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第二章  基督降臨的預備
The preparation for Christ's Advent
四本福音書是聖經中最重要的部分，因為在它們之前的經卷都指向了它 們，而在它們之後的經卷又都是源自於它們。如果除去福音書的啟示，舊約 聖經就成了難解之謎，新約聖經其他的經卷也就無從誕生了。聖經的這兩個部分，六十六卷書中的六十二卷，因著我們稱為福音書的四卷書而得到了重要的地位。
基督是歷史的核心事實。在祂之前的全部歷史都是預備為著祂第一次的降臨，而在祂之後的全部歷史又成為祂第二次降臨的預備。由舊約聖經的“期望”，到使徒行傳、使徒書信和啟示錄的“經歷”之間，是神，耶穌基督， 世人的救主的註釋（Exegesis)(約一 18；希臘原文；即“表明” （declared) 就是指註釋（exegeted)，也就是解釋（expounded) ) °
小狄奧尼修（Dionysius，the Little)他將我們的紀元年代以基督降世那年作為開始，表現他深有遠見，因為正如夏腓（Schaff)所說的，“祂不僅是我們年代紀元的核心與轉捩點，而且是全人類歷史的核心，又是一切奧秘的關鍵。就像這個物質宇宙中的太陽一樣，所有民族以及世人信仰生命中的所有事件都圍繞著祂旋轉；所有人都必須直接或間接，有意識或無意識地將榮耀歸給祂的名，並且提升祂所定的目標。在祂降生之前的人類歷史，必須被看成是為祂降臨所作的預備，而祂降生之後的歷史，則是祂的聖靈逐漸的普及，直到祂國度的到來”。
為基督作預備的過程是兩方面的：神就近人（God to man)以及人就近神（man to God )。前者就是在猶太教（Judaism )當中，是直接的、正面的；後者則是在異教（Heathenism)當中，是間接的、主要是負面的。
一、在猶太教當中，真實的信仰是為著人預備的，而在異教當中，人則 是為著真實的信仰作預備。
選民的歷史分成兩個時期：首先是，他們從世人當中被分別出來的時期(period of isolation )，其次是他們散居在全世界各地的時期（period of dispersion)。在這第一個時期，是為了將這個普世的信仰啟示給他們；第二個時期則是要他們將這個普世的信仰傳播開來。第一個時期是由亞伯拉罕直到耶利米，在這期間這個普世信仰的應許、原則和預言都賜給以色列人。第二個時期是從猶大國民被囚擄到巴比倫開始，在此時期，末底改、以斯帖、 但以理和尼希米等人他們在異教徒的心中為這個真實的信仰作了見證。
後來，猶太人的會堂在各地興建起來，希伯來文聖經被翻譯成希臘文，彌賽亞降臨的道路從此就被鋪成了。
二、異教徒為基督的降臨所作的預備也是多方面的，既有正面的，也有負面的。就負面而言，在東方的強權巴比倫和波斯，證明了享樂和物質的奢 華並不能拯救和滿足人類；從正面來看，他們為散居的猶太人提供了媒介和 場所，從而也是為這普世信仰萌芽的早期傳播作好準備。從負面而言，居中 的強權希臘證明了人類最高級的文化與文明也無法拯救和滿足人類；就正面 而言，它提供了既完美又普及的語言，使這普世的信仰得到了最充分的表述。從負面而言，在西方強權羅馬證明人類的權柄和統治也不足以拯救和滿足人 類；就正面而言，它提供了這普世信仰可以自由而迅速地傳達給全人類的通衢。
簡而言之，異教世界揭示的東方文化（Orientalism )、希臘文明（Hellenism ) 以及帝國主義（Imperialism)都完全無法除去人類的罪惡，無法帶給人內心的平安；在這同時，借著猶太人，為彌賽亞提供了一個接觸的切入點（a point of contact)，一個完美的語言和一條開放的道路。
因此，夏腓（Schaff)說，基督和基督教信仰的道路，是在所有的方面來作預備的：正面的和負面的，直接的和間接的；在理論上又在實踐上；既借著真理，也借著謬誤；借著假信仰又借著不信；借著猶太人的信仰，又藉 著希臘的文化和羅馬的征服；借著將猶太人和異教思想融合枉然的企圖；藉著世俗文明、哲學、藝術、政治權利所暴露出的無能；借著舊的宗教信仰的消亡；借著這個世代普遍的渙散和無望的悲慘境遇，又借著所有懇切而高貴的靈魂對這個救恩信仰的渴望追求。
所以，“及至時候滿足，神就差遣祂的兒子，為女子所生，且生在律法之下，要把律法以下的人贖出來，叫我們得著兒子的名份”（加四4，5) 
問題
2、 福音書之前和之後的聖經經卷是如何同福音書聯繫起來的？
3、 基督在歷史上的地位如何？
4、 為基督再臨（Christ's Advent)作預備的過程是哪幾個方面的？它們的目的是怎樣的？
5、 這一普世的信仰是為誰，又在他們歷史的哪個階段啟示出來的？它又是何時和如何得以傳播的？
6、 異教在無意中為基督的降臨作了哪兩方面的預備？
7、 指出東方的、居中的以及西方的強權以何種方式作了這種雙重的預備？
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夏腓與尼安德的教會史
第三章  有關彌賽亞的預言
Prophecies of the Messiah
有兩種預言：即傳講（preaching)和預報（predction)；講說由隱而顯的事（forth-telling)和預先告知（fore-telling)，在舊約聖經中的後者與前者都顯而易見的。舊約聖經中宣稱將會發生的事，新約聖經中宣稱必將發生的 事，二者之間的對應關係是全面而細微的，所以很奇怪，任何一個有理性的人竟會懷疑這個事實？
波菲裡（Porphyry)認為，但以理書中被認定是預言的那些內容，都在歷史上準確地應驗了，因此他說，這些假定的預言肯定是在這些事件發生之後才寫成的；布林布魯克（Bolingbroke)承認，基督的死在以賽亞書裡已有很明顯地預言，於是這位懷疑論者認為，耶穌刻意成就了自己被釘十字架，以便為祂的門徒們提供了從預言中得來的證據。
預報式的預言（predictive prophecy)，都是以以色列人、外邦人和彌賽亞為主題。我們現在所關注的，只是其中的後者。
彌賽亞的預言可以歸類為直接的和間接的，或者字面的（literal)和象徵的（typical)，在每一種歸類中我們都可以自信地舉出許多經文。
一、間接的或象徵的預言(Indirect or typical prediction)
以色列的整個獻祭體制就是對基督在加略（Calvary)成就工作的象徵預 表。經文中很清楚地宣告：“我們逾越節的羔羊基督已經被殺獻祭了” （林前五7)。“看哪，神的羔羊，除去世人罪孽的”（約一29)，以及“凡祭司天天站著事奉神，屢次獻上一樣的祭物，這祭物永不能除罪。但基督獻了一 次永遠的贖罪祭，就在神的右邊坐下了” （來十11-12，比較九28 ；彼前一 18-19)。
出埃及記第十二章中的逾越節儀式（Passover ceremony)指的是基督，就如利未記第一章至第七章中的獻祭，和贖罪的日子（Great Day of Atonement；利十六），但是比這更早之前，基督救贖的獻祭在第一次宰殺動物的時候（創三21)，在亞伯的祭物蒙悅納，該隱的祭物被拒的時候（創四 1-5)，和在亞伯拉罕在摩利亞山獻以撒的經歷中，就預表了。
而且以下的經文很清楚的都是對基督預表式的預告（typically predictive of Christ)。
1、物品
嗎哪（Manna；出十六；比較約六48-51)；舊穀子（Old Corn；書五11-12 ；比較約十二24)，意表基督的復活，而嗎哪意表祂的道成肉身；擊打的磐石 (Smitten Rock；出十七6 ；比較林前十4)；會幕（Tabernacle)和其中的陳設 裝置（出四十；比較約一 14 ；來九11)；殿（Temple；王上五1-5 ；比較太十 二 6 ；約二19)；幔子（Rent Veil；出二十六31-33 ；利十六2 ；比較太二十七51 ；來九8；十19-20)：約櫃（Ark)和施恩座（Mercy-Seat)(出二十五10-22；詩四十8 ；一百一十九11；比較來九1-5)。
2、人物
麥基洗德（Melchisedec；創十四17-20 ；比較賽九6-7 ；三十二 1 ；亞六13 ；來五6 ，10 ；七1-11)；亞倫（Aaron；利八；比較來五1-5)；以撒（Isaac；創 二十二 1-12 ；比較約三16 ；十17 ；羅八32)；約瑟（Joseph；創三十七-五十；比較（a)創三十七3 ；太三17 ；(b)三十七4，5 ；約十五25 ；(c)三十七8 ；路十九14 ；(d)三十七18 ；太二十七1 ；(e)四十2 ，3，13 ；四十一9，12 ；路二十三32，41，43 ；(f)四十15 ；約八46 ；(g)詩一百零五20 ；徒二24 ；(h)四H38 ；約五20 ；徒十38 ；(i)四十一39 ；西二3 ；(j)四H40 ；賽九6，7 ；(k)四十一55 ；約二5 ；(1)四十一57 ；賽四十九6 ；(m)四十 二8 ；約一 10 ，11 ；(n)四十五1 ；路二十四31 ；(o)四十五8 ；徒二23 ；(p) 四十九22 ；約十五5 ；(q)代上五2 ；羅八29)；摩西（Moses；申十八18 ；比較路二十四19 ；約一 19-27)；大衛（David)：被棄絕（撒下十五；比較路 十九14)；重登王位（撒下十九8-15；比較啟一7；五5-14)；所羅門（Solomon；撒下七12-16 ；比較路一31-33 ；來一8 ；啟十一15)。
二、直接的或字面的預言（Direct or Literal prediction)
基督在祂降臨之前數個世紀就已被預言，任何人只要相信祂就是“真理” (約十四6)，和使徒是靠著聖靈說話，就不會懷疑這個預言。彼得在哥尼流 的家曾說：“眾先知也為祂作見證”（徒十43)。在亞該亞，保羅“在眾人 面前極有能力、駁倒猶太人，引聖經證明耶穌是基督”（徒十八27，28)；在亞基帕面前，他宣告說，耶穌就是彌賽亞，並且說他“所講的並不外乎眾先知和摩西所說將來必成的事”，並且以“你信先知嗎”求問王（徒二十六 22，27)；最後我們在使徒行傳中看他在羅馬講解和見證神的國度，“對他 們（猶太人）講論這事，證明神國的道，引摩西的律法和先知的書”（徒二十八23)。
彼得和保羅對問題的看法也就是基督自己的看法，這一點是很清楚的。祂對猶太人說：“你們如果信摩西，也必信我，因為他書上有指著我寫的話。你們若不信他的書，怎能信我的話呢”（約五46，47)；在往以馬忤斯的途 中，祂對兩個門徒說：“ 無知的人哪，先知所說的一切話，你們的心信得太遲鈍了。基督這樣受害，又進入祂的榮耀，豈不是應當的嗎？於是從摩 西和眾先知起，凡經上所指著自己的話都給他們講解明白了” （路二十四 25-27)；後來，祂在耶路撒冷對所有門徒說：“ 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，凡指著我的話都必須應驗。於是耶穌開他們的心竅，使他們能明白聖經，又對他 們說：照經上所寫的，基督必受害，第三日從死裡復活，並且人要奉祂的名傳悔改、赦罪的道，從耶路撒冷起直傳到萬邦。”（路二十四44-47)。
這些話都是在祂從死裡復活之後說的，肯定了祂在受難之前說過的話： “看哪，我們上耶路撒冷去，先知所寫的一切事都要成就在人子身上”（路十八31)；當祂即將承受客西馬尼的痛苦時，祂說：“經上寫著說：祂被列在罪犯之中。這話必應驗在我身上；因為那關係我的事必然成就”（路二十二37)
這完全是個事實，就是在舊約聖經中有許多經文預言了基督的降臨、使命和祂的位格，這一切完全的應驗就是在新約聖經裡。這些經文完全彼此的相呼應，就如兩隻手的手指緊握相扣。預言和應驗就是以這種方式來彼此對應安排，使那些固執蒙蔽的瞎眼信服而敬拜神。
以下的引文證明並且闡明了這個看法。它們將這個主題分成三個部分，這幾個部分共同含括了基督論的整個領域，也就是所謂基督的家譜（Christ's human pedigree )、救贖計畫( redemptive programme )和神性的位格(Divine person)。
	1、基督的家譜(Christ's human pedigree )

	預言
	應驗

	(1 )女人的後裔

	創三15
	太一 18

	(2)從童女出生

	賽七14
	太一22，23

	(3)亞伯拉罕的後裔

	創十二3，7 ；十七7
	加三16 ；羅九5

	(4)屬猶大支派

	創四十九10
	來七14 ；啟五5

	(5)屬大衛的家

	撒下七12 ，13
	羅一3 ；路一31-33


2、基督的救贖計畫(Christ's redemptive programme )
在此舊約預言是完整的，所以我們能夠將基督在世上生活的時間劃分出來。
(1)預備的三十年
	預言
	應驗

	(1 )生在伯利恒

	彌五2，3
	太二6 ；路二4，15

	(2)被稱作以馬內利

	賽七14
	太一 23

	(3)被外邦人敬拜

	賽六十3 ，6，9
	太二 11

	(4)由埃及被召回來

	何十一1
	太二 15

	(5)有一位先鋒

	賽四十3 ；瑪三1
	太三1-3 ；可一2，3


(2)三年的事奉
	預言
	應驗

	(1)被聖靈充滿和膏抹

	賽十一2 ，3；六十一1
	路三22 ；四18 ；約三34

	(2)為救贖的使命而來

	賽六十一1
	路四16-19

	(3)成為行神蹟的人

	賽三十五5 ，6
	太十一 4，5

	(4)成為外邦人的光

	賽四十二 1 ，6
	路二32 ；徒十三47

	(5 )成為外邦人的祝福

	賽十一 10
	羅十五9-12

	(6)成為憂傷之子

	賽五十三3
	來二 18 ；四15

	(7 )被世人棄絕

	詩六十九8 ；賽五十三3
	約一 11 ；七5

	(8)被離棄

	亞十三7
	太二十六31

	(9)被鞭打和被唾棄

	賽五十6
	太二十六67 ；二十七26

	(10)給祂醋喝

	詩六十九21
	太二十七34 , 48

	(11)被釘子紮穿

	詩二十二 16
	路二十三33 ；約二十25

	(12)被神離棄

	詩二十二 1
	太二十七46

	(13)被仇敵包圍

	詩二十二7 ，8 ；一百零九25
	太二十七39 ，40；可十五29，30

	(14)被列在罪犯之中

	賽五十三12
	可十五28 ；路二十二 37

	(15)因饑渴而痛苦

	詩二十二 15
	約十九28

	(16)祂的靈交托給神

	詩三十一5
	路二十三46

	(17)外衣被瓜分

	詩二十二 18
	約十九23，24 ；路二十三34

	(18)祂的骨頭沒折斷

	詩三十四20；民九12
	約十九33-36

	(19)與財主同葬

	賽五十三9
	太二十七57-60


(3)見證的四十晝夜
	預言
	應驗

	(1)從死裡復活，未見朽壞

	詩十六9，10
	徒二27，31 ；十三33-35

	(2)升到榮耀中

	詩六十八18 ；二十四7-10
	徒一9 ；弗四8


3、基督的神性位格(Christ's Divine person)
	預言
	應驗

	(1 )永生神的愛子

	詩二7，12
	徒十三33 ；太三17 ；來一5；五5

	(2)道成肉身

	賽九6
	路二 11

	(3)受難的僕人

	賽四十二 1 ；五十二 13-15
	太十二 18 ；腓二7

	(4)被棄的房角石

	詩一百一十八22
	太二十一42 ；徒四11 ；弗二20

	(5)晨星

	民二十四17
	啟二十二 16

	(6)最偉大的先知

	申十八18
	徒三22

	(7)比亞倫和麥基洗德更偉大的祭司

	出二十八1 ；民十六40 ；詩一百一十4
	來五4，5；來五6，10；來七11-28

	(8)坐在神的右邊

	詩一百一十1
	太二十二44 ；來十12 ，13

	(9)祭司——君王

	創十四18
	來七 1，14-17

	(10)擊打的杖

	民二十四17
	啟十九15

	(11)轄管外邦異教

	詩二 8
	啟二 27

	(12)普世的君王

	亞十四9 ；詩一百一十l-3
	徒二34，35；林前十五25；啟十一15

	(13)和平的君

	賽九6
	弗二 14-18

	(14)祂永遠的國度

	但二44 ；四34 ；七 13，14，27
	路一33 ；來十二28

	(15)枝子

	a作為執掌王權者的枝子  耶二十三5，6

	馬太福音

	b作為僕人的枝子  亞三8

	馬可福音

	c作為人的枝子亞六12

	路加福音

	d作為神的枝子賽四2

	約翰福音


(有關這個主題的進一步硏究可參看作者所著《基督是聖經的關鍵核心》 (Christ the Key to Scripture )。
皮爾遜博士（Dr. A. T. Pierson)曾經說，有三個準則可以用來驗證真正的預言。
1、它必須是對未來的揭示，並非單靠人類的預見或智慧所能揣測的；
2、預言必須是詳盡的，足以將一切機巧的臆測排除在外；
3、在預言和應驗之間必須有足夠的時間間隔，以防止先知加以干預，結果造成影響。
以這三個標準來作判斷，以上有關彌賽亞的預言都是真實的，它們作為憑據的價値也是無可非議的。
問題
1、舊約聖經中的預言文獻可以如何分類？
2、彌賽亞預言又可以如何分類？
3、對於相信在舊約聖經中有對彌賽亞的預表這一點而言有什麼理由？
4、指出彌賽亞預表的四個事物和四個人物，指出舊約聖經和新約聖經的引文。
5、指出約瑟在哪八個方面預表了基督？
6、引用經文證明彼得和保羅相信基督曾在舊約聖經中被預言過。
7、引用經文證明基督相信祂自己在舊約聖經中已經被預言過。
8、指出與基督的道成肉身有關的三個預言；與祂預備的三十年有關的三段預言。
9、指出屬於基督的事奉時期的十個預言。
10、指出六個有關基督的位格和工作的預言。
11、基督在哪四個方面被預言成為枝子，這些又是如何與四福音聯繫在一起的？
12、皮爾遜博士確立了哪三個驗證預言真實性的標準？
參考文獻
《顛覆不破的證據》（Many Infallible Proofs )
——皮爾遜（A. T. Pierson )
《聖經中的基督》(Christ in all the Scriptures )
——霍金(A.M. Hodgkin )
《預表研究》(The Study of the Types )
——哈勃遜(A. R. Habershon )
《詩篇對基督和基督教的見證》(The Witness of the Psalms to Christ and Christianity)——亞歷山大主教
《我們主的神性》，第二講（The Divinity of Our Lord, Lecture II——林登(H. P. Liddon )
《聖經中的預表》（Typology of Scripture )——派翠克•法爾巴恩（Patrick Fairbairn )]
《舊約聖經中的基督論》四卷本(Christology of the Old Testament, 4 vols) ——興登堡(E. W. Hengstenberg )
《福音書研究導論》(H29，30，159-164M ) (Introduction to the Study of the Gospels)——韋斯特考特大主教 
《彌賽亞預言》（Messianic Prophecy )——克洛革（P. J. Gloag )
《彌賽亞預言》（Messianic Prophecy )——雷恩（E. Riehm )
《彌賽亞盼望》 ( The Messianic Hope )——卡斯(Case )
《歷史上繼起的彌賽亞預言》(Messianic Prophecies in Historical Succession )——德里茲（F. Delitzsch )
《猶太歷史上的彌賽亞》（The Messiah in Jewish History )——格林豪斯
(Greenhouse )
《彌賽亞觀念的演變》（The Evolution of the Messianic Idea )——歐斯特利(Osterley )
第四章  基督生平的年代順序
Chronology of Christ's life
我們在查考新約聖經年代順序的著作時，常常會看到A. U. C.三個字母。這是拉丁文anno urbis conditae或ab urbe condita的縮寫，意指羅馬的確立或建立。
羅馬年曆（The year of Rome)對應基督教紀年（Christian era )第一年的年份是753年。要知道基督之前或之後的羅馬年曆，就必須減去或加上這個基本的年份。例如，如果希律是在基督教紀年前4年，即主前4年死去，這一年 的羅馬年就應該是753減4，即749年；或者，如果基督在主後30年受死，這一年的羅馬年應該是753加30，即783年。
我們主的生平所涵蓋的時期其年代順序是錯綜複雜而不確定的，只能說 大致上近乎準確（approximation to exactness)。所有的討論都集中圍繞著四個事件：
1、基督降生的日期
2、基督受洗的日期
3、傳道事奉的時間
4、基督被釘十字架的日期
一、基督降生的日期(the date of the nativity)
這一點必須由大希律死的日期來確定，一般都認為，大希律死於主前4 年。耶穌出生在這之前，似乎是在之前兩年之內（太二 16) ，所以幾乎可以肯定的是，耶穌出生在主前5年，即羅馬年748年（A.U.C. 748)。
二、基督受洗的日期(the date of the baptism)
與這有關的重要的經文是路加福音第三章1-3，21，23節。借著這段以及其他經文（比較約二 13 ，19，20)，受洗最晚的日期必定是主後27年。“耶穌開頭傳道，年紀約有三十歲”這句話“很有彈性，大約涵括從28歲到32歲 的任何一個年齡”（透納；Turner)。參看約翰福音第八章57節（比較民四2，3)。
三、傳道事奉的時間(the date of the ministry)
對主事奉的時間許多人的主張各有不同，從一年到四年不等。兩年或者更短的時間也許可以滿足符類福音書所記載的，但是第四福音書的記載卻是 較長，究竟有多長，完全決定於這位福音書作者所提到的逾越節的次數而定。在約翰福音書中，有七處對受洗和釘十字架之間的時間所作的說明，其中三 處提到逾越節（約二 13 ，23 ，六4 ；還有；約十一55 ；十二 1 )；一處提到住棚節（七2)；—處提到修殿節（十22)；—處是收割的時候（四35)；還有 一處提到沒有指出名稱的節期（五1 )。最後一個一直被認為是五旬節、吹角節、修殿節和普珥節，但是也可能是指逾越節，如果是如此，約翰就提到了四次逾越節，於是耶穌的傳道事工至少持續了三年，我們就可以假定，祂的事工持續了三年半的時間。
在約翰福音中提到的節期
	節期
	日期
	經文
	描述

	逾越節Passover
	主後27年
	二13 ，23
	“猶太人的逾越節”

	普珥節Purim
	主後28年
	五1
	“猶太人的一個節期”

	逾越節
	主後29年
	六4
	“那時猶太人的逾越節近了”

	住棚節 Tabernacles
	主後29年
	七2，8
	“猶太人的住棚節”

	修殿節 Dedication
	主後29年
	十22
	“在耶路撒冷有修殿節”

	逾越節
	主後30年
	十一55 ；十二 1 ；比較可十四1；太二十六1，17；路二十二 1
	“猶太人的逾越節”


四、釘十字架的日期(the date of the Crucifixion)
(參看本卷第十四章“釘十字架的日子”）。
年代順序的細節可以在各種聖經詞典中找到，但是以下摘要對於目前硏討的目的有助益。
	羅馬年
	基督教紀年
	事件

	748年
	主前5年
	耶穌降生

	749年
	主前4年
	耶穌受割禮和被獻。東方的博士來訪 逃亡埃及。嬰兒慘遭屠殺。大希律之死。全家返回拿撒勒。

	761年
	主後8年
	耶穌第一次過逾越節

	780年
	主後27年
	耶穌受洗和受試探。
耶穌傳道事工中的第一個逾越節（約二 13，23)。潔淨聖殿。

	781年
	主後28年
	施洗約翰被囚。
一次逾越節，有人這樣以為，但很有可能是普珥節（五1)。
耶穌開始在加利利傳道。
在迦百農召四位門徒。
耶穌第一次在加利利巡迴傳道。
選召十二門徒。
登山寶訓。
天國的比喻。

	782年
	主後29年
	十二門徒奉差遣》 施洗約翰之死。
使眾人吃飽，以及有關生命之糧的講道。
彼得承認耶穌是基督。
改變形象。
最後離開加利利。
耶穌在住棚節（約七2 )。
七十人奉差遣。
耶穌參加修殿節（約十22)。

	783年
	主後30年
	在約旦河外傳道。
拉撒路從死裡復活。
耶穌前往耶路撒冷時途經耶利哥。
公開進入耶路撒冷。
第二次潔淨聖殿。
耶穌與當權者起爭議。
橄欖山的預言講道。
伯大尼的晚餐。
耶穌最後的逾越節（約十一55，十二 1)。
頂樓密室中的講道。
在客西馬尼。
被捕與受審。
釘十字架。
復活。
顯現。
升天。


問題
1、在年代學中，A. U. C.代表什麼？
2、基督教紀年的第一年對應羅馬紀年的哪一年？
3、在基督生平的年代順序中的討論主要圍繞著哪四個事件？
4、耶穌降生與大希律之死在時間上有何聯繫？這種聯繫是否指出了耶穌降生的大致日期？
5、福音書中有哪些經文指出了基督受洗的大致時間？
6、在基督傳道事工的期間這個問題上有些哪些經文可以參考？
7、在四福音書中有哪些關於節期的經文，它們對於基督事工的期間有何意義？
8、人們認為約翰福音中提到了哪些節期？
9、為基督生平中八個大致時間指出一個事件。
參考文獻
標準聖經詞典中有關新約聖經年代的詞條。
有關四卷福音書的各種註釋書中的引論：普魯默、威斯特考特、伯納德、 高德、邁耶等。
《聖經硏讀者使用的我主生平》（The Bible Student's Life of Our Lord) ——安德列斯(S. J. Andrews )
四福音書合參（參看第一卷第一部份第八章文末參考文獻）。
第五章  彌賽亞事工的圖表
Diagram of the Messiah's Ministry
對福音書綜合分析硏究的真正目的，是從基督論的角度來理解它們。最具有價値的主題，並不是福音書文獻的本身，而是它們所記載的和所傳達的啟示。
基督並不是由福音書中衍生出祂的價値，而是福音書由祂衍生出了價値。對這些記載的硏究如果不能讓讀者面對基督和祂對我們所有人的宣告，這樣的硏讀就不能結出果實來；換句話說，硏究的目的並不是學術，而是實 踐；並不是知識，而是信仰。
雖然我們不大可能將福音書的全部內容擺進年代順序中，但是要勾劃出耶穌生平和事工的大致框架還是有可能的，而且如此作也是很重要的。耶穌生平和事工可以說是由九個部分組成的，如下所示：
	預備的三十年(The thirty years of preparation )
	一

	開始的一些事件(The opening events )
	傳
道
事
工
	—

	早期在猶大（Early Judaen )
	
	—

	撒瑪利亞(Samaritan )
	
	四

	第一階段(First period)
	加
利
利
	
	五

	第二階段(Second period)
	
	
	

	第三階段(Thirdperiod)
	
	
	

	後來在猶大（Later Judaen)
	
	

	約旦河外（Perean)
	
	七

	結束時的事件(The closing events )
	
	八

	見證的四十天(The forty days of confirmation )
	
	九


這張圖表應該從總體上掌握，如果看出第一部分和第九部分彼此對應的話，它將有助於讀者牢記整個大綱；而且第二部分和第八部分也是彼此對應的；這兩者之間是基督在巴勒斯坦三個主要行省的傳道事工：猶大、撒瑪利亞和加利利。應該看出，加利利的傳道是中心，在其三個階段中的中心，即第二階段，也是基督的所有傳道事工中時間最長和最充實的。加利利傳道事 奉之前是在猶大和撒瑪利亞，之後則是在猶大和約旦河外。
早期在猶大和撒瑪利亞的傳道事工只有在約翰福音有記載（約二 13-四 42)，而對約旦河外最全面的記載則是記載在路加福音（路十三22-十九28)。福音書中對這段時間並沒有多作說明，而且這些主要是記載在第四福音書裡，但是我們有理由認定基督的傳道事工持續了大約三年到三年半，從主 後26年秋天到主後30年春天（參看上一章的內容）。如果這種看法是正確的，大致的時間應該是：
第二部分
三個月
第三部分
8個月
第四部分
幾天的時間
第五部分
第一階段一一5個月
第二階段一一12個月 
第三階段一一6個月
 第六部分
3個月
第七部分
3個半月
第八部分
1周

請在圖表中將這些時間標注出來（參看第一卷第一部分第七章圖表）。如果讀者想要知道某個事件、基督的事工或話語屬於哪一個部分，就需 要一本好的福音書合參。當然也需要一本好的基督生平的書作參考（可參考下列的書目）。
問題
1、基督的生平可以分成哪幾個主要部分？
2、指出這些部分中的頭兩個和最後兩個。
3、耶穌傳道事工的核心部分是哪一個？又如何劃分？
4、只有誰記載了早期在猶大和撒瑪利亞的傳道事工？是在哪些章節裡？
5、誰最全面地記載了在約旦河外的傳道事工？在哪些章節裡？
6、基督的傳道事工大約持續了多久？在哪幾年？
7、憑記憶大致畫出基督生平和事工的圖表。
參考文獻
《福音書合參_基督生平，學生專用》（A Harmony of the Gospels for Students of the Life of Christ)——羅伯遜(A. T. Robertson )
《福音書合參——歷史研究》（A Harmony of the Gospels for Historical Study )——斯蒂文和伯頓(Stevens & Burton )
《耶穌基督生平》（The Life of Jesus Christ)——詹姆士 •斯塔爾克（James Stalker)
《聖經硏讀者使用的我主生平》（The Bible Student ，s Life of Christ)——安德列斯
《平信徒使用的基督生平》（W People's Life of Christ)——派特森•思麥斯（J. Paterson Smyth )
《基督肉身的日子》（The Days of His Flash )——大衛•史密斯(David Smith )
《基督生平》（The Life of Christ)——法拉爾（F. W. Farrar )
《原始的耶穌》（The Original Jesus )——歐托•博徹特（Otto Borchert)
《耶穌與福音》（Jesus and the Gospel)——詹姆士•鄧尼（James Denney )
《彌賽亞耶穌的生平與時代》（The Life and Times of Jesus the Messiah )——阿爾弗德•埃德舍姆(Alfred Edersheim )
《基督的呼喊》（The Cries of the Christ)——坎伯•摩根（G. Campbell Morgan )
《基督的生平與話語》（2卷本）（The Life and Words of Christ, 2 Vols )——蓋琪（C. Geikei)
《我主在世上的生平》（Our Lord's Life on Earth )——漢娜（W. Hanna )
《追尋主的腳蹤》（the Steps of the Master )——默頓（H. V. Morton )
《基督生平》（The Life of Christ）——帕比尼（G. Papini)
《聖地歷史地理學》（Historical Geography of the Holy Land)
史密斯(G.A. Smith )
《西乃和巴勒斯坦》（Sinai and Palestine )——斯坦利( A. P. Stanley ) 
《基督生平與事工的歷史圖表》（Historical Charts of the Life and Ministry of Christ)——格魯斯卡普(G. E. Croscup )
《探索巴勒斯坦》（Palestine Explored)——尼爾（J. Neil )
《福音書中的聖地》（Sacrcd Sites of the Gospels )——桑迪(W. Sanday )
《基督生平大綱》（Outlines of the Life of Christ)——桑迪（W. Sanday )
《耶穌基督的旅途》（The Journeys of Jesus Christ)——斯考菲爾德（A. T. Schofield )
《巴勒斯坦和跨約旦河地區手冊》（Handbook of Palestine and Trans-Jordan ) ——魯克和凱茲-羅亞（H. C. Luke and E. Keith-Roach)
除了以上這些書籍之外，還應該指出，如果可能的話，參考《哈丁氏聖經詞 典》、《基督和福音詞典》、《國際標準本聖經百科全書》以及《史 密斯聖經詞典》中有關這一主題的詞條。
第六章  福音書大綱
A Syllabus of the Gospel story
內容
第一部分
預備的三十年
第二部分
事工開始時的事件
第三部分
早期在猶大的事工
第四部分
在撒瑪利亞的事工
第五部分
在加利利的事工
第一階段 
第二階段 
第三階段 
第六部分
晚期在猶大的事工
第七部分
在約旦河外的事工
第八部分
事工結束時的事件
第九部分
見證的四十晝夜
在這部大綱裡，就如在“四福音書合參大綱” （Harmonistic Reading Syllabus；第一卷第一部分第七章），受難周所發生的事件是遵照著傳統的觀點記載的。一旦事件的順序有了爭論，就應該如此作，而且只有這樣作才是 正確的，但是這本導讀所遵循的觀點，將在本卷第十四章裡會有提示。
第一部分  預備的三十年
主前5年至主後26年
1、約翰福音的序言
2、路加福音的前言
3、向撒迦利亞報喜信
4、向馬利亞報喜信
5、向約瑟報喜信

6、馬利亞探望伊利沙伯
《馬利亞頌歌；The Magnificat》
7、施洗約翰降生
《撒迦利亞的讚美詩；The Benedictus)
8、天使與牧人
《榮耀在高天；The Gloria in Excelsis》
9、耶穌受割禮
10、在殿中被獻
西面
《西緬頌；The Nunc Dimittis“容我離世”》
亞拿
11、兩份家譜
12、東方來的智者
13、逃亡到埃及
14、嬰兒遭屠殺
15、重返拿撒勒
16、在拿撒勒的童年時光
17、耶穌十二歲時造訪耶路撒冷
18、在拿撒勒成長的十八年
第二部分  基督事工開始時的事件
主後27年1月至4月，大約三個月
19、施洗約翰開始事奉
20、耶穌從約翰受洗
21、曠野的試探
22、施洗者對公會爭議的見證
23、約翰認耶穌是彌賽亞
24、第一批選召的門徒
25、耶穌在婚筵上

第一次行神蹟
變水為酒
神蹟
26、在迦百農的短期旅行
第三部分  早期在猶大的事工
主後27年4月至12月，大約八個月
27、第一次潔淨聖殿
28、耶穌對人的認識
29、與尼哥底母講論
重生
講道
30、施洗約翰對耶穌的忠誠
第四部分  在撒瑪利亞的事工
主後27年12月，大約幾天
31、與撒瑪利亞婦人談道
生命的活水
講道
32、與門徒談論撒種和收穫
講道
33、敘加的福音
第五部分  在加利利的事工
第一階段
主後27年12月至主後28年5月
從返回加利利到揀選十二門徒。主後27年秋天至主後28年春天。大約五個月。
34、在加利利事工的開始
35、醫治大臣的兒子
神蹟
36、耶穌在拿撒勒第一次被人棄絕
37、下到迦百農
38、網魚的神蹟
神蹟
39、呼召四位門徒全時事奉
40、趕出汙鬼
神蹟
41、醫治彼得的岳母
神蹟
42、在迦百農行一些神蹟
神蹟
43、在加利利的第一次傳道旅行
44、醫治大痲瘋
神蹟
45、醫治一個癱子
神蹟
46、責備好議批評的文士
47、利未蒙召
48、在利未家坐席
49、有關禁食的問題
50、在伯賽大醫治一個病人
神蹟
51、“基督是生命的根源”的講道以及隨後的見證
講道
52、門徒在安息日掐了麥穗
53、為此與法利賽人發生爭論
54、醫治一隻手枯乾的人
神蹟
55、為這神蹟與法利賽人發生爭論
在加利利的事工
第二階段
主後28年5月至主後29年4月
從揀選十二門徒到退回加利利北部。從主後28年春至主後29年春，大約為一年。
56、耶穌的名聲四處遠揚
57、揀選十二門徒
58、登山寶訓
講道 
比喻：鹽                      比喻
光
比喻
對敵（？）
比喻
寬路和窄路
比喻
兩個造房子的人
比喻
59、醫治百夫長的僕人
神蹟
60、使寡婦的兒子從死裡復活
神蹟
61、施洗約翰的詢問和耶穌的回答
62、耶穌對約翰的評價
63、為那些有機會的城責備哀歎
講道
64、基督對自己的宣告
65、在西門家中為耶穌的腳抹上香膏
兩個債務人的比喻
比喻
66、在加利利的第二次傳道旅行以及耶穌的同伴
67、醫治又瞎又聾的人
神蹟
68、有關褻瀆的講道
講道 
比喻：壯士和更強壯的人 比喻
靠果子認出樹來
比喻
良善和邪惡的財寶
比喻
69、基督的親屬
70、責備求看神蹟的法利賽人
講道 
比喻：燈檯 比喻
不潔的靈（汙鬼）
比喻
71、天國的比喻
講道 
撒種和土壤 比喻
麥子和稗子
比喻
種子暗暗長大
比喻
芥菜種
比喻
面酵
比喻
隱藏的財寶
比喻
珠子
比喻
漁網
比喻
管家
比喻


72、平靜風浪
神蹟
73、醫治格拉森被汙鬼附著的人
神蹟
74、汙鬼和豬
75、睚魯的請求
76、醫治患血漏的婦人
神蹟
77、使睚魯的女兒復活
神蹟
78、在拿撒勒第二次遭人棄絕
79、醫治兩個瞎子
神蹟
80、醫治被鬼附的聾子
神蹟
81、在加利利的第三次傳道旅行
一些神蹟
神蹟

收成和工人的比喻
比喻
82、十二門徒奉差遣傳道和醫治
神蹟
83、耶穌對十二門徒說話
講道
84、施洗約翰之死
85、使五千人吃飽
神蹟
86、耶穌在海面上行走
神蹟
87、在革尼撒勒受到款待
一些神蹟
神蹟
88、論“生命之糧”的講道
講道
89、論“古人遺傳”的講道
講道 
污穢源頭的比喻 比喻
在加利利的事工
第三階段 主後29年5月至10月
從退回加利利北部到最後離開前往耶路撒冷。主後29年春至主後29年 秋。大約六個月。
90、醫治一位敘利腓尼基婦人的女兒
神蹟
91、使一個人能夠聽見和說話
神蹟
92、一組神蹟
神蹟
93、使四千人吃飽
神蹟
94、被要求從天上顯神蹟，並斥責
95、門徒對面酵的困惑以及耶穌的講解
講道
96、在伯賽大的瞎子得到醫治
神蹟
97、基督問人祂是誰，彼得承認祂是基督
98、耶穌預言自己的死和復活
講道
99、耶穌談論拯救生命和失喪生命
講道
100、改變形象
101、耶穌預言自己的死和復活
講道
102、施洗約翰被人認為是以利亞
103、醫治癲癇的男孩
神蹟
104、耶穌對信心和禱告的聲明
講道
105、耶穌預言自己的死和復活
講道
106、稅銀的問題
107、得錢的神蹟
神蹟
108、有關謙卑、管教、禱告和寬恕的講道
講道 
手、腳和眼的比喻                              比喻 
沒有仁慈之心的僕人的比喻                      比喻
109、耶穌在加利利
第六部分 在猶大晚期的事工
主後29年10月至12月，大約三個月
110、最後離開加利利
111、耶穌在住棚節
112、行淫的婦人被捉
113、論世上的光
講道
114、論屬靈的自由
講道
115、醫治生來瞎眼的人
神蹟
116、論好牧人耶穌
講道
117、七十人的使命及其歸來
118—位律法師以及善良的撒瑪利亞人的比喻
比喻
119、拜訪伯大尼的一家人
120、論禱告的講道
講道
 三個朋友的比喻                                比喻
121、被褻瀆誣告與別西蔔為伍
醫治一個被鬼附的聾子
神蹟
不潔的靈的比喻
比喻
122、論求看神蹟
講道
燈檯的比喻                                 比喻
123、在一個法利賽人家中坐席時遭到質問
講道
124、對門徒與眾人講道
講道 
假冒偽善      神的眷顧     認罪
褻瀆
貪婪
憂慮
警醒
富有卻是愚昧之人的比喻
比喻
等候的僕人的比喻
比喻
聰明管家的比喻
比喻
基督降臨的果效 
論時代的徵兆
125、兩個悲劇的功課
講道 
彼拉多殺害加利利人
西羅亞樓倒塌
不結果子的無花果樹的比喻
比喻
126、被撒旦捆綁的女人得釋放
神蹟 
芥菜種的比喻                                 比喻 
面酵的比喻
比喻
127、耶穌在修殿節宣告自己原是與父為一
講道
第七部分  在約旦河外的事工
主後29年12月至主後30年3月，大約三個半月
128、耶穌退到約旦河外的伯大尼
129、耶穌在約旦河外以及前往耶路撒冷途中的教導
論窄路
講道
130、耶穌受到希律安提帕的警告
131、耶穌為耶路撒冷哀哭
132、在一位首領家中醫治患水臌的人
神蹟 
筵席上坐席的比喻
比喻 
筵席的比喻
比喻
133、論作門徒的代價
講道 
造樓的比喻
比喻 
征戰的王的比喻
比喻
134、論尋找並找著失喪的
講道 
羊的比喻
比喻 
銀子的比喻
比喻 
兒子的比喻
比喻
135、不義的管家的比喻
比喻 
耶穌的話是在諷刺法利賽人
136、富人和拉撒路的比喻（？）
比喻
137、論冒犯和饒恕
講道 
不會生財的僕人的比喻
比喻
138、使拉撒路從死裡復活
神蹟
139、使拉撒路復活的後果
140、耶穌退到以法蓮
141、醫治十個大痲瘋病人
神蹟
142、論人子的日子
講道
143、一位切求的寡婦的比喻
比喻
144、法利賽人與稅吏的比喻
比喻
145、有關休妻的教導
講道
146、基督和小孩
147、基督與富有的年輕官吏
財富的危險
講道
為基督撇下一切財富的獎賞
講道
葡萄園工人的比喻
比喻
148、耶穌預言自己的死與復活
講道
149、耶穌責備雅各和約翰自私的野心
論最大的人要服事
講道
150、醫治瞎眼的巴底買和另一個人
神蹟
151、撒該歸信
152、銀子的比喻
比喻
第八部分  基督事工結束時的事件
主後30年4月，春
為了不引起爭議，這份有關受難周的摘要是遵循教會傳統的觀點記載，這不是本書作者的觀點。修訂的年表請參看本卷第十四章。
主日
印證的日子（Day of Demonstration )
153、兩位門徒去找驢駒子
154、得勝進入耶路撒冷
155、對耶路撒冷的預言
156、耶穌在城裡和聖殿中
157、退回到伯大尼
星期一
得權柄的日子（Day of Authority )
158、詛咒一棵無花果樹
神蹟
159、第二次潔淨聖殿
星期二
衝突的日子（Day of Conflict)
160、無花果樹枯乾
161、論禱告和信心
講道 
祭司、文士和長老
162、基督的權柄受到質疑
163、兩個兒子的比喻
                  比喻
164、惡僕的比喻
比喻
165、被棄的石頭的比喻
比喻
166、婚筵和婚筵禮服的比喻
比喻 
法利賽人和希律黨人
167、論稅銀
講道 
撒督該人
168、復活的問題
一位文士
169、第一個誡命
170、有關基督無人能解答的問題
171、斥責文士和法利賽人
講道
172、為耶路撒冷哀哭
173、一位窮寡婦的慷慨奉獻
174、希利尼人想要見耶穌
175、麥粒的比喻
比喻
176、解釋生命與死亡的獻祭
講道
177、猶太人棄絕基督
178、有關末世的講道
講道 
比喻：無花果樹 比喻
窯匠
比喻
屋主
比喻
忠僕與惡僕
比喻
十童女
比喻
才幹
比喻
綿羊和山羊
比喻
179、耶穌預言自己的死
比喻
180、在西門家中被馬利亞膏抹
講道

181、猶大的勾當交易
星期三
靜默的日子（Day of Silence)
星期四
預備的日子(Day of Preparation )
182、預備逾越節的筵席
183、耶穌與門徒一同過逾越節
184、責備使徒的猜忌
185、耶穌為門徒洗腳
186、有關洗腳的講道
講道
187、耶穌指出猶大就是賣主的人
188、警告使徒會離棄主
189、所有人都聲稱自己忠心
190、彼得尤其受到警告
191、苦難的預示
192、設立主的晚餐
193、在頂樓房間離別的講道
講道
194、前往客西馬尼園途中的講道
講道 
葡萄樹和枝子的寓言                        寓言
195、基督的代禱
星期五
受難的日子（Day of Suffering)
196、耶穌和十一位門徒前往客西馬尼
197、園中的痛苦掙扎
198、被出賣和被捕
199、彼得用劍保護耶穌
200、耶穌醫治馬勒古的耳朵
神蹟
201、耶穌被眾人控告
202、使徒離棄他們的主
203、穿細麻衣的年輕人
204、猶太人對耶穌的第一次審訊 
在亞拿面前
205、猶太人對耶穌的第二次審訊 
在該亞法面前
206、猶太人對耶穌的第三次審訊 
在公會面前
耶穌聲稱祂自己的彌賽亞身份
207、耶穌受虐待
208、彼得不認主並且懊悔
209、羅馬人對耶穌的第一次審訊 
在彼拉多面前
210、羅馬人對耶穌的第二次審訊 
在希律面前
211、羅馬人對耶穌的第三次審訊
再一次的在彼拉多面前 
彼拉多將耶穌交給猶太人 
士兵羞辱耶穌
彼拉多再次試圖解救耶穌
212、猶大懊悔並自殺
213、前往十字架的途中
214、在十字架上
前三個小時：9點至12點
三句話 
後三個小時：12點至3點 
四句話
215、耶穌死時周遭出現的景象
216、耶穌被葬在約瑟的墳墓中
星期六
失落的日子(Day of Absence )
217、在墳墓中；靈魂在陰間
第九部分  堅定信心的四十晝夜
主後30年4月至5月 主日
218、大地震
219、天使將石頭移開
220、守衛向首領報告
221、天使傳信息給拜訪空墓的婦人
222、馬利亞和其他婦人向門徒報告
223、彼得和約翰來到墳墓
耶穌在復活日顯現
224、第一次：向抹大拉的馬利亞
225、第二次：向其他婦人
226、第三次：向彼得
227、第四次：在往馬忤斯途中向兩位門徒，他們前去報告使徒
228、第五次：向十位使徒。多馬不在場
耶穌在隨後的三十九天顯現229、第六次：向十一人。多馬在場
230、第七次：向海邊的七位門徒
231、第二次網魚的神蹟
                                     神蹟
232、耶穌與彼得的談話
233、耶穌論到彼得和約翰的未來
234、第八次：向祂的弟兄雅各
235、第九次：向十一人以及加利利的五百位門徒
236、第十次：在耶路撒冷橄欖山上向十一人顯現
237、最後的差派使命
238、升天
239、天使的信息
240、耶路撒冷的禱告聚會
241、選立十二位使徒
242、五旬節
索引
	部分
	講道
	神蹟
	比喻
	段落
	段落合計
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	18
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	26

	
	
	1
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	4
	30

	
	1
	
	
	

	

	四
	
	
	
	3
	33

	
	2
	
	

	
	

	五
	
	

	

	76
	109
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	9，14，7
	22，2
	
	

	六
	
	

	
	18
	127

	
	9
	3
	10
	
	

	七
	
	
	
	25
	152

	
	10
	4
	14 (或 13)
	

	

	八
	
	

	

	65
	217

	
	9
	2
	11 (或 12?)
	
	

	九
	
	
	
	25
	242

	
	
	1
	
	
	

	
	合計：47
	41
	59 或 60
	242
	242


在這裡以及本書其他部分所列出的數位似乎會有差異，主要是由於被含括在其中的比喻或者被看成是講道的內容，以及羅列在一起的特定神蹟或各組神蹟不同所致。
第七章  兩份家譜
The Two Genealogies
太一 1-17 ；路三23-38
馬太福音和路加福音所記載的我們主的家譜，是個永遠可以討論的主 題，並且出現了各種不同的結論。曆世歷代以來的懷疑論者，從波菲利 (Porphyry)和塞爾蘇斯（Celsus)，到斯特勞斯（Strauss )，都聲稱這兩份 記載之間的矛盾是無法協調一致的，許多非懷疑論者也同意，它們是不可能一致的。
阿爾弗德（Dean Alford)說，調和一致完全是不可能的。貝根博士（Dr. Bacon)說，幾乎所有權威的作者都放棄了將它們加以協調一致的企圖。巴納爾博士（Dr. Barnard)承認這是兩份各自獨立的記載，並且說：“它們只有借著那些無法證實，和幾乎不可能的假設才能得到協調一致”。琳賽博士（ Dr. Lindsay)說：“如果我們從一個事實著眼，即馬太為了他所記載的家譜安排成十四個人名為一組，而省略了幾個名字（這是猶太人家譜中常見的作法），則兩份家譜的協調一致就十分簡單，而且所有假定的難處都很容易借著眾所周知猶太人的習慣作法得到解釋”。斯威特博士（Dr. Sweet)說：“大部分的難處都可以一筆勾銷使已知的事實能相符一致，也就是一個單純的假定： 路加為我們指出了約瑟和馬利亞家系的交匯點，他們原本就是親戚”。
根據以上這些觀點，我們就準備來面對困難，也許仍得不出一個明確的 結論。
首先要做的第一件事，就是仔細閱讀這份家譜。
為了方便作比較，我們必須將路加福音家譜的記載順序顛倒過來。
英文聖經中的人名拼寫是按照欽定本，但也可參考修訂本聖經。
	馬太福音
	相同的部分
	路加福音

	
	
	1亞當

	
	
	2塞特

	
	
	3以挪士

	
	
	4該南

	
	
	5瑪勒列

	
	
	6雅列

	
	
	7以諾

	
	
	8瑪土撒拉

	
	
	9拉麥

	
	
	10諾亞

	
	
	11閃

	
	
	12亞法撒

	
	
	該南

	
	
	13沙拉

	
	
	14希伯

	
	
	15法勒

	
	
	16拉吳

	
	
	17西鹿

	
	
	18拿鶴

	
	
	19他拉

	
	(1)亞伯拉罕              20
	

	
	(2)以撒                  21
	

	
	(3)雅各                  22
	

	
	(4)猶大                  23
	

	
	(5)法勒斯                24
	

	
	(6)希斯侖                25
	

	
	(7)亞蘭                  26
	

	
	(8)亞米拿達              27
	

	
	(9)拿順                  28
	

	
	(10)撒門                 29
	

	
	(11)波阿斯               30
	

	
	(12)俄備得               31
	

	
	(13)耶西                 32
	

	
	(14)大衛                 33
	

	(15)所羅門
	
	34拿單

	(16)羅波安
	
	35瑪達他

	(17)亞比雅
	
	36買南

	(18)亞撒
	
	37米利亞

	(19)約沙法
	
	38以利亞敬

	(20)約蘭
	
	39約南

	亞哈謝
	
	

	約阿施
	
	-

	亞瑪謝
	
	

	(被省略)
	
	

	(21)烏西亞
	
	40約瑟

	(22)約坦
	
	41猶大

	(23)亞哈斯
	
	42西緬

	(24)希西家
	
	43利未

	(25)瑪拿西
	
	44瑪塔

	(26)亞們
	
	45約令

	(27)約西亞
	
	46以利以謝

	約哈斯
	
	

	約雅敬
	
	

	(被省略)
	
	

	(28)耶哥尼雅
	
	47約細

	(約雅斤）
	
	

	西底家
	
	

	(被省略)
	
	

	
	
	48珥

	
	
	49以摩當

	
	
	50哥桑

	
	
	51亞底

	
	
	52麥基

	
	
	53尼利

	
	(29)撒拉鐵               54
	

	
	(30)所羅巴伯             55
	

	(31)亞比玉
	
	利撒

	(32)以利亞敬
	
	56約亞拿

	(33)亞所
	
	57猶大

	(34)撒督
	
	5 8約瑟

	(35)亞金
	
	59西美

	(36)以律
	
	60瑪他提亞

	(37)以利亞撒
	
	61瑪押

	
	
	62拿該

	
	
	63以斯利

	
	
	64拿鴻

	
	
	65亞摩斯

	
	
	66瑪他提亞

	
	
	67約瑟

	
	
	68雅拿

	
	
	69麥基

	
	
	70利未


	(38)馬但
	(38)馬但                 71
	71瑪塔

	
	馬但和瑪塔可能是一個人
	

	
	
	72希裡

	(39)雅各
	
	

	
	(40)約瑟                 73
	

	
	(41)耶穌                 74
	


對以上這些人名和數字進行考查之後我們可以得出以下的結果：
1、馬太福音的象譜有41個人名，並且包括耶穌在內。
2、路加福音的家譜有74個人名，包括耶穌在內。
3、如果馬但和瑪塔是同一個人的話，馬太福音和路加福音有19個人的名是相同的；如果不是同一個人，則有18個相同的人名。
4、在兩位元福音書作者共同記載的人名之外，馬太記載了22 (23)個人名，路加記載了55 (56)個人名。
5、在馬太福音的家譜開始前，路加福音已經記載了 19個人名。
6、馬太福音在大衛和撒拉鐵之間記有14個人名，而路加福音有20個。
7、馬太福音在所羅巴伯和約瑟之間（包括馬但在內）記載了8個人名，而路加福音則記載了 16個（包括瑪塔在內）。
8、路加福音的家譜中55和56項之間的利撒（Rhesa)，並不是一個人名，而是迦勒底人的稱號，意思是“王” （Prince)。有些猶太抄寫的文士並不理解這一點，於是寫成“所羅巴伯生利撒”（Zerubbabel begat Rhesa ；利撒是所羅巴伯的兒子），但是這裡應該是“所羅巴伯利撒”(Zerubbabel Rhesa ) ，即所羅巴伯王(Zerubbabel the Prince )的意思。
9、馬太將他記載的家譜分成三個部分，每個部分有十四代（一 17)，但是為了如此分組，他在第二部分省略了3個人名，在第三部分他省略了3個 人名，而且他將大衛和耶哥尼雅算了兩次。
10、路加的家譜不像馬太那樣作了人為的編排，而且他比馬太多記載了33個 人名。
11、在馬太福音當中，家譜是從亞伯拉罕（希伯來人之父）開始的，但是在 路加福音裡，家譜往前追溯到亞當，這位全人類之父。這兩個譜系個別 都要與福音作者寫作的目的相符一致。一個是為著猶太人，另一個是為著外邦人。
12、馬太福音採用了
“生”（begat)這個字，而路加福音則說“是……的兒 子” (the son of)。
13、馬太的家譜追溯了大衛經由所羅門的家系，而路加的家譜則追溯從大衛 經由拿單的家系。兩人都是大衛的兒子。
14、該南（Cainan)，在路加福音的家譜中位於第12和13項之間，無疑是在主後四世紀結束時某些七十士譯本的抄本中被添加上去的。“證明他不存在的證據在最大可能的程度上是清楚、全面，而且不會有任何錯誤或誤解。相反的，證明他存在的證據卻是由推理而來的，是含混的，或者被人懷疑是偽造的”（赫爾維男爵（LordA. Hervey))。
15、在馬太福音的家譜中，撒拉鐵（Salathiel，Shealtiel
)被記載為耶哥尼雅 (約雅金）的兒子，但是在路加福音中，則他被記載為尼利的兒子。這是沒有錯的，因為這是有個可能的解釋。
在耶利米書第二十二章24-30節裡，預言哥尼雅（耶哥尼雅)不會有子嗣，所以他不可能是撒拉鐵的父親，很可能他收養了大衛沿拿單家系 的二十代後裔尼利的七個兒子。這似乎在撒迦利亞書第十二章12節中所暗示的，我們讀到：“拿單家，男的獨在一處，女的獨在一處”，並且 “大衛家，男的獨在一處，女的獨在一處”。如果是如此，撒拉鐵就是耶哥尼雅從拿單家系收養的子嗣。
16、在馬太福音的家譜中，約瑟被記載為雅各的兒子，但是在路加福音中，則記載他是希裡的兒子。有一些對此所作的解釋也許並不能令人滿意，但是如果我們掌握了一些遺失的資訊，也許一切就能更清楚。只要這一 點或者兩份家譜中另外一些表面的差異能夠用自然和可論證的方式，藉 著合理的推論得到協調，我們就不應該論斷說，它們彼此是矛盾和不可靠的。
也許主要的難處在於有兩份家譜存在的這個事實。為什麼有兩份家譜？ 有三種觀點：
1、兩份家譜列出了約瑟的家系（descent)；馬太福音的家譜記載的是真實的（real)家系，路加福音則記載了法律上的（legal)家系。
2、馬太福音指出約瑟乃是屬大衛王后繼者的法定家系（legal descent)，路加福音則指出約瑟他真實的出身（real parentage)。
3、馬太福音指出約瑟真實的家系，而路加福音則是馬利亞真實的家系。
對這些觀點的討論不可脫離童女生子的事實。如果兩份家譜完全只是有關於約瑟，那麼就沒有證據顯示馬利亞是屬於大衛的家系，這種證據是十分必要的，因為約瑟並不是耶穌的親生父親，雖然在婚後他成為耶穌法定上的父親（legal father)。
如果有人認為路加福音的家譜不可能是與馬利亞有關，因為從來就不曾出現過有記載女人的家譜，但是我們可以指出一個事實就是，正與一般的慣例相反，馬太在他記載的家譜中引入了幾位婦人的名字，她們每一個人都有一段奇異的經歷。巴納德博士說：“要證明馬利亞是出於大衛的血統，唯只有假定童貞女生子這個教義的真實性，這是新約聖經所記載的”。
耶穌是出於大衛的血統，這一點從來沒有受到質疑；祂宣告自己是彌賽 亞，這一點也從來沒有因為祂出於大衛血統的這個事實受到懷疑引起爭論（太十二23；十五22；二十30， 31；二十一9，15)。那些不接受童女生子教義的人，也許知道耶穌的名字是由約瑟的家系決定的，那些接受童女生子教義的人也必定有理由相信馬利亞是出自大衛的家系（參看本章前引斯威特語）。如果馬太福音的家譜中列表第38項的馬但和路加福音家譜中第71項的瑪塔是同一個人，我們就看出，雅各和希裡是兄弟。路加福音告訴我們，約瑟是希裡的兒子，因此推測很可能，馬利亞是雅各的女兒。如果假定雅各沒有兒子，收養了約瑟，他的甥和繼承人，我們就可以看出，馬利亞嫁給了一位親戚，她和約瑟都是大衛的後裔，約瑟屬於所羅門的家系，而馬利亞屬於拿單的家系。
馬太福音中三組各有十四代組成的家譜，每一組的內含不只單靠著隨意的或批判式的閱讀就可以理解的。布魯斯教授（Prof A. B. Bruce)說，“其中提到母親（太一6)是完全沒有必要的，從家譜學的角度來看也是不同尋常的”，而且還出現了另外四個女人的名字——他瑪、喇合、路得和拔示巴。這是在猶太人的家譜記載中是沒有先例的，必定有它的理由。
我們可能期望宗譜學家（genealogist)對這些女人保持謹慎的緘默，因為她們其中的三個是有罪的，另一個則是外邦人。當然，在這裡提到她們的原因，就在於祂降世是為了拯救失喪的人，祂是罪人之友，祂並不輕蔑這樣的先祖。這份家譜所傳遞的福音就是啟示基督信仰的信息充滿恩慈的特徵。對家譜的進一步查考將會看出有三個階段分別反映出治理的三種不同形式：士師（Judges )、君王（Kings )和祭司（Priests )；即神權（Theocracy )、 君權（Monarchy)和教權（Hierarchy)，所有都總結在基督身上；或者他們可能是要反映以色列人的命運：最初的長進、隨後的墮落以及最終的毀滅，於是使人感到對耶穌帶來的救贖有迫切的需要。
另有一點也不應該被忽視。馬太的目的，不是要展現一個完整連續的世系，而只是要確定這個家系沒有中斷，這裡出現的名字，沒有一個是不屬於這個家系的。最重要的名字是大衛，在馬太福音第一章的家譜中出現了五次。大衛這個名字的組成字母也有著數位上的意義，在這個名字裡，D——4，V 6，D——4，合計是14，因著這個事實可能使馬太將他記載的家譜分成各有十四代組成的三個部分。
問題
1. 在馬太福音和路加福音中記載的兩份家譜，其中分別提到了多少個人名？有多少人名在兩份家譜中都出現了 ？
2. 由哪方面看出這兩份家譜是不同的？
3. 指出馬太福音中的家譜所具有的三個特徵。
4. 有兩份家譜可以有哪三種解釋？
5. 這兩份家譜對於童貞女生子這個主題有什麼意義？
6. 為什麼馬可福音和約翰福音沒有記載家譜？
7. 馬太福音記載的家譜中，某些皇族的人名被省略掉，使得這份記載失去了效力嗎？
8. 馬太福音的家譜中提到了哪幾位婦人？有關她們每一個人，你知道些什 麼？
9. 路加從哪裡得到家譜的知識？
10. 當約瑟娶馬利亞為妻的時候，他是單身還是鰥居？
11. 有誰肯定說馬利亞除了耶穌之外沒有其他的兒女，有什麼根據？
12. 誰是利撒？
參考書目
哈丁氏聖經詞典、國際標準本聖經百科全書 
各種註釋書中的不同觀點
《福音書合參
釋義5》(（A Harmony of the Gospels: Explanatory Note 5 )
——羅伯遜(A. T. Robertson ) 
《聖經硏讀者使用的我主生平》（The Bible Student ,s Life of Christ)——安德列斯
《劍橋版希臘文新約聖經：馬太福音》（Cambridge Greek Testament: St. Matthew )——卡爾(A. Carr )
《劍橋版希臘文新約聖經：路加福音；附錄II》(Cambridge Greek Testament:
St. Luke, Excurseus II)——法拉爾
《世紀聖經：馬太福音》（The Century Bible: St. Matthew)——斯拉特（W. F. Slater)
《世紀聖經：路加福音》(The Century Bible: St Luke)——阿德納（W. F. Adeney )
基督生平——愛德謝母、法拉爾、蓋琪以及其他作家。

第八章  基督的降生
The Birth of Christ
四部福音書中有兩本福音清楚地宣告耶穌是從童貞女而生。如此令人驚 異的陳述引起了我們的注意，也驅使我們去加以硏考。
一、童女生子的意義（The Meaning of Virgin Birth)
這句話的意思並不是“無原罪受胎”(聖母瑪利亞的純潔受胎；immaculate conception)，這是羅馬天主教的教義，認為耶穌的母親馬利亞沒有原罪而受胎生子；也不是“因奇跡降生” (miraculcms birth)，因為沒有證據表明生產的過程有任何異常的情況；也不是“超自然受胎”, 這只有在以撒和施洗約翰身上才是真實的；所謂童貞女生子（Virgin Birth)，我們的理解是違反自然的過程，耶穌乃是在馬利亞腹中聖神投胎受孕。
二、童貞女生子，相信或不相信
雖然這個主張被那些不信的人輕蔑地加以攻擊，但是從一開始它就被基督教會所接受，而且被編入在所有重要的基督教信經裡——使徒信經 (Apostles' Creed)、亞塔那修信經(Athanasian Creed)和感恩讚美頌(Te Deum)。
在早期教會中，只有最狹隘和最落後的猶太基督教宗派才質疑這個傳統的信仰，諾斯底派（Gnostics)否認我們主祂具有真實的人性，而伊便尼派 (Ebionites)則否認祂具有真實的神性。但是經過兩代之後，這個傳統信仰在基督教會內部也受到了質疑，今天，有許多自稱信主的基督徒不再持有這種看法。
因此我們應該根據到目前為止針對這個問題所作的評論，重新仔細查考這個信條（Article of Faith)。在此我們要將主要的論據加以歸納。
三、對童貞女生子的主要反對意見
反對接受這個信條的人主張說，這個傳說只在兩卷福音書中出現；馬可和約翰並不知道此事；新約聖經其餘的部分也對這個問題保持沉默；四部福音書都說，耶穌是約瑟和馬利亞的兒子；童女生子這個故事在最古老的使徒傳統也沒有記載（徒一22)；而且在基督教最早的傳道中也沒有提及。
他們又進一步的宣稱，這個信仰及其記載是出自對舊約預言錯誤的應用，或者是出自與異教神話的接觸或模仿；這並不是基督教信仰的必要的成分；而且新約聖經裡沒有任何一處是以它作為基礎的。
如果以上這些說法都是正確的，我們就沒有什麼可說的了。可是這種說法正確嗎？
値得注意的是，這些反對的人主要就是那些不承認基督生平任何超自然因素的人。他們並不是只反對這個神蹟，而是反對所有的神蹟。
的確，如果基督身位(Christ's Person )的凡人論（Humanitarian:基督凡人論一相信基督為人）或自然論觀點（naturalistic view)是正確的話，則不只童貞女生子這個傳統信仰不存在，就連福音書中所有超自然的事蹟也不存 在，包括道成肉身，無罪的生命，為贖罪受死以及復活。因此這個問題是具有多麼重大的意義。
四、福音書的記載對童女生子所作的見證
而且有人也提到，不只馬太和路加兩位元福音書作者記載了童女生子的故事，而且他們之間也彼此不相一致。這的確是個事實，儘管這些記載是完全獨立的，他們相符一致之處也很多而且很細微瑣碎。
兩本福音書都宣稱耶穌生在希律王最後的年月；祂是從聖靈受孕；祂的母親是一位童貞女；她被許配給約瑟；約瑟屬於大衛的家系：耶穌生在伯利恒；照神的指示，祂被取名為耶穌；祂被宣稱是一位救主；約瑟預先就知道馬利亞的情況以及起因；然而，他還是娶了馬利亞為妻，承擔起父親的責任；報喜信和出生都伴隨著啟示和異象；在耶穌出生後，約瑟和馬利亞居住在拿撒勒；從此敘事內容開始出現分歧，更深入的硏究顯示出，它們之間並不矛 盾，而且是互補的。現在，我們要明白，我們所面對的問題，並不是屬神學，而是一個事實。我們的主要麼是從童頁女而生的，要麼就不是。這個敘事要麼是個史實，不然就是刻意的虛構。我們所有信息的主要來源，就是馬太福音和路加福音，就整體而言，它們是可靠的，不然就是站不住腳的。這完全是一個憑據的問題，而且所有憑據都指出，這些記載確實是使徒時代的文獻；它們是由以他們的名字命名的那些人所寫的；童女生子的故事從開始就在它們的內容裡。
五、童女生子的敘事來源
但是有一個問題產生了：這些作者是從哪裡得來童貞女生子的觀念呢？ 答案必定是在下面三種可能的方案中之一。
（1）這個故事的來源是出自猶太人和先知
有人聲稱，它是源自於對以賽亞書第七章14節的誤解和錯誤的應用，這節經文如此記載：“必有童女懷孕生子，給祂起名叫以馬內利”。
埃德謝姆博士（Dr. Edersheim)列出了大約四百五十六節舊約經文，這些都是有關猶太人彌賽亞的經文，但是這節經文（賽七14)並不被包括在其 中，而且從來沒有被如此的解釋。以上的這種觀念完全不是猶太人的想法，猶太人對家庭生活看得十分神聖。
（2）這個故事的來源是出自外邦人和神話
有人說如果童女生子的傳說不是事實，那就必定是個神話，順應了神話形成的精神，就是將超人的起源（superhuman origin)歸因於偉人或宗教領袖的身上。這是出自埃及、希臘、羅馬和巴比倫的傳統神話來源，也一直是被人所追尋的。
但是從兩方面來思考，這種起源是不可信並且是不可能的：首先，這種神話在基督教會裡根本就沒有發展的時間，因為從基督升天到這些福音書最後的記載之間，大約只有三十年；其次，如果這個傳統的信仰是來自於神話，它將受到來自猶太人和基督徒強烈的批判；但是，我們發現，在教會歷史的第一代這是個被一致公認接受的事實。
這些來自於猶太和異教徒的理論彼此互相排斥，彼此都站不住腳。我們因此來到第三種方案，即：
(3)這個故事起源於基督徒和歷史
如果童貞女生子的觀念不是一個事實，它不可能如此快的傳開來：如果這不是歷史的事實，它也不可能如此早就被人普遍的接受。這個故事只可能出自兩個人，那就是約瑟和馬利亞本人，而且很清楚的，約瑟的記述主導了馬太福音的記載，而馬利亞的記述則主導了路加福音的記載。
六、對童女生子隻字未提的問題
這個問題是想像多於事實，而且並不難以顯示這種爭論能證明什麼。但是事實到底是什麼？有人懷疑童女生子這個事實，是因為四部福音書中成書最早的馬可福音對這事隻字未提。同樣的，有人甚至可以懷疑耶穌曾經出生過的事實，因為馬可也沒有提到這件事。
童女生子這事也不能認為是確定無疑，因為第四本福音書也未提到這件 事。例如，我們無法完全確定第一章13節記載“生的”，應該讀作單數形式 (Who was born )或是複數形式（Who were born )。有一些證據顯示這裡的意思是屬於前者，如果是如此，就是直接表明耶穌是超自然的出生 (supernatural origin)。但是如果我們接受原本所記載的經文就必然可以得 到合理的推論，就是如果那些相信的人是從屬靈而“不是從情欲生的”，永生的兒子耶穌也不是從肉體生的。
無論如何，沉默並不一定是無知。約翰對這件事卻不可能是無知的，因為他已經接觸過符類福音書，而且耶穌的母親馬利亞在耶穌被釘十字架後一直受他照顧；如果約翰知道這個傳統信仰不是事實，他竟對此事會隻字不提，這樣可信嗎？他的沉默就等於證實了這個事實。
但是，更進一步講，有人主張說保羅也從來沒有提到過童女生子這事，他不知道這件事，或者他不相信。而且我們也可以說他不相信馬利亞的存在，因為他從來也沒有提過馬利亞。
你是否可以想像，如果說保羅並不知道有關耶穌身世的真象？要知道記載這個故事的路加一直都是保羅親密的夥伴。
此外，保羅在他的著作中真的就沒有提到過這個事實嗎？在羅馬書第五章中豈不是暗示？他在那段經文中提到了兩個元首——亞當和耶穌。如果基督是藉由自然方式出生他就成為亞當的後裔，他就是舊秩序的延續，而非新族類的開端。
在哥林多前書第十五章47節裡不是也提到這個事件了嗎？保羅在那裡提到“第二個人是出於天”。
加拉太書第四章4節不是也暗示了這個事實嗎？ “神就差遣祂的兒子，為女子所生”。
的確，我們若說使徒所傳講和教導的處處都認定了這個事實，這並非是誇大的說辭，並且是以這個事實為根據，雖然有很充分的理由認為，為何這個事實在他們的事奉中並沒有佔有明確的地位。
他們都相信並且教導耶穌的復活。但是如果基督在世的生活最後發生了一個神蹟，在開始的時候為何就不能有呢？難道童女生子的觀念比復活的觀念更加希奇不可思議？
另外，使徒相信並且教導耶穌是無罪的。這難道不是一個事實和真理正好證明了耶穌的父親是個不屬於人類的父親（He had not a human father)。有罪的亞當的每一位兒女都是罪人；如果耶穌是無罪的，必然就證明祂並不屬於這個亞當的舊秩序。
另外，使徒相信並且教導了神的道成肉身。但是如果耶穌就是神，又是人，道成肉身又如何可能藉由自然的生產而成為一個事實呢？我們並不是由童女生子得出耶穌的復活、無罪和神性這三個重要的真理，反而是這三個真 理應歸結於童女生子；如果這些真理得到承認的話，童頁女生子也是必然的。
七、童頁女生子的實際意義
許多基督徒都抱著一種態度，他們雖然承認這個傳統是個事實，但是他們認為它對信仰而言並不是至關重要的。也許是如此，但是它對於信心所仰靠的事實來說是至關重要的。如果耶穌不是無罪的，祂就不可能成為我們的 救主；但是如果約瑟是祂的親生父親，祂就不是無罪的。如果救恩是一件切 合實際的問題，那麼使得救恩成為可能的事實就必然是至關重要的。另外，如果耶穌不過是個人，祂就不可能成為我們的救主；但是如果約瑟是祂的親 生父親，祂就不過是個人。如果救贖是一個至關重要的問題，那麼使得救贖成為可能的一些事實也必然具有至關重要的意義。
耶穌基督祂獨特的本性和拯救的大能必然是有理由的，但是這不可能是 據耶穌是人類的產物這個理論來解釋；但是只要以童女生子為前提，承認祂是從“聖靈懷孕”和“從童女馬利亞所生”的見證，接下來其他的一切就可以理解了。
我們不能不強調的一個事實就是，新約聖經的見證就整體而論要麼站得住腳，不然就站不住腳。世上沒有任何一個人有資格說，這份記載中的某些 部分是真實的，因此可以被接受；而另外一些部分是不真實的，就加以拒絕。若說基督有個屬人類的雙親，就是說祂不過是個人類的產物；但是如果祂是 “神的獨生子"，並且是我們的“救主”，祂就不是人類的產物；根據這個 記載，祂的到來（eisodos)和祂的離去（exodos)是獨一的、奇妙的和屬神的。因此，在理智上無可避免地是有許多難處，基督徒應該確認他的信仰是 “耶穌基督……從童貞女馬利亞所生”，並將讚美、尊貴和榮耀永遠歸給祂。
問題
1. 童女生子並不意味著什麼？
2. 在早期教會中，誰對這個問題提出過質疑？
3. 在教會的信經（Creeds)中如何對這個問題作見證？
4. 對於童女生子的信仰有何反對意見？
5. 馬太福音和路加福音對童女生子所作的見證有何價値？
6. 被認為解釋了兩部福音書中有關耶穌從童女而生的記載的三個來源是什麼？對這全種主張中的前兩個加以評論。
7. 福音書中的這些記載可能是來自於誰？
8. 在馬太福音和路加福音之外並沒有提到童女生子，這一點可靠嗎？試論證。
9. 童女生子的事實具有什麼實際的意義和價値？
參考書目
《基督從童貞女而生》* ( The Virgin Birth of Christ)——馬晨（J. G. Machen )
《基督從童貞女而生》（The Virgin Birth of Christ)——詹姆士.奧爾(James Orr)
《耶穌基督的降生與童年》（The Birth and Infane of Jesus Christ)——斯維特(L. M. Sweet)
《救主從童貞女而生》（Our Lord ，s Virgin Birth )——諾林（R. J. Knowling )
有關使徒信經的著作。有關馬太福音和路加福音的解經註釋。有關基督的生平。標準聖經詞典中有關童貞女生子以及基督降生的條目。宗教和倫理百科全書。
*有關馬晨教授（Prof. Machen)新近的著作《基督從童貞女而生》，麥敬道教授（Prof. H.r. Mackintosh)說：“這部著作真正具有學術價値。它表現出了對相關文獻的全面掌握，……他的論證風格是調合性的……他很慎重地運用了和緩的語氣……他的書必然被列入從嚴格意義上講是保守派的著作”。
“他有充分理由主張，已經揭示了童貞女生子的故事有著十分自然的適切性，並且除了靠假定它的真理之外，它的風行幾乎無法解釋”（《英國週刊》〔British Weekly) )。

第九章  基督的名號
The Names and Titles of Christ
令人印象深刻的事實就是在四部福音書中提到我們主的名號不下四十六個，而且這些構成了“神性的整體” （whole body of divinity)。有一半的稱號是其中某一部福音書中所特有的，其他則出現在兩部以上福音書的記載中。我們對下表應仔細的硏讀。數字代表稱號出現的次數。
一、只在一卷福音書中出現
	名號
	馬太福音
	馬可福音
	路加福音
	約翰福音

	以馬內利
	1
	
	
	


	我的愛子
	1
	
	
	

	主(Kathegetes )
	1
	
	
	

	義人
	2
	
	
	

	僕人（Pais)
	1
	
	
	

	君王(Governor )
	1
	
	
	

	神我的救主
	
	
	1
	

	救主，就是主基督
	
	
	1
	

	清晨的日光
	
	
	1
	

	安慰者
	
	
	1
	

	神
	
	
	
	4

	獨生子
	
	
	
	4

	真理
	
	
	
	1

	道路
	
	
	
	1

	生命
	
	
	
	2

	真葡萄樹
	
	
	
	1

	主羊
	
	
	
	2

	道
	
	
	
	4

	糧
	
	
	
	10

	門
	
	
	
	1

	我就是
	
	
	
	1

	救世主
	
	
	
	1

	彌賽亞
	
	
	
	2

	復活
	
	
	
	1

	保惠師
	
	
	
	1


二、在一卷以上福音書中出現
	名號
	馬太福音
	馬可福音
	路加福音
	約翰福音

	子
	11
	3
	5
	17

	愛子
	2
	3
	3
	

	神的兒子
	9
	3
	6
	9

	大衛之子
	9
	4
	4
	

	人子
	30
	14
	25
	12

	耶穌
	142
	77
	84
	239

	耶穌基督
	6
	1
	
	3

	基督
	9
	
	11
	16

	王
	14
	
	5
	14

	主
	59
	10
	57
	48

	拉比，拉波尼
	2
	
	
	8

	老師(Kurios)
	11
	12
	21 (23)
	7

	Didaskalos
	12
	12
	16
	7

	Epistates
	
	
	7
	

	Despotes
	
	
	1
	

	牧人
	2
	1
	
	5

	光
	1
	
	1
	19

	先知
	2
	1
	5
	5

	頭
	1
	1
	1
	

	石頭
	2
	1
	2
	

	磐石
	3
	
	2
	

	雇主
	1
	1
	1
	

	人
	4
	1
	6
	16

	拿撒勒人耶穌
	3
	
	3
	4

	主耶穌
	
	1
	1
	

	聖者
	
	1
	1
	1

	新郎
	6
	3
	2
	3


從以上這張表格可以看出，有六個稱謂是馬太福音特有的，四個是路加福音特有的，十五個是約翰福音特有的，馬可福音沒有特有的稱謂。
耶穌這個名字出現過542次，出現最多的是在約翰福音，即有關神兒子的福音（the Gospel of the Son)。接下來最頻繁的“主” （Lord)，出現過174 次；其次是“人子” （Son of Man) ，出現過81次，第四是“老師”（希臘文中有兩個詞，Didaskalos和Epistatgs )出現過54次，而Despotgs，出於神的，則出現一次（路二29)。
表中的數位在提到這些名號的書卷中有所不同，主要是由於所引用的聖經版本不同，如欽定本或修訂本，也由於某幾處有疑問的經文而有不同。我們所瞭解一切有關主的身位，都是與這些名號有關和它們所意表暗示的。
請記住，馬可福音是四卷福音書中第一部成書的，代表了最早期傳道的傳統，於是就可以看出，在這卷福音書中基督被稱為“兒子"、“愛子”、 “神的兒子”、“人子”、”基督”和“主”，所以從一開始人們就支持並傳揚耶穌並非只是凡人而是神的信念。這是很重要的事實。
引起我們特別關注的名號分別為“人子”（The Son of Man)、“神的兒 子” (The Son of God )和“基督，(彌賽亞)(The Christ；Messiah )。
人子(The Son of Man )
馬太福音:
八20 ；九6 ；十23 ；十一19 ；十二8 ，32，40 ；十三37，41 ；十六 13 ，27，28 ；十七9 ，12，22 ；(十八11)；十九28 ： 二十18 ，28 ；二十四27，30 ，30 ，37，39 , 44 ；二十五(13) ，31 ；二十六2 ，24，24 , 45，64。
馬可福音
二 10 , 28 ；八31 ，38 ；九9，12 ，31 ；十33 ，45 ；十三26 (34)；十四21，21 ，41 ，62。
路加福音
五24 ；六5，22 ；七34 ；九22 ，26 ，44 (56)，58 ；十一30 ；十二8 , 10 ，40 ；十七22，24 ，26，30 ；十八8 ，31 ；十九 10 ；二十一27，36 ；二十二22 ，48，69 ；二十四7。
約翰福音
—51 ；三 13，14 ；五27 ；六27，53，62 ；八28 ；十二23，34，34 ；十三31。
可以看出“人子”這個名號在馬可福音中出現14次，在欽定本中多了一次；在馬太福音中出現30次，在欽定本中多了兩次；路加福音中25次，在欽 定本中多了一次；約翰福音中12次；也就是說，在四本修訂版的福音書中出 現了81次，而在欽定本中多出四次，總共為85次（參看本卷第十章）。
除了主祂自己稱祂自己外，這個名號從來沒有任何人用來稱呼主。當用來指基督時，這個詞（人子)前面都加上定冠詞，只有一處例外（約五27 )，但是在用來指他人的時候，例如常見在以西結書裡，就從來不用定冠詞。這 個名號在福音書以外出現的經卷，分別是在徒七56；來二6；啟一 13；十四14；也就是說，在新約聖經中出現了 89次，在福音書之外僅出現4次。
人子在聖經裡第一次和最後一次的出現，形成了鮮明的對比：
	馬太福音第八章20節
	啟示錄第十四章14節

	狐狸有洞，天空的飛鳥有窩，人子卻沒有枕頭的地方。
	我又觀看，見有一片白雲，雲上坐著一位好像人子，頭上戴著金冠冕，手裡拿著快鐮刀。

	另外可以看到在每一卷福音書裡第一次和最後一次出現：

	八20
	馬太福音 二十六64

	人子卻沒有枕頭的地方。
	……人子坐在那權能者的右邊，駕著天上的雲降臨

	二 10
	馬可福音 十四62

	人子在地上有赦罪的權柄。
	人子坐在那權能者的右邊，駕著天上的雲降臨。

	五24
	路加福音 二十四7

	人子在地上有赦罪的權柄。
	人子必須被交在罪人手裡，釘在十字架 上，第三日復活。

	—51
	約翰福音 十三31

	你們將要看見天開了，神的使者上去下來在人子身上。
	如今人子得了榮耀，神在人子身上也得了榮耀。


由查考這個名號看出，它幾乎總是將基督與塵世聯繫在一起，而“神的兒子”這個名號則是有更為廣泛的意義（參看本卷第十章有關內容）。
神的兒子(The Son of God)
馬太福音
四3，6；八29；十四33；十六16；二十六63；二十七40，43，54
馬可福音
(一1)；三11:五7，“至高神的兒子”；十五39 

路加福音
—35；四3 , 9，41；八28，“至高神的兒子”；二十二70 

約翰福音
一34 ，49；五25；(六69)；九35；十36；十一4，27；十九7；二十31
在此可以看出，這個名號在馬太福音中出現9次；在馬可福音中出現3次，在欽定本中多出一次；在路加福音中出現6次；在約翰福音中出現9次，在欽定本中多出一次；也就是，這個名號在修訂本福音書共出現過27次，在欽定本福音書中則出現29次。在新約聖經其他的經卷中，這個名號在修訂本中出現17次，再欽定本中出現19次（參看本卷第十章有關內容）。
神的兒子和人子之間的主要區別，在於前者表達了基督與父之間的關係，後者則與祂在世上的治理有關（His dominion in the earth )。
除了以上所列出的經文之外，還必須加上所有基督稱呼神為父的經文，當然這也暗示了祂作兒子的身份（His Sonship)。這些經文如下：在馬太福音中23次；在馬可福音中3次；在路加福音中11次；在約翰福音中116次；另外還有祂被稱為“子” （The Son)和“愛子” （The Beloved Son )的經文。天使也被稱為“神的眾子” （sons of God)(伯一6；三十八7)，基督徒也是被稱為神的兒子（羅八14 ，19)，但是只有基督才是“神的兒子”；當祂說“我的父”和“你們的父”（約二十17)時，祂將自己與其他的人分別開 來。當祂教導門徒說：“我們在天上的父”，祂並沒有將祂自己包括在內，因為這個禱告並不是適用於祂。有些人聲稱，基督的這種看法是第四福音書 的產物，但是他們應該記得，同樣的宣告在第一福音書，即馬可福音裡也有 (—11；九7等等），因此這是口傳（Oral Tradition)的組成部分。
基督（彌賽亞）（The Christ；Messiah )
有幾類經文與這個名號有關：（1)耶穌稱自己是“基督”的經文；（2) 別人指稱耶穌是“基督”的經文；（3)祂被稱為“大衛之子”的經文：（4) 祂被稱為以色列的王，或猶太人的王的經文；（5)將祂與舊約聖經預言的國度聯繫在一起的經文。以下是一些相關的經文：
(1) , (2)：太一 17；二4；H2；十六 16；可八29；十二35；十四 61；十五32；路二26；四41；二十二67；二十四26 ，46；約一20，25；一41；三28；四29；七26，27 ，31，41，42；十24；二十31。
(3)：太一 1；九27；十二23；二十一9 ，15；可十48；十二35，37；路十八38 ，39；二十41，44；但並不見於約翰福音，因為這是寫給基督教會的。
（4）太五35；二十一5；二十五34，40；可十五2，9，12 ，26 ，32；路十九38；二十三3，37，38；約十二 13 ，15；十八33 ，39；十九3，14，15，19 ，21。
（4）：太四
17 ，23；五3 , 10 , 19 ，20；七21；九35；十二28；十六 19，28；可一 15；四11，26，30；十 14，15，23，24，25；路四43；六20；八 1，10；九2 ，11 ，27 ，62；十三18 ，20 , 28，29。在約翰福音中提到的國度，並 不是指屬於世上的彌賽亞國度，而是指神的屬靈國度（三3，5；十八36)。
問題
1. 我們主的哪四個名號在福音書中出現的最頻繁？
2. 哪一卷福音書本身特有的名號最多？指出其中一些。
3. 在馬可福音中有提到耶穌神性的名號嗎？
4. 耶穌在福音書中有多少個名號？
5. 這些名號如何暗示或宣告了耶穌的本性、身位和工作？
6. “人子”這個名號在每卷福音書中出現過多少次？
7. 指出每卷福音書中出現了 “神的兒子”這個名號的經文。
8. 基督之外的人都被稱作“神的眾子”嗎？如果是這樣，都是哪些人？在哪段經文裡？
9. 基督在何處以及如何將自己的兒子身份與別人區分開來？
10. 指出耶穌的彌賽亞身份被宣告出來的五類經文，每一類指出一段或兩段 經文。
11. 在第四福音書中，為何基督沒有被稱為“大衛之子”呢？
參考書目
《新約神學》(The Theology of the New Testament)——斯蒂文斯(G. B.Stevens )
《神的國度》（The Kingdom of God——布魯斯（A. B. Bruce )
《榮耀的主》(The Lord of Glory)——華菲德（B. B. Warfield)
《猶太人與基督教的彌賽亞》（The Jewish and the Christian Messiah )——斯丹唐(V. H. Stanton )
《榮耀祂的名》（The Honour of His Name )
—安德森爵士 ( Sir R. Anderson )
《耶穌的基督論》（The Christology of Jesus )——斯塔爾克（J. Stalker ) 
《聖經伴侶：第五部分，附錄98》（The Companion Bible: Part V，Appendix 98 )
——布林格(E. W. Bullinger)
各類聖經詞典 各類解經著作

第十章  基督的身位
The person of Christ
有關基督身位的正確教義，是整個基督教的思維最為重要的領域，因為一切都以此為根基。
對這個教義錯誤的理解或錯誤的詮釋都必然導致思維的混亂，或是致命的錯誤。
聖經中有關基督論的資訊包括舊約中有關彌賽亞的預言、福音書中對基督所作的見證以及使徒在使徒行傳、書信和啟示錄中的教導。在這些資訊的來源裡，第二個是最重要的，因為在福音書中我們看到並且聽見有關基督的 一切。由教義上和經驗上在使徒行傳和使徒書信中所反映出來的，都在福音書裡的歷史史實呈現了出來，並且基督論也是以基督的生命和見證作基礎。福音書中的教導並不是由使徒書信的教義闡述中衍生出價値的，相反的，福音書中所呈現出歷史的顯現主導了使徒書信的教義。
因此基督教神學的根源並不是使徒書信，而是福音書。有關一切生命和信仰的問題我們始終都要回歸到這些福音書的記載。
的確，在福音書中並沒有關於基督身位公式化的教義，但是在其中我們可以找到真正基督論（true Christology)的所有素材。
後來六個多世紀以來在教會的神學爭論中產生的問題，都是出自新約聖經的著作，也只能靠這些福音書來解決。有關基督生平、工作和教導的四部記載是如此的簡單，簡潔又意味深長，只有硏究神學的讀者才能領悟其中有關身位的問題；但是，一般的讀者也應該多多少少知道這些問題是什麼，以及他們如何在後來的幾個世紀裡，在大公會議上和各種信經所作不斷的硏討。要全面理解基督的身位，有四個因素是不可缺的：
1、祂是真正的人（truly human)，所以對於作為人的他——而不是墮落的 人——的預言，都可能是預言祂；
2、祂真正是神（truly Divine )，所以一切對神的預言也都可能是在預言祂；
3、人性和神性在祂一個身位中合而為一（one Person)；也就是說，基督並沒有雙重人格，而是一個自我（one Self)；
4、基督一個身位中的兩個本性是不可分而且是合而為一，並非混合或混淆。
一、教會的爭議
所有基督論的爭議都圍繞著這幾個問題，因此信經和教義陳述的出現也是必然的結果，為的要在這個世代引導整個基督教會。
前面所陳述的一些真理在早期時代並沒有受到大部分信徒的質疑，但是到後來，卻受到一些神學家的質疑。大體而言，這些人都是良善又有能力的，但是當在接受教會有關神道成肉身的信仰時他們在思想上是有難處。
有些人否認基督真正的人性；有些人否認祂真正的神性；有些人非難祂 的人性的完整性；有人主張祂有雙重的人格；有些人相信，祂只有一個本性；有些人主張在祂裡面兩個本性交融在一起以致無法區分開來；有些人相信這兩種本性合而為一的結果，就是產生了tertium quid，即第三種本性（third nature)。如果今天現存的爭議已經不再是爭論這類的問題，主要是由於基督 教學者將這些懷疑與神的話語相比對，並且他們對構成改革宗教會信仰的真理作出了最終決定性的表述。
(一)基督的人性(The Humanity of Christ)
1、幻影說(Docetism
)
這個詞源自希臘文動詞而dokeo，意思是“顯現”（appear), “看起來像” (to seem to be )。
幻影說是一個在主後二世紀的一個的宗派，否認基督具有人實質的身體。這個異端的理論是根據一個假設，就是他們認為物質根本上都是邪惡的。有些幻影說的支持者相信只有基督是良善的，於是他們得出結論，說基督的身體只是一個幽靈幻影（phantasmal)。還有些人承認說，祂有真正的身體，但是祂的身體是由一些非人間的（ethereal )或天體的質料（celestial substance ) 形成的，而不是物質的。
2、亞波倫那流派（Apollinarianism) 
亞波倫那流（主後310-390年（？）），主後362年任老底嘉教會的長老。亞波倫那流派主張，基督是真正的人，但是否認祂的人性是完整的。他們主張，祂有真正的身體，有肉體的魂，但是在靈的位置，他們放置了“道”（Logos )，即永生的兒子（the Eternal Son)；所以，雖然他們並不否認基督的人性，但是他們損毀了他的人性，教導說祂雖然有真正的肉體，有肉體的Psuche，但是並沒有健全的pnewma，或nous(理性；心靈）。如果這是正確的話，則基督的人性就不是完整的了。
(二 )基督的神性(The Divinity of Christ)
3、伊便尼主義（Ebionism)
這個詞源自希伯來文，意思是“窮人”。伊便尼主義否認基督神性的真實性，主張祂只是個人，不論是由自然受 孕還是超自然受孕。然而他們教導說，他從受洗的那一刻起就與神有了一種特殊的關係。
塞林圖伊便尼派(Cerinthian Ebionites )(塞林圖(Cerinthus )是一位亞歷山大的猶太人，也是一位諾斯底的異端，他活在使徒約翰的時代,他將耶穌與基督之間作出了區分，並且教導說，具有神性的基督在耶穌受洗時降臨到屬人性的耶穌身上，當耶穌在十字架上受死之前離開他。
4、亞流主義(Arianism)
亞流（Arius；主後256-336年）是主後第四世紀早期亞歷山大教會的一位長老。
這個異端否認基督的神性。亞流教導說，神的兒子根本上就是完全與父神有別；事實上，祂只是父神從虛無中創造的萬物之中第一個和最尊貴的一 個，也是神用來創造物質宇宙的工具，所以，從本性和榮耀兩方面而言，祂是次於父的。
(三)基督兩個身位的合一 (The Unity of Christ's Personality )
5、涅斯多留派(Nestorianism)
主後428年-431年，涅斯多留（Nestorius)任君士坦丁堡的大主教。這個宗派分割了基督的身位，他們教導說，祂並沒有單一的自我意識的個性，而是兩個，一個是神性，一個是人性，在祂裡面有兩個單獨的、彼此不同的自我(diverse selves )。
涅斯多留派的錯誤並不在於區分了本性與身位。他們並不認為兩個本性是融合成為一個自我，而是將兩個自我並置在一起（side by side)。有一位神，有一個人，但是並非神——人（God-Man)。
(四）基督身位中的兩個本性(The Two Natures in the Person of Christ)
6、優迪克斯派(Eutychianism
)
優迪克斯（Eutychus)是第五世紀君士坦丁堡修道院院長（abbot)。這是與涅斯多留派相對立的一個錯誤教義。他主張自我意識在基督身位中的合一 ，但是否認基督本性的二元性(the duality of His natures )。
優迪克斯教導說，在道成肉身的時候，人的本性變質（transmuted into) 為神性，所以最後的結果是一個身位（person)和一個本性（nature)。這個 教義被稱為“基督一性論”（Monophysite) (只有一個本性）。它借著混淆兩個本性、將二者混合，從而否認了基督兩個本性的完整性，進而產生第三個本性，有別于並且不同於神性和人性，這也被稱為“第三本性論” （tertium quid)。這種爭議困惑震撼了東方教會達一百年之久，削弱了東方教會的能力，並助長了伊斯蘭教的征服。
7、單一意志論(Monothelitism)
Mono，單一的‘thelema’意志。
這個理論認為，儘管基督有兩個本性，但是祂只有一個意志。涅斯多留 教導了基督有兩個個性（two personalities)，優迪克斯則說祂只有一個本性 (one nature)，隨後在主後七世紀和八世紀時又產生了一個問題：基督的意志就像祂的本性一樣是雙重的，還是像祂的身位一樣是單一的？主張基督並 沒有人類的意志，就等於否認了祂具有人類的本性，因為意志是健全的本性最根本的要素或能力之一。這個爭議從主後633年一直持續到主後680年。
二、大公會議與信經(Councils and Creeds )
以上這些爭議使得大公會議和信經（Creed；教義或信條）成為必要，在這些大公會議上和信經中，東方和西方教會都針對所產生爭議的問題發表聲明。
在主後305年至主後451年召開的十六次主要的大公會議中，有四次特別 是針對基督論的問題。
(一)尼西亞會議(The Council of Nicaea )
這次會議是由君士坦丁大帝（Emperor Constantine )在主後325年召集的，有318位主教參加。基督的神性和兒子身份是這次大公會議的主要議題，在這次會議裡亞流主義遭到譴責。
(二)君士坦丁堡會議(The Council of Constantinople )
這次會議是由提奧多修一世（Emperor Theodosius I)於主後381年召開，有150位主教參加。它主要針對的是聖靈的神性與身位的問題，但是也涉及到基督身位的問題，並且在這次會議上，亞波倫那流派受到譴責。在關於基督身位的問題上，尼西亞——君士坦丁信經記載： “（我們相信）……獨一主耶穌基督，神的獨生兒子，在創世之前為父所生，光中之光，真神的真神，為神所生而非被造，與父同質；天上、地下 的萬物都是借著祂受造的。祂為拯救我們世人而從天上降臨，因聖靈感孕，從童貞女馬利亞所生……”
(三)以弗所會議(The
Council of Ephesus )
這次會議由提奧多修二世（Emperor Theodosius II)於主後431年召開，有200位主教參加。會中討論了基督個性的合一問題，並譴責了涅斯多留派。
(四)迦克墩會議(The Council of Chalcedon )
這次會議由馬西安皇帝（Emperor Marcian )在主後451年召開，有630位主教參加。這次會議在廣泛的意義上，是以基督的身位元為主題，會議上譴責 了亞波倫那流派、涅斯多留派和優迪克斯派。會議裁決：
1、我們遵循全體教父們的教導，他們一致教導眾人承認一位同一的兒子，我們主耶穌基督，祂的神性是完全的，祂的人性也是完全的；
2、祂是真正的神，同時也是真正的人，具有健全的靈魂和身體；
3、從神性上祂與父同質，根據祂的人性，又與我們同質，除了罪之外，祂在所有方面都與我們相像的；
4、根據祂的神性，在萬物受造以先祂從父所生，在後來的日子，照人性說，為著我們和我們的救恩，祂從神之母，童貞女馬利亞所生；
5、這位基督、聖子、主和獨生子，有兩個本性，互不混淆，不變換，不分割，不分開；
6、兩個本性不因聯合而失去其間的區別，相反的，每個本性仍保持其特質，並符合於同一個本質和同一個身位，不可分割，或不可分為兩個位格，而只是獨一的同一個聖子和獨生子，神的道，主耶穌基督。
7、從起初以來根據眾先知論到祂所說的話，和根據主耶穌基督親自對我們的教導，並且根據聖潔的眾教父傳給我們的信條。
以上的第一項譴責了幻影說、伊便尼派和亞流主義；第二項譴責了亞波倫那流派；第四項譴責了涅斯多留派；而第五項則譴責了優迪克斯派。
這些“勞苦擔重擔”的條款在理智上竭盡了最大的努力，來表述那些本就是深刻奧秘的內容，還陳述出希臘教會、拉丁教會以及福音派教會的信仰。
因此，這些大公會議提出的真理可以表述如下：
1、真正的道成肉身（A true incarnation)。真實完整的人性與永恆的道(Logos)的神性永遠合而為一，因此由超自然受孕的那一刻就形成了一個個別的生命。
2、“本性”與“身位”之間的區別( The distinction between nature and person)。本性，本體或是本質，指的是構成生命的能力和品質的總和；而身位則是自我，是有自我意識、自我主張並且有行動的主體。道（Logos)並非人的身位——否則我們也會有兩個身位，一個 是神的，一個是人的——而是人的本性，就是我們所有人所共有的。
3、神——人（The God-Man；Theanthropos )是道成肉身的必然結果（The God-Man as the result of the incarnation )。基督並不是兩個身位(涅斯多留派），也不是一種混合體（亞波倫那流派和基督一性論），而是一位（one person)，他完全是神（wholly Divine) ，同時又完全是人(wholly human )。
4.基督本性的二元性（The duality of natures in Christ)。二性有別表示互不混淆，不變換，不割裂，不分開；神性始終都是神性，人性 始終都是人性，但是兩者都有一個共同的生命。
三、福音書中的基督論(Christology of the Gospels )
我們已經約略提到了早期幾個世紀的教會爭論，以及大公會議和信經是必然的產物；現在，我們必須來思考有關對基督身位一般公認正統的教義所根據的基礎是什麼。
如果這個教義是出自使徒的，尤其是保羅，那麼在福音書中尋找它就是徒然的；但是如果使徒的教義是源自於福音書，我們就會在這些福音書的記載裡找到所有特殊的內容。
舒爾茨（Shultz)說：“保羅是基督神性這個神學教義的創始人，特別是基督的教義（doctrin of the Christ)有別於耶穌祂是基督的教義（doctrin of Jesus as the Christ) ”。
這一點是否正確也只能靠全面查考福音書的記載才能確定。保羅神學思想的卓越特點，就是基督的神性和救主的身份（the Diety and the Saviourship of Christ)。他採取這個立場是根據兩個重要的真理，即基督是神永生的兒子，神子為了世人的救贖在耶穌裡道成肉身。這是保羅創立的觀念，或是得自於其他可信的來源呢？在雅各書、彼得書信、希伯來書和約 翰書信以及啟示錄中的基督論是原創的，還是出自於別處呢？不論如何，答 案將會在福音書中找到，任何可追溯的來源可能就在這些記載的背後。
最顯著的問題並不在於祂是人？還是神？如果祂的神性能夠得到證明，我們就可以在祂身位的合一和祂的本質的二元性等問題上接受迦克墩裁決 (verdict of Chalcedonian )和亞塔那修信經(Athanasian Creeds )。
我們查考這個問題的順序應該是：1、約翰福音；2、路加福音；3、馬太福音；4、馬可福音；5、Q文獻。按照這個順序，我們由最晚近的記載開始 向最早的記載推進。
(一）第四福音書中的基督
1、耶穌的人性
在這卷福音書裡，對於基督真正的人性根本沒有任何可懷疑的餘地；在 此清楚地闡述了真正的道成肉身。“道成了肉身”（一 14)，也就是說，“祂 進入了一種存在的形式，在這種形式裡，人類的一切經歷也成為祂的經歷”。祂成為人降臨（一30)，承認自己是人（八40)，並且如人一樣的死去（十 九15)。有十六次提到他是個人。祂成為人的出身是眾所周知的（七27)。祂來到世上，將榮耀留下，然後要在榮耀中再來（三13；十七5)。作為人，祂比父微小（十四28)。祂宣告了自己就是“將真理告訴你們”的那一位（八 40)。祂擁有人的魂（十二27)和身體（六53；二十27)。祂有人肉體的軟弱（四6；十九28)以及人類共同的情感（六11 ，23；十一33 ，35 ，38，41；十二27；十三21 ，34；十四21；十五11；十六27；十七13)。唯一他與所有 人不同的就是他沒有罪（八46；十四30)。對那些批評所謂第四福音書沒有真正人性的道成肉身的說法，決不是事實。
2、耶穌的神性
第四福音書的目的很清楚地表明，那就是“信耶穌是基督，是神的兒子，並且叫你們信了祂，就可以因祂的名得生命” （二十31)。從頭到尾整本書的目標就是要指出，“成了肉身”（一 14)的就是“真神”（約壹五20)。
這一點在這卷福音書的序言中意味深遠地闡述出來，而且是最清楚的了 (一1-18)。在此，基督被宣告成為所有神性的總合。道或"Logos" “太初” 就有，“與神同在”，“就是神”（一1)。祂是萬物的創造主，又是生命和 光的根源（一3-4)。這位神“來”到世上（一11)；祂“道成了肉身，住在我們中間”（一 14)；這位就是“父的獨生子” （一 14)；“只有在父懷裡的獨生子將祂表明出來”（一 18)。再也沒有其他任何的闡述比這一點更清楚，更莊嚴卓越。
如果有人反對說，這些都是在希臘和希伯來推理的思想影響下所作的陳述，但是只要回答說基督自己的見證，就如這部福音書中所記載的，完全證實了序言中的教導，就足夠了。書中記載的講道為說話的那一位從根本上為祂的神性作了見證，唯一能回避這個事實，就是否認耶穌曾經說過這些話，這是自然論批判家盡他們所能絕不猶豫的作法（按照史密斯教授；Professor W. B. Smith所說的)，直到將耶穌貶為只不過是個神話罷了。
但是拋開以上這種唯理論（rationalism)，我們應該認真思考我們主祂自己對祂自己更高本質（His higher nature )的看法。祂說：“我是從上頭來的” (八23)；“我不屬世界”（十七16)；“還沒有亞伯拉罕就有了我”（八 58)；“我與父原為一”（十30)；“人看見了我，就是看見了父”（十四 9；八19；十二45 )。祂也宣告了自己永世就已存在了（ eternal pre-existence ) ，並且祂分享了父的榮光（三13；六62；八42；十七8)。
在這卷福音書裡記載基督的稱謂（names)和名號（titles)是讓人印象深刻。祂被稱作“神”（God；— 1 ，比較五18；十33；二十28；兩次有定冠詞)；“兒子” （theSon)，17次，其中14次是基督自己說的；“神的兒子” （the Son of God) ，9次，其中4次是基督自己說的；“獨生子”（the only-begotten Son)，4次，其中2次是基督自己說的（一 14，18；三16 ，18)；“人子”（the Son of Man)，12次，始終都是基督說的；“耶穌”（Jesus) ，大約240次，表示作者稱呼神的那一位就是拿撒勒的耶穌（一45；十八5，7；十九19)；“耶穌基督”（Jesus Christ；—17:十七3)；“基督”（Christ ，或 The Christ)，或“彌賽亞”（Messiah)，16次；“王”（King)，14次；“主”（Lord), 祂自己使用了5次，別人用來稱祂43次；“救主”（Saviour；四42 )；“拉比” (Rabbi)，“拉波尼”（Rabboni) ，8次；“老師”（Teacher)，7次；“神的羔羊"（Lamb of God；—29 ，36)；“牧人” (Shepherd )，5次；“道” ，4次(the Word；— 1 ，14)；“光” (the Light) ，19次；其中 13次是基督自己說的；“聖者”（Holy One；六69)；“先知”（Prophet)，5次；“生命” (the Life；十一25；十四6)；“糧” (the Bread )，10次；“門” （the Door；十7)；“真理”（the Truth；十四6)；“真葡萄樹”（the True Vine；十五 1 )；“道路” （the Way；十四6)；“我就是” （I am；八58 )；“復活” （the Resurrection；十一25)；“保惠師”（Paraclete；十四 16 )；“新郎” ( Bridegroom；三29)(參看本卷第九章相關內容）。
就像華菲德（Dr. Warfield)所說的，這些稱謂“提供了最有說服力龐大的證據——證明基督的先在（pre-existence) ，以及祂超人的尊貴” ，而且任何相信一神論的猶太人能使自己以這些措辭來說到任何人，或者是讓別人以 這些措辭來說到他自己，即使他有創造這些措辭的聰明才智，簡直是令人無法想像。
(二）符類福音書中的基督
如果那些自然論批判家們（naturalistic critics ) ，就如波塞特（Bousset)、 司各特（E. F. Scott)、史密斯（W. B. Smith)、夏勒·馬太（Shailer Matthew)、 馮·索登（VonSoden)、施密特（Schmidt)、施密德爾（Schmiedel)、弗拉德爾（Pfleiderer)、金恩（Kein)、森科爾（Schenkel)、澤勒（Zeller)、 朱利徹爾（Jillicher)、哈納克（Harnack)、施威澤爾（Schweitzer)等等，能夠將第四福音書徹底消毀，他們也無法除去另一些麻煩，因為他們仍要面對著符類福音書中同樣的見證。巴肯博士（Dr Bacon)說：“無論是符類福音書還是約翰福音”，實際上兩幅圖畫完全是一樣的。羅伯遜博士（ Dr. A. T. Robertson)說：“在約翰福音書裡歷史上那位真實具有人性的耶穌，在符類 福音書中同樣是栩栩如生的，而且基督（彌賽亞）在符類福音書中就如同在第四福音書裡一樣的清楚”。
在符類福音書和第四福音書裡，我們同樣都看到耶穌被描繪成神的兒子和人子。藉由約翰福音的基督論來求證符類福音書中的基督論，是根本不可 能的。華菲德博士說：“那些不認為基督是有神性的人，他們必然只有在福音書文獻以外去尋找他們所謂凡人的耶穌”。
符類福音書和約翰福音之間的差異，只是程度上的問題，而不是某種處理的問題。“符類福音書和約翰福音在對耶穌身位的看法上肯定是站在同一 個層面，而且他們對這方面所呈現的有所不同，不同之處只是在於他們對於 問題的個別方面有不同的強調而已”。事實的證據仍然在於福音記載的本身。
1、耶穌的人性
祂將自己與世人認同（太四4；路四4)；祂承受了人性的軟弱（太十一 19；路七34)；並且常常提及祂的身體和身體的部分（太二十六12，26；可十四8，22；路二十二 19，20；二十四39 ，七44-46；可十四24)。祂論到自己的魂（中文和合本譯作“心”，太二十六38；可十四34)；論到當祂面對死亡時人性的畏懼（路十二50)；祂表達了自己在十字架上的憂傷（太二十 七46；可十五34)。在人性方面除了罪以外，人沒有與祂有何不同（太七11；九 12；十二34，39；路十一13，29)。
馬太福音和路加福音記載了祂降生到這世上，祂的少年時代，以及祂長 大成人（太一 11；路二），而且所有符類福音書都記載了祂的受洗和受試探 (太三、四；可一；路四）。人類的情感祂都有，譬如憤怒、憂傷、憐憫；祂肉體受苦，最後在耶路撒冷的城牆外受難。
幻影派（Docetic)認為基督並沒有真正人類的身體，而且祂的人性是表面上可見的而非真實的，但是在福音書中的每一章節裡都否定了這個看法。
2、耶穌的神性
這個重要的真理在符類福音書裡的證據並不少於約翰福音書，雖然強調的重點有所不同。所有福音書呈現給我們的這位耶穌基督，祂既是神又是人，是有個不可分割的身位。
在馬可福音第十三章32節裡，耶穌將自己擺在更高的層次上，高過“天 使”，而在別處，祂又顯明自己是眾天使的主（太十三41，49；二十四31；二十五31；可八38)。神的使者就是祂的使者（路十二8 ，9；十五10)；神的國度是祂的國度（太十二28；十九24；二十一31，43；馬可福音和路加福 音中經常出現）；神的選民是祂的選民（可十三20；路十八7)。
在馬可福音第十三章32節裡，基督宣稱自己神性的自我意識（Divine self-consciousness) ，並且認定自己就是神獨生的兒子，祂並非說自己以前曾是如此，而是在說話的當下也是如此。
就如在約翰福音裡，符類福音書記載基督是人子，又是神的兒子。“人子” （Son of Man)在馬太福音裡出現了32次（欽定本），修訂本中有30次；在馬可福音出現14次；在路加福音25次，在約翰福音12次（參看本卷第九章）；也就是說，在路加福音出現的次數是第四福音書的兩倍，在馬太福音出現的次數幾乎是三倍。有關這個稱謂，華菲德博士說：“它在任何情況下都明確地宣告了我們主意識到祂自己是超越屬世的本體 (supramundane Being)，祂為著一個更高的使命降臨到這世上，當使命完成 之後，祂要回到天上，在未來適當的時候，祂還要從天上再次降臨，然而如今祂得享祂應有的王權，收集祂工作的成果，使萬事都功成圓滿。所以這個稱謂暗示了一種屬天的先在（a heavenly pre-existence)，當下的謙卑以及將來的榮耀；祂宣告自己將來的這個榮耀，正是普世的王，要坐在審判寶座上，審判活人和死人（可八38；太二十五31)。這個名號只有耶穌自己用來稱 呼自己，從來沒有任何人如此稱呼祂。
“神的兒子” （Son of God)在馬太福音出現過9次；在馬可福音3次；在路加福音6次；在約翰福音9次（參看本卷第九章有關內容）；因此，在馬 太福音出現的次數與約翰福音相同。就與神的關係而言，這個稱謂不容許我 們認為這是可以用在稱呼天使或重生的人（伯一6；羅八14；約壹三1)。相反的，它意表並且宣告一種完全獨特的關係，而且是永恆的。約翰福音所記載的並沒有超越出馬太福音第十一章27節裡有關基督談論到自己所說的話。“一切所有的，都是我父交付我的；除了父，沒有人知道子；除了子和子所願意指示的，沒有人知道父”。
這就是在約翰福音裡宣告神性或者與神同等的涵意，這種獨特的關係構成了祂要求世人到祂面前來認識神的唯一根據（太十一28-30)。
馬太福音第二十八章19-20節所說的話也是為了同樣的目的：“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”。
在此，明顯的看到了三位一體的三個位格，即父、子、聖靈，然而它們都聯合在同一個名下。因此基督將自己同父和聖靈擺在一起，祂們是同一位神，於是宣告了自己在所有方面都與父和聖靈同等的。
除了 “神的兒子”這個稱謂之外，在符類福音書中有19次提到祂就是 “子”（Son)，而且就這方面而言，必然是將神稱作“父”（Father)聯繫在一起的，大約出現了80次；“我父”（My Father)出現了30次。基督從來沒有說過“我們的父”，將祂自己與門徒含括在一起，而是將他們與神的關係和祂與神的關係作了明確的區分。
“我還沒有升上去見我的父。你往我弟兄那裡去，告訴他們說，我要升 上去見我的父，也是你們的父，見我的神，也是你們的神”（約二十17)。接下來還有彼得的供認，基督接受並且確認了:“你是基督，是永生神的兒子”（太十六16)。借著接受這個供認，耶穌證實了自己就是應許的彌賽亞，並且是永生神 的兒子，這個斷言（affirmation)是真理，不然就是最可怕的褻瀆。
因此我們看到第四福音書的基督論同樣也是符類福音書的基督論，所以如果後者都是在主後70年之前寫成的，那麼很可能在這個七十年代的時候，當時基督徒的信仰就是耶穌基督就是個神人（a Divine Person )。
(三）原始傳統教義中的基督
但是，我們又被告知，在最早的正典福音書之外還有一些文獻。有人主張至少有兩份文獻存在，一份是原始的馬可福音，一份是被稱為Q典的文獻 (Quelle；Source)。這兩份文獻其實都是假設的（hypothetical )，但如果真有一份原始的馬可福音，就像阿博特（Abbot)和羅斯勃魯克（Rushbrooke) 所說的，它一定與最初傳統的口傳相符一致，而且後者肯定不會沒有基督論的內容，或者與後來的教義自相矛盾。
一般都公認，馬可福音背後的作者，是使徒彼得（參看第二卷第一部分)，如果我們現有的福音書確實是如此，那麼我們可以推斷，早期若有任何的修訂都必然受到同樣的影響所支配，彼得對有關基督所作的教導，可以從他在哥尼流家中所作的講道（徒十34-43 )中看到。以下簡要槪括對有關基督的預言四個非常重要的論點。
1、“祂是萬有的主”（徒十36)
諾林博士（Dr. Knowling)說：“這句話似乎是在表達，說話的人是要防止人們認為拿撒勒的耶穌只不過是與那些被論及到的人也就是與使徒處在同等地位的人，而且用‘傳’（sent)這個字也許是在暗示給他的聽眾”（比 較徒二33 ，34)。
2、“祂是神所立定的，要作審判活人、死人的主”（徒十42) 這句話明確地將神的大能歸於基督，賜給他們的這一位被說成是“人”(十七31)，也就是父的“兒子”，又是“人子”（約五22，27)。
3、“眾先知也為祂作見證”（徒十43)
這是明確地認定耶穌的彌賽亞身份，因為就像基督自己說的，眾先知都為基督作見證（路二十四27，44；約五39)。
4、“凡信祂的人必因祂的名得蒙赦罪”（徒十43)
對於基督屬神的位格，再也沒有比這更為有力的見證。只有信祂，罪才能得著赦免，對此再也沒有其他可說的，否則就是褻瀆。
這就是彼得有關基督口傳的教導，當馬可報導彼得所說的，就像帕皮亞告訴我們的（參看第一卷第二部分相關內容），他並沒有將另一位不同的基督呈現在讀者面前，當馬太和路加在他們的記載中收錄了幾乎整本馬可福音時，他們也為同一位神——人作見證。
如果對所批評的承認馬太福音和路加福音確實是採用了一份被解經家們 稱作Q文獻的資料（參看第一卷第一部分有關符類福音書的問題），這兩位 福音書作者所採納的這份文獻中的經節，無疑表明了這份最早的資料來源有著與我們在符類福音書和第四福音書中所看到相同的基督論。在路加福音中被認為是取材自Q文獻的經節如下：
路三7-9，16，17；四3-12；六20-49；七6b-9，18-23，24-28，31-35；九 57-62；十2-16，21-24；十一9-52；十二lb-12，22-59；十三 18-35；十四26，27，34，35；十六 13，16-18；十七 1-6；20-37。
查考以上這些經節就看出來，就如蘭賽爵士（Sir Wm. Ramsay)所相信的，這是一份追溯到耶穌生活的時代的記錄，清楚地證明了祂是有真實的人性和真實的神性，就像隨後的任何文獻記載一樣，當然不是全都那麼周全。我們就以耶穌受試探的記載為例，魔鬼兩次稱呼耶穌為“神的兒子”，所有這些試探又回到了兒子身份這個問題上（路四3-12)。
另外，基督在“人子”這個稱謂最全面的意義上稱自己為人子（七34；九58；十一30；十二8，10，40；十七22-30)(另參看華菲德聖經註釋）。
另外，在回答施洗約翰的問題時，耶穌宣稱自己就是那位應許的彌賽亞 (七19-23)。哈納克（Hamack)認為，這是在Q文獻中有關基督身位最重要的經文，因為在此祂以自己的事工來證明自己的彌賽亞身份。在此，耶穌也說祂是唯一能有屬神自我意識的一位，例如，當祂說那些棄絕祂的人就是棄 絕神（十16)。
在此有一段相當重要的經文就是，祂宣告了祂與父的關係和祂對父的認 識，以及使人認識父的權柄，如果祂不宣告祂具有那完全的、特有的神性，這就不可能有任何的意義。華菲德博士說：“這是一種最莊嚴的宣告。祂不 僅顯明自己是子，是認識父神唯一的根源，是世人的祝福，但是又將祂自己 擺在一個並不只是與父神同等的地位上，而是與父神有著認識上的絕對相互 和彼此的貫通”。祂說，“就如兒子的本質是無限量的，只有神才能完全認 識，而且兒子的認識也是無限的，所以祂能完全認識神。在此特別有意義地 運用‘子’和‘父’這兩個字，他們彼此的相對，已在馬太福音第二十八章 19節裡以另外一些話為我們作了清楚的解釋”。
另外，基督也宣稱自己是世人的主（Lord of men)，是我們將來的審判主（十二35-48)。祂另外還要求世人的敬虔和忠心，勝過對其他所有的敬虔和忠心，並且應許了“在神的使者面前”獎賞所有為祂獻上一切的人（十四 26，27；十二8，9)。
在主後27年至45年之間，世上沒有人能創造出這種觀念，也就是從基督公開傳道到祂升天之後大約十五年，Q文獻可能就是在這段時期完成的。如果馬可福音是在主後60年完成的（也許還早十年），並且就如史翠特博士（ Dr. Streeter)所認為，Q文獻是在馬可福音之前二十年寫成的，那麼蘭賽爵士和薩爾蒙博士（Dr. Salmon)的看法就很可能是正確的，也就是他們認為Q文獻是在耶穌在世生活的時期寫成的，這就可以解釋為什麼它沒有記載受難周的事件。
由迦克墩信經的陳述(Chalcedonian Creedal statement)所憑據的架構槪要，必然可看出宣言中所說的一切提供了充足的根據。基督身位的教義並不是使徒創造出來的，而是出自于基督生平和教導的事實，而且在口傳福音和最原始的記載中都可以找到，在所有正典福音書中也同樣可以找到。
論到迦克墩信經，華菲德博士說：“這份信經只不過是以系統的形式審 慎地陳述了聖經中純全的教訓，所以這份信經始終都成為有關主身位的思想和教導標準”。
我們可以說，這個問題是基督信仰的核心，並且對基督教而言是至關重要的。
基督教教義的精髓就是基督的身位；祂的身位而不是祂的工作，因為如果祂並不是福音書所呈現的那位，祂作為救贖主和救主的工作就毫無功效 了。並不是祂的工作使得祂的身位具有了價値，而是祂的身位使祂的工作有了價値。
我們無法解釋基督的身位，但是我們可以也應該接受有關對祂身位的一切宣告。有一個詞包含了關乎祂的身位的真理，那就是TheanthrSpos，神——人（Theos和anthrSpos)。雖然祂的神性的和人性的本質不可分割，我們必須 分別的來查考它們個別的確據。
1、基督的人性
在福音書中，基督的人性隨處可見並且被宣告。有兩個事實構成了這個真理。
(1)祂的人性是真實的，而不是捏造出來的
祂從一位母親出生，並且順服家庭的權威。作為小孩子，祂的身量、知識和智慧漸漸增長。祂受限於人的軟弱。祂餓了要吃；渴了要喝；累了也要 歇息。福音書裡提到了祂的身體、雙手、雙腳、眼睛、頭、手指、雙腿和肋旁。祂有人類的情感，也分享了人類的經驗。祂喜樂，憂傷，憐憫、憤怒，祂也有愛。祂受到試探但是抗拒試探。祂渴望同情心。祂感覺到有禱告的需 要，並且為自己禱告。祂身體、內心和靈魂受了苦楚；最後祂死了（約一 14；太一25；路一31；二7，11，12，21，40，51，52；七34；十一27；太四2；二十一18；約十九28；太八24；約四6；路十21；可十21；三5；太九36；約十一33-35；十二27；可一35；路二十三46)。
(2)祂的人性是完美的，而不是有缺陷的
基督的使徒們都宣稱祂是無罪的（徒三14；羅八3；林後五21；來四15；七26；彼前一 19，二22；約壹三5)，而且的確他們都提到祂是個人。耶穌是無罪的，這在加百列向馬利亞報喜訊時就已暗示的（路一35)；祂自己也自承是無罪的（約八46；十四30)。
最重要的事實並不在於祂“能夠不犯罪” （able not to sin，posse non peccare )，也不在於祂“不可能犯罪” (not able to sin， non posse peccare )，而是在於祂原本就沒有罪。因此我們不要以為，祂的人性是不真實的，因為 真實的人性並不是我們現在這個樣子，而是神原初要我們成為的樣子。
基督本質的特點，是在“人子”這個稱謂所暗示的。“這不僅肯定了祂 與我們是完全同類的；而且祂高舉遠遠超過我們，成為真正有代表性的、理想的、典範的人。祂有著與理想的人性完全相稱的人類的生命。祂乃是典範 的人(the Archetypal Man )“(李頓；Liddon )。
我們來思考一個事實：耶穌從來沒有為罪懺悔，所以也從來沒有祈求饒 恕。沒有任何證據顯示，祂感覺到有個人的悔罪。祂也從來沒有表現出對將來刑罰的畏懼。祂精神上的憂傷並不是為著祂自己，而是祂對世人的愛加在 祂身上的負擔。祂宣告說，自己始終順服父的旨意（約八29)。祂並沒有和 門徒們一起以祂教導他們的祈禱文作禱告，因為其中包含了認罪。
這個重要的事實和真理一直以來曾被人質疑；至少有九節經文被指明說 耶穌在道德上有瑕疵。這些是有關於：祂的父母離開後祂仍逗留在耶路撒冷 (路二43)；祂被施洗約翰施洗（太三13-15)；祂潔淨聖殿（約二 13-22)；祂似乎對家庭責任冷漠（路九59，60)；祂對大臣的回答（可十18)；汙鬼和豬的問題（可五12，13)；祂表面上對婦人的嚴厲（可七25-28)；祂在園中的禱告（太二十六39)；以及祂在十字架上的呼喊（可十五34)。
對以上這些事件的詳細討論，可以參看高德（Godet)所著的《捍衛信仰》 (Defence of the Faith ) 一書第222-231頁；但是在閱讀這本書之前，思考一 個事實，就是“對這些事件的記憶並沒有在後來為耶穌帶來任何的懊悔”。
2、基督的神性
基督神性的證據全部都記載在福音書中，特別是第四福音書，而且是多樣的。我們承認這些記載是可靠的，認真查考所有有關宣告基督神性的經節。
(1)見證(The Witness ) 

a 汙鬼(Demons )
太八28，29；可一23，24；路四41
b 天使（Angels)
路二9-11
c敵人(Enemies )
太二十七54
d 朋友（Friends)
約十一27
e使徒（Apostles)
太十六16；約一49；二十28
f天父(The Father)
約五31，37；十二28；太三17；十七5
g 聖靈（The Holy Spirit)
約十五26；十六 13，14
h 聖經(The Scriptures )
約五39，47
i基督的事工（Christ's Works) 約五36；十25；十四11；十五24 

j基督的名字與稱號
考查本卷第九章表格，找出提到“愛子”、
(Christ' Name and Titles)
“神的兒子”、“以馬內利”、“獨生子”、“我就是”以及“主耶穌”的經文。
特別應該關注的是基督的宣告，有兩方面： 
(2)基督對自己的宣告（Christ's Claims for Himself) 

“祂清楚、反復、積極的傳講祂自己”（李頓）。祂對自己的宣告其意 義實在太清楚，以致不曾有誤；譬如祂宣告說祂自己是道路、真理、生命、 世上的光、生命的糧、活水、好牧人、門以及葡萄樹（約十四6；八12；六35；四 14；十7，9，11；十五 1 )。
祂宣告自己與父同等（約五17，18，21，22，23；十30，33 )；祂赦免人的罪（太九6；可二7，10)；祂賜人永生（約十27，28)。祂宣告自己在 降生以前就存在了（約十七5；八58；三13；六33，62)；祂從天上降臨，並 且宣告自己還要再來。
祂宣告祂自己的教導是有絕對的權柄（太七24，26；二十八20；路十16；約五24)。祂是自己與父和聖靈聯合為一的神性（Godhead)(太二十八19)。祂宣佈普世的權柄都是祂的（太二十八18)。就如前面已經說過的，在與神 的關係上，祂總是將自己與世人分別開來，從來沒有說“我們的父”將自己 包括在他們中間，而是把自己分別出來，說：“我的父，也是你們的父；我 的神，也是你們的神”（太六9；約二十17)。
祂宣告祂自己的死乃是為著贖罪；所有人借著祂的贖罪祭，都要毫無分 別地被引到祂的面前（可十45；路十九10；約十二32，33)。祂宣告自己超 乎萬有之上，並要審判全人類（約三31；五26，27；十三13；太二十五31-46)。但是除此之外還有：
 (3)基督對世人的要求（Christ、Claims Upon Men) 
祂並不是邀請，而是要求人們作祂的門徒（太四19；八22；十九21；可 二 14)。祂命令祂的使徒要恨惡那些對祂的教訓的抗拒（太十12-15)。世人要毫無保留地將自己獻給祂；在祂和信徒的靈魂之間再不會有爭競的訴求，無論多麼強烈，無論多麼合法和神聖，也不會有任何自然的情感介入（太十 37；路十四26；十二51-53；九59-62)。
祂宣告祂要滿足世人最深切的需求，將安息賜給那些擔付重擔的靈魂（約七37-38；太十一28)。祂宣告自己不只是至高的老師，而且有最完美的學習 功課（太十一29)。祂宣告吃祂肉喝祂血的，就有生命（約六54-57)，並且 順服祂的人就永遠不死（約八51 )。
第四福音書是基督神性確據的主要來源，但是這個確據也清楚明白地記 載在符類福音書裡。仔細硏讀馬太福音第十一章27節和第十六章13-17節，新約聖經中沒有比這更重要的經文了。將所有宣告或是暗示基督兒子身份 (Sonship of Christ)的經文標記出來（例如太七21；十32；十二 50；二十一 37；二十二2；路二40-52)。
基督既是人又是神，但是我們一定不要把這兩樣看成在祂身上是有別的 和可分開的。它們之間的關係對我們而言仍然是一個奧秘，但是對這兩者的憑據都十分豐富，而且二者的必要性也是明顯的。如果祂不是一個活生生的人，祂就不可能與我們有同理心；如果祂不是神，祂就不可能拯救我們。附錄：使徒信經（The Apostles，Creed )
我信上帝全能的父，創造天地的主宰；我信主耶穌基督，神的獨生子，由聖靈懷孕，由童女馬利亞所生；在本丟·彼拉多手下受害，被釘十字架，死了並被埋葬；祂曾下到陰間；第三天由死裡復活；祂升入天國，並且坐在神全能的父的右邊，將來祂必從那裡降臨，審判活人和死人。
我信聖靈，我信聖教會，我信聖徒的交通；我信罪得赦免；我信肉體的復活，並信永生。
問題
1. 是什麼使得對基督身位的正確理解變得如此重要？
2. 我們從哪裡可以找到真正基督論的根源？為什麼？
3. 基督身位的完整槪念有哪四個因素是必要的？
4. 你如何理解幻影派、亞波倫那流派以及伊便尼派？
5. 你如何理解亞流主義、涅斯多留派、優迪克斯派和單一意志論？
6. 亞波倫那流派、亞流主義、涅斯多留派和優迪克斯派他們分別活在何時？
7. 指出基督教會的四次重要會議，並指出各次會議的時間》
8. 這些會議中，每次譴責了哪些異端？
9. 保羅神學是他原創的或是出自其他的來源？
10. 列舉第四福音書中講到基督人性的六段經文。
11. 第四福音書中給予耶穌哪些名字和名號？
12. 假定Q文獻存在，並且是馬太和路加參考的資料來源，從這個原始的記載可以表明基督是神嗎？
13. 符類福音書對基督的神性作了哪些見證？
14. 借著第四福音書說明基督神性的事實。
15. 借著福音書來說明基督的人性是真實的，而不是假冒的：是完全的，而 不是有缺陷的。
16. 各卷福音書對基督的神性作了哪些見證？
17. 基督為祂自己作了哪些宣告？列出相關的經文。
18. —個人對自己所作的宣告是無效的，你如何回答這個質疑？
19. 舉例說明基督對世人所作的宣告。
20. 基督對祂自己的宣告以及祂對世人的宣告如何證明了祂的神性？列舉經文。
21. 在基督身位的問題上，符類福音書和第四福音書之間有何不一致的地 方？
參考書目
《耶穌基督的位格》(The Person of Jesus Christ)——麥敬道（H. R.Mackintosh )
《當代思潮中的基督位格》（The Person of Christ in Modern Thought)
——陶徹（E. Digges la Touche )
《現代神學中的基督》(Christ in Modern Theology )——菲爾巴恩（A. M.Fairbain )
《基督的神性》（The Divinity of Christ) 一一李頓(H. P. Liddon ) 
《滿有榮光的主》（The Lord of Glory )——華菲德（B. B. Warfield )
《耶穌與福音》（Jesus and the Gospel)——鄧尼（J. Denney)
《耶穌基督的卓著》(The Transcendence of Jesus Christ)
考雷(F. Cawley )
《我主的位格與新思想》(The Person of Our Lord and Recent Thought)——諾羅茲(C. F. Nolloth)
《古今基督論》(Chfistologies Ancient and Modeyrn)——桑迪(W. Sanday)
《瞧，這人！》（Esse Homo )——希賴（Sir J. R. Seeley )
《歷史上和經驗上的基督》（The Christ of History and of Experience )——弗瑞斯特（D. W. Forrest)
《基督的權柄》（The Authority of Christ)
——弗瑞斯特（D. W. Forrest)
《耶穌的基督學》（The Christology of Jesus )——斯塔爾克（J. Stalker ) 
《原始的基督》（The Original Jesus ) 一一奧托•博切特（Otto Borchert)
 《基督的謙卑》（The Humiliation of Christ)
——布魯斯（A. B. Bruce )
《耶穌內在生命的硏究》（Studies in the Inner Life of Jesus )——加威爾（A.E. Garvie )
《自然與超自然》(^Natwe and the Supernatural)
——布希內爾（H. Bushnell )
《耶穌基督的位格與地位》（The Person and Place of Jesus Christ) ——福爾 賽斯（P.T.Forsyth)
《捍衛信仰》（Defence of the Faith )
——高德（F. Godet)
有關使徒信綱的註釋。在多內爾（Doerner)、赫傑（Hodge)、史壯（Strong)、 莫塞恩（Mosheim)、謝德（Shedd)、尼恩德（Neander)的著作中 有關基督位格的討論。標準聖經詞典——史密斯、哈丁氏、國際標準聖經百科全書——中有關基督位格的詞條
埃德謝姆、法拉爾（Farrar)、蓋奇（Geikie)、漢娜（Hanna)、派特遜·史 密斯（Paterson Smyth )、大衛·史密斯（David Smith )、斯塔爾克以及其他人有關耶穌生平的著作。
第十一章  基督的作為
The Work of Christ
我們有必要清楚地理解為什麼基督降臨到這世上，如此我們對祂的降世來臨（advent)才有正確的展望。為了達到這個目的，我們應該看到，基督反復的說到祂自己的降世乃是“來到”（或“臨到”；acoming)。祂只有一次說自己是“降生”（was bom)，然後立刻又補充說，“也為此來到世間” (約十八37)。祂的來到清楚地指出的，不是誕生（nativity)，而是道成肉 身（incarnation；約十六28 )，所以這也意味著祂預先的存在(pre-existence )。任何其他人的“來到”或“臨到”都不是這個意義。
對於這個真理，馬大作了見證，她對耶穌說：“主啊，是的，我信你是基督，是神的兒子，就是那要臨到世界的”（約十一27)，而且“出生”（birth) 和“臨到” （coming)之間的差別在下面的預言裡很清楚的看出來：“因有一嬰孩為我們而生（born)；有一子賜（given)給我們”（賽九6)。
論到祂道成肉身的目的，基督說：“我來本不是召義人，乃是召罪人” (太九13)： “人子來，不是要受人的服事，乃是要服事人，並且要捨命，作多人的贖價”（太二十28)；“人子來，為要尋找，拯救失喪的人”（路 十九10)；“我從天上降下來，不是要按自己的意思行，乃是要按那差我來者的意思行”（約六38)；“我原是為這時候（即死）來的”（約十二23-33)。在第四福音書裡，基督始終說祂降臨的目的是“作工”（ergon)，也就是父交給祂去作的。“我的食物就是遵行差我來者的旨意，作成祂的工”（約四34)；“我父做事直到如今，我也作事”（五17)；“因為父交給我要我 成就的事，就是我所作的事，這便見證我是父所差來的”（五36)；“我們 必須作那差我來者的工”（九4)；“我奉我父之名所行的事可以為我作見證” (十25 )；“我從父顯出許多善事給你們看，你們是為那一件拿石頭打我呢” (十32)；“我若不行我父的事，你們就不必信我”（十37，38)；“住在我裡面的父作祂自己的事”（十四10)；“當因我所作的事信我”（十四11)；“我所作的事”（十四12)；“我在他們中間行過別人未曾行的事”（十五 24)；“你所託付我的事，我已成全了"（十七4)。
在符類福音書只出現過一次的，就是ergon這個詞，用來指基督所作的事 工（太十一2)，然後就不再是基督自己使用了。符類福音書中用的詞是 dunamis，意思是“大能的作為”，“一個有能力的工作”。
基督的這些工作就是祂所行的神蹟，但是神蹟本身並不是目的，而是由有形的指向屬靈的，或者換句話說，祂的許多作為都指向祂的偉大工作，那就是“捨命，作多人的贖價”。基督降世，不是為著活命，而是為著死。我們死了，因為我們必須死，但祂的死是因為祂的選擇。祂的死是祂生命中的主要特徵。
正因為這一點，所以每卷符類福音書有三分之一的篇幅，和第四福音書將近一半的內容都是記載關於受難周（the Passion week)的事件。
除了幾節經文之外，基督三十多年的生平都是無聲無息，而符類福音書省略了祂剛開始九個月的傳道事工，但是四本福音書全都詳盡地記載了有關直接引向十字架前的事蹟，以及祂被釘十字架和復活。
很明顯的，基督生平中重要的一件事，並不是祂的教導，也不是祂行的神蹟，而是祂的受死和復活。這就是基督在十字架上的工作，祂說：“成了”；這也是最早先所有傳道人所見證了祂的作為。讀者可以參看記載在使徒行傳中的講道以及使徒書信中的見證。
沒有提到十字架的福音，不是基督信仰的福音，當然，可以說完全不是福音。保羅歸納了真正的福音，他說：“基督……為我們的罪死了，…… 埋葬了……第三天復活了，並且顯給磯法看，然後顯給十二使徒看”（林前十五3-5)。

第十二章  基督教導的方式
The Method of Christ's teaching
為了服從父神要人聽從祂兒子的命令（太十七5 )，我們應該認真硏讀對基督教導作見證的兩條路線。
1、祂對自己的話所作的宣告。太七24，26；二十四35；可四21-25；路 八 15 ，18，21；約八51；十二47-50
2、祂的話為人們留下的印象。太七28
；可十24；十二37；路四22；五1，15；六17；十五1；二十一38；二十四19；約三2；七46
“從來沒有人說話像這個人”，耶穌教導的方式、風格和主題就是如此。祂公開的事工大體上可分成三個管道：傳講（preaching)，或是傳揚 (proclamation)福音；教導（teaching)，或是解說（exposition)福音；醫 治（healing)，具體闡明（illustration)福音（太四23 )；—般而言，傳講的對象是眾人，而教導的對象是門徒。
耶穌沒有寫下任何書面記載，所以祂的全部信息都是口傳的，在海邊、 在山坡上，在佈滿塵埃的大路旁，在朋友的家裡。
祂的教導的特徵是樸實（simplicity)、具體（concreteness)、簡潔（brevity)、 生動(vividness )禾口逼真(picturesqueness )。
一、形象(Imagery )
祂用的形象其來源是多方面的，對下列的例子應詳細查考： 
(一)自然現象(natural phenomena )
太陽、光、閃電、地震、火、雲、暴風、雨 
(二）生物(animate nature )
1、受造之物——駱駝、牛、綿羊、狼、驢、狐狸、豬、狗、魚、鳥、蛇
2、植物——橄欖樹、無花果樹、無花果、芥菜、百合花、蘆葦、荊棘、 茴香、薄荷、芹菜
(三）人類生活（human life)
1、有形的——肉體和血、眼、耳、手、腳、饑餓、渴、睡、疾病、笑、 哀哭、死
2、家庭——房子、燈、座位、食物、烹飪、餅、出生、母親、姐妹、兄弟、子女、服事、婚姻
3、商業——漁夫、裁縫、造房子的人、商人、生意、債
4、田園或農業——牧羊人、羊、農人、土地、耕耘、播種、成長、收成、 葡萄園、酒
5、民事——搶奪、暴力、審判、懲罰、稅
6、社會——婚禮、款待、筵席、問候、旅行
7、宗教信仰一一施捨、什一奉獻、禁食、禱告、安息日、聖殿
8、歷史——提到施洗約翰、加利利人被屠殺、西羅亞樓倒塌、希律安提帕、分封領主希律、希律亞基老以及善良的撒瑪利亞人。
二、比喻(Parables )
我們的主祂主要的方法，是以比喻來教導，許多有關道德的真理都是以這種方式，借著一些普通日常的例子來作教導。根本上，祂的許多例證都是比喻，如此看來福音書中大約有70處是用比喻，如果按照敘述式的比喻 (narrative parables)嚴格的定義，就少於這個數字（參看本書第二卷第二部分第十八章相關內容）。
我們將這些比喻分成兩張表格：在第一張表格中列出了通常被認為是比喻（parables)的部分，而在第二張表中，則列出了具有比喻價値（parabolic value )的例證說明(parabolic illustrations )。
(一)主要比喻(Principal parables )
1、只記載在一卷福音書中的比喻 
(1)麥子與稗子  太十三24-30；36-43 
(2)隱藏的財寶  太十三44 
(3)重價的珠子  太十三45，46

（4）漁網  太十三47-50
（5）家主  太十三51，52
（6）沒有憐憫心的僕人  太十八23-35
（7）葡萄園的工人  太二十1-16
（8）蒙召作工的兩個兒子  太二十一28-32
（9）王子的婚筵  太二十二1-14
（10）十個童女  太二十五1-13
（11）才幹  太二十五14-30
（12）綿羊和山羊  太二十五31-46
（13）暗暗長成的種子  可四26-29
（14）家主與窯匠  可十三34-37
（15）兩個欠債的人  路七41-43
（16）善良的撒瑪利亞人  路十30-37
（17）半夜來求助的朋友  路十一5-8
（18）愚昧的財主  路十二13-21
（19）等候、警醒的僕人  路十二35-38
（20）不結果子的無花果樹  路十三6-9
（21）大筵席  路十四16-24
（22）未蓋成的樓  路十四28-30
（23）未事先酌量的戰爭  路十四31，32
（24）丟失的小錢  路十五8-10
（25）浪子和長子  路十五11-32
（26）不義的管家  路十六1-13
（27）財主和拉撒路  路十六19-31
（28）不會生財的僕人  路十七7-10
（29）不義的審判官  路十八1-8
（30）法利賽人與稅吏  路十八9-14
（31）銀子  路十九11-27
（32）羊的門  約十1-10
（33）好牧人  約十11-18，25-30
（34）葡萄樹和枝子  約十五1-6
約翰福音中的經文通常被認為是寓言（allegories)，而不是比喻，的確這位福音書作者從來沒有說過比喻。
2、記載在兩卷福音書中的比喻
(35)裡面的光太  六22，23；路十一34-56
(36)兩個蓋樓的人  太七24-27；路六46-49 
(37)汙鬼及其再回來  太十二43-45；路十一24-26
(38)面酵  太十三33；路十三20，21
(39)主人和賊  太二十四43，44；路十二39，40
(40)忠僕與惡僕  太二十四45-51；路十二42-46
(41)迷失的羊  太十八12-14；路十五3-7
3、記載在三卷福音書中的比喻
（42）失味的鹽  太五13；可九50；路十四34，35
（43）點亮的燈  太五15；可四21；路八16，17；十一33
（44）新郎與新婦  太九14，15；可二 19 , 20；路五34，35
（45）舊衣服上的新布  太九16；可二21；路五36
（46）舊皮袋中的新酒  太九17；可二22；路五37-39
（47）撒種與土地  太十三3-9，18-23；可四1-9；路八4-8
（48）芥菜種  太十三31，32；可四30-32；路十三18，19
（49）邪惡的園戶  太二十一33-41；可十二 1-9；路二十9-16
（50）被棄的石頭  太二十42-46；可十二 10，11；路二十17-19
（51）發芽的無花果樹  太二十四32-35；可十三28-31；路二十一29-33 
(二)比喻式的說明(Parabolic Illustrations )
（1）得人如得魚  太四19；可一 16，17；路五10
（2）世上的鹽  太五13
（3）世上的光  太五14-16；路十一一34-36
（4）狗和豬  太七6
（5）被詛咒的栽種物  太十五13
（6）窄門與關門路  十三23-30
（7）刺與梁木  太七1-5；路六41，42
（8）寬路與窄  路太七13-14
（9）好果樹與壞果樹  太七16-20；路六43-45
（10）醫生與病人  太九12-13；可二 17；路五31 , 32
（11）使人跌倒的肢體：手、腳、眼  太五29，30
；可九43，45，47
（12）鳥與花  太六25-34；路十二22-31
（13）有關撒旦國度的比喻  太十二24-28；可三23-26
（14）壯士  太十二29，30；可三27；路十一17-22
（15）所存的善和所存的惡  太十二34-37
（16）瞎眼領瞎眼  太十五14
；路六39
（17）筵席上的首位  路十四7-11
（18）收穫的田地  約四35-38
（19）麥粒  約十二23-26
（20）污穢  太十五10
, 11，15-20；可七14-23
(三）基督事工計畫中的比喻(The parables in Christ's plan of work)
參考本卷第五章和第六章的耶穌生平與事工大綱，並注意在第一部分到第四部分的事工中沒有比喻；第五部份加利利的事工中，第一階段沒有比喻，但是在第二階段有22個比喻，第三階段有2個比喻。在第六部分中有10個比 喻；第七部分有14個比喻，第八部分有11個或12個比喻，第九部分沒有比喻。由此我們可以看出，大部分的比喻是在加利利事工時期第二階段中說的（24 個），耶穌在此開始以比喻作教導一直到事工的結束（第九部分除外）。
基督為何以這種方式作為教導的媒介，這在馬太福音第十三章10-17節中 有提示。硏究比喻時一定要留心區分其“釋義”（interpretation )和“應用” (application)。整本聖經都是寫給我們的，但是並不全都與我們有關。釋義受到比喻最原初的意涵（original intent of parable)所限制，這種原初的意涵是決定在當時說比喻的場合和情況；但是實際的應用卻不會受到限制，因為它可以幫助我們是因為它對我們所具有的意義。釋義是針對世代 (dispensational)和預言的（prophetic)，而實際應用則是有關道德（moral) 和實踐的（practical)。釋義的原則可以借著兩個比喻來瞭解，對此耶穌在其中親自作了解釋（太十三18-23；36-43)。
由基督所作的比喻裡認識基督，不僅有趣，而且很重要。在以上列出的比喻清單中查考以下的內容：祂是審判主、貴族、新郎、債權人、主、商人、 主人、牧人、撒種的人、管家、醫生和蓋樓的人。
同時也查考下列人和物所代表的意義：兒子，僕人，童女，客人，欠債的人，旅行的人，敬拜的人，蓋樓的人，習慣，土地，種子，綿羊，山羊，魚，財寶，光，鹽。
我們看到這些比喻是比較（compared)和對照（contrasted)，它們有些 是成對的，這些比喻是針對同一個主題的內在和外在兩方面，所以我們可以 看到：法利賽人與稅吏，財主與拉撒路，兩個兒子，浪子與長兄，兩種根基，好樹與壞樹，補丁與外衣，葡萄酒與酒袋，綿羊與山羊，麥子與稗子，塔與 戰爭，好土與壞土，忠僕與惡僕，財寶與珠子，健全與疾病，警醒的人與睡 著的人，兩個欠債的人，鹽與光，婚筵與大筵席，才幹與銀子等等。
有一些比喻很明顯的談到有關我們的主目前的離去和祂的再來，同時就這兩方面而言我們都有著義務；譬如：撒種的人離去；我們應該結出果實；祂要來收割。筵席預備好了，我們 應該聚集；主人要來。那人已經離去；我們應該用我們的才幹作交易；那人還要再來。
另外，在比喻中，審判也是十分顯著的，就是報應（retributive)，又是報償（distributive)；是對罪惡的懲罰，又是對忠心的獎賞。對這些觀念的理解可硏讀麥子與稗子、好魚與壞魚、穿或不穿婚筵禮服的客人、好僕人與壞僕人、聰明的童女和愚笨的童女、綿羊與山羊、勤勉的僕人與疏忽大意的僕人等等比喻。
另外，硏讀有關天國的比喻，尤其在馬太福音裡以“天國好比……”作開頭的十多個比喻。
以下的比喻具有實際意義的主題：財富（路十二 16-21；十六19-31)；焦慮（可四26-29)；喜樂（路十五6，7，9，10，24，32；太十三44；約四 36-38；十五11)；字申的道（太七24，26；十三3-9，18-23；約十4 ，27)；月艮 事（路十七7-10；十九12-27；二十1-16；太廿五14-30)；警醒（太二十四42-51；二十五1-13；路十二35-48)；勤勉（太二十五14-30；路十九12-27)；憐憫 (路七41-42；十30-37；太十八23-35)；禱告（路十一5-8；十八1-8；十八 9-14；十五 18，21；十六23，24-27，28，30)。
三、神蹟(Miracles )
基督的教導所採用的另一種方式就是神蹟。祂的比喻是話語裡的神蹟，而祂的神蹟則是行為上的比喻。韋斯考特大主教說，神蹟和比喻“彼此密切相關，一個是使我們看見這位事工者（the Worker)的性格與能力，一個是讓我們看到祂所事工的一般性與持續性；……一個引導我們來思考神多樣的天佑眷顧，一個是使我們認識普世的教導”。
基督所說和所作的一切並沒有全都記載下來，尤其對後者（祂所行的）而言，這是得自於福音書中提到許多並未特別詳述的神蹟所作的見證（太四23，24；九35；十一21；可六53-56；路四40-41；五 15；六 17-19；七21；約二23；三2；四45；二十30；二十一25)。（參看本書第二卷第一部分第十七章）
除非將馬太福音第十二章22節和路加福音第十一章14節看成是不同的神蹟，記載在福音書裡具體的神蹟共有三十五個——在此我們按照它們記載的次數予以分類。左邊括弧中的數位表示它們出現的先後順序。
(一）只記載在一卷福音書中的神蹟（18)
（1）變水為酒  約二1-11
（2）醫治大臣的兒子  約四46-54
（3）醫治伯賽大患病的人  約五1-9
（4）首次捕魚的神蹟  路五1-11
（11）使寡婦的兒子復活  路七11-17
（12）醫治又瞎又聾的人  太十二22
（17）醫治兩個瞎子  太九27-31
（18）趕出啞巴鬼  太九32，33
（22）醫治耳聾舌結的人  可七31-37 
（24）醫治一個瞎眼的人  可八22-26
（26）繳納稅銀  太十七24-27
（27）醫治生來瞎眼的人  約九1-7
（28）醫治被啞巴鬼附著的人  路十一14
（29）醫治駝背的女人  路十三10-17
（30）治好患水臌病的人  路十四1-6
（31）使拉撒路從死裡復活  約十一
17-44
（32）醫治十個大痲瘋病人  路十七11-19
（35）醫治馬勒古的耳朵  路二十二49-51
（36）第二次捕魚的神蹟  約二十一1-14
(也許路加福音第十一章14節和馬太福音第九章32-33節或第十二章22 節記載的是同一件事）。
(二）記載在兩卷福音書中的神蹟（5)
（5）趕出汙鬼  可一23-28；路四33-37
（10）醫治百夫長的僕人  太八5-13；路七1-10
（21）醫治一位敘利腓尼基婦人的女兒  太十五21-28；可七24-30
（23）使四千人吃飽  太十五32-38；可八1-9 
（34）詛咒無花果樹  太二十一18-22；可十一12-14
(三）記載在三卷福音書中的神蹟（11)
（6）醫治彼得的岳母太  八14，15；可一29-31；路四38，39
（7）治好一個患大痲瘋的人  太八2-4；可一40-45；路五12-16
（8）治好癱子  太九2-8；可二3-12；路五18-26
（9）醫治一隻手枯乾的人  太十二10-13；可三1-5；路六6-11
（13）平靜風浪  太八23-27；可四35-41；路八22-25
（14）趕出兩個汙鬼  太八28-34；可五1-20；路八26-39
（15）—個婦人的血漏止住了 太九20-22；可五25-34；路八43-48
（16）使睚魯的女兒復活  太九18，19，23-26；可五22-24；35-43；路 八41，42，49-56
(20)在海面上行走  太十四25-33；可六45-52；約六16-21
(25)治好癲癇病的孩子  太十七14-18；可九14-29；路九38-43
(33)醫治兩個瞎子  太二十29-34；可十46-52；路十八35-43
(四）記載在四卷福音書中的神蹟（1)
(19)使五千人吃飽  太十四15-21；可六35-44；路九12-17；約六1-14
我們看到，這些神蹟當中有3個提到使人從死裡復活—— 一個孩子、一個年輕人和一個成年人；9個與自然有關；4個與創造的能力有關；4個與神的眷顧祝福有關；1個與審判有關；23個與醫治有關。
所有這些神蹟的起始和終結界標（boundaries)本身就是神蹟——耶穌從童女而生、復活和升天。
這些神蹟有兩個重要的意義：1、它們是神的啟示；2、它們是人的啟示。醫治的神蹟表示罪導致的毀滅，神的大能和旨意要修復它。
死（death)表示是我們天生的光景；大痲瘋（leprosy)表示罪的污穢；癱瘓（palsy)表示犯罪使人的能力軟弱；瞎眼（blindness)表示由罪導致人的無知；被鬼附著（demoniacal possession )則是由罪激起的敵意；耳聾 (deafness)表示罪造成的冷漠；舌結（dumbness)則表示罪造成屬靈的沉默無言；熱病（fever)表示罪的蔓延和煩燥不安；手腳軟弱無力（impotence) 表示罪人沒有為神事奉的能力，或是與祂同行。
基督可能是以神蹟來教導那些祂無法用別的方法來教導的道理。比喻當中沒有任何神蹟的成分；一切都是自然而然的和必然發生的：種子生長，面酵發揮作用，光的照耀；但是祂無法以比喻來顯示瞎眼的人如何能看見，啞巴能說話，耳聾的人能聽見；要教導這些功課就必須行神蹟。基督並不是一位魔法師（conjuror)，祂是一位教師。
亨利·諾利斯·波納爾德（Henry Norris Bernard)在他的著作《主耶穌基督的心理特徵》（The Mental Characteristics of the Lord Jesus Christ')中說：
“基督的神蹟是神子和祂的顯現為了要摧毀邪惡勢力爭戰的一部分。環境的狂暴惡劣、咆哮的狂風和洶湧的海浪都試圖吞沒漁夫的船；降下令人類身體苦不堪言的疾病；使人心智癱瘓摧毀人類的智慧，使他們成為不合理性暴力下的不潔欲望的犧牲品；死亡將他纏裹在墳墓那不明的黑暗中——這些 都將是救主所看到的，但卻又是罪所咒咀的物件，就是祂的使命所要清除的。神的國度和撒旦的國度一直都在對立之中。主基督和那大敵之間的爭鬥一直 持續著。在基督的眼裡，人類的軟弱和疾病是罪惡的外在記號，也是這一切 的起因。所以受聖靈感動的作者在疾病的醫治以及趕鬼的神蹟裡看出了在末 後的日子，神直接的打擊將使得撒旦的國度搖搖欲墜。所有痲瘋病人得到潔 淨，所有瞎眼的人恢復視力，所有無助的癱子起而行走，所有精神錯亂的人重新拾回了生命的甜美和理性的亮光，最重要的是死去的人恢復了生命一每個人都按照他們得到的救恩，見證了在此有一位比撒旦更強大的，而且神的國度在世上顯現了”。
四、講道(Discourses )
除了借著形象、比喻和神蹟外，基督還借著直接的講道來教導。這些講道中有一些記載的十分詳盡，有一些則是簡短的。基督的話語其重要性是不可能言過其實的，因此它們應該始終擺在我們面前，並且日夜思想。
以下的講道並非按照年代次序排列，而是按其出現在福音書中的次序：
	主題
	經文

	1登山寶訓
	太五2-七27；路六20-49

	2差遣十二門徒
	太十5-42；可六6-13；路九1-6

	3對施洗者的見證
	太十一2-19；路七 18-35

	4譴責城市將遭遇災禍
	太十一20-24

	5借著子到父面前來
	太十一29，30

	6論褻慢的控告和要求看兆頭
	太十二22-45；可三23-29；路十一14-36

	7論古人的遺傳
	太十五1-20；可七1-23

	8論祂的彌賽亞身份，將來的死與將來的榮耀
	太十六13-28

	9論謙卑、冒犯和饒恕
	太十八；可九38-50

	10論休妻
	太十九1-12；可十1-12

	11論進入神的國度
	太十九16-30；可十17-31；路十八18-30

	12論錯誤的野心
	太二十20-28；可十35-45

	13論信心與禱告
	太二十一18-22；十一20-26

	14論復活
	太二十二23-33；可十二 18-27；路二十27-40

	15譴責文士與法利賽人
	太十三1-39；可十二38-40；路二十45-47

	16耶路撒冷的毀滅與第二次降臨
	太十四，十五：可十三1-37；路二十一5-36

	17論得著和失喪生命
	可八34-38；路九23-27

	18論愛
	可十二 28-34

	19論饒恕與感恩
	路七36-50

	20差遣七十人
	路十1-20

	21譴責法利賽人和律法師
	路十一37-52

	22論偽善、恐懼、認罪和褻瀆
	路十二 1-12

	23論焦慮
	路十二 22-34

	24論警醒
	路十二 35-48

	25論基督和分黨
	路十二 49-53

	26論分辨
	路十二 54-59

	27論從神的國度中被趕出
	路十三22-30

	28論冒犯、寬恕和信心
	路十七1-10

	29論末後的日子
	路十七22-37

	30論真正為大的
	路二十二 24-30

	31論重生
	約三1-21

	32論活水
	約四4-26

	33論撒種與收穫
	約四31-38

	34論生命的源泉
	約五19-47

	35論生命的糧
	約六26-59

	36論真理的源泉
	約七14-29

	37論世上的光
	約八12-20

	38論信心的真正物件
	約八21-30

	39論屬靈的自由和家系
	約八31-59

	40門與群羊的牧人
	約十1-21

	41基督與父為一
	約十22-38

	42世人的救贖主
	約十二 20-36

	43基督離世以及由此產生的問題
	約十三31-十四31

	44與基督合一的本質與問題
	約十五

	45聖靈與未來
	約十六


除了以上這些平實的講道之外，還有許多比喻式的講道，可以在本章第二節的表格中看到。其中主要有：天國的比喻（太十三）；才幹（太二十五）；銀子（路十九）；王子的婚筵（太二十二）：兩個債務人（路七）；財主與拉撒路（路十六？）；善良的撒瑪利亞人（路十）。
我們們應該可以看到，馬太福音和約翰福音很明顯是講道的福音，在這方面有別于馬可福音和路加福音。
問題
1. 從哪三個方面耶穌完成了祂作為教師的工作？這三方面彼此之間有什麼聯繫？
2. 基督對於自己是教師作了什麼宣告？
3. 人們在哪些方面受到耶穌教導的影響？
4. 基督的教導大都是記載在哪裡？
5. 指出並說明基督教導的一些特色。
6. 基督採用了哪四種教導的方法？
7. 列出基督為了說明的目的所採用的二十個物體。
8. 基督主要的教導方式是什麼？為什麼？
9. 四福音書中大約有多少比喻？
10. 憑記憶列出主要的二十個比喻。
11. 列出符類福音書中每卷特有的兩個比喻。
12. 列出記載在第四福音書中的兩個寓言（Allegories)。
13. 全部符類福音書中記載了多少個比喻？列出其中的二十個。
14. 區分通常公認的比喻和比喻式的說明，並指出後者的六個例證。
15. 大多數比喻可見於基督哪三個階段的事奉？
16. 解釋在比喻的運用上釋義（interpretation)和實際應用（application)之
17. 間的區別。
18. 基督自己出現在哪些比喻中？是在哪方面？
19. 指出人物在比喻中所代表的方面。
20. 有多少成對的比喻？指出其中六個。
21. 在哪些比喻中教導了基督的再來？祂要再來的目的何在？
22. 特別有關天國的比喻是哪一個？
23. 比喻所針對的是什麼時間？
24. 在何種意義上，神蹟也是比喻？
25. 福音書中有多少次提到了未詳細說明的神蹟（unparticularized miracles) ？
26. 福音書中記載了多少神蹟？
27. 指出每部福音書特有的神蹟。
28. 指出記載在三部福音書中的四個神蹟。
29. 有沒有在全部四部福音書中都有記載的神蹟？如果有的話，是哪一個？
30. 有多少個從死裡復活的神蹟？是哪些？
31. 神蹟的屬靈意義是什麼？
32. 基督如何以神蹟來教導祂無法用比喻教導的道理？
33. 指出馬太福音中的五個主要講道。
34. 指出馬太福音中記載的四個篇幅較短的講道。
35. 指出只在路加福音記載的三個講道。
36. 指出只在約翰福音記載的六個講道。
37. 第四福音書中的講道從哪個或哪些方面來看，有別于符類福音書中記載的講道？
38. 第四福音書中的講道產生了任何問題嗎？
39. 基督以何種方式還作了平實的講道之外的教導？
參考書目
《聖地與聖經》（The Land and the Book )——湯姆遜（W. M. Thomson )
《聖地與聖經》（The Holy Land and the Bible )——蓋奇（C. Geikie )
《主和祂所用的方法》(The Master and His Method)——格裡菲茲•鐘斯(Griffith Jones )
《說明性的經文和經文說明》（Illustrative Texts and Texts Illustrated)——儂·巴德斯利（Canon Bardsley) 
《聖經教導的模式與物件》（Models and Objects for Scripture Teaching )——雷斯科爾（R. R. Resker)
比喻
《我主的比喻》（The Parables of Our Lord)——阿諾特(W. Arnot)
《基督的比喻教導》（The Parabolic Teaching of Christ)——布魯斯（A. B.Bruce )
《我們主的比喻》（The Parables of Our Lord)——杜德斯（M. Dods )
《比喻研究》（A Study of the Parables ) ——哈勃遜 ( A. Habershon )
《與耶穌事工有關的比喻》（The Parables of Jesus in Relation to His Ministry )——羅賓遜（Robinson)
《我們主的比喻》（The Parables of Our Lord）——薩爾蒙德（S. D. F. Salmond)
《天國的比喻》（Parables of Kingdom )——斯韋特（H. B. Swete )
《我主的比喻釋義》（Notes on the Parables of Our Lord)——特倫奇（R. C.Trench )
《耶穌的說明性教導》（The Illustrative Teachings of Jesus )
——楊（Young )
《天國的比喻》（Parables of the Kingdom )
坎伯-摩根(Campbell Morgan )
神蹟
《我們主的醫治神蹟》（Our Lord's Miracles of Healing )——貝爾奇（T. W.Belcher)
《我們主的神蹟釋義》（Notes on the Miracles of Our Lord)——特倫奇
《福音書中的神蹟成分》（The Miraculous Elements in the Gospels )——布魯斯
《反叛的信心》（The Faith that Rebels )——卡恩斯（D. S. Cairns )
《基督以行為表現的比喻》（Christ's Acted Parables)
——伯頓（Burton )
《自然與超自然》(Nature and the Supernatural)
——布希涅爾(H. Bushnell )
《宗教的類比》（Analogy of Religion )——巴特勒（Bp. Butler ) 
《約翰福音中的神蹟及其教導》（The Miracles in St. John's Gospel and theirTeaching)——吉伯特(Gilbert)
《神蹟硏究》（Study of the Miracles)
——哈勃遜
《我主的神蹟》（The Miracles of Our Lord)——萊德羅（J. Laidlaw) 
《福音書中與基督和基督教有關的神蹟》(The Gospel Miracles in their Relation to Christ and Christianity )——泰革力(W. M. Taylor )
《我們主救主的神蹟》（The Miracles of Our Lord and Saviour )——泰勒
《福音書神蹟的特色》（Characteristics of the Gospel Miracles )——韋斯特考特(Bp. Westcott)
《默想基督神蹟》（Meditations on the Miracles of Christ)——豪森（J. S.Howson )
《神蹟：初步硏究》（Miracles: A Preliminary Study )——路易士 ( C. S. Lewis )
講道
參看本卷第十三章參考書目。
另外參看各種聖經詞典：史密斯、哈丁氏、國際標準本等。
聖經註釋： 埃裡考特、經台註釋、本格爾、普魯默、史威特、亨利馬太。
解經：司布真、 派克、馬克拉倫、解析聖經等。
第十三章  基督教導的實質內涵
The Substance of Christ's Teaching
硏究基督以形象、比喻、神蹟和講道作教導，為查考祂對許多主題所作教導的奠定了基礎。除非我們在一定的程度上瞭解基督所說有關以下各個主 題，否則就無法充分認識福音：有關神、聖靈、祂自己、祂的死；人、罪、公義、救恩和天國；禱告、審判、祂的再臨、最終命運；有關不義、焦慮、 恐懼、信心和寬恕；有關余錢、污穢、律法、褻慢、野心和天使；有關貪婪、 假冒為善、責任、謙卑、愛、鄰舍；有關重生、捨己、試探、真理和工作；有關警醒、敬拜、悔改、休妻和友情。
為了具體說明這個課題並提高硏習效率，在此列出十二個主題的詮釋。
一、神(God)
祂是靈（約四24)；是全能的（太十九26；約一3 )；是全知的（太十29)： 是聖潔的（約十七11)；是公義的（約十七25)；是慈愛（約三16；十七23)；是良善的（太六26，28-30；十29，30 )。
但是基督教導有關神的最為卓越的真理就是，神是“父”（He is Father)。這個字用來指神，出現過189次——馬太福音44次；馬可福音4次；路加福音 17次；約翰福音124次。神是全人類的父嗎？ “在我們的所有資料來源裡，沒有一段經文，記載耶穌明確無誤地說過神是全人類的父”（斯蒂芬（Stevens ) 《新約神學》（Theology of the New Testament)第7頁）。“如果神的普世為父的身分以及人類普世為子的身分得到承認，為何在新約聖經個根本找不到 有關這一真理的任何一處清楚例證呢” （Griffith Thomas ：《神學原則》 (Principles of Theology)，第498，500頁）。在某種獨特的意義上，基督是神的兒子（約五17-27；十30)，人只有借著基督因著信才能成為神的兒子（約一 12；十四6)。
二、聖靈(The Holy Spirit)
有關基督對這個主題教導的主要來源，是祂在頂樓房間所作的講道，和祂在前往客西馬尼途中所講的（約十四-十六）。在這些談話中，耶穌教導了：
1、聖靈的位格(The personaility of the Spirit)
這個位格的專用詞（Term of personality)用在祂的身上（約十四16，17，26；十五26；十六7，8，13，14)。
位格的本質（Qualities of personality )歸於祂。祂教導、帶領，並且傳達真理（約十四26；十六13)。
位格的運行（Operations of personality)歸於祂。祂引導、領受、榮耀、 宣告和幫助（約十四16，26；十五26；十六13，14 - 15)。
2、聖靈的神性(The
Deity of Spirit)
祂有著與神的聯繫(Associations of Deity)(約十四16，26；十五26；十六 14，15)。
祂有著神的屬性（Attributes of Deity)(約十四 17，26；十六 7，12，13)。祂有著神的行動（Actions of Deity)(約十六8-14)。
3、聖靈的本性(Character
of the Spirit)
祂是聖靈（the Holy Spirit)，真理的靈（the Spirit of Truth )，保惠師（the Comforter)(約十四26；十五26；十六13；十四16，26；十六7 )。
4、聖靈的降臨(The
Advent of the Spirit) (約十四16，26；十五26；十六7)。
5、聖靈的職事(The
Ministry of the Spirit) 

在世上（約十六8-11)
在教會（約十四26；十五26；十六12-15)。
三、基督（Christ Himself)
我們的主教導有關於祂自己可參看前述“基督的身位——耶穌的神性”。特別硏讀約翰福音第五章19-47節；第六章26-71節；第七章14-39節；第八章 12-59節：第十章22-38節；第十二章20-50節以及第十三章至第十七章。
四、基督的死（Christ’s Death)
耶穌預言了祂自己的死的事實和方式（太九15；十六21；路九22；十八 31-33)。祂也教導說祂自己的死是無可避免的，但是有著普世的意義（約十二32-33)；它對屬靈世界有著意義（約十二31)；祂為了死的目的而降臨到這世上（約十二27)；祂的死是替罪人受死（太二十六28；可十45)；並且祂的死是榮耀父神（約十二27-28；十三31；十七1)。“祂的自由生命的喪 失使我們失喪的生命得了自由”（鄧尼《基督之死》（The Death of Christ）第一章）。
五、人(Man)
基督並沒有教導說，“神在每一個人的心裡打盹，人只需要喚醒就可”。相反的，祂斷言人的本性是“邪惡的”（太十二 34；路十一13)；他有作出更邪惡的能力（可七20-23；路十一42-52 )；他是“失喪的”（路十五；十九10)；他是一個罪人（路十五10)；他需要悔改（可一 15；路十五10)，並且需要重生（約三3，5，7)；人若遠離神最後必會滅亡（太十六25；十八 3；約三16)；人的靈魂是有無可估量的價値（太十六26)。
六、罪（Sin)
罪這個悲劇性的事實也含括在基督對人的教導中。大多時候，祂提到人是“罪人”（太九13；二十六45；路六32-34；十三2；十五7 )，而且祂更多地談論到有關罪的問題（約八7，34，46；九41；十五22；十六8，9；十九11 )。在祂的隱喻裡說明了罪造成巨大的毀壞。罪是肓目和疾病，是捆綁，是黑暗，是債（太十三30，41，42；二十五41，46；路十六26；約三19-21；五28-29；八 12，24，43-46；十二35-46)。
基督教導這個罪的光景是普世的，所有人都虧欠了神，不論是欠“五兩銀子”還是“五十兩銀子"（路七37-48)。兄長和浪子同樣是罪人。九十九 只羊也同那一隻一樣都是“失喪的”（路十五）。當基督說到“義人”以及 那些“完全的”人時，祂的意思並不表示任何人是公義或完全的，而是指那些自己認為自己是完全的，公義的人（太九12，13)。
祂所有關於救恩和審判的教導都認定了一個有關罪和罪人的事實（約三 16，17；十二46，47)。
七、公義(Righteousness )
這個詞的字根是“正當”（right)，在馬太福音第二十章4節和7節以及路加福音第十二章57節裡都提到過。在基督的教導中，這個詞及其同類詞都被翻譯成：“正義” （just)，5次（太五45)；“公義的”（righteous)，18次（路五32)；“稱義”（justify)，4次（太十一19)；“論斷”（judge)，1次（路十二14)；“公義” （righteousness) , 8次（約十六8，10)。
基督採用這些詞是要彰顯以下的眞理：
有“正確”（right)這一回事，就必然有“錯誤”（wrong) 太二十4，7 
神是“絕對的公義（absolute right) ” 約十七25 
我們的首要責任就是要追求神眼中看為義的（what is right) 太六33 
人類被分成兩類，一類是義的（right)，一類是不義的（wrong) 太五 45；十三17，41，43，49；二十三28，29，35
聖靈降臨使世人認識何為義（right) 約十六8，10 

義人（Those who are right)已經為自己的罪悔改了 太九13 

我們對他人的判斷應該是正確的（right)  約七24
錯誤的人（Wrong people )往往自稱為義的（they are right) 太五20；路十六15；路五9 , 14
基督對凡事的判斷都是正確的（right) 約五30
我們應該像基督一樣成全諸般的義（all that is right) 太三15
饑渴慕義的人（to be right)就能成義人（can be right)  太五6；路十八
為了義的人（Those who are right)有可能受苦  太五10
將來的審判將顯明誰是義的（Who are right)，誰是惡的（who are wrong ) 太二十五31-46
義人和惡人（Both the right and wrong )都要在末後的日子得賞賜  太十 41；二十五46；路十四14
考查以上這些經節就將會看出來，公義包含了 “道德”（morality)，即 人與人之間的關係；以及“信仰"（religion)，即人與神之間的關係。
八、救恩(Salvation )
基督用了 “救” （to save)這個詞27次，“救恩” （salvation)這個詞2 次，但是這些字詞的意義在祂的教導中是完整的，並且借著祂整個傳道事奉得到了闡明。救恩是個中心思維，而其他的許多觀念，例如罪、悔改、信心、 重生、稱義、生命、公義等都彙集在這個觀念上；並且救恩與失喪、破壞、 滅亡和死亡形成鮮明的對比。
查考以下的經文：太十22；十六25；十八11；可三4；十六16；路七50；八12；九56；十七33；十九9；十九10；約三17；四22；五34；十9；十二47；並且標出基督所說的有關救恩的需要、本性、光景以及方法的話語。
這個問題借著法利賽人與稅吏、失羊、好牧人、善良的撒瑪利亞人、大筵席以及婚筵的比喻得到了闡明。
九、寬恕(Forgiveness )
這意味著清償（discharge)、解除（dismiss)、還清（acquit)、釋放（let loose from)；免除一項債務或罪的赦免。對這個主題，基督教導了兩個重要的功課—— 一個是神對人的寬恕，一個是人對自己同胞的寬恕有關；這兩個功課有密切的關係。這兩個比喻交匯在馬太福音第六章12，14，15節的敘述裡，告訴我們如果我們不寬恕人，神也不會寬恕我們（太十八35；路六37)。
在此就就引入了一個重要的真理，就是寬恕是以悔改為條件的（路十七 3，4)。在這個條件之下，寬恕就沒有任何的限制（太十八15，21，22)。
我們始終都應該有寬恕的靈（spirit of forgiveness )，但是實際上我們只在有悔改和認罪的時候才會寬恕。如果我們沒有這個靈，我們的禱告就不會 蒙垂聽（可十一25，26)(參看本卷第十五章）。
兩個有關寬恕的重要比喻，是兩個欠債的人和浪子的故事（太十八 21-35；路十五 11-24)。
我們可以寬恕人的傷害，但是只有神可以赦免人的罪（可二7)；因此，靠著赦免人的罪，基督顯明了祂自己的神性（太九2，6；可二5；路七48)。有人宣稱，有一項罪是永不得赦免的，那就是控告基督是被汙鬼附著的（太十二31；可三28-30)。
十、國度(The Kingdom )
除了“父” （Father)這個詞，沒有其他的字詞常在基督的口中出現。“國度”這個詞，或附帶“我的”、“你的”、“祂的”，在福音書中出現了三十到四十次；“神的國” （Kingdom of God)出現五十到六十次；“天 國”（The Kingdom of Heaven)出現了三十三次，而且只出現在馬太福音裡；因此這個詞共出現120多次，所以它具有極重要的意義。
“福音書中對國度所揭示的觀念是很複雜的，這個短語被用來含括許多很難以理解的觀念，實際上不可能框定在一個定義裡，也就是這個定義包含了耶穌所有有關國度的話語。”(參考《耶穌的教導》（The Teaching of Jesus )，傑克遜(Jackson ))。
從廣泛的意義上，天國是一個屬靈的國度，包括了所有遵行神旨意的人。就如“天國”（Kingdom of Heaven)這個詞只出現在馬太福音，毫無疑問，它有其特殊的意義，為的是與這卷福音書其獨特的目的相符一致，但是在他處，“國度”或“神的國”是與它同義的（比較太六10，33；十二28；十三 31；二十一31，43；可四30)。
猶太人盼望彌賽亞建立一個眼可見的屬世國度，一個神權政治的國度，耶路撒冷是這個國度的首都，借著這個國度的建立，外族統治的束縛將被除去，以色列的仇敵將要卑躬屈膝稱臣。
但是耶穌教導說，祂的國度是全新獨特的（可一15)；它是屬道德的和屬靈的，而非屬政治的（太五3-12；路六20-23；約十八36)；是不可見的和內在的（路十七20，21)；是寂靜的（silent)，奧秘的和循序漸進的（可四 26-29 )；它的目的和範疇是普世的（太二十一31，43)；是社會性的（social) (太二十25-28)；借著它我們就能夠進到一種關係，不只是與神的關係，而且也是與人的關係；人只能借著重生才能進入這個國度（約三3，5；太十八3，4)；它既是現在又是未來的（太十二28；可九1；路十三29；十七21)。
應該注意到，“教會”這個詞在福音書中僅出現3次（太十六18；十八17)，在使徒的書信出現了68次；“國度”和“神的國”在使徒的書信出現了 18次，而在福音書出現了超過120次。很清楚的，這兩個詞不能被視為是同義的。教會是在神的國中，但它並不是天國（國度）。“祂愛子的國”是神的國的一部分（西一 13)。
十一、愛（Love)
基督所說的愛不是一種情感（sentiment)，而是一種原則，祂所教導主題的實質，就是——神愛（Godloves)(路十一42；約五42；十五10)；神愛祂（約十17；十五9；十七23，24，26)；神愛門徒（約十六27；十七23 )；神愛所有人（約三16)；祂自己愛神（約十四31)；愛所有門徒（約十三1，34；十四21；十五9，10)，又愛個別的人（可十21-23，24；約十一5 , 36；十三23)，並且盼望所有人愛祂和愛神（約八42；十四23；十六27)，而且人也應彼此相愛（太五43，44，46；約十三34，35；十五12，13)。
耶穌對愛的教導最卓越的真理，乃是“愛是律法的總綱和實質”（太二十二36-40；路十27)；只有愛神和愛自己同胞的人才能真正遵行律法（出二十 1-17)。
十二、禱告（Prayer)
基督對有關禱告的教導，並不限於祂直接針對這個主題的說教，而應該在對祂所記載的禱告以及祂自己的生命就是禱告的生命這個事實去探討。
1、基督的生命乃是禱告的生命。這一點在許多附帶事件的經文記載中看出來，特別是在路加福音（比較太十四23；十九13；可一33-35；十一11，12；路三21；五 15，16；六 12，13；九 18；十一1；二十一 37；二十二32；約一41，42)。
2、對基督的一些禱告的記載其中充滿了教誨（太十一25，26 ： 二十六 36-44；路二十二41，42，44；約十一41，42；十二27-37；十七 1-26)。
3、基督對有關禱告的教導是廣泛的而且深刻的。禱告應該是持續的（路十八1)；私下的和公開的（太六6；路十八10)；是虔誠而親切的(太六6；約四24)；是誠摯懇切的（太六7；七7)：是明確的（太 七7-11)；是有宣教性的（太九38)；能使人相信（太十七20，21)；合一的（太十八19，20)；警醒的（太二十六41)。
列出福音書中基督針對禱告說過的所有話語，並進行分類，以便於實踐和教導。
如果將本章前面詳細列出的四十個主題按照以上這十二個例證的方式來硏讀的話，我們的才智和靈命必定會更充實豐富。除了這些主題之外，還可以添加基督對以下問題的教導——仁愛、憐憫、認罪、污穢、門徒身份、饒恕、禁食、團契、感謝、誰為大、天國、勤勉、喜樂、論斷、婚姻、溫柔、順服、平安、迫害、報復、安息日、聖經、撒旦、自誇、管家、受苦、才幹、信服、真理和熱心。
問題
1. 列出基督教導的二十個主題。
2. 針對神以及基督自己與神的關係，祂作了什麼教導？
3. 基督是神的兒子，這是什麼意義？
4. 基督教導聖靈是一個位格並且是神嗎？在哪一處經文。
5. 基督對聖靈的降臨和職事說過什麼？
6. 基督對有關祂自己的教導是什麼？祂宣稱自己是誰？指出經文。
7. 基督如何解釋自己的死？
8. 基督對有關人的教導是如何？與人對自己的看法相比又如何？
9. 基督針對罪說過些什麼？指出經文。
10. 基督是否說過有些人不是罪人嗎？如果不是，那麼經文“來不是召義人”以及“康健的人用不著醫生”是什麼意思？
11. 基督說到公義是什麼意思？
12. 你如何理解“正確”（right)和“錯誤”（wrong) ？
13. 基督針對需要、本性和得救的方法作過什麼教導？
14. 引述基督論到有關寬恕的經文，不論是平實的還是比喻式的。詳細作說明。
15. “國度” 一詞在基督的教導中是如何運用的？
16. “天國”是什麼意思？根據馬太福音第十三章中所說來回答。
17. “天國”和“神愛子的國” （Kingdom of God's dear Son)之間有區別嗎？（西一13)
18. 天國和教會之間有區別嗎？
19. 基督針對愛作過什麼教導？指出經文。
20. 在哪些比喻中基督作過有關禱告的吩咐？列出祂所教導的。
21. 基督的哪些禱告曾被記載下來？記載在哪裡？
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《耶穌的教導》（The Teaching of Jesus )
傑克遜（G. Jackson )
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《基督的教導》（The Teaching of Christ)——霍爾頓(R. H. Horton )
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《耶穌的個人思想》（The Counsiousness of Jesus )——杜·博斯（Du Bose)
《歷史上與經驗上的基督》（The Christ of History and Experience )——佛羅斯特(D. W. Forrest)
《基督的權柄》( The Authority of Christ)——佛羅斯特
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《基督的教導》（The Teaching of Christ)——坎伯-摩根(G. Campbell Morgan )
《基督教信仰的一些方面》（第四章）(Some Aspects of Christian Belief)——麥敬道
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《神的聖靈》（The Holy Spirit of God)——格裡菲茲•湯瑪斯 
《基督的比喻式教導》（The Parabolic Teaching of Christ)——布魯斯 
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有關基督教導的著作很多，上述僅僅是有關這個主題的一些有用的著作，此 外還可以補充各種聖經詞典中的相關詞條。
第十四章  釘十字架的日子
The Day of the Crucifixion
在本書第一卷的“四福音合參大綱”以及本卷的“福音書大綱”裡，在我們主生平最後的一周我遵循了早期教會傳統對時間的推算，這些槪要的目的，不是要人注意事件發生的時間，而是要人注意事件本身，若將時間的問題加入而不作說明，只會使讀者混淆。
但是對最後一周的傳統觀點的爭論並沒有終止，如果我們不以先入為主的觀念來看待福音書的見證，我想我們就會發現，傳統的觀點是無法站得住腳的，而且的確它與記載的事實有所矛盾。
一般公認的觀點是耶穌在受難周星期五的早上9點被釘上十字架；6個小 時以後，即下午3點，祂死在十字架上；下午6點以前，祂被埋葬；在接下來的主日（星期日）清晨，祂從死裡復活了。這種觀點借著在基督教的曆法所 定的受難節和復活節一直被延續下來。
但是問題絕沒有這麼簡單。針對這種觀點，有兩個致命的反對意見，就是在馬太福音第十二章40節記載我們主所說的話以及祂受死與復活之間所發生的許多事件和事件的本質。
一、“三日三夜” (The three days and three nights；太十二40 )
“約拿三日三夜在大魚肚腹中，人子也要這樣三日三夜在地裡頭”。在以上這段話之外，還必須要提到“三日後”（after three days)的經文 (可八31；九31；十34；太二十七63；約二 19)，以及說到“第三日”（the third day)的經文（太十六21；十七23；二十19；二十七64；路九22；十三 32；十八33；二十四7，21 , 46；徒十40；林前十五4)。借著由馬太福音第 二十七章63-64節可以清楚地看出，這兩種表述方式可以被理解為是相同的意 思：“我們記得那誘惑人的還活著的時候曾說：‘三日後我要復活’。因此，請吩咐人將墳墓把守妥當，直到第三日”。
現在，我們都知道，猶太人將一天當中的任何一部分都當作是一整天。拉比以拉茲•本•阿克薩耶爾（Rabbi Elazar ben Axaryah )說：“一天一夜就是一個Onah (希伯來文表示時間的一部分），而一個Onah的一部分被當作一整天”。
由此我們就可以解釋，基督由星期五傍晚到主日（星期日）清晨在墳墓 中，如何被看成是三天或三個Onah；星期五下午6點前的部分時間，星期六全天，以及星期六下午6點後的部分時間，主日（星期日）的黎明。但是當我們說到幾“夜”和幾“日”時，這種表述方式就不再是一個慣用語（idiom)，而是由字面的意義（即數字）陳述了事實，不論如何計算，從星期五傍晚到 主日清晨，無論如何算都沒有三“夜"。
“第三日” （the third day)這種表述出現過12次（參看上面的經文索經)，可能是三天的一部分，包括兩夜，但是“三日後”（after three days ) 這種表述出現了五次，而“三日三夜”（太十二40)不可能是如此計算的，是可以肯定意思指三天，每一天之前都有一夜；所以主在馬太福音第十二章 40節所說的不能以猶太人所使用的Onah這個詞來作解釋，肯定的意思就像它所記載的，祂要在墳墓裡三日三夜，與主在星期五被釘十字架的理論是不相符的。
早先有人嘗試著去解釋“三夜”，是將星期五中午12點到下午3點的黑暗 當作一夜來計算（太二十七45)，但這種演算法只是使它陷入了可憐的窘境。相反的，亞倫博士（Dr W. C. Allen)說：“的確，馬太所記載的實在是太牽強附會了”。但是說這話的是基督，而不是馬太。
由以下兩張簡單的圖表就可以看出，如果傳統所認為釘十字架的時間是正確，那麼福音書的經文就是不準確的；但是如果傳統的觀點是不正確，以下（表二）所列的槪要就是正確的，則“三日三夜”這種說法就得以確立了。
表一  傳統的觀點
	尼散月（四月）

	猶太人的白晝： 從日落到日落
	14日
	15日
	16日
	17日

	
	  
	
	  
	
	  
	
	  
	

	
	下午6點至下午 6點
	下午6點至下午 6點
	下午6點至下午 6點
	下午6點--

	
	預備
	釘十字架
	埋葬
	復活

	
	第5日
	第6日
	第7日
	第1日

	羅馬人的白晝：從午夜到午夜
	星期四
	星期五
	星期六
	主日


從以上這張圖表可以看出，耶穌的身體在墳墓中只有一夜，即星期五至 星期六之間的夜晚，然後祂在星期六日落之後及主日的日出之前復活；但是 祂曾說自己的身體要在墳墓中“三夜”。
表二  作者重組的觀點
	尼散月（四月）

	猶太人的白晝: 從日落到日落
	14日
	15日
	16日
	17日
	18日

	
	  
	
	  
	  
	  
	  
	  
	
	  
	

	
	下午6點至
下午6點
	下午6點至
下午6點
	下午6點至
下午6點
	下午6點至
下午6點
	下午6點--

	
	釘十字架
	逾越節安息日
	身體被膏抹
	每週的安息 日
	復活

	
	第4日
	第5日
	第6日
	第7日
	第1日

	羅馬人的白晝: 從午夜到午夜
	星期三
	星期四
	星期五
	星期六
	主日

	
	“三日三夜在地裡頭”（太十二 40)
	


二、耶穌死後和埋葬之間所發生的一些事
如果耶穌的確是死在星期五下午3點，並且是在同一天下午6點前被埋葬——在此之後的事件是必然要發生的，就是每週一次的安息日是在星期五下午6點開始，並且持續到第二天星期六下午6點——因此以下的許多事件必定 是在那三個小時裡（星期五下午三點到六點）發生的：
1、猶太人的代表到彼拉多面前  約十九31
2、彼拉多聽見他們的請求，派士兵或一位使者從耶路撒冷到各各他去
3、士兵前來打斷了同釘十字架上兩個賊的腿，並且用槍紮傷耶穌的肋旁  約十九32，34
4、之後，亞利馬太人約瑟來到彼拉多面前，請求領取耶穌的身體  約十九38；可十五43
5、彼拉多召來一位百夫長，問他耶穌是否已經死了久不久  可十五44
6、百夫長回答並詢問，可能必須派人到各各他去，然後回報彼拉多，隨後彼拉多允許約瑟將耶穌的身體領走  可十五44，45
7、約瑟來到市集商場，買了細麻布，這個交易不是很快就完成的  可十五46
8、約瑟帶著細麻布以及彼拉多的書面許可來到各各他，將信遞交給執勤的百夫長
9、從百夫長得到領走身體的許可後，約瑟在朋友或僕人的幫助——因為他無法獨自完成這個工作——將身體取下來。他們用一塊布包裹了身體，小心地將身體帶到約瑟他的墓裡  太二十七59，60；可十五46
10、加利利來的婦人跟在後面  路二十三55
11、約瑟在他人的幫助下，除去被污染的布，洗淨了身上的汙血，之後以一塊乾淨的細麻布纏裹  太二十七59；可十五46；路二十三53
12、隨後身體被安放在約瑟的新墳中  太二十七60；可十五46
13、在整個過程中，婦人們在一旁觀看，並未動手幫忙  太二十七61
14、約瑟和他的朋友或僕人將一塊大石頭滾在墓門口，然後就離開  太二十七60；可十六4
15、婦人們來到墳墓，看到身體並未塗抹香膏就安放後，她們就回到城裡去  路二十三55
16、婦人們並不認識的尼哥底母買來大量貴重的香膏，他帶著這些來與約瑟聯繫  約十九39
17、婦人們來到市場買香料，她們硏磨和烹煮作香膏  路二十三56
18、約瑟、尼哥底母和他們的僕人，一起回到墳前，將石頭滾開，除去身體纏裹的整片細麻布，將身體和四肢塗抹了香膏並以一些繃帶纏裹好  約十九40
他們將整個身體用一張細麻布裹好，將頭部另用頭巾裹好，再將身體安放好  約廿7
19、石頭再次被滾回擋住墓門口，然後他們離去
20、婦人們預備好香料，在安息日休息，即從星期五下午6點到星期六下 午6點  路二十三56
一周的第一日（星期六下午6點以後），清晨很早的時候，婦人們來 到墳墓前，帶著她們預備好的香料  路二十四1
可以確定的是，我們必須承認，以上所有這些事都不可能在三個小時之 內完成。其中沒有任何一件事是發生在星期六（也就是從星期五下午6點到星期六下午6點），因為那天正是安息日；市場全都關了；無法買到細麻布和香 料；在安息日開始後也無法雇用到工人；安息日結束之後對這些事而言已是 太遲了，就如那些主日清早帶著香料來的婦人們所看到的。
除非我們認為符類福音書和第四福音書是彼此矛盾，否則馬太福音第二十六章17-19節、馬可福音第十四章12-16節以及路加福音第二十二章7-13節中的預備，與約翰福音第十九章31節中的預備應是同一回事；而且最後這段經文中提到的安息日，並不是每週一次從星期五下午6點開始的安息日，而是另一個，即這一周早些的時候，被稱為“大日”（a high day)。這個所謂“大日”的安息日（“high day” Sabbath)從很早以來就被誤認為是每週一次的安息日，導致了在基督何時被釘十字架這個問題上的所有困擾。
我們在出埃及記第十二章3-8節讀到：“本月初十日，各人要按著父家取羊羔，一家一隻。……要無殘疾、一歲的公羊羔……要留到本月十四日，在黃昏的時候，以色列全會眾把羊羔宰了。……當夜要吃羊羔的肉；用火烤 ……”。
在利未記第二十三章6-7節我們讀到：“這月十五日是向耶和華守的無酵節；你們要吃無酵餅七日。第一日當有聖會，什麼勞碌的工都不可做”。
在尼散月第十二日星期一，耶穌對祂的門徒說：“你們知道，過兩天是逾越節，人子將要被交給人，釘在十字架上”（太二十六1，2；可十四1 )。祂提到的兩日，就是尼散月第十三日星期二和第十四日星期三，“過兩天” 意思就是第十五日星期四。
這些重要而神聖的日子順序如下：
	星期
	日期
	經文
	事件

	從日落到日落
	尼散月或亞筆月
	
	

	星期四-星期五
	第9日
	約十二1
	逾越節前六天，耶穌來到伯大尼

	星期五-星期六
(安息日）
	第10日
	約十二12-19；可十一1-11
(比較路四16)；亞九9
	次日，得勝進入耶路撒冷。在尼散月第十日選取羊羔（出十二3)

	星期六-星期日
	第11日
	可"(^一12-18
	次日，詛咒無花果樹；潔淨聖殿

	星期日-星期一
	第12日
	可十— 20-25；十一27-十二44；十三

	“早晨，他們又來到耶路撒冷”。回想起詛咒無花果樹的事。與當權者發生爭執。在橄欖山對使徒們講道。
耶穌預言說：“過兩天”，即第15 日星期四

	
	
	太二十六1，2
	

	星期一 -星期二
	第13日
	太二十六丨7-19；可十四 12-16；路二十二7-13
	為守逾越節作預備
晚餐和被馬利亞所膏可能就是在這一天

	
	
	可十四3-11；太二十六 6-16；約十二2-8
	

	星期二-星期三
	第14日
	約十三1-20；太二十六 20；可十四17；路二十二 14
	耶穌洗使徒的腳。
與使徒一同吃逾越節筵席：指出出賣者；警告使徒提防離棄祂
設立紀念主的晚餐
頂樓的講道
前往客西馬尼途中的講道，以及代禱。
客西馬尼園中的痛苦
被捕和審判試煉的開始。
黎明之後的審問
前往加略並被釘十字架
日落時身體被約瑟匆匆埋葬

	
	
	太二十六26-29；可十四 22-25；路二十二 17-20；林前十一23-26。約十三21-十四31
	

	
	
	約十五-十七
太二十六30，36；可十四 26 - 32；路二十二39,40；
約十八1
	

	
	
	太二十六47-68；可十四43-65，路二十二47-65；約十八2-24
	

	
	
	太二十七1-30；可十五 1-19；
路二十二66-二十三25；約 十八28-十九16
	

	
	
	太二十七31-56；可十五 20-41；路二十三26-49；約十九16-30
	

	
	
	路二十三53，54；約十九 31-37
	

	星期三-星期四
	第15日
	太二十七62-66；約十九31
	逾越節的安息日。“那安息日是個大日；High day"，並非每週一次的安息日。

	星期四-星期五
	第16日
	可十六1；路二十三56
	婦人們帶來香料，用來膏耶穌的身 體。“過了安息日”，即第二天乃是逾越節的安息日，尼散月第15 日，而不是每週一次的安息日。尼哥底母和約瑟膏抹了耶穌的身體。
墳墓被封上，並由人看守

	
	
	約十九39，40。太二十七62-66
	

	星期五-星期六
	第17日
	路二十三56b
	猶太人每週一次的安息日

	星期六-星期天
	第18日
	太二十八1；可十六2；路二十四1；約二十1
	尼散月第17日日落之後，我們主從死裡復活，一些婦人在主日清晨一早才發現。


就在尼散月第17日日落之後，我們主從死裡復活，一些婦人在尼散月第 18日，即主日清晨一早才發現（太二十八1-10；可十六1-18；路二十四1-49；約二十 1-23)。
借著這份日程表，而非在星期五下午3點到6點的僅有的三個小時，前述所提到二十項的事可能發生在星期三下午3點到6點的三個小時以及星期五的全天。這些事不可能發生在星期四和星期六，因為都是安息日。
如果這份日程表是正確的，約瑟在星期三下午6點以前就匆匆埋葬了耶穌的身體，後來他和尼哥底母在星期五膏抹了耶穌。星期五市集有開張，他們和婦人們都能買到他們所需要的香料。
膏抹耶穌的身體並非在埋葬的時候，而是在稍晚的時候，這是根據經文中兩個詞所作的推論。在記載將耶穌的身體從十字架上取下來以及用“細麻 布”纏裹的經文裡，使用了sindon這個詞，它指的是一整塊麻布，而非幾片布（太二十七59；可十五46 (兩次）；路二十三53；比較可十四51，52)；
但是在記述膏抹的經文裡，則使用了othonion這個詞，指的是麻布繃帶（linen bandage)，每次都是以複數形式"othonia"描述，而且與香料有關（約十九 40；二十5 , 6，7；路二十四 12)。其過程如下：
在星期三，即尼散月第14日，下午6點以前，耶穌的身體從十字架上被取下來，以一塊麻布纏裹並匆促的被埋葬了。它被安放在墓中經過了星期四，即尼散月第15日，逾越節的安息日。星期五那天，即尼散月第16日，約瑟和尼哥底母來到墳墓，除去了sindon，用帶有香料的麻布繃帶，即othonia，包裹了耶穌的四肢和身體，另外用一片布包裹了耶穌的頭（約二十6，7)。
有些人否認耶穌在星期五被釘十字架的理論，他們主張主被釘十字架是在星期四而不是在星期三，只要有任何一個問題是有爭議的，就應該詳加查考它的證據，對於星期四的觀點有很多可以辯論闡述的，但是星期五的理論卻無法受到支持。
有人說的對：“雖然星期五受難日（Good Friday)的傳統想法是已經產生了，它已經徹底被證明了與福音書敘事正確考查所發現的事實不相符合。此外，它借著提出許多明顯的矛盾，提供許多看似有說服力的異端論據的致命錯誤，傳統主義者試圖借著以那無法令人滿意的說詞和詭辯，來回避這個 批評打擊，他們這種詭辯破壞了人們對聖經真理可靠性的信服。因此，那些 愛主的人不僅用他們的全心，而且就如耶穌所吩咐的（太二十二37；可十二 30)，用他們自己的全部心智，情願更加完全地向他們解說神的道（徒十八 26)，使他們得到啟示，順服真理的靈（約十四17)，放棄傳統以來認為星期五受難日就是我們救主被釘十字架的日子”。
不論如何，最重要的是耶穌為我們受死，祂死的日子決不會影響祂為我 們受死的功效，但是身為聖經的讀者和信徒，我們應該竭力瞭解任何已知問 題的事實，特別是在一個已經被堅持了數個世紀的傳統使人們誤認為福音書的記載在歷史上是不可靠的時候。
問題
1. 基督在星期五被釘十字架的說法其根據何在？
2. 指出在基督之死和復活之間發生的十二個事件。
3. 約翰福音第十九章31節中的“大日” （the high day)是什麼意思？
4. 耶穌的身體是在何時膏抹的？
5. SindSn和othonia這兩個字有什麼意義？
6. 耶穌有可能在墳墓中“三夜”嗎？
參考書目
《釘十字架是在哪一天？》（What was the Day of the Crucifixion?)——諾曼·鄧漢(Norman J. Denham )
《希伯來曆法》（The Hebrew Calendar Cycle )——諾曼•鄧漢
《最後一周的對觀福音書》(The Harmony of the Last Week)——卡拉維（E. C. Callaway )
《星期五受難日》（Good Friday )——詹姆士•蓋爾（James Gall ) 哈丁氏聖經詞典中“耶穌基督”、“聖餐”、“逾越節”、“預備日”等詞條。
《猶太人與回教徒曆法中的要素》（Elements of the Jewish and Mohammedan Calendars )——布林納比（S. B. Burnaby )
宗教知識百科全書中“復活節”詞條——夏夫·赫爾佐格（Schaff-Herzog)

第十五章  十字架上說的七句話
The Seven Sayings on the Cross
一、這些話的意義（significance)
最後的話語往往是很重要的，而且要很謹慎的記憶在腦海裡，尤其是那些將死的、殉道者、那些曾經是偉大的領導者、發明家、發現者、作家以及我們自己所愛的人最後的話語。但是曆世歷代以來所有曾經說過最偉大的臨 終話語與耶穌在十字架上的七句話相比，就不那麼的重要而且也沒有什麼價値，正因為繼往開來沒有人能夠與祂相比，也不會有人既是完全的人又是位 完全的真神。正是祂神——人的身位使得祂所說的一切話都是那麼的有意義。
二、說話的次數（number)
“確實應該有七句，這是聖經中一個既神聖又奧秘的數位，這個數位並 非是毫無意義的”（特倫西；Trench)。沒有一位元福音書作者記載了全部的七句話，但是每一位元都記載了其中的一部分。馬太和馬可記載了一句；路加記 載了三句；約翰記載了三句。它們分別是：
	話語
	經文

	1 “父啊！赦免他們；因為他們所做的，他們不曉得”
	路二十三34

	2 “我實在告訴你，今日你要同我在樂園裡了”
	路二十三43

	3 “母親，看，你的兒子！……看，你的母親”
	約十九27

	4 “以利！以利！拉馬撒巴各大尼”
	太二十七46；可十五34

	5 “我渴了”
	約十九28

	6 “成了"
	約十九30

	7 “父啊！我將我的靈魂交在你手裡”
	路二十三46


奇怪的是，這幾句話裡只有一句，即第四句（或是中間的那句），有兩位元使徒作了記載，即馬太和彼得，毫無疑問，也就是馬可是從彼得那裡得知 了這句話。正是在客西馬尼園裡，耶穌被捕，那時“門徒都離開他，逃走了” (可十四50；太二十六56)：但是後來他們又聚集在一起，那時約翰和彼得 來到“大祭司的院子”（約十八15，16)，後來，彼得“遠遠的跟著”（可 十四54)，約翰則在十字架旁（約十九27)。因此，很可能除了猶大之外，其他的使徒都在十字架附近，必定聽到了基督所說的話，尤其其中有兩句是 “大聲”喊著說的（可十五34；路二十三46)。路加當時並不在場，他記載 了其他福音書作者沒有記載的三句話，就是第一句、第二句和第七句。他從 何處聽到這些話的呢？可能是得自于耶穌的母親馬利亞。可以理解的是，使 徒約翰在主後第一世紀末寫他的福音書時，為符類福音書作了許多補充，他記載了三句其他福音書沒有記載的，也就是第三、第五和第六句。
三、七句話的順序（order)
上面七句話所列出的順序與大多數解經家的看法一致，而且查考後竟然 看出這個順序具有多麼重大的意義。首先、第一句、第四句（中心）和第七 句是對全能的神說的，第一句和第七句稱祂為“父”，第四句則稱祂為 “神”。前三句與臨終時救主身邊的人有關，後四句則只與祂自己有關。基督始終都是為著別人著想。
四、說話的時間（time)
耶穌在十字架上有六個小時。“巳初” （the third hour；可十五25 )是上 午9點；“午正”（the sixth hour；可十五33)是正午12點；“申初” (the ninth
hour；可十五33 )則是下午3點。
這六個小時可分成兩段時間，每段是三個小時，中間正是黑暗在正午時 降臨到全地（路二十三44)。前三句話是在前三個小時之間說的，是在日光 之下；後四句話是在後三個小時之間說的，正是在黑暗中。如果看得出只有後四句話是與被贖的觀念有關，這些事實就真是有意義的了。
五、七句話的來源（roots)
所有這幾句話都源自於猶太人的聖經，即舊約聖經；其中有一些很明顯，有一些則是推論的。
	話語
	來源

	1“父啊！赦免他們；因為他們所做的，他 們不曉得”
2“我實在告訴你，今日你要同我在樂園裡 了"
3“母親，看，你的兒子！……看，你的母 親”
4“以利！以利！拉馬撒巴各大尼”
5“我渴了”
6“成了”
7“父啊！我將我的靈魂交在你手裡”
	“祂……為罪犯代求”（賽五十三12)
“他必看見後裔，並且延長年日……他必 看見自己勞苦的功效”（賽五十三10，11) 說明對父母應盡的責任（出二十12；可七 10-13)
逐字引自詩篇第二十二篇1節
“我渴了，他們拿醋給我喝”（詩六十九 21)
“他們必來把他的公義傳給將要生的民，言明這事是他所行的”（七十士譯本為 tetelestai，意思是“完成”、“成就”）（詩 二十二 31)。就如在第二十二篇的開頭是 很重要的。
“我將我的靈魂交在你手裡”（詩三H 5)


的確，這只會給我們留下深刻的印象，就是在這麼痛苦的幾個小時裡，耶穌打破了沉默，以數個世紀之前記載的文辭，表達了祂內心最深切的思維和情感。
耶路撒冷
名字的形式：
Hierosolyma；hierousalem；Hierusalem；Ierosalem；Solyma；Urusale (i) m；Yerushalaim；Yerushalem。
起源：“幾乎無法遠遠看見” （G. A. S.).
“撒冷掣簽”；“使命運得到保障”；“平安的家”（《耶路撒冷》 (Jerusalem )，第一卷第九章——喬治•亞當•史密斯（George Adam Smith ))。
其他描述：
亞利伊勒。猶大的城，神的城，我們神的城，大君王的城，萬軍之耶和華的城，大衛的城。聖城。公義的城。錫安的女子，耶路撒冷的子民。耶路撒冷的女子（《耶路撒冷》（Jerusalem)，第一卷第九章——喬治•亞當•史密 斯(George Adam Smith )) 海拔高度：
海拔2593英尺.

城門：
大馬士革門、雙門、糞門、首門、魚門、泉門、園門、金門、希律門、馬門、亞法門、羊門、單門、希安門、司提反門、穀門、水門、錫安門 
聖殿：
所羅門聖殿，主前970年；所羅巴伯聖殿，主前520-516年；希律聖殿，主前20-19年至主後27年（約二20)。
山谷：
欣嫩；汲淪；提羅伯昂（Tyropoen)。
六、對這七句話的分析（analysis)
這七句話可以採用不同的劃分方法，沒有一種合理的分類是不具有意義 的。我們可以說，前三句的特徵是“思慮” （thoughtfulness)；第四和第五句是“勞苦” （travail)；第六和第七句則是“得勝”（triumph)。
1、基督的思慮(Christ's
thoughtfulness )
在前三句話裡，揭示了基督對他人的體恤，在此有三類人：祂的仇敵；悔改的罪人；祂忠心的門徒。祂為第一類人禱告（He offers a prayer)；為第二類人給了應許（He gives a promise)；為第三類預作安排（He makes a provision)。在第一句話裡，我們看見祂是個代求者（Interceder)；第二句 話裡祂是個報償者（Rewarder)；第三句話裡則是個同情者（Sympathizer )。
2、基督的勞苦（Christ，s
travail)
在第四句和第五句話裡，揭示了祂有說不出兩方面的苦楚：祂思想上的痛苦（mental anguish)而呼出：“我的神，我的神，為什麼離棄我” ？這是七句話的中間一句；祂肉體的苦楚（physical anguish)： “我渴了”。這兩 句呼喊彰顯出祂的神性和人的本性。
3、基督的得勝（Christ's
triumph)
第六句和第七句話宣告了十字架的得勝。第六句話表示基督對祂所作的 祂滿意了。這並非像猶太人認為的那樣，基督完了，而是說祂的工作完成了；神的旨意完全成就了；人類的救贖現在也完成了；救恩如今可以提供給所有 的人，在耶穌身旁將死的罪人已經得到了救恩。
第七句話是表示完全而充滿喜樂的順從：以死將自己完全交托給父。這 表達了基督對於未來的滿足。祂的第一句話和最後一句話都是對祂的“父” 說的。
我們注意到一個事實，總共有七句話，將這個數字分成前三句和後四句，這兩組的主旨、順序和關係具有深遠的意義。
圖表摘要
說話的時間
	前三個小時：上午9點至中午12點
	後三個小時：中午12點至下午3點

	1“父啊！赦免他 們；因為他們所做 的，他們不曉得”
2“我實在告訴你，今日你要同我在樂 園裡了”
3“母親，看，你的兒子！……看，你的母親”
	路二十三34 
路二十三43 
約十九27
	4“以利！以利！拉馬撒巴各大尼”
5“我渴了”
6“成了,，
7“父啊！我將我的靈魂交在你手裡”
	太二十七46；可十 五34
約十九28 
約十九30 
路二十三46


說話的核心
	1“父啊！赦免他們；因為 他們所做的，他們不曉得”
2“我實在告訴你，今日你 要同我在樂園裡了”
3“母親，看，你的兒 子！……看，你的母親”

	4
	5 “我渴了”
6“成了”
7“父啊！我將我的靈魂交在你手裡”

	
	“以利！以利！拉馬撒巴 各大尼”（太）
“以利！以利！拉馬撒巴 各大尼”（可）
“我的神，我的神，為什麼 離棄我” ？
	6 


話語的來源
	福音書
	
	舊約聖經

	路二十三34 
路二十三43 
約十九27
太二十七46；可十五34 
約十九28 
約十九30 
路二十三46
	1
2
3
4
5
6
7
	賽五十三12 
賽五十三10，11
出二十12；比較可七10-13
詩二十二1 
詩六十九21 
詩二十二 31 
詩三十—5


話語分析
	1基督的思慮
	1為仇敵禱告 
2對悔改的罪人的應許 
3給忠心的門徒的預備
	路二十三34 
路二十三43 
約十九27

	2基督的苦楚
	4祂內心的苦楚 
5祂身體的苦楚
	太二十七46；可十五34 
約十九28

	3基督的得勝
	6祂對過去的滿足
	約十九30
路二十三46

	
	7祂對將來的滿足
	


七、話語的註解(Notes of the Sayings )
(一）“父啊！赦免他們；因為他們所做的，他們不曉得”（“Father，forgive them；for they know not what they do")(路二十三34 )
“這些話在最古老的一切權威抄本中省略了。但是在大部分古代抄本以及最可信的古老版本中都可以看到，而且毫無疑問並非偽造的” 一一（迪恩• 斯賓斯；Dean Spence )。
“的確，這些話語是在真正的傳統中被傳承下來，即便路加並沒有把它們記載下來。……在某些古代抄本中的缺失，並不一定表示後來的抄本就是有添加篡改的證據”（卡儂•史崔特；Canon Streeter)。
“儘管不、能認定這是路加福音的一部分，但是可以肯定，耶穌說過這些話，因為它們完全不像是出自一般人的口能說的”（羅伯遜教授；Prof. A. T. Robertson) 。
基督的第一句話和最後一句話都是以“父啊”開頭的。
很可能這句話是在基督正在被釘上十字架時說的。至於話中的“他們” 究竟指誰仍有不同的看法。主要的看法有：1、他們是羅馬人（迪恩•阿爾弗 德；Dean Alford、羅賓遜教授）；2、他們是猶太人（普魯默博士）；3、他們 是猶太人和羅馬人（瓦特遜；A. Watson)；4、他們是全人類（郝主教；Bishop How )。
可能有未經悔改的寬恕嗎？（參考本卷十三章（九）寬恕） 
“他們所做的，他們不曉得”，意思是“他們並不知道他們正釘十字架 的是誰”。基督以神的意識說出這話。
人的無知減輕了罪責，但卻永遠也不能免除罪（林前二8)。
這個禱告得到應允了嗎？猶太人至今還沒有被寬恕。
(二）“我實在告訴你，今日你要同我在樂園裡了”（"To-day shalt thou be with Me in Paradise")(路二十三43 )。
這句話不應該像有些人認為的那樣，讀成“我今天實在告訴你，你要與我同在樂園了” （在遙遠的未來）。這句話是耶穌在那一天對那人說的，這是很清楚的。耶穌說的是祂和那個懺悔的罪人在那天，幾個小時後就要在樂 園裡。祂的母親、抹大拉的馬利亞、約翰以及在場的其他朋友聽了這句話後，必定感到極大的安慰！
“這個應許暗示了人死後意識的持續。如果人死後沒有意識，對強盜應 許說他在死後要與基督同在就不會有任何的安慰了” （普魯默）。
羅伯遜教授說，“這裡所說的樂園並不是指任何過渡暫時的狀態，而是 天國本身的祝福”。但是這並非如此，因為主在復活的時候對馬利亞說：“不要摸我，因我還沒有升上去見我的父”（約二十17)，而且從詩篇第十六章 10節和使徒行傳第二章31節中，我們瞭解到，祂下到陰間（希伯來文Shgol )，"Sheol”就是希臘文的Hadgs (陰間），並不是天國（is not Heaven )。顯然，“樂園”（paradeisos )是Hades的一部分，蒙福的人要來到這裡（paradeisos )；另一個地方則是留給邪惡的人，即Gehenna (geenna)。在保羅的時代，樂園是在天上（林後十二2，4)，這暗示在復活的時候，就發生了變化，陰間就是虛空的樂園（that Hades was emptied of Paradise)。這不就是以弗所書第四 章8-10節的解釋嗎（參看彼前三18，19) ？
這是我們看到主唯一的一次使用“樂園”這個詞。新約聖經的作者，路加、保羅和約翰都使用過它。路加可能是從耶穌的母親聽說這句話的，而毫無疑問，約翰是在十字架旁聽見這句話（林後十二4；啟二7 )。
這個應許將身體和靈魂區別開來。強盜的身體被投進洞中，而耶穌的身體則安放在約瑟的墓中，但是兩個人的靈魂都在那一天到了樂園。
(三）“母親，看，你的兒子！……看，你的母親” （“Woman，behold, thy son …… behold, thy mother )(約十九27)。
注意耶穌在這裡使用了“母親”（mother)和“婦人”（woman)兩個稱呼，但是並不如我們所認定的那樣。我們並不認為祂將自己的母親看成是 約翰的母親，特別是當時約翰的母親撒羅米也在場（可十五40)。我們認為祂應該是將自己的母親稱為“母親”，但是祂並沒有。祂以前也曾如此的稱呼她（約二4)。
魯特哈特（Luthardt)、阿爾弗德（Alford)和其他人認為，耶穌稱馬利 亞為“婦人”，是用自己中保的身份將自己與生祂的母親所有的關係分別出 來，但是他們這種觀點並不能讓人接受。“婦人”這個稱呼並非粗俗刺耳也沒有任何的不敬；的確，這是一種充滿敬意、充滿深情的應對方式（比較約二十 13，15)。
如果耶穌稱她為“母親”，祂就會使她蒙受站在旁邊的仇敵對她的羞辱和迫害。
馬利亞是個“婦人”，她的“後裔”如今正在壓傷蛇的頭（創三15)。“你的兒子”（Thy son)，約翰是馬利亞的侄子，但是他要成為她的兒 子。馬利亞另有幾個兒子，就是雅各、西門、約瑟和猶大，但是他們當時並 不在十字架旁，他們還不是門徒；他們仍未接受耶穌的宣告，也不相信祂的 使命。耶穌的堂兄弟成為祂母親的兒子。天主教的觀點認為，主令諭祂所有 的門徒就如那位蒙愛的使徒，成為祂母親的保護人（patronage of His mother)，這種說法是荒謬的。“婦人，看，你的兒子”。馬利亞被託付給約翰照顧，我們讀到：“從此，那門徒就接他到自己家裡去了” （27)。
當約翰到以弗所時，如果她那時還活著的話，他必定也帶著馬利亞一同前往。“神聖的孝行以及人類的愛所承傳的是個多麼了不起的遺產” ！神的兒子忠實于自己的天父，也忠實於自己在世上的母親。
伯納爾德博士（Dr. Bernard)指出，在前三句話中可以看出，“當死亡漸 漸臨近時，關注的範圍正在縮小。”。第一句話很廣泛，是對仇敵的寬恕。第二句話的範圍就縮小，是對懺悔的賊說的。最後祂的關注著眼于祂的親屬，以及他們當中最親近祂的人，祂的母親，以及“祂所愛的門徒”。“這些就 是這位完美的聖人邁向死亡的過程”。
(四）“我的神，我的神，為什麼離棄我？” ( "MY God, My God, why hast Thou forsaken Me?")(太二十七46；可十五34 ) 
這是七句話中間的一句，也是基督救贖受難的精髓（the very heart of Christ's redemptive Passion ) 。
這是七句基督的話唯一的一句由兩位元福音書作者記載的，也就是馬太和 馬可唯一記錄的話語。
這是唯一一句以完整的亞蘭文記載在馬太福音的句子。
這是在後三個小時遍地黑暗時所說的第一句話也就是正午12點以後（太二十七45)，是在申初，大約下午3點時說的。
福塞特博士（Dr. Fausset)提到了遍地黑暗這件事：“這不可能是日蝕 (eclipe of the sun)，因為逾越節是在滿月（full moon)的時候，那時月亮正對著太陽”。
馬太和馬可都以亞蘭文記下了這句話，並且附上了希臘文註釋，譯文見 於七十士譯本。馬可更是精准的引用詩篇第二十二篇1節的希臘文。
只有這句話和最後一句話（第七句)是“大聲”的說出來（uttered in a loud voice)。
在馬太福音和馬可福音裡所記載呼喊（cry)確實的用詞仍然是一個無法 確定的問題。
在第一句話和第七句話裡，耶穌說“父啊”，但是在這裡祂卻說我的 “神”，“在某種程度上是有些疏離的感覺”（本格爾）。
“離棄”（Forsaken)並不是完成時態（perfect tense)，而是不定過去式（aorist)，其差別在於前者強調某件事情已經完成（has been done)，而後者則強調在某個特定的時間作成（was done) 了 。也就是表示是在黑暗的三個小時之中，基督靜默忍受著這完全的孤寂，現在到了極點。如果是如此，黑暗的來臨就是離棄的時刻。
這句深不可測的話語一定要從遠處來傾聽，因為有誰能參透領會呢？在這個時刻裡，基督正擔當著全人類的罪。耶和華“使我們眾人的罪孽都歸在祂身上”。祂被“離棄”，使祂可以完全地擔當人類的罪和重擔，從而承擔救贖的工作。
所謂的《彼得福音書》（Gospel of Peter)將這句話譯成“我的能力，我的能力，你離棄了我” (My power, my power, thou hast forsaken Me ) 由這句譯文看出這卷著作似乎傾向於幻影說的觀點（Docetic view)，認為“永恆的”基督（aeon Christ)在耶穌受洗時降臨到他的身上，但是在十字架上卻離開了他，因此死去的只是耶穌這個“人”。
雖然耶穌在這句呼喊中並沒有說“父”（Father)，祂說的是“我的神”(My God)，深信在這最可怕的時刻中，神依然是祂的神。
(五)“我渴了”
（"I thirst")(約十九 28)。
在受苦的開始，會通常給在十字架受刑人喝苦膽酒和醋，但耶穌拒絕了
(太二十七34，48)，現在，祂因著發燒引起的焦渴受折磨。
祂的事工以饑餓（hungering)開始，又以焦渴（thirsting)告終。祂曾經是以色列人在曠野中得以恢復體力的磐石（林前十4)，又曾將水變為酒（約二），現在祂渴了。
這是祂最後所承受的苦難，也是聖經預言的應驗（詩六十九2)。雖然只有約翰記載了這句呼喊（the cry)，然而主受到焦渴折磨這件事 在其他地方也有記載（太二十七48；可十五36)。
有一次在祂口渴時，祂曾經向一位撒瑪利亞婦人要水喝（約四7)，現在，在祂仇敵的手中，祂得到的卻是醋。
耶穌的口渴可以駁斥幻影派教義的觀點，他們認為祂只是看起來是個 人，但實質上不是人。
約翰由耶穌所受的這個苦難中，看到了祂在靈裡的渴望。在榮耀了天父之後，祂渴望世人的救贖。祂渴望救贖的詩歌（He thirsts after the song of redemption)。
因為祂為我們的一切而渴望，我們就應該“渴慕賜生命的神”，如果我們如此行，我們就像那些人”他們不再饑，不再渴”，因為“寶座中的羔羊必 牧養他們，領他們到生命水的泉源”（啟七16，17)。
(六）“成了”
（"It is finished")(約十九30)。
耶穌曾經說過，“我的食物就是遵行差我來者的旨意，作成祂的工”（約四34)。他說到“父交給我要我成就的事”（約五36)。祂在禱告中說：“你所託付我的事，我已成全了”（約十七4)。並且，祂“知道各樣的事已經成了” （約十九28)。所以最後祂才能說：“成了”。律法的一切要求，先知的一切預言，一切所預表的前兆，一切所應許的宣告，一切曆世歷代以來所竭力追求的，都成就了。
克魯瑪赫（Krummacher)說：“從這些話裡你可以聽見腳鐐斷裂了，牢獄的牆坍塌了；如天一樣高的藩籬也被推翻了，數千年來關閉的大門又再次的開啟了”。
在這看似失敗的時刻中發出了一句得勝的呼喊。救恩得以成就了。似乎是為了 “大聲”說出這句話，耶穌請求緩解一下自己的焦渴；為了說出這句得勝的話，祂乾渴的喉嚨必須稍稍清爽一下。“耶穌嘗了那醋，就說：‘成 了，” ！
(七）“父啊！我將我的靈魂交在你手裡” （“Father, into Thy hands I commend my spirit")(約二十三46 )。
這是最後一句話，顯示耶穌的死是祂自願的。這句話斷言靈魂將會出離身體交在神的手裡。耶穌的逝去是平靜是得勝的。祂以聖經的一句話結束了自己的事工（詩十一5)，就如祂開始事工的時候一樣（太四4，7-10)。歌羅西書第二章15節提到了這句呼喊。
因為“樹”（tree)，人類失去了樂園：如今又借著“樹”（木架），人類重得了樂園。
就如祂的降生一樣，祂的死也是獨一無二的。司提反殉道時也將自己的靈魂交在神的手裡（徒七59)。當胡斯（Huss)在走向火刑柱殉道時，反復地說著：“主啊，我將我的靈魂交在你手裡”。
問題
1、憑記憶按照順序列出基督在十字架上最後說的七句話。
2、每一位元福音書作者記載了七句話中的幾句？分別是哪些？
3、這七句話是如何在耶穌受難的六個小時裡劃分的？
4、這七句話與舊約聖經有任何聯繫嗎？與哪些經文有關？
5、這七句話針對寬恕、不朽、樂園、人類的情感與義務、被神離棄、基督的事工以及順從作了哪些教導？
第十六章  基督之死
The Death of Christ
釘十字架的日子實在是一件歷史上重大的事，但是真正具有道德的、屬靈的以及永世的重要意義的，還是釘十字架這件事本身；真正重要的並不是基督何時死，而是祂死在十字架上的事實。鄧尼博士（ Dr. Denney)說：“基督的死無論是在講道中還是在神學中都沒有得到它應有的地位，但是新約聖經賦予它這個地位”。
這本導讀的內容大部分是談論有關於事實的，但是在基督論的部分有必要觸及一些與神學和信仰有關的奧秘，因為福音書在這方面也給予很多的關 注。在此對這個問題的提示必定是很簡要，而且將不是很充份的，但是如果指示出其中的思想脈絡，勉勵讀者要不斷的追求，如此作就會更値得的了。因著篇幅所限，我們無法考查目前當代有關基督之死所有的觀點，而且也沒 有必要，因為關於這類問題的著作很多，但是我們承認福音書的真實性，所以盡其可能，就是要理解福音書對有關這些問題所陳述所意表的。當耶穌對門徒談到祂自己的死時，馬可記載：“門徒卻不明白這話，又不敢問祂”（九 32)，而路加說的更明白：“意思乃是隱藏的，叫他們不能明白”（九45)，雖然我們今天處在更有利於瞭解這件事的地位上，但是就如那些站在十字架旁的婦人一樣，我們也只能“遠遠的觀看”（太二十七55)。
有關基督之死這個問題，已經有非常多的著作，不同的觀點一個又一個 的出現，但是因為有限的心智無法領會無限的，這個問題的意義是無法以神學的公式來陳述。我們在不斷的探尋這個主題，而且它也頻頻的在向我們招手。
各個派系的神學思想都陳述了他們對這個事件所認知的意義，但是首要關鍵的問題就是基督如何看待自己的死，如果我們想要瞭解這一點，就必須回到福音書裡，就像鄧尼博士（Dr. Denney)說的：“福音書描述了基督受苦和死，其細節之詳盡是他們敘述祂其他生命的事件時所沒有的，而且在某 種程度上他們指出了這是舊約聖經預言的應驗，表示他們對其意義和重要性的認知”。
大體上講，在耶穌對自己的死的態度上，有兩種觀點。一種是“歷史” 性的理論（historical theory)，另一種則是“教義”性的。根據 對耶穌生平歷史的解讀，“祂從來就沒有尋求死，更不用說是被釘十字架，所以最後在屬世的黑暗以及心靈更深沉的黑暗中，祂口中說出絕望的話在幻滅中去世”。
按照教義的解讀，耶穌降臨到這世上就是為著死，從祂公開事奉的開始，祂就有意識地期盼著死。由一個觀點來看，從以色列人所能認知的一系列先後繼起的事件裡，祂的死是不可避免的，由另一個觀點來看，祂的受死是歷史上永世的旨意和計畫所促成的，在某一個特定的時候實現了。
我們可以說，歷史的觀點是合乎理性的和根本的，而教義的觀點則是合 乎聖經的，因此是真實的。有些人斷言，福音書所表達的觀點大部分源自於保羅的教導，但是看起來真正的情況正好相反，就是保羅的教導源自于耶穌在符類福音書中的教導，包括了口傳的傳統（oral tradition)。保羅教導的根源是出自這些福音書。那些不承認第四福音書裡記載基督看待自己的死是確切證據的人，仍然要面對那本成書最早的馬可福音，其中有許多有關這個問 題的深刻闡述，而且在符類福音書另外一部或兩部中也有對應之處。
我們在此所要作的，就是薈集所有的資料，以便指出基督如何看待祂自己的死。
一、符類福音書（經文引用自修定版）
	可二 18-20
	太九14，15
	路五33-35

	18當下，約翰的門徒和法利賽人禁食。他們來問耶穌說：“約翰的門徒和法利 賽人的門徒禁食，你的門徒倒不禁食，這是為什麼 呢？”
19 耶穌對他們說： “新郎和陪伴之人同在的時候，陪伴之人豈能禁食呢？新郎還同在，他們不能禁食。
20但日子將到，新郎要離開他們，那日他們就要禁食”。
	14那時，約翰的門徒來見耶穌，說：“我們和法利 賽人常常禁食，你的門徒倒 不禁食，這是為什麼呢？ ”
15 耶穌對他們說：“新郎和陪伴之人同在的時候，陪伴之人豈能哀慟呢？
但日子將到，新郎要離 開他們，那時候他們就要禁食”。
	33他們說：“約翰的門 徒屢次禁食祈禱，法利賽人 的門徒也是這樣；惟獨你的 門徒又吃又喝”。
34耶穌對他們說：“新
郎和陪伴之人同在的時候，豈能叫陪伴之人禁食呢？
35但日子將到，新郎要離開他們，那日他們就要禁食了"。


有些人企圖想要除去馬可福音第二章20節這個明顯的含義以及其對應之處。他們說：1、這些話並非耶穌說的；2、它們是被置換，它們並不屬於這個比喻；3、他們指出了對新郎的喜悅可能充滿憂傷地中止的理解；4、這句話是有條件的，而不是絕對的；5、這些話並不一定是指橫死（violent)、過早（pre-mature)的死或不自然的死（unnatural death)，而只是指一般人類所有不可避免的分離死別的關係而言。
反對以上這些說法的事實，就是這幾句話全都是記載在符類福音書裡，而且“離開”這個詞在新約聖經中只在這段經文出現過 三次，而且只用被動式不定分詞形式（aorist passive)。如果耶穌的意思是說，祂要離開（go-away)他們，祂會如此對他們說的，但是祂所說的是指明（首次）祂自己的被殺（His violent death )。
	可八31
	太十六21
	路九22

	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”。
	從此，耶穌才指示門 徒，他必須上耶路撒冷去，受長老、祭司長、文士許多 的苦，並且被殺，第三日複 活
	又說：“人子必須受許 多的苦，被長老、祭司長、和文士棄絕，並且被殺，第三日復活”。

	可九31
	太十七22，23
	路九43，44

	於是教訓門徒，說： “人子將要被交在人手 裡，他們要殺害祂；被殺以 後，過三天祂要復活”。
	耶穌對門徒說：“人子 將要被交在人手裡。他們要 殺害祂，第三日祂要複 活”。
	耶穌對門徒說：“你們 要把這些話存在耳中，因為人子將要被交在人手裡”。

	可十32-34
	太二十17-19
	路十八31-33

	32他們行路上耶路撒冷去。耶穌在前頭走，門徒就希奇，跟從的人也害怕。耶穌又叫過十二個門徒 來，把自己將要遭遇的事告訴他們說：
33 “看哪，我們上耶路 撒冷去，人子將要被交給祭 司長和文士，他們要定祂死 罪，交給外邦人。
34 “他們要戲弄祂，吐 唾沬在祂臉上，鞭打祂，殺 害祂。過了三天，祂要復活”。
	17耶穌上耶路撒冷去 的時候，在路上把十二個門 徒帶到一邊，對他們說：
18 “看哪，我們上耶路撒冷去，人子要被交給祭司長和文士。他們要定祂死 罪，
19又交給外邦人，將祂戲弄，鞭打，釘在十字架上；第三日祂要復活”。
	31耶穌帶著十二個門 徒，對他們說：“看哪，我們上耶路撒冷去，先知所寫的一切事都要成就在人子身上。
32祂將要被交給外邦 人，他們要戲弄祂，淩辱祂，吐唾沫在祂臉上，
33並要鞭打祂，殺害 祂；第三日祂要復活。


在以上這幾段經文裡，耶穌教導了祂自己即將受死——大約在九個月之 後——是毫無疑義的。彼得在該撒利亞腓力比承認“耶穌就是基督，是永生神的兒子”，這對基督和祂的使徒同樣的造成了一個轉折關頭（crisis)，因為我們讀到：“從此……”（太十六21)，這個短語用來標記前一個轉折關鍵點（太四17)。猶太人和那些官員對待耶穌的態度使得祂回避遠離他們，從此使祂投注於教導這一小群的門徒，後來形成他們成為基督教會的核心；從此以後祂少傳講，多教導，而且祂教導的主題針對國度的內容較為減少，有關祂自己的內容則增加，特別是有關祂的受死。
從以上引用的經文可以看出，耶穌在三個場合中鄭重地向這小群的人宣 告了將來要發生的事。在第一個場合，彼得作了冒昧的勸阻；第二個場合，門徒沉默不敢問，第三個場合，他們被主的舉止震懾住了（可八32；九32；十32)。所有敘事共同一致的記載，就是耶穌告訴他們，祂“必須”（must) 上耶路撒冷去，並且被殺（可八31；太十六21；路九22)。
鄧尼博士說，這種“必須”也許是出於“外在的強制” (outward constraint) 之一，指出祂的死是不可避免的（inevitability)，或者是“內在的強制”（inward constraint)之一，指出祂神聖的受難是免不掉的（indispensability )。“這種 受難和受死的神聖必要性是屬於我們的主祂意識到自己是誰以及祂蒙召所要成就的事；這並非是出於祂周遭的情況造成如此惡意致命的必要性；這個神聖的必要性是在祂裡面興起的，在屬神的大能中，來面對外在的必要性，並 且戰勝克服了……換句話說，祂必須死（the necessity of His death)並不是沉寂悲哀、無法理解到要祂被迫認識所要面對這個不利的環境；可以這麼說，正是因為祂的身位和祂的事奉的觀念這個必死才被賜下給祂的”（鄧尼博士）。
如果門徒曾正確地理解到以賽亞書第五十三章的話語以及以下的經文，他們就會明白他們的主所教導的：
	可十35-40
	太二十20-23

	38我所喝的杯，你們能喝嗎？我所受的洗，你們能受嗎？ 39我所喝的杯，你們也要喝；我所受的洗，你們也要受。
	22我將要喝的杯，你們能喝嗎？ 23我所喝的杯，你們必要喝


這裡的“杯”和“洗”都是用來指基督受 死的比喻用語，而且祂的死是個悲劇的一面，這是毫無疑問的。
馬太只提到“杯”，在客西馬尼園裡耶穌又提到這個杯的比喻（可十四 36；太二十六39；路二十二42 )。在路加福音第十二章50節裡，祂已經用“洗” (baptism)來作死的比喻；保羅也在這個意義上使用這個詞（林前十五29；羅六3-6；西二 12)。
對本格爾（Bengel)的釋義我們應該認真思想。“飲用這杯，是很困難的（往往死本身被涵括在飲杯的行動中）。洗，對猶太人來說是一件令人戰慄的事，整個身體要浸沒在水中，無論水有多麼冷。因此，這兩個詞意 指基督的受難：杯，表示祂裡面的苦難（His inward passion)；所以，杯，這個字被擺在第一個；而洗，則是表示祂外在的苦難（His external passion)。祂裡面的苦難因著擴張而痛苦（指杯而言；祂被痛苦的杯所充滿）：祂又被自己的苦難所覆蓋（covered over；就像一個人受浸在水裡)”。
“此外，這兩個詞也被適當的運用；因為參加聖禮（sacraments；包括洗 禮和聖餐）的人就是與基督的洗和杯有份（林前十二 13)；並且基督的洗和我們的洗，以及就如聖餐一樣，與基督的受難和死有著密切的關聯，同時也與我們有關”。
“‘你們也要喝……你們也要受的洗，。雅各被刀劍所殺，他飲了這杯 (徒十二2)；後來約翰，就像《教會歷史》所描述的，他在沸油中“受洗”。沸油與‘洗’這個詞是相符一致的。我們的主自己在客西馬尼園裡也稱祂的 受死為‘杯’。這一點也是一致的，即‘杯’在‘洗’之前（《日冕》、The Gnomon )，馬可福音部分）。
提到有關“杯”的經文可以進一步查考主聖餐的設立（可十四22-25；太 二十六26-29；路二十二 15-20 )以及主在客西馬尼園裡的痛苦（可十四32-42；太二十六36-46；路二十二40-46 )。這些經文如果不是指非自然的死（unnatural death )，就完全沒有清楚地預示出任何的意義。同樣的經文中提到的“掰餅” (broken bread)也清楚地指出是基督的被殺，就像飲用這“杯”，以及約翰 福音第六章32-59節裡對這個主題常被引用的經句所指出的一樣。按照最後一段經文來看，那些將基督教與登山寶訓以及浪子的比喻認同的作家不只丟棄了保羅，也丟棄了基督。
以下的經文揭示了另一個重點：
	可十四24
	太二十六28
	路二十二 20

	這是我立約的血為多人流出來的。
	這是我立約的血，為多人流出來，使罪得赦。
	這杯是用我血所立的新約，是為你們流出來的。


哥林多前書第十一章23-26節：“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，為你們舍的，你們應當如此行，為的是紀念我’。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 的是紀念我’。你們每逢吃這餅，喝這杯，是表明主的死，直等到祂來”。出埃及記第二十四章8節：“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’”。
耶利米書第三十一章31-34節：“耶和華說：‘日子將到，我要與以色列家和猶大家另立新約，不像我拉著他們祖宗的手，領他們出埃及地的時候，與他們所立的約。我雖作他們的丈夫，他們卻背了我的約。這是耶和華說 的’。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裡面，寫在他們心上。我要作他們的神，他們要作我的 子民。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，不再紀念他們的罪惡。這是耶和華說的’”。
很清楚地看出來，以上這些經文裡提到的約，就是“用血所立的約” (covenants of blood)，即獻祭的血：同樣清楚的是，我們主提到“新約” (new covenant) ( kaine diatheke)，是源自於耶利米書的經文，將它與罪得赦免聯繫在一起，這是它根本的福祉。
基督“說到就是因為知道這個福分只有借著祂的死才能使我們得著，並且條件是它靠著基督的死才能成為一個贖罪祭。這就好像祂指著耶利米書的 預言，並且說：‘今天就是這段經文在你們眼前應驗的日子’”。（鄧尼；Denney)
還有另外一節重要的經文：
	可十45
	太二十28

	因為人子來，並不是要受人的服事，乃 是要服事人，並且要捨命作多人的贖價。
	下載如人子來，不是要受人的服事，乃是要服事人，並且要捨命，作多人的贖價


約伯記第三十三章24節：“救贖他免得下坑；我已經得了贖價”。詩篇第四十九篇7節：“一個也無法贖自己的弟兄，也不能替他將贖價給神”。
以賽亞書第五十三章12節：“他卻擔當多人的罪”。這裡主要的詞是“贖價”，我們確信，我們的主很熟 悉以上引用的兩段舊約經文其中的詞。請注意，在約伯記裡出現了 “救贖” (deliver)這個詞，而在詩篇第四十九篇裡出現了 “贖” （redeem)和“贖價” （redemption)這兩個詞，意思是救贖或得救需要贖價，但是人無法付 上如此的贖價。我們必須將這些觀念與我們主所談到的靈魂或生命聯繫起來。“凡要救自己生命的，必喪掉生命；凡為我和福音喪掉生命的，必救了生命。人就是賺得全世界，賠上自己的生命，有什麼益處呢？人還能拿什麼換生命呢？ ” （可八35-37；太十六24-26；路九23-25 )。
鄧尼博士說：“除非是生命已經喪失了，否則不需要有任何贖價，馬可福音第十章45節的含義很明顯的說，‘多人，失喪的生命靠著基督舍了自己的生命而得贖，並且舍了祂自己的生命為他們成就這個無法估量的奉獻乃是祂蒙召的精神所在……正是圍繞著這個觀念，這些關於祂捨命作多人的贖價的話必然可以找到其連接點，它不只是簡單明瞭的詮釋，而且又是最為深奧，並且與整體的新約也最為一致，也就是耶穌在這段經文中表達出許多人以某 種方式失喪了生命，並且教導祂來到這世上主要的目的，就是舍去自己的生 命為這些失喪生命的人作贖價，使他們可以重得生命”。
但是前面所有的經文並沒有在福音書中詳盡闡述了一個證據，就是基督 認為自己就是彌賽亞和神的兒子，宣告祂能救贖被奴役的人，赦免罪人，並 且賜下那數算不盡豐盛的福份，這些只有借著祂的死才能成就，而祂來到這 世上的目的，就是成全這樣的受死，這是祂事奉的巔峰。還有其他許多的經 文也作了同樣的表述：
	可十二 6-8
	太二十一37-39
	路二十13-15

	6園主還有一位是他的愛子，末後又打發他去，意思說：“他們必尊敬我的兒 子”。
7不料，那些園戶彼此說：“這是承受產業的。來吧，我們殺他，產業就歸我們了” ！
8於是拿住他，殺了他，把他丟在園外。
	37後來打發他的兒子 到他們那裡去，意思說：“他們必尊敬我的兒子”。
38不料，園戶看見他兒 子，就彼此說：“這是承受產業的。來吧，我們殺他，占他的產業” ！
39他們就拿住他，推出葡萄園外，殺了。
	13園主說：“我怎麼辦 呢？我要打發我的愛子去，或者他們尊敬他”。
14不料，園戶看見他，就彼此商量說：“這是承受產業的，我們殺他吧，使產業歸於我們” ！
15於是把他推出葡萄園外，殺了


沒有人會質疑，這個比喻中的愛子就是耶穌，祂被猶太人所殺，因為他們聽見這話，“看出這比喻是指著他們說的”（可十二 12)。
	可十四27，28
	太二十六31，32

	27耶穌對他們說：“你們都要跌倒了，因為經上記著說：我要擊打牧人，羊 就分散了。
28但我復活以後，要在你們以先往加利去”。
	31那時，耶穌對他們說：“今夜，你們為我的緣故都要跌倒。因為經上記著 說：我要擊打牧人，羊就分散了。
32但我復活以後，要在你們以先往加利利去”。


撒迦利亞書第十三章7節：“萬軍之耶和華說：刀劍哪，應當興起，攻擊我的牧人和我的同伴。擊打牧人，羊就分散；我必反手加在微小者的身上”。約翰福音第十章11，15節：“我是好牧人；好牧人為羊捨命。……正如父認識我，我也認識父一樣；並且我為羊捨命”。
這些經文清楚地顯示對耶穌被殺的預言，雖然猶太人和羅馬人隨他們的意願採取行動，但是祂的死是祂自願的，是受了愛心的驅使。
基督之死的預言一直是祂所強調的（太二十六53，54，56 ：可十四49)。重要的意義是祂在前往以馬忤斯的途中對兩位門徒（路二十四25，26)以及後來對眾使徒所說的話（路二十四44)。既然基督的死是自願的，人們也許 會問，這該如何與自殺相區別。至少有兩點不同：（1 )祂並未以自己的手來實現祂自己的死，就如切腹自殺（hara-kiri) —樣；（2)祂並不是因為對生命的厭煩，為了逃避比死更惡劣的命運而自殺。
無論我們是否能夠徹底瞭解這個奧秘，有三件事是很清楚的：首先，耶穌的死在祂道成肉身之前數個世紀就已預言了；其次，猶太人要為祂的死負責；第三，祂的死是祂自願的（太二十六53，54等等；太二十七25；約十17，18；十九10，11）
二、第四福音書（約翰福音）
我們不能否認，在這卷福音書裡有許多很難解答的問題，特別是那些基督所說的話語的經文；但是對那些祂所說的話語認為都是作者將它們“放在祂的口裡” （put into His mouth)，這種說法並不能解決問題，反而又產生了另外一些問題。
在此我們並不是要探討那些有爭議的問題，但是如果我們承認這卷福音書是真實的，我們所要關注的主要是基督所說有關在加略受難的話語。
很難理解竟然有些人說——就像前面已經提到的——基督的死在第四卷福音書中沒有與新約聖經其他部分相對應的地位。這種說法完全背離了事實，因為至少有十八段經文對這個問題作出了明確的聲明。它們分別是約一 29，36；三 14，15；三 16，17；六31-33；六48-58；八28；十 11，15；十 17，18；十一48-52；十二23，24；十二27；十二32，33；十二36；十二38；十三 31；十五13；十七19；十九36；十八章-十九章。
以上這些經文是新約聖經中最為深刻的教導。只有一兩處是人所說的，其餘都是基督自己的話語。
施洗約翰在第一章29，36節所說的話充滿了神學的精意。在其中說到了 “罪”，即普世的罪（“世界”）；說到基督是“羔羊”，神的羔羊；背負和除去世人罪孽的羔羊。這是施洗約翰說過最具有重大意義的事。它將基督和祂的死與舊約的整個獻祭的體系聯繫起來（出十二；利；賽五十 三），而且不會使任何不持偏見的人懷疑基督的死是有代贖的本質（vicarious nature)。
第三章14-15節直接與舊約聖經中的一個事件有關。它教導耶穌的死將是 壯烈的；祂要被“舉起來”（比較八28；十二32，hupsoo)，暗示了釘十字 架，就如第十二章33節所揭示的（比較拉六11)。在十字架上被舉起來，結果導致基督在寶座上的高舉（比較腓二5-11)。對於罪人來說，基督被舉起來乃是他們通往“永生”的道路。
在第三章16-17節裡，不論這句話是耶穌說的還是福音書作者說的（不太可能看出究竟是誰說的，參看第二卷第四部分第十八章），除了證實死乃是引入生命的道路之外（14-15節），還宣告耶穌的死表達了神對罪人的愛： 督是神賜給世人的恩賜，世人必須以信心來領受。
如果要理解整個完整的真理，第六章31-33節的經文必須與48-58節一同 研讀。在第33節裡，死只是模糊地被暗示，但是在第48-58節中，則宣告了為了吃這生命的糧，“餅”就必須被掰開（可十四22；路二十二 19)。
第十章11，15節強調基督之死是祂自願的以及驅使祂捨命的愛，而且在第17和18節裡，在這些真理之外，還指出“基督之死並不是祂生平的一個事件，而是祂的生命的目的所在。舍了祂的生命並不是祂的事奉中的一次意外，而是祂的使命（His vocation)；神關乎祂生命的旨意在此顯明了出來”（鄧尼；Denney )。
如果只是因為要看神的權柄出於一個惡人所說的話，第十一章48-52節這 一段經文給人留下的印象是異乎的尋常。該亞法靠著聖靈預言了耶穌將會死，不只是為著猶太人，而且是為著外邦人。聖靈沒有必要使猶太人知道他們心中企圖要殺害耶穌的目的，但是他預言的重點，乃是神在基督的死上所體現的旨意，以及其獻祭的意義。
第十二章23-38節整段經文都是記載有關基督之死其深奧的教導。以一個 自然的原則來說明屬靈的真理（24)。宣告保有生命和捨棄生命的關聯（25)。第27、28節最好讀成：“我說什麼才好呢？（我要說）父啊，救我脫離這時候嗎？（不），我原是為這時候來的。（但我要說)父啊，願你榮耀你的名” ！ 這裡又一次的宣告了基督活著的目的就是為著受死，並且是慘烈的死（32，33；三14；八28)，這樣的受死以及這個死的目的早在很久以前就已預言了 (38；賽五十三）。
在第十三章31節，基督說到自己的死乃是“得榮耀”（比較來二9)。第十五章13節講述了人的愛所能達到最大的極限，但是基督的愛是借著祂的死表現出來，無限地超越了這一切（比較羅五6-8；約三14，16)。
在第十章36節裡說到，父為著耶穌所作的工使祂“分別為聖”，而在第十七章19節，又說到祂因此“自己分別為聖”。在祂的受死這件事上，祂既是祭司又是犧牲者（He was both Priest and Victim )。
除了以上這些特別的例證外，還有受難的故事。這卷福音書幾乎有一半的篇幅是記載祂大約三十五年的生命中幾天裡所發生的事件。
這種描述詳盡的程度將整個故事呈現出真實的展望。福音書以及基督教神學其首要的意義，並不是道成肉身，也不是基督完美的生命，而是祂的死 和復活。道成肉身使得祂的受死成為可能，而生命又使得它具有了價値，但是這兩者都不能拯救靈魂。對於救恩、救贖、稱義、赦免和一切伴隨而來的祝福而言，耶穌祂慘烈的、自願的受死以及祂的復活是必要的。掌握這個真理，就理解了福音。
問題
1、有關基督之死的“歷史”理論和“教義”理論之間有何區別？
2、基督對祂自己的死作過什麼教導？列舉經文。
3、耶穌何時開始對門徒教導自己即將受死？是什麼事情引起這番教導？
4、與祂的死相對而言，基督說的“杯”和“洗”是什麼意思？
5、基督提到的“新約”是什麼？祂說這話是什麼含意？
6、當基督說自己的死乃是“贖價”時，祂所說的是什麼意思？
7、基督在那些比喻裡說到自己的死？
8、在哪段經文裡基督教導了祂的死將會是慘烈的和自願的？
9、引用第四福音書中提到基督之死的十段經文。
10、基督之死從哪些方面來講不同於任何其他人的死？
11、基督之死臨到祂時引起了驚訝和失望嗎？這種理論中包含哪些內容？
12、最早提到基督之死的經文是哪一段？
13、所有四卷福音書在基督之死的問題上一致嗎？
14、基督之死是一個典範還是贖罪祭？
15、如果基督沒有慘烈地死，祂會自然地死嗎？
16、列出舊約聖經六段預言基督之死的經文。
17、列出舊約聖經中六段預表基督之死的經文。
18、分析約翰福音第一章29節。
19、基督被“舉起來”意味著什麼？
20、基督之死闡明了經年以來受難的奧秘嗎？
參考書目
《十字架的功課》(Lessons from the Cross )——布朗(Brown )
《在十字架的日子》（Inthe Day of the Cross )——克勞（W. M. Clow )
《基督之死》（The Death of Christ)——鄧尼（J. Denney )
《十字架的至關重要性》(The Cruciality of the Cross )——福賽思（P. T. Forsyth )
《從猶太人的觀點看到釘十字架》（The Crucifixion from a Jewish Standpoint)——西爾斯（E. G. Hirsch)
《耶穌基督受審和受難》（The Trial and Death of Jesus Christ)——斯塔爾克 (J. Stalker)
《基督的降卑》(The Humiliation of Christ)——布魯斯(A. B. Bruce )
《耶穌基督的卓越之處》第三章（The Transcendence of Jesus Christ)——考雷(F. Cawley)
《耶穌基督的身位》(The Person of Jesus Christ )——麥敬道（H. R.Mackintosh )
《當代宗教思想中的贖罪祭》{Atonement in Modern Religious Thought) ——福賽思
《再論贖罪祭》（More than Jltoriement）——
查匹昂(J. B. Champion)
《贖罪祭的歷史論》（Hostoric Theories of Atonement )——麥敬道(R-Mackintosh )
《基督徒經驗中的十字架》（The Cross in Christian Experience )——克勞（W.M. Clow)
有關贖罪祭的文獻，可參看討論聖經和系統神學的著作，如琳賽•亞歷山大（Lindsay Alexander)、赫傑（Hodge)和史壯（Strong)的著作；此類著作有：達勒（R. W. Dale)的《贖罪祭》(The Atonement：)、麥克勞德•坎貝 爾(McLeod Campbell)的《贖罪祭的本質》（The Nature of the Atonement)、 法蘭克斯（R. S. Franks )的《基督事工教義的歷史》（History of the Doctrine of the Work of Christ)、默茲利（J. K. Mozley )的《贖罪祭教義》（The Doctrine of the Atonement）、克萊頓（C. F. Creighton )的《律法與十字架》(Law and the Cross )、霍利斯•布希奈爾（Horace Bushnell)的《代贖的祭》（The Vicarious Sacrifice)、莫比利（R. C. Moberly)的《贖罪祭與身位》(Atonement and Personality)。
第十七章  基督的復活
The Resurrection of Christ
新約聖經在基督復活的問題上是記載的很清楚，但這並沒有杜絕這個事實和真理所招致的質疑，不只是在教會之外，而且在教會的內部。所以，讓我們簡要地槪括這個神蹟的確據。
一、基督復活的觀念 (The idea of Christ's resurrection )
在這個主題上我們的書面資訊來源，是舊約聖經著作、使徒書信、福音書作者的記載以及基督最後的啟示錄。
有什麼宣告嗎？並不是耶穌的靈倖免於死，也不是祂在屬靈上將自己向門徒的心靈顯現；而是祂自己全部的身位元（totality of His personality)回到他們身邊；祂的靈離開了陰間（Hades)，重新回到祂的身體裡，並且由墳墓中復活了。
有三件事清楚又簡潔地被記錄下來，分別就是耶穌死在十字架上；耶穌被埋葬在約瑟的墓裡；三天以後，墳墓空了，因為耶穌從死裡復活了。這些 宣告在同一個層面上都有其歷史的價値；它們的真實性是無可置疑的；但是，儘管是如此，無論在古代還是在現代，都有人否認這個復活的事實。“對復活敘事的批判史，是一段長期的歷史，試圖駁斥其可信度，提出純粹都是屬自然論的假設（purely naturalistic ) ”。
但是，“神叫死人復活，你們為什麼看作不可信的呢”（徒二十六8) ？ 曾經有人認為，耶穌並沒有死，而只是昏厥了。那麼，三天之後，祂又是以何種的身體狀況向祂的門徒們顯現的呢？許多人雖然不否認祂的死和埋葬，但也試圖對空的墳墓作無謂的辯解。這個故事被他們看為不是歷史的史實。有些人說：“耶穌的門徒從來就沒有看過空的墳墓”；也有人說，婦人和門徒找錯了墳墓（儘管他們很可能會如此）；還有些人則說，耶穌的身體 是被門徒，或彼拉多，或猶太公會，或是亞利馬太人約瑟暗暗地取走了。
但是對復活這個事實的否認僅僅是一般對超自然神蹟不信態度的一部 分。復活並不是因為憑據不充足而遭到否認，而是因為復活這件事被否認，所以各種憑據才遭到拒絕和駁斥。
復活被看成是不可能，有些人以些微的努力作解釋就否定了它所依憑的確據。但是，超自然力不可能性論（impossibility of supernaturalism)曾是最傲慢無禮的假設之一。它將尙待證明的事認為理所當然。這種方法是完全不合乎科學的。真正科學的方法是考查事實，然後設定理論；而不是先設立了一種理論，然後輕視、批判和否認事實。
二、復活的確據 (The evidence for the resurrection )
證據是多方面的，有直接的和間接的，而且都能完全令人信服。
(一）我們主祂的本體使復活成為必要（Our Lord being what He was necessitated it)
如果我們能完全相信祂，就能相信祂的復活。按照祂的出身和本性，我們不可能相信祂不由死裡復活。正是靠祂的復活，已經彰顯出來的有關祂的 一切都呈現出均衡、秩序和和諧；若是沒有復活，一切就都是奧秘；一把沒有鑰匙的鎖；一座沒有線索的迷宮；一個沒有與結束對應的開端。
(二)基督要作的事工需要示也復活(The work which Christ came to do required it)
復活是祂救贖工作的根本的和必要的組成部分。祂說：“我將命舍去，好再取回來”（約十17)。
祂說到的“離去”（exodus)不僅是死亡；它是一條“出路”（way out)，只有借著祂的復活才能有這樣一條道路！祂由死裡復活乃是祂道成肉身、事 奉以及釘十字架的補充（complement)。
(三)耶穌自己也預言祂要復活（Jesus Himself predicted it)
祂開始以不明確的措辭說出，例如“你們拆毀這殿，我三日內要再建立起來”（約二 19)，後來很明確地，常將這件事與祂的死和埋葬聯繫在一起。祂錯了嗎？如果錯了，那又如何？
(四）空的墳墓證明了祂復活(The empty tomb demonstrated it)
如果是祂的仇敵取走了祂的身體，他們為什麼不揭發，反而始終對那些傳講祂已經復活的人保持沉默？如果祂的朋友取走了，他們不是受了欺騙，而是成了欺騙人的，因著他們的謊言，世上最大的組織，基督教會，竟可興旺了十九個世紀。此外，我們可能認為，這些人犧牲自由和生命只是為了滿足於宣告一個謊言而受苦流血以致於死。
但是墳墓不是空的。麻布仍然在那裡，祂曾經被纏裹在麻布裡，因為耶穌已經脫掉了這些麻布，將它們整齊的放在那裡。如果祂的仇敵或朋友挪走了祂的身體，那些麻布和頭巾就不會在那裡了。
(五）如果復活不是事實，原始的信仰就無法解釋（The
Primitive Belief is inexplicable if the resurrection be not a fact)。
在這件事發生後的二十五年當中，它一直被全教會當成事實而被接受，從耶路撒冷、加拉太、哥林多一直到遙遠的羅馬。在每一個地方，它都被當作是一個歷史的事實，這個信念最初乃是以親眼看見的人所見證的為基礎。有人說這個故事是由抹大拉的馬利亞開始講述的，她是個“富有想像力的女人”，耶穌曾經從她身上趕出七個汙鬼；她透過清晨的薄霧看見一個人，於是由於愛的奇跡就得以完成了，復活也成為一個事實；她講述了這件事，其他人也跟著想像這件事！從心理學的角度來看這完全是站不住腳的。那些充滿了失望、沮喪和絕望的人可能看到了基督復活的異像嗎？沒有一位門徒，無論是男是女，期盼耶穌會從死裡復活。如果早先他們期盼祂會復活，他們就不會膏抹纏裹祂的身體。他們當時內心憂鬱的光景由這句恐慌的話語中反映出來：“我們素來所盼望、要贖以色列民的就是祂”（路二十四21)。然而，在祂死後的六周裡，這些門徒都宣稱他們看見了他們的主從死裡復活了。身體被取走並不能解釋這期間的變化；三天的時間對於一個即將對他們產生 影響的神話故事的誕生來說實在不夠長。唯一合理的解釋，就是復活是個事實。
(六）主的顯現說明復活是確實的（The appearances of the Lord elaborate the certainty of it)
在四十天內，主顯現了十次，而且是在各種不同的情況之下顯現；向男人和婦女：向個人，也向一群人；在屋中，在街道上；向喜樂的門徒，也向憂傷的門徒；在瞬間的時機，也在延續的時間裡。
在所有這些場合裡，所有人都看錯了，這實在是不可能。
(七）使徒保羅的見證認證了這件事(The
testimony of the Apostle Paul endorses it)
除了這個事實的假設，否則一個有理智又受過教育的人不可能認為耶穌的復活是絕對無可辯駁的，而且那是在這件假定事件發生之後的六年內。二十五年來，他就像一些少數人一樣的事奉和受苦；在一切背後策動著他的意識，就是他相信他的主依然活著，他見過祂以肉身顯現（參看本卷第十八章）。他的重生歸信就是對復活事實的有力見證。除了基督真實而客觀地顯現，沒有任何說法能夠使人信服這個事實。
(八）基督教會的存在證實了祂的復活（The existence of the Christian Church points to it)
如果沒有復活，可能就不會有基督教會。這個社團的存在，始終都是建基在這個歷史神蹟真實性的證據上。教會源自對復活的信仰，而這個信仰來自這個事實。對教會本身來說是真實的，對她的整個體系來說也是真實的。猶太人的安息日與主日的區別該如何解釋呢？何以從守安息日變為守主日？ 只有一件事促成了這種改變——那就是復活。在這事發生之後的幾周裡，使 人們相信這件真實事件更有力的見證，這是不可能編造出來的。
(九）基督教使人信服和使人歸信的能力證明了祂的復活（The
convicting and converting power of the Christian message proves it)
對一個死去的人的信心不能救任何人；只有活著的基督才能救人。所有這些證據之外，還可以補充一點： 
(十）廿個世紀以來無數基督徒的經驗（The experiences of countless Christians for twenty hundred years )
有一種知識是獨立於邏輯的理性之外的，就是復活的“確實可靠的證據”。世上或地獄裡沒有任何事能夠使千萬男女相信耶穌沒有從死裡復活。
這是歷史上經過驗證的事實，也是批判者的鐵錘永遠不曾敲碎的磐石。讓那些懷疑的人唱出他們充滿悲傷的信念： 
“祂如今已死了！祂從此臥躺
在敘利亞的荒場；
群星眨動閃耀俯瞰在祂的墳上”。
但是基督徒要唱出一首不同的歌，一首完全充滿信服和喜樂的歌： 
“祂從墳墓中復活，
以大能勝過仇敵；
克服黑暗統治得勝
祂今活著，與祂眾聖徒永遠作王。
祂已復活！祂已復活！哈利路亞！基督已復活”。
問題
1.  對復活的證明有可能得自於基督的身位嗎？
2. 基督能夠單靠死而不是從死裡復活完成自己救贖的工作嗎？
3. 基督預言了自己的復活嗎？如果預言了，那是在什麼時候？列舉經文。
4. 列出人們假定的基督復活後的顯現。你認為這些可能是想像出來或編造出來的嗎？
5. 最初對基督復活的信念有可能在事實之外得到解釋嗎？
6. 使徒書信對基督復活作了什麼見證？
7. 指出在回答前面的問題時沒有包括在內的有關復活的其他三個證據。
8. 基督的復活從哪些方面不同於其他復活的人，比如拉撒路？
9. 一個人有可能否認基督的復活，但仍然是一位基督徒嗎？
10. 基督的復活是否在舊約聖經中預告或者預表過？如果有的話在哪段經文 裡？
參考書目
《復活的主》（The Risen Master )——拉坦(H. Latham )
《我們主的復活》（The Resurrection of Our Lord )——米利甘（W. Milligan )
《復活》（The Resurrection )——考克斯（S. Cox )
《復活的福音》（The Gospel of the Resurrection )——韋斯考特大主教（Bp. Westcott)
《歷史的信仰》（The Historic Faith )——韋斯考特大主教 《復活的主的啟示》（The Revelation of the Risen Lord ) 一一韋斯考特大主教 《復活的榮耀與喜樂》（The Glory and Joy of the Resurrection ) 一一帕頓(J. Paton )
《耶穌的復活》（The Resurrection of Jesus )——奧爾(J. Orr )
《從傳統的觀點看待基督釘十字架和復活》（The Crucifixion and Resurrection of Christ in the Light of Tradition)——特倫斯(G. H. Trench )
《復活的基督》（The Risen Christ)——布朗（J. B. Brown )
《復活的救贖主》（The Risen Redeemer )——克魯瑪克（F. W. Krummacher )
《復活的理論》(Theories of the Resurrection )——馬甘特(Marchant)
《空空的墓穴》（The Empty Tomb )——蘭多夫（B. W. Randolph )
《歷史上最確切的事實》（The Most Certain Fact in History )——林格（Ring )
《基督復活研究》（Studies in the Resurrection of Christ)——羅賓遜（C. H. Robinson )
《我們主的復活》（Our Lord's Resurrection )
——信宣（W. J. S. Simpson)
《復活與現代思想》（The Resurrection and Modern Thought)——信宣
《牧人之歌》第十三章（Pastor Pastorum)——拉坦
《根基》（Foundations ) 一一斯特裡特（B. H. Streeter )
《復活的證據》（The Evidence for the Resurrection )——戴伊(E. H. Day )
標準聖經詞典以及解經註釋中有關基督復活的主題。

    另外可參考的神學著作：赫傑、史壯、韋斯、多奈爾、菲舍爾、斯蒂文斯以及其他人。
第十八章  基督的顯現
The Appearances of Christ
在釘十字架和基督升天之間的這段時期是最重要的時期之一，我們多少作點評估，試著想像如果我們被告知的一切都被抹去了，這將是有多麼大的損失。正如聖經告訴我們的，這段時期大約“四十天之久”（徒一3)；和“不多幾日”（徒一5)應該是十天，因為逾越節和五旬節之間有五十天。五旬節（Pentecost)這個詞的意思是“第五十日”，因為這個節日是在逾越節第二天之後的第五十日開始。在這六周的時間裡，發生了許多重要的事情。
從福音書的記載可以清楚地看出，我們的主顯現了十次，其中五次是在祂復活的當天，一次是在一周之後，有三次沒有提到發生的時間；一次是在升天的日子。
這些顯現是向各種不同的人，或單獨的人或是向成群的人；在公開或私 下；在不同的地點，在一天中不同的時刻。對所有這些細節都應該認真查考。
一、顯現的記載
基督的顯現可見于馬太福音、馬可福音、路加福音、約翰福音、使徒行傳以及哥林多前書；經文如下：
太二十八 1，9，10，11-15，16-20；可十六9-11，12，13-14，15-18，19，20；路二十四 13-32，33-35，36-43，44-49，50-53；約二十 11-18，19-25，26-31；二十一1-25；徒一3-8 , 9-12；林前十五5 , 6，7。
由此可以看出，這些記錄的分佈，並非福音書作者作的全面記載；而且這些記載也不是按照年代的順序。
二、顯現的次數
就如我們說過的，顯現似乎只有十次；五次是在同一天裡，另外五次是 在不同的日子。我們假設這幾次顯現的順序應該是：
	1
	向抹大拉的馬利亞顯現
	可十六9-11；約二十11-18

	2
	向其他婦人顯現
	太二十八9，10

	3
	向西門彼得顯現
	路二十四33-35；林前十五5

	4
	在前往以馬忤斯途中向兩位門徒顯現
	可十六12，13；路二十四13-32

	5
	向十位使徒和其他人顯現
	可十六14；路二十四36-43；約二十19-25


以上所有的顯現都是在復活的日子，即復活的主日（Easter Sunday)，大槪是在上午7點至下午8點之間。
	6  向十—位使徒顯現
	約二十26-31；林前十五5

	7  在加利利向七位門徒顯現
	約二十一1-25

	8  在加利利向使徒和五百多人顯現
	可十六15-18；太二十八16-20；林前十五6

	9  向主的兄弟雅各顯現
	林前十五7

	10最後一次向使徒們顯現
	路二十四44-53；徒一3-12；可十六19，20


我們應該看出，復活的主最後向十一位門徒顯現，“是在耶路撒冷開始 的，可能是在頂樓的房間裡；但並不是在那裡結束。在受難前的那天夜晚，在祂講道的過程中，主曾說：‘起來，我們走吧，！祂說著就帶領門徒走出城，來到橄欖山；現在，我們必須假設，在這次的談話中，祂站起身來，身後跟著十一位門徒，最後一次走過耶路撒冷的街道，經過東門，穿過基淪溪。但是這一次祂並沒有在客西馬尼園停留，而是沿著伯大尼的方向繼續前行” (史維特（Swete))。這就意味著路加福音第二十四章44-49節、二十四章 50-53節以及使徒行傳第一章3-8節和第一章9-12節指的是同一件事，雖然由一個地方開始，在另一個地方結束。
三、顯現的見證
主首先向抹大拉的馬利亞顯現；接下來是向幾個婦人；隨後是向西門彼 得；然後是在前往以馬忤斯的途中向兩位門徒顯現；過後又向十位使徒，似 乎以馬忤斯的兩位門徒已經向使徒們報告了他們的經歷，也許還向其他的人談到此事（路二十四33)；再後來是向十一位使徒，這一次多馬也在場；後 來又向彼得、多馬、拿但業、雅各、約翰以及“又有兩個門徒"，這兩人可能是安得烈和馬太，雖然史維特博士說：“隱匿他們的名字有礙於這個指 認”；接下來再次向十一位使徒顯現，和另外的五百位門徒；然後是向雅各，最後是再次向十一位使徒顯現。
我們對此所作的分析看出，耶穌依次顯現，分別是向一個人、一群人、 一個人、兩個人、十二個人、十一個人、七個人、十一個人和五百人、一個 人以及十一個人。祂三次向使徒中的十一個人顯現；一次向他們中間的十個 人；一次向他們其中的五個人。兩次顯現（首先的兩次顯現）都是向婦人。有三次是顯現給個人的，即馬利亞、彼得和雅各。六次是顯現給非使徒：婦 人、以馬忤斯的門徒、與五位使徒在一起的兩位門徒、五百個門徒以及耶穌 的兄弟雅各。有許多的證據顯示，基督從死裡復活了，就像韋斯考特大主教 說的，復活成為歷史上經過最好的驗證事實之一。保羅在主後57年，即主復活二十七年之後曾說有250多位當時尙在人世的人曾在加利利親眼見過主，如果擔心有矛盾的話，他就不會作出這種陳述。
四、顯現的場合
第一次、第二次、第三次、第五次、第六次以及第十次的顯現，是在耶路撒冷和其周遭的地區，也就是說十次中的六次；一次是在從耶路撒冷前往以馬忤斯的路上；三次在加利利（如果耶穌與雅各的會面是在北方，但也可能是在南方）。
三次在耶路撒冷的顯現，是分別向馬利亞、其他婦人以及彼得，都是在戶外，三次向使徒的顯現，則是在頂樓的房間裡，和在橄欖山上。在加利利的顯現當中，一次是在山上（太二十八16)，一次是在加利利湖邊（約二十 一）。前六次是在南方，接下來的三次是在北方（如果把對雅各顯現包括在 內的話），最後一次又是在南方。從耶路撒冷到加百農的直線距離，大約80 英里，但是步行的距離就更遠了。
五、顯現的時間
向抹大拉的馬利亞顯現是在清早，大約在早上7點（可十六9)；向其他婦人顯現是在之後不久。耶穌向彼得顯現可能也是在同一天早上，但是韋斯考特大主教認為大槪是在下午4點。與兩位門徒前往以馬忤斯的同行很可能是在下午4點至6點之間。第一次向使徒中的十個人顯現，可能是在晚上8點。所 有這些顯現都是發生在復活的那一天。
第二次向十一人顯現，是在主日（星期日）的傍晚，也是在主復活一周之後。向七個人顯現的時間是在“天將亮的時候”（約二十一4)。在加利利山上的顯現時間一定是在那些五百多門徒從他們在加利利湖邊北方的家中出來到某個指定的地點，他們在天黑前才回去。我們不知道耶穌何時向雅各顯 現。最後一次顯現一定是在白天，因為使徒看著耶穌從橄欖山升天，“有一朵雲彩把祂接去，便看不見祂了” （徒一 9)。
六、顯現的方式
對耶穌復活的生命其身體的情形我們實在很難能說什麼，首先是因為很多是隱藏的；其次，因為我們目前對除了我們自己身體之外的其他身體的特質知之甚少，尤其是一個處在肉體和靈魂間的身體。
以下是福音書提供的資訊：
1、“說了這話，就轉過身來，看見耶穌站在那裡，卻不知道是耶穌。耶穌問他說：‘婦人，為什麼哭？你找誰呢’？馬利亞以為是看園的，就對祂說：‘先生，若是你把祂移了去，請告訴我，你把祂放在那裡，我便去取祂，。耶穌說：‘馬利亞’。馬利亞就轉過來，用希伯來話對祂說：‘拉波尼’！ 耶穌說：‘不要摸我，因我還沒有升上去見我的父。你往我弟兄那裡去，告 訴他們說，我要升上去見我的父，也是你們的父，見我的神，也是你們的神’” (約二十 14-17)。
這裡提到的事實是：耶穌是肉眼可見的；祂有著人的外表；馬利亞並沒 有認出祂來；祂穿著普通的衣服；祂用她所明白的語言對她說話；她並沒有 認出祂的聲音來；當祂提到她的名字的時候，一定是祂的語調，也可能是微 笑，使馬利亞認出祂來；祂可以被觸摸，但是祂拒絕；就像過去一樣，祂能 夠升上天；祂如何離開馬利亞，又到哪裡去了，聖經並沒有告訴我們。請注意以上這十個細節。
2、“忽然，耶穌遇見他們，說：‘願你們平安’！他們就上前抱住祂的腳拜祂。耶穌對他們說：‘不要害怕！你們去告訴我的弟兄，叫他們往加利利去，在那裡必見我，”（太二十八9-10)。
在此耶穌仍然是肉眼可見的，而且沿路走著；當祂對婦人們說話，立刻 就被她們認出來了，並且她們抱住祂的腳。再一次的，經文並沒有告訴我們，耶穌如何離開他們並且去了哪裡。
3、第三段經文很長（路二十四13-32)，我們在這裡不予引用，但是對這段經文應該認真閱讀。作為這段經文的引言，馬可福音第十六章12-13節裡 說：“門徒中間有兩個人往鄉下去。走路的時候，耶穌變了形像，向他們顯現”
我們無法說出“改變了形像” （en hetera morphU究竟是什麼意思。哥羅提烏（Grotius)以及最早的解經家們都認為這個短語是指耶穌的穿著，但是我們同意莫利遜博士（Dr. James Morison )所說的：“討論顯現的方式其主觀性和客觀性的相互限制，以及可能構成‘形像’的各種不同原因，除了無聊之外，實在沒有任何意義。福音書作者留下了這個未曾確定的問題；我們也應該如此”。路加福音中記載的門徒未認出耶穌的原因，是因為“他們的眼睛迷糊了” （路廿四16)，而不是祂的顯現有什麼不同。
路加福音的記載其顯著特色是：耶穌是肉眼可見的，並且有著人的形像；祂與兩位門徒一起走了數裡路，與他們交談；祂進到他們的屋子裡，靠在他們的桌邊；祂取了晚餐的餅，掰開分給他們；當祂如此作的時候，“他們的眼睛明亮了，這才認出祂來”，就在這時，“忽然耶穌不見了”。
耶穌的身體並不是什麼“幻影” （docetic)，但是有些事情的確是超自然的。
即使在釘十字架之前，耶穌所具有的能力是很不可思議的。祂能夠從仇 敵中間直行而過；祂能夠將自己轉換到另一個地方；祂能夠隱藏自己，並且離開聖殿（路四30；約五13；八59)。史維特博士說，這樣的經文“暗示了主在受難之前，祂這位完全無罪的人將擁有的能力，是完全超出我們所經驗的和能理解的”。在祂復活之後，祂的能力就更加大了。在以馬忤斯，主仍然是兩位門徒肉眼可見的，足以消除對祂的身份的最後懷疑，隨後祂從他們的眼前消失了。
値得注意的是，祂手上的釘痕門徒沒有看見，不論是在路上，在桌邊，但是就在同一天晚上，使徒們都能看見這些釘痕。
4、聖經並沒有記載基督如何“向西門顯現”，但是西門肯定對自己的使徒弟兄提過這件事（路二十四34)。
5、接下來在復活主日夜晚對使徒和其他人的顯現，具有很重要的意義。
	可十六14
	路二十四36-43
	約二十19，20

	後來，十一個門徒坐席 的時候，耶穌向他們顯現，責備他們不信，心裡剛硬，因為他們不信那些在祂復活以後看見祂的人。
	正說這話的時候，耶穌 親自站在他們當中，說： “願你們平安” ！
他們卻驚慌害怕，以為 所看見的是魂。
耶穌說：“你們為什麼 愁煩？為什麼心裡起疑念 呢？你們看我的手，我的 腳，就知道實在是我了。摸 我看看！魂無骨無肉，你們 看，我是有的”。
說了這話，就把手和腳 給他們看。
他們正喜得不敢信，並 且希奇；耶穌就說：“你們 這裡有什麼吃的沒有” ？ 
他們便給祂一片燒魚， 祂接過來，在他們面前吃了。
	那日（就是七日的第一 日）晚上，門徒所在的地 方，因怕猶太人，門都關 了。耶穌來，站在當中，對 他們說：“願你們平安” ！
說了這話，就把手和肋 旁指給他們看。
門徒看見主，就喜樂了


在此自然的和超自然的現象很希奇的融合在一起。自然現象是祂肉眼可見，有著有形的身體，手上和腳上有著釘痕；祂提到自己的“骨和肉”；祂吃了 “一片燒魚”。耶穌首先讓使徒相信祂的身份，然後是祂的身體。
超自然的現象則是祂沒有開門就進到頂樓的房間裡；祂的顯現使祂的門徒認為他們看見的是祂的魂。這個記載“在許多人心中產生了一個難處，目前因著我們的無知不可能完全被消除。就如可以觸摸、有著釘痕和紮傷的痕 跡、能夠享用食物等等特徵，如何能與隨意變成不可見的能力或是任何可能形成屬靈身體的觀念相配和，我們並不知道”。
6、主在復活一周之後向十一位使徒顯現，就像在復活主日的時候一樣，也有自然的和非自然的現象（約二十26，27)。
7、當我們主在加利利湖邊向七位門徒顯現的時候，聖經並沒有對祂身體的顯現多作描述，但是他們知道那是主（約二十一7，12)。
8、同樣的聖經對於祂在加利利的一座山上向一大群門徒顯現也沒有多作描述。“然而還有人疑惑”這句話似乎表示他們並不懷疑耶穌復活了，而是 懷疑他們所看見在他們身邊的形像究竟是不是耶穌（太二十八17)。
9、有關耶穌如何向雅各顯現我們沒有任何的資料。
10、耶穌身體的真實性在祂最後的顯現中再次顯明出來。祂“舉手給他們祝福”，而祂的身體“被帶到天上去了” （路二十四50-51)。
七、顯現的教導
在此的意思是說，我們主對哪些人顯現時所說的話。這幾段經文是：（1) 約二十17；(2)路二十四25-27；(3)約二十21-23；(4)約二十一15-22；(5)太二十八18-20；(6)路二十四44-49；徒一4-8。要詳細詮釋這些含義深刻的經文也許超出了這本導讀的範圍，但是其中的教導的確是非常的重要。
(1)耶穌向馬利亞暗示，現在不是可觸知情感的表露。當不久之後祂允許其他婦人們觸摸祂時，那並非情感的表述，而是敬拜的舉動；後來祂讓多馬觸摸祂，目的是要證明祂有形肉體的身份（多馬並沒有把握這次機會）。同時在這個場合裡，耶穌還將祂自己與神和父神的關係與門徒作了區分；祂 兩次說到“我的”和“你們的”，而不是“我們的”（參看本卷第十章）。
（2）耶穌向兩位不知名的門徒顯明，祂就是基督，是先知預言的彌賽亞，也是舊約聖經所有預表的應驗。
（3）基督在使徒身上看到了未來的教會，而且交托給他們一項使命，祂所賦予的這個使命與祂受到父差派祂所擔當的使命是同樣的重要和具有權柄；祂賜給他們能力、聖靈，祂靠著聖靈完成祂的事工。祂如今也賜給祂的教會有權柄和能力，“赦免”人的罪和“留下”人的罪（比較約二十23；太十八18)。
(4)在這段主要針對在彼得的重要經文中（約二一 15-22)，主賜給自己的使徒三個循序漸進的命令（progressive charges)，包括了會牧職位的全部責任：“你餵養我的小羊”；“你牧養我的羊”；“你餵養我的羊”。祂也向彼得暗示了祂的事奉必將以壯烈的死（violent death)為冠冕。
(5 )由某些方面看，記錄在馬太福音第二十八章18-20節中的差派門徒 (commission)是基督復活後說過的所有最奇妙的話語；它不僅是賜給使徒 的，而且賜給其他五百多位門徒。在這些不朽的話語中，槪括了未來教會的基本方針，而且涵括了從第一世紀到二十世紀所有宣道工作的感召啟示 (inspiration )。
(i) 天上地下所有的權柄都賜給我了。
(ii) 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。
(iii) 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。
基督的權柄、命令和應許使得這幾句話,或許是祂所說過的最為偉大的話語。
在此說到天下“所有的權柄”，“天上地下”，“所有”無止盡的愛，是門徒所需要的；“所有”（All)無疑的順服，“去”，“使”，“施洗”，“教訓”；“所有”無止盡的交通，“我就常與你們同在” （lo,I with you Am) : ego meth，humon eimi，而我們就被擺在屬神的“我”（I AM)的兩個部分（約八58)之間，“直到世界的末了”。
(6)前面這些話語的成分，都包括在這句話（路二十四44-49)裡面： 基督應驗了舊約聖經的經文；向普天下的萬民傳福音；聖靈的賦與（比較路二十四25-27；太二十八19；路二十四22，23；徒一4，5)。
這些是復活的主在升到神寶座前最後所說的話語，從此祂結束了先知的事奉，開始祂祭司的職事。
問題
1. 基督在復活之後為什麼向人們顯現？
2. 復活和聖靈降臨之間的五十天有什麼意義？
3. 復活後的顯現記載在新約聖經的那幾卷書？
4. 在復活的生命中基督顯現了多少次？
5. 基督向誰顯現？在哪裡顯現？
6. 基督顯現的方式是如何的？我們由此可以瞭解到復活身體的本質究竟是如何的？
7. 為何基督要馬利亞不要觸摸祂，卻要多馬如此作？
8. 基督在復活的生命中作了什麼差派？差派了何人？
9. 有多少男人和婦女看見了復活的基督？
10. 在復活的當天有多少次顯現？是對誰顯現的？
11. 基督向多少人個別顯現？他們分別是誰？
12. 顯現都是在什麼地方？
13. 你認為基督復活的身體與我們將來復活的身體有任何關係聯嗎？
14. 分析和解析馬太福音第二十八章18-20節。
參考書目
《我們主在復活後的顯現》(The Appearances of our Lord after the Resurrection )——史維特(H. B. Swete )
《復活生命的四十天》（The Forty Days of the Risen Life)——伯伊德•卡本特(Boyd Carpenter ) 
《我們主復活後的四十晝夜》（The Forty Days after our Lord's Resurrection )——漢娜(W. Hanna)
《復活之主的啟示》（The Revelation of the Risen Lord)——韋斯特考特大主教(Bp. Westcott) 

在這些著作之外，可參考聖經詞典、聖經註釋以及基督生平。
第十九章  基督升天
The Ascension of Christ
就像所有重要的事實和真理一樣，基督升天也是舊約聖經、使徒行傳、 使徒書信以及啟示錄的主題，有時候是暗示，有時候是直接的引用；但是我 們目前的探討僅限於福音書的見證，其中提到的經文也許比一般人所認為的還要多。
我們首要的任務是將這些經文彙集在一起，然後予以查考。
一、提到升天的經文（修訂版）
雖然一般都認為，馬可福音是在第十六章8節結束，但是我們仍然有引用第19節的自由，這節所記載的是個為他處作見證的事實。
“主耶穌和他們說完了話，後來被接到天上，坐在神的右邊”（可十六19)。
“耶穌被接上升的日子將到，祂就定意向耶路撒冷去”（路九51)。
“基督這樣受害，又進入祂的榮耀，豈不是應當的嗎”（路二十四26) ？ 
“耶穌領他們到伯大尼的對面，就舉手給他們祝福。正祝福的時候，祂 就離開他們，被帶到天上去了” （路二十四50，51)。
“除了從天降下、仍舊在天的人子，沒有人升過天”（約三13)。
“倘或你們看見人子升到祂原來所在之處怎麼樣呢”（約六62 ) 
“於是耶穌說：‘我還有不多的時候和你們同在，以後就回到差我來的那裡去。你們要找我，卻找不著；我所在的地方你們不能到，”（約七33，34)。
“我若從地上被舉起來，就要吸引萬人來歸我”（約十二32)。
“耶穌知道父已將萬有交在祂手裡，且知道自己是從神出來的，又要歸 到神那裡去”（約十三3)。
“我去原是為你們預備地方去。我若去為你們預備了地方，就必再來”
“我在那裡，叫你們也在那裡”（約十四2-4)。
“我所做的事，信我的人也要做，並且要做比這更大的事，因為我往父 那裡去”（約十四12)。
“你們聽見我對你們說了，我去還要到你們這裡來”（約十四28)。
“現今我往差我來的父那裡去，你們中間並沒有人問我：‘你往那裡 去，”（約十六5) ？
“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裡來；我若去，就差祂來”（約十六7)。
“我往父那裡去”（約十六10)。
“等不多時，你們就不得見我；再等不多時，你們還要見我”（約十六 16-19)。
“我又離開世界，往父那裡去”（約十六28 )。
“從今以後，我不在世上……我往你那裡去”（約十七11)。
“不要摸我，因我還沒有升上去見我的父。你往我弟兄那裡去，告訴他們說，我要升上去見我的父，也是你們的父，見我的神，也是你們的神”（約二十 17)。
“說了這話，他們正看的時候，祂就被取上升，有一朵雲彩把祂接去，便看不見祂了。當祂往上去，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，你們為什麼站著望天呢？這離開你們被接升 天的耶穌，你們見祂怎樣往天上去，祂還要怎樣來，”（徒一9-11)。
二、升天的方式
至少有十三個詞句被用來描述主離開這個世界升天的方式。
ana-baino——升天；to arise ,with up (約三13；六62；二十17)。
ana-lambano——被接升天；to take, with up (可十六 19；徒一11 )。
ana-lepsis——被接上升；to receive, with up (路九51；只在新約聖經中出現過）。
ana-phero——被帶到天上；to bear, with up (路二十四51 )。
ap-erchomai——從一個地方到另一個地方；to go from one place to another；，回來to return (約十六7，比較二十10)；動詞形式帶有“從……” (from )。
di-istemi——離開：去；to put apart (路二十四51 )。
eis-erchomai——進入；to come or enter, with in (路二十四26)。
Epairo——上升；to lift or raise up (徒一9 )。
Erchomai——往；to come (約十七 11 )。
Hupago——離開；to go away (約七33；十三3；十四4，28；十六5，10)。
hupo-lambano——接去；to take from under, to receive up (徒一9 )。
Hupsoo——被舉起來；to raise on high, to elevate (約十二32 )。
Poreuo——去，出行；to depart, to journey (約十四2，3，12；十六28徒—10，11)。
這些詞句反映了一個驚人的事件所含的隱意。離開這個世界升天時，基督是被取、被接、被帶、被高舉、被接上升、升天、前去、被舉起來，被分別出來。另有一些詞句用在福音書以外，但是目前這些已是足夠了。很清楚地宣稱祂的身體升天，雖然福音書強調的是事實而不是方式，而且比較不認為是由一個地方轉移到另一個地方，而是由一種光景進到另一種光景。
基督的門徒並沒有看見祂從死裡復活，但是他們確實看見祂升天。要確 定復活的確實性和真實性，他們不一定要看見祂正復活起來，而是只要他們 看見祂已復活了。但是他們必須看見祂升天，以便確信祂確實已升天了。在前者（復活），他們看見了結果，而沒有看見行動；而在後者（升天），他們看見了行動，而沒有看見結果。
聖經所告訴我們的，就是耶穌離開這世界，離開了祂的門徒，祂以前從來沒有離開過他們。上或下，指的只是方向，在此不以科學的觀點來探究，然而問題很清楚，祂來到這個世界，如今從這世界離去，祂的身體已不在這世上了。
三、升天的必要性
升天是道成肉身的巔峰，也是對基督救贖工作的獎賞，這是福音書裡的基督與使徒書信裡的基督相交接的關鍵所在。它證明了復活，也是復活所必 需的。復活和升天完全聯合在一起。如果基督沒有從墳墓中復活過來，祂的身體就不可能升天；但是如果祂復活了，祂從此又在哪裡呢？基督的升天與祂的全部事奉經歷是相符一致的。它與自然法則的關係並不比道成肉身和復活更加難以理解。神在基督裡的全部顯現，在時間和地點上，都是超自然的；並非與自然對立，而是完全超越了自然。升天是祂來到世上所要事奉的工作在歷史上所成就的。
“我在地上已經榮耀你，你所託付我的事，我已成全了……我往你那裡 去”（約十七4，11)。
基督還在世上的時候，祂是屬於地方性的（He was localized )。祂不可能同時在耶路撒冷和在加百農，而是祂從一個地方來到另一個地方。如果祂仍然一直是如此，祂就不可能與祂普世的教會同在，而這也是祂最終的目的所在；但是借著升天，地方性的基督（local Christ)就靠著聖靈的降臨成為普世性的基督（universal Christ)。
“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 就不到你們這裡來；我若去，就差祂來”（約十六7)。
聖靈的降臨是等待著救主的離去，然而祂的離去從屬靈和奧秘的意義上 看，都是祂的再來（約十四3，16，18)。當基督在世上時，祂在塵世的經歷所具有的意義無法被人理解，所以當祂離去後，聖靈可以向祂的教會詮釋有關祂的一切（約十六7-15)。
在復活之後賜給祂“所有的權柄”都要行使出來，不是由地上向天上，而是由天上向著地上（太二十八18-20)。所以，基督必須升天，使祂可以為 祂的百姓“預備地方”。聖經並沒有告訴我們這個“預備”是什麼意思，但 是借著馬可福音第十章40節、馬太福音第二十章23節、馬可福音第十四章16 節以及路加福音第九章52節所記載的可以約略看出其中的含義。
基督必須升天，於是祂來到這個世上目的才會借著祂的教會在世上得以實現。
“……（你們）要做比這更大的事，因為我往父那裡去”（約十四12)。教會的屬靈征服（spiritual conquests )才是比耶穌所行的神蹟“更大的事”，因為它們都是暫時的，而前者是屬靈的；它們都是地方性的，前者卻是普世性的。
這些就是基督離開這個世界的一些理由。如果祂還在這世上，有些事就 無法成就。除了借著祂的降臨，祂無法救人；除了借著祂的離去，祂無法持 守。祂在天上永世工作的大能，只有借著祂在世上三十五年的救贖工作的成就才能成為可能。
祂的升天是祂在世上使命的終結完成；這為祂普世的臨在作了預備，並 且使得基督教會的建立成為可能。這些事實所強調的不是基督的身體離我們有何等的遙遠，而是祂的靈與我們有何等的親近。
問題
1. 福音書中提到主的升天用了哪些措辭？它們的意義何在？
2. 指出六個被用來描述基督離開這個世界的詞句，列舉經文。
3. 基督升天有什麼必要？
4. 升天與釘十字架的關係是如何？
5. 使徒行傳和使徒書信中如何提到基督升天？
6. 你們認為如今基督在哪裡？我們認為祂在任何意義上還是地方性的嗎？
7. 基督在祂現今所在的地方作什麼？
8. 約翰福音第十二章對這個問題有何提示？
9. 既然基督離開了我們，祂怎麼能與我們同在？
10. 在約翰福音第十四章至第十六章裡，提到了基督升天嗎？
參考書目
《我們主的升天以及屬天祭司的身份》(The Ascension and Heavenly Priesthood of Our Lord)——米利甘( W. Milligan )
《升天的基督》（The Ascended Christ）——史維特（H. B. Swete ) 
《我們主在天上的時期》（The Heavely Session ofOur Lord)——泰德（Tait)
《神學的原則》（第四條）(The Principles of Theology )——格裡菲茲•湯瑪斯(Griffith Thomas ) 
《我們在高處的大祭司》（Our One Priest on High )——迪莫克（Dimock )
《歷史上的基督》（The Historic Christ)——拉塞（T. A. Lacey )
《基督生平硏究》（Studies in the Life of Christ)——菲爾巴恩（A. M. Fairbairn )
《使徒信經》(The Apostles’ Creed) ——史維特
《我們天上的大祭司》（Our High Priest in Heaven )——佩倫內（Perowne )
聖經詞典中有關升天的詞條。

第二十章  基督的再來
The Return of Christ
從大體上考查主再來的教義，是超出了這本導讀的範圍，因為本書所有的硏討只限於福音書，甚至在此也不是要竭盡全力來詳細考查所有相關的經 文，而是在有限度的篇幅內為了教義將一些資料彙集起來。然而，我們應該 理解，先前的舊約聖經以及隨後的使徒行傳、使徒書信和啟示錄裡，所有的 一切都與基督的教導有著密切的聯繫，所以有關這個真理的全面槪覽可能只有借著硏讀聖經針對這個問題所記載的所有話語才能得到。
一、表明再來的一些特徵的詞句
在新約聖經中用來表示基督再來的七個詞句中，有四個出現在福音書裡：
1. erchomai——指“正在來”的舉動，例如，我來（I am coming )。
2. heko——指“來”的結果，我來了（ I am come )，我在這裡（I am here )。
3. parousia——指“在場” (presence )、到達(arrival )。
4. apokalupto——指暴露在眼前(exposure to view )。
(1) Erchomai :
“人子要在祂父的榮耀裡同著眾使者降臨（來；come)”(太十六27)。
“他們要看見人子，有能力，有大榮耀，駕著天上的雲降臨（來；coming )” (太二十四30)。
“所以，你們要警醒，因為不知道你們的主是哪一天來到（come )"(太 二十四42)。
“人子在祂父的榮耀裡，同聖天使降臨（cometh)……”（可八38)。
“恐怕祂忽然來到（coming)，看見你們睡著了” （可十三36)

“然而，人子來（cometh )的時候，遇得見世上有信德嗎”（路十八8 ) ？ 
“我必再來（come) ”（約十四3)。
“我若要他等到我來（come)的時候……”（約二十一22，23 )。
這個詞並不是在全部的場合都出現，但是這裡所列舉的經文是顯示這個詞所具有的效果。
(2) Heko
“然後末期才來到（come)“(太二十四14)。
“那僕人的主人要來（shall come) ” （太二十四50)。
(3) Parousia
“你降臨（coming)有什麼預兆呢”（太二十四3)。
“人子降臨（coming)，也要這樣”（太二十四27，39)。
(4) Apokalupto
“人子顯現的（is revealed)日子也要這樣”（路十七30)。
只在福音書中出現，與基督降臨有關。
二、表示時間的詞句
1、“那時候”
then；(tote)：太十六27；二十四14；二十五31；路二十 —27。
2、
“直到”，till；until ( heos-an )：太二十四34；約二十一22，23。
3、“那時”
after (meta)：太二十四29；路二十一26。
4、“收穫”
Harvest (therismos )：太二十三30 , 39。
5、“後來'，Hereafter(arti或ap'arti)：太二十三39；二十六64
6、“到底”
End (telos)：任何事情的應驗或完成。（太二十四14；可十三7；路二十一9)。
7、
“世界的末了” End of the Age ( sunteleia tou aionos )：太十三39 ，40，49；二十四3。
8、“日期”
Time ( kairos )：就某個行動或重要關頭而言的明確時間（太 十三30；可十三33；路二十一8)。
(chronos)： —般而言的時間，期間（太二十五19；路二十9)。
9、
“末日“Last Day ( eschate hemera )：約六39，40，44，54；十二48。
10 、“人子的日子”Day of the Son of Man (he hemera ho huios tou anthropou )：路十七24，30。
11、“那日”That Day ( tes hemeras ekeines )，“那時” and the hour ( kai tes horas)：可十三32；路十七31。
三、其他重要的詞句
1、國度
Kingdom (Basileia)。
神的國度Of God (路十一2；二十二 14-18；二十三51)。
父的國Of the Father (太十三43 (上下文）；二十六29)。
大衛的國 Of David (可十一10；路一32，33)。
人子的國Of the Son of Man (太十六28-十七8；十三41 ) 
2、人子
Son of Man
這個稱謂顯然特別是用在與基督和世上有關聯的（太十六27，28；十九 28；二十四27，30，37，44；二十五31；二十六64；可八38；路十七30)。
3、復活Resurrection
(參看“末日” Last Day的條目）。
4、患難
Tribulation (太二十四21，29；可十三24)。
5、再來
Return；hupostrepho ,再回來（路十九 12)。
以上所有這些字詞以及福音書裡的其他詞句和短語清楚地表明所有事件都將引到最後一場劇變的結局。但是基督第二次降臨的證據並不局限在這些詞句和短語裡，而是可以在祂教導的內涵本質裡看出來。
無論我們如何思想基督對末後要發生的事的看法，都不可能誤解它們的含義。祂的教導，不論是比喻（parabolic)或是直述（Plain)，都說到將來的降臨乃是曆世歷代的一個歷史事件；就著基督的身份而言，這並不是說這種教導似乎就是祂對事件的過程是祂個人的看法，而沒有考慮到其他人對這 個問題的意見，或者祂只是傳揚了猶太人屬世國度的觀點，也就是以大衛為根基的永恆神權政治的看法。
祂的“反倒虛己”（self-emptying；腓二7，Kenosis ) —點也不會使得祂在這些教導的問題所宣告的失去效力。我們要就接受基督的教導是顛覆不破的真理，不然就否認祂對自己的自承，但是如此作就等於是質疑整個新約聖經的啟示。
四、基督比喻式的教導(Christ's parabolic teaching)
很難理解任何認真閱讀比喻的人竟然仍懷疑我們主所教導祂有關祂再來的事。
這些比喻傳達的信息是有關祂離開不在的時候，有其必然的界限，祂的 離去和祂的再來，所以如果沒有祂的第二次降臨，這些比喻就失去了意義。
1、主和祂的僕人  太二十四45-51
僕人說：“我的主人必來得遲”，意思就是主人離開了但會再回來。
2、新郎和童女  太二十五1-13 
“新郎遲延”意思是祂是要來的。
3、主和才幹  太二十五14-30
主人好比“一個人要往外國去”（14)；這說的是他的離去。“過了許久”，表示他離開不在。“那些僕人的主人來了”（19)表示他的再來。
4、家主  可十三34-37
在此基督說：“人子好比出門遠行的人”。這個遠行表示是祂的離去不 在；基督又說：“你們不知道家主什麼時候來”，也就是人子什麼時候要回來.。
5、善良的撒瑪利亞人  路十30-35
在此附帶地同時提到三個細節。幫助受傷的人，我們讀到“隨後（善良的撒瑪利亞人）離去了”；但是在離開之前，他對店主說：“你且照應他…… 我回來必還你”。
6、貴胄和銀子  路十九12-27
“有一個貴胄往遠方去（也就是離開了），要得國（他的離去是有目的 的）回來”，他也打算再回來；他命令他的僕人去作生意，直到他回來。
以上所有這些比喻都意指著基督祂自己。祂是主，是新郎，是主人，是 善良的撒瑪利亞人，又是貴胄；的確這些話清楚地闡述了一個三重的事實，即祂曾經在此，離開，現在不在了，並且應許要再來；其中最後的一件事並不比前兩者更不確定。
這個比喻的一個主要目的，是要使門徒明白他們的主將要離開他們，並 且還要再來；如果祂不會再來，所有對於忠心和警醒的勸勉就都失去了效應和意義。
五、基督平實直述的教導(Christ' plain teaching)
基督至少有二十一次說到自己的第二次降臨，而這些都是在祂離開的前夕時說的。正是在十字架的陰影下，祂預言了自己榮耀的再來。以下是一些祂所說的話： “人子要來”。“他們要看見人子……降臨”。“你們的主……來到”。“當人子……降臨”。“人子在祂父的榮耀裡……降臨”。“你們說：‘奉主名來的是應當稱頌的’”。“人子顯現的日子……”。這些宣稱所採用的措辭表達了祂所說的涵意；
揭示讓人看見(apokalupto )
路十七30
再來的行動（erchomai)
太廿四30
存在，或到來（parousia)
太廿四27，39
在此，已到來（heko)
太廿四50

以上這些經文之外，還有一些提到了 ： “收割的時候”；“世界的末了”；“那日”：“末後的日子”；“重生”；“獎賞”。
以上所提到的這些有關基督的教導幾乎都是針對祂第二次的再臨所促成的決定關鍵時刻（crisis)。很清楚的基督說過祂自己要再來，而且在祂死之前和死之後都說過這些話。
要建構有關基督再來的教義，必須注意以下幾個問題：
1 、祂再來的方式(The manner of the return )
聖經告訴我們，這將是個人的（personal)和肉眼可見的（visible)。許多人認為，當提到這件事時就意味著基督始終都是再來的（Christ is always coming)。有人告訴我們，祂已在主後70年耶路撒冷陷落的時候再臨了；在羅馬文明強盛時哥特人和匈奴人的攻擊陷落前祂再臨了；在十三世紀 代歐洲文明誕生的時候祂再臨了；當馬丁•路德震撼的粉碎教皇制度，重新將信仰注入現實意義時祂再臨了；在福音復興運動的時期，當衛斯理和懷菲德使麻木毫無生氣的英格蘭重新恢復屬靈生命的時候祂再臨了：在美國內 的時候祂再臨了。
現在，無論人們對這些或其他神的再臨說了什麼，借著對聖經作不適當的詮釋，他們都有可能在基督對自己第二次降臨的預言作出任何的看法。
針對以上各種解釋，詹姆士•鄧尼博士說：“但是所有這些雖然賦予他們可能最廣泛的看法，但這並不會使我們對新約聖經中清楚闡明的內容有任何懷疑一一也是早期第一批基督徒他們內心的唯一想法一一那就是基督在世界的末了要親自降臨的觀念。我們若要維持與新約聖經的任何關係，我們就必須確認基督親自的再臨是為了來審判全人類”。
我們不必否認歷史上一些重要的轉捩關鍵點（crisis)在某種程度上都可以看成是基督的降臨，也不要否認祂的再臨是屬靈的和循序漸進的。基督十分清楚地教導：“我……必再來接你們到我那裡去”（約十四3)。而不是說“我要再來接你們”。前一句話的時態是現在式，不是未來式，後一句則是未來式，即“我（將要；will)接你們”。這句話包含了第二次的降臨，但是其中的含義還更多，就如第18節所說的，同樣也包含著現在式和未來式兩種時態：“我不（will not)撇下你們為孤兒，我必到（come)你們這裡來”。上段文後一節經文（約十四18)中祂的“來臨” （His coming)不能指的是祂第二次降臨，否則這就意味著祂的子民到如今仍是被撇下的孤兒。第3節和第18節都有著循序漸進的（progressive)含義。當基督從死裡復活後，祂就再來，而且在五旬節那天，並且從那時起，祂就一直以各種不同的方式來到 祂的百姓中間，當世界末了時祂要親自從天上回來，這就是祂降臨的巔峰。
我們無須為了證實一個真理而否認另一個真理，所以根據祂始終的再臨(He is always coming)這點上，我們必須排斥那種否認基督親自可見地降臨 (personal and visible coming 的觀點。
我們的主教導了祂的降臨將會是突然的，而且祂要親自降臨。在橄欖山 的講道裡，祂以三個例證來闡明祂的降臨是突然臨到的，並且是肉眼可見的。這就好像“閃電從東邊發出，直照到西邊”，它必像挪亞時代的洪水，“不知不覺洪水來了，把他們全都沖去”。就好像是賊一樣為人所不能料到就上門來的（太二十四27-39 ，43)。閃電、洪水和賊這些比喻不可能用來表示是任何過去的降臨，根據上下文來看，必定是指未來的降臨，如此的降臨必將是祂親自、為人所見的、並且是突然的。
另外，我們的主教導了祂的再來必將是榮耀的再臨。“人子要在祂父的 榮耀裡同著眾使者降臨”。“地上的萬族都要哀哭。他們要看見人子，有能 力，有大榮耀，駕著天上的雲降臨”。“當人子在祂榮耀裡，同著眾天使降 臨的時候，要坐在祂榮耀的寶座上”（太十六27；二十四30；二十五31)。
以上主如此的斷言不應該使人對祂第二次降臨的方式產生任何懷疑；然 而仍有人說，對基督而言，祂再度降臨會貶損祂的尊嚴。但是過去一次降臨 的事實的確使我們期盼將來的另一次降臨！祂曾經是在軟弱中降臨，未來祂必能夠以大能再降臨！祂曾經為我們降臨而受苦，祂必能夠將再次降臨來統治作王！祂曾經屈尊降卑的降臨，祂必能夠在榮耀中再次的降臨！在這塊似乎曾經是祂遭遇失敗的土地上，無可置疑的有一天必將成為祂得勝之地！如果兩千多年前祂道成肉身、生在馬槽、在木匠的工作臺上辛苦勞作、死在十字架上以及被埋葬在借來的墳墓中都不曾貶損祂的尊嚴，將來祂以烈焰顯現的雙腳降臨，與發光的眾天軍一同降臨，帶著君王的權柄和大能降臨，並且為審判和治理全地降臨，這又如何可能貶損祂的尊嚴？
 2、再來的時間(The Time of the Return )
基督對這個問題的教導是很清楚的，可以在下面三段話中槪括出來： 
首先，祂離去的時間將會延長。
其次，一些徵兆將會預報祂的降臨即將臨近。
第三，祂確實降臨的時間將不為人所知。
祂離去的時間將會延長，這一點在才幹的比喻中（parable of Talents)暗示出來，在那個比喻中說到：“過了許久，那些僕人的主人來了” （太二十五19)；另外，在銀子的比喻中（parable of Pounds )提到貴胄往遠方去，“要得國回來”，這個使命尙需要時間（路十九12)。
祂離去的延長也在以下的經文裡表明出來：打仗和打仗的風聲；民要攻打民，國要攻打國；饑荒、瘟疫和地震；所有這一切都是災難的起頭；最後還說到“這天國的福音要傳遍天下，對萬民作見證，然後末期才來到”（太二十四6-8，14)。
另外，基督還指出了在有形領域和精神領域裡某些徵兆也是預告祂的再 來（太二十四15，16，23-26，29-33)；但是祂清楚的教導說，沒有人知道 祂何時臨到（太二十四36-44)。
當基督說：“站在這裡的，有人在沒嘗死味以前必看見人子降臨在祂的國裡”（太十六28)，由上下文清楚地顯示出，祂所指的是在一周之後所發 生的形像改變（太十七）。
有一段較難以理解的經文就是馬太福音第二十四章34節：“這世代 (genea)還沒有過去，這些事都要成就”。
現在，上文所提到的“這些事”，在主後70年耶路撒冷被毀之前並沒有發生，我們的主不可能指的是這件事；祂的意思並不是說當祂從天上再來時，祂對著說話的那些人，也就是“這世代”的人，都將活著，這一點可以由祂還未再來這個事實看出來。
然而，這節經文（太廿四34)必定另有含義。有些人一直很有力地主張，這裡的“世代” （generation)意思就是“民族” （race)，他們所肯定的是猶太民族要存留到第二次降臨的時候。如果主說的是這個意思，那麼這個應許就已經很奇妙地應驗了。
但是這節經文也許意味的不是基督所說的世代，而是祂說到的某一個世 代；如此的解釋將這個事件推到遙遠的未來。
不論以上這些或其他的解釋是否正確，我們都必須承認，基督所說的並 非是愚昧的話，祂也沒有自相矛盾。
3、再來的目的（The purpose of the Return )
基督對這個問題的教導同樣也是清楚明白的。祂要再來與世人“算帳” (to reckon with men)；要審判、獎賞和治理。在才幹的比喻裡，主人回來，與他的僕人“算帳”。在收割的時節，稗子從麥子中被分別出來。在世代的末了，好的魚被揀在器皿裡，壞的就被扔掉：“從義人中把惡人分別出來”(太十三）。
神一切的舉動都有祂深奧的道德和屬靈理由；它們根植於神聖潔的本性，並且是必要的。使徒信經（The Apostles' Creed)記載，祂要再來“審判活人和死人”。奧爾博士（Dr. Orr )說：“基督在世界末了的這樣一次再來，如果不是為著道德的必要性（moral necessity )也有著它先天的適切姓 (inherent fitness)，就像新約聖經一致所斷言的”。這種適切性在審判的必然性中可以看到；這種必要性同樣得到了人類的良知（羅二 15)、人們對公 義的理解（徒二十四25)、聖經的宣告（來九27)以及神的本性（創十八25) 的見證。
對基督是否會再度降臨到這世上的問題是人的相信或人的不信，決定在 一個人他整個的歷史哲學觀。如果基督不會再來，而且這個世界若還有它的未來，那麼世人就必須設法解決他們自己的命運，事實上他們一致試圖靠著國際聯盟(League of Nations)以及聯合國組織(United Nations organization ) 來達到這個目的。但是，人類無法為自己設計出更高尙又尊貴的命運，使我們深信人類所嘗試的是件根本不可能的任務。
1836年查爾摩斯博士（Dr. Thomas Chalmers )與貝克斯特茲牧師（Rev. Edward Bickersteth)的對話文中，與福音書記載有關的基督教導是很和諧的。他說：
“我對這種靠著人類的智慧和原則指導下以和解式的宣教過程所帶來的基督教在普世的傳播完全感到絕望。但是為了幫助推動這個偉大的工作我們 的責任不應該有絲毫的鬆懈，我要借著廣為被人棄置的審判過程，與我們目 前民間和教會已毀壞的結構，從而最終建立起基督教”。
就像史懐哲博士（Dr. Schweitzer)認為的，基督並不是一位預告世界末日的夢想家，而是“真理”，祂所宣告的都是絕對確實無誤的。
創造都有著它的目標和目的，有著它要成就的計畫，也有著它要得以完 成的旨意。歷史並不是一系列漫無目的的變化。借著最後審判的啟示，我們 就能看出，對於人類而言，就像分別對世人而言一樣，世上的工作有著神所 命定的結局。人類歷史當下的趨勢，都是指向最後的審判。曆世歷代出自基 督的人都在朝著白色大寶座邁進；這個審判絕對的公正是借著一個事實得到 保障，就是基督是審判的主，祂是尊貴的、全知、全能、公義，而且祂也是 愛的本體。祂的判決不可能有任何上訴，因為祂自己的本性就是審判的準則。
管家會徹底洗滌地板；家主要將稗子捆起來扔進火裡；打魚的人要將壞 的魚扔掉；新郎要向愚拙的人關起房門；牧人要將綿羊從山羊中分別出來；貴胄要將不會作生意的僕人投入黑暗裡，而全地的審判主則必將行公義的事。
我們並不知道基督什麼時候要從天上降臨，“審判活人和死人”，但是 祂必將如此，這是一個已經啟示的事實，也具有道德的必要性。基督已經宣 告了自己將要作的事，而不信除了對不信的人之外，並不會造成任何的差別。
主耶穌再來的問題充滿在過去的教會歷史裡。我們可以從使徒時代開始 追溯，經過了使徒教父和尼西亞會議前的教父時期。接著是羅馬天主教會否 認這個真理的歷史，並且壓制這個真理長達一千年之久。雖然瓦勒度派（瓦燈派Waldenses)、保羅林派（Pauliciaus)以及凱撒耳派（Cathari)他們受到迫害，但他們仍堅守這個信念，一直到十六世紀的宗教改革（Reformation)；從那時起這個信念一直被基督教世界各個派系的信徒所堅守著。在神學、信 經和讚美詩中，這個真理都得到了見證；然而還沒有一個宗派（Denomination ) 接受這個信條(this article of the Faith )。
這個信念對宣教機構的影響可能無法估計，然而在我們這個時代，對這 個問題的興趣已經有相當的復蘇了。
問題
1. 福音書中提到主的再來時用到四個詞，它們的意義是什麼？
2. 福音書中以其他什麼詞句，暗示了當下的世代將會因為人子的降臨而告 終？
3. 福音書中“國度”、“人子"、“大患難”這些詞句分別有什麼意義？
4. 基督的比喻當中，有哪一個教導了祂必將再次降臨到這個世上；如果有，是哪一個？
5. 基督在哪些經文裡清楚明白地宣告了自己必將再來？
6. 按照有些人的說法，祂再來的應許是如何應驗的？
7. 基督是在何種意義上繼續不斷地降臨（Christ is continually coming ) ？
8. 基督宣告自己已經降臨，是否使人信服祂對這個問題所作的預言？
9. 按照福音書的記載，基督再來將會是什麼方式？
10. 對於祂再來的時間，我們從福音書中瞭解到什麼？
11. 今天世上的光景符合第二次降臨所預言的徵兆嗎？
12. 你認為馬太福音第二十四章34節的意義何在？
13. 基督再來揭示了什麼目的？祂的再來有什麼必要性嗎？
14. 追溯基督再來這個教義的歷史，從使徒時代一直到現今的時代。
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“我們所講的事，其中第一要緊的…”（來八1)
When I survey the wondrous Cross 

On which the Prince of Glory died,
My richest gain I count but loss,
And pour contempt on all my pride.
Forbid it，Lord, that I should boast,
 Save in the death of Christ, my God；
All the vain things that charm me most, 

I sacrifice them to His Blood.
See! From His head, His hands, His feet, 

Sorrow and love flow mingled down；
Did e'er such love and sorrow meet, 

Or thorns compose so rich a crown?
Were the whole realm of nature mine, 

That were an offering far too small；
Love so amazing, so divine,
Demands my soul, my life, my all.
Issac Watts
“我們若忽略這麼大的救恩，怎能逃罪呢？ ”（來二3 )
