
新約神學 第五課 
符類福⾳4


神的國與教會、神國倫理

洛杉磯國語浸信會成⼈主⽇學

12/29/2024


《賴⽒新約神學》

賴德（George Eldon Ladd）著
⾺可⼈、楊淑蓮 譯
中華福⾳神學院出版社



週次 ⽇期 主題 教師

1 12/1 新約神學導論 楊爍

2 12/8 符類福⾳1：施洗約翰、對神國的需要 王傳義

3 12/15 符類福⾳2：神的國度、救恩的新時代 王智

4 12/22 符類福⾳3：天國的神、神國的奧秘 王傳義

5 12/29 符類福⾳4：神的國與教會、神國倫理 徐學智

6 1/5 符類福⾳5：彌賽亞、⼈⼦ 王傳義

7 1/12 符類福⾳6：神的兒⼦、彌賽亞難題 楊爍

8 1/19 符類福⾳7：彌賽亞使命、末世論 楊爍

9 1/26 約翰福⾳1：約翰的⼆元論、基督論 徐學智

10 2/2 約翰福⾳2：永⽣、基督徒的⽣活 王傳義

11 2/9 約翰福⾳3：聖靈、末世論 王智

12 2/16 初代教會1：復活、末世的福⾳宣講 王智

13 2/23 初代教會2：教會 徐學智



思考

請花半分鐘時間思考：


神的國與教會是否是同⼀件事？請解釋原因。



神的國與教會的定義

• ⼀· 神的國是永恆的、主宰宇宙萬物之神的統治。

所有的⼈都當服從在上掌權的，因為沒有⼀個掌權的不是出於神。所有掌權
的，都是由神所指定的。(羅⾺書 13:1)

耶和華在天上⽴定寶座，他的王權統管萬有。(詩篇 103:19)

所以，從某種意義上說，神的國包含⼀切。



神的國與教會的定義

•  ⼆· 更狹義地來講，神的國是對那些願意順服於神權威之⼈的⼼
靈和⽣活的⼀種屬靈統治。那些否認神的權威和拒絕順服他的⼈
不屬於神的國；相⽐之下，那些承認基督為主並⼼⽢情願降服於
神統治的⼈是神的國的⼀部分。從這個意義上說，神的國是屬靈
的。神的國可以等同於救恩的範圍。



神的國與教會的定義

•三· 字⾯意義上，千禧年期間基督在地上統治。但以理說，“天

上的神必另⽴⼀國，永不敗壞”(但以理書2:44; 7:13-14)，⽽且許

多其他先知預⾔了同樣的事情。


•⼀些神學家指出，未來，神的國將作為"榮耀的國度"公開地顯

現，以及現在神的國作為"恩典的國度"隱秘地顯現。基督在地上

的教會中已經建⽴了他的屬靈統治，⽽且終有⼀天，他將在耶

路撒冷建⽴他有形的統治。



神的國與教會的定義

•教會是基督的肢體。 

以弗所書1：22-23說：「⼜將萬有服在他的腳下，使他為教會作萬

有之⾸。教會是他的⾝體，是那充滿萬有者所充滿的」。 

 

基督的肢體是由從五旬節到歡喜之⽇所有的信徒組成（有些基督徒

認為也包含舊約的信徒）。基督的肢體包含兩個⽅⾯：



神的國與教會的定義

⼀· 廣義的教會包含所有那些與耶穌基督建⽴了個⼈關係的⼈。哥林多

前書12：13-14說，「我們不拘是猶太⼈，是希臘⼈，是為奴的，是⾃

主的，都從⼀位聖靈受洗，成了⼀個⾝體，飲於⼀位聖靈。⾝⼦原不

是⼀個肢體，乃是許多肢體」。任何相信的⼈就是基督肢體的⼀部

分。


⼆· 地⽅教會在加拉太書1：1-2有描寫：「作使徒的保羅……和⼀切與

我同在的眾弟兄，寫信給加拉太的各教會」。這裡我們看到在加拉太

省有許多教會 – 我們稱之為地⽅教會。



神的國與教會的定義

總⽽⾔之，神國與教會雖然有不可分割的關連，但兩者不能混為

⼀談。神國是從神這⽅⾯來看，教會是從⼈這⽅⾯來看。神國是

神的治理，是經歷他治理之福樂的領域；⽽教會是那些已經歷神

的治理並且進⽽享受這治理之福樂之⼈的團契。神國創造教會，

神國透過教會⼯作，神國也借教會來向世界宣揚。不可能沒有教

會（那些接納神治理的⼈）的神國；也不可能有沒有神國的教

會；但這兩個仍然是截然不同的觀念：神的治理和⼈的團契。



 耶穌對以⾊列的態度 

⾸先，耶穌從事傳道事⼯，並未打算在以⾊列之內、或在以⾊列之

外，展開⼀項新的運動。耶穌⼀⽣的⽣活就是道地猶太⼈的⽣活。

耶穌接受舊約聖經的權威，遵守聖殿的常規，參與會堂的崇拜。他

偶爾在猶太境外旅⾏，但他的傳道事⼯⼀直指向「以⾊列家迷失的

⽺」（太⼗五24）。他教導⾨徒，單向以⾊列⼈傳揚福⾳，不向外

邦⼈作⼯（太⼗5⼀6）。個中理由，不難明⽩。耶穌把⾃⼰完全放

在舊約聖約和先知應許等背景之中。他承認以⾊列是「這國度的兒

⼥」（太⼋12）， 是神⽴約和應許的對象。



 耶穌對以⾊列的態度 

當耶穌說「以⾊列家迷失的⽺」，並不意味著外邦⼈沒有迷失， 

他的意思是，只有以⾊列是神的百姓，因此神國的應許是屬於以⾊

列的。所以，耶穌的使命是向以⾊列傳揚神現今正在從事，要成就

他的應許，並要帶領以⾊列到她真正的⽬的地。 以⾊列是神的選

民，因此這個成就的時代，只臨到神⽴約的⼦民，並不臨到全世

界。




 耶穌對以⾊列的態度 

第⼆，以⾊列整個地看來，是拒絕耶穌並他的神國信息。雖然耶穌⾃

始⾄終都不斷向以⾊列懇切召喚，但他並沒有奢望以⾊列會⾄終地接

納他。耶穌確確實實因以⾊列拒絕他⽽失望、憂傷（太廿三 37以下，

37 「耶路撒冷啊，耶路撒冷！這城殺害先知們，⼜⽤⽯頭砸死被差到

她這裡的⼈！我多次想聚集你的兒⼥，像母雞把⾃⼰的⼩雞聚集在翅

膀下，可是你們不願意！ 38 看哪，你們的家要被廢棄成為荒場。 39 

我告訴你們：今後你們絕不會再⾒到我了，直到你們說：‘奉主名⽽

來的那⼀位，是蒙祝福的。’」）。




 耶穌對以⾊列的態度 

我們可以斷⾔，早在耶穌傳道之初，他就常常遭受拒絕。路加

特意在福⾳書的前⾯記載耶穌在拿撒勒遭受拒絕來說明早在耶

穌傳道之初，就應驗了彌賽亞的預⾔，以⾊列就拒絕他。⾺可

福⾳⾃始便記載耶穌和猶太⼈起爭論，並遭猶太⼈拒絕。猶太

⼈拒絕耶穌的個中原因很複雜。傳揚神國和呼召悔改，從開頭

就是耶穌傳道事⼯的特⾊；因此耶穌很早就遭受反對。這種敵

對越來越增加，⼀直到耶穌被釘死在⼗字架上為⽌。



 耶穌對以⾊列的態度 

第三，雖然以⾊列整個地看來，包括領袖和平民，都拒絕接受耶穌所賜與

的神國，卻有⼀⼩群⼈確實以信靠回應耶穌的呼召。這⼀⼩群⼈跟隨耶

穌，作他的⾨徒。耶穌把他的⾨徒和⾃⼰連結，耶穌把⾃⼰捨了賜給⾨

徒。耶穌吩咐他的⾨徒毫無保留地委⾝於他的權柄。他們因此不只成為⾨

徒，也成為奴僕。這種關係是猶太教中⽼師與學⽣所沒有的。跟隨耶穌， 

作他的⾨徒，遠不只是作他的隨員，陪伴他：⽽是不折不扣地完全把⾃⼰

委⾝於他及他的信息。原因是神的國已經借著耶穌本⼈和他的信息臨在。

借著耶穌，⼈要⾯對神⾃⼰。




 耶穌對以⾊列的態度 

因此，若耶穌傳揚彌賽亞救恩，使以⾊列成就她真正的⽬的，那

麼，這⽬的事實上卻成就在那些接受他信息的⼈⾝上。接受彌賽亞

救恩的⼈成了真以⾊列，是全民族的代理⼈。 雖然「以⾊列」這

個名詞從來沒有加諸在耶穌的⾨徒⾝上，但這觀念是存在的。耶穌

的⾨徒是承受彌賽亞救恩的⼈，是神國的⼦民，是真以⾊列。



 耶穌對以⾊列的態度 

耶穌認為他⾨徒的團契是背逆的以⾊列國⾥的真以⾊列，並不是分離派，也不

是「封閉的」團契。他並沒有開創新的崇拜⽅式、新的教派、或新的組織。耶

穌的講道和教導， 都沒有越過以⾊列信仰和實踐的整個背景。當耶穌在⾺太福

⾳⼗六章⼗⼋——⼗九節宣告他的⽬標，要建造他的ekklesia （教會），他主

要是指：他所設⽴的、直接承襲舊約以⾊列的團契，就是前⾯我們討論過的作

耶穌⾨徒的意義。這個ekklesia （教會）和舊約以⾊列不同之處是：耶穌稱之

為「我的ekklesia （教會）」，耶穌的ekklesia （教會）。 換句話說，現在真以

⾊列有其特殊的⾝份，就是和耶穌結連。以⾊列這個國家，拒絕耶穌所傳揚的

彌賽亞救恩，但當中有些以⾊列⼈卻接受這救恩。耶穌認為他的⾨徒正在取代

以⾊列，成為真正的神的⼦民。



 耶穌對以⾊列的態度 

根據前⾯討論的結果：神的國度基本上是神強有⼒的統治或王

權，且神的國度可演繹為經驗神治理的範圍。按聖經⽤語，神的

國和神國的⼦民不同。神國⼦民是神治理下的⼦民，是進⼊神的

治理，在神的治理下⽣活，並受神的治理所管轄的百姓。教會是

神國度的會眾，但絕對不是神國本⾝。耶穌的⾨徒屬於神的國

度，正如神的國度屬於他們⼀樣；但他們不是神的國度。神的國

度是神的統治；⽽教會是⼈的團體。




神國與教會之間的五⽅⾯關係

第⼀⽅⾯，教會不是神的國度。新約聖經沒有把信徒與神國混為

⼀談。第⼀代宣教⼠傳揚神的國度，不是傳揚教會（徒⼋12；⼗

九8 ；廿25；廿⼋23、31）。這些經⽂⾥的「神國」字眼，無法

⽤「教會」這詞代替。四福⾳書中，沒有⼀句經⽂把耶穌的⾨徒

與神的國度混為⼀談。（稗⼦的⽐喻和在磐⽯上建⽴教會這兩段

也包括在內）。




神國與教會之間的五⽅⾯關係

第⼆⽅⾯，神國創造教會。神強⽽有⼒的統治，已經借著耶穌的傳

道事⼯臨在，呼喚⼈回應。神國臨在，表⽰應許以⾊列的舊約彌賽

亞盼望現在應驗了；但以⾊列整個國家看來， 拒絕這個恩賜，⽽

那些接受這恩賜的，便組成新的神的百姓，神國的兒⼥、真以⾊

列、雛形教會。因此，「教會只是神國借耶穌基督傳道事⼯降臨進

⼊世界的結果。」




神國與教會之間的五⽅⾯關係

神國是⼀項⾏動，好像收網捕⿂⽐喻⾥的海中曳網。這項⾏動，聚

攏在網⾥的，不只是好的⿂，也有不好的⿂。網既拉上岸來，⿂就

必須區分。這就是神國在⼈當中的⾏動。末世神國降臨，就是審判

臨到整個⼈類社會（稗⼦的⽐喻），也特別臨到教會（拉網的⽐

喻）。有形的教會有兩⽅⾯的性質。⼀⽅⾯， 教會是神國的百姓，

但另⼀⽅⾯，教會不是理想的百姓；因為教會也包括⼀些實際上不

是神國兒⼥的⼈。所以，進⼊神國就是加⼈教會；但進⼊教會並不

⼀定等於進⼊神國。



神國與教會之間的五⽅⾯關係

第三⽅⾯，⾒證神的國度是教會的使命。教會⾒證神在基督⾥過

去和將來的救贖⾏動。耶穌多次論到外邦⼈也能承受神的國度。

當以⾊列堅決撇棄神國的賜與，耶穌嚴肅地宣告，以⾊列不再是

神治理下的⼦民，他們的位份要由其他可靠的⼈來取代（可⼗⼆1

⼀ 9）。⾺太福⾳這樣記截:「神的國，必從你們奪去；賜給那能

結果⼦的百姓」（太廿⼀ 43）。




神國與教會之間的五⽅⾯關係

教會的使命是要在世界⾒證神國的福⾳。以⾊列不再是神國的⾒

證；教會已經取代了她的地位。倘若耶穌的⾨徒就是那些接受神

國的⽣命和團契的⼈，⼜倘若這⽣命就是末⽇神國的預嘗，這樣

的話，教會主要的任務之⼀就是在現今這個邪惡的世代，展⽰將

來世代的⽣命和團契。教會是將來的世代的⼦民，但現在仍然在

這世 代中⽣活，教會是由有罪、會死亡的⼈所組成的。這就是

說，雖然教會在這個世代永遠不會到達完全，但無論如何，教會

必須展⽰那完全境界、末⽇神國的⽣命。



神國與教會之間的五⽅⾯關係

第四⽅⾯，教會是神國的器⽫。耶穌的⾨徒不單傳揚神國臨在

的福⾳；他們更是神國的器⽫，因為神國的作為要透過他們來

彰顯，正如透過耶穌⾃⼰⽽彰顯⼀樣。當他們出去傳揚神的

國，他們也醫治病⼈、也趕逐污⿁（太⼗8；路⼗17）。



神國與教會之間的五⽅⾯關係

 第五⽅⾯，教會是神國的管家。猶太拉⽐的神國觀念認為以⾊

列乃神國的管家。以⾊列從整個國家看來，拒絕耶穌所傳的

道，但那些接受的⼈便成了神國真正的兒⼥。耶穌的⾨徒，他

的ekklesia（教會）,現在成了神國的管家，⽽以⾊列國不再是神

國的管家。神國要從以⾊列拿⾛，轉給別⼈，就是耶穌的

ekkleia（教會）（可⼗⼆9）。耶穌的⾨徒不單只⾒證神的國

度， 不單只是神國的器⽫，在這世代彰顯神國的能⼒；他們更

是神國的管家。



結論

總⽽⾔之，神國與教會雖然有不可分割的關連，但兩者不能混

為⼀談。神國是從神這⽅⾯來看，教會是從⼈這⽅⾯來看。神

國是神的治理，是經歷他治理之福樂的領域；⽽教會是那些已

經歷神的治理並且進⽽享受這治理之福樂之⼈的團契。神國創

造教會，神國透過教會⼯作，神國也借教會來向世界宣揚。不

可能沒有教會（那些接納神治理的⼈）的神國；也不可能有沒

有神國的教會；但這兩個仍然是截然不同的觀念：神的治理和

⼈的團契。



神國倫理



耶穌的教訓，多有論及⽴⾝處世者。⼋福寶訓、⾦科
⽟律、並好撒瑪利亞⼈的⽐喻， 都是世界道德⽂學
作品的上上之選。我們在此必須試圖瞭解，耶穌的道
德教訓與他的神國宣講兩者間的關係。



耶穌看⾒這許多的⼈，就上了⼭，既已坐下，⾨徒到他跟前來，他就開
⼝教訓他們，說：虛⼼的⼈有福了！因為天國是他們的。哀慟的⼈有福
了！因為他們必得安慰。溫柔的⼈有福了！因為他們必承受地⼟。飢渴
慕義的⼈有福了！因為他們必得飽⾜。 

                                                                          —— ⾺太福⾳ 5:1-6 和合本

「你們聽⾒有吩咐古⼈的話，說：’不可殺⼈’；⼜說：‘凡殺⼈的難
免受審判。’只是我告訴你們，凡（有古卷在凡字下加：無緣無故地）
向弟兄動怒的，難免受審判；凡罵弟兄是拉加的，難免公會的審判；凡
罵弟兄是魔利的，難免地獄的⽕。所以，你在祭壇上獻禮物的時候，若
想起弟兄向你懷怨，就把禮物留在壇前，先去同弟兄和好，然後來獻禮
物。


                             —— ⾺太福⾳ 5:21-24 和合本



                                                                                                     

你們的話，是，就說是；不是，就說不是；若再多說就是出於那惡者
（或譯：就是從惡⾥出來的）。」「你們聽⾒有話說：’以眼還眼，
以⽛還⽛。’只是我告訴你們，不要與惡⼈作對。有⼈打你的右臉，
連左臉也轉過來由他打；有⼈想要告你，要拿你的⾥⾐，連外⾐也由
他拿去；有⼈強逼你⾛⼀⾥路，你就同他⾛⼆⾥；有求你的，就給
他；有向你借貸的，不可推辭。」


                                                —— ⾺太福⾳ 5:37-42 和合本



不同學者們的解釋

•舊⾃由派的解釋認為神國基要真理是有關個⼈宗教與倫理。啓
⽰⽂學式的部份不過是個外殼，耶穌的宗教與道德教訓才是屬
靈的核⼼。外殼可以丟掉。上述舊⾃由派解釋其實並未成為古
董，同樣的基本觀念，今⽇仍然改頭換⾯地存在。學者⾺許爾
（Marshall）晚近分析耶穌的倫理，仍然輕看末世論。他懷疑
是否值得探討福⾳書中神國的觀念。



不同學者們的解釋

•陶德認為耶穌的道德教訓不是向那些期盼世界末⽇的⼈，⽽是向那
些已經經歷了這世界的末了和將臨之神國的⼈⽽說的。耶穌的倫理
是⽤絕對辭匯、並根據基本的、永久的、宗教的原則之道德思想，
因為神的國度就是那永恆的臨到這暫時的。

•史懷哲(Albert Schweitzer)認為，耶穌並沒有教導未來神國的倫理，
因為未來神國是超乎倫理之上，越過善惡的分別。耶穌的倫理，是為
了神國降臨之前，這⼀段短短的過渡時期⽽設的，主要內容是悔改和
道德的更新。



不同學者們的解釋

•其他學者，像狄⽐流(Martin Dibelius)，他相信耶穌宣揚⼀
個末世的神國，因此他解釋耶穌的倫理時，認為是神純
全、絕對旨意的表達，沒有任何妥協的餘地。在邪惡的世
界，無法完全履⾏這倫理；因此，只有待末⽇神國時， 才
能達成圓滿的功效。



不同學者們的解釋

•布特曼採納「⼀貫末世論」，他認為耶穌的倫理是進⼊將臨神
國的條件。但這些條件不是⼀些⼈要遵⾏的守則規條，叫⼈有資
格進⼊將臨神國。耶穌倫理的內容是個簡單的吩咐。 因為神的
國近了，因為神近了，有⼀項吩咐：在最後末世的時刻作抉擇。
耶穌不是個⼈或社會倫理的教師。他未教導絕對的原則，未設⽴
⾏為守則。他只吩咐⼀件事：抉擇。



不同學者們的解釋

作者的建議是，耶穌的道德教訓與他的神國觀念，必須
⼀並研究。耶穌的倫理要從神的治理這個動勢觀念的⾓
度去解釋。神的治理已經透過耶穌本⼈彰顯出來，⽽神
的治理要等到末世時刻才會極致完成。



耶穌與律法

耶穌與摩西律法的關係，有點類似他與神百姓以⾊列的關係。
耶穌對摩西的律法的態度有繼續的成份，也有不繼續的成份。
耶穌認為舊約聖經是神所默⽰的話，律法是神頒布的⽣活守
則。他⾃⼰遵⾏律法的吩咐，從來沒有批判舊約聖經本⾝不是
神的話語。事實上。他的傳道事⼯正⼀⼀成全律法的真意（太
五17）。舊約聖經因此永具功效（太五17 ⼀18）。



耶穌與律法

律法和先知到施洗約翰為⽌；施洗約翰之後就是彌賽亞救恩的時
代（太⼗⼀13 路⼗六16）。這表⽰新時代開始，律法的地位要
重新訂定。在這新制度中，⼈和神建⽴了新的關係。這關係不再
借著律法，乃借著耶穌本⾝和借他闖進的神國。耶穌認為整部舊
約歷史⾏動都是神安排的，都在耶穌⾝上達成⽬標。他的彌賽亞
使命並神國的臨在是律法和先知的成全。因此，耶穌具有與舊約
聖經同等的權威。



耶穌的倫理教訓與神國的關係

耶穌的倫理就是神國的倫理，是神作王的倫理。耶穌的倫理與
耶穌信息和事⼯的全部內容是不容分割的。耶穌的倫理只和那
些經歷神治理的⼈有關。耶穌教訓的與眾不同之處， 是神的國
透過他本⾝，已經闖進⼈類的歷史，因此⼈不只是放在神治理
的道德吩咐之下， 乃是因著神治理這種⾮常的經歷，使⼈也覺
悟義的新境界。



耶穌的倫理教訓與神國的關係

末世性措辭是象徵性的，並不代表末世性的約束是次要的、只
是個⽂學的形式。因為象徵式⾔語可以⽤來表達真實的（雖是
不可名狀）未來。末世的賞罰最主要的是，⼈⾄終要站在神的
⾯前，要經歷他的審判或他的救恩；這不是⽂學形式的賞罰，
乃是不可或缺的、是聖經宗教的核⼼。

登⼭寶訓不是律法，乃是福⾳。神的恩賜在前，吩咐在後。借
著耶穌傳道事⼯神的統治已經臨在。



絕對倫理

耶穌的倫理是神治理的倫理，耶穌的倫理是絕對的倫理。狄⽐流
說得對，他說耶穌教導神那純全、絕對的旨意，沒有任何妥協的
餘地。這種品德要待將來的世代才能真正達成，那時⼀切邪惡都
已 掃除盡淨。但從登⼭寶訓卻清楚顯⽰，耶穌期盼他的⾨徒在現
今的世代遵⾏他的教訓。不然，有關世上的光和鹽這些話語就毫
無意義了（太五13、14）。耶穌的倫理是義的標準， 是聖潔的神
不論任何時代都必定吩咐⼈遵⾏的。



絕對倫理

耶穌要求⾨徒完全的愛他⼈，像神愛世⼈那樣完全，這會不會
太不切實際了？倘若耶穌只吩咐⼈律法主義地遵⾏他的教訓，
那麼，耶穌就是把⼈吊在絕望的懸崖，沒有半句救恩的話語。
可是，登⼭寶訓不是律法。登⼭寶訓是⼈在其⽣命中被神完全
治理的完美寫照。正如狄⽐流曾說，這種義只有待末⽇神國才
能完全經歷到。無論如何， 在現今世代，這種義可以達致某
⼀真實程度，其程度視乎實際經驗神治理的程度⽽定。



內在⽣命的倫理

神國的倫理強調⼼裡的義。要有勝於⽂⼠和法利賽⼈的義才能獲
准進⼊天國（太五20）。這原則的⼀些例⼦，和當時流⾏的拉⽐
教訓所注釋的舊約相互對⽐。前者主要在強調內在的性情，作為
外在⾏為的基礎。律法審判謀殺；耶穌卻定動怒為罪。耶穌的倫
理著重⼈的意念和態度。⼈有可能為了律法主義遵⾏⼀個外在的
標準， 真的連左臉也轉過來由別⼈打，但內⼼卻充滿憤恨、苦
毒、與復仇的渴望。「要愛你們的仇敵」⽐僅僅外在關係的和善
更深⼀層。愛是內在性質；是神治理的恩賜。




內在⽣命的倫理

⾏為是品格的彰顯。就如好或壞果⼦是樹內在品質的彰顯。末
⽇的開釋和審判並⾮根據⼈修飾過的⾏為，乃是根據⼈表現⾏
為之內在真正的品格。因此，神國基本的義，既然是內⼼的
義，是真正可以達到的，如果不是在量⽅⾯達到， ⾄少也會在
質⽅⾯達到。這義要達到完全的地步，則有待末⽇神國降臨之
時；但這義的精髓則可以在這個世代、此時此地實現。



如何得著神國的義？

只有那些接受神的治理（這種治理已經借著耶穌彰顯出來），
也就是那些經歷過神國權能的⼈，才能經驗到神國的義。當⼈
與神和好，他就成為神的兒⼥，承受⼀種新的能⼒，就是神國
的能⼒。靠著這種神國度的能⼒，⼈可以到達神國的義。學者
古特柏（Gut-brod）把這個新的光景作扼要的概述；耶穌不再
認為律法是⼈努⼒嬴取神稱義所要履⾏的事物；相反的，耶穌
認為⼈要有神兒⼥的地位，是借著與耶穌交往、蒙神赦罪⽽獲
得的。



如何得著神國的義？

耶穌向那些要作他的⾨徒的⼈提出最基本的要求是，⼀項徹底
的、無條件的抉擇。⼈必須作⼀徹底的抉擇，甚⾄包括放棄他⼀
切親友的關係。也許包括捨下家庭（路九58）。神國的要求必須
⽐⼈⽣⼀般責任更優先（路九60）。當效忠神國與其他效忠衝突
時，縱使包括⽣命中最親愛的關係，這些次等的效忠都必須放
棄。作耶穌基督⾨徒的意義有些時候是叫⼈與⽗親⽣疏、⼥兒與
母親⽣疏。愛⽗母過於愛耶穌的，不配作他的⾨徒。任何攔阻⼈
選擇神國和耶穌的親情或關係都必須切斷。



如何得著神國的義？

當⼈選擇神的國度時，他必須樂意捨下每⼀項喜愛（路⼗四
33）。最徹底的捨棄就是捨棄⾃⼰的性命：除⾮他恨⾃⼰的性
命，不然他就不能作耶穌的⾨徒（路⼗四26）。當然，這不是
說，每⼀個⾨徒都必須為主殉道；可是，他必須準備為主⽽
死。他不再為⾃⼰活，乃為神的國⽽活。他遭遇什麼並不重
要，神的國是唯⼀最重要的。背⼗字架是⼰的死亡，是個⼈野
⼼的死亡，是以⾃我為中⼼計劃的死亡。要除去⾃私的追求，
無論這項追求有多⾼尚、多能濟世， 卻只要追求神的國。



如何得著神國的義？

⼈的永⽣永死在乎這項抉擇。當⼈作了這項徹底的抉擇，捨
⼰、治死⾃⼰、捨棄性命， 他就得著⼈⼦的應許，主再來的
⽇⼦，他要因所作的得賞賜。⼈借著耶穌本⾝，在此時此 地
⾯對神的國度；凡選擇耶穌和神國的，將會進⼊未來的神國；
但凡不認耶穌和他國度的，將會遭棄絕（太⼗32、33）。那些
在這個世代經歷神國與神國之義的⼈，在將來的世代要進⼊末
⽇的神國。



賞賜與恩典

雖然耶穌提及賞賜， 但他從來不⽤功德倫理。忠信絕不能從賞賜
的⾓度施⾏；賞賜本⾝完全是恩典。當⼈履⾏了忠信的最⼤程
度，他仍然不配得到什麼，因為他所作的本是他應當作的（路⼗
七7⼀10）。凡是忠⼼的僕⼈， 不論他們勞苦的成果如何，都得
到相同的賞賜（太廿五21、23）。賞賜就是天國本⾝，是神為誰
預備的，就賜給誰。甚⾄連服事的機會本⾝也是神的恩賜（太廿
五14以下）。



賞賜與恩典

作者很難同意，末⽇的神國是⼀項報酬，是遵⾏耶穌教訓的
回報。不，末⽇的神國是神恩典的賞賜。但神國不只是將來
的賞賜，神國也是現今的賞賜，賜給那些捨棄其他⼀切並毫
無保留地把⾃⼰投⾝在神恩典中的⼈。對他們⽽⾔，神國和
神國的義都是神恩典的賞賜。


