[image: image1.png]




普
通
書
信
講 義

THE GENERAL EPISTLES

       黎業文編寫
2000年修定

© 2000年 版權歸作者所有
普 通 書 信 講 義
講師：黎業文
日期：2000
學分：３
內容：研讀雅各書、彼得前書、彼得後書及猶大書、約翰書信(約翰一、二、三書)的內容結構、主題，及與初早期教會所牽引的問題。課程主要會集中研讀雅各書。

內 容 大 綱
一. 雅各書研讀
  1.1.  雅各書
        雅各是誰
  1.2.  雅各書的結構
        盧斯特爾(M. Rustler)

        灰比留斯(M. Debelius)

        法蘭西(F. O. Francis)

        亞當森(J. B. Adamson)

        大衛斯(P. H. Davies)

        小結：雅各書的結構
  1.3.  雅各書主題註釋
        試探、試煉、試驗
        智慧
        言語與智慧
        貧窮與富有
        信心、行為、稱義
二. 彼得前書
  2.1.  彼得書信導論
        作者
        寫作地點
        內容大綱
  2.2.  彼得前書主題註釋 

        信徒與逼迫
        信徒與政權
三. 彼得後書及猶大書
  3.1.  彼得後書及猶大書導論
3.2.  彼得後書及猶大書註釋
        初早期教會的假師傅
        猶大書與次經
四. 約翰書信
  4.1.  約翰書信導論
  4.2.  約翰一書註釋
  4.3.  約翰二書註釋
  4.4.  約翰三書註釋
功課作業：
一. 出席講課
二. 閱讀：普通書信(雅各書、彼得前、後書、約翰一、二、三書、猶大書)二遍及把你所喜歡背誦的十個經句抄下交上。 (20%)

三. 考試(80%)

參考書(學生不必購買，講義足夠完成考卷)
雅各書                              

1.  Adamson, J. B.

The Epistle of James. NICNT. Grand Rapids: Eerdmans，1977.

2.  Adamson, J. B. 
James: The Man and His Message. Grand Rapids: Eerdmans，1989.

3.  Davids, P.H.     
The Epistle of James: A Commentary on The Greek Text. NIGTC. 


Grand Rapids: Eerdmans，1982.

4.  Martin, R. P.    
James: Word Biblical Commentary，Vol.48. Waco: Word，1988.

5.  Dibelius, M.     
James: A Commentary on the Epistle of James. Greeven，H. revised. Trans. 


Machael A. Williams. Hermeneia. Philadelphia: Fortress Press，1975. 

6.  梁康民         
《雅各書》。香港：天道，1995。
7.  穆爾           
《雅各書》，賀安慈譯。台北︰校園，1988。
8.  馬田與艾理略   
《雅各、彼得前後、猶大書》，陸秀雲與周愛薇譯。香港：道聲，1988。
9.  唐崇平


《信言論》。 台北︰真道之聲，1980。
10. 彭德修       
《雅各書、彼得前後書、猶大書》，楊東川譯。香港︰基督教文藝，1988。
11. 馮國泰
   
《雅各書》。趙維本譯。香港：天道，1997。
《期刊》
12. 馮蔭坤         
“雅各書中的稱義”中神期刊，第七期，1989，50-89頁。
彼得前書
1.  顧韋恩         
《彼得前書》。 台北：校園，1995。
2.  曾立華        
《在盼望中儆醒: 彼得書信研讀》。香港：天道，1986。
3.  Michaels, J. R.  
1 Peters. WBC. Waco: Word，1988.

4.  Achtemeier, P. J. 
1 Peters. Minneapolis: Fortress，1996.
 

5.  張永信、張略
《彼得前書》。香港：天道，1997。
彼得後書、猶大書
1.  馬田R. A. 
《雅各、彼得前後、猶大書》。香港：道聲，1994。
2.  Bauckham, R. J.  Jude，2 Peter. WBC. Waco: Word，1983。
約翰書信
1.  滕近輝         
《愛徒的叮嚀: 約翰書信研究》。香港：宣道，1989。
2.  馮國泰         
《約一二三書》。香港：天道，1996。
3.  凱沙           
《約翰一二三書》。香港：道聲，1991。
4.  Marshall, I. H.  
The Epistles of John. Grand Rapids: Eerdmans，1978.

5.  Strecker, G.    
The Johannine Epistles. Minneapolis: Fortress，1996.

6.  Smalley, S. S.   
1,2,3 John. WBC. Waco: Word，1984. 

1.1. 雅各書
雅各書的權威
    雅各書是七封「大公書信」 (Catholic epistles，天主教所稱) 或「普通書信」(General epistles，基督教所稱)的第一封書信。普通書信是指「新約中沒有指定或固定的讀者而通讀在各初期教會之間」的信書。這封雅各書具有三個特色：
第一，較少提及基督教獨特的教義，例如耶穌的道成肉身、受難、復活等。
第二，它非常注重實踐與應用，例如，基督徒的智慧、聽道與行道、如何看待貧窮和富有等等。
第三，猶太背景非常突出(註一)；例如它屢次述及舊約及猶太人的教訓、教會聚集的地方被稱作「會堂」(雅2:2)、特別提及猶太人的信仰根基 ─ 神是獨一的(雅2:19)等等。
    或者因為猶太人的氣氛突出，導致有人懷疑它是否真正是寫給基督徒的作品。不但如此，其正典權威性在過去曾引起許多議論。雖然，其名字第一次被提及是在第三世紀初，但它的正典地位直到第四世紀末才被東、西兩方的教會承認。到了宗教改革時期，學者對雅各書的質疑則再度浮現。這是因為當時改革人仕反對羅馬天主教過份強調“因行為稱義”這教義所引起的反應。這也怪不得馬丁路德稱這卷書為「草包之書」(LW 35:362)。
    無論如何，早期教會對雅各書的正典權威是有許多支持，例如，亞歷山大的俄利根、耶柔米、亞他拿修都接納這書卷為新約的一卷。第二世紀的俄利根(Origen，On Jn 19:6)說是雅各所寫，雖然優西比(Eusebius)曾在第四世紀提出說雅各書是五卷爭論書信之一，這是因為當時教會之間對雅各書仍存著懷疑的態度。耶柔米(Jerome，De Vir. 30.2)也不能肯定是否是雅各所寫，不過他說雅各書也如其他書卷是教會通用的經書。最重要的還是在主後三九七年的第三次迦太基(Carthage)會議上完全接納雅各書為正典，這是基督教會最後的議決。
寫作日期、地點、目的
    一般學者相信雅各書是寫在公元62年之前，並由耶路撒冷發出給其他教會。初期教會曾有記錄(Josephus，Ant.20.9.)說雅各是在62年殉道而死。
    主要目的是要安慰受試煉/落在試探中的信徒，也說明信心與行為的關係。這樣的主題明顯從書中內容反映出來。
文學形式
　　就雅各書的形式(form)而言，歷代學者就有不同的意見(註二)。有的學者認為雅各書乃屬勸勉體裁，它的勸戒是沒有任何結構的。另有學者認為雅各書是作者雅各的一些談論，後來被一個編修員收集挑選，及編排而成。更有學者認為它是收集了耶路撒冷的“各泥沙殘片”(Genizah fragment)的文件，而第四及第五章才是從雅各而來。還有一些學者認為它是屬書信或講章體裁等。因著學者們對它的形式有不同的意見，故雅各書被人起綽號為“彩衣”書信(a coat of many colors)。    

    首先，我們將探討雅各書的結構大綱，然後從所定的結構中為各主題作註釋。　
    第二部份是進行雅各書的主題註釋。盼望藉此研究，對雅各書有更深一層的認識。此部份的主題註釋乃是將雅各書的同類單元(同類經文組合)歸納一起，然後給予它們一個主題。在這主題之下，首先列下其經文，然後給各主題做字義研究和解釋，在註釋過程中也把這些主題的背景引入討論。最後，指出這主題在雅各書中的意義與教訓。至於較小的主題，因為篇幅的限制，在此課程中並沒有深入討論。
　　這課程的資料來源多是來自雅各書的英文參考書籍，因為雅各書的中文書籍極其有限。最值得介紹給大家的，首推亞當森(J. B. Adamson)編寫的一本雅各書主題性討論的書籍，名為 James: The Man and His Message。另外，馬丁(R. P. Martin)於一九八八年出版其著名的「聖道註釋叢書」(Word Biblical Commentary)《雅各書》註釋本。這本書深入的註釋每一節經文，也特別討論各學者對雅各書的結構看法。
雅各是誰
    歷代以來，教會相信這雅各是耶穌的弟弟，並不是使徒雅各，因為使徒雅各早在44年(徒12:1-2)就殉道而死。耶穌其他兄弟有約西、西門、猶大，並有多過一位妹妹(太13:55-56)，可見馬利亞曾生養最少七個孩子。猶大就是寫新約猶大書卷的作者。耶穌在世時，雅各及其家人不承認耶穌為主基督(可3:21;約7:5)。耶穌復活後曾向他顯現(林前15:7)。後來雅各成為猶太人基督徒的領袖(加1:19;2:9;徒12:17)。
-------------------------

    註一：請參考卡森著，賀理編，《聖經中文聖經註釋：雅各書》(香港：種籽，1983)，1367頁，特別列出這本書中十二個猶太背景的特色。
    註二：參看J. B. Adamson，James: The Man and His Message (Grand Rapids: Eerdmans，1989)，100-106頁，另有詳細的討論。
    有記錄說雅各是耶路撒冷猶太人教會的第一任會督(EH 7.19)。他主持了第一次耶路撒冷會議(徒15)。他與保羅的佈道工作時常有聯絡(徒21:18)。有記錄說他在62年被石頭打死(Josephus，Ant.20.9)。耶路撒冷的人都稱他為“公義者雅各”(James The Just)，這是因為他的公義和虔誠(EH 2.23)。多年來，雅各都住在耶路撒冷，也受猶太教和基督教會的尊敬。相信雅各在62年被猶太人用石頭打死是因為猶太教不能再容忍基督教的迅速發展。有記錄說雅各的膝蓋頭好像駱駝的一樣，因為他每天都跪在聖殿裡禱告。
1.2. 雅 各 書 的 結 構
    新近興起的結構主義再次為詮釋學肯定「文本」(Text)的結構在意義的追尋中的重要性(註一)。也就是說，一篇文章的文本結構，多少足以看出該篇文章的意義。以下的討論是要分析多位雅各書學者對該卷書的結構設計，尤其討論他們對結構所提出的「準則」(Criteria)。這些準則常常成為一個結構的「定位點」，讓我們更容易的設計一個書卷的大綱。
  一般上，雅各書的學者多按著以下三個形式作分割雅各書的結構：
  一. 按著「內容」(content)作分割，這也是按著主題(theme)段落來排列其結構。
  二. 按著「形式」(form)作分割，亦是把經文分析成許多微小的單元(pericopae)，並把這些單元按著它們之間的關係重新排列。
  三. 按著「內容」與「形式」作分割。它是第一與第二類之組合。
    我要求讀者/學生耐心跟隨這一部份的討論，雖然分析是長篇大論，但是這分析是重要的，因為可從文本結構的分析中認識雅各書的意義。讀者必須掌握這分析的技巧，以便使用同樣的技巧應用於其他的聖經書卷。
一. 盧斯特爾(M. Rustler)

    早在1952年，德國學者盧斯特爾(M. Rustler)認為雅各書是由三個簡單的部份組合而成，並且該卷書是針對當時的社會問題。他認為基本的社會主題是富人和窮人之間的緊張狀態(註二)。他把雅各書的內容大綱分為以下的三個部份(註三)︰
    1.  神學立場               1:2-27

    2.  實踐倫理               2:1-3:12

    3.  末世論                 3:13-5:20

    可見盧斯特爾的大綱是按著神學主題而設計。這是一般新約書信的形式；因此他認為雅各的教導是屬於教義性的；從神學立場開始，以實踐生活為本，最後以末世警告信徒為結論。
    按這樣的設計，可讓我們看見雅各書內容結構的一個簡單輪廓：就是第1章為一段落，第2章至第3章12節是一個段落，第3章13節至第5章是另一個段落。
二. 狄比留斯(M. Dibelius)

    著名的雅各書學者狄比留斯(Martin Dibelius)在1964年認為雅各書是屬於勸勉文學體裁(paraenesis)(註四)。同時他否認雅各書中的格言及段落間有任何關聯。幾十年來他的看法支配了雅各書的研究方向。直今，他的觀點才重新被檢討。另外，狄比留斯提出說貧窮這主題是基督徒的一種理想的思想。
    狄比留斯所設計的結構如下(註五)︰
    序言                                        1:1

    一系列有關試探的談論                        1:2-18

    一系列有關聽道與行道的談論                  1:19-27

    一篇有關偏心的論文                          2:1-13

    一篇有關信心與行為的論文                    2:14-26

    一篇有關舌頭的論文                          3:1-12

    一組反對爭論的談論                          3:13-4:12

    一組反對世俗商人與富人的談論                4:13-5:6

    一系列有關種種主題的談論                    5:7-20

-------------------------

    註一：高宣揚，《解釋學簡論》(香港：三聯書店，1988)在這方面作更深入的討論。當代的哲學解釋學再次的肯定了結構在意義尋找中的重要地位。
    註二：M. Rustler, Thema und Disposition des Jakobusbriefes: Eine formkritische Studies. unpub. Diss. (Vienna, 1952). 參考J. Epp and G.W. MacRae, ed., The New Testament and Its Modern Interpreters (Atlanta: Scholars, 1989)，頁372。
    註三：同上，頁372。
    註四：Martin Dibelius, James.Hermeneia (Philadelphia: Fortress Press, 1975)，21頁，trans. from Der Brief des Jakabus，11th rev.ed. (Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 1964) by H. Greeven.

    可見這是一個按著「內容」(contents)而設計的結構。這結構的分割也是按著主題段落來排列。它的論據卻是「談論」(discourse)及「論文」(thesis)。
    不管怎樣，這樣的設計似乎是盧斯特爾的一個詳細版本，並無太大的分別。
三. 法蘭西(F. O. Francis)

    英國學者法蘭西(F.O. Francis)在1960年為雅各的結構提出以下的準則(註六)︰
    (1)  他認為書信的引言是雙重的。
    (2)  引言通常含有祝福 / 感謝的話語。
    (3)  引言通常會有問候的說話。
    (4)  引言的主題常在書信的其餘部分重複。
    在書卷的結語，有以下的準則(註七)︰
    (1)  在雅各書與約翰一書的結語都有關於末世的談話。
    (2)  書信的結語常擁有重複的主題。
    (3)  「關於萬事的」(προ παντων)加上一個盼望或是一個誓言，這常出現在希臘書信的結語中。
    (4)  以禱告為結束，這是基督徒書信的形式。
   根據以上的準則，法蘭西把雅各書分成四大部份(註八)︰
1.  1:2-11與1:12-25。這書信擁有一個雙重的引言，為了平衡喜樂和賜福的相同主題。這兩個引言也陳述了三個主要思想；即是，試驗導致堅忍(1:2-4,12-18)，智慧 - 言語 - 責備(1:5-8,19-21)以及富有 - 貧窮  - 言語的實行(1:9-11,22-25)。
2.  1:26-27 則是這卷書的“關鍵點”(pivotal point)，為那兩個主要部份的引言作一扼要說明，並且引導讀者轉去這書信的主要內容部分。
3.  2:1-26和3:1-5:6 是構成這卷書的主要內容。第一部份以試驗為主題、以“狂暴”的行為作結束，指明亞伯拉罕企圖殺那沒有反抗的以撒(參5:6)。第二部分(3:1-5:6)乃是由審判、律法、富人與行為結合為主題，並且這些主題都是順著秩序加以分段的。
4.  5:7-8重申一些主題；5:12-20 是書信的結束部分︰其中有“主題的重複”(thematic reprise)，也與希臘書信相似，例如，起誓公式、盼望與禱告。這樣的結論使雅各書被認為是一種書信體裁。
    按這些“準則”，法蘭西就設計出以下的結構(註九)︰
    1.  冗長的引言變為兩個平行的小組。

1:2-27

        小組 (一)                         
1:2-11

        在受苦中喜樂                        
1:2-4

        在禱告中忍耐                        
1:5-8

        富人與窮人以及他們的角色            
1:9-11

        小組  (二)                        
1:12-25

        1:12-18  和  1:2-4 相配；
        1:19-21  和  1:5-8 相配；
        1:22-25  和  1:9-11 相配。
        1:26-27  是書信的關鍵點
    2.  信心與偏心。



2:1-26

        (2:1-26 可分成各小組︰2:1-7；2:8；2:9-13；2:14-17；2:18-25
[2:18-25又可細分為2:18-20；2:21-24；2:25 ]；而第26節是一個簡要結論)。
------------------------

    註五：同上，頁vii-viii。
    註六：F. O. Francis, “The Form and Function of the Opening and Closing Paragraphs of James and 1 John,” ZNW 61 (1970)，110-126。參考自Peter H. Davids, The Epistle of James: A Commentary on the Greek Text (Grand Rapids: Eerdmans, 1982)，頁25。
    註七：同上，頁25。
    註八：F. O. Francis，同書。參考自Ralph P. Martin，同書，頁xcix。
    註九：同上註。
    3.  3:1-5:6 組成以下幾個單元。 

3:1-5:6

        逆語與良言                          
3:1-12

        兩種智慧                            
3:13-18

        抵觸狀況                            
4:1-12

        傲慢與不公正
        (重複主題，例如 3:13-16)            

4:13-5:6

    4.  最後的勸戒。 



5:7-20

        是一個附屬的單元，乃是重複上文之主題。
        批評中的忍耐(重述 4:11)；
        祝福(重述 1:12)。                 

5:7-11

        不可起誓
        (重述「舌頭的濫用」 3:6，9，10)。 

5:12

        禱告(重述 1:5; 4:20)

        與挽回過失者(重述 1:16)           

5:13-20

  可見法蘭西將整卷雅各書的內容結構分析成許多不同的文學單元形式(literary unit/forms)。這些單元並沒有脫離主題內容，這樣的分割是一個以「形式」(form)結構。
四. 亞當森(J. B. Adamson)

    當代美國的雅各書學者亞當森(James B. Adamson)認為雅各書是一封類似預言性的(quasi-prophetic)書信，以及含有教牧性的指導(註十)。換言之，他認為雅各書乃是一封“教牧書信”(a pastoral epistle)(註十一)，因為作者雅各乃執行牧者的職責與權柄，故他可被視為耶路撒冷的首位“主教”，猶如他在徒15:2及3寫下的公函，顯示他有寫信之技巧。
    亞當森指出一般讀者對雅各書的結構有兩個錯誤：
  第一，雅各書缺乏合一性和連貫性(unity and coherence)。
  第二，雅各對基督教的觀念乃是獨特而非傳統的。
    他認為雅各書的結構與風格乃是「持續合一性」(sustained unity)、它們是不容置疑的。作者雅各有力的語文的使用、其個人性格及基督徒思想都顯露在整本書信中。另外，雅各的特性乃是把其信息的總結放在引言中，然後重複這些主題，也詳細描述。(註十二)

    亞當森認為雅1:3,4這兩節中含有雅各的神學思想 ─ “信心”(faith)、“堅忍”(endurance)、“功用”(work)，完全、無缺欠和賞賜。(註十三)

    亞當森認為雅各書並非將重要的教義都包含在基督徒的信心裡，因為雅各的對象已曉得基督教的信仰。其書信的目的乃是要指出基督徒應當活出神的律法。因此，雅各書是一封實踐的書信，藉此幫助基督徒活出他們的信心。所以書信中經常出現為錯誤觀念的改正、誤解和背道的提醒，希望基督徒的信仰與行為可以相稱。亞當森認為雅各書應當在新約的亮光下來閱讀，使人更能平衡信心和行為。(註十四)

　　另一方面，雅各書的範圍也較廣泛，其論點包含神和人的本質、貪慾和邪惡、驕傲和財富等等。亞當森指出，如果今日的讀者對雅各書有正確的理解，就可讓我們回到初期教會的情況。(註十五)

    亞當森對雅各書結構的設計如下(註十六)：
　　  I.  問候　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　1:1

     II.  基督徒的信心                                1:2-11

          1.  考驗、試煉與成就                 1:2-4

          2.  引導的祈禱                       1:5-8

          3.  安慰卑賤的窮人和懲戒傲慢的富人   1:9-11

    III.  福音的應許                                  1:12-27

          1.  忠心忍耐勝過試探                 1:12-21

          2.  聽道與行道者(小心其舌頭)　　   1:22-27　　　　　
-------------------------

    註十：J. B. Adamson, The Epistle of James. NICNT (Grand Rapids: Eerdmans, 1977), p. 20.
    註十一：同上，頁114。 

    註十二：同上，頁20。
    註十三：同上，頁20。
    註十四：同上，頁20。
    註十五：同上，頁21。
    註十六：同上，頁44-45。
     IV.  基督徒的生活                                2:1-26

          1.  社會關懷與社會分裂               2:1-13

          2.  行為証明信心                     2:14-26

          經文:  教師是誰？                           3:1

      V.  基督徒的勸告                                3:2-18

          1.  舌頭的力量與靠不住(邪惡的威脅)    3:2-12

          2.  舌頭的自大爭論與真智慧的對比     3:13-18

     VI.  世俗的愛與神的愛                            4:1-10

    VII.  警告                                        4:11-17

          1.  不可論斷                         4:11-12

          2.  不可為明日謀算                   4:13-17

   VIII.  結語                                        5:1-18

          1.  不義的富人之審判                 5:1-6

          2.  忍耐等候主來                     5:7-11

          3.  不可起誓                         5:12

          4.  教會與活動                       5:13-18

          回應經文：對靈魂的拯救可獲得大賞賜  5:19-20　　
    這是一個精妙的「內容」結構形式。可見亞當森對雅各書各主題有深入的分析，因為他將各主題合一連貫性地組織出來，尤其是他以一個「經文」及「回應經文」作為前呼後應的準繩，使全卷書都被連串起來。
五. 大衛斯(P. H. Davids)

    大衛斯(Peter H. Davids)在1982年所著的《雅各書︰希臘文注釋》一書中，列出了他分析雅各書的結構的三個說明︰(註十七)

    1.  他是作個人的獨立分析；即是沒有依賴他人的分析。
    2.  藉著法蘭西的方法，使他加添了歷史層面的資料。
    3.  其分析是根據語言學的觀點，以及藉雅各書中許多獨特的論述而成。
    表面上看，雅各書雖然自稱為使徒書信，但是大衛斯卻是以法蘭西所提出的書信結構來審查雅各書。他發覺雅各書並非是為了一個觀念或是無目的書信。它的文學結構卻是經過細心設計的，故此他認為雅各書乃屬文學體裁的書信。(註十八)

    他把雅各書分成三個主要分段題︰「雙重引言」(1:2-27)、「主體」(2:1-5:6)及「結語」(5:7-20)。並且發現每一分段有三個基本主題不斷地重複，例如︰試煉、智慧或純淨的言語、貧窮或富有。(註十九)

    大衛斯把2:1-5:6當作這書信的主體。這看法與其他作者相似，但是和狄比留斯的分析相異。這「主體」發展出「雙重引言」(1:2-27)，這引言有三個主題。可注意到這三個相同的主題，是以顛倒的次序出現，有以下的排列︰(註廿)

  1.  1:9-11，22-25論貧窮與富有，在2:1-26詳細說明。
  2.  1:5-8，19-21論舌頭之功用，在3:1-4:12繼續說明。
  3.  1:2-4，12-18論試探，在4:13-5:6處理。
  4.  5:7-11複述以上三個主題，5:7-20開始其結語。
    最後結語(5:12-20)包括了希臘書信的三個論題︰誓言(5:12)、身體的狀況(5:13-18)與寫信之原因(5:19-20)。(註廿一)

    以下是大衛斯所設計的分析式的結構︰
    I.  書信的序言                                    1:1

   II.  開場言論                                      1:2-27

        1.  第一部分︰試煉、智慧、財富      1:2-11

            a.  試煉產生喜樂                1:2-4

            b.  智慧的禱告                  1:5-8

            c.  貧窮勝於富有                1:9-11

-------------------------

    註十七：Peter H. Davids，同書，頁24。
    註十八：同上，頁24。
    註十九：同上，頁29。
    註廿：同上，頁29。
    註廿一：同上，頁8。
        2.  第二部分︰試煉、言語、慷慨      1:12-27

            a.  試煉產生福氣                1:12-18

            b.  純淨言語不含怒氣            1:19-21

            c.  順從需要慷慨                1:22-25

            d.  概要與轉移                  1:26-27

  III.  貧窮與慷慨之卓越                              2:1-26

        1.  不可偏心                        2:1-13

            a.  辯証︰論斷性的集聚          2:1-4

            b.  推理上的辯論                2:5-7

            c.  聖經上的辯論                2:8-12

            d.  順從的號召                  2:13

        2.  慷慨的必須                      2:14-26

            a.  辯證︰貧窮的基督徒          2:14-17

            b.  按推理的辯論                2:18-20

            c.  按聖經的辯論︰亞伯拉罕
                與喇哈                      2:21-26

   IV.  純淨言語的要求                                3:1-4:12

        1.  純淨言語不含怒氣                3:1-12

        2.  純淨言語來自智慧                3:13-18

        3.  清心的禱告是無怒氣              4:1-10

        4.  純淨言語不含論斷                4:11-12

    V.  財富的試煉                                    4:13-5:6

        1.  財富的試煉                      4:13-17

        2.  財富的試探                      5:1-6

   VI.  結語                                          5:7-20

        1.  試煉中的忍耐                    5:7-11

        2.  拒絕起誓                        5:12

        3.  彼此赦罪代求                    5:13-18

        4.  最後的鼓勵                      5:19-20

    大衛斯將以上的設計列出以下的結構圖表︰ 

 I.  雙重引言(1:2-27)

 1.  第一部分︰  試煉產生喜樂   
智慧的禱告       
貧窮勝於富有
                    1:2-4            
1:5-8             
1:9-11

                      ↓               
↓        
         
↓
 2.  第二部分︰  試煉產生福氣    
純淨言語不含怒氣   
順從需要慷慨
                   1:12-18           
1:19-21           
1:22-25

     [概略與轉移]     
        1:26-27       

II.  主體(2:1-5:6)     



貧窮與慷慨
                     



2:1-26

                     
                              

純淨言語的要求      

                                 
3:1-4:12       

                     

                  財富的試煉       

                   4:13-5:6              

                      
III. 結語(5:7-20)   
                  試煉中的忍耐 (三個主題的摘要)5:7-11

                  拒絕起誓     5:12

                  彼此赦罪代求 5:13-18

                  最後的鼓勵   5:19-20

    這結構是一個以「內容」與「形式」互相結合設計出來的結構。大衛斯也親自聲明他是參考法蘭西的作品，由此可見法蘭西的「形式」結構影響著大衛斯的結構設計。
小結：雅各書的結構
    藉以上多位學者對雅各書結構之分析，我們現在可為雅各書的結構提出以下準則：
1. 序言與結語：1:1與5:7-20是雅各書的序言與結語。這序言(1:1)乃是屬書信體裁的序言，其問候方式是第一世紀希臘書信的特色。在此序言中，雅各書的作者只簡單的介紹自己為「雅各」、收信人為「散住十二個支派之人」。至於結語部份(5:12-20)，則標記一種書信的結束，其中重複主題就如希臘書信的形式，例如：起誓(5:12)，健康狀況(5:13-18)與寫信之原因(5:19-20)。
2. 明顯的段落：共有五個明顯的段落出現在雅各書中。例如：1:2-11;1:12-27;2:1-3:18;4:1-5:6;5:7-20。它們說明了信心與行為之間的關係。
   第一部份 1:2-11 是以基督徒信心的試煉為主題。作者在此段經文中論及本書信中的三大課題︰試煉、智慧及貧富，並重述於其他段落。第二部份則以道的應用為主題(1:12-27)。作者在此處深入討論試探的來源和忍受試探的應許。同時又指智慧與言語之間的關係，而純淨之言語則是不含怒氣，凡聽道者則當實行真道。1:26-27 為一個小結，指出何謂真正的虔誠，並藉此引入第三部份的經文。第三部份乃是專注談論基督徒在集會中的生活(2:1-3:18)。基督徒不應當以外貌取人。他應當以其行為證實其信心，在其言語上小心，以此反映自己是含有真智慧的。第四部份卻是談論基督徒在社會中的生活(4:1-5:6)。作者在此禁戒基督徒與世俗為友和彼此批評論斷。另一方面，他也禁戒富商為未來誇口、以及富農積攢不義之財。第五部份是本書信的結語，包含其他的勸勉，例如基督徒應當忍耐等候主的再臨，不可彼此埋怨，彼此應當說誠實話，不可起誓。同時，也應當彼此認罪代求。至於失迷者，應當鼓勵他們悔改。
3. 橋樑經節：這也是之前所說的關鍵性經文，在 1:26-27。構成上文的小結，並指出何謂真正的虔誠，藉此為以下三大段落做一簡要引言。
4. 重複的主題：

a. 試探、試煉與試驗 ─ 在 1:2-4 與 1:12-18 中討論。
b. 智慧 ─ 在 1:5-8 與 3:13-18 中討論。
c. 言語與智慧 ─ 在1:19-21；3:1-12；4:11-12；5:7-11；5:12中論及口舌的問題；言語與智慧之間的關係則可從3:13-18與4:1-10中看到。
d. 貧窮與富有 ─ 在 1:9-11；2:1-13 與 4:13-5:6 中討論。
e. 聽道需要行道 (1:22-25)，以行為証實信心 (2:14-26)。
    根據以上的準則，提出了以下的結構︰
I.  序言                                        1:1

     II.  基督徒信心的試煉                            1:2-11

          a.  試煉能生忍耐                  1:2-4

          b.  藉信心求智慧                  1:5-8

          c.  透視富與貧                    1:9-11

    III.  道的應用                                    1:12-27

          a.  試探︰它的來源和基本理由，
              及忍受試探的應許              1:12-18

          b.  純淨言語不含怒氣              1:19-21

          c.  聽道需要行道                  1:22-25

              橋樑經節︰真正的虔誠          1:26-27

     IV.  基督徒在集會中的態度                        2:1-3:18

          a.  禁戒以貌取人                  2:1-13

          b.  行為證實信心                  2:14-26

          c.  言語的謹慎                    3:1-12

          d.  兩種智慧                      3:13-18

      V.  基督徒在社會中的態度                        4:1-5:6

          a.  禁戒與世俗為友                4:1-10

          b.  禁戒批評論斷                  4:11-12

          c.  禁戒富商為未來誇口            4:13-17

          d.  禁戒富農積攢不義之財          5:1-6

     VI.  結語︰其他的勸勉                            5:7-20

          a.  忍耐候主不可埋怨              5:7-11

          b.  說誠實話不可起誓              5:12

          c.  彼此認罪代求                  5:13-18

          d.  叫失迷者回轉                  5:19-20

    我們要說，這樣的文本結構足以讓我們先看到一幅雅各書的意義：先是講論「信心的試煉」＜然後講論「道的應用/行道」，接著是談「信徒在聚會中的態度」和「信徒在社會中的態度」。最後是一些勸勉。

1.3. 主 題 註 釋
一． 試探、試煉、試驗
    雅各在1:2-4和1:12-18的經文中，提到試探、試煉及試驗的課題，顯示他頗關心這問題的存在。
原文的意義
    在原文，試探與試煉乃是同一個字︰πειρασμοｓ，卻與試驗δοκιμιον有別。
    譯成『試煉/試探』(πειρασμοｓ)這字，在新約中有兩個基本意思：
一. 它可以指內在受罪惡的引誘，好比提摩太前書6:9︰「但那些想要發財的人就陷在迷惑、落在網羅，和許多無知有害的私慾裏，叫人沉在敗壞和滅亡之中。」
二. 它也可指外在的苦難，特別是受到逼迫(參彼前4:12)。
    相信雅各書的經文很可能含有這兩種意義。(註一)

    譯為「試驗」(δοκιμιον)是罕見的一個字，在新約聖經只有彼得前書1:7出現過，另外七十士譯本詩篇11:7(即中文聖經的詩12:6)及箴言27:21有這個字。在彼得前書，這字似乎含有「一件東西受試驗後」之意義︰就如「信心」被試驗後成為寶貴。然而在兩處七十士譯本的記錄，這字則是指金銀被火熬煉的「過程」；相信這可能是雅各的用意︰受苦是一種途徑，信心經過逆境之火考驗後，雜質煉淨，更有力量。由此可見，「試煉」並非要鑑定一個人是否有信心，而是要強化已存在的信心。(註二)

雅各書的意義
    雅各在1:3是藉「試驗」(δοκιμιον)這詞彙來表達試煉(πειρασμοｓ)，這明明是指以上的第二種意義，就是要強化一個人的信心。
    「百般」這個形容詞，不但指一般人所遭遇到的困難，也指基督徒因信心之故會碰到的特殊困境。就如財富的試煉這例子(4:13-5:6)，也可能包括在「百般試煉」之內。無論是那一種意義，雅各要求信徒以「喜樂」面對試煉/試探，因他知道，神准許也藉著魔鬼的試探或神的試煉(為要「試驗」信徒的信心)，如此才能產生深沉有力、滿有確據的信心。
    藉著這樣的分解，相信雅各如同舊約的看法，試探和試煉是一個事情的兩面看法，如同一個錢幣有不同的兩面。一面是從神的角度看是試煉，另一面從撒旦的角度看是試探。

    1:2-4對試探的解釋，及詞彙的使用，與彼得前書1:6-7及羅馬書5:3-5的文體形式相似︰(註三)
      雅 1:2-4            彼前 1:6-7            羅 5:3-5    

  我的弟兄們，你們     因此，你們是大有     不但如此，就是
  落在百般試煉中，     喜樂；但如今，在     患難中也是歡歡喜
  都要以為大喜樂；     百般的試煉中暫時     喜的；因為知道患
  因為知道你們的信     憂愁，叫你們的信     難生忍耐，忍耐生
  心經過試驗，就生     心既被試驗，就比     老練，老練生盼望
  忍耐。但忍耐也當     那被火試驗仍然能     ；盼望不至於羞恥
  成功，使你們成全     壞的金子更顯寶貴     ，因為所賜給我們
  完備，毫無缺乏。     ，可以在耶穌基督     的聖靈將上帝的愛
                       顯現的時候得著稱     澆灌在我們心裏。
                       讚、榮耀、尊貴。

-------------------------

    註一：穆爾，《雅各書》，賀安慈譯(台北︰校園，1988)，頁50。
    註二：同上，頁50-51。
    註三：同上，頁51。
     保羅提醒羅馬的信徒說苦難 (θλιψιｓ)可生忍耐(υπομονην  κατεργαζεται)，忍耐則能生老練(δοκιμην)。老練這希臘文字與試驗同一字根。彼得即說，苦難可試驗出信心「更顯寶貴」(彼前1:7)。這三位作者極可能均使用了早期猶太教(傳道經2:1-6)及基督教(太5:11-12)使用的傳統用語。
    試煉對猶太人有深厚的背景。猶太人常以亞伯拉罕勝過試煉的事件(創22章)為學習的對象，並認為以色列人在曠野流浪乃是受神的試煉(民14:20-24)，也時常以這事件來教導猶太人不要學像曠野受試煉的失敗(來3-4章)。當猶太人的傳統繼續發展，則從約伯的例子中發覺神允許魔鬼試探他所揀選的人。這樣的演繹雖說明神不試探人，只有魔鬼才試探人，但是神卻會藉著魔鬼的試探來試驗人(註四)。由此，雅各指出人在試探中失敗，不可埋怨神說是被神試探。因為「神不能被惡試探，祂也不試探人」(1:13)。反之，他永遠只賜人「各樣美善和各樣全備的賞賜」。因為這是他不變的性情和不轉動的影兒 (1:17)。所以人在試探中失敗，乃是由於人的私慾(希伯來觀念 yeser，既由肉體而出的慾望)(註五)，即「被自己的私慾牽引誘惑」，才生出罪來(1:14-15)。換言之，在雅各的觀念中，慾望並非罪或是邪惡的，只有當人被慾望「牽引誘惑」，才會變成罪(註六)。至於那些在試探中忍受得住的基督徒，即愛神和成功經過試驗的基督徒，在末世便得「生命的冠冕」為獎賞(1:12)。這「生命的冠冕」是指永遠的生命，即在永恆中享受神的同在。耶穌在啟示錄2:10對受苦基督徒說的話，則與此節的觀念平行︰「…你務要至死忠心，我就賜給你那生命的冠冕。」基督徒在主道上奔跑到底的則可得主賜永遠生命。
    藉著這樣的解釋，讓我們認識到基督徒應當謹慎自制，在試煉中堅忍到底，好叫自己在靈性上成熟和完全，並且得著永生。
試探(peirasmos)、試煉(peirasmos)、試驗(dokimion)的關係



神容許撒旦試探人



(但人無法知道真相，



 也無權過問)

   撒旦/魔鬼





  神




             試探




試煉




  人落落在苦難中


      引誘
   試驗  



罪/死亡



          生命/永生
    雅各一早看出信徒如果落在試探/苦難中，多數會慌張或缺乏智慧堅持下去，因此在1:5-8提醒信徒在受試探或試驗時都要求智慧。這智慧是從上頭來的，使人分辨出何為魔鬼的試探，何為神的試驗。 

討論：怎樣知道/分辨我是落在試探／試煉中？知道了又該如何行？

-------------------

    註四：Peter H. Davids，同書，頁35-36。
    註五：參黎加生編著，同前，說「私慾」主要是心理意義的，其次是倫理的，它指一種在情慾上很強烈的自我表現。一般上它是表示任何強烈的貪念。
    註六：賴德，《新約神學》，下冊，馬可人與楊淑蓮譯(台北︰華神，1986)，頁705。
二. 智  慧
智慧的背景含義
    雅各在1:5-8及3:13-18這兩段經文中提及智慧。在1:5-8，雅各談論試煉這主題，勸勉其讀者在忍耐試煉時，缺乏智慧者可向神祈求智慧。在3:13-18，雅各將屬世智慧(即「屬地的、屬情慾的、屬鬼魔的」﹙3:15﹚)與「從上頭來的」智慧作一個對比，並且指出「從上頭來的」智慧則會產生基督徒生命裏頭的美德。
    在1:17-18，「智慧」這詞彙或主題雖然沒有明顯的出現，但是作者則提及「各樣美善的恩賜，和全備的賞賜，都是從上頭來的。」(3:17a)。大衛斯認為讀者根據本文所提及的智慧為最大的恩賜，而應當會連想到它就是指智慧而論。(註七)

    穆爾認為智慧在雅各書中不佔顯要的角色，他認為雅各只在兩處經文中提及，並且不打算在傳統之外另拓展其意義(註八)。然而，大衛斯卻認為在雅各書中智慧是恩典的其中一面。這一個概念對雅各書的作者來說，是極為重要的。但是它通常卻不被看為與本書其他概念有關聯。因此，雅各書中的智慧之功能常常沒有被人深入的了解。而雅各書只被人看為基督徒的智慧罷了，而不是最大的恩賜。(註九)

    希臘文「智慧」(σοφια)，按照希臘人的了解，σοφια一詞為屬世聰明人或屬靈人的知識。但是σοφια對猶太人來說，那是指神的一個屬性。
    在舊約，「智慧」(hokhmah)這個名詞與「有智慧的」(hakham)這個形容詞常常用來指稱實用的技藝。這些詞彙用在設計、建造會幕的巧匠身上︰例如，出35:30-36:1；28:3；35:25-26等。這些智慧或實用的技藝皆由耶和華所賜(出31:3；35:35)。另外，它也是指敬愛神或行公義之事(箴9:10；15:33；詩 111:10；伯 28:28)，而不只是認識理論而已。聖經對智慧之意義，與它同上帝之關係的見識，在林前1:24，30和西1:15-18有深入的解釋。神的智慧，在基督的本性及他所作的事上，是最明顯而有效驗的(可 6:2)。
    箴言八章把智慧人格化(personified)，使人更易了解基督為智慧之化身。箴8:22-31促進這含義，和暗示智慧在創世之前是先存的，而且在創造世界時曾施展作為。(註十)

    在猶太著作中，拉比則把智慧與律法(妥拉Torah)混為一體，且有形而上的含意。然而，穆爾認為雅各書並沒有與這類著作有接觸的跡象。但是他卻認為雅各的智慧與聖靈之間可能有關係(註十一)。舊約中曾提及這兩者密切的關係，就如約瑟的故事(創41:38-39)，或以賽亞的預言(賽11:2)。
    穆爾更進一步的研究，認為雅各書中的「智慧」是受到舊約書卷及兩約之間書卷如所羅門智慧書、傳道經等的影響。(註十二)

雅各書的意義
    在雅各書中，智慧有以下的含意：
一. 智慧乃是神賜給基督徒的恩賜(1:5) 。這智慧的恩賜則是「從上頭來的」(3:17)。
二. 基督徒可以向神祈求智慧，但他必須對神有完全的信心，並確信神的權能與樂於賞賜(1:5-6)。猶如神允許所羅門王的祈求，使他有聰明智慧(王上3:9-13)。
三. 這從神而來的智慧不但能克服困難，戰勝試探，甚至使人成全完備、毫無缺欠。具體的用處，就如智慧能使人在試探/試煉中得勝(1:4-5)。
四. 這智慧是是內在的(3:17)。智慧產生了基督徒生命裡頭的美德，「先是清潔，後是和平，溫良柔順，滿有憐憫，多結善果，沒有偏見，沒有假冒。」(3:17)。換言之，有真智慧的人並非空口說白話，而是以其行為顯出善行。並且溫柔乃是智慧的具體表現(3:13)。至於屬世的智慧，它產生的結果是嫉妒、紛爭、擾亂，和各樣的壞事(3:16)。
    可見雅各所理解的智慧是屬於希伯來人的，也就是說，他把智慧分成屬世智慧與屬靈智慧。這智慧也可向神求得，並且要以行為表達出來。這以行為來表達的智慧與東方許多民族中的理解相似。
討論：什麼是真智慧？它與知識有何關係？

------------------------

    註七：Peter H. Davids，同書，頁52。    

    註八：穆爾，同書，頁43。
    註九：Peter H. Davids，同書，頁51。
    註十：黎加生，《聖經神學辭彙》，湯張瓊英/朱信譯 (香港︰基督教文藝，1975)，頁655-657。
    註十一：穆爾，同書，頁42。
    註十二：同上，頁52-53。
三. 言 語 與 智 慧
    雅各在 1:19-21；3:1-12；4:11-12 及 5:7-12 論及舌頭和言語的課題。
原文的意義
   「舌頭」(γλωσσα)的字義即為說話的器官(註十三)(雅1:26；3:5，6，8)。它雖算是身體中最小的
(3:5)，卻是最難控制的(3:8)。人可藉舌頭與他人傳達信息，向神表達心意。舌頭可能成為神的懲罰(路1:20)；而使啞吧再能運用舌頭的則是彌賽亞所作之工(賽 35:6)，以便他們歌頌神。
　　「生死在舌頭的權下」(箴18:21a)︰這一智慧文學的古老主題在智慧人的著作中(箴言，詩篇)，直至雅各書都有同樣的認識；「我們用舌頭頌讚那為主為父的，又用舌頭咒詛那照著神的形像被造的人」(雅3:9；參3:2-12)。(註十四)

雅各書中的意義
    雅各在1:26中特別提出「勒住舌頭」為虔誠的一個要素。他後來使用更多的篇幅評析這問題。其實，放縱口舌的問題在箴言及其餘舊約經卷，及猶太智慧文學中，是經常出現的主題。然而，雅各在其書信內所要闡釋舌頭問題的一連串比喻(3:3-12)，卻是希臘人及希臘化的猶太道德家所熟知的。因為雅各引用之比喻(註十五)乃屬於家喻戶曉之類的常識。(註十六)

    雅各在3:1-2，對教會中的教師之職份提出警告，這作為口舌問題討論的開始。他提醒作為教師的特別要謹慎(參太12:36-37)，他們較其他的人使用舌頭更多，也比其他的人「受更重的判斷 (κριμα(註十七))」。另一方面，他亦在本文中給於一個普遍的表達︰「我們在許多事上都有過失(3:2a)。人人都有過失，在過失之後，人必受懲罰(太12:36-37)。但那在“話語上”有過失的，尤其作教導的，則必面對更重的懲罰。故此，人應當學習勒住自己的舌頭。
    雅各在3:3-4，引用了馬的嚼環(3:3)和船的舵(3:4)作為舌頭的比喻，這比喻取材於當時的運輸方法。這兩個比喻都含有一個正面意思，也強調了舌頭的影響力。這種影響力可用以為惡或作善。(註十八)不但如此，舌頭或人的話語猶如星星之火，可以燎原(3:5a)；其對他人的生命可以有深遠的影響。「在我們肢體中，舌頭立成了不義之世界」(6b節︰呂振中譯本)。
    雅各在本書不單強調舌頭在他人身上形成的影響，他也強調對自身做成的影響(比較可7:21-23)；它污穢了全身，並從它而把「生命的輪子」點起來(3:6b)，即是「一個人的全部生命和經驗」(註十九)都受舌頭火焰式的毀壞和影響。舌頭這種犯罪的潛力並非與生俱來，乃是被「地獄的火點著的」。這個已經被地獄掌管、支配的舌頭，不再受人控制(3:7-8)。雅各在此乃是以一種誇張的手法來指明，因為人總有是可以控制自己舌頭的。這種誇張的講法，是要讀者腦海裡留下一個不可磨滅的印象，要他們永遠記得人言可畏，而且可以造成很大的禍害或是罪惡(3:9)。自己不單會敗壞(箴10:8)，也會「敗壞鄰舍」(箴11:9)。
    雅各也告訴讀者，放縱舌頭的行為與在基督裡新造的人的生命，是不能共存的(3:10-12)。人若單憑自己的力量絕不能改變和勒住自己的舌頭(3:8)，惟有從上頭支取智慧，這「從上頭來的智慧」才能夠在信徒的生命裡頭產生果效 (3:17) ，使人不至於說出污穢的言語。污穢言語與純潔的心是不相配的(參3:11-12)。
舌頭與動怒
    雅各在1:19-21中，訓勉讀者︰「要快快的聽，慢慢的說，慢慢的動怒。因為人的怒氣，並不成就神的義。」控制個人言語的重要性，亦是智慧文學中素享盛名的主題(參箴10:19；15:1；17:27-28；傳道經5:9-6:1)。根據箴言17:27︰「寡少言語的有知識，性情溫良的有聰明。」言語的放鬆則與不受控制的憤怒連在一起。我們常因對人發怒，而導致急促的多言多語。雅各在此禁止無節制的憤怒，這帶來輕率、有害且無法收回的話語(參傳7:9)，這是根據人的怒氣「並不成就神的義」這項事實。人必須除去一切的污穢和邪惡的行為(例如污穢的言語、怒氣)，並存溫柔的心來領受神的道(1:21)。
舌頭與批評
    另外，雅各也在4:11-12禁戒基督徒彼此批評和論斷。他指出批評或論斷弟兄的，就是批評或論斷律法。換言之，那論斷人的，乃是將自己的地位放在律法之上，不受律法的管束。然而，審判人是神的特權；惟獨他才有這項特權。基督徒處在困難壓力下，務要忍耐直到主來，不可彼此埋怨，因為憐憫及慈悲的神會因他的忠心而賜福於他。倘若彼此埋怨，則會將自己置於審判的危險中(5:7-11)。可見，雅各在此處將彼此埋怨與審判相連。
-------------------------

  註十三：王正中，《新約原文詞彙》(台北:浸宣,1987)，頁122。
  註十四：聖經神學辭典編譯委員會編譯，《聖經神學辭典》，卷一(台中︰光啟，1975)，頁136。
  註十五：如︰馬的嚼環、船的舵、小火、罪惡的世界、野獸的制伏、不止息的惡物，及泉源。
  註十六：穆爾，同書，頁111-112。
  註十七：在早期基督徒的勸勉文中κριμα特別的被接受為“懲罰的判決”(sentence of punishment)。參 羅 3:8。這則是雅3:1「我們要受更重的判斷」(κριμα λαμβανεσαι)之背景。它同樣發生在羅13:2。參考 Martin Debelius，同書，頁183。
  註十八：R. A. 馬田，同書，頁36。
舌頭與起誓
    最後，作者禁戒人「起誓」(5:12)，即使用神的名來保證自己所說的話之真實性。舊約聖經常描述神用祂的誓言作為實現應許的保証(創22:16；50:24；申6:18，28等)。根據利19:12：「不可指著我的名起假誓，褻瀆你神的名，我是耶和華。」律法並不禁止起誓，但要求人對他所起的誓忠實。在新約，耶穌吩咐他的門徒「甚麼誓都不可起…你們的話，是，就說是，不是，就說不是。」(太 5:34，37)，這更超越了舊約的教訓。耶穌在馬太福音5:34-37的教導，使雅各的教導更顯得重要，因為雅各似乎是刻意複製那兒的傳統。當我們將這兩處經文並排來看，相似之處就很明顯了：
　　馬太福音 5:34-37：             雅各書 5:12：
　　甚麼誓都不可起　　　 　　　　  不可起誓
    不可指著天起誓                 不可指著天起誓
    不可指著地起誓                 不可指著地起誓
    不可指著耶路撒冷起誓           無論何誓都不可起
    不可指著你的頭起誓
    你們的話是就說是，             你們說話是就說是
    不是就說不是                   不是就說不是，
　　若再多說就是出於那惡者。　　　 免得你們落在審判之下。
    經常有人爭論說，馬太福音和雅各書在這一要點上有分歧：馬太是講一種「替代誓言」──「是就說是」和「不是就說不是」，而雅各則純粹禁止所有的誓言。穆爾提出一個可較適合的看法，耶穌在馬太福音中所說的與雅各所說的是同一回事：人的誠實應該前後一致、全然可靠，根本不需用誓言來支持：一個簡單的「是」或「不是」就該夠了。(註廿)就如米頓(C. L. Mitton)所說的，「我們的話應該像簽了字的文件一樣全然可靠，法律上正確，而且完全」。(註廿一)

　　問題是耶穌和雅各是否刻意禁止「所有的」誓言。在宗教改革時期，許多重浸派的人相信如此，他們拒絕在法庭或任何其他地方發誓。然而，耶穌或雅各是否有意指官方的誓言，即負責的長官要我們起的誓，則值得商榷。他們所想的似乎都是「自願的」誓言。即使如此，也有人爭論說，他們的用意並不在禁止「任何」誓言，而是只禁止蓄意違背全然誠實的誓言。這的確是耶穌所針對的問題(參太23:16-22)；保羅的書信也證明，連他都繼續使用誓言(羅1:9；林後 1:23，11:11；加1:20；腓1:8；帖前2:5、10)。不過，我們還是要謹慎。雅各重複耶穌的教導時，並沒有馬太福音第五章的上下文，即是猶太人起誓來逃避罪，因此警戒我們不要斷定對起誓的禁止只與錯誤的教導有關。」(註廿二)

  從雅各書來看，智慧與言語是相連一起的。智慧則能夠在人的話語上顯出來，並促使人說出純淨的話語。雅各在3:13-18指出任何人自認自己擁有智慧，心裡卻懷著苦毒的嫉妒和紛爭，他便是自誇，亦是在說謊話抵擋真道了。這種行為和言語並不是來自上頭的智慧，而是出自「屬地的、屬情慾的、屬鬼魔的」智慧。因為屬靈的智慧必能夠使之活出美德及說出誠實和純淨的話語。基督徒必須防止「屬地的、屬情慾的、屬鬼魔」的智慧，因為它會產生後果：即與世俗為友，有如嫉妒、擾亂、各樣的壞事(3:16)；彼此爭(註廿三)、貪戀、殺害、妄求及活在宴樂中(4:1-3)。反之，應當順服神，親近神，並且要潔淨自己的心 (4:7-8)。這樣，神「就必叫你們升高」(4:10)。
     因此，基督徒若缺乏從上頭來的智慧，就應當憑信心祈求那厚賜與人，也不斥責人的神，好叫自己在行為或言語上，都能夠顯出真智慧來。
討論：今天許多基督徒，甚至傳道人，時常在言語上“缺乏智慧”，導致人際關係失敗。通常是如何發生的？有那幾種類“缺乏智慧”的言語？
------------------------

  註十九：Martin Debelius，同書，頁195-198。
  註廿：穆爾，同書，頁169。
  註廿一：C. L. Mitton，The Epistle of James (Grand Rapids:Eerdmans，1966)。參考自 穆爾，同上，169頁。
  註廿二：同上，頁169。  
  註廿三：爭的原因不僅是經濟上或理智上的，而且是道德上的。由於當時沒有內戰，雅各的思想主要盤據「私人爭執和訟訴，社會上的競爭分派和宗教爭論」(引用 A. Plummer，The General Epistles of St. James and St. Jude (London，1891)。參考自 卡森著，同書，頁1337。而雅各在本書信則引出一個爭斗的例子，即基督徒彼此之間的批評或論斷(4:11-12)。
四. 貧 窮 與 富 有
    「貧窮與富有」是雅各書的主要主題之一，因為在當時的基督徒群體中，有的基督徒既然根據人所認定地位的高低對待人；他們按人的外貌待人，重富輕貧。雅各對這問題極為關注，因此書信的1:9-11，2:1-13及4:13-5:6 中，特別談論此問題。倘若要明白雅各對「貧窮與富有」的主題之貢獻，就得先了解舊約後期猶太教中敬虔與貧窮並列的傳統。因為它時刻在雅各書中出現。
背景意義
    在舊約，「貧窮」這項傳統可摘錄成四點：(註廿四)

一. 神愛人及關心窮人、照顧受欺壓的和流浪人。神要「作孤兒的父，作寡婦的伸冤者」(詩68:5)；「他為孤兒寡婦伸冤，又憐愛寄居的，賜給他衣食」(申10:18)。
二. 神的百姓亦必須對無助之人同樣表示關懷。就如「要憐愛寄居的」(申10:19)，而先知們常對以色列人責難，即他們不照顧貧窮人(參摩2:6-7)。
三. 將「窮人」(‘ani)(註廿五)與敬虔的、公義的人視為一體的傾向(特別是詩10，37:8-17，72:2，4；賽29:19)。如此，社會及宗教觀念便結合在一起，以致成為許多混淆的根源。經濟困乏及社會迫害逐漸與宗教敬虔密切相關。在受迫害之下，「窮人」以受逼迫的情況作為求神拯救的根據︰「但我是困苦窮乏的，主仍顧念我。你是幫助我的，搭救我的，神啊，求你不要耽延！」(詩40:17)。由這詩篇寫作的情況看來，許多義人顯然受到富人的欺壓。
四. 以上的因素在近猶太作品中比在舊約中更顯著，即富人及有勢的人逐漸被視為是惡人。(註廿六)

    耶穌的教導頗受這背景影響，就如耶穌對門徒說︰「你們貧窮的人有福了」(路6:20)。「貧窮的人」在此即指仰望神的拯救，不依靠物質及財富，而屬於敬虔、勤苦與謙虛階級的人。馬太是根據以上涵義，很正確地把「貧窮的人」寫作「虛心的人」(太 5:3)。(註廿七) 

雅各的意義
    雅各也自然的受到聖經傳統背景和耶穌的教導之影響，並這樣取材。雅各在 1:9沒有使用一般的詞彙「窮人」(πτωχοｓ)來形容，反而卻以「卑微的」(ταπεινοｓ)來形容貧窮。 在聖經其他處，其意思是指謙卑的、不重要的、或是在社會經濟狀況的卑微(摩2:7；林後7:6；10:1)。在雅各書，卑微的(ταπεινοｓ)清楚的指著那在經濟狀況卑微的，即沒錢沒勢的基督徒，因為作者使用了「卑微的」(ταπεινοｓ)與「富足」形成了對比(1:9-10)(註廿八)。雅各勸勉那些卑微的基督徒要因「升高」而「誇耀」(呂振中譯本)。雅各在2:5，將「升高」的意義作更清晰的詮釋︰「神豈不是揀選了世上的貧窮人，叫他們在信上富足，並承受祂所應許給那些愛祂之人的國麼﹖」
    另一方面，雅各則在1:10以「富人」(πλουσιοｓ)形容有錢人。學者們對這「富人」之詞彙有著不同的看法。
    有的學者以其文法而認為這裏所說的「富人」乃是基督徒(註廿九)，因在1:9的「弟兄」(αδελφοｓ) 是在「卑微的」(ταπεινοｓ)一字之前，因此1:10的「富人」(πλουσιοｓ)，可能指富有的弟兄。何況在1:9的「升高」(καυχασθω，原意「誇耀」)也含有1:10的意思。因此，第10節的含意是指「富足的」也要因自己的降卑而「誇耀」(呂振中譯本)；即是說，雅各吩咐那些富足的基督徒不因他們的錢財而自傲。相反的，要在神的面前謙卑自己，並且與基督認同(註卅)(腓2:8)。(註卅一)

    另有一些學者依據傳統視第10節中的「富人」為不信者。(註卅二)他們認為「弟兄」不該涵蓋「窮人」與「富人」(1:9-10)。它只限制在第9節的「窮人」。另外，對「誇耀」的勸勉應視之為諷刺的說法︰「富足的人度足了他的日子，他能對將來期望的就是降卑，那是唯一剩下來讓『他誇口的』。」(註卅三)

-------------------------

    註廿四：同樣的討論可在 穆爾，同書，頁43-44， Peter H. Davids，同書，頁42-43。
    註廿五：「窮人」的希伯來文‘ani 與卑微、受苦、信靠神拯救的聖徒幾乎是同義詞，同樣，「富人」也常與不敬虔的壓迫者相聯，他們想靠自己的財富來自救。神應許升高前者，但卻要審判後者，馬利亞在她的尊主頌歌中表露的盼望，就是此傳統的代表︰「他叫有權柄的失位，叫卑賤的升高，叫飢餓的得飽美食，叫富足的空手回去」(路 1:52-53)。參 穆爾，同前，頁58。
    註廿六：它在詩篇裡尤其突出。
    註廿七：黎加生編著，《聖經神學辭彙》，湯張瓊英與朱信譯(香港︰基督教文藝，1975)，368頁。
    註廿八：Peter H. Davids，James，NIBC，頁48.

    註廿九：支持這看法的有穆爾(J. Moo Douglas)，同書，頁59-60，羅培斯(J. H. Ropes)，同書，頁145-146，亞當森(J. B. Adamson)，同書，頁61-62。 

    註卅：穆爾，同書，頁60。
    註卅一：Ralph P. Martin，同書，頁25.

    註卅二：支持這看法的有大衛斯(P. H. Davids)，同書，77頁，馬丁(Ralph P. Martin)，同書，頁26。
    註卅三：Martin Dibelius，同書，頁85.

    無論此處經文所指的「富人」是基督徒或非基督徒，1:10-11明確的指出︰人的生命是短暫的，世上有形質的東西也是短暫的。在神的審判中，財富是沒有價值的。因為它猶如花草，遇到熱風颳起，就會消失。因此，人應當時常謹慎，不要太過看重和倚賴財富。
    雅各在此處的諺語顯然是引用了以賽亞書40:6-8。(註卅四)其實，在詩篇49:16-17也有給於財富相似的警告︰「見人發財家室增榮的時候，你不要懼怕，因為他死的時候甚麼也不帶去，他的榮耀不能隨他下去。」
    接著，雅各在2:1-7裏頭特別舉例了一個當時處境中的例子(註卅五)。這個例子描述兩個來自不同社會經濟狀況、外表相差甚遠的人進入「會堂」(συναγωγην(註卅六)) 。一個是富人，其手戴著金戒指，身穿華美的衣服。他受到注目，並被基督徒有禮貌的引到上好座位(參太 23:6)。然而那衣著骯髒的窮人卻僅被打發︰「你站在那裏，或坐在我腳凳下邊。」(2:3)雅各舉此例指出基督徒對窮人的歧視，並道出他們如此偏待富人的行為，則與神的心意全然相反，也違反了常理(2:5-7)。這種偏待的行為，都被那吩咐基督徒要愛鄰舍之至尊的律法定了罪，並必要受到神的審判(2:8-13)。
    由此可見，雅各在2:8-11是引用了猶太人對全部律法的整體觀念指出，只在一條誡命上跌倒，便是犯了全部的律法。保羅在加拉太書5:3與3:10b也提出相同的觀點。另外，亦可從本處經文看到不可重富輕貧(利19:15)與愛人如己(利 19:18)的命令是緊密相連的。
    雅各在書中沒有因富人有錢財，而責難他們。雅各只是向他們(尤其富有的商人)提出警告︰生命與錢財都是短暫的。所以不應當完全以現世生活為中心，反而應當把其所有的計劃及希望與主的旨意配合。否則，就算為張狂之事。這類張狂的誇口是「惡的」(4:16)，這不是因其張狂的態度，乃是因誇口的對象是那些張狂藐視神之事。另一方面，雅各則向富人(尤其富有的農人)發出審判 (5:1-6)，為要指出他們的罪狀，猶如自私的積攢不義之錢財(5:2-3)、欺詐工人 (5:4)、追求奢侈的生活方式而不關心他人的需要(5:5)，以及欺壓「義人」 (5:6)等。
討論：雅各的「貧窮」是什麼意思？我們今天教會中有否「貧窮和富有」的“偏見”？它是怎樣發生／出現的？請舉例

五. 信 心 、 行 為 、 稱 義
    雅各在 2:14-26 特別討論信心與行為的關係。雅各所作這方面的討論向來引起許多的議論。最明顯之處是因為他所提出的解釋與保羅所強調「因信稱義」的看法不同。馬丁路德這位聖經學者及宗教改革家就認為「雅各書與其他『主要』的新約書信對『因信稱義』的看法不相同，而引起神學問題．．．。雅各書撕裂了聖經，與保羅及所有聖經對立。」(LW 35:397)另一方面，加爾文卻認為雅各及保羅對因信稱義的看法應是可以互相調和的。(註卅七)

    以下是我們對這雅各書中主題的分析，在分析中也牽涉保羅對這方面教義的教導。我們將從兩個不同的層次來作探討。
一. 從處境的角度來看
    首先我們要考慮到一個事實：雅各與保羅各處於不同的處境，亦面對不同的對象和問題。保羅在羅馬書和加拉太書中強調「因信稱義」的教義，是要對抗猶太人和猶太主義者對律法的依賴，以為遵守律法可以得到神的義，為此，保羅堅持稱義是神的恩典憑著人的信心而來(羅3:20-28)。
    當時，猶太人認為一個人若能遵守並完全達到律法的要求，他便能與神有良好的關係。故此，他們依持割禮和遵守律法(羅2:17-3:1；加2:11-14；5:2-12)。然而，保羅指出無人能藉守律法稱義，因為律法之設立為要使人知道自己的軟弱及罪行(羅3:20)，惟獨在耶穌基督裏才能夠因信稱義(羅3:28；加 2:16；3:11)。
    至於雅各提及「因行為稱義」的道理，是為要面對那些認為惟獨信心能使人得救，而不需要有行為的表現，還自以為義的基督徒；即那些「唯信論者」(Solifidians)。(註卅八)在他們當中，雖有些相信耶穌，但在其日常生活裏仍對人心存偏袒(2:13)，甚至有些對鄰舍沒有表達愛心的行動(2:15，比較第8 節)。因此雅各堅持「信心若沒有行為就是死的」(雅2:17)，而一個活的信心必然有行為的表現。正如他在2:14-17，肯定一種能從行為中表現的信心。同時他亦從2:18，以真理的反面引出正面的意義，即信心會顯明於行為中。
-------------------------

    註卅四：彼得亦引用了賽40:6-8的諺語。但他的引用則與雅各有異。
    註卅五：大衛斯根據 εαν γαρ 認為這裏的狀況例子之描述則是一個臆說的狀況 (hypothetical situation)。參大衛斯，同書，頁107。
    註卅六：有學者認為「會堂」 (συναγωγην) 即指猶太人敬拜的所在。又有學者認為是指基督徒聚在一起，要斷定某些事務的場合(例如︰保羅在林前六章勸勉基督徒的作法；又參太18:15-20)，猶如馬丁，同書，頁61。更有學者認為雅各是指任何一個基督徒崇拜聚會的場合，例如︰穆爾，同書，81頁，大衛斯，同書，頁107。
    註卅七：加爾文，《基督教要義》(中冊)，徐慶譽/謝秉德譯(香港︰基督教文藝，1974)，頁246-248。
    註卅八：馮蔭坤，「雅各書中的 "稱義" 」，中國神學研究院期刊，第七期(1989)，頁72。
    由此處境，保羅在羅馬書和加拉太書中堅持人唯獨在耶穌基督裏的信而稱義(羅3:26，28；加2:16)，亦即是說，完全只相信神的恩典，且是白白的恩典(羅3:24)就如羅3:20說︰「所以凡有血氣的沒有一個因行律法能在神面前稱義，因為律法本是叫人知罪」，羅3:21至24節則論到︰「但如今神的義在律法以外已經顯明出來……就是神的義，因信耶穌基督加給一切相信的人…」。神意願這稱義的結果就是叫人能「白白的稱義」(3:24)。3:25及以下經文保羅繼這辯論︰「神設立耶穌作挽回祭是憑著耶穌的血，藉著人的信，要顯明神的義，因為祂用忍耐的心寬容人先時所犯的罪，好在今時顯明祂的義，使人知道祂自己為義，也稱信耶穌的人為義。…所以我們看定了人稱義是因著信，不在乎遵行律法。」然而，雅各卻是在面對一班沒有行為的信徒而提出「沒有行為的信心是死的」教導。可見從處境的角度來看，兩者的教義在表面上似乎互相衝突，其實是相輔相成的。
二. 從字義與語意的角度來看
    接著，從經文中分析保羅與雅各的字彙與語意，尤其是一些重要的神學字詞，如信心、行為、和稱義。
一. 信心(πιστιｓ)這名詞，在保羅「因信稱義」或「因信耶穌基督……稱義」的公式裏，「信」這字表示信靠接納神在耶穌身上所成就的救恩，它亦表示一種委身於基督的舉動。這種的信心，包括了整個內在的人；即要衷心相信神叫基督從死裏復活(羅10:9)。除此以外，亦要有口裏的承認，以顯示其信心。這信心的對象是基督︰「…是“因信基督稱義”(δια  πιστεωｓ  Χριστου )。」(加2:16)；即「基督」是受詞所有格(objective genitive)，作為「信」的受詞。今天的新約學者已多次肯定，保羅使用「信/信心」時是使用一個受詞所有格，對象是指基督，也就是說，是指因信耶穌基督而稱義，沒有其他對像。因基督是神的生命和恩典的具體表現(embodiment)。換言之，保羅所言的信心，亦是恩典的接受。
    對雅各來說，「信心」純粹是指理性上贊同真理，而不是以一種信靠順服的人回應真理。他在2:14-19中，提到一種普遍情況：即某些人口稱自己有「信心」(2:14)，這種「信心」卻沒有見諸實踐(2:15-16)，甚至只是在理性上的認知，而沒有信靠及委身(2:18-19)。對於這種無行動的信心，雅各稱之為「死的信心」(2:17，20，26)。在2:18，他甚至聲稱自己有行為，並且藉其行為顯示其信心。其「信心」乃是能從行為中展現的信心。2:14-17指出一種普通情況︰有人口稱有信，卻沒有見諸實踐。這種沒有行動的信心，雅各稱它為死的信心(2:17，20，26)。他在2:18，甚至聲稱自己有行為，並藉其行為將他的信心顯示出來。就如王正中所說：「信心意為單單接受基督教的教導，這種信心也需要行為(εργα)才能完全(2:14，17，18，20，22，24，26)。」(註卅九)

    換言之，雅各所強調的乃是一個有相應行為的信心。這種信心並不是理性上的接受︰「你信神只有一位...鬼魔也信，卻是戰驚。」(雅2:19)，也不只停留在基督教教條的認信層面，它實在是信仰上的委身。可見，雅各在此並沒有挑起「沒有信心的善行能否救人」的問題，沒有暗示這種善行能救人，馮蔭坤指出說：「他的論點似乎是一個活的信心會顯出証據，証明它是活的。倘若缺乏這種証據，我們便沒有理由相信它是活的。」(註四十)同樣的，保羅也說，信心要能生發仁愛方是有效的信心(加5:6)。
二. 行為 (εργα) 這名詞。大衛斯(P.H.Davids)認為保羅反對的是「律法的行為」(εργα  νομου)。他說：「它們從來不是指道德規條，而是加在基督[救贖]工作上的禮儀。雅各書中的 εργα 總是指道德行為，特別是指慈善的行動。」(註四十一)穆爾(Douglas J. Moo)認為保羅所指的「律法的行為」乃「是一種特定的“行為”，就是順從摩西律法的行為... 因此保羅的目的是在稱義的依據上，排除所有的行為 -- 不僅是某些行為，或出於某種精神的行為。」(註四十二)另一方面，穆爾不與大衛斯認同而認為雅各的“行為”限定於慈善的行動。(註四十三)他認為「保羅和雅各使用的『行為』一詞，基本上是相似的：指任何為順服神﹑事奉神而作出的事。保羅和雅各的差別在於行為與悔改的“順序”。保羅否認悔改之前的行為有任何功效，但雅各懇切呼籲，悔改之後行為絕對有必要。」(註四十四) 

    這如哥德(Godet)所說：「保羅所說的行為指在信心之前的行為；雅各所說的，是在信心中表現的行為。」(註四十五)沙爾蒙(Salmon)則認為，保羅論到行為時，聲明人不是行律法稱義，乃是因信耶穌基督；而雅各說到行為時，卻沒有提到律法，說到信心也沒有提到耶穌基督。(註四十六)

-------------------------

    註卅九：王正中，《新約希臘文辭典》(台灣︰浸宣，1985)，頁529。
    註四十：馮蔭坤，同書，頁72。
    註四十一：Peter H. Davids，同書，pp. 50-51.

    註四十二：穆爾，同書，頁93。
    註四十三：同上，頁93-94。
    註四十四：同上，頁94。
    註四十五：參卡森，賀理編，同書，頁1374。
    註四十六：同上，頁1374。                               

    依據以上學者的觀點看雅各書所強調的行為，基本上與保羅所指的「行為」一詞是相似的。兩者都指「順服神」、「事奉神」而作出的事。然而，兩者稍微之差別乃於行為與悔改的“前後”順序罷了。雅各指悔改之後應有行為與所信的相稱；保羅卻否認悔改之前的行為有任何的功效。兩者之所以對「行為」有著不同的定義和看法，乃是因為他們面對不同的對象與處境。雅各因著寫作對象與處境，而深深影響到他的思維，使之論其「行為」不如保羅「抽象」化；而實際深入到讀者心中，懇切呼籲他們應表現他們所信的行為，與其信心相稱。而保羅著作的對象是猶太人和猶太主義者，所以他抨擊在悔改之前的行為有任何的功效。
三. 稱義 (δικαιοω) 這動詞。
    「稱義」這動詞在雅各的應用上最令人議論紛紛。他宣稱亞伯拉罕「是因行為稱義」，在字面上，這顯然與保羅的「因信稱義」相衝突。在新約作者中，只有保羅經常使用「稱義」此詞彙來描述神接納人的行動；即指「一個人首次從罪惡及死亡的境界中轉移到聖潔和生命的境界，這項轉移藉罪人憑信心與耶穌基督-- 那「公義者」-- 認同而產生。因此對保羅來說，稱義是一種“法庭式”(forensic)的行動，神在此舉中不看人的任何“行為”，聲明(declare)罪人在他面前無罪。」(註四十七)至於雅各給予「稱義」的意義，學者的見解稍有不同：
    (a)  有的認為這裡所用的 δικαιοω 與十四節的「拯救」大致上意思相同。 有羅柏斯(James H. Ropes)如此提出。(註四十八) 

    (b)  無論這裡是否暗指上帝在創22:12向亞伯拉罕的宣告，不少學者都將 δικαιοω 解釋為亞伯拉罕是因行為而被宣告為義人，亦即他是「因其行為而被上帝認許為義人」。由此可見，稱義的意思是「亞伯拉罕的義不是自己建立的，而是被上帝認許的。」 例如，狄比留斯(Martin Dibelius)。(註四十九)

    (c)  這觀點與 (b)的觀點相近，認為雅各在使用δικαιοω時大概具有一種宣告式的意思，但是在應用這字時卻與保羅常用的用法不同，後者用這動詞乃指人起初藉信心獲得稱義一事。因此，他們認為雅各所說的是：「亞伯拉罕有行為，而這些行為便成了上帝最終判斷亞伯拉罕生平的標準。」即是說這動詞乃是應用在神對一個人「最後」宣告的公義上。支持此論點者有穆爾(Douglas J. Moo)、大衛斯(Peter H. Davids)。(註五十)

    (d)  認為雅各是以說明性(demonstrative)的意思去理解「稱義」這詞，乃是指被証明為無罪、被証明或顯示為正義。5:16中的「公義」(δικαιοｓ)這希臘文形容詞被用作名詞(「一個義人」)，一般是用來指信仰群體中任何一個敬虔份子。因此，說亞伯拉罕「被顯為義」，意思就是說藉著他獻以撒的行動，他被顯示為一個真信徒。這種解釋符合創22:12裡神對亞伯拉罕的順服舉動之宣告，「現在我知道你敬畏上帝」。(註五十一)支持這論點的有馮蔭坤。由此可見，雅各乃是要表明亞伯拉罕的信心是有行為伴隨(2:22)，來顯明亞伯拉罕是具有真信心的人(2:21)。換言之，雅各是從亞伯拉罕的行動(2:21-22)中信心與行為的結合，看到聖經的應驗(2:23a)。雅各所引用的經文亦是保羅所引用的，這經文顯然是創15:6。
    因此，我們可說雅各與保羅認同創15:6的話，亞伯拉罕被稱為義是因為他的信心而非行為。他藉其順服的行為(創22:1-19)將其信心(創15:6)証明出來；即藉著其行為顯明他有真信心的稱義。這種解釋與本書完全吻合。
    由以上的論點看來，雅各的「因行為稱義」與保羅的「因信稱義」是毫無衝突的。就算是有，那只不過是在表面上或字面上的衝突；但是當我們從兩者的教訓之上下文探討時，它們不但不彼此衝突，反而是彼此輔助的。「事實上，二人的關係典型地反映了新約聖經的統一性與多元性︰統一而非齊一，多元卻非對立。」(註五十二)亦如加爾文論及稱義與行為關係時所說的︰『單獨靠著信心，人才得稱義；但使人稱義的信心，決不是單獨的。』(註五十三)保羅的「因信稱義」是指前者的信心(羅3:28)，而雅各的「因行為稱義」卻是指後者的信心(雅2:24)，兩者毫不矛盾。
------------------------

    註四十七：穆爾，同書，頁100-101。
    註四十八：參 馮蔭坤，同書，頁60，及James H. Ropes，A Critical And Exegeical Commentary on the Epistle of St. James，ICI. (Edinburgh: T. & T. Clark，1978)，p. 217。
    註四十九：參馮蔭坤，同上，60頁 及 Martin Dibelius，同書，pp.162-164。
    註五十：參馮蔭坤，同上，60頁；穆爾，同書，101-102頁 及大衛斯，同書，頁132。
    註五十一：馮蔭坤，同上，頁60-61。
　　註五十二：同上，頁73-74。
    註五十三：參 D. N. Steele及C. C. Thomas,《羅馬人書淺釋》宋華忠譯(台北︰基督教改革宗翻譯社，1985)，頁163。
把以上討論簡列如以下表達：
處境：
保羅
-> 針對 
猶太律法主義者(認為可憑行為稱義)。

雅各
-> 針對 
基督徒 (認為只要有信就足夠，不看重行為)。
字義：
信
-> 保羅
信基督/依靠神


   雅各
理性的贊同

行為
-> 保羅
行律法的行為(信主之前)



   雅各
好的行為(信主之後的表現)


稱義
-> 保羅
法庭式：無罪  (創15:6)



   雅各  行動的証明    (創22:12)

彼  得  書  信
作者討論
一. 彼得書信在序言中就註明是彼得所寫。指明是「耶穌基督的使徒彼得寫信給...」(1:1)。
二. 彼得後書3:1也指明「親愛的弟兄阿，我現在寫給你們的是第二封信...」，深信彼得前書就是第一封信。
三. 羅馬的革利免(2 Clement)及玻利甲(EH 4.14.9)曾引用彼得前書。這說明彼得前書在第一個世紀已出現在教會之間，也被教會接納。
四. 亞歷山大的革利免(HE 6.14)也為彼得後書寫過註釋書。亞歷山大的革利免甚至提出說“彼得在前書提起馬可，而彼得是在羅馬寫這封信。”革利免還提出說：“彼得使用巴比倫這象徵字眼，真正是指羅馬。”
五. 愛任紐在第二世紀尾在其書中提出說使徒彼得是彼得前書的著作者(Adv. Haer. 4.9.2.)。
六. 特土良(第二世紀中)也時常引用彼得前書(Scorpiace 12，14; Orat. 20)。可見彼得前書在教會之間的權威。
    米格爾(J. R. Michaels)(註一)考察完這些証據以後說：「這些外在的証據是一個強有力的証明彼得前書的作者及權威是無可爭議的。...它在小亞細亞，也就是這封書信的目的地區，影響深遠。」
日期地點
    彼得的生平和行蹤在新約中並不難找到。
    彼得，又名西門，是約翰的兒子(約1:42)，在加利利一個深受希臘文化影響的小城伯賽大(即捕魚之家，約1:44)長大。新約的彼得是使徒中最突出的一個。他原本是施洗約翰的跟隨者(約1:40-42)。彼得蒙召時，耶穌對他說要稱為「磯法」(約1:42;林前11:12;加1:18)，此名乃是亞蘭文，意思與彼得的含意一樣，指「石頭」。路加福音最後提起彼得，說復活的基督向彼得顯現(路24:34)。約翰福音在最後一章說彼得再次肯定他對主的愛心(約21:15-17)。
    接下來，新約多次記述彼得的事奉，使徒行傳最後一次提出彼得是在耶路撒冷會議中(徒15)，這時約是50年，彼得在會議中站起來見証外邦人得救的事情。這次會議以後，彼得幾乎悄聲匿跡。
    後來初早期教會中有許多彼得的記錄及傳聞。相信彼得在晚年時是在羅馬。羅馬的革利免說彼得是在尼祿(Nero，AD 56-68)王的逼迫中殉道(1 Clem 5)。偽經<彼得行傳>說他是被倒釘十字架而死。優西比說他是被葬在羅馬(EH 2.25)。天主教認為是葬在聖彼得教堂聖壇下，也認為羅馬的革利免是由彼得按立為教皇的，因此羅馬天主教相信彼得是第一任的教皇。
    不管這些記錄有多真實。彼得晚年在羅馬畢竟是真確的証據。因此，今天學者按彼得前書的內容，認為彼得書信是彼得在羅馬時所寫，當時約是公元62至64年之間。一般認為“巴比倫”是羅馬的代名詞(彼前5:13)。

社會背景
    一位西方作者，呂雷特(J.H. Elliott)曾嘗試多方面查考彼得前書的社會背景，他是以一個社會科學的角度去查考，希望可以認識彼得前書更多(註二)。他按著多個方面去查考，給我們看見一幅更清楚的畫面。
--------------------

    註一. J. R. Michaels，1 Peter，WBC (Waco: Word，1988)，頁xxxiv。
　　註二：資料取自J. H. Elliott(呂雷特)，What is Social-Scientific Criticism? (Minneapolis:Fortress，1993)，頁75-86。
何謂社會科學背景(Social-Scientific background)

 　 社會科學的解釋法可算是八十年代和九十年代聖經解釋學的新產品。社會科學解釋就是藉著當今社會科學的方法(社會科學的看見、理論、模式、研究)來分析當時經文的社會和文化要素。(註三)
　　社會科學解釋法面對經文時有以下三個目的／步驟：
　　一．不只是探討經文的社會背景，連那些影響經文形成的社會因素都要探討。
　　二．分析經文中的文字、文學、神學和社會之間的關係。
　　三．研究這經文為何成為當時社會的一個文件/本文。
　　社會科學解釋並不是一門可獨立存在的解經法，而是要由其他的解經法來輔助完成解釋的工作，尤其是文法－歷史的解經資料。
　　學者認為許多經文的形成是受著社會因素的影響。例如，要明白耶穌如何成為一位以色列的彌賽亞及世界的救主，必須從社會、經濟、政治、文化這些角度去分析。
    呂雷特(J. H. Elliott)曾列下九個社會科學詮釋的步驟：
  一．誰是讀者？
  二．誰是作者－寄書人？
  三．本文中的社會情況。
  四．作者如何分析這情況？
  五．本文的結構和修辭。
  六．作者要求讀者有何種反應？
  七．作者如何說服和激勵讀者？
  八．探討當時的社會科學情況。
  九．寫這本文的目的和動機。
　　社會科學解釋多是按著今日的社會科學方法來分析經文。歷史批判是分析當時的社會背景。
彼得前書的社會科學解釋
讀者(The Audience Addressed)
    讀者的地理環境：本都、加拉太、加帕多家、亞西亞、庇推尼。這些地區或城鎮是在亞西亞屬羅馬的省份內(今日的土耳其)，佔地達一萬三千平方哩。雖然地區廣闊，但是亞西亞的內地人口稀少。可見當時基督教的確廣傳至亞西亞的內地去。如果當時是六十年代中，可見福音傳播的遍及範圍很廣，也可認識到當時的宣教工作積極的進行著。
    讀者的社會狀況：明顯的，讀者是一班正在受逼迫的基督徒(2:17;5:9)。他們當中參雜著自由者(2:16)和奴僕(2:18-20)。這些人皆稱基督為主(2:13)，也尋求神的旨意(2:15)。男女老少皆有，夫妻之間的關係被稱為「一同承受生命之恩的」(3:7)，也指明年長者要作「群羊的榜樣」(5:4)，年幼的要順服年長的(5:5)。猶太人(1:1)和外邦人(4:1-4)在一起，不分彼此，可見當時這地區的基督徒並不分別猶太人或是希利尼人。這使彼得更容易寫信給他們。
    經濟及社會心態：作者要求他們以一個「客旅/寄居」(1:1,17;2:11)的態度來生活。相信這些基督徒是受當時社會人仕的懷疑和逼迫而產生此心態。基督徒作為世界的客旅或寄居的觀念也不是第一次出現，遠至亞伯拉罕為巴勒斯坦地的客旅，希伯來書作者也稱這些尋求神的義人為世上的客旅(來11:13)。歷代以來基督徒都存有此心態，盼望一天回去那更美的家鄉。
作者－寄信者(The Author-Senders)
　　「耶穌基督的使徒彼得」是這封書信的主要寄信者，也說明在這名譽和權威下寫成。他也自稱自己為「作長老，作基督受苦的」(5:1)。共同署名者有：西拉(5:12)相信是送信者，應該是徒15的西拉；我兒子馬可(5:13)，相信這「兒子」是指信主關係上的帶領者。初早期教會文件有記錄說馬可一直跟隨彼得一起事奉，並作為彼得的翻譯者。
　　「在巴比倫」(5:13)，使用這早以不再被用的歷史名詞，相信是指羅馬，也就是著書的地點。第一世紀末，基督徒常以此名來代替羅馬(啟16:19;17:5;18:2,10,14,21)。從這名字，可見當時教會已受羅馬政府的逼迫了。查考教會歷史，六四年羅馬城的基督徒曾受當時的尼祿皇帝逼迫，不過不能肯定亞西亞的信徒所受的逼迫有多嚴重。
----------------

　　註三：定義取自J. H. Elliott，同上書，7頁。這本小書可算是當今天社會科學詮釋學最好導引。同一位作者所著A Home for the Homeless: A Social-Scientific Criticism of I Peter: Its Situation and Strategy (Minneapolis: Fortress，1990)清楚的把社會科學詮釋法應用於彼得前書。　　
社會處境(The Social Situation)
　　從記錄中，可見當時基督徒與非基督徒之間的緊張關係，基督徒必須活在一種敵視的關係之下。這造成基督徒受許多無謂的逼迫。造成彼得多次要求基督徒以善良來面對這敵意(2:15;3:9,13;)。基督徒被稱為「作惡的」或被人誣賴及毀謗(3:9,16)。這些毀謗甚至導至害怕(3:6,14)及不公平/無謂的苦楚(1:6;2:19,20;3:14,17;4:15,19;5:10)。這幅基督徒受社會人仕敵視及逼迫的情景在新約多處有類似的記錄。
　　彼得也教導信徒如何面對這些逼迫：暫時憂愁(1:6)，要有好行為來得外邦人(2:12)，順服一切制度(2:13)，跟隨基督受苦的榜樣(2:21)，為義受苦也是有福的(3:14)，存溫柔的心來回答外邦人(3:16)，倒要歡喜(4:13)，警醒遍地遊行的獅子(5:9)。
情況和對策(The Situation and Strategy)
　　彼得前書可說是一卷教導信徒如何面對逼迫具有極高神學價值的書信。
　　彼得首先肯定他們為受揀選的族類，有君王的身份，是祭司(2:9)，是神的群羊(2:25;5:2)，他們之間是弟兄(姐妹)(5:9)。
　　雖然這些信徒是散居在各地，但是彼得指出這些信徒是在神的家裡(2:5;4:17)，另一方面，說他們是世上寄居的是作客旅的(1:1,17;2:11)。相信是因為經濟的原因而移居到各地，但是卻藉著主而屬於一家人。面對這物質和敵視的世界，彼得一方面指出「萬物的結局近了」，另一方面要謹慎自守，警醒，並且彼此切實相愛(4:7)。
　　我們也見到當時社會中的階級和分別：政府－人民、君王－臣宰、主－僕、丈夫－妻子、老－少。
　　這種「基督徒」(Christianoi 4:16 使用這特別的拉丁文)的身份雖然使信徒失去了許多社會上的利益，但是卻在神的家裡得了一席位。這拉丁文再次証明這封書信與羅馬的密切關係。
抗衡策略(The Sectarian Strategy)
　　作者的策略是要支持和激勵收信人如何面對社會的敵視和不公平的逼迫。可從三個方面看出來：
一．確定信徒那集體的認同(collective identity)：他們與神的聯結、為重生的人、神所揀選聖潔的子民、同為忠心的信徒(1:2-2:10)。也與外邦人分別，在道德上是聖潔和超越的(2:11-4:19)。
二．確定內在的合一(internal solidarity)：大家同為遵守神的旨意(1:14,17,21;2:13,15,18-20,21;3:17;4:19;5:6)，對基督忠心(1:8;2:7,13;3:15;4:14,16)，互相相愛、尊敬、謙卑、接待、服事(1:22;3:8;4:8-11;5:1-5)。
三．確定堅定的委身(steadfast commitment)：說明與基督一同受苦的理由(2:21-25;3:13-4:6;4:12-16)，與基督一同得(救贖的)榮耀(1:3-12,18-21;2:2-10,24-25;3:18-4:6,12-19;5:10-11)。，同為兄弟(2:17;5:9)、神家裡的人(2:5;4:17)、順服的子民(1:14)、聖潔的人(1:22-23;3:8;4:8)。
　　這封信並沒有輕視那從外來的逼迫和社會上的不公平，反而說明這事實並鼓勵信徒去面對這社會的敵意。這逼迫是暫時性的，都要過去，信徒都是世上的客旅和寄居者，就如舊約在中東一帶流浪的祖宗。這種客旅(paroikoi)並不是一種社會中的損失，反而應看為是一種祝福。
　　這事實成為了一股力量，支持和推動信徒在世上的團結和道德責任。
興趣和意識型態(Interests and Ideology)
　　呂雷特指出，本文作者的寫作興趣比較難以決定。聖經書卷作者的興趣多數是隱藏起來。很多時候，必須從本文的內容和策略觀察出來。
　　在彼得前書，我們必須藉著它的內容和策略猜測出那位在羅馬的作者和部份亞西亞信徒之間的興趣和意識型態。唯一的線索是「我略略的寫了這信...勸勉你們，又證明這恩是神的真恩，你務要在這恩上立得住」(5:12)。明顯地，這是一封私人的信。作者似乎有興趣與亞西亞的信徒確定和保持個人關係。不只是要分享他們共同的信仰，也談論他們那受逼迫的經驗。這受逼迫的經驗是大家共有的(4:12-13;5:9)。
    這封信保持了羅馬教會與亞西亞教會之間的密切關係，就如後來由羅馬寄給哥林多的革利免前書(I Clement)一樣。羅馬教會的在經濟、政治、文化、行政上的優良地位，說明這封信的寄信方向。羅馬教會正在向地中海一帶地區執行它們那種影響力。這自然也是羅馬教會的責任。
　　關於意識型態，作者正是向在亞西亞受逼迫的信徒作一些神學的教導。大家都是神家裡面的人，說明作者欲安慰和鼓勵亞西亞受苦難的信徒。藉著這種內在的關係，因而大膽地談論如何應付許多外在集團／外邦人的壓制和逼迫。
　　這種一家人的意識型態自然形成了書中的內容，它不只是宗教的，也是社會的。
　最後，我們稍為看出，羅馬教會在初早期教會已逐漸露出角頭，將自己獨尊的社會、政治、地域性等等地位伸展到其他的地區。
內容大綱：
大綱的準則(criteria)：
一. 按整卷書信來看，作者在書中有兩次直接稱呼讀者「親愛的」(2:11;4:12)。因此一個大約的輪廓可分為三個部份：1:1-2:10;  2:11-4:11; 4:12-5:14。
二. 書信有明顯的開頭(1:1-2)及結語(5:12-14)。
           1 : 1 - 2           
序 言
           1 : 3 - 2 : 10       
神 子 民 的 身 份
              1:3-12            
偉大的救恩
                    1:3-5       
這救恩就是盼望
                    1:6-9       
這救恩就是喜樂
                    1:10-12     
救恩的見証
              1:13-25           
重生的生命
                    1:13-16     
聖潔的生命
                    1:17-21     
敬虔的生命
                    1:22-25     
充滿愛的生命
              2:1-10            
被揀選的祭司
                    2:1-3       
領受主道
                    2:6-8       
以敬拜來到主前
                    2:9-10      
身份的確定
           2 : 11 - 3 : 12      
基 督 徒 的 責 任
              2:11-12           
基督徒在社會中的使命
              2:13-3:12         
面對社會的生活秘訣
                   2:13-17      
各人彼此尊敬
                   2:18-25      
僕人與主人的關係
                   3:1-6        
丈夫與妻子的關係
                   3:7          
丈夫對妻子的敬愛
                   3:8-12       
各人應彼此尊敬
              3:13-4:6          
得勝的應許
                    3:13-17     
因行善而受苦
                    3:18-22     
基督的得勝
                    4:1-6       
為應許而活
              4:7-11            
彼此相愛的生活
           4 : 12 - 5 : 11      
教 會 及 長 老 的 責 任
              4:12-19           
火煉的試驗
                    4:12-14     
受苦及榮耀
                    4:15-19     
受苦的基督徒
              5:1-11            
教會在審判中的責任
                    5:1-4       
長老
                    5:5         
一般信徒
                    5:6-7       
信靠神
                    5:8-11      
與魔鬼的抗爭  

           5 : 12 - 14         
結言及祝福
    相信這個大綱已足夠讓我們看出彼得前書的內容。接著我們只按兩個主題去詮釋彼得前書的經文。

主題註釋
一. 信徒受逼迫
    信徒受逼迫可說是彼得前書最主要的課題。「受苦」這字詞出現了十六次，其中六次論及基督的受苦，十次提及信徒的受苦。在書中，特別是1:6-7; 3:13-17; 4:12-19; 5:9)，作者多次教導當時的信徒如何面對逼迫及苦難。這些教導成為了歷代信徒受逼迫的參考資料。莫梅理(G. R. Beasley-Murray)說：「在彼得思想中為主基督受苦是屬於神聖救贖計劃的一部份。」(註一)

----------------------

    註一：G. R. Beasley-Murray, The General Epistles, Bible Guides 21, William Barclay & F. F. Bruce ed. (London: Lutterworth, 1968), p.65.
受苦的意義
    聖經一般提出的苦難(suffering)有三種類：一.因遭遇逼迫而受苦，二. 因罪惡而來的受苦，三. 一般因信仰而導致的受苦。相信彼得前書所指的受苦是第三種。(註二)

    受苦(pascho)這詞與另一字paschal有連繫，paschal是從希伯來語，和亞蘭文之“逾越節羔羊”演繹過來的(出12:3)。保羅曾說：「因為我們逾越節的羔羊基督已經被殺獻祭了。」(林前5:7)可見基督成全了舊約逾越節羔羊的意義，被殺呈獻給神，作為祭物。羔羊被殺是痛苦的事，為此，逾越節羔羊被呈獻含有受苦的意義。
    Pascho基本含意是：被加以從外面而來某種壓力的經驗，這壓力通常是指壞的或不良的影響，尤其是邪惡性的痛苦。這種壓力使人精神及肉體受苦，情緒與感覺不安，令人厭煩。(註三)

    受苦這字在新約總共出現四十二次，主要形容基督的受苦，及基督徒受外在環境所加諸苦痛的事。保羅多次指出信徒是預定要受苦的(林後1:5-11;腓1:29;西1:24;帖前3:3,7;帖後1:4-5;提後1:8,12;4:5)，彼得在前書中更強調信徒要為主受苦。
彼得前書中受苦的背景
    我們前一部份的討論，曾分析當時的社會處境，發現當時基督徒與非基督徒之間的緊張關係，而基督徒必須活在一種敵視的關係之下。這造成基督徒受許多無謂的逼迫。也造成彼得多次提出面對這些逼迫的方法。
    彼得用「火煉的試驗」來形容這逼迫(1:6;4:12)，可見其嚴重性。這種試驗是火煉的，可見這事情會導致人受苦。但是這種試驗的具體背景是甚麼呢？彼得沒有直接說出來，我們只好從當時的社會處境去追查。
    第一個明顯的處境是彼得說他處身在「巴比倫」，我們曾討論說這是指羅馬城。可見這逼迫處境的源頭多數是從羅馬政府/君王而來。第二，逼迫的形勢就如「遍地遊行的獅子...到處尋找可吞吃的人」(5:8)，相信是當時的逼迫者的行動。第三，逼迫形式可以是「為基督的名受辱罵」或「為作基督徒受苦」(4:14,16)。
    按當時的歷史背景，正是尼祿(Nero)為君王時期，尼祿時期的逼迫極厲害，曾經在高峰時基督徒被捉去獸場去喂獅子，也曾有記錄這時期的基督徒被綁在王宮後花園當油燈點燃。尼祿皇帝也在當年被叛變的大將軍逼死。相信這段時間基督徒所受的逼迫是短暫的。更不能肯定有多少的逼迫擴散到亞西亞省份去。一般相信是彼得當時在羅馬，見到如此嚴厲的逼迫而去信勸勉亞西亞的信徒。
面對逼迫的心態
    彼得在前書中有四處特別指導信徒如何面對逼迫：
一. 在1:6-7：「因此，你們是大有喜樂，但如今，在百般的試煉中暫時憂愁，叫你們的信心既被試驗，就比那被火試驗，仍然能壞的金子，更顯寶貴，可以在耶穌基督顯現的時候得著稱讚、榮耀、尊貴。」
    彼得在此最主要是作原則性的說明，說明逼迫或苦難的來臨並不能奪去信徒因盼望而有的喜樂。反而是這盼望，使信徒的信心更受磨煉，更加得著獎賞而加倍的喜樂。
    這裡所說的「喜樂」(agalliasthe，rejoice)並非一般性的喜樂(chara，joyce)，乃是因為神帶給人而有的喜樂。這字在舊約一般指敬拜者在敬拜中對神的憐憫而生的雀躍歡騰，是一種感恩的喜樂。
    彼得在此提出三樣關於逼迫的認識：一. 基督徒時常都有喜樂，即使是在逼迫中也應該保持喜樂。二. 逼迫是暫時的，因此憂愁也是暫時的，應以這樣的心態去面對。三. 要把逼迫當著是信心的試驗(dokimion)，使信心如提煉過的金子更顯寶貴。
    的確，信徒的信心如同金子，受逼迫的提煉後會更顯寶貴，更堅固，更純潔。雅各也同樣說明信徒所受的試探/試煉是一種試驗，而勝過受苦的信徒必得生命的冠冕(雅1:4,12)。
二. 在3:13-17：「你們若是熱心行善，有誰害你們呢？你們就是為義受苦，也是有福的。不要怕人的威嚇，也不要驚慌；(的威嚇：或作所怕的)只要心裡尊主基督為聖。有人問你們心中盼望的緣由，就要常作準備，以溫柔、敬畏的心回答各人；存著無虧的良心，叫你們在何事上被毀謗，就在何事上可以叫那誣賴你們在基督裏有好品行的人自覺羞愧。神的旨意若是叫你們因行善受苦，總強如因行惡受苦。」
    彼得也意識到如果逼迫接踵而來，那信徒又該如何面對呢？彼得提出如何面對逼迫者的控告：一. 保持行為正直，不怕誣告，即使被逼迫者誣告，那也不過是為義受苦，而為義受苦是有福的事。二. 被逼迫者控告時，不用驚慌，並且早作好準備，隨時誠實溫柔地回答控告者的指控。盡量以好品行勝過外邦人的指控。彼得曾在第二章提出信徒要有好行為來贏得外邦人(2:12)，甚至順服一切制度(2:13)。
    「有福了」(makarioi)是指神的祝福。耶穌的登山寶訓中的八福正是使用這個字眼：太5:10「為義受逼迫的人有福了。」在新約，這福氣通常是指信徒因為參與了天國的救恩而得著從神而來的福氣。
     「威嚇」和「驚慌」是指逼迫他們的人的恫嚇以致心中驚駭不已。彼得的目是要信徒在面對苦難時沒有懼怕，因為神必保守他的子民。
-------------------

    註二：P. H. Davids, The First Epistle of Peter, NICNT (Grand Rapids: Eedmans, 1990), p.31.
    註三：G. Kittel, TDNT, vol. V (Grand Rapids: Eerdmans, 1967), pp.904-939.
三. 在4:12-19：「親愛的弟兄啊，有火煉的試驗臨到你們，不要以為奇怪(似乎是遭遇非常的事)倒要歡喜；因為你們是與基督一同受苦，使你們在他榮耀顯現的時候，也可以歡喜快樂。你們若是為基督的名受辱罵，便是有福的；因為神榮耀的靈常住在你們身上。你們中間卻不可有人因為殺人、偷竊、作惡、好管閒事而受苦。若為作基督徒受苦，卻不要羞恥，倒要因這名歸榮耀給神。因為時候到了，審判要從神的家起首。若是先從我們起首，那不信從神福音的人將有何等的結局呢？若是義人僅僅得救，那不虔敬和犯罪的人將有何地可站呢？所以那照神旨意受苦的人要一心為善，將自己靈魂交與那信實的造化之主。」
    彼得再指導落在逼迫中的信徒的心態：一. 作基督徒不要認為逼迫是奇怪的事，也不必羞恥，基督也是受逼迫的人，是榜樣(2:21)，反倒要在受到逼迫時當著是和基督一同受苦。二. 落在逼迫中，必須把生命交託給上帝，也分享與基督一同受苦。謹記審判是在神的手中。三. 在逼迫的社會中更加要作“良好的公民”(指不作社會中的惡事，如殺人、偷竊、作惡、好管閒事等)，以好品行見証主。
四. 在5:8-10：「務要謹守，警醒。因為你們的仇敵魔鬼，如同吼叫的獅子，遍地遊行，尋找可吞喫的人。你們要用堅固的信心抵擋他，因為知道你們在世上的眾弟兄也是經歷這樣的苦難。那賜諸般恩典的神曾在基督裏召你們，得享他永遠的榮耀，等你們暫受苦難之後，必要親自成全你們，堅固你們，賜力量給你們。」
    彼得繼續提醒信徒如何面對逼迫：一. 逼迫來到，信徒必須謹守和警醒，不可隨意衝入逼迫，要把逼迫者當著遍地遊行的獅子，小心防患。二. 不要害怕逼迫浪潮，必須堅定，以堅固的信心去抵擋。神必會賜予力量。
    這裡再次肯定，信徒不要隨意去尋找逼迫，甚至在逼迫期間小心防患。彼得要信徒知道，在逼迫或苦難的背後，潛在著另一個屬靈的因素，就是邪惡勢力的存在。信徒是被捲入一場屬靈的戰爭中(弗6:12)，必須「謹守」和「儆醒」。「謹守」就是「謹慎自守」(1:13;4:7)，指明在逼迫中必須思想清晰，不為任何事物所困擾。「儆醒」一方面與禱告有關(彼前4:7)，把憂慮交託給主，另一方面，這字是形容士兵備戰時的心理狀態，善於應付任何突如其來的攻擊。
    信徒不只是謹守和儆醒，並且要以堅固的信去「抵擋」。說明信徒在遇到魔鬼的恫嚇時，不應坐以待斃。抵擋魔鬼的方法曾在新約中出現多次：耶穌受試探時，以神的話語抵擋他，保羅叫信徒穿起全副的軍裝去抗敵。相信這裡彼得是要信徒認清魔鬼的面目，勇敢地抵擋他的攻擊。
討論：我們知道如果教會落在一個「逼迫」的時代中，必定是複雜的。一方面教會會被分裂(因為持不同的看法，尤其是對當政的政權有不同的看法)，另一方面信徒將會受到許多的苦難，甚至是不合理的對待。
      你如何分析/分辨這樣的處境呢？
      一. 要有怎樣的信心/靈命深度才可以忍受逼迫的苦難？例如，你會否接受長時期的監禁而不向逼迫者低頭呢？
      二. 你對一些附和逼迫政權的信徒或是出賣同工的信徒持怎樣的看法？
二. 順服一切制度及君王：基督徒與政治
    「你們為主的緣故，要順服人的一切制度，或是在上的君王，或是君王所派罰惡賞善的臣宰。因為神的旨意原是要你們行善，可以堵住那糊塗無知人的口。你們雖是自由的，卻不可藉著自由遮蓋惡毒，(或作：陰毒)總要作神的僕人。 務要尊敬眾人，親愛教中的弟兄，敬畏神，尊敬君王。」(彼前2:13-17)

    許多學者常以這段經文來解釋基督徒對政府(執政者)的態度。新約中相似的經文有羅13:1-7：
    「在上有權柄的，人人當順服他，因為沒有權柄不是出於神的。凡掌權的都是神所命。所以，抗拒掌權的就是抗拒神的命；抗拒的必自取刑罰。作官的原不是叫行善的懼怕，乃是叫作惡的懼怕。你願意不懼怕掌權的麼？你只要行善，就可得他的稱讚；因為他是神的用人，是與你有益的。你若作惡，卻當懼怕；因為他不是空空的佩劍，他是神的用人，是伸冤的，刑罰那作惡的。所以你們必須順服，不但是因為刑罰，也是因為良心。你們納糧，也為這個緣故；因他們是神的差役，常常特管這事。凡人所當得的，就給他。當得糧的，給他納糧；當得稅的，給他上稅；當懼怕的，懼怕他；當恭敬的，恭敬他。」(羅13:1-7)

一般的解釋如下：
一. 彼得是指人的制度，這制度不含有神所命(設立)的。
    我們必須先驅別羅馬書及彼得前書所指的君王的設立。羅馬書明顯所指的在上的君王是含有神設立的意思，而彼得前書沒有指明這制度或君王是神所設立的，並且彼得指明是人的制度。
    另外，雖然保羅說明凡權柄都是出於神，但是稍後卻指出這掌權者是神的用人，必且是審判作惡的用人，是神的差役，收取人當納的稅。一般的解釋是認為保羅是處在一個普遍的情況，並不是在一個惡劣或是宗教被壓制的社會。而彼得當時是處在基督徒被逼迫的時代。因此彼得是指信徒受糊塗無知的人的不公平(原文：陰毒)逼迫，而保羅是指處在一種行善得稱讚，行惡當懼怕的情況中。
    相信保羅和彼得有這樣不同的看法是出於各人面對著不同的處境：保羅所面對的是一個平安的社會，盼望信徒作一個良民，遵守國家君王所頒佈的法令。而彼得正面對一個不平安或逼迫基督徒的社會，心裡的願望是要作良民(為主的緣故)，更希望這些君王臣宰是制行「賞善罰惡」的人。但對於那些逼迫基督徒的君王卻說是「人的制度」。在這樣的情況下，要求信徒按君王的行為或當時的處境去分辨何為「神的用人，是於你有益的」或「人的制度」。所以順服君王對信徒來說是一個選擇(a matter of choice)，並不是必然的(not a matter of nature or necessity)(註一)

二. 順服不是服從
    順服(hypotagete，submission)這動詞在彼前2:13的使用法與服從(hypokoe，obedience)有別。
    “服從”(hypokoe)一般指孩子對父母或僕人對主人的服從(西3:20;弗6:1,5)。彼得使用“服從”(hypokoe)也特別指信徒對主的服從(彼前1:2,14,22)。
    順服(hypotagete，submission)的使用多數是指互相順服，或願意順服，就如信徒之間願意互相順服(弗5:21)，丈夫與妻子願意互相順服(弗5:22;西3:18;多2:5)。信徒對掌權者的順服(羅13:1,5;多3:1)。
    彼得清楚的分開這兩個字的用法，順服多數是用來形容信徒為主的緣故願意順服君王(2:13)，有一次還吩咐僕人自己甘願凡事順服主人(2:18)，妻子對丈夫願意互相順服(3:1,5，除了一次特別指撒拉因為願意尊亞伯拉罕為主而服從(中文聖經使用聽從)他)，年幼的信徒對年長的願意互相順服(5:5)。這讓我們看見，順服是含有甘心或願意的意味，也含有自願謙卑(humility)，例如彼前5:5就指出信徒之間要彼此順服(弗5:21)。這謙卑順服也含有尊敬/敬重的意思，就如彼前2:17兩次講明要尊敬眾人或君王。因此，順服並不代表惟命是從。
     彼得將這忠誠區分，是要表明對神/基督的服從(obey)是絕對的，而對人的順服，則呈現其相對性。
    我們可以為這兩個字的使用作一個結論：“服從”(hypokoe)是指那絕對性的委身，而順服(hypotagete)是指一個有限制性的互相順服。(註二)

    另外人的一切制度這詞句按原文的次序應譯為一切人的制度。這譯法比較正確，一切人的制度說明是由人所設立，當然神可以超越及改變。     

三. 敬畏神，尊敬眾人及君王    

    彼前2:13-17及羅13:1-5都按同樣的次序使用敬畏(fear)和尊敬/恭敬(honor)二詞。
    彼得最後指明的是要敬畏(fear)神，而羅13:3是特別指懼怕(fear)一個罰惡的制度，尤是惡人更加要懼怕。
    彼前2:17也同樣使用尊敬/恭敬(honor)在眾人及君王身上。當然不是要貶低君王的身份，而信徒對其他人也同樣給以尊敬。
四. 基督徒堅持以行善來處世
    彼得指明在逼迫的局勢中基督徒必須堅持行神的旨意：「神的旨意原是要你們行善，可以堵住那糊塗無知人的口。」(2:15)這種行為是用來應服逼迫者的最好方法。 

    即使是在安定的社會中，保羅也教導信徒要以行善來得著稱讚：「你只要行善，就可得他的稱讚」，因為作惡的才當懼怕。行善「不是因為刑罰，也是因為良心」，這是作為好公民的良心。好公民也包括了「當得糧的，給他納糧；當得稅的，給他上稅」。
    教會歷史多次的逼迫浪潮中，皆見信徒常以許多善行來得著眾人的稱讚。
討論：今日在中國大陸內的基督徒可作出何種行動？
--------------------

    註一：J. R. Michaels, 1 Peters. WBC (Waco: Word，1988)，頁124。
    註二：同上書，頁124。
彼得後書 - 猶大書
    近代學者多數把這兩卷書擺在一起研讀，這是因為它們的內容和教導有許多相同之處。
    兩卷書的目的皆是要提醒信徒去駁斥異端或假師傅，要為真道辯護。
      
              彼後大綱                  

猶大書大綱
1:1 – 2
序 言                  
1 – 2


引 言
1:3 - 21    
在恩典和知識上長進     
4 - 16    

關於假師傅的警戒
  1:3-4     
認識自己的地位            
4-9     
假師傅的行為
  1:5-11    
認識長進的需要          
10-11    
假師傅的結局
  1:12-21   
認識真道的性質          
12-16    
對假師傅的描述
2:1-3:16    
防備異端               
17 - 23   

關於真信徒的教訓
  2:1-22    
假師傅的教導              
17-19    
紀念主言
  3:1-16    
彼得的教導                
20       
造就自己
3:17 - 18   
結 言                     
21       
保守主愛
                                      
22-23    

憐憫別人
                                    

24 - 25   
結 語
猶大書作者
    聖經學者常認為猶大書是一本來歷不明的書，而當中又有次經和偽經(註一)的引用而貶低了它的權威性。但是初早期的玻利甲，特土良，亞歷山大的革利免都直接的提起這本書，以致後來教會把它接納為正典。幕拉多拉正典也把它列入。
    相信作者提起雅各(耶路撒冷教會的牧師，徒15)是和他有親密關係。學者相信他是耶穌的另一位弟弟(太13:55)。保羅形容他是一位遊行佈道者(林前9:5)。
日期地點
    關寫作日期，因為它引用彼得後書(註二)而把它列在彼得後書之後。地點不能肯定，因為與雅各有關係而提議說是耶路撒冷。
猶大書的主題註釋
    我們在這裡是要藉著猶大引用(直接或間接)的一些舊約經文，給與解釋，盼望可以讓我們看見當時猶大是如何引用一些舊約經文或事件來教導當時的信徒。在註釋中，也發現猶大時常引用猶太文件的資料輔助他的談論，相信是為了說服當時的猶太人信徒。

一. 以色列人在曠野被消滅
   「從前主救了他的百姓出埃及地，後來就把那些不信的滅絕了。」(猶5)

    猶大第一個舊約引用是在第五節。目的是提醒讀者不信神話的人將被消滅，這談話有三個要素：神救百姓出埃及，不信的人，不信的人被消滅。當然，猶大要講的是第三點，「不信的人被消滅」這審判。
    查考舊約的背景，這事件是記載在民14:1-38，指那些在曠野的以色列人如何回應探子的報告，因此神審判他們必須在曠野流蕩四十年。民14:22指出以色列人雖然看見神在埃及的大能，但是仍然不信靠神。他們的不信靠不只是對神不信靠(民14:9,11)，也對摩西和亞倫不信靠(民14:1)。當然，神主要的審判是使以色列人不能進入迦南地(民14:12)，只有在民14:35;26:64才說以色列人被消滅。可是七十士譯本在這件事上有說民14:12是以色列人被消滅。相信猶大是引用這七十士譯本。
    舊約民數記十四章主要的目的是要說明神如何帶領以色列人出埃及和神如何得著榮耀，但是猶大這裡的目的卻是說神如何審判不信靠他的人。
    猶太文件多次解釋民14章時，主要是提及神如何審判不信的人(Josephus，Antiquities 3.15.1;Midrash Tannaim 1-2;Mishnah Sanhedrin 10.3)，相信猶大有同樣的解釋是受這些影響，或者說這段經文正適合猶大在此處的教導。猶大正是要藉這樣的一個舊約例子來提醒信徒。
    保羅也曾使用民14來警告信徒(林前10:1-13)，希伯來書作者也在3:7-4:13引用民14的事蹟來勸勉信徒。可見新約中有同樣的解釋。
-----------------------        
　  註一：猶大在第14 節用《以諾書》(The Book of Enoch) 1:9 說以諾是亞當的第七代曾孫。從這引用中，似乎給《以諾書》極大的權威，而且也認為他的讀者也熟悉這本書。另外，他也從偽經《摩西的假設》(Assumption of Moses)引用第9 節說天使長米迦勒為摩西的屍首與魔鬼爭辯。我們可結論說不是因為作者引用不是正典的書信就不承認猶大書的權威地位。保羅也曾引用猶太人的書(cf. 林前10:4)和雅典人的詩(cf. 徒 17:28)。作者的引用只是用來作例証，為了把真理表達得更清楚。
 　註二：猶 4 - 18 = 彼後 2:1 - 3:4，這幾乎一字不漏的抄過來:猶 7 = 彼後 2:6; 猶 8 = 彼後 2:10;  猶 9 = 彼 2:11;猶 10 = 彼後 2:12;猶 16 = 彼後 2:18; 猶 17-18 = 彼後 3:2-3。
    這民14被新約作者使用是因為含有三個因素：一. 這事蹟可成為一個預表，比較曠野流蕩的以色列人和現在的信徒，他們都是神的子民。二. 它含有一個末世的用處，有意指明神要審判不信的人。三. 它可用來作勸勉或警告的用處。
二. 天使的墮落及審判
    「又有不守本位、離開自己住處的天使，主用鎖鏈把他們永遠拘留在黑暗裏，等候大日的審判。」(猶6)

    可追查的舊約背景是創6:1-4，該段經文含糊地指出“神的兒子們”(猶太人相信是指一些天使)離開本位，與世上女子聯合。但是這段經文還是沒有提起天使被審判的事。
    查考猶太文件，不難發現猶太人曾以不同的形式註解這段經文。多數是提出天使離開本位，而不談天使與世上的女子聯合這一點，除了以諾一書(I Enoch 6-11;7:1)。以諾二書14:2;15:3特別講論天使離開那至高聖潔永恆的天堂。後來的猶太文件繼續提起這事，多數的文件都是指責天使因為離開本位與世上女子交合而犯了罪(T. Reub. 5:6-7)。後來在新約時代，猶太會堂只注重講述天使離開本位而犯罪，不再提起天使與世上女子交合這一點(Legends of the Jews 5:155;Sifre Numbers 86;Sifre Sutta 194; Genesis Rabbah 27:2-5;Jerusalem Targum on Genesis 6:2-4)。這可能就是猶大的背景，認為是天使離開本位而該受審判。
    第七節：「又如所多瑪、蛾摩拉和周圍城邑的人，也照他們一味的行淫，隨從逆性的情慾，就受永火的刑罰，作為鑑戒。」這一節是否該與第六節連在一起看或是分開。如果連在一起看，那就意味猶大看天使離開本位，加上犯淫行，才是天使受審判的原因。一般學者認為，猶大的第六節應該和第七節分開來看，第六節是講天使離開本位而犯罪，第七節是警告讀者不要犯淫行。(註三)

    彼得後書2:4,6可証明以上的解釋。彼後2:4直接指明天使犯罪而受審判，但沒有說明犯罪的原因。但是彼後2:6是與第四節分開，直接指明警告讀者不要犯淫行。初期教會偽經文件也只提出天使離開本位而犯了罪(Recognitions of Clement 4:26)。
    最後要說明，以諾一書10:4,11,12,14有說明天使的審判是用鎖鏈綑綁，被拘留在黑暗裡，等候大日的審判這三件事。創世紀並沒有提起這三件事。學者相信猶大是根據猶太文件而寫出這些觀念，甚至認為猶大是受以諾書的影響而這樣寫。(註四)如果是這樣，相信彼得後書作者也多少是受猶太文件的影響而這樣寫。
    不管猶大或彼得是否受猶太文件的影響而這樣寫，他們的目的是明顯的，就是要藉著舊約或是當時社會中(猶太人傳統社會)一件事件警戒信徒不要犯這樣(離開本位)的罪。
三. 所多瑪和蛾摩拉
    「又如所多瑪、蛾摩拉和周圍城邑的人，也照他們一味的行淫，隨從逆性的情慾，就受永火的刑罰，作為鑑戒。」(猶7)

    「又判定所多瑪、蛾摩拉，將二城傾覆，焚燒成灰，作為後世不敬虔人的鑑戒；只搭救了那常為惡人淫行憂傷的義人羅得。(因為那義人住在他們中間，看見聽見他們不法的事，他的義心就天天傷痛。)」(彼後2:6-8)

    這是從創18:16-19:29引用而來。這兩個城市的罪惡在創18:20及19:4-5有詳細說明，就是所多瑪的男人要與羅得的客人有同性戀行為。兩個城市所受的審判在創19:24-25也有說明，但是並沒有指出那火是“永火”。舊約多次引用這審判的事作為警告(申29:23;耶49:18;摩4:11)。
    猶太文件中對所多瑪及蛾摩拉受審判的情況有更廣大及嚴厲的描述。它們是盜竊、殺害、殘暴，也是道德淪落的城市(Legends of the Jews 1:245-250)。它們不公義，不敬虔，憎恨客人的城市(Josephus：Jewish Antiquities 1.11.1)。它們的居民不守自然律，醉酒和行被禁止的同性交合(Philo：On Abraham 135)。一份猶太文件指它們被毀滅不是因為道德的問題，而是因為他們要佔有天使(Testament of Asher 7:1)。這些背景正足夠猶大去說明這兩個城市一味的行淫及隨從逆性的情慾。

    猶太文件對所多瑪及蛾摩拉的審判也有清楚的描述。一說它們沒有永生(Mishnah Sanhedrin 10:3)，一說它們會永遠消滅(Testament of Asher 7:1)，一說它們是受了硫磺和火的燒毀(3 Maccabees 2:5)，但是猶大進一步說他們是受了永火的刑罰。我們無法引証更詳細的資料，只是約瑟夫和斐羅對這兩個城市的毀滅有更多的描述。斐羅說它們完全被焚燒，被地獄永火燒著(On Abraham)。約瑟夫說它們一直到今天都被火燒(The Jewish War 4:483-485)。
    相信這些背景使猶大所要表達的意思更加明瞭。猶大和彼得都是要當時的信徒不要犯淫行，因為這罪會受永火的審判。
----------------------

    註三：T. Wolthuis, Jude and Jewish Traditions, Calvin Theological Journal，頁25。
    註四：同上，頁26。
四. 米迦勒和魔鬼
    「天使長米迦勒為摩西的屍首與魔鬼爭辯的時候，尚且不敢用毀謗的話罪責他，只說：「主責備你吧！」(猶9)

    這引用目的是要警告讀者不可毀謗或褻瀆神或是更高的屬靈權柄。連天使長也不敢對魔鬼毀謗。在舊約中(申34:5-6)並沒有記錄這件事，但是卻是開放了這樣的機會讓後人去談論。「主責備你吧」是引用自撒迦利亞書3:2。這句話是對撒旦說的。
    舊約偽經<摩西升天記>(Assumption of Moses)有記述這件事。相信這卷偽經是在兩約中間時期較遲才寫成。初期教會亞歷山大的革利免談論猶9時，曾肯定的說猶大是引用自這卷偽經(Clement of Alexandra：Fragment)。
    天使長米迦勒在許多猶太文件中出現(另見，但10:13,21;12:1;啟12:7)，以諾一書特別多講述米迦勒。以諾一書20:5說米迦勒是維持人類和自然次序的天使，也是保護以色列國的天使。在亞伯拉罕的啟示錄中有說米迦勒是保管亞伯拉罕屍體的天使，在以諾二書有說他是保管以諾屍體的天使。相信是這背景，因此摩西升天記說米迦勒要保管摩西的屍體。
五. 該隱的道路
    「他們有禍了！因為走了該隱的道路」(猶11上)

    舊約形容該隱的獻祭不蒙神悅納及他把自己的兄弟殺害了(創4:3-16;來11:4)。在約翰一書3:12也指出他是殺害其兄弟者。猶大沒有提出說該隱殺害其兄弟。相信猶大所指的是該隱的獻祭不蒙悅納這事。而該隱的道路是指罪惡或該受審判的道路。
    猶太文件多次提出該隱是一位生活犯罪的人(Philo:On the Posterity of Cain and His Exile 38-39)，惡者，該受審判(Legends of the Jews 1:151;)，憎恨別人者(Testament of Benjamin 7:5)。深信這些背景幫助猶大借用該隱來警告讀者，要時時持守蒙神悅納的行為。
六. 巴蘭的錯謬
    「為利往巴蘭的錯繆裏直奔」(猶11中)。
    「隨從比珥之子巴蘭就是那貪愛不義之工價的先知」(彼後2:15)

    民22的記錄並沒有直接指明巴蘭的貪婪是為利益(只是說摩押的長老拿著卦金來見巴蘭)。民31:16記述說巴蘭教導摩押王以女人引誘以色列人。民25記錄以色列人受摩押女人的引誘，但沒有指明是受了巴蘭的教導。在舊約其他地方，說明巴蘭不能咒咀以色列，而是說出祝福的話(書24:9-19;尼13:2;邇6:5)。
    猶太文件卻有猶大所講的事。猶太人的解經家指明巴蘭是貪婪的人，而把摩押王叫人帶來的卦金解釋著是巴蘭原本的貪婪是在利益錢財方面。民數記拉比解經記(Numbers Rabbah 20:8)說明這些卦金是給巴蘭用的。斐羅曾解釋說巴蘭有和第二次來的人出去，是收了錢財(民22:15-21)(The Life of Moses 1:268)。相信猶大及彼後是認識這些背景而警告他們的讀者不要跟從當時的假先知。
七. 可拉的背叛
    「在可拉的背叛中滅亡了。」(猶11下)

    這是第十一節中的第三個引用。民16:1-35記述了可拉的事件。可拉及同黨反對亞倫而想成為大祭司。這樣的背叛導致神使地裂開吞吃了可拉，同黨也被火滅亡。當然，這舊約背景已足夠猶大的引用。
    猶太文件對可拉一事有更多的談論。猶太人的傳說(Legends of the Jews 3:375)說可拉指著律法說這不是神的律法，而亞倫不是大祭司。許多猶太文件進一步形容可拉所受的審判的嚴厲性，說可拉不只是被地吞滅，而且在下陰間受苦，在來世也不能再興起來(Legends of the Jews 3:299;Mishnah Sanhedrin 10:3)。相信猶大及他的讀者皆認識這些資料，而向讀者發出如此嚴厲的警告。
八. 以諾
    猶大在14至15節直接引用以諾一書1:9：「亞當的七世孫以諾，曾預言這些人說：「看哪，主帶著他的千萬聖者降臨，要在眾人身上行審判，證實那一切不敬虔的人，所妄行一切不敬虔的事，又證實不敬虔之罪人所說頂撞他的剛愎話。」
    這引用曾引起新約中正典的爭論，一些學者認為新約不應該直接引用非正典(以諾一書是舊約次經)經文，一些學者卻認為新約正典的權威不在於引用任何資料，而是在於它所要表達的真理及作者的權威。(詳細的討論見以下結論部份)

    這引用正適合猶大書的主要談話：不敬虔的人及神的審判。以諾如何是亞當的第七世曾孫卻沒有交待。以諾曾在創5:1-24的族譜中排列第七位，但是並不能說明就是亞當的第七世曾孫。猶大明顯是引用以諾一書的記錄如此指明。猶太神學家斐羅也曾引用這樣的資料(On the Posterity of Cain and His Exile)。不管怎樣，猶太人是可以接受以諾一書及猶大書的講法。整個論點不在於以諾是否是亞當的第七世曾孫，而是以諾這位被猶太人認定的敬虔者，指明神必會審判那些不敬虔者。目的是要讀者做一位敬虔者。
九. 其他的主題
    在13節下，猶大稱他的敵對者是：流蕩的星，有墨黑的幽暗為他們永遠存留。這種觀念具有東方的思想色彩。猶太次經以諾一書18-21;90:21-24形容那些不按著軌道運行的星宿是受了墮落天使的破壞而流蕩或變成流星。
    另外，24節說在神的寶座前無可指責也是他耳目的思想(Palestinian Targum to the Pentateuch)。這樣的思想也常在新約其他處出現(弗1:4;西1:22;啟14:4)，已成為了猶太人的一般談話，不足為奇。但是，這點足可証明新約中含有許多猶太人的傳統思想，雖然他們的來源不是由正典聖經而來。
結論：按以上的分析，猶大書中含許多次經，偽經，及猶太人傳統的資料和思想。我們要說這並不足為奇，因為猶大使用這些資料目的不是在於它們是否是基督教所接受，而是它們可成為猶大用來說明真理的工具或例子。權威不是在於這些非正典資料，而是在於猶大要表達的信息。也深信猶大書的讀者是猶太人基督徒，使用猶太傳統資料正是對話及理解的最好理據。
      我們也看見猶大正確地掌握了這些資料，為他所要表達的信息提出了最好的証據。最後我們要說，猶大引用這麼多的例子，目的在最後幾節經文中已說明：
     「親愛的弟兄啊，你們卻要在至聖的真道上造就自己，在聖靈裏禱告，保守自己常在神的愛中，仰望我們主耶穌基督的憐憫，直到永生。有些人存疑心，你們要憐憫他們；有些人你們要從火中搶出來，搭救他們；有些人你們要存懼怕的心憐憫他們，連那被情慾沾染的衣服也當厭惡。」(20-23)

約  翰  書  信
作者：約翰一，二，三書也被稱為<約翰書信>(John Epistles)。二書及三書中作者自稱為“長老”。除了這個名字並沒有其他的名字，相信這位作者是寫給一班他極熟悉或對他極熟悉的人。教會一直以來都把這“長老”當著是使徒約翰。雖然約翰一書是隱名的，但是與約翰二，三書排在一起比較時，就知道是同一人所寫。歷來教會也以此方法証明一書是同一人所寫。
　　　相信書中只用“長老”是因為在他的教區內人人都曉得“長老”是使徒約翰。初早期教會也早有提起約翰書信：玻利甲(Polycarp，AD 130，Ad. Phil. 7)曾引用約一4:2；愛任紐(Irenaeus，AD 180，De Haer 3.16.5，8)也曾清楚記錄說：「約翰書信是主的使徒約翰，也是第四福音書的作者所寫。」
日期地點：相信是約翰晚年(約公元95年)在以弗所寫這些書信。
      初期教會對使徒約翰的記錄並不少。玻利甲，這位以弗所教會的會督，說他是耶穌所愛的門徒，後死在以弗所。愛任紐說約翰是在以弗所寫約翰福音和抵抗異端直至特拉正(Trajan)王時期(公元 98-117年)。耶柔米也說使徒約翰在以弗所生活至晚年，時常被抬著去聚會。當被抬著去聚會時常口中常念“小子們，你們要彼此相愛”。
約 翰 一 書
目的：駁斥當時教會流行的異端，也同時勸勉信徒不要貪愛世界而是要走在主的愛裡。
      (約翰一書的寫作原因是因為在他們當中有假師傅起來引誘信徒(2:18,26)。這些引誘人的認為他們比其他人有更高的知識(2:20，27)。他們不相信耶穌是基督(2:22)，否認衪是起初原有的(1:1)，道成肉身(4:2)，神的兒子(4:15; 5:5，10)，是世人的救主(4:14)。
      我們相信這是樂斯底主義。雖然有學者認為樂斯底主義是在第二世紀中期才出現，但是在1975年從漢馬地(Nag Hammadi)發現的廢書墟中，証明樂斯底主義早在第一世紀末已開始流行。樂斯底主義的基本思想有兩大重點：(一)以知識為首。認為知識就是智慧。他們高舉知識，視它為一切“救贖”的能力，遠超信心重要。認為福音的知識太淺陋。(二)以物質為惡，靈魂為善。這是他們的宇宙二元觀。因此反對基督的道成肉身論)。
         
內容大綱：
                1 : 1 - 4        
真 實 的 「道」
                1 : 5 - 2 : 17     
與 神 相 交 的 解 釋
                  1:6 - 10       
相交的攔阻
                  2:1 - 2        
與神相交的途徑
                  2:3 - 6        
相交的徵象
                  2:7 - 11       
愛心維持相交
                  2:12 - 17      
愛神維持相交
                2 : 18 - 29        
信 徒 所 面 對 的 危 機
                3 : 1 - 24         
神 的 兒 女 們
                4 : 1- 6           
真 理 的 靈
                4 : 7 - 21         
愛 的 樂 章
                5 : 1 - 5          
得 勝 的 信 心
                5 : 6 - 12         
福 音 的 見 証
                5 : 13 - 21        
屬 靈 的 確 據
約 翰 二 書
目的：勸勉信徒實行彼此相愛，但不可接納傳異端者，免得真理受損，教會受害。
內容大綱：
                 1 – 4
愛 心 的 問 侯
                 5 - 6      
愛 心 的 勸 勉
                   5        
彼此相愛
                   6        
實行主愛
                 7 - 11     
愛 心 的 提 醒
                   7-9      
防備異端
                  10-11     
不可接待異端者
                 12 - 13    
結言：愛 心 的 關 懷
     
約 翰 三 書
      
目的：鼓勵該猶在接待過路傳道人的事奉上繼續見證主。
內容大綱：
                  1 - 4       
引 言
                    1-2      

向該猶問候
                    3-4       
有關該猶的報告
                  5 - 8       
對 該 猶 的 稱 讚
                    5         
忠心
                    6a        
愛心
                    6b-7      
資助
                    8         
接待
                  9 - 11      
對 丟 特 腓 的 評 定
                    9-10a     
惡言
                    10b       
惡行
                    11        
鑑戒
                  12         對 底 米 丟 的 薦 舉
                  13 - 15     
結 語
                     13-14    
造訪計劃
                     15       
問候
約翰書信註釋
約翰一書
1:1-4   生命的「道」
    (1:1-4)論到從起初原有的生命之道，就是我們所聽見、所看見、親眼看過、親手摸過的。(這生命已經顯現出來，我們也看見過，現在又作見證，將原與父同在、且顯現與我們那永遠的生命、傳給你們。)我們將所看見、所聽見的傳給你們，使你們與我們相交。我們乃是與父並他兒子耶穌基督相交的。我們將這些話寫給你們，使你們(有古卷：我們)的喜樂充足。
    作者並沒有像其他書信一般以一個問候來作引言。也因此這樣，釋經學者認為它是一篇講章。更有學者認為，因為作者的德高望重身份而不認為有需要作任何引言來介紹自己，因此才直接的進入內容作談論。
    這樣的引言，引起人想起約翰福音書的序言(約1:1-4)，作者雖然沒有像福音書作者在序言中提出所有的主題要素，但是在這引言中，至少有三個要素是在以後的談話中出現的：
    一. 基督的生命(5:11-12,20)。
    二. 神在耶穌身上的啟示(4:2;5:6)。
    三. 所看見的就是見証(4:14;5:6-12)。
「起初...之道」這與約1:1的「太初有道」相對應。也可藉約翰福音來註解這句話。「起初」(arche)這字的意義是指當時間開始的時候，指明這道的先存性(pre-existing)。可見第一節的上半節先說明這道的先存性，然後才說那道成肉身的道，是可以聽見，看見，親手摸過的，目的是要說明一位具歷史性的耶穌，是真實活在人間的人物。作者強調他們曾為這道「作見証」的人。這與約翰福音的講話相似(約1:6;21:24)。「原與父同在」(約16:14-15;17:17:1-26)也相似約翰福音的講話。

這裏使用「我們」，相信是要代表一班曾經跟隨耶穌的門徒或使徒，是具有權威的。相信當時教會之間已承認使徒的權威。
「道」(logos)在新約中有兩個用法：可直接指基督(約1:1，WORD)，或是指神的「話」(word)。相信這裡是指基督，因此這「話」並不是普通的話，而是指那道成肉身的基督。這「道」「原與父同在」，目的不只是要說明這基督的先存性，也說明基督與父神同等、同時、同在、同榮。這裡「道」的主要意義是「生命之道」(word of life)，重點在賜「生命」的基督，而不是約翰福音那起初創造世界的「道」。在第二節，作者進一步解明「生命」就是耶穌基督：意思說生命(那永生的生命)是由耶穌基督所賜，或藉著耶穌基督而來。
「永遠的生命」當然是指神賜給接受耶穌為救主的人的生命，是神所應許的(約3:16;17:2-3)。「永遠」不是指現在肉體的生命的延長，而是指那種與神永遠同在的生命或生活。這生命是真實的，信徒在有生之年可嘗試到，死後將真實的進入永恆與神同在的境界/天堂裡。
    緊接著作者是以一連串的詞句來形容這「生命之道」及他和讀者的關係：
一. 這「生命之道」是親自顯現過的。當然是指耶穌在世上顯現的日子。
二. 是作者(或他們)親自接觸及經歷過的。也就是使徒們親自接觸及經歷過的。
三. 是作者(或他們)所見証和傳揚的。也是後來在初早期教會中使徒及門徒所傳揚的基督。
    作者列出以上的條件，也說出他的目的：就是要讀者「相交」。
    「相交」(原文koinonia)是一個富神學意義的字眼，一般的含意是「團契」，原意是共同分享基督的生命和基督裡的一切。也有共同分擔的意思(羅15:26)，或同享福音的好處(林前9:23)，或靈裡交通(林後13:13)。初早期教會的信徒一早明白這一點，時常與其他信徒有來往，過相交的生活。相信當時教會之間也明白這道理，互相有來往，不受地域的分別而隔開。
    作者叫讀者與他們「相交」，也指出這相交的基礎，就是：
     我們 <-----相交-----> 父神及基督相交，所以才能夠與
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           |

           相
           交        ===   這樣的相交才會有 ==> 喜樂
           |

           v

          你們
    可見一個信徒先要有「與父神與基督相交」這先決條件以後，才可以與別的信徒有喜樂的相交。作者強調相交是有「喜樂」的。
    接下來，我們看見作者開始談論這卷書的兩個主要內容：勸勉讀者要行在光明中(1:5-2:29)及作神的兒女(3:1-5:13)。
1:5-2:17  與神相交的解釋
    (1:5)神就是光，在他亳無黑暗。這是我們從主所聽見、又報給你們的信息。
    第五節可以說是獨立的一節，接下來卻是一連串五個以「若」開始的經節。都是要講明相交所受到的攔阻是些什麼。
    作者首先定義說「神就是光」(約1:9)。在舊約「光」含有象徵“真理”的意思(詩119:130;賽5:20;彌7:8)。光與黑暗也是約翰的重要講述(約1:4;8:12;9:5;12:35-36;11:9-10)。光與黑暗在各宗教中都含有特別的意思。猶太教及基督教深深地認識神是光(真理與生命的意思)，也不容許黑暗(或死亡與罪惡)在信徒的生命中出現。相信作者使用「神是光」目的是要形容神的屬性，講明神完全的榮耀，其性質就如形容神是愛(約一4:8,16)，神是靈(約4:24)一樣。作者這裏是以「光」和「黑暗」對比，目的是要信徒不只是認識那光，也要走在光明中。
1:6-10  相交的攔阻
   (1:6-10)我們若說是與神相交，卻仍在黑暗裏行，就是說謊話，不行真理了。我們若在光明中行，如同神在光明中，就彼此相交，他兒子耶穌的血也洗淨我們一切的罪。我們若說自己無罪，便是自欺，真理不在我們心裏了。我們若認自己的罪，神是信實的，是公義的，必要赦免我們的罪，洗淨我們一切的不義。我們若說自己沒有犯過罪，便是以神為說謊的，他的道也不在我們心裏了。
    作者在這裏以五個「若」是說明相交所受到的攔阻：罪。
「行」(peripatomen，行走的意思)猶太人的含意是“生命的方向”，也就是人的行為或行動可以証明一個人的生命的取向或是價值觀。
「彼此相交」在這裏指出只有那些在光明中的人才能彼此相交。光明在新約一般是指過著不犯罪/稱義的生活。光明與黑暗(罪)不相容。這說明罪是攔阻人與神相交的。如果一個人犯罪而又說他是與神相交，那就是說謊，不是行真理。也有意指出那些犯罪的人也不能與稱義的人真正相交。

「真理」在約翰書信中出現20次之多。一般上可指：神的啟示、神在基督身上所施行的救恩、聖經的教導等等。相信這裏「不行真理」的意思是不認識或不遵守神的話語(2:3)。
「赦免...洗淨」雖然是兩件不同的事，但卻是相輔相成的，赦免就是神遮蓋或消除人的過犯，也藉著人的悔改而使這罪不存留在人心中，潔淨的工作是因著罪的污染而引起破壞。
「罪」 (hamartia)是聖經主要用字。在約翰書信一般以兩個字來形容具體的罪：違背律法(anomia，3:4)及過犯(adikia，5:17)。
「兒子耶穌的血.…..洗淨」這是新約中重要的觀念，我們應該以獻祭的背景來理解這觀念，尤其是贖罪日的獻祭(利16)。新約中多次提起耶穌的血如何的洗淨人的罪惡(羅3:25;來9:12-14;10:19-22;啟1:5)。血，當然是指耶穌在十字架上所流的血，在新約已變成一個具象徵意義的物體。
「洗淨」(katharisei)是一個繼續性動詞，不只是指明其功效性(一切的不義)，也說明基督的血繼續在人身上有效地作潔淨的工作(2:2)。這裏作者有意強調基督救贖的有效性。這有效性是隨時的。也有意指出人繼續會犯罪，但基督的有效救贖隨時可以潔淨人的罪或過犯。任何人皆無法逃避犯罪的可能性，因此誰說自己是無罪的便是「自欺」或「說謊」。我們在此不能消極的角度去看這「有效性」--不是說因此信徒就可以犯罪，而是要信徒認識到基督的救贖是隨時有效的，而犯罪的人只要願意來到基督面前求赦免都隨時有效(2:1-2)。 

第九節說我們得蒙赦罪，不但是因為神的慈愛，也因為是神之公義與信實。
「信實」(pistos)神的信實一般都是與神與人立約(covenant)有關，說明神必守這約(詩89:1-4;來10:23)，包括即使人破壞這約神也必赦免(耶31:34;彌7:18-20)。因此，神的公義(dikaios)也與神的信實連貫起來談論。
第十節是重複第八節的講法。「說自己沒有犯過罪」就是以神為說謊的，因為「世人都犯了罪(羅3:23)，這是新約堅守的觀念。
2:1-2  與神相交的途徑
   (2:1-2)我小子們哪，我將這些話寫給你們，是要叫你們不犯罪。若有人犯罪，在父那裏我們有一位中保，就是那義者耶穌基督。他為我們的罪作了挽回祭，不是單為我們的罪，也是為普天下人的罪。
    上一段作者是勸勇讀者要認罪以便可以與神相交及弟兄姐妹相交，這一段卻是提醒讀者不要犯罪。
    或許作者恐怕有人會利用或誤解赦罪之恩而放膽犯罪(羅6:1-2;11:22;猶4)。但萬一犯了罪也不要灰心，因為有中保耶穌基督為我們作了挽回祭。

「小子們」(原文是teknia)(2:1,12,28; 3:7,18; 4:4; 5:21)是作者常用來稱呼讀者的，而不是如2:13的少年人(paidia)。這可能是作者的口頭禪。耶柔米也說使徒約翰在以弗所生活至晚年，時常被抬著去聚會。當被抬著去聚會時常口中常念“小子們，你們要彼此相愛”。
「寫給你們」可見作者寫此書其中一個重要的目的。
「中保」(原文: parakletos)在約翰福音中譯成「保惠師」(約14:16,26; 15:26; 16:7)，原意是「在旁幫助者」，或我們所認識的「聖靈」。這裡被譯成「中保」是根據上下文的意思。耶穌為中保是新約神學的重要字眼(「中保」(Mediator中間人)並不是來7:22所指的「中保」(Egguos確認人)。這裡指的是“中間人”(mediator)。摩西是前約的中保(出20:19;加3:19)，耶穌卻是這更美之約的「中保」。保羅曾有同樣的看見(加3:21)。
「挽回祭」(hailasmos，約一4:10;路18:13;太16:22;羅3:25;來2:17;8:12; 9:5)是新約一個用來形容基督救贖工作的觀念，這觀念與獻祭的事有關，一般上這字的意義是指一個獻祭的人因犯罪觸怒了神而以祭物來挽回神的忿怒，而這挽回祭就平和了這雙方的恕仇。作者更強調這挽回祭是為「普天下人」(原文:全世界)的罪，是指這獻祭的效力。舊約中沒有「挽回祭」，但是「贖罪祭」卻是有挽回罪人的含意，因此翻譯成「挽回祭」。
「若有人犯罪」。一直來，約翰都吩咐人不要犯罪，但是他也意識到罪的可怕和對信徒的侵犯性。相信他在此是要針對異端(一般相信是樂斯底主義者自認無罪)的教導而提出此觀念。約翰的目的是積極的，不是說信徒可以犯罪(已講明信徒不可在黑暗裡行)，但是若(ean tis hamarte，只是在觀念上指有這可能吧了)有人犯罪，基督作為中保，作為挽回祭是有效的。目的是積極的，重點在基督這有效的挽回祭，也有意向異端者說明他們隨時可以來到基督面前獲得赦免。約翰的重點不是要討論信徒是否會/時常犯罪，而是要說明基督這挽回祭的有效性。
2:3-6   相交的徵象
    (2:3-6)我們若遵守他的誡命，就曉得是認識他。人若說我認識他，卻不遵守他的誡命，便是說謊話的，真理也不在他心裏了。凡遵守主道的，愛神的心在他裏面實在是完全的。從此我們知道我們是在主裏面。人若說他住在主裏面，就該自己照主所行的去行。
    接下來是討論遵守主命令，有三大點：
一. 遵守主命就是認識神。
    「誡命」(entolas)不是指十誡或律法(nomos)，而是主的命令(約13:34)。第三章廿三節有說明這命令是怎樣的。
二. 遵守主命就是愛神。
三. 遵守主命就是住在主裡。
「住(存)在主裏」應該是指與神有親密的交通。
「主所行的」的意思是指“生活”，相信當時的信徒對耶穌所行的事蹟熟悉，這可能是因為教會中的傳講與教導而來。
「認識」(ginoskein)在約翰一書出現25次。約翰如此注重談論這觀念相信是針對某異端。當時樂斯底主義(Gnosticism)有兩大教義，就是自認他們有知識/認識，另外自稱他們無罪。約翰一書對這兩樣事情如此注重討論相信是針對這班人而講。也相信保羅曾經遇到這些異端(林前1:22-23;西1:15-20)。樂斯底主義者常自認說：我們知道我們知道什麼(we know that we know)，這是自視為對的錯誤觀念。約翰在此真正提出何謂真知道/真的認識神：若遵守主耶穌的誡命，才是真的認識。怎樣証明我們遵守主的誡命呢？照主所行的去行。這是一種“學像基督”的行為。          

2:7-11   愛心維持相交
    (2:7-11)親愛的弟兄啊，我寫給你們的，不是一條新命令，乃是你們從起初所受的舊命令；這舊命令就是你們所聽見的道。再者，我寫給你們的，是一條新命令，在主是真的，在你們也是真的；因為黑暗漸漸過去，真光已經照耀。人若說自己在光明中，卻恨他的弟兄，他到如今還是在黑暗裏。愛弟兄的，就是住在光明中，在他並沒有絆跌的緣由。惟獨恨弟兄的，是在黑暗裏，且在黑暗裏行，也不知道往那裏去，因為黑暗叫他眼睛瞎了。
    作者在此接繼下去講解這「誡命」是怎樣的。
「舊命令」是指約13:34彼此相愛的命令，或是約一3:23所說信耶穌及彼此相愛的命令，「新」是作者從新頒給他們，或是讀者沒有遵守過，因此要從新遵守。「從起初所受」是指信徒初信進入教會這個群體就該認識的教導。
「道」這裏是用單數，因此不是指主的教訓，而是指這個彼此相愛的命令--「愛弟兄」。
「黑暗.…..真光」真光是指耶穌基督。相信是指整個黑暗的世代和黑暗的權勢對比基督所帶來的新世代。
「恨他的弟兄」這裏作者將「愛弟兄」與「恨弟兄」的人互相比較，作為在光明中與黑暗中的分別。猶太人喜歡提起住在光明中的光明之子及住在黑暗中黑暗之子的互相爭戰(1QS1:5,9-10;5:19-21;1QH4;1QM13)。至此，讓我們從作者的語氣中看見他是如何注重信徒之間的來往(相交)和「愛」的生活。我們相信在第一個世紀末，教會已在地中海一帶國家發展起來，信徒為數不少。作者看見這一點，特別強調教導信徒之間要彼此相愛。

「沒有絆跌的緣由」意思是說那些行在光明中的人不會絆跌(彼前2:8;啟2:14;林前1:23)其他的信徒，而行在黑暗中的人才會絆跌別人「因為黑暗叫他眼睛瞎了」。
2:12-17  愛神維持相交
    (2:12-17)小子們哪，我寫信給你們，因為你們的罪藉著主名得了赦免。父老啊，我寫信給你們，因為你們認識那從起初原有的。少年人哪，我寫信給你們，因為你們勝了那惡者。小子們哪，我曾寫信給你們，因為你們認識父。父老啊，我曾寫信給你們，因為，你們認識那從起初原有的。少年人哪，我曾寫信給你們；因為，你們剛強，神的道常存在你們心裏；你們也勝了那惡者。不要愛世界和世界上的事。人若愛世界，愛父的心就不在他裏面了。因為凡世界上的事，就像肉體的情慾，眼目的情慾，並今生的驕傲，都不是從父來的，乃是從世界來的。這世界和其上的情慾都要過去，惟獨遵行神旨意的，是永遠常存。
    這幾節中作者按著三種不同的稱呼來教導讀者，這也是書信的目的之一。
「小子們」這是作者對讀者一般的稱呼，有兩件事情被提起：就是罪得赦免及認識父神。                             小子們應該是針對所有的信徒。接下來針對兩種人：「父老」(pateres)在新約中一般上指教會中年長的信徒(徒7:2;22:1)；「少年人」(neaniskoi)一般是指教會中的年青人。
「認識起初原有的」這是父老們的經歷。雖然沒有指明什麼是起初原有的，但是一般學者相信是指基督的救恩。
「惡者」(ton poneron)在聖經中是指撒旦(民22:22;伯2:1-7;可1:13;路22:31;約13:27;徒5:3;林前7:5)。
第十四節是重複前兩節的談話，可能是作者要重新開始一段的談話，也是繼續上一段的事情。
「世界」(kosmos)在聖經中代表著四個意思：宇宙、地球、世界的人、地上抵擋神的黑暗權勢。相信約翰書信中的用意是第四種，作者在接下來的兩章都有討論這黑暗的世界。作者也進一步指出那些是屬世界的事：
一. 「肉體的情慾」非指男女的情慾，而是指人的一切私慾。在舊約中所說的私慾是Yeser，一種由肉體而出的慾望，會引誘人犯罪。也是指那墮落的人性。
二. 「眼目的情慾」是指由眼目所接觸到的物體。舊約有指眼目所接觸的情慾(賽5:15;書7:21;創39:7)，或新約指對女人的淫念(太5:28)。
三. 「今生的驕傲」一般上是由人所得到的財富或地位而引起的誇耀，或是不實際的誇耀。
    一般的神學家認為人的軟弱是會藉著以上三種形式引發。

「你們剛強」應該是指屬靈的剛強(弗6:10;啟18:8)。
2:18-29    信徒所面對的危機
    (2:18-29)小子們哪，如今是末時了。你們曾聽見說，那敵基督的要來；現在已經有好些敵基督的出來了，從此我們就知道如今是末時了。他們從我們中間出去，卻不是屬我們的；若是屬我們的，就必仍舊與我們同在；他們出去，顯明都不是屬我們的。你們從那聖者受了恩膏，並且知道這一切的事(或作：都有知識)。我寫信給你們，不是因你們不知道真理，正是因你們知道，並且知道沒有虛謊是從真理出來的。誰是說謊話的呢？不是那不認耶穌為基督的麼？不認父與子的，這就是敵基督的。凡不認子的，就沒有父；認子的，連父也有了。論到你們，務要將那從起初所聽見的，常存在心裏。若將從起初所聽見的存在心裏，你們就必住在子裏面，也必住在父裏面。主所應許我們的就是永生。我將這些話寫給你們，是指著那引誘你們的人說的。你們從主所受的恩膏常存在你們心裏，並不用人教訓你們，自有主的恩膏在凡事上教訓你們。這恩膏是真的，不是假的；你們要按這恩膏的教訓住在主裏面。小子們哪，你們要住在主裏面。這樣，他若顯現，我們就可以坦然無懼；當他來的時候，在他面前也不至於慚愧。你們若知道他是公義的，就知道凡行公義之人都是他所生的。
接下來是提醒讀者要防備敵基督者。
「敵基督」(antichristos)只是約翰書信這樣使用(約一2:18,22;4:3;約二7)，指撒旦，其他的名稱有：假基督(太24:5,24)，大罪人、沉淪之子、不法的人(帖後2:3,9)，假師傅(彼後2:1-3)。敵基督的觀念不容易在舊約中找到，只有間接的形容(伯26:12-13;詩74:12-14;賽51:9;結29:3)，最主要是指那位與神敵對的。在後期的猶太文件中卻很注重講述這位神的敵對者。新約卻引用這位神的敵對者為敵基督者。
「好些敵基督」是使用眾數來形容，相信是指歷代以來那些自稱為敵基督的人，這些人都是預備那敵基督的到來。當然，這樣的事情發生時，被稱為是末時(eschate，telos)，是指世界的結局。舊約常使用「末後的日子」來形容這時間(民24:14;賽2:2-3;結38:14-23)，猶太人認為他們的救世主彌賽亞將在這時間到來，也渴望這日子快點到來。新約的信徒繼續掌握這觀念，以耶穌是彌賽亞，也認為耶穌復活升天後將在這末世榮耀降臨(帖前4:1-18)。這些人是「從我們中間出去」，但是「卻不屬我們的」，可見這些人是出自教會，他們本來就在教會中活動，進來時都抱著不正當的目的。作者指出這些「敵基督」也是不認識父和子的人。
「恩膏」在舊約，所有分別為聖歸給神的，或蒙神揀選而特別受神託付的，都要受特別配製的膏油膏抹(出2:22-33)。在新約其他地方從未把這恩膏當著是聖靈(弗1:13-14說這是印記)。一些釋經學者也把恩膏解釋是神的話語，這與下一節的解釋相符合。
「起初聽見的」是指使徒們原先所領受的福音真道，這與異端者後來所傳的不相同。
「並不用人來教訓你們」並不說所有信徒要斷然拒絕別人的教導，而是勸導信徒也要常受聖靈或起初的福音的教訓，這樣說是針對教會中出現許多假師傅的教導。
3:1-12   神的兒女與魔鬼的兒女
    (3:1-12)你看父賜給我們是何等的慈愛，使我們得稱為神的兒女；我們也真是他的兒女。世人所以不認識我們，是因未曾認識他。親愛的弟兄啊，我們現在是神的兒女，將來如何，還未顯明；但我們知道，主若顯現，我們必要像他、因為必得見他的真體。凡向他有這指望的，就潔淨自己，像他潔淨一樣。凡犯罪的，就是違背律法；違背律法就是罪。你們知道主曾顯現，是要除掉人的罪；在他並沒有罪。凡住在他裏面的，就不犯罪；凡犯罪的，是未曾看見他，也未曾認識他。小子們哪，不要被人誘惑，行義的纔是義人，正如主是義的一樣。犯罪的是屬魔鬼，因為魔鬼從起初就犯罪。神的兒子顯現出來，為要除滅魔鬼的作為。凡從神生的，就不犯罪，因神的道(原文是種)存在他心裏；他也不能犯罪，因為他是由神生的。從此就顯出誰是神的兒女，。誰是魔鬼的兒女。凡不行義的就不屬神，不愛弟兄的也是如此。我們應當彼此相愛。這就是你們從起初所聽見的命令。不可像該隱；他是屬那惡者，殺了他的兄弟。為甚麼殺了他呢？因自己的行為是惡的，兄弟的行為是善的。
    藉著「相交」的話題，作者在第一章與第二章談論光明之子及黑暗之子，接下來的三章卻是討論上帝的兒子及魔鬼的兒女。
「父」(1:2,3;2:1,13,15,22;3:1; 4:14;約二3,9)是指上帝，耶穌基督之父神或信徒之父，因為信徒自稱為天父的兒女。
「上帝的兒女」(Children of God)(3:2,10;5:2;約1:12;11:52)作者是指著信徒而言。但是從不稱他們為「上帝的兒子」(Sons of God)。對耶穌來說，他用「神(上帝)子」(son of God)而不用「神的兒子」(Child of God)。保羅卻以信徒被「設立」(adoption，"領養")為後嗣的觀念稱信徒為「上帝/神的兒子」(Sons of God)(羅8:15，在第十節，作者把「上帝的兒女」與「魔鬼的兒女」對比，可見這一段的談話就是要讀者要讀者作上帝的兒女，是不犯罪及行義的，對比魔鬼的兒女，是犯罪及行不義。
「慈愛」(agape，愛)在舊約中這字是指一種行動的愛，而非情感的愛，這與「情愛」(eros)，或「友愛」(philia)不同意思。愛/慈愛，一般的表達是與立約有關，神與人立約，並堅守這約(申7:9「守約施慈愛」)。神表達這愛的行動是施行救贖，在新約，這行動集中在耶穌基督和他的工作上。因為神透過基督去愛我們，因此我們也應該在基督裡彼此相愛(約3:16;約一4:8,16)。
「不認識我們.…..未曾認識」他不認識我們是因為這世界(指敵對神的世界)不認識信徒是上帝的兒女。這是因為世人沒有與上帝有密切(父--子)的關係。約7:28記錄耶穌指著聖殿的群眾說「你們不認識他」。我們不能肯定作者在此是否針對樂斯底主義而講，因為樂斯底主義自認只有他們是認識神的人。
「我們必要像他」「像他」註釋學者不能肯定這「他」是指耶穌或上帝。
「像耶穌」是新約的普遍觀念(羅8:29;腓3:21;西3:4)。「像上帝」也曾指著信徒而說(太5:8; 林前13:12; 啟22:4)。「指望」當然是指「像他」的指望。
「潔淨自己」有兩方面的意思：獻祭潔淨自己的罪(約11:55)或是道德上的潔淨(雅4:8;彼前1:22)。相信這是指潔淨罪的事，因此，作者接下去說「主…...除掉人的罪」，因此，肯定說這裏是潔淨自己的罪。
「違背律法」(anomia，或沒有律法的)這詞常與罪在一起，猶太人並不把這兩個字分開；因此說「違背律法就是罪」。「違背」普遍上是指背叛了神的話、應許、誡命的行為，這就導致犯罪，然後才指出犯罪的人不能與耶穌在一起。
「魔鬼」這名字原意是「說謊者」，在古近東地方用來形容「說謊的神」，聖經中所指的是撒旦。
「被人誘惑」這警告信徒提防假師傅，這作者關心讀者的屬靈生命而這樣勸勉，到底是甚麼異端沒有清楚說明。在2:19曾提起這異端者已存在他們當中，相信這些異端教導是與作者過去所教導的相違背，因此一開頭作者就先強調他是正統的，他是真認識神的。
「行義」及「義人」在舊約中這兩個觀念是有清楚的教導(創18:23-26;詩1:6;賽60:21;但12:3)。有兩重點：(一)行義並不只是作正確的事/行為，它指向那人擁有“義”的本性; (二)這“義”的本性是從神而來，不是從信徒生成。
「從起初就犯罪」，「犯罪」是用現在時態，指明一直以來都犯罪(第九節的犯罪也同一時態)。作者在此說出了魔鬼的本性。
「除滅」作者在此指出道成肉身的一個目的—就是除滅魔鬼，或魔鬼的作為，也說明道成肉身是要拯救罪人。
「神生的」是指由神所生的人，或是出自神的生命(約3:3-8)，這也指明這些人是神的兒女。
「從起初所聽的命令」見2:7 的註釋。
    接下來，作者指出一個舊約的例子來說明怎樣是屬魔鬼的人。
    這是新約中第一次清楚指出該隱與亞伯的事件的原因(創4:1-16；參太23:35;來11:4;猶11)。作者說該隱是「屬於惡者」的，似乎說明該隱的本性就是惡的，也因是惡的不能接納善的而殺掉亞伯。
3:13-24  相信耶穌，彼此相愛
    (3:13-24)弟兄們，世人若恨你們，不要以為希奇。我們因為愛弟兄，就曉得是已經出死入生了。沒有愛心的，仍住在死中。凡恨他弟兄的，就是殺人的；你們曉得凡殺人的，沒有永生存在他裏面。主為我們捨命，我們從此就知道何為愛；我們也當為弟兄捨命。凡有世上財物的，看見弟兄窮乏，卻塞住憐恤的心，愛神的心怎能存在他裏面呢？小子們哪，我們相愛，不要只在言語和舌頭上，總要在行為和誠實上。從此就知道我們是屬真理的，並且我們的心在神面前可以安穩。我們的心若責備我們，神比我們的心大，一切事沒有不知道的。親愛的弟兄啊，我們的心若不責備我們，就可以向神坦然無懼了。並且我們一切所求的，就從他得著；因為我們遵守他的命令，行他所喜悅的事。神的命令就是叫我們信他兒子耶穌基督的名，且照他所賜給我們的命令彼此相愛。遵守神命令的，就住在神裏面；神也住在他裏面。我們所以知道神住在我們裏面是因他所賜給我們的聖靈。
    當作者完成講述神的兒女是聖潔(3:1-3)及不犯罪(3:4-10)的人以後，接著就是談論他們是一群彼此相愛的人。
「你們應當彼此相愛」(3:11)並不是一個新命令，是信徒起初就認識的道理，也就是說信主時自然從聖經或教會的教導中吸取到的教導和經驗。「彼此」當然是指信主的弟兄姐妹之間，基督的愛也是由這群體先開始，然後才展延開去。
　　約翰藉著一個正面和一個負面的例子去說明這行為的標誌。
一. 正面：「不可像該隱；他是屬那惡者，殺了他的兄弟」(3:12)。信徒不可學像那憎恨殺人者該隱，該隱的行為是屬於那惡者－撒旦魔鬼－的行為，因為魔鬼起初是殺人的(約8:44)。
　　耶穌並沒有說明恨人者在心裡已犯了殺人的罪惡，雖然他曾指出見到女人起淫念的人在心裡已犯了姦淫的罪惡(太5:21-28)。約翰只是把同樣的道理引申出來：「凡恨他弟兄的，就是殺人的」(3:15)。恨的確為人類帶來了許多罪惡。今日社會中許多罵架、打斗、謀殺皆由恨而起。怪不得使徒彼得說「要彼此切實相愛，因為愛能遮掩許多的罪」(彼前4:8)要彼此確實相愛就必須除去恨。
二. 反面：彼此相愛必須有所行動。「小子們哪，我們相愛，不要只在言語和舌頭上，總要在行為和誠實上。」(3:18)掛在口邊空講的相愛不只不能有任何作為，反而推毀了基督所指的愛。真正相愛是要以具體的行動來表達。
　　如何以具體的行動來表達相愛呢？「凡有世上財物的，看見弟兄窮乏，卻塞住憐恤的心，愛神的心怎能存在他裡面呢？」(3:17)作者提出一個簡而易明的相愛例子。在當時物質缺乏的社會這行動是有需要的，有餘的幫助缺乏的人。今天我們或者活在一個物質充裕的社會，但是在其他方面，例如傷殘老弱者、病痛沮喪者、自然災害引致的窮困者、被壓迫失散者等等，皆需要我們以具體的相愛行動來表達。不管社會如何富裕，弟兄姐妹之間缺乏的人仍大有人在，急需我們以行動去幫助他們。雖然我們個人不能完全解決以上各種的缺乏，但是結合眾弟兄姐妹每個人一點一滴愛心的付出，必能完全基督所講的愛。這樣的行動就是一個標誌，讓別人看出我們是基督徒。這具體行動的愛也反映了他是愛神的人。「人若說我愛神，卻恨他的弟兄，就是說謊話的；不愛他所看見的弟兄，就不能愛沒有看見的神」(4:20)。
　　為什麼要以行動來表達彼此相愛呢？因為耶穌基督為我們立了最好的榜樣：「主為我們捨命，我們從此就知道何為愛；我們也當為弟兄捨命」(3:16)。初早期教會的信徒曾以這行動讓世人看出他們是基督徒。一位在第二世紀的神學家特土良曾反映當時社會的人的說話：「看哪，他們真實彼此相愛...甚至願意為弟兄姐妹犧牲生命」(特土良：辯駁書39節)。
「心.…..責備」是指良心的責備。「心」在猶太人或東方人的文化中是人為責任的中心。作者提出神是一位“心”的審判者。
    第廿三及廿四節是第三章的結論。
　　約翰並沒有單單說相愛的人都是神的兒女，反而指明那些信耶穌基督並且彼此相愛的人才是神的兒女(3:23)。的確如此，相信耶穌基督的人自然就擁有神的愛，也懂得彼此相愛。
    神學解釋說一般的人可以相親相愛是因為人類都是照神的形像造的，神的形像包括了相愛的能力，罪惡卻破壞了這形像，但是並沒有除滅它，因此人類仍擁有相親相愛的能力。如果不是以神的愛作為相愛的推動力，那不管人類多盡力去相愛皆不能與神聖的愛相比。人間的愛並不是永恆的，也不是完美的。(雖然在婚禮上一對新人說永遠相愛，那是指在今生永遠相愛。)還是常聞分手、離婚、又愛這位又愛那位、憎恨等事，這指明人間的相愛已不是完美。但是神的愛卻是「永不止息」(林前3:8)。約翰還指出另外一點：「愛裡沒有懼怕，愛既完全，就把懼怕除去。」(4:18)的確如此，神所給我們的相愛，沒有懼怕；不怕一天會分手，不怕一天會停止。
 　「神的命令就是叫我們信他兒子耶穌基督的名，且照他所賜給我們的命令彼此相愛。」(3:23)神最基本的命令有兩個：第一，信基督；第二，彼此相愛。這不是什麼新命令，是神一早定下給人類的誡命(利19:18)，衪對人類的心意原本如此。約翰只不過在此重申而已。只不過人類因為犯罪而失去了相愛的心，甚至相恨。
    遵守這命令的，就是住在神裡面，而神也住在他裡面(3:24)。神如何住在人裡面呢？神是以「賜給我們的聖靈」(3:24)住在信徒裡面。我們又怎樣知道聖靈住在裡面呢？「我們若彼此相愛，神就住在我們裡面」(4:12)。可見這是一個簡單的道理，信徒因為彼此相愛，就証明聖靈是住在他們裡面。當時的「假先知」(4:1)或是異端者不懂這相愛的命令，一方面因為他們不信「耶穌基督的名」(3:23)，也不認「耶穌基督是成了肉身來的」(4:2)，另一方面因為他們是「沒有愛心的」(4:8)。
「信」在聖經中的意思是「超越過單單相信是真的」。「信」是含有信靠及承認的意義。「名」是代表"擁有"。作者在結論時再強調「信」是優先的，緊接著是「愛」(彼此相愛)。
4:1-6   真理的靈
    (4:1-6)親愛的弟兄啊，一切的靈，你們不可都信，總要試驗那些靈是出於神的不是，因為世上有許多假先知已經出來了。凡靈認耶穌基督是成了肉身來的，就是出於神的；從此你們可以認出神的靈來。凡靈不認耶穌，就不是出於神；這是那敵基督者的靈。你們從前聽見他要來，現在已經在世上了。小子們哪，你們是屬神的，並且勝了他們；因為那在你們裏面的，比那在世界上的更大。他們是屬世界的，所以論世界的事，世人也聽從他們。我們是屬神的，認識神的就聽從我們；不屬神的就不聽從我們。從此我們可以認出真理的靈和謬妄的靈來。
    作者開始講論假師傅，這裏稱他們為「假先知」。他形容這樣的人擁有敵基督的靈。
「一切的靈...不可信」意思是說不可接納所有「靈」所說的話。
「靈」在此是指著人的靈而論；也就是說代表著一個人的意志、情感、洞察力、靈魂等。聖經中常認為許多神偉大的僕人的靈是受了神的靈的感動。
「靈」(3:24;4:2,6,13;5:7)在聖經中有五個意思: (一)風/吹氣的意思。(二)人最中心的意志、情感等。(三)人的靈魂。(四)靈界人物(如:天使，精靈等)。(五)神的靈。
「試驗那些靈」是教導信徒要小心察看一個人的行為及言語是否受神感動而來。信徒要這樣作，因為有許多假先知已經出現在世上了。
「假先知」新約多次提起這樣的人(路6:26;彼後2:1;太2:15;24:11;徒13:6)。一般上，是指那些講預言而又沒有實現的先知。相信當時教會中或社會中有這類說預言的人物出現。他們的教導或預言與使徒們所講的不相符。當時的使徒是根據聖經的預言而教導，相信這些假先知所說的超過了聖經預言的範圍。
「凡認基督.…..道成肉身」可見當時的假先知不相信這一點。我們相信這是樂斯底主義(Gnosticism，當時教會的異端)的教導；他們認為基督是天上的一個“媒介”(aeon)，下凡向人啟示，並沒有變成人，而地上所見的只是一個化身。
「敵基督」見2:18的註釋。
「真理的靈」與「謬妄的靈」是作者的形容詞。說明真理的靈所預言的是真實的，而假先知的靈或是敵基督的靈所預言的是不真實的，因此也稱為謬妄的靈。
4:7-21   愛的樂章
    (4:7-21)親愛的弟兄啊，我們應當彼此相愛，因為愛是從神來的。凡有愛心的，都是由神而生，並且認識神。沒有愛心的，就不認識神，因為神就是愛。神差他獨生子到世間來，使我們藉著他得生，神愛我們的心在此就顯明了。不是我們愛神，乃是神愛我們，差他的兒子為我們的罪作了挽回祭，這就是愛了。親愛的弟兄啊，神既是這樣愛我們，我們也當彼此相愛。從來沒有人見過神，我們若彼此相愛，神就住在我們裏面，愛他的心在我們裏面得以完全了。神將他的靈賜給我們，從此就知道我們是住在他裏面，他也住在我們裏面。父差子作世人的救主；這是我們所看見且作見證的。凡認耶穌為神兒子的，神就住在他裏面，他也住在神裏面。神愛我們的心，我們也知道也信。神就是愛；住在愛裏面的，就是住在神裏面，神也住在他裏面。這樣，愛在我們裏面得以完全，我們就可以在審判的日子坦然無懼。因為他如何，我們在這世上也如何。愛裏沒有懼怕；愛既完全，就把懼怕除去。因為懼怕裏含著刑罰，懼怕的人在愛裏未得完全。我們愛，因為神先愛我們。人若說「我愛神」，卻恨他的弟兄，就是說謊話的；不愛他所看見的弟兄，就不能愛沒有看見的神(有古卷：怎能愛沒有看見的神呢)。愛神的，也當愛弟兄，這是我們從神所受的命令。
    「神就是愛」(agape)(4:7,16)指明了神是愛的化身，說明神是愛的源頭，並且神的愛是神聖的。希臘文各有不同的字眼用來形容性愛(eros)、朋友的愛(philos)、對物體的愛(stoge)，但是神的愛--亞加帕(agape)--才是神聖和完美的愛，超越過一切人間的愛。聖經喜歡使用“亞加帕”(agape)來形容那由神而來的愛。彼此相愛與神的愛是同一個字根，說明弟兄姐妹之間的愛是神聖的，也是出於神。神是愛的源頭因為神一開始就給我們認識這種神聖的愛：「神愛我們，差他的兒子為我們的罪作了挽回祭，這就是愛了」(4:10)。
「獨生子」只是出現在約1:14,18;3:16,18。這樣的用法是要表達神與基督之間的親密關係，也說明神是藉著基督向人啟示。
「作了挽回祭」這是新約的術語(2:2;羅3:23)。見2:2的註釋。
「沒有人見過神」相信是針對假先知時常傳講及誇耀他們如何見過神的異象。作者反對這樣的說法。他認為人在這樣的時代不能與神面對面相見，只有藉著耶穌基督，人才可以見到神。新約指明「神一切的豐盛，都有形有體的居住在基督裏面。」(西2:9)
「凡認耶穌為神兒子的」是作者的認信(confession)，也是基督徒的「見証」，這樣的見証可以在教會中找到。作者這樣說是因為假先知認為他們有神特別的啟示，但又不認耶穌基督為神兒子的。這是試驗假見証的一個方法。
「救主」(原文：救世主／世界的救主)，也就是拯救者。在古希臘，這字常用在其中一位神的身上，他是專作拯救的工作。在舊約，它是用在耶和華的身上。有時也用在士師為拯救者的身上(士3:9,15)。新約的作者特別使用這字眼來稱呼耶穌基督，因為他救我們從死亡中進入永生。
「審判的日子」這是末世論的術語；不管是在舊約或新約中(太10:15;12:36;彼後2:9;3:7)。約翰文件中也常提起這觀念(約5:22,27;約一2:28)，指明基督再來時將按著神的名來審判。
第十九至廿一節的主題是要講出愛神也就是愛弟兄姐妹。
    作者這裏的辯論是說一個人是比較容易愛一個見到的弟兄勝過愛一個沒有見過的弟兄。他的重點是要說，如果一個人不能辦到容易的事(就是愛見到的弟兄)就不可能愛一位見不到的上帝。這幾節也形成一個橋樑經節，引入下一章的討論。
5:1-5   得勝的信心
    (5:1-5)凡信耶穌是基督的，都是從神而生，凡愛生他之神的，也必愛從神生的。我們若愛神，又遵守他的誡命，從此就知道我們愛神的兒女。我們遵守神的誡命，這就是愛他了，並且他的誡命不是難守的。因為凡從神生的，就勝過世界；使我們勝了世界的，就是我們的信心。勝過世界的是誰呢？不是那信耶穌是神兒子的麼？
    作者首先把「愛神」，「愛弟兄」，「遵守誡命」三樣東西合在一起討論。這三樣都是互相依賴的。
「信心」這名詞可以是：(一)行為上的相信，或是，(二)相信一個實事。勝了世界的就是我們的信心，這「信心」是指行為上的相信。信耶穌是上帝的兒子，卻是相信一個事實，可見作者把兩個含意都在這裡表達出來。
    作者意識到愛神及愛弟兄姐妹的生活並不容易持守，尤其面對世界的種種壓力。世界所講究的是金錢、名利、地位，到處有欺壓、裝假、說謊的行為，導致人人必須學習防備別人。教會也是由人組成，某些信徒可能還存有“舊我”的惡習未完全改變，有時難免要提起防備的心。那信徒如何常常能過得勝的相愛生活呢？約翰提出過得勝相愛生活的秘訣，「因為凡從神生的，就勝過世界；使我們勝了世界的，就是我們的信心。」(5:4)第一，凡從神生的就勝過世界；第二，勝過世界是我們的信心。「神生的」是指那些得著神所賜的新生命的人，也是永生，「這永生也是在他兒子裡面。人有了神的兒子就有生命；沒有神的兒子就沒有生命」(5:11-12)。可見相信基督，並有生命的基督徒，必然會勝過這世界許多壓力，去愛神愛人。當然，作為愛主的基督徒，這「誡命不是難守的」(5:3)。
5:6-12   福音的見証
    (5:6-12)這藉著水和血而來的，就是耶穌基督；不是單用水，乃是用水又用血，並且有聖靈作見證，因為聖靈就是真理。作見證的原來有三：就是聖靈、水，與血，這三樣也都歸於一。我們既領受人的見證，神的見證更該領受(該領受：原文是大)了，因神的見證是為他兒子作的。信神兒子的，就有這見證在他心裏；不信神的，就是將神當作說謊的，因不信神為他兒子作的見證。這見證就是神賜給我們永生；這永生也是在他兒子裏面。人有了神的兒子就有生命，沒有神的兒子就沒有生命。
   「水又用血」通常有三個不同的解釋：
一. 指洗禮及聖餐。
二. 指耶穌在十架上所流的血和水(約19;34-35)。
三. 代表從耶穌的洗禮由開始至流血(被釘)為止。
    一般的學者接納第一個解釋；認為作者要特別的說明只有他們的洗禮及聖餐才是被承認的。
    從另一個角度，也有學者接納第三個解釋；說當時的異端者不只不承認耶穌是道成肉身的，而且不能接納耶穌從洗禮至被釘的事奉。
「聖靈作見証」這是新約信徒所強調的。聖靈的見証可以有三個形式：(一)聖靈幫助信徒及給勇氣信徒來見証耶穌基督；(二)聖靈住在人身上(聖靈本身或是神的恩賜)顯在人的身上見証信徒擁有聖靈；(三) 聖靈行神蹟來見証耶穌基督。
「見証」從這段經文，我們發現當時的信徒所見証的資料；就是「永生」的見証，見証的源頭是在神那裏。
5:13-21  屬靈的確據
    (5:13-21)我將這些話寫給你們信奉神兒子之名的人，要叫你們知道自己有永生。我們若照他的旨意求甚麼，他就聽我們，這是我們向他所存坦然無懼的心。既然知道他聽我們一切所求的，就知道我們所求於他的，無不得著。人若看見弟兄犯了不至於死的罪，就當為他祈求，神必將生命賜給他；有至於死的罪，我不說當為這罪祈求。凡不義的事都是罪，也有不至於死的罪。我們知道凡從神生的，必不犯罪，從神生的，必保守自己(有古卷：那從神生的必保護他)，那惡者也就無法害他。我們知道，我們是屬神的，全世界都臥在那惡者手下。我們也知道，神的兒子已經來到，且將智慧賜給我們，使我們認識那位真實的，我們也在那位真實的裏面，就是在他兒子耶穌基督裏面。這是真神，也是永生。小子們哪，你們要自守，遠避偶像！
     這幾節經文是作者最後的談話。目的就要信徒肯定他們的信仰。
「我將這些話寫給你們」作者道出了他寫卷書信的目的。之前作者也曾經簡略的提出寫書的目的：1:4是相交與喜樂充足，2:1是不要犯罪，2:12-13是罪得赦免及勝過惡者，2:26是提防引誘人的，這裏，5:13是要信徒肯定他們有永生。
    作者也要信徒肯定他們所祈求的。也說明這樣的祈求是可以坦然無懼，但是必須「照他的旨意」。作者要新約的信徒確定他們是可以坦然無懼的去到神面前祈求(來4:16)
「不致於死的罪」是個爭議性的觀念，解釋必須留意以下兩點：
一. 在猶太人的觀念中，導至死的罪是時常談論的(民18:22;申22:26;賽22:14;及其他猶太文件)。但是這樣的說法是指著肉體的死而論。新約也有這樣的談論(徒5:1-11;林前5:5;11:29-30)。
二. 在舊約中似乎有不致於死的罪，無知所犯的罪是可以以獻祭來赦免，但是故意所犯的罪只有接受死的審判(利4:2,13,22,27;5:15,17-18;民15:27-31;申17:12;詩19:13)。
    我們相信作者是在信徒及敵基督(假先知)的背景之下談這話。一般釋經學者相信「不致於死的罪」是指信徒在受洗後所犯的罪。而「有致於死的罪」是指著敵基督者所犯的罪。
天主教有另外的解釋，分為「小罪」(venial sins)是非故意犯的罪，不必告解，只直接禱告認罪就可蒙赦免的。「大罪」(mortal sins, 約一5:16)原意是「至於死的罪」，指明故意犯的罪，須經告解(藉著神父)才能蒙赦免。

觀看這節經文所講，一方面它是針對一些特定的對像(假先知)所犯的罪，另一方面，「犯了」是使用分詞(hamartanonta)，特別指那些繼續不斷地犯罪的人。就如馬太福音12:31-32的「褻瀆」和「干犯」是使用分詞，指繼續不斷的動作，特別用在那些繼續捫著心裏的感動，反對耶穌是神的兒子有權柄趕鬼，因此是不得赦免的。

「為罪祈求」相信這祈求是指求神的赦免和饒恕。
雖然犯罪是信徒不能完全防止的，因為人是擁有肉體，也有軟弱。作者在2:2就曾強調基督這「挽回祭」是隨時可以赦免我們的罪，只要我們願承認和求赦免。接下來，作者還是要再提醒信徒說「凡從神生的必不犯罪」。這與3:6所說的符合。必須要謹記，信徒所犯的罪是無意的，或是軟弱所導致的，故意犯的罪是不能赦免的(來10:26)。
    這卷書並沒有一般書信的結尾的樣式。相信作者與讀者之間的關係極親密而沒有這樣的形式出現。
約翰二書
    現在開始對這被學者們稱為「雙生」的書信(指約翰二書及三書)作註釋。這兩封“私人”的書信雖然一早在新約的形成中是與約翰一書一起傳遞在教會之間，但是它與約翰一書並不完全類同，約翰一書比較是公開給教會的書信，而且沒有說明作者是誰。也因為它們出現在一起，我們才肯定匿名信名的約翰一書是同一位「長老」而寫。

約翰一書和二書算是兩封新約中最短的書信。不過，卻讓我們看見初早期教會更多的生活。
第一至三節
「長老」，「太太」，我們遇到一個不署名的作者與讀者。可是接下來形容這太太是「被揀選的太太」。這是一個爭論性的稱呼，一般的解釋是指「教會」。當然我們不需要推論說這間教會是在一位太太的家中。學者們認為「被揀選」(eklektos)若不是指亞西亞省某位基督徒婦女，不然就是以比喻的方式指教會。教會(ekleksia)就是同一字根。信徒被形容為「被揀選」的(彼前2:9(引用賽43:20);太13:20,22,27)。
「太太」(原文: 女主人)。在舊約中常用這字來形容耶路撒冷(在以賽亞書)。被揀選的耶路撒冷也被形容為一位「新婦」(啟21:1)，教會(林後11:2; 弗5:25)。彼前5:13形容教會為「蒙揀選(女性)的教會」。
後來，亞歷山大的革利免(第二世紀)在為約二書作註釋時說這是指被揀選的教會。我們不能肯定這裏是寫給一個教會或是這字是指所有被揀選的教會。
「和他的兒女」相信是指教會中的信徒。
「真理」是約翰福音書(25次)，約翰一書(9次)，二書(5次)及三書(6次)常出現的字眼。另外，「在裏面」、「同在」也是約翰福音書特別的口語(約14:17;15:4-8，9-10;17:21,23,26)。
第四至八節
    這一段經文讓我們看見當時一間教會中所遇到的問題和生活方式。
作者「長老」一開始就先想起他見到讀者「遵行真理」而快樂。
「從父所受的命令」這好像是對應約10:18「我從父所受的命令」; 也就是耶穌基督的被差派來到世間的受苦和釘死。相信這裏是指「彼此相愛」的命令。
「彼此相愛」曾在約翰福音先出現(13:34;15:12,17)。與符類福音中(太22:39;可12:13; 路10:27)的「愛你的鄰居」相似。舊約的背景來自利19:18。在約翰一書3章有詳細的解釋。
「新命令」這樣的吩咐曾在約一2:7提起，意思是說從新再吩咐遵守。
「起初所受」應是起初信主或是進入教會生活開始就學習或認識的教導。
「敵基督」(見約一2:18;4:3的註釋)是指屬於撒旦而言。
這裏對敵基督有另外三個特性被提起：
一. 「迷惑人的」並不是「說謊的」(約一2:22)或「假先知」(約一4:2)。這裏是指引入不正確的教義。
二. 「出去到世界」如約一4:2，只是沒有說是由讀者的教會中出去。相信指一些來到教會的遊行傳道人。我們相信在新約教會的初期有許多遊行的傳道人在教會之間活動和講道。當時教會需要這些傳道人講道和教導，當然，許多異端也是由這些人引發。
三. 「不認基督是成了肉身的」。約一1:1;4:2也提起這樣的異端，學者們相信這是指當時流行的樂斯底主義。他們不相信基督的道成肉身，而只接納基督是一個化身；是一個靈界物體。
第九至十三節
    接下來，作者長老教導如何接納傳道的人。    

「這教訓」這裏不是該教會中產生的異端如約翰一書(約一2:19)一樣，而是從外而來的教導。相信是一些遊行傳道人所傳講的信息(約三5-8)。當時有許多這類的教師因為各地缺乏傳道人而遊行傳道。這形式也是學像希臘哲人的方式。初期教會中也常記錄這類的傳道人。(註一)也多數集中在小亞細亞及敘利亞一帶。當中也有傳說異端的，長老這裏先指導說要以以前所領受的教訓來衡量這些遊行傳道人的教導。如果不正確，就不要接待這樣的人，不只不接待，連與他們打招呼(問安)都不可。十二使徒遺訓說：「如果任何人來到教導你們是已經聽過的教義，就接待他們。如果他是傳講不相同的教義，它可能導致破壞，就不要聽他的」(Did. 11:1-2)。
「有分」(原文koinonia，團契，與約一1:2的「相交」同一字)。
    最後作者說出他並不想繼續寫下去，而盼望能親自到他們當中親面談論。這可以令大家「喜樂滿足」。約一1:4所指與弟兄姐妹團契而得的喜樂。
約翰三書
    約翰三書算是所有新約書信中最相似當時世俗的信件；它是那麼的簡短(在一片蒲草紙上)，並直接的提出寫信人與收信人之間的事情。
第一至四節
「該猶」這是一個普遍的羅馬名字，意思是「喜樂」。我們無法知道他是誰。作者甚至稱為「兒女」，這封信是寫給他一個人，不過卻有另外兩個名字被提起： 丟特腓及低米丟。在新約，該猶這名字曾出現過三次。這該猶不可能是羅馬或哥林多的該猶(羅16:23;林前1:14)。學者們認為最有可能的是保羅同行馬其頓的該猶(徒20:4)。有教父文件(Apostolic Constitutions 7.46.9)記錄這該猶後來被約翰按立為別迦摩教會的會督。
一般上，相信是由「底米丟」把這封信帶給該猶。
「長老」(詳細註釋見約二1)。這名字的出現更加說明約二及約三是出自一個人的手筆。
「靈魂興盛」身體及靈性的健康是當時牧師所關心及問候的。這也是信徒的專用語。指信徒的靈性生命。
「弟兄來見証」(見証，原文是複數)說明多次/許多的見証。該猶的「按真理而行」卻是接待客人。
第五至八節
「接待」這是長老稱讚該猶的行為。這些被接待的「弟兄」多來自長老的教會， 是一些遊行傳道人或宣教士。對教會來說，他們是「客旅」(原文:陌生人)。從初早期教會文件中，常有提起說當時因為傳道人的缺乏，教會之間有許多遊行傳道人到各地教會傳道/講道。在「十二使徒遺訓」(Didache)中特別指導信徒/教會要懂得接待這些傳道人。
--------------

    註一：初早期教會一位著名的教父殉道者，游斯丁就是一位從希臘哲學改信基督教的傳道人。信主後，他仍然保持遊行哲學家的習慣到各城市及各地教會去講道。
「愛心」是指該猶所對遊行傳道人的表達，這些人也回報見証他的愛心接待。同時長老也教導他如何安排這些傳道人離開到下一站去。一般上，是給與足夠的旅費及食物，因為他們對於「外邦人一無所取」。不知道為甚麼不取外邦人的東西，當時的猶太人卻有款待客人的好行為。耶穌曾吩咐傳道人不拿人的錢財(太10:8)，但是可以受人的接待(可6:8,10)。保羅也認為教會應支持傳道人(林前9:14;腓4:10-18)。當時的希--羅社會中有許多遊行的術士及哲學家(講學者)四處講學也同時領受人的錢財。
「為主的名」這指遊行傳道人所行的原因。舊約中也有同樣的觀念，新約中有為主的名受苦(徒5:41; 9:16)，信服主的名(羅1:5)等。
第九至十五節
    接下來作者長老開始談論兩位人物：丟特腓及低米丟。
「丟特腓」我們無法知道他的背景，不過有四件事是我們可以從談論中知道的： (一)不接待傳道人：這裏是用「現在繼續」動詞(present continuous)指明他是常常這樣作。作者長老用「我們」似乎要說明不接待傳道人(或者是由長老派去就等於詆毀。(二)用惡言妄論：這裡是指用一些不真實的話來詆毀。(三) 也禁止別人接待傳道人：這裏清楚看見丟特腓不支持這些傳道人所作的工作，也要別人像他這樣。(四) 把接待傳道人的弟兄趕出教會：相信丟特腓在教會中也有許多人支持他這樣的作法。
    作者也指出丟特腓的心態，就是他「好為首」，這是指權力地位而言。相信他這樣作連長老的權威也看低。
    作者長老的反應也清楚的提出來，他將會到那裏去指責這樣的行為。丟特腓的行為也被稱為「行惡」; 與行善的對比。
「教會」我們不能肯定該猶與丟特腓是否同在一間教會，或是在同一個區中的不同教會。相信是在同一間教會，因此長老勸該猶及低米丟繼續接待傳道人。
「我們也給他作見証，他也知道我們的見証是真的」這可說是約翰的特別術語：「為這些事作見....我們也知道他的見証是真的。」(約21:24)「看見這事的人就作見証，他的見証也真的。」(約19:35)

「低米丟」我們也無法知道他的背景。經文中也沒有清楚說明他作了些甚麼值得那麼多人見証他的善行。相信像該猶一樣是接待傳道人的善行。
    結尾的問候也是基督徒式的：有希臘信件式的結尾，但是卻含有希伯來式的「願你平安」。
    這樣的結尾也在其他新約書信中找不到。它曾引起聖經學者的爭論。認為它是最像世俗信件的一個結尾，不過，書中的內容卻像極了約翰的手筆。
約翰書信的神學主題

「我們認識」的確信

約翰一書的作者不只是匿名的，而整卷書都是那麼神秘。一開始，他就把兩個身份分清楚：「我們」(作者代表的團體)和「你們」(讀者代表的團體)。這個「我們」藉著「我們曾聽見……親眼看見……親手摸過…」(1:1)這樣的形容來說明他的權柄，或說“先知”的權威。這似乎是要說明他是親身經歷過的人。但是，這樣的親身經歷的經驗也令人不能肯定是否是親身經歷耶穌基督，或直接是耶穌基督的使徒或門徒。
    在約一4:12-16，「我們」是用來形容彼此相愛，領受聖靈這恩賜，聽過是上帝差派衪的兒子成為世界的救主，相信接受上帝的愛，甚至說我們都當走在光明中(1:6)。這裏「我們」是指整個信徒團體，沒有分作者和讀者。這樣的說法，也看出作者是要和讀者成為一體，或同一個團體。

    不管「我們」是如何使用，清楚的是，權威明顯是建立在見証(親眼見到/親手摸到等等)，而不是作者是否是使徒。作者像一位師傅(教師)說話，雖然他說讀者並不需要師傅的教導(2:27)。更有學者提出說，作者這樣使用「我們」，是一種說服技巧，要說服讀者聽從他的教導。(註一)
    作者也有使用「人或說…」，「凡是…」(2:9-11;3:4-10)，這樣第三人身的稱呼，特別是講論一些嚴重的問題。

    「我們認識」帶來許多確信的要素。作者這樣強調「認識」是因為讀者正需要這些教導，特別是面對一些引誘你們的人(2:26)，如何真正相愛(3:18)，以及如何試驗不同的靈(4:1)。這種認識是讀者是走在光明中的人，也知道自己是有罪的人(1:6-8)，不過只要向神認罪就可以得潔淨(1:9)。

---------------------------

    註一：Judith Lieu, The Theology of the Johannine Epistles (Cambridge: Cambridge Press, 1991), p. 26. 

作者時常使用現在式動詞，目的是要說明「我們」(包括作者和讀者)現在是過著得勝、潔淨、不屬於假師傅的生活。

作者所說的認識是指「知道」的動作(使用動詞)。讀者「知道」真理(2:21)，知道受了恩膏(2:20)，知道罪被潔淨了(3:5;2:29;5:20)，知道是出死入生了(3:14;5:13,15,18,19)。這樣的知道是「起初」的(1:1)。「起初」並不是指時間的開始(像約1:1那樣)，而是指這個團體(教會)的開始。當然，這樣的知道是不需要別的師傅，反而是他們過去所領受的教訓(2:27)。如何確定這些教訓是真的呢？作者指出是從主所受的「恩膏」(charisma)(2:20,27)，相信是指「聖靈」，雖然有學者相信是洗禮或一種的屬靈的油膏，是要抵擋樂斯底主義某種的油膏，因為樂斯底主義者自認他們的恩膏使他們獲更高的知識以致得到更完全的得救。(註二)

認識的最終目標是「我們將要像衪」(3:2)。

總結以上的討論，讓我們看見作者要強調的是信徒有一種「認識」，而這種「認識」就存在他們的信仰當中、在他們的生活中，或者說就是他們的團體的傳統。

與神相交

    「與神相交」是作者用來形容信徒屬靈的經驗。而「與神相交」以多個不同的觀念出現和表達。

一. 「我們認識衪」：藉著聽從衪的誡命我們認識衪(2:3-4;4:7-8)。「衪」一般是指神，但是有時指耶穌基督(2:14)，或天父(3:1)，或不能確定(4:6-8)。在舊約，認識神是藉著承認、認信、聽從(耶31:33-34)，是一種立約的關係。在約翰一書，認識神並沒有含立約的關係，反而有點在於認識信仰或誡命方面，似乎針對樂斯底的思想。

二. 「從神生的」：從神生的是約翰一書主題之一(3:9;4:7;5:1,14,18)，或是神的兒女(3:1,10;5:2)。這裏，作者使用兒女(tekna)來形容信徒是神的兒女，就如他使用「小子們」(teknia)一樣(2:1,12,18;3:7,18;4:4;5:21)。不像保羅有時使用兒子來(huios)形容耶穌是神的兒子，甚至是信徒(羅8:15,23)。當然，這裏所指的「兒女」是一個總稱，指所有的信徒，或那些愛衪的人(5:1-2)。

三. 「出於神的」：信徒也是出於神的(ek theou, 3:10;5:18-19)。是指一種出於神性的(divine)。因此「我們」和「你們」是出於神的(4:4,6;5:19)。出於神的是不犯罪的(5:19)，是屬於真理(3:19)。

四. 「遵守命令的」：在約翰一書，「遵守命令」是以一種迂迴的方式去表達：遵守神的誡命，活在愛中的(3:24;4:12-16)。

------------------


註二：同上，頁28。

----完成後，把這部份交上-----

普 通 書 信 考 卷
姓名：_______________________

地區：______________________

請先回答這個問題：

你是否已在過去兩個內月完成閱讀新約的普通書信(雅-猶)兩遍？如果你還沒有這樣作，請完成以上要求後才參與這個考試。

請你也把你所喜歡背誦的十個普通書信經文抄下連同考卷一起交上。(20%)

請回答以下所有的問題。每題10分。
可打開聖經及講義。答案以精簡為主，也盡量把答案寫在空格內。 

1． 有哪些“準則”(criteria)可以用來設計一個內容大綱給雅各書？

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

2． 雅各如何教導信徒去明白關於「試探」、「試煉」及「試驗」的意義？
    (請把這些觀念的關係講解)

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

3．嘗試講解雅各書中「言語」和「智慧」的關係。
---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

4. 請解釋及解雅各和保羅對信心和稱義之間所產生的問題。

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

5. 彼得如何教導當時的信徒面對逼迫？
---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

6．信徒應該如何順服君王？(也講解順服和服從的分別)

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

7. 請註解彼得後書和猶大書中關於天使離開本位並等候審判的經文。
---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

8．談談你對約翰一書中“相交”及“相愛”的認識。
---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

  	   人落在試驗中	  











慾望		        忍耐	


 +			+


失敗(慾望懷胎)	    得勝(忍耐成功)
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