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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 2



一、彌賽亞
• 「彌賽亞」（Christos［希臘文，基督］Mashiah［希伯來文，彌賽亞］
受膏者）這頭銜與觀念，是所有基督論觀念中最重要的一個。「彌賽亞」
是基督徒對耶穌獨有、而且主要的稱號。 Christos（基督）原本是個頭
銜，是「受膏者」的意思。但早在教會初期，Chr-istos（基督）就已演
變成專有名詞。因此，教會不只稱耶穌「是」基督，「是」彌賽亞
（Jesus the Christ or Messiah，徒3：20），更稱之為「耶穌基督」、
或「基督耶穌」這兩個複合名稱。保羅幾乎都使使用複合名稱，而且他單
稱「基督」的時候，也比單稱「耶穌的時候為多。 Christos 「基督」演
變成專有名詞，很可能是在福音（耶穌是彌賽亞）首次傳入外邦人當中的
事，因為外邦人不明白「用油膏立」這個猶太背景，「受膏者」一詞，對
外邦人而言是陌生的。門徒稱為「基督徒」（Christianoi），是從安提
阿這個外邦地方起首的（徒11：26）。這個字是指黨派的黨徒而言。
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一、彌賽亞
•耶穌所作的、與當時猶太人所盼望彌賽亞應該作的，兩者之間有很大
的距離

• 為什麼初代基督徒要稱耶穌為彌賽亞？
• 耶穌自己沒有使用「基督」這個頭銜？
• 當耶穌在地上的日子，是否就已經被認為是彌賽亞？

•要回答上述這些問題，我們必須綜觀舊約聖經的彌賽亞盼望，也要探
討耶穌在世時猶太人對彌賽亞的期盼，然後再研究符類福音中有關彌
賽亞的問題。
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舊約聖經中的彌賽亞
• 在舊約的時代，以色列有一些人物是用油膏立的，他們因此被分別出來，
為要在神政治體中履行某些神所任命的職任。因此，祭司是受膏的（利四
3；六22），君王是受膏的（撒上廿四10；撒下十九21；廿三1；哀四20），
先知也可能是受膏的（王上十九16）。用油膏立表示神任命有關神治職任，
因此表示受膏者由於用油膏立，便屬於特殊的一群神僕，並且他們本人是
神聖不可侵犯的（代上十六22）。受膏者被認為是有份於他職任上的神聖
（撒上廿四6；廿六9；撒下一14）。神有時稱某些人為「他的受膏者」因
為在神的心目中，他們是分別出來，執行神的計劃，縱使他們未被真正用
聖油膏過。因此，波斯王古列被稱為「他的（耶和華的）受膏者」（賽四
五1），列祖也稱為「我的受膏者」（詩105：15）,而且以色列也被稱作
「神的受膏者」（哈三13）。
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舊約聖經中的彌賽亞
• 常有人以為，舊約聖經隨處可見「那彌賽亞」（那受膏者）（theMessiah）
的頭銜。其實完全相反，單是「那彌賽亞（那受膏者）」（the Messiah）
這個名詞，全部舊約聖經都沒有出現過。這個字每次出現都帶著「形容所
有格」或「形容字尾」，例如「耶和華的彌賽亞（受膏者）」、「我的彌
賽亞（受膏者）。詩篇第二篇二節的這個頭銜似乎是指末世彌賽亞君王。
這是舊約聖經中該字（受膏者）最突出的末世彌賽亞式用法。將要來的君
王是神的兒子，也是受膏者，他要代表神來治理全地。但以理書九章廿六
節可能也是末世彌賽亞式的用法，這句經文論到「一位受膏者」將要降臨。
保守派鑒別學學者認為這是預言基督。有些學者都認為這是指阿尼亞三世
（Oniaslll）,他是馬加比起義時期的祭司長。也有些學者認為這是指馬
加比時代某些不知名的領袖。
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舊約聖經中的彌賽亞
• 最早在彌賽亞經文裡使用「彌賽亞（受膏者）」這名詞的是哈拿的頌詞
（撒上二10）。 哈拿禱告說：「耶和華必審判地極的人；將力量賜與所
立的王、高舉受膏者的角。」這個預言並不期望立刻在大衛和所羅門的家
中應驗，乃是期望在末世更偉大的彌賽亞君王、大衛的子孫身上應驗。撒
母耳記下七章十二節以下，該預言應許大衛的國度要永遠堅立。歷史似乎
否定了這預言的應驗。因此，該預言要寄望在更偉大的大衛子孫身上，到
末世成就的日子才應驗。

• 以賽亞書九章和十一章是最值得注意的彌賽亞預言，影響後來猶太教甚巨。
雖然「他」在這兩章經文裡並沒有稱為「彌賽亞（受膏者）」，但他是大
衛家的王，他要超自然地受差派，在「以口中的杖擊打世界；以嘴裡的氣
擊殺惡人」（賽十一4）。他要潔除地上的邪惡，召聚忠信的以色列在一
起，並要在大衛寶座上治理改變更新過的地，直到永遠。

7



舊約聖經中的彌賽亞
•撒迦利亞先知描述這君王已經穩得勝利，為耶路撒冷的百姓贏得和平。
他要騎著驢凱旋勝利地進入耶路撒冷，他要除滅戰爭，給列國帶來和
平，並且統治全地（亞九9一10）。至於他騎驢而不騎馬、不坐馬車
（耶廿二4）表示他已經贏取勝利，和和平平地回到耶路撒冷。

•所羅門詩篇（The Psalms of Solomon）是不知名作者所寫，他是主
前六三年龐培（PomPey）使巴勒斯坦併入羅馬帝國之後不久，在法利
賽人圈中來往的人。這位敬虔的猶太人祈求神國藉著應許的王，大衛
的子孫（十七5，23）降臨（十七4）。該王是「耶和華的受膏者」
（十七6）。他興起的時候，要用他口中的話擊打這地，要潔除地上
的罪，要打碎異教國家、拯救耶路撒冷，然後召聚以色列眾支派，便
執掌王權、直到永遠。
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舊約聖經中的彌賽亞
•這個禱告是一個為舊約聖經有關大衛家君王的預言能早日成就的祈求。
該王要在百姓中興起，要拯救以色列脫離眾仇敵，把神的國帶來，他
要作神受膏的王治理那國。該禱告雖有濃厚的宗教色彩，但所渴望的
是個地上政治形態的國度。這位大衛家君王要蒙超自然恩賜的厚賞，
因為他的兵器不只是身體勇力和軍事裝備，卻是「他要用鐵杖打碎他
們一切所有的，他要用他口中的話消滅不敬虔的列國」（十七26、
27）。

•庫穆蘭團體期待兩位受膏者：一位受膏的祭司（亞倫的），並一位受
膏的君王（以色列的）。祭司彌賽亞要在君王彌賽亞之先，因為庫穆
蘭一黨是祭司出身，因此高舉他們的職任。可是，在他們的期盼中，
君王彌賽亞也是重要的角色。
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舊約聖經中的彌賽亞

•「當以色列統治的時候，猶大支派必不缺乏君王，大衛必不缺乏
後裔坐在王位上。因為統帥的杖是君王的約，其腳是以色列的萬
象。直等到公義的彌賽亞，大衛的苗裔降臨，因為神已賜他和他
的子孫，他百姓的君王之約，直到世世代代、永永遠遠。」

•主後七十年以前的拉比文獻，未曾發現「Mashiah」這個字單獨
（即不帶「形容所有格」或「形容字尾」）使用過。米示拿的索
引只列出「彌賽亞」兩次。然而，就拉比文獻整體而論，大衛家
君王彌賽亞是彌賽亞盼望的中心人物，「人子」反而不見使用。
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福音書中的彌賽亞期盼

•許多研究猶太人彌賽亞盼望的學者忽略了一項非常重要的資料，
就是福音書本身。福音書記載猶太百姓持有的盼望，這盼望類似
「所羅門詩篇」所提及的盼望。猶太百姓顯然盼望彌賽亞出現
（約一20，41；四29；七31；路三15）。他是大衛的子孫（太廿
一9；廿二42），雖然他會誕生在伯利恆（約七40一42 ；太二
5），但另有遺傳說，沒有人知道他從那裡來，他會忽然在百姓
中出現（約七26一27）。彌賽亞一旦出現，他要存到永遠（約十
二34）。

•上述這種期盼，其中最重要的要素，是彌賽亞要來作大衛家的王。
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福音書中的彌賽亞期盼
•從東方來的幾個博士，他們要尋找的是「那生下來作猶太人之王的」。
文士明白博士們的問題，指示他們去伯利恆，因為應許要來的主要在
該城誕生。希律王從政權的角度來瞭解這項預言，他恐怕失去自己的
王位，一山不容二虎，所以設法除滅耶穌（太二1-18）。耶穌的傳道
事工，表面上看來，似乎有政治性的彌賽亞成份，這可從法利賽人和
祭司們的憂慮看出。因為耶穌越來越受百姓愛戴，法利賽人和祭司們
擔心，這會觸發政治性的彌賽亞行動，羅馬人會視之為叛亂，而干涉，
來粉碎這行動和猶太國（約十一47—48）。百姓希望他們的彌賽亞
是一位能推翻羅馬帝國的大能領袖。在耶穌聲望的最高峰，就是耶穌
顯露他內藴的屬天權能，把五餅二魚分給五千人吃飽時，立刻引起騷
動，群眾要強迫他作王（約六15），企圖說服他運用他超凡的能力，
折斷異教徒的軛，拯救神的百姓脫離他們所恨惡的捆綁，並因此開啟
神的國度。 12



福音書中的彌賽亞期盼
• 如果記得那時代有一連串彌賽亞式的叛亂，我們就能瞭解他們盼望耶穌作
政治性彌賽亞拯救者的意義。倘若耶穌的目標是要賜給猶太人這樣的一個
地上的、政治的大衛國度，百姓就會立刻接受，並且願意跟隨他，就是要
百姓付上性命來開啟國度，他們也在所不辭。可是，當耶穌拒絶作這樣的
王，並且表示他的使命完全不是這種性質，地的國度是屬靈的國度，人在
地的國度裡要吃他的肉、喝他的血，這時，群眾離開他、反對他，他的聲
望鋭減（約六66）。他們需要一個王拯救他們脫離羅馬政權，他們不要一
位救主救贖他們脫離他們的罪惡。

• 當耶穌被帶到彼拉多面前受審時，他被控告為自稱是王、是彌賽亞（路廿
三2）。彼拉多一定明白「那受膏者」的意義，但耶穌在彼拉多眼中看來，
絶不像是羅馬政權的威脅。當彼拉多稱呼耶穌為「那稱為基督的」（太廿
七17、22），很可能是譏諷的話。耶穌顯然不是彌賽亞式的君王。耶穌在
十字架上，祭司們和文士們譏誚他，稱他為以色列的王、基督（可十五
32）。 13



福音書中的彌賽亞期盼
• 「彌賽亞」這詞，在百姓的心目中，代表大衛子孫的王，是神所膏立的，
要帶給以色列政治上的釋放，脫離異教徒的軛，建立地上的國度。所以耶
穌要非常謹慎使用這個詞。如果耶穌公開宣告他自己是彌賽亞，這宣告會
被百姓接受，看作是反抗羅馬的召喚。這樣，法利賽人和文士們所害怕的
必定立刻應驗（約十一47、48）。其實，耶穌所執行的彌賽亞職份，其性
質是非常不同於百姓一般所瞭解的「彌賽亞」這詞的意義。在保羅的書信
中，彌賽亞觀念有相當不同的涵義，是關乎救贖的。耶穌的傳道事工確屬
這方面，在此刻並不包括任何形式的政治彰顯。因為他不常使用彌賽亞這
詞，該詞對大眾來說，其意義和耶穌的意圖極為不同。

• 瞭解上述背景，我們便明白，為什麼「彌賽亞」這詞，只在耶穌復活以後
才廣泛用來稱呼他，耶穌復活之後，他的彌賽亞使命終於被瞭解，以致彌
賽亞的範疇要完全重新詮釋，因此經過徹底的轉化（約廿31）。
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福音書中的彌賽亞期盼
• 有兩段經文必須密切注意：
• 一是彼得在該撒利亞腓立比的認信；
• 二是耶穌在公會前的受審。
• 馬可福音記載，在耶穌傳道事工之中，他向門徒提出有關他身份的問題：
「人說我是誰？」（可八27）。彼得回答說：「你是彌賽亞」（可八29）
（中文和合譯本作基督）。 耶穌於是禁戒他們，叫他們不要把這個告訴
任何人。從此耶穌開始教訓門徒，說他必須受苦並且被殺。當彼得因耶穌
這個思想而責備他時，耶穌反過來責備彼得，稱他是撒但（可八33)。

• 馬太擴大這個事件。彼得的答案是：「你是基督，是永生神的兒子」（太
十六16）。馬太於是從他特有的資料來源中，加了一小段。這來源記載有
關建造他的教會在彼得這磐石上，耶穌對彼得認信回應：「西門巴約拿，
你是有福的。因為這不是屬血肉的指示你的，乃是我在天上的父指示的」
（太十六17）。
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福音書中的彌賽亞期盼
• 在彼得對耶穌彌賽亞職份的認信中，他的意思究竟是什麼？學者們對此意
見紛雲。有些鑒別學學者認為，彼得的「彌賽亞」是指當代猶太人所盼望
的彌賽亞，是一位神所膏立的，超自然地賜下大衛家的王、這王要消滅當
代邪惡政體，並要召聚以色列進入神的國度。一位極端的形式批判學家認
為，馬可有關彼得認信和耶穌斷然拒絶彌賽亞職份的敘述是一段魔鬼的試
探。耶穌稱彼得為撒但，不是因為彼得拒絶受苦彌賽亞的觀念，乃是因為
他歡喜彌賽亞職份的觀念。另學者也持類似的看法，他認為馬太福音對彼
得認信和耶穌稱彼得為有福這段記載的形式，是另一樁在不同歷史背景下
發生的事情（見約六69），卻被福音書作者錯誤地與該撒利亞腓立比事件
混為一說。他認為耶穌也拒絶彼得對其彌賽亞職份的認信，耶穌認為彼得
完全誤解了耶穌的傳道事工，他認為這項認信是撒但的試探，所以耶穌拒
絶，並因此責備彼得。
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福音書中的彌賽亞期盼
• 究竟彼得的「那受膏者」是否指所羅門詩篇的君王、得勝者？這是一個嚴重的
問題。雅各和約翰要求在神國裡有尊貴的地位，這段話反映出人子的啟示文學
式國度，而不是大衛家得勝者的凱旋國度（可十37）。再者，耶穌所行的沒有
一件事可能表示他是得勝的王。耶穌的門徒必定曾經聽見耶穌回答施洗約翰的
問題，耶穌確認他是舊約彌賽亞盼望的成就者，但成就的方式能使某些人跌倒
（太十一2一6）。彼得曾聽見耶穌有關神國的信息，他也曾眼看耶穌趕鬼和治
病的神蹟。因此，順理成章的結論是：縱然不是按「得勝的王」這角度來瞭解，
彼得的「彌賽亞」是指要成就舊約彌賽亞盼望的那位。彼得仍未明白耶穌彌賽
亞職份的意義，但他已略有所知。馬太的記載顯示這個觀點，因為馬太敘述彼
得的彌賽亞職份認信時，提到彌賽亞是神的兒子。這顯然也一定是馬可對耶穌
彌賽亞職份的瞭解，因為馬可有神兒子的基督論（可一1）。耶穌說彼得是有福
的，因為這真理已經「啟示」給他（太十六17），這句話一定是指「神兒子的
身份」而不是指「彌賽亞職份」。要明白耶穌是神的兒子確實需要屬天的啟示，
但要明白耶穌是彌賽亞卻不一定需要上頭來的啟示。
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福音書中的彌賽亞期盼
• 第二段是耶穌在公會前的受審。公會要尋找一些法律根據來治死耶穌。一
連串的見證人給的都是自相矛盾的證詞，所以被稱為假見證（可十四56）。
終於，大祭司向他提出一個直截了當的問題：「你是那當稱頌者的兒子基
督不是？」（可十四61）。大祭司的「神的兒子」是什麼意思並不十分清
楚。因為「神的兒子」不是常用的彌賽亞頭銜，很可能大祭司曾經聽過謡
言說耶穌曾如此自稱。按照馬可的記載，耶穌回答絶對的肯定：「我是」
（可十四62），但他立刻給這彌賽亞職份的性質定了界說；這是天上的人
子那種彌賽亞職份，不是彌賽亞君王那種。

• 耶穌並沒有公開自稱彌賽亞，但當別人稱他是彌賽亞的時候，他也不否認。
在公會前，當他直接被控告自稱彌賽亞時，他承認，卻自己給這詞重下定
義。 他是天上的彌賽亞，是人子彌賽亞。
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福音書中的彌賽亞期盼
• 耶穌最後一次進入耶路撒冷，是騎著驢，他很可能用這象徵性的行動來成就撒
迦利亞九章九節的和平君王的預言。群眾熱誠地歡迎他，他們並喊著說：「那
將要來的我祖大衛之國，是應當稱頌的。（可十一10）。顯明地，耶穌的話語
和行動曾激發百姓的彌賽亞盼望到達沸騰。可是，數天之後，彼拉多出示耶穌
在群眾面前，受鞭打、捆綁、流血，完全不像是戰勝以色列眾仇敵的勇士。他
們的態度一百八十度的轉變，要定耶穌的罪，要釘他十字架（可十五13）。根
據猶太人的彌賽亞盼望的背景，他們態度的突然改變是完全符合心理學的。

• 大衛的子孫舊約聖經盼望一位君王，他是大衛的後裔（耶廿三5；卅三15）。所
羅門詩篇裡耶和華的受育者是大衛的子孫（所羅門詩篇十七23）。主後紀元的
猶太教，「大衛的子孫」常作用彌賽亞的頭銜。按馬太福音的記載，耶穌有好
幾次被稱為大衛的子孫。該頭銜在馬可福音只出現過一次（十47），因該頭銜
對外邦讀者來說，其意義遠比猶太讀者來得微小。羅馬書一章三節清楚顯明，
耶穌被稱為大衛的後裔。耶穌「按肉體說，是從大衛後裔生的。」
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福音書中的彌賽亞期盼
• 耶穌是彌賽亞，但不是當代猶太人所盼望的好戰得勝者。他迴避這個頭銜，
是因該頭銜對猶太人來說有著民族主義的含意。他偶爾接受這頭銜，卻重
新詮釋它的意義，特別是藉著他使用「人子」這名稱時。

• 從歷史看來，我們有充足的理由接受這福音傳統的正確性。耶穌開啟了一
項行動，導致許多百姓相信他是「彌賽亞」。他自稱是成就舊約彌賽亞應
許的那位（路四21；太十一4—5），藉著他，神的國臨在世界中（路十一
20 太十二28）。公會查問他，他是否彌賽亞，並且把他交付給彼拉多，
控告他自稱彌賽亞君王。因這緣故，他被釘十字架。彌賽亞職份這項口非
常重要，以致Christos（基督）這詞轉化成為專有名詞。教會的記述，
清楚視他為彌賽亞。

• 對這些事實，最順理成章的解釋是：耶穌在某些方面的行動像彌賽亞；卻
非常不同於當代猶太人所盼望的那位彌賽亞。我們很難相信耶穌不知道他
自己在扮演的角色。他一定知道自己是彌賽亞。
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二、人子
• 就神學而言，「人子」是符類福音中極為重要的彌賽亞稱謂。有三項非常
要緊的事實。

• 第一，「人子」是福音書中耶穌最愛用的自稱，更是他唯一隨時使用的頭
銜。

• 第二，從來沒有任何人用這頭銜稱呼耶穌。
• 第三，使徒行傳或新約書信中，沒有證據顯示初代教會稱耶穌為「人子。」

• 這頭銜在四福音以外的新約經卷中只出現過一次，就是司提反見異像時
說的（徒七56）。福音書記載耶穌說過這頭銜不下于六十五次之多。令人
驚訝的是，這個頭銜從未成為初代教會對耶穌的彌賽亞稱謂。
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二、人子
• 初代教父認為「人子」基本上是指神的兒子成為肉身的人性。耶穌是神而
人者，是神之子，也是人之子。許多老一輩的討論和註釋都採納這種神學
的意義，說這頭銜在基本上是指耶穌的人性，他也向人如此認同。這種解
釋是錯誤的，因它忽略了這頭銜的歷史背景和意義。

• 戴門仔細查考，他認為「人子」雖不是一般常用的頭銜，但在詩歌和預言
的高雅措辭中可以用作彌賽亞的稱謂。現代聖經學者大多接受戴門的結論：
「人子」 可以是彌賽亞的頭銜。

• 另有學者認為，耶穌口中的「人子」只不過是第一人稱代名詞的代用語，
所以只不過是指「我」而已。有數處似乎是這種用法（請對照太五11與路
六22）。然而戴門再次指出，用第三人稱來稱呼自己本人，不是一般常有
的猶太人習慣。因此，如果耶穌曾經這樣稱呼自己，該用語就太不尋常，
且一定會有特別的解說。 22



二、人子
• 有關「人子」這頭銜，有三個問題必須討論。
• 第一，這頭銜對耶穌當代的人有何含意？ 這問題相當重要。因那穌顯然
不會使用一個稱謂而不理會這個稱謂對他的聽眾有何意義與弦外之音。

• 第二，耶穌如何使用這頭銜？
• 最後，他給這用語注入什麼內涵？他意圖傳達什麼意義？

• 「人子」的舊約聖經背景很可能是但以理的異像。但以理看見四隻猛獸從
海中相繼上來。它象徵四個相繼出現的世界帝國。之後，「我……觀看，
見有一位像人子的，駕著天雲而來，被領到亙古常在者面前，得了權柄、
榮耀、國度、使各方各國各族的人都事奉他；他的權柄是永遠的、不能廢
去，他的國必不敗壞」（但七13—14）。以下的經文在解釋該異像，但未
再提及這位像人子的。取而代之的卻是「至高者的聖民」（但七22），他
們先是受第四獸壓迫苦害，但後來他們承受永遠的國度，並掌管全地（但
七21—27）。 23



二、人子
• 有一件事很清楚，但以理書的「人子」一詞並不等於彌賽亞的頭銜。「人
子」一詞在這裡是指一個人，和已經出現在異像中的四獸互相對比。此外，
各種解釋特別在三方面意見分歧：

• 「那位像人子的」是指單獨一個人呢，還是只是「至高者之聖民」的象徵？
• 「那位像人子的」駕著天雲而「來」，是來到地上呢，還是只是「來到」
神的面前）？

• 「那位像人子的」只是一位屬天的位格，還是他集受苦與伸冤于一身？
• 「那位像人子的」顯然等于「至高者之聖民」，但這並不否定他也是單獨
一個人的可能。雖然經文沒有明言「那位像人子的」來到地上，但這似乎
是經文所清楚暗示的。他固然確曾駕著雲來到神的面前，但當國度賜給聖
徒，聖徒統治地上一切掌權的時，我們可以說，這些事發生是因為「那位
像人子的」曾經在天上承受這國，且把這國帶給地上眾聖徒。
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二、人子
• 雖然許多學者覺得，但以理書「那位像人子的」是集受苦與伸冤于一身，
因為眾聖徒先是受壓迫，其後得伸冤，但這種看法並不完全清楚；因為聖
徒是在地上受苦，而人子是在天上承受國度，然後人子或許把國度帶給地
上受苦的眾聖徒。我們的結論是：但以理書的人子是屬天的彌賽亞末世論
式的人物，他把國度帶給地上受苦的眾聖徒。

• 這樣的屬天人子，究竟在那一方面成為新約聖經人子的背景？這個問題不
清楚。

• 符類福音書中的「人子」 「人子」在符類福音中的用法可分為三個不同
類別：一是在地上服事的人子；二是受苦與受死的人子；三是末世榮耀中
的人子。
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二、人子

（甲）在地上服事的人子

• 太十三37 赦罪的權柄。
• 可二10 ；太九6；路五24 安息日的主。
• 可二27；太十二8；路六5 人子來了，也吃、也喝。
• 太十一19；路七34 人子沒有枕頭的地方。
• 太八20； 路九58 凡說話干犯人子的，還可得救免。
• 太十二32；路十二10 人說人子是誰？
• （太十六13） 那撒好種的，就是人子。
• （路六22）（太五11略去）因為人子而受迫害。
• 路十九10 人子來尋找拯救失喪的人。
• 路廾二48 猶大，你用親嘴賣人子麼？
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二、人子

•（乙）受苦的人子
• 可八31；路九22（太十六21略去）。 人子必須受苦。
• 可九12；太十七12。 人子要受苦。
• 可九9； 太十七9。 人子從死裡復活。
• 可九31；太十七22；路九44。 人子被交在人手裡。
• 可十33；太廿18；路十八31。 人子被交給祭司長，被定死罪，並要復活。

• 可十45；太廿28。 人子來要服事人，並且要捨命。
• 可十四21；太廿六24；路廿二22。 人子必要去世，正如經上指著他所

寫的；但賣人子的人有禍了。
• 可十四41；太廿六45。 人子被賣在罪人手裡。
• 太十二40；路十一30。 人子也要這樣三日三夜在地裡頭。

27



二、人子

•（丙）末世榮耀中的人子
• 可八38；太十六27；路九26。 人子在他父的榮耀裡，同聖天使降臨的

時候。
• 可十三26；太廿四30；路廿一27。他們要看見人子有大能力、大榮耀駕雲

降臨。
• 可十四62；太廿六64；路廿二69。你們必看見人子、坐在那權能者的右邊，

駕著天上的雲降臨。
• 路十二40；太廿四44。 你們想不到的時候，人子就來了。
• 路十七24；太廿四27。 人子在他降臨的日子，好像閃電。
• 路十七26；太廿四37。 人子降臨，也要怎樣。
• 太十23；（這不一定是末日的） 你们還没有走遍以色列的城邑，人子就

到了。 28



二、人子
• 太十三41。 人子要差遣使者。
• （太十六28）（可九1）。 有人在沒嘗死味以前，必看見人子降臨在他的

國裡。
• 太十九28。 人子坐在他榮耀的寶座上。
• 太廿四30。 天勢都要震動。那時，人子的兆頭要顯在天上。
• （太廿四39）（路十七27略去）。人子降臨也要這樣。
• 太廿五31。 當人子在他榮耀裡……降臨的時候。
• 路十二8（太十32略去）。 凡在人面前認我的，人子在神的使者面前也必

認他。
• 路十七22。 你們巴不得看見人子的一個日子。
• 路十七30。 人子顯現的日子，也要這樣。
• 路十八8。 人子來的時候，遇得見世上有信德的麼？
• 路廿一36。 ……祈求，使你們能逃避這一切要來
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二、人子
• 唯一堅固的鑒別學立場是，在我們全部的新約資料來源中，耶穌（並且只
有耶穌）用「人子」這詞稱呼他自己。形式批判學家強調「相異的準則」，
認為只有那些在猶太教中、或在早期教會中找不到類似的話語的，才可以
肯定是耶穌自己說的。倘若上述這個準繩原則應用在有關人子的話語上，
那麼人子卑微地在地上出現、受苦和受死的這些觀念，在猶太教或早期教
會中找不到類似的。教會常常說到基督、或耶穌基督的受苦，但從來沒有
說過人子的受苦。人子只出現在耶穌自己的話語中，這事實「似乎確定證
明人子這頭銜一定真正地、無可置疑地、是耶穌對自己本身的稱謂。」這
是根本原則，雖然大部份鑒別學學者都未能瞭解這根本原則的效能。因此，
對開明歸納法而言，有足夠的鑒別學的理由來接受這三種人子話語都是出
自耶穌的口。
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二、人子
• 在地上的人子 馬可福音中有個結構不難察覺。該撒利亞腓立比和彼得認耶穌為
彌賽亞是耶穌向他門徒表露身份的轉捩點。在該撒利亞腓立比之前，他只說自
己是地上的人子。在該撒利亞腓立比之後，他開始介紹自己另外的兩方面：他
是必須受苦和受死的人子，但最後他要來作末世榮耀的人子，要來審判，並在
末日神國裡執掌王權。

• 馬可福音記載，耶穌早期的傳道事工，兩次使用人子這頭銜。有一次，他赦免
一個癱子的罪，文士因此心裡議論他，耶穌便說：「……人子在地上有赦罪的
權柄。（可二10） 常有學者認為，這句話的「人子」，不過是「人」的同義詞，
不是彌賽亞頭銜。但從整個上下文看來，這種說法不太可能。赦罪必須是神的
特權，人沒有資格赦罪。事實上，耶穌在此被指為褻瀆神，是因只有神能赦罪
（可二7）。而人子耶穌卻在此自稱有赦罪的權柄。再者，不能忽視「在地上」
這句話。這牽涉天和地的對比，但這不是在天上施行神的特權與耶穌在地上的
權柄的對比。這對比顯示耶穌兩個領域的權柄。作為天上的人子，他擁有這個
權柄；現在他把這權柄帶到地上來，並在眾人當中施行這權柄。
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二、人子
• 另一次，耶穌再度被法利賽人指摘，因他守安息日沒有遵守文土們的遺傳。
耶穌為他的行為辯解說：「安息日是為人設立的，人不是為安息日設立的；
所以人子也是安息日的主」（可二27一28）。無論這句話講些什麼，也不
可能說「人」是安息日的主，並因此每一個人都可以各自製定一套守安息
日的規距。耶穌因為是人子所以自稱有權柄詮釋有關安息日的文士規條。
這裡運用的原則是，安息日本身不是目標，人才是目標，安息日是為人設
立的。在這段經文中，人子這頭銜多少是指著耶穌的人性說的。耶穌的彌
賽亞職任包含人性的參與；因此任何與人有關的事情，都在人子的權柄之
下。耶穌極不可能會認為人本身管轄安息日。請留意，耶穌說人子「也」
是安息日的主。人子擁有的權柄在這點上彰顯出來，甚至伸展到安息日這
件事上。
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二、人子
• 耶穌論到褻瀆聖靈的時候，他把自己和在他身上運行的能力相提並論。凡說話
干犯人子的，還可得赦免；但若人屬靈的眼睛昏暗，甚至不能分辨神的靈和撒
但的能力，以致因而把在耶穌身上運行的能力歸於魔鬼，他已經到達頑梗不化
的地步，就永不得赦免（太十二31一32）。在此耶穌並不是要對比他自己作為
人子的工作與聖靈的工作；他其實是在描述人內心逐漸昏黑的兩個階段。他們
也許說話干犯耶穌，干犯人子，但仍可得赦免。耶穌瞭解到他的彌賽亞角色容
易招人〒犯（太十一6）。但若人不只說話干犯耶穌，甚至進一步說耶穌的彌賽
亞能力是源自撒但，他就無可救藥了。

• 有一次，耶穌對一個要跟從他的文士說：「狐狸有洞，天空的飛鳥有窩，人子
卻沒有枕頭的地方」（太八20；路九58）。這句話最好從彌賽亞威嚴的角度去
瞭解。倘若人子只是「我」的同義詞，這句話就平淡無奇。若但瞭解該頭銜有
屬天的含意，這句話就相當充滿著深意。「擁有人子彌賽亞尊嚴的我，現在甘
願過這與人子威嚴極不相稱卑微的生活。」

• 「人子來，為要尋找拯救失喪的人」（路十九10），這句話反映出耶穌已意識
到他的彌賽亞使命。 33



二、人子
• 受苦的人子 門徒一旦確信耶穌實在是成就以色列先知的盼望的彌賽亞，
耶穌便開始一項新的教訓：「人子必須受許多的苦，被長老祭司長和文士
棄絶，並且被殺，過三天復活」（可八31）。彼得責備他是因著人子必須
被殺的觀念；人子或彌賽亞被殺的觀念實在是不可思議，語意自相矛盾。

• 馬可福音記載，耶穌第一次宣告他受苦被殺之後，一再地告訴他的門徒，
他必須被交付在人的手裡，並且被殺。耶穌提到他的死，是說人子的死，
不是彌賽亞的死；但這只會加深門徒的困惑。倘若彌賽亞是大衛家的王，
是用他口中的氣消滅他的仇敵的，而人子是天上的、超自然的存有，這樣
的一位怎麼可能會死？
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二、人子
• 馬可福音十章四五節記載有關耶穌受死最逼真的一句話，說到他作為人子
的彌賽亞使命就是要為人死。「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。」（可十45）「此處我們聽見（耶和
華的僕人）之歌的主題曲，顯然是引述賽五三6。……耶穌著意在他本人
身上結合兩個主要猶大信仰觀念，就是 barnasha（人子）和ebed yahweh
（耶和華的僕人）。」贖價（lutran）的概念是引述以賽亞書五三章十節
的贖罪祭，而「作多人的」這句話似乎迴響以賽亞書五三章十一節以下
一再重複的「有許多人」、「多人」。這是耶穌使用人子的普遍被接受的
「保守」觀點。 他採用但以理書出現過的名詞，但這名詞在當代猶太人
盼望中並不普遍使用。耶穌徹底重新詮譯這名詞。人子不只是天上的、先
存的存有；他也在軟弱和卑微中顯現，是眾人當中的一個，為要成就受苦
和受死的定命。換句話說，耶穌把受苦僕人的內涵注入人子觀念之中。
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末世榮耀中的人子
• 耶穌宣告他受苦的同時，他也宣告他在榮耀中的再來。該撒利亞腓立比之
後，耶穌就較常預告他人子榮耀的再來。這個觀念對他的聽眾十分熟悉，
因為他們知道但以理的預言。至於天上的人子必須首先像在眾人當中的一
人那樣生活，並且要受苦和受死，這些觀念對猶太聽眾來說是完全新奇的。

• 有關末世榮耀人子的話語，最逼真的也許就是前面討論過的一句——耶穌
對大祭司查問是否為彌賽亞、神的兒子的答覆。不論耶穌回答「我是」
（可十四62），或「你說的是」 （大廿六64），其結果都是一樣。他立
刻給彌賽亞這個自稱下個定義說：「你們必看見人子，坐在那權能者的右
邊，駕著天上的雲降臨。」耶穌是彌賽亞，是天上的人子彌賽亞，不是地
上的大衛家的王。耶穌其實是向控告他的人說，那日子要降臨，情況會逆
轉。現在 是耶穌站在他們的審判台前受審問。那日子要降臨，他們（審
問耶穌的人）會站在耶穌的審判台前，而他（天上的人子）要執行末世審
判官的職任。
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末世榮耀中的人子
• 按著人子的歷史和宗教背景來解釋，耶穌使用人子這名稱，是為了宣稱彌
賽亞威嚴，並彌賽亞職任。事實上，這宣稱不單只暗示彌賽亞威嚴而已，
因為這宣稱亦帶有弦外之音，訴及相當重要的超自然性質和來源。他沒有
自稱彌賽亞，因為他的使命和當時普遍對彌賽亞的瞭解完全不同。他自稱
人子，因這頭銜是個高昇的稱號，並且這個稱號同時容許耶穌注入新的意
義。他因此把人子的職任和受苦僕人的職份融而為一。門徒一旦確信耶穌
果真是彌賽亞（雖然是不同於當代意義的彌賽亞），耶穌便教訓他們有關
人子更大方面的標竿。他首先要受苦和受死，然後要像但以理書七章預言
那樣在榮耀中再來，要用權能和榮耀開啟神的國度。耶穌用人子這名稱來
自稱有天上的威榮，也可能自稱自有先存，並自稱是有一天要開啟榮耀國
度的那一位。但為了要成就這國度，人子必須成為受苦的僕人並要受死。
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末世榮耀中的人子
• 耶穌將是那天上的、榮耀的人子，他將要駕雲降臨，要審判人，並要帶來
那榮耀的國度。可是，在這種末世榮耀的人子彰顯之前，耶穌是在人當中
謙卑地活著的人子，他的使命並不是要在榮耀中治理，乃是在卑微中受苦，
併為人死。那未來、天上的人子現今已經在世人當中臨在，只是以他們難
以料想的方式臨在。確有彌賽亞秘密的存在，正如有神國奧秘的存在一樣。

• 耶穌自稱人子，是為了自稱彌賽亞；但他使用人子這頭銜的方式，顯露他
的彌賽亞身份是非常不同於一般人所想望的。「人子」這頭銜容許他自稱
有彌賽亞的威嚴，但也容許他按他自己的方式詮釋這彌賽亞職任。因此，
這自稱並不容易被那些有錯誤彌賽亞觀念的人瞭解，但無論如何，這稱呼
是用來喚醒那些對彌賽亞的確臨在有屬靈反應的人，雖然彌賽亞以意料之
外的彌賽亞職任臨在。
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反思與應用

•寫下一項你屬靈生命成長中的挑戰，然後在整個新約神學的
學習中，一邊學習，一邊操練，到課程結束再看看是否有一
些進步或突破。期待我們一同來見證基督的生命！

思考：
1.耶稣為什麼用人子稱呼他自己？
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