哀歌、傳道書、以斯帖記
· 3卷其他著作：但以理書、以斯拉記(尼希米記、歷代志（上和下）
[3] 《馬索拉文本》（Masoretic Text，第8世紀）
· 某些版本只有22卷書，就是將路得記併入士師記，而哀歌併入耶利米書。
（二）傳統的基督教分部
· 基督教的舊約聖經中39卷書完全等同於希伯來聖經的24卷書。
[1] 主題：神要藉以賜福給萬國的以色列民族（創12:1-3）
[耶和華對亞伯蘭說：「你要離開本地、本族、父家，往我所要指示你的地去。我必叫你成為大國。我必賜福給你，叫你的名為大；你也要叫別人得福。為你祝福的，我必賜福與他；那咒詛你的，我必咒詛他。地上的萬族都要因你得福。」（創12:1-3）]

[2] 以色列的生活
· 律法書5卷〔創世記至申命記〕：以色列的道德生活（創世記是神揀選、出埃及記是神救贖、利未記是神使人成聖、民數記是神引導、申命記是神指示）
· 歷史書12〔約書亞記至以斯帖記〕：以色列的民族生活
· 詩歌書5卷〔約伯記至雅歌〕：以色列的屬靈生活
· 先知書17卷〔以賽亞書至瑪拉基書〕：以色列作先知的生活
（三）以耶穌基督為中心的主題（路24:44）
表3. 舊約的分部

	律法書
	基督的根基
	向下望（5卷）

	歷史書
	基督的預備
	向外望（12卷）

	詩歌書
	基督的渴望
	向上望（5卷）

	先知書
	基督的期待
	向前望（5+12卷）


C. 新約是如何劃分的？
（一）傳統的基督教分部
主題：神要藉以賜救恩給萬國的教會
· 福音書4卷〔馬太福音至約翰福音〕：基督在歷史中彰顯
· 歷史書1卷〔使徒行傳〕：對基督信仰的傳播
· 書信21卷〔羅馬書到猶大書〕：解釋基督的位格和工作
· 預言書1卷〔啟示錄〕：萬有歸於基督

（二）以耶穌基督為中心的主題（路24:44）
表4. 新約的分部

	福音書
	基督的彰顯
	向下望（4卷）

	使徒行傳
	基督的傳播
	向外望（1卷）

	書信
	基督的解釋和拯救
	向上望（21卷）

	啟示錄
	基督的完成
	向前望（1卷）


D. 收集聖經所使用的標準是什麼？
[1] 權威

這本書以權威說話，像是「神說話」（可1:22）。
[2] 預言

這本書是由神差遣的人（如先知和使徒）所寫的（彼後1:20-21；加1:1）。
[因為預言從來沒有出於人意的，乃是人被聖靈感動，說出神的話來。（彼後1:20-21）]
[3] 準確性
這本書具有歷史準確性和道德一致性。
[4] 能力
這本書包含改變人的力量，能造就人（提後3:16）和傳福音（彼前1:23）。
[你們蒙了重生，不是由於能壞的種子，乃是由於不能壞的種子，是藉着神活潑常存的道。（彼前1:23）]
[5] 被神的子民所接受

這本書為教會普世會議確認，這是聖靈的主觀見證。
E. 舊約正典是如何集成的？
（一）摩西五經
摩西寫的五卷書首先加入正典（出17:14；24:4；34:27；民33:2；申31:22），然後再加上約書亞記（書24:26）。
[耶和華吩咐摩西說：「你要將這些話寫上，因為我是按這話與你和以色列人立約。」（出34:27）]
（二）舊約先知書
這些書卷在第二輪中添加（撒上10:25；代上29:29；代下20:34；26:22；32:32；耶30:2）。最後加入的舊約先知是哈該（主前520年添加）、撒迦利亞（主前518年）和瑪拉基（主前435年）。
[希西家其餘的事和他的善行都寫在亞摩斯的兒子先知以賽亞的默示書上和猶大、以色列的諸王記上。（代下32:32）]
[耶和華－以色列的神如此說：你將我對你說過的一切話都寫在書上。（耶 30:2）]
（三）舊約歷史書和著作
這些書卷在第三輪被添加。最後添加的是以斯拉記（主前458年）、尼希米記（主前435年）、以斯帖記（主前435年）。
（四）完整的舊約正典
[1] 希伯來聖經24本書的正典（相等於基督教聖經的39本書）約於主前435年完成，以斯拉可能參與收集舊約書卷（拉7:10）。
[2] 猶太人相信聖經的著作在當時就終止了。拉比文獻中反覆聲明聖靈在最後三位先知（稱為後先知）之後離開了以色列。
[3] 猶太人跟隨以斯拉解釋律法（記載於尼9—10章）。一個猶太的大公會在主前第5世紀至第3世紀成立，是負責承認和保存舊約經典的團體。
（五）基督教舊約正典
撒狄（Sardis）主教梅利托（Melito）列出了舊約正典（主後170年），得到了俄利根（Origen）和亞他那修（Athanasius，主後367年）的支持。
（六）旁經不被接受
還有一些其他書籍被一些人視為聖書，稱為「旁經」，但猶太人和基督教皆不承認。另外也有一些稱為「偽經」（見下面G）。
F. 新約正典是如何集成的？
（一）使徒所寫的書卷
[1] 基於使徒的權威（彼後3:2），新約的第一批被接納為正典的書是使徒所寫的（約14:26；16:13-14）。
[叫你們記念聖先知預先所說的話和主救主的命令，就是使徒所傳給你們的。（彼後3:2）]
[2] 保羅宣稱聖靈向他啟示（羅2:16；林前2:9,13；14:37；林後13:3；加1:8-9；帖前2:13；4:8,15；5:27；帖後3:6,14）。
[你們既然尋求基督在我裏面說話的憑據，我必不寬容。因為，基督在你們身上不是軟弱的，在你們裏面是有大能的。（林後13:3）]
[3] 彼得承認保羅的著作是聖經（彼後3:15-16），保羅亦承認路加的著作是聖經（提前5:17-18；路10:7）。
[信中有些難明白的，那無學問、不堅固的人強解，如強解別的經書一樣，就自取沉淪。（彼後3:16）]
（二）其他書卷
[1] 接下來添加的是非使徒所寫的書卷包括馬可福音、路加福音、使徒行傳、希伯來書、雅各書、猶大書。路加福音和使徒行傳是因為保羅而得到認可；馬可福音因彼得而被接納；雅各和猶大是耶穌的親兄弟。
[2] 後來，所有新約書卷都被教父們接納，因為在他們的著作中，除了11節經文沒有引用外，整本新約的所有章節都引用了。

 （三）普世會議所接納
[1] 亞他那修在主後367年制定了一份包含所有27本書的目錄，而27本書的完整正典被老底嘉會議（主後363年）和迦太基會議（主後397年）確認。普世會議的認可非常重要，由於所有參與者都有聖靈內住，他們就代表了普世教會（約 10:27）。
[我的羊聽我的聲音，我也認識他們，他們也跟着我。（約10:27）]
[2] 大公會議：它們召集世上所有教會，其他也有地區性會議。所有教會（包括宗教改革後的教會）都承認第4至第5世紀的大公會議，包括4個會議：

· 尼西亞（325年）

· 康士坦丁堡（381年）

· 以弗所（431年）

· 迦克敦（451年）
[3] 東正教還承認從第6至8世紀的其他3個會議：

· 第二次康士坦丁堡（553年）

· 第三次康士坦丁堡（680-681年）

· 第二次尼西亞（787年）
[4] 天主教承認上述7個會議及從第9世紀至20世紀的其他14個會議。第9世紀以後的會議單單是天主教參加的，最近一次是第二次梵蒂岡會議（1962‑65）。

G. 為何旁經被排除在聖經之外？
（一）旁經的定義（Apocrypha）
[1] 這個詞（臘 apokryphos）的意思是「隱藏的事物」。
[2] 這是15卷書的合集，這些書是在主前420年至主前1年的「跨約時期」（新舊約中間）用希臘文寫成的。這個時期也被稱為「沉默的四百年」，因為在這段時間裏沒有新的先知興起，神也沒有向猶太人啟示任何新的話語。
[3] 旁經包括：

· 歷史（3）：愛斯達一書（1 Estras）、馬卡比一書和二書（1 and 2 Maccabees）

· 教導（2）：所羅門智訓（Wisdom of Solomon）、傳道者智训（亦稱西勒書）（Ecclesiasticus，also called Sirach）
· 預言（3）：巴錄書（Baruch）、耶利米書信、愛斯達二書（2 Estras）
· 傳奇（5）：以斯帖書補編、瑪拿西的禱告、三少年之歌（亦稱阿撒利亞的禱告，Prayer of Azariah）、蘇珊拿傳（Susanna）、比勒與大龍（Bel and the Dragon）〔最後三卷亦稱為但以理書補編〕
· 宗教故事（2）：圖比傳（Tobit）、朱迪傳（Judith）

（二）不被猶太人承認
[1] 它們一向被猶太人拒絕為正典，不當作為神的話語，歷史家約瑟夫亦認為旁經「不值得同等重視」。
[2] 它們不在希伯來聖經中，但包含在《七十士譯本》（舊約的希臘文譯本）中。
[3] 教父耶柔米翻譯聖經的拉丁文《武加大譯本》（主後404年）時包括旁經，但不作為聖經的一部份，因為耶柔米本人也不認為它們是「正典書籍」，只是對信徒有幫助和有實用的「教會書籍」。
[4] 它們被猶太人和基督徒排除在聖經之外，但被天主教傳統接受為聖經的一部份。
（三）其他排除的理由
[1] 這些書從未宣稱自己擁有與舊約相同的權威。
[2] 耶穌或新約作者不認為它們是聖經。
[3] 它們包含與一些聖經不一致的教義，例如：為死者祈禱，因行為得救。
[4] 它們包含幻想性的故事、基於利益的道德、錯誤的歷史和年代。
（四）有用的內容
它們確實包含有關猶太人在跨約時期的有益故事，鼓勵勇氣和信仰。它們具有歷史價值和一些宗教價值。然而，由於被排除在正典之外，他們對今天基督徒的思想和生活沒有太多影響力。
（五）偽經（Pseudipigrapha）
這些在主前300年至主後300年之間著作，是猶太人的宗教作品，約有300本。這些書籍的作者身份的真實性可疑，有些宣稱的作者是歷史上的名人。它們也包含誇大的幻想和異端教義，只有一些歷史價值。
H. 是否可以在聖經中添加更多書籍？
（一）普世教會的決議
迦太基會議（主後397年）決定舊約和新約（66卷書）被規定為全部正典和教會的最終權威，並決定沒有其他任何教會會議或领袖可以添加另一本書，普世教會再不可認定任何人作為神的先知或使徒代言人。
（二）聖經本身支持結束正典
[1] 啟示錄是新約正典的最後一本書，約翰警告不要增加或刪除「這書上的預言」（啟22:18-19）。

[我向一切聽見這書上預言的作見證，若有人在這預言上加添甚麼，神必將寫在這書上的災禍加在他身上；這書上的預言，若有人刪去甚麼，神必從這書上所寫的生命樹和聖城刪去他的分。（啟22:18-19）]
[2] 猶大書寫了「從前一次交付聖徒的真道」（猶1:3），而他的書是除啟示錄之外最後寫成的一本書。
[親愛的弟兄啊，我想盡心寫信給你們，論我們同得救恩的時候，就不得不寫信勸你們，要為從前一次交付聖徒的真道竭力地爭辯。（猶1:3）]
|| 應用2-10：
[7] 通過神的保守，初期教會決定聖經正典不能增加，表示基督教的教義不得隨着歷史時代流行文化的變化而改變。否則，新增書卷有可能會破壞正確的教義。

[8] 在解決生活的問題時，我們通常會考慮自己的感覺、良心、推理、和別人的建議，卻常常忘記參考聖經。
語言和翻譯
11. 聖經的原文是什麼語言？
A. 舊約的原文是什麼語言？
（一）聖經希伯來文
差不多全部舊約都是用希伯來文寫成的。它是古代的「猶太人的語言」（王下18:26,28）或「迦南的語言」（賽19:18）。今天，希伯來文是以色列的官方語言，但現代語言與聖經希伯來文有所不同。

[希勒家的兒子以利亞敬和舍伯那，並約亞，對拉伯沙基說：「求你用亞蘭言語和僕人說話，因為我們懂得；不要用猶大言語和我們說話，達到城上百姓的耳中。」（王下18:26）]
（二）神的名字
[1] 希伯來文有22個字母（試看詩篇119篇和哀歌），全部都是輔音，它是從右向左書寫的。在古代，由於沒有元音（母音），所以聲音是通過口頭傳統代代相傳的，元音標誌在中世紀時才添加在字母上方和下方。
[2] 猶太人讀舊約聖經時因敬畏的缘故一向不唸神的名字，他們都唸「主」（Adonai）來代替，所以他們現在不能確定神的名字（用YHWH的四個字母寫成）的讀音是什麼。今天的聖經學者研究後得出結論，認為最可能的發音是「耶威」（Yahweh）。（平常在聖經內翻譯為「耶和華」（Jehovah）。）
（三）描述性語言
希伯來文是一種圖形語言，適合用來描寫。它的特點是簡單、清晰和精確。它是一種專注於觀察而不是反思的語言。它是一種適用於佔舊約大部份的傳記信息。然而，希伯來文的生動和簡單的特點使該語言難以完全正確翻譯。

（四）亞蘭文（Aramaic）
[1] 除希伯來文外，舊約有極小部份是用亞蘭文寫成的，這是敘利亞人的語言，也是古代中東廣泛使用的商業和外交語言。
[2] 在聖經的一些段落中明確地找到它（創31:47；王下18:26；拉4:8—6:18；7:12‑26；賽36:11；耶10:11；但2:4—7:28）。
[迦勒底人用亞蘭的言語對王說：「願王萬歲！請將那夢告訴僕人，僕人就可以講解。」（但2:4）]
B. 新約的原文是什麼語言？
（一）聖經希臘文
[1] 新約是用希臘文寫成的。它是古代近東和地中海地區的通用語言，便於傳福音。然而，主後第1世紀巴勒斯坦人的口語是亞蘭語，包括耶穌。在新約中也可以讀到一些亞蘭文單詞（太27:46；可15:34；林前16:22）。
[約在申初，耶穌大聲喊着說：「以利！以利！拉馬撒巴各大尼？」就是說：「我的神！我的神！為甚麼離棄我？」（太27:46）]
[若有人不愛主，這人可詛可咒。主必要來！（林前16:22）]〔注：「主必要來」原文是亞蘭文「馬蘭拿達」Maranatha。〕
[2] 希臘文有24個字母，其中8個是元音。聖經內的古希臘文（Koine，曠尼方言）與現代希臘文不同。
（二）命題性語言
[1] 希臘文是一種適合表達命題真理的知識性語言，例如福音。它是一種適合理性思維和宗教信仰的工具。
[2] 希臘文也富有力量、活力和美麗的特徵，它具有多樣性和突出的效果。希臘文是一種辯論語言，其詞彙和風格不僅可以用來講故事，也可以表達和闡明抽象的現象。其複雜的句法可以用來表達精細的含義。
|| 應用2-11：
[9] 我們必須相信，神選擇了最佳的語言來傳達祂在聖經中的話語。
12. 哪一本聖經譯本適合查經使用？
A. 翻譯聖經有哪幾種方法？
· 有三種翻譯方法，每種方法都有其優點和缺點。
（一）字句對等或形式對等
[1] 也稱為「逐字翻譯」，或直譯。就是在單詞和句子結構上都模仿了原來語言的形式。
[2] 舉例：這兩處經文（羅8:8-9；加2:20）中的希臘詞是同一個字（sarx），就同樣被翻譯為「肉體」（或「肉身」，同義），其實它們具有不同的含義。
[而且屬肉體的人不能得神的喜歡。如果神的靈住在你們心裏，你們就不屬肉體，乃屬聖靈了。（羅8:8-9）]
[我已經與基督同釘十字架，現在活着的不再是我，乃是基督在我裏面活着；並且我如今在肉身活着，是因信神的兒子而活；他是愛我，為我捨己。（加 2:20）]
（二）思想對等或動態對等
[1] 它也被稱為「構思翻譯」，或功能對等翻譯。它是一種嘗試通過使用現代語言中最接近的等值語來翻譯原來語言的含義。
[2] 舉例：上面描述的希臘詞（sarx）（羅8:8-9；加2:20），在《現代中文譯本》就分別翻譯成「本性」和「生命」。

[服從本性的人不能得到神的喜歡。至於你們，既然神的靈住在你們裏面，你們的生活就不受本性支配，只受聖靈的管束。（羅8:8-9，現代中文譯本）]
[我已經跟基督一同被釘在十字架上，這樣，現在活着的不再是我自己，而是基督在我生命裏活着。我現在活着，是藉着信神的兒子而活；他愛我，為我捨命。（加 2:20，現代中文譯本）]
（三）意釋
這是一種通過使用不同的詞語、以簡明的字句重述原來語言的信息。
B. 哪些古代譯本至今仍在使用？
（一）《七十士譯本》（Septuagint，LXX，這是羅馬數字的七十）
這是舊約的希臘文譯本，由埃及亞歷山太城的70位猶太學者翻譯（主前250年）。它在新約中的許多引文都使用過。
（二）《武加大譯本》（Vulgate）
這是教父耶柔米的拉丁文翻譯本（主後404年）。拉丁文是全球所有天主教彌撒（敬拜）所用的語言，直到第二次梵蒂岡會議（1962-65年）後，才開始允許地方教會應用當地語言（如中文或英文）舉行彌撒。

C. 哪些是最受歡迎的中文聖經譯本？
表5. 中文聖經譯本
	1919
	國語聖經/和合本（CUV，相等於英文英皇欽定本 KJV）

和合本修訂版（RCUV，2010）
	逐字

	1970
	呂振中譯本（Lü’s Translation）
	逐字

	1974
	當代聖經（CCB，相等於英文生命聖經 LB）
	構思/意譯

	1979
	現代中文譯本（TCV，相等於英文新國際譯本 NIV）
修訂版（1995）
	構思

	1985
	新譯本（CNV，相等於英文新美國標準聖經 NASB）
修訂版（2005）
	逐字/構思

	2010
	新漢語譯本（Contemporary Chinese Version）
新約（2010）舊約（未完成）
	逐字/構思


D. 哪一本中文聖經譯本最好？
（一）《和合本》（1919）

《和合本》仍然是最受歡迎的。這對中國人來說是一種祝福，因為幾乎每個基督徒都讀同一本聖經，相同的詞語，彼此容易溝通。《和合本修訂版》（2010）是一個不錯的選擇。它與初版版本非常接近，只在必要時才進行了修改。
（二）《現代中文譯本》（1995）
這是基於動態對等（構思）的翻譯，可以更容易閱讀，是一個很好的參考版本。
（三）《新譯本》（2005）

這本大部份基於形式對等（逐字）翻譯，是神學研究的好版本。
E. 哪些是最受歡迎的英文聖經譯本？
以下英文譯本是當今基督徒最常使用的。
表6. 英文聖經譯本
	1611
	英皇欽定本（KJV）
	逐字

	1952
	修訂標準譯本（RSV）
	逐字/構思

	1971
	新美洲標準聖經（NASB）
	逐字

	1978
	新國際譯本（NIV，1984）
修訂版（2011）(中立
	構思/逐字

	1982
	新英皇譯本（NKJV，英皇欽定本的修訂版）
	逐字

	1989
	新修訂標準譯本（NRSV，RSV的修訂版）(中立
	逐字/構思

	2001
	英文標準譯本（ESV）
	逐字/構思

	2006
	新英文翻譯本（NET）
	構思


（逐字 = 字句對等；構思 = 思想對等；(中立 = 性別中立譯本）
F. 「性別中立」的聖經適合研讀嗎？
（一）定義
過去幾十年出版了許多「性別中立」的聖經譯本。這些翻譯試圖消除聖經中所有僅限男性的參考。這些譯本的出版引起了福音派領袖的爭議。幸而這問題只出現在英文譯本。
（二）來源
它起源於一個善意目標，就是減少女性被歧視的感受。但其結果卻是盲目地遵從政治正確性，遵從激進的女權主義，盡量刪除對男性性別的任何提及。
（三）後果
後果是對聖經中明顯是男性的名詞進行了大規模修改。隨着這樣的變化，聖經的原來意義被扭曲了，神的話語的原來意義被改變了。
（四）舉例
[1] 詩34:19-20描述義人的苦難和神的保護，原文的名詞是「男性」，代名詞是「他」，約19:36清楚地說這節經文是預言基督被釘十字架的。
[義人多有苦難，但耶和華救他脫離這一切，又保全他一身的骨頭，連一根也不折斷。（詩34:19-20）]

[這些事成了，為要應驗經上的話說：「他的骨頭一根也不可折斷。」（約 19:36）]

[2] 英文的《今日新國際譯本》（TNIV，2002）是一本「性別中立」聖經，這節經文被翻譯為「義人多有苦難，但耶和華救他們脫離這一切，又保全他們的骨頭，連一根也不折斷。」這樣的改譯掩蓋了彌賽亞的預言，並極大地扭曲了原文。

（五）例外情況
不過，有些更改是合法的，舉例：「兄弟」的複數（臘adelphoi）原意指「兄弟姊妹」，便可以這樣翻譯。（這問題在1997年經過商討後，得到了所有福音派神學家的同意。）但是，「兄弟」（臘adelphos）的單數就不應該改變翻譯。
（六）只可以有限使用
由於數百節經文已被如此更改，因此「性別中立」聖經的準確性和對神話語的忠誠度是可疑的，它們不應該用於神學研究，甚至不應該作為查考聖經時的唯一來源。它們只能用於一般閱讀或用來比較不同版本時的參考。
· 解釋：本書將保持傳統使用「他」（不是「他/她」）一詞來代表所有人。
（七）快速檢查
對英文的翻譯，最好的快速檢查是讀詩1:1；約14:21,23；和太16:24-26。在這些經文中，性別中立的聖經會將「他」字改譯為「一個人」。不過，這個問題影響西方語言的翻譯比較嚴重，因為它們的「人」是男性的，中文的「人」字沒有性別，問題就比較小。
[不從惡人的計謀，不站罪人的道路，不坐褻慢人的座位。（詩1:1）]

[有了我的命令又遵守的，這人就是愛我的；愛我的必蒙我父愛他，我也要愛他，並且要向他顯現。（約14:21）]

[於是耶穌對門徒說：「若有人要跟從我，就當捨己，背起他的十字架來跟從我。」（太16:24）]

G. 哪些英文譯本最好？
（一）大多數都足夠準確
[1] 對於平常的應用，上述所有譯本都足夠準確。
[2] 但例外的是邪教的譯本，如耶和華見證人翻譯的《新世界譯本》（NWT，1961年），則絕不可用。
（二）最受歡迎的
[1] 最流行的英文聖經可能是1611年的《英皇欽定本》（KJV）。但近代的譯本可能更適合研讀聖經和學習神學。
[2] 以前，《新美洲標準聖經》（NASB）和《修訂標準譯本》（RSV）可能是福音派學者最支持的。然而，最近的《英文標準本》（ESV）成為最受歡迎的譯本。
（三）避免使用性別中立聖經
《新國際譯本》（NIV，1984）曾經非常適合聖經研究，因為它具有很高的可讀性。可惜，最新的2011《修訂版》已更改成為「性別中立」的聖經，應謹慎使用。如果選用這個譯本，則請使用1984年版本。

|| 應用2-12：
[10] 使用不同的聖經譯本常常可以幫助信徒从熟悉的經文中發現更豐富的含義。
本章背誦經文：聖經都是神所默示的，於教訓、督責、使人歸正、教導人學義都是有益的。（提後3:16）

本章背誦經文：我今日所吩咐你的話都要記在心上，也要殷勤教訓你的兒女。無論你坐在家裏，行在路上，躺下，起來，都要談論。（申6:6-7）
{3} 神
本章大綱
本章討論神的位格（存在和品格）和祂的工作（創造）。
神的存在
神的位格和屬性
三位一體
物質世界的創造
神蹟與苦難
屬靈世界的創造
神的存在
13. 能夠證明神存在嗎？
A. 聖經有否試圖證明神的存在？
（一）證明
聖經從來沒有嘗試證明神的存在。它只是直接陳述了祂的存在（創1:1；啟1:8）。
[起初，神創造天地。（創1:1）]

[主神說：「我是阿拉法，我是俄梅戛，是昔在、今在、以後永在的全能者。」（啟1:8）]

（二）先天知識
[1] 人不必讀聖經就可以知道神的存在。通過普遍啟示，每個人都可以知道神的存在。
[2] 此外，每個人都對神有內在的認識（就是與生俱來、天生的知識，而不是通過聖經獲取的知識），因此即使是未信者也認識有神（羅1:19-20）。

[神的事情，人所能知道的，原顯明在人心裏，因為神已經給他們顯明。自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但藉着所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。（羅1:19-20）]

（三）愚昧人否認
[1] 那些不理會這種內在感覺而否認神存在的人被描述為「愚頑人」或無知的人（詩 14:1；53:1）。
[愚頑人心裏說：沒有神。他們都是邪惡，行了可憎惡的事；沒有一個人行善。（詩14:1）]

[2] 他們否認神不是出於經過思考的哲學理由（這些理由無法反駁神），而是出於不承認和不服從一個高於他們的權威（詩10:4），這是故意壓制對神的知識（羅 1:18），他們最終將為此受到審判。
[惡人面帶驕傲，說：耶和華必不追究；他一切所想的都以為沒有神。（詩 10:4）]

（四）所有文化中都有神
[1] 人類學指出：世界上每一個文化都擁有對神的信仰。
[2] 作為基督徒，我們要憑信心接受神的存在。然而，這不是盲目的信仰，它主要基於聖經，其次是基於理性論證。
B. 如果神存在，我們能認識祂嗎？
（一）無法理解
[1] 神不可能被完全認識（申29:29），祂的本質和行動都是不可知的（伯 36:26；賽40:13,18,28；林前2:10-12；羅11:33）。
[除了神的靈，也沒有人知道神的事。（林前2:11）]

[2] 由於人的有限性和我們因犯罪而模糊的認知能力，我們永遠無法詳盡地理解神（詩139:6；145:3）。其實，我們永遠無法完全理解關於神的任何一件事。
[這樣的知識奇妙，是我不能測的，至高，是我不能及的。（詩139:6）]

（二）仍然可知
[1] 但聖經也說神是可以被真正認識的（約壹2:13），而救恩就是來自對神的認識（約 17:3；約壹5:20）。
[我們也知道，神的兒子已經來到，且將智慧賜給我們，使我們認識那位真實的。（約壹5:20）]

[2] 對神的認識來源於祂的啟示，特別是通過聖經。神能勝過我們的罪，使我們相信祂的存在。
[3] 對神的這種片面認識完全足以實現人生的神聖目的。
C. 我們能夠通過推理來證明神的存在嗎？
（一）理性的論證
[1] 通過理性論證（自然神學），至少有20多種邏輯或歸納方法可以證明神的存在。雖然這些證明是概率論據，它们可以被稱为「主張」，因為結論是可能性的，不是確定性的；但科學理論也是如此，所以科學一直在被不断地修正。
[2] 雖然沒有一個完全確鑿的論據能證明有神，但因為有許多歸納論據的累積效應，使得否認神的存在變得非常困難。
[3] 然而，這些證明神存在的討論更適合於護教學。這裏只包括下面三個最常見的傳統證明。（其他可以參考作者網頁上的課程資料）
（二）宇宙論論證（Cosmological Proof，臘kosmos，意為宇宙；宇宙論研究宇宙）
[1] 摘要：宇宙的活動（或效應）必定有一個原因。
[2] 宇宙可能是：

· 從永恆就存在的，或
· 從無到有的。
[3] 基於熱力學第二定律〔它說任何一個系統中的可用能量一定會越來越少，例如：熱水和冷水的混合物〕和放射性元素的分解，發現宇宙就像一個越來越慢的鐘。所以宇宙沒有可能從永恆存在。
[4] 宇宙的這種逐漸「靜止」表明，開始時必定有一個第一因；如此偉大宇宙的第一因只能是神。

（三）目的論論證（Teleological Proof，臘telos，意為目標或目的；目的论研究事物的目的）
[1] 摘要：宇宙的設計證明必定有一個設計者。

[2] 宇宙中有高度和諧性、有秩序和精密設計，這都證明有神。將所有這一切歸因於偶然性是沒有可能的。舉例：水的密度在攝氏4度時最高（讓水中動物可以在冬天生存）、眼睛具視力的複雜性、地球上熱量分佈的平衡、大氣和臭氧保護層的存在等。
[3] 既然宇宙似乎是一個有目的的設計，那麼一定有一位有智慧而有計劃的神創造了它（詩19:1-2；94:9）。
[諸天述說神的榮耀；穹蒼傳揚他的手段。這日到那日發出言語；這夜到那夜傳出知識。（詩19:1-2）]

（四）本體論論證（Ontological Proof，臘onto，意為存在或存有；本體論研究事物的本质）
[1] 摘要：人類擁有神的概念證明了神的存在。這是安瑟倫（Anselm，11世紀）提出的。
[2] 神是一個「無法想像比祂更偉大的存在」。幾乎所有人都有一種與生俱來的想法，認為神是一個比任何其他事物都偉大的存在。當然，這種想法的存在並不能證明神存在於現實中。

[3] 一個同時存在於思想和現實中的事物當然比只存在於思想中的事物要偉大。真實存在於現實中的事物比僅存在於頭腦中的事物更偉大。因此，神必須存在；否則，我們關於神的想法（作為「無法想像比祂更偉大的存在」）將是一個不可能出現的想法：因為一個只存在於頭腦中而不存在於現實中的神，不會是我們所能想像中最偉大的想法。人類有這個想法就指出神必定存在，否則我們對神的觀念就沒有來源。

[4] 這個論點是基於演繹邏輯。它證明了我們觀念的因果關係必須來自一個永恆的、超自然的起源。哲學家認為這論證是所有論證中最合理的。

D. 有哪些世界觀反對基督教的神？
· 基督教是「一神論」的世界觀，相信宇宙中只有一位神。猶太教和伊斯蘭教也是一神宗教。下面列出非一神論的世界觀。前五種（1至5）是有神論的世界觀，相信有神存在。後六種（6 至11）是非有神論的世界觀，不相信有神。
（一）多神論
信仰：神有很多個，性情各異。例如：印度教、古代希臘及羅馬、中國的道教（與道家哲學不同）。
（二）泛神論
信仰：自然界外沒有神，整個世界和裏面的一切都是這個神的一部份，口號：「一切都是神，神就是一切。」例如：佛教、新時代宗教。

（三）全在神論
信仰：神在祂裏面包含了一切，它是有神論和泛神論的結合。
（四）二元論
信仰：世界上有兩種相互競爭的力量，它們可能是兩個神，代表兩種相反的原則，就是善與惡。
（五）自然神論（Deism）
信仰：有一個神創造了世界，但祂現在與這個世界無關，祂就像一個造錶師，完成後就離開了這個世界。
（六）不可知論（Agnosticism）
信仰：可能有神，但人不可能認識祂。
（七）唯心主義
信仰：人類的認知和理解（理念）就是基本的現實。如果有神，他就存在於理念中，並且是無位格的。全宇宙中的所有成份最後都將融合到這個無限的理念中。
（八）唯物主義
信仰：物質是基本的現實，除了物質宇宙之外，沒有任何事物存在。思想和意識只是物質相互作用的結果。沒有獨立的靈體存在，道德義務也不存在。亦可稱為自然主義或物質主義，與唯心主義相反。例如：馬克思主義、共產主義。
（九）理性主義
信仰：一切都取決於人類運用理智的推理，沒有超自然的力量。
（十）世俗人本主義
信仰：它高舉人類的天然能力，不接受有任何神。人是萬物的尺度（人就是神）。
（十一）無神論
信仰：沒有神。
[1] 無神論分支：有些人拒絕任何對神的證明，有些人拒絕接受有神的可能性，有些人相信神可能存在，但實際生活就像沒有神一樣。
[2] 後果：認為被造界無創造者，宇宙無主宰者，歷史無管治者，道德無權威基礎，犯罪無約束，死亡無希望。
[3] 近代英國哲學家富魯（Antony Flew, 1923-2010）曾經著作了30本書來解釋無神論，他的確可以稱為「無神論教皇」，但在2004年，他公開宣佈他改變了信仰，承認有神，更在2007年出版了《有一位神》一書解釋他改變的原因。
|| 應用3-13：
[1] 雖然沒有人能確定地證明神的存在，但多種證明的累積概率非常高，所以沒有理由拿自己的生命去賭博如此壓倒性的概率。
神的位格和屬性
14. 聖經如何描述神？
A. 神的位格（性格或個性）是怎樣的？
（一）神的描述
[1] 神是宇宙的智慧創造者，祂的性格（屬性）描述於聖經中。
[2] 對神的描述可以用積極的方式來表達神是什麼，也可以用消極的方式來表達神不是什麼。例如，神可以被積極地描述為全在（無所不在）或神是愛，也可以消極地描述為看不見的或神永不說謊。
[3] 東正教強調神的不可知性和奧秘性，因此偏愛用消極描述，而聖經則更多用積極的描述。
（二）擬人法
[1] 根據聖經，神與人的交流中經常使用「適應法」遷就我們，以便我們能夠理解；「適應法」是把聖經簡化到適合我們能力和觀點的水平。聖經中一個常見的例子是使用人類的術語來描述神，例如說神的眼目、耳朵和手臂（申11:12；詩31:2；77:15；耶27:5），這被稱為「擬人法」（使用人的形狀來代表神）。

[從歲首到年終，耶和華—你神的眼目時常看顧那地。（申11:12）]
[求你側耳而聽，快快救我！作我堅固的磐石，拯救我的保障！（詩31:2）]

[我用大能和伸出來的膀臂，創造大地和地上的人民、牲畜。（耶27:5）]

[2] 我們需要被適應，因為人是有限的、是有罪的，需要逐漸接受神的教育（稱為「漸進式啟示」），例如：希伯來書的中心論點就是：舊約啟示是不完整的，需要新約。無疑地，神的啟示是在歷史中逐漸賜給人的，但神從不以謊言適應人。
[3] 聖經還使用「隱喻性」的語句來讓人理解，例如，使用磐石或山寨之類的名詞（詩 18:2）來表示力量和權力。
[耶和華是我的巖石，我的山寨，我的救主，我的神，我的磐石，我所投靠的。（詩18:2）]

（三）類比或比擬（Analogy）
[1] 聖經用描述性文字來描寫神，例如神是良善的、神是愛。在讀這些描述時，我們也必須明白，描述神的字與描述人的字（如神的愛比較我們的愛）的意義是不一樣的。它們有相似之處，但並不完全相同，因為我們的愛只是神的愛一個反照，但卻極不完美，我們稱之為「類比」或類比描述。
[2] 「類比」可以是「單義」的（意思是同一個含義，例如以「樹」這個詞來形容一棵高樹和一棵矮樹的意義是相同的）、或是「複義」的（意思是不同的含義，例如以「結果」這個詞來形容一棵果樹或一件工作的意義就絕不相同）。同樣，神的屬性可能使用與人類的性格相同的詞語，但它們只是「類比」，有相似的地方（單義），但也不完全相同（複義），是兩者之間。舉例：請參閱下面關於神能否受苦的解釋（問題15D）。
B. 神的屬性在神學中是如何分類的？
（一）分類方案
[1] 聖經用不下20個特徵來描述神的品格或個性，稱為神的「屬性」，可以有許多不同的方法對這些屬性進行分類。

[2] 最廣泛使用的分類方案包括兩類屬性：不可傳授的屬性和可傳授的屬性。
[3] 一些神學家將神的「本性」與「屬性」區分；本性是指與其他事物無關的神的品格，屬性則指祂與受造物的關係和互動中顯示出來的性格。
（二）屬性的可傳授性（Communicability of Attributes）
[1] 不可傳授的屬性是神不與祂的受造物分享或傳授的屬性，即神與人之間有絕對區別。因此，不可傳授的屬性也可以稱為神的本性。例如：無所不知，就是神知道一切，人永遠不會擁有。
[2] 可傳授的屬性是神在某程度上與祂的受造物分享的屬性，例如：愛、憐憫。人與神有限地、在某程度上相似，卻不是絕對相似。例如：人有能力，但卻不像神的無所不能。
（三）其他分類方案
[1] 自然的（不涉及祂旨意的執行）——道德的（與執行旨意的本性有關）
[2] 肯定的（表達某種積極性的完美）——否定的（表達沒有缺陷或限制）
[3] 不相關的（獨立於受造物的屬性）——相關的（與受造物有關的屬性）
[4] 絕對的（與受造物無關的屬性）——相對的（源於造物主與受造物的關係）——道德的（與道德的存在有關）（洛基亞Lockyer提出）
[5] 偉大的——善良的（埃力森Erickson提出）
[6] 神聖的滿足、神聖的威嚴、神聖的關係、神聖的良善（奧登Oden提出）
C. 這裏使用什麼分類方案？
· 這方案有4大類18個屬性。
（一）不可傳授的存在屬性（或稱本性，這些是與神存在有關的屬性）
[1] 獨立（存在的來源）（別名：自足、自存、非因果性）
[2] 合一（存在的形式）（別名：單一、單純）
[3] 靈體（存在的本質）（別名：超越、非物質性）（相關屬性：不可見）
[4] 不變（存在的恆常性）（別名：恆久性）
[5] 永恆（存在的時間）（別名：無限）
[6] 無所不在（存在的空間）（別名：全在、無邊無際、相近）
（二）可傳授的固有屬性（這些是神固有的屬性）
[7] 無所不知（別名：全知）（相關屬性：智慧）
[8] 聖潔
[9] 自由
[10] 完美
（三）可傳授的主動屬性（這些屬性描寫神對受造物的行動，積極行動）
[11] 無所不能（別名：全能）（相關屬性：主權、意志、旨意）
[12] 誠實（別名：真實、真誠）（相關屬性：信實）
[13] 良善（別名：慈悲、仁愛）
[14] 愛（相關屬性：憐憫、恩典）
（四）可傳授的被動屬性（這些屬性描寫神對受造物的活動的反應，消極行動）
[15] 公義（相關屬性：正義）
[16] 忍耐（別名：耐心、堅持）
[17] 嫉妒
[18] 忿怒
D. 聖經中如何描述神的18個屬性？
（一）獨立
[1] 神的存在不依賴於祂自己以外的任何事物（約5:26）。但如果受造物榮耀祂，可以給祂帶來喜樂（番 3:17）。
[因為父怎樣在自己有生命，就賜給他兒子也照樣在自己有生命。（約5:26）]

[耶和華－你的神是施行拯救、大有能力的主。他在你中間必因你歡欣喜樂，默然愛你，且因你喜樂而歡呼。（番3:17）]

[2] 神是一位有位格的神，可以與人互動。
[3] 別名：自足或非因果性（伯41:11；徒17:24-25），神獨立於一切（詩 50:12），不受任何限制。
[創造宇宙和其中萬物的神，既是天地的主，就不住人手所造的殿，也不用人手服事，好像缺少甚麼；自己倒將生命、氣息、萬物，賜給萬人。（徒 17:24-25）]

[4] 別名：自存，神是祂自己存在的基礎，不源於其他事物。（詩 115:3；賽 40:18；但4:35；羅11:33-36；啟4:11）。
[世上所有的居民都算為虛無；在天上的萬軍和世上的居民中，他都憑自己的意旨行事。（但4:35）]

（二）合一
[1] 神不可被分成不同的部份（對比：人可被分成身體和靈魂）。
[2] 別名：單一或單純，神對一件事沒有多種不同的反應，不像人的理智和情感。
[3] 舉例：神是光，神是愛（約壹1:5；4:8），兩者都適用於神的整個位格。

[神就是光，在他毫無黑暗。（約壹1:5）]

[4] 舉例：神在歷史的全部階段既有慈悲又有忿怒，對同一件事從不一時慈悲、一時忿怒。
[5] 然而，神也是一個複合的統一體（三位一體）。
（三）靈體
[1] 神是靈體，以非物質的形式存在（約1:18；4:24），不是由物質構成的；不能分割、沒有大小、不能被人的官感知道。
[神是個靈，所以拜他的必須用心靈和誠實拜他。（約4:24）]

[2] 將神描述為擁有眼睛、耳朵和其他身體部份的擬人法只是一個類比，以便人類可以理解（出3:20；賽37:17）。
[3] 別名：超越或非物質性，神存在於物質世界之外，跟祂的受造物完全分隔。
[4] 相關屬性：不可見：神的全部本質、祂的靈體，是人類肉眼永遠不能看到的（提前1:17；6:15-16）。
[就是那獨一不死、住在人不能靠近的光裏，是人未曾看見、也是不能看見的，要將他顯明出來。（提前6:16）]

[5] 神的顯現：神向人顯現（創18:1-33；32:28-30），向以色列人顯現，白天如雲柱，夜間如火柱（出13:21-22）。
[日間，耶和華在雲柱中領他們的路；夜間，在火柱中光照他們，使他們日夜都可以行走。（出13:21）]

[6] 在末日，我們將「面對面」見到神（林前13:12；約壹3:2；啟22:3-4），但這是比喻式的看到，但也會真實看見基督的人身，就如舊約中一樣。
[親愛的弟兄啊，我們現在是神的兒女，將來如何，還未顯明；但我們知道，主若顯現，我們必要像他，因為必得見他的真體。（約壹3:2）]

（四）不變
[1] 神在兩件事上是不變的：祂的神性（詩102:25-27；瑪3:6）和祂的目的（太 13:35；25:34；弗1:4,11；提後2:19；啟13:8），目的包括祂的應許（詩 33:11；民23:19）。然而，神確實根據不同的情況採取不同的行動和感受。
[因我－耶和華是不改變的，所以你們雅各之子沒有滅亡。（瑪3:6）]

[就如神從創立世界以前，在基督裏揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵。（弗1:4）]

[2] 別名：恆久性（來1:12）；固定不變，永遠長存（撒上15:29；詩102:27；來 6:17；雅1:17）。
[惟有你永不改變；你的年數沒有窮盡。（來1:12）]

[各樣美善的恩賜和各樣全備的賞賜都是從上頭來的，從眾光之父那裏降下來的；在他並沒有改變，也沒有轉動的影兒。（雅1:17）]

[3] 神表面上的改變是由於祂的受造物的改變。祂的目的永遠不會改變，當然祂的行動必然會依據我們的行為而有所不同。
[4] 神甚至無法變得更好，因為祂已經是最完美的存在。
（五）永恆
[1] 神在祂自己的存在中沒有開始、結束或連續的時刻，祂清楚地看到所有時間，但神也在時間中看到事件的發生並採取行動。
[2] 對神而言，沒有過去或未來，只有永恆的「現在」（詩90:2；102:24）。祂是永恆的「我是」（出3:14）、永恆之君王（創21:33；申33:27；詩90:4；145:13；賽 44:6；提前1:17；啟1:4）。祂同時間存在於所有時段中。
[諸山未曾生出，地與世界你未曾造成，從亙古到永遠，你是神。（詩90:2）]

[神對摩西說：「我是自有永有的」；又說：「你要對以色列人這樣說：『那自有的打發我到你們這裏來。』」（出3:14）]

[3] 別名：無限，在創造之前，時間不存在。
[4] 神創造了時間，並且是時間的主宰，祂不僅是存在於無限持續的時間中，實際上是在時間之上。只有祂可以知道並宣佈未來的事（賽46:9-10）。
[你們要追念上古的事。因為我是神，並無別神；我是神，再沒有能比我的。我從起初指明末後的事，從古時言明未成的事，說：我的籌算必立定；凡我所喜悅的，我必成就。（賽46:9-10）]

（六）無所不在（全在）
[1] 神沒有大小或空間維度，是空間的主宰，不受空間的限制。（申10:14；代下6:18；詩139:7-10；賽66:1；耶23:23-24）。
[耶和華說：「人豈能在隱密處藏身，使我看不見他呢？」耶和華說：「我豈不充滿天地嗎？」（耶23:23-24）]

[2] 神充滿空間的每一點（王上8:27；詩139:7-10；徒7:48；17:27），存在於所有空間維度，包括人類的空間維度。但祂同時與祂的受造物分開。

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

[要叫他們尋求神，或者可以揣摩而得，其實他離我們各人不遠。（徒 17:27）]

[3] 神可以維持整個宇宙，意即保持宇宙正常存在和運作（西1:17；來1:3），可以去懲罰（摩9:1-4）和祝福（詩16:11）。
[他在萬有之先；萬有也靠他而立。（西1:17）]

[雖然藏在迦密山頂，我必搜尋，捉出他們來。（摩9:3）]

[4] 別名：無邊無際或相近，神的同在是無限的（代下6:18），因此與神的相交是隨時隨地都可能的（創28:16；太18:20；弗3:19）。「無邊無際」的另一個意思是「相近」，這是「超越」的相對詞。神是超越（不可知）的，也是相近（可相交）的。
[因為無論在哪裏，有兩三個人奉我的名聚會，那裏就有我在他們中間。（太 18:20）]

[5] 這是神三個「無所不」（無所不在、無所不知、無所不能）的第一個。
（七）無所不知（全知）
[1] 神對永恆的所有事物都有全面的知識（代下16:9；伯28:24；太10:29-30；林前2:10-11；來4:13)，不僅包括真實存在的事物，也包括那些僅僅是可能的事物（就是對假設事物的知識）（王上8:29；詩139:1-4；147:4-5；赛46:9-10；結 11:5；約21:17；徒15:18；約壹3:20）。
[你們要追念上古的事。因為我是神，並無別神；我是神，再沒有能比我的。我從起初指明末後的事，從古時言明未成的事，說：我的籌算必立定；凡我所喜悅的，我必成就。（赛46:9-10）]

[我們的心若責備我們，神比我們的心大，一切事沒有不知道的。（約壹3:20）]

[2] 舉例：耶穌說推羅和西頓會為耶穌的神蹟悔改（太11:21）。然而，這種預知並不會使事件實現，人的自由仍然是自由的。
[哥拉汛哪，你有禍了！伯賽大啊，你有禍了！因為在你們中間所行的異能，若行在泰爾、西頓，他們早已披麻蒙灰悔改了。（太11:21）]

[3] 神對萬物有直覺的、同步的、無誤的感知。對祂來說，過去、現在、將來就像一個打開的書卷（伯37:16；出3:19；箴5:21）。神總是根據所有事實行事，不會在知識上增長，因為祂知道一切（詩147:4；羅11:33）。
[4] 相關屬性：智慧，正確使用知識。神總是選擇最佳方法去實現祂的計劃（伯 9:4；12:13；詩104:24；羅11:33；林前2:7；弗1:6,12,14；西 1:16）。神從不犯錯，所以永不會為祂所做的任何事後悔。
[深哉，神豐富的智慧和知識！他的判斷何其難測！他的蹤跡何其難尋！（羅 11:33）]

（八）聖潔
 [1] 神完全沒有道德上的不潔或罪惡。神在道德上是完美的（伯34:10），並且與一切有罪的事物分開（撒上2:2；彼前1:16）。
[只有耶和華為聖；除他以外沒有可比的，也沒有磐石像我們的神。（撒上2:2）]

[2] 神是至聖的（詩71:22；78:41；89:18；賽1:4；5:19,24），所以圍繞神寶座的撒拉弗高呼「聖哉，聖哉，聖哉」（詩99:9；賽6:3,5），人在聖潔的神面前深深地意識到自己的罪。舉例：以賽亞。
[彼此呼喊說：「聖哉！聖哉！聖哉！萬軍之耶和華；他的榮光充滿全地！」。。。那時我說：「禍哉！我滅亡了！因為我是嘴唇不潔的人，又住在嘴唇不潔的民中，又因我眼見大君王—萬軍之耶和華。」（賽6:3,5）]

（九）自由
[1] 神做所有祂自己選擇的事（詩115:3；但4:35）。
[然而，我們的神在天上，都隨自己的意旨行事。（詩115:3）]

[世上所有的居民都算為虛無；在天上的萬軍和世上的居民中，他都憑自己的意旨行事。（但4:35）]

[2] 神的自由不會被祂自己所頒佈的宇宙法則所限制，這就是神蹟是可能的理由。
（十）完美
[1] 神擁有所有祂喜歡的優秀的屬性（申32:4；詩18:30；太5:48）。
[至於神，他的道是完全的；耶和華的話是煉淨的。凡投靠他的，他便作他們的盾牌。（詩18:30）]

[2] 神不缺乏完美，沒有比祂更高更好（伯11:7-9；詩145:3）。
[你考察就能測透神嗎？你豈能盡情測透全能者嗎？他的智慧高於天，你還能做甚麼？深於陰間，你還能知道甚麼？其量比地長，比海寬。（伯11:7-9）]

（十一）無所不能（全能）
[1] 神的力量是無限的，能夠完成自己的所有決定（創18:14；耶32:17,27；太 19:26；弗3:20），所以稱為「全能的神」（創17:1；詩91:1；啟15:3；路 1:37；可10:27），祂永不疲倦（賽40:27-31；耶27:2）。
[主耶和華啊，你曾用大能和伸出來的膀臂創造天地，在你沒有難成的事。（耶32:17）]

[住在至高者隱密處的，必住在全能者的蔭下。（詩91:1）]

[你豈不曾知道嗎？你豈不曾聽見嗎？永在的神耶和華，創造地極的主，並不疲乏，也不困倦；他的智慧無法測度。（賽40:28）]

[2] 相關屬性：主權，神是萬物的最高統治者（徒4:24；啟6:10），並且有權力決定自己要完成的事，這稱為神的主權意志（太7:21）。祂可以自由地做出絕對的決定和完成自己的旨意。
[大聲喊着說：「聖潔真實的主啊，你不審判住在地上的人，給我們伸流血的冤，要等到幾時呢？」（啟6:10）]

[3] 相關屬性：意志或旨意，神批准並決定祂自己和所有受造物的行動，神對受造物的旨意是絕對自由的（詩115:3；箴21:1；太20:15）。人的所有行為都在祂意志的控制之下（創50:20；徒2:23）。
[然而，我們的神在天上，都隨自己的意旨行事。（詩115:3）]

[他既按着神的定旨先見被交與人，你們就藉着無法之人的手，把他釘在十字架上，殺了。（徒2:23）]

[4] 兩種神旨：
· 啟示的旨意：律法和福音所顯明的神的旨意，舉例：祂決定去創造和去救贖，目的是為自己的榮耀（賽43:7；48:9-11；林前8:6；弗1:11-12；啟4:11）。
[我們的主，我們的神，你是配得榮耀、尊貴、權柄的；因為你創造了萬物，並且萬物是因你的旨意被創造而有的。（啟4:11）]

· 隱藏的旨意（申29:29）：神隱藏的計劃，包括未來事件的細節、人類生活中的困難或祝福等等。
（十二）誠實
[1] 神是誠實的神，祂所有的知識和話語都是真實的，也是真理的最終標準（約 1:14）。
[道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿地有恩典有真理。我們也見過他的榮光，正是父獨生子的榮光。（約1:14）]

[2] 別名：真實、真誠，神宣佈的事一定是真實的。
[3] 相關屬性：信實，神是可靠和值得信賴的，祂一定成就祂所說的和祂應許的（民 23:19；申32:4；羅4:21；林前1:9；提後2:13；來10:23）。有時祂可能會延遲實現，但永不會失信（路2:26）。神的憐憫不會改變（雅1:17），每天早晨都是新的（哀3:23）。
[且滿心相信神所應許的必能做成。（羅4:21）]
[神是信實的，你們原是被他所召，好與他兒子－我們的主耶穌基督一同得分。（林前1:9）]
[他得了聖靈的啟示，知道自己未死以前，必看見主所立的基督。（路2:26）]
[每早晨，這都是新的；你的誠實極其廣大！（哀3:23）]
（十三）良善
[1] 神是善的最終標準，神所做的一切都值得讚美（詩73:25-26；84:11；145:9；太 7:11；雅1:17）。
[2] 神仁慈慷慨地對待所有受造物（詩33:6；104:21；太5:45；6:26；徒 14:17）。
[這樣就可以作你們天父的兒子；因為他叫日頭照好人，也照歹人；降雨給義人，也給不義的人。（太5:45）]
[3] 別名：慈悲、仁愛，神以善意對待一切。
（十四）愛
[1] 愛的定義就是為被愛的對象尋求最高的善。神就是愛，祂也是愛的源頭，世界上所有愛都從神而來（約壹4:7-8）。
[親愛的弟兄啊，我們應當彼此相愛，因為愛是從神來的。凡有愛心的，都是由神而生，並且認識神。沒有愛心的，就不認識神，因為神就是愛。（約壹4:7-8）]
[2] 神以仁慈的愛、恩慈和同情與祂的受造物聯繫。祂為人類尋求最高的好處（詩 103:17；弗2:4-5；約壹4:10），甚至犧牲祂的獨子（約 3:16；羅5:8）。
[惟有基督在我們還作罪人的時候為我們死，神的愛就在此向我們顯明了。（羅5:8）]
[3] 祂對祂兒女的愛包括：慈父的仁慈（太5:45）、慈母的關懷（賽49:14-16）和父母的管教（來12:6）。
[錫安說：「耶和華離棄了我；主忘記了我。」婦人焉能忘記她吃奶的嬰孩，不憐恤她所生的兒子？即或有忘記的，我卻不忘記你。看哪，我將你銘刻在我掌上；你的牆垣常在我眼前。（賽49:14-16）]

[因為主所愛的，他必管教，又鞭打凡所收納的兒子。（來12:6）]
[4] 恩典和憐憫分別是神對不配的人的主動和被動的愛（弗1:7；多3:4-7）。獲得恩典和憐憫是不需付代價的（羅3:24；弗1:4；多3:5）、是無限的（詩42:8；51:1；86:5；哀3:23；弗2:4）、是永恆的（出4:6-7；民14:18；詩100:5；103:9,17；彌7:18；雅5:11）。
[我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典。（弗 1:7）]
[他便救了我們；並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉着重生的洗和聖靈的更新。（多3:5）]

[因為耶和華本為善。他的慈愛存到永遠；他的信實直到萬代。（詩100:5）]
[5] 相關屬性：恩典或白白的恩惠，神施恩與那些應受懲罰者（出33:19；羅9:15；詩119:132；彼前5:10)。舉例：神供應人類生活必需品、人倫的愛、聖經等，赦免他們的罪過（弗 1:6‑7；2:7-8；出34:6-7；多2:11），賜他們救恩（羅3:23-24；4:16），這都是神的恩典。保羅的每一封書信都包含了恩典的祝福（羅1:7；16:20；林前1:3；16:23；林後1:2；13:14；加1:3；6:18）。

[你們得救是本乎恩，也因着信；這並不是出於自己，乃是神所賜的。（弗 2:8）

[願恩惠、平安從神我們的父並主耶穌基督歸與你們。（林前1:3）]
[6] 相關屬性：憐憫或慈悲的心腸，神對在苦難和困苦中需要幫助的人施恩惠（撒下24:14；太9:27；林後1:3；來4:16）。祂沒有將應得的刑罰加給有罪的人（出 3:7,17；詩103:13；太9:36；弗2:4-5），祂充滿憐憫，延遲處罰，隨時願意赦免人（珥2:13）。
[所以，我們只管坦然無懼地來到施恩的寶座前，為要得憐恤，蒙恩惠，作隨時的幫助。（來4:16）]

[歸向耶和華－你們的神；因為他有恩典，有憐憫，不輕易發怒，有豐盛的慈愛，並且後悔不降所說的災。（珥2:13）]
（十五）公義
[1] 神的行事永遠是公義的（創18:25），祂自己就是公義的最終標準（申32:4），神的公義是無可爭辯的（羅9:20；11:33）。祂的律法（詩19:7‑9）和祂與人的關係是絕對公義的。
[他是磐石，他的作為完全；他所行的無不公平，是誠實無偽的神，又公義，又正直。（申32:4）]
[2] 神維持着一個道德的世界，將公正的法律加給人，祂獎勵服從者，懲罰叛逆者（詩99:4；賽33:22；羅1:32），祂懲罰罪，顯出忿怒（羅1:18），社會上的一切不公正都將在最後的審判中得到糾正。
[原來，神的忿怒從天上顯明在一切不虔不義的人身上，就是那些行不義阻擋真理的人。（羅1:18）]
[3] 相關屬性：正義，神在世界上維持道德治理，公正地對待所有人，公平地分配賞罰，在審判中不偏袒（詩19:7-9；徒10:34-35；羅1:32；2:9,11；林前4:7）。
[彼得就開口說：「我真看出神是不偏待人。原來，各國中那敬畏主、行義的人都為主所悅納。」（徒10:34-35）]
[4] 兩種正義：
· 回報的正義：神以獎賞來表達祂的慈愛。
· 報應的正義：神以懲罰來表達祂的忿怒。
[5] 基督的死顯明神的公義（羅3:23-25）。
[因為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀；如今卻蒙神的恩典，因基督耶穌的救贖，就白白地稱義。神設立耶穌作挽回祭，是憑着耶穌的血，藉着人的信，要顯明神的義。（羅3:23-25）]
（十六）忍耐
[1] 忍耐是神對那些長期犯罪而不聽從神的人的仁慈反應（羅2:4；9:22；彼前3:20；彼後3:16）。
[2] 神有忍耐（羅2:4；提前1:16），不輕易發怒（出34:6；民14:18；詩 86:15；103:8；145:8；拿4:2；鴻1:3），延遲或減少犯罪者應得的懲罰。
[然而，我蒙了憐憫，是因耶穌基督要在我這罪魁身上顯明他一切的忍耐，給後來信他得永生的人作榜樣。（提前1:16）]

[就禱告耶和華說：「耶和華啊，我在本國的時候豈不是這樣說嗎？我知道你是有恩典、有憐憫的神，不輕易發怒，有豐盛的慈愛，並且後悔不降所說的災，所以我急速逃往他施去。」（拿4:2）]
[3] 別名：耐心、堅持，神長期忍受祂兒女們的不當行為，為他們傷心，這是一種愛的反應。
（十七）嫉妒
嫉妒的意思是神立意保護祂與自己的兒女們有純潔的關係（出20:5；34:14）。中文聖經翻譯作「忌邪」。
[不可跪拜那些像，也不可事奉它，因為我耶和華－你的神是忌邪的神。恨我的，我必追討他的罪，自父及子，直到三四代。（出20:5）]

（十八）忿怒
[1] 神強烈憎惡所有罪惡（啟6:16-17；14:10,19；16:1），忿怒與神的聖潔和公義密切關連。
[2] 忿怒應該以類比去理解，它是對罪的客觀仇恨，不是波動的情緒，不像人類的憤怒或烈怒那樣無法控制和非理性。
[3] 舉例：末世七碗的災難（啟16:1）代表神的忿怒，是有次序和客觀地執行的。

[我聽見有大聲音從殿中出來，向那七位天使說：「你們去，把盛神大怒的七碗倒在地上。」（啟16:1）]
|| 應用3-14：
[2] 認識神「不可傳遞的屬性」，讓我們更了解神的偉大，更加敬畏神。

[3] 認識神「可傳遞的屬性」，讓我們更欣賞神的恩慈，並引導我們更加努力地效法神，將這些品質應用到生活中。
[4] 神是信實不變的，祂成就祂的話語和應許（約17:17-19），神永遠是可信賴的。

[5] 我們要效法神的真實，熱愛真理，憎恨虛假（出20:16；詩15:2；箴13:5），我們必須注意避免微小的謊話。

[6] 我們應該效法神的良善而善待他人。我們要效法神的愛（太22:37-38；約壹4:19；5:3）和憐憫（太5:7）。

15. 如何回答對神屬性的挑戰？
A. 神是不變的，我們如何解釋「神後悔」？（挑戰神的不變性）
（一）爭議
聖經似乎自相矛盾，首先說神不會「後悔」（民23:19），然後在舊約中數次描寫神後悔（創6:6；出32:14；撒上15:35；拿3:10）。
[神非人，必不致說謊，也非人子，必不致後悔。（民23:19）]

[耶和華就後悔造人在地上，心中憂傷。（創6:6）]
[於是耶和華後悔，不把所說的禍降與他的百姓。（出32:14）]

[但撒母耳為掃羅悲傷，是因耶和華後悔立他為以色列的王。（撒上15:35）]

[於是神察看他們的行為，見他們離開惡道，他就後悔，不把所說的災禍降與他們了。（拿3:10）]

（二）解決方法
人的「後悔」通常是指他覺得自己以前做錯了，現在他想改變。但神永遠不會錯，描述神「悔改」只是一種類比的說法，重點是形容神因人的罪而悲傷，或因人的悔改而改變心意（出 32:14；拿3:10），結果近年譯本不用「悔改」一詞。
[於是，耶和華改變初衷，不把他所說的禍降與他的人民身上。（出32:14；新譯本）]

[神就轉意，不把所說的災禍降在他們身上。（拿3:10；新譯本）]
（三）神的正面回應（停止懲罰）
[1] 當神被描述為「不變的」時，它是指神的品格不會改變，因為祂永遠只是最好的。然而，神仍然能夠對人的行動做回應，奧古斯丁（Augustine）說：神的工作改變而計劃不改變。
[2] 不變性並不表示神沒有反應或不能互動。「神改變主意」只是描述了神在不斷轉變的歷史過程中，對人類需求的自由回應。
[3] 在下面聖經的例子中，災難應該是一個公正的懲罰，但神是仁慈的，祂因為環境的變化而改變了祂的計劃，包括：
· 人的禱告：摩西的禱告（出32:9-14）、希西家的禱告（賽38:1-6）、阿摩司的禱告（摩7:1-6）
[我就說：「主耶和華啊，求你赦免；因為雅各微弱，他怎能站立得住呢？」耶和華就後悔說：「這災可以免了。」（摩7:2-3）]
· 人的悔改：大衛的悔改（撒下24:16；代上21:15）、尼尼微城的悔改（拿 3:10）
[於是神察看他們的行為，見他們離開惡道，他就後悔，不把所說的災禍降與他們了。（拿3:10）]
（四）神的負面反應（增加懲罰）
神改變主意也可以是對人類罪惡的反應，而不是以前做錯了。
· 神命令以色列人佔領應許之地，但當他們不順服時，神改變了主意，要他們在曠野渡過四十年（申1:19-40）。
· 神揀選掃羅為王（撒上9:15-17），後來因為掃羅的不服從而改變（撒上15:11）。
[我立掃羅為王，我後悔了；因為他轉去不跟從我，不遵守我的命令。（撒上15:11）]
B. 神知道未來的所有事嗎？（挑戰神的全知）
（一）爭議
在20世紀，一群福音派神學家，稱為「開放的有神論者」，懷疑神對未來是否有全盤認識。他們認為神知道所有能夠知道的事情，但祂不知道未曾發生的事情。他們指出聖經有些段落表達神對未來的驚訝和無知（耶3:7；19:5；36:3）。他們認為，由於人類自由意志的不可預測性，神有時可能需要有一個候補計劃來應對不可預測的變化。
[（耶和華說：）「她行這些事以後，我說她必歸向我，她卻不歸向我。」（耶3:7）]
（二）超越時間的神
但這說法與聖經相反（賽42:9；46:9-10；王上13:1-2）。上面那些可疑的經文其實是類比，或是假設的情況，它們並沒有說神不知道，既然神超越時間，那麼祂就一定知道未來。否則，聖經中的所有預言怎麼可能與實際發生的完全一樣？
[你們要追念上古的事。因為我是神，並無別神；我是神，再沒有能比我的。我從起初指明末後的事，從古時言明未成的事，說：我的籌算必立定；凡我所喜悅的，我必成就。（賽46:9-10）]
C. 神真的能做任何事嗎？（挑戰神的全能）
（一）爭議
有些人質疑神是否可以做不可能的事。他們提出了一個假設性的問題：神能創造出一個堅不可摧的盾牌或一支能刺透一切的長矛嗎？
〔一個中國古代的書《韓非子》中關於矛盾的故事：楚人有鬻盾與矛者，譽之曰：「吾盾之堅，物莫能陷之。」以譽其矛曰：「吾矛之利，於物無不陷也。」或曰：「以子之矛陷子之盾，何如？」其人弗能應也。〕
（二）全能的定義
注意：「全能」的定義是神可以做按照祂旨意的任何事情，不是一張能做所有事情的空白支票。
（三）神能力的極限
[1] 神不能做邏輯上不可能的事情，所以神不能創造本質上矛盾的東西。舉例：神不能創造一個圓的正方形。
[2] 神不能違背祂的本性，所以祂不能做任何違背自己的本性、或被本性所禁止的事情。祂所做的一切都必須符合祂的本性。舉例：
· 神不會說謊（多1:2；來6:18）。
[藉這兩件不更改的事，神決不能說謊。（來6:18）]
· 神不會被邪惡試探（雅1:13）。
[人被試探，不可說：「我是被神試探」；因為神不能被惡試探，他也不試探人。（雅1:13）]
· 神不能否認自己（提後2:13）。
[我們縱然失信，他仍是可信的，因為他不能背乎自己。（提後2:13）]
· 神的行動不能違背祂的本性（民23:19；撒上15:29；雅1:17）。例如：神不能做違背祂良善的事。
D. 神會受苦嗎？（挑戰神的愛）
（一）沒有共識
[1] 在這問題上，福音派神學家沒有共識。大多數神學家認為神不會受苦，因此「不會受苦」有時被列為神的屬性之一。然而，一些20世紀的神學家，例如那些提倡「過程神學」的人，相信神會受苦。
[2] 他們的理由：聖經描述的神可以傷心（創6:6；士10:16；詩78:40）、有憐憫（士2:18；詩103:13）、有忿怒（出32:10；耶21:5）、有憎恨（詩5:5）、有渴望（耶31:20）、有感情（詩145:8；何11:8）、有喜樂（賽62:5）、也有愛（耶31:3）。
[他們在曠野悖逆他，在荒地叫他擔憂，何其多呢！（詩78:40）]
[以法蓮哪，我怎能捨棄你？以色列啊，我怎能棄絕你？我怎能使你如押瑪？怎能使你如洗扁？我回心轉意，我的憐愛大大發動。（何11:8）]
[新郎怎樣喜悅新婦，你的神也要照樣喜悅你。（賽62:5）]
（二）類比的理解
[1] 初期教會的教父們相信神存在於時間之外，祂不像我們一樣受制於變幻的情感。神雖然有情感，但仍然不會受苦，正如教父西里爾（Cyril）所說：道成肉身神的道「遭受了沒有受苦的痛苦」，但這句話是神秘難明的。
[2] 神是熱情和慈愛的，這是擬人法的描述，它們只能被理解為類比。神不會像我們一樣受苦。神有情感，但與人類的情感不同，這些情感不會缺乏完美或表現懦弱。結論：神不會受苦。
[3] 在道成肉身中，聖子成為人並擔起人的苦難，基督的人性受苦死亡，但祂的神性卻沒有受苦或死亡。
E. 嫉妒似乎是一種令人反感的情緒，慈愛的神怎麼會嫉妒呢？（挑戰神的嫉妒）
（一）類比
[1] 這是另一個擬人法的例子，因此用詞並不完全準確，應該以類比去理解。

[2] 當以色列敬拜其他神時，神被描述為嫉妒（出20:5；34:14；申4:24；5:9；6:15；書24:19）。要知道，神的聖潔包括憎恨偶像敬拜和罪惡。神要求祂的子民忠心，拜偶像（敬拜其他神）是一種非常嚴重的罪。
[不可跪拜那些像，也不可事奉它，因為我耶和華－你的神是忌邪的神。恨我的，我必追討他的罪，自父及子，直到三四代。（出20:5）]

[約書亞對百姓說：「你們不能事奉耶和華；因為他是聖潔的神，是忌邪的神，必不赦免你們的過犯罪惡。」（書24:19）]

（二）愛的成分
[1] 愛總是由兩部份組成：犧牲和擁有。若珍惜所愛的人，就願意犧牲一切，包括犧牲自己的生命；同時也因愛而渴望擁有。
[2] 神對祂子民的深愛導致祂的獨子在十字架上犧牲。另一方面，祂也要求祂的子民忠誠，就像丈夫要求妻子忠誠一樣。為了從人類的角度去理解類似的情感，我們可以試問：如果一個丈夫深愛他的妻子，他會反對他的妻子有另一個情人嗎？
[3] 「嫉妒」這個詞讓我們明白：一方面神深愛以色列人，但當以色列人敬拜偶像時，另一方面就是神的忿怒。同樣，當神的兒女將世俗的偶像（如財富、權力、名譽）視為崇拜的對象時，也會帶來神的忿怒。
|| 應用3-15：
[7] 作為神所愛的兒女，我們不需懼怕神的忿怒（羅5:9）。
[現在我們既靠着他的血稱義，就更要藉着他免去神的忿怒。（羅5:9）]
16. 聖經中有哪些神的名字？
A. 神名字有何用處？
聖經中神的名字反映了神的位格（箴18:10；賽50:10）以及祂與子民的關係（出 20:7；詩113:3），它們反映了神因祂的屬性而採取的行動。
[耶和華的名是堅固臺；義人奔入便得安穩。（箴18:10）]

B. 舊約中神的名字是什麼？
（一）伊羅欣（Elohim）
[1] 在聖經中，神有兩組主要的名稱：伊羅欣（Elohim）和耶和華（Yahweh）。伊羅欣的意思是崇高的和強大的。「伊羅欣」是「伊羅」（Elo）這個名字的複數形式，舊約大部份都用「伊羅欣」；但是，這並不表示有多位神，它只不過用來表示神的威嚴和偉大（創1:26-27；31:13；詩5:7；86:15；100:3）。另一方面，有人認為複數的名詞是神三位一體的三個位格。
[你們當曉得耶和華是神！我們是他造的，也是屬他的。（詩100:3）]

[2] 與「伊羅」有關的其他名字
表7. 神的名字：「伊羅」
	名字
	意義
	經文

	El Elyon
	崇高的至高者，最有能的全能者
	創14:18；民24:16；賽14:13-14

	El Shaddai
	神聖的偉大，祂子民的安慰和祝福
	創17:1-2

	El Roi
	會看見的大能者
	創16:13

	El Olam
	永恆的神
	創21:33；賽40:28

	El Elohe Israel
	以色列的神
	創33:20


[亞伯蘭年九十九歲的時候，耶和華向他顯現，對他說：「我是全能的神。你當在我面前作完全人，我就與你立約，使你的後裔極其繁多。」（創 17:1‑2）]
[3] 很多舊約的名字都以「伊羅」（-el）為結尾，例如：撒母耳（Samuel，神聽見）、以西結（Ezekiel，神是堅強的）、但以理（Daniel，神是審判官）。
（二）耶和華（Jehovah）
[1] 這個名字是神的個人專有名稱（創12:8；13:4；26:25；出6:3,7；20:2；33:19；34:5-7；詩68:4；76:1；耶31:31-34)，是舊約最常見的名字。
[耶和華說：「我要顯我一切的恩慈，在你面前經過，宣告我的名。我要恩待誰就恩待誰；要憐憫誰就憐憫誰」。（出33:19）]

[2] 廣泛使用的神的名稱是「耶和華」（Jehovah），這個實際上是不準確的音譯。聖經中神的希伯來名字是 YHWH，因為希伯來字母不包含任何元音。在舊約中，虔誠的猶太人認為神的名字異常神聖而不應讀出來，所以他們會改讀為「阿多奈」（Adonai，主的意思）。這種不發音的規矩經過長久的歷史，結果正確的讀音就被遺忘了；今天，學者普遍認為正確的發音是「耶威」（Yahweh），在今天的流行用法，這兩個名稱都合適。
· 這也是為什麼馬太主要使用「天國」一詞而不是「神的國」（僅用了5次），用意就是避免用神的名字，因為他的福音是為猶太人所寫的。
[3] 「耶和華」的簡譯是「我是」，耶穌以它來暗示自己的神性。它用來強調神是自存的神：「我就是我」（出3:14-15），意思是祂永遠存在於現在。有些人認為這個名字強調了祂的協約關係，信實地履行了祂的諾言。
[4] 與「耶和華」有關的其他名字：
表8. 神的名字：「耶和華」
	名字
	意義
	經文

	Yahweh El Gemolah
	報應的耶和華
	耶51:56

	Yahweh Elohim
	耶和華全能的神
	士5:3；賽17:6

	Yahweh Maccaddeshem
	耶和華使你成聖
	出31:13

	Yahweh Nakeh
	擊打人的耶和華
	結7:9

	Yahweh Nissi
	耶和華是我的旗幟
	出17:15

	Yahweh Raah
	耶和華是我的牧者
	詩23:1

	Yahweh Rapha
	醫治的耶和華
	出15:26

	Yahweh Sabbaoth
	萬軍的耶和華，被天使包圍的榮耀之王
	撒上1:3；17:45；
詩24:10；46:7,11

	Yahweh Shalom
耶和華沙龍
	耶和華賜平安
	士6:24

	Yahweh Shammah
	顯現的耶和華
	結48:35

	Yahweh Tsidkenu
	耶和華我們的公義
	耶23:6；33:16

	Yahweh Yireh耶和華以勒
	耶和華必供應
	創22:13-14


[耶和華是我的牧者，我必不致缺乏。（詩23:1）]
[於是基甸在那裏為耶和華築了一座壇，起名叫「耶和華沙龍」〔就是耶和華賜平安的意思〕。（士6:24）]

[亞伯拉罕給那地方起名叫「耶和華以勒」，直到今日人還說：「在耶和華的山上必有預備。」（創22:14）]

[5] 很多舊約的名字都以「亞」（-ah）為結尾，例如：以利亞（Elijah,　神是主）、以賽亞（Isaiah，神拯救）、撒迦利亞（Zechariah，神記念）。

（三）阿多奈（Adonai）
除了「伊羅」和「耶威」 之外，神也會被稱呼為「阿多奈」，意思就是主，是所有人生命的主人、擁有者和統治者（出4:10-12；書7:8-11）。當人認為神的名字過於神聖，不能直接稱呼時，就用這個名字代替，這是猶太人的習慣。
[耶和華對他說：「誰造人的口呢？誰使人口啞、耳聾、目明、眼瞎呢？豈不是我－耶和華嗎？（出4:11）」]

C. 新約中神有什麼名字？
（一）有關救恩的名字
[1] 耶穌 – 神是救主或神拯救（徒2:36；多2:13；彼後1:11）
[等候所盼望的福，並等候至大的神和我們救主耶穌基督的榮耀顯現。（多 2:13）]

[2] 救主 – 從危險和死亡中將人拯救出來（路1:47；2:11）
[3] 基督 – 彌賽亞、受膏者（太16:13-16；約1:41；20:31；徒2:36；羅6:23；多 2:13；彼後1:11）
[因為罪的工價乃是死；惟有神的恩賜，在我們的主基督耶穌裏，乃是永生。（羅6:23）]

（二）關係的名字
[1] 阿爸 – 父親（親切的稱呼）（羅8:15；加4:6；雅1:17）
[你們所受的，不是奴僕的心，仍舊害怕；所受的，乃是兒子的心，因此我們呼叫：「阿爸！父！」（羅8:15）]

[2] 父親 – 在舊約與以色列人的特殊關係（申32:6；賽63:16），在新約，是所有信徒的父親（林前8:6；弗3:14；來12:9；雅1:17）
[各樣美善的恩賜和各樣全備的賞賜都是從上頭來的，從眾光之父那裏降下來的；在他並沒有改變，也沒有轉動的影兒。（雅1:17）]

[3] 神（上帝） – 祂是每個兒女的獨一真神（路1:47；約20:28；多2:13）
[多馬說：「我的主！我的神！」（約20:28）]
[4] 主（上主） – 主人（路1:46；徒2:36；猶1:4；啟4:8）
[四活物各有六個翅膀，遍體內外都滿了眼睛。他們晝夜不住地說：「聖哉！聖哉！聖哉！主神是昔在、今在、以後永在的全能者。（啟4:8）]

|| 應用3-16：
[8] 耶和華（或耶威）是舊約中最常用的神的名。基督徒應該明白它的意思是「我是」，強調神的自存和永恆的本質。
三位一體
17. 在聖經中哪裏可以找到三位一體的教義？
A. 為何神被描述為有位格的神？
（一）「位格」的定義
有位格者具有兩個重要的特徵：
· 「自覺」或自我意識：他在心裏知道自己的存在，正如笛卡爾（Descartes，17世紀法國哲學家）的著名說法：「我思故我在」（cogito, ergo sum）。
· 「自決」或自我決定：他可以決定自己生活的方向（包括他的內在思維和外在行動）。
（二）有位格的神
[1] 神是有位格的神 ( 神不是一股無位格的力量或能力，祂具有人的特徵（出 3:14），會愛（啟3:19）和會恨（箴6:16）。
[凡我所疼愛的，我就責備管教他。（啟3:19）]

[2] 神在耶穌基督裏以人的形式顯明自己。

B. 我們如何總結三位一體的教義？
（一）三位一體的含義（Trinity）
「三位一體」一詞用於描述三而一的神（tri = 三，une = 一，意思是三合一）。這個詞在聖經中從未使用過，但有很多聖經證據用來建立這個教義。
（二）總括
· 以下幾點在《亞他那修信條》（第五世纪）中有明確說明。
[1] 神是三個位格。
[2] 每個位格都完全是神。
[3] 神只有一位。
C. 我們如何解釋這個總括？
（一）神是三個位格。
[1] 神永遠存在於三個位格中：父（約6:27）、子（來1:8）、聖靈（徒5:3-4）。神用複數名詞來表示（創1:26；11:7）。
[神說：「我們要照着我們的形像、按着我們的樣式造人。」（創1:26）]

[2] 這三個被描述為不同的位格。
· 父和子被描述為分開的（約1:1-2；17:24）。
[父啊，我在那裏，願你所賜給我的人也同我在那裏，叫他們看見你所賜給我的榮耀；因為創立世界以前，你已經愛我了。（約17:24）]

· 聖靈與父和子是一個協調式的關係（太28:19；林前12:4-6；林後13:14；弗 4:4-6；彼前1:2）。
[恩賜原有分別，聖靈卻是一位。職事也有分別，主卻是一位。功用也有分別，神卻是一位，在眾人裏面運行一切的事。（林前12:4-6）]
· 彌賽亞在說話提到了神和聖靈（賽48:16）。
[現在，主耶和華差遣我和他的靈來。（賽48:16）]

[3] 子神
· 基督在父面前是大祭司和中保（來7:25；約壹2:1）。
[若有人犯罪，在父那裏我們有一位中保，就是那義者耶穌基督。（約壹2:1）]

· 子與聖靈是分開的（約14:26；16:7）。
[4] 聖靈神
· 聖靈（臘pneuma）這個希臘詞是中性的，但用於表示聖靈的代名詞卻是男性的（約14:26；15:26；16:13-14），證明聖靈是有位格的。
[只等真理的聖靈來了，他要引導你們明白一切的真理；因為他不是憑自己說的，乃是把他所聽見的都說出來，並要把將來的事告訴你們。他要榮耀我，因為他要將受於我的告訴你們。（約16:13-14）]
· 聖靈的希臘文名詞（parakletos，英文paraclete）在聖經中有不同的意思：保惠師、勸慰者、中保、法律顧問（約14:16,26；15:26；16:7；約壹2:1），表明祂可以通過兩種方式幫助我們：當我們遇到傷痛時祂安慰我們，當我們遇到困難時（法律上）祂保護我們。
[我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在。（約 14:16）]

· 聖靈被形容為一個獨立的位格（賽48:16；63:10），祂有智慧（約14:26）、感覺（弗4:30）和意志（徒16:7；林前12:11）。祂能說話、尋找、見證、命令、啟示、盡力、代求等等。這些工作也是靠祂自己的力量完成的（路 1:35；4:14；徒10:38；林前2:4）。
[不要叫神的聖靈擔憂；你們原是受了他的印記，等候得贖的日子來到。（弗 4:30）]

[這一切都是這位聖靈所運行、隨己意分給各人的。（林前12:11）]

[我說的話、講的道，不是用智慧委婉的言語，乃是用聖靈和大能的明證。（林前2:4）]
[5] 三個位格間的關係
· 聖父差派聖子和聖靈到世上（約15:26；加 4:4,6）。
[但我要從父那裏差保惠師來，就是從父出來真理的聖靈；他來了，就要為我作見證。（約15:26）]

· 這三個位格有真實的互動，聖父可以對聖子說話，他們都可以差派聖靈。當基督向天父祈禱時（太26:39,42；約17:11,21-23），是一個真正的祈禱，而不是一個表演。
[他就稍往前走，俯伏在地，禱告說：「我父啊，倘若可行，求你叫這杯離開我。然而，不要照我的意思，只要照你的意思。」（太26:39）]

（二）每個位格都完全是神。
[1] 祂們三個都是永恆和平等（沒有高低）的位格；雖然平等，有時在功能上處於從屬地位。祂們具有相同的本質（同質，拉homoousios），但功能不同。
[2] 神聖的屬性都同時用於描述三個位格：
· 永恆（聖父：詩90:2；聖子：啟1:8,17；聖靈：來9:14；以下各點的三節經文排列相同）
· 能力（彼前1:5；林後12:9；羅15:19）
· 無所不知（耶17:10；啟2:23；林前2:11）
[我－耶和華是鑒察人心、試驗人肺腑的，要照各人所行的和他做事的結果報應他。（耶17:10）]

[叫眾教會知道，我是那察看人肺腑心腸的，並要照你們的行為報應你們各人。（啟2:23）]
[除了在人裏頭的靈，誰知道人的事？像這樣，除了神的靈，也沒有人知道神的事。（林前2:11）]
· 無所不在（耶23:24；太18:10；詩139:7）
· 聖潔（啟15:4；徒3:14；徒1:8）
· 真理（約7:28；啟3:7；約壹5:6）
· 仁慈（羅2:4；弗5:25；尼9:20）
[3] 三個位格都參加創造：
· 創造世界（詩102:25；西1:16；伯26:13）
[你起初立了地的根基；天也是你手所造的。（詩102:25）]

[因為萬有都是靠他（聖子）造的，無論是天上的，地上的；能看見的，不能看見的；或是有位的，主治的，執政的，掌權的；一概都是藉着他造的，又是為他造的。（西1:16）]

[藉他的靈（聖靈）使天有妝飾；他的手刺殺快蛇。（伯26:13）]

· 創造人類（創2:7；西1:16；伯33:4）
[4] 父神一向被稱為聖父
· 神（約1:17；羅1:7；林前8:6；腓2:11；彼前1:2）
· 萬物的創造者（林前8:6；來12:9；雅1:17）
· 以色列之父（申32:6；賽63:16）
· 信徒之父（太5:45；6:6,9,14；羅8:15）
[5] 聖子完全是神（賽9:6；約1:1；來1:1-13）
· 稱為道（約1:1-4；約20:28；來1:3,8,10；西2:9）
[太初有道，道與神同在，道就是神。這道太初與神同在。萬物是藉着他造的；凡被造的，沒有一樣不是藉着他造的。（約1:1-3）]

· 是中保（提前2:5；來7:22；8:6；9:15；12:24；約壹2:1）
· 是彌賽亞（太8:29；26:63；約1:49；11:27）
· 參與創造（約1:3,10；來1:2-3）和救贖（弗1:3-14）
· 祂從萬古之前為父所生（詩2:7；徒13:33；來1:5）。「生」這個詞在初期教會中引起了教義的問題。這將在第5章（關於基督）中討論。
[神已經向我們這作兒女的應驗，叫耶穌復活了。正如詩篇第二篇上記着說：你是我的兒子，我今日生你。（徒13:33）]

[6] 聖靈完全是神（創1:1-2；出31:3；賽11:2；林後3:17）。
· 與神同等，對聖靈說謊就是對神說謊（徒5:3-4）。
[彼得說：「亞拿尼亞！為甚麼撒但充滿了你的心，叫你欺哄聖靈，把田地的價銀私自留下幾分呢？田地還沒有賣，不是你自己的嗎？既賣了，價銀不是你作主嗎？你怎麼心裏起這意念呢？你不是欺哄人，是欺哄神了。」（徒 5:3-4）]

· 聖靈的殿與神的殿相同（林前3:16；2:10-11）。
· 祂協助完成創造和救贖（創1:3；伯26:13；路1:35；林前12:4-11；弗 2:22）。
[天使回答說：「聖靈要臨到你身上，至高者的能力要蔭庇你，因此所要生的聖者必稱為神的兒子 。（路1:35）]

（三）只有一位神。
聖經很清楚的、也在整本聖經說明只有一位神（申6:4；賽42:8；44:6；約17:3；羅3:30；林前8:4；弗4:6；提前1:17；2:5；雅2:19）。

[以色列啊，你要聽！耶和華－我們神是獨一的主。（申6:4）]

D. 三位一體是否出現在聖經中？
（一）漸進式啟示（Progressive Revelation）
[1] 三位一體的教義在聖經中是「漸進式啟示」，它在舊約中被部份揭示，而在新約中更完滿地揭示。
[2] 聖經的舉例
· 希伯來書揭示了利未記的完成；啟示錄揭示了但以理書的完成；福音書揭示了以賽亞書53章的完成。
· 它幫助我們發現聖靈工作的漸進性：在舊約中，聖靈的工作是外在的和斷斷續續的（祂臨在被選派的人，但在工作完成後就離開了他們）；在新約中，聖靈的同在是內在的和持久的（約14:16-17）。

· 後來的啟示建立在早期的啟示之上。耶穌通過擴展、延伸和內化的方法，將律法的精意教導門徒。「你們聽見……只是我告訴你們……」（太 5:21,28,33,38,43）。

[你們聽見有話說：「以眼還眼，以牙還牙。」 只是我告訴你們，不要與惡人作對。（太5:38-39）]
（二）舊約中的三位一體
[1] 神的名字：伊羅欣（創1:1）是一個複數名詞，舊約中使用了大約5000次，但動詞卻是單數。很多神學家認為這名詞是代表神的三位一體，有些則認為這複數名詞在希伯來文中可以用來指出神的威嚴和顯赫。
[2] 神的使者：祂以神的權威說話時顯出祂是神（創16:2-13；18:1-2,13；22:11,16；31:11-13；48:15-16；出3:2,4-5；23:20-22；民22:35,38；士 2:1‑2；6:11,14；13:6,21；耶23:6；瑪3:1)，神學家普遍認為：這就是道成肉身前的基督。
[3] 複數代名詞：（創1:26；創3:22；創11:7；賽6:8）「神」一詞是單數，而代名詞「我們」卻是複數。
[我們下去，在那裏變亂他們的口音，使他們的言語彼此不通。（創11:7）]

[我又聽見主的聲音說：「我可以差遣誰呢？誰肯為我們去呢？」我說：「我在這裏，請差遣我！」（賽6:8）]
[4] 敬拜禮儀：古代猶太人接受大祭司的三重祝福（三遍稱神）（民6:24-26）和禮儀公式（賽6:3）。
[願耶和華賜福給你，保護你。願耶和華使他的臉光照你，賜恩給你。願耶和華向你仰臉，賜你平安。（民6:24-26）]

[彼此呼喊說：聖哉！聖哉！聖哉！萬軍之耶和華；他的榮光充滿全地！（賽 6:3）]

[5] 其他例子：
· 詩45:6-7：引用在來1:8，應用在基督身上。
[神啊，你的寶座是永永遠遠的；你的國權是正直的。（詩45:6-7）]

[論到子卻說：神啊，你的寶座是永永遠遠的；你的國權是正直的。（來 1:8）]

· 詩110:1：耶穌明白大衛將兩個不同的位格稱為「主」（太22:41-45）。
[耶和華對我主說：你坐在我的右邊，等我使你仇敵作你的腳凳。（詩 110:1）]
[耶穌說：「這樣，大衛被聖靈感動，怎麼還稱他為主，說：主對我主說：你坐在我的右邊，等我把你仇敵放在你的腳下。」（太22:43-44）]

· 賽63:10：「祂的聖靈」。
[他們竟悖逆，使主的聖靈擔憂。（賽63:10）]

· 詩33:6：神、祂的道、祂的靈同時出現。
[諸天藉耶和華（聖父）的命（道，聖子）而造；萬象藉他口中的氣（聖靈）而成。（詩33:6）]

（三）新約的三位一體
[1] 三個位格在基督一生中的顯現：
· 父子在永恆中在一起（約17:5；西1:17）
· 兒子被父差派（約3:16；羅8:3）
· 基督的誕生（太1:18,20,23；路1:35）
[天使回答說：「聖靈要臨到你身上，至高者的能力要蔭庇你，因此所要生的聖者必稱為神的兒子 。」（路1:35）]

· 洗禮（太3:16-17；可1:10-11；路3:21-22；約1:32-34）
[眾百姓都受了洗，耶穌也受了洗。正禱告的時候，天就開了，聖靈降臨在他身上，形狀彷彿鴿子；又有聲音從天上來，說：「你是我的愛子，我喜悅你。」（路3:21-22）]

· 事工中（太11:27；約5:19；7:16；8:28），聖靈出現（太12:28）
· 死亡（可14:36；15:34；羅8:32；來9:14）
· 復活（林前6:14；彼前3:18）
[因基督也曾一次為罪受苦，就是義的代替不義的，為要引我們到神面前。按着肉體說，他被治死；按着靈性說，他復活了。（彼前3:18）]

· 升天（徒2:33；約16:7；弗4:8）
[他既被神的右手高舉，又從父受了所應許的聖靈，就把你們所看見所聽見的，澆灌下來。（徒2:33）]

[2] 三個位格一同出現的其他經文：
· 大使命（太28:19）
[所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗 。（太28:19）]

· 洗禮儀式（太28:19）：「父、子、聖靈」是複數，但「名」在希臘文是單數，在中文看不出來。
· 祝福（林後13:14；帖前1:2-5；帖後2:13-14；提後1:13-14；多3:4-6）
[願主耶穌基督的恩惠、神的慈愛、聖靈的感動常與你們眾人同在！（林後13:14）]

[但到了神－我們救主的恩慈和他向人所施的慈愛顯明的時候，他便救了我們；並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉着重生的洗和聖靈的更新。聖靈就是神藉着耶穌基督－我們救主厚厚澆灌在我們身上的。（多 3:4-6）]

· 三一頌（弗1:3-14）：以弗所書第一章的三一頌是希臘文新約中最長的單句，因此被描述為「金鍊子」，象徵了保羅對三一神不可停止的讚美，包含三個分段讚美聖父（3-6節）、聖子（7-12節）、聖靈（13-14節）。
[就如神從創立世界以前，在基督裏揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；。。。我們藉這愛子的血得蒙救贖，過犯得以赦免，乃是照他豐富的恩典。。。你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。（弗1:4,7,13）]

E. 三位一體中的三個位格如何聯繫？
（一）愛的關係
三位一體體現了愛和信任的關係（約1:14,18；8:54；14:12-13）。
[耶穌回答說：「我若榮耀自己，我的榮耀就算不得甚麼；榮耀我的乃是我的父，就是你們所說是你們的神。」（約8:54）]

（二）從屬的角色
聖子和聖靈在神性上與聖父相同，但在角色上是從屬。
· 本體平等但功能從屬
· 地位平等但角色從屬
· 從屬關係並不等於低下
（三）聽命、順服
基督的生活模式是順服天父。（聖子不可能差派聖父為我們的罪而死。耶穌是自願順從的，這是單方向的關係，不是民主制。）
F. 這個教義的重要性是什麼？
（一）事工上合作
[1] 若沒有三位一體，神就無法有愛的關係，因為愛必須有一個對象。
[2] 這三個位格的角色不同，每個位格都有自己獨特的功能，祂們完美地共同合作。
（二）不同的工作
[1] 與世界有關：
· 聖父，偉大的萬物維護者。
· 聖子，人類唯一的救贖主。
· 聖靈，不可或缺的成聖者和光照者。
[2] 在創造中：
· 聖父以話語創造。
· 聖子執行創造的諭令（約1:3；林前8:6；西1:16；來1:2）。
· 聖靈維持並彰顯神的同在（創1:2）。
[3] 在救贖中：
· 聖父計劃並差派聖子（約3:16；加4:4；弗1:9-10）。
[及至時候滿足，神就差遣他的兒子，為女子所生，且生在律法以下。（加 4:4）]

· 聖子來到世上並死亡。因為耶穌是神，贖罪和稱義才能有效。
· 聖靈被差派來救贖我們（約14:26；16:7），使我們重生（約3:5-8），使我們成聖（羅8:13；15:16；彼前1:2），並賦予我們服侍神的能力（徒1:8；林前12:7-11）。
[就是照父神的先見被揀選，藉着聖靈得成聖潔，以致順服耶穌基督，又蒙他血所灑的人。（彼前1:2）]

[但聖靈降臨在你們身上，你們就必得着能力，並要在耶路撒冷、猶太全地，和撒馬利亞，直到地極，作我的見證。（徒1:8）]

（三）認識神的階段
[1] 在理論上，認識神開始於認識神的存在，然後認識神的啟示基督，然後認識聖靈的啟示，就是聖經。
[2] 然而，在經歷上，這個過程應該倒轉過來：我們打開聖靈默示的聖經來認識基督，我們認識基督的教導來認識神。聖靈是通往聖子的道路，聖子是通往聖父的道路（弗2:18）。
[因為我們兩下藉着他被一個聖靈所感，得以進到父面前。（弗2:18）]

G. 我們能理解三位一體這個教義嗎？
（一）無法完全理解
[1] 這是一個人永遠無法完全理解的奧秘，因為人的有限，我們的知識是片面的和不完整的。
[2] 一些神學家甚至認為我們不應該嘗試定義無法定義的東西，或解釋無法解釋的東西，不要試圖理解這教義。但是，使用類比去獲得部份理解是合適的。
（二）使用類比
許多基督徒試圖用類比來理解這教義，但所有類比都有缺點，最容易犯的錯誤是把三個位格看成不同的形態（如類比[2]）或不同的角色（如類比[6]）。類比[10]可能最接近此教義。
[1] 植物：三葉草
[2] 水：蒸汽、液體水、冰（但這是形態論，見下面H2的異端）
[3] 太陽：實體、光、熱
[4] 藝術，例如文學作品：觀念（作品背後的思想）、能源（作品的實際出現）、動力（作品對觀賞者的影響力)〔文學家賽雅Dorothy Sayers的類比〕
[5] 人：靈（屬靈領域，與神建立關係）、魂（精神領域）、身體（物質領域）
[6] 關係角色：一個人可以同時擔任三個角色：父親/母親、丈夫/妻子、兒子/女兒
[7] 心理學中的個人：本我（id，個人的享受）、自我（ego，個人的現實）、超我（superego，個人的良知）〔心理學家弗洛德Freud的類比〕
[8] 人類思維：記憶、理解、意志〔奧古斯丁的類比〕
[9] 人類心理：判斷、記憶和想像。思考包括三個部份，它們是分開的，但屬於同一個人。祂們可以相互對話，但祂們也作為一個整體合作。〔神學家畢斯威Buswell的類比〕
[10] 人的決策過程：情感、理智、判斷。這與類比[9]相似，但更容易理解。當我們需要做決定時，我們的情緒和理智可能會有不同的意見，它們可以討論優劣點，最後由我們的判斷決定，但它們全部都屬於一個人。
[11] 教會：多樣性的合一 
H. 反對三位一體的主要異端有哪些？
（一）古代異端
[1] 三神論：三個不同的神
[2] 形態論：一位神的三種表現形式
· 神可用不同的形態出現，例如水可以是氣體、液體或固體

· 神可用不同的名稱出現，就像一個人可以是父親、兒子或丈夫。神在歷史中扮演三個不同的角色：舊約中的父親，新約中的兒子，今天的聖靈。
· 薩貝利主義（Sabellianism，第3世紀初）；在當代有影響力，它被拒絕，但從未被正式譴責。
[3] 從屬論（阿流主義，Arianism）：否認基督的神性
· 他們認為聖子是受造之物，是所有受造物中的首先的和最高的，是半個神。聖子只是和聖父有「相似的本質」（拉homiousios）。但基督徒的正統信仰是「同質」（拉homoousios，分別只有一個字母）。
· 他們認為子被稱為神只是一種尊稱，並不是真正的神。
· 阿流主義有長約兩個世紀的巨大影響，它於主後325年在尼西亞普世會議上被正式譴責。
· 馬其頓主義（Macedonianism）：類似阿流主義的異端，否認聖靈的神性。
· 阿流主義於主後381年在康士坦丁堡普世會議上被正式譴責。
（二）宗教改革時期
· 蘇西安主義（Socinianism，動態君主論）：兒子（耶穌）和聖靈（神聖的影響）只是一個神的屬性。
（三）今天
· 統一神教者（Unitarians）：類似於中世紀蘇西安主義
· 耶和華見證人（Jehovah’s Witnesses）：類似於古代阿流主義
（四）常見的錯誤
基督徒的一個常見的錯誤是錯誤的禱告對象：
[1] 感謝父神死在十字架上。
[2] 奉父的名向父禱告，或是奉耶穌的名向耶穌禱告。
|| 應用3-17：
[9] 三位一體是人類無法完全理解的概念，但它在聖經中卻有明確的教導。雖然基督徒仍然可以盡能力去理解它，但我們最終必須憑信心接受它。
物質世界的創造
18. 創造的目的是什麼？
A. 宇宙是如何被創造的？
（一）以神的話語創造
宇宙是神（聖父）用祂的話創造的（創1:3；詩33:6-9；148:5）。道成肉身前的聖子（約 1:3；西1:16）和聖靈也有參與（創1:2；伯26:13；33:4；林前8:6；西 1:15‑17）。
（二）從無變有
[1] 宇宙是在沒有使用任何預先存在的物質而創建的，它是「從無變有」（拉 ex nihilo）。
[2] 這個詞不是直接來自聖經，但是在聖經中有明確教導（詩33:9；148:5；羅 4:17；來11:3），亦在旁經馬卡比二書7:28：「觀看天地和其中的一切，思想是神從無中變有而造的，人類也是如此。」
[我們因着信，就知道諸世界是藉神話造成的；這樣，所看見的，並不是從顯然之物造出來的。（來11:3）]

B. 神為何創造宇宙？
（一）彰顯神的榮耀
神創造宇宙是為了彰顯祂的榮耀（賽43:7；詩19:1）。
[就是凡稱為我名下的人，是我為自己的榮耀創造的，是我所做成，所造作的。（賽43:7）]

（二）讚美神（彰顯的一部份）
[1] 神的目的不是將創造當作一場空洞的表演，單單為了展示祂的偉大，讓祂的受造物欣賞；神也旨在促進受造物的福祉，使他們的心自發地讚美造物主（賽 60:21；61:3；結36:22；路2:14；羅9:17；11:36；弗 1:5‑6,12,14)。
[在至高之處榮耀歸與神！在地上平安歸與他所喜悅的人 ！（路2:14）]

[2] 神計劃並完成人類的拯救，目的是永遠與我們分享祂的榮耀。
C. 創造的信仰對教義有何影響？
（一）新的開始
創造是一個新的開始，這意味着宇宙在創造前是不存在的，認為宇宙自古就存在的自然主義是錯誤的。
（二）不是神的一部份
宇宙是神創造的，所以它不是神的一部份，認為宇宙也是神的一部份的泛神論是錯誤的。
（三）神的愛
神不需要創造宇宙，但祂選擇創造。為什麼？因為神就是愛，愛必須向某事或某對象表達，所以神創造了宇宙和人類，祂以此來表達愛。
（四）神的創造力
[1] 創造是神創造力的表現，可以從祂的創作性和祂的設計的宏偉看見。
[2] 因此，人類作為神的形像，曉得通過眼看、耳聽或思考去欣賞藝術、音樂、文學等作品而獲得歡樂，我們也模仿神的創造活動，通過我們的創意作品來獲得滿足感。
（五）物質創造是好的
[1] 神對祂創造的宇宙評價為「甚好」（創1:31），加上前面出現6次「好的」（創 1:4,10,12,18,21,25），享受神的創造是好的（提前6:9-10,17）。
[2] 這與提倡摒棄感官享樂的禁慾主義相反，享受神的創造是學效神。（提前4:4）。
[凡神所造的物都是好的，若感謝着領受，就沒有一樣可棄的。（提前4:4）]

（六）神與宇宙的關係
[1] 神與祂的受造物截然不同，祂的受造物需要依賴神。神是超然的，在地位上高超宇宙，然而，祂是全在的，繼續和宇宙保持密切關聯。神通過祂的照顧掌管世界並維護宇宙（約5:17；西1:17；來1:3）。

[2] 這證明自然神論認為神已經拋棄了世界是錯誤的。
（七）世界的管家
人類被任命為世界的管理者（創1:26,28），我們被神吩咐去照顧世界並負起責任去行事。
（八）生命的意義
[1] 我們了解自己：
· 我們是受造物，是神創造的一部份。
· 既然神選擇創造我們，我們在祂眼中是有價值的。
· 我們比其他受造物更重要。
[2] 生命有明確的意義和目標，這就反對無神論。魯益師（CS Lewis）說：「除非我相信神，否則我無法相信思想；所以我永遠不能用思想來不相信神。」
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[10] 通過觀察神美麗、豐富、和多樣性的創造，我們能更欣賞神為我們設計一切美好的事物，包括美妙的風景、廣闊的星空和無盡的美食。
19. 宇宙是什麼時候創造的？
A. 根據創世記的家譜，創造的日期是什麼時候？
（一）估計創造的時間
愛爾蘭大主教烏舍（James Ussher）在1654年出版了《舊約年表》。他估計創造的日期是主前4004年，大約是6000年前。他的計算是基於希伯來聖經《馬索拉文本》中記載的創世記家譜。
（二）家譜的間隔
然而，家譜上明顯地存在間隔，例如創11:12的家譜在亞法撒和沙拉之間缺少了路 3:36所記載的該南，原因不是聖經不準確，是因為在猶太人習俗中，「父親」可以表示「祖先」，「兒子」可以表示「後裔」。由於聖經家譜中有這個已證實的間隔，創造的日期估計可能是8,000到10,000年前。
[亞法撒活到三十五歲，生了沙拉。（創11:12）]

[沙拉是該南的兒子；該南是亞法撒的兒子。（路 3:36）]

B. 創世記第1章中的日是24小時的日嗎？
（一）日的意義
在聖經中，一日並不一定是24小時（創1:5；2:4；詩50:15；傳7:14；亞4:10）。
[遇亨通的日子你當喜樂；遭患難的日子你當思想。（傳7:14）]

（二）可能性
「日」（希yom）這個詞有四種可能的解釋：
· [1] 24小時
· [2] 很長的時段
· 它可以表示「某些時間」（例如有陽光的時間，創29:7）、24小時（創 7:4）、一年（創41:1）或不確定的時段（創35:3；詩50:15；亞 4:10)。
[我們要起來，上伯特利去，在那裏我要築一座壇給神，就是在我遭難的日子應允我的禱告、在我行的路上保佑我的那位。（創35:3）]

· 「主的日」或「耶和華的日」並不是24小時（賽2:12；珥1:15；番 1:14）。在神的眼中，一日也可能等於1000年或更長（詩90:4；彼後3:8）。
[親愛的弟兄啊，有一件事你們不可忘記，就是主看一日如千年，千年如一日。（彼後3:8）]
· 如果太陽是在第4天才創造的，那麼前三日就不能是24小時，因此它們可以表示任何時間長度。
· [3] 24小時的啟示：
· 神可能在作者的時間24小時內啟示了第一日的創造，在接下來的24小時內啟示了第二日的創造，依此類推。
· [4] 文學手法：
· 「日」這個詞只是一種文學風格，可能是任何長短的時間。
C. 創世記1:1和1:2之間有很長的間隔嗎？
（一）創世記1:1
一些神學家認為：創1:1描述了整個宇宙的創造，包括地球。之後，創1:2描述了6日創造的第一日之前的地球狀況。
[起初，神創造天地。地是空虛混沌，淵面黑暗；神的靈運行在水面上。（創 1:1-2）]

（二）創世記1:2
「空虛混沌」（希tohu wabohu）在聖經中通常帶有負面的含義，與神的審判有關。耶4:23-26描述了神的審判，並包含「空虛混沌」一詞，賽45:18也描述了神的審判，並說神沒有創造它是「荒涼」的（這是與第2節相同的希伯來文）。
[先知說：我觀看地，不料，地是空虛混沌；我觀看天，天也無光。（耶 4:23）]

[創造諸天的耶和華，製造成全大地的神，他創造堅定大地，並非使地荒涼，是要給人居住。（賽45:18）]
（三）間隔的存在
一個合理的解釋是：創1:1描述了神最初創造的宇宙，它不知何故被毀壞了，最可能的解釋是魔鬼和反叛天使的毀壞，而第一節和第二節之間存在很長的「間隔」，這就是「間隔論」。
D. 主要的創造理論有哪幾個？
（一）有年齡的創造
[1] 這個理論是基於大約一萬年前的「年輕地球」。
[2] 創世記中的每日是24小時，創造發生在6,000到10,000年前。
[3] 根據天文學的觀察，地球和宇宙好像有數十億年的歷史。但這理論解釋說，是神讓它們看起來那樣，就像亞當最初被創造時大概是一個年輕人，而不是一個嬰兒。所以這個理論又被稱為「成熟的創造論」。
[4] 大洪水是解釋褶曲山脈和岩石層等眾多地質現象的主要因素，這被稱為「洪水地質學」。
[5] 有利的證據：
· 聖經反覆提及「晚上和早晨」，好像形容24小時。
· 神在第7日安息，它似乎是24小時長（創2:2）。
· 但是：有些人認為第7日不是24小時，因為我們目前可能仍處於第7日中（詩95:11）。
· 以色列被吩咐工作6日，第7日要休息（出20:11）以仿效創造，而這一日是24小時。
[因為六日之內，耶和華造天、地、海，和其中的萬物，第七日便安息，所以耶和華賜福與安息日，定為聖日。（出20:11）]

· 希伯來文（希 yom）通常指的是一日24小時。
· 但是：第四條誡命中的「日」指的是安息日（24小時），而第五條誡命中的「日」字指的是很長一段時間（出20:12）。
[當孝敬父母，使你的日子在耶和華－你神所賜你的地上得以長久。（出 20:12）]

· 地質年代測定方法（例如使用放射性元素、海洋鹹度）似乎和都是不可靠和不準確，它們都得出了不同的答案。
· 過去有災難論（不是均變論）的證據，地質變化可能在短時間內發生。
（二）年代日論
[1] 這個理論是基於一個「古老的地球」，宇宙的年齡是138億年或更長，是根據宇宙的大小估計出來，基於射電望遠鏡的觀測。
[2] 創世記中的每日相等於很長的時期，創造始於億萬年以前。創1:1描述了整個宇宙的創造，包括太陽和月亮。創1:2開始描述從地球的角度來看的觀點。
[3] 有利的證據：
· 在神的時間尺度中，1天可以等於1000年（意思是很長的時間，而不僅僅是1000年）（詩90:4；彼後3:8）。
· 「晚上」（注意：原文是黃昏）和「早晨」這兩個詞可能表示：這個時代逐漸開始，並且逐漸融入下一個時代。
· 現在時間可能仍然在第7天（詩95:11），而神的安息日仍未完結（來4:9稱為「我的安息」）。
[這樣看來，必另有一安息日的安息為神的子民存留。（來4:9）]

· 它可以適應「神導進化論」。
（三）間隔論
[1] 這理論提出在創1:1和1:2之間存在極其巨大的間隔，原來創造的世界被魔鬼的罪所敗壞，變成了「空虛混沌」，創1:2—2:4描述了再創造的過程。
[2] 創世記中的每一日可能是24小時或更長的時間。
[3] 有利的證據：
· 在創1:2中，「曾經」（希haya）這個詞應該被翻譯為「成為」。
· 創1:2中的「空虛」或「無形」一詞在聖經中只另外出現了兩次（賽45:18；耶4:23），兩者都與神的審判有關。
· 創世記第1章中使用了兩個希伯來詞語來表示創造：「創造」（希bara，表示新創造）和「製造」（希asa，表示更新），「創造」這個詞只出現了4次，兩次用來形容造人，其餘的是「製造」一詞，包括太陽也是。
· 在創1:28中，「遍滿地面」這一句的意思是「重新充滿」。
[4] 這理論的優點
· 「間隔論」可以容納「古老地球」的年代日論以及「年輕地球」（一日24小時）的理論。
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[11] 神學家對創造的時間持不同意見，表明聖經沒有明確說明這一事實。因此，我們不應將任何一種理論視為唯一正確的答案。
20. 在創造的問題上，神學應該如何看待科學？
A. 基督教與科學之間真的有衝突嗎？
（一）現實只有一個
[1] 現實只有一個，真理也只有一個，神學和科學只不過是用兩個不同的角度去探索同一個現實。
[2] 當所有的事實都被正確理解時，兩者應該沒有衝突。不是一個觀點取代另一個觀點的問題，它們不需要靠得太近，它們可以成為非正規的盟友。
[3] 所謂的衝突不是在科學和神學之間，而是在自然主義哲學（認為只有物質宇宙，沒有神）和承認神存在的哲學（或神學）之間。
（二）互補的關係
[1] 科學幫助神學了解物質世界，科學可以通過將聖經與現實世界聯繫起來使神學更豐滿。
[2] 神學幫助科學發現宇宙的意義和奧秘，神學可以通過提出科學背後的問題使科學更豐滿。
[3] 將科學研究與神學觀察結合起來對這兩個學科都有好處，但這個方向在學術界知識的追求上卻是缺乏的。
（三）科學可能錯誤
[1] 現代科學並非絕無錯誤，許多長久的科學理論已經因新發現而修改、甚至被取替，所以我們不能完全信任科學。
[2] 在討論科學與神學的衝突中，一個通常提出的主要問題是達爾文在1859年提出的「進化論」。
B. 進化論是真的嗎？
（一）進化論的提議
[1] 生命是從非生命物質進化而來。
[2] 所有生物（包括人）都是通過基因的有益突變從最簡單的生物進化而來。
[3] 進化是通過自然力量的隨機過程（自然選擇或適者生存）發生的。
（二）科學是什麼？
科學是一種研究的方法，包括四個基本步驟，只有在完成所有四個步驟之後才能建立理論。
[1] 觀察：觀察物質世界
[2] 假設：提出假設
[3] 實驗：以實驗證明假設的真假
[4] 理論：根據獲得的證據證實或修改假設，成立理論
（三）進化論現狀
[1] 今天，進化已經走過了前兩個步驟。該假設已被提出。然而，對這一假設的任何最終驗證都沒有取得進展。事實上，迄今為止收集到的證據似乎更傾向於反駁這一假設。
[2] 如果進化論者能夠誠實地檢驗證據，那麼進化假說是失敗的，或者至少要大大修改。因此，進化當然不是科學「理論」，最多可以稱為「假設」。
[3] 甚至理論的創始人達爾文也在他的《物種起源》（1859年）一書中承認，進化很可惜是「假設性」的，因為缺乏具體的證據。現在，經過千千萬萬的進化論者搜索了160多年之後，仍然缺少任何明確的證據。
（四）進化的不可能性
[1] 進化不可能是真的，該假設可以在10個學科的證明中被推翻，包括遺傳學（沒有良性的物種突變）、起源科學（生命不可能自然發生）、古地質學（沒有一個缺失鏈接的化石）、分子生物學、生物化學、邏輯學、宇宙學等等。
[2] 實際上，進化論的不可靠性和不可信性可以用最著名的進化論者的態度來證明。當霍伊爾（Fred Hoyle）和克里克（Francis Crick）（兩個著名的進化論者）意識到進化假設的巨大弱點時，兩人分別提出新的理論，說地球上的生命是外星人所移植的。但問題並沒有解決，外星人的生命如何出現？
[3] 客觀地說，相信進化論比相信創造論需要更大的信心。「智能設計理論」以三大支柱（不可簡化的複雜性、特定的複雜性和人擇原理）證明宇宙是經過精心設計的。（請參考作者網頁關於創世記的資料。）
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[12] 進化論其實不是一個科學理論，它只能被稱為假設，因為它還沒有完成被稱為理論的4個科學步驟。進化論的不可能性可以通過10個科學學科來證明。
21. 創造之後，神如何繼續參與這個世界？
A. 神的照顧是什麼？
（一）「照顧」（或護理）的定義
[1] 神在世界上持續的工作被稱為祂的照顧或守護。
[2] 神在創造之後並沒有停止祂的工作。祂照顧和保護所有受造物，積極參與世界上發生的一切，並引導所有事物達到其計劃的目的（賽46:10-11；箴19:21；西 1:16-17；來1:3)。
[人心多有計謀；惟有耶和華的籌算才能立定。（箴19:21）]
[3] 奧古斯丁說：神清楚地命定了一些事，祂也允許其他事情融入祂的計劃中。加爾文（Calvin）的看法有一點不同，他相信發生的一切都是神積極地命定的，包括亞當的罪。
（二）範圍
[1] 普遍照顧：神掌管世界上發生的事情（詩145:15；尼9:6；徒17:28）。祂掌管歷史（但2:21），並根據祂的計劃帶領全世界的變化。
[他改變時候、日期，廢王，立王，將智慧賜與智慧人，將知識賜與聰明人。（但2:21）]
[2] 特殊照顧：神看顧祂的兒女（詩37:23；腓1:28），神有時可能直接而且積極地干預個人的事（創50:20；徒4:27-28；羅8:28）。
[我們曉得萬事都互相效力，叫愛神的人得益處，就是按他旨意被召的人。（羅8:28）]
B. 照顧的三個組成部份或元素是什麼？
· 照顧包括神隱含的工作（已經內置在宇宙中）、非動態的工作和動態的工作。
（一）神聖的保存或維護
這是神持續的工作，通過祂在創造時頒佈隱含性的諭令，神支持或維護宇宙中的一切（詩145:15；尼9:6）。舉例：自然定律、季節的正常更替。
[你，惟獨你是耶和華！你造了天和天上的天，並天上的萬象，地和地上的萬物，海和海中所有的；這一切都是你所保存的。（尼9:6）]
（二）神聖的同意或合作
[1] 這是神非動態的工作，容許或同意受造物自由運作，讓它們完成自己的計劃。
[2] 雖然神的計劃是世界上所有改變的首要原因，但有時神會通過創造中的次要原因（箴16:33）來實現祂的旨意，就是利用受造物的自然活動。在這些情況下，他們不是獨立於神而工作（申8:18；摩3:6；太5:45；10:29；徒14:17；腓 2:13），而是在神的同意下。舉例：只有當神允許瘟疫作為祂計劃的一部份時，瘟疫才能發生。
[籤放在懷裏，定事由耶和華。（箴16:33）]
[因為他叫日頭照好人，也照歹人；降雨給義人，也給不義的人。（太5:45）]
（三）神聖的管治
[1] 這是神的動態的工作（直接行動），祂統治萬物，在有需要的時候直接干預，完成祂的計劃。舉例：神可能以神蹟來終止一場災難。
[2] 有時，這三個元素可以同時存在，以致聖經可以將同一事件歸責於神、魔鬼或人類。例如：大衛的人口普查（撒下24:1-2；代上21:1-2）是魔鬼慫恿大衛做的，但這是神允許的。
[耶和華又向以色列人發怒，就激動大衛，使他吩咐人去數點以色列人和猶大人。（撒下24:1）]
[撒但起來攻擊以色列人，激動大衛數點他們。」（代上21:1）]
C. 這教義帶來什麼好處？
[1] 沒有任何事能使神驚愕；除非神允許，沒有什麼可以隨意傷害神的兒女。只有當事情是神計劃的一部份時，它才會發生。
[2] 大規模災難的發生只有在神允許下才會出現。我們不必害怕任何不可預見的嚴重意外，沒有什麼能改變聖經中描述的神的計劃，我們可以恆久信靠神，不需害怕。
|| 應用3-21：
[13] 神無處不在的看顧向基督徒保證，沒有神的許可，神的兒女不會發生任何不良的事情。在神的手中，我們必定可以感到安全和穩妥。
神蹟與苦難
22. 神蹟會在當今世界發生嗎？
A. 神蹟在神的計劃中扮演什麼角色？
（一）定義
[1] 神蹟（拉miraculum）是一個奇妙的事件，能引起人們的奇异和驚訝。它無法被理性地解釋，通常被歸因於神的力量。在聖經中，神蹟被稱為「奇妙的事」、「能力的顯示」和「標記」（或記號）。
[2] 基於神的旨意，神蹟是祂對自然過程的獨特的、有目標的和特殊的干預，用以實現祂的旨意；這是神超自然的工作，可以超越自然規律。
（二）目的
[1] 神蹟可以給一些人帶來真正的好處（或許主要是為神的兒女），但主要目的是顯示神和祂的作為（民16:28；耶32:20；約2:11；5:38），這是來自神的標記，有神特定的目的。
[在埃及地顯神蹟奇事，直到今日在以色列和別人中間也是如此，使自己得了名聲，正如今日一樣。（耶32:20）]
[這是耶穌所行的頭一件神蹟，是在加利利的迦拿行的，顯出他的榮耀來；他的門徒就信他了。（約2:11）]
[2] 舉例：
· 出15:13顯示了神的憐憫。
· 民16:30表明神的審判。
· 申3:24顯示了神的偉大和能力。
· 出4:5證實了摩西的神聖使命。
[如此好叫他們信耶和華－他們祖宗的神，就是亞伯拉罕的神，以撒的神，雅各的神，是向你顯現了。（出4:5）]

· 約9:30-33證實了基督的宣告，祂是從神而來的。
[從創世以來，未曾聽見有人把生來是瞎子的眼睛開了。這人若不是從神來的，甚麼也不能做。（約9:32-33）]

（三）時間
在聖經中，神蹟具有開啟神國歷史新階段的功能，所以神蹟的記載集中在四個聖經時期的開始：
· 律法時代的開始：出埃及記
· 先知時代的開始：以利亞和以利沙（王上17章至王下13章）
· 基督時代的開始：福音書中的事工
· 教會時代的開始：使徒行傳
B. 為何有些人反對神蹟的可能性？
（一）違反自然規律
[1] 有些人認為神蹟是不可能的，因為它們違反了自然規律。但自然規律原本是神頒佈的諭令，神沒有義務去遵循它們。這些規律只代表了神恆常的工作方式，諭令的制定者在有需要時更改它們並非不可能。
[2] 今天，許多人相信自使徒時代以來就沒有神蹟發生。然而，我們不能限制神能做什麼或不能做什麼。根據實際神蹟的目擊者，今天仍然可以發生神蹟。
（二）需要留意
[1] 「神蹟」一詞經常被用得太鬆散，所以我們必須謹慎。
[2] 一些難解釋的事件可能被認為是神蹟，包括：重生、神對祈禱的普通回應（例如：在創24:12-20中，以利以謝在遇見利百加之前的祈禱）。
[3] 負面來說，許多所謂神蹟最後被發現是魔術（掩眼法）、騙局、欺詐、自欺、或與邪魔相連的事件。
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[14] 神蹟代表神的神聖管治，這是神的看顧的第三部份。為了完成神的計劃，它們在今天仍然會出現。
23. 基督徒如何解釋邪惡和苦難的存在？
A. 邪惡的本質是什麼？
（一）邪惡與苦難
[1] 邪惡有兩種：
· 抽象的邪惡——屬靈的邪惡，就是罪，例如驕傲、嫉妒和仇恨等，是人類主動犯下的邪惡。
· 有形的邪惡——肉體的邪惡，就是苦難，例如疾病、受傷、痛苦等，是人類被動受苦的邪惡。
[2] 抽象的惡（或罪）是更大的惡，因為它帶來有形的惡（痛苦）。
（二）善的虧損
[1] 罪是一種品質；罪是缺乏良善。例如：一個人的仇恨；神創造了人，但仇恨源於人，而不是神創造的東西。奧古斯丁將惡描述為「善的虧損」。
[2] 「虧損」是指缺少某些東西或缺少應該存在的東西。例如：疾病可以被看為缺乏健康，失明是缺乏視力，黑暗是缺乏光明，冰冷是沒有熱量，這些都不是自身存在的東西。
[3] 善的敗壞就成為惡，魯益師說：
· 敬拜敗壞變成拜偶像
· 享受食物敗壞變得暴飲暴食
· 享受神的創造敗壞變成物質主義
B. 神為何要創造邪惡？
（一）邪惡不是受造物
[1] 神創造了宇宙中的一切，但是邪惡不是被創造出來的，因為它不是一個具體的東西。邪惡是已經存在的良好東西的腐敗或朽壞，邪惡沒有實體，它是善良的蛀蟲。
[2] 既然惡是一種狀況、一種品質，它就不是一個積極的現實，它沒有任何實質，因此它不需要神的創造。神並沒有直接創造或製造罪。
（二）邪惡的入侵
[1] 邪惡是由罪帶來的，但人類的罪並不是首先的罪，在伊甸園之前，罪已經進入靈性世界。在創世記第3章，引誘亞當和夏娃的蛇後來被認定為魔鬼（啟12:9；20:2）。
[大龍就是那古蛇，名叫魔鬼，又叫撒但，是迷惑普天下的。牠被摔在地上，牠的使者也一同被摔下去。（啟12:9）]
[2] 當人違背神的命令時，罪就進入了物質世界。
C. 為何神允許邪惡的出現？
（一）神義論（Theodicy）
[1] 「神義論」是在邪惡存在的情況下，以理性分析捍衛神的正義。

[2] 雖然邪惡不是神創造的，但它是神根據祂的旨意允許的。
[3] 無神論者的挑戰是：如果神是完全良善和無所不能的，祂就不會允許邪惡和苦難發生。因此，他們認為：既然世界上有邪惡，那麼：
· 神並不完全良善，或者
· 神並非無所不能，或者
· 沒有神。
（二）神知道有邪惡
由於神無所不知（賽46:10），祂一定在創造世界之前就知道邪惡將會出現。祂本可以創造只能選擇善的人類，但祂沒有。為什麼？
（三）允許邪惡的理由
[1] 邪惡是人類自由選擇的產物（奧古斯丁的解釋）。
· 神就是愛，但沒有自由就沒有愛，沒有人可以被強迫去愛另一個人。愛必須包括自由選擇，神賦予世界有自由選擇的權利，但隨着這種自由而來的是錯誤選擇的能力，人類就利用這種自由而犯罪。
[2] 為了永恆的完美，暫時允許邪惡（阿奎那Aquinas的解釋）。
· 神故意允許邪惡存在於這個世界上，用以產生最好的結果。沒有罪，神兒子的犧牲就沒有必要了。但救恩的完成使人更接近神，通過最後的勝利鏟除了罪惡和死亡，更加彰顯了神的榮耀。
[3] 邪惡是更大的善的先決條件。
· 為了最終的好結果就需要有邪惡。例如：健康身體的保持需要經常進行痛苦的操練，沒有苦難就不能產生忍耐（雅1:2-3），沒有悲劇就不能產生憐憫；只有當恐懼成為現實時，才有勇氣出現。只有當畫面出現黑影時，才能顯出光明的美麗。
[我的弟兄們，你們落在百般試煉中，都要以為大喜樂；因為知道你們的信心經過試驗，就生忍耐。（雅1:2-3）]

D. 神會造成災難嗎？
（一）自然災害
[1] 這些包括大規模的洪水、地震、颶風、瘟疫等。
[2] 它們是世界因罪而敗壞的結果。整個受造物都背負着罪（羅8:20-23），由於這種腐敗，災難就發生了。
[但受造之物仍然指望脫離敗壞的轄制，得享神兒女自由的榮耀。我們知道，一切受造之物一同歎息，勞苦，直到如今。（羅8:20-21）]
[3] 對於神有否積極地採取行動而製造災害，或只是消極不行動卻允許災害發生，神學家有不同的意見。作者認為後者比較合理。
（二）神的審判
[1] 在審判中，神確實會造成災難（王上9:9；21:21,29；22:23；耶1:14；2:3；4:6；6:19；11:11），至少祂允許災難。
[2] 舉例：神利用亞述人的邪惡意圖，對悖逆的以色列人進行審判（賽10:5-7）。同樣，神利用巴比倫人的野心，對不順服神的猶大人進行審判。
[亞述是我怒氣的棍，手中拿我惱恨的杖。我要打發他攻擊褻瀆的國民，吩咐他攻擊我所惱怒的百姓，搶財為擄物，奪貨為掠物，將他們踐踏，像街上的泥土一樣。（賽10:5-6）]

[3] 舉例：神利用猶太人宗教領袖的惡行導致耶穌的死亡，卻帶來我們的救贖。

[4] 然而，神對現世普遍存在的罪惡的審判形式，大多採取對整個社會或群體的審判，很少單獨對個人的審判（羅1:28-32）。
E. 為何神允許苦難臨到祂兒女的身上？
（一）品格塑造
苦難可以幫助建立基督徒的品格。
· 管教和淨化（來12:5-6,11；啟3:19）
[因為主所愛的，他必管教，又鞭打凡所收納的兒子。（來12:6）]
· 學習謙卑和依賴（林後12:10）
· 獲得力量和堅定（雅1:3-4）
[因為知道你們的信心經過試驗，就生忍耐。（雅1:3）]
· 學習同情心和同理心
· 對盼望的依靠（來11:13-16；13:14）
[我們在這裏本沒有常存的城，乃是尋求那將來的城。（來13:14）]
（二）幫助他人
· 帶領他人歸向基督
· 見證神的引導
· 幫助受苦的人（林後1:3-5）
[我們在一切患難中，他就安慰我們，叫我們能用神所賜的安慰去安慰那遭各樣患難的人。（林後1:4）]
· 導致更緊密的團契
F. 我們在受苦時的正確態度是什麼？
（一）信賴神的計劃
[1] 神有計劃和目的，也能透視一切（傳9:11），邪惡最終將被清除。
[2] 神使用一切來實現祂的目的，間接使用邪惡來榮耀祂，也為我們帶來益處（創 50:20）。
[從前你們的意思是要害我，但神的意思原是好的，要保全許多人的性命，成就今日的光景。（創50:20）]
（二）受苦期間
[1] 學會用信心接受苦難，雖然勝過它是很困難的，但明白那是神許可的旨意，一定有神的美意（羅8:28）。
[我們曉得萬事都互相效力，叫愛神的人得益處，就是按他旨意被召的人。（羅8:28）]

[2] 依賴神賜克服苦難的力量，我們必須相信神有永不失信的愛（羅8:35）。
[誰能使我們與基督的愛隔絕呢？難道是患難嗎？是困苦嗎？是逼迫嗎？是飢餓嗎？是赤身露體嗎？是危險嗎？是刀劍嗎？（羅8:35）]
[3] 謹記：基督受的苦比我們更多。穆曼（Moltmann，20世紀神學家）說：「神離我們並不遙遠，祂也一樣忍受苦難，但祂在基督裏與我們認同，並分擔我們的苦難。」
[4] 我們可能不明白苦難的原因，就像看掛毯的背面一樣，我們只看到鬆散的線的末端和一塌糊塗。我們必須相信神，有一天，我們會看到正確的一面那幅完美的畫面。
（三）留意
[1] 那些自己沒有遭受太多痛苦的人，可能對他人的痛苦不夠敏感。
[2] 當我們面對正在苦難中的人時，不宜以理性討論受苦的問題，也不宜講及受苦可能帶來的好處。
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[15] 傳福音的一個常見的障礙是個人的受苦和表面上無辜者受苦。基督徒至少應該學習如何以敬虔的方式回應自己的苦難。
屬靈世界的創造
24. 天使有什麼工作？
A. 屬靈世界是什麼時候被創造的？
（一）屬靈世界的創造
神的創造不僅僅是物質的創造，《尼西亞信經》描寫神為萬物的創造者，包括「可見（物質）和不可見（屬靈）」的，屬靈世界的創造可能在物質世界創造之前。
（二）神的居所
屬靈世界通常稱為天堂，它是超越物質宇宙的領域，它是神的居所（申26:15；太6:9；徒1:11；啟4:1）。屬靈世界的主要居住者是天使（臘angelos，意為使者）。
[此後，我觀看，見天上有門開了。我初次聽見好像吹號的聲音，對我說：「你上到這裏來，我要將以後必成的事指示你。（啟4:1）」]
（三）天使的存在
聖經很多次描述天使的出現，一個相信聖經的基督徒不能否認天使的存在。
（四）天使的創造
在地球被創造之前，天使被神創造（西1:16）為聖潔的位格（可8:38）。他們在創造時讚美神（伯38:6-7；詩148:2-5）。
[凡在這淫亂罪惡的世代，把我和我的道當作可恥的，人子在他父的榮耀裏，同聖天使降臨的時候，也要把那人當作可恥的。（可8:38）]
[地的根基安置在何處？地的角石是誰安放的？那時，晨星一同歌唱；神的眾子也都歡呼。（伯38:6-7）]
B. 天使是什麼樣的？
（一）總數
他們的總數在聖經被形容為巨大的（王下6:17；詩68:17；但7:9-10；太26:53；來 12:22）。
[你們乃是來到錫安山，永生神的城邑，就是天上的耶路撒冷。那裏有千萬的天使。（來 12:22）]

（二）有個性
天使是具有個性的靈性位格（太24:36；猶1:6；啟14:10），有理智（彼前1:12）、感情（伯38:7）、和意志（賽14:12-15），會喜樂（路15:10）、憤怒（啟12:17）和好奇（彼前1:12）。但他們從未被描述為具有神的形像。
（三）有能力
他們擁有巨大的能力，可以高速移動（王下19:35；詩103:20；彼後2:11；啟 18:1,21）。他們有高的智力（撒下14:20；19:27；弗3:10）。
（四）不能見
他們是靈體（弗6:12；來1:14），沒有肉體（路24:39），不可見（西1:16）。他們可以在神的許可下成為可見的（創19:1,5；詩104:4；來1:14），並在物質領域中運作。
（五）不朽
他們是不朽的（路20:36），但不會創造、結婚或繁殖（可12:25）。
（六）天使的領袖
基督對所有天使都具有至高的地位（西2:10；彼前3:22）。
（七）墮落
天使在道德上有自由，並要對他們的行為負責。其中一部份是良善和聖潔的（可 8:38；路9:26；林後11:14；提前5:21；啟14:10）；也有一部份是邪惡的，已經墮落（太25:41；約8:44；彼後2:4；猶1:6）。
[王又要向那左邊的說：「你們這被咒詛的人，離開我！進入那為魔鬼和他的使者所預備的永火裏去！」（太25:41）]
[就是天使犯了罪，神也沒有寬容，曾把他們丟在地獄，交在黑暗坑中，等候審判。（彼後2:4）]
C. 在舊約哪裏可以找到天使？
（一）聖經中的天使
他們在舊約中被提及超過100次，在新約中被提及約160次。
（二）在摩西之前
· 在創造時（伯38:7；詩148:2,5；西1:6）
· 在亞當墮落時（創3:24）
· 在洪水之前（創6:1-4；彼後2:4；猶1:6）
· 與個人相遇：夏甲（創16:10；21:17）、亞伯拉罕（創22:11,15）、羅德（創19:1-22）、雅各（創28:11；33:11）

（三）摩西之後
· 以色列人（出3:2；23:20；32:34）
· 與個人相遇：巴蘭（民22:20-35）、約書亞（書5:13-15）、基甸（士 7:14‑15）、參孫的出生（士13:3-5,9-21）、以利亞（王上9:5-7；王下1:3-15）、撒迦利亞（亞1:8-10；2:3；3:1-6；4:1-5；5:5-10；6:4-5；12:8）
· 審判大衛的罪（撒下24:10-25；代上21）
· 亞述的軍隊（王下19:35；賽37:36）
· 但以理：傳遞神的信息，在獅子坑中（但6:22；8:16；9:21；10:5‑21；12:5-7）
[我的神差遣使者，封住獅子的口，叫獅子不傷我；因我在神面前無辜。」（但6:22）]
D. 在新約哪裏可以找到天使？
（一）在耶穌的人生中
· 耶穌出生的報喜（路1:16-38；2:9-14；太1:20；2:13,19）
· 耶穌的試探（太4:11）
· 客西馬尼園（路22:43）
[有一位天使從天上顯現，加添他的力量。（路22:43）]
· 耶穌的復活（太28:2；路24:23,51；約20:12）
· 耶穌的升天（徒1:10-11）
（二）新約其他出現
· 彼得和約翰（徒5:19）、腓力（徒8:26）、哥尼流（徒10:3,20-32）、彼得（徒12:7-11）、保羅（徒27:23）
· 將來被聖徒審判（林前6:3）
[豈不知我們要審判天使嗎？（林前6:3）]
· 啟示錄（啟1:20；5:11-12；7:1；12:7；14:18；16:5；19:17）
E. 天使是如何分類的？
（一）等級
聖經將天使分為兩大類：
[1] 基路伯，與神接近事奉神的天使；在伊甸園、會幕和聖殿中，也在神降臨世界時，顯明神的權能、威嚴、榮耀和聖潔（創3:24；出25:18；撒下22:11；詩18:10；80:1；99:1；賽 37:16）。
[要用金子錘出兩個基路伯來，安在施恩座的兩頭。（出25:18）]
[2] 撒拉弗（賽6:2-3,6），敬拜神的天使；圍繞神的寶座、歌頌、服侍；可能等級比基路伯較低。
[其上有撒拉弗侍立，各有六個翅膀：用兩個翅膀遮臉，兩個翅膀遮腳，兩個翅膀飛翔。（賽6:2）]
[3] 可能有更高等級的天使稱為天使長（帖前4:16；猶1:9），聖經只稱米迦勒為天使長。天主教接受三個天使長：加百列、米迦勒、拉菲爾。猶太人的傳統（在《以諾書》中）接受七個天使長。
（二）名字
聖經中提到了兩個天使的名字：
[1] 加百列（但8:16；9:21；路1:19,26），他的特殊任務是向人類傳達和解釋神的話語，聖經並沒有形容他是天使長。
[到了第六個月，天使加百列奉神的差遣往加利利的一座城去（這城名叫拿撒勒）。（路1:26）]
[2] 米迦勒（但10:13,21；猶1:9；啟12:7），被稱為天使長，是勇敢的戰士，與神的敵人和靈界的邪惡力量作戰。
[在天上就有了爭戰。米迦勒同他的使者與龍爭戰。（啟12:7）]
（三）群體
[1] 善良天使的稱呼：守望者（但4:13-23）、全能者之子（詩89:6）、神的眾子（創6:1-4；伯1:6；2:1；38:7），有權力者（詩82:1）；聖者（詩89:7）；諸軍（詩33:6；103:21；路2:13）。
[2] 群體功能：執政的、掌權的、有能的、主治的、有名的（弗1:21；3:10；西 1:16；2:10；彼前3:22），指出不同的等級。然而，執政的、掌權的也被用於反叛的天使（弗6:12），所以這些名稱可能被用於所有天使。
[遠超過一切執政的、掌權的、有能的、主治的，和一切有名的（弗1:21）]
[因我們並不是與屬血氣的爭戰，乃是與那些執政的、掌權的、管轄這幽暗世界的，以及天空屬靈氣的惡魔爭戰。（弗6:12）]
F. 天使的工作是什麼？
· 天使具有三個主要角色：敬拜者、帶信者、保護者
（一）敬拜者（賽6:1-3；但7:9-10；啟4—5章）
· 歌唱、讚美和敬拜神
· 在神面前事奉，不斷讚美神（詩103:20；賽6:1-4；啟5:11）
[聽從他命令、成全他旨意、有大能的天使，都要稱頌耶和華！（詩103:20）]
（二）帶信者（路1:19,26）
[天使回答說：「我是站在神面前的加百列，奉差而來對你說話，將這好信息報給你。」(路1:19）]
· 帶來神的啟示（但9:21-22）
· 在夢中傳達神的旨意（太1:20）
· 向神的子民傳達祝福（詩91:11-12；賽63:9；但6:22；徒5:19）
· 宣告及執行神的審判（啟8章；9章；16章）。
（三）保護者
· 服侍和保護基督徒（詩34:7；91:11；來1:14）
[因他要為你吩咐他的使者，在你行的一切道路上保護你。（詩91:11）]
· 保護兒童（太18:10）：正因為這個角色，許多人相信我們每個人都有一個或多個守護天使。
[你們要小心，不可輕看這小子裏的一個；我告訴你們，他們的使者在天上，常見我天父的面。（太18:10）]
· 參加教會的聚會（林前11:10；弗3:10；提前5:21）
· 慶祝罪人悔改（路15:10）
· 支持在試煉中的信徒
· 服事神的子民（來1:14）
[天使豈不都是服役的靈、奉差遣為那將要承受救恩的人效力嗎？（來1:14）]
G. 對天使有什麼錯誤的態度？
（一）自由派
他們不相信超自然，拒絕天使的現實。
（二）天主教
在另一個極端，他們崇敬天使。
（三）不可崇拜天使
信徒敬拜天使是明確禁止的（西2:18；啟19:10；22:8-9）。
[這些事是我—約翰所聽見、所看見的；我既聽見、看見了，就在指示我的天使腳前俯伏要拜他。他對我說：「千萬不可！我與你和你的弟兄眾先知，並那些守這書上言語的人，同是作僕人的。你要敬拜神。」（啟22:8-9）]
|| 應用3-24：
[16] 在日常生活中，大多數事情似乎都是合乎自然規律的，並且可以合理地解釋。然而，屬靈世界其實比我們想像中更接近我們。我們必須一直信靠神的保護。
25. 魔鬼和邪靈從哪裏來？
A. 魔鬼是誰？
（一）來源
魔鬼，是神創造的天使，最初稱為路西弗（Lucifer，意為晨星或白晝之星），可能以前是天使的領袖（賽14:12‑17；結28:11-19；太9:34）。
[明亮之星，早晨之子啊，你何竟從天墜落？你這攻敗列國的何竟被砍倒在地上？（賽14:12）]
（二）墮落
魔鬼叛逆而墮落，是因他驕傲和渴望擁有神聖權威的結果（賽14:14；帖後2:4）。他成了神和人類的主要敵人，許多天使（邪魔）與他一同墮落。
[「我要升到高雲之上；我要與至上者同等。」（賽14:14）]
（三）名稱和描寫
[1] 名稱：撒但（在聖經中出現52次，亞3:1；啟12:9，意思是反抗者）、魔鬼（路4:2,13，意思是毀謗者或絆跌者）、路西弗（賽 14:12，在未墮落前為發光者）、古蛇（啟12:9）、大紅龍（啟12:3,7,9）
[2] 作惡行動的描寫：那惡者（約17:15；約壹5:18）、破壞者（啟9:11）、試探者 （太4:3；帖前3:5）、控告者（弗 6:12,16；猶1:6；啟12:10）、欺騙者（啟12:9；20:3）、殺人犯和說謊者（約8:44，說謊之人的父）、犯罪者 （約壹3:8）、控告聖徒者 （啟12:10）、仇敵 （彼前5:8）。
[你們是出於你們的父魔鬼，你們父的私慾你們偏要行。他從起初是殺人的，不守真理，因他心裏沒有真理。他說謊是出於自己；因他本來是說謊的，也是說謊之人的父。（約8:44）]
[務要謹守，警醒。因為你們的仇敵魔鬼，如同吼叫的獅子，遍地遊行，尋找可吞吃的人。（彼前5:8）]
（四）位格
魔鬼是一個聰明而強大的靈體，其力量延伸到：屬靈的領域（太13:19）、天使的領域（太25:41）、人類的物質領域（林後12:7）、心靈和思想領域（太 16:23）、政府中（約12:31）、教會中（提前4:1）。
B. 魔鬼有什麼工作？
（一）工作種類
[1] 敵對個人：偽裝（林後11:14-15）、欺騙（啟20:3）、使人盲目（林後4:4）、毀謗（創3:4-5）
[2] 敵對信徒：控告信徒（啟12:10）、煽動迫害信徒（啟2:10）、引誘信徒犯罪（徒 5:3）〔包括：使信徒懷疑神的存在和神的良善，使信徒將注意力集中在現世，而不是在神的永恆價值上（太4:1-10）〕
[3] 敵對事工：破壞神的工作（約壹3:8）、阻礙事工（帖前2:18）
（二）限制
魔鬼的知識和能力不是無限的（伯1:7；啟20），可以被抗拒（弗6:10-17；雅 4:7）。他也不是無所不在、不是無所不知的。
[故此，你們要順服神。務要抵擋魔鬼，魔鬼就必離開你們逃跑了。（雅 4:7）]
（三）基督徒對魔鬼的反應
信徒應該完全依靠主耶穌基督來對抗魔鬼，不要高估或低估魔鬼的詭計，要堅定不移，順服神和親近神，抵擋魔鬼（雅4:7-8）。
C. 邪魔是誰？
（一）來源
邪魔（或稱邪靈）是跟隨魔鬼背叛墮落的天使，其數量可能高達所有天使的三分之一（啟 12:4），不過這只是猜測。
[牠（大紅龍）的尾巴拖拉着天上星辰的三分之一，摔在地上。（啟12:4）]
（二）自由
邪魔可以自由地在天上和地上遊行（彼前5:8；弗2:2），試圖引誘、誤導和傷害基督徒，並鼓勵罪人犯罪。
[務要謹守，警醒。因為你們的仇敵魔鬼，如同吼叫的獅子，遍地遊行，尋找可吞吃的人。（彼前5:8）]
（三）位格
邪魔無肉體，非人類，卻尋求佔有人類，有聰明（王上22:22-24；徒16:16）、有能力，卻不是全能的，有知識，卻不是無所不知，有意志情感和慾望，兇猛和憤怒。
（四）今天的錯誤
今天，很多人不再承認超自然的邪魔，而且認為邪魔不過是非人格化的破壞力量，例如：社會上、經濟上、政治上的機構和權力。魯益師（CS Lewis）警告對邪魔兩個錯誤的極端反應：有些人忽略他們，有些人卻有不健康的專注。
D. 邪魔的工作是什麼？
（一）敵對神
他們鼓勵叛逆（帖後2:3-4；啟16:14）和毀謗神（創3:1-5）、毀謗人（伯1:9,11；亞3:1；羅8:33）、鼓吹偶像崇拜（利17:7；申32:17；詩96:4-5）。
[所祭祀的鬼魔並非真神，乃是素不認識的神，是近來新興的，是你列祖所不畏懼的。（申32:17）]
（二）敵對人類
他們使人偏離真理（林後4:3-4；提前4:1‑4；約壹4:1-4）、造成傷害和死亡（伯1:12,16,19；2:7）、帶來疾病（太12:22；17:15-18；可9:20；路 13:11‑17）、佔有人的身體（徒8:9-24；13:8-11；16:16-19）。
（三）敵對聖徒
他們引誘聖徒犯罪（代上21:1-8）、造成疾病（林後12:7）、通過假教師製造分裂（提前4:1）、反對真理（提後3:8）、帶來迫害（啟2:8-10）。
（四）邪魔附身
任何與神同行並遵行神話語的基督徒都不會被邪魔附身，因為有聖靈的內住（約壹4:4）。如果一個基督徒被邪魔附身，一定是出於他自願參與了神秘或邪魔的事。
[小子們哪，你們是屬神的，並且勝了他們；因為那在你們裏面的，比那在世界上的更大。（約壹4:4）]
|| 應用3-25：
[17] 一個容易識別的邪惡現像就是四周都有試探。基督徒必須學會在神的幫助下分辨和抵抗各種試探。
本章背誦經文：我們曉得萬事都互相效力，叫愛神的人得益處，就是按他旨意被召的人。（羅8:28）

本章背誦經文：故此，你們要順服神。務要抵擋魔鬼，魔鬼就必離開你們逃跑了。你們親近神，神就必親近你們。有罪的人哪，要潔淨你們的手！心懷二意的人哪，要清潔你們的心！（雅4:7-8）
{4} 人
本章大綱
本章討論作為神形像的人和罪的起源。
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神的形像
26. 神創造人有什麼目的？
A. 人為何被創造？
（一）原因
[1] 人是由神直接創造，人的存在不是偶然的。
[2] 神不需要創造人，祂創造我們是為了祂自己的榮耀（賽43:7；弗1:11-12）。但神的工作不是空洞的展覽。
[就是凡稱為我名下的人，是我為自己的榮耀創造的，是我所做成，所造作的。（賽43:7）]
（二）獨一性
[1] 人在神的創造中是獨一無二的，他是神的代表，因為我們是按照神的形像和樣式創造的（創1:26-28；5:1；9:6；西3:10；雅3:9；弗4:22-24）。
[神說：「我們要照着我們的形像、按着我們的樣式造人，使他們管理海裏的魚、空中的鳥、地上的牲畜，和全地，並地上所爬的一切昆蟲。」神就照着自己的形像造人，乃是照着他的形像造男造女。（創1:26-27）]
[凡流人血的，他的血也必被人所流，因為神造人是照自己的形像造的。（創 9:6）]
[2] 人被賦予責任，有限地治理這個世界，包括管理和統治（創1:26-28；詩 8:4‑8）。
[3] 人承擔極重的責任，參與神的拯救計劃。
[4] 人在末日要協助審判天使。
B. 人生的目的是什麼？
（一）基礎問題
尋找人生的目的是回答人生三個基礎問題中的第二個，我們要完成神創造我們的目的。
（二）人生目標
[1] 最高的目的：認識神並按照祂的安排生活（約10:10）。人生要成功就必須達到一個條件：接受神的救恩。沒有救恩，人就單單有一個短暫的生命。

[（耶穌說：）「我來了，是要叫羊得生命，並且得的更豐盛。」（約 10:10）]

[2] 我們要以神為樂，享受我們與祂的關係（詩16:11；27:4；73:25-26），神也因我們而喜樂（賽62:5；番3:17）。
[ 你必將生命的道路指示我。在你面前有滿足的喜樂；在你右手中有永遠的福樂。（詩16:11）]

[耶和華－你的神是施行拯救、大有能力的主。他在你中間必因你歡欣喜樂，默然愛你，且因你喜樂而歡呼。（番3:17）]
[3] 我們要欣賞神的良善和祂的工作（詩33:5；羅1:19-20）。我們驚嘆祂的智慧和祂在世界上的能力（詩104:24；150:1-2）。

[4] 我們要在神的旨意中生活和工作，包括：使用神賦予我們的能力、依靠祂的引導、接受祂賜給我們人生的教訓（羅5:2-3；腓4:4；帖前5:16-18；雅1:2；彼前1:6,8）。
[我們又藉着他，因信得進入現在所站的這恩典中，並且歡歡喜喜盼望神的榮耀。不但如此，就是在患難中也是歡歡喜喜的；因為知道患難生忍耐。（羅 5:2-3）]
[要常常喜樂，不住地禱告，凡事謝恩；因為這是神在基督耶穌裏向你們所定的旨意。（帖前5:16-18）]
|| 應用4-26：
[1] 每個人都是按照神的形像創造的。雖然我們在年齡、性別、種族、膚色、宗教、財富、智力、殘疾和外表上存在差異，但我們應該尊重每一個人，並公平對待每一個人。我們絕不能歧視年長者、教育程度低下者、貧窮的人等等，尤其要禁止在教會裏出現歧視。
27. 人的本性是什麼？
A. 人如何是神的形像？
· 神學家有不同的答案，有人認為「形像」和「樣式」的含義相同，而另一些人則認為它們不同。兩個說法都有合理之處。
（一）形像和樣式含義相同
[1] 大多數神學家認為「形像」和「樣式」這兩個詞的含義基本相同，並且可以交替使用，因為：
· 創1:26提及以「形像」和「樣式」造人，但創1:27只提到了「形像」。兩節經文連續表達神的心意和行動，意思是一樣的。因此，「形像」和「樣式」是相同的。
[神說：「我們要照着我們的形像、按着我們的樣式造人。。。。」神就照着自己的形像造人。（創1:26-27）]
· 希伯來文經常使用平行句，就是兩個連續的平衡句段。其中大多數兩句具有相似的含義（稱為同義平行句）（例如：詩19:1-2；箴9:10；傳1:9）。創1:26兩句可能就是這樣，意義相同。再者，希伯來文的介詞「照着（希be）祂的形像」和「按着（希ke）祂的樣式」是可以互換的。
[已有的事，后必再有；已行的事，后必再行。（传 1:9）]

· 有人說：《七十士譯本》中的「形像」和「樣式」之間錯誤添加一個「和」字（臘kai），它不在希伯來聖經原文中，所以兩個名詞其實是一個。
[2] 「形像」和「樣式」在聖經中可以互換使用（創1:26-27；5:1；9:6；林前11:7；西3:10；雅3:9）。「樣式」這個詞可能單單描述了兩個形像之間的相似，意思是「形像樣式」等於「相似的形像」。
[穿上了新人。這新人在知識上漸漸更新，正如造他主的形像。（西3:10）]

[我們用舌頭頌讚那為主、為父的，又用舌頭咒詛那照着神形像被造的人。（雅 3:9）〔注：「形像」原文是「樣式」。〕]
（二）形像和樣式亦可以有不同的含義
[1] 代表性與相似性
· 「形像」（希selem）是指「代表」神，在聖經中包括雕像或複製品（撒上6:5,11）、繪畫（結23:14）和偶像（民33:42；王下11:18；結7:20；16:17）。
· 「樣式」（希demut）是指與神「相似」，在聖經中包括祭壇的模型或圖畫（王下16:10）、青銅祭壇下的公牛形像（代下4:3-4）和巴比倫戰車的壁畫（結23:15）。
[2] 責任與能力
· 「形像」描述了人在地球上的「責任」（創1:28）。
· 「樣式」描述了人在心智和屬靈「能力」與神相似。
[3] 靜態的身份與動態的品質
· 「形像」是指靜態的關係、人是神的兒子身份，也象徵屬於神。
· 「樣式」是指動態的個性、人的內在品質與神相似，人因為墮落而失去了，只能通過基督才能恢復。與神相似是基督徒努力追求的目標（詩 17:15；羅 8:29；弗4:24）。
[並且穿上新人；這新人是照着神的形像造的，有真理的仁義和聖潔。（弗 4:24）]
（三）與神相似
· 明顯地，形像相似不是在身體外表上，因為神是一個靈。
· 人是一個位格，具有自覺和自決，所以，人有自由意志，例如對於邪惡可以屈服或抗拒，也可以在行動上仿傚神。有下列4方面。
[1] 靈性方面：
· 我們有自我意識，知道我們自己存在。
· 我們不僅有肉體，也有非物質的靈魂，有靈性存在的領域。
· 我們有屬靈的生命，使我們能夠跟神聯繫、向祂祈禱、讚美祂、並聽到祂對我們說話。
[2] 理性或精神或智能方面：
· 我們具有邏輯推理和思考、抽象分析和學習的能力，例如：數學和哲學。
· 我們通過使用複雜的抽象語言來表達自我。
· 我們能夠認識並珍惜真、善、美。
· 我們有永恆的意識（傳3:11），並且關心死後的生命。
· 我們可以在創造力方面效法神，例如在藝術、音樂、文學和科學技術方面的創造力。
· 我們有發現未知事物的動力。
· 我們的情緒領域很寬廣，有非常复杂的情感。

[3] 道德方面：
· 我們有一種內在的是非感，具有內在的道德標準或道德良知（羅2:15）。
[這是顯出律法的功用刻在他們心裏，他們是非之心同作見證，並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非。（羅2:15）]
· 因為我們有良知，所以我們在道德上要為我們的行為向神負責。
· 當我們按照神的道德標準行事時，我們就是聖潔公義的。
[4] 關係方面：
· 我們渴望擁有深刻的人際關係和群體，例如在婚姻、家庭和教會團契中。
· 儘管我們的性別角色不同，但男或女同樣重要。
· 人在地球上代表神、與所有其他生物完全不同。人有限地治理或統治其餘的受造物。（只有神有能力完全統治。）當基督再來時，我們將有權審判天使（詩 8:6‑8；林前6:3）。
（四）含義
[1] 人權的基礎：作為神形像的傳承者，我們享有極高的尊嚴。這是就是人權的基礎，不相信神的人找不到正當的理由來證明人類應該有人權。
[2] 不能歧视任何人：不同種族、不同膚色、不同年齡（老和少）、身體任何狀況（包括身體有缺憾或智力遲鈍的人）的人都享有平等的尊嚴和權利。
B. 亞當墮落後，人是否失去了神的形像？
（一）形像未完全丟失
[1] 聖經暗示在亞當墮落之後，神的形像就失去了（羅8:29；西3:10）。然而，有證據表明形像並沒有完全丟失。
[2] 很明顯，即使人是有罪的，神的形像在人身上並沒有完全失去，人身上還存留着一些神的形像，所以謀殺就是攻擊與神相似的受造物，也就是侵犯神，應該被判處死刑（創9:6）。
[3] 聖經描述所有人（不單是信徒）「都是照着神的樣式造的」（雅3:9），這就是為什麼儘管有種種扭曲，人仍然擁有尊嚴。
[我們用舌頭頌讚那為主、為父的，又用舌頭咒詛那照着神形像被造的人。（雅3:9）]
[4] 由於人保留了神的形像，所以他仍可以稱為神形像的傳承者（林前11:7；15:49）。
[男人本不該蒙着頭，因為他是神的形像和榮耀。（林前11:7）]
（二）形像的扭曲
[1] 因為罪，神的形像在人身上被玷污、扭曲和變成模糊，但並未完全抹去（創 9:6；詩8:4-9；雅3:9)。
[你叫他比天使微小一點，並賜他榮耀尊貴為冠冕。你派他管理你手所造的。（詩8:5-6）]

[2] 不過，人類肯定不像墮落前那樣高度像神；在生活的幾方面，他與神的相似之處都被扭曲了：
· 在道德上，人已經喪失道德的純潔；他罪惡的本性和行為並不能反映神的聖潔。
· 在屬靈上，人因罪而無法與神聯繫。
· 在理性上，人的理智被虛偽和誤解所腐蝕，他的判斷力常常會錯誤或偏差。
· 在關係上，人類的關係往往是由自私而非愛所支配，人經歷與他人的疏離或孤立。
（三）形像的恢復
[1] 基督是神的形像（林後4:4；西1:15）。接受救贖後，我們會成長成熟，逐漸恢復更多神的形像和樣式，逐漸改變成為聖子的形像（羅8:29；弗4:22-24；西3:9-10；約壹3:2）。
[親愛的弟兄啊，我們現在是神的兒女，將來如何，還未顯明；但我們知道，主若顯現，我們必要像他，因為必得見他的真體。（約壹3:2）]
[2] 當基督再來時，我們將完全恢復成神的形像。
C. 人是有三個部份（靈、魂、身體）還是兩個部份（靈魂、身體）？
（一）三種理論
[1] 三分論或三部份的人：靈、魂、身體
· 身體：物質領域
· 魂：心理領域，包括理智、情感、意志
· 靈：屬靈領域，當一個人成為基督徒時，一種更高的能力就會活躍起來（羅 8:10），這部份直接和神聯繫，向神敬拜和祈禱（約4:24；腓3:3）。
[神是個靈，所以拜他的必須用心靈和誠實拜他。（約4:24）]

[2] 二分論或兩部份的人：靈魂、身體
· 靈和魂兩個詞語是可以交替應用的，靈魂就是人的非物質那一部份，身體死後仍然存在。
[3] 單一論或一元論：
· 人是一個整體，物質部份和非物質部份之間有很多相互作用，因此這兩個部份不容易區分，有人認為死後兩者都不再存在。然而，在創造亞當時，神將生命的氣息吹入亞當，所以這兩部份應該是不同的（創2:7）。
[耶和華神用地上的塵土造人，將生氣吹在他鼻孔裏，他就成了有靈的活人，名叫亞當。（創2:7）]
· 基督徒相信靈魂在死後繼續活着（創35:18；詩31:5；路23:43,46；徒7:59；林後5:8；來12:23；啟6:9；20:4），所以單一論在基督教中很少應用。
[我將我的靈魂交在你手裏；耶和華誠實的神啊，你救贖了我。（詩31:5）]

（二）支持三分論的證據
[1] 三分論認為靈和魂是不同的，魂是與人互動的理性部份，而靈是與神互動的宗教部份。
[2] 有些人認為「靈」和「魂」兩個詞語指的是一個人的兩個內在領域。靈是控制生命力和行動，而魂是個人的主體，它負責思考、感受、意志和愛。
[3] 「靈」和「魂」在聖經中好像是不同的（林前14:14；帖前5:23；來4:12）。
[我若用方言禱告，是我的靈禱告，但我的悟性沒有果效。（林前14:14）]
[願賜平安的神親自使你們全然成聖！又願你們的靈與魂與身子得蒙保守，在我們主耶穌基督降臨的時候，完全無可指摘！（帖前5:23）]
[神的道是活潑的，是有功效的，比一切兩刃的劍更快，甚至魂與靈，骨節與骨髓，都能刺入、剖開，連心中的思念和主意都能辨明。（來4:12）]
[4] 「身體沒有靈魂是死的」（雅2:26），這一句的原文是「靈」，靈好像是魂以外的生命原則。
（三）支持二分論的證據
基於對聖經經文的分析，靈與魂具有相似的含義。
[1] 「魂」（希nephesh，臘psyche）和「靈」（希ruach，臘pneuma）這兩個詞在下面的例子互換使用。
· 耶穌在相似情況下使用不同的詞語（約12:27；13:21），馬利亞亦在同一句中使用的兩個詞（路1:46-47）。
[我現在心裏憂愁，我說甚麼才好呢？（約12:27）]
〔注：「心」的原文是「魂」。〕
[耶穌說了這話，心裏憂愁。（約13:21）]〔注：「心」的原文是「靈」。〕
[馬利亞說：我心尊主為大；我靈以神我的救主為樂。（路1:46-47）]
〔注：「心」的原文是「魂」。〕
· 「靈」一詞也用來形容思想（箴17:22；徒17:16；約13:21）
[喜樂的心乃是良藥；憂傷的靈使骨枯乾。（箴17:22）]
· 敬拜中使用的「魂」一詞（詩62:1；103:1；146:1；路1:46）
[我的心哪，你要稱頌耶和華！凡在我裏面的，也要稱頌他的聖名！（詩 103:1）]〔注：「心」的原文是「魂」。〕
[2] 死亡被描述為「魂的離開」（創35:18；王上17:21）或「靈的離開」（路 23:46；徒 7:59）。已死的人稱為「魂」（啟9:6；20:4）或「靈」（來12:23；彼前3:19；啟6:9；20:4）。
[她將近於死，靈魂要走的時候，就給她兒子起名叫便‧俄尼；他父親卻給他起名叫便雅憫。（創35:18）]〔注：「靈魂」原文是「魂」。〕
[耶穌大聲喊着說：「父啊！我將我的靈魂交在你手裏。」說了這話，氣就斷了。（路23:46） ]〔注：「靈魂」原文是「靈」。〕
[3] 人被形容為「身體和魂」（太6:25；10:28）或「身體和靈」（傳12:7；林前5:3,5；7:14；林後7:1；雅2:26)。
[那殺身體、不能殺靈魂的，不要怕他們；惟有能把身體和靈魂都滅在地獄裏的，正要怕他。（太10:28）]〔注：「靈魂」原文是「魂」。〕
[親愛的弟兄啊，我們既有這等應許，就當潔淨自己，除去身體、靈魂一切的污穢，敬畏神，得以成聖。（林後7:1）]〔注：「靈魂」原文是「靈」。〕
[4] 「魂」可以犯罪，「靈」也可以犯罪。所有「魂」可以做的事情，「靈」也可以做。
[5] 在經驗中，人的意識可以區分自己的物質部份和非物質部份，但沒有人可以區分靈和魂。
[6] 對於區分靈與魂的經文（支持三分論），理由可能是經文利用同義詞來做強調，其實靈與魂的意思相同。
（四）總結
總括以上論點，二分論的支持證據更有說服力。然而，有許多神學家支持三分論的立場，也有好的證據。由於這不是一個基要的教義，兩種觀點都可以接受。
D. 人的靈魂是如何產生的？
· 有三種理論，後面兩個理論都有可信之處。
（一）先存論
[1] 理論：全世界的靈魂從創造開始都一直存在，每個靈魂在出生時進入嬰兒。
[2] 困難：沒有聖經支持，它在初期教會中被教導，但現在很少提及。
（二）傳殖論
[1] 理論：每個人的靈魂和身體都是通過生育從父母那裏得來的，他們的靈魂在出生前的某個時間在他們的胚胎中出現。
[2] 原因：聖經沒有提到夏娃的靈魂是如何被創造出來的，傳統形容後代早已存在於他們父親的腹中（創46:26；來7:9-10）。
[並且可說那受十分之一的利未，也是藉着亞伯拉罕納了十分之一。因為麥基洗德迎接亞伯拉罕的時候，利未已經在他先祖的身中。（來7:9-10）]
〔注：「身」原文是「腹」。〕
[3] 支持：身體和心理的特徵通過遺傳從上一代傳給下一代，包括原罪的遺傳。
[4] 困難：根據這理論，父母就成為創造者，並且需要假設一個靈魂可以分成幾個，這理論也危及耶穌的無罪性。
（三）受造論
[1] 理論：每個靈魂都是神單獨直接創造的，其時間無法確定；由於神不能創造有罪的靈魂，所以靈魂被創造時應該是無罪的，但它在人出生前的某個時刻受到了亞當的污染。
[2] 支持：聖經表示人的身體和靈魂具有不同的起源（傳12:7；賽42:5；亞12:1；來12:9）。它也與靈魂有屬靈的本質相協調。
[塵土仍歸於地，靈仍歸於賜靈的神。（傳12:7）]
[3] 困難：不能解釋心理特徵的遺傳，聖經也說神在六天後停止了創造的工作（創 2:2），再加上嬰兒受原罪污染的時間和原因不清楚。
|| 應用4-27：
[2] 基督徒應該經常回顧自己的人生，並提出問題：我目前的生活目標是什麼？在我的友誼、婚姻、求學、工作、金錢的使用、教會的關係等方面，我的生活是否討神的喜悅？

罪惡　　
28. 罪的本質是什麼？
A. 什麼是罪？
（一）罪的定義
[1] 違背神的律法：罪就是不守法、違背律法（約壹3:4）或不遵守神的律法（羅 2:12-14），罪是沒有達到神的榮耀和完美（羅3:23）。即使那些不認識神的人，也有神聖的律法存在於每個人的內心（羅 2:15）。請注意，罪的定義總是涉及神。
[凡犯罪的，就是違背律法；違背律法就是罪。（約壹3:4）]
[因為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀。（羅3:23）]
[這是顯出律法的功用刻在他們心裏，他們是非之心同作見證，並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非。（羅2:15）]
[2] 人要為罪負責：罪是道德上的邪惡，人要為之負責，並受到譴責。
[3] 違反神的聖潔：神恨惡罪，因為罪與祂的聖潔相反；違反了任何一條律法的人，都違反了祂的聖潔（羅2:12-13；雅2:9-10），就被神定罪。
[因為凡遵守全律法的，只在一條上跌倒，他就是犯了眾條。（雅2:10）]
[4] 遺傳性：罪包括外在行為或內在態度上不符合神的道德律法，這種態度是天生的或遺傳的結果（弗2:3）。
[我們從前也都在他們中間，放縱肉體的私慾，隨着肉體和心中所喜好的去行，本為可怒之子，和別人一樣。（弗2:3）]
（二）罪的本質
[1] 罪的種類：
· 與神有關：背叛神、不敬虔、違反神的律法、不服從、拜偶像（加 5:19‑20）、過犯（羅5:15）
· 與外在行為有關：欺騙、盜竊、謀殺、通姦
· 與內在態度或思想有關：驕傲、嫉妒、仇恨、情慾、不義、不公正、邪惡的慾望
[2] 態度和行動：罪不一定需要有行動，錯誤的內在態度本身就是一種罪（太5:22,28；羅7:7；加 5:17,24）。舉例：

[因為情慾和聖靈相爭，聖靈和情慾相爭，這兩個是彼此相敵，使你們不能做所願意做的。（加5:17）]

· 十誡：「不可貪婪」（出20:17）
· 耶穌在登山寶訓：包括憤怒、情慾（太5:22,28）
· 保羅列舉的罪：包括嫉妒、憤怒、自私（加5:20）
· 內在罪的態度通常更嚴重，因為它們往往是外在行為背後的動機和起源。
[3] 過和失：罪惡這個詞的別名是「過失」，「過」就是邪惡的行為，「失」就是沒有做應做的事或沒有履行責任，過和失兩者都是罪（太25:41-46；雅4:17）。
[人若知道行善，卻不去行，這就是他的罪了。（雅4:17）]

（三）罪的後果
[1] 束縛：成為罪的俘虜
[2] 盲目：以罪為善（耶6:15；8:12；羅1:24-32），舉例：將性犯罪正常化，當為另類生活方式
[他們行可憎的事知道慚愧嗎？不然，他們毫不慚愧，也不知羞恥。（耶 6:15）]
[3] 內疚：感覺行為錯誤（羅3:19；5:18；弗2:3）
[4] 疏離：與神分離（創3:8）、與人分離（創3:12）、因羞愧而與自我分離（創 3:7）、與受造物分離（創3:17-19）
[5] 在神的忿怒之下：這是神的聖潔對罪惡的客觀反應，不同於無法控制的人類憤怒
[6] 審判與懲罰：在此生的審判和末日的最終審判
[7] 死亡：肉體的死亡（今生的終結），然後是靈魂的死亡（與神的分離），然後是永恆的死亡（與神的永遠隔絕）
B. 罪如何進入世界？
（一）亞當和夏娃的犯罪
[1] 自由選擇：由於亞當和夏娃在伊甸園中的不順服，罪進入了世界，這是最初人類的自由選擇犯罪。
[2] 試探：人的罪是魔鬼以蛇的外表試探人的結果（林後11:3；啟12:9），它在人心中播下不信神的種子。基督徒必須要堅持創世記的敘述是真實的歷史（羅 5:12,16；提前2:14）。
[我只怕你們的心或偏於邪，失去那向基督所存純一清潔的心，就像蛇用詭詐誘惑了夏娃一樣。（林後11:3）]
[3] 不信任神：吃禁果是有罪的，單單是因為神禁止。這件事清楚表明，人不願意無條件地服從神的旨意，甚至質疑神：
· 知識上：什麼是真的？神說的是真話嗎？
· 道德上：什麼是對的？可以像神一樣決定是非嗎？
· 獨立上：我是誰？我能像神一樣嗎？
[4] 亞當的罪的元素：
· 不信：懷疑神的命令和祂的愛
· 驕傲：渴望像神一樣
· 慾望：渴望做神所禁止的事（約壹2:16）
· 悖逆：違背神的命令，獲得道德上的獨立
[5] 結果：
· 神的形像受損，失去原有的公義，心內內疚和羞愧。
· 人變得有罪和敗壞，並承受忿怒和審判（約5:28-29；詩130:3；羅2:5-12；弗2:3；帖後1:6-9；啟20:5；21:8）。
· 人失去與神的聯繫（賽59:2；創3:24）。
· 獲得屬靈的死亡（創3:17），並最終受到永恆的懲罰（太 25:41）。
（二）罪的普遍性
[1] 人人都有罪：罪是普遍的（王上8:46；詩143:2；箴20:9；傳7:20；羅 3:1‑12,19,23；加 3:22；雅3:2；約壹1:8,10），所有人都犯了罪，沒有人能倖免（羅3:9-20）。
[2] 與生俱來的罪：每個人生來就有罪，所以這不能歸咎於模仿而來（伯14:4；詩 51:5；約3:6）。即使是嬰兒也被認為是有罪的，因為他們有機會會死，而死亡是對罪的懲罰（羅 5:12-14）。所有人都被定罪，需要耶穌的救贖，包括孩子（約3:3,5；羅 5:12-14；弗2:3；約壹5:12）。
[3] 完全的敗壞（耶17:9；弗4:19）：我們內在的每一部份都被罪玷污，罪影響我們的理性和理智（弗4:17）、我們的意志和動機（約8:34）、我們的情感和慾望、我們的良心和良知（提前4:2；多1:15）。我們被罪捆綁（羅8:7-8；約 8:34），帶着死亡的咒詛（創3:19；羅5:12；6:23；7:24）。
[在潔淨的人，凡物都潔淨；在污穢不信的人，甚麼都不潔淨，連心地和天良也都污穢了。（多1:15）]
· 在聖經中，有多段經文說到完全敗壞（耶17:9；約5:42；6:44；15:4；羅 7:18,23-24；8:7-8；林前2:14；林後7:1；弗2:1-3；4:18；提後3:2-4；多 1:15；來11:6）。
· 這並不是說每個人都達到最壞，而是說罪已經敗壞了他本性的每一部份，使他無法做任何屬靈的善事。
[4] 誘惑的三個來源：世界、肉體（自我）和魔鬼（弗2:1-3）。現代誘惑三重奏：金錢、性、權力（和上癮）。
[5] 慾望的變質：許多罪惡來自我們自然慾望的變質，變成過度或混亂。
· 對食物的渴望和享受變成了暴食
· 對睡眠的渴望和享受變成了懶惰
· 對性的渴望和享受變成了性犯罪
· 我們需要用智慧來區別自然的慾望與錯誤和過度的慾望。
[6] 人的責任：人類無法避免犯罪，但這一點並不會減輕犯罪者的責任。
（三）罪的嚴重性
[1] 並非所有的罪在神面前都是相同的，它們並不一樣嚴重（太5:21-22,27-28），耶穌說不同的罪會導致不同程度的審判（可12:40）。
[2] 衡量罪的嚴重程度的標準：
· 持續時間：短的、一次性的或間歇性的犯罪，對比長久的和連續的犯罪
· 無知：出於無知的罪，對比故意和明知的犯罪（路12:47-48）
· 動機：良好的動機（有時是被誤導的結果）對比邪惡的動機
· 傷害人的程度：輕微犯罪對比較嚴重犯罪（約19:11）；受害者是自己、他人、社會或教會
· 羞辱神的程度
· 與神和基督徒關係中斷的程度
· 任性、冷酷、故意、蔑視神誡命的程度（民15:30,27-29）
· 悔恨：為罪悔改。舊約律法規定如何處理無意犯罪（利4:2,13,22），不過它們仍然是罪（利5:17），並且要受到懲罰。
[3] 衡量罪的嚴重程度有助於決定：
· 是否需要付出更多努力去防止再出現？

· 是否為可以忽略的微小錯誤或需要使用教會中的紀律程序？

· 是否需要涉及政府的司法系統？
（四）基督徒犯罪的影響
[1] 我們在神面前的法律地位沒有改變，我們的救恩沒有丟失。
· 救恩是神的免費禮物（羅6:23；8:1；林前15:3）。
· 我們仍然是神的兒女（約壹1:8；3:2）。
[2] 我們與神的相交會中斷，我們的基督徒生活受到破壞。
· 它被描述為使聖靈擔憂（弗4:30）。
· 基督徒的生活和事工的果效受到損害。
· 這將導致失去天上的獎賞（林前3:12,15；林後5:10）。
[3] 需要悔改
· 「他們要謙卑自己、承認自己的罪、請求寬恕。重新堅信和悔改之前，他們可能得不到神臉上的光。」 （引自《韋斯敏斯特信條》）
[4] 基督徒領袖犯罪更為嚴重，因為他們的標準要更高（路12:48；雅3:1）。
· 嚴重或明顯的罪，應該受到公開紀律處分（箴3:11-12；來12:6；啟3:19）。
（五）群體的罪
[1] 這些是公共或私人的機構或社會制度所犯的罪。
[2] 由於普遍強調個人的罪，這些往往被忽視。然而，這種犯罪多數涉及嚴重傷害和更多受害者。基督徒必須盡力避免任何參與。
[3] 如果這是國家的罪（拉9:6-15；賽6:5），它可能導致神的直接審判。例如：奴隸買賣、集體屠殺、種族歧視和隔離、墮胎合法化、鼓勵毒品等。
（六）近年對罪的忽視
[1] 近年來，個人的罪常常以各種理由而被忽視，例如歸咎於犯罪者有不良的遺傳、家庭背景（不良的教養）、心理因素（被父母虐待）、惡劣環境等等。
[2] 這些情形的確廣泛存在，但不能因此就容讓犯罪者逃避責任；基督徒仍然應該堅持懲罰那些負有責任的人。
[3] 罪惡的輕微化是嚴重的；結果是自由派看輕基督的工作，將祂限制在做榜樣和教師的角色上。另一方面，福音派也很少強調罪在信徒生活中的嚴重性。
C. 什麼是原罪？
（一）含義
[1] 「原罪」也可以稱為「遺傳的罪」。
[2] 定義：所有的人在亞當裏都是有罪的，出生以來就有罪和敗壞的本性（伯14:4；耶 17:9；賽6:5；羅7:18,23-24；8:5-8；弗4:17-19；提後3:2-4；多1:15；來 11:6）。
[所以我說，且在主裏確實地說，你們行事不要再像外邦人存虛妄的心行事。他們心地昏昧，與神所賜的生命隔絕了，都因自己無知，心裏剛硬；良心既然喪盡，就放縱私慾，貪行種種的污穢。（弗4:17-19）]
[3] 罪疚感：每個人都有罪疚感，對犯罪的傾向和實際犯罪有責任感。
[4] 犯罪的傾向：嬰兒生來就不是道德純潔或中立的，而是天生就傾向犯罪，罪性與人類共存。
[5] 罪的束縛：奧古斯丁（第5世紀）堅持我們都在亞當裏墮落了，我們都在他裏面犯了罪，因此，孩子出生就已經在罪的束縛中。
（二）有自由意志嗎？
[1] 必定犯罪：大多數人認為「自由意志」是指事情的不確定性或不可預測性，意思是擁有自由行動者有能力選擇以什麼方式行事。然而，但這僅適用於亞當和夏娃，他們能夠犯罪，也能夠不犯罪。但這種描寫不適合我們，我們就像癮君子一樣，我們已經成為奴隸，雖然我們仍然對行為有自由選擇，但必定會犯罪，沒有不確定性。
[2] 為罪負責：當我們被引誘犯罪時，我們確實有自由意志選擇是否犯罪，我們卻沒有能力一直抵抗，每個人一生都會犯罪無數次，所以我們要為我們所犯的罪負責。
（三）原罪的理論
· 關於亞當的罪如何傳遞給他的所有後代，有兩種主要的理論。
[1] 代表論（又稱為罪疚繼承論 / 整體領頭者論）
· 理論：亞當所成為的都歸責於他的後代。
· 亞當是每一個人的肉身祖先，當神與亞當立約時，亞當就是他們立約的代表人；他犯罪時，這個罪的責任也因這個約歸入他的所有後代。結果，他們都生出來就承受这个責任，在神面前都是有罪的。
· 聖經比較了亞當和基督（羅5:12-21）。人類的所有成員都以亞當為代表，故此每個人都因亞當的罪而有罪，當亞當不順服時，神就認為我們都犯了罪（羅 5:12-14），亞當的罪被歸入給我們。
[這就如罪是從一人入了世界，死又是從罪來的，於是死就臨到眾人，因為眾人都犯了罪。沒有律法之先，罪已經在世上；但沒有律法，罪也不算罪。然而從亞當到摩西，死就作了王，連那些不與亞當犯一樣罪過的，也在他的權下。（羅 5:12-14）]
[2] 實質論（又稱為繼承敗壞論 / 自然領頭者論 / 間接歸責論）
· 理論：亞當所做的都歸入於他的後代。
· 亞當的罪孽並沒有直接記在我們的賬上，但是他的敗壞通過生產傳給了他的後代，他們就實際犯了罪（詩51:5；弗2:3）。他們沒有因為亞當的罪孽而有罪，他們是因自己的敗壞而有罪。
[我是在罪孽裏生的，在我母親懷胎的時候就有了罪。（詩51:5）]

· 人類生來就有犯罪的傾向，無法靠自己的努力禁止。
· 屬肉體的人不能取悅神（羅8:8），我們所有認為正義的行為都像一件污穢的衣服（賽64:6；羅2:9-20）。
（四）神公平嗎？
如果我們認為神因亞當遺傳的罪而當我們有罪是不公平的，那麼請考慮：
[1] 自願犯罪：無論我們是繼承了罪咎還是罪性，每個人仍然自願犯下許多實際的罪。
[2] 仍然不合格：假若我們是亞當，我們也不能通過考驗，也一樣會不合格地犯罪。
[3] 基督的死：一個無罪的基督為我們這些罪人而死是非常不公平的。
（五）夭折的嬰兒得救嗎？
[1] 問題：嬰兒在實際犯罪之前是否有罪？在實際犯罪之前死去的嬰兒會得救嗎？
[2] 嬰孩有罪：嬰孩在出生之前就在神面前有罪（詩51:5），所以在理論上，即使他們還沒有犯罪，他們也不會得救。
[3] 可能得救：神在聖經中通常的情形是信徒的孩子被拯救（創7:1；來11:7；書2:18；詩103:17；約4:53；徒2:39；11:14；16:31；18:8；林前1:16；7:14；多1:6），舉例：大衛的孩子得救（撒下12:23），所以，夭折的信徒的嬰孩也很可能得救。
[（大衛王說：）「孩子死了，我何必禁食，我豈能使他返回呢？我必往他那裏去，他卻不能回我這裏來。」（撒下12:23）]
[4] 基督的救贖：因此，嬰孩的被拯救可能在出生之前發生（路1:15），儘管這不是通常的救恩方式；如果被拯救，它仍然必須基於基督的救贖工作。
[5] 不過，聖經對非信徒的孩子保持沉默。
D. 什麼是不可赦免的罪？
（一）聖經經文
[1] 這個詞來自耶穌在祂行神蹟之後，他被指控靠着鬼王撒但的力量趕鬼。這指控被稱為干犯聖靈的罪，因為指控的法利賽人可能誤解了耶穌的事工（這是可以原諒的），但聖靈的能力從舊約時代就廣為猶太人知曉，不應無故地被誤解（太12:31-32）。

[所以我告訴你們：「人一切的罪和褻瀆的話都可得赦免，惟獨褻瀆聖靈，總不得赦免。凡說話干犯人子的，還可得赦免；惟獨說話干犯聖靈的，今世來世總不得赦免。」（太12:31-32）]
[2] 這罪大概是指罪人出於惡意和故意拒絕和誹謗聖靈的見證，雖然他實際明白。

[3] 除了福音書中的這段經文外，還有其他聖經經文是關於至於死的罪和不能悔改的罪，它們指的可能是同一種罪。
（二）特徵
[1] 不可饒恕的罪或褻瀆聖靈：它不會被赦免，即使在未來也不會（太12:31-32；可3:28-30；路12:10）。

[2] 不能悔改的罪：從這個罪中改變心意是不可能的。對神聖力量的反對如此故意和頑固，以致不能悔改（來 6:4-6；10:26-27）。不是因為神不接受悔改，而是因為罪人的心剛硬。是人遠離神，而不是神遠離人。

[論到那些已經蒙了光照、嘗過天恩的滋味、又於聖靈有分，並嘗過神善道的滋味、覺悟來世權能的人，若是離棄道理，就不能叫他們重新懊悔了。因為他們把神的兒子重釘十字架，明明地羞辱他。（來6:4-6）]
[3] 導致死亡的罪：這是蔑視基督的行為，等同於將祂再次釘在十字架上。沒有必要為此祈禱，因為它不會被寬恕（約壹5:16）。

[人若看見弟兄犯了不至於死的罪，就當為他祈求，神必將生命賜給他；有至於死的罪，我不說當為這罪祈求。（約壹5:16）]
（三）得罪聖靈
[1] 這罪不是關於一個在不信的狀態下死去的基督徒，這是關於一個明明知道基督是誰，也知道聖靈在他身上作工的人，卻拒絕這些事實，故意拒絕聖靈、毀謗聖靈（太12:32）。
[2] 一種可能是一個前基督徒公開叛道，即公開或當眾惡意攻擊基督教。

[3] 一些神學家認為，真正的基督徒不可能犯這樣的罪。

[4] 對於擔心犯這種罪的信徒來說，他有悔改的心就表明他沒有犯這種罪。

|| 應用4-28：
[3] 我們必須意識到自己的罪惡傾向，並留心自我的缺點，每天依靠聖靈帶領我們脫離試探，並勝過它。
協約
29. 聖經如何界定神與人的關係？
A. 什麼是協約？
（一）定義
[1] 協約（或合約）是一個神所承諾的正式協議，用來明確的定義神與人類之間的關係，目的是為人類的利益。
[2] 協約的共通承諾：「我將成為他們的神，他們將成為我的子民。」（耶 31:33；林後6:16）
[耶和華說：「那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣：我要將我的律法放在他們裏面，寫在他們心上。我要作他們的神，他們要作我的子民。」（耶 31:33）]
（二）特點
[1] 這不是一個相互平等的協議，因為協約的條款僅由神制定。
[2] 協約不能被改變或破壞（詩 89:34），但它可以被取代。舉例：新約取代舊約。
[我必不背棄我的約，也不改變我口中所出的（詩89:34）。]
[3] 協約是神跟一個群體立約，而不是跟個人立約，但效果卻影響個人。
[4] 四個元素：
· 立約的雙方，有一個中保

· 神的承諾
· 完成協約的要求
· 訂立的標誌或禮儀（這是神對協約內在現實的外在保證）。
B. 聖經中有多少個神與人之間的協約？
· 聖經中有六個明確的協約。其中兩個（第一個和最後一個）將在下面詳細解釋。
（一）亞當之約（在下面 C 部討論）

· 它也被稱為「行為之約」。
（二）挪亞之約（創6:18；9:8-17；賽54:9；耶33:20-25）
[「我與你們立約，凡有血肉的，不再被洪水滅絕，也不再有洪水毀壞地了。」 神說：「我與你們並你們這裏的各樣活物所立的永約是有記號的。我把虹放在雲彩中，這就可作我與地立約的記號了。」（創9:11-13) ]
· 它也被稱為「大自然之約」或「普遍恩典之約」。
· 立約雙方：神和全人類，挪亞為中保
· 承諾：人類不再被洪水毀滅；季節、晝夜會有次序的循環（創8:22）
[地還存留的時候，稼穡、寒暑、冬夏、晝夜就永不停息了。（創8:22）]
· 要求：無
· 標誌：彩虹
· 有效期：永遠
（三）亞伯拉罕之約（創12:1-3；13:14-17；17:1-14；22:16-18；26:1-5；加 3:17‑18）
[耶和華說：『你既行了這事，不留下你的兒子，就是你獨生的兒子，我便指着自己起誓說：論福，我必賜大福給你；論子孫，我必叫你的子孫多起來，如同天上的星，海邊的沙。你子孫必得着仇敵的城門，並且地上萬國都必因你的後裔得福，因為你聽從了我的話。』（創22:16-18）]
· 立約雙方：神和以色列民族，亞伯拉罕為中保
· 承諾：對子孫和土地的許諾；藉着以色列祝福萬國
· 要求：對神有信心
· 標誌：割禮
（四）摩西之約（出34:10,27；申7:11-26；加 3:21-24）
[這樣，律法是與神的應許反對嗎？斷乎不是！若曾傳一個能叫人得生的律法，義就誠然本乎律法了。（加 3:21） ]
· 它也被稱為「西乃之約」或「舊約」（出19-24；林後3:14；來8:6,13）
[但他們的心地剛硬，直到今日誦讀舊約的時候，這帕子還沒有揭去。（林後3:14）]
[既說新約，就以前約為舊了；但那漸舊漸衰的，就必快歸無有了。（來 8:13）]
· 立約雙方：神和以色列民族，摩西為中保
· 承諾：救贖、生命（羅7:10；10:5）
[那本來叫人活的誡命，反倒叫我死。（羅7:10）]

[摩西寫着說：「人若行那出於律法的義，就必因此活着。」（羅10:5）]
· 要求：完全遵守律法
· 標誌：遵守儀式（逾越節晚餐和獻祭）（出24:8）
[摩西將血灑在百姓身上，說：「你看！這是立約的血，是耶和華按這一切話與你們立約的憑據。」（出24:8）]
· 獻祭並沒有真正除去罪（來10:1-4），而是預示了基督擔當罪（來 9:24‑28）。
[也不是多次將自己獻上，像那大祭司每年帶着牛羊的血進入聖所，如果這樣，他從創世以來，就必多次受苦了。但如今在這末世顯現一次，把自己獻為祭，好除掉罪。（來 9:25-26）]
· 制定的律法是為了限制人類的罪惡，並將人引向基督（加3:24）。
（五）大衛之約 （撒下7:8-17；詩89:3,20-27；耶33:21；路1:27-33）
[你的家和你的國必在我面前永遠堅立。你的國位也必堅定，直到永遠。（撒下7:16）]
· 立約雙方：神和所有被救贖的人，大衛王為中保
· 承諾：建立永恆的國度，大衛的後裔執掌王權。地上王國的預言將在千禧年中實現，在耶穌基督的王權之下。
· 要求：無
· 標誌：無
· 有效期：永遠，協約將在基督第二次降臨時實現。

（六）恩典之約（在下面D 部討論）
· 它也被稱為「新約」（耶31:31-34；路22:20；來 9:15），它是訂立協約的高峰，也是一個「更美的約」（來11:40）。
[他們各人不再教導自己的鄰舍和自己的弟兄說：『你該認識耶和華』，因為他們從最小的到至大的都必認識我。我要赦免他們的罪孽，不再記念他們的罪惡。這是耶和華說的。（耶31:34）]

[因為神給我們預備了更美的事，叫他們若不與我們同得，就不能完全。（來 11:40）]
C. 什麼是亞當之約？
（一）總綱
[1] 這是伊甸園中的協約，雖然它是向亞當訂立的，但它適用於神所創造的每一個人。它通常在神學中被稱為「行為之約」，因為救贖取決於人的行為。
[2] 亞當的罪就是違反了協約（何6:7）。
[他們卻如亞當背約，在境內向我行事詭詐。（何6:7）]
[3] 保羅比較了亞當和基督（羅5:12-21），這兩個人是「亞當之約」和「恩典之約」的中保。在亞當裏，所有人都死了，但在基督裏，所有屬於祂的人都復活了。意思是：亞當是每個人的代表，正如基督是所有接受祂救恩的人的代表一樣。
（二）立約雙方
神和全人類，亞當為中保
（三）承諾
完全的順服會帶來超越死亡的可能性。不服從的懲罰就是死亡，是肉體的、靈性的、永恆的，身體和靈魂的分開，靈魂與神的隔離（創2:16-17）。
[耶和華神吩咐他說：「園中各樣樹上的果子，你可以隨意吃，只是分別善惡樹上的果子，你不可吃，因為你吃的日子必定死！」（創2:16-17）]
（四）要求
絕對服從是必需的，測試的是亞當的行為，神的命令是不要吃分別善惡樹上的果子。它是基於行為，不是基於信仰（加3:12）。
[律法原不本乎信，只說：「行這些事的，就必因此活着。」（加3:12）]
（五）標誌或聖禮
[1] 生命之樹，被指定為生命的象徵和印記。
[2] 吃生命樹子的果子就是分享永生的應許。
（六）有效期
[1] 對於那些不接受基督之義的人來說，這個約仍然有效（利18:5；加3:12）。保羅暗示完全服從神的律法會就帶來生命（羅7:10；10:5），但是，人類不可能滿足要求，所以懲罰仍然有效（羅6:23）。因此，從某種意義上說，協約沒有生效，因為人類沒有能力履行協約（加3:10-11）。
[凡以行律法為本的，都是被咒詛的；因為經上記着：「凡不常照律法書上所記一切之事去行的，就被咒詛。」沒有一個人靠着律法在神面前稱義，這是明顯的；因為經上說：「義人必因信得生。」（加3:10-11）]
[2] 事實上，單單基督的順服完成了這協約，祂沒有犯罪（彼前2:22），並且完全服從神（羅5:18-19）。
D. 什麼是「新約」？
（一）「救贖之約」
[1] 一些神學家在新約之前添加了「救贖之約」（第七個約）。然而，其他神學家認為它是「恩典之約」的一部份。
[2] 總綱：它是在父神和基督之間建立的（太26:28；可14:24；林前11:25），協約就是聖天父委託（約5:30,43；6:38-40；17:4-12）基督代替罪人。
[3] 承諾：父應許要用聖靈膏立聖子（賽42:1；61:1；約3:34），支持祂的工作（賽 42:6-7；路22:43），救祂脫離肉體死亡，並坐在自己寶座的右邊（詩 16:8‑11；腓 2:9-11）。

[4] 要求：聖父要求聖子成為人（加4:4-5；來2:10-11,14-15；4:15），並將自己置於律法之下，承受代贖的刑罰和為信徒賺得永生（詩40:8；約10:11；加1:4；4:4‑5）。
[5] 標誌：十字架
（二）「新約」的總綱
[1] 新約通常被稱為「恩典之約」，因為救恩取決於神的恩典，而不是人的行為。
[2] 這是應驗舊約的應許（耶31:31-34）。
[3] 它被稱為「新約」，因為摩西的「舊約」已經過時，即將消失（來8:6-13）
[4] 新約有更大的祝福，包括聖靈的澆灌帶來能力（徒1:8；林前12:13；林後3:4‑18），以及在心中寫下律法（來8:10）。
（三）立約雙方
[1] 在神和所有因信基督而接受救贖的罪人（教會）之間，基督為中保（提前2:5；來8:6；9:15；12:24）
[2] 中保承擔了我們的罪孽，付清了罪的刑罰，履行了律法，恢復了神人間的和好。
（四）承諾
[1] 被救贖的罪人成為神的兒女（耶31:33；32:38-40；結34:23-25,30-31；36:25‑28；來8:10；林後6:16-18），在協約中接受兒女的所有祝福，祝福記錄在舊約（創17:7；耶32:38-40；結34:30-31；36:28；37:26-27）和新約（林後6:16-18；彼前2:9-10；來8:10；啟21:3），包括永生。
[耶和華說：「那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣：我要將我的律法放在他們裏面，寫在他們心上。我要作他們的神，他們要作我的子民。」（耶31:33）]
[2] 神因基督受死的功勞而赦免罪人，將完全的公義歸入給罪人（「歸入」的意思是要計算在名下）（賽44:22；林前1:30；西2:9-10；約壹1:7)。
[3] 祝福包括（耶31:33；32:38-40；結34:23-25；36:25-28；來8:10；林後6:16‑18）：（神學家巴溫Bavinck概括為三類）
· 關係：聖靈膏立的工作，膏立信徒成為先知，恢復與神的關係

· 稱義、聖靈內住（伯19:5-27；詩16:11；73:24-26；賽43:25；耶31:22-34；結36:27；但12:2-3；多3:7；來11:7；雅 2:5)。
· 屬靈生命：聖靈重生的工作，重生信徒成為祭司，作為神的形像
· 信徒受損的形像得修復、成為神的新兒女、有份於神性、受聖靈印記。
· 未來：聖靈保存的工作，保存信徒成為君王，承受神的產業
· 復活後榮耀的身體（約5:4-29）、永生（約6:47；林前15:53）、永恆的榮耀（彼前5:10）、與基督一同顯現（羅8:18；約壹3:2）、與祂一同在寶座上（太19:28；提後2:12；啟5:10）。
（五）要求
[1] 被救贖的人需要通過對基督的信心來接受神和祂所有的恩賜（申7:9；代下6:14；詩25:10,14；103:17-18；來11:6），信徒靠着裏面的新生命，將順服的人生奉獻給神。
[但耶和華的慈愛歸於敬畏他的人，從亙古到永遠；他的公義也歸於子子孫孫－就是那些遵守他的約、記念他的訓詞而遵行的人。（詩103:17-18）]
[人非有信，就不能得神的喜悅；因為到神面前來的人必須信有神，且信他賞賜那尋求他的人。（來11:6）]
[2] 要求在舊約和新約是相同的，取決於基督的功勞（來9:15），不是人的功勞。例如：亞伯拉罕和大衛（羅4:1-15）雖然生存在基督之前，但他們的救恩仍然是依賴基督，因為他們期待祂的工作。他們因信接受協約和它的應許，以順服將自己奉獻給神，證明他們已經在協約中。
（六）標誌或聖禮
[1] 舊約：加入協約時行割禮，以遵守禮儀的律法作為協約的延續。
[2] 新約：加入協約時行洗禮，以聖餐（或主餐）作為協約的延續。
· 「聖餐」是比較注重禮儀的宗派（如聖公會和衛理會）所用的名稱，而非禮儀的宗派（如浸信會）更喜歡稱其為「主餐」。）
（七）有效期
[1] 這是一個永恆的約；雖然信徒可能偶爾不順服，還是會得救。
[2] 在所有世代中，這協約都有同樣的應許（創17:7；來8:10）、同樣的福音（加 3:8）、同樣的信心要求（加3:6-7）和同一個中保（來13:8）。

|| 應用4-29：
[4] 神的協約清楚地顯示出祂恆久的信實，也證明神如何從永恆中為我們的好處進行計劃。祂的旨意是每個人都有機會認識祂，接受祂的救恩，並協助完成祂的計劃，這就是我們生命最高的目標。
本章背誦經文：神說：「我們要照着我們的形像、按着我們的樣式造人，使他們管理海裏的魚、空中的鳥、地上的牲畜，和全地，並地上所爬的一切昆蟲。」（創 1:26）
{5} 基督

本章大綱
本章討論基督的位格、人生（降卑和升高）和工作。
基督的位格
降卑狀態
升高狀態
基督的工作
基督的位格
30. 舊約對耶穌有預言嗎？
A. 耶穌基督有什麼身份？
[1] 耶穌基督是三位一體的第二位格，是神的獨子（可12:1-11；約3:16）。
[2] 祂是神完美和最終的啟示（約1:18；來1:1-2）。
[從來沒有人看見神，只有在父懷裏的獨生子將他表明出來。（约1:18）]

[3] 耶穌是神的受膏者，是全世界唯一的救主（約4:42；14:6；徒4:12；約壹2:2）。
[耶穌說：「我就是道路、真理、生命；若不藉着我，沒有人能到父那裏去。（約14:6）]

[4] 祂是神的道（臘logos），代表神說話（約1:1）。
[太初有道，道與神同在，道就是神。（约1:1）]

[5] 祂通過「道成肉身」來到這世界，意思就是神成為人（約1:14）。
[道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿地有恩典有真理。我們也見過他的榮光，正是父獨生子的榮光。（约1:14）]

B. 基督有在舊約出現嗎？
（一）主的使者
[1] 大多數神學家認為，當一個天使以神聖的權威說話時，顯現的主的使者（或耶和華的使者）就是基督。
[2] 顯現
· 對夏甲（創16:7-14）
· 對亞伯拉罕（創18:1-15）
· 對雅各（創28:13-15；31:10-13；32:24-30）
· 對摩西（出3:2）
· 對約書亞（書5:13-15）
· 對以色列人（出14:19）
· 對巴蘭（民22:22）
· 對基甸（士6:11-24）
（二）基督的預表
[1] 聖經使用的代圖或描繪（figures）有兩種：預表和象徵。
· 「預表」（type）是用一個事物來奧秘地（不明顯地）代表另一個事物（人物、事件或陳述）。在舊約，預表大多數與基督的來臨、基督的職份和基督的死亡有關。舉例：以撒被獻祭是預表基督獻上自己作為贖罪祭，約拿從魚腹中逃脫是預表基督從死裏復活。
· 「象徵」（symbol）是用一個常用標記背後含義的代圖。例如：彩虹象徵神的仁慈和信實，聖餐中的餅和酒象徵基督的身體和血。
[2] 兩種預表：
· 屬靈預表——應用歷史事實來說明屬靈真理
· 預言預表——以代圖或代表來說明將要發生的事物
[3] 舊約中基督的預表
· 人物：亞當（林前15:45-47）、亞伯、麥基洗德、以撒、約瑟、摩西、亞倫（來5:4-6）、買贖的親人（利25:48-49）、約書亞、大衛、便雅憫、約拿
· 事物：亞當和夏娃的皮衣、方舟、銅蛇（民21:8-9）、被擊打的岩石（林前10:4）、會幕、祭物、亞倫的杖（民17:8）、逃城或庇護城（民35:9-13）
· 其他：從埃及獲救、逾越節、進入應許之地、獻祭儀式、祭司、神的七個節期（利23:1-44）
[4] 新約四福音的象徵：（結1:10；啟4:7），出現於天使的形像
[至於臉的形像：前面各有人的臉，右面各有獅子的臉，左面各有牛的臉，後面各有鷹的臉。（結1:10）]

[第一個活物像獅子，第二個像牛犢，第三個臉面像人，第四個像飛鷹。（啟 4:7）]

· 馬太福音：基督為王（獅）
· 馬可福音：基督為僕人（牛）
· 路加福音：基督為人（人）
· 約翰福音：基督是神（鷹）
C. 在舊約的預言中，我們在哪裏可以找到基督？
· 以下每項有數段聖經，前面是舊約預言，後面是新約應驗。

[1] 出生
· 從女人所生，卻沒有提及男人（創3:15；太1:22-23；加4:4）
[我又要叫你和女人彼此為仇；你的後裔和女人的後裔也彼此為仇。女人的後裔要傷你的頭；你要傷他的腳跟。（創3:15）]
[這一切的事成就是要應驗主藉先知所說的話，說：必有童女懷孕生子；人要稱他的名為以馬內利。（太1:22-23）]
· 亞伯拉罕的後裔（創12:1-13；15:18；太1:1；約8:56-58；加3:16）
· 以撒的後裔（創17:19；太1:2）
· 雅各的後裔（民24:17；太1:2）
· 猶大支派的後裔（創49:10；太2:5-6；路3:33；來7:14；啟5:5）
· 大衛王位的繼承人（撒下7:12-13；賽9:7；太1:1；路1:32-33；羅1:3）
· 童貞女之子（賽7:14；9:7；太1:22-23；路1:26-27,30-31）
· 生於伯利恆（彌5:2；路2:4,15）

[伯利恆的以法他啊，你在猶大諸城中為小，將來必有一位從你那裏出來，在以色列中為我作掌權的；他的根源從亙古，從太初就有。（彌5:2）]
[約瑟也從加利利的拿撒勒城上猶太去，到了大衛的城，名叫伯利恆，因他本是大衛一族一家的人。（路2:4）]
· 誕生的時間（但9:25；路2:1-2）
· 外邦人的敬拜（賽60:6；太2:11）
· 祂的名字（賽7:14；太1:23）
· 無辜嬰孩被屠殺（耶31:15；太2:16-18）
· 逃往埃及（何11:1；太2:14-15）

[2] 事工
· 先驅者施洗約翰（賽40:3-5；瑪3:1；太3:1-3；路7:24,27）
· 被宣告為神的兒子（詩2:7；太3:16-17）
· 加利利事工（賽9:1-2；太4:13-17）
· 是要來的先知（申18:15；徒3:20,27）
· 按照麥基洗德等次的祭司（詩110:4；來5:5-6）
[耶和華起了誓，決不後悔，說：你是照着麥基洗德的等次永遠為祭司。（詩 110:4）]
[如此，基督也不是自取榮耀作大祭司，乃是在乎向他說「你是我的兒子，我今日生你」的那一位；就如經上又有一處說：「你是照着麥基洗德的等次永遠為祭司。」（來5:5-6）]
· 醫治病人（賽35:5-6；太11:5）
· 醫治傷心的人（賽61:1-2；路4:18-19）
· 作為房角石和根基（賽28:14-18；彼前2:6；弗2:20；林前3:11）
· 被自己的人（猶太人）拒絕（賽53:5；約1:11）
· 凱旋進城（亞9:9；可11:7,9,11）

[3] 受審
· 被朋友出賣（詩41:9；路22:47-48）
· 被賣三十塊銀子（亞11:12-13；太26:15；27:5-7）
· 被假證人指控（詩35:11；可14:57-58）
· 對控告者保持沉默（賽53:7；可15:4-5）
· 被吐唾沫和擊打（賽50:6；太26:67）
· 被無故憎恨（詩35:19；約15:24-25）

[4] 死亡
· 代替性獻祭（賽53:5；羅5:6,8）
· 與犯罪者同釘十字架（賽53:12；可15:27-28）
· 手被刺穿（亞12:10；約20:27）
· 被蔑視和嘲笑（詩22:7-8；路23:35）
· 為祂的敵人禱告（詩109:4；路23:34）
· 十字架上被神離棄（詩22:1；太27:46）
· 飲醋和苦膽（詩69:21；太27:34）
· 士兵為祂的外衣賭博（詩22:18；太27:35）
· 沒有骨折（詩34:20；約19:32-33,36）

[又保全他一身的骨頭，連一根也不折斷。（詩34:20）]
[只是來到耶穌那裏，見他已經死了，就不打斷他的腿。（約19:33）]
· 肋旁刺穿（亞12:10；約19:34）
· 與富人一同埋葬（賽53:9；太27:57-60）

[他雖然未行強暴，口中也沒有詭詐，人還使他與惡人同埋；誰知死的時候與財主同葬。（賽53:9）]
[到了晚上，有一個財主，名叫約瑟，是亞利馬太來的，他也是耶穌的門徒。這人去見彼拉多，求耶穌的身體；彼拉多就吩咐給他。（太27:57-60）]
[5] 復活
· 會從死裏復活（詩16:10；49:15；可16:6；徒2:25-31；13:34-37）
[因為你必不將我的靈魂撇在陰間，也不叫你的聖者見朽壞。（詩16:10）]
[那少年人對她們說：「不要驚恐！你們尋找那釘十字架的拿撒勒人耶穌，他已經復活了，不在這裏。請看安放他的地方。」（可16:6）]
· 會升到神的右邊（詩68:18；可16:19；徒7:55）
[6] 未來
· 將在榮耀中回來（詩24:7；72:8；但7:13-14；可13:26）
· 將回來作王（詩2:6；110:1；民24:17；賽9:6-7；耶23:5-6；亞9:9；太25:31）
[7] 總結

· 這些預言應驗在耶穌一個人身上，清楚地表明耶穌是聖經中的基督，因為偶然應驗或人為操縱應驗所有這些預言是絕無可能的。
· 假設實現上述一個預言的概率是十份之一。實現所有 44 個預言的概率是一千億億億億億份之一，表示没有可能的。
D. 基督有什麼名字？
[1] 耶穌：人的名字（太1:21），相等的希伯來文是約書亞（書1:1；亞3:1），意思是拯救或救主。同一段落中的相關名稱是以馬內利（賽7:14；太1:23），意思是神與我們同在。
[因此，主自己要給你們一個兆頭，必有童女懷孕生子，給他起名叫以馬內利。（賽7:14）]
[必有童女懷孕生子；人要稱他的名為以馬內利。（以馬內利翻出來就是「神與我們同在」。）（太1:23）]
[2] 基督：（希 masiah，譯為彌賽亞；臘christos，譯為基督），意思是受膏者（太 16:13-20；26:62-64；約4:25-26）。膏油象徵聖靈，受膏的人是基督，祂被聖靈膏立為三重職份：先知（啟19:16）、祭司（出29:7）和君王（撒上10:1）。耶穌在受孕時和受洗時受膏。祂不願意承認這一點，因為人普遍誤解彌賽亞將成為政治領袖。
[婦人說：「我知道彌賽亞（就是那稱為基督的）要來；他來了，必將一切的事都告訴我們。」 耶穌說：「這和你說話的就是他！」（約4:25-26）]
[3] 神的兒子：指三位一體的第二位格，是神自己（太11:27）；神在祂的洗禮（太 3:16-17）和改變形像（可9:7）時證實了這一點。
[4] 人子：這是耶穌最喜歡的自稱。它起源於舊約（但7:13-14），是一個超人的位格在威嚴和榮耀中從天上的雲彩中降臨。所以這個頭銜預示着祂未來的榮耀（太 16:27-28；26:64；路21:27）。但是，這名稱也可以表示一個平常人。就像祂講的比喻一樣，這個名稱不明確，真正意義只有信徒才能理解。
[我在夜間的異象中觀看，見有一位像人子的，駕着天雲而來，被領到亙古常在者面前，得了權柄、榮耀、國度，使各方、各國、各族的人都事奉他。他的權柄是永遠的，不能廢去；他的國必不敗壞。（但7:13-14）]
[那時，他們要看見人子有能力，有大榮耀駕雲降臨。（路21:27）]
[5] 主：（臘kyrios）榮譽的稱號，與主人相同。在舊約中，這稱號（希adonai）用來代表神。在新約中，它被用作教會的統治者（羅1:7；弗1:17）和神的名字（林前7:34；腓4:4-5）。因此，像「人子」一樣，這是一個不明確的稱號，比它平常的用途更有深意。
[6] 「我是」：耶穌在祂的教導中多次使用「我是」這個短句，雖然它通常用於普通對話，但它是一種反映祂神聖地位的方式，通過使用「我是」來模仿神對自己的稱呼（出 3:14）。
· 在約翰福音中，耶穌七次這樣用這句話，每次都有深層的意義。包括：「我是」生命的糧、世界的光、羊的門、好牧人、復活和生命、道路和真理和生命、真葡萄樹（約6:35；8:12；10:7；10:11；11:25；14:6；15:1）。
[我是好牧人；好牧人為羊捨命。（約10:11）]

[耶穌說：「我就是道路、真理、生命；若不藉着我，沒有人能到父那裏去。」 （約14:6）]

E. 為何基督的「獨生子」這個稱號在最近的譯本中有不同的翻譯？
[1] 兒子（詩2:7）是一個普通的詞語，用來代表聖父和聖子（神的兩個位格）之間的關係。「獨生子」一詞來自希臘原文（臘monogenes），在新約聖經有5次出於使徒約翰（約1:14,18；3:16,18；約壹4:9），全部指着基督。〔路加福音和希伯來書也有4次（路7:12；8:42；9:38；來11:17），都不是指向基督。〕
[道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿地有恩典有真理。我們也見過他的榮光，正是父獨生子的榮光。（約1:14）]

[從來沒有人看見神，只有在父懷裏的獨生子將他表明出來。（約1:18）] 〔注：希臘原文是「獨一神」。在以前的譯本中被譯為「獨生子」。〕
[神愛世人，甚至將他的獨生子賜給他們，叫一切信他的，不致滅亡，反得永生。（約3:16）]

[神那麽愛世人，甚至賜下他的獨子，使所有信他的人不滅亡，反得到永恆的生命。（約3:16，現代中文譯本）]

[信他的人，不被定罪；不信的人，罪已經定了，因為他不信神獨生子的名。（約3:18）]

[神差他獨生子到世間來，使我們藉着他得生，神愛我們的心在此就顯明了。（約壹4:9）]

[2] 初期教會的教父們對「獨生子」的解釋是「子是在萬古之前為父所生」的獨生子（《尼西亞信經》），意思是聖子在時間開始之前就已經存在。這句話是為了避免誤認為子是父所創造的，但這個「獨生子」的名詞實際上在初期教會中產生了一些異端，如阿流派。
[3] 當聖經學者發現約1:18的最好抄本的原文是「獨生神」（臘monogenes theos）而不是「獨生子」（臘monogenes uion）時，就出現了進一步的問題。
[4] 教父們認為這個字源於希臘動詞「生」（臘gennao），意思是產生或誕生，因此翻譯為「獨生子」。20世紀研究第1世紀的希臘文文獻時，證明「獨生子」（臘monogenes）的字根不是源自「生」（臘gennao），而是源自「類」（臘genos），意思是種類或類別。
[5] 因此，這個詞的意思應該是「只有祂自己是一類」或「祂是類中的唯一一個」，換句話說，是「獨特的」、「無相比的」、「不能比較的」；因此，比較準確的翻譯是「獨類子」。所以，最近的譯本將「獨生子」更改為「獨一子」或「獨子」，是合理的。因此，以前的「在萬古之前為父所生」這句話或可以翻譯成「在萬古之前為神的獨子」。
[6] 問題：聖經中「首生」一詞（西1:15）是什麼意思？這個詞出自使徒保羅，原文（臘prototokos）是「長子」，不是首先被生出來，「首生」的翻譯不準確。這不是指時間上的首先，而是指排名的首先或指出其卓越性（羅 8:29）。
[愛子是那不能看見之神的像，是首生的，在一切被造的以先。（西1:15）]
[因為他預先所知道的人，就預先定下效法他兒子的模樣，使他兒子在許多弟兄中作長子。（羅 8:29）]
[7] 問題：聖經中詩 2:7和徒13:33中「我今日生你」是什麼意思？這一節的希伯來文意義不是誕生，而是「你是我的兒子」（見《現代中文譯本》）。
[耶和華曾對我說：你是我的兒子，我今日生你。（诗 2:7）]

[正如詩篇第二篇上所說：「你是我的兒子，我今天作了你的父親。」（徒13:33，現代中文譯本）]
[8] 現代的應用：在古代，「獨生子」的「生」字的確引來誤解而產生異端，但今天很少人會因這個名詞而認為聖子是聖父所造的，「獨生子」這名詞也在教會普遍應用，所以不需要轉意改正，不過需要提防錯誤的解釋。
|| 應用5-30：
[1] 單單研究關於耶穌基督的眾多舊約預言（差不多一百個），就足以說服任何真正尋求真理但不信的人相信基督教信仰一定是來自真神。
31. 耶穌如何同時是完全的神和完全的人？
A. 如何證明基督是神？
（一）聖經證據
[1] 基督被直接稱為神（臘theos）（約1:1；20:28；羅9:5；西2:9；多2:13；來1:8；彼後1:1）。
[因為神本性一切的豐盛都有形有體地居住在基督裏面。（西2:9）]
[2] 舊約中提到「耶和華」的經文適用於耶穌（珥2:32；羅10:13）。
[到那時候，凡求告耶和華名的就必得救。（珥2:32）]

[因為「凡求告主名的就必得救。」（羅10:13）。]

[3] 新約經文使用「主」（臘Kyrios）來稱呼耶穌，當時祂仍是嬰兒（路2:11）；施洗約翰也這樣稱呼祂（太3:3，引用賽40:3）。
[因今天在大衛的城裏，為你們生了救主，就是主基督。（路2:11）]
（二）自我宣稱
[1] 耶穌宣稱自己是永恆存在：祂說祂生存在亞伯拉罕（約8:58）和以賽亞（約 12:41）之前。
[耶穌說：「我實實在在地告訴你們，還沒有亞伯拉罕就有了我。」（約 8:58）]
[2] 耶穌以「我是」的短句自稱是神（約8:58），並且與父合而為一（約10:30）。
[耶穌說：「我實實在在地告訴你們，還沒有亞伯拉罕就有了我。」（約8:58）]〔注：原文是「在亞伯拉罕之前，我是」。〕
[我與父原為一。（約10:30）]

[3] 耶穌接受敬拜（太28:17；路24:52；約20:28；啟5:13-14），只有神才能被敬拜（啟22:8-9）。
（三）有神的屬性
耶穌基督在世時擁有所有神聖的屬性。
[1] 無所不能：平息風暴、增加食物、變水為酒（太8:26-27；14:19；約2:1-11）、使死人復活（約5:25；11:25）。
[2] 無所不知：知道人們的想法和信仰（可2:8；約2:25；6:64；16:30）。
[耶穌心中知道他們心裏這樣議論。（可2:8）]

[3] 神聖的主權：能赦免罪孽（可2:9-10）、以權威說話（可2:5-7；太5:22,28）。
[但要叫你們知道，人子在地上有赦罪的權柄。（可2:10）]

[4] 無所不在：在未來，當信徒聚會的時候（太18:20；28:20）。
[因為無論在哪裏，有兩三個人奉我的名聚會，那裏就有我在他們中間。（太 18:20）]
（四）神性的必要性
[1] 能承擔全部刑罰：只有神才能承擔所有罪孽的全部刑罰。
[2] 沒有罪：任何有罪的人都無法拯救人類。
[3] 是中保：神與人之間需要一位中保（提前2:5）。只有「神人」，才能啟示神，把我們帶回到神面前。
B. 如何證明基督是人？
（一）有人的生命
[1] 是嬰兒：耶穌生下來是個嬰兒，有身體，需要衣服、護理和照顧（路2:7）。祂有人的名字和父母。
[2] 會長大：耶穌在孩童時代會長大並學習（路2:40,52）。祂的成長包括精神（「智慧」）和身體（「身量」）兩方面。
[耶穌的智慧和身量，並神和人喜愛他的心，都一齊增長。（路2:52）]
[3] 有軟弱：耶穌有人性的軟弱：感到疲倦（約4:6）、口渴（約19:28）、飢餓（太4:2；21:28），最後也死亡。
[4] 有情感：耶穌有人類的情感：經歷憤怒和悲傷，哭泣和流淚（約11:35；來5:7），會感到不安或擔心危險（太26:38；約12:27；13:21）。
[耶穌哭了。（約11:35）]
[5] 被試探：耶穌像普通人一樣被試探（來2:15）。
[6] 有限制：作為一個人時，耶穌並不知道一切（可13:32）。
[但那日子，那時辰，沒有人知道，連天上的使者也不知道，子也不知道，惟有父知道。（可13:32）]
[7] 向神禱告：耶穌向祂的聖父祈禱，並以一個人的身份與神聯繫。
（二）人性的必要性
[1] 是代替者：只有人才能成為代替的祭物，真正受苦並死在十字架上（來 2:16‑17）。
[2] 是中保：只有人才能成為神與人之間的中保（提前2:5）。
[3] 是榜樣：只有人才能成為我們生活中的榜樣和模式（約壹2:6；彼前2:21）。
[4] 有同情：只有人才能同情我們，作為我們的大祭司（來2:18）。
[5] 是末後的亞當：因為祂完全是人，才能成為末後的亞當（或第二個亞當）（羅 5:18-19；林前15:45）。教父納齊安的格高利說：「祂若沒有承擔，就沒有治愈。」
[經上也是這樣記着說：「首先的人亞當成了有靈的活人」；末後的亞當成了叫人活的靈。（林前15:45）]
C. 基督的神性和人性如何共存？
（一）兩種本性的合一
[1] 耶穌基督是一個真正的人和一個真正的神（100%人和100%神）。祂有神的意識和人的意識，有神的意志和人的意志，所以祂是一個「神人」。
[2] 這兩種本性作為一個整體存在於一個人中，並彰顯兩種本性的品質。
[3] 由於這在整個人類歷史上是獨特（獨一無二）的，很難理解，可能比三位一體的概念更難理解，這確實是最深奧的奧秘。
[4] 由於這教義的奧秘性質，就經常導致教會歷史上的錯誤解釋，並發展出各種異端，如下所示。這一教義超出了人類的理解範圍，因此沒有人可以宣稱自己完全明白它或完滿解釋它。
（二）《迦克敦定義》（Chalcedon Definition）
[1] 初期教會試圖解決這個問題，並召集了迦克敦普世會議（在古代康士坦丁堡附近）（451年）。
[2] 普世會議起草了一份文件來解釋「誰是基督？」它後來被稱為《迦克敦定義》。
[3] 它解釋說：
· 基督與父同質（是完全的神），也與我們同質（是完全的人）。
· 基督是兩種本性匯合在一個人內（稱為「本質聯合」），用四個詞語來形容：
· 沒有混淆（原譯：不相混亂）（without confusion）
· 沒有改變（原譯：不相交換）（without change）
· 不可分割（原譯：不能分開）（without division）
· 不可分離（原譯：不能離散）（without separation）
[4] 它澄清了我們為何反對四種異端：
· 耶穌是完全的神（反對阿流派Arianism）

· 完全的人（反對阿波林紐派Apollinarianism）

· 耶穌有兩種本性（反對聶斯多留派Nestorianism）

· 兩種本性不混淆、不模糊地匯合在一起（反對優提克派Eutychianism）
（三）神與人在生活中
[1] 當兩種本性在一個人身上共同行動時，我們可以得出以下結論：當一種本性做某些事情時，另一種本性沒有做。
· 舉例：在升天時，基督的肉身（人性）升天，不再在這個世界上（約16:28；17:11；徒1:9-11），但祂的神性仍然無所不在（太18:20；28:20）。
· 舉例：當耶穌的人性軟弱疲倦時（太4:2；8:24；可15:21；約4:6），祂的神性仍然是無所不能（太8:26-27；西1:17；來1:3)。
[海裏忽然起了暴風，甚至船被波浪掩蓋；耶穌卻睡着了。。。耶穌說：「你們這小信的人哪，為甚麼膽怯呢？」於是起來，斥責風和海，風和海就大大地平靜了。（太8:24,26）]
· 舉例：當耶穌的人性死去時，祂的人的靈魂與祂的身體分離，但祂的神性從未死去。
[2] 當任何一個本性做任何事情時，它都可以被描述為基督所做的，不是祂的一部份做，而是整個位格做。
· 舉例：如果我在左手休息時用右手寫字，我仍然可以說我正在寫一封信，代表我整個人，但它只是由我的右手完成的。
· 舉例：這就是為什麼耶穌可以說我要離開這個世界（約16:28），但同時又說：「我就常與你們同在」（太28:20）。
· 舉例：耶穌有時從神的立場說話，有時從人的立場說話（太24:36）。但在任何時候，祂都是代表整個人說話。
[但那日子，那時辰，沒有人知道，連天上的使者也不知道，子也不知道，惟獨父知道。（太24:36）]
D. 與基督的兩種本性有關的異端有哪些？
（一）否認神性
[1] 阿流派（第3至4世紀，有巨大的影響）Arianism
· 提出者：阿流斯（Arius）

· 異端：基督既不是神也不是人，而是神創造的一個超級天使。
· 譴責：在尼西亞普世會議上被譴責（主後325年）。
· 今天：仍然存在於耶和華見證人中。
[2] 伊比安派或「收養論」（第2世紀）Ebionism
· 提出者：親猶太教之信徒

· 異端：耶穌是一個像我們一樣的人，可能是在出生、受洗或復活時，被神接納為祂的養子，並成為一個超級先知。
· 譴責：從未受正式譴責。
（二）否認人性
[1] 「幻影派」（臘dokeo，意思是出現）（第1世紀後期，第3世紀嚴重）Docetism
· 提出者：薩貝利安（Sabellius）

· 異端：基督只是表面上是人，好像受苦，但祂是個幻影，沒有人的身體，沒有真正受苦。
· 譴責：從未受正式譴責。

· 相關異端：諾斯底派或靈智派（第1至2世紀）Gnosticism
· 認為只有屬靈的事物是好的，而物質的事物是壞的（林前7:1）

· 擁有神秘的知識才能帶來救贖，只有特定的人才能獲得（提前1:3-4）
· 相關異端：馬西安派（第1世紀）Marcionism
· 否認舊約是受至高神的默示，而是受一個名叫耶和華的低級神所默示。
· 只接受路加福音和保羅的書信。
· 拒絕有審判。
[2] 阿波林紐派（第4世紀）Apollinarianism
· 提出者：阿波林紐（Apollinaris）
· 異端：否認基督有人的靈魂；基督的身體是神的道，是神性的思想在人的身體中。
· 譴責：在康士坦丁堡普世會議中被譴責（主後381年）。
（三）否認有兩性
[1] 優提克派或「基督一性論」（第5世紀）Eutychianism
· 提出者：優提克（Eutychius）
· 異端：否認兩性的區別；基督只有一性，是一個混合體，混合了神性和人性，既不是完全的神，也不是完全的人，就像綠色=黃色+藍色一樣。
· 譴責：在迦克敦普世會議上被譴責（主後451年）。
[2] 聶斯多留派（第5世紀）（是曾在唐朝來中國的景教）Nestorianism
· 提出者：聶斯多留（Nestorius）
· 異端：否認兩性合一；人的耶穌和神的道是兩個獨立的存在，只是表面上看起來是一個。
· 譴責：在以弗所普世會議上被譴責（主後431年）。〔譴責的行動可能基於片面的批判，近代發現的文獻證明聶斯多留的信仰正統。〕
表9. 有關基督兩性的異端（深色方格表示錯誤）
	信念
	時間
	神性
	人性

	阿流派
	3世紀
	貶低
	肯定

	伊比安派
	2世紀
	否認
	肯定

	幻影派
	1世紀
	肯定
	否認

	阿波林紐派
	4世紀
	肯定
	貶低

	優提克派
	5世紀
	貶低
	貶低

	聶斯多留派
	5世紀
	肯定
	肯定，但否認聯合

	正統信仰
	
	肯定
	肯定


E. 什麼是基督的虛己（或自我倒空）？
（一）虛己的含義
[1] 神人基督在地上生活時取了人性，在聖經中，這被描述為「自我倒空」（self-emptying）或「虛己」（臘kenoo，英文kenosis，意思是倒空）（腓2:7-8），這名詞可以翻譯成「使自己一無所有」（英文ESV 和 NIV譯本）。但其含義卻不清晰。〔腓2:6-11可能是初期教會的一首聖詩。〕
[反倒虛己，取了奴僕的形像，成為人的樣式；既有人的樣子，就自己卑微，存心順服，以至於死，且死在十字架上。（腓2:7-8）]
[2] 「虛己」顯然是基督的自願行為，但一些神學家認為，當祂在地上作為一個人時，祂一定已經放棄或限制使用某些神聖屬性。
（二）虛己的理論
這個理論假設基督將自己置於某種限制之下，關於是什麼樣的限制，有超過10種不同的解釋，下列的解釋都認為基督停止持續參與一些神聖屬性，包括：
· 神聖活動：就是祂在神的位格中的活動。
· 使用神聖屬性：就是不行使或限制使用絕對的神聖屬性，如三「無所不」，但同時也保留其他相對的屬性，如愛和真理等等。
· 行使神聖特權：就是不行使實際的神聖能力，只餘下潛在的能力。
· 獨立使用神聖屬性：就是需要依靠聖父或聖靈來行神蹟。
· 對神能力的認知：就是不知道自己能力的極限。

（三）可能的解決方法
[1] 仍然完全是神：由於基督仍然是完全（百份之百）的神，祂不能倒空自己的神性或屬性，否則，基督在地上就不是完全的神。實際上，基督沒有犧牲祂神性的任何一部份，祂是多獲得了人性。故此上面的理論都有困難。有神學家解釋：「基督既是神又是人，祂的神性沒有因祂有人性而虧缺，祂的人性也沒有因祂有神性而虧缺。」至於講及「虛己」的聖經（腓2:1-10），保羅寫作這一段的目的是勸勉信徒要學效基督謙卑，不要堅持地位和特權，保羅並沒有要求基督徒放棄自己的力量、技能或智慧。
[2] 不同的彰顯：祂的神性和人性都是完整的。基督的神性沒有改變，只有不同的彰顯。祂可能軟弱，但同時又是無所不能。祂的知識會增加，但同時又是無所不知。祂是有限的，但同時又是無限的。
[3] 像幅面紗：祂所抑制的是祂的神性所有的恆久、外在、可見的彰顯，「倒空」就像一幅遮蓋了祂神聖榮耀的面紗。這就是為什麼在登山變像的時候（太17:2），祂的外表非常不同，當祂在瞬間揭開了面紗，原有的形像就顯露出來。
[就在他們面前變了形像，臉面明亮如日頭，衣裳潔白如光。（太17:2）]
[4] 地位的改變：基督只取了卑微的地位，這是對角色的倒空，而不是基本屬性的倒空。所以，古老的英皇欽定本（1611年）翻譯「虛己」為「使自己沒有名聲」（腓2:7），這句話可能是一個好的翻譯。
[反倒虛己（英皇欽定本：使自己沒有名聲），取了奴僕的形像，成為人的樣式。（腓2:7）]
|| 應用5-31：
[2] 基督道成肉身，在神性上加了人性，成為「神人」。當我們重生時，通過成聖，我們與神性有分（彼前1:4），神在我們的人性中添加了一種神性，因此每個真正的基督徒實際上都是一個「神人」。我們要逐漸擴大我們內在的神聖性情，靠之以主宰我們的生活。

[3] 耶穌既有神的意願，也有人的意願（太27:46；約10:30；17:5；19:28）。當兩者發生衝突時，神的意願一定獲勝，我們可以從中領悟教訓，用來處理內心的矛盾。
降卑狀態
32. 基督生命的哪些部份是祂的降卑？
A. 基督早年有哪些主要事件？
（一）兩種狀態
[1] 基於基督與律法的關係，祂的人生可以分為兩部份：降卑和升高。
[2] 祂的降卑狀態包括祂從道成肉身至祂的死亡和埋葬，這段時間祂在律法之下，就是從基督放下祂作為宇宙至高統治者的神聖威權，以僕人的形式承擔人性，服從法律的要求和詛咒（太3:15；加3:13；4:4；腓2:6-8)。
[3] 祂的升高狀態包括祂從死裏復活直到永恆，這段時間祂重新是律法之上的主。
[4] 祂的降卑狀態包括以下幾個階段：
· 道成肉身
· 童貞女生產
· 沉默的時期（童年和少年）
· 洗禮（開始傳道）
· 試探
· 事工
· 死亡和埋葬
（二）道成肉身（Incarnation）
[1] 意義：道成肉身（臘 sarkosis，拉incarnatus）意思是神成為肉身，就是人性與神性在一個人身上結合。奧古斯丁解釋約1:18說：永恆的聖子取了人性，卻沒有停止為神。
[2] 包含的犧牲：聖子自願做出巨大的犧牲，簡直超出了人類的想像：一個完全自由、存在於時間和空間之上的神，現在承擔了人類的有限性，成為時間和空間、苦難和死亡的奴隸。一個好的類比是：一個人決定生活在螞蟻中間，自己變成了一只螞蟻。
[3] 從受孕開始：當基督有人的生命時，就開始了道成肉身。大多數人認為人的生命始於出生，但實際上生命始於受孕那一刻。當伊利莎白胎中的嬰兒（後來的施洗約翰）因歡樂而跳動時（路1:41,44）就清楚地表明了這一點。
[伊利莎白一聽馬利亞問安，所懷的胎就在腹裏跳動。伊利莎白且被聖靈充滿，。。。因為你問安的聲音一入我耳，我腹裏的胎就歡喜跳動。（路 1:41,44）]

[4] 道成肉身的原因：
· 啟示真神和完人

· 完成神的計劃：為罪作犧牲、破壞魔鬼的工作、完成大衛之約

· 成為教會的元首

[5] 天使的信息：天使多次在耶穌出生前向人報喜信（可能幾次報信的都是加百列），包括向撒迦利亞（路 1:16‑17）、馬利亞（路 1:26‑28,35‑38）和約瑟（太 1:20-23）。

（三）童貞女生產
[1] 意義
· 基督人生的開始是由馬利亞所生產（約1:14；約壹4:2）。馬利亞是一個從未有性關係的童貞女（處女）（路1:26-27,34）。
[凡靈認耶穌基督是成了肉身來的，就是出於神的；從此你們可以認出神的靈來。（約壹4:2）]

[到了第六個月，天使加百列奉神的差遣往加利利的一座城去（這城名叫拿撒勒），到一個童女那裏，是已經許配大衛家的一個人，名叫約瑟。童女的名字叫馬利亞。。。馬利亞對天使說：「我沒有出嫁，怎麼有這事呢？」（路 1:26-27,34）]〔注：「出嫁」在原文的意義是「處女」。〕
· 聖經清楚地指出耶穌基督是在沒有人類父親的情況下受孕的（賽7:14；太1:18-25；路 1:26-38），處女成孕生產是由於聖靈超自然的能力，這是舊約應許彌賽亞來臨的一個神蹟。
[正思念這事的時候，有主的使者向他夢中顯現，說：「大衛的子孫約瑟，不要怕！只管娶過你的妻子馬利亞來，因她所懷的孕是從聖靈來的。」（太 1:20）]
[天使回答說：「聖靈要臨到你身上，至高者的能力要蔭庇你，因此所要生的聖者必稱為神的兒子 。」（路1:35）]

[2] 這信仰的重要性
· 救恩必須完全來自神超自然的工作，而不是人類的力量（加4:4-5）。
· 處女生產確保了基督的人性沒有罪，耶穌不是直接來自亞當，聖靈的工作使基督的人性免受罪的污染（路1:35）。
· 我們的救主耶穌是獨一無二的。

[3] 需要接受這信仰
· 試金石：處女生產的教義不是一個基本的教義（並非那些對救恩必不可缺少的教義），使徒行傳的宣教講道中亦沒有提到這個教義。然而，這正是分辨一個基督徒信仰是否正統的一個很好的「信仰試金石」。
· 理由：這是一個罕見的神蹟，是一個不容易接受的教義。如果一個人接受這個教義，那麼那個人很可能也接受許多其他正統教義，例如聖經的無誤性和權威性、神蹟的真實性、以及神在世界上的照顧等等各項超自然的教義等等（這與自然主義觀點相反，他們只相信神通過自然規律去工作）。
（四）基督的沉默時期
[1] 耶穌出生後，約瑟一家逃到埃及，後來他們回到拿撒勒居住（太2:23），直至耶穌30歲出來傳道。
[2] 福音書中記載在這段時期的唯一事件是耶穌12歲時（路2:40-51）在每年訪問耶路撒冷期間留在聖殿中。在祂的童年和少年時期，祂正常健康地生活，跟隨父親約瑟做木匠（太13:55；可6:3）。祂的智慧和品格使祂成為所有認識祂的人所喜愛（路2:41,52）。
[3] 應該強調的是，耶穌在祂的整個人生中完美地遵守了律法，因此，作為一個完全服從的人絕對可以代替不服從的人類。
B. 在基督的事工中發生了什麼事？
（一）基督的洗禮
[1] 施洗約翰的洗禮是舊約悔改的洗禮。由於耶穌沒有罪，祂不需要受洗。祂這樣做是為了完全認同墮落的人類，並履行祂作為一個人的責任（「諸般的義」）（太3:13-15）。
[當下，耶穌從加利利來到約旦河，見了約翰，要受他的洗。約翰想要攔住他，說：「我當受你的洗，你反倒上我這裏來嗎？」 耶穌回答說：「你暫且許我，因為我們理當這樣盡諸般的義。」於是約翰許了他。（太3:13-15）]
[2] 洗禮還具有為了未來的工作而受聖靈膏抹和受父神祝福的功能（太3:16；可 1:10；路3:22；約1:32-33）；後來，耶穌依靠天父來教導（約5:19；7:16；8:26,28），也靠着聖靈的能力趕鬼的（太12:28）。
[3] 這也是祂開始公開傳道的見證（約1:31-34）。
[（施洗約翰說：）「我先前不認識他，如今我來用水施洗，為要叫他顯明給以色列人。」 約翰又作見證說：「我曾看見聖靈，彷彿鴿子從天降下，住在他的身上。我先前不認識他，只是那差我來用水施洗的、對我說：『你看見聖靈降下來，住在誰的身上，誰就是用聖靈施洗的。』 我看見了，就證明這是神的兒子。」（約1:31-34）]
[4] 這也是神三位一體的見證（太3:16-17）。
（二）基督的試探
[1] 耶穌受洗後，幾乎立刻就被引到曠野去受魔鬼的試探（路4:1）。可以這樣形容：「鴿子之後是惡魔，祝福之後是戰鬥」（太4:1-10；路4:1-12）。
[2] 試探持續了40天，所以耶穌受的試探比福音書中記載的要多很多，三個被記錄的只是主要的試探。兩本福音書沒有相同的試探順序，但耶穌很可能多次受到相同的誘惑。
[3] 在路加的記錄中，試探的次序是：

· 把石頭變成麵包，象徵物質財富的誘惑，是年青人的共同追求（路4:3-4）
[魔鬼對他說：「你若是神的兒子，可以吩咐這塊石頭變成食物。」 耶穌回答說：「經上記着說：『人活着不是單靠食物，乃是靠神口裏所出的一切話。』」（路4:3-4）]
· 拜魔鬼得權勢，象徵權勢的誘惑，是中年人的共同追求（路4:5-8）
[魔鬼又領他上了高山，霎時間把天下的萬國都指給他看，對他說：「這一切權柄、榮華，我都要給你，因為這原是交付我的，我願意給誰就給誰。你若在我面前下拜，這都要歸你。」耶穌說：「經上記着說：『當拜主－你的神，單要事奉他。』」（路4:5-8）]
· 從聖殿跳下，象徵名譽的誘惑，是老年人的共同追求（路4:9-12）
[魔鬼又領他到耶路撒冷去，叫他站在殿頂上，對他說：「你若是神的兒子，可以從這裏跳下去；因為經上記着說：『主要為你吩咐他的使者保護你；他們要用手托着你，免得你的腳碰在石頭上。』」耶穌對他說：「經上說：『不可試探主－你的神。』」（路4:9-12）]
[4] 因此，這三種試探恰好契合了一個人一生的三大追求。
[5] 試探引發了耶穌與魔鬼的長期衝突，耶穌趕鬼，通過死亡和復活，打破了死亡的權勢（來2:14-15；西2:15），並拯救祂的子民脫離束縛（西1:13）。
（三）基督的無罪性
[1] 實際上没有罪：聖經清楚地說明耶穌基督是無罪的（約8:46；羅8:3；林後5:21；來4:15；7:26；9:14；彼前2:22；約壹2:1；3:5），祂一直做討神喜悅的事（約8:29；15:10），世上的人（例如彼拉多）沒有發現祂犯罪（約18:38），也沒有人能定祂的罪（約 8:46）。
[因我們的大祭司並非不能體恤我們的軟弱。他也曾凡事受過試探，與我們一樣，只是他沒有犯罪。（來4:15）]
[2] 有可能犯罪嗎？：問題是耶穌有沒有可能犯罪呢？如果耶穌沒有犯罪的可能，那麼受試探只是一場缺乏現實的表演嗎？
[3] 神不會被試探：聖經說神不會被邪惡試探（雅1:13），因此基督的神性不會被誘惑征服，也不會犯罪。
[4] 可能性仍然存在：就人性和人的慾望而言，犯罪的可能性確實存在，因此試探是真的，不是表演。然而，憑藉神聖的本性，耶穌一定與父神具有相同的意志，並會做出相同的道德決定，加上祂完全服從天父，正如在客西馬尼園所證明的那樣（太 26:39,42；路22:41-43），所以耶穌在試探中永不會失敗。
（四）基督的事工
[1] 當耶穌開始祂的事工時，祂大約30歲（路3:23）。祂一共傳道三年半，這是基於門徒約翰記載的四次逾越節（約 2:13；5:1；6:4；11:55）。不過，聖經沒有清楚記載約5:1中的節日為逾越節。逾越節在每年的三月或四月。
[耶穌開頭傳道，年紀約有三十歲。（路3:23）]
[這事以後，到了猶太人的一個節期，耶穌就上耶路撒冷去。（約5:1）]

[2] 耶穌的事工有兩個主要部份：祂的神蹟和祂的教導。福音書中記載了大約35個神蹟，當然還有很多神蹟沒有記載。約翰形容這些神蹟是一種「標記」（sign，中文聖經翻譯為「神蹟」），表明祂是神的兒子和預言中的彌賽亞。
[3] 耶穌的教導和神蹟可以這樣聯繫起來：「祂的教導是言語上的神蹟；祂的神蹟是實踐中的教導。」
[4] 此外，祂影響了所有與祂接觸的人；祂的愛心、忍耐、謙卑、仁慈、恆久的冷靜、在苦難中的沉默、和不斷的禱告促使其他人效法祂的榜樣。
（五）耶穌的年表
表10. 耶穌的年表

	第一年1月至4月
	事工的開始
	施洗約翰至第一個神蹟（迦拿）

	4月至12月
	早期猶太事工
	第一次潔淨聖殿

	12月內的數天
	撒瑪利亞事工
	在敘加聚會

	第二年1月至12月
	加利利事工（1）
	揀選十二使徒

	第三年1月至4月
	加利利事工（2）
	

	5月至10月
	加利利事工（3）
	退回加利利北部

	10月至12月
	最後的猶太事工
	

	第四年1月至3月
	比利亞（約但河外）事工
	退至伯大尼

	4月的一星期
	最後的事
	苦難週：進入耶路撒冷至死亡

	4月至5月的40天
	確認期
	復活至升天

	5月
	五旬節
	升天後10天


（六）基督為教師：長篇講道
[1] 耶穌對群眾的教導大部份時間用比喻的形式，祂對更親近的門徒講了比較長的講道和重要的教導。
[2] 耶穌教導的中心主題是「神的國度」（或馬太福音中的「天國」），它回答了三個問題：
· 國度的特徵：什麼是神的國或天國？
· 進入天國：一個人如何進入天國？
· 國度裏的生活：對國度裏的人有什麼期望？
[3] 馬太福音有五篇長講道，每篇都以「耶穌講完了這些話」這句話做結尾。它們是：
· 登山寶訓（太5:1—7:29）
· 委派使徒（太10:5-42）
· 天國的比喻（太13:1-52）
· 天國的生活（太18:1-35）
· 關於末日的橄欖山講道（太24:3—25:46）

[4] 約翰福音有14段比較短的講道。七篇是公開講道：
· 重生（約3:1-36）
· 生命的水（約4:1-42）
· 神的兒子（約5:1-47）
· 生命的糧（約6:22-65）
· 活水（約7:31-39）
· 世界之光（約8:12-47）
· 好牧人（約10:1-38）

[5] 最後的晚餐中有告別性的私人講道七篇：
· 新誡命（約13:31-34）
· 基督為道路（約14:1-14）
· 聖靈降臨（約14:15-31）
· 真葡萄樹（約15:1-25）
· 聖靈的工作（約15:26—16:15）
· 喜樂的前景（約16:16-33）
· 大祭司的禱告（約17:1-26）

（七）基督為教師：比喻
[1] 耶穌的公開教導大多採用比喻的形式（太13:34）。在福音書中，耶穌的教導大約有三分之一由40個比喻和20個比喻短句組成（例如「你們是世上的光」）。
[這都是耶穌用比喻對眾人說的話；若不用比喻，就不對他們說甚麼。（太 13:34）]
[2] 比喻（臘parabole，英文parable，意思是「放在旁邊」）是一種比較或說明，是真實的生活故事，用來指向一個屬靈真理。耶穌的比喻以簡潔、權威、簡短、生動、現實為特點，它們包含偉大的信仰或道德真理。
[3] 耶穌使用比喻有兩個原因（太13:11-15）：
[耶穌回答說：「因為天國的奧祕只叫你們知道，不叫他們知道。。。所以我用比喻對他們講，是因他們看也看不見，聽也聽不見，也不明白。」（太 13:11,13）]

· 使祂的話能被人明白，被人記住，祂的比喻令人難忘！
· 保守祂的秘密並保持祂自己奧秘的特徵（比喻傳達一種奧秘的感覺）。
[4] 這兩種同步的效果形成了一個悖論：它們是隱藏的，但同時可以被普遍理解，結果是：只有那些有心回應的人才有可能解開真正隱藏的意義。
[5] 耶穌比喻的特質是它們的流行性，這可從它們轉化為今天的常用成語中看出，例如：好撒瑪利亞人、浪子、好牧人等等。
（八）基督的苦難
[1] 耶穌不僅死在十字架上，而且一生都在受苦（賽53:3）。
[他被藐視，被人厭棄；多受痛苦，常經憂患。（賽53:3）]
[2] 祂的道成肉身實際上是一種極大的痛苦，祂是完全自由的神，但祂同意被一個肉身來限制自己，這就像一個人被關在一個僅僅足夠容納他身體的籠子裏超過33年，就像一首聖詩所形容：「被時間和空間囚禁」，實在是讓人無法忍受。
[3] 基督是一個無罪的人，生活在一個被罪惡詛咒的世界裏，就像一個超級潔淨的人被迫生活在一個非常骯髒的地方。
[4] 基督在精神上和肉體上受苦，祂不斷地被世人厭棄、被仇敵逼迫、被魔鬼攻擊。
[5] 祂承受的最大痛苦是在十字架上。
C. 基督之死的重要元素是什麼？
（一）基督的死
[1] 這件事的重要性可以從福音書的篇幅中看出。四本福音書中的三分之一篇幅集中在祂生命的最後一週：馬太福音的三分之一（太21—28章），馬可福音的三分之一（可11—16章），路加福音的四分之一（路20—24章），約翰福音的一半（約12—20章）。
[2] 耶穌知道祂的死是祂生命中最重要的使命，所以祂經常反思。
· 祂預言了祂死亡的事實和方式（太9:15；16:21；17:22-23；20:18-19；21:33-39；路9:22；18:31-33）。
· 祂教導說祂的死具有普世的意義（約3:16；12:32-33）。
· 祂確認祂的死對屬靈世界有明確的影響（約12:31）。
[現在這世界受審判，這世界的王要被趕出去。（約12:31）]
· 祂將道成肉身和被釘十字架聯繫在一起（約12:27）。
· 祂宣稱祂的死是替代性的（太26:28；可10:45；路22:19；林前11:24；林後5:21；加2:20）。
· 祂是自願犧牲的，祂的生命不是被奪去的，而是被祂拿出來的（太27:50；約 10:18）。
[沒有人奪我的命去，是我自己捨的。我有權柄捨了，也有權柄取回來。這是我從我父所受的命令。(約10:18)]

· 祂的死能榮耀神（約12:27-28；13:31；17:1）。
[3] 在十字架上受苦
· 可恥的死亡：耶穌在羅馬人的法律判決下被執行詛咒性的死亡（掛在樹上），並與罪犯一起被懲罰是可恥的（賽53:12）。
· 身體上的痛苦：被釘十字架是一種非常緩慢、最後窒息的死亡，這可能需要幾天時間。幸運的是，耶穌在數小時內就死了。
· 被遺棄：耶穌在祂被捕時，門徒都拋棄祂逃跑了（太26:56）。
· 成為咒詛：耶穌擔當世人的罪（為整個歷史上的全部人）（賽53:6,12；約 1:29），神使基督「成為罪」（林後5:21），並代世人成為「咒詛」（加 3:13；來9:29；彼前2:24）。

[基督既為我們受了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因為經上記着：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。（加3:13）」]
· 最大的苦難：根據四福音，基督在十字架上說了七段短話，只有其中一段是大聲喊出來的（太27:46）。那就是基督正承受神的忿怒，被拒絕、與神隔絕的時刻（羅3:21-26）。
[約在申初，耶穌大聲喊着說：「以利！以利！拉馬撒巴各大尼？」就是說：「我的神！我的神！為甚麼離棄我？」（太27:46）]
（二）基督的埋葬
[1] 當基督呼喊：「成了！」時，祂的工作就完成了。
[2] 埋葬是一種屈辱，但因為基督是神的兒子，祂的神性仍然有意識，知道周圍的事。
[3] 人歸於塵土是因為罪（加3:19），埋在墳墓裏也是一種對罪的懲罰（詩16:10；徒2:27,31；13:34-35）。
（三）下到地獄？
[1] 《使徒信經》有一句話：「祂降到地獄（或陰間）」。基督死後有沒有下降至地獄呢？
[2] 這句話有不同的解釋。
· 有人認為基督下地獄是為了向舊約聖徒或墮落的天使傳道或宣告祂已經完成使命，並慶祝祂戰勝黑暗勢力的勝利。
· 有人認為這句話只是象徵死亡狀態最深的屈辱（詩16:8-10；弗4:9）。
· 有人認為它是指基督在客西馬尼園和在十字架上的苦難。
· 天主教說基督下至地獄釋放被禁錮的舊約聖徒。
[3] 困難：
· 初期教會的信條中沒有這句話，它在主後650年之前的抄本只出現過一次，也許它不應該出現在信經中。
· 初期的教父們認為這句話只意味着基督被埋葬了。
· 基督不可能留在地獄，因為祂在十字架上說「今天在樂園裏」（路23:43）。

[耶穌對他說：「我實在告訴你，今日你要同我在樂園裏了。（路23:43）」]

[4] 可能的聖經支持：
· 徒2:27引用詩16:10；但這只不過是彼得證明基督的身體沒有敗壞。
[因你必不將我的靈魂撇在陰間，也不叫你的聖者見朽壞。（徒2:27）]
· 弗4:8-9；但「降在地下」可能只是指耶穌的道成肉身來到世上。
[所以經上說：他升上高天的時候，擄掠了仇敵，將各樣的恩賜賞給人。既說升上，豈不是先降在地下嗎？（弗4:8-9）]
· 彼前3:18-20；可能是向洪水前的聖徒或墮落的天使宣佈勝利，不過，這只會是一次短暫的訪問。
[他藉這靈曾去傳道給那些在監獄裏的靈聽。（彼前3:19）]
|| 應用5-32：
[4] 耶穌在各方面都受過試探，祂了解並同情我們的困難。當我們受到試探時，祂可以幫助我們（來4:15-16）。
[因我們的大祭司並非不能體恤我們的軟弱。他也曾凡事受過試探，與我們一樣，只是他沒有犯罪。所以，我們只管坦然無懼地來到施恩的寶座前，為要得憐恤，蒙恩惠，作隨時的幫助。（來4:15-16）]

[5] 基督在他的謙卑中成為人。就如驕傲是主要的罪（傳統中七大罪的第一個，它導致魔鬼和人類墮落）一樣，謙卑是基督徒必須學效，並堅持實踐的主要美德。

[6] 當我們在生活中面臨苦難和困難時，我們謹記基督為我們的罪承擔了罪債，承擔了神對罪的忿怒，以及我們應得的死亡懲罰。祂為我們的得救忍受了比我們想像中更沉重的苦難，我們需要來到祂面前，祈求力量來忍受困難。

升高狀態
33. 基督生命的哪些部份是祂的升高？
A. 基督復活的重要性是什麼？
（一）升高狀態
[1] 基督以祂的死付清了罪的刑罰，從此祂脫離了律法的捆綁，獲得尊榮和榮耀。祂的降卑狀態已經完成，祂現在永遠進入了升高的狀態。
[2] 祂的升高狀態包括以下階段：
· 復活
· 升天
· 在天堂掌權
· 再來為永遠的王

（二）復活對基督教的重要性
[1] 信仰的基石：基督教宣稱耶穌基督在死後第三天後復活。復活是基督教的基石，如果它被删除，所有的基督教信仰都會崩潰（林前15:14）。
[若基督沒有復活，我們所傳的便是枉然，你們所信的也是枉然。（林前15:14）]
[2] 可證的事實：耶穌基督的復活是真實的，可以「通過許多無誤的證據」來證明（徒1:3，希臘文中的「證據」表示「可證實的證據」）。英國前首席大法官說：「復活有如此壓倒性的證據，無論是正面的、負面的、事實的、間接的證據，世界上任何一個聰明的陪審團都會判決復活的故事是真實的。」
[他受害之後，用許多的憑據將自己活活地顯給使徒看，四十天之久向他們顯現，講說神國的事。（徒1:3）]
· 關於基督復活的許多證據的討論更適合於護教學。（參見作者網頁上的課程資料。）
[3] 與其他宗教不同：基督教是唯一基於事實的宗教，與其他單單基於哲學命題或著名人物的宗教不同。
（三）核心信息
復活是初期基督徒的核心信息（徒2:14-36；3:14-15；4:10；林前15:3-4），它也出現在使徒行傳中的使徒宣言中，現在仍然應該是今天教會的核心信息。
（四）三位一體的工作
聖父（徒2:24；羅6:4；林前6:14；加1:1；弗1:20）、聖子（約10:17-18；11:25）和聖靈（羅1:4；8:11）都參與了完成復活。
[就是照他在基督身上所運行的大能大力，使他從死裏復活，叫他在天上坐在自己的右邊。（弗1:20）]
（五）復活的身體
[1] 一個新的不朽身體（林前15:53）：
[這必朽壞的總要變成不朽壞的，這必死的總要變成不死的。（林前15:53）]
· 復活後的身體將是不朽的，永遠活着，沒有軟弱或衰老或死亡，不像拉撒路，基督使他復活了，但最終也死去。
· 這不僅是身體和靈魂的重新結合，而且是把人原來的美麗和力量恢復到一個更高的層次。
· 不會有我們今生的不完美之處，例如失明、耳聾、缺肢或其他殘疾。我們的身體在榮耀中將不會朽壞，也擺脫敗壞的束縛（羅8:21）。
· 耶穌被釘十字架的傷痕將永遠存在（約20:20,27），只是作為祂為我們而死的永恆提醒。

[說了這話，就把手和肋旁指給他們看。（約20:20）]
[2] 它具有與以前相似的身體特徵：所以門徒（約21:7）和抹大拉的馬利亞（約20:16）能認出耶穌。
· 門徒可以觸摸身體（約20:27），有骨和肉（太28:9），可以呼吸（約 20:22），可以吃喝（路24:30,42-43；徒10:41）。

[他們便給他一片燒魚。他接過來，在他們面前吃了。（路24:42-43）]
[3] 是屬靈的身體（林前15:44-45）：
· 它不是一個靈體或非物質的存在，而是一個被聖靈引導和控制的身體。
[4] 與塵世的身體不同：
· 它的外觀與以前的身體並不完全一樣，因為初次見到耶穌的人，起初並沒有認出祂（約21:12）。
[耶穌說：「你們來吃早飯。」門徒中沒有一個敢問他：「你是誰？」因為知道是主。（約21:12）]
· 它可能不受空間的限制：耶穌可以突然出現或消失（路24:31,36；約 20:19,26），並且可以進入封閉的空間。
[過了八日，門徒又在屋裏，多馬也和他們同在，門都關了。耶穌來，站在當中說：「願你們平安！」（約20:26）]
· 它被描述為不會朽壞的（林前15:42）、強大的（林前15:43）和榮耀的（啟 1:12-16）。
（六）對基督徒的意義
[1] 復活應驗了舊約的預言（詩16:10-11，徒13:31-37）。
[2] 復活應驗了基督復活的預言（太16:21；17:9-23；可8:31）。
[從此，他教訓他們說：「人子必須受許多的苦，被長老、祭司長，和文士棄絕，並且被殺，過三天復活。」（可8:31）]
[3] 復活表明基督的工作是成功的，基督已經滿足了律法的所有要求，付了刑罰，完成了救贖。神接受了犧牲，並宣佈認可基督的救贖工作（腓2:8-9）。既然工作已經完成，基督就不再延長死亡了（羅4:25；弗2:6）。
[既有人的樣子，就自己卑微，存心順服，以至於死，且死在十字架上。所以，神將他升為至高，又賜給他那超乎萬名之上的名。（腓2:8-9）]
[4] 復活確保我們稱義，這是稱義的證據（羅10:9-10）。
[5] 復活保證了我們的復活，獲得新生命（弗2:5-6；彼前1:3），表明信徒有把握被神接受，並保證我們能戰勝死亡（林前15:55-57）。
[6] 復活確保我們將獲得像基督一樣完美的復活身體（林前6:14；林後4:14），因為基督是「初熟的果子」（林前15:20,23），也稱為「死裏首先復活的」（西 1:18；啟 1:5），表示祂成為保證，以後必定有更多復活的果子。
[自己知道那叫主耶穌復活的，也必叫我們與耶穌一同復活，並且叫我們與你們一同站在他面前。（林後4:14）]

[但基督已經從死裏復活，成為睡了之人初熟的果子。（林前15:20）]

[並那誠實作見證的、從死裏首先復活、為世上君王元首的耶穌基督。（啟 1:5）]
B. 基督升天的重要性是什麼？
（一）特徵
[1] 這是一次光榮可眼見的上升（路24:50-53；徒1:6-11；弗1:20；4:8-10；提前3:16；來1:3；4:14；6:20；9:24)。
[2] 這是基督的人性獲得榮耀。
[3] 這是屬地的身體在天上的延續。
[4] 預言了耶穌的第二次降臨（徒1:10-11）。

[當他往上去，他們定睛望天的時候，忽然有兩個人身穿白衣，站在旁邊，說：「加利利人哪，你們為甚麼站着望天呢？這離開你們被接升天的耶穌，你們見他怎樣往天上去，他還要怎樣來。」（徒1:10-11）]
[5] 它引致聖靈10天後的降臨（約7:39；16:7）。
[然而，我將真情告訴你們，我去是與你們有益的；我若不去，保惠師就不到你們這裏來；我若去，就差他來。（約16:7）]

（二）意義
[1] 基督升天到某一個地方，所以天堂是一個真實的地方，而不僅僅是一個理念。我們也獲得保證，我們在天上有一個家，將與祂同在（約14:2-3）。
[2] 它預示着在祂將來再來時我們會升天（帖前4:17）。
[3] 它預示着我們將來與基督分享統治宇宙的權柄（弗2:6；來2:5-8；啟3:21）。
C. 基督目前的職責是什麼？
（一）在天堂的掌權
基督坐在神的右邊（徒2:38；腓2:9），在天上掌權（詩110:1；來1:3）。在神的右邊不需要從字面上理解；右邊可以象徵掌握權力和榮耀，表徵基督分享聖父的能力和權柄，成為宇宙的統治者（林前15:25；彼前3:22）。
（二）工作
[1] 代求：代求者是「被呼召來幫助的人、倡導者、為他人辯護的人」（羅8:34；來 7:25；9:24；約壹2:1）。基督行使祂的職份，並開始在寶座上為信徒代求（來 4:14；6:20）。
[誰能定他們的罪呢？有基督耶穌已經死了，而且從死裏復活，現今在神的右邊，也替我們祈求。（羅8:34）]
[2] 保護：基督作為辯護者（約壹2:1）保護祂的教會，祂是教會的頭或領導（弗 1:20-21）。
[3] 預備：基督正在為我們預備地方（約14:1-3），祂保證我們在天堂有一個地方（弗2:6；約17:24），那麽基督現在會是預備所有信徒永遠居住的居所嗎？可能不單單是這工作。由於末日有許多重大事件會發生，正如啟示錄所記載的那樣，基督和天使將有很多事情需要準備。
[我若去為你們預備了地方，就必再來接你們到我那裏去，我在哪裏，叫你們也在那裏。（約14:3）]
D. 基督將來要做什麼？
（一）基督再來
[1] 基督已承諾在末日會再來，祂會回來審判活人和死人（約5:22,27；徒10:42；羅 2:16；林後5:10；提後4:1）。
[就在神藉耶穌基督審判人隱祕事的日子，照着我的福音所言。（羅2:16）]
[2] 基督再來將是親身的、可見的（徒1:11；啟1:7）。
[3] 再來的時間未知。
[4] 再來將顯明祂救贖工作的完全勝利（林前4:5；腓3:20；西3:4；帖前4:13-17；帖後1:7-10；2:1-12；多2:13；啟1:7）。祂要終結人類的歷史，引入永恆。
（二）基督的君王統治
基督將在神的國度裏為永遠的君王，這將是大衛之協約的完成。

|| 應用5-33：
[7] 世界上所有宗教都建立在一些關於世界的抽象性命題之上。只有基督教信仰同時建立在耶穌復活的具體事實，因為復活可以被客觀地證明為不可否認的歷史事實。
基督的工作
34. 基督的工作包括哪幾方面？
A. 基督的職份是什麼？
· 聖經中描述基督一個具有三種功能的工作，也有人認為它是三個職份。
· 作為彌賽亞，祂是神所膏立的人。猶太人膏立儀式是專為三個職位舉行的：先知、祭司和君王。基督的工作正是為這三個職份，而且是同時的。
（一）先知
[1] 定義：先知是接受神的啟示，並以口頭或以可見的方式將信息從神傳達給人（出 7:1；申18:18；民12:6-8；耶1:4-10；結3:1-4,17)。
[2] 信息：信息可以是關於未來的信息，就是說預言。也可以是關於現在的信息，就是先知傳達神的旨意。
[3] 基督為先知：舊約預言了一位特別先知的來臨（申18:15）。基督稱自己為先知（路13:33），祂宣稱祂帶來神的信息（約8:26-28；12:49-50；14:10,24），祂帶有權威解釋神的旨意（約8:26-28；14:10-24；17:8,26)，祂行神蹟證明祂是從神而來（約2:11；5:54；6:14），眾人也承認祂是先知（太21:11,46；路7:16；24:19；約6:14；7:40；9:17）。
[耶和華－你的神要從你們弟兄中間給你興起一位先知，像我，你們要聽從他。（申18:15）]
[4] 基督的工作：基督道成肉身，預言了未來（太24:3-35；路19:41-44）；現在，基督繼續向聖徒啟示神（約16:23-24；林前13:12），並且永遠是真理的解釋者（路24:27,44-45）。
[於是從摩西和眾先知起，凡經上所指着自己的話都給他們講解明白了。（路 24:27）]
（二）祭司
[1] 定義：祭司是代表人民向神說話和行事的人，這與在人民面前代表神的先知相反。
[2] 基督為祭司：舊約預言了大祭司的來臨（詩110:4；亞6:13）。新約中描述了基督作為祭司的工作（可10:45；約1:29；羅3:24-25；5:6-8；林前5:7；15:3；加1:4；弗5:2；來3:1；4:14；5:5；6:20；7:26；8:1；彼前2:24；3:18；約壹2:2）。
[他要建造耶和華的殿，並擔負尊榮，坐在位上掌王權；又必在位上作祭司，使兩職之間籌定和平。（亞6:13）]

[3] 作為祭品：祭司為百姓向神獻祭。基督提供的不僅僅是用動物做祭品，祂將自己作為完美的贖罪祭獻上（約1:25；羅3:25-26；來9:12），並確保我們獲得屬世和屬靈的祝福（賽53:12；路22:31-32；23:34；約14:16）。
[並且不用山羊和牛犢的血，乃用自己的血，只一次進入聖所，成了永遠贖罪的事。（來9:12）]
[4] 作為代求者：現在，基督作為祭司繼續為教會代求（來4:15；9:11-15,24-28；10:19-22）。祂被稱為「神的羔羊」（約1:29）和我們的逾越節的羔羊（林前5:7）。
[你們既是無酵的麵，應當把舊酵除淨，好使你們成為新團；因為我們逾越節的羔羊基督已經被殺獻祭了。（林前5:7）]
[5] 作為教師：先知和祭司都是教師，先知教導道德的律法，祭司教授禮儀的律法。
（三）君王
[1] 王權：復活後，基督接受了所有的權柄（太28:18），但神的國度還沒有完全到來。在聖經中，有很多例子說明了「已來，但還未到」（already, but not yet）一個常見的主題。在這裏，基督在法律或「名義」上已是君王（拉 de jure），但事實或「實際」上還未是（拉 de facto），這就是「名」和「實」的分別。
[耶穌進前來，對他們說：「天上地下所有的權柄都賜給我了。」（太 28:18）]
[2] 屬靈國度：目前，基督是屬靈國度的君王，在信徒心中和信徒群體（教會）中（太12:28；路17:21；西1:13），教會擁有未來的盼望（太7:21；路22:29；林前15:50；提後4:18；彼後1:11）。基督在普世教會中擁有招聚、治理、保護和改善的權柄（詩2:6；132:11；賽9:6-7；彌5:2；亞6:13；路1:33；19:38；約18:36-37；徒2:30-36），這是所有信徒合一的基礎。
[3] 宇宙性王國：在末世，基督將承擔宇宙王權，「名義」上的王國將變成「實際」上的王國，基督將成為整個宇宙的真正君王。祂將運用能力來支持和管理世界（弗 1:22；西1:15-19）。祂的王國將是可見的、完美的、永遠的（撒下7:13,16；詩45:6；72:17；89:36‑37；賽9:6；但2:44；路1:33；彼後1:11）。
[這樣，必叫你們豐豐富富地得以進入我們主－救主耶穌基督永遠的國。（彼後1:11）]
B. 基督在救恩計劃中的工作是什麼？

（一）福音
[1] 「福音」一詞的意思是好消息，這是關於神拯救罪人從永死到永生的信息。有人說福音（箴25:25）是「神的故事」（福音的英文字可以拆開做成兩個字：「神的咒語」，「咒語」在撒克遜語中就是「故事」），關於神的性格、愛和恩典。
[2] 福音包括四個過程：贖罪、復和、救贖和稱義。這些都是通過耶穌的受難、死亡和復活來實現的（賽53:10；羅3:25；來2:17；約壹2:2；4:10）。一些神學家將前三個組合一起作為一個過程的組成部份，總稱「贖罪」，簡稱替代贖罪。
· 贖罪：贖罪是通過支付死亡的刑罰來使罪得赦免（來9:26）。這觀念就是對罪的代替、抵償和贖價。
· 復和（林後5:18-19）：恢復神與人之間的關係和溝通。它把人從疏離中帶入和平、和諧、與神相交的狀態。
· 救贖（可10:45）：這是信徒的解放或拯救，它是支付代價（彼前1:18）使罪人脫離罪的束縛（西2:15），從罪、罪疚和死亡中釋放出來，進入自由。
· 稱義：這是對罪人公義的宣告，在十字架上完成（羅5:10），並由基督的復活保證（羅4:24-25）。罪惡不再被計算（林後5:19-21；弗2:12-16；西 1:20‑22），神當我們是完全公義的（羅5:18）。

[如此說來，因一次的過犯，眾人都被定罪；照樣，因一次的義行，眾人也就被稱義得生命了。（羅5:18）]

[3] 福音可以概括為：亞當的罪歸於我們；神將我們的罪歸於基督；然後神將基督的義歸給我們。
（二）贖罪的必要性（Atonement）
[1] 定義：贖罪是基督通過祂的生命與死亡為我們的獲得救恩，這個詞的來源是英文（英文atone = at one，成為一），指的是與神和平相處。贖罪被描述為出於神的美意（賽53:10；路2:14；弗1:6-9；西1:19-20），它的基礎是神的愛和公義，神的公義要求罪人滿足律法的要求（約3:16；羅 3:24‑26），祂的愛為罪人提供了一條逃脫的途徑。
[2] 神的公義（林後5:21）：公義和聖潔的神不能忽視罪，於是因祂的聖潔而做審判（出 20:5；23:7；詩5:5-6；鴻1:2；羅1:18,32)，祂對罪人宣判了死刑（創 3:3；羅6:23），結果是人與神隔絕，好像神與人之間出現深淵，分隔雙方的關係。
[3] 神的慈愛（約壹4:10）：由於罪人沒有任何拯救自己的希望，神就差聖子以耶穌的身份承擔了人的罪孽和罪責，完成公義的要求。
[4] 必要性：耶穌在客西馬尼園詢問神犧牲是否必要（太26:39；路24:25-26）。然而，為了完成這項工作，這是必要的。所以耶穌死了，為人的罪作了贖罪祭（來 2:17）。因此，贖罪就像建造一條跨越深淵的橋樑，重新連接神與人。
（三）贖罪的特徵
[1] 神的滿足：贖罪使神獲得滿足，因為被冒犯的一方必須獲得賠償。
[2] 代替刑罰：基督承擔了神的忿怒和罪人應得的懲罰。神差遣基督作挽回祭（羅 3:25；來2:17；約壹2:2；4:10），成為承受神忿怒的祭物，這種替代使神可以善待罪人。
[神設立耶穌作挽回祭，是憑着耶穌的血，藉着人的信，要顯明神的義；因為他用忍耐的心寬容人先時所犯的罪。（羅3:25）]
[3] 替代贖罪：因為罪人無法贖罪，神就恩慈地委派基督為代表，承擔罪的刑罰，以滿足律法的要求。在這裏，被冒犯的一方實際上已經為贖罪做了準備，基督擔當了罪孽，為罪人捨命（可10:45；加1:4；3:13；彼前3:18）。就像舊約中的祭物一樣，耶穌的祭物是一種贖罪祭，讓神的忿怒平息（利1:4；4:20,31,35；5:10,16；6:7；17:11）。
[基督既為我們受了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因為經上記着：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。」（加3:13）]

[因為活物的生命是在血中。我把這血賜給你們，可以在壇上為你們的生命贖罪；因血裏有生命，所以能贖罪。（利17:11）]
[4] 基督的順服：包括基督的主動順服和被動順服。
· 主動順服：基督為罪人完美地遵守了律法，作為獲得永生的條件，基督就成為罪人的義（羅5:19；林前1:30）。
[因一人的悖逆，眾人成為罪人；照樣，因一人的順從，眾人也成為義了。（羅5:19）]
· 被動順服：基督為罪所受的刑罰（賽53:8；羅4:25；加3:13；彼前2:24），還清了祂子民的債，並使他們獲得永生（羅8:4；10:4；林後5:21；加 4:4‑7)。
[基督既為我們受了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因為經上記着：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。（加3:13）」
[他被掛在木頭上，親身擔當了我們的罪，使我們既然在罪上死，就得以在義上活。因他受的鞭傷，你們便得了醫治。（彼前2:24）]

[神使那無罪的，替我們成為罪，好叫我們在他裏面成為神的義。（林後5:21）]
（四）贖罪的範圍
[1] 基督的救恩有潛能可以拯救全人類（約1:29；提前2:6；多2:11；來2:9；約壹2:2；4:14）。
[次日，約翰看見耶穌來到他那裏，就說：「看哪，神的羔羊，除去世人罪孽的！」（約1:29）]
[他捨自己作萬人的贖價，到了時候，這事必證明出來。（提前2:6）]
[2] 但並非所有人都得救，因為實際上基督只拯救了接受祂救恩的人（太1:21；約 10:11,15；徒20:28；弗5:25-27）。
[她將要生一個兒子，你要給他起名叫耶穌，因他要將自己的百姓從罪惡裏救出來。（太1:21）]
[你們作丈夫的，要愛你們的妻子，正如基督愛教會，為教會捨己。（弗 5:25）]
（五）對贖罪的錯誤看法
· 以下按年代順序排列。
[1] 重演論，由愛任紐（第2世紀，Irenaeus）提出

· 基督在生命中重演了人類一生的所有階段，因此扭轉了進程。

· 反論：一個完美的人生無法抵償人類持續的犯罪。
[2] 贖價論或支付給魔鬼論，由俄利根（第3世紀，Origen）提出
· 基督用祂的血救贖了人，祂用自己的靈魂換取了我們的靈魂，祂將自己的生命獻給魔鬼，作為那些被魔鬼奴役的人的贖價。

· 反論：這理論認為魔鬼擁有太多權力。
[3] 滿意論或商業贖罪論，由安瑟倫（11世紀，Anselm）提出
· 人虧欠神的是順服，不順服會讓神失去應得的榮耀。基督一生是無罪的，祂公義的生命和一生順服的功勞彌補了人類使神失去的榮耀，基督順服的功勞為祂贏得了獎賞，他將獎賞傳給了罪人。基督的贖罪是因為祂的順服，不是因為祂的受苦。

· 反論：單靠順服很難滿足人對神公義的違反。
[4] 道德影響論，由阿貝勒（12世紀，Abelard）提出
· 基督受苦和受死的工作揭示了神對不配的人的愛，從而激發了感激之情，使罪人重新順服神。因此，基督的工作激發了人的感激和道德更新。
· 反論：我們的感激回應不足獲得稱義。
[5] 榜樣論，由蘇西尼（16世紀，Socinus）提出
· 基督為我們做了一個榜樣，示範給我們應該如何完全信靠和順服神，罪人就可以跟隨祂的榜樣。

· 反論：這理論過於依賴人的能力。
[6] 管治論，由格柔丟（17世紀，Grotius）提出
· 公義是道德世界中有次序的管治所必須的；在合道德的管治中，懲罰起到威懾作用。基督自願接受所有人應得的懲罰，結果罪人被神的忿怒所驚嚇而遠離邪惡。因此，恐懼的道德影響使秩序回復。
· 反論：僅憑恐懼無法維持完美的秩序，從當今世界就可以看出。
[7] 神秘論，由士來馬赫（19世紀，Schleiermacher）提出

· 基督取了可犯罪的人性，但藉着聖靈的大能戰勝了它。基督的勝利將神秘的影響力帶給人類。

· 反論：依賴人精神上和心理上的改變化太不可靠，結果不能確定。
|| 應用5-34：
[8] 我們要效法基督的榜樣，作為先知和祭司服務他人（彼前2:5,9）。最終，我們將與祂一起作王。
[惟有你們是被揀選的族類，是有君尊的祭司，是聖潔的國度，是屬神的子民，要叫你們宣揚那召你們出黑暗入奇妙光明者的美德。（彼前2:9）]

本章背誦經文：道成了肉身，住在我們中間，充充滿滿地有恩典有真理。我們也見過他的榮光，正是父獨生子的榮光。（約1:14）

{6} 聖靈
本章大綱
本章討論聖靈的位格和工作。
聖靈的位格
聖靈的工作
屬靈恩賜
聖靈的位格
35. 聖靈是誰？
A. 聖靈有什麼身份？
（一）神性
[1] 聖靈是三位一體的第三位格（太3:16-17；約14:16；徒10:38）。這三個位格是「共永恆」和「共平等」的（意思是沒有高低之分）。（見第3章第17題）
[2] 「聖」字是指聖靈的聖潔（羅1:4；約壹2:20），在世界上代表聖潔的救主（約 16:7,13-14），又將信徒改變成為聖潔的人，並通過祂的內住和管治來鼓勵信徒過聖潔的生活。「靈」字（路11:13；約20:22；徒1:5）是指祂非物質的特徵，沒有可見的身體。
[然而，我將真情告訴你們，我去是與你們有益的；我若不去，保惠師就不到你們這裏來；我若去，就差他來。（約 16:7）]

[3] 三位一體的三個位格在不同的時期更加突出：
· 舊約中的聖父（神為了我們）。
· 福音書中的聖子（神與我們同在）。
· 使徒行傳及之後的聖靈（神在我們裏面）（一些聖經學者稱「使徒行傳」為「聖靈行傳」）。
[4] 聖靈明顯是神的證據：
· 三重聖哉（賽6:3）
· 通過以賽亞說話（徒28:25-27）
· 對聖靈說謊等於對神說謊（徒5:3-4）
· 褻瀆聖靈是不可赦免的罪（太12:31-32）
[5] 祂分享聖父和聖子的神聖屬性，包括永恆（來9:14）、無所不在（詩139:7）、無所不知（約14:26；16:13；林前2:10）、無所不能（啟19:6）、聖潔（弗4:30）、預知（徒1:16）、主權（林後3:17-18）。
[主就是那靈；主的靈在哪裏，那裏就得以自由。（林後3:17）]
[6] 祂執行只有神才能完成的任務，例如創造（創1:2；伯26:13；詩104:30；147:14-18）。
[7] 雖然三位一體是平等的，但存在功能上的從屬關係。聖子從屬於聖父（約 8:29,42；17:8），而聖靈從屬於聖子，因為祂不榮耀自己，單單指向基督（約15:26；16:13-15)，就像聖子單單榮耀聖父一樣（約7:18；15:26）。
[耶穌說：「倘若神是你們的父，你們就必愛我；因為我本是出於神，也是從神而來，並不是由着自己來，乃是他差我來。」（約8:42）]

（二）有位格的神
[1] 在舊約有大約100處關於「神的靈」（即聖靈），但猶太人相信聖靈是指「神的力量」，因為他們堅持只有一位神，也無法理解「三位一體」。
[2] 聖靈與聖父和聖子是不同的，祂有自決權，特別是祂決定如何分配屬靈恩賜。
[3] 祂有知識（賽11:2；羅8:27；林前2:10-11）、有感情（賽63:10；弗4:30；徒 7:51；羅15:30）、有意志（林前12:11）。
（三）東、西方教會的分裂
[1] 《尼西亞信經》是在康士坦丁堡普世會議（主後381年）中完成的，根據聖經（約 15:26）確認「聖靈從父而來」。
[但我要從父那裏差保惠師來，就是從父出來真理的聖靈；他來了，就要為我作見證。（約15:26）]
[2] 西方教會（以羅馬梵蒂岡為中心的天主教）在589年（在西方的會議中）將句子改為「聖靈從父和子出來」，因為同一段經文也說聖靈為子所差遣。這加上的一句「和子」在拉丁文信經雖然只是一個字（filioque），但嚴格來說，「從子出來」和「被子差派」不是一樣。

[3] 東方教會（以古代康士坦丁堡為中心的東正教，今日的伊斯坦堡）反對增加這一個字，因為沒有經過與他們合法的諮詢，聖經也沒有清楚說聖靈是從聖子出來的。這一句還淡化了聖靈的工作，因為耶穌人性的生命是聖靈賜下的。
[4] 最終，東方教會和西方教會在1054年就因這一分歧而正式分裂。
B. 聖靈有什麼名字？
[1] 施恩的聖靈（來10:29），賜神恩給人
[2] 懇求的靈（亞12:10），為人代求
[3] 真理的靈（約14:17；15:26；16:13；約壹5:6），默示聖經、教導聖經
[4] 智慧和知識的靈（賽11:12；61:1-2；提前1:17），賜人神聖的智慧
[5] 榮耀的靈（出15:11；詩145:5；彼前4:14），帶來神的榮耀
[6] 生命之靈（羅8:2），使信徒重生
[因為賜生命聖靈的律，在基督耶穌裏釋放了我，使我脫離罪和死的律了。（羅8:2）]

[7] 保惠師（臘parakletos）（約14:16,26；16:7），為信徒在法律上辯護；或稱勸慰者，安慰信徒
[我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在。（約 14:16）]

[8] 神的七靈（亞3:9；4:10；啟1:4；3:1；5:6），因為祂有能力和有不同的工作，也表示祂的完美和完全
[9] 其他名字：神的靈（太12:28；林前6:11）、基督的靈（羅8:9；加4:6；彼前1:11）

C. 聖靈在聖經中有哪些象徵？
· 這些象徵反映了聖靈的特徵。
（一）自然界象徵
[1] 風（約3:8；徒2:2）：象徵聖靈在信徒身上工作的能力
[2] 火（賽4:4；徒2:3-4；來12:29）：象徵神的同在（出3:2）、神的認可（利 9:24）、神的保護（出13:21）、神審判、成聖和潔淨的大能（賽6:6-7）
[又有舌頭如火焰顯現出來，分開落在他們各人頭上。他們就都被聖靈充滿，按着聖靈所賜的口才說起別國的話來。（徒2:3-4）]

[3] 水（結36:25-27；約4:14；7:38-39）：象徵信徒新生命的豐盛，包括潔淨、生命、美麗、喜樂
[信我的人就如經上所說：『從他腹中要流出活水的江河來。』耶穌這話是指着信他之人要受聖靈說的。那時還沒有賜下聖靈來，因為耶穌尚未得着榮耀。（約7:38-39）]

· 其他水的象徵：河（約7:37-39）、洪水（賽44:3）、雨（詩72:6）、泉（約 4:14）、露水（何14:5）
[4] 膏油（路4:18；徒10:38；林後1:21；約壹2:20）：象徵對信徒的恩膏，使事工有成果（出40:12-15；賽61:1；路4:18）、潔淨和成聖
[5] 酒（徒2:13-15）：象徵更新、興奮、快樂
[6] 鴿子（太3:16；路3:22）：表示聖靈的純潔、純真（太10:16）、和平；祂從天上降下象徵聖靈的起源在天。

[耶穌受了洗，隨即從水裏上來。天忽然為他開了，他就看見神的靈彷彿鴿子降下，落在他身上。（太3:16）]

（二）人類生活中的象徵
[1] 印記（弗1:13；4:30）：象徵信徒為神所擁有，他的救恩有保證，必定得到神應許的所有祝福。
[你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。（弗1:13）]

[2] 抵押金（為使合同生效而支付的錢）（林後1:22；5:5；弗1:13-14）：保證最終的繼承權，神保證我們獲得與得救有關的所有應許。
[他又用印印了我們，並賜聖靈在我們心裏作憑據。（林後1:22）]

[3] 見證人（羅8:16）：確證事件的真實性。
[4] 保惠師（臘parakletos，約14:16）：這個字有不同的意義，包括勸慰者（徒 9:31）、辯護者（羅 8:26‑27）、幫助者（羅8:26）。
[我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在。（約 14:16）]

[5] 神的指頭（太12:28；路11:20）：意為神的律法（出31:18，兩塊石板）、神的審判（出8:19）、神的能力（詩8:3）。
[我若靠着神的能力趕鬼，這就是神的國臨到你們了。（路11:20）]〔注：「神的能力」原文是「神的指頭」〕
[6] 衣服（士6:34；路24:49）：象徵神的保護、力量和聖潔。
[我要將我父所應許的降在你們身上，你們要在城裏等候，直到你們領受從上頭來的能力。（路24:49）]〔注：「領受」原文是「穿上」〕
D. 什麼是聖靈的受苦？
（一）抵擋聖靈的人造成的
[1] 被拒絕（徒7:51），人拒絕聖靈懇求的聲音。
[2] 被欺騙（徒5:3-4），罪人假裝悔改，聖徒假裝奉獻他們所有的。
[3] 被試探，當罪人否認神的真實性並挑戰神去懲罰時，祂會受到試探（徒 5:9）。
（二）非信徒造成的
[1] 被唾棄（來3:8），人心剛硬時。
[2] 被侮辱（來10:29），像行邪術的西門一樣的攻擊（徒8:18-20）。
[3] 被褻瀆（太12:31），這是不可赦免的罪。有些人認為真正的信徒不能犯這種罪，而另一些人則認為可以。（見第4章問題28D）

（三）信徒引起的
[1] 被忽視，由於無知（徒19:2）。
[2] 使聖靈擔憂和悲傷（撒上11:6；賽63:10；弗4:30）。
[不要叫神的聖靈擔憂；你們原是受了他的印記，等候得贖的日子來到。（弗 4:30）]

[3] 聖靈的感動被消滅（帖前5:19），熄滅聖靈的火，通過嫉妒、惡意、頑固、硬心、躲避真理，我們可以消滅人們的信心；罪、悖逆、世俗的慾望也可以消滅我們心中屬靈的火焰。

[不要消滅聖靈的感動。（帖前5:19）]
|| 應用6-35：
[1] 聖靈的許多象徵表明祂在引導信徒日常生活，包括4方面：

· 教導（光照）
· 保護（代求、警告、使人知罪、為人辯護）

· 潔淨（淨化、安慰）

· 帶來能力（更新、賜屬靈恩賜）。
聖靈的工作
36. 聖靈有什麼工作？
· 聖靈的工作在歷史上出現在福音書中，在實行上出現在使徒行傳中，在教義上出現在書信中，在管治上出現在啟示錄中。
A. 聖靈對世界的工作是什麼？
[1] 創造（伯33:4；詩104:30）
[2] 普遍的恩典：神自然的恩惠臨到世上所有人，例如陽光、雨水、農作物、草藥等（太5:45；徒14:17）。
[3] 責備、審判罪人（約16:8-11）
[4] 阻礙不法行為的擴展（帖後2:7）
[因為那不法的隱意已經發動，只是現在有一個攔阻的，等到那攔阻的被除去。（帖後2:7）]

B. 我們在聖經中哪裏可以找到聖靈的工作？
（一）舊約的內住
[1] 選擇性內住（創41:38；但4:8；5:11-14），甚至充滿（出31:3；35:31），但只在某些人身上，不是在所有神的子民身上。
[2] 內住的範圍、持續時間和效果皆有限，例如參孫（士13:25），掃羅（撒上10:10；16:14），大衛（他懇求神不要將聖靈從他身上收回，詩51:11）。
[不要丟棄我，使我離開你的面；不要從我收回你的聖靈。（詩51:11）]

[3] 賜服務的能力（出31:3；撒上16:13；士14:6）和教導的能力（尼9:20）。
[4] 舊約人物的工作
· 約書亞（民27:18；申34:9）
· 士師：俄陀聶、基甸、耶弗他、參孫（士3:10；6:34；11:29；13:25；14:6,19；15:14）
· 大衛王（撒上16:13）
· 以利亞（王上18:12；王下2:16）
· 以西結（結11:1,5；37:1；43:5）
[靈將我舉起，帶入內院，不料，耶和華的榮光充滿了殿。（結43:5）]

（二）寫作聖經
默示舊約和新約聖經的作者（彼後1:21），包括對彌賽亞的預言（賽42:1）
[我已將我的靈賜給他；他必將公理傳給外邦。（賽42:1）]

（三）基督之前
[1] 祭司撒迦利亞和伊利莎白（路1:41,67）
[伊利莎白一聽馬利亞問安，所懷的胎就在腹裏跳動。伊利莎白且被聖靈充滿。（路1:41）]

[2] 約瑟和馬利亞（路1:18-20,35）
[3] 聖靈使基督成孕（路1:35）
[4] 西面（路2:25-26）
[5] 施洗約翰（路1:13-25）：由一位被聖靈充滿的母親伊利莎白所生（路1:41），他從出生就被聖靈充滿（路1:15），他的事工靠聖靈的能力（路1:17），預言聖靈的洗禮（太3:11；可1:8；路3:16；約1:33）
[他必有以利亞的心志能力，行在主的前面，叫為父的心轉向兒女，叫悖逆的人轉從義人的智慧，又為主預備合用的百姓。（路1:17）]
〔注：「心志能力」原文是「聖靈和能力」〕
（四）基督的事工
[1] 基督人性的生命是聖靈所賜給的（路1:35）。

[2] 基督在洗禮中受了聖靈的膏抹（路4:1）。
[3] 基督的膏抹使祂的事工有能力（路4:14）：
[耶穌滿有聖靈的能力，回到加利利；他的名聲就傳遍了四方。（路4:14）]

· 戰勝惡魔的力量
· 戰勝疾病和死亡的力量
· 行神蹟的力量（路4:36,40-41）
· 傳道和教導的力量
[4] 基督被聖靈充滿（路4:1；約3:34；賽11:2）
[5] 基督因聖靈復活（羅1:4；8:11；彼前3:18）。
[然而，叫耶穌從死裏復活者的靈若住在你們心裏，那叫基督耶穌從死裏復活的，也必藉着住在你們心裏的聖靈，使你們必死的身體又活過來。（羅 8:11）]

[6] 聖靈是在基督之後被父差來的（約14:16,26；徒1:4）。
[7] 聖靈為基督作見證（約15:26；羅8:16）。
[8] 聖靈榮耀了基督（約16:14）。
[9] 福音書為聖靈内住的過渡時期（改變了運作方式）。在舊約的内住是間歇性的，單單為着執行特殊任務，在新約的内住是永久性的。

（五）初期教會
[1] 五旬節聖靈降臨（徒2:1-4）
[2] 積極在耶路撒冷建立教會（徒2—5章）。
[3] 協助信徒傳福音，包括：司提反的預言（徒6—7章）、腓利向太監傳福音（徒 8:26‑40）、彼得向哥尼流傳福音（徒10章）。
[4] 差派人去宣教，例如：保羅和巴拿巴（徒13章；15:28；16:6-7；羅15:18）。
[除了基督藉我做的那些事，我甚麼都不敢提，只提他藉我言語作為，用神蹟奇事的能力，並聖靈的能力，使外邦人順服；（羅15:18）]

[5] 幫助教會成長（徒19章）。
[6] 默示新約聖經的作者。
C. 聖靈在個別信徒身上的工作是什麼？
（一）重要性
[1] 聖靈是神在現代信徒生命中的主要位格。祂顯示神與信徒是相近的，是信徒每天的保惠師。

[2] 聖靈在信徒得救的各個階段都有重要的工作：

· 得救前：祂預備信徒的心，呼召信徒接受救恩。
· 得救時：祂藉着重生賜給信徒新的生命，祂通過內住保證信徒得救。
· 得救後：祂帶領引信徒的日常生活，祂以內在的光照將神的旨意教導信徒，祂通過成聖幫助我們的屬靈成長，祂在屬靈的爭戰中保護我們。

（二）歸信前
[1] 知罪：聖靈使罪人知罪（約16:8-11；徒7:51），聖靈以三種方式使人知罪：
[他既來了，就要叫世人為罪、為義、為審判，自己責備自己。為罪，是因他們不信我；為義，是因我往父那裏去，你們就不再見我；為審判，是因這世界的王受了審判。（約16:8-11）]
· 為罪：在罪惡中的罪人（知道罪人不信是大罪）
· 為義：在公義中的基督（確認耶穌的犧牲和祂的升天，證明祂是公義的）
· 為審判：在審判中的魔鬼（明白邪惡的根源將被擊敗和被審判）

[2] 認罪：祂給予人有「先存的恩典」（prevenient grace），有力量回應福音（徒 18:27）。明顯地，除了靠着聖靈，沒有人可以承認耶穌為主（林前12:3）。
（三）歸信過程
[1] 歸信：聖靈幫助罪人認罪悔改，並以信心接受耶穌基督的救恩（羅8:9；林前3:16‑17；6:19），然後聖靈就在內住在每個信徒的心中（約 14:17；羅8:9,11；林前3:16；6:19）。
[如果神的靈住在你們心裏，你們就不屬肉體，乃屬聖靈了。人若沒有基督的靈，就不是屬基督的。（羅8:9）]

[2] 重生：聖靈賜新生命給信徒，稱為「重生」（約3:5-6；6:63；徒10:44-47；林後3:6；5:17）。信徒接受永生，他的生命得到了更新（約3:3-8；6:63；多 3:5），並邁出了轉變為基督形像的第一步（林後3:18）。
[他便救了我們；並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉着重生的洗和聖靈的更新。（多3:5）]

[3] 聖靈的洗禮（「受」或「從」聖靈洗禮）：是恩典的工作，信徒通過聖靈的內住被接受為教會的成員（太3:11；可1:8；路3:16），正如聖經所明確指出的（林前12:13），所有信徒都無一例外地接受了這種洗禮。明確地，一個信徒只能受一次聖靈的洗禮。原文希臘文動詞的時式（一次完成式）表明這是一次不可能重複的經歷。
[我們不拘是猶太人，是希臘人，是為奴的，是自主的，都從一位聖靈受洗，成了一個身體，飲於一位聖靈。（林前12:13）]
[4] 對聖靈的洗禮有不同的意見：靈恩派和五旬節教會（20世紀）強調除了悔改歸信之外，有另一次明顯的「受聖靈洗禮」；他們區別了「從」聖靈洗禮（林前12:13），就是將一個人放置於基督的身體中，以及在成為基督徒後發生的「受」聖靈洗禮（徒1:5），他們說這是「第二次祝福」，並且一定帶來方言（基於徒10:44-46；19:4-6中的例子）。
· 但是（正統信仰）：這是錯誤的，因為兩節經文的原文都使用相同的希臘詞，指的絕對是相同的洗禮。堅持方言必定出現也是錯誤的，因為方言是一種屬靈恩賜，並不是給所有人的。
[5] 此外，有三種對「聖靈的洗禮」錯誤的觀點：
· 英國清教徒（17世紀）：說聖靈洗禮是歸信後的經驗，給信徒對救恩的保證。
· 衛斯理（17世紀）：說聖靈洗禮帶來禮物，就是「全然成聖」或「基督徒的完全」。
· 慕迪和托尼（19世紀）：說聖靈洗禮使事工獲得能力（徒1:8）。
[6] 注意：信徒需要區別「聖靈的洗禮」和「被聖靈充滿」（見下面第六部）。
（四）救恩的保證 
[1] 確定性：聖靈保證信徒已經獲得救恩（羅8:14；林後5:5）。
[2] 內在見證：聖靈的內住向信徒的心靈見證他是神的兒女（羅8:16；加4:6；約壹3:24；4:13）。
[聖靈與我們的心同證我們是神的兒女。（羅8:16）]

[3] 印記和憑據：聖靈的內住就像一個印記或憑據，確保信徒最終的救贖（羅8:23；林後1:21-22；弗1:13-14；4:30）。聖靈的印記就像來自神的聲明：我們是屬於祂的。「印記」類似一個人在他的私人圖書館裏為自己的書蓋上的印章，以證明自己的擁有權。「憑據」就類似於你為已經屬於你的新房屋所支付的首期付款。
（五）基督徒生活
[1] 新本性：在我們重生時，聖靈為信徒的人性增添了一種神聖的本性，祂將信徒從罪惡和死亡中釋放出來（羅8:2）。
[2] 作教師和光照者：聖靈教導和啟迪信徒了解神的真理（約16:12-14；林前2:10,13；弗 1:17），祂光照了神的啟示（約14:26；約壹2:20,27），信徒才能在神的話語中成熟。
[3] 作保惠師（約 14:16）：「保惠師」這個詞語可以同時有三種意義：勸慰者、辯護者（法律顧問）、中保。

· 勸慰者：當信徒有困難時，聖靈帶來安慰，帶來適當的反應（太10:19-20）。

· 辯護者：當魔鬼控告信徒時，聖靈為信徒辯護，幫助他不受傷害。

· 中保：當信徒禱告時，聖靈為中保，為信徒向聖父代求來幫助他（羅 8:26‑27），祂還通過激發思想和情感來使信徒有真心的祈禱。
[況且，我們的軟弱有聖靈幫助；我們本不曉得當怎樣禱告，只是聖靈親自用說不出來的歎息替我們禱告。（羅8:26）]

[4] 輔導和帶領（約14:16-17；16:7,12-14）：
· 聖靈帶領信徒在聖靈中生活，每天賜信徒有能力（徒1:8）。

· 祂正面地鼓勵和指導信徒有智慧的行動（徒15:28）。

· 祂反面地紀律基督徒的生活（徒8:29；13:2；15:7-9；16:6），有時祂禁止或不允許某些活動（徒16:6-7；羅8:4；加6:15）。
[5] 屬靈成長：聖靈鼓勵信徒在個人聖潔上成長（羅8:13；腓1:19），結出聖靈的果子（加5:22-23；腓4:8；西3:12-15），聖靈幫助信徒建立像基督一樣的品格（林前13:4-7），這種進步需要信徒的選擇和努力（加 5:25；彼後1:5,7）。
[6] 屬靈的爭戰：在成熟的過程中，聖靈與肉體之間經常有衝突（羅8:13-14；加 5:17-18），聖靈引導信徒獲勝。
[因為情慾和聖靈相爭，聖靈和情慾相爭，這兩個是彼此相敵，使你們不能做所願意做的。但你們若被聖靈引導，就不在律法以下。（加 5:17-18）]

[7] 總結（史托德Stott的五步）：聖靈使信徒能夠認清神的旨意、分辨是非、渴望神的道路、立下決心並跟隨它去實行。（英文的五個D：discern, distinguish, desire, determine, do）
（六）被聖靈充滿
[1] 效法基督：基督徒生命的最高目標是效法基督。一個很好的實際方法是：當你要做決定時，首先問自己一個問題：「耶穌會怎樣做？」
[2] 被聖靈充滿的用途：聖經鼓勵信徒不單要在聖靈裏過日常生活，還要尋求聖靈的充滿（弗5:18）。這是聖靈的能力，通常是為了完成神委派的特殊任務（徒 1:8；2:4；4:8；6:3,5；7:55；9:17；11:24；13:9），它也可以是為了靈性成長的聖靈充滿；與聖靈的洗禮不同，聖靈充滿可以在生命中出現多次（徒 2:4；4:8,31；13:9,52）。
[不要作糊塗人，要明白主的旨意如何。不要醉酒，酒能使人放蕩；乃要被聖靈充滿。（弗5:17-18）]
[3] 意義：這裏的動詞（弗5:18）是命令式的，也就是說，基督徒被命令要追求被聖靈充滿。這當然不是我們獲得更多聖靈，因為聖靈只有一個，不能分開，所以聖靈充滿表示讓聖靈佔據我們人生的大部份，我們每個人都應該渴望讓聖靈完全掌管我們的人生。
[4] 範圍：一個人的人生有不同的領域：家庭生活、工作生活、教會生活、私人生活，就好像一所大房子有不同的房間。被聖靈充滿就是將你人生的各方面的控制權完全交給聖靈；當一個人完全順服時，就有充足的能力去事奉神。
[5] 被聖靈充滿的條件：
· 將我們的生命完全獻給神（羅12:1；加2:20）。
· 在我們的生活中恆久遵守神的命令（約壹2:6）。
· 完全依靠神的力量過我們的生活（羅8:13；加2:20；3:2-3）。
（七）屬靈生活的標誌
[1] 信

· 具有像基督的品格，結出聖靈的果子（加5:22-23）
· 實現聖靈的不斷充滿
· 完全順服神（弗5:21）
· 以靈糧為食（林前10:3-4）
· 對神充滿敬拜和讚美（弗5:19；西3:16）
[2] 愛

· 成為屬靈之家（教會）的一部份（彼前2:5）
· 委身事奉神（羅12:1）
· 運用屬靈恩賜（羅1:1；林前12:1；14:1,12）
· 獻上屬靈的祭物（彼前2:5）
[3] 望

· 享受屬靈的祝福（弗1:3）
· 與屬靈的仇敵爭戰（弗6:12）
· 期待最後的復活（林前15:44）
D. 今天聖靈在教會中有什麼工作？
（一）建立教會（過去）
[1] 聖靈聚集信徒建立教會（徒2:47；林前12:13-27；弗2:5-6,23）。
[2] 祂在教會中彰顯了神的同在，幫助教會生長。
（二）維持合一（現在）
[1] 聖靈維持教會作為信徒的群體（珥2:28-32；徒2:16-18,44-47）。
[2] 信徒在基督的身體裏有真正的合一（弗4:16），我們與聖靈的意念相同（腓 2:1‑4:3；林後13:14），教會的根基是七個「同一」（弗4:3-6）。
[用和平彼此聯絡，竭力保守聖靈所賜合而為一的心。身體只有一個，聖靈只有一個，正如你們蒙召同有一個指望。一主，一信，一洗，一神，就是眾人的父，超乎眾人之上，貫乎眾人之中，也住在眾人之內。（弗4:3-6）]
[3] 合一不是劃一，而是多樣性的合一，因為各人有不同的屬靈恩賜，我們在一起是為了彼此的共同利益而相互依賴（林前12:7,21）。信徒一起敬拜、感謝、團契、彼此順服。
[4] 聖靈在信徒裏面產生愛（羅5:5；加5:22；西1:8），這種愛將一切事都完全和諧地結合在一起（西3:14）。
（三）協助成長（將來）
[1] 聖靈將教會塑造成神的殿（林後6:16；彼前2:5）。
[2] 祂管理和控制教會（徒13:2；13:4,8；16:6-7；20:28）。
[聖靈立你們作全群的監督，你們就當為自己謹慎，也為全群謹慎，牧養神的教會。（徒20:28）]

[3] 祂供應教會成長所需的一切（徒9:31），包括屬靈恩賜（林前12:11；弗 4:11‑12）。
[4] 聖靈尊崇基督為教會的元首（約16:13-14），在教會裏，除了基督，沒有人是「頭」。

|| 應用6-36：
[2] 雖然基督徒通常不感覺聖靈在我們日常生活中的工作，但祂實際上是神的三位一體中與我們最接近的、和最能幫助我們的。一位神學院教授說，他能在聖經中找出聖靈的工作有41種。
屬靈恩賜
37. 什麼是屬靈恩賜？
A. 恩賜的特點是什麼？
（一）定義
[1] 屬靈恩賜是聖靈所賜與，由聖靈的能力推動，並用於教會的事工。
[2] 聖靈是教會所有恩賜的來源（林前12:7-11），誰人有什麼屬靈恩賜完全由聖靈決定。
[這一切都是這位聖靈所運行、隨己意分給各人的。（林前12:11）]
[3] 屬靈恩賜的作用是讓信徒服侍神（徒13:4），主要在教會中。
（二）多樣性
[1] 雖然聖靈的果子（單數，加5:22）是給所有基督徒的，但不同的屬靈恩賜是給不同的人的。
[2] 保羅將教會中屬靈恩賜的多樣性比作人體的各個部份（林前12:7），他要求基督徒接受並欣賞彼此的恩賜，並將所有恩賜視為不可或缺的（林前12:12-20）。
[3] 多樣性中的合一稱為「百般恩賜」（彼前4:10），是天堂合一境況的先嘗。
（三）目的
[1] 恩賜是為了裝備教會執行其事工，它們是為了建立基督的身體或為了共同的利益（林前12:7；弗4:12），是教會的利益，主要不是個別信徒的利益。恩賜可能多種多樣，但目標卻一致。
[聖靈顯在各人身上，是叫人得益處。（林前12:7）]〔注：「叫人」的原文是「叫眾人」，即教會，不是個人。〕
[2] 恩賜有助於證明聖靈的同在和祝福。
[3] 因為沒有人擁有所有屬靈恩賜，所以每個人都需要依賴他人，就像在人體中一樣（林前12:12-26），這就成為合一的動力。
（四）利用天賦才能
[1] 聖靈可能會（也可能不會）將我們的天賦才能用於教會；天賦才能是神先天所賜的，並在神的控制之下（林前4:7）。神可能會使用我們與生俱來的天賦，並供給我們能力使用它們，例如教導、管理或幫助他人等能力。
[使你與人不同的是誰呢？你有甚麼不是領受的呢？若是領受的，為何自誇，彷彿不是領受的呢？（林前4:7）]
[2] 在這種情況下，聖靈很可能會提升恩賜的領受者更高的天賦能力，使他們比原來更有才能。
[3] 另一方面，有些信徒可能會獲得連自己也沒想過的恩賜，例如：一個天生害羞的人可能會領受領導的恩賜，並有才能主持大型公開會議，這情形將會更清楚地彰顯聖靈的祝福。
B. 如何回答一些關於屬靈恩賜的問題？
（一）每個基督徒都有屬靈恩賜嗎？
[1] 聖經清楚地說明每個基督徒都有一種或多種恩賜（林前12:7,11；彼前4:10）。一個沒有任何恩賜的基督徒是不存在的。
[聖靈顯在各人身上，是叫人得益處。。。這一切都是這位聖靈所運行、隨己意分給各人的。（林前12:7,11）]
[各人要照所得的恩賜彼此服事，作神百般恩賜的好管家。（彼前4:10）]
[2] 因此，每個基督徒都應該努力去發掘自己有何恩賜，並用於教會。
[3] 恩賜的識別：一個人可以通過兩個現象來識別自己或他人的恩賜：
· 個人使用該恩賜時有喜樂，儘管這些事工可能需要很多時間和精力。
· 事工的果效被自己和他人認可和讚賞。
[4] 一個人擁有屬靈恩賜，無論如何偉大，都不等於屬靈成熟。哥林多信徒有許多屬靈恩賜，但保羅卻稱他們為屬靈的嬰孩（林前3:1），八十年代美國電視佈道家的醜聞就是很好的例證。
[弟兄們，我從前對你們說話，不能把你們當作屬靈的，只得把你們當作屬肉體，在基督裏為嬰孩的。（林前3:1）]

（二）基督徒是暫時抑或是永久地擁有這些恩賜？
[1] 通常，一旦獲得某些恩賜，就會永久留給承受者。當然，由於聖靈有權分配恩賜，祂可以決定承受者可否繼續擁有這恩賜；所以，我們不應該忽略使用我們的恩賜，就像使徒保羅警告提摩太一樣（提前4:14）。
[你不要輕忽所得的恩賜，就是從前藉着預言、在眾長老按手的時候賜給你的。（提前4:14）]
[2] 如果一個人有嚴重的信仰或道德錯誤，恩賜可能會被聖靈收回。
（三）是否應該嘗試尋求特定的屬靈恩賜？
[1] 使徒保羅建議基督徒「照着信心的程度」使用恩賜（羅12:6），他還建議提摩太熱切地運用他的恩賜（提後1:6），每個基督徒也都應該努力運用恩賜。
[2] 有時，基督徒可能沒有適當的恩賜，卻有負擔在教會中參加某些事工，他當然可以向聖靈祈求所需要的恩賜（林前14:1）。
[你們要追求愛，也要切慕屬靈的恩賜。（林前14:1）]
（四）基督徒如何發掘自己的屬靈恩賜？
[1] 每個基督徒都有一些恩賜，所以絕不能讓它們浪費掉而不運用它們，但一個人可能很難找出自己實際上有哪些恩賜。
[2] 有很多方法可以幫助發掘一個人的恩賜。
· 觀察教會的需要，找出哪個事工需要更多的工人。
· 求神把負擔放在你心裏。
· 尋找事奉的機會。
· 參與事工以測試你是否適合（是否能夠找到喜樂，並被他人認可）。
· 在基督教網站上，尋找自我發掘恩賜的問卷，並完成它。
（五）可以在教會以外使用恩賜嗎？
[1] 當一個人獲得恩賜時，主要目的是用於教會事工，同時，從運用恩賜中也獲得熟練度的進步，這也可以改善一個人在教會以外相同的工作，這是基督徒從神那裏得到的祝福。
[2] 但是，如果一個人藉恩賜獲得好處，卻沒有或很少運用在神的工作上，那麼恩賜可能會失去或被撤回，作者曾經在現實生活中親眼見過很多這種可悲的例子。
C. 有多少種恩賜？
（一）屬靈恩賜的目錄
[1] 聖經中有幾段屬靈恩賜的目錄（羅12:6-8；林前12:8-10,28-30；弗4:11）。
[2] 這些目錄總共提及大約20種恩賜。
[3] 有些人將獨身也視為恩賜（太19:11-12；林前7:7），然而，我們很難看出獨身生活如何用於教會，也許未婚的人可以把更多的時間委身給教會。
表11. 屬靈的恩賜
	林前12:8-10
	林前12:28-30
	羅12:6-8
	弗4:11

	智慧的言語
	
	
	

	知識的言語
	
	
	

	醫病
	醫病
	
	

	行異能神蹟
	行異能
	
	

	先知說預言 
	先知說預言 
	說預言 
	先知

	辨別諸靈
	辨別靈
	
	

	說方言 
	說方言 
	
	

	翻譯方言
	翻譯方言
	
	

	
	使徒
	
	使徒

	
	教師
	教導
	教師

	
	幫助人
	服侍人
	

	
	治理事
	治理
	

	
	
	勸化鼓勵人
	

	
	
	施捨
	

	
	
	憐憫人
	

	林前7:7
	
	
	傳福音者

	獨身
	
	
	牧師


[這人蒙聖靈賜他智慧的言語，那人也蒙這位聖靈賜他知識的言語，又有一人蒙這位聖靈賜他信心，還有一人蒙這位聖靈賜他醫病的恩賜，又叫一人能行異能，又叫一人能作先知，又叫一人能辨別諸靈，又叫一人能說方言，又叫一人能翻方言。（林前12:8-10）
[神在教會所設立的：第一是使徒，第二是先知，第三是教師，其次是行異能的，再次是得恩賜醫病的，幫助人的，治理事的，說方言的。豈都是使徒嗎？豈都是先知嗎？豈都是教師嗎？豈都是行異能的嗎？豈都是得恩賜醫病的嗎？豈都是說方言的嗎？豈都是翻方言的嗎？（林前12:28-30）]
[按我們所得的恩賜，各有不同。或說預言，就當照着信心的程度說預言；或作執事，就當專一執事；或作教導的，就當專一教導；或作勸化的，就當專一勸化；施捨的，就當誠實；治理的，就當殷勤；憐憫人的，就當甘心。(羅 12:6-8）]
[他所賜的，有使徒，有先知，有傳福音的，有牧師和教師。（弗4:11）]
[我願意眾人像我一樣；只是各人領受神的恩賜（獨身）。（林前7:7）]
（二）恩賜分類
[1] 彼得給出了最簡單的分類：話語事工和服務事工（彼前4:11）。
[若有講道的，要按着神的聖言講；若有服事人的，要按着神所賜的力量服事。（彼前4:11）]
[2] 話語事工（10種）
· 傳福音（2）：
· 使徒
· 傳福音者：協助使徒（徒21:8；弗4:11；提後4:5）
· 從神聖的靈感講話（4）：
· 說預言 〔受聖靈啟發的信息；可以「預言」將來的事或「宣告」神的信息〕
· 辨別諸靈 〔可能不是測試諸靈（約壹4:1），而是辨別預言（林前14:29；帖前5:20-21）〕
· 說方言
· 翻譯方言 〔解釋方言的意義〕
· 教導（4）：
· 教師
· 智慧的言語
· 知識的言語 〔某種啟示性的靈性話語〕
· 勸化鼓勵人
[3] 服務事工（7種）
· 實用幫助（3）：
· 幫助服侍人 〔滿足他人身體和精神上的需要〕
· 施捨 〔滿足他人物質上的需要〕
· 憐憫人
· 行政和領導（2）：
· 行政治理 〔更準確地說是教會的「指導行為」〕
· 牧師 〔照顧或關心（約21:16；彼前5:2）、餵養（約21:15,17）、做榜樣（彼前5:3）、守望 （徒20:28-31）〕
· 有超自然能力（2）：
· 醫病
· 行異能神蹟 〔除醫病以外的其他神蹟，例如趕鬼（徒16:18；19:12‑16）〕
（三）其他恩賜
[1] 沒有一個目錄與其他目錄相似，它們在數量或類型上都不同，這些看起來像是隨意排列，沒有總體計劃，單單是保羅為了當前的討論而寫下的。舉例：保羅向哥林多教會廣泛地討論方言問題，因為這是當地教會的主要問題。
[2] 因此，這些目錄並沒有經過仔細制定，當然也不是詳盡無遺的，它們只是代表聖靈彰顯的多樣性；再者，並不是每個初期教會都有機會收到所有書信；此外，並非所有的書信都收錄在聖經中。保羅寫給哥林多教會的至少兩封信已不存在（林前5:9；林後2:4；7:8）。因此，我們不應將屬靈恩賜限制在這些目錄上。
[3] 在教會中，還有許多看起來肯定是屬靈恩賜的才能，例如舊約建造聖殿的工藝恩賜（出31:1-5；35:30-35），以及古今教會的音樂天賦。
（四）恩賜的終止
[1] 一些神學家認為，較為神異的恩賜（預言、方言、解釋方言、醫治、趕鬼）只在使徒時代才被賜予，今天它們不再被賜予（林前13:8-13），這些人被稱為「終止主義」者；另一方面，靈恩派（那些強調聖靈工作的人）相信今天的教會中可以找到所有恩賜。
[愛是永不止息。先知講道之能終必歸於無有；說方言之能終必停止；知識也終必歸於無有。我們現在所知道的有限，先知所講的也有限，等那完全的來到，這有限的必歸於無有了。（林前13:8-10）]
[2] 林前13:8-13似乎說有些恩賜會終止，這些恩賜可能是較為神異的恩賜，例如預言和說方言。
[3] 然而，那段經文實際上可能是強調愛（在「愛章」中），它說愛勝過恩賜，因為恩賜會成過去，但愛永遠不會過去。暫時的事（恩賜）只有在完美的來臨時（林前13:10）才會過去，就是當基督再來的時候。
[4] 使徒的恩賜：關於使徒的問題，有很多不同的意見。
· 在初期教會中，「使徒」是個職位。只有「十二使徒」加上其他有限的幾個人（如保羅）被稱為「使徒」。資格包括：
· 親眼看見主（徒1:21；林前9:1）
· 由神直接呼召和任命（羅1:1；林前1:1；加1:1；提前1:1；2:7；提後1:11）
· 建立教會（林前9:1-2）（可能是普世教會，不是地方教會）
· 帶有「神蹟奇事」（徒2:43；林後12:12）
· 被普世教會接受為使徒。
· 如果是這樣，今天就再沒有使徒了。

· 不過，使徒也可以形容一種功能，就是那些被基督差派去傳福音（林前1:17），並且建立了教會的人（林前9:2）。如果是這樣，今天仍可以有使徒。然而，有些人錯誤地使用這個詞來將自己提升到高於其他人的地位；因此，今天使用「使徒的事工」一詞去形容任何人就比稱人為「使徒」更合適。
[5] 不應限制：由於某些教會過分強調屬靈恩賜，有些神學家試圖將恩賜局限在第1世紀的教會。但是，我們應該對聖靈的工作持開放的態度，不要設立什麼界限，除非有明確的聖經證據，否則不能說神能做什麼、不能做什麼。
D. 某些特別的恩賜如何應用？
（一）預言與教導
[1] 預言是傳達神的信息，它可能不是對未來事件的預測；先知可以根據神的啟示「預言」（foretell）未來，也可以「傳達」（forthtell）來自神的信息；今天，我們有時可以將講道稱為一種「說預言」。
[2] 有些人認為預言不同於教導，他們相信預言是聖靈自發的提示，沒有事先精心準備，教導（例如已預備好的講道）則是聖經的反思、對經文的解釋和對生活的應用（徒15:35；18:11）。
（二）醫病
[1] 疾病的來源：疾病是亞當墮落後，環境被詛咒的結果。
[2] 醫病的基礎：基督已經將我們從詛咒中救贖出來（賽53:4-5；彼前2:24），所以我們期望身體和靈性都健康。
[3] 醫病的目的：
· 為未信者：證實福音信息的方法，表示神的國已經來臨。
· 為信者：證明神的同在，也一直看顧祂的兒女。
· 為生病的人：帶來舒適和健康，讓人感恩。
· 為所有人：榮耀神。
[4] 醫病的方法：
· 禱告並要求其他人代禱

· 以信靠和真誠的心祈禱。
· 祈求神得着榮耀。
· 接受神至高的智慧：即使沒有醫治，我們對神的喜樂和信靠也會增加，因神在凡事上都該得榮耀。
· 按手（太9:18；路4:40）
· 抹油（可6:13；雅5:14-15）
[你們中間有病了的呢，他就該請教會的長老來；他們可以奉主的名用油抹他，為他禱告。出於信心的祈禱要救那病人，主必叫他起來；他若犯了罪，也必蒙赦免。（雅5:14-15）]

· 強調信心，尤其是來自病人的信心（路8:48；17:19）。
[就對那人說：「起來，走吧！你的信救了你了。」（路17:19） ]
· 注意：擁有醫病恩賜者不一定是醫生，他的恩賜是為病者禱告，實際的醫治仍然是神的工作。
[5] 找醫生看病和使用藥物：
· 神創造了可以治癒疾病的物質，是為人類的。
· 耶穌也同意病人找醫生看病（太9:12）。
[耶穌聽見，就說：「康健的人用不着醫生，有病的人才用得着。」（太 9:12）]
· 不使用現有的藥物是錯誤地考驗神（路4:12）。
[耶穌對他說：「經上說：『不可試探主－你的神。』」（路4:12）]
· 但是，不要完全依賴醫生，舉例：亞撒王（代下16:12-13）。
[亞撒作王三十九年，他腳上有病，而且甚重。病的時候沒有求耶和華，只求醫生。他作王四十一年而死，與他列祖同睡。（代下16:12-13）]
· 在以下情況下，決定避免醫療也可能是合理的：
· 有信心將榮耀歸給神，相信神會直接醫治，有順服的態度，而不是強加考驗神。
· 避免治療的龎大花費。
· 避免嚴重的副作用。
（三）方言和解釋（或翻譯）方言
[1] 兩種方言：
· 用來交流的方言：這些是世界上真正的語言，說方言的人可能不知道。聖靈賦予說方言者擁有暫時使用它們的能力，便於跟說不同語言的人交流；它發生在五旬節那天當使徒們講道的時候（徒2:6-8），目的是讓使徒在困難的情況下傳福音，並驗證信息和講道者。
[這聲音一響，眾人都來聚集，各人聽見門徒用眾人的鄉談說話，就甚納悶；都驚訝希奇說：「看哪，這說話的不都是加利利人嗎？我們各人怎麼聽見他們說我們生來所用的鄉談呢？」（徒2:6-8）]
· 祈禱或讚美的方言：這是一種未知的語言，有人稱它為舌音，是說方言者未完全理解的，有些人稱之為「天使的話語」（林前13:1）。這方言用來向神祈禱，可能是有需要的，因為有時表達理性思想的口語不再足夠以表達禱告者最深切的感受（林前14:14）。
[我若能說萬人的方言，並天使的話語，卻沒有愛，我就成了鳴的鑼，響的鈸一般。（林前13:1）]
[我若用方言禱告，是我的靈禱告，但我的悟性沒有果效。（林前14:14）]

[2] 不同的解釋：有些人認為所有方言都是地球上真正的方言，那些聽來難以理解的語言對於說方言者或聽眾來說真是未認識的。另一方面，有些人認為所有的語言都不是真正的方言，包括五旬節那天，當時的環境有這麼多語言，人們只是感覺混亂，其實使徒們沒有說方言。這個問題沒有絕對正確的答案。
[3] 「說方言」的限制：保羅為了保持敬拜的秩序，制定了在教會崇拜中說方言的準則：
· 每次崇拜中只可有兩到三人說方言（林前14:27）
· 必須有解釋方言的人（林前14:28）
[若有說方言的，只好兩個人，至多三個人，且要輪流着說，也要一個人翻出來。若沒有人翻，就當在會中閉口，只對自己和神說就是了。（林前14:27‑28）]
· 有次序和有操控下
· 目的：造就教會

|| 應用6-37：
[1] 每個人都一定有一些屬靈恩賜，每個人都必須為教會的好處使用它們。否則，你可能會失去恩賜。

[2] 如果你要使用恩賜，最好首先找出你有什麼恩賜，然後決志盡你所能在教會使用這些恩賜。

[3] 要思想你的教會今天需要哪些屬靈恩賜，考慮一下你是否願意在那個領域事奉，並祈求聖靈賜恩賜給你。
本章背誦經文：各人要照所得的恩賜彼此服事，作神百般恩賜的好管家。若有講道的，要按着神的聖言講；若有服事人的，要按着神所賜的力量服事，叫神在凡事上因耶穌基督得榮耀。原來榮耀、權能都是他的，直到永永遠遠。阿們！（彼前4:10-11）

{7} 救恩
本章大綱
本章討論救恩過程的各階段。
歸信
稱義
成聖
得榮
預定

歸信
38. 救恩是什麼？
A. 救恩有什麼基礎？
（一）救恩
[1] 定義：「救恩」或「救贖」是基督通過祂的死拯救罪人的工作，這也稱為「贖罪」（見問題34B）。通過救恩，信徒已經被耶穌的犧牲買回，現在屬於神。
[2] 希臘文：救恩與購買的兩種觀念有關，正如聖經中希臘文的幾個詞語所顯示的。
· 贖回：以典當物品的價格贖回抵押的東西，或是購買奴隸自由的錢（臘 lytron 和 apolytrosis）
· 購買或回購（林前7:23）（臘 agorazo 和 exagorazo）
[你們是重價買來的，不要作人的奴僕。（林前7:23）]

[3] 「救贖論」研究救恩如何應用。

（二）基礎
[1] 神的恩典：救恩完全是神基於祂的恩典，這是神對不配的人類的祝福。它不是建立在人對神的追求上，而是神對人的主動祝福（弗1:4-7）。
[2] 神的禮物：這不是我們良好行為的結果（羅3:23-24），因為神的標準是絕對無罪（賽64:6），甚至我們的信心也是神的免費禮物（弗 2:8-9）。
[因為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀；如今卻蒙神的恩典，因基督耶穌的救贖，就白白地稱義。（羅3:23-24）]

[我們都像不潔淨的人；所有的義都像污穢的衣服。（賽64:6）]

[你們得救是本乎恩，也因着信；這並不是出於自己，乃是神所賜的；也不是出於行為，免得有人自誇。（弗 2:8-9）]

[3] 基督的工作：耶穌基督成為咒詛（加3:13），祂通過死擔當世人的罪，完成了神與人之間的贖罪。任何接受耶穌為救主的人都接受神白白賜予的救恩。
[基督既為我們受了咒詛，就贖出我們脫離律法的咒詛；因為經上記着：「凡掛在木頭上都是被咒詛的。」（加3:13）]

（三）結果
[1] 永生：將信徒從犯罪應得的懲罰（永遠的死亡）中拯救出來，信徒就獲得永生。
[2] 正確關係：通過稱義恢復人與神的正確關係（復和）。
[3] 新人：更新信徒成為神的形像（披上「新人」）（弗4:24）。
[4] 基業：保守信徒在神的國度裏得到永恆的基業。
B. 一個人獲得救恩經過什麼步驟？
表12. 得救的階段和步驟
	階段
	步驟

	（一）歸信之前
（呼召）
	[1] 外在呼召

	
	[2] 內在呼召

	（二）歸信
	[3] 悔改

	
	[4] 信心

	
	[5] 重生

	（三）稱義
	[6] 稱義

	
	[7] 收養

	（四）成聖
	[8] 成聖

	（五）得榮
	[9] 得榮


第一階段(呼召：罪人被邀請接受救恩。
第二階段(歸信：罪人通過悔改和信心轉向救恩；信徒的靈魂被聖靈重生。
第三階段(稱義：信徒被神宣佈為義（或正義），並被收養到神的家中。
第四階段(成聖：信徒按照神的形像更新，成為聖潔。
第五階段(得榮：信徒接受榮耀的身體，在基督再來時進入永生 。
C. 不信的人有否獲得神的恩典？
（一）神的恩典
· 恩典就是人不配有的祝福（詩145:9；太5:45）。神的恩典有兩種：
[耶和華善待萬民；他的慈悲覆庇他一切所造的。（詩145:9）]

[因為他叫日頭照好人，也照歹人；降雨給義人，也給不義的人。（太 5:45）]

[1] 普遍恩典：神通過這恩典將無數的祝福賜給每一個人，包括信徒和非信徒。但普遍的恩典並不會帶來救恩。
[2] 拯救恩典：這是導致相信福音的人得救的恩典。
（二）普遍恩典的種類
[1] 物質領域：豐富多樣的世界提供陽光、雨水、食物、衣服和住處（太5:44-45；徒 14:16‑17）。
[2] 道德領域：與生俱來的良知約束每一個人的行為（羅2:14-15），能區別對與錯，容許社會建立法律和習俗來克制罪惡、阻止混亂，例如：婚姻和家庭的神聖、重視人的生命、阻止虛假的行為。
[3] 理智領域：技術，人的智力，每個人都有智力、追求真理的希望和能力，聰明的人為世界帶來了科學和科技進步，提高生活水平。
[4] 創作領域：藝術領域、音樂領域、寫作和很多其他方面的創作技巧，而大多數人都能欣賞美麗的事物。
[5] 社會領域：
· 不同的制度（家庭和政府）來抑制邪惡（羅 13:4）和建立秩序
[因為他是神的用人，是與你有益的。你若作惡，卻當懼怕，因為他不是空空地佩劍；他是神的用人，是伸冤的，刑罰那作惡的。（羅 13:4）]
· 社區組織、教育機構、商業機構、慈善機構來幫助有需要的人
· 信徒為他周圍的人帶來祝福，例如：約瑟（創 39:5）。
[6] 宗教領域：普遍啟示帶來所有人對神的先天知識。
· 神可能答應非信徒的祈禱。
· 神聖的懲罰和賞賜（報應）有助於在世界上鼓勵道德良善，並阻嚇罪惡的行為。例如：連不信神的人也講「人在做、天在看」。〔中國人有俗語：善有善報、惡有惡報、若然不報、時辰未到。〕
（三）效果
[1] 延遲因罪的死刑：神沒有立即對罪人執行死刑，並給他有機會悔改（羅2:4；彼後3:9）。
[2] 限制個人和國家的罪：不允許罪完成它的破壞性工作（創20:6；31:7；伯1:12；2:6）。
[3] 人類能欣賞真、善、美：對真理、道德和宗教的渴望（羅2:14-15；徒 17:22）。
[4] 人有社會正義感：會讚揚合法和良好的行為，可惜這些沒有屬靈價值，它不能帶來救恩（王下12:2-3；14:3-4；路6:33）
|| 應用7-38：
[1] 一生中最重要的目標就是找到神、並接受祂預備的救恩。沒有救恩，我們的生命就是短暫的，而最終會失去。

[2] 關於信仰神的重要性的一個邏輯論證是「帕斯卡的賭博」，由帕斯卡（Pascal, 1623-1662）制定，他是歷史上最聰明的人之一——著名的法國數學家、科學家、哲學家和神學家。

· 假設邏輯推理不能決定神是否存在；那麼我們必須在這個重要問題上「下賭注」，打賭有神或沒有神。
· 如果你打賭有神，你不會有任何損失，即使事實證明神並不存在，因為在你死後什麼也不會發生。但如果你打賭沒有神，若你賭錯了，你死後才發現神確實存在，你將失去一切：神、天堂、永生和數不盡的好處。
· 因此，唯一對的選擇就是相信神存在。如果神存在，你將獲得永生的獎賞；如果神不存在，至少你會賺得今生美好的生活，有平安喜樂。
39. 罪人如何因歸信成為信徒？
A. 呼召在救恩中有何作用？
（一）外在或普遍呼召（第1步）
[1] 定義：呼召是神恩典的行為，祂藉此邀請罪人接受耶穌基督帶來的救恩，呼召是罪人接受救恩之前的必要步驟（羅10:14）。
[2] 兩種呼召：外在呼召和內在呼召。外在呼召是將福音傳給罪人，可以通過聆聽福音的傳講、誦讀神的話語（聖經）或通過其他視聽媒體（羅10:17；帖前1:5）。
[3] 福音的内容——四步福音：神創造、人犯罪、基督死、信者生
· 神：神創造了世界（羅1:20）。
[自從造天地以來，神的永能和神性是明明可知的，雖是眼不能見，但藉着所造之物就可以曉得，叫人無可推諉。（羅1:20）]

· 人：人犯罪帶來死亡（羅3:23）。
[因為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀。（羅3:23）]

· 死：耶穌基督為人的罪死在十字架上（羅5:8）。
[惟有基督在我們還作罪人的時候為我們死，神的愛就在此向我們顯明了。（羅5:8）]
· 生：相信耶穌就獲得永生（羅6:23；10:9）。
[因為罪的工價乃是死；惟有神的恩賜，在我們的主基督耶穌裏，乃是永生。（羅6:23）]

[你若口裏認耶穌為主，心裏信神叫他從死裏復活，就必得救。（羅10:9）]

[4] 福音邀請的元素：
· 解釋福音（如上列的四步）。
· 分享神的應許：罪的赦免與獲得永生（約3:16；徒3:19）。
· 邀請個人以悔改和信心回應福音。
[5] 作用：這個呼召使罪人在審判時沒有不相信的藉口（羅 3:19）。
[我們曉得律法上的話都是對律法以下之人說的，好塞住各人的口，叫普世的人都伏在神審判之下。（羅 3:19）]

（二）內在呼召（第2步）
[1] 定義：這是聖靈的呼召，勸人做決定接受救恩。
[2] 應許：呼召人成為聖徒（羅1:7；林前1:2），離開黑暗，承受祝福（彼前3:9）。應許包括：內心有平安（西3:15）、從罪惡得釋放（加 5:13）、對未來有盼望（弗1:18；4:4）、生活中有聖潔（帖前4:7）、苦難中能耐心忍受（彼前2:20-21；3:9）、最終得着永生、進入神的國度和榮耀（帖前2:12）。（見前面問題29D四，列出應許的祝福）
[又要叫基督的平安在你們心裏作主。（西3:15）]

[要叫你們行事對得起那召你們進他國、得他榮耀的神。（帖前2:12）]

[3] 呼召人做決定：這是普遍邀請（外在或普遍呼召）的下一步，人被呼召與神的救恩計劃合作（賽55:7；耶18:11；結33:11），要求人用真心回應（徒 17:30），接受應許的條件是歸信耶穌（徒2:38）。
[惡人當離棄自己的道路；不義的人當除掉自己的意念。歸向耶和華，耶和華就必憐恤他；當歸向我們的神，因為神必廣行赦免。（賽55:7）]

[你對他們說，主耶和華說：我指着我的永生起誓，我斷不喜悅惡人死亡，惟喜悅惡人轉離所行的道而活。以色列家啊，你們轉回，轉回吧！離開惡道，何必死亡呢？（結33:11）]

[彼得說：「你們各人要悔改，奉耶穌基督的名受洗，叫你們的罪得赦，就必領受所賜的聖靈。」（徒2:38）]

B. 什麼是悔改？
（一）歸信
[1] 定義：歸信是以悔改和真心地相信耶穌的拯救，知道祂以十字架上的犧牲完成救恩，願意接受祂為主。

[2] 元素：歸信由兩個元素組成：
· 悔改：消極因素、回頭看、後悔過去的犯罪、轉離罪惡。
· 信心：積極因素、前瞻性、注目未來的盼望、轉向認基督為主。
[3] 悔改和信心：有時來到基督面前歸信被稱為「唯獨信心」，因為信心必定從悔改而來，有時單單提到悔改，因為真正的悔改將涉及信心。其實兩步都需要。
[4] 歸信的下一步：聖靈帶來重生。

（二）歸信的特徵
[1] 即時：歸信是即時的變化；它在一瞬間發生。
[2] 不同的經驗：歸信經驗因人而異，例如：保羅在大馬士革的路上突然的悔改、呂底亞安靜的悔改、及腓立比獄卒經歷神蹟的悔改（徒16:30-34）；其他例子：乃縵（王下5:13-15）、瑪拿西（代下33:12-13）、撒該（路19:8-9）、太監（徒 8:30‑39）、哥尼流（徒10:44-48）。
[3] 新的人生：歸信為我們帶來人生的新方向和新性情，這是對我們一種即時的巨變，也是一種持續漸進的改變。
（三）悔改（第3步）
[1] 定義：悔改是真誠地為犯罪而悲傷，決心棄絕罪，承諾要遠離罪惡，並在基督裏順服。
[2] 意義：悔改用三個希臘詞，含義略有不同：
· （臘metamelomai）後悔，對犯罪的後果感到煩惱。
· （臘metanoeo）改變心意（徒2:36-38）。
· （臘metanoia）態度的轉變、後悔、悔恨、從罪轉向神。
（四）悔改的元素
· 這三個元素與「最大誡命」中的元素相同。
[1] 理智元素：理解以前是罪的生命，是錯的，感到內疚和無助。
[2] 情感元素：為得罪聖潔公義的神而感到悲傷，並憎恨罪。
[3] 意志元素（決志）：個人決定離開、棄絕罪，過一種順服基督的生活。
（五）悔改的結果
[1] 新方向：真心的悔改，帶來整個人生方向的改變（林後5:17）。
[若有人在基督裏，他就是新造的人，舊事已過，都變成新的了。（林後5:17）]

[2] 委身：全心全意的委身，作基督徒是一生的實踐（類似婚姻的委身）。
[3] 糾正：過去的嚴重罪行可能需要以實際行動糾正，僅僅內心向神悔改可能是不足夠的，有時也需要用賠償來補救，例如撒該的情形（路19:8）。
（六）悔改的種類
[1] 個人的悔改：每個人接受救恩的人都需要悔改。例子：乃縵、瑪拿西、撒該、太監、哥尼流、保羅、呂底亞（王下5:15；代下33:12；路19:8-9；徒8:30；9:5；10:44；16:14）。
[2] 群體的悔改（拿3:10）：悔改可以同時發生在一大群人中，例如：尼尼微城。
[3] 重覆的悔改（路22:32；啟2:5,16,21-22；3:3,19）：信徒需要持續性的認罪求神赦免，就像主禱文中的每天認罪，這與歸信時的悔改（改變人生方向）不同。
C. 什麼是得救的信心？
（一）信心（第4步）
[1] 定義：信心是基於神的話語對神的信任或依賴，並相信它是真理；不過，單單相信聖經和福音信息是真理並不能導致悔改，必須有得救的信心。
[2] 得救的信心：信靠耶穌基督為救主（羅10:9），相信我們的罪已被赦免，我們已有永生，這信心接受耶穌基督為我們生命的主宰和主人，深深信賴並降服於祂。信心是神的恩賜（弗2:8-9）。
[你們得救是本乎恩，也因着信；這並不是出於自己，乃是神所賜的；也不是出於行為，免得有人自誇。（弗2:8-9）]

（二）信心的元素
· 悔改和信心都不僅僅涉及頭腦，它們包括下列3個元素。悔改和信心都需要整個人的全身心投入，沒有下面這些因素，悔改和信心可能只是暫時的，在困難、受考驗的日子裏就會失去。
· 這三個元素與「最大誡命」和悔改的元素相同。
[1] 理智元素（知識）：積極承認聖經中所顯示的真理，這是基於神應許的絕對確定的知識；雖然它不需要是全面的知識，但足以讓信徒對福音的基本真理有所了解。
[2] 情感元素（認同）：強烈信念同意福音的重要性，也贊同救恩的真實性。
[3] 意志元素（意志、信賴）：是得救信心的最重要的元素，是對基督的個人信靠，包括將靈魂降服於基督，並依靠祂作為屬靈生命的源泉。
表13. 悔改和信心的元素
	元素（申6:5）
	悔改（彼後3:9）
	信心（來11:6）

	理智（理性）
[盡性]
	改變對罪和義的看法，感到個人的內疚和無助
	認識救恩的真理，認識聖經所啟示的福音真理

	情感（感性）
[盡心]
	為冒犯聖潔公義的神而悲傷（林後7:9）
	在心中堅定地同意救贖的真實（可12:32）

	意志（決志）
[盡力]
	改變生活目的，認罪（詩 38:18）、離棄罪（賽55:7）、轉向神（帖前1:9）
	接受耶穌，信靠耶穌為救主和生命的主（約1:12），在日常生活中依靠耶穌 


[你要盡心、盡性、盡力愛耶和華－你的神。（申6:5）]

[主所應許的尚未成就，有人以為他是耽延，其實不是耽延，乃是寬容你們，不願有一人沉淪，乃願人人都悔改。（彼後3:9）]

[人非有信，就不能得神的喜悅；因為到神面前來的人必須信有神，且信他賞賜那尋求他的人。（來11:6）]

（三）信仰的漸進

[1] 信心需要增長：

· 從頭腦到內心（從理智到情感）

· 從內心到嘴唇（從內心相信到外在向神和人承認）
· 從嘴唇到行動（從口頭認信到生活行為）
[2] 信心的延續：悔改和信心都需要持續一生，雖然重生只有一次，但基督徒一生在信心上進步，也不斷悔改。
D. 新信徒如何獲得新生命？
（一）使徒行傳中的歸信
[1] 使徒行傳中記錄了14次歸信，並且在大多數情況下包含了四個元素：悔改（14次中的9次）、信仰（12次）、洗禮（10次）、接受聖靈（7次）。本章討論其中三個，而洗禮將在下一章（教會）討論。（元素沒有出現僅表示未記錄。）
[2] 14次歸信（徒2:37-41,44）（徒2:17-20；4:3-4）（徒8:12-24）（徒 8:36‑38）（徒9:17-18）（徒10:34-35,43-48）（徒11:15-18）（徒 15:7‑9）（徒16:14-15）（徒16:30-34）（徒17:30-34）（徒19:1-7）（徒20:20-21）（徒22:10,14-16）
[3] 重生完全是聖靈所做的工作，和「接受聖靈」相同。
（二）重生（第5步）
[1] 定義：重生（或從上而生）是一種屬靈的改變，聖靈藉此將神聖的新生命（約 3:3-8；彼前1:23；多3:5）植入新信徒的靈魂中，正如以西結的預言（結 36:26-27）。
[耶穌回答說：「我實實在在地告訴你，人若不重生，就不能見神的國。」。。。「我實實在在地告訴你，人若不是從水和聖靈生的，就不能進神的國。」（約3:3,5） ]

[他便救了我們；並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉着重生的洗和聖靈的更新。（多3:5）]

· 有人將「從水而生」解釋為洗禮，但實際上它指的是靈性上罪的潔淨。因此，「從水和聖靈而生」相等於提多書3:5中的「重生的洗和聖靈的更新」。
[2] 瞬間：是信徒通過悔改和信心確認信仰後的瞬間完成，信徒從此出死入生（約壹3:14）。
[3] 新生命：重生後，新信徒獲得了新的屬靈生命（約3:8），成為一個新造的人，過一個新的人生（林後5:17；弗2:1；約壹4:7）。
[若有人在基督裏，他就是新造的人，舊事已過，都變成新的了。（林後5:17）]

[你們死在過犯罪惡之中，他叫你們活過來。（弗2:1）]

（三）新的人生
[1] 神的工作：重生完全是神的工作（雅1:18；彼前1:3）。
[2] 內住：所有信徒都被聖靈內住（羅8:9；林前3:16；提後1:14；雅4:5）。
[如果神的靈住在你們心裏，你們就不屬肉體，乃屬聖靈了。人若沒有基督的靈，就不是屬基督的。（羅8:9）]
[豈不知你們是神的殿，神的靈住在你們裏頭嗎？（林前3:16）]

[3] 經歷：每個信徒重生的經歷都不一樣；有些人可能會經歷徹底的變化，例如使徒時代的那些人（徒8:17；9:17；19:6），但有些人可能會經歷相對平靜的變化，例如自幼在基督徒家庭中長大的人。
[4] 行為：雖然重生的經歷可能無法從表面上辨認出來，但它總是會產生行為變化來證明這個新的人生，例如渴望閱讀聖經和祈禱、喜歡敬拜、渴望團契、渴望服從神的話語、渴望將信仰和福音告訴別人。相反地，說預言、趕鬼、行神蹟也不一定是新生命的證據（太7:22-23）。
[5] 結果：
· 人生態度：過一種以信、望、愛為特徵的生活（林前13:13；約壹4:7）。
· 好行為：彰顯聖靈的果子（太7:16-18；加5:22-23），遵守神的誡命。
[憑着他們的果子，就可以認出他們來。荊棘上豈能摘葡萄呢？蒺藜裏豈能摘無花果呢？這樣，凡好樹都結好果子，惟獨壞樹結壞果子。好樹不能結壞果子；壞樹不能結好果子。（太7:16-18）]
· 抵抗罪惡：停止繼續沉溺於罪中（約壹3:9，原文是 「不能繼續犯罪」），能夠克服世界的壓力和誘惑（約壹5:3-4）。
[凡從神生的，就不犯罪，因神的道存在他心裏；他也不能犯罪，因為他是由神生的。（約壹3:9）]
· 受神保護：因聖靈的大能而免受魔鬼的侵害（約壹4:4；5:18）。
[小子們哪，你們是屬神的，並且勝了他們；因為那在你們裏面的，比那在世界上的更大。（約壹4:4）]

[我們知道凡從神生的，必不犯罪，從神生的，必保守自己，那惡者也就無法害他。（約壹5:18）]
|| 應用7-39：
[3] 通過歸信，信徒獲得特權成為神的兒女（約1:12），擁有永遠不會被奪走的持久喜樂。儘管今生有苦難（肉體的、精神的或靈性的），我們總有盼望，知道美好的永生等着我們。

稱義
40. 什麼是稱義？
A. 罪人稱義有什麼意義？
（一）稱義（第6步）
[1] 法律上：稱義是來自法庭的術語，表示被判無罪或宣佈無罪；稱義是神在法律上的行動，根據耶穌基督完全的義，宣告罪人在祂眼中成為義（羅3:20,26,28；5:1；8:33-34；10:4；加2:16）。
[律法的總結就是基督，使凡信他的都得着義。（羅10:4）]

[2] 定義：稱義是宣告為義或公正、算做為義（羅4:2-5），或不算為罪（詩 32:2），但並不是使人成為義人，因為雖然罪人仍然有過去和將來的罪，神仍宣告他為義，祂認為罪人披着基督的袍子（羅4:1-8）。
[3] 正義：神將基督的正義歸於罪人（羅3:24；10:4；林後5:21；加2:16；腓 3:9）。
[4] 信心：我們因信稱義（弗2:8-9）。信心是獲得稱義的途徑，但它本身不等於好行為（加2:16）。
[既知道人稱義不是因行律法，乃是因信耶穌基督，連我們也信了基督耶穌，使我們因信基督稱義，不因行律法稱義；因為凡有血氣的，沒有一人因行律法稱義。（加2:16）]

[5] 不靠行為：稱義只靠信心，而不是靠行為（羅3:28；4:4-5；加2:16）。這就是為什麼宗教改革呼籲「唯獨信心」（拉sola fide），那麼，為什麼雅各說稱義是因行為，而不是單因信（雅2:24）？
· 這裏保羅和雅各對同一件事的強調不同；保羅講的是對基督活的信心會導致善行，而雅各講的是死的信心沒有行為（雅2:14-17），兩個講法是互補的。
[我的弟兄們，若有人說自己有信心，卻沒有行為，有甚麼益處呢？這信心能救他嗎？若是弟兄或是姊妹，赤身露體，又缺了日用的飲食；你們中間有人對他們說：「平平安安地去吧！願你們穿得暖，吃得飽」，卻不給他們身體所需用的，這有甚麼益處呢？這樣，信心若沒有行為就是死的。（雅 2:14-17）]

· 這就是為什麼對保羅來說，稱義是指創世記15章中的亞伯拉罕（立約）；對雅各來說，稱義是指創世記22章中的亞伯拉罕（獻以撒）。
· 因此，雖然稱義不是基於行為，但也不僅僅基於空洞的信心（林前6:9‑10），稱義（臘dikaioo）的意思是「證明或顯示為義」（路16:15），沒有行為的信心是死的信心，不是真正的信心。
[6] 瞬間：是重生後的瞬間的轉變。
[7] 本質不變：雖然我們在神面前的地位發生了變化，但我們的外在肉体及內在本質或性格卻沒有改變。
[8] 定位改變：由於我們遺傳的罪，亞當的罪孽歸於我們。然而，因着救恩，我們的罪歸於基督，基督的正義也歸於我們（羅5:17）。
[若因一人的過犯，死就因這一人作了王，何況那些受洪恩又蒙所賜之義的，豈不更要因耶穌基督一人在生命中作王嗎？（羅5:17）]
（二）稱義的後果
[1] 罪得赦免：也除去罪咎和懲罰（彌7:18-19；羅8:33）
[誰能控告神所揀選的人呢？有神稱他們為義了。（羅8:33）]

· 它是基於耶穌基督在十字架上流血的義（來9:22-26）。神以恩慈忘記我們的罪（弗4:32），除去我們的罪（太26:28），也不顧念一切的罪（羅3:25）。
· 我們被當作好像從未犯過罪（羅3:26；5:1）。
[我們既因信稱義，就藉着我們的主耶穌基督得與神相和。（羅5:1）]

· 我們不需要為過去、現在和未來的所有罪孽付出代價（羅8:1），一次稱義就有永遠的赦免（詩103:12；賽44:22；羅5:21；8:1,32-34；來10:14）。
· 我們仍然需要祈求寬恕，因為內疚感仍然存在，會產生與神隔離的感覺，我們每天需要祈求得到寬恕和安慰的保證（詩32:5；51:1；太6:12；約壹1:9）。
[我們若認自己的罪，神是信實的，是公義的，必要赦免我們的罪，洗淨我們一切的不義。（約壹1:9）]

[2] 被神收養（這個詞語在中文聖經沒有出現，聖經翻譯為「得着兒子的名分」，羅 8:23）：將罪人帶入神的家中收養為神的兒女（羅8:15-16），擁有對神所有祝福的繼承權，包括永生（羅5:1-2）。
[不但如此，就是我們這有聖靈初結果子的，也是自己心裏歎息，等候得着兒子的名分，乃是我們的身體得贖。（羅 8:23）]

[你們所受的，不是奴僕的心，仍舊害怕；所受的，乃是兒子的心，因此我們呼叫：「阿爸！父！」 聖靈與我們的心同證我們是神的兒女。（羅 8:15‑16）]

（三）稱義的隱喻
[1] 法庭隱喻：神被描寫成法官，罪人被定罪，但神的兒子成為罪人的中保，自己承擔了懲罰（羅5:16-18），使罪人被神聖的法官接納（羅3:21-31；林前6:11；約壹2:1-2；3:5）。
[若有人犯罪，在父那裏我們有一位中保，就是那義者耶穌基督。他為我們的罪作了挽回祭，不是單為我們的罪，也是為普天下人的罪。（約壹2:1-2）]

[2] 家庭隱喻：神被描寫成慈愛的父親，祂愛家中的人，祂因愛需要管教孩子，同時也替祂們受苦贖罪，這樣的贖罪使父親與浪子和解（路15:11-32）。
[3] 聖殿隱喻：神被描寫成在聖殿中接受獻祭，為了滿足神聖公義的要求，聖子在這裏是大祭司，祂潔淨並預備罪人去迎見神（來2:17；3:1）。
B. 被收養進入神的家有什麼重要性？
（一）收養（第7步）
[1] 定義：收養是神的作為，祂讓新信徒成為祂的孩子（羅8:14-17），祂就成為父親（加 3:26；約壹3:1-2）。
[2] 權利：信徒獲得成為神兒女的尊榮（約1:12；加3:23-26），以及所有相應的權利、特權和義務（羅8:15；加4:1-5；弗1:5,14-15；彼前1:4）。
[凡接待他的，就是信他名的人，他就賜他們權柄作神的兒女。（約1:12）]

[3] 成為亞伯拉罕的後裔：信徒也成為亞伯拉罕的屬靈兒女（羅9:7-8），亞伯拉罕被描述為屬靈教會或普世教會的第一位成員。
[也不因為是亞伯拉罕的後裔就都作他的兒女；惟獨「從以撒生的才要稱為你的後裔。」 這就是說，肉身所生的兒女不是神的兒女，惟獨那應許的兒女才算是後裔。（羅9:7-8）]
（二）收養的結果
[1] 與神建立關係：神愛祂的孩子（約壹3:1），明白他（詩103:13-14），照顧他的需要（太6:32），賜給他許多好禮物（太7:11），包括在天上的產業（彼前1:4）和永生。
[2] 與神交流：信徒能夠直接與神好像對父親說話（太6:9；加4:7；羅8:15-16）。
[可見，從此以後，你不是奴僕，乃是兒子了；既是兒子，就靠着神為後嗣。（加4:7）]

[3] 受神管教：神出於愛管教祂的孩子（來12:5-6）。
[你們又忘了那勸你們如同勸兒子的話，說：我兒，你不可輕看主的管教，被他責備的時候也不可灰心；因為主所愛的，他必管教，又鞭打凡所收納的兒子。（來12:5-6）]

[4] 與基督分享：信徒分享基督的榮耀，也分享祂的苦難（羅8:17）。
[5] 聖靈引導：信徒被聖靈引導（羅8:14）。
[因為凡被神的靈引導的，都是神的兒子。（羅8:14）]

[6] 教會家庭（神的家）：信徒獲得了新的關係，他就是教會家庭的一員，信徒們像是血親一樣親密，因為他們的關係是永恆的，他們是真正的弟兄姊妹（雅1:2；門 1:2），他們應該、也必須愛其他家庭成員。
|| 應用7-40：
[4] 世界各地的每日新聞展示了人類的罪惡本性，當然包括你我在內。然而，稱義顯明神通過祂的計劃和行動消除人的腐敗。我們必須每天用這永不磨滅的感恩之心感謝神。
成聖
41. 什麼是成聖？
A. 成聖有什麼意義？
（一）成聖（第8步）
[1] 定義：成聖就是成為聖潔，這是神與信徒合作的持續工作，目的是逐漸接近基督的形像（林後3:18）。
[我們眾人既然敞着臉得以看見主的榮光，好像從鏡子裏返照，就變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。（林後3:18）]
[2] 配合（腓2:12-13；彼後1:3-7）：成聖是神的工作（約15:4；羅6:11；加 2:20；帖前5:23），但也需要信徒的配合（羅8:12-13；12:1-2；西3:2,5）。聖靈在我們裏面改變和聖化我們（加5:16-18；帖後2:13；彼前1:2），雖然神已經為我們的聖潔做了準備（林後7:1；西3:5-14；彼前1:22），但抵抗罪惡的責任是我們的。
[3] 兩種主要策略：效法基督，與基督聯合。
（二）效法基督
[1] 順從神：我們跟隨並效法基督，努力在思想和行動上跟隨神的旨意。
[2] 分隔：我們與邪惡和不聖潔的事物要分離（代下29:5；帖前4:3），這是通過否認自己來完成的。我們克制自己的罪性和缺點，例如憤怒和情慾，要對我們自己的私慾說「不」，對神的旨意說「是」。
[3] 背十字架（路 9:23）：我們每天都在心裏背起自己的十字架，這可能不是生活上的艱苦，而是接受和順服神的旨意（民8:17；多2:14；來13:21；彼前5:10），無論如何艱難。
[耶穌又對眾人說：「若有人要跟從我，就當捨己，天天背起他的十字架來跟從我。」（路9:23）]
（三）與基督聯合
[1] 定義：生活上與基督聯合（羅6:1-11；弗1:3-14）是成聖的一部份。
[2] 與基督同死：我們的舊人需要與基督同死或同釘十字架，我們應該向世界如同死了（羅 6:5-8），逐漸消除人性的污染和敗壞（加5:24）。
[我們若在他死的形狀上與他聯合，也要在他復活的形狀上與他聯合；因為知道我們的舊人和他同釘十字架，使罪身滅絕，叫我們不再作罪的奴僕；因為已死的人是脫離了罪。我們若是與基督同死，就信必與他同活。（羅 6:5-8）]
[3] 與基督同復活：活一個新的人生。
[4] 改變行為：我們的新自我應該在將生命奉獻給神的過程中逐漸生長（羅6:4-5；加 2:19；西2:12；3:1-3），首先態度要改變，然後導致行為的改變。
[你們要思念上面的事，不要思念地上的事。（西3:2）]

（四）範圍
[1] 內在態度：理智（西1:10）、情感（約壹2:15）、意志（腓2:13）
[2] 外在行為：每日生活（林後7:1）
[親愛的弟兄啊，我們既有這等應許，就當潔淨自己，除去身體、靈魂一切的污穢，敬畏神，得以成聖。（林後7:1）]
（五）動機
[1] 與神有關：
· 渴望取悅神（約14:15），更深地與神同行（約壹1:7）。
[我們若在光明中行，如同神在光明中，就彼此相交，他兒子耶穌的血也洗淨我們一切的罪。（約壹1:7）]

· 避免神的不喜悅和管教（徒5:11；9:31；林後5:11；7:1；弗4:30；腓2:12；提前5:20；來12:3-11；彼前1:17；2:17）。
· 尋求更大的屬天獎賞（太6:19-20；路19:17-19；林前3:12-15；林後5:9‑10）和神的祝福（彼前3:9-12）。
· 將榮耀歸給神（林前10:31；西3:17,23），天使會因我們的順服而榮耀神（提前5:21；彼前1:12）。
[那靠着從天上差來的聖靈傳福音給你們的人，現在將這些事報給你們；天使也願意詳細察看這些事。（彼前1:12）]

[2] 與自我有關：
· 保持無愧的良心（羅13:5；提前1:5,19；提後1:3；彼前3:16），渴望和平與喜樂（腓4:9；來12:1-2），具有美麗的品格（約壹3:3）

[我感謝神，就是我接續祖先用清潔的良心所事奉的神。（提後1:3）]

· 喜歡做正確的事（腓4:8）
· 渴望成為一個有高貴用途的器皿，並提高事工的效率（提後2:20-21）
[3] 與他人有關：
· 用敬虔的生活做見證以鼓勵他人
· 渴望看到非信徒歸信（彼前3:1-2,15-16）
（六）進步
[1] 終生的鬥爭：信徒一生的生活特點是不斷的抗爭，一方面是與罪的鬥爭（箴 20:9；雅3:2；約壹1:8），另一方面是肉體與心靈之間的衝突，結果是成熟的信徒仍要常常認罪（伯9:3,20；詩32:5；130:3；箴20:9；賽 64:6；但 9:7；約壹1:9），每天祈求寬恕。
[2] 進步：我們需要不斷地追求更完全（羅7:7-26；加5:17；腓3:12-14）。成聖是一個漸進過程，要持續不斷的進步，就要努力去：
· 順服神（羅6:22）
· 與罪分離（加5:16-23）
· 增加對神的認識（彼後3:18）
[3] 不會完成：追求完全的工作在今生也不會完成（傳7:20；太6:11-12；羅6:12-13）。
[時常行善而不犯罪的義人，世上實在沒有。（傳7:20）]

[4] 類比：成聖的類比是開汽車登山，若不進步，就會倒退，作者多次見證了這一點，即使是長期擔任教會領袖的基督徒也會失敗，最可惜的就是「晚節不保」。
（七）成聖的階段
· 「成聖」一詞有時被形容為整個救恩的過程，包括三種成聖，但這是對成聖這個詞語的濫用，通常成聖只指第二種。
[1] 瞬時的或位置上的成聖（林前6:11；來10:10）：與稱義相同。
[2] 漸進的或經驗上的成聖（羅6:1-4；7:2-5；林後7:1；帖前3:12；4:1）：通常稱為屬靈成長（彼前2:2）。
[3] 最終的成聖（帖前5:23；3:13；約壹3:1-3）：與得榮相同，在基督再來時獲得復活的身體。
B. 努力成為聖潔有什麼實際的步驟？
（一）成為聖潔的原因
[1] 相交：聖潔是與神相交所必需的
[2] 服事：聖潔是有效事奉神所必需的（提後2:21）
[3] 喜樂：只有不斷成聖的人才能體驗真正的喜樂
（二）恒久的態度
[1] 將神的話牢記在心（約17:17），熱切追求聖經的價值觀。當我們發現自己處於不良的環境中時，謹記並默思聖經經文。
[2] 常常追求聖潔和敬虔（羅12:1—13:14；弗4:17—6:20；腓4:4-9；西3:5—4:6；彼前2:11—5:11)。
[3] 把握神的應許（林前10:13）。（聖經中有3000個應許）
[4] 活出真誠的人生，堅持真實和坦誠，拒絕虛假和虛偽。
[5] 堅持不懈的改進，不因失敗而氣餒。

（三）消極行動
[1] 約束自己，學會說「不」，決不讓例外發生，減少將自己放在誘惑之下（加 5:16-18）。
[2] 保衛自己的官感，尤其是我們的眼睛。
[3] 自律和節制；不要成為誘惑他人的泉源（尤其是衣着端莊和行動純潔）（加 5:23；多1:8）。
（四）積極行動
[1] 盡一切努力成長成熟（彼後1:5-7），尋求聖靈的幫助使我們成聖（羅6:13；12:1）。
[正因這緣故，你們要分外地殷勤；有了信心，又要加上德行；有了德行，又要加上知識；有了知識，又要加上節制；有了節制，又要加上忍耐；有了忍耐，又要加上虔敬。（彼後1:5-7）]
[2] 每天靈修，包括禱告（弗6:18；腓4:6；西4:2）、讀經和默想（詩1:2；太 4:4；約17:17；彼前2:2）。
[3] 將我們的想望放在屬靈的事物上，以神的律法和旨意為樂。積極努力服從神（羅 8:13；腓2:12-13；來12:14）。
[4] 與弟兄姊妹一同敬拜神（弗5:18-20）和團契（來10:24-25）。
[5] 常做見證，盡機會幫助弟兄姊妹和未信者（太28:19-20）。
C. 怎樣比較稱義和成聖？
表14. 稱義和成聖的比較
	
	稱義
	成聖

	狀態
	法律地位
	內在狀況

	改變
	罪的責任立刻被除去
	罪的污染慢慢被除去

	神的恩典
	神接納我這個人
	神改變我的人生

	基督
	基督為我在十字架上
	基督藉着聖靈在我裏面

	參與者
	完全是神的工作
	我們與神配合

	程度
	所有基督徒的程度相同
	有些人比其他人進步

	完美、時間
	在這生命中一次完成
	持續今生永不能完美


D. 基督徒能在今生成為完全嗎？
（一）聖經證據
[1] 沒有人能在今生完全無罪（雅3:2；約壹1:8），沒有人可以擁有絕對的完全。
[我們若說自己無罪，便是自欺，真理不在我們心裏了。（約壹1:8）]
[2] 耶穌教導我們要完全（太5:48）。大多數人都認為這是神希望我們達到的目標，而不是我們有能力達到的目標。有時，為了避免這種爭議，這個詞被翻譯為「無可指責」。
[所以，你們要完全，像你們的天父完全一樣。（太5:48）]
[3] 然而，耶穌的話是命令，而不是建議或目標。此外，還有其他相似的命令（申 18:13；林後7:1；13:9；帖前5:23；雅1:4）。
[但忍耐也當成功，使你們成全、完備，毫無缺欠。（雅1:4）]
[4] 聖經中有些人也被描述為完全的人，包括挪亞（創6:9）、亞伯拉罕（創 17:1）、大衛（撒下22:24）和約伯（伯1:1,8），但他們都不是無罪的。以諾和挪亞也被形容為「與神同行」（創5:24；6:9）。
（二）「完全」的含義
[1] 聖經中使用的詞語包括：
· 完美的心（希shalam）
· 無瑕疵、真誠（希thamam）
· 完整、完美、成熟（臘teleios；羅12:2；林前13:10）
· 進入合適的狀態、完全投入（臘katartizo；來13:21；提後3:17）
[2] 一些神學家（如衛斯理John Wesley和慕安德烈Andrew Murray）相信基督徒在今生可以達至完全，有時被稱為「完全成聖」或「無可指摘」（帖前5:23），他們解釋說：「基督徒的完全」不同於「絕對的完全」。
[願賜平安的神親自使你們全然成聖！又願你們的靈與魂與身子得蒙保守，在我們主耶穌基督降臨的時候，完全無可指摘！（帖前5:23） ]

[3] 在這個意義上，「完全」表示：
· 與神建立完美無瑕的關係（王下20:3；詩101:2；腓3:15）
· 對神有完全的愛
· 完全對神的信任（熱切尋求神和祂的旨意）
· 完全對神的服從（遵守所有誡命，西4:12）
· 犯錯時迅速並真誠地悔改

|| 應用7-41：
[5] 我們因着重生獲得新的屬靈生命，我們必須努力使這個生命成長，而不是停留在嬰兒期。如果這個屬靈生命不生長，我們需要找出原因，並加以改正。

[6] 當你覺得生活艱難而無喜樂時，要數算你成為神的兒女所得到的所有祝福，就會使你的心情振奮。

[7] 成聖是一個越來越像基督的漫長的終生過程。這個努力涉及：我們的理智和情感；有意識和潛意識的變化；正面和負面的改進（增加基督徒美德、減少惡習）；積極和消極的行為（包括外在有目標的行動、內在態度的改變）。這是一種持續的生活方式，需要聖靈的幫助。
得榮
42. 什麼是得榮？
A. 生命的終結是怎樣的？
· 每個人都要死亡（來9:26-28），聖經描寫三種死亡。
（一）身體或自然死亡
[1] 它被稱為身體的死亡（太10:28）或身體和靈魂的分離，它是物質生命的終結，但不是人的結束，因為靈魂和意識在死後繼續存在。
[2] 死亡是塵世勞碌和一切物質擁有的終結（傳9:10；提前6:6）。它是所有等級的平衡者（伯3:17-19）。
[在那裏惡人止息攪擾，困乏人得享安息，被囚的人同得安逸，不聽見督工的聲音。大小都在那裏；奴僕脫離主人的轄制。（伯3:17-19）]
[3] 死亡是罪的結果，就是不服從神的命令（創2:16-17；箴8:35-36；羅5:12），它是因亞當犯罪帶來的（創3:19；林前15:21-22）。

[4] 死亡已被基督征服（羅6:9；提後1:10；啟1:8），它最終將在末日被消滅（何 13:14；林前15:26）。因此，信徒不需懼怕死亡（來2:15）。

[5] 信徒應該為身體死亡做好準備（詩39:4,13；90:12）。信徒需要有正確的態度，不需恐懼，因為死亡只是暫時的，它也帶我們到神為我們準備更好的地方。
（二）靈魂死亡
[1] 若沒有救恩，死亡就是與神隔離（弗4:18）。

[2] 這是人類墮落的結果（羅5:15）。是拒絕救恩的結果（約3:36；約壹5:12）。

[3] 這是在過犯和罪惡中的生命的終結（弗2:1；西2:13）。

（三）永遠的死亡
[1] 這是罪的必然後果（羅6:16,21,23；8:13；雅1:15）。這是神永恆的刑罰（太 10:28；25:31,41；帖後1:7-8；雅4:12）。

[2] 唯一的出路是基督的救恩（約3:16；8:51；徒4:12）。

[3] 永死和得救的信徒沒有關係（啟2:11；20:6）。
[第二次的死在他們身上沒有權柄。（啟20:6）]
B. 人死後往哪裡去？

（一）過渡階段
[1] 定義：這是身體死亡和末日最終復活之中間的階段，那地方稱為陰間。
[2] 陰間：它是信徒和非信徒死後靈魂去的地方（創37:35；申32:22；伯21:13；詩 9:17；16:10；賽38:10），這個詞語通常指墳墓或埋葬處（創42:38；民 16:30；詩6:5；49:14-15；賽38:18），但有時指死亡的狀態或狀況（伯 14:13‑14；詩89:48；林前15:55）。
[他（雅各）的兒女都起來安慰他，他卻不肯受安慰，說：「我必悲哀着下陰間，到我兒子那裏。」（創37:35）]

[惡人，就是忘記神的外邦人，都必歸到陰間。（詩9:17）]

[因為你必不將我的靈魂撇在陰間，也不叫你的聖者見朽壞。（詩16:10）]

[3] 陰間包括兩個不同的地方，兩者被一道鴻溝隔開（路16:26）：

· 一個信徒去的地方，稱為「樂園」或「天堂」（路23:43）。

[耶穌對他說：「我實在告訴你，今日你要同我在樂園裏了。」（路23:43）]

· 另外有一個非信徒去的地方，稱為「地獄」（太5:22,29-30；10:28；18:9；23:15,33）。
[4] 根據耶穌講的財主和拉撒路的故事（路16:19-31），信徒的靈魂會立即進入天堂，那裏是受祝福和與主同在的地方（林後5:6-9；腓1:23-24；路23:43）；非信徒的靈魂會立即下地獄，是一個受折磨的地方（路16:24-26）。
（二）聖經不支持的信仰
[1] 煉獄：天主教教導說，煉獄是信徒靈魂需要進一步從罪中得到淨化的地方，直到他們準備好、沒有罪才能進入天堂。
· 這種信念是基於旁經中的一節經文：「他為死者贖罪，使他們可以從罪中得到拯救。」（馬卡比二書12:45）但這節旁經其實也沒有清楚講及煉獄。
· 但是：（正統信仰）聖經教導說，罪將在來生得到赦免（林前3:15），從來沒有提及任何死後的淨化。
[2] 靈薄獄（拉Limbo，意思是邊緣，地獄的邊緣）：天主教說還有兩處死人可能去的地方。
· 父輩靈薄獄：留給舊約的聖徒，在此等待直到基督第二次降臨。
· 嬰孩靈薄獄：留給未洗禮而夭折的嬰孩，這裏沒有拯救，但也沒有痛苦。
[3] 靈魂睡眠：有些人相信人死後，靈魂會進入一種無意識的存在狀態或「靈魂睡眠」，因為死亡狀態通常在聖經中被描述為「睡眠」（太9:24；27:52；約 11:11；徒 7:60；13:36；林前15:6,18,20,51；帖前4:13；5:10）。
[耶穌說了這話，隨後對他們說：「我們的朋友拉撒路睡了，我去叫醒他。」（約 11:11）]
· 但是：「睡眠」只是一個隱喻性的表達，用來表明死亡對基督徒來說只是暫時的，就像睡眠是暫時的一樣。

· 許多聖經經文都描述了死後在天上有祈禱和敬拜（啟6:9-11；7:9‑10），證明死後有官感。
C. 為何基督徒需要經歷死亡？
[1] 如果死亡是對罪的審判（羅6:23），那麼信徒不就應該死亡，因為他們已經從罪惡、罪咎和懲罰中被救贖了出來。
[2] 對於信徒來說，死亡不是一種懲罰，因為我們不再被定罪（羅8:1）；死亡只是人生的一部份，包括衰老、疾病、受傷和自然災害。死亡實際上是有益的；它是除滅那會腐敗的肉體，是為永生做準備。
[3] 死亡是一扇門（或者用一道橋來形容死亡的過程），通過它我們可以達到與神同在，死亡的經歷完成了我們與基督的聯合（羅8:17；彼前2:21）。
D. 我們應該如何看待自己的死亡和他人的死亡？
（一）我們自己的死亡
[1] 死亡令我們失去與所愛的人和與基督徒弟兄姊妹的相聚，感到傷心是很難避免的，就像要做長時間的遠行一樣，但要謹記這只是暫時的，最後終會再見面。
[2] 我們對與基督同在的前景感到高興（林後5:8；腓1:22-23），我們堅決知道：甚至死亡也不會使我們與神的愛隔絕（羅8:38-39）。
[我們坦然無懼，是更願意離開身體與主同住。（林後5:8）]
[但我在肉身活着，若成就我工夫的果子，我就不知道該挑選甚麼。我正在兩難之間，情願離世與基督同在，因為這是好得無比的。（腓1:22-23）]
[3] 我們肯定要去一個比這充滿困難和憂慮的世界更好的地方（路23:43），死亡就是今生勞苦的休息（息勞歸主）（啟14:13）。
[4] 基督徒從容面對死亡的堅固信心將為這個世界提供有力的見證，這個時代習慣避免談論死亡，因為他們沒有答案。
（二）信主的親友去世
[1] 我們有真正的悲傷，但也夾雜着喜樂（帖前4:13；啟14:13），悲痛中夾雜着對神的敬拜和對逝去所愛之人的生命的感恩。

[2] 我們因不能相聚而感到難過，雖然只是暫時的，我們也可能因臨終前的苦難和艱辛而感到悲傷（約11:35；徒8:2；20:37-38）。
[3] 我們也為死者高興，因為結束了生活的煩惱，我們確信死者的靈魂現在快樂安息在主的懷中（路16:22-23）。
（三）非信徒去世
[1] 我們感到悲傷而沒有息懷，他的死應該讓我們反思自己人生的意義。
[2] 我們仍然可以因這個人的優良品質（神所賜的普遍恩典）而感謝神。
[3] 此外，我們需要謹記：沒有人能絕對肯定這個人一直堅持拒絕救恩，這個人有可能在離世前已經接受主、得救了。
E. 得榮會是怎樣的？
（一）得榮（救恩的最後一步）
[1] 定義：當信徒通過最終復活接受榮耀的身體時，得榮耀就是救恩的最後一步，就是整個人完全恢復神的形像（腓3:21），這將在基督第二次降臨時發生。
[他要按着那能叫萬有歸服自己的大能，將我們這卑賤的身體改變形狀，和他自己榮耀的身體相似。（腓3:21）]
[2] 救恩的三部份：
· 稱義是正義的宣告
· 成聖是正義的過程
· 得榮是正義的完成（羅 8:30）。
[預先所定下的人又召他們來；所召來的人又稱他們為義；所稱為義的人又叫他們得榮耀。（羅8:30）]
（二）復活與審判
[1] 當基督再降臨時，神將使所有已經死去的信徒的身體復活，並使他們與他們的靈魂重聚（約11:24-25），仍然活着的信徒身體會發生變化，所有信徒都會在天上與基督相遇。
[2] 我們復活的身體將類似於復活的基督，因為基督是復活「初熟的果子」（林前 15:22‑23），它將展現榮耀、美麗和光彩，充滿能力（林前 15:42-43）。
[在亞當裏眾人都死了；照樣，在基督裏眾人也都要復活。但各人是按着自己的次序復活：初熟的果子是基督；以後，在他來的時候，是那些屬基督的。（林前 15:22‑23）]
[死人復活也是這樣：所種的是必朽壞的，復活的是不朽壞的；所種的是羞辱的，復活的是榮耀的；所種的是軟弱的，復活的是強壯的。（林前 15:42‑43）]
[3] 這身體將是一個「屬靈的身體」（林前 15:44），但不是沒有物質的，含意是與聖靈的特性和活動一致，完全服從聖靈的旨意，隨從聖靈的引導（羅1:11；7:14；林前2:13,15；3:1；14:37；加6:1；弗5:19）。
[所種的是血氣的身體，復活的是靈性的身體。若有血氣的身體，也必有靈性的身體。（林前 15:44）]

[4] 在啟示錄中描述的末世事件之後，每個人（包括非信徒）都將復活面對最終的審判（太25:31-46；約5:28-29；徒24:15；啟20:12,15）。
[你們不要把這事看作希奇。時候要到，凡在墳墓裏的，都要聽見他的聲音，就出來：行善的，復活得生；作惡的，復活定罪。（約5:28-29）]
|| 應用7-42：
[8] 當我們因為身體的軟弱和局限而無法做我們想做的事情時，要提醒自己，有一天我們會在天堂擁有一個榮耀的復活身體，就可以為這美好的盼望而歡欣鼓舞。
預定
43. 什麼是預定論？
A. 神揀選信徒來接受救恩是什麼意思？
· 注意：下面解釋「預定論」的信仰，但「預定論」不一定是絕對真理，福音派神學家有兩個相反的理論，後面將詳細討論。
（一）預定論
[1] 這名稱用來描述加爾文主義（Calvinism）對救贖的理解，加爾文主義就是追隨神學家加爾文（John Calvin，1509-1564，法國人，在瑞士工作）的神學支派，為改革宗和長老會支持；「預定」有時用「揀選」來代替，即神如何決定信徒（選民）的方式，但「預定」也同時包括如何決定非信徒（被棄絕者）的結局。
[2] 揀選是神的作為，完全基於祂的主權。在創造之前，神揀選了一部份人（選民）得救，不是因為他們有任何可預見的優點，而單單是照着神自己的旨意。
[3] 人被揀選不是基於被揀選的人有任何特徵或行為，也不是基於神對那些人在聽到福音信息時會如何選擇的「預知」。
（二）聖經關於揀選的教導
[1] 被揀選者：聖經教導揀選，選民是由恩典揀選的，沒有特別的理由。
· 子民：以色列被選揀選為舊約神的子民（申4:37；7:6-8；10:15；何13:5）。
· 工作：神為某些特殊的職位或服務揀選了特定的人（申18:5；撒上10:24；詩 78:70）。
· 個人：神揀選雅各，而不是以掃，好像沒有任何理由（羅9:11-13）。
· 救恩：神揀選某些人獲得救恩（太22:14；羅11:5-6；弗1:4）。
[2] 時間：選民個人的揀選是在創世之前完成的（弗1:4-6）。
[3] 理由：選民是為了神的榮耀而被揀選的，他們注定要為榮耀祂而活（弗1:12）。
[4] 結果：誰被揀選只能靠結果才知道，連保羅也說：他是在他們相信之後才知道他們是被揀選的（帖前2:13）。
[5] 救恩：被指定得永生的人一定會接受了福音（徒13:48），那些沒有被選中的人一定會變得剛硬（羅11:7）。
[6] 源頭：這全是神的工作。神是選民歸信的源頭（徒11:18；提後2:25），是悔改的源頭，是信仰的源頭，是重生的源頭，是稱義的源頭。
[眾人聽見這話，就不言語了，只歸榮耀與神，說：「這樣看來，神也賜恩給外邦人，叫他們悔改得生命了。」（徒11:18）]
[或者神給他們悔改的心，可以明白真道。（提後2:25）]
（三）有關滅亡的教義
[1] 神沒有打算拯救所有人（太11:25-26；羅9:13,17-18,21-22；11:7-8；彼後2:9；猶1:4）。
[2] 由於神在創造之前已經揀選了選民，祂的主權也決定不揀選其餘的人（就是被棄絕的人），決定不拯救他們，並懲罰他們的罪孽，從而彰顯祂的公義（猶 1:4）。
[3] 因此，預定論被正確地描述為「雙重預定」，即決定誰是選民，誰是被棄絕的。
（四）選民的回應
[1] 我們不應該為被揀選而自豪，因為這完全是神的恩典，我們只能讚美神，將榮耀歸給祂。

[2] 「揀選」鼓勵我們多傳福音，因為我們不知道神揀選了誰（提後2:10）。
B. 根據預定論的教義，救恩的次序是什麼？
[1] 預定論神學家強調救恩的步驟次序不像平常人直覺的次序，它被稱為「救贖的次序」（拉ordo salutis）。
· 這一章前面討論的順序（問題38B）是大多數人憑直覺相信的順序。首先，人們聽到福音（呼召），然後他們做出決定，悔改自己的罪（悔改），相信耶穌（信心），然後聖靈會內住並賜給他們新的生命（重生）。
· 在預定中，所有人被認為無可能會接受福音，因此只有在聖靈賜他們新的生命之後才能接受福音。有了新的生命之後，他們當然會信耶穌，先有信心，後有悔改。
[2] 兩者的「救贖次序」的區別在於第2到第5步，稱義後的順序類似。
表15. 救贖次序：比較直覺性與預定論
	直覺性
	預定論

	
	神揀選（創造前）

	1 外在呼召
	1 外在呼召

	2 內在呼召
	5 重生

	3 悔改
	2 內在呼召

	4 信心
	4 信心

	5 重生
	3 悔改

	6 稱義
	6 稱義


C. 總結加爾文主義預定論的五點是什麼？
· 這五點通常用首字母的縮略詞 TULIP（英文的鬱金香）來概括，即五點的五個首字母。
（一）完全敗壞或完全無能（約6:44；羅3:11-12；7:18；林後4:3-4；弗2:1-3）（Total Depravity）
[若不是差我來的父吸引人，就沒有能到我這裏來的；到我這裏來的，在末日我要叫他復活。（約6:44）]
整個人類都喪失在罪中，每個人的理智、情感和意志都被罪完全敗壞，因為罪已經侵入了人內在的所有方面，所以他是瞎眼的（林後4:3-6），在靈性上死了（弗 2:1-2），結果是雖然看見或聽到福音，也完全無能力回應神的救恩。
疑問：有罪的人類並沒有完全失去神的形像，為什麼他們仍然能夠做出美德行為（基於普遍的恩典），卻無法接受福音中有益的應許呢？
（預定論）回應：人類可能在心理上仍有良善，但他們在屬靈上無法選擇善。
（二）無條件的揀選（弗1:11；2:8-10；羅8:29；提後1:9）（Unconditional Election）
[我們也在他裏面得了基業；這原是那位隨己意行、做萬事的，照着他旨意所預定的。（弗1:11）]
神在創世之前揀選或預定某些人（選民）得救，祂的揀選完全取決於祂自己至高無上的主權。揀選是無條件的，因為它不是基於任何可預見的選民的反應或服從，相反，神只將信心和悔改賜給祂所揀選的人。
疑問：預定基於神的「預知」是什麼意思？
（預定論）回應：神的預知（羅8:29）意思是祂知道選民是誰，祂的預定只不過是神的主權行動，並沒有根據預知選民的行動來揀選。
[因為他預先所知道的人，就預先定下效法他兒子的模樣，使他兒子在許多弟兄中作長子。（羅8:29）]
（三）有限贖罪或特殊贖罪（Limited Atonement）
基督贖罪的工作只為拯救選民，基督贖罪的效果只限於對選民的救贖，而不是對全人類。
疑問：為什麼聖經說神希望每個人都得救（提前2:4；彼後3:9）？
[他願意萬人得救，明白真道。（提前2:4）]
[主所應許的尚未成就，有人以為他是耽延，其實不是耽延，乃是寬容你們，不願有一人沉淪，乃願人人都悔改。（彼後3:9）]
（預定論）回應：這兩節經文是神的「啟示的旨意」，祂希望所有人都得救，但祂「隱藏的旨意」則是只拯救一部份人。
（四）不可抗拒的恩典或有效的呼召（羅8:29-30）（Irresistible Grace）
除了對每個聽到福音的人發出外在呼召外，聖靈只向那些被揀選者發出內在呼召，邀請他們接受福音；這種內在的召喚是無法抗拒的，它一定帶來歸信，因此，它也被稱為「有效的呼召」。換句話說，如果沒有聖靈有效的呼召，沒有人會接受救恩；有了有效的呼召，沒有人可以抗拒或拒絕救恩。
疑問：如果聖靈的呼召是不可抗拒的，悔改是否仍然是自願的，仍然是建立在信徒自己的決定之上？
（預定論）回應：即使結果是已經確定的，但該決定最後仍然是自願的。
（五）聖徒的堅忍（約6:39；10:28-29；來4:14；彼前1:3-5）（Perseverance of Saints）
[我又賜給他們永生；他們永不滅亡，誰也不能從我手裏把他們奪去。我父把羊賜給我，他比萬有都大，誰也不能從我父手裏把他們奪去。（約 10:28‑29）]
所有被神揀選、被基督救贖、被聖靈賜予信心的人都必定永遠得救（「一次得救—永遠得救」），因為神的揀選永遠不會失敗，所以選民一定被神的力量保持在信仰中，必定會一直堅持到底，被揀選的聖徒永不會失去救恩。
疑問：為什麼一個表面上是信徒的人會失去他的救恩（來6:4-6）？
[論到那些已經蒙了光照、嘗過天恩的滋味、又於聖靈有分，並嘗過神善道的滋味、覺悟來世權能的人，若是離棄道理，就不能叫他們重新懊悔了。因為他們把神的兒子重釘十字架，明明地羞辱他。（來6:4-6）]
（預定論）回應：這段經文似乎描述了一個看似信徒的人，但實際上他並非真信徒。
D. 對加爾文主義的其他反對意見是什麼？
（一）人類的自由 
反對意見：預定蔑視了人類的自由，如果人不容許做出與神預定不同的選擇，那麼人就不是自由的。
（預定論）回應：即使結果已知，選擇的人仍然有自由，只是他自由選擇的結果是已決定了而已。
（二）傳福音的動力
反對意見：即使沒有人傳福音，選民已被揀選，也會得救，結果是失去了傳福音的動力。
（預定論）回應：救恩仍然基於福音，可能是神的計劃預定你就是那一個傳福音並帶領選民獲得救恩的人。揀選並不表示不需要傳福音，因為神就是通過這樣的方式拯救祂的選民。
（三）邀請不真誠
反對意見：神已經預定了一些收到外在呼召的人永遠不會得救，而耶穌的邀請是：「凡勞苦擔重擔的人，都到我這裏來，我必使你們安息。」 （太11:28）因此，祂的邀請並不真誠。
（預定論）回應：神的邀請是真誠的，因為任何願意接受福音的人實際上都會得救，如果他們真心相信，神不會拒絕他們；不過事實是：除非通過神的恩典，沒有非選民會相信，所以責任不在神。
（四）不公平待遇
反對意見：神僅僅通過祂的揀選拯救一些人，同時譴責其他人，這是不公平的，那些將被定罪的人是沒有責任的，因為是神決定不拯救他們。
（預定論）回應：每個人都對自己的罪孽和懲罰負有個人責任，神沒有令非信徒犯罪；如果神不拯救任何人，祂也是完全公平合理的。揀選是神主動的恩典，讓罪人被定罪是神容許的，是罪人將自己定罪於地獄，神只是允許而已。
（五）隱藏的旨意
反對意見：神的兩種旨意並非完全相互獨立，祂「隱藏的旨意」和祂「啟示的旨意」出於同一神，不應該互相矛盾，神怎麼公開表示希望拯救所有人，卻秘密地只拯救一些人呢？
（預定論）回應：神的兩個旨意是為了不同的目的，祂啟示顯明的旨意彰顯祂的愛，祂隱藏的旨意彰顯祂的公義。
（六）宿命論
反對意見：預定論是宿命論，因為人類的選擇實際沒有任何作用。
（預定論）回應：除了被揀選與否已經被決定以外，他們確實有自由。
（七）抵擋聖靈
反對意見：預定論說聖靈有效的呼召是無法抗拒的，那麼為什麼聖經中有經文講到人可以成功抵擋聖靈（徒7:51；弗4:30；帖前5:19）？這不是表示聖靈並不定是有效的嗎？
（預定論）回應：一個未信的人無法抗拒聖靈的有效呼召，因為聖靈的工作在他心裏，給他新的生命。抵擋聖靈是描寫一個已經信的人，他不服從已經住在他裏面的聖靈。
（八）犯罪不可避免
反對意見：既然人不可避免犯罪，不讓非信徒相信是不公平的咒詛。
（預定論）回應：聖經不允許我們說非信徒沒有機會相信，否則，你就可以責怪神；罪責永遠是在不信的人身上，而不是在神身上。
E. 與加爾文主義相反的觀點是什麼？
· 相反的觀點稱為阿民念主義（Arminianism），它跟隨荷蘭神學家阿米紐（Jacobus Arminius，1560-1609）的觀點，以下五點對應加爾文主義的五點。
· 因為這兩個對立的觀點，荷蘭教會起了爭論。在改革宗的多特主教會議（1619年）中，加爾文主義者贏得了爭論，而阿民念主義受到了譴責；不過，在七十年後，這問題上仍存有分歧，但阿民念主義被重新接納為正統基督教的合法教義。
· 今天，大多數神學家接受預定論的立場，而少數（如衛理循道會）接受阿民念主義。然而，要明白的是，這不是基要的教義，雙方的神學家都被接受為持有正統信仰。
（一）人的自由意志或人的能力（Human Free Will）
[1] 雖然人類的本性受到墮落的嚴重影響，但人類在屬靈上並沒有完全處於無助狀態，每個罪人都有自由意志，所有人都能選擇相信並得救。
[2] 「先存的恩典」：有些人相信神已經給了所有人「先存的恩典」（prevenient grace）來抵消罪惡的影響，以致每個人都能夠回應福音，每個人都可以對接受福音與否做出真正的選擇。
[3] 衛斯理認為所有人都無一例外地獲得神的「先存的恩典」，我們是否得救取決於我們對福音的反應。
（二）有條件的揀選（Conditional Election）
神在創世之前揀選一些人得救，是基於祂預知他們會回應和接受祂的呼召，選民是祂知道會自由相信福音的人（羅8:29；彼前1:1-2）；因此，揀選取決於一個人聽到福音時的反應。
（三）普遍贖罪或廣泛救贖（General Atonement）
基督為每一個人而死，贖罪的效果足以救贖全人類（是普遍的，不是有限的）（約 1:29；3:16；羅11:32；林後5:14-15；提前2:6；來2:9；約壹2:2），雖然只有信徒得救。神希望所有人都得救（結33:11；徒17:30-31；提前2:4；彼後3:9），當神發出普遍的邀請來信靠基督時，祂是完全真誠的（賽55:1；太 11:28）。
（四）可抗拒的恩典或有效抗拒聖靈（Resistible Grace）
對所有被福音外在呼召邀請的人，聖靈都在人心內呼召，但由於人是自由的，他可以成功地抗拒聖靈的呼召。
（五）可能從恩典中墮落（約壹5:16）（Falling from Grace Possible）
那些相信並真正得救的人，可能會因為後來以叛道的方式故意排斥自己的信仰而失去他們的救恩。（有些人甚至認為，如果信徒不持守自己的信仰，就會失去救恩；在這一點上，阿民念主義者沒有一致的立場。）
F. 對阿民念主義有什麼反對的意見？
（一）關於揀選的經文
疑問：你如何解釋有關「揀選」的經文？
（阿民念主義）回應：神在創造世界之前就已經立下諭令，祂將建立一個由信神的人組成的被揀選的群體，聖經所有關於預定的經文都形容被揀選者是一群人，不是揀選某個單獨的個人。〔例如：在閱讀聖經經文時，嘗試用「選民的群體」代替「選民」。〕神決定任何有信仰的人都會進入永生，接受或拒絕取決於個人。
「選民」或「被揀選者」（弗1:4-6）指的是獲得拯救的群體或「被揀選的族類」（彼後2:9），或稱「群體被揀選」，而不是單獨個人被揀選。
[就如神從創立世界以前，在基督裏揀選了我們，使我們在他面前成為聖潔，無有瑕疵；又因愛我們，就按着自己的意旨所喜悅的，預定我們藉着耶穌基督得兒子的名分。（弗1:4-5）]
（二）耶穌的比喻
疑問：在耶穌關於婚宴的比喻中，結論是「被召的人多，被揀選的人少」。（太 22:14）這和預定論不是很相似嗎？
（阿民念主義）回應：比喻中的選民是那些自由回應並做出正確決定來參加國王宴會的人，被選中的人如此命名是因為他們的決定，而不是被人預先決定，國王沒有預先決定哪些人拒絕邀請、哪些人接受邀請。
（三）預知
疑問：即使神的揀選是基於祂預知每個人將如何選擇，這仍然是揀選，而不是自由選擇。
（阿民念主義）回應：這選擇是自由的，因為揀選是基於人的自由，揀選出現在自由選擇之後，而不是自由選擇之前的揀選，這與耶穌上面的比喻相似。
（四）更改神的計劃
疑問：如果一個罪人可以自己選擇接受救恩，這是否表示救恩將基於功勞（如果接受救恩就是一種功勞）？這又是否表示人類的決定可以改變神永恆的計劃？
（阿民念主義）回應：接受禮物不是工作，也不是功勞（試想：你能否感覺接受一份生日禮物是你的功勞呢？）；神早就已經知道罪人對救恩是如何反應，已經一直在祂的計劃中。
（五）神的選擇
疑問：神面對兩種優先，只有一種可以成為現實。一方面，神可以拯救每一個人（提前2:5‑6；彼後3:9），另一方面，祂可以給人有自由選擇。根據阿民念主義，神更選擇第二種，為什麼？
（阿民念主義）回應：我們可以從祂過去的行事中看到神優先的選擇。在伊甸園，神可以用祂的能力令亞當和夏娃拒絕誘惑；然而，祂允許他們自由選擇，導致災難性的後果（當然神是預先知道，也是允許的）。在這個預定的問題上，我們可以相信神也會照這樣做，並讓人自由選擇。
（六）比較受支持的理論
疑問：為什麼今天大多數神學家都支持預定論？
（阿民念主義）回應：實際上，阿民念主義強調個人選擇的理論是初期的奧古斯丁（儘管他後來改變了立場）和東正教教會所支持的，著名的宗教改革領袖，包括墨蘭頓（Melanchthon ，馬丁路德的戰友）和衛斯理兄弟也支持阿民念派的立場。自加爾文以來，福音派神學家一直在這個教義上存在分歧。
表16. 加爾文主義和阿民念主義的比較

	加爾文主義
	阿民念主義

	完全敗壞
	人的自由意志

	無條件的揀選
	有條件的揀選

	有限贖罪
	普遍贖罪

	不可抗拒的恩典
	可抗拒的恩典

	聖徒的堅忍
	可能從恩典中墮落


G. 加爾文主義和阿民念主義之間有相同之處嗎？

兩個主義都相信：

[1] 悔改和信心都是得救所必需的。

[2] 基督已完成了救恩的工作。

[3] 稱義必定會導致信徒的生活成聖。

[4] 人需要聖靈的幫助才能獲得救恩。

H. 這兩種不同的教義對信徒有影響嗎？
（一）對自己得救的態度
對於已經獲得救恩的基督徒來說，這兩種教義不會在他們的生活中產生任何實際的差異，相信哪一個教義都不會影響他們今天的信仰生活，既然它不是一項基要教義，該教義在基督徒中也不大為信徒所認識。
（二）對傳福音的態度
[1] 當一個人嘗試將福音帶給非信徒時，這教義的確會導致不同的態度，有兩個問題：
· 你預備將福音帶給某一位非信徒，那麼你如何為他禱告？
· 你會以什麼方式去說服非信徒？
[2] 如果你是一個直覺的思考者，不顧慮預定論，你可以使用你最好的說服技巧，嘗試說服非信徒接受福音是真理，你可以花很多時間、熱情地解釋福音，就好像你在試圖拯救一個正在溺水的人一樣。你也可以熱切地為這不信的人禱告，求神幫助他改變抗拒的態度。
[3] 另一方面，如果你是預定論的堅定支持者，你可能會認為這個人的命運早已注定，你知道自己無權也無能力去改變他最終的命運，他也不會因你的熱情而改變，因為神早已決定。所以，你可以向他簡單地介紹福音，完成你傳福音的責任，然後讓聖靈工作（或不工作），無需盡力去說服他。如果你為他祈禱，那只是一個普通的代求，因為無論他是否被揀選，你的認真程度都不會改變最終的結果。
（三）誰人支持？
[1] 至於救恩的兩種順序，「直覺的順序」是基督徒通常接受的順序。

[2] 然而，大多數的神學教授都支持預定論；不過，並非所有預定論者都支持加爾文主義的全部 5 點，有些只支持其中的 3 點；有些人甚至只支持 5 點中的 1 點，主要是最後一點：聖徒的堅忍。

[3] 另一方面，根據筆者與多位在職牧師的討論，他們大部份都認為：普遍理解的「直覺的順序」更容易宣講和更容易接受，更適合他們傳福音的工作。
|| 應用7-43：
[9] 數世紀以來，基督徒一直在研究、討論和辯論預定論，但直至今日仍然沒有統一的意見，雙方再也沒有新的論點。或許，現在是時候避免再出現激烈的辯論，讓每個基督徒尋求自己認為合理的解釋了。
44. 基督徒能一生堅持信仰嗎？
A. 救恩有保證嗎？
（一）聖經教導
[1] 聖經的保證：聖經教導救恩有確據（約10:28-29；羅11:29；腓1:6；提後1:12）。信徒受到保護（彼前1:5），意思是既防止逃跑，又保護免受攻擊。
[2] 聖子的保證：聖父賜給聖子的人不會失去（約6:38-40），沒有人能把他們搶走（約10:27-29），希臘文動詞「不滅亡」是強調式的。無論什麼也不能使我們與基督的愛隔絕（羅8:31-39）。
[我又賜給他們永生；他們永不滅亡，誰也不能從我手裏把他們奪去。（約 10:28）]
[3] 聖靈的保證：住在信徒裏面的聖靈保證信徒得救，祂被描寫為救恩的印記、押金、首期付款、憑據（弗1:13-14；4:30）。
[你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也信了基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。這聖靈是我們得基業的憑據，直等到神之民被贖，使他的榮耀得着稱讚。（弗1:13-14）]
（二）重生的證據
[1] 有表現：雖然大多數教會成員都是真的信徒，但有些可能只是名義上的信徒，他們從未有過悔改和重生（太13:6；林後11:26；加2:4）。一個真正得救的人不會繼續過着犯罪的生活（加5:21），一個真正的信徒必定會顯示出他重生的證據。
[2] 有果子：真正的信徒會結出成聖的果子（太7:17-18；24:13；來3:6,14）和聖靈的果子，他會相信並接受正統的信仰（約壹2:23-24；4:6），他也會在教會事工中忠實地服務。
[3] 有長進：真正的信徒會通過屬靈的成長逐漸成熟（彼後1:5-7,10）。
B. 所有的信徒都能一生堅持信仰嗎？
（一）加爾文主義中的堅忍
[1] 加爾文主義五點中的最後一點是「聖徒的堅忍」，就是聖徒有永遠安全的保證，因為真正重生的人都會被神的能力保守，並作為基督徒堅守到生命的盡頭。可以用「一次得救，永遠得救」這句話來概括。
[2] 加爾文主義還明確指出，只有堅持到底的人才真正重生（西1:22-23），目的是警告那些正在考慮脫離信仰或已經脫離的人；撒種的比喻（可4:5-6）也警告說，一些沒有根的人可能會因患難或迫害而跌倒（可4:16-17）。
[但如今他藉着基督的肉身受死，叫你們與自己和好，都成了聖潔，沒有瑕疵，無可責備，把你們引到自己面前。只要你們在所信的道上恆心，根基穩固，堅定不移，不致被引動失去福音的盼望。（西1:22-23）]
[3] 事實上，如果你相信預定，堅持是肯定的，因為每一個得救的人都是神從開始就親自揀選的，由於神永不犯錯，被揀選的人當然永遠不會偏離信仰；此外，神已應許不讓真正的信徒跌倒（腓1:6；猶1:24）。
（二）阿民念主義中之失去救恩
[1] 聖經中包含關於「失去救恩」的警告（約15:6；來6:4-8；10:26-31；彼後2:20‑21），甚至保羅也警告自己（林前9:27）。
[倘若他們因認識主－救主耶穌基督，得以脫離世上的污穢，後來又在其中被纏住、制伏，他們末後的景況就比先前更不好了。他們曉得義路，竟背棄了傳給他們的聖命，倒不如不曉得為妙。（彼後2:20-21）]

[我是攻克己身，叫身服我，恐怕我傳福音給別人，自己反被棄絕了。（林前9:27）]
[2] 雖然耶穌向我們保證，沒有人可以從神身邊搶走信徒，但有一個可能性，就是信徒主動挪開自己而失去救恩。
[3] 阿民念主義者相信這是可能的，然而，失去救恩不單單是短期靈命倒退，或短暫否認信仰那麼簡單。
[4] 希伯來書的一段（來6:4-6）描述了一個人已經了解福音（已經被光照），感受到聖靈在事奉上的能力，甚至可能運用了屬靈的恩賜；然而，由於屈服於社會的壓力或思想上出現懷疑，一個人可能會背棄自己的信仰而「叛道」（或稱「叛教」），這種「叛道」很可能是公開的和嚴重的行為，所以被描述為「重釘耶穌十字架」，結果是信心的喪失和從恩典中墮落。
[論到那些已經蒙了光照、嘗過天恩的滋味、又於聖靈有分，並嘗過神善道的滋味、覺悟來世權能的人，若是離棄道理，就不能叫他們重新懊悔了。因為他們把神的兒子重釘十字架，明明地羞辱他。（來6:4-6）]
（三）逃避矛盾的策略
[1] 雖然雙方（加爾文主義和阿民念主義）在堅忍的教義上存在很大分歧，但雙方都有聖經的支持和對其立場的合理解釋。
[2] 雙方也有不同逃避矛盾的策略。當一個基督徒不再參加教會時，一個阿民念主義者會懷疑他失去了信仰、甚至失去了救恩；一個加爾文主義者會說：一個真正的信徒可能會跌倒一段時間，但必會悔改並回轉，不會永遠失落；如果他不回轉，就說他從來都沒有真正相信（約壹2:19）。
[3] 儘管雙方立場不同，但應該注意的是，聖經用許多關於救恩確據的經文勸勉信徒要堅持走救恩的道路（太24:13；西1:23；來3:14；6:11；10:22；彼後1:10）。同時，聖經也有對叛道的警告（來2:1；10:26），甚至有記錄叛道的實例（提前1:19-20；提後2:17-18；4:10），所以每個基督徒都必須尋求神賜下堅守信仰的力量。
[惟有忍耐到底的，必然得救。（太24:13）]
[我們若將起初確實的信心堅持到底，就在基督裏有分了。（來3:14）]
[常存信心和無虧的良心。有人丟棄良心，就在真道上如同船破壞了一般。其中有許米乃和亞歷山大；我已經把他們交給撒但，使他們受責罰就不再謗瀆了。（提前1:19-20）]

[因為底馬貪愛現今的世界，就離棄我往帖撒羅尼迦去了。（提後4:10）]
C. 接受耶穌的主權是救恩的一部份嗎？
[1] 問題是救恩是否包括必須服從耶穌的主權。
[2] 福音派神學家對這問題的爭論始於三十多年前，當時有兩本書持相反的觀點。
· 麥克阿瑟（John MacArthur）的《耶穌所講的福音》（1988）認為：救恩包含悔改、服從、敬拜的心，以及在生命中接受耶穌的主權，從而導致順服和敬虔的生活。
· 何治師（Zane Hodges）的《絕對自由》（1989）認為救恩僅靠信心，不一定需要持續的悔改和服從，因此順服和善行是可取的，但不是必要的。
[3] 有人稱第一種觀點為「耶穌主權救恩」。它強調持續服從是強制性的，沒有它，就無法證明一個人得救的真實性。這個說法比較可信。
|| 應用7-44：
[10] 一個良好的改進目標就是聖靈果子中的9種美德（加5:22-23）。請注意，「果子」這個希臘詞是單數的，表示所有9種美德都包含在一個聖靈果子內，一個有聖靈內住的基督徒一定會表現出全部9種美德，也許在程度上有分別，但沒有人可以說他們完全缺少了任何一種美德。

[聖靈所結的果子，就是仁愛、喜樂、和平、忍耐、恩慈、良善、信實、溫柔、節制。這樣的事沒有律法禁止。（加5:22-23）]

[11] 死亡提醒我們謹記：我們的生命是有限的。當我們過了一天，就等於我們比昨天更接近死亡一天；我們必須數算我們的日子，每天勤奮事奉神（詩90:12）。

[求你指教我們怎樣數算自己的日子，好叫我們得着智慧的心。（詩90:12）]

[12] 面對死亡是對一個人的信心的巨大挑戰。當保羅面對選擇繼續生存或死亡的時候（腓1:21-24），他說他希望與基督在一起（選擇死亡）。如果一個人能像保羅一樣，有平安甚至有喜樂地面對死亡，這將是一個人有堅定不移的信心的一個很好的明證，這對周圍的人都是一個極好的見證。
本章背誦經文：因我活着就是基督，我死了就有益處。但我在肉身活着，若成就我工夫的果子，我就不知道該挑選甚麼。我正在兩難之間，情願離世與基督同在，因為這是好得無比的。然而，我在肉身活着，為你們更是要緊的。（腓 1:21‑24）

{8} 教會
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本章討論教會的組織、事工和聖禮。
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45. 教會有哪些主要的特徵？

A. 「教會」的名稱從何而來？

（一）意義
[1] 定義：
· 教會是所有時代所有真信徒的群體，成員是那些接受基督並被聖靈內住的人（弗 1:22-23；5:23；西1:18,24）。
[又將萬有服在他的腳下，使他為教會作萬有之首。教會是他的身體，是那充滿萬有者所充滿的。（弗1:22-23）]
· 教會是一個叫罪人悔改和使聖徒成為完全的群體。
[2] 它也可以有不同的意義：
· 一個地方教會（徒5:11；11:26；羅16:4；林前11:18；16:1）
· 一個地區的所有教會
· 一個宗派

· 現今世界上的所有信徒
· 普世教會：現世的所有信徒加上歷史上的所有信徒
[3] 它可以指一座教堂，但聖經中「教會」一詞從來不指建築物。
（二）來源

[1] 「教會」的希臘詞（ekklesia）（徒5:11；8:1）的意思是「被呼召」，就是一群被神呼召的人。「教會」的英文詞（church）來自希臘文（kyriakon），意思是「屬於主」。
[從這日起，耶路撒冷的教會大遭逼迫，除了使徒以外，門徒都分散在猶太和撒馬利亞各處。（徒8:1）]
[2] 在舊約中，它用來形容一大群人（創28:3），司提反描述摩西帶領的以色列人為「曠野會中」（或會眾）（徒7:38），這是一群為敬拜神而聚集的人（申 4:10），希伯來文「招聚」在《七十士譯本》中被翻譯成希臘文的「召集」（ekklesiazo），與教會一詞同根。
[你在何烈山站在耶和華－你神面前的那日，耶和華對我說：「你為我招聚百姓，我要叫他們聽見我的話，使他們存活在世的日子，可以學習敬畏我，又可以教訓兒女這樣行。」（申4:10）]
[3] 新約中的教會實際上也包括舊約中的所有信徒，來11章描述了許多舊約聖徒，他們被描述為圍繞基督徒的「雲彩般的見證人」（來12:1）。
[我們既有這許多的見證人，如同雲彩圍着我們，就當放下各樣的重擔，脫去容易纏累我們的罪，存心忍耐，奔那擺在我們前頭的路程。（來12:1）]
[4] 亞伯拉罕是所有相信的人的父親（羅4:11-12），所以每一個基督徒都可以被描述為亞伯拉罕真正的孩子。在新約中，猶太人和外邦人被描述為合而為一（弗 2:14-16），全部都是同一個身體的成員（弗3:6）。
[並且他受了割禮的記號，作他未受割禮的時候因信稱義的印證，叫他作一切未受割禮而信之人的父，使他們也算為義。（羅4:11）]

[這奧祕就是外邦人在基督耶穌裏，藉着福音，得以同為後嗣，同為一體，同蒙應許。（弗3:6）]
[5] 在「時代論」（dispensationalism）的觀點中，教會和以色列是兩個絕對不同的群體：神為以色列保留了在地上的祝福，會在未來實現；而天上的祝福則留給教會，要在天上實現。不過，近年的「進步時代論」承認兩個群體有同一個目的，就是建立神的國度。

（三）有形和無形
[1] 有形的教會：這是生活在世上自認信仰基督的人（包括他們的孩子）的教會。然而，一些有形教會的成員可能不是真正的信徒，只是名義上的基督徒（徒 20:29‑30）。這是普通人所看見和認識的教會。
[2] 無形的教會：這是從神的角度來看的教會（提後2:19；來12:23），它只包括真正的信徒，就是仍然生活在地上的信徒加上那些已經在天堂的信徒。
[然而，神堅固的根基立住了；上面有這印記說：「主認識誰是他的人」。（提後2:19）]
[3] 這兩者在世界上並存，只有在末世時才會被區分。耶穌在麥子和稗子的比喻中說：假信徒暫時不可分辨出來（太13:28-30）。
[4] 天主教將教會定義為有形的組織，他們宣稱這是在歷史上通過歷代主教繼承了初期使徒建立的教會。
表17. 比較有形和無形的教會
	
	有形的教會
	無形的教會

	成員
	所有承認信奉基督的人（包括一些非信徒）
	所有真正的信徒

	觀點
	人的觀點
	神的觀點

	時間
	今天生活在地上的人
	在地上和在天上，所有歷史

	現實
	有外部組織
	真正的教會，有屬靈的本質


（四）基礎
[1] 可見的教會在耶穌復活後的五旬節那一天建立（徒2:37-47），成為屬神的新群體（弗 2:15），它建立在基督的救贖工作之上。
[2] 它同時建立在使徒的根基上，以基督為房角石（弗2:20-21），就是基督所講的「磐石」（太16:18）。天主教認為磐石是指彼得，是錯誤的解釋。
[並且被建造在使徒和先知的根基上，有基督耶穌自己為房角石，各房靠他聯絡得合式，漸漸成為主的聖殿。你們也靠他同被建造，成為神藉着聖靈居住的所在。（弗2:20-22）]
[我還告訴你，你是彼得，我要把我的教會建造在這磐石上；陰間的權柄不能勝過他。（太16:18）]〔注：耶穌提到彼得的名字，因為彼得的希臘文意思是「小石」，與希臘文的「磐石」相似，但卻不一樣。〕
B. 教會有什麼其他名稱？
（一）與神有關的名字
[1] 神的子民（來4:9）
[這樣看來，必另有一安息日的安息為神的子民存留。（來4:9）]
· 是神的全體子民
· 是人的群體，不是建築物
· 是一個有機體，多於一個組織或機構，不過也有結構和政治
[2] 神的家（加6:10；來3:6）
· 成員的關係像一個家庭，全部都是弟兄姊妹
[所以，有了機會就當向眾人行善，向信徒一家的人更當這樣。（加6:10）]
（二）與基督有關的名字
[1] 基督的身體（弗1:22-23；西1:24）
[現在我為你們受苦，倒覺歡樂；並且為基督的身體，就是為教會，要在我肉身上補滿基督患難的缺欠。（西1:24）]
· 表示基督與祂的子民是合一的；逼迫教會就等於逼迫基督（徒9:4-5）
· 類比1：基督是頭，信徒是身體（弗4:15；5:23；西1:18）。
[因為丈夫是妻子的頭，如同基督是教會的頭；他又是教會全體的救主。（弗 5:23）]
· 類比2：教會是一個身體，具有不同功能的成員，包括頭部和身體的器官（林前12:4‑5,12-27）。

· 兩個類比很相似卻不同，有不同的應用。
[2] 基督的新婦（林後11:2-3；弗5:25-27,31-32；啟19:7；21:9）
[拿着七個金碗、盛滿末後七災的七位天使中，有一位來對我說：「你到這裏來，我要將新婦，就是羔羊的妻，指給你看。」（啟21:9）]
· 有愛的關係

· 整體教會及個別會員都要純潔
· 參加在末日羔羊的婚宴（啟19:7；21:2）
（三）與聖靈有關的名字
[1] 聖靈的殿（弗2:21），也稱為神的殿（林前3:16-17）
[豈不知你們是神的殿，神的靈住在你們裏頭嗎？若有人毀壞神的殿，神必要毀壞那人；因為神的殿是聖的，這殿就是你們。（林前3:16-17）]
· 個別的基督徒被形容為活石（彼前2:4-5）
· 每個人都有自己的想法和行為；因此，教會的成功需要人的合作
[2] 聖靈的團契（腓2:1-2）
[所以，在基督裏若有甚麼勸勉，愛心有甚麼安慰，聖靈有甚麼交通，心中有甚麼慈悲憐憫，你們就要意念相同，愛心相同，有一樣的心思，有一樣的意念，使我的喜樂可以滿足。（腓2:1-2）]〔注：希臘文的「交通」是「團契」。〕
· 初期教會每主日晚上都有「愛筵」（晚餐）（徒2:42；林前11:20；猶 1:12），晚餐後是守聖餐。
（四）教會的隱喻
[1] 家庭（提前5:1-2）
[不可嚴責老年人，只要勸他如同父親；勸少年人如同弟兄；勸老年婦女如同母親；勸少年婦女如同姊妹；總要清清潔潔的。（提前5:1-2）]
· 神是我們的父親（林後6:18）。
· 基督徒被稱為「兄弟」（臘adelphoi，複數名詞），意思是「兄弟姊妹」，所有人都屬於神的家庭（約壹3:14）。
[我們因為愛弟兄，就曉得是已經出死入生了。（約壹3:14）]
· 每個信徒都必須在身體裏（林前12:13）；沒有人可以孤立。
· 身體每一部份都重要，要特別關心软弱的和不俊美的肢體（林前12:22-24）。
[2] 新的群體：聯合了兩個文化群體，猶太人和外邦人
[3] 君尊的祭司（一群皇家祭司），聖潔的民族（彼前2:9-10）
[惟有你們是被揀選的族類，是有君尊的祭司，是聖潔的國度，是屬神的子民，要叫你們宣揚那召你們出黑暗入奇妙光明者的美德。（彼前2:9-10）]
[4] 真理的支柱（提前3:15）：向世界宣揚真理
[這家就是永生神的教會，真理的柱石和根基。（提前3:15）]
[5] 其他隱喻：一幅耕種的田地、一座房屋（林前3:6-9）、一隊在屬靈爭戰中打仗並獲勝的軍隊（弗 6:11-12）
· 仍然在世上生存的基督徒稱為「爭戰中的教會」
· 已離世的基督徒稱為「已獲勝的教會」
[因為我們是與神同工的；你們是神所耕種的田地，所建造的房屋。（林前3:9）]
C. 教會的特點或屬性是什麼？
· 教會的四個屬性，就是獨一、聖潔、大公、使徒的，源自《尼西亞信經》中的一句話：「我信獨一、聖潔、大公的使徒教會」。常見的翻譯為：「我信唯一聖而公之教會，眾使徒所傳者。」
（一）獨一（对世界合一）
[1] 聖經基礎
· 一個身體：教會是基督獨一的屬靈身體（弗4:4；林前1:10；加 1:6‑8）。世上只有一個羊群在一個牧羊人之下（約10:16）。
[身體只有一個，聖靈只有一個，正如你們蒙召同有一個指望。（弗4:4）]
[我另外有羊，不是這圈裏的；我必須領他們來，他們也要聽我的聲音，並且要合成一群，歸一個牧人了。（約10:16）]
· 團結合一：基督徒必須團結一致（林前1:10；弗4:3,12-13），耶穌祈求門徒團結一致（約17:11,21），缺乏合一絕對要避免。通常，外表的合一是內心的合一的自然表達。
[弟兄們，我藉我們主耶穌基督的名勸你們都說一樣的話。你們中間也不可分黨，只要一心一意，彼此相合。（林前1:10）]
[為要成全聖徒，各盡其職，建立基督的身體，直等到我們眾人在真道上同歸於一，認識神的兒子，得以長大成人，滿有基督長成的身量。（弗4:12‑13）]
[聖父啊，求你因你所賜給我的名保守他們，叫他們合而為一像我們一樣。。。使他們都合而為一。正如你父在我裏面，我在你裏面，使他們也在我們裏面。（約17:11,21）]
· 容許不同：除非是嚴重的異端（包括教義上或影響上），否則新約聖經沒有直接的命令要排除教義有差異的基督徒。
[2] 表現形式
· 普遍性：包容所有特徵和社會各階層的人（加3:28）。世界上所有真正的基督徒都是我們的弟兄姊妹。
[並不分猶太人、希臘人，自主的、為奴的，或男或女，因為你們在基督耶穌裏都成為一了。（加3:28）]
· 同一目標：所有教會都有相似的目標，有人將教會定義為：「一群受洗的信徒聚集在一起進行敬拜、造就、服事、團契和外展，接受屬靈的領導，願意通過各種恩賜服事社會各階層，並定期執行聖禮。」
· 合作：因為這個共同的目的，所有宗派的所有教會都有義務合作擴展神的國度。
（二）聖潔
[1] 含義：「聖潔」一詞並不是直接指明教會中沒有罪惡。聖潔的中心意義是「分別」、為神而從世界分別出來，也變得更像基督（約17:14；弗5:25-26）。基督徒被稱為「聖徒」（希臘詞與「聖潔」相同），因為我們被分別為聖歸於神。
[我已將你的道賜給他們。世界又恨他們；因為他們不屬世界，正如我不屬世界一樣。（約17:14）]
[2] 純潔：「分別為聖」中的「分別」是行動，「為聖」（成為聖潔或純潔）是結果。教會需要保持她的純潔，遠離世界的罪惡（羅12:2）。請注意：純潔是一個相對性的詞語，意義是教會離開錯誤的教義和行為的程度，也是教會與神所啟示的旨意相符合的程度。所有教會都需要不斷地衡量他們與世界有多少距離。
[不要效法這個世界，只要心意更新而變化，叫你們察驗何為神的善良、純全、可喜悅的旨意。（羅12:2）]
[3] 需要進步：不過，在世上的教會是不會完美的，所以我們必須不斷尋求改進。有一個說法：「如果你找到一個完美的教會，千萬不要加入——否則它不會長久保持完美。」 （因為你的加入會讓它變得不完美。）當然，這世上不會有完美的教會。
（三）普世或大公（对内合一）
[1] 含義：希臘文中「大公」的意思是普遍的或全世界的。普世教會包括全世界所有不同的教會，不限於一個地區，它還包括所有不同時代的信徒。
[2] 今日教會的合一：對目前世界的教會沒有合一的組織，有三種不同追求進一步合一的方法。
· 追求精神上的合一：合一被視為純粹是無形的，有否可見的統一組織被認為是無關重要的，重要的是保持一種潛在的合作心態，而不是分裂。
· 追求可見的合一：通過普世合一運動，例如世界基督教協進會，曾多次嘗試將教會統一為一個合一的組織。改進的是宗派間的合作增加，衝突減少，壁壘降低，也有不同宗派聯合起來傳福音、敬拜和祈禱。
· 追求跨教會機構的合作，但不是組織上的合作：在聖經印刷和分發、宣教組織、建立神學院和大學的基督徒團契的工作中都有合作。
（四）使徒的
[1] 含義：「使徒的」表示教導使徒所教導的（加1:8-9；弗2:19-20；啟 21:14）。
[這樣，你們不再作外人和客旅，是與聖徒同國，是神家裏的人了；並且被建造在使徒和先知的根基上，有基督耶穌自己為房角石。（弗2:19-20）]
[2] 使徒的教導：它建立在使徒們自五旬節以來的教導之上（徒2:42；林前15:3-8），並形成了基督教的傳統（提後2:2；猶1:3）。整個教會都忠於使徒所教導的信念和實踐（太16:16-18；弗2:20-21；猶1:3）。
[親愛的弟兄啊，我想盡心寫信給你們，論我們同得救恩的時候，就不得不寫信勸你們，要為從前一次交付聖徒的真道竭力地爭辯。（猶1:3）]
[並且被建造在使徒和先知的根基上，有基督耶穌自己為房角石，各房靠他聯絡得合式，漸漸成為主的聖殿。（弗2:20-21）]
[3] 基於聖經：正統的教義在過去20個世紀一直是連續不斷的，現在的正統信仰以聖經為基礎，而聖經的作者就是使徒們。
D. 教會的三個標誌是什麼？
· 上面的「屬性」是內在特徵，而下面的「標誌」是外在特徵。標誌讓一個宗教組織以外的人將其識別為教會。缺乏這些最低標準，一個組織就不能稱為真正的教會。然而，今天許多教會常常逃避使用第三個標誌。
[1] 傳道：正確地傳講神的道（約8:31-32；14:23）
[耶穌對信他的猶太人說：「你們若常常遵守我的道，就真是我的門徒；你們必曉得真理，真理必叫你們得以自由。」（約8:31-32）]
· 教導真理，這是最重要的表記（約壹4:1-3；約貳1:9），因為它控制教會的信念和實踐（提後2:14-15；猶1:3）。
[2] 聖禮：正確地執行聖禮
· 由合法的人員執行，只讓信徒領受（太28:19；可16:16；徒2:42；林前11:23-30）。
[都恆心遵守使徒的教訓，彼此交接，擘餅，祈禱。（徒2:42）]
[3] 紀律：忠實地執行紀律
· 保持領袖向全教會負責（林後2:5-7；多3:10-11）。
· 保持教義的純正和維護聖禮的聖潔（林前5:1-5,12-13）。
[因為審判教外的人與我何干？教內的人豈不是你們審判的嗎？至於外人有神審判他們。你們應當把那惡人從你們中間趕出去。（林前5:12-13）]
E. 信條對教會重要嗎？
（一）定義
[1] 意義：「信條」（creed）一詞來自拉丁文（credo，意為「我相信」），這是《使徒信經》原文中的第一個字。
[2] 內容：陳述簡要的信仰，總結信仰的要點，解釋和澄清聖經教義。
[3] 權威：信條被一大群基督徒公開接受，但信條來自人類作者，沒有如聖經的神聖權威，它們只是聖經的解釋，必須伏在聖經權威之下（迦太基會議，397年）。
（二）重要性
[1] 有些基督徒不喜歡信經及信條，因為他們反對「形式主義」，但每個教會都需要一些信條，有時稱為「信仰宣言」。
[2] 信條引導教會成員了解聖經的中心真理。
[3] 信條將一個多元化的教會統一在共同教義上。
[4] 作為權威標準，信條在有爭論時能解決紛爭，有助於分別正統與異端。
· 「異端」（字義為一個人任意或自我選擇，將自己與教會的統一分開）是在基本信仰問題上的自選觀點，與傳統上接受的正統教義相矛盾。
[5] 信條防止有不同信仰者誤用教會的物資。
[6] 信條作為標語或聲明，向世界宣佈教會的信仰。
（三）歷史性信條
[1] 《使徒信經》（主後250年前寫成）：奧古斯丁、阿奎那（Aquinas）和路德都推薦，認為是基督教信仰最佳的撮要及最可靠的途徑去認識基督教信仰的中心。
[2] 《尼西亞信經》（大公會議在325年，信經在381年完成）：被所有正統信仰的教會普遍接受。
[3] 其他重要的歷史信條：
· 《迦克敦信條》（451年）
· 《亞他那修信條》（第5世紀）
· 路德宗的《奧斯堡信條》（1530年）
· 改革宗的《海爾維信條》（1562年）
· 聖公會的《三十九條信條》（1563年）
· 長老會的《韋斯敏斯特信條》（1646年）（被保守派教會廣泛接受）
|| 應用8-45：
[1] 無形的教會才是真正的教會，它包括整個歷史上的所有信徒。在天堂裏，我們都在一個巨大的團契中——每個人都是基督裏的弟兄姊妹。我們將再見到在我們塵世生活中所認識的每一位基督徒，也可以和歷史上很多偉大的基督徒自由交往。

[2] 我們可以將我們自己的教會與聖經中描述的理想教會的屬性和標誌進行比較。我們可以找出不足之處，並委身努力去改進。
組織
46. 教會是怎樣的組織？
A. 教會是一個組織抑或是一個有機體？
（一）教會作為一個組織（organization）
在世界中，教會是一個正式的機構和可見的組織，有財產、物業、領導者、權力結構和行政系統。
（二）教會作為一個有機體（organism）
[1] 在聖經中，教會被描述為一個有機體，有如頭部和身體（弗4:15-16；西 2:19）。
[2] 基督是教會的元首，也是教會一切權威的源頭（弗4:11-12；5:23-24）。基督是唯一的「頭」，任何其他人都不應該被稱為「頭」（弗1:22-23；西1:18）。
[他也是教會全體之首。他是元始，是從死裏首先復生的，使他可以在凡事上居首位。（西1:18）]
[3] 普世教會由世界上所有宗派的所有信徒組成（弗4:4-6）。在理想情況下，他們生活在團結中，完全有和諧與和平（弗4:2-3；西3:12-15）。
[在這一切之外，要存着愛心，愛心就是聯絡全德的。又要叫基督的平安在你們心裏作主；你們也為此蒙召，歸為一體；且要存感謝的心。（西3:14-15）]
（三）有機體與組織的比較
· 教會是一個有生命的有機體，多於一個組織。
[1] 教會是一個有生命的有機體；一個組織沒有生命。
[2] 教會只有一個頭（基督）；一個組織可以有許多頭（負責人）。
[3] 教會有相互依存的部份；一個組織有許多獨立的部份。
[4] 教會是由共同生活的信徒群體所組成的。它是學習、敬拜、相愛和見證的地方（徒 2:42-47）。
B. 誰是教會的領導者？
（一）領導者
[1]  一般原則
· 基督是教會的頭，是教會的實際領導者，當然有形教會也需要人的領導。
· 領導者為有形教會提供必要的領導（徒14:23；多1:5；來13:17）。
[你們要依從那些引導你們的，且要順服；因他們為你們的靈魂時刻警醒，好像那將來交帳的人。（來13:17）]
· 被選拔的領導者需要治理合宜、有次序（林前14:40）。
[凡事都要規規矩矩地按着次序行。（林前14:40）]
· 今天，教會領導者有兩類：長老和執事。
[2] 工作
· 領導者要完成他們被聖經委派做的工作（提前3:1）。
· 領導者要順服基督的帶領，並彼此順服（弗5:21）。
[又當存敬畏基督的心，彼此順服。（弗5:21）]
（二）長老

[1] 名稱（徒11:30；14:23；15:2,6,22；16:4；20:17；21:18）
· 在初期教會，教會領袖有不同的職位：長老、牧師、監督、主教等。主教是一個地區或城市所有教會的最高領袖，牧師在地方教會中牧養教會的信徒，長老則領導地方教會。
· 後來，他們成為同一個長老的職位（徒20:17,28；提前3:1；5:17,19；多 1:5,7；彼前5:1-2），牧師現在也被視為長老之一。一些宗派仍然保留主教的職位，例如聖公會。
[「人若想要得監督的職分，就是羨慕善工。」這話是可信的。作監督的，必須無可指責，只作一個婦人的丈夫，有節制，自守，端正，樂意接待遠人，善於教導。（提前3:1-2）]
· 今天，長老成為教會的監督者（徒20:17,28；提前3:1；多1:5；雅 5:14；彼前5:23），負責行政和教導（弗4:11；提前5:17；提後2:2）。
[那善於管理教會的長老，當以為配受加倍的敬奉；那勞苦傳道教導人的，更當如此。（提前5:17）]
[2] 資格
· 在選擇教會領袖時，應仔細考慮兩段聖經列出的資格（提前3:1-13；多 1:5‑16）。
[作監督的，必須無可指責，只作一個婦人的丈夫，有節制，自守，端正，樂意接待遠人，善於教導；不因酒滋事，不打人，只要溫和，不爭競，不貪財；好好管理自己的家，使兒女凡事端莊順服。人若不知道管理自己的家，焉能照管神的教會呢？初入教的不可作監督，恐怕他自高自大，就落在魔鬼所受的刑罰裏。監督也必須在教外有好名聲，恐怕被人毀謗，落在魔鬼的網羅裏。作執事的，也是如此：必須端莊，不一口兩舌，不好喝酒，不貪不義之財；要存清潔的良心，固守真道的奧祕。這等人也要先受試驗，若沒有可責之處，然後叫他們作執事。（提前3:2-9）]

[若有無可指責的人，只作一個婦人的丈夫，兒女也是信主的，沒有人告他們是放蕩不服約束的，就可以設立。監督既是神的管家，必須無可指責，不任性，不暴躁，不因酒滋事，不打人，不貪無義之財；樂意接待遠人，好善，莊重，公平，聖潔自持；堅守所教真實的道理，就能將純正的教訓勸化人，又能把爭辯的人駁倒了。（多1:6-9）]
表18. 長老和執事的資格

	資格
	聖經經文
	長老
	執事

	與神有關

	善於教導
	提前3:2；5:17；
多1:9
	X
	

	不是初入教的
	提前3:6
	X
	

	好善
	
多1:8
	X
	

	公平
	
多1:8
	X
	

	無可指責，存清潔的良心
	提前3:2,9；
多1:6
	X
	X

	固守真道
	提前3:9；
多1:9
	X
	X

	受過試驗
	提前3:10
	
	X

	與其他人有關

	樂意接待
	提前3:2；
多1:8
	X
	

	溫和，不打人
	提前3:3；
多1:7
	X
	

	不爭競
	提前3:3
	X
	

	在教外有好名聲
	提前3:7
	X
	

	不任性
	
多1:7
	X
	

	端正
	提前3:2,8
	X
	X

	不貪不義之財
	提前3:8；
多1:7
	X
	X

	端莊
	提前3:8
	
	X

	與家庭有關

	只作一個婦人的丈夫
	提前3:2,12；
多1:6
	X
	X

	好好管理自己的家
	提前3:4,12；
多1:6
	X
	X

	兒女凡事端莊順服
	提前3:4；5:12；
多1:6
	X
	X

	與自我有關

	不貪財
	提前3:3
	X
	

	有節制
	提前3:2；
多1:8
	X
	

	不暴躁
	
多1:7
	X
	

	聖潔自持
	
多1:8
	X
	

	自守
	提前3:2,8；
多1:7
	X
	X

	不好喝酒
	提前3:3,8；
多1:7
	X
	X


· 此外，基督還說明：一個領袖必須謙卑（太23:11-12；可 9:35；路18:24；22:26）。
[你們中間誰為大，誰就要作你們的用人。凡自高的，必降為卑；自卑的，必升為高。（太23:11-12）]

[耶穌坐下，叫十二個門徒來，說：「若有人願意作首先的，他必作眾人末後的，作眾人的用人。」（可9:35）]

[3] 工作
· 管理、監督整個教會（領導教會工作，雅5:14）
· 行政（治理，提前5:17；多1:7）：保持教會事務有秩序（林前14:33,40）
· 教育（教導，弗4:12-13；提前3:2）：保衛教會，抵擋不信的勢力（提前1:3-4；提後1:13；多1:9-11），培訓未來的傳道人 （提後2:2）
[作監督的，必須無可指責，只作一個婦人的丈夫，有節制，自守，端正，樂意接待遠人，善於教導。（提前3:2）]

· 牧養（牧羊人，彼前5:2）
· 代表（在外代表教會，徒20:17；提前5:17）
（三）執事（腓1:1；提前3:8,10,12）
[1] 資格（見上表）
[2] 工作
· 協助長老（徒6:3-4）
[所以弟兄們，當從你們中間選出七個有好名聲、被聖靈充滿、智慧充足的人，我們就派他們管理這事。但我們要專心以祈禱、傳道為事。（徒6:3-4）]

· 負責一般關顧和服務，例如實際幫助、家庭護理、探訪、輔導
· 受命履行一項特殊職責，例如幫助窮人（徒6:1）和有需要的人
（四）按立
領導者的按立不是要獲得權力，而只是教會的認可和推薦，就是要分別出神已經揀選要服事人者。
|| 應用8-46：
[3] 教會的領袖應該根據聖經的標準來挑選。除了保羅書信中規定的資格之外，耶穌還規定了一種重要的附加資格：謙卑。所有領導者都應該有謙卑的表現，單單有驕傲就足以使領導者失去資格。
47. 教會如何管治？

A. 有多少種不同類型的教會管治制度？
· 有形的教會需要組織、領導和管治，耶穌把這工作交給使徒們去決定，讓聖靈引導他們時做出判斷。今天，不同宗派使用三種主要的教會治理制度，聖經沒有說神指定哪一種制度最理想，每種制度都表示有聖經的支持。
（一）主教制（由上而下）
[1] 權力運用：權力僅由大主教作為使徒的繼承者持有，依次授權予教區主教和地區牧師（階層制）。
[2] 權力分配：普通會員（稱為平信徒）在管治中絕對沒有管治權力。
[3] 舉例：聖公會（天主教也相同）

（二）長老制（混合式）
[1] 權力運用：會員通過選舉選出長老擔任領導，但長老的權力不是由信徒付託，而是由基督直接頒受。普通會員只有選舉權，長老一旦當選，就擁有治理教會的絕對權力。

[2] 權力分配：在一些教會中，地方教會的長老構成了一個區域性的長老議會，負責監管地區內各教會的工作。
[3] 舉例：長老會
（三）會眾制（由下而上）
[1] 權力運用：領導者是僕人，而不是掌權者。
[2] 權力分配：除了教會會員授予他們的權力外，長老和執事沒有其他權力，他們的權力僅限於地方教會，所有重要的決定都需要會員的批准。
[3] 舉例：浸信會
B. 教會的紀律是如何執行的？
（一）原則
[1] 重要性：紀律是真正教會的三個標誌之一（見上面）。然而，教會很少教導紀律的問題，也通常沒有實踐。當然，只有當教會出現問題時才需要紀律，但它對保持教會的純潔起着重要作用，有需要時必須執行。
[2] 不是懲治：紀律與懲治有很大不同，懲治旨在對錯誤的行為執行報應，紀律是鼓勵犯錯誤行為的人恢復及和解。
[3] 基礎：紀律基於神的公義（來12:11）、基督的命令（太18:18）和使徒的實踐（林前5:3‑5）。紀律有以下三個目的。
[凡管教的事，當時不覺得快樂，反覺得愁苦；後來卻為那經練過的人結出平安的果子，就是義。（來12:11）]

[4] 目的一：潔淨
· 保持教會純潔，成為聖潔的祭司（彼前2:5）。
[你們來到主面前，也就像活石，被建造成為靈宮，作聖潔的祭司，藉着耶穌基督奉獻神所悅納的靈祭。（彼前2:5）]
· 保持基督的榮耀免受那些過着敗壞生活的人的侵害（林前5:7；提前5:19‑20）。
[但你們若因行善受苦，能忍耐，這在神看是可喜愛的。（提前5:20）]
· 提醒每個人犯罪的後果（林後7:11）。
[5] 目的二：保護
· 保護教會成員免受污染，使良善的人不會因經常接觸壞份子而受影響，就如一點麵酵能使全團麵發起來（林前5:6,11）。
· 防止分裂（多3:9-11）。
[6] 目的三：恢復、挽回
· 讓罪人為自己的錯誤感到羞愧，並認罪和悔改（太18:15；林前5:5；加 2:11；帖後3:14）。
[要把這樣的人交給撒但，敗壞他的肉體，使他的靈魂在主耶穌的日子可以得救。（林前5:5）]
· 挽回犯錯的人（林後2:4；加6:1），重新恢復交往。
（二）需要紀律處分的錯誤行為
[1] 信仰中的罪：錯誤和偏差的教導（加1:8-9；提前1:20；6:3-5；約貳1:9-11；啟 2:14-16），又不願被教會糾正。
[2] 行為上的罪：引起分裂（羅16:17-18；多3:10）、公開的淫亂（林前5:1‑2,9‑11）、貪婪、醉酒、欺詐（林前5:10-11）、在個人衝突中犯罪，例如誹謗和指責（太18:15-17）。
[倘若你的弟兄得罪你，你就去，趁着只有他和你在一處的時候，指出他的錯來。他若聽你，你便得了你的弟兄；他若不聽，你就另外帶一兩個人同去，要憑兩三個人的口作見證，句句都可定準。若是不聽他們，就告訴教會；若是不聽教會，就看他像外邦人和稅吏一樣。（太18:15-17）]

（三）紀律處分
[1] 私下責備（太18:15；路17:3；帖前5:12-14）
[2] 私下會議：與2或3名見證人一起譴責（申19:15；太18:16）
[3] 公開宣告：在教會面前譴責（太18:17；羅16:17；林前5:4-5；提前5:20），例如被終止其事工
[4] 開除會籍（太18:17；林前5:5；帖後3:14-15）
[若有人不聽從我們這信上的話，要記下他，不和他交往，叫他自覺羞愧。但不要以他為仇人，要勸他如弟兄。（帖後3:14-15）]
[5] 斷絕關係：逐出教會（羅16:17-19；提前1:20）
[其中有許米乃和亞歷山大；我已經把他們交給撒但，使他們受責罰就不再謗瀆了。（提前1:20）]

（四）紀律時要注意的事
[1] 分別不同程度的罪：有些只是言行上些微的失誤，有些是故意犯罪，措施必須基於罪的嚴重程度。
[2] 犯罪的實際情形讓最少的人知道。
[3] 紀律措施應逐漸加強，直至解決問題。
[4] 必須避免過度紀律，導致過度哀傷（林後2:6-7）。
[這樣的人受了眾人的責罰也就夠了，倒不如赦免他，安慰他，免得他憂愁太過，甚至沉淪了。（林後2:6-7）]

[5] 所有的紀律措施都必須小心謹慎，本着愛和謙卑的態度。
C. 處理金錢的原則是什麼（作管家）？
（一）適當的奉獻方式
[1] 態度
· 樂意的（林後9:7）
[各人要隨本心所酌定的，不要作難，不要勉強，因為捐得樂意的人是神所喜愛的。（林後9:7）]
· 甘心自願的（林後8:3）
· 慷慨的（羅12:8；林後9:11）
· 犧牲性的（林後8:2-3）
[2] 方法
· 每個人參與的（林後8:13-14）
· 按比例的（林後8:12）

[因為人若有願做的心，必蒙悅納，乃是照他所有的，並不是照他所無的。（林後8:12）]
· 有系統的（林後9:5）
· 及時的（林後8:10-11）

[3] 十一奉獻（tithe）
· 意義：「十一」的意思是十份之一（10%）。這個詞通常用於將我們收入的十份之一奉獻給神。它是一個象徵，表示感謝神所賜給我們的一切（代上29:14）。

[我算甚麼，我的民算甚麼，竟能如此樂意奉獻？因為萬物都從你而來，我們把從你而得的獻給你。（代上29:14）]
· 起源：十一奉獻起源於亞伯拉罕（創14:17-20）和雅各（創28:18-22）的奉獻。後來，它成為摩西律法的一部份（申14:22-29）。

[你要把你撒種所產的，就是你田地每年所出的，十分取一分。（申 14:22）]
· 應用：在舊約中，每個猶太人都有責任十一奉獻。不履行這義務被描述為奪取神的供物（瑪3:8-9）。主後567年和主後585年的教會會議都教導十一奉獻。今天，大多數神學家認為十一奉獻仍然是聖經的命令。

[人豈可奪取神之物呢？你們竟奪取我的供物。你們卻說：「我們在何事上奪取你的供物呢？」就是你們在當納的十分之一和當獻的供物上。（瑪3:8）]
· 祝福：聖經禁止人試探神（申6:16；太4:7；路4:12），但卻有一個例外。神鼓勵以色列人通過履行十一奉獻來試驗祂（瑪3:10），結果就是得着神豐盛的祝福。

[你們不可試探耶和華—你們的神。（申6:16）]
[萬軍之耶和華說：你們要將當納的十分之一全然送入倉庫，使我家有糧，以此試試我，是否為你們敞開天上的窗戶，傾福與你們，甚至無處可容。（瑪 3:10）]
· 今天：在舊約中，猶太人奉獻十份之一供聖殿使用，其他向神的奉獻屬於十份之一以上。同樣，我們今天的十一奉獻應該只為了我們所屬的地方教會。
（二）奉獻的結果
[1] 提醒我們要感謝神賜豐盛的恩典和每天的看顧。
[2] 當神判斷奉獻的動機時，就獲得祂的喜悅（林後9:7）。

[3] 接受神豐厚的祝福（林後9:6），並在天上積蓄財寶（太6:20）。
[「少種的少收，多種的多收」，這話是真的。（林後9:6）]
[4] 與流行的看法相反，金錢不是中性的，它可以控制我們的生命，也可能產生危險的影響（太6:19-21；路18:25）。慷慨的奉獻幫助我們消除金錢對我們的控制。
[不要為自己積攢財寶在地上；地上有蟲子咬，能銹壞，也有賊挖窟窿來偷。只要積攢財寶在天上；天上沒有蟲子咬，不能銹壞，也沒有賊挖窟窿來偷。（太 6:19-21）]
（三）金錢在教會中的用途
[1] 支持教會的事工（林前9:4-14；加6:6；腓4:15-16；提前5:18）
[2] 維持教會的組織（腓4:15）
[3] 支持宣教（徒24:17；林前16:1）
[4] 支持貧窮的信徒（徒11:29；20:35；羅15:25-26；加2:10）

[因為馬其頓和亞該亞人樂意湊出捐項給耶路撒冷聖徒中的窮人。（羅 15:26）]
D. 為何會有宗派？
（一）定義
宗派是教會聚集成立的大型宗教組織，他們有自己獨特的教義和管治體系。
（二）起源
[1] 當個別教會根據不同的文化背景聚集並組織起來時，就組織了宗派。今天，宗派的區別主要是教義上或實行上有不同的注重。
[2] 要注意：這些差異並不是在基要教義上，否則，他們將被歸類為邪教，例如摩門教、耶和華見證人和統一神教等。
（三）神為什麼允許宗派存在？
[1] 劣點：很多非基督徒認為宗派的存在證明基督徒之間缺乏團結，基督徒本身也可能因為宗派不同而拒絕合作，這是應該反省的。
[2] 宗派的差異：
· 非基要教義不同：例如長老會和改革宗的加爾文主義，以及循道衛理會和播道會的阿民念主義。
· 崇拜方式不同：例如在聖公會和路德宗強調莊嚴禮儀的崇拜。
· 聖禮不同：例如浸信會強調浸入洗禮礼。
· 基督徒生活的強調不同：例如循道衛理會強調聖潔生活。
· 主要活動不同：例如宣道會強調宣教工作。

[3] 優點：宗派的多樣性有它的功能，它發揮着服侍和培育不同文化背景和不同性格的基督徒的作用。因此，宗派的存在有積極的一面，這就是神容許宗派出現的理由。
（四）正確的態度
[1] 強調共同點：所有基督徒的共同點（例如《聖經》和《使徒信經》）比宗派間的差異處更為重要和更具決定性。正如《十二使徒遗训》（Didache，一份重要的第2世紀基督教文獻）說：「在被祝謝的餅中，許多穀物合成一塊。」所有真正的基督徒都是基督身體裏的弟兄姊妹。
[2] 拒絕驕傲：要避免讓宗派主義導致驕傲，和吹捧自己宗派傳統的特徵，而拒絕其他基督徒。
（五）普世合一主義
[1] 優點：這是一個聯合不同宗派的運動，例如世界基督教協進會，其目標是良好的。
[2] 劣點：然而，通常的結果是：原本充滿活力的宗派主義被低效率的普世合一主義所取代，結果是：信仰和道德標準因協商而被降低到最低程度，導致自由主義傾向。因此，當一個教會參與普世合一主義時，需要注意這些潛在的問題。
|| 應用8-47：
[4] 神命令教會要聖潔，與罪惡的世界分開。當然，教會的治理仍然遵循世界的慣例，例如規章制度的制定、組織的成立、選舉的運用、權力的限制等等。但是，每當教會與世界的行事方式出現衝突時，教會沒有義務去遵循世俗世界的「慣例」。
事工
48. 教會的重要事工是什麼？
A. 教會事工的對象是誰？
[1] 對神：敬拜事奉（弗1:12；西3:16）

[2] 對信徒：培育和團契（弗4:12-13；西1:28）
[3] 對世界：傳福音（太28:19）和憐憫的事工（路6:35-36；徒11:29；雅1:27）
[你們倒要愛仇敵，也要善待他們，並要借給人不指望償還，你們的賞賜就必大了，你們也必作至高者的兒子，因為他恩待那忘恩的和作惡的。你們要慈悲，像你們的父慈悲一樣。（路6:35-36）]
[在神我們的父面前，那清潔沒有玷污的虔誠，就是看顧在患難中的孤兒寡婦，並且保守自己不沾染世俗。（雅1:27）]

· 包括參與公民活動，並嘗試影響政府政策，使其更符合聖經的道德標準。
[4] 這三類事工都重要，它們必須保持平衡，不能過份強調一類而忽略另一類。

[5] 三類事工可以總括為一個最高目標：擴展神的國度。
B. 敬拜的原則是什麼？
（一）敬拜的重要性
[1] 敬拜是教會的核心功能，如果一個教會只有敬拜，沒有其他活動，它仍然可以是一個教會，所以敬拜的功能是必不可少的。
[2] 敬拜是將至高無上的價值歸於神，只有祂才配得接受（古代敬拜的英文字是「配得」的意思）（啟4:11）。
[我們的主，我們的神，你是配得榮耀、尊貴、權柄的；因為你創造了萬物，並且萬物是因你的旨意被創造而有的。（啟4:11）]
[3] 敬拜是神所喜悅的（約4:24）。
[神是個靈，所以拜他的必須用心靈和誠實拜他。（約4:24）]
（二）敬拜活動
[1] 我們通過以下方式敬拜神：
· 讚美：通過讚美產生尊敬和崇拜的心（啟4:11）
· 禱告：通過禱告表達敬畏和依賴（徒13:2-3）。祈求的一般項目：為受逼迫的基督徒（徒12:5），為福音廣傳（羅15:30；弗 6:18；西4:3），為政府領袖（提前2:1），為失落的信徒（雅5:16；約壹5:16）。

· 讀經：接受神的話語對我們生命的改變
[2] 我們敬拜聖子，通過祂敬拜聖父（約16:23）：
· 順服：承認耶穌為主（羅10:9；林前12:3）
· 聖餐：記念基督的犧牲（林前11:26）
· 奉獻：感謝神因基督賜下的恩典（羅15:27；林後9:15）
[3] 我們依靠聖靈敬拜：
· 認罪：在聖靈的催迫下認罪（林前12:3）
· 傳講：靠聖靈的能力傳講神的話和福音（羅15:16；帖前5:27；提前4:13）

· 歡樂：在聖靈中喜樂（弗5:18-20）
[乃要被聖靈充滿。當用詩章、頌詞、靈歌彼此對說，口唱心和地讚美主。凡事要奉我們主耶穌基督的名常常感謝父神。（弗5:18-20）]

（三）敬拜的結果
[1] 我們以神為樂，神也以我們為樂。
[2] 我們親近神，而神也親近我們（新約中神與人親近是奇妙的事實）。
[3] 神賜給我們更大的祝福。
[4] 神的敵人逃跑了。
[5] 非信徒參加敬拜可以見證神的同在。
C. 為何團契在教會中很重要？
（一）定義

[1] 「團契」（臘koinonia）是一群信徒的聯合，這個希臘文在新約中出現了15 次（徒 2:42；羅 15:26；林前1:9；10:26；林後6:14；8:4；13:14；腓1:5；2:1；3:10；門 1:6；約壹1:3（兩次）,6,7）。當中文和合本聖經出版時（1919年），這名詞尚未出現，所以全部用其他名詞代替，但已出現在一些近代的譯本。
[都恆心遵守使徒的教訓，彼此交接，擘餅，祈禱。（徒2:42，和合本）]
[他們都專注於使徒的教導和彼此的團契，擘餅和祈禱。（徒2:42，和合本修訂版）]

[再三地求我們，准他們在這供給聖徒的恩情上有分。（林後8:4）]〔注：「有分」的希臘文是「團契」。〕
[因為從頭一天直到如今，你們是同心合意地興旺福音。（腓1:5）]〔注：「同心合意」的希臘文是「團契」。〕
[2] 在和合本中，這個詞通常與兩組詞相關聯。第一組包括共同、共享、同伴等詞語，強調共同性、合一性、團結性。第二組包括分享、分擔、夥伴等詞語，強調各個別成員貢獻的重要性。

[3] 因此，團契包含兩個概念，就是「合」和「分」，是一種「分工合作」，是個別成員的合作而成為一個整體。
（二）團契的活動
[1] 分享：我們因在基督裏的關係，能夠彼此分享（徒2:44-45；約壹1:3；3:14‑18）。
[小子們哪，我們相愛，不要只在言語和舌頭上，總要在行為和誠實上。約壹3:18）]

[2] 溝通：我們鼓勵彼此有更深入、更自由的交流。
[3] 代禱：我們為彼此的特殊需要代禱。
[4] 同聚：我們像一家人一樣享受同聚的時光。
（三）團契的結果
[1] 彼此相愛：愛就是努力讓你所愛的人獲得最好的（約13:34-35）。
[我賜給你們一條新命令，乃是叫你們彼此相愛；我怎樣愛你們，你們也要怎樣相愛。你們若有彼此相愛的心，眾人因此就認出你們是我的門徒了。（約 13:34-35）]
[2] 信任：我們的相互真誠相處增加了，我們可以更能相互信任。
[3] 分擔：我們共同分擔個人的重擔。
[4] 歸屬感：產生了更大的歸屬感，建立了一個真正的屬靈群體。
|| 應用8-48：
[5] 我們歸信後，罪性仍然存留，所以繼續悔改必須是基督徒生活的一部份，認罪是我們祈禱中的必須。

洗禮和聖餐
49. 神以什麼方式祝福教會？
A. 什麼是「施恩的渠道」？
[1] 含義：這是神藉着教會正式開展的活動賜下恩典，為祂的兒女帶來更大的祝福。
[2] 主要渠道：祈禱、洗禮、聖餐（這三種將在下面解釋）。
[3] 其他：教導（聖經成為施恩的渠道）、敬拜、奉獻、屬靈恩賜、團契、傳福音。
B. 禱告有什麼原則？
· 許多資深的牧師曾經表達了他們對禱告的感受，就是他們雖然事奉神很多年，但仍然不能完全理解禱告。幾個可能的疑問將在下面第（六）點回答。
（一）禱告的必要性
[1] 禱告是個人與神的交流，這是我們獨特和可珍貴的特權，沒有禱告，我們就與生命、光和愛的源頭隔絕了。
[2] 這是一種通過基督、通過聖靈親近神的方法。
[3] 基督是我們禱告的榜樣，祂頻繁的祈禱記錄在福音書中，尤其是在重要事件之前和之後。
[4] 著名詩人丁尼生（Tennyson）有名言：「祈禱所成就的事遠比這個世界夢想的要多。」

（二）禱告的目的
[1] 禱告的目的不是讓神知道我們的需要，因為神無所不知（太6:8）。
[因為你們沒有祈求以先，你們所需用的，你們的父早已知道了。（太6:8）]

[2] 對神的目的：
· 雖然神知道我們的需要，但祂希望通過禱告來訓練我們學習信靠，並表達我們願意順服祂的旨意。
· 禱告表達我們對神的倚賴，幫助我們建立信心。
· 禱告是神讓祂的兒女通過祈求，參與祂的工作。
[3] 對自己的目的：

· 禱告是與神相交，加強我們對神的愛。
· 禱告是我們學會感恩的一種方式，謹記一切好處都來自神的恩典。
· 禱告讓我們在神面前卸下重擔。
· 禱告讓我們從神獲得力量去事奉祂，學會克服失望，並保持忍耐。
（三）禱告的四部份（ACTS）
· 整個禱告應該奉耶穌基督的名祈求（約16:23）。在猶太文化中，名字代表人的權威（徒3:6；4:7），奉耶穌的名禱告，就是求神回應我們的禱告，因為耶穌已經為我們完成了救恩。
[我實實在在地告訴你們，你們若向父求甚麼，他必因我的名賜給你們。（約 16:23）]
[1] 敬拜（Adoration）：讚美和榮耀神的偉大和祂的本性（太6:9；路24:52-53；啟 4:8）
[2] 認罪（Confession）：承認自己的罪過和過失（太6:12；雅5:16；約壹1:9）
[3] 感恩（Thanksgiving）：感謝神的祝福和回應禱告（西4:2）
[4] 祈求（Supplication）：為自己和他人的需要祈求（腓4:6）
（四）有效禱告的態度
[1] 對神的態度
· 按照神的旨意禱告（太6:10；26:39；約15:17；約壹5:14-15）：祂的旨意通常可以從聖經中得知，特別是從祂的誡命和應許；此外，聖靈也會引導我們禱告（羅8:26）。
[我們若照他的旨意求甚麼，他就聽我們，這是我們向他所存坦然無懼的心。既然知道他聽我們一切所求的，就知道我們所求於他的，無不得着。（約壹5:14-15）]
[況且，我們的軟弱有聖靈幫助；我們本不曉得當怎樣禱告，只是聖靈親自用說不出來的歎息替我們禱告。（羅8:26）]
· 以真誠的信心，相信祂會答允禱告（太21:22；可11:24；來11:1；雅 1:6）。
[只要憑着信心求，一點不疑惑；因為那疑惑的人，就像海中的波浪，被風吹動翻騰。（雅1:6）]
· 以順服和依賴的態度禱告，接受神對我們的任何計劃。
[2] 對自己的態度
· 要先認罪。
· 要寬恕他人，意識到我們首先需要與他人融洽相處（太6:14-15）。
[你們饒恕人的過犯，你們的天父也必饒恕你們的過犯；你們不饒恕人的過犯，你們的天父也必不饒恕你們的過犯。（太6:14-15）]

· 要謙卑（路18:9-14）。
[3] 與禱告有關的態度
· 長時間繼續為同一件事禱告（可14:39；路6:12）。
[耶穌又去禱告，說的話還是與先前一樣。（可14:39）]
[那時，耶穌出去，上山禱告，整夜禱告神。（路6:12）]

· 懇切和恆切地禱告（路11:9；帖前5:17；來5:7）。
[我又告訴你們，你們祈求，就給你們；尋找，就尋見；叩門，就給你們開門。（路11:9）]

[不住地禱告。（帖前5:17）]

[基督在肉體的時候，既大聲哀哭，流淚禱告，懇求那能救他免死的主，就因他的虔誠蒙了應允。（來5:7）]

· 簡潔的禱告（太6:7-8）。
[你們禱告，不可像外邦人，用許多重複話，他們以為話多了必蒙垂聽。你們不可效法他們；因為你們沒有祈求以先，你們所需用的，你們的父早已知道了。（太6:7-8）]
· 等候主（詩27:14；130:5-6）：以正確的、純潔的心態與神交談，集中思想和感情，擺脫世俗的憂慮和牽掛。
[我等候耶和華，我的心等候；我也仰望他的話。我的心等候主，勝於守夜的，等候天亮。（詩130:5-6）]
· 或許加上禁食，尤其是面對嚴重的事情。
（五）神未回應的禱告
· 有時，祈禱似乎毫無用處。我們要知道：對禱告的回應把握在神的手中，完全基於祂的主權，神的回應可以是「是」、「否」或「等待」（太15:21-28；約 11:6；彼前1:7）。神的負面回應可能是出於以下原因。
[叫你們的信心既被試驗，就比那被火試驗仍然能壞的金子更顯寶貴，可以在耶穌基督顯現的時候得着稱讚、榮耀、尊貴。（彼前1:7）]

[1] 錯誤的態度：
· 缺乏真誠和信心（來11:6；雅1:6-7）
[人非有信，就不能得神的喜悅；因為到神面前來的人必須信有神，且信他賞賜那尋求他的人。（來11:6）]
[只要憑着信心求，一點不疑惑；因為那疑惑的人，就像海中的波浪，被風吹動翻騰。這樣的人不要想從主那裏得甚麼。（雅1:6-7）]

· 以有罪的心祈求（詩66:18；哀3:8,40-44）
[我若心裏注重罪孽，主必不聽。（詩66:18）]
· 出於對他人充滿惡意和仇恨的心（太5:24）
· 出於自私、慾望或別有用心的動機（太6:5；雅4:2-3）
· 出於傲慢和愚蠢的態度（箴8:13）
[2] 錯誤的祈求：
· 以禱告代替行動（出14:15；書7:7-15）
· 追尋已失去的機會（路13:25）
· 試圖避免應得的懲罰（撒下12:16-18；林後12:7-9）
· 用無意義和重複的言語祈求（太6:7）
[你們禱告，不可像外邦人，用許多重複話，他們以為話多了必蒙垂聽。（太 6:7）]
[3] 違背神的旨意：
· 試圖改變神的命令（申3:23-27）
· 漠視神的啟示（撒上8:9-10）
· 缺乏認罪（約壹1:8-10）
[我們若認自己的罪，神是信實的，是公義的，必要赦免我們的罪，洗淨我們一切的不義。（約壹1:9）]
[4] 神有不同的計劃：

· 現在還不是神的時間（啟6:10-11），祂可能在將來回應。

[大聲喊着說：「聖潔真實的主啊，你不審判住在地上的人，給我們伸流血的冤，要等到幾時呢？」 於是有白衣賜給他們各人；又有話對他們說，還要安息片時。（啟6:10-11）]
· 神有更好的計劃（林後12:8-9）。

[為這事，我三次求過主，叫這刺離開我。他對我說：「我的恩典夠你用的，因為我的能力是在人的軟弱上顯得完全。」（林後12:8-9）]

（六）關於禱告的疑問
[1] 如果神是不變的，那麼所有結果都已經決定了，那麼禱告有什麼用？
· 神的「不變」並不表示一切都已經命定了，神只有在祂的屬性和祂的應許上是不變的。
· 如果人類改變他們的行為，或人類通過祈禱懇求神，神可能會改變，禱告的確會改變神的行事（出32:11-14；代下7:14）。

[這稱為我名下的子民，若是自卑、禱告，尋求我的面，轉離他們的惡行，我必從天上垂聽，赦免他們的罪，醫治他們的地。（代下7:14）]
· 舉例：耶穌告訴我們要在禱告中祈求（路11:9-10），雅各告訴我們要求（雅 4:2），神也實際因摩西的懇求而改變祂的反應（出32:11-12,14）。

[我又告訴你們，你們祈求，就給你們；尋找，就尋見；叩門，就給你們開門。因為，凡祈求的，就得着；尋找的，就尋見；叩門的，就給他開門。（路11:9-10）]

[你們得不着，是因為你們不求。（雅4:2）]
[2] 如果神在我們禱告之前就知道我們的需要（太6:8），我們還需要向他祈求嗎？

· 我們順服和依賴的態度使神喜悅，祈禱的一個目的就是實踐、鍛煉和表達這種態度。同时，正如上所述，我們的禱告可能有效地改變現實。
[3] 我們應該向誰祈禱？我們應該向耶穌和聖靈禱告嗎？
· 聖經中記錄的禱告都是向聖父的，但向聖子或聖靈禱告也是合適的。
· 由於耶穌在地上時是一個人，祂會同情我們心內的感情（來2:17；4:15‑16）。
[因我們的大祭司並非不能體恤我們的軟弱。他也曾凡事受過試探，與我們一樣，只是他沒有犯罪。（來4:15）]
· 聖靈是勸慰者（約14:16），祂通過重生賜給信徒新的生命（約3:5），祂也是屬靈恩賜的分配者（林前12:11）。更重要的，祂是我們每天日常生活的帶領者。
· 如果我們深信祂們可以幫助我們，我們當然應該向祂們祈禱。
[4] 既然有數億人同時向祂祈禱，神怎麼會有能力關注每一個人呢？

· 每個個別信徒都被聖靈內住。聖靈肯定有能力聆聽每一個人的禱告。

· 人是有限的，無法理解神無窮盡的能力。試想：人類生活在一個三維空間中，如果把時間算作第四維度，我們就生活在一個四維度的時空之中。一些理論物理學家估計這個宇宙可能有9到11個維度，因此神的能力比我們想像要強大得很多很多。

· 解釋：如何說明增加一個額外維度的力量？假設一只螞蟻只知道有兩個維度（長和寬），並且只能在二維空間中移動。這只螞蟻就永遠不會知道一只蜜蜂正在其位置的上面盤旋，因為這蜜蜂處於三維空間（加上高度）中。事實上，這只螞蟻之上可能有數百甚至數千只蜜蜂，它也永遠不會知道，甚至不能想像牠們的存在。這例子說明了一個額外的維度等於無限數量的可能性的增加。
C. 聖禮是什麼？
（一）定義
[1] 聖禮（sacrament）是一種神聖的儀式，是神設立的，它印證神的恩典已經臨到信徒身上。這個字不在聖經內。
[2] 「聖禮」（拉 sacramentum）一詞的意思是忠心侍奉基督的效忠誓言，這個詞的來源是新入伍的士兵在軍隊中宣誓服從。
[3] 「聖禮」也是一個象徵，是一個外在標記，顯示內含的現實或真理。
[4] 有些教會稱聖禮為「禮儀」或「教儀」（ordinance），指的是神所制定有威權的儀式。

（二）含義
[1] 外在可見的象徵：聖餐可被稱為「可見的話語」，因為它是以可見的事實來表達不可見的現實，它幫助信徒了解和記念神在基督裏的救恩。
[2] 內在屬靈的恩典：那些憑信心領受聖餐的人，會得到與基督更緊密相交、加強屬靈的成長、對救恩更有確信。
[3] 表達順服：這是信徒表達他們對神的信靠和順服的方式。

（三）聖禮的來源
[1] 舊約基礎
· 聖禮是協約的象徵，表明神與人之間所存在的協約，它們通常是持久的或多次反覆出現的。
· 它們是來自神的外在標誌，提醒每個人記念神的應許。
· 今天基督教教會接受兩種聖禮，它們是兩個舊約儀式的延續：洗禮代替舊約的割禮（西2:11-12），聖餐代替舊約的逾越節筵席。
[你們在他裏面也受了不是人手所行的割禮，乃是基督使你們脫去肉體情慾的割禮。你們既受洗與他一同埋葬，也就在此與他一同復活，都因信那叫他從死裏復活神的功用。（西2:11-12）]
· 割禮的儀式是將以色列男性歸入以色列之約，並成為所有相關祝福的繼承人（申10:26；30:6）。
· 逾越節筵席的儀式是紀念神拯救以色列人脫離奴役。
· 在舊約和新約中，這兩種聖禮都只是屬靈真理的標誌，對一個人的得救與否沒有實際的功效。

[2] 舊約和新約聖禮的聯繫
· 舊約和新約的儀式是相互關聯的（徒2:41-42；林前10:1-4），保羅使用類比來追溯儀式之間的關係（林前5:7；11:26；西2:11）。
[弟兄們，我不願意你們不曉得，我們的祖宗從前都在雲下，都從海中經過，都在雲裏、海裏受洗歸了摩西；並且都吃了一樣的靈食，也都喝了一樣的靈水。所喝的，是出於隨着他們的靈磐石；那磐石就是基督。（林前10:1-4）]
[你們在他裏面也受了不是人手所行的割禮，乃是基督使你們脫去肉體情慾的割禮。（西2:11）]
· 洗禮：這是一個人成為神的兒女，並繼承神國的標記（加3:27-29），它與舊約割禮平行（西2:11-12）
· 聖餐：這是對神救恩的紀念，它宣佈通過耶穌的犧牲使罪獲得赦免，從罪惡和永死的捆綁中解脫出來（太26:26-29；約6:53-54；林前5:7），它與舊約逾越節筵席平行（林前10:1-4）。

[你們既是無酵的麵，應當把舊酵除淨，好使你們成為新團；因為我們逾越節的羔羊基督已經被殺獻祭了。（林前5:7）]
· 舊約的聖禮和血有關，而新約的聖禮在現實上和血無關，但在屬靈上卻有含有血的意義。
[3] 新約洗禮的設立
· 耶穌自己受洗，並在門徒的幫助下為祂的跟隨者施洗（約4:1-3），也許耶穌自己並沒有親自為任何人施洗。
[主知道法利賽人聽見他收門徒，施洗，比約翰還多，（其實不是耶穌親自施洗，乃是他的門徒施洗。）（約4:1-3）]
· 耶穌復活後，以大使命設立了洗禮（太28:19；可16:16）。
· 後來使徒們繼續施行洗禮（徒2:41；8:12,38；9:18；10:48；16:15,33；18:8；19:5；林前1:14,16），並成為教會的普遍禮儀（羅6:3-4；林前10:1‑2；加3:2-7；弗4:5；西2:12）。
[4] 新約聖餐的設立
· 耶穌在最後的晚餐中設立聖餐（太26:26-30；可14:22-25；路22:17-20；林前11:23-29），他告訴門徒要經常舉行（林前11:25）。

[飯後，也照樣拿起杯來，說：「這杯是用我的血所立的新約，你們每逢喝的時候，要如此行，為的是記念我。」（林前11:25）]
· 聖餐象徵重生、稱義和成聖的恩典。

（四）聖禮的重要性
[1] 聖禮是神設立的（林前11:23），用來代表基督和祂的好處（林前10:16；11:25‑28；加3:17-27）。
[2] 它們是恩典之約的外在可見的標誌和印記（創17:7-10；羅4:11）。當以信心領受時，它會為信徒帶來內在的屬靈恩典（太3:11；羅2:28-29；彼前3:21）。

[3] 洗禮和聖餐象徵信徒的重生和救贖，雖然它們似乎只是象徵性的，但卻有實際的屬靈效果，帶來神真實的祝福。
[4] 它們用來分辨信徒與非信徒。
[5] 雖然它們對獲得救恩不是絕對必要的（彼前3:21），但它們是必須的，不是選擇性的，每個基督徒都應該跟從。由於這是基督命令的，故意忽視它相等於故意及持續地不服從神。

[這水所表明的洗禮，現在藉着耶穌基督復活也拯救你們；這洗禮本不在乎除掉肉體的污穢，只求在神面前有無虧的良心。（彼前3:21）]

（五）聖禮的數目
[1] 基督徒只接受兩種聖禮，因為耶穌基督只設立了這兩種，並吩咐門徒去實踐。
[2] 天主教接受七種聖禮。除洗禮和聖餐（又稱為聖體聖事）外，附加的有：堅振（又稱聖膏或堅信，受過嬰兒洗禮者在長大後自願歸信）、懺悔（又稱告解，向神父認罪）、按立（又稱聖秩，按立聖職人員）、婚姻、抹油（又稱膏油，為垂死的人抹油消除罪過）。
|| 應用8-49：
[6] 今天，一些基督徒因為某些细小的事而拒絕參加教會。包括不同意一些次要的信仰、崇拜的方式、講道、管治制度、感覺缺乏愛等等，他們認為自己可以獨自過基督徒的生活。這是錯誤的。每一個基督徒都是基督身體（教會）的一個肢體，每個基督徒都需要獲得其他肢體的支持和幫助。基督徒也被警告不要停止聚會（來 10:25）。
[你們不可停止聚會，好像那些停止慣了的人，倒要彼此勸勉。（來 10:25）]
50. 教會應當如何施行洗禮？
A. 洗禮的起源是什麼？
[1] 洗禮起源於猶太舊約中的潔淨儀式（例如在發現《死海古卷》的昆蘭地區猶太教的儀式），這也是對皈依猶太教者的改教洗禮。由於施洗約翰的父母都是利未人（路1:5），這可能是他給門徒洗禮的儀式。
[當猶太王希律的時候，亞比雅班裏有一個祭司，名叫撒迦利亞；他妻子是亞倫的後人，名叫伊利莎白。（路1:5）]
[2] 因為儀式的目的是洗淨罪孽，施洗約翰最初拒絕為耶穌施洗，因為耶穌沒有罪（太 3:13-15）。
[3] 舊約儀式通常用灑水的方式（利14:7；民8:7；賽52:15；結36:25-26；來 9:19‑22）。

[用以在那長大痲瘋求潔淨的人身上灑七次，就定他為潔淨。（利14:7）]
B. 洗禮的五個含義是什麼？
（一）認信
[1] 信心是受洗的條件（徒8:36-37；羅10:9-10）。
[你若口裏認耶穌為主，心裏信神叫他從死裏復活，就必得救。因為，人心裏相信就可以稱義，口裏承認就可以得救。（羅10:9-10）]
[2] 其他信徒要為認信作見證人，聖經從來沒有說過洗禮是對非信徒的見證。
（二）罪的赦免和洗滌
[1] 聖經清楚地表明：在舊約和新約中，淨化和潔淨都是洗禮象徵的基本元素（結 36:25；約3:25-26；徒2:38；22:16；多3:5；來10:22；彼前3:21）。
[現在你為甚麼耽延呢？起來，求告他的名受洗，洗去你的罪。（徒22:16）]
[2] 通過赦罪和更新，洗禮象徵屬靈的潔淨（徒2:38；來10:22），所以悔改是加入基督徒群體的資格（徒2:37-41）。聖經講及在教會的「洗淨」可能是指洗禮（林前6:11；弗5:26；來10:22）。
[彼得說：「你們各人要悔改，奉耶穌基督的名受洗，叫你們的罪得赦，就必領受所賜的聖靈。」（徒2:38）]

[你們中間也有人從前是這樣；但如今你們奉主耶穌基督的名，並藉着我們神的靈，已經洗淨，成聖，稱義了。（林前6:11）]
（三）與基督聯合
[1] 在舊約的洗禮中（來9:19-20），灑血象徵敬拜者與祭牲認同，以牠代表自己。同樣，在新約中，在洗禮中用水象徵信徒與十字架上的基督聯合（羅6:5）。
[2] 我們的洗禮表明我們接受基督之死的赦罪能力，我們也自己與祂為我們所受的死聯合（羅6:3-4；加3:27；西2:11-12），我們象徵性地向世界死、向罪死（羅 6:7）。
[豈不知我們這受洗歸入基督耶穌的人是受洗歸入他的死嗎？所以，我們藉着洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉着父的榮耀從死裏復活一樣。（羅6:3-4）]
[3] 支持浸入式洗禮者相信洗禮也象徵復活，但仔細閱讀聖經就會發現，復活並不是洗禮的象徵。福音派神學家在這一點上存在分歧。

· 羅6:4-5只說明「受洗歸入死」，而新生命不是洗禮象徵的一部份，而只是洗禮後的結果。

[所以，我們藉着洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉着父的榮耀從死裏復活一樣。我們若在他死的形狀上與他聯合，也要在他復活的形狀上與他聯合。（羅6:4-5）]
· 在西2:12，明顯地，信徒已經「受洗與他一同埋葬」，其結果是「與他一同復活」，不是通過洗禮，而是「因信。。。神的功用（大能）」。
[你們既受洗與他一同埋葬，也就在此與他一同復活，都因信那叫他從死裏復活神的功用。（西2:12）]

（四）重生
[1] 水和聖靈之間有明顯的相似之處（約3:3,5；多3:5），「重生的洗」和「聖靈的更新」的意義可能相同。
[他便救了我們；並不是因我們自己所行的義，乃是照他的憐憫，藉着重生的洗和聖靈的更新。（多3:5）]
[2] 洗禮也象徵接受聖靈（徒2:38；19:5-6）。
（五）加入教會
[1] 這是基於舊約割禮和聖靈洗禮的相似性，在舊約的割禮中，一個人被接納為神的選民，在新約中，通過聖靈的洗禮，一個人被接納為無形教會的成員。
[2] 洗禮是內在的聖靈洗禮的外在標誌，通過洗禮，一個人被接納為有形教會的成員（徒 2:41；林前12:13）。
[我們不拘是猶太人，是希臘人，是為奴的，是自主的，都從一位聖靈受洗，成了一個身體，飲於一位聖靈。（林前12:13）]
[3] 它也是與基督及其子民立約關係的標誌，也是新信徒願意委身的標誌。
C. 洗禮的正確方式是什麼？
（一）方式
[1] 福音派基督徒對洗禮的正確方式有不同的意見，有些人認為浸入式洗禮是唯一合法的洗禮方式，他們認為非浸入式洗禮是無效的。其他人則認可所有洗禮方式，包括浸入式（浸禮）、灑水式（灑禮）和傾倒式。
[2] 歷史
· 施洗約翰的洗禮是悔改（太3:2,6；徒19:4）和洗罪（約3:25-26）的洗禮。所以很可能是灑水式，這是舊約的傳統（民8:7；結36:25），而約翰也是利未人。
[我必用清水灑在你們身上，你們就潔淨了。我要潔淨你們，使你們脫離一切的污穢，棄掉一切的偶像。我也要賜給你們一個新心，將新靈放在你們裏面，又從你們的肉體中除掉石心，賜給你們肉心。（結36:25-26）]
· 新約（第1世紀）中使用的模式不能確定，在初期教會中，有記錄的是浸入式和傾倒式。
· 灑水洗禮的最早明確證據在第4世紀，平常用於健康狀況極差、臨終洗禮或缺水的情況下。第9世紀以後，灑水式成為常用方法，所有的模式仍然一直繼續使用。請注意：初期教會接受三種洗禮方式都合法。
· 重洗派信徒（16世紀）堅持認為浸入式是唯一合適的方式，在宗教改革時期開始出現爭論。後來，浸信會採用了浸入式的觀點。
· 今天，不同宗派同時實行浸入式和灑水式。
（二）意義
[1] 「浸入式者」的觀點
· 洗禮（臘baptizo）意為投入、浸入。（但亦可以有其他意義，見下面）
· 在耶穌的洗禮中，聖經說他是從水裏上來的（可1:10），所以它是浸入式洗禮。

[他從水裏一上來，就看見天裂開了，聖靈彷彿鴿子，降在他身上。（可 1:10）]
· 洗禮象徵在基督的死、埋葬和復活中與祂聯合（羅6:3-6；西2:12），浸入式可以代表所有象徵。
· 比起其他方式，浸入式更清晰，對受洗者產生更大的影響。
[2] 「非浸入式者」的觀點
· 在《七十士譯本》中，用於洗禮的動詞（臘bapto）的意思是先蘸入然後灑滴，不是浸入。耶穌講的「洗禮」一詞（臘 baptizo）可以解釋為「浸入」或「用洗滌來潔淨」（利14:16；可7:3-4）。這一點沒有定論。
· 在耶穌的洗禮中，不一定是浸入式，因為洗禮可以站在水中進行。
· 當研讀新約中所有的洗禮記錄時，沒有一次可以絕對肯定是浸入式的，大約一半的個案極可能是傾倒式或灑水式。
· 舉例：五旬節時，讓三千人在聖殿中用浸入式洗禮是不可能的（徒2:41）；再看保羅的洗禮，保羅在禁食三天後身體虛弱的情況下（徒 9:9,18），也在屋內進行，極可能不是浸入式的。其他洗禮的情形也類似（徒10:47；16:33‑34）。
· 在與基督聯合的象徵中，只有死亡被清楚和洗禮聯繫（羅6:3-4），而沒有和復活聯繫。

[豈不知我們這受洗歸入基督耶穌的人是受洗歸入他的死嗎？所以，我們藉着洗禮歸入死，和他一同埋葬，原是叫我們一舉一動有新生的樣式，像基督藉着父的榮耀從死裏復活一樣。（羅6:3-4）]
· 聖經清楚地將潔淨作為洗禮象徵的主要部份（約3:25-26；徒22:16；多3:5；來10:22；彼前3:21），灑水式或傾倒式更能象徵潔淨。

[並我們心中天良的虧欠已經灑去，身體用清水洗淨了，就當存着誠心和充足的信心來到神面前。（來10:22）]

（三）結論
· 耶穌並沒有規定洗禮的方式，聖經也從不強調任何特定的方式，也沒有說哪種方式沒有功效。
· 聖經在這個問題上並沒有說清楚，如果這是一個基本教義的問題，神不會讓這不能肯定的情形出現。
· 因此，方式實在無關重要。如果決定只有一種方式被認為是合法和有效的，那麼歷史上數十億接受其他方式洗禮的信徒就被視為没有洗禮而不是基督徒嗎？
· 教會不必因洗禮的方式而分歧，而應接受其他教會的方式。一些浸入式者認為其他方式不是真正的洗禮，這是非理智的。

· 因此，方式實在無關重要。所有方式都可以接受。
D. 誰應該受洗？
· 聖經沒有清楚說明誰可以施行洗禮。然而，由於洗禮的作用是接受洗禮的人進入教會，因此最好由教會的牧師主持。
（一）洗禮的必要性
[1] 救恩的必要條件是信心，不是洗禮（弗2:8-9），因為在歸信時，稱義已經完成。信徒應該因順服基督而受洗（太28:19）。
[你們得救是本乎恩，也因着信；這並不是出於自己，乃是神所賜的；也不是出於行為，免得有人自誇。（弗2:8-9）]
[2] 舉例：在十字架上認罪的強盜沒有受洗卻得救了（路23:42-43）。不過，沒有機會受洗跟拒絕受洗不一樣。拒絕受洗就是不順服神，將受審判。
[3] 五旬節之後（徒2:41），新約中沒有一個未受洗的基督徒的例子，信仰和洗禮一直被認為是同樣重要（加3:25-27；西2:11-12），救恩和洗禮被描述為相關連的（可16:16）。
[信而受洗的，必然得救；不信的，必被定罪。（可16:16）]
（二）洗禮時間
[1] 在聖經使徒行傳中，洗禮通常在認信後的同一天舉行（徒16:33），洗禮的唯一要求是承認信仰（可16:16；徒2:41；16:31-34）。
[當夜，就在那時候，禁卒把他們帶去，洗他們的傷；他和屬乎他的人立時都受了洗。（徒16:33）]
[2] 後來在初期教會，改為需要兩年預備期，後來又延長至三年，延遲是用來確保新信徒歸信的真實性。今天，新信徒可能還需要在受洗前參加課程，去了解他們的信仰和他們的教會。但是，經驗證明，這樣的延遲並不能確保初信者在受洗後會繼續更好保持信仰。
[3] 延遲或不延遲都各有好處，個別教會必須作出自己的決定。
（三）嬰兒洗禮
[1] 嬰兒洗禮始於第3世紀，後來被重洗派（16世紀）反對；今天，不同的宗派有不同的政策，一般有兩種方法：
· 為嬰兒施洗，並給予他們基督徒的培養，希望他們長大後接受堅信禮；只有在他們自願確認自己的信仰後，才會成為教會的成年會員。
· 舉行奉獻儀式而不是用水洗禮（實際上等於無水的嬰兒洗禮），給予他們基督徒的培養，希望他們在長大自願接受成人的洗禮。
· 一些教會採用雙重做法，讓父母選擇。

[2] 反對嬰兒洗禮者的觀點：
· 洗禮只適用於那些自承信主的人（可16:16；徒2:41；8:12；10:47-48），但嬰兒和孩童未有信仰。
[信而受洗的，必然得救；不信的，必被定罪。（可16:16）]
· 聖經沒有記錄任何嬰兒受洗的例子，在那些全家受洗（徒16:15,33；林前1:16）的例子中，也沒有明確說明嬰兒或兒童被包括在內。
· 新約的洗禮與舊約的割禮不同，割禮不是根據信仰，而洗禮卻是自願的、屬靈的和內在的。
[3] 支持嬰兒洗禮者的觀點：
· 嬰兒在舊約中接受了割禮，在新約中，洗禮同樣被用來代替割禮作為進入協約的標誌和印記（徒2:39；林前7:14）。舊約割禮亦沒有信仰的要求。
· 舊約嬰孩受割禮，被認為是選民的一部份，並分享協約下的祝福（代下20:13；珥2:16），新約的嬰孩也應該一樣。沒有嬰兒洗禮，嬰兒就被排除在協約群體之外。
· 在新約，全家都受洗，例如呂底亞、腓立比的獄卒和司提法那的洗禮（徒 16:15,33；林前1:16）。
· 新約的協約比舊約更有恩典（賽54:13；耶31:34；來8:11），如果舊約包括嬰兒，為什麼新約卻排斥嬰兒？

[他們從最小的到至大的都必認識我。我要赦免他們的罪孽，不再記念他們的罪惡。這是耶和華說的。（耶31:34）]
|| 應用8-50：
[7] 在初期教會中，每個人都在接受基督為救主後不久就受洗了。今天，我們知道歸信會帶來救恩，洗禮不是領受救恩的必要條件，但它仍然是順服基督的條件。那些故意拒絕受洗的人將需要在最後的審判中解釋他們的不順服。
51. 教會應當如何施行聖餐？
A. 聖餐有什麼名稱？
· 以下幾個名稱在教會中可互換使用，這是一種經常舉行的儀式，作為信徒與基督持續相交的標誌。
[1] 主餐
· 它是基督在逾越節最後晚餐中設立的（太26:26-29；可14:22-25；路 22:19‑20；林前11:20,23-25）。
[2] 聖餐
· 它就是分享基督的身體（林前10:16），聖經中「同領」一詞可以翻譯為「分享」。
[我們所祝福的杯，豈不是同領基督的血嗎？我們所擘開的餅，豈不是同領基督的身體嗎？（林前10:16）]
[3] 感謝（eucharist）
· 這希臘詞的意義是「感恩」，平常用於最後的晚餐（太26:27）和聖餐（林前10:16），但很少中國教會應用。
[又拿起杯來，祝謝了，遞給他們。（太26:27）]

[4] 擘餅
· 這名稱在初期教會應用，現在也在一些中國教會應用（徒2:42；20:7）。

[都恆心遵守使徒的教訓，彼此交接，擘餅，祈禱。（徒2:42）]
B. 聖餐的五個含義是什麼？
（一）記念（向後看）
[1] 它提醒信徒回望基督和十字架（路22:19；林前11:23-25）。
[我當日傳給你們的，原是從主領受的，就是主耶穌被賣的那一夜，拿起餅來，祝謝了，就擘開，說：「這是我的身體，為你們捨的，你們應當如此行，為的是記念我。」（林前11:23-24）]
[2] 它讓信徒記念耶穌是我們逾越節的羔羊（林前5:7；約1:29；彼前1:10）。
[3] 餅和酒象徵主破碎的身體和流血。
[4] 吃和喝指向以犧牲的果實帶來的屬靈餵養。
[5] 除了紀念主，它還向世界宣告主的死（林前11:26）。
[你們每逢吃這餅，喝這杯，是表明主的死，直等到他來。（林前11:26）]
（二）預期（向前看）
[1] 耶穌在最後晚餐中說，祂不會再吃逾越節筵席，直到末日（太26:29；可14:25；路22:16,18），我們可以期待末日的彌賽亞筵席和慶祝（啟19:9）。
[但我告訴你們，從今以後，我不再喝這葡萄汁，直到我在我父的國裏同你們喝新的那日子。（太26:29）]
[2] 我們守聖餐時可以盼望基督的再來（林前11:26）。

（三）教會合一
[1] 當我們分享基督的身體時，我們代表了一個團結合一的家庭，這也可以建立我們的關係（林前11:16-17）。
[2] 保羅斥責教會分裂（林前11:18-19），他指責富有的人忽視了窮人，自己在聖餐前吃得太飽和喝醉了，卻讓窮人挨餓（林前11:20-22,33-34）。

[你們聚會的時候，算不得吃主的晚餐；因為吃的時候，各人先吃自己的飯，甚至這個飢餓，那個酒醉。你們要吃喝，難道沒有家嗎？還是藐視神的教會，叫那沒有的羞愧呢？我向你們可怎麼說呢？可因此稱讚你們嗎？我不稱讚！（林前11:20-22）]

（四）新約的表明
[1] 聖餐代表了以耶穌的血完成的新約（耶31:31-34；林前11:25）。
[飯後，也照樣拿起杯來，說：「這杯是用我的血所立的新約，你們每逢喝的時候，要如此行，為的是記念我。」（林前11:25）]

[2] 在聖餐中，我們重申我們是新約群體的成員。

（五）象徵和印記
[1] 聖餐是神與人立約的象徵和印記，參與聖餐是效忠救主的宣告。
[2] 聖餐的餅和酒象徵着基督的死（林前11:26），聖餐就保證信徒已獲得福音帶來的所有應許和祝福。
[你們每逢吃這餅，喝這杯，是表明主的死，直等到他來。（林前11:26）]

C. 基督如何在聖餐中臨在？
· 有四種不同的解釋。
（一）天主教
[1] 基督是「實質臨在」於餅和酒中，但杯只給已被按立的聖職人員（如神父），平信徒不能拿。
[2] 當神父說「這是基督的身體和血」時，餅和酒就實際上變成了基督的身體和血；因此，這理論被稱為「變質說」。
[3] 科學實驗已經證明祝謝後的餅和酒在物質上仍然是餅和酒，並沒有變質。天主教的解釋是：它就像一棵樹變成了一張桌子，物質仍然是木頭，但它的實質（它的終極現實）已經從樹變成了桌子。
[4] 天主教教導：聖餐（他們稱為聖體聖事）是我們獻給神的獻祭，就像基督在十字架上的獻祭（犧牲）一樣；但是，聖經說明贖罪祭已經獻上，不應重複獻上（來 7:27；9:12,25-26；10:14），所以這講法是錯誤的。

[也不是多次將自己獻上，像那大祭司每年帶着牛羊的血進入聖所，如果這樣，他從創世以來，就必多次受苦了。但如今在這末世顯現一次，把自己獻為祭，好除掉罪。（來9:25-26）]

（二）路德宗（信義宗）
[1] 基督是「真實臨在」於餅和酒中，不過不是物質的臨在，而是基督屬靈的臨在，因此，這理論被稱為「同質說」。
[2] 基督的身體雖然在口中領受，但需要信心才會有益處。
[3] 舉例：好像海綿加了水，水沒有變成海綿，而是存在於海綿裏面（形容為「在裏面、在一起、在下面」）。
[4] 這種解釋是為了避免將聖餐貶低成為一種純粹的主觀體驗（感覺）。

（三）加爾文（改革宗、長老會）
[1] 基督是主觀的「屬靈臨在」，對比路德宗的客觀臨在。
[2] 餅只是一個象徵，但卻是有效的象徵，我們可以通過它，憑信心以基督的身體為我們靈魂的糧食，信徒藉着信心和感恩以基督為靈糧，為我們屬靈的生命帶來祝福和力量。
（四）慈運理（很多其他宗派）
[1] 基督是「象徵式的臨在」，不是實質上的，也不是屬靈上的。
[2] 餅和酒只象徵基督的身體，基督的同在只因信徒心中的信仰而存在，而不是以任何物質或身體的方式臨在。
[3] 儀式是對基督之死的紀念和一種認信，只是一種視覺的輔助工具，提醒參與者基督在聖餐中臨在，所以，有人稱此為「真實缺席論」，比對路德宗的「真實臨在論」。
D. 誰應該參加聖餐？
[1] 聖餐只為信徒：所有相信耶穌基督的信徒都應該參與，任何希望參與的基督徒都不應被拒絕。

[2] 不一定需要洗禮：大多數教會只容許已經洗禮的人領受聖餐，但聖經沒有這樣的要求。不過，如果該教會有這樣的規定來保證守聖餐者都是信徒，也是可行的，就跟隨該教會的規矩，在這問題上不需爭論。

[3] 不應拒絕其他教會的信徒：一些教會只容許自己的成員參加他們的聖餐，將其他教會的基督徒排除在外，這是不恰當的，除非對那些希望參加的個人有疑問。

[4] 需要認罪悔改來自省：聖餐前需要「自省」（林前11:28-32），傳統上，這被解釋為一個人要自省是否過着配得上基督的身體和寶血的生活；不錯，聖餐中應該包含一段向神認罪悔改的時間，求神因基督的代罪赦免我們。

[人應當自己省察，然後吃這餅、喝這杯。因為人吃喝，若不分辨是主的身體，就是吃喝自己的罪了。（林前11:28-29）]
[5] 需要做顧念弟兄姊妹的自省：保羅這裡講的「自省」，更有可能的，是警告守聖餐者不能惡待弟兄姊妹（如上面所說），因為這就是侵犯「主的身體」（即教會），這樣解釋的理由是：

· 保羅在這裏僅說「身體」而不是「身體和血」，是指教會。

· 保羅用「所以」說明解決這問題的方法是互相等待（林前11:33）。
[所以我弟兄們，你們聚會吃的時候，要彼此等待。（林前11:33）]

[6] 覺得不配者也應悔改領聖餐：那麼，那些自省後覺得自己不配或有罪的人是否應該避免領受聖餐呢？絕對不可。守聖餐對於那些自認為不配而願意悔改的人很重要，因為聖餐提醒我們，我們已因耶穌寶貴的犧牲而稱義，我們可以勇敢地認罪，並來到神面前懇求寬恕（約壹1:9）。因此，每個信徒都應該參與聖餐。
E. 聖餐與我們的生活有什麼關係？
（一）猶太人的逾越節
· 對於猶太人，慶祝逾越節有兩個含義：
[1] 紀念在埃及擺脫奴役；同樣地，聖餐是脫離罪惡和死亡束縛的標誌。
[2] 記念神用祭牲的血為印記，更新神所立的協約；同樣地，聖餐記念神以基督的血為印記，我們更新神所立的新約（因信得救）（林前5:7）。
（二）紀念碑的祝福
[1] 耶穌沒有說「記念我」。他說「以我作為紀念」（林前11:24-25），意思是「建立我成為紀念碑」。
[（耶穌）祝謝了，就擘開，說：「這是我的身體，為你們捨的，你們應當如此行，為的是記念我。」飯後，也照樣拿起杯來，說：「這杯是用我的血所立的新約，你們每逢喝的時候，要如此行，為的是記念我。」（林前11:24-25）]〔注：比較準確的翻譯是：「以我作為紀念」。〕

[2] 「紀念碑」有兩個含義：
· 「向神」的一面：祈求神「記念」耶穌為着贖罪之死亡，從而向祂的子民發出憐憫和祝福。
· 「向人」的一面：提醒信徒「記念」他們因着耶穌而獲得的拯救。這個含義是今天大多數信徒使用的，但是，如果單單有這個含義，那麼聖餐只是一種提醒，可能沒有實際有效的祝福。
[3] 「向神」要求記念表明：聖餐可以帶給我們來自神實際的祝福。試參考猶太人在逾越節晚餐中的祈禱文：「願彌賽亞的紀念碑被銘記，就是耶路撒冷的紀念碑，。。。願它出現在袮的面前，我們就獲得解放、繁榮、恩典、慷慨、憐憫、生命和平安。」紀念碑是祈求神記念：祂以往為祂的子民所做的一切，求祂今天可以將所有的好處繼續賜給他們。
[4] 同樣，在聖經中，在亞倫（舊約）和哥尼流（新約）的例子中，紀念碑也是神所記念和祝福的事，為參加的人帶來好處（出28:29；徒10:4）。

[亞倫進聖所的時候，要將決斷胸牌，就是刻着以色列兒子名字的，帶在胸前，在耶和華面前常作紀念。（出28:29）]

[天使說：「你的禱告和你的賙濟達到神面前，已蒙記念了。」（徒10:4）]
[5] 因此，聖餐是一種施恩的渠道，因為聖餐更新我們的靈命，使我們與基督有更親密的團契和對救恩更有確據，它更帶給我們神的實際祝福。

（三）記念我們的救贖歷史
· 一個基督徒需要在我們已得的救贖生命中顯示三件事（林前13:13）。
[如今常存的有信，有望，有愛這三樣，其中最大的是愛。（林前13:13）]

[1] 記念過去的信心：感謝基督為我們犧牲來救贖我們（林前11:24-25），這是我們的「信」。既然基督為我們犧牲了祂的生命，我們需要接受祂為我們生命的主，過一個配得上祂的人生。在聖餐中，讓我們重申跟隨主的應許。
[（耶穌）祝謝了，就擘開，說：「這是我的身體，為你們捨的，你們應當如此行，為的是記念我。」（林前11:24）]
[2] 記念現在的愛心：認識我們與弟兄姊妹同是主的身體（林前10:16-17），要愛他們，這是我們的「愛」。我們以前在罪的捆綁中，但現在我們在愛的捆綁中。在聖餐中，讓我們承諾愛我們的兄弟姊妹，並盡我們所能善待他們。
[我們所祝福的杯，豈不是同領基督的血嗎？我們所擘開的餅，豈不是同領基督的身體嗎？（林前10:16）]
[3] 記念未來的盼望：期待耶穌第二次降臨（林前11:26），這是我們的「望」。我們高興地期待與我們所有的弟兄姊妹在天堂分享盛宴，包括那些已經離世的人。在聖餐中，讓我們仰望天上，重新得力，堅持行走神為我們預備的人生道路，過一個有目標、有力量的人生。
[你們每逢吃這餅，喝這杯，是表明主的死，直等到他來。（林前11:26）]
（四）記念我們的救贖關係
· 十字架的記號提醒我們的屬靈生命擁有縱向和橫向關係。
[1] 我們記得我們內心生活中的縱向關係（與神），我們重申我們已經有永生的現實；我們反思基督的死，並將我們的生命重新奉獻給我們的主。
[2] 我們記得我們外在生活中的橫向關係（與人），我們更新我們的力量，來過我們屬靈的生命；我們尊重所有的弟兄姊妹，提醒自己在基督裏都是合一的。
|| 應用8-51：
[8] 聖餐提醒我們與所有信徒有愛的聯繫。在聖餐桌前，我們應該承諾努力去和解破裂的關係。
本章背誦經文：耶穌進前來，對他們說：「天上地下所有的權柄都賜給我了。所以，你們要去，使萬民作我的門徒，奉父、子、聖靈的名給他們施洗 。凡我所吩咐你們的，都教訓他們遵守，我就常與你們同在，直到世界的末了。」（太 28:18-20）

{9} 未來
本章大綱
本章討論宇宙的末日和永恆。
基督再來
千禧年

最後審判
永恆

基督再來
52. 基督什麼時候再來？
· 末世是聖經中一個主要的題目，福音派神學家同意這些事件一定會出現，但在具體細節的解釋上存在分歧，包括：基督再來的時間和次序、千禧年的性質、災難期和被提，以及猶太人的「全家得救」等等；不過，這些都不是基要的教義，我們應該容許有不同的意見，不需爭論。

A. 耶穌再來有什麼預言？
（一）預言
[1] 聖經預言耶穌基督升天後會「第二次降臨」，或被稱為「再來」，希臘文詞語是「臨在」或「到來」（臘parousia，表示重要人物的到來），這是新約中常常講及的題目（超過300次）。
[2] 從耶穌的預言（太24:30；26:64；可13:26；路21:27；約14:3）。
[我若去為你們預備了地方，就必再來接你們到我那裏去，我在那裏，叫你們也在那裏。（約14:3）]

[3] 從使徒們的預言（腓3:20；帖前4:15-16；帖後1:7,10；多2:13；來9:28；彼前1:7,13）。
[等候所盼望的福，並等候至大的神和我們救主耶穌基督的榮耀顯現。（多 2:13）]

[4] 從耶穌升天時天使的話語（徒1:10-11）。
[當他往上去，他們定睛望天的時候，忽然有兩個人身穿白衣，站在旁邊，說：「加利利人哪，你們為甚麼站着望天呢？這離開你們被接升天的耶穌，你們見他怎樣往天上去，他還要怎樣來。」（徒1:10-11）]

（二）再來的目的
[1] 這是末日時期開始的第一件大事，跟着將是一連串的事件，引入宇宙最終的永恆狀態，就是神的國度完滿建立（路21:31；提後4:1；啟11:15；20:4）。

· 解釋：聖經的「末世」（提後3:1；來1:2；雅5:3；彼後3:3）是指基督復活之後的時期，它不同於「末日」（約6:39-40,44,56；11:24；12:48）或「末期」（太24:6,14；可13:7；路21:9；林前15:24），「末日」就是這一章的主題，就是引致這世界的終結的最後事件，神學家稱之為「末世論」或「終末論」（eschatology，臘eschatos，意為「最後」）。
[第一要緊的，該知道在末世必有好譏誚的人隨從自己的私慾出來譏誚說。（彼後3:3）]

[馬大說：「我知道在末日復活的時候，他必復活。」（約11:24）]

[你們聽見打仗和擾亂的事，不要驚惶；因為這些事必須先有，只是末期不能立時就到。（路21:9）]

[2] 基督再來之後是人的復活，繼續是最後的審判（約 5:24-27；帖前5:1-3）。
[3] 基督再來為整個受造物帶來祝福（羅8:19-22），最終完全戰勝罪惡、邪惡和死亡（林前15:50-57）。
[但受造之物仍然指望脫離敗壞的轄制，得享神兒女自由的榮耀。（羅8:21）]
[4] 這個信息為所有信徒帶來「有福的盼望」（多2:13），並鼓勵我們在基督徒生活中保持積極的態度。
[等候所盼望的福，並等候至大的神和我們救主耶穌基督的榮耀顯現。（多 2:13）]

（三）我們的態度
[1] 期待：
· 相信祂的再來（帖前4:14）
· 渴望祂的再來（可13:35；多2:13）
· 祈求祂的降臨（太6:10；啟22:20）
· 期待祂的再來（羅8:19,23）
[2] 警醒：
· 留心祂的降臨（帖前5:6）
· 耐心等待祂的再來（腓3:20；帖前1:10；帖後3:5）
[3] 繼續工作：
· 宣講祂的再來（提後4:1-2）
· 加速祂的再來（彼後3:12）
· 活在祂再來的大能中（彼後1:16）
[我們從前將我們主耶穌基督的大能和他降臨的事告訴你們，並不是隨從乖巧捏造的虛言，乃是親眼見過他的威榮。（彼後1:16）]

B. 基督再來有什麼特徵？
（一）實體可見的再來
[1] 這將與耶穌的升天相似。
[2] 地球上的所有人都會看見主再來（太24:30；26:64；徒1:11；多2:13；啟 1:7）。

[看哪，他駕雲降臨！眾目要看見他，連刺他的人也要看見他；地上的萬族都要因他哀哭。（啟1:7）]

[3] 這將是榮耀的和勝利的再來，雲將成為祂的戰車（但7:13-14；太24:30；26:64；帖前4:16-17）。
[因為主必親自從天降臨，有呼叫的聲音和天使長的聲音，又有神的號吹響；那在基督裏死了的人必先復活。以後我們這活着還存留的人必和他們一同被提到雲裏，在空中與主相遇。這樣，我們就要和主永遠同在。（帖前4:16‑17）]

（二）個人身體的再來
[1] 耶穌的再來將有天使（帖前4:16；帖後1:7）和所有信徒（帖前3:13；帖後1:10）跟隨，所有死去的信徒都會復活，所有活着的信徒身體都會被改變。
[2] 所有信徒都會被提到天空，在空中相會，這稱為「被提」（帖前4:17）。
（三）再來前有預兆
[1] 耶穌和聖經描述了祂再來前的預兆。
[2] 預兆有很多，可以用不同方法分類，這裏將預兆分為六大類：
· 福音：傳遍萬民
· 教會：假先知行神蹟奇事
· 以色列：全家得救
· 自然界：眾多異象
· 災難期：在地上出現
· 敵基督：出現
C. 耶穌再來之前有什麼預兆？
[1] 福音
· 福音將在末日之前傳遍萬民（太24:14；可13:10）。
[這天國的福音要傳遍天下，對萬民作見證，然後末期才來到。（太24:14）]

· 萬民可能指世界上的每個民族，或是所有語言群體。因此有人認為將福音盡快傳遍全世界，就可以加速主的再來。
[2] 教會
· 有許多假基督和假先知會出現，他們會行神蹟奇事，吸引許多人，包括信徒（太 24:23-24；可13:22）。今日，基督教內部有很多異端，基督教外面也有很多邪教，世界上將有猖獗的巫術和惡魔活動；現在已經發生了。
[因為假基督、假先知將要起來，顯大神蹟、大奇事，倘若能行，連選民也就迷惑了。（太24:24）]

· 有些信徒將跌倒和叛道，許多人被假基督欺騙（太24:4,10-12；提前4:1-2；提後3:1-5；4:3-4；帖後2:3,9），罪惡會增加。
· 信徒將受到廣泛的迫害（但11:44；太24:9-10；可13:9；路21:12-17）。
[3] 以色列
· 以色列將復國，聖經以無花果樹象徵以色列（太24:32；可13:28）。這預兆已經發生了，以色列在滅亡2000年後竟然於1948年獨立。
· 聖殿將被重建（但9:27），以色列國將被外邦人攻擊（賽11:11）。
[4] 自然界和政治界
· 天上會有不尋常的現象，包括日月變黑、眾星（可能是流星或彗星）墜落（賽 13:9‑10；24:23；珥2:30-31；太24:29；可13:24-25；路21:25-26）
[那些日子的災難一過去，日頭就變黑了，月亮也不放光，眾星要從天上墜落，天勢都要震動。（太24:29）]

· 自然界中將出現破壞性活動並加劇，包括地震、飢荒、瘟疫（太24:7；路 21:11）。
[民要攻打民，國要攻打國；多處必有饑荒、地震。（太24:7）]
· 在政治世界中，災難性的現象將加劇，包括戰爭和戰爭的謠言、國家之間的衝突、文化之間的衝突（太24:6-7,14）。
[5] 災難期
· 人類將經歷一段非常痛苦的時期，傳統上被認為是長達7年，被描述為「第七十個七」（但9:24-27）。這段時期的後半段稱為「大災難」，指的是啟示錄的3年半或1,260天（啟11:3；12:3,6,14），有些人則用「大災難」來描述整個7年時期。
· 啟示錄5—16章描述了這個災難期；它包括7印、7號和7碗。這是一段充滿不法活動的時期，許多信徒將失去他們的信仰（太24:12；帖後2:3；提後3:1‑7；4:3-4）。
[只因不法的事增多，許多人的愛心才漸漸冷淡了。（太24:12）]

[因為時候要到，人必厭煩純正的道理，耳朵發癢，就隨從自己的情慾增添好些師傅，並且掩耳不聽真道，偏向荒渺的言語。（提後4:3-4）]

· 太24章中描述了許多災難，其中一些不是描述末日的情景，有部份是預言在主後66-70年羅馬圍攻耶路撒冷的事（太24:3-44；可13:14-20；路 21:20‑24） 。
· 後千禧年主義和無千禧年主義不相信有七年災難期，他們認為災難期是描述教會將在今日世界面對的現狀，這解釋也是合理的，對於許多正受迫害的基督徒來說（例如在穆斯林國家中），他們的生命受威脅，的確已經處於災難之中。
[6] 敵基督
· 敵基督（又稱為「大罪人」或「不法之人」）和他的反叛將出現（帖後2:1‑10）。敵基督的精神在使徒時代已經存在（約壹4:3），但在基督再來之前，將會有一個真人成為所有邪惡的化身而出現。他被稱為「敵基督」，因為他偽裝成基督，但卻反對真正的基督（約壹2:18,22）。
[人不拘用甚麼法子，你們總不要被他誘惑；因為那日子以前，必有離道反教的事，並有那大罪人，就是沉淪之子，顯露出來。他是抵擋主，高抬自己，超過一切稱為神的和一切受人敬拜的，甚至坐在神的殿裏，自稱是神。（帖後2:3-4）]
· 他是一個擁有巨大政治權力的人，最終將成為世界的獨裁者（但7:20,24；8:9；啟13:1；17:12）。他會行神蹟奇事，他會自稱基督來欺騙許多人（太 24:24；可13:6,21-22；路21:8；帖後2:9）。
· 他將在7年災難期開始時與猶太民族簽訂盟約，並允許他們在耶路撒冷聖殿（可能是新建的）中敬拜（但9:27），他們將接受敵基督為他們的王（但 11:36）。在7年災難的一半時，他將破壞盟約，並停止在聖殿中對神的敬拜（但9:27；12:11）。
· 他會誇口稱自己為神（但11:36；帖後2:4；啟13:5），將自己的塑像立在聖殿中，被描述為「導致荒涼（破壞聖殿的正常功能）的可憎之物（神所憎惡的東西）」（太24:15；啟13:2,12,14-15），這時期被稱為「雅各遭難的時候」（耶30:7）。
[哀哉！那日為大，無日可比；這是雅各遭難的時候，但他必被救出來。（耶 30:7）]
· 他將率領軍隊在哈米吉多頓對抗神，但神最終會用超自然行動消滅他（但 8:25；11:36；帖後2:8；啟16:16；19:19-20）。
[那時這不法的人必顯露出來。主耶穌要用口中的氣滅絕他，用降臨的榮光廢掉他。（帖後2:8）]

D. 耶穌的再來會在什麼時候發生？
（一）突然的再來
[1] 聖經非常清楚地描述第二次降臨將是突然的或臨近的（太24:42-44；路 12:40），「突然」的意思是它可能在「任何時候」發生。
[你們也要預備；因為你們想不到的時候，人子就來了。（路12:40）]
[2] 「臨近」的意思是非常接近（雅5:7-9；彼前4:7；啟1:3；22:7,12,20）。不過，「非常接近」是在神的時間範圍內，或者和「任何時候」的意思相同，因為基督徒從第1世紀以來就一直在期待再來（來10:25；彼前4:5）。
[你們也當忍耐，堅固你們的心，因為主來的日子近了。（雅5:8）]
（二）不能預料的再來
再來會出人意料，「像賊一樣」，讓一些人感到意外（太24:42-44,50；25:1-12；可13:34-37；路12:40；帖前5:2-3；彼後3:10；啟3:3）。
[因為你們自己明明曉得，主的日子來到，好像夜間的賊一樣。（帖前5:2）]
（三）沒有人知道日期
[1] 耶穌說沒有人能確定再來的日期和時間（太24:36；25:13；可13:32），若有任何人宣稱知道耶穌回來的日期，他肯定是錯誤的。
[但那日子，那時辰，沒有人知道，連天上的使者也不知道，子也不知道，惟有父知道。（可13:32）]
[2] 信徒被教導要保持警醒並做好準備（太24:42-44；可13:32-33；路12:40；林前16:22），這就是所有預言再來的經文的主要信息：保持警醒並繼續工作。

[所以，你們要警醒，因為不知道你們的主是哪一天來到。家主若知道幾更天有賊來，就必警醒，不容人挖透房屋；這是你們所知道的。所以，你們也要預備，因為你們想不到的時候，人子就來了。（太24:42-44）]

[3] 在等待和渴望基督再來的同時，我們仍然可以致力於長期計劃。事實上，要衡量一個人屬靈的成熟程度，渴望再來的強烈程度是一個很好的標準。「我們的主，來吧！」 （亞蘭文Maranatha，林前16:22）應該是我們經常的祈禱。
[若有人不愛主，這人可詛可咒。主必要來！（林前16:22）]
|| 應用9-52：
[1] 當基督再來時，我們將復活。從這個觀點判斷人生，我們應該：

· 堅定不移地事奉主（林前15:58）

· 在生活中拒絕向罪屈服（羅6:12-13）

· 以未來的天上獎賞為人生目標（西3:1-4）

[2] 當我們研讀關於基督再來的經文時，我們的注意力通常會被許多即將發生的世界性大事的預言所吸引。然而，伴隨這些預言的是一條命令：要警醒！當討論末日事件時，這必須是主要的信息。

[3] 我們需要常常自問：我們現在是否準備好迎接基督今天的再來？
千禧年
53. 千禧年會在什麼時候發生？
A. 千禧年是什麼意思？
[1] 「千禧年」一詞（源於拉丁文）意思是「一千年」，指的是神的國末日時實現在地上的時期。中文聖經是「一千年」。
[2] 這個詞在聖經中只出現了6次，都在啟20:2-7，描寫一個和平和受祝福的時期（詩72:7-11；賽2:2-4；11:10；65:66）。
[他捉住那龍，就是古蛇，又叫魔鬼，也叫撒但，把牠捆綁一千年，扔在無底坑裏，將無底坑關閉，用印封上，使牠不得再迷惑列國。等到那一千年完了，以後必須暫時釋放牠。（啟20:2-3）]
[3] 有人認為「一千」是象徵性的，不一定是1000年，但也有人認為這個時間是神子民的安息期（來4:9），並相信長度是1000年。
[4] 神學家對千禧年有四種不同的解釋（如下面D部），末世事件也有不同的次序。
B. 千禧年的目的是什麼？
[1] 千禧年是基督的工作在歷史上的肯定。隨着神的國度在地上建立，正義在人的生活中切實地戰勝邪惡。
[2] 千禧年表明了神的公義，表明靠神的恩典來拯救人是必須的，只有神的主權才能成功。
[3] 千禧年證明人的本性是敗壞的，他內心有罪惡和叛逆的本性，不單是外在邪惡的社會或惡劣的環境所造成。即使在最好的條件下，經過1000年沒有魔鬼的影響，一旦魔鬼被釋放，列國就會反叛神。
[4] 有些人將啟20:4解釋為：與基督一同統治千禧年國的人僅限於殉道者，意思是千禧年的統治是對那些為基督犧牲生命的人的特殊獎賞。不過，大多數神學家都相信所有聖徒都會在千禧年與基督一起統治。

[我又看見幾個寶座，也有坐在上面的，並有審判的權柄賜給他們。我又看見那些因為給耶穌作見證，並為神之道被斬者的靈魂，和那沒有拜過獸與獸像，也沒有在額上和手上受過他印記之人的靈魂，他們都復活了，與基督一同作王一千年。（啟20:4）]
C. 聖經中只有一段關於千禧年的經文嗎？
[1] 雖然聖經中只有一段（啟20:2-7）有「千禧年」一詞，但有幾段聖經似乎暗示：在未來有一段時間比現在更偉大，卻不及永恆時期的完美。
[2] 舊約經文（詩72:8-14；賽65:19-25；11:2-16；亞14:6-19）就談到未來將有這樣特徵的一段時間。猶太人甚至推測這個暫時統治時期的長度從40到7000年不等。
[其中必沒有數日夭亡的嬰孩，也沒有壽數不滿的老者；因為百歲死的仍算孩童，有百歲死的罪人算被咒詛。（賽65:20）]
[3] 新約經文亦暗示未來的千禧年（林前15:23-25；啟2:26-27；12:5-6；19:15），是基督用威權統治世界的時間。許多初期教父在解經時（例如猶斯丁烈士和愛任紐）都支持1000年的統治。
[4] 在啟20章中，形容魔鬼的捆綁和監禁似乎比我們在今日所目睹的限制要大得多，最好的解釋就是這情形將出現在未來的時期。其他聖經經文也描述了信徒將與基督一起統治這世界（路19:17,19；林前6:3；啟3:21）。
[主人說：「好！良善的僕人，你既在最小的事上有忠心，可以有權柄管十座城。」（路19:17）]
[5] 神學中有一個普遍接受的規則，就是：任何教義的建立都不能依賴「獨處經文」（就是在整本聖經中只出現過一次的教導）。所以，雖然上述經文暗示千禧年的出現，但在聖經中只明確地提過一次，所以它不是一個基要的教義。
· 另一個「獨處經文」的例子：為死者的洗禮（林前15:29）。因此，今天的教會沒有這一個教義，也沒有實行為死人洗禮。
[不然，那些為死人受洗的，將來怎樣呢？若死人總不復活，因何為他們受洗呢？（林前15:29）]

· 與這條規則類似者，新約中有兩段經文沒有出現在早期的手稿中，可能是後來佚名作者添加的，即使這些事件可能實際上曾經發生。這兩段是馬可福音16:9‑20（復活後的事件）和約翰福音7:53—8:11（審判犯姦淫的婦人）。因此，它們不應該被單獨用來建立任何教義。
D. 千禧年有哪些不同的理論？
· 千禧年有4种主要的理論：後千禧年主義、無千禧年主義、古典前千禧年主義和時代論前千禧年主義。

（一）後千禧年主義
[1] 定義：
· 這主義相信基督會在千禧年之後再來。
· 有許多初期教會和中世紀神學家和一些現代神學家支持，包括何治（Hodge）、史特朗（Strong） 和 華菲特（Warfield）。
· 這是對教會發展的樂觀看法，是在時代進步的年代的流行看法。然而，隨着今天世界道德的持續敗壞，現在很少基督徒支持這一個主義。
· 認為千禧年期限可能不是字面上的1000年。

[2] 解釋：
· 在基督再來之前，教會將有一段很長的擴展期和屬靈繁榮期。因教會對社會產生重大影響，令社會擁有公義與和平的特徵；大部份人會成為基督徒，這時期就是千禧年。
· 最後會有屬靈的下降，然後基督就會再來。
· 緊隨其後的是所有正義和不正義的人復活，跟着是最後審判。
[3] 聖經支持：
· 耶穌復活後說祂在天上地下都有權柄，祂也應許與我們同在，完成大使命（太 28:18-20），我們當然期望這會毫無阻礙地發生，最終在全世界取得勝利。
· （反論）但是：基督可能不會使用祂所有的權柄來在現世實現教會的增長和完全的勝利。
· 耶穌的比喻描述了神的國將如何有巨大的成長和影響整個世界（太 13:31‑32）。
[他又設個比喻對他們說：「天國好像一粒芥菜種，有人拿去種在田裏。這原是百種裏最小的，等到長起來，卻比各樣的菜都大，且成了樹，天上的飛鳥來宿在它的枝上。」（太13:31-32）]
· （反論）但是：比喻說明很小的東西（神的國）會長成很大的東西，但並沒有說它會征服這世界。
· 隨着教會在世界各地的成長和傳播，世界正變得更加基督教化，即使它受到迫害和壓迫，它也因神的能力而顯著成長。
· （反論）但是：現今的世界似乎正在朝着相反的方向變化（世俗人本主義增加），並且隨着道德的淪亡變得更加邪惡，甚至在基督徒中間也是如此。
[4] 困難：
· 聖經說「許多人」會失落，只有「少數人」會得救（太7:13-14；路18:8）。
· 在基督再來之前，將會有敵基督的出現（帖後2:3-4；提後3:1-5），後千禧年主義的時間表不允許這種情況發生。
· 「大災難」（太24:21-30）表明末日地球上存在着巨大的邪惡，故此後千禧年主義者只能將這段經文解釋為象徵性的應驗。
（二）無千禧年主義
[1] 定義：
· 這主義認為沒有未來的千禧年，「千禧年」是整個教會時代的象徵。
· 它由一些著名的神學家如奧古斯丁、加爾文和一些現代神學家如伯可夫（Berkhof）、伯高華（Berkouwer）和摩利斯（Morris）支持。

[2] 解釋：
· 啟20:1-10描述了現今的教會時代，即耶穌復活和祂再來之間，就是福音可以傳遍全世界的時期。
· 由於耶穌的犧牲限制了罪的權勢，魔鬼對萬國的影響已大大減弱。那些在千禧年與基督一起掌權的人是在歷史上的基督徒，他們已經在天上與基督一同掌權了。
· 當今的教會時代將繼續，後來會腐敗，耶穌就會回來，然後信徒和非信徒都會復活，面對最後審判。
[3] 聖經支持：

· 整本聖經中只有一段是關於千禧年的，而那一段是指魔鬼權勢的瓦解（太 12:28；路10:18），符合現在教會的情形。
[耶穌對他們說：「我曾看見撒但從天上墜落，像閃電一樣。」（路10:18）]
· （反論）但是：在其他段落中暗示了未來地上的千禧年，無法用這個理論來解釋。
· 聖經只教導一次身體復活（但12:2；約5:28-29；徒24:15）。「第一次復活」（啟20:5）只是屬靈的應驗；它指的是我們現在的生命與基督一同復活（屬靈的重生），因為聖經形容基督徒現在已經為「君王和祭司」（彼前2:5-9；啟1:6；5:10），第二次復活才是肉體的復活。
· （反論）但是：還有其他經文描寫兩次復活，例如林前15:52-54和帖前4:16只講及信徒的復活。
· 有復活身體的信徒怎會和罪人在地球上一起生活？
· （反論）但是：耶穌復活後，這種情況已經發生了。
· 如果千禧年是真實的，那麼在基督榮耀降臨在地上作王之後，人們怎麼還能繼續犯罪？
· （反論）但是：這是因為有罪之人的叛逆本性。一個很好的例子是猶大，他跟隨了耶穌三年、仍然出賣耶穌。
· 千禧年沒有令人信服的目的。
· （反論）但是：可能是為了維護神的公義，表明人的叛逆本性不是來自社會或環境，也可能還有其他我們無法想像的目的。

[4] 困難：
· 啟20:1-3在千禧年中對魔鬼的監禁形容了很大的限制，這證明千禧年並不是我們現在在這個世界上所見到的。
（三）古典（或歷史性）前千禧年主義
[1] 定義：
· 這主義相信基督會在千禧年之前再來。
· 初期教會的許多教父（如愛任紐和特土良）和近代許多保守神學家都支持它，包括拉德（Ladd）、愛力森（Erickson）和格魯登（Grudem）。
· 有些人認為期限可能不是1000年。
[2] 解釋：
· 現在的教會將繼續存在，直到大災難出現。大災難過後（「災後被提」），信徒會復活被提，基督將回到地球建立一個千年王國，在此期間，魔鬼將被囚禁，因此他對地球沒有影響力（啟20:2-3）。。
· 復活的信徒將在地上與基督一起統治一千年，許多非信徒會轉向基督，但也有不信的人繼續生活在地球上。耶穌將以完全的公義掌權，地上將有和平（路 19:17,19；林前6:3；啟2:26-27；3:21），統治的中心可能在以色列。
· 以色列人將作為一個整體歸信耶穌（羅11:25-26），但可能仍有少數人不相信。
[弟兄們，我不願意你們不知道這奧祕（恐怕你們自以為聰明），就是以色列人有幾分是硬心的，等到外邦人的數目添滿了，於是以色列全家都要得救。如經上所記：必有一位救主從錫安出來，要消除雅各家的一切罪惡；（羅 11:25-26）]
· 1000年結束時，魔鬼將被暫時釋放，並與許多非信徒聯合起來對抗基督，他們將被徹底擊敗。所有非信徒都會復活，隨着是最後審判。

[3] 聖經支持：
· 這主義是基於聖經的字面解釋，也可以解決許多困難的經文。
· （反論）但是：啟示錄中的教導經常是象徵性的，字面解釋可能不準確。
[4] 困難：
· 這主義解釋的難度最小。
（四）時代論前千禧年主義
[1] 定義：
· 這主義與古典前千禧年主義的不同在於：被提的時間和以色列在千禧年的角色。
· 這主義最早在19世紀的英國提出，在過去兩個世紀被許多福音派神學家所支持，尤其是在美國特拉斯（Dallas）神學院，包括史可福（Scofield）、查凡（Chafer）、華來活（Walvoord）和拉利（Ryrie）。
[2] 解釋：
· 教會將繼續存在，直到世界出現7年的災難期（但9:27；啟7:14；11:2）。基督將有兩次再來。
· 在災難期之前，基督將私下（秘密地）回來接祂的子民，被描述為基督「為祂的聖徒而來」（臘parousia，意為「臨在」或「到來」）（約14:1-2）。死去的信徒將會復活，活着的信徒會被提到空中，稱為「被提」（帖前4:16‑17）（「災前被提」）。他們將在天上停留7年，期間信徒們將在「基督的審判台」前接受審判。
[因為主必親自從天降臨，有呼叫的聲音和天使長的聲音，又有神的號吹響；那在基督裏死了的人必先復活。以後我們這活着還存留的人必和他們一同被提到雲裏，在空中與主相遇。（帖前4:16-17）]
· 在大災難結束時，基督將與信徒（公開地）回歸，被描述為基督「與祂的聖徒同來」（臘epiphaneia，意為「啟示」或「顯現」）（太25:31）。當耶穌出現在天空時，這是一個可見的和凱旋的回歸，千年國度將在地上建立；其性質與上述相同。
· （反論）但是：對這兩個希臘詞的仔細研究表明，它們在聖經中可以互換使用。例如，在帖後1:7-10中，第7節和第10節中的兩個希臘文同義；在多2:13中，這兩個詞「我們有福的盼望」和「顯現」指同一件事。
[等候所盼望的福，並等候至大的神和我們救主耶穌基督的榮耀顯現。（多 2:13）]
· 在千禧年後，魔鬼將被釋放，並與許多非信徒聯合起來對抗基督，他們將被徹底擊敗。所有非信徒都會復活，隨着是最後審判。
[3] 以色列與教會的區別：
· 「時代論」是一整套獨立的神學系統，起源於19世紀，它將救恩歷史分為七個時期或時代（後來有不同的劃分方案，也有不同時代的數目）。它相信神在每個時代以不同的方式對待人。最大的不同在於教會和以色列之間。
· （反論）但是：這理論將神的子民清楚地分為兩部份，是很難用聖經中關於末世的預言來證明的。時代論以外的大多數神學家都認為只有一個合一的神的子民：「真以色列」。

· 舊約對以色列的應許將在地上實體地實現，而新約對教會的應許將在天上屬靈地實現。
· 在千禧年期間，以色列仍然是神立約的子民，神對以色列的應許將在地上的以色列國中實現，以西結的新聖殿和獻祭將在這時期出現（結40—48章）。

[4] 困難：聖經並没有清楚說明基督有兩次再來。
E. 在千禧年中會發生什麼？
· 由於後千禧年論和無千禧年論不相信由基督統治的千禧年，以下僅描述兩種前千禧年論者的信仰。
（一）猶太人
[1] 應許以色列的祝福將在地上實現（太5:18），以色列將成為基督統治的中心（申 32:8-9）。
[2] 聖殿將被重建，並且有獻祭（結40—48章）。以色列的土地將由十二個支派平分（結47:13-14）。
[3] 以色列的盲目將被除去；將有大量猶太人歸信基督教，甚至可能作為一個國家接受福音，但不是每個人都歸信。聖經稱之為「以色列全家得救」（亞12:10；13:1；啟 7:1‑7），也形容為一個「奧秘」（羅11:25-29）。
[我必將那施恩叫人懇求的靈，澆灌大衛家和耶路撒冷的居民。他們必仰望我，就是他們所扎的；必為我悲哀，如喪獨生子，又為我愁苦，如喪長子。（亞12:10）]

[弟兄們，我不願意你們不知道這奧祕（恐怕你們自以為聰明），就是以色列人有幾分是硬心的，等到外邦人的數目添滿了，於是以色列全家都要得救。如經上所記：必有一位救主從錫安出來，要消除雅各家的一切罪惡；又說：我除去他們罪的時候，這就是我與他們所立的約。（羅11:25-27）]
[4] 「奧秘」是什麽？
· 奧秘通常是指未知的事物，但這個詞在聖經中的用法不同。奧秘是一些在以前（舊約時代）是隱藏和未知的真理，但在新約時代隨着福音被神啟示給信徒（羅16:25‑26；弗1:9；西1:26）。

[這道理就是歷世歷代所隱藏的奧秘；但如今向他的聖徒顯明了。（西1:26）]

· 新約中有15段關於奧秘的經文。7段描述福音是一個奧秘（羅16:25-27；弗1:7‑14；3:1-6；6:18-20；西1:24—2:5；4:2-6；提前3:8-13）。理由是舊約的人認為只有以色列人才能得救，但新約的啟示是所有人都可以得救，包括外邦人。

[這個奧秘是外邦人是同為後嗣，同屬一個身體的肢體，並且在基督耶穌裡藉着福音有份應許。（弗3:6）]

· 其他奧秘包括：全以色列得救（羅11:25-36）、聖徒的復活（林前15:50‑56）、基督與教會的婚姻（弗5:22-23）、敵基督的出現（帖後2:1‑12）、基督的道成肉身（提前3:14-16）、七個教會（啟1:17-20）、末期發生的事（啟10:1-7）、大淫婦和獸（啟17:1-6）。
（二）列國和人民
[1] 這將是一段充滿感恩、和平和公義的喜樂時期（賽12:1-6；25:9），不公義將被消除，所有國家都將得到復興和祝福（賽35:1-2；羅8:19-21）。

[2] 基督將統治所有國家（番3:8），從耶路撒冷的首府統治祂的所有敵人（詩 18:44；彌5:8-10；來10:13）。

[3] 基督的統治是和平的（賽2:4；彌4:3），列國將不再有戰爭，因為挑起戰爭的魔鬼不能影響他們。

[4] 人的疾病會得到醫治（賽35:5-6），壽命會延長（賽65:20）。
（三）教會
[1] 基督作為教會的元首，將與信徒聯合，共同分享這個千禧年的祝福（約17:24；提後2:12）。
[2] 教會在全世界持有和行使司法權（林前6:2-4；啟20:4）。
[3] 教會與基督一同掌權，協助祂掌管一切，教會也成為世上萬民的恩典渠道（亞 6:13；來12:22；啟5:10；20:4）。
（四）自然界
[1] 自然界極速生長（賽30:26；摩9:13），動物界要被改造，野獸間不再鬥爭，獅子和羔羊和平相處（賽11:6,8；65:25）。
[豺狼必與羊羔同食；獅子必吃草與牛一樣；塵土必作蛇的食物。在我聖山的遍處，這一切都不傷人，不害物。這是耶和華說的。（賽65:25）]
[2] 月光和日光會更強烈（賽30:26）。
[月光必像日光，日光必加七倍，像七日的光一樣。（賽30:26）]
[3] 橄欖山將在中間裂開（亞14:4），永恆的水從耶路撒冷流出（亞14:8）。
[那日，他的腳必站在耶路撒冷前面朝東的橄欖山上。這山必從中間分裂，自東至西成為極大的谷。山的一半向北挪移，一半向南挪移。。。。那日，必有活水從耶路撒冷出來，一半往東海流，一半往西海流。（亞14:4,8）]
（五）魔鬼
[1] 魔鬼將被捆綁和監禁1000年（啟20:1-3）。世界將擺脫魔鬼的污染（弗2:2；啟 20:3）。
[2] 雖然魔鬼被除掉了，但他的影響仍留在許多人心中。由於他們內心是叛逆的，所以當魔鬼被釋放時，他們就會反叛（啟20:7-9）。
[那一千年完了，撒但必從監牢裏被釋放，出來要迷惑地上四方的列國，就是歌革和瑪各，叫他們聚集爭戰。他們的人數多如海沙。他們上來遍滿了全地，圍住聖徒的營與蒙愛的城，就有火從天降下，燒滅了他們。（啟 20:7‑9）]
（六）終結

[1] 在千禧年末，魔鬼將暫時被釋放。當魔鬼從無底坑中被釋放並欺騙列國時，許多不信的人會反叛，他們立即集結了一支強大的軍隊（歌革和瑪各）。這是最後一次的叛亂。
[2] 反叛的軍隊將被神以超自然天上來的火摧毀。
[3] 接着是最後的審判。
|| 應用9-53：
[4] 解釋範圍最廣的教義之一是千禧年的來臨。基督徒對這個教義必須避免堅持某一種看法，因為千禧年出現時，可能會與我們所期望的有極大的不同。
54. 信徒被提會在什麼時候發生？
A. 根據不同的理論，末日事件的順序是怎樣的？
表19. 末日事件的順序：比較不同的千禧年主義
	古典
前千禧年主義
	時代論
前千禧年主義
	後千禧年主義
	無千禧年主義

	教會時代
災難期

基督再來

信徒的復活

被提

千禧年

非信徒的復活

審判

新天新地
	教會時代
基督秘密再來

信徒的復活
被提

信徒的審判

災難期
基督公開再來

千禧年

非信徒的復活

審判

新天新地
	教會時代
千禧年

基督再來

所有人復活
審判

新天新地
	教會時代
（沒有千禧年）
基督再來

所有人復活
審判

新天新地


· 我們對千禧年有不同的解釋，應該怎麼解決？正如我們在上面看到的，所有4種解釋都被不同的福音派神學家支持，並且都有一些聖經支持。由於千禧年將如何實現並不是一個基要教義，因此基督徒在這個教義上存在分歧是允許的。
B. 聖經如何描述被提的時間？
（一）不同的觀點
· 有3個不同的觀點（太24:40-41；帖前4:15-16）。
[1] 災前被提：七年災難期之前被提。
[2] 災中被提：七年災難期之中點（三年半）被提。
[3] 災後被提：七年災難期之後被提。一些人認為被提將接近災難期的結束，但在七碗之前（啟16章），稱為「忿怒前被提」。
（二）主要問題
[1] 重點是基督徒是否需要經過災難期。主要的爭論是在「災前被提」和「災後被提」的立場之間。「災中被提」是為了緩和其他兩個理論所遇到的困難。
[2] 「災前被提」主要的論點是：
· 災難期是神忿怒的時候，不是為基督徒的。
· （反論）但是：新約沒有一處明確說明教會將會逃避災難期（帖前4:17）。
· 啟3:10說基督徒將免去試煉。
· （反論）但是：這節經文只適用於啟示錄中7個教會中的第六個（非拉鐵非教會），不是全部教會。
表20.「災前被提」與「災後被提」的比較
（從左面開始是「災前」的理由，右面是「災後」的回應，有三點是相反方向，
就是：[3B]、[3C]、[3D]，右面是「災後」的理由，左面是「災前」的回應）
	災前被提
	災後被提

	[1] 再來的特徵

	[1A] 突然或臨近的再來：
基督再來是臨近的，在任何明確的事件（例如災難期）之前。
	臨近的再來在神的計劃內，基督徒已經等待了兩千年。

	[1B] 不可預測的再來：
再來是不可預測的，一些預兆將在災難期中實現。
	如果被提是在可見的第二次再來之前7年，那麼每個人都可以根據被提的時間準確預測再來。

	[1C] 秘密的再來：
彼後3:10將基督的再來描述為「像賊一樣」，所以被提是一個秘密事件，非信徒直到過後才會注意到。
	被提絕不是秘密事件，太24:31和帖前4:16描述了天使長的聲音和響亮的號角聲。「像賊一樣」只是描述了事件的意外性質，特別是對於那些不留心的人。

	[1D] 兩個再來：
兩個再來使用不同的詞，第一個是災難前的秘密私人再來（臘parousia），第二個是災難後可見的公開再來（臘epiphaneia）。
	這兩個希臘詞可以互換使用，即使是初期教會的神學家也承認這一點，他們也不支持兩階段的基督再來（來 9:28）。

	[2] 災難的性質

	[2A] 教會的性質：
信徒不應該在神的忿怒之下（羅5:9）。既然災難是神忿怒的結果，信徒就不應在災難期中受苦，這就是為什麼啟3:10說聖徒會被「免去試煉」。
	啟3:10中的「免去」（臘tereo ek）在聖經中僅在約17:15中再使用過。在這裏，「脫離」表示遠離傷害，而經文的第一部份亦說「不求你叫他們離開世界」。聖徒可以生活在災難中，仍然可以遠離神的忿怒（啟9:4）。此外，過去的聖徒經受了苦難（太24:9；約16:33；帖前3:3-4）；為何末世聖徒要從苦難中拯救出來？

	[2B] 災難教導的對象：
用災難教導的對象（太24:1-13；路21:36）是猶太人（耶30:6-7），不是教會，約17:15的對象是耶穌的門徒，他們代表猶太人。
	耶穌向他的門徒講話，並警告他們即將到來的逼迫和苦難（太24:1-4）。雖然門徒是猶太人，但他們也是信徒，新約不支持區別猶太人和外邦信徒。

	[2C] 挪亞和羅得的類比：
路17:26-30提出了兩個災難前得救的例子（挪亞和羅得）。
	但在兩個例子中，非信徒的滅亡與信徒得救是在「同一天」。


	[3] 事件的時間

	[3A] 稗子的比喻：

在麥子和稗子的比喻中（太 13:24‑29,36‑43），稗子被清楚地分離出來燒掉，而麥子則被帶到安全的地方。
	這個比喻描述了「末日」的審判。麥子和稗子要一起生長，直到收割。此外，稗子是最先被首先挪開除掉的，不是麥子。

	（3B）《==
（回應：）啟20:4-6不是指聖徒，是指在災難中的以色列人。
	[3B] 第一次復活：

（理由：）第一次復活（啟20:4-6）在千禧年之前，但是在災難之後。


	（3C）《==
（回應：）林前15:52中的最後一個號角是僅用於教會時代結束的號角，而啟示錄中的七枝號角不同（啟8—9章）。
	[3C] 最後的號角：
（理由：）被提將發生在最後一個號角；在患難期間有許多號角（啟11:15）。這號角很可能與召集選民（太24:31）、被提（帖後4:16）和改變活着的信徒（林前15:51-52）相同。

	（3D）《==
（回應：）「災前被提」沒有好的回應。結果，有些人將被提改置於災難期的中期。
	[3D] 敵基督：

（理由：）敵基督的反叛出現（帖後2:2-3）之後，基督才會再來。這是在7年的中點之後發生。

	[3E] 間隔的必要性：

需要7年的間隔來容納羔羊的婚筵和聖徒在基督施恩座前的審判（羅14:10；林後5:10）。
	7年不夠連續審判所有聖徒，平均每人審判時間不到一秒。

	[3F] 立即返回：

如果被提發生在大災難之後，所有的聖徒都會遇見基督後立即回來，那麼被提的目的是什麼？「在空中相遇」（帖前4:17）這個詞必然在被提和回來地球之間有一段時間。
	「迎接」一詞（臘apantesis，太25:6）用來指國王或統治長官訪問城市。人民出城迎接他，然後立即護送他走上最後一段旅程，這是當時的慣例。

	[4] 末世的教會

	[4A] 教會不在地上：

在啟示錄第4章至第18章中找不到「教會」這個詞，因此很明顯已經被提。
	然而，在患難期間提到了「聖徒」（啟13:7,10；17:6）。

	[4B] 聖徒受迫害：

被提是為信徒的，但啟13:7-8,15；20:4說明所有信徒都將被殺死。因此，被提不可能在災難之後發生，因為沒有信徒會活着。
	啟13:10鼓勵信徒要有忍耐和忠心，這表明並非所有信徒都會被殺。

	[4C] 攔阻的（聖靈）：

在敵基督顯露出來之前，約束者（「攔阻的」）將被帶走（帖後2:7-8），這很可能是聖靈，所以被提發生在敵基督叛亂之前。
	「攔阻的」的意思尚不清楚。它可能指的是限制敵基督違法的政府系統或人類制度。

	[4D] 二十四位長老：

啟4:4中的24位長老代表教會，因為他們有冠冕和白袍（林前9:25；帖前2:19；啟2:10；3:11；19:8）。他們在天堂，表明教會被提已經發生了。
	長老們唱的歌（啟5:9-10）使用「他們」而不是「我們」，也不是關於被基督的寶血買來的。他們可能是舊約祭司（利未記祭司隊伍中的數字24）或天使。無論如何，長老象徵意義都不能確定。


	[5] 這教義的歷史

	災前被提的教義在1830年才出現（達比Darby和歐文Irving）。這一教義得到了包括查凡（Chafer）、華來活（Walvoord）和拉利（Ryrie）等神學家的支持。
	災後被提的教義被過去的神學家如加爾文、諾斯（Knox）、馬丁路德、衛斯理支持，也包括近代神學家，如伯可夫（Berkhof）、宣信（Simpson）、司布真（Spurgeon）、史特朗（Strong）。


[你既遵守我忍耐的道，我必在普天下人受試煉的時候，保守你免去你的試煉。（啟3:10）]
[我不求你叫他們離開世界，只求你保守他們脫離那惡者。（約17:15）]
[我勸你們：無論有靈、有言語、有冒我名的書信，說主的日子現在到了，不要輕易動心，也不要驚慌。人不拘用甚麼法子，你們總不要被他誘惑；因為那日子以前，必有離道反教的事，並有那大罪人，就是沉淪之子，顯露出來。（帖後2:2-3）]
[寶座的周圍又有二十四個座位；其上坐着二十四位長老，身穿白衣，頭上戴着金冠冕。（啟4:4）]
[又叫他們成為國民，作祭司歸於神，在地上執掌王權。（啟5:10）]
[3] 上面圖表說明，「災後被提」的聖經證據比「災前被提」要強。
[4] 對於「災中被提」，最強的理由是啟示錄7號中的最後一號大概出現於災難期的中點 （林前 15:51-52；啟 11:15）。
[我如今把一件奧祕的事告訴你們：我們不是都要睡覺，乃是都要改變，就在一霎時，眨眼之間，號筒末次吹響的時候。因號筒要響，死人要復活成為不朽壞的，我們也要改變。（林前 15:51-52）]

[5] 這是一個非基要的教義。不過，如果災後被提是神所計劃的，那麼當基督徒發現災難期已經開始，而自己仍在地上時，就一定不要絕望，需要準備緊靠聖靈渡過末日的災難。
|| 應用9-54：
[5] 對被提不同的解釋最大的分別是時間。雖然解釋有所不同，但最重要的是：所有真信徒都擁有這有福的盼望的確據。若被提發生在大災難前，那麼一切問題都解決，信徒將脫離末日的苦難。但是，若被提發生在大災難後，我們必須抓緊盼望，靠着信心和勇氣堅持到底（啟13:10）。
[聖徒的忍耐和信心就是在此。（啟13:10）]
最後審判
55. 最後審判會發生什麼？
A. 身體什麼時候復活？
[1] 在末日，每個人都會身體復活，將在基督再來和最後審判之前（約 5:25‑29；腓 3:20‑21；啟20:11-15），有兩次末日的復活。
[你們不要把這事看作希奇。時候要到，凡在墳墓裏的，都要聽見他的聲音，就出來：行善的，復活得生；作惡的，復活定罪。（約5:28-29）]
[2] 第一次復活：在千禧年之前。對於這次復活的是什麼人，有不同的看法。有些人認為這次只是為了殉道者，就是那些因信仰而被殺的人（啟 20:4‑5）。在聖經其他地方，所有已去世的信徒將在基督再來時復活（約 6:39‑40,44,54；帖前4:15‑16；提後4:7-8）。後面的說法比較合理。
[我又看見幾個寶座，也有坐在上面的，並有審判的權柄賜給他們。我又看見那些因為給耶穌作見證，並為神之道被斬者的靈魂，和那沒有拜過獸與獸像，也沒有在額上和手上受過他印記之人的靈魂，他們都復活了，與基督一同作王一千年。這是頭一次的復活。（其餘的死人還沒有復活，直等那一千年完了。）（啟20:4-5）]
[若不是差我來的父吸引人，就沒有能到我這裏來的；到我這裏來的，在末日我要叫他復活。（約6:44）]
[因為主必親自從天降臨，有呼叫的聲音和天使長的聲音，又有神的號吹響；那在基督裏死了的人必先復活。（帖前4:16）]
[3] 第二次復活：將在千禧年之後非信徒的復活（啟20:11,13）。
[我又看見一個白色的大寶座與坐在上面的；從他面前天地都逃避，再無可見之處了。。。。於是海交出其中的死人；死亡和陰間也交出其中的死人；他們都照各人所行的受審判。（啟20:11,13）]
B. 最後審判有什麼發生？
（一）審判是確定的
[1] 必然性：最后审判是必然的。它在舊約和新約都有預言。它出現在新約27卷書中的17卷，是新約中一个常见的主題（啟11:18；20:11-14）。

· 舊約的先知書和詩歌書中有描述：诗96:13；98:9；传3:17；12:14；賽 26:19-21；但12:2。
[因為他來了，他來要審判全地。他要按公義審判世界，按他的信實審判萬民。（詩96:13）]

[因為耶和華從他的居所出來，要刑罰地上居民的罪孽。（賽26:21）]
· 在福音書中：太12:36；19:28；25:31-46；路10:14；11:31-32；22:30；約 5:22,27-29；6:39-40,44,54；11:24；12:48；15:23。
[我又告訴你們，凡人所說的閒話，當審判的日子，必要句句供出來。（太 12:36）]

[耶穌說：「我實在告訴你們，你們這跟從我的人，到復興的時候，人子坐在他榮耀的寶座上，你們也要坐在十二個寶座上，審判以色列十二個支派。」（太19:28）]

· 在使徒行傳中：徒17:31；10:42。
· 在保羅書信中：羅 2:3-16；林前6:2-3；林後5:10；腓2:10-11；3:20-21；帖前4:13-17；帖後1:6；提前5:24；提後4:1,8。
[豈不知聖徒要審判世界嗎？若世界為你們所審，難道你們不配審判這最小的事嗎？豈不知我們要審判天使嗎？何況今生的事呢？（林前6:2-3）]

· 在其他書信中：來6:2；9:27；10:27,30；雅5:9；彼前4:5,17；彼後2:4,9；3:7；約壹4:17；猶1:6。
[因為時候到了，審判要從神的家起首。若是先從我們起首，那不信從神福音的人將有何等的結局呢？（彼前4:17）]

[2] 目的：審判讓整個受造界見證神的榮耀，它一方面展示神的公義和正義，另一方面展示祂的恩典和憐憫。
（二）審判的次數
· 根據不同的千禧年主義，有三種种不同的理論。

[1] 一次：後千禧年主義者、無千禧年主義者和一些古典前千禧年主義者相信只有一次審判，是為所有人類的，就是白色大寶座的審判（啟20:11-15）。
[我又看見一個白色的大寶座與坐在上面的；從他面前天地都逃避，再無可見之處了。（啟20:11）]

[2] 兩次：有些古典前千禧年主義者相信會有兩次審判。第一次是為信徒的，他們將首先在到基督的審判台前為一生的行為受審判，然後接受他們的冠冕。第二次是給非信徒的，他們將在白色的大寶座前受到審判，並被扔進地獄。每次審判都在各自復活之後。
[3] 三次：時代論者相信會有三次審判：
· 對列國的審判（太25:31-46），決定誰進入千禧年。
[萬民都要聚集在他面前。他要把他們分別出來，好像牧羊的分別綿羊山羊一般。（太25:31）]

· 對信徒工作的審判（林後5:10），發生在7年災難期間的空中，在「基督的審判台」之前。
[因為我們眾人必要在基督臺前顯露出來，叫各人按着本身所行的，或善或惡受報。（林後5:10）]

· 對非信徒的白色大寶座審判（啟20:11-15）。
[4] 兩個審判台？：一些前千禧年派認為「基督的審判台」單單是對信徒的審判，不同於最後的白色大寶座審判。
· （反論）但是：白色大寶座也是一個基督的審判台，所以只需有一個審判台和一個審判。再者，如果白色大寶座的審判只涉及非信徒，那麼就不需要利用生命冊（啟 20:15）。所以，一次為所有人的審判比較合理。
[若有人名字沒記在生命冊上，他就被扔在火湖裏。（啟20:15）]
（三）審判官
[1] 耶穌基督將是審判者（太25:31-33；約5:26-27；徒10:42；腓2:10；提後4:1）。耶穌基督在他的兩次降臨中將扮演兩個不同的角色：第一次降臨是救主，第二次降臨是法官（約12:47-48；徒17:31）。
[他吩咐我們傳道給眾人，證明他是神所立定的，要作審判活人、死人的主。（徒10:42）]
[2] 聖徒會首先被審判，然後將協助審判工作（林前6:2-3；彼前4:17；啟20:4）。
[因為時候到了，審判要從神的家起首。若是先從我們起首，那不信從神福音的人將有何等的結局呢？（彼前4:17）]

[3] 天使也會協助（太13:41-42；24:31；25:31）。
（四）審判的特徵
[1] 審判所有事：一切事情都會被審判；沒有任何東西被遮蓋（傳12:14；路 12:2‑3；羅2:16）。每一個人將出現在審判台前（太25:32；啟20:11-12）。
[因為人所做的事，連一切隱藏的事，無論是善是惡，神都必審問。（傳 12:14）]
[2] 審判基於動機：人以行為來判斷人心，但神以人內心的動機來判斷人的行為（林前4:5）。
[所以，時候未到，甚麼都不要論斷，只等主來，他要照出暗中的隱情，顯明人心的意念。（林前4:5）]
[3] 公義的：審判是完美的、公義的（申32:4；伯37:23；詩89:14），不會有偏袒（羅2:11；彼前1:17；啟19:2）。我們絕對不能要求他解釋司法判斷的理由，即使這些判斷似乎不合我們的理性。我們理性的量尺太短，無法測透神聖公義的深度（羅 11:33）。
[深哉，神豐富的智慧和知識！他的判斷何其難測！他的蹤跡何其難尋！（羅 11:33）]

[4] 慈愛的：仁慈的神對祂的兒女不按嚴格的律法審判（拉9:13），我們得到的愛比我們應得的更多，而所受的懲罰比我們應該承受的更少。
[6] 可怕的：然而，神的審判是可怕的。甚至天地也不能在祂面前站立（啟 20:11）。這當然是一個類比，描述了每個人都震撼地恐懼（耶25:30）。
[我又看見一個白色的大寶座與坐在上面的；從他面前天地都逃避，再無可見之處了。（啟20:11）]
（五）被審判者
[1] 信徒將首先受到審判（羅2:6-11；14:10,12；林後5:10；彼前4:17；啟 20:12,15），但這不是定罪（詩103:12；賽43:25；彌7:19；羅8:1；來 8:12；啟11:18）。這是對他們所做的事情的判斷（林後5:10）、評估和給予不同程度的獎賞（林前3:12-15；林後5:10）。
[因為時候到了，審判要從神的家起首。（彼前4:17）]

[我要寬恕他們的不義，不再記念他們的罪愆。（來8:12）]
[2] 魔鬼和邪魔將受到審判（太25:41；林前6:3；彼後2:4；猶1:6）：他們將被扔在永遠的火湖裏（啟20:10）。
[那迷惑他們的魔鬼被扔在硫磺的火湖裏，就是獸和假先知所在的地方。他們必晝夜受痛苦，直到永永遠遠。（啟20:10）]

[3] 非信徒將受到審判（羅2:5-7；啟20:12）：每一個錯誤的行為都會被記住和判斷（傳12:14；太12:36；路12:2-3；羅2:16）。將有不同程度的懲罰（太 10:15；11:22,24；路12:47-48；20:47；啟20:12‑13），他們也將最後落入火湖。
[我實在告訴你們，當審判的日子，所多瑪和蛾摩拉所受的，比那城還容易受呢！]

C. 那些沒有聽過福音的人有機會得救嗎？
（一）從未聽過福音的人
[1] 問題：如果沒有聽過福音的人被定罪到地獄，神豈不是不公平？
[2] 這些人包括：
· 只相信舊約的猶太人

· 在耶穌之前出生的外邦人

· 在耶穌之後出生、但從未有機會聽到福音的人

· 夭折的嬰兒

（二）「普救論」
[1] 定義：這個神學理論相信每個人最後都會得救，無論他們相信什麼，以及他們的人生如何渡過。有許多經文好像支持這個說法（路3:6；約12:31-23；林前15:25；弗 1:10；提前2:4；4:10；多2:11；彼後3:9；約壹2:2）。
[2] 種類：有幾種「普救論」。主要的有兩種：
· 普世赦免：相信基督的死足以拯救全人類；既然神是慈愛的，他會赦免所有人。
· 普世恢復：相信在未來的某個時刻，一切都會恢復到原來良好無罪的狀態，每個人都會得救。
[3] 錯誤：然而，「普救論」是錯誤的，基督徒不能支持這一立場。
· 如果每個人最終都會得救，基督為什麼命令我們要傳福音呢？為什麼聖經會如此嚴厲地警告那些拒絕福音的人呢？（羅5:18-19；11:32；林前15:22；西 1:19‑20；提前4:10）
[在亞當裏眾人都死了；照樣，在基督裏眾人也都要復活。（林前15:22）]
[我們勞苦努力，正是為此，因我們的指望在乎永生的神；他是萬人的救主，更是信徒的救主。（提前4:10）]
· 聖經一直都強調生命只有兩種結果，唯一的救贖是通過耶穌和十字架（太 7:13-14；12:32；25:46；約3:36）。
[信子的人有永生；不信子的人得不着永生，神的震怒常在他身上。（約 3:36）]
· 沒有人能因為失去救恩而責怪神，因為每個人都要為自己一生的犯罪、故意違反神的律法負責。
[4] 不同的標準：有人認為：不同的人群在最後審判時會面對不同的標準：
· 猶太人將受舊約啟示的審判（羅2:12-13）。
[凡沒有律法犯了罪的，也必不按律法滅亡；凡在律法以下犯了罪的，也必按律法受審判。（原來在神面前，不是聽律法的為義，乃是行律法的稱義。）（羅2:12-13）]
· 外邦人將被自然律或他們自己的良知審判（羅2:14-15）。
[沒有律法的外邦人若順着本性行律法上的事，他們雖然沒有律法，自己就是自己的律法。這是顯出律法的功用刻在他們心裏，他們是非之心同作見證，並且他們的思念互相較量，或以為是，或以為非。（羅2:14-15）]
[5] 其他可能性：
· 可能性1：神會賦予夭折的嬰兒在去世前有選擇的能力，決定他們是否接受福音，當然這是神施行超自然的能力。（布司維Buswell提出）
· 可能性2：對於所有沒有聽過福音的人，神也知道如果他聽到福音後，他會如何回應，並會相應地拯救或審判他們（彼前4:6），正如神在聖經中表明祂的預知（太11:21）。

[哥拉汛哪，你有禍了！伯賽大啊，你有禍了！因為在你們中間所行的異能，若行在泰爾、西頓，他們早已披麻蒙灰悔改了。（太11:21）]
· 可能性3：一些從未聽過基督的人可能會直覺感到自己犯罪、產生罪疚和知道無法自救，並向神呼求憐憫。即使他們沒有聽過基督，神也會因着基督的贖罪功勞而憐憫他們、拯救他們。這種可能性是基於舊約聖徒也不認識基督，卻被神接納，例如約伯。
[6] 神的公義：雖然基督徒不能支持「普救論」，但對於那些從未聽過福音的人，聖經沒有明確的答案，我們必須相信神是公義的，祂的智慧比我們想像的要高。
|| 應用9-55：
[6] 我們需要每天提醒自己記念最後的審判，我們要面對神的時候會有恐懼嗎？聖經說不需恐懼（約壹4:16-18）。
[神就是愛；住在愛裏面的，就是住在神裏面，神也住在他裏面。這樣，愛在我們裏面得以完全，我們就可以在審判的日子坦然無懼。因為他如何，我們在這世上也如何。愛裏沒有懼怕；愛既完全，就把懼怕除去。因為懼怕裏含着刑罰，懼怕的人在愛裏未得完全。(約壹4:16-18）]

永恆
56. 世界要怎樣終結？
A. 人的結局要怎樣？
[1] 最終的結局就是每個人在永恆中的最終狀態，聖經描述了基督再來後身體會復活，也有意識的生存。
[2] 最後審判的結果只有兩種：
· 地獄：為那些沒有接受神救恩的人，是從神面前放逐到一個永遠痛苦和恐懼的狀態中。
· 天堂：為那些獲得神救恩、成為神的兒女的人，活在永遠的平安和完美的喜樂中，有神同在。
B. 地獄是什麼？
[1] 這是一個受懲罰的地方（太25:46；來6:2）。
· 它是與神的分離（太7:23；25:41；帖後1:9），但它不僅僅是一種官感，而是一個實際的地方。
[他們要受刑罰，就是永遠沉淪，離開主的面和他權能的榮光。（帖後1:9）]
· 這是一個被囚禁的地方（彼前3:19；彼後2:4）。
· 它被稱為神的咒詛（申27:26；加3:10）和神的忿怒（約3:36；羅1:18）。
[2] 這是一個受折磨的地方（路16:23-31）。
· 這是一個黑暗的地方（太8:12；彼後2:4；猶1:13），在那裏人們經歷良心的痛苦和絕望（太8:12-13；可9:47-48；啟14:10；21:8）。
· 這是第二次死（啟2:11；21:8），有無休止的折磨（啟14:11）。有些人反對永恆折磨的講法（「永刑論」），認為折磨是心理上的，而不是身體上的。
· 這是火湖（啟19:20；20:15），那裏的蟲子不會死，火也不會熄滅（可 9:43‑44,48）。
[倘若你一隻手叫你跌倒，就把它砍下來；你缺了肢體進入永生，強如有兩隻手落到地獄，入那不滅的火裏去。。。。在那裏，蟲是不死的，火是不滅的。（可9:43-44,48）]
· 這裏與惡魔為伍（太25:41）。
[3] 根據在世的行為，有不同程度的懲罰（太11:22,24；路12:47-48；20:47）。
[但我告訴你們，當審判的日子，泰爾、西頓所受的，比你們還容易受呢！（太11:22）]
C. 地獄會是永恆的有意識的折磨嗎？
· 一些福音派神學家對地獄中永遠的和有意識的折磨持懷疑態度，他們提出，非信徒的靈魂有可能在最後的審判後會被消滅，不再存在，這被稱為「滅絕論」（annihiliationism），在以下分析。
（一）聖經對地獄的描述
[1] 根據傳統，「永遠的懲罰」等於無休止的折磨，但也可能表示最終的懲罰（存在的終止），它具有永恆的效果，永遠無法逆轉。
· （反論）但是：有些經文清楚地描寫受苦（路13:28；啟14:9-11；20:10）。
· （滅絕論）回應：痛苦可能是暫時性的，只描述人死後的過渡狀態，而不是永遠的狀態。
[2] 「不死的蟲和不滅之火」（賽66:24；太13:49-50；猶1:7）可能描述屍體的最終毀滅，而不是有意識的人的毀滅過程。
[他們必出去觀看那些違背我人的屍首；因為他們的蟲是不死的；他們的火是不滅的；凡有血氣的都必憎惡他們。（賽66:24）]
[世界的末了也要這樣。天使要出來，從義人中把惡人分別出來，丟在火爐裏；在那裏必要哀哭切齒了。（太13:49-50）]
[3] 永遠升起的煙並不表示持續的折磨，煙普通是燃燒結束的產品（啟20:14-15；21:8），而且，火湖要消滅死亡和陰間，這些不是實物，描述顯然是比喻性的。
[4] 聖經中用來描述地獄的詞語指向毀滅或滅絕：
· 「第二次的死」（啟20:14）：死亡是生命和意識的終結。
· 「把身體和靈魂都毀滅」（太10:28）：表示存在的結束。
[那殺身體、不能殺靈魂的，不要怕他們；惟有能把身體和靈魂都滅在地獄裏的，正要怕他。（太10:28）]
· 「毀滅」（太7:13；羅9:22；腓1:28；3:19；帖前5:3；來10:39；彼後3:7；啟17:8,11）或「永遠的毀滅」（帖後1:9）：表示無法逆轉的終結。
· 「滅亡」（路13:3；約3:16；10:28；17:12；羅2:12；彼後2:12；3:9）：就是被毀滅；我們很難想像一個永遠沒有終結的滅亡過程。
· （反論）但是：「毀滅」可能指持續折磨帶來有害和破壞性的後果。
（二）正義的問題
[1] 永恆的折磨與神的愛相反。
· （反論）但是：神有慈愛，但也履行祂的公義。
[2] 永恆的折磨與非信徒在有限的生命所犯的罪不成比例。聖經說，神會「照他們所行的」審判人（啟20:12），意思是所受的懲罰與所行的惡成正比例，因此，有限的罪惡不應該受到無限的懲罰。
· （反論）但是：當罪人背叛神時，所造成的惡果可能比我們想像的要嚴重。
（三）矛盾
[1] 如果不悔改的人在地獄中永恆存在，則很難與神最終戰勝邪惡的應許相協調，尤其是以下經文中的「一切」和「萬有」：
· 神會在基督的帶領下使一切同歸於一（弗1:10）。
[要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上、地上、一切所有的都在基督裏面同歸於一。（弗1:10）]
· 神會藉着基督使萬有與祂自己和好（西1:20）。
· 神會使一切屈膝向基督敬拜，並用舌頭承認祂的主權（腓2:10-11）。
[叫一切在天上的、地上的，和地底下的，因耶穌的名無不屈膝，無不口稱「耶穌基督為主」，使榮耀歸與父神。（腓2:10-11）]
· 神將是「一切的一切」或「所有人的一切」（林前15:28）。
[萬物既服了他，那時子也要自己服那叫萬物服他的，叫神在萬物之上，為萬物之主。（林前15:28）]
· 支持永恆折磨的人很難反對這個理由。然而，奧古斯丁試圖解決這個困難，將地獄與風景畫中的陰影做比喻，他說畫中的陰影亦有令人愉悅之處。
[2] 我們基督徒很難想像：若我們知道最親愛的親人和朋友在同一時間內遭受難以忍受的折磨，怎可以仍然安心地享受永生？再者，根據地獄的描述（路 16:23‑25），天堂裏的人可以看到、聽到，甚至可以和地獄裏的人談話。
· （反論）但是：我們無法理解的事，絕不能成為否定它的理由。
· 魯益師（CS Lewis）解釋說：被救贖的人將不會受到失喪者的折磨所影響，否則，只需有一個人有不同的感覺，就可以永遠否決天堂的歡樂。然而，這正是應該考慮「滅絕論」的原因。
（四）靈魂不朽（靈魂不滅）
[1] 聖經中暗示人類靈魂的不朽性，但卻沒有明確說明。這教義只在旁經中找到：「神創造的人是不朽的，並造他成為祂自己的形象，有永恆性。」 （智慧書2:23）但這個教義實際上是繼承自希臘哲學。
[2] 聖經說只有神是不朽的，稱為「獨一不死」（提前6:15-16）。永生和不朽是救恩帶來的禮物（提後1:10）。
[到了日期，那可稱頌、獨有權能的萬王之王、萬主之主，就是那獨一不死、住在人不能靠近的光裏，是人未曾看見、也是不能看見的，要將他顯明出來。但願尊貴和永遠的權能都歸給他。阿們！（提前6:15-16）]

[3] 初期教會普遍接受這個希臘哲學的觀念，說靈魂是自永恆一直存在的神聖火花。然而，人是神創造的，被創造前並不存在。
· （反論）但是：聖經中有很多例子描述靈魂在死後繼續存在。
· （滅絕論）回應：這些例子描述了靈魂的存在，是在死亡和末日復活之間的過渡狀態中，而不是在最後審判之後仍然存在。
（五）這教義的歷史
[1] 「滅絕論」始於19世紀，因為當時的人開始明白到聖經並沒有清楚教導「靈魂不朽」。
[2] 這理論得到神學家包括華菲特（Warfield）、品諾（Pinnock）和史托德（Stott）的支持，但遭到大部份福音派神學家的反對，因為它不跟隨傳統。
[3] 最後，「福音派聯盟」研究該理論，在主後2000年報告的結論是：這兩種觀點在福音派中都是可以接受的。
[4] 請注意：聖經沒有太多地方講及地獄，神也沒有清楚的啟示，所以這信仰是一個奧秘，我們無法完全理解這教義，我們只能持有一個暫時的立場。
D. 神的兒女最終命運是什麼？
（一）天堂的特徵

[1] 每個接受神救恩禮物的人都將永遠居住在天堂。天堂就是神充分彰顯祂的同在及祂祝福的地方。
[2] 天堂是一個真實的地方，而不僅僅是一種狀態（太22:12-13；25:10-12；約 14:2-3）。這是以利亞去的地方（王下6:17）和司提反看到的地方（徒 7:55‑56）。
[3] 神在這裏完成祂的勝利，消滅最後的敵人，就是罪惡、邪惡（魔鬼）和死亡（林前15:26），神最終成為了「萬有之主」，原文是「一切的一切」（林前15:24,28）。

[再後，末期到了，那時基督既將一切執政的、掌權的、有能的都毀滅了，就把國交與父神。。。儘末了所毀滅的仇敵就是死。。。萬物既服了他，那時子也要自己服那叫萬物服他的，叫神在萬物之上，為萬物之主。（林前15:24,26,28）]
[4] 這是神的新天新地（啟21—22章），它是基督所預備的（約 14:2）。有人認為這將是一個全新的創造，也有人認為這是現今世界的更新（詩102:26-27；來12:26-28），它被稱為新耶路撒冷（啟21:10），很可能是一個完全翻新的世界、翻新的樂園。
[5] 它充滿了神的榮耀（啟21:11），美麗得難以描述，比人能想像的更美。這是發光的宮殿（西1:12；啟21:23-25），有珍珠的城門（啟21:21）。

[那城內又不用日月光照；因有神的榮耀光照，又有羔羊為城的燈。列國要在城的光裏行走；地上的君王必將自己的榮耀歸與那城。城門白晝總不關閉，在那裏原沒有黑夜。（啟21:23-25）]
[6] 最重要的是，有神的同在和可見的基督（啟21:3-4），我們可以直接與神溝通（啟22:4），我們可以不斷地敬拜讚美神。

[我聽見有大聲音從寶座出來說：「看哪，神的帳幕在人間。他要與人同住，他們要作他的子民。神要親自與他們同在，作他們的神。神要擦去他們一切的眼淚；不再有死亡，也不再有悲哀、哭號、疼痛，因為以前的事都過去了。」（啟21:3-4）]

（二）永生
[1] 完美的祝福：天堂是一個我們以復活的身體居住的永生世界（彼後3:13；啟 21:1）。我們的永生將是完全蒙福的，沒有瑕疵、沒有干擾的（啟21:4）。享受完美而豐富的慈愛、平安和喜樂（詩16:11；27:4）。
[有一件事，我曾求耶和華，我仍要尋求：就是一生一世住在耶和華的殿中，瞻仰他的榮美，在他的殿裏求問。（詩27:4）]
[2] 喜樂：我們有豐盛和喜樂（啟21:6,18-21）、完全的幸福，不再有悲傷、哭泣或痛苦（啟21:4）。
[3] 筵席：我們復活的身體將能夠喝（路22:18）生命河的水（啟22:1）、吃（啟19:9）生命樹的果子（啟22:2）。天堂會有筵席（路22:16,18；啟19:9）。
[4] 團契：我們將與所愛的人永遠團聚，與歷史上偉大的聖徒交往。
[5] 無罪惡：再沒有罪惡來困擾我們，我們無可能犯罪，因為有新的生命，不再有作惡的慾望。
[6] 不能想像：馬丁路德說：「我們對永生的了解，只像一個住在母親胎裏的嬰孩，對他們即將進入的世界一點都不了解。」
[7] 今天的態度：知道我們未來的生活會多麼完美，就能推動我們今天將價值觀和努力放在正確的事情上。我們應該將我們的財寶（財富、時間、力量）儲存在天上，而不是在地上（太6:19-21）。
（三）不同的獎賞
[1] 獲得冠冕：所有信徒都將因他們在生命中所做的事而獲得冠冕，這被稱為「榮耀的冠冕」、「生命的冠冕」和「公義的冠冕」（提後4:7-8；彼前5:4；啟2:10；4:4）。
[那美好的仗我已經打過了，當跑的路我已經跑盡了，所信的道我已經守住了。從此以後，有公義的冠冕為我存留，就是按着公義審判的主到了那日要賜給我的；不但賜給我，也賜給凡愛慕他顯現的人。（提後4:7-8）]
[2] 不同的冠冕：然而，很明顯的，信徒都會獲得不同的冠冕（但12:3；路12:48；林後9:6），有些人甚至可能不會獲得它，或者只獲得一個小冠冕（林前3:13-15）。
[「少種的少收，多種的多收」，這話是真的。（林後9:6）]
[人在那根基上所建造的工程若存得住，他就要得賞賜。人的工程若被燒了，他就要受虧損，自己卻要得救；雖然得救，乃像從火裏經過的一樣。（林前3:14-15）]
[3] 疑問：如果一個只有細小冠冕的人，看到其他人有更大、更榮耀的冠冕，他會否為自己的生命中的失敗感到難過？但聖經卻說在永生中不再有悲傷或哭泣（啟 21:4）。因此，冠冕應該是無法看到的。
[4] 解決方法：有神學家認為，冠冕可能是一個人對喜樂的容量，擁有更大喜樂容量的人（好像一個容量更大的水瓶一樣）將感到更大的喜樂，容量較小的人可能會感到小一些喜樂，但他仍然會感到完全滿足，也不能和其他人比較。冠冕有可能會包括喜樂外的其他方面，例如有容量經驗更大的愛與更大的平安。
（四）最終命運的描寫
[1] 7個「不再有」的反面描寫（賽25:8；33:24；35:10）：

[他已經吞滅死亡直到永遠。主耶和華必擦去各人臉上的眼淚。（賽25:8）]

· 沒有疾病和疼痛（啟22:2）
· 不飢不渴（啟7:16-17）
· 沒有悲傷也沒有哭泣
· 沒有海（傳1:7），海象徵動盪和不滿足
· 沒有黑夜，沒有疲倦
· 沒有罪惡（羅5:12；8:20-23；啟7:16-17；21:1,4,25,27；22:3,5）
· 沒有死亡（何3:14；林前15:26；啟20:14）
[2] 7個正面的描寫（賽64:4；林後12:4）：
· 充滿喜樂（詩16:11；21:6；36:8）
· 從勞苦休息（來4:9；啟14:13）

[我聽見從天上有聲音說：「你要寫下：從今以後，在主裏面而死的人有福了！」聖靈說：「是的，他們息了自己的勞苦，做工的果效也隨着他們。」（啟14:13）]
· 不斷的敬拜（啟7:15；22:3）
· 完全的知識（林前13:9-12）
· 完全的美麗和安全（啟21:19-21）
· 與所愛的人快樂團聚（撒下12:23；帖前4:13-18）
· 與耶穌同在，並與耶穌相似（詩17:15；約12:26；14:3；17:24；帖前4:17；5:10；約壹3:2；啟22:4）
[3] 聖徒如同永恆的星辰（但12:3）

[智慧人必發光如同天上的光；那使多人歸義的，必發光如星，直到永永遠遠。（但12:3）]

[4] 神的歡呼：神通常給我們的形像是一位態度嚴厲的法官，一直坐在寶座上頒佈命令和施行審判。然而，在末日，當一切都成為完美時，神出乎意料地發出了雄壯雀躍的歡呼：「看哪，我將一切都更新了！」 （啟21:5）
|| 應用9-56：
[7] 當我們讀到神終於表達那可貴的歡樂時，我們有信心知道永恆一定是超乎想像地完美。與永恆的喜樂相比，我們在今世所經歷的任何喜樂都是微不足道的。這就是為什麼我們人生的注意力應該經常集中在具有永恆意義的事情上，我們今生的部份努力必須留給我們的永生，這就是積攢財寶在天上。
本章背誦經文：我又看見一個白色的大寶座與坐在上面的；從他面前天地都逃避，再無可見之處了。我又看見死了的人，無論大小，都站在寶座前。案卷展開了，並且另有一卷展開，就是生命冊。死了的人都憑着這些案卷所記載的，照他們所行的受審判。（啟20:11-12）

{10} 結論：基要教義
本章大綱
本章簡述基督教的其他分支的和我們的基要教義。
基督教的分支
基要教義
基督教的分支
57. 基督教的分支如何在歷史中出現？
A. 今天的基督教有什麼主要的分支？

[1] 基督教是當今世界上人口最多的宗教。在2022年，在接近80億的世界總人口中，約有25億基督徒。基督徒約佔32%，而穆斯林（回教徒）約佔25%。
[2] 基督教有三個主要分支：

· 羅馬天主教（Roman Catholic Church），13.5億人，佔世界總人口的17%

· 基督教（Protestant Church）（或稱「新教」），9億，12%

· 東正教（Eastern Orthodox Church），2.5億，3%
[3] 總括來說，三個分支都是「基督教」，信仰同一個耶穌基督。但中文的「基督徒」一詞通常指宗教改革後建立的教會中的信徒，其他兩個分支的信徒稱為「天主教徒」和「東正教徒」，信仰上有些分別，在下面論述。
B. 基督教的歷史是怎樣的？

· 下面是一段極簡短的基督教歷史，如需更詳細的描述，請查看作者網頁上有關「教會歷史」的講義。
（一）基督教史
[1] 第1世紀，迫害
· 耶穌復活後，教會在五旬節於耶路撒冷成立，後來教會分佈至羅馬帝國各地。
· 從主後第1到第3世紀，基督教多次遭受了羅馬皇帝的迫害。第4世紀時，康士坦丁皇帝（Constantine）頒佈《寬容法令》（主後311年），迫害終於停止了。後來，皇帝狄奧多西一世（Theodosius I）頒佈法令（主後381年），使基督教成為獨一的國教。
[2] 主後381年，羅馬教會成為首要
· 在初期教會中，羅馬帝國有五個大地方教會：耶路撒冷、安提阿、亞歷山太、康士坦丁堡和羅馬。在康士坦丁堡大公會議（主後381年）中，羅馬教會被接納為首要地位，其次是康士坦丁堡教會。這兩個教會的主教分別成為東、西方教會的領袖。
[3] 主後1054年，東、西方教會分裂
· 在1054年，由於西方教會在《尼西亞信經》中增加了一個字（拉filioque），兩個教會因而分裂，東、西方教會分別成為東正教和羅馬天主教。
[4] 主後1517年，宗教改革
· 基督教（亦稱新教）教會始於16世紀的「宗教改革」。1517年，馬丁路德在德國威登堡張貼了《九十五條論綱》，反對羅馬天主教會出售贖罪券，開啟了宗教改革。同時，在慈運理（Zwingli，1523年）和加爾文（Calvin，1532年）的領導下，瑞士也同時出現了宗教改革。後來，宗教改革傳播到整個歐洲。
[5] 基督教的興起
· 「基督教徒」（Protestant）一詞的意思是「抗議者」，指對天主教濫用權力的抗議，後來成為一個通用名詞，指的是所有宗教改革的追隨者。
· 基督徒基於聖經而審查了所有基督教教義，他們指出了天主教信仰中的錯謬，很多是基於錯誤的傳統。所以改革者正確地宣稱新成立的教會是真正古代教會的正統繼承人。（例如「基督教」的中文名字可稱為「復原教」或「更正教」。）

（二）宗教改革的原因
[1] 教會的問題：自第9世紀開始，天主教教廷出現很多嚴重的問題，包括腐敗、濫用權力、權力鬥爭和違反道德。
[2] 研讀聖經：有一些信徒發起研讀聖經的運動，但天主教教廷反對。教皇反對改革，並迫害提出改革的人，開除他們的教籍，甚至殺害。
[3] 贖罪券：宗教改革最直接的原因是大規模銷售和濫用贖罪券，原因是教皇利奧十世（Leo X）要籌集資金，用以實現他在梵蒂岡建成聖彼得大教堂的夢想。天主教錯誤地教導說：贖罪券可以洗去罪孽，甚至可以洗淨在煉獄中已死的人，也不需要他們悔改。

（三）宗教改革後，基督教（新教）的重點（「三唯獨」）
[1] 唯獨信心（拉Sola fide）：單單靠信心稱義，不靠行為。
[2] 唯獨恩典（拉Sola gratia）：單單靠恩典得救，不靠功德。
[3] 唯獨聖經（拉Sola scriptura）：單單靠聖經的權威來決定教會中的信念和實踐，不靠傳統。

|| 應用10-57：
[1] 雖然基督教的三個分支各有不同的組織，但我們必須記住，教會在屬靈上仍然是一個統一的整體，在全世界是基督的一個身體。我們有同一位神，通過基督的死得到同樣的救恩，有同一本聖經。其他分支的信徒是我們在基督裏的弟兄姊妹。我們應該盡可能保持和諧的關係。（弗4:3-6）
[用和平彼此聯絡，竭力保守聖靈所賜合而為一的心。身體只有一個，聖靈只有一個，正如你們蒙召同有一個指望。一主，一信，一洗，一神，就是眾人的父，超乎眾人之上，貫乎眾人之中，也住在眾人之內。（弗4:3-6）]
58. 基督徒對羅馬天主教的正確態度是什麼？
A. 天主教的教義和實踐上有什麼錯謬？
· 以下是天主教不符合聖經教導的地方，其中一些已在前幾章中討論過。
（一）救恩

[1] 稱義
· 天主教教導說：「稱義」是改變我們內心並使我們內心更加聖潔。
· 再者，僅僅相信基督赦罪是不足夠的（這只是「信託」），得救需要「認信」，就是接受天主教教會的教導。
· （反論）但是：（聖經教導）當我們接受耶穌的救恩時，我們就在神面前稱義並得救了。「稱義」是地位上的改變，稱義之後逐漸轉向聖潔就是「成聖」，不是稱義的一部份。
[2] 洗禮
· 洗禮是得救所必需的，因為稱義首先是通過洗禮而獲得的。這就是為什麼天主教批准在人死後不久仍然可以洗禮。
· （反論）但是：洗禮是基督的命令，是應當做的。但若在不可能的情況下（例如十架上信主的強盜），卻不是得救必須的條件。
[3] 行善
· 一個人需要繼續行善，才可以繼續留在稱義的狀態中，所以天主教說信徒有不同程度的稱義。
· （反論）但是：（聖經教導）稱義只有一種，沒有不同程度。
[4] 沒有把握的救恩
· 一個人不能確定自己是否有救恩，除非他從神那裏得到特別啟示。所以，天主教認為：救恩需要認信、洗禮和善行。儘管如此，人們仍不能完全確定得救。
· （反論）但是：（聖經教導）我們有已經得救的把握。
（二）權威

[1] 傳統
· 雖然天主教接受聖經的權威，但也接受傳統有相同權威。所以一些不符合聖經的傳統被接受成為所有信徒必須遵循的教條。
· 在最新的《要理問答》（1992 年）中，天主教說明：教會「啟示真理的確定性，並不僅僅從聖經中獲得。聖經和傳統都必須同樣以忠誠和崇敬的精神被接受和尊重。」
· （反論）但是：傳統不是神的話語，而且偶爾也被證明有錯謬，所以它不能與聖經有同樣權威。
[2] 管治制度
· 天主教的管治是「絕對階層制度」。
· 教皇對世界上每一個天主教徒都擁有絕對的宗教權力。同樣，紅衣主教（目前約有120名）、大主教、主教、神父每一層都對於下面各階層的每個人都擁有絕對宗教權力。
[3] 聖經的解釋
· 教皇和主教完全掌控對聖經解釋的權威。為了避免錯誤的解釋，天主教不鼓勵平信徒學習聖經，而鼓勵他們學習教會所編寫的「教理問答」。
[4] 聖經的正典
· 天主教的官方聖經是耶柔米翻譯的拉丁文《武加大譯本》（主後404年完成），也接受「旁經」是聖經的一部份，雖然耶柔米本人也說「旁經」不屬於「正典」，而僅僅是對信徒有幫助的「教會書籍」。

· 天特會議（1546年）將7卷旁經書卷加進聖經內，所以天主教的聖經一共有73卷書（46卷舊約、27卷新約），新加的書卷有：圖比傳、朱迪傳（放在尼希米記之後）、馬卡比一書、馬卡比二書（在以斯帖記之後）、所羅門智訓、傳道者智训（在雅歌之後）、巴錄書（在哀歌之後）。
（三）教皇無誤論
[1] 教條
· 第一次梵蒂岡大公會議（1869-70年）頒佈了「教皇無誤」的教條。就是：當教皇對教會宣佈信仰或道德的教義時，它具有神聖的無誤性，全教會必須遵守。教皇也不需要教會的同意。
· （反論）但是：這就是將絕對權威賦予了一個可能犯錯的人，他可以不理會整個教會的反對，也可以用任何方式解釋聖經。
[2] 條件
· 不過有一個條件，就是這些宣佈必須是在履行職責時明確發表的（拉ex cathedra，意思是「從座上」，就是從教皇的職位上）。
· 增加這個條件，是因為以前曾有教皇何諾（Honorius）在主後680年被判定為異端。
[3] 應用
· 可幸的是，這教條很少被應用。在歷史上，只有7份文件被確定為「從座上」的文件，最近一次在1950年。
· （反論）但是：所有天主教信徒都必須遵循教會的官方信仰，否則，他可能會被逐出教會，就是被認為可能失去救恩，這不符合聖經。
（四）教會和聖禮
[1] 必須在教會內
· 天主教認為自己是唯一真正的教會，只有通過天主教才能獲得完全的救恩，在天主教之外沒有救恩。
· （反論）但是：聖經從來沒有這樣教導。
[2] 數目
· 天主教有7種聖禮（洗禮、聖體聖事、堅振、告解、聖秩、婚姻、聖油）。
· （反論）但是：（聖經教導）耶穌基督只設立了2種聖禮。
[3] 必須由被按立者主持
· 神職人員比未受按立的平信徒擁有更大的權柄。聖禮只能由被按立的人員主持，否則聖禮無效。
· （反論）但是：聖經沒有這樣規定。
[4] 聖餐
· 每次聖餐都是基督的重複犧牲。聖餐中的酒和餅通過「變質」的過程成為了基督實際的血和肉。所以不容許平信徒喝杯中的酒（恐怕基督的寶血不小心被濺），只能吃餅。
· （反論）但是：（聖經教導）耶穌為罪的犧牲已經完成，不應該重複獻上。
[5] 使用拉丁文
· 由於官方聖經是拉丁文的，所有天主教彌撒僅以拉丁語進行。
· （反論）但是：由於大多數人不懂拉丁語，敬拜者無法完全參與敬拜。
[6] 祈求
· 天主教鼓勵信徒向歷史上的聖徒祈求，理由是讓他們間接將禱告交給神。為死者的利益祈禱也是容許的。

· （反論）但是：聖經從來沒有教導人向聖徒祈禱，或為已死的人禱告。
（五）罪與煉獄
[1] 罪的分類
· 天主教將罪分為兩種：
· 輕罪（venial sins）是可以被寬恕的，例如不誠實、憤怒或情慾；它們帶來今生或在煉獄中的懲罰。
· 重罪（mortal sins）是無法赦免的，因它導致靈性死亡，例如自殺；這些罪把人排除在神的國度之外。
· （反論）但是：（聖經教導）只有褻瀆聖靈是不可赦免的罪。
[2] 告解
· 必須向神父告解認罪，罪才能被赦免。

· （反論）但是：聖經從來沒有這樣教導。
[3] 煉獄
· 如果在這世界的罪沒有被赦免，那麼信徒死後將需要受到懲罰作補償，罪人將被送到一個稱為「煉獄」的地方。這是一個有淨化之火的地方，在信徒進入天堂之前需要進行最後的淨化，停留時間根據罪惡的嚴重性，可能長達數千年。

· （反論）但是：聖經從來沒有這樣教導。
[4] 靈薄獄
· 除了天堂、地獄和煉獄以外，還有兩個地方被稱為「靈薄獄」：
· 父輩靈薄獄：舊約聖徒被關押的地方，直到基督再來。
· 嬰孩靈薄獄：未受洗禮的兒童所在的地方。
· （反論）但是：聖經從未教導過煉獄和靈薄獄，它們是不合聖經的傳統。
（六）馬利亞

[1] 基於傳統
· 天主教有很多不符合聖經、關於耶穌的母親馬利亞的信仰。這些來自教會的傳統和神話，但它們被教皇宣佈為官方信仰。所有天主教徒都需要接受這些信仰作為教條，必須相信才能得救。
[2] 違反聖經的信念
· 無罪受孕：馬利亞是無原罪受孕的，1854年由教皇庇護九世（Pius IX）宣佈，並於1870年宣佈為「從座上」的信仰（因此天主教認為馬利亞沒有原罪和犯罪）。

· 馬利亞的升天：相信馬利亞在世上生活結束時身體升天，由教皇庇護十二世（Pius XII）於1950年宣佈為「從座上」的信仰。

· 永遠的童貞女：耶穌的兄弟不是馬利亞所生的。

· 共同救贖者：馬利亞與基督同樣是「共同救贖者」，分享救贖的工作。

· 通過馬利亞祈禱：認為沒有人可以親近聖父或聖子，除非通過耶穌的母親。所以馬利亞是人與基督之間的中保，由教皇利奧十三世（Leo XIII）於1892年宣佈。

· （反論）但是：馬利亞無可能接受我們的祈禱，因為她與神不同，她不是無所不知的，也不是無所不在的。
（七）第二次梵蒂岡大公會議（1962-65）
[1] 改變傳統：天主教在這個會議對長久的傳統做了一些重要的改變，這是好的。不過，這行動也同時證明了教會過去的傳統並非絕對正確，需要修正。
[2] 實際的改變：
· 禮儀更新：允許使用地方語言（當地人用的語言，而不是拉丁語）舉行彌撒。平信徒被允許領受杯（雖然仍不是常用）。
· 接受基督徒：新教徒過去被稱為「分裂份子」和「異端份子」，現在改稱為「分離的弟兄」。
· 容許讀聖經：鼓勵平信徒學習聖經，但要「在教會神聖教導部門的監督下」。
[3] 仍然繼續肯定不合聖經的傳統：會議也繼續肯定一些不合聖經的傳統，包括教皇無誤、以往對馬利亞的信仰、七種聖禮和承認傳統為權威。

B. 基督徒對天主教有何正確的態度？
[1] 一個普世教會：當然，最好的是世界只有一個普世教會，因為基督的身體是一個。基督教的三個分支在近年已經嘗試進行關於合一的討論。然而，這些都沒有成功，因為每個教會都堅信自己是正確的。在可預見的未來，也不太可能實現組織上的統一。
[2] 名義上的基督徒：我們明白，許多天主教信徒是名義上的基督徒，有些人在天主教家庭長大，甚至不知道福音是什麼。當然這也發生在基督教家庭中，只不過程度較輕。這些人都需要福音。

[3] 避免對立：我們需要接受天主教內有很多真正的信徒，他們是我們在基督裏的弟兄姊妹。我們應該避免在非基要的信仰問題上與他們發生不必要的對立。
|| 應用10-58：
[2] 通過研究天主教的教義，我們可以學習傳統的積極和消極影響。早期的教父們給我們遺留下了豐富的基督教著作，這是所有基督徒都應該學習的寶庫。然而，天主教提升傳統到與聖經有同樣的權威，結果帶來了許多錯誤或可疑的信仰。基督徒必須通過聖經的視角來審視所有傳統。
59. 基督徒對東正教的正確態度是什麼？
A. 東正教神學的重點是什麼？
（一）東正教神學基礎
[1] 分佈：東正教（全名是「東方正統教會」）的大部份信徒在東歐，其官方領袖是康士坦丁堡的大主教。但是，他並沒有天主教教皇那樣的絕對權力。
[2] 「正統」的意義：教會名稱來自「正統」一詞，意為「正確」（拉ortho）和「讚美」（拉doxia）的合併。它最主要的強調是正確地敬拜。
[3] 連續性：他們認為他們和歷史上的教會是一個活的連續，並嚴格遵守其傳統。它們的傳統依賴於3個來源：聖經、七個大公會議（在325年至787年間舉行）和信條。由於他們堅持忠於初期教會的信仰，東正教在教義方面的發展緩慢。
[4] 區域教會：東正教由不同的區域教會（如希臘東正教、俄羅斯東正教、塞爾維亞東正教）組成。此外，還有一些東方東正教教會（Oriental Orthodox Church，如亞美尼亞、埃塞俄比亞、科普特Coptic等）不在康士坦丁堡大主教管轄之下。
（二）特徵

[1] 強調靈性：由於敬拜是教會的主要焦點，東正教最顯著的特徵就是強調靈性（與神秘的特徵相關）。
[2] 群體經驗：基督教注重個人（例如強調個人的歸信），但東正教更加注重群體，通過教會來尋求與神有更深的體驗（經驗高於理智）。
[3] 「與神合一」：基督教強調模仿基督，而東正教則尋求與神的聯合所產生的超然體驗，稱為「神化」或「與神合一」。這樣的經驗需要在聖靈的引導下真誠悔改。

B. 教義和實踐上和基督教有什麼不同？
（一）聖經
[1] 真理的影像：他們相信聖經的權威，但他們相信它只是真理的「影像」（image 或聖像icon），而不是真理的本身。基督才是真理，而基督今天仍然在教會中供應真理，因此，聖經的權威是有限的。
[2] 傳統的重要：聖經集合了神默示的書卷，但卻是從傳統中出來的，聖經沒有絕對權威，因為教會在新約聖經寫成之前已經存在。聖經需要解釋，這需要教會思想的傳統（特別是初期教父的教訓），因為它表達了教會的「集體意識」。

[3] 聖經正典：他們接受與基督教相同的聖經。然而，一些教會也接受某幾本旁經書卷作為正典的一部份。
[4] 福音書：他們強調福音書高於聖經其他書卷。
（二）救恩
[1] 稱義：基督教強調因信稱義，它改變了我們在神面前的法律地位並帶來救恩。東正教認為基督教過份強調法律和司法上的性質。他們相信神的美好創造能夠勝過罪惡，人並沒有失去神的形象，結果淡化了原罪和基督公義的重要性。
[2] 完成救贖：基督教強調救恩的個人性，救贖是個人與基督的關係。東正教相信信徒需要「恐懼戰兢」（腓2:12）地順服神的旨意，完成自己的救贖。他們强调信徒需要使用所有救恩的方法，包括祈禱、禁食、默想，以及基督通過教會聚集賜與的神秘經驗。
[這樣看來，我親愛的弟兄，你們既是常順服的，不但我在你們那裏，就是我如今不在你們那裏，更是順服的，就當恐懼戰兢，作成你們得救的工夫。（腓 2:12）]〔注：「作成得救的工夫」不是獲得稱義，救恩也包括成聖，這裏是指屬靈的成長。〕

[3] 成聖：東正教相信基督徒生活真正的目標是在聖靈中成聖，尤其是通過教會和聖禮。這是我們得救的一部份。
[4] 教會的連合：東正教有「連合」的概念。每個信徒都與整個教會連合在一起，特別是在聖餐中，更通過聖靈與全世界各地的教會連合，也包括在我們之前已過去的信徒連合。
（三）敬拜

[1] 敬拜的元素：東正教相信教會的傳統不僅表現在言語上，還表現在敬拜中的動作和藝術中，禮儀和聖禮是他們教會生活極重要的元素。

[2] 氣氛：敬拜是新郎（基督）和新娘（教會）的會面，是提醒信徒救恩的實在，是一種歡欣和屬靈的提升。在視覺（被聖像的包圍中，在天使的同在下）、聽覺（吟唱的詩篇和讚美詩）和味覺（燃燒的熏香）下加強的體驗。
[3] 敬拜三位一體：基督教一般崇拜的對象是一位神，通常沒有區分神的三位，東正教則強調三位一體的崇拜，尤其是對聖靈的敬拜。
[4] 注重聖靈：東正教敬拜的開始祈禱是對聖靈的祈求，求祂降臨在會眾當中。緊接着是邀請信徒嚐嚐主的美善（詩34:8）。
[5] 聖餐：這是一個極重要的部份，因為它代表了全世界所有聖徒的連合，而基督也在餅和酒中真實的存在。
[6] 固定的禮儀：即使是最細微的禮儀也非常重要。所有的程序都是在沒有樂器下誦唱或吟唱的，程序和祈禱文都是固定的，沒有個人自創的祈禱（與基督教即興的、自發的祈禱相反），每次只有講道有差異。
[7] 敬拜的目的：敬拜者要看到神的榮耀，猶如經歷基督的登山變像（約1:14），要敞開心懷接受聖靈的內在光照。
（四）尊敬聖像（icon）
[1] 聖像的歷史
· 禮儀：聖像是耶穌基督、童貞女馬利亞和聖徒的畫像。這些在所有東正教教堂中都可以看到，信徒會在它們面前鞠躬、親吻它們、並向它們祈禱。
· 爭議：在初期教會，這是一個經常爭論的議題，有些人反對這種做法，因為它似乎違反了十誡的第二誡。反對者稱為「聖像破壞者」，贊成者稱為「聖像崇拜者」。
· 異教徒的影響：第3世紀時，基督教成為羅馬帝國的國教，許多異教徒成為基督徒，由於異教徒習慣於崇拜偶像，許多教會領袖認為有必要讓這些崇拜者更容易接近神，自然的結果就是對天使、聖徒、遺物、圖畫和雕像的敬拜。一些教堂試圖製造一個異教徒熟悉的環境，因此將圖像和聖像放置在教堂內。
· 結果：「聖像崇拜者」在希利亞議會（Council of Hieria，主後754年）受到譴責。不過，在第二次尼西亞大公會議（主後787年）中，聖像的使用得到恢復，反而譴責了「聖像破壞者」。

[2] 使用聖像的理由
· 只為了靈修：東正教認為聖像代表它們背後的人，只是在靈修中作為「尊敬」的對象，不是「崇拜」的對象。初期教會的教父試圖區分對這些聖像的尊敬和對神的崇拜。但是，基督教認為：對於普通的崇拜者來說，能否區別這種微妙的分別是值得懷疑的。
· 道成肉身：支持使用聖像的主要理由是耶穌的道成肉身。既然耶穌也生活在一個身體裏，一個人怎可能反對用一個畫像來代表祂呢？物質是神創造的，我們不應該否定物質。
· 身體的敬拜：人有身體和屬靈兩個層面，聖像可以幫助信徒以身體敬拜。
[3] 聖像的目的（東正教信念）
· 作為回憶：聖像幫助信徒回憶聖像中所代表的人。
· 作為陪伴：聖像伴隨信徒向神的祈禱，帶領信徒接近那些接受祈禱的人（包括耶穌、馬利亞和聖徒）。
· 作為天窗：聖像代表神和信徒之間的「中間」連繫。它們被視為幫助崇拜者進入屬靈世界的天窗。
· 神秘的本質：聖像中的圖畫代表了信徒無法以理性控制的理念，顯明了東正教崇拜的神秘本質。
（五）聖經以外的信仰
· 東正教也採用了一些像羅馬天主教一樣的、在聖經教導以外的禮儀，例如向聖徒祈禱、為死者祈禱和七種聖禮，但不接受「教皇無誤」。
C. 基督徒對東正教應該有什麼態度？
[1] 教義的細微差異：
· 天主教是一個「絕對階層制度」，而東正教是一群獨立教會的連合，所以沒有單一的權威來控制他們教條的統一和發展。
· 由於宗派的大主教缺乏絕對權威，不同區域的教會在非基要教義上可能存在細微的差異，這一點與基督教宗派相似。
· 例如：一些教會接納幾本旁經書卷為正典的一部份，而另一些教會則不接納。

[2] 傳統：東正教也重視傳統，但他們強調教父的傳統和教訓，尤其是主後最初五個世紀的教父，因此他們沒有像天主教那麼多不合聖經的傳統。
[3] 分支間的對話：基督教神學家和東正教神學家之間曾嘗試對話，很多東正教的教會也是現在「普世基督教協進會」的會員。雖然教義上的差異不如天主教那麼大，然而，雙方都堅持自己的信念和禮儀更好，所以目前不可能會合一。
[4] 避免爭論：我們需要承認東正教內有很多真正的信徒，他們是我們在基督裏的弟兄姊妹。我們應該避免在非基要的信仰問題上與他們發生不必要的爭論。
|| 應用10-59：
[3] 東正教在崇拜和聖禮中強調敬畏和神秘，這對基督徒是一個很好的教訓，我們常常忽略、甚至忘記與偉大全能的造物主會面的嚴肅性。
基要教義
60. 什麼是基要信仰？
A. 我們對信仰的差異應該有什麼態度？
（一）基要信仰的定義

基要信仰是基督徒必須信奉的教義，否則會產生以下影響：

· 極大地改變基督教的基礎，例如：三位一體

· 重大影響許多其他教義，例如：聖經的權威

· 影響一個人的得救，例如：耶穌的身體復活
（二）福音派中間的分歧
[1] 許多人認為所有基督徒都有相同的信仰，但事實並非如此。我們可能對基本教義有相同的信仰，但我們在次要信仰上可能與其他基督徒有些不同，例如：有些人可能認為神在一萬年前創造了宇宙，而一些人可能認為創造發生在億萬年前。

[2] 這些差異導致福音派之間的分歧。福音派相信聖經是無誤的，因此有人認為，既然真理都來自同一本聖經，所以每個人的信仰都應該相同。問題是我們閱讀相同的文字可能會得出不同的結論。舉例：閱讀啟20:1-6，結果對於千禧年的性質和時間就有四種不同的觀點。
[3] 由於福音派之間的這些分歧，結果有些人批評信仰略有不同的基督徒為背離正統，甚至視他們為異端。作者曾經讀過一些福音派神學家書籍，嚴厲（但不必要的）批評其他福音派神學家，這是錯誤的。

[4] 然而，這種情況在近年有所改善，福音派基督徒開始對非基要教義的差異有更大的容忍。有一些系列書籍，是幾位福音派神學家（在同一本書中）解釋他們對同一主題的不同觀點，並平心靜氣地討論他們分歧的原因。其中一個英文系列已經出版了38本有關不同主題的書，這是極良好的發展。
[5] 今天福音派之間的許多分歧，主要源於對非基要信仰問題的爭論，例如：
· 創造的時間和地球的年齡
· 方言與醫治
· 洗禮的方式
· 預定論
· 女性在教會作領袖
· 千禧年論、災難和被提的時間
· 對世界末日事件的解釋
[6] 基督徒應該承認我們沒有足夠的智慧來完全理解一些教義，例如：
· 聖經的雙重作者和默示
· 三位一體
· 耶穌是完全的神和完全的人
· 預定和人的自由意志
[7] 當然，如果聖經清楚地教導我們一個教義，雖然無法理解或解釋，也絕不應該成為拒絕它的理由。例如：三位一體。
（三）正確的態度
[1] 我們必須相信神會保守祂的教會有正確的基要教義。舉例：即使初期教父們對「獨生子」一詞的翻譯不準確，教會也沒有落入阿流主義的異端。
[2] 另一方面，由於基督徒對許多非基要教義有不同的意見，特別是那些涉及末世論的教義，我們必須學會「欣然容納不同的意見」（agree to disagree agreeably）。對於這些非基要教義，我們可以暫時地持有某種立場，同時承認其他立場也可能是真理。如果有更令人信服的證據支持另一種解釋，我們可以接受修改。
[3] 不同宗派應該在非基要的事情上擱置分歧，為擴展神的國而合作。
	在基要事上有合一

在非基要事上有自由

在所有事上有愛心


B. 所有基督徒都要持守的基要信仰有哪些？

· 我們只需要在有限度的基要信仰上有一致。
[1] 父神：無限及聖潔；三一神；有位格的神；宇宙的創造者（過去）及供應者（現在）

[2] 子神，耶穌基督：真神成為真人；為童貞女所生；為所有人類的罪惡死在十字架上；身體復活；肉身的再臨

[3] 聖靈神：使信徒重生；默示聖經的著作；聖經是無錯誤的，也是基督徒信念及實踐的唯一標準

[4] 救恩：每個人都是罪人；只能靠神的恩典和藉個人的信心得到救恩（就是悔改及接受耶穌基督為救主及生命的主）

C. 本書有什麼主要目標？
· 系統神學的目標：敬拜神
· 人生的目標：認識神、接受救恩、生活在神的計劃中
· 基督徒的目標：效法基督、活像基督
|| 應用10-60：
[4] 我們必須認識：我們的智慧是非常有限的。研讀神學時必須始終保持謙卑的態度，就像閱讀聖經時要始終保持謙卑的態度一樣。
本章背誦經文：坐寶座的說：「看哪，我將一切都更新了！」又說：「你要寫上；因這些話是可信的，是真實的。」 （啟21:5）

	Soli Deo Gloria
願榮耀唯獨歸與神


（注：偉大的基督教作曲家巴赫的許多音樂手稿的末尾都寫了“SDG”，這是“Soli Deo Gloria”的拉丁語縮寫，因為巴赫創作音樂的目的都是榮耀神。）
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附錄2. 詞彙中英對照

缩寫：

	（希）(Hb) = 希伯來文
	（臘）(Gk) = 希臘文
	（拉）(Lt) = 拉丁文

	參考 = 問題編號
	-- = 無參考
	{1} = 第一章

	
	+ = 一系列相關的定義


	中文繁體
	參考
	英文

	《中文新譯本》
	12G3
	Chinese New Version

	《武加大譯本》
	12B2
	Vulgate

	《英文標準譯本》  （簡稱ESV）
	12E2
	English Standard Version (ESV)

	《英皇譯本》 （簡稱KJV）
	12E2
	King James Version (KJV)

	《和合本》聖經 
	12G1
	Union Bible

	《迦克敦定義》
	31C2
	Chalcedon Definition

	《修訂標準版》 （簡稱RSV）
	12E2
	Revised Standard Version (RSV)

	《韋斯敏斯特信條》
	45E3
	Westminster Confession

	《現代中文譯本》
	12G2
	Today’s Chinese Version

	《新英文譯本》 （簡稱NET）
	12C
	New English Translation (NET)

	《新美洲標準聖經》 （簡稱NASB）
	12C
	New American Standard Bible (NASB)

	《新國際譯本》 （簡稱NIV）
	12C
	New International Version (NIV)

	「和子」的爭議
	57B1
	filioque controversy

	一劃
	
	

	一神主義
	--
	monotheism

	二劃
	
	

	二十四小時日論
	19D1
	twenty-four-hour day theory

	二元論 
	13D10
	dualism

	二分論
	27C3
	dichotomy, bipartite

	七十士譯本（簡寫LXX）
	12B1
	Septuagint (LXX)

	人子
	30D
	son of man

	人生基本問題、基礎性問題
	1B1
	basic questions of life

	人性（基督的）
	31B1
	humanity of Christ

	人類墮落
	28B1
	Fall of man

	人類學、人論
	{4}
	anthropology

	人類學論證
	--
	anthropological proof

	三劃
	
	

	三分論
	27C2
	trichotomy, tripartite

	三位一體
	17C
	Trinity

	三位一體論、三一論
	17B1
	trinitarianism

	三神論、三神主義（異端）
	17H1
	tritheism

	大災難後之前千禧年主義
	53D3
	post-tribulational premillennialism

	大災難前被提
	54B3
	pre-tribulational rapture

	大災難期
	52C
	great tribulation

	大使命
	4A2
	Great Commission

	千禧年
	53A
	millennium

	四劃
	
	

	王國
	32B6
	kingdom

	天主教、羅馬天主教（簡寫RCC）
	58
	Roman Catholic Church (RCC)

	天使
	24A
	angel

	天使長
	24E1
	archangel

	天使論
	24
	angelology

	天堂
	56D1
	heaven

	天國的鑰匙
	--
	keys of the kingdom

	五旬節
	36B5
	Pentecost

	支付給魔鬼論（贖價論）
	34B5
	ransom (or payment) to Satan theory

	支持認信洗禮者
	20D3
	credobaptist

	支持嬰孩洗禮者
	50D3
	paedobaptist

	不分辨主的身體
	51D
	not discerning the body

	不可朽壞
	--
	incorruptible

	不可抗拒的恩典
	43C4
	irresistible grace

	不可見性、隱形（神的）
	14D3
	invisibility of God

	不可知、無法理解
	13B1
	incomprehensible

	不可知論
	13D2
	agnosticism

	不可赦免的罪
	28D
	unpardonable sin

	不受苦性（神的）
	15D
	impassibility of God

	不能傳授的屬性
	14C1
	incommunicable attributes

	不變性、恆久性（神的）
	14D4
	immutability of God

	不變性、恆久性（神的）
	14D4
	unchangeableness of God

	比喻
	32B7
	parable

	中保
	29A2
	mediator

	內在呼召
	43C4
	internal calling

	升天
	33B
	ascension

	升天（馬利亞的）
	58A6
	assumption of Mary

	升高（基督的）
	33A1
	exaltation of Christ

	公義、公正、正義
	14D15
	justice of God

	公義、正義（神的）
	14D15
	righteousness of God

	文士
	--
	scribe

	文法及歷史方法（解經法）
	--
	grammatico-historical

	方言
	37D3
	glossolalia, tongues

	方言
	37D3
	tongues

	以羅、以羅欣、以羅謙、伊羅欣（希）
	16B1
	El, Elohim (Hb)

	幻影派
	31D2
	docetism

	五劃
	
	

	末世論
	{9}
	eschatology

	末期
	52A2
	last days

	正典、正典性
	10A1
	canon, canonicity

	正面描寫
	14A1
	cataphatic

	世界觀
	13D
	worldview

	古老地球理論
	19D2
	old-earth theory

	古典或傳統前千禧年主義
	53D3
	classical or historical premillennialism

	本質
	17C2
	essence

	本質、本性（神的）
	--
	nature of God

	本質、物質
	17C2
	substance

	本質相同
	17H1
	homoousios (Gk)

	本質相似
	17H1
	homoiousis (Gk)

	本質聯合
	31C2
	hypostatic union

	本體論論證
	13C4
	ontological proof

	可犯罪性、有罪性
	32B3
	peccability

	可傳授的屬性（神的）
	14B2
	communicable attributes

	目的論論證
	13C3
	teleological proof

	代求
	33C2
	intercession

	代表論（原罪）
	28C3
	representative view (original sin)

	代替
	34B3
	substitution

	代替贖罪
	34B3
	vicarious atonement

	白色大寶座的審判
	55B2
	great white throne judgment

	印記
	--
	seal

	外邦人
	--
	Gentile

	外在呼召
	39A1
	external calling

	主之年（拉）
	2C3
	anno domini (Lt)

	主的日子
	--
	Day of the Lord

	主要信條
	3A2
	major doctrine

	主啊，來吧（亞蘭文）
	11B1
	maranatha (Aramaic)

	主教
	46B2
	bishop

	主教制管治
	47A1
	episcopal governance

	主餐、聖餐
	51B
	Lord’s Supper

	主權、主宰（神的）
	14D11
	sovereignty of God

	半伯拉糾主義
	--
	semi-Pelagianism

	必須性、必要性（聖經的）
	7C
	necessity of Scripture

	永生的安穩性
	44A1
	eternal security

	永恆性（神的）
	14D5
	eternality of God

	永恆性（神的）
	14D5
	timelessness of God

	永遠官感性刑罰
	56B
	eternal conscious punishment

	尼西亞（《尼西亞信經》）
	45E3
	Nicea (Nicene Creed)

	加爾文主義
	43C
	Calvinism

	六劃
	
	

	刑罰之代替
	34B3
	penal substitution

	地獄
	56B
	hell

	再來、第二次再來
	52
	second coming

	西方教會
	57B1
	Western church

	在內、同在、在下
	51C2
	in, with, and under

	有形的教會
	45A3
	visible church

	有限贖罪
	43C3
	limited atonement

	有神論
	--
	theism

	有效呼召
	43C4
	effectual calling, effective calling

	有效恩典
	43C4
	efficacious grace

	有福、被祝福（神的）
	--
	blessedness of God

	有機體、生物、動物
	46A2
	organism

	死亡、離世
	42B1
	death

	死海古卷
	8E1
	Dead Sea Scrolls

	成聖
	41A
	sanctification

	邪教
	--
	cult

	邪惡
	--
	evil

	邪魔附體
	25D4
	demon possession

	光照
	3B2
	illumination

	同意（神的）
	21B2
	concurrence of God

	同質說
	51C2
	consubstantiation

	回應、反應
	--
	response

	年輕地球論
	19D1
	creationism: young earth theory

	先存恩典
	43E1
	prevenient grace

	先知
	34A1
	prophet

	先驗的（拉）
	--
	a priori (Lt)

	自由（神的）
	14D9
	freedom of God

	自由意志
	43E1
	free will

	自由選擇
	--
	free choices

	自有、自存、先存、先存性、自我存在
	14D1
	self-existence

	自足性
	14D1
	self-sufficiency

	自足性（神的）
	14D1
	aseity of God

	自然主義、自然主義哲學
	18C1
	naturalism, naturalistic philosophy 

	自然定律
	21B1
	natural law

	自然神論
	13D9
	deism

	自然神學
	2A1
	natural theology

	自然選擇、天擇
	20B1
	natural selection

	伊比安派
	31D2
	Ebionism

	全在神論、全居神論
	13D7
	panentheism

	全球大會議、大公會議
	10F3
	universal council

	合一性、獨一性（神的）
	14D2
	unity of God

	旨意（神的）
	14D11
	will of God

	名（拉）
	34A3
	de jure (Lt)

	多神主義
	13D8
	polytheism

	次要信條
	3A2
	minor doctrine

	宇宙學論證、宇宙學證據
	13C2
	cosmological proof

	守護天使
	24F3
	guardian angel

	字面翻譯
	12A1
	formal equivalence

	字義翻譯、動態翻譯
	12A2
	dynamic equivalence

	安色尼人
	--
	Essenes

	安息日
	19D1
	Sabbath

	收養（聖經：得着、獲得名分）
	40B1
	adoption

	收養主義
	31D1
	adoptionism

	七劃
	
	

	形態論、模態論
	17H1
	modalism

	批判學（聖經）+
	8E3
	criticism (biblical)+

	批判學：低等批判學+
	8E3
	criticism, lower+

	批判學：高等批判學+
	8E3
	criticism, higher+

	折磨
	56C
	torment

	更新
	--
	renewal

	足夠性（聖經的）
	7D
	sufficiency of Scripture

	男女互補論（男女不相同論）
	--
	complementarian

	男女平等論（男女相同論）
	--
	egalitarian

	作管家
	47C1
	stewardship

	伯拉糾主義
	--
	Pelagianism

	位格、個體
	27A3
	person

	狂熱者、奮銳黨
	--
	zealot

	系統神學
	3A1
	systematic theology

	泛神論
	13D6
	pantheism

	沉思、默想、默思
	41B2
	meditation, contemplation

	完全、完美（神的）
	14D10
	perfection of God

	完全成聖
	36C3
	entire sanctification

	完全敗壞
	43C1
	total depravity, total inability

	完美主義
	41D2
	perfectionism

	初期教會
	--
	early church

	初熟果子
	33A6
	firstfruits

	社會的罪
	28B5
	social sin

	君王
	34A3
	king

	阿民念主義、阿米紐主義
	43E
	Arminianism

	阿多奈（希）
	16B3
	Adonai (Hb)

	阿波林紐派
	31D2
	Apollinarianism

	阿們（希）
	--
	amen (Hb)

	阿流派、阿流主義
	17H1
	Arianism

	忍耐
	14D16
	forbearance of God

	忍耐（神的）
	14D16
	longsuffering of God

	災中被提、災難中期被提
	54B1
	mid-tribulation rapture

	災難後被提
	54B3
	post-tribulational rapture

	災難前之前千禧年主義
	53D3
	pretribulational premillennialism

	災難期、大災難
	52C
	tribulation, Great Tribulation

	八劃
	
	

	奉獻禮
	--
	consecration

	長老
	46B2
	elder

	長老制管治
	47A2
	presbyterian governance

	拉比
	--
	rabbi

	耶威、耶和華
	16B2
	Yahweh

	東正教
	59
	Eastern Church

	東正教會
	59A
	Orthodox churches

	事工、服務
	48A
	ministry

	兩約間
	10G1
	intertestamental

	協約、合約+
	29
	covenant+

	協約、約
	10A2
	testament

	協約：行為之約+
	29B1
	covenant of works+

	協約：救恩之約+
	29D1
	covenant of redemption+

	協約：無條件協約+
	--
	covenant, unconditional+

	協約1：亞當之約、創造之約+
	29C
	covenant 1, Adamic+

	協約2：亞伯拉罕之約+
	29B3
	covenant 2, Abrahamic+

	協約3：挪亞之約+
	29B2
	covenant 3, Noahic+

	協約4：摩西之約（舊約）+
	29B4
	covenant 4, Mosaic (old)+

	協約5：大衛之約+
	29B5
	covenant 5, Davidic+

	協約6：恩典之約（新約）+
	29D
	covenant 6, of grace (new)+

	非因果性
	14D1
	uncausality

	非物質性（神的）
	14D3
	immateriality of God

	非基要信條
	3A2
	non-essential doctrine

	固有
	--
	inherent

	知識（神的）
	14D7
	knowledge of God

	知識的話語
	37C2
	word of knowledge

	牧人
	--
	pastor

	和解、挽回
	34B2
	propitiation

	使命、宣教、差傳、任務
	--
	mission(s)

	使徒
	10D2
	apostle

	使徒信經
	45E3
	Apostles’ Creed

	命題
	11B2
	proposition

	忿怒、震怒（神的）
	14D18
	wrath of God

	法利賽人
	--
	Pharisee

	性別中立（聖經翻譯）
	12D
	gender neutral

	宗主附庸之條約
	--
	suzerainty-vassal treaty

	宗派
	47D
	denomination

	宗教改革
	57B2
	Reformation

	定罪
	--
	conviction

	祈求
	49B2
	supplication

	狀態（基督的）
	32A1
	states of Christ

	孤立、割裂
	28A3
	alienation, isolation

	降卑（基督的）
	32A1
	humiliation of Christ

	九劃
	
	

	按立、按手禮、或聖秩（天主教）
	46B4
	ordination

	拯救的恩典
	38C1
	saving grace

	相異文體
	8E1
	textual variants

	要理問答
	58A2
	catechism

	耐心、忍耐（神的）
	14D16
	patience of God

	盼望
	--
	hope

	品格、性格、個性
	--
	personality

	重生
	39D2
	born again

	重生
	39D2
	regeneration

	重罪、致死的罪
	58A5
	mortal sin

	重演論
	34B5
	recapitulation theory

	保守、保存
	21B1
	preservation

	保惠師（臘）
	36C5
	paraclete (Gk)

	信心、信仰
	39C2
	faith

	信者的洗禮
	50D3
	believer’s baptism

	信徒
	--
	disciple

	信經、信條
	3B5
	creed, confession

	信實、可靠性（神的）
	14D12
	faithfulness of God

	鬼魔、邪靈、惡魔
	25C
	demon

	鬼魔論、鬼魔學
	25
	demonology

	律法
	--
	law

	律法主義
	--
	legalism

	後千禧年主義
	53D1
	postmillennialism

	負面描寫
	14A2
	apophatic

	施恩渠道
	49A
	means of grace

	叛教、叛教者
	28D3
	apostasy, apostate

	前千禧年主義
	53D3
	premillennialism

	前提、預設
	--
	presupposition

	洪水地質學
	19D1
	flood geology

	洗禮（浸禮）
	50
	baptism

	宣教工作、差傳
	36B5
	missionary work

	神子
	30D
	Son of God

	神子（複數）
	24E3
	sons of God

	神的自有性、獨立性（神的）
	14D1
	independence of God

	神的全在、無所不在
	14D6
	omnipresence

	神的全知、無所不知
	14D7
	omniscience

	神的全能、無所不能
	14D11
	omnipotence

	神的名字、稱號、名號
	16A
	names of God

	神的形像
	27A
	image of God

	神的使者
	30B1
	Angel of the Lord

	神的話語（聖經）
	5A1
	Word of God (Bible)

	神秘主義
	59A2
	mysticism

	神秘的旨意
	14D11
	secret will

	神話
	--
	myth

	神義論 
	23C1
	theodicy

	神導進化論
	19D2
	evolution, theistic

	神導進化論
	19D2
	theistic evolution

	神學、神論、上帝論
	--
	theology (proper)

	神蹟
	22A
	miracle

	神蹟性恩賜
	37C4
	miraculous gifts

	紀念碑
	51E2
	memorial

	紀律、規律、懲戒、懲治、學科
	47B
	discipline

	十劃
	
	

	馬卡比書
	10G
	Maccabees

	馬索拉文本、馬所拉文本
	8E1
	masoretic texts

	真誠（神的）
	14D12
	genuineness of God

	真誠、坦誠的生命
	41B2
	authentic life

	真實性（神的）
	14D12
	authenticity, veracity of God

	真實性、誠實（神的）
	14D12
	veracity of God

	真確性（聖經）
	8A2
	truthfulness of Scripture

	索西紐主義
	17H2
	Socinianism 

	原始福音
	--
	protevangelium

	原著本
	8B3
	autograph

	原罪、遺傳的罪
	28C1
	original sin, inherited sin, hereditary sin

	逐出教會
	47B3
	excommunication

	時代
	53D4
	dispensation

	時代論
	53D4
	dispensationalism

	時代論之前千禧年主義
	53D4
	premillennialism, dispensational

	時代論的前千禧年主義
	53D4
	dispensational premillennialism

	恩典、恩惠（神的）
	14D14
	grace of God

	恩慈、仁慈、慈悲、善良（神的）
	14D13
	goodness of God

	恩慈、善良、仁慈（神的）
	14D13
	benevolence of God

	特殊恩典
	38C1
	special/redemptive grace

	個人末世論
	42AB
	personal eschatology

	個人揀選
	43F1
	individual election

	旁經
	10G
	Apocrypha

	浸入式洗禮、浸禮
	50C1
	immersion baptism

	悖論、詭辯
	32B7
	paradox

	悔改
	39B3
	repentance

	容納、遷就、適應
	8C4, 14A2
	accommodation

	被召群體（臘）
	45A2
	ekklesia (Gk)

	被揀選者
	--
	elect

	被提、信徒被提
	54B
	rapture

	被遺棄者
	43A1
	reprobate

	陰間（希）
	42B1
	Sheol (Hb)

	陰間（臘）
	42B1
	Hades (Gk)

	十一劃
	
	

	責任年齡
	--
	age of accountability

	責備、遺棄（滅亡）
	43A3
	reprobation

	理性主義、唯理主義
	13D5
	rationalism

	推理、理智
	3D
	reasoning

	教父（初期教父）
	10F2
	Church Fathers

	教父、主教
	--
	patriarch

	教父學
	--
	patristics

	教皇、教宗
	58A3
	pope

	教皇無誤論
	58A3
	papal infallibility

	教條、信條
	--
	dogma

	教會
	45A1
	church

	教會合一
	45C1
	unity of church

	教會的標記
	45D
	marks of the church

	教會論
	{8}
	ecclesiology

	教義、信條
	--
	doctrine

	教儀、禮儀、聖儀
	49C1
	ordinance

	執事
	46B3
	deacon

	執政的、掌權的
	24E3
	principalities and powers

	基要信條
	3A2
	essential doctrine

	基督
	16C1
	Christ

	基督的身體
	45B2
	body of Christ

	基督的施恩座
	55B2
	judgment seat of Christ

	基督徒生活論
	--
	zoeology

	基督論
	{5}
	Christology

	基路伯
	24E1
	cherubim

	基礎、根基
	--
	foundation

	救主
	16C1
	Saviour

	救恩、拯救
	38A1
	salvation

	救恩的次序
	43B
	order of salvation

	救恩的保証
	36C4
	assurance of salvation

	救恩論
	{7}
	soteriology

	救恩歷史
	53D4
	salvation history

	救贖
	38A1
	redemption

	堅持（神的）
	14D16
	persistence of God

	堅信（禮）（天主教：堅振）
	49C5
	confirmation

	敗壞
	28B2
	depravity

	異教徒
	--
	pagan

	異端
	--
	heterodox

	異端、異端者
	45E2
	heresy, heretic

	唯獨信心（拉）
	57B3
	sola fide (Lt)

	唯獨恩典（拉）
	57B3
	sola gratia (Lt)

	唯獨聖經（拉）
	57B3
	sola scriptura (Lt)

	崇拜、敬拜
	48B
	worship

	過度狀態、中間階段
	42B1
	intermediate state

	動力君主論
	17H2
	monarchianism, dynamic

	第二次祝福
	36C3
	second blessing

	第二亞當
	31B2
	Second Adam

	偶像
	--
	idol

	偽經
	10G5
	pseudipigrapha

	得救的信心
	39C
	saving faith

	得榮、得榮耀
	42E
	glorification

	從水所生
	39D2
	born of water

	從虛無、從無變有（拉）
	18A2
	ex nihilo (Lt)

	從聖靈所生
	39D2
	born of the Spirit

	從經外加解釋（臘）
	7E3
	eisegesis (Gk)

	從屬論、附屬論
	17H1
	subordinationism 

	象徵式觀點
	51C4
	symbolic or commemorative view

	祭師
	34A2
	priest

	清晰性（聖經的）
	7E
	clarity of Scripture

	清晰性（聖經的）
	7A
	perspicuity of Scripture

	啟示+
	2A2
	revelation+

	啟示：特殊啟示+
	2C
	revelation, special+

	啟示：普遍啟示、普及啟示+
	2B
	revelation, general+

	啟示：漸進啟示、逐步啟示+
	14A2
	revelation, progressive+

	啟蒙時代
	--
	Enlightenment

	階層統治
	47A1
	hierarchical governance

	終止主義者
	37C4
	cessationist

	十二劃
	
	

	揀選
	43A2
	election

	超自然
	22A1
	supernatural

	超越性（神的）
	14D3
	transcendence of God

	達爾文進化論
	20B
	evolution, Darwinian or atheistic

	報喜
	24D1
	annunciation

	敬拜
	48B2
	adoration

	敬拜禮儀
	--
	liturgy

	虛己論
	31E2
	kenosis (kenotic) theory

	掌權
	33C1
	session

	最後審判、最終審判
	55B
	last judgment, final judgment

	最終命運
	56A
	final destiny

	間隔論
	19D3
	gap theory

	單一性（神的）
	14D2
	singularity of God

	單元論
	27C1
	monism

	單神性論
	31D3
	monophysitism

	單純性（神的）
	14D2
	simplicity of God

	單義的
	14A3
	univocal

	無千禧年主義
	53D2
	amillennialism

	無可指責
	--
	blameless

	無可指責、無罪、無罪性（基督的）
	32B3
	impeccable, impeccability of Christ

	無形的教會
	45A3
	invisible church

	無法形容的
	--
	ineffable

	無限（神的）
	14D5
	infinity of God

	無限贖罪
	43E3
	unlimited atonement

	無神論
	13D1
	atheism

	無條件揀選
	43C2
	unconditional election

	無罪之完全
	41D2
	sinless perfection

	無罪成孕
	58A6
	immaculate conception

	無罪性
	32B3
	sinlessness

	無誤、無誤性
	8B1
	inerrant, inerrancy

	無謬誤
	8C1
	infallibility

	智能設計
	20B4
	intelligent design

	智慧（神的）
	14D7
	wisdom of God

	智慧的話語
	37C2
	word of wisdom

	復和
	34B1
	reconciliation

	復活
	33A
	resurrection

	循環論證
	--
	circular argument

	逾越節
	49C3
	Passover

	創造
	18
	creation

	創造論（靈魂）
	27D3
	creationism (soul)

	創造論：成熟創造論+
	19D1
	creationism, mature+

	創造論：年代日論+
	19D2
	creationism: day-age theory+

	詞彙索引
	--
	concordance

	童女生子、童貞女生產、童貞女懷孕
	32A3
	virgin birth

	普世（會議）、大公會議
	10F3
	ecumenical council

	普世合一主義
	47D5
	ecumenism

	普世性、大公性（教會的）
	45C3
	catholicity of church

	普救主義
	55C2
	universalism

	普遍末世論
	{9}
	general eschatology

	普遍恩典、普及恩典
	38C2
	common grace

	尊敬、崇尚
	59B4
	veneration

	道（臘）
	30A
	logos (Gk)

	道成肉身
	32A2
	incarnation

	道成肉身前之基督
	17D2
	pre-incarnate Christ

	道德影響論
	34B5
	moral influence theory

	道德論證
	--
	moral proof

	割禮
	49C3
	circumcision

	寓言
	--
	allegory

	統一神教、統一神論（異端）
	17H3
	Unitarianism

	統治（神的）
	21B3
	government of God

	十三劃
	
	

	聖徒
	--
	saint

	聖徒的堅忍
	43C5
	perseverance of saints

	聖徒的群體
	45A3
	communion of saints

	聖像
	59B4
	icon

	聖像破壞者
	59B4
	iconoclast

	聖像崇拜者
	59B4
	iconodule

	聖經
	7A1
	Scripture

	聖經、聖書
	{2}
	Bible, Scripture

	聖經外的
	58A
	extra-biblical

	聖經神學
	1A2
	Biblical theology

	聖經論
	{2}
	bibliology

	聖潔
	--
	holiness

	聖潔（神的）
	14D8
	holiness of God

	聖潔（教會的）
	45C2
	purity of the church

	聖餐
	51B
	communion, holy communion

	聖餐
	51B
	holy communion

	聖餐之元素
	51B5
	elements of communion

	聖禮、禮儀
	49C1
	sacrament

	聖靈
	{6}
	Holy Spirit

	聖靈充滿、被聖靈充滿
	36C6
	filling of/with the Holy Spirit

	聖靈的封存
	36C4
	sealing of the Spirit

	聖靈的源頭
	57B1
	procession of the Spirit

	聖靈洗禮、靈洗（從、被、受靈洗）
	36C3
	baptism in/with/of/by the Holy Spirit

	聖靈論
	{6}
	pneumatology

	禁食
	--
	fasting

	禁慾主義
	18C5
	asceticism

	感謝、感恩、聖餐
	51B
	eucharist

	罪、罪過、罪惡、過犯、罪孽、犯罪
	28A1
	sin

	罪惡論、犯罪論
	28A
	harmatiology

	與主同死
	47A3
	dying with Christ

	與基督同復活
	41A3
	raised with Christ

	與基督合一、與基督聯合
	41A3
	union with Christ

	傳殖論（靈魂）
	27D2
	traductionism (soul)

	傳統
	3B5
	tradition

	傳福音
	--
	evangelism

	傾倒式、傾水式洗禮
	50C1
	pouring baptism

	奧秘
	53E1
	mystery

	會眾
	--
	congregation

	會眾制（教會）
	47A3
	congregational governance

	會議、大會
	10F3
	council

	愛
	--
	love

	愛、仁愛、愛心（神的）
	14D14
	love of God

	解經、由經內解釋（臘）
	4A2
	exegesis (Gk)

	解釋方言、翻方言（繙方言）
	37D3
	interpretation of tongues

	誠實、真實、真確（神的）
	14D12
	truthfulness of God

	新教（抗羅宗、復原宗、更正教）
	57B3
	Protestantism

	意志、決志（盡意、盡力）
	39C2
	volitional

	意譯
	12A3
	paraphrase

	煉獄
	58A5
	purgatory

	福音主義、福音派
	6F1
	Evangelicalism

	福音的呼召
	39A1
	gospel call

	群體揀選
	43F1
	corporate election

	群體罪惡、群眾罪惡
	28B5
	corporate sin

	嫉妒、妒忌（神的）
	14D17
	jealousy of God

	預表
	30B1
	typology, type

	預知
	43E2
	foreknowledge

	預定論
	43A1
	predestination

	十四劃
	
	

	榜樣論
	34B5
	example theory

	輕罪
	58A5
	venial sin

	監督
	46B2
	overseer

	團契
	48C1
	fellowship

	稱義
	40A1
	justification

	算入、歸責
	28C3
	imputation

	管治（教會）
	47A
	government (church), governance

	管治（教會）、治理
	47
	church government, governance

	管治論
	34B5
	governmental theory

	僑民、旅居群
	--
	diaspora

	說方言、講方言
	37D3
	speaking in tongues

	說預言
	37D1
	prophecy

	膏立
	30D2
	anoint

	廣大性、無邊性（神的）
	14D6
	immensity of God

	彰顯、顯明、顯現、表明、昭示
	--
	manifestation

	榮耀（神的）
	18B1
	glory of God

	滿意論、商業贖罪論
	34B5
	satisfaction theory, commercial theory

	實（拉）
	34A3
	de facto (Lt)

	實質論（原罪）
	28C3
	substantive view (original sin)

	複義的
	14A3
	equivocal

	維持、照顧、守護、保存
	21A
	providence

	十五劃
	
	

	撒但、魔鬼
	25A
	Satan

	撒拉弗
	24E1
	seraphim

	撒都該人
	--
	Sadducee

	標記、標誌、記號、預表
	22A2
	sign

	樣式
	--
	likeness

	橄欖山講道、論述
	32B6
	Olivet Discourse

	遺傳的罪
	28C1
	hereditary sin

	遺傳的罪惡、遺傳的罪
	28C1
	inherited sin

	樂園
	42B1
	paradise

	衛斯理四角形
	3B4
	Wesleyan Quadrilateral

	論述、講道、談話
	32B6
	discourse

	摩西五經
	10B1
	Pentateuch

	敵基督
	52C6
	antichrist

	憤怒、怒氣
	--
	anger

	憐憫（神的）
	14D14
	mercy of God

	審判
	--
	judgment

	獎賞、賞賜
	56D3
	award

	十六劃
	
	

	薩貝利安派
	17H1
	Sabellianism

	歷史性之前千禧年主義
	53D3
	premillennialism, historic

	歷史神學
	1A2
	historical theology

	默示
	6A1
	God-breathed

	默示、靈感+
	6A
	inspiration+

	默示：有機默示+
	6C3
	inspiration, organic+

	默示：全盤默示、整體默示+
	6D2
	inspiration, plenary+

	默示：字句默示+
	6D2
	inspiration, verbal+

	默示：部份默示+
	6D1
	inspiration, partial+

	默示：動態默示+
	6C2
	inspiration, dynamic+

	默示：概念默示+
	--
	inspiration, conceptual+

	默寫論
	6C1
	dictation theory

	獨子
	30E
	one and only Son, only Son

	獨生子
	30E
	only begotten Son

	諭令（神的）
	21B1
	decrees of God

	辨別諸靈
	37C2
	distinguishing between spirits

	隱喻
	14A2
	metaphor

	十七劃
	
	

	擬人化
	14A2
	anthropomorphism

	臨在、同在
	52A1
	presence

	臨在、相近（神的）
	14D6
	immanence of God

	臨近
	52D1
	imminent

	嬰孩洗禮、嬰兒洗禮
	50D3
	infant baptism

	瞬間、即時、瞬時
	--
	instantaneous

	優提克派
	31D3
	Eutychianism

	褻瀆
	--
	blasphemy

	褻瀆聖靈
	28D1
	blasphemy against the Holy Spirit

	彌賽亞
	30D
	Messiah

	十八劃
	
	

	聶斯多留派
	31D3
	Nestorianism

	職位、職事
	--
	office

	職位、職事、職分（基督的）
	34A
	offices of Christ

	醫病
	37D2
	healing

	歸正、歸信
	39B
	conversion

	禱告、祈禱
	49B
	prayer

	十九劃
	
	

	羅馬天主教信仰
	58A
	Roman Catholicism

	懲罰、刑罰
	56C1
	punishment

	類比、類似、譬喻、比喻、比擬
	14A3
	analogy

	獻祭、犧牲
	--
	sacrifice

	釋經學、解經學
	7E3
	hermeneutics

	饒恕、寬恕、赦免
	--
	forgiveness

	護教學、衛道學
	5B
	apologetics

	二十劃
	
	

	魔鬼、撒但
	25A
	devil

	懺悔
	49C5
	penance

	二十一劃
	
	

	權威（聖經的）
	5E2
	authority of Scripture

	權威、權柄、權威性
	--
	authority, authoritative

	屬性（神的）
	14B
	attributes of God

	屬靈恩賜
	37A
	gifts of the Holy Spirit

	屬靈恩賜、靈恩、恩賜
	37A1
	spiritual gift

	二十二劃
	
	

	贖罪
	34B3
	atonement

	贖罪
	34B2
	expiation

	贖罪券
	57B2
	indulgence

	灑水式
	50C1
	sprinkling (baptism)

	二十三劃
	
	

	顯明的旨意
	14D11
	revealed will

	顯現、再來（臘）
	53D4
	parousia (Gk)

	變質說
	51C1
	transubstantiation

	二十四劃
	
	

	靈
	27C1
	spirit

	靈性、靈體
	14D3
	spirituality

	靈恩、聖靈恩賜
	37A1
	charisma, charismata

	靈智派
	--
	Gnosticism

	靈魂、魂
	27C1
	soul

	靈魂不朽、靈魂不滅
	56C4
	immortality of the soul

	靈魂睡眠
	42B2
	soul sleep

	靈魂滅絕論
	56C
	annihilationism

	靈薄獄
	42B2
	limbo

	靈體（神的）
	14D3
	spirituality of God

	靈體、屬靈身體
	42E2
	spiritual body


附錄3. 詞彙字典

缩寫：

	（希）(Hb) = 希伯來文
	（臘）(Gk) = 希臘文
	（拉）(Lt) = 拉丁文

	參考 = 問題編號
	-- = 無參考
	{1} = 第一章

	「。。。」= 直接翻譯
	+ = 一系列相關的定義


	英文
	中文
	參考
	定義

	A
	A
	
	

	a priori (Lt)
	先驗的（拉）
	--
	〔從前面開始〕；哲學推理；獨立於（先於）事實或經驗的論證；以原因（或原則）開始並推論到後果（或事實）

	accommodation
	容納、遷就、適應
	8C4, 14A2
	神啟示祂自己時，為適應人類而作的某種限制；或一種理論；說聖經作者會偶然地肯定他們當代的人所相信的錯誤，為讓人明白他們提出的觀點

	Adonai (Hb)
	阿多奈（希）
	16B3
	神的名字；意思是〔主〕或〔主人〕，強調神的主權或權威

	adoption
	收養（聖經：得着、獲得名分）
	40B1
	神的作為；將信徒變成祂家庭的成員

	adoptionism
	收養主義
	31D1
	異端（第二至三世紀及第八世紀）；認為耶穌原來沒有神性，直到祂接受洗禮後才獲得；否認耶穌的先存和神性

	adoration
	敬拜
	48B2
	用心靈和聲音榮耀神的活動；同義詞：崇拜

	age of accountability
	責任年齡
	--
	〔理性的年齡〕；孩子被認為開始有責任分辨是非的年齡，或能夠理解和接受神救恩的年齡；有些人認為這是7或13歲；其他人認為每個孩子都不一樣

	agnosticism
	不可知論
	13D2
	〔未知〕；一種信仰；認為可能有神，但祂不為人類所知；由於人類知識的局限性，靈性問題無法解決

	alienation, isolation
	孤立、割裂
	28A3
	〔割裂〕；人類與神的生命分離；或馬克思的理論，認為重複性工作使人們與他們的創造力割裂或分離

	allegory
	寓言
	--
	文學手法；以象徵或隱喻的方式表示思想或道德原則，通常利用虛構的事件和人物；或寫作手法；注重象徵意義多於字面意義；初期教會過度使用的釋經方法

	amen (Hb)
	阿們（希）
	--
	〔真實的〕或〔確實的〕；肯定或表示同意；相等在祈禱結束時說「誠心所願」

	amillennialism
	無千禧年主義
	53D2
	教義；教導不會有基督實際的千年統治；啟20章中的千禧年描述了今日的教會時代

	analogy
	類比、類似、譬喻、比喻、比擬
	14A3
	傳達方式；以事物或人之間的相似性或相聯性來解釋，目的是讓人容易理解神；例如：以神為父親；是一種同類的比較

	angel
	天使
	24A
	〔信使〕；受造的靈體，具有道德判斷力和高智商，但沒有肉體；主要任務是敬拜和向人類傳達神的信息

	Angel of the Lord
	神的使者
	30B1
	神在聖經中為了向人類顯現而採用的一種形體

	angelology
	天使論
	24
	關於天使的教義

	anger
	憤怒、怒氣
	--
	強烈的不滿情緒，有時是主觀的（就是沒有事實支持），並且無法控制的；有別於神的忿怒，那是客觀的，是神可控制的

	annihilationism
	靈魂滅絕論
	56C
	教義；認為不信的人死後要短暫受神震怒的刑罰，然後被「滅絕」或毀滅，不復存在

	anno domini (Lt)
	主之年（拉）
	2C3
	〔主的年〕或主後（公元）；將現代曆法與基督的誕生聯繫起來的名稱；反義詞：主前

	annunciation
	報喜
	24D1
	天使加百列向馬利亞宣告耶穌誕生（路1:26-38）

	anoint
	膏立
	30D2
	分別為聖；賜予恩惠；用油為先知、祭司和君王舉行的儀式；或醫病的儀式（雅5:14）；油的使用常與聖靈有關

	anthropological proof
	人類學論證
	--
	神存在的論證；因為人是有良知的道德存在，而且擁有理智、情感和意志，所以一定是一個有道德本性的神所創造的

	anthropology
	人類學、人論
	{4}
	關於人類的教義

	anthropomorphism
	擬人化
	14A2
	以人的語言談論神，例如形容神為父親、慈愛等

	antichrist
	敵基督
	52C6
	〔大罪人〕或〔不法的人〕（帖後2:3；約壹2:22）；他會在基督再來之前出現，造成巨大的苦難和逼迫，最後被基督毀滅；或描述其他反對基督者，是最終敵基督的先驅人物（約壹2:18）

	Apocrypha
	旁經
	10G
	〔隱藏〕；未包含在聖經中的著作，基督徒認為不是正典的一部份，但天主教則接受為正典

	Apollinarianism
	阿波林紐派
	31D2
	第四世紀異端；由阿波林紐領導；教導基督有一個人的身體，但沒有人的靈魂，祂的靈魂來自神兒子的神聖本性

	apologetics
	護教學、衛道學
	5B
	（拉）〔辯方的合法發言〕；學科；為基督教信仰的真實性辯護，目的是說服非信徒

	apophatic
	負面描寫
	14A2
	談論神的消極方式；說祂不是什麼；反義詞：正面描寫

	apostasy, apostate
	叛教、叛教者
	28D3
	背棄或退出自己的信仰

	apostle
	使徒
	10D2
	〔被差遣者〕；新約初期教會認可的職位；對應舊約先知，有寫作聖經的權柄

	Apostles’ Creed
	使徒信經
	45E3
	基督教信仰摘要；為眾教會最廣泛使用者；大約主後250年前寫成（主後 8 世紀釐定），目的在保衛教會免受異端影響

	archangel
	天使長
	24E1
	天使的領袖；有權柄在其他天使之上

	Arianism
	阿流派、阿流主義
	17H1
	異端；由阿流（第三世紀）創立；教導耶穌基督是由父神創造（或生）的，因此不是永恆的，也不和父神平等；在尼西亞會議上被譴責（325年）；近代在耶和華見證人重新出現

	Arminianism
	阿民念主義、阿米紐主義
	43E
	阿民念（十六世紀）的神學體系；強調人類在拯救中的自由意志；反義詞：加爾文主義

	ascension
	升天
	33B
	耶穌復活40天後從地上升天

	asceticism
	禁慾主義
	18C5
	〔訓練〕；過着自願的苦行、自律、克己的生活，包括獨身和貧窮；淨化自己所有的物質慾望和享樂，以達到屬靈的完美；導致修道院主義

	aseity of God
	自足性（神的）
	14D1
	神的本性；神的獨立與自我存在

	assumption of Mary
	升天（馬利亞的）
	58A6
	天主教不符合聖經的信仰；認為馬利亞（耶穌的母親）的身體在她生命的盡頭被帶到了天堂

	assurance of salvation
	救恩的保証
	36C4
	信徒的內在意識；有把握我們真正重生了，並將堅持作為基督徒到生命的結束，基於我們生命中的證據

	atheism
	無神論
	13D1
	信仰；相信沒有神或至高者的存在；這不是一個流行的信念，因為許多非宗教人士都是不可知論者

	atonement
	贖罪
	34B3
	〔成為一的狀態〕；基督使我們與神和好的工作

	attributes of God
	屬性（神的）
	14B
	對神特徵的所有描述；可能僅指祂與受造物的關係和互動中顯示出來的性格，相對於神的本性

	authentic life
	真誠、坦誠的生命
	41B2
	基督徒生活的特徵；真實、真誠、不虛假、不虛偽

	authenticity, veracity of God
	真實性（神的）
	14D12
	屬性；同義詞：真實

	authority, authoritative
	權威、權柄、權威性
	--
	擁有完全被接受和被服從的權力，通常指的是神和聖經

	authority of Scripture
	權威（聖經的）
	5E2
	聖經的特質；聖經中所有話語都是神的話語；不相信或不服從任何話語就等於不相信或不服從神

	autograph
	原著本
	8B3
	〔自我所寫〕；聖經文件的原著

	award
	獎賞、賞賜
	56D3
	基於判斷或審判的獎勵

	B
	B
	
	

	baptism
	洗禮（浸禮）
	50
	基督教入會儀式；模式（方法）包括：浸入、傾倒、灑禮

	baptism in/with/of/by the Holy Spirit
	聖靈洗禮、靈洗（從、被、受靈洗）
	36C3
	首次接受聖靈在信徒身上，包括重生（獲得新生命）、洗淨罪惡、賦予事工能力；靈恩派認為這是歸信後的恩典，會同時出現神蹟性恩賜和象徵，特別是說方言

	basic questions of life
	人生基本問題、基礎性問題
	1B1
	人生最基本的問題：（1）過去：我從哪裏來？（2）現在：生命的意義是什麼？（3）未來：我死後往哪裏去？

	believer’s baptism
	信者的洗禮
	50D3
	洗禮只保留給已經達到責任年齡的、並自承相信耶穌基督的人

	benevolence of God
	恩慈、善良、仁慈（神的）
	14D13
	屬性；神是善的最終標準，神的所有行為都值得稱許

	Bible, Scripture
	聖經、聖書
	{2}
	指舊約和新約；被接受為書寫的神的話

	Biblical theology
	聖經神學
	1A2
	基於聖經教導的神學；將聖經作者的教導整合到整本聖經教導的綜合觀點中

	bibliology
	聖經論
	{2}
	關於聖經的教義

	bishop
	主教
	46B2
	（臘）〔監督〕；新約時代地方教會的主要領導者；可與監督和長老互換使用；或整個城市或地區教會的最高領導者

	blameless
	無可指責
	--
	在神眼中道德完美；完全遵行神話語的人的特徵

	blasphemy
	褻瀆
	--
	誹謗、侮辱、冒犯、褻瀆或貶低神的行為；對神的不尊敬

	blasphemy against the Holy Spirit
	褻瀆聖靈
	28D1
	異常惡意、故意拒絕和誹謗聖靈的工作，將工作歸咎於撒但；這種罪不得赦免

	blessedness of God
	有福、被祝福（神的）
	--
	教義；神完全喜悅祂自己和一切反映祂品格的事物

	body of Christ
	基督的身體
	45B2
	教會的比喻；強調：(1) 肢體的相互依存，(2) 基督是教會的頭

	born again
	重生
	39D2
	神重生的工作；將屬靈的新生命賜給信徒

	born of the Spirit
	從聖靈所生
	39D2
	聖靈的工作；賜予屬靈新生命；同義詞：重生

	born of water
	從水所生
	39D2
	伴隨着神重生工作的屬靈洗淨

	C
	C
	
	

	Calvinism
	加爾文主義
	43C
	加爾文的神學體系；強調神的主權；多特會議（1619）發表了「加爾文主義的五點」：（1）人的全然敗壞，（2）無條件的揀選，（3）有限的贖罪，（4）不可抗拒的恩典，（5）聖徒的堅忍；首字母縮寫詞：「鬱金香」（TULIP）；反義詞：阿民念主義

	canon, canonicity
	正典、正典性
	10A1
	（臘）〔蒲草，量桿，量度標準〕；聖經的 66 卷書

	cataphatic
	正面描寫
	14A1
	談論神的積極方式，說祂是什麼；反義詞：負面（反面）描寫

	catechism
	要理問答
	58A2
	信仰指導手冊，通常是問題和答案

	catholicity of church
	普世性、大公性（教會的）
	45C3
	〔普世的〕；全球性教會

	cessationist
	終止主義者
	37C4
	有人認為某些神蹟性的屬靈恩賜已經在今天停止了，就是在使徒去世和聖經完成時

	Chalcedon Definition
	《迦克敦定義》
	31C2
	在主後451年的一次會議上發表的正統聲明，確認基督同時是完全的人和完全的神

	charisma, charismata
	靈恩、聖靈恩賜
	37A1
	（臘）〔禮物〕；聖靈在教會中賦予事工的能力

	cherubim
	基路伯
	24E1
	與神接近事奉神的天使

	Chinese New Version
	《中文新譯本》
	12G3
	（1985年，2005年修訂）；現代福音派中流行的中文翻譯本

	Christ
	基督
	16C1
	（臘）基督，（希）彌賽亞，〔受膏者〕

	Christology
	基督論
	{5}
	關於耶穌基督的教義

	church
	教會
	45A1
	〔一個被召喚出來的群體〕，普世性的或地方性的信徒群體；或其他意義：會眾、宗派或教堂建築物

	Church Fathers
	教父（初期教父）
	10F2
	古代（第一至第八世紀）有影響力的基督教神學家和作家，他們建立了基督教教義和知識的基礎

	church government, governance
	管治（教會）、治理
	47
	教會不同的治理制度

	circular argument
	循環論證
	--
	一種論證的方法；試圖依賴自己的聲明來證明自己結論的真實性；例如：一個人主觀地宣稱：自己是一個誠實人，而結論就說：所以自己所說的都是真實的

	circumcision
	割禮
	49C3
	去除包皮；是以色列人作為協約成員的標誌；在出生後第8天對以色列男性進行，也對皈依猶太教的非以色列人進行

	clarity of Scripture
	清晰性（聖經的）
	7E
	聖經的特質；聖經的寫作是清楚表達和容易理解；所有願意尋求神和跟隨神的人都能明白它的主要教訓

	classical or historical premillennialism
	古典或傳統前千禧年主義
	53D3
	基督的再來發生在大災難之後；同義詞：災後前千禧年論

	common grace
	普遍恩典、普及恩典
	38C2
	神賜予全人類不應得的恩惠（太5:45），包括物質（如陽光和食物）與非物質（如家庭和政府）項目

	communicable attributes
	可傳授的屬性（神的）
	14B2
	一組屬性；神與人類分享的品格，例如：愛、憐憫和正義

	communion, holy communion
	聖餐
	51B
	基督在最後晚餐設立的聖禮或禮儀；同義詞：主餐

	communion of saints
	聖徒的群體
	45A3
	地上信徒與天上信徒共同的團契

	complementarian
	男女互補論（男女不相同論）
	--
	性別不同等論；認為男人和女人在神面前有相同價值，但教會中的一些治理和教導工作是為男人保留；反義詞：男女平等論

	concordance
	詞彙索引
	--
	聖經中重要單詞的索引

	concurrence of God
	同意（神的）
	21B2
	神照顧的組成部份；祂與受造物（消極地）合作以完成祂的計劃

	confirmation
	堅信（禮）（天主教：堅振）
	49C5
	基督教禮儀；已經在嬰兒時期受洗的人被接納為正式成員，並獲准參加聖餐；象徵聖靈的堅固力量；天主教的 7 個聖禮之一

	congregation
	會眾
	--
	基督徒地方性群體；定期聚集在一起敬拜，並合作事奉和見證

	congregational governance
	會眾制（教會）
	47A3
	教會管治制度；權力屬於獨立地方教會的會眾；例如：浸信會、播道會

	consecration
	奉獻禮
	--
	將人或物分別出來供神使用；通常是指信徒獻身於聖潔的生活

	consubstantiation
	同質說
	51C2
	路德宗的聖餐觀；基督的身體和血實存於餅和酒中，但餅和酒不會發生物理變化

	conversion
	歸正、歸信
	39B
	轉向基督教；正面回應福音的呼召；涉及悔改和信心

	conviction
	定罪
	--
	使一個人深深信服罪和救贖的需要，是聖靈的工作

	corporate election
	群體揀選
	43F1
	揀選一群人而不是單獨個人；神的揀選可以指一個群體（教會）

	corporate sin
	群體罪惡、群眾罪惡
	28B5
	公共或私人機構犯下的罪行；例如：奴隸制度、種族隔離制度

	cosmological proof
	宇宙學論證、宇宙學證據
	13C2
	神存在的論證；因為世界存在，所以它必須有一個創造者（神），因為事物不會無中生有的；神是「無來源的原因」

	council
	會議、大會
	10F3
	召集主教或全教會代表；就信仰或實踐問題作出決定

	covenant+
	協約、合約+
	29
	不可更改的神聖強制性合法的協約，雙方鄭重承諾；神與人類建立的具有條款和條件的相互約束的關係；神應允賜福給順從祂的人

	covenant 1, Adamic+
	協約1：亞當之約、創造之約+
	29C
	協約；神與亞當和夏娃在伊甸園中所立的；獲得祝福取決於服從（或行為），不服從將導致死亡；同義詞：行為之約或創造之約

	covenant 2, Abrahamic+
	協約2：亞伯拉罕之約+
	29B3
	無條件的協約；神應許賜給亞伯拉罕的後裔一塊土地、一位彌賽亞、及屬靈的祝福（創12:1-8）

	covenant 3, Noahic+
	協約3：挪亞之約+
	29B2
	協約；神指示人類的供應和保護；神應許不再用洪水毀滅人類

	covenant 4, Mosaic (old)+
	協約4：摩西之約（舊約）+
	29B4
	協約；基於在西乃山賜給摩西的詳細律法；完全遵守律法的人可以得救；包含詳細的律法來約束人的罪惡，並將人們指向基督；同義詞：舊約

	covenant 5, Davidic+
	協約5：大衛之約+
	29B5
	無條件的協約；神應許大衛：(1) 一個延續的王朝，(2) 一個由彌賽亞統治的王國，(3) 一個寶座，(4) 一個永恆的統治

	covenant 6, of grace (new)+
	協約6：恩典之約（新約）+
	29D
	協約；為拯救人類而設立；神應許藉着基督的死赦免罪（耶31:31-34）；歷史中不同時期的特殊規定各不相同，一致不變的條件是相信基督為救主

	covenant of redemption+
	協約：救恩之約+
	29D1
	三位一體成員之間的協約；每個成員都同意履行各自的職責以完成人類的救贖；這協約在聖經中沒有明確說明，是一個假設性協約

	covenant of works+
	協約：行為之約+
	29B1
	同義詞：亞當之約

	covenant, unconditional+
	協約：無條件協約+
	--
	只對神有約束力，對人類沒有要求

	creation
	創造
	18
	教義；神從無變有創造整個宇宙；宇宙原來是很好的；神創造它是為了榮耀自己

	creationism: day-age theory+
	創造論：年代日論+
	19D2
	「古老地球」的創造理論；將創 1 中的日子視為極長的時間紀元

	creationism, mature+
	創造論：成熟創造論+
	19D1
	「年輕地球」創造論；認為最初的創造從一開始就具有年齡的外觀；也稱為「理想時間」理論，認為年齡的外表並不顯示實際年齡

	creationism (soul)
	創造論（靈魂）
	27D3
	靈魂創造的觀點；認為每個人的靈魂是由神直接創造於受孕和出生之間；反義詞：傳殖論

	credobaptist
	支持認信洗禮者
	20D3
	相信只容許有意識的、承認信仰的信徒才能受洗者；反義詞：支持嬰孩洗禮者

	creed, confession
	信經、信條
	3B5
	正式的教義聲明

	criticism (biblical)+
	批判學（聖經）+
	8E3
	對聖經的學術研究；特別是研究它的歷史背景、語言和文學風格；同義詞：高等批判、破壞性批判

	criticism, higher+
	批判學：高等批判學+
	8E3
	聖經分析方法；通過研究聖經的資料來源，對聖經書籍的年代和作者身份進行研究；通常被稱為「破壞性批判」

	criticism, lower+
	批判學：低等批判學+
	8E3
	聖經分析方法；通過研究不同的手稿來確認經文的準確性；通常被稱為「建設性批判」

	cult
	邪教
	--
	宗教信仰和儀式系統；宗教教派；今天，通常指那些非正統信仰的人

	D
	D
	
	

	Day of the Lord
	主的日子
	--
	聖經中有不同的用法：（1）神在災難期的審判；（2）千禧年中的國度；（3）從災難期開始到千禧年結束的整個時期；（4）歷史上任何神的審判；第一個最常用

	de facto (Lt)
	實（拉）
	34A3
	〔事實上、實際的〕；真實存在的

	de jure (Lt)
	名（拉）
	34A3
	〔權力上〕；法律認可的；可能在未來發生

	Dead Sea Scrolls
	死海古卷
	8E1
	古代文獻；主前二世紀至主後一世紀所抄寫；1947年後在昆蘭發現；包含許多舊約書卷手稿

	deacon
	執事
	46B3
	（臘）〔僕人〕；新約教會職位；屬靈成熟的人；負責實際事務，例如：財務、行政和照顧教會中有需要的人

	death
	死亡、離世
	42B1
	肉體生命的終結；因罪進入世界而導致

	decrees of God
	諭令（神的）
	21B1
	神的永恆計劃；祂跟據這些規則實現宇宙所發生的一切

	deism
	自然神論
	13D9
	17 世紀哲學；認為神是遙遠的，對祂的創造不感興趣，神尤如一位造錶者；推測神在創造了宇宙之後，祂就離開了，讓它自動運行；強調人依賴理性和對超自然現象的懷疑

	demon
	鬼魔、邪靈、惡魔
	25C
	墮落的天使；跟隨撒但背叛神

	demon possession
	邪魔附體
	25D4
	（臘）〔在惡魔的影響下〕；當一個人的意志全部或部份被惡魔支配時

	demonology
	鬼魔論、鬼魔學
	25
	關於惡魔的教義

	denomination
	宗派
	47D
	具有相似信仰的會眾群體；是教會與公民機構和政府之間的聯絡點

	depravity
	敗壞
	28B2
	人類因罪而敗壞；它擴展並影響整個人，包括理智、情感和意志

	devil
	魔鬼、撒但
	25A
	最高級別的天使，名為路西法（賽14:12）；通常被稱為撒但；他首先背叛神

	diaspora
	僑民、旅居群
	--
	〔分散〕；指被巴比倫流放後分散在外邦國家的猶太人；也指分散在巴勒斯坦以外的早期基督徒

	dichotomy, bipartite
	二分論
	27C3
	人是兩部份的：身體和靈魂

	dictation theory
	默寫論
	6C1
	聖經來源的理論；神將聖經的實際字句口授給作者，作者以被動、機械式地將它們寫下來

	disciple
	信徒
	--
	跟隨耶穌者；目的是向祂學習，並成為屬靈成熟的人

	discipline
	紀律、規律、懲戒、懲治、學科
	47B
	旨在糾正和訓練的懲罰；或一個學科

	discourse
	論述、講道、談話
	32B6
	長篇的教導或講道

	dispensation
	時代
	53D4
	〔時期〕；救恩歷史上的獨特分段；相信神以每個時代的典型方式對人採取不同的行動

	dispensational premillennialism
	時代論的前千禧年主義
	53D4
	時代論的千禧年觀點；耶穌的再來將在千禧年統治地球之前

	dispensationalism
	時代論
	53D4
	十九和二十世紀的神學體系；由達比創立 ；將聖經歷史分為 7 個時期，分別描述神以不同的方式對待祂的子民；相信神有兩個截然不同的子民：以色列和教會

	distinguishing between spirits
	辨別諸靈
	37C2
	屬靈恩賜；能夠辨別一個人的屬靈影響是否真實的

	docetism
	幻影派
	31D2
	（臘）〔似乎是〕；初期教會的異端；認為基督只是看起來有一個身體或會受苦；實際上，祂被釘十字架和復活都是虛幻的；肯定基督的神性但否認祂的人性

	doctrine
	教義、信條
	--
	今天聖經在特定主題的教導

	dogma
	教條、信條
	--
	教會正式認可的教義；暗示有固定不變的信仰體系

	dualism
	二元論 
	13D10
	哲學原則；相信宇宙中最終存在着兩個相互競爭且平等的原則，就是善與惡

	dying with Christ
	與主同死
	47A3
	一個人屬靈上通過信仰與基督聯合，而與舊有的生活方式分離

	dynamic equivalence
	字義翻譯、動態翻譯
	12A2
	聖經翻譯方法；也稱為「構思翻譯」或「功能對等翻譯」；它試圖通過使用現代用法中最接近的詞語來翻譯原文的含義

	E
	E
	
	

	early church
	初期教會
	--
	教會最初的五個世紀

	Eastern Church
	東正教
	59
	地中海東端的教會；最初位於君士坦丁堡，主要用希臘文，對比用拉丁文的西方教會

	Ebionism
	伊比安派
	31D2
	初期教會的異端；否認基督是童女所生和祂的神性，教導基督只是一位人類先知

	ecclesiology
	教會論
	{8}
	關於教會的教義

	ecumenical council
	普世（會議）、大公會議
	10F3
	〔全球〕或〔普遍〕；全球基督教領袖的會議

	ecumenism
	普世合一主義
	47D5
	自十九世紀以來基督徒之間的運動；目的是實現全球的基督教合一，通過在共同關注的問題上合作，並建立國際跨宗派組織，如世界基督教協進會（1948年）、洛桑世界福音會議（1974年）

	effectual calling, effective calling
	有效呼召
	43C4
	聖靈的內在呼召；必定帶來歸信

	efficacious grace
	有效恩典
	43C4
	神的恩典；必定帶來被揀選者歸信；沒有一個蒙神呼召的人可以拒絕神的呼召；同義詞：不可抗拒的恩典

	egalitarian
	男女平等論（男女相同論）
	--
	性別同等論；認為教會中的所有職位和角色都可以同樣給男人和女人擔任；反義詞：男女互補論

	eisegesis (Gk)
	從經外加解釋（臘）
	7E3
	〔讀入〕；解釋聖經時，加入從外來的理念，可能不是原意；應用假設、喜好或偏見；相反：解經、由經內解釋

	ekklesia (Gk)
	被召群體（臘）
	45A2
	〔教會〕或〔集會〕；神子民的群體

	El, Elohim (Hb)
	以羅、以羅欣、以羅謙、伊羅欣（希）
	16B1
	舊約神的名字；意為崇高的和強大的；伊羅欣是以羅的複數式，表示祂的威嚴或偉大

	elder
	長老
	46B2
	新約教會職位；年長和屬靈成熟者；在地方教會作屬靈領導

	elect
	被揀選者
	--
	被神揀選獲得救恩的人

	election
	揀選
	43A2
	神揀擇得救的人；神揀選人得救是主權行動，不是因為祂預見被揀選者有任何優點；同義詞：預定

	elements of communion
	聖餐之元素
	51B5
	聖餐中的餅和杯

	English Standard Version (ESV)
	《英文標準譯本》  （簡稱ESV）
	12E2
	(2001)；是目前福音派基督徒中最流行的英文聖經

	Enlightenment
	啟蒙時代
	--
	18 世紀運動；反對外部權威和迷信，並質疑啟示

	entire sanctification
	完全成聖
	36C3
	衛斯理教義；信徒可以在今生達到完美

	episcopal governance
	主教制管治
	47A1
	教會管治制度；權力授予主教（主教制）；例如：聖公會、天主教

	equivocal
	複義的
	14A3
	一個字具有不同的或模棱兩可的含義；例如：以「結果」這個詞來形容一棵果樹或一件工作的意義就不相同；相反：單義的

	eschatology
	末世論
	{9}
	關於未來（末後的事）的教義

	essence
	本質
	17C2
	指一個事物內含的東西；它可能不是實物；應用在三位一體的情況下，「神的本質」就指任何成為神的東西

	Essenes
	安色尼人
	--
	一個猶太苦行者的古老組織（在基督之前）；集中於死海旁的昆蘭；死海古卷的來源

	essential doctrine
	基要信條
	3A2
	極重要的教義；對其他教義或對基督徒生活有重大影響；同義詞：主要教義

	eternal conscious punishment
	永遠官感性刑罰
	56B
	在地獄中永恆無休止的懲罰；不信者會一直有官感

	eternal security
	永生的安穩性
	44A1
	獲得永生的保證；由真誠歸信帶來

	eternality of God
	永恆性（神的）
	14D5
	神的本性；神在的存在沒有開始、結束或連續的時刻；祂同時看到所有時段，也看到時間中的事件和在時間中有行動

	eucharist
	感謝、感恩、聖餐
	51B
	（臘）〔感謝〕；基督在最後的晚餐中設立的儀式；同義詞：聖餐

	Eutychianism
	優提克派
	31D3
	第五世紀的異端，由優提克領導；認為基督只有一種神性的本性，只是披着人性的外衣；同義詞：單神性論

	Evangelicalism
	福音主義、福音派
	6F1
	（臘）〔福音〕；基督教神學範式；肯定基督教歷史的基要信仰；強調神的主權、聖經的權威、罪的現實、通過個人對耶穌基督的信心蒙恩得救的必要性、福音的宣揚和基督的再來

	evangelism
	傳福音
	--
	（臘）〔宣佈好消息〕；福音的宣揚

	evil
	邪惡
	--
	對人類的傷害；使我們遠離神和善良；有兩種：（1）自然的惡，來自自然秩序中的事件，如疾病或災難；（2）道德的惡，來自人類罪惡，如戰爭、壓迫

	evolution, Darwinian or atheistic
	達爾文進化論
	20B
	反超自然的生命起源理論；由達爾文（十九世紀科學家）創立；假設所有生命都是從單細胞通過自然過程和數十億年的進化而來

	evolution, theistic
	神導進化論
	19D2
	神學的生命理論；認為神引導進化過程，植物和動物是在數百萬年時間從低等生命逐漸進化而來

	ex nihilo (Lt)
	從虛無、從無變有（拉）
	18A2
	〔從虛無出現〕；神創造宇宙的教義, 從沒有預先存在的物質而創造

	exaltation of Christ
	升高（基督的）
	33A1
	升高的狀態；包括基督四方面：（1）復活、（2）升天、（3）掌權、（4）再來；反義詞：基督的降卑

	example theory
	榜樣論
	34B5
	錯誤的贖罪論；基督的死是順服的榜樣，而不是代替罪

	excommunication
	逐出教會
	47B3
	教會紀律的最後一步；將犯罪的成員排除在教會的團契和儀式之外；通常是因為異端教義、嚴重的不道德行為或不悔改；旨在獲得犯罪者的悔改和保持教會群體的屬靈聖潔

	exegesis (Gk)
	解經、由經內解釋（臘）
	4A2
	〔解釋〕；對聖經原意的解釋；通過理解字義、語法和上下文，從經文中將正意「釋放出來」；以經解經

	expiation
	贖罪
	34B2
	彌補；贖罪；同義詞：和解

	external calling
	外在呼召
	39A1
	向所有人發出的福音邀請；通過宣揚福音，可以被拒絕

	extra-biblical
	聖經外的
	58A
	在聖經之外

	F
	F
	
	

	faith
	信心、信仰
	39C2
	相信或倚靠神；相信祂的話；三個要素：理智、感情、意志

	faithfulness of God
	信實、可靠性（神的）
	14D12
	屬性；神必定做到祂所說的，完成祂所應許的

	Fall of man
	人類墮落
	28B1
	亞當和夏娃將罪和死亡帶給人類

	fasting
	禁食
	--
	禁食一段時間的紀律，專注於為重要的代禱、悔改、敬拜或尋求指引

	fellowship
	團契
	48C1
	共同參加基督教的群體

	filioque controversy
	「和子」的爭議
	57B1
	東方教會教導只有父差遣聖靈，而西方教會教導父與子都差遣聖靈；信條被西方教會更改，教會在1054 年分裂

	filling of/with the Holy Spirit
	聖靈充滿、被聖靈充滿
	36C6
	發生在歸信之後；信徒經歷聖靈的充滿，這可能導致對神有更深的愛，戰勝罪惡，更大的事奉能力，並接受新的屬靈恩賜

	final destiny
	最終命運
	56A
	終極的天堂或地獄的狀態

	firstfruits
	初熟果子
	33A6
	成熟的第一個收割；描述復活的基督，表明我們復活的身體將像會祂

	flood geology
	洪水地質學
	19D1
	創造理論；將目前的地質狀況歸因於挪亞洪水造成的自然力量

	forbearance of God
	忍耐
	14D16
	屬性；耐心的忍受；同義詞：忍耐

	foreknowledge
	預知
	43E2
	神對未來事件的預知；用於反對預定論，指的是神知道一個人在聽到福音時會如何選擇

	forgiveness
	饒恕、寬恕、赦免
	--
	神的法律行為；取消對罪人的指控，因為贖罪已經完成；這是神與信徒之間、以及人與人之間關係的核心特徵：我們要像被神寬恕一樣去寬恕人

	formal equivalence
	字面翻譯
	12A1
	聖經翻譯方法；直譯或「逐字翻譯」；它在單詞和句子結構上都模仿了原始語言的形式

	foundation
	基礎、根基
	--
	基本的或基要的

	free choices
	自由選擇
	--
	一個人的自由選擇，可以完全不可預測

	free will
	自由意志
	43E1
	神學信仰；相信每個人都有能力在各種可能（例如接受救恩）中做出選擇，並且所有結果都不是外部預先確定的；意思是具有不可預測性的自由選擇

	freedom of God
	自由（神的）
	14D9
	屬性；神隨己意行事

	G
	G
	
	

	gap theory
	間隔論
	19D3
	創造的理論；在原來的創造中，靈界出現敗壞，因神的審判而世界成為空虛混沌；創世記1:1和1:2之間有數十億年的巨大間隔，隨後地球在24小時的六日被更新

	gender neutral
	性別中立（聖經翻譯）
	12D
	翻譯聖經的方法；它試圖消除聖經中所有單指男性的詞語；結果是翻譯不準確

	general eschatology
	普遍末世論
	{9}
	關於整個世界未來事件的教義；反義詞：個人末世論

	Gentile
	外邦人
	--
	非猶太人

	genuineness of God
	真誠（神的）
	14D12
	屬性；同義詞：真實性

	gifts of the Holy Spirit
	屬靈恩賜
	37A
	聖靈運用主權賜給信徒的恩賜；目的是以特殊才能侍奉神

	glorification
	得榮、得榮耀
	42E
	救恩的最後一步；它發生在基督再來時；已死去的信徒會以榮耀的身體復活，仍活着的信徒會身體改變

	glossolalia, tongues
	方言
	37D3
	講未識的語言或狂喜的話；同義詞：說方言

	glory of God
	榮耀（神的）
	18B1
	神的本性；環繞神的光輝，彰顯祂的威嚴

	Gnosticism
	靈智派
	--
	第二世紀重要的異端；教導救贖是通過對更高的秘密知識的「覺醒」，只有屬靈的精英才能擁有；相信耶穌來不是要賜予我們脫離罪惡的救恩，而是要賜給我們屬靈的知識；相信一個低級神（舊約的神）創造了邪惡的物質世界，並與非物質的至高神發生衝突（二元論）

	God-breathed
	默示
	6A1
	（臘）〔受神默示〕；描述聖經的來源

	goodness of God
	恩慈、仁慈、慈悲、善良（神的）
	14D13
	屬性；神是善的最終標準，神整個存有和一切行動都值得贊許

	gospel call
	福音的呼召
	39A1
	對所有人的普遍福音邀請；同義詞：外在呼召

	government of God
	統治（神的）
	21B3
	神照顧的組成部份；神在世界上有一個目的，祂積極指揮萬物來實現祂的目的

	government (church), governance
	管治（教會）
	47A
	教會管治制度；包括職位及權力

	governmental theory
	管治論
	34B5
	錯誤的贖罪論；教導說神是宇宙的道德統治者，所以違反祂的法律就必須付出代價；基督的死是對神付出的懲罰，罪人因此得到寬恕

	grace of God
	恩典、恩惠（神的）
	14D14
	屬性；神對人類的恩惠和愛

	grammatico-historical
	文法及歷史方法（解經法）
	--
	聖經解釋法；通過研究經文的語言和歷史背景

	Great Commission
	大使命
	4A2
	耶穌在太28:18-20中對門徒最後的命令

	great tribulation
	大災難期
	52C
	基督再來之前的一段巨大的艱難困苦時期

	great white throne judgment
	白色大寶座的審判
	55B2
	啟20:11-15中的最後審判

	guardian angel
	守護天使
	24F3
	保護信徒的天使

	H
	H
	
	

	Hades (Gk)
	陰間（臘）
	42B1
	死者的居所

	harmatiology
	罪惡論、犯罪論
	28A
	關於罪的教義

	healing
	醫病
	37D2
	屬靈恩賜；使人恢復健康，預示着基督藉着死和復活，完全擺脫身體的軟弱和疾病

	heaven
	天堂
	56D1
	神完全顯明祂的同在並賜福的地方；神完全彰顯祂榮耀，天使和蒙救贖的聖徒敬拜祂的地方

	hell
	地獄
	56B
	對最終失喪的人受永恆的懲罰、受折磨的地方

	hereditary sin
	遺傳的罪
	28C1
	人類與生俱來的犯罪傾向；同義詞：原罪

	heresy, heretic
	異端、異端者
	45E2
	與正統基督教信仰分離，並與之相矛盾的教義

	hermeneutics
	釋經學、解經學
	7E3
	（臘）〔解釋〕；研究合理、系統地解釋聖經的學科

	heterodox
	異端
	--
	不正統；違背已訂立的學說

	hierarchical governance
	階層統治
	47A1
	教會管治制度；權力授予更高階層的職位；同義詞：主教管治

	historical theology
	歷史神學
	1A2
	神學研究；根據它們在整個歷史中被個人和群體辯論、修改和闡明

	holiness
	聖潔
	--
	聖潔的狀態；它通常的意義是神聖、虔誠和敬虔，但主要的意思是與罪分離

	holiness of God
	聖潔（神的）
	14D8
	屬性；神與罪惡分離（分開）

	holy communion
	聖餐
	51B
	基督在最後的晚餐中設立的聖禮

	Holy Spirit
	聖靈
	{6}
	三位一體的第三位格，祂的工作是在世界和教會中彰顯神的同在

	homoiousis (Gk)
	本質相似
	17H1
	〔性質相似〕；這詞語被阿流派異端所用，教導基督是在天上超自然的位格，但本質與神不相同

	homoousios (Gk)
	本質相同
	17H1
	〔性質相同〕；在尼西亞信經中，教導基督與父具有完全相同的本質，因此是完全神聖的

	hope
	盼望
	--
	堅信我們的生命和與耶穌的關係不會在我們肉體死亡時結束，我們的生命不會被暫時的力量摧毀；它使基督徒能夠克服巨大的逆境

	humanity of Christ
	人性（基督的）
	31B1
	基督具有凡人的特徵

	humiliation of Christ
	降卑（基督的）
	32A1
	卑微的狀態，包括基督四方面：（1）道成肉身，（2）受苦，（3）死亡，（4）埋葬；反義詞: 基督的升高

	hypostatic union
	本質聯合
	31C2
	（臘）〔位格〕；描述基督的兩種本性（真神和真人）的結合；兩種性質各不相同，沒有任何交融

	I
	I
	
	

	icon
	聖像
	59B4
	圖畫或油畫；掛於東正教教堂；通常是耶穌或童貞女馬利亞的畫象；被視為進入屬靈世界的入口

	iconoclast
	聖像破壞者
	59B4
	提倡破壞聖像的人

	iconodule
	聖像崇拜者
	59B4
	提倡崇尚聖像的人

	idol
	偶像
	--
	物質或自然界的東西、被人們認為是神來敬拜者；現代生活的偶像包括金錢、國家和科學

	illumination
	光照
	3B2
	聖靈光照信徒；使人能理解神的話語

	image of God
	神的形像
	27A
	（拉）〔神的形象〕；人類是按照神的形象和樣式被創造；他與神相似、代表神

	immaculate conception
	無罪成孕
	58A6
	錯誤的天主教教義；認為馬利亞本身是無罪成孕的

	immanence of God
	臨在、相近（神的）
	14D6
	神的本性；〔存在或留在〕；神滲透性地存在於任何空間；神屈尊參與個人的團契、並與信徒同住；反義詞：超越

	immateriality of God
	非物質性（神的）
	14D3
	神的本性；靈性，沒有物質的特徵；同義詞：靈體

	immensity of God
	廣大性、無邊性（神的）
	14D6
	神的本性；比較祂的受造物，神有超越偉大的特質

	immersion baptism
	浸入式洗禮、浸禮
	50C1
	洗禮的方式；將人完全置於水下才上來

	imminent
	臨近
	52D1
	〔準備發生〕或〔即將發生〕；隨時可能發生；指基督再來

	immortality of the soul
	靈魂不朽、靈魂不滅
	56C4
	一個人的非物質部份被認為是不會朽壞的；這是希臘人的信仰，聖經中的證據並不絕對

	immutability of God
	不變性、恆久性（神的）
	14D4
	神的本性；不會改變；持續存在而沒有改變的狀態

	impassibility of God
	不受苦性（神的）
	15D
	屬性；免受一切痛苦；但神確實有情感

	impeccable, impeccability of Christ
	無可指責、無罪、無罪性（基督的）
	32B3
	絕不會犯罪

	imputation
	算入、歸責
	28C3
	〔放在某人的責任上〕；間接地將品質或條件（好或壞）賦予他人；聖經內歸責的概念：（1）亞當的罪歸與全人類；(2) 全人類的罪都歸與基督；(3) 基督的義歸與所有信徒

	in, with, and under
	在內、同在、在下
	51C2
	路德宗的聖餐觀點；基督的身體存在餅的「裏面、一起、下面」，即使沒有任何物質變化

	incarnation
	道成肉身
	32A2
	〔在肉身內〕或〔拿起肉身〕；耶穌作為神永恆的道，通過童貞女的生產，取得了人的肉身，接受地點、時間和其他人類的限制

	incommunicable attributes
	不能傳授的屬性
	14C1
	一組屬性；神不與人類共享的，例如：單一、無所不在

	incomprehensible
	不可知、無法理解
	13B1
	無法完全或詳盡地理解

	incorruptible
	不可朽壞
	--
	不會磨損、變老或生病；描述復活的身體

	independence of God
	神的自有性、獨立性（神的）
	14D1
	神的本性；神不需要人類或受造物的任何事，但受造物可以榮耀祂，並帶給祂喜樂

	individual election
	個人揀選
	43F1
	神揀選單獨個人得救；反義詞：群體揀選

	indulgence
	贖罪券
	57B2
	天主教教義；因罪而欠神的債可以用買贖罪券被免除，甚至為已死的人也可以；理由是耶穌和過去的聖徒所建立了「功德寶庫」；出售贖罪券有間接導致了宗教改革

	ineffable
	無法形容的
	--
	無法表達的；無法用語言來描述

	inerrant, inerrancy
	無誤、無誤性
	8B1
	聖經的特徵；所有內容都沒有錯誤，包括教義、歷史、科學、地理和其他種類的知識

	infallibility
	無謬誤
	8C1
	聖經的可靠性；它不能使我們在信仰和實踐上犯錯；但不延伸到科學和歷史等問題；或天主教發明的「教皇無誤論」

	infant baptism
	嬰孩洗禮、嬰兒洗禮
	50D3
	在嬰兒能夠做出決定之前可以接受洗禮

	infinity of God
	無限（神的）
	14D5
	神的本性；神不受任何限制

	inherent
	固有
	--
	存在於人或物中成為永久且不可分割的元素、質量或屬性

	inherited sin
	遺傳的罪惡、遺傳的罪
	28C1
	所有人因亞當的罪而繼承的罪咎和犯罪傾向；同義詞：原罪

	inspiration+
	默示、靈感+
	6A
	〔呼進〕；聖靈默示聖經經文的工作；聖經的話是神說的話，同時沒有減弱作者的個人特徵

	inspiration, conceptual+
	默示：概念默示+
	--
	錯誤的默示觀點；認為默示的是聖經作者的概念或觀念，而不是聖經的話；暗示可能有錯誤

	inspiration, dynamic+
	默示：動態默示+
	6C2
	錯誤的默示觀點；認為聖靈激勵了聖經的作者的靈感，但他們仍有寫作的自由，所以可能會有錯誤

	inspiration, organic+
	默示：有機默示+
	6C3
	正確的默示觀點；聖靈以一種有機的方式默示聖經作者，與他們內在的個人相協調，讓他們使用自己的性格和寫作風格。

	inspiration, partial+
	默示：部份默示+
	6D1
	錯誤的默示觀點；認為部份聖經（與信仰和實踐有關的啟示）是受默示的，但不是整本聖經；其他事項如歷史和科學可能有錯誤

	inspiration, plenary+
	默示：全盤默示、整體默示+
	6D2
	正確的默示觀點；默示延伸到整本聖經的每一部份；同義詞：無誤

	inspiration, verbal+
	默示：字句默示+
	6D2
	正確的默示觀點；聖經的默示延伸到所有文字（字句）；同義詞：無誤

	instantaneous
	瞬間、即時、瞬時
	--
	立即發生

	intelligent design
	智能設計
	20B4
	創造的觀點；神直接創造宇宙；反義詞：進化論

	intercession
	代求
	33C2
	基督作為我們偉大的大祭司，站在神面前持續為我們祈求；或為自己或他人祈求的禱告

	intermediate state
	過度狀態、中間階段
	42B1
	在一個人的死亡和基督再來之間的存在方式

	internal calling
	內在呼召
	43C4
	同義詞：有效呼召

	interpretation of tongues
	解釋方言、翻方言（繙方言）
	37D3
	屬靈恩賜；解釋方言的意思

	intertestamental
	兩約間
	10G1
	基督誕生前約 400 年的猶太歷史時期；這時期內沒有聖經正典書卷寫成

	invisibility of God
	不可見性、隱形（神的）
	14D3
	神的本性；神全部本質永遠無法被人類看到，但神仍然通過可見的受造物向我們啟示祂自己；同義詞：靈體

	invisible church
	無形的教會
	45A3
	真正的教會；由所有真正的信徒組成；反義詞：有形的教會

	irresistible grace
	不可抗拒的恩典
	43C4
	神有效地呼召人並賜給他們重生，積極的回應是必然的；同義詞：有效恩典

	J
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	jealousy of God
	嫉妒、妒忌（神的）
	14D17
	屬性；神尋求保護祂自己的尊榮

	judgment
	審判
	--
	神宣召人為他在生命中所做的一切事負責；辨別善惡

	judgment seat of Christ
	基督的施恩座
	55B2
	基督評估基督徒人生的地方，由此評斷獎賞；當災難發生在地上時，這就發生在天上；根據林後5:10，但這裏可能與最後審判的寶座相同

	justice of God
	公義、公正、正義
	14D15
	屬性；神的公義

	justification
	稱義
	40A1
	〔宣佈為正義〕或判為無罪；神的法律行為，宣告信徒無罪或算為義人；罪人因信耶穌基督而被視為義人，並得到神聖的寬恕與和好
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	kenosis (kenotic) theory
	虛己論
	31E2
	（臘）〔倒空〕；基督成為人的倒空；一些神學家相信基督倒空了自己某些神聖屬性

	keys of the kingdom
	天國的鑰匙
	--
	傳福音的權柄和在教會中實行紀律的權柄（太16:19）

	king
	君王
	34A3
	基督掌管教會和宇宙時的三個職份之一

	King James Version (KJV)
	《英皇譯本》 （簡稱KJV）
	12E2
	（1611年）；直到二十世紀前一直最流行的英文聖經，也稱《英皇欽定本》 

	kingdom
	王國
	32B6
	統治者統治的領域；可能指實際的領土，也可能指統治者主權延伸的範圍；例子：神的國度可以在信徒身上、在教會或在最終的天堂

	knowledge of God
	知識（神的）
	14D7
	屬性；神在單一的行動中，完全知道祂自己、所有實際的事物和可能的事物

	L
	L
	
	

	last days
	末期
	52A2
	基督第一次降臨和第二次降臨之間的時期

	last judgment, final judgment
	最後審判、最終審判
	55B
	永恆狀態前的最後審判；基督對所有人永恆命運的最後的宣告

	law
	律法
	--
	通常指神賜給摩西的律法，包括：（1）民法，對鄰舍的社會責任，（2）禮儀法，敬拜的規定，（3）道德法，神的是非標準

	legalism
	律法主義
	--
	宗教信仰；相信我們需要通過遵守律法、規則和條例來獲得救贖；強調法律的實行而非法律背後的精神

	likeness
	樣式
	--
	與它所代表的事物相似，但不完全相同

	limbo
	靈薄獄
	42B2
	（拉）〔邊界〕；天主教相信一些死去的靈魂所居住、在地獄以外的地方

	limited atonement
	有限贖罪
	43C3
	加爾文主義者的信仰；基督的死實際上只為被救贖者的罪付出了代價，而不是為所有人

	liturgy
	敬拜禮儀
	--
	規定的儀式或公共敬拜形式

	logos (Gk)
	道（臘）
	30A
	〔言語〕或〔理由〕；指耶穌基督；祂是神思想的個人性表達；在舊約中指向神大能、創造的話語，在新約中指向宇宙的組織和統一的原則

	longsuffering of God
	忍耐（神的）
	14D16
	屬性；耐心忍受；同義詞：忍耐

	Lord’s Supper
	主餐、聖餐
	51B
	聖餐的聖儀或聖禮

	love
	愛
	--
	盡力讓所愛的對象獲得最好的；最特出的基督教美德

	love of God
	愛、仁愛、愛心（神的）
	14D14
	屬性；神永遠願望其他人獲得最好的
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	Maccabees
	馬卡比書
	10G
	基督前統治猶太地的猶太王朝，主前167-37年；或旁經的兩本書

	major doctrine
	主要信條
	3A2
	重要教義；對其他教義或對基督徒生活有重大影響；同義詞：基要教義

	manifestation
	彰顯、顯明、顯現、表明、昭示
	--
	公開示範，展示

	maranatha (Aramaic)
	主啊，來吧（亞蘭文）
	11B1
	〔我們的主啊，來吧〕；表達了對基督再來的熱切渴望（林前16:22）

	marks of the church
	教會的標記
	45D
	分辨真假教會的顯著特徵

	masoretic texts
	馬索拉文本、馬所拉文本
	8E1
	舊約的第五到第十世紀版本；添加了希伯來文的元音點，文本由「猶太文士」標準化

	means of grace
	施恩渠道
	49A
	神用來給基督徒更多恩典的活動

	mediator
	中保
	29A2
	在兩方之間進行調解的代理人；基督在神和人類之間調解拯救；先知將神的旨意轉達給祂的子民

	meditation, contemplation
	沉思、默想、默思
	41B2
	虔誠的屬靈反省；一個人對自己的宗教生活進行深思熟慮的觀察和反思

	memorial
	紀念碑
	51E2
	用來保存記念個人或事件的東西；聖餐是對耶穌基督的紀念碑

	mercy of God
	憐憫（神的）
	14D14
	屬性；神以仁慈對待在苦難中的人

	Messiah
	彌賽亞
	30D
	（希）〔受膏者〕；等同於（臘）〔基督〕；是神差來的人的稱號

	metaphor
	隱喻
	14A2
	修辭手法；將一個詞語應用於它在字面上不適用的事物，以暗示相似；例如：神是堅強的堡壘

	mid-tribulation rapture
	災中被提、災難中期被提
	54B1
	基督的再來和被提將發生在7年災難期的中間

	millennium
	千禧年
	53A
	基督和祂的聖徒在世上統治的1000年

	ministry
	事工、服務
	48A
	為神和祂的教會服務

	minor doctrine
	次要信條
	3A2
	不太重要的教義；對其他教義或對基督徒生活沒有重大影響；信徒可以自由決定他們相信什麼；同義詞：非基要教義

	miracle
	神蹟
	22A
	神的一項不太常見的活動，能引起人的敬畏和驚訝；目的是見證祂的同在

	miraculous gifts
	神蹟性恩賜
	37C4
	不常見的屬靈恩賜，引起人的敬畏和驚訝

	mission(s)
	使命、宣教、差傳、任務
	--
	〔差出去〕；耶穌差遣在世上所做的所有事工：傳福音為中心、服務和照顧有需要的人、為制度帶來人性化

	missionary work
	宣教工作、差傳
	36B5
	向本地以外的非基督徒傳福音

	modalism
	形態論、模態論
	17H1
	反三位一體的異端；認為聖父、聖子和聖靈是一位神的三種表現形式（或「模式」）；同義詞：形態君主論

	monarchianism, dynamic
	動力君主論
	17H2
	反三位一體的異端；相信神的絕對統一；否認子和聖靈的神性；「道」是一種非個人的力量，存在於全人類之中，尤其是在耶穌身上

	monism
	單元論
	27C1
	信仰體系；試圖根據一個中心原則來解釋現實；或一個人只由一個元素組成（對比二分論和三分論）

	monophysitism
	單神性論
	31D3
	第五世紀異端；相信基督的本性完全是神聖的，只是披上了人性；同義詞：優提克派

	monotheism
	一神主義
	--
	信仰一個神的宗教；包括基督教、伊斯蘭教、猶太教

	moral proof
	道德論證
	--
	神存在的論證；人類的道德感或道德良知的前提是一個道德的造物主，才會為人類創造是非感

	moral influence theory
	道德影響論
	34B5
	錯誤的贖罪觀點；教導說基督的死彰顯了神的愛，從而影響罪人以悔改作為感恩的回應

	mortal sin
	重罪、致死的罪
	58A5
	天主教教導一種能導致屬靈死亡且不可饒恕的罪

	mystery
	奧秘
	53E1
	一些在舊約時代是隱藏和未知的真理，但在新約時代隨着福音被神啟示給信徒。例如：信徒復活

	mysticism
	神秘主義
	59A2
	真理通過直接屬靈直覺的信仰；強調通過沉思或狂喜，達到靈魂與神的親密結合

	myth
	神話
	--
	虛構的故事；通過這個故事來傳遞宗教思想或屬靈真理

	N
	N
	
	

	names of God
	神的名字、稱號、名號
	16A
	神的名字反映了神的位格、祂與子民的關係，以及祂基於祂屬性的行動

	natural law
	自然定律
	21B1
	生來就有的神的律法；寫在每個人的良知上（羅2:14-15）

	natural selection
	自然選擇、天擇
	20B1
	進化論中的觀點；最適合其環境的生物將會生存和繁殖，而其他生物則滅亡；也稱為「適者生存」

	natural theology
	自然神學
	2A1
	基於自然和理性的神學，不需特殊啟示；被視為啟示宗教的輔助；例子：阿奎那的神學

	naturalism, naturalistic philosophy 
	自然主義、自然主義哲學
	18C1
	哲學思想；認為除了物質宇宙之外，沒有任何其他東西存在（現實就是物質）；絕對排除超自然的可能性

	nature of God
	本質、本性（神的）
	--
	一些神學家將神的本性與屬性區分；本性是指與其他事物無關的神的品格；例如：靈性是本性，愛是屬性

	necessity of Scripture
	必須性、必要性（聖經的）
	7C
	聖經的特質；聖經是必要的，在對於認識福音、維持屬靈生命和了解神的旨意都很重要

	Nestorianism
	聶斯多留派
	31D3
	對基督的錯誤看法；跟隨聶斯多留（第五世紀）；承認基督的人性和神性，但否認兩性的結合；教導基督是兩個人

	New American Standard Bible (NASB)
	《新美洲標準聖經》 （簡稱NASB）
	12C
	(1971)；字面翻譯；在保守的福音派中很受歡迎

	New English Translation (NET)
	《新英文譯本》 （簡稱NET）
	12C
	(2006)；互聯網上的英文聖經

	New International Version (NIV)
	《新國際譯本》 （簡稱NIV）
	12C
	(1984)；字面翻譯和構思翻譯混合；在福音派中很受歡迎；但2011 年的翻譯是性別中立的

	Nicea (Nicene Creed)
	尼西亞（《尼西亞信經》）
	45E3
	第一個普世會議（主後325年）；反對阿流主義；堅持基督是「真神而來的真神」

	non-essential doctrine
	非基要信條
	3A2
	對其他教義或基督徒生活沒有重大影響的教義，因此信徒可以自由決定他們相信什麼；同義詞：次要信條

	not discerning the body
	不分辨主的身體
	51D
	不理解教會作為基督身體的合一和相互依賴；對彼此表現出自私和輕率的行為

	O
	O
	
	

	office
	職位、職事
	--
	教會承認的公職；具有為教會履行某些職能的權利和責任

	offices of Christ
	職位、職事、職分（基督的）
	34A
	先知、祭司和君王的職分

	old-earth theory
	古老地球理論
	19D2
	創造論；認為地球非常古老的，可能有 45 億年

	Olivet Discourse
	橄欖山講道、論述
	32B6
	耶穌在橄欖山上的講道（太24-25章）

	omnipotence
	神的全能、無所不能
	14D11
	屬性；神是全能的，能夠做任何符合他本性的事情；無限的能力

	omnipresence
	神的全在、無所不在
	14D6
	神的本性；神的整體同時存在於所有地點處；神可以同時被全世界的人認識

	omniscience
	神的全知、無所不知
	14D7
	神的本性；神在所有時間內都知道所有實際和可能的事情；全面或無限的知識

	one and only Son, only Son
	獨子
	30E
	希臘原文「獨有的子」的正確翻譯（以前不最準確地翻譯為「獨生子」）

	only begotten Son
	獨生子
	30E
	希臘文單詞 「獨有的子」（約3:16）的不最準確的地翻譯；該詞原來的意思是「獨特的」或「獨一無二的」；阿流派用這個詞否認基督的神性，但教會理解這詞的意義是：聖子永遠與聖父以父子的關係相連

	ontological proof
	本體論論證
	13C4
	神存在的論證；因為人類可以設想神的觀念，所以神一定存在；完美觀念的存在本身就需要這樣一個存在（神）的客觀存在，因為沒有真實存在，完美就不可能

	order of salvation
	救恩的次序
	43B
	救贖的一系列事件的順序；直覺上，重生發生在悔改和信心之後；然而，在預定論中，重生發生在悔改和信心之前

	ordinance
	教儀、禮儀、聖儀
	49C1
	宗教儀式或禮儀

	ordination
	按立、按手禮、或聖秩（天主教）
	46B4
	宗教儀式；委託人負責特定的事工，通常是教導、牧養和領導；由宗派領袖按手，並祈求聖靈加力；有些人認為按立是不可收回的，一旦按立，永不能取消

	organism
	有機體、生物、動物
	46A2
	生命形式；一個生物；由相互依存的部份組成，維持着各種生命過程

	original sin, inherited sin, hereditary sin
	原罪、遺傳的罪
	28C1
	人類與生俱來的犯罪傾向

	Orthodox churches
	東正教會
	59A
	在地中海東部的教會；核心特徵：重視傳統、優美的禮儀、緊緊跟隨初期教會普世會議的教義

	overseer
	監督
	46B2
	地方教會的主要管理職位；有時翻譯做牧師或長老

	P
	P
	
	

	paedobaptist
	支持嬰孩洗禮者
	50D3
	相信嬰兒可以受洗者反義詞：支持認信洗禮者

	pagan
	異教徒
	--
	無宗教或不信宗教；往往用於原始宗教的信徒

	panentheism
	全在神論、全居神論
	13D7
	（拉）「一切都在神裏面」；一種信仰；相信神貫穿宇宙的每一部份，超越空間和時間；神包含了一切在祂裏面；它是有神論和泛神論的結合。

	pantheism
	泛神論
	13D6
	一種信仰；將神等同於宇宙；神與宇宙是一樣的；一切都是神，神就是一切

	papal infallibility
	教皇無誤論
	58A3
	1870年的天主教教條；當教皇在履行其職責時，為教會定立有關信仰或道德的教義時，它具有神聖的無誤性，永遠不會錯誤

	parable
	比喻
	32B7
	耶穌的主要教導方法；以普通的故事傳達屬靈真理，關於神國的出乎意料的特點和回應的緊迫性

	paraclete (Gk)
	保惠師（臘）
	36C5
	〔一個被呼召在旁邊的〕；聖靈的稱號；有多種含義：保惠師、幫助者、關顧者、辯護者（為我們辯護者）

	paradise
	樂園
	42B1
	死後的幸福狀態

	paradox
	悖論、詭辯
	32B7
	一個陳述或命題，表面上自相矛盾或荒謬，但實際上表達了可能的真理

	paraphrase
	意譯
	12A3
	聖經翻譯方法；以重述或改寫提高經文的清晰度

	parousia (Gk)
	顯現、再來（臘）
	53D4
	耶穌基督的〔同在〕或〔到來〕；同義詞：第二次降臨

	Passover
	逾越節
	49C3
	重要的猶太節日；紀念神在擊殺埃及人的同時越過了以色列人；最後晚餐的象徵

	pastor
	牧人
	--
	（臘）〔牧養的任務〕；地方教會的主要管理人；可與長老、監督、主教互換使用

	patience of God
	耐心、忍耐（神的）
	14D16
	屬性；神良善地不懲罰那些已經犯罪了一段時間的人

	patriarch
	教父、主教
	--
	一家或部落的男性首領；或一個創始人；同義詞：教父

	patristics
	教父學
	--
	對初期教會教父的研究

	peccability
	可犯罪性、有罪性
	32B3
	神學思想；認為基督有可能會犯罪，但是祂卻沒有

	Pelagianism
	伯拉糾主義
	--
	伯拉糾（第五世紀）教導的觀點；每個靈魂都由神創造，因此是清白的；人有能力服從神的命令，並能自己啟動救贖的過程

	penal substitution
	刑罰之代替
	34B3
	教義；基督代替我們在十字架上，承擔我們的懲罰

	penance
	懺悔
	49C5
	對犯了嚴重罪行的信徒施加的管教；通常是天主教徒告解後的結果

	Pentateuch
	摩西五經
	10B1
	聖經最開始的五卷書；稱為「摩西之書」

	Pentecost
	五旬節
	36B5
	猶太人的節期；聖靈在那天以大能澆灌在門徒身上；這一天標誌着舊約工作和新約下聖靈工作之間的過渡點

	perfection of God
	完全、完美（神的）
	14D10
	神的本性；神完全擁有一切優良品質

	perfectionism
	完美主義
	41D2
	對無罪的完美的信仰；相信在今生是可達到完全離開有意識的罪

	perseverance of saints
	聖徒的堅忍
	43C5
	加爾文主義的教義；神保守所有真正的基督徒免於叛道；一旦得救，就絕不會離開或迷失；只有堅持到最後的人才是真正的重生

	persistence of God
	堅持（神的）
	14D16
	屬性；同義詞：忍耐

	person
	位格、個體
	27A3
	具有自覺（自我意識）和自決的人

	personal eschatology
	個人末世論
	42AB
	個人未來事件的教義，例如死亡、過度狀態和最終命運

	personality
	品格、性格、個性
	--
	理智、情感和意志；個體存在的特徵

	perspicuity of Scripture
	清晰性（聖經的）
	7A
	清晰度；容易理解

	Pharisee
	法利賽人
	--
	猶太教教派；嚴格遵守律法

	pneumatology
	聖靈論
	{6}
	關於聖靈的教義

	polytheism
	多神主義
	13D8
	多神信仰；第一世紀希臘和羅馬文化

	pope
	教皇、教宗
	58A3
	天主教的最高領導人

	postmillennialism
	後千禧年主義
	53D1
	基督將在千禧年之後再來的教義；流行於 19 世紀；相信隨着福音的最終勝利，世界將變得越來越美好；目前在基督教「重建主義」中復興

	post-tribulational premillennialism
	大災難後之前千禧年主義
	53D3
	基督的再來發生在災難期之後；同義詞：歷史或古典前千禧年論

	post-tribulational rapture
	災難後被提
	54B3
	被提發生在災難期之後

	pouring baptism
	傾倒式、傾水式洗禮
	50C1
	洗禮的形式，將水倒在頭上

	prayer
	禱告、祈禱
	49B
	與神的個人交流；在敬拜、默想和代禱中

	pre-incarnate Christ
	道成肉身前之基督
	17D2
	道成肉身前永恆的道

	predestination
	預定論
	43A1
	神學信仰；神預先決定了所有人的命運；神揀選某些人得救，也揀選其他人受棄絕；基督徒通常很難將預定與人的自由意志協調

	premillennialism
	前千禧年主義
	53D3
	基督的再來將發生在千禧年之前

	premillennialism, dispensational
	時代論之前千禧年主義
	53D4
	關於將來的教義；教導教會將在災難期前被提，神將關注以色列；基督將在災難結束時回來拯救以色列，並建立千年國度

	premillennialism, historic
	歷史性之前千禧年主義
	53D3
	關於將來的教義；通常相信災難後被提；以色列和教會並不被視為完全不同

	presbyterian governance
	長老制管治
	47A2
	教會治理制度；權力授予由會眾選出的長老

	presence
	臨在、同在
	52A1
	基督的再來；同義詞：顯現

	preservation
	保守、保存
	21B1
	神照顧的組成部份；他保存所有受造物都能存在和生活

	presupposition
	前提、預設
	--
	基於已經被接受為真的條件

	pre-tribulational rapture
	大災難前被提
	54B3
	關於將來的教義；相信基督會在災難期前提去教會

	pretribulational premillennialism
	災難前之前千禧年主義
	53D3
	關於將來的教義；相信基督會在災難期前秘密回來，然後在災難期後再公開回來統治1000年

	prevenient grace
	先存恩典
	43E1
	聖靈內在工作；使人能夠接受救恩

	priest
	祭師
	34A2
	神所設立的人，在人面前代表神，在神面前代表人；在舊約中，他們向神獻祭、祈禱和讚美；後來，基督成了所有信徒的大祭司；或天主教和聖公會的職位

	principalities and powers
	執政的、掌權的
	24E3
	天使或邪魔的稱呼

	procession of the Spirit
	聖靈的源頭
	57B1
	聖靈在聖父和聖子的指示下行動

	prophecy
	說預言
	37D1
	屬靈恩賜；講述神使說話者即時想到的話；可能包括講道

	prophet
	先知
	34A1
	神與人類之間的中保或代言人；宣告神的話語的人（神的話語可稱為預言，可能是對未來的預測，也可能不是）

	propitiation
	和解、挽回
	34B2
	〔平息或贖罪〕；強調神的聖潔完全得着滿足，祂的憤怒平息，祂公義的要求通過基督的代贖之死得到滿足

	proposition
	命題
	11B2
	提供一件事給別人考慮、接受、採納或完成

	Protestantism
	新教（抗羅宗、復原宗、更正教）
	57B3
	〔抗議者〕；十六世紀宗教改革後成立的傳統，通常稱「基督教」或「新教」，是信仰基督的三大傳統之一（加上天主教和東正教）；成立的目的是追尋回復初期教會的信仰，所以也稱為「復原宗」和「更正教」；主要特點是重視聖經，接受聖經是信念和實踐的唯一權威

	protevangelium
	原始福音
	--
	聖經中福音的第一個宣告（創3:15），宣告神將差遣一位救主來擊敗撒但

	providence
	維持、照顧、守護、保存
	21A
	神對人類的統治/控制/照顧；同義詞：保守

	pseudipigrapha
	偽經
	10G5
	〔虛假標題或銘文〕；錯誤地以使徒或著名人物所寫

	punishment
	懲罰、刑罰
	56C1
	因犯罪或過失而受到的處罰

	purgatory
	煉獄
	58A5
	天主教教義；是信徒的靈魂在準備進入天堂之前接受淨化罪惡的地方

	purity of the church
	聖潔（教會的）
	45C2
	教會有免於錯誤教義和行為的自由；順從神旨意的程度；同義詞：聖潔

	R
	R
	
	

	rabbi
	拉比
	--
	猶太老師

	raised with Christ
	與基督同復活
	41A3
	與基督聯合的描述；一個人在歸信後獲得新的屬靈生命並改變他的品格和個性

	ransom (or payment) to Satan theory
	支付給魔鬼論（贖價論）
	34B5
	錯誤的贖罪觀；基督的死是付給撒但的贖金，因為他囚禁了人類；教父俄利根的想法

	rapture
	被提、信徒被提
	54B
	〔被取去〕；基督再來時信徒突然被提到空中

	rationalism
	理性主義、唯理主義
	13D5
	十七世紀哲學；認為一切都可以通過理性來判斷；理性優於啟示

	reasoning
	推理、理智
	3D
	使用理性的頭腦；從事實或前提達到推論、判決或總結的過程

	recapitulation theory
	重演論
	34B5
	錯誤的贖罪觀；基督帶來了一個新的獲救贖的人類；基督通過經歷亞當生命的各階段和經驗來救贖人類

	reconciliation
	復和
	34B1
	與神和好；恢復與神破裂（疏遠）的關係；人類原來與神隔離，但通過基督的死，神與人類之間恢復了和諧

	redemption
	救贖
	38A1
	〔支付代價獲得釋放〕；為奴隸付出代價買回自由；基督的死使信徒脫離罪的奴役

	Reformation
	宗教改革
	57B2
	十六世紀對天主教的改革，導致新教（基督教）；主要信仰：因信稱義，所有信徒都是祭司

	regeneration
	重生
	39D2
	聖靈將新生命賜給信徒的工作

	renewal
	更新
	--
	回歸更深的基督教信仰和生活；通常先有禱告、悔改和成聖；同義詞： 復興、覺醒

	repentance
	悔改
	39B3
	〔改變心意〕；悔恨和改變心意；改變犯罪行為或態度；擺脫過去的罪惡行為，走向新的生命

	representative view (original sin)
	代表論（原罪）
	28C3
	原罪觀； 亞當是全人類的代表，因此亞當的罪要歸咎於全人類

	reprobate
	被遺棄者
	43A1
	那些沒有被神揀選得救恩的人

	reprobation
	責備、遺棄（滅亡）
	43A3
	神在創造之前的主權決定，越過一些人而不拯救他們

	response
	回應、反應
	--
	以言語或行動回答或答覆

	resurrection
	復活
	33A
	從死裏復活進入新生命，不再受疾病、衰老、退化或死亡的影響

	revealed will
	顯明的旨意
	14D11
	神宣告的旨意；關於我們應該做什麼或神命令我們做什麼

	revelation+
	啟示+
	2A2
	〔揭露〕；神啟示自己；讓自己為人類所知

	revelation, general+
	啟示：普遍啟示、普及啟示+
	2B
	神在所有時間和所有地點向所有人啟示祂自己，通過大自然和人的良知

	revelation, progressive+
	啟示：漸進啟示、逐步啟示+
	14A2
	歷代以來多次神聖啟示；「多次多方的」啟示（來1:1）

	revelation, special+
	啟示：特殊啟示+
	2C
	神對特定人群的啟示；只供給接觸到聖經真理的人；通過耶穌基督和聖經啟示真理；反義詞：普遍啟示

	Revised Standard Version (RSV)
	《修訂標準版》 （簡稱RSV）
	12E2
	（1952年）；替代《英皇譯本》的譯本

	righteousness of God
	公義、正義（神的）
	14D15
	屬性；神總是按公義行事，祂自己就是公義的最終標準

	Roman Catholic Church (RCC)
	天主教、羅馬天主教（簡寫RCC）
	58
	以梵蒂岡（羅馬）為中心的教會；宣誓效忠教皇；宣稱自己是唯一的真正教會

	Roman Catholicism
	羅馬天主教信仰
	58A
	強調教會傳統的權威、天主教是真理的存儲庫、教皇的權威、聖禮是救贖必不可少的

	S
	S
	
	

	Sabbath
	安息日
	19D1
	一週的第七天（即星期六）；猶太人被命令不要工作；這種做法確保了生活中的活動和娛樂有節奏

	Sabellianism
	薩貝利安派
	17H1
	第一世紀後期出現的異端；聖父=聖子=聖靈；一位神的三種顯現；同義詞：形態論、一元論

	sacrament
	聖禮、禮儀
	49C1
	〔可見的話語〕；教會的正式儀式或禮儀，用作屬靈的標誌或象徵；是可見的標誌，或以行動代表內在的屬靈恩典，從而產生比語言更有力的效果；是基督所吩咐要做的；基督徒接受兩種聖禮：洗禮和聖餐；一些群體加上洗腳、聖吻、團契聚餐；天主教接受七種聖禮（稱聖事）

	sacrifice
	獻祭、犧牲
	--
	舊約中的儀式；動物祭祀是贖罪和維護與神關係的方法；它也象徵基督死在十字架上，為我們付上應得的刑罰；這是一種完整的、最終的贖罪方式，因此今天不需要再有獻祭

	Sadducee
	撒都該人
	--
	猶太教派；在耶穌時代掌宗教權，不相信身體復活

	saint
	聖徒
	--
	〔神聖的人〕；在新約中指任何信徒，就是「在基督裏」的人

	salvation
	救恩、拯救
	38A1
	從危險中拯救人；在新約中，意思是將某人從罪的囚禁中帶入神的豐盛和自由中；從永死得救到永生

	salvation history
	救恩歷史
	53D4
	宗教解釋學派，有自由主義的傾向；強調神在歷史中的作為，但不重視記錄事件的話語；允許聖經有錯誤

	sanctification
	成聖
	41A
	〔成為聖潔〕；分別為聖的行為；神的工作和人的合作使我們能效法基督，在日常的屬靈經驗中逐漸成聖

	Satan
	撒但、魔鬼
	25A
	〔敵對者〕；墮入罪中的領頭天使；反對神的邪魔領袖

	satisfaction theory, commercial theory
	滿意論、商業贖罪論
	34B5
	錯誤的贖罪論；基督的死恢復了神的尊榮，所以基督得到了獎賞，然後祂傳遞給罪人

	saving faith
	得救的信心
	39C
	相信耶穌基督使罪得赦免，獲得永生

	saving grace
	拯救的恩典
	38C1
	神的恩典導致救恩

	Saviour
	救主
	16C1
	帶來救恩的人

	scribe
	文士
	--
	猶太律法師，經常反對耶穌的教導

	Scripture
	聖經
	7A1
	（臘）（拉）〔著作〕；66 本舊約和新約書卷

	seal
	印記
	--
	在物體上的標誌以識別其擁有權

	sealing of the Spirit
	聖靈的封存
	36C4
	神將聖靈賜給信徒，作為神擁有權的標誌

	Second Adam
	第二亞當
	31B2
	基督糾正了亞當的錯誤，引進了新的人類；對比舊創造之初的第一個亞當

	second blessing
	第二次祝福
	36C3
	靈恩派的信仰；相信所有基督徒都應該在歸信後追求的祝福

	second coming
	再來、第二次再來
	52
	基督在這世代的末了將再來；同義詞：顯現

	secret will
	神秘的旨意
	14D11
	神隱藏的諭令；用來管理宇宙和決定發生的事

	self-existence
	自有、自存、先存、先存性、自我存在
	14D1
	同義詞：神的獨立性

	self-sufficiency
	自足性
	14D1
	同義詞：神的獨立性

	semi-Pelagianism
	半伯拉糾主義
	--
	十六世紀思想；人受罪的影響，但仍然可以選擇善；救恩是通過人與恩典的合作而獲得

	Septuagint (LXX)
	七十士譯本（簡寫LXX）
	12B1
	（臘）〔七十〕；70 位學者在主前第二世紀對舊約作希臘文翻譯；被新約作者引用

	seraphim
	撒拉弗
	24E1
	一類不斷敬拜神的天使

	session
	掌權
	33C1
	基督升天後「坐在」神的右邊，表明救贖工作已經完成，祂獲得了全宇宙的權柄

	Sheol (Hb)
	陰間（希）
	42B1
	死去的人的居所

	sign
	標記、標誌、記號、預表
	22A2
	聖經中神蹟的名稱；一個指向其他事物的事物，特別是指向神的活動和力量

	simplicity of God
	單純性（神的）
	14D2
	神的本性；同義詞：單純性

	sin
	罪、罪過、罪惡、過犯、罪孽、犯罪
	28A1
	具有多種含義：因行動或缺乏行動而未能遵守神的道德法則；違反神的律法；在行為、態度或本性上沒有達到（或缺乏達到）神的標準；正因為我們有罪，才配受神的審判而需要耶穌的救恩

	singularity of God
	單一性（神的）
	14D2
	神的本性；神沒有被分割成多個部份；同義詞：單純性

	sinless perfection
	無罪之完全
	41D2
	完全脫離罪惡的狀態；有些人認為這在今生是可以達到的；同義詞：完美主義

	sinlessness
	無罪性
	32B3
	脫離罪惡的特徵；同義詞：無可指責

	social sin
	社會的罪
	28B5
	社會整體所犯的罪

	Socinianism 
	索西紐主義
	17H2
	蘇西尼（十六世紀）創立的異端；否認三位一體，否認基督的神性和代替贖罪；類似一神論

	sola fide (Lt)
	唯獨信心（拉）
	57B3
	〔單憑信心〕；指的是稱義

	sola gratia (Lt)
	唯獨恩典（拉）
	57B3
	〔單靠恩典〕；指的是救恩

	sola scriptura (Lt)
	唯獨聖經（拉）
	57B3
	〔單基於聖經〕；指的是基督教信仰的基礎

	Son of God
	神子
	30D
	耶穌所用的稱呼；指出祂是永恆神的兒子，在本質上與神同等

	son of man
	人子
	30D
	耶穌最常自稱的稱呼；一個故意模糊的稱呼；普通意義上是指一個人，但暗示祂是舊約中從天降下的人子（但7:13），祂對世界永恆統治；所以這名稱是同時是神性和人性的稱號

	sons of God
	神子（複數）
	24E3
	天使（伯1:6；2:1）

	soteriology
	救恩論
	{7}
	（臘）〔救贖〕；關於救恩的教義

	soul
	靈魂、魂
	27C1
	人的非物質部份；在聖經中與「靈」互換使用

	soul sleep
	靈魂睡眠
	42B2
	過度狀態的教義；認為信徒死後會進入一種無意識狀態；當基督再來時，他們會恢復意識，復活並進入永生

	sovereignty of God
	主權、主宰（神的）
	14D11
	神的本性；神為至高無上的統治者；他命定一切發生的事，神的旨意總能成就

	speaking in tongues
	說方言、講方言
	37D3
	屬靈恩賜；用說話者不明白的語言或音節說話、祈禱或讚美；公開使用時，必須解釋其含義；私下使用時，能抒發難以言喻的情感

	special/redemptive grace
	特殊恩典
	38C1
	神賜予救贖和成聖的恩典；只有通過對耶穌基督的信仰才能獲得；同義詞：拯救的恩典

	spirit
	靈
	27C1
	人的非物質部份；在聖經中與「魂」互換使用；有些人認為它與魂不同，單指與神溝通的能力

	spiritual body
	靈體、屬靈身體
	42E2
	信徒在未來復活時得到的身體；它不是無物質的，而是適合和順服聖靈引導的

	spiritual gift
	屬靈恩賜、靈恩、恩賜
	37A1
	聖靈賜予侍奉神的特殊才能

	spirituality
	靈性、靈體
	14D3
	無形的或非物質的性質；與靈魂有關

	spirituality of God
	靈體（神的）
	14D3
	神的本性；同義詞：非物質性

	sprinkling (baptism)
	灑水式
	50C1
	洗禮方式；將水灑在頭上

	states of Christ
	狀態（基督的）
	32A1
	耶穌與律法兩種不同的關係；謙卑和升高的狀態

	stewardship
	作管家
	47C1
	人類對神的創造和自己的財產的管理能力；正確的態度：我們不擁有這些東西，因為它們仍然是神的，我們仍然是管家；但我們有責任使用和管理它們

	subordinationism 
	從屬論、附屬論
	17H1
	非正統的教義；認為聖子和聖靈低於或從屬於父神，而不是與父神同等

	substance
	本質、物質
	17C2
	組成事物的本質；在三位一體的情形中，它不是物質，而是一切稱為神的本質（因為三位一體就是三個位格在同一個本質中）

	substantive view (original sin)
	實質論（原罪）
	28C3
	原罪觀； 亞當的敗壞通過生育傳給了他的後代，因此他們都是有罪的

	substitution
	代替
	34B3
	基督代替被定罪的罪人而死

	sufficiency of Scripture
	足夠性（聖經的）
	7D
	聖經的特質；聖經包含了神為祂的子民準備的拯救、完全信任和服從祂的所有話語

	supernatural
	超自然
	22A1
	超越自然；無法用自然法則或現象來解釋；歸因於神

	supplication
	祈求
	49B2
	謙卑的祈禱或懇求

	suzerainty-vassal treaty
	宗主附庸之條約
	--
	宗主（國王）和他的附庸（人民）之間的協約；宗主（象徵神）對他的人民列出條件，就是他將為他們做些什麼、以及他對他們的期望；用來作為聖經中協約的象徵

	symbolic or commemorative view
	象徵式觀點
	51C4
	領受聖餐的方式，餅和酒只是象徵基督的身體和血，沒有基督實際的存在

	systematic theology
	系統神學
	3A1
	關於神的真理的收集和系統化

	T
	T
	
	

	teleological proof
	目的論論證
	13C3
	神存在的論證；根據神聖的目的和設計來解釋大自然；大自然明顯的目的和設計需要設計師

	testament
	協約、約
	10A2
	同義詞：協約

	textual variants
	相異文體
	8E1
	在不同古代抄本中出現不同的字句

	theism
	有神論
	--
	相信有神或至高無上的存在

	theistic evolution
	神導進化論
	19D2
	創造的理論；神使用並引導生命的進化過程

	theodicy
	神義論 
	23C1
	〔證明神為義〕，在邪惡和苦難的環境中；努力協調世界上的邪惡與神的善良和主權

	theology (proper)
	神學、神論、上帝論
	--
	關於神的研究；通常表示研究基督教教義的全部；也可能只是研究神本身

	timelessness of God
	永恆性（神的）
	14D5
	神的本性；在時間之上；同義詞：神的永恆

	Today’s Chinese Version
	《現代中文譯本》
	12G2
	（1979年，1995年修訂）；使用「構思翻譯」

	tongues
	方言
	37D3
	屬靈恩賜；用說話者不明白的語言或音節說話或祈禱；同義詞：說方言

	torment
	折磨
	56C
	遭受巨大的身體或精神痛苦

	total depravity, total inability
	完全敗壞
	43C1
	預定論信仰；墮落人性的每一部份都被罪破壞和玷污了；人完全缺乏屬靈的善，無法在神面前行善，甚至不能接受救恩

	tradition
	傳統
	3B5
	我們的基督教遺產，就是從過去流傳下來的信仰；它賦予基督教連續性，但它的權威必須在聖經之下

	traductionism (soul)
	傳殖論（靈魂）
	27D2
	靈魂的理論；靈魂和身體皆在懷孕時由父母遺傳下來

	transcendence of God
	超越性（神的）
	14D3
	神的本性；神高於創造；神是無限的而人是有限的；神是聖潔的而人類是有罪的；神是那個「完全不同的」，但祂的「不同」並不使祂遠離人類；同義詞：靈體

	transubstantiation
	變質說
	51C1
	天主教對聖餐的教義；聖餐的餅和杯實際上會變成基督的身體和血，即使外觀保持不變

	tribulation, Great Tribulation
	災難期、大災難
	52C
	在未來有7年神對地球的審判；全球糧食短缺、瘟疫、自然災害及廣泛的毀壞和死亡

	trichotomy, tripartite
	三分論
	27C2
	人有三部份，即身體、魂和靈；對比二分法和一元論

	trinitarianism
	三位一體論、三一論
	17B1
	三位一體的信仰

	Trinity
	三位一體
	17C
	〔三個位格有同一本質〕；一位神，但有 3 個永遠不同且平等的位格，分別為聖父、聖子和聖靈

	tritheism
	三神論、三神主義（異端）
	17H1
	錯誤的教義；認為父、子、聖靈是三位神

	truthfulness of God
	誠實、真實、真確（神的）
	14D12
	屬性；神的知識與話語是真實的，祂也是真理最終的標準

	truthfulness of Scripture
	真確性（聖經）
	8A2
	準確性；完全真實，沒有錯誤；也是真理的最終標準

	twenty-four-hour day theory
	二十四小時日論
	19D1
	「年輕的地球」創造觀；創1中的創造是6日。每日24 小時

	typology, type
	預表
	30B1
	研究以代圖做預表；用一個事物來奧秘地（不明顯地）代表另一個事物（人物、事件或陳述）

	U
	U
	
	

	uncausality
	非因果性
	14D1
	神的本性；沒有由任何東西引起的；同義詞：自存

	unchangeableness of God
	不變性、恆久性（神的）
	14D4
	神的本性；神在祂的存在、完美、目的、應許上是不變的；同義詞：不變性

	unconditional election
	無條件揀選
	43C2
	預定論教義；神的揀選不是基於人所做的任何事

	Union Bible
	《和合本》聖經 
	12G1
	最流行的中文聖經（1919年出版，2010年修訂版）

	union with Christ
	與基督合一、與基督聯合
	41A3
	基督與信徒的關係；我們在基督裏，基督在我們裏面，我們像基督，我們與基督同在

	Unitarianism
	統一神教、統一神論（異端）
	17H3
	異端；相信只有聖父是神，其他兩個都不是神

	unity of church
	教會合一
	45C1
	教會內缺乏分裂

	unity of God
	合一性、獨一性（神的）
	14D2
	神的本性；神沒有被分成各部份；同義詞：單純性、單一性

	universal council
	全球大會議、大公會議
	10F3
	來自全世界的全教會代表聚集的會議；決定教會的信仰或實踐；同義詞：普世會議

	universalism
	普救主義
	55C2
	相信全人類最終都會得救，不管他們做過什麼

	univocal
	單義的
	14A3
	一個字只有一個清楚的意思；例如：月亮；反義詞：複義的

	unlimited atonement
	無限贖罪
	43E3
	阿民念主義的觀點；基督的死為所有人的罪付出了代價

	unpardonable sin
	不可赦免的罪
	28D
	異常惡意、故意拒絕和誹謗聖靈證明基督的工作，並將該工作歸因於撒但

	V
	V
	
	

	veneration
	尊敬、崇尚
	59B4
	敬畏、尊重、崇敬的感覺；跟崇拜很接近

	venial sin
	輕罪
	58A5
	天主教教導的不嚴重的罪；可以被寬恕的罪過，但可能會在今生或在煉獄中受到懲罰；相反：重罪

	veracity of God
	真實性、誠實（神的）
	14D12
	屬性；同義詞：真實性

	vicarious atonement
	代替贖罪
	34B3
	〔一個代替另一個〕；描述贖罪的替代性質

	virgin birth
	童女生子、童貞女生產、童貞女懷孕
	32A3
	耶穌是在沒有人類父親的情況下成孕的；同義詞：處女懷孕

	visible church
	有形的教會
	45A3
	可以在地上見到的教會；包括真基督徒和假基督徒

	volitional
	意志、決志（盡意、盡力）
	39C2
	根據自己的意願，特意決定或選擇的；相對理智或情感思想

	Vulgate
	《武加大譯本》
	12B2
	耶柔米的拉丁文聖經譯本（第四世紀）

	W
	W
	
	

	Wesleyan Quadrilateral
	衛斯理四角形
	3B4
	解釋聖經的工具；由 4 個要素組成：聖經的字句、傳統、理性和經驗

	Western church
	西方教會
	57B1
	地中海西部的教會；對比東方教會；兩個教會於1054年正式分裂；西方教會後來在十六世紀分裂為天主教和新教（基督教）

	Westminster Confession
	《韋斯敏斯特信條》
	45E3
	（1643-1646）；加爾文主義神學的信條

	will of God
	旨意（神的）
	14D11
	屬性；神批准並決定實現祂所計劃的所有行動

	wisdom of God
	智慧（神的）
	14D7
	屬性；神總是選擇最好的目標和最好的完成方法

	Word of God (Bible)
	神的話語（聖經）
	5A1
	聖經中有幾種意思：神的兒子、神的諭令、神的說話、人說神的話、神書面的話（聖經）；現在通常指最後一個意思，因為它可供人研究、供人反覆檢證、供人相互討論

	word of knowledge
	知識的話語
	37C2
	屬靈恩賜；能夠對某種情況用知識說話

	word of wisdom
	智慧的話語
	37C2
	屬靈恩賜；在各種情況下有明智地說話的能力

	worldview
	世界觀
	13D
	一個人解釋生活及其現象的方式；可能受到宗教、種族、文化、社會經濟地位、性別、經驗等的影響

	worship
	崇拜、敬拜
	48B
	榮耀神的活動；用心靈和聲音、用讚美、感恩和崇拜，再輔以其他元素：音樂、祈禱、講道、奉獻、聖餐

	wrath of God
	忿怒、震怒（神的）
	14D18
	屬性；神痛恨一切罪惡；不同於主觀且無法控制的憤怒

	Y
	Y
	
	

	Yahweh
	耶威、耶和華
	16B2
	舊約中神的名稱，源自希伯來文字（有四個字母YHWH）的音譯，應該是耶威，但錯誤翻譯成耶和華

	creationism: young earth theory
	年輕地球論
	19D1
	創造理論；地球相對年輕，大約有一萬到二萬年的歷史

	Z
	Z
	
	

	zealot
	狂熱者、奮銳黨
	--
	第一世紀猶太政治黨的成員；主張用武力推翻佔領的羅馬政府

	zoeology
	基督徒生活論
	--
	關於基督徒生活的教義
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