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I．Ａ．新約神學的取向
    新約神學是聖經神學(Biblical Theology)的一部分，注重由新約資料(NT Documents)所引伸出來的神學課題和討論。不像理性式的系統神學(Systematic Theology)或教義學(Dogmatics)，它被分別出來成為一門獨立學科來研讀。
    新約的作者，就如舊約的作者一樣，並沒有在寫作時刻意編寫新約神學或是舊約神學。而且在初期教會，教父們也沒刻意地編寫一本或一套新約神學或是舊約神學。既然這樣，新約中並沒有系統式的新約神學，今天我們必須依靠新約的資料來整理出一套新約神學，目的是讓信徒可以深入認識新約中的神學主題和教義。新約神學的發展歷史略有以下數個階段：
一．初期教會是根據當時各教會之間所形成的教義(Dogma/doctrine)來理解神學。這些教義通常流傳於各教會之間，也漸漸成為公認和共用的教義資料。這些教義多由使徒的教導及教會信徒共有的宣揚和認信所形成。例如，彼得在講道時說：「故此，以色列全家當確實的知道，釘在十字架的這位耶穌，神已經立衪為主為基督了。」(徒2:36)，保羅宣告說：「他本有神的形像，不以自己與神同等為強奪的，反倒虛己，取了奴僕的形像，成為人的樣式；既有人的樣子，就自己卑微、存心順服以至於死，且死在十字架上！所以，神將他升為至高，又賜給那超乎萬名之上的名，叫一切在天上的、地上的、和地底下的，因耶穌的名，無不屈膝、無不口稱耶穌基督為主，使榮耀歸與父神。」(腓2:5-11)，「大哉！敬虔的奧秘，無人不以為然，就是：神在肉身顯現，被聖靈稱義，被天使看見，被傳於外邦，被世人信服，被接在榮耀裡。」(提前3:16)

二．在中古時期，教會是根據當時的教會傳統教導(Traditions)來理解聖經及神學。新約和舊約自然被引用來解釋和支持這些傳統。
三．改教時期的教會注重「唯獨聖經」(Sola Scriptura)。這態度使聖經與當時的傳統教義分開。改教學者也注重「個人解釋聖經」(sui ipsius interpres)。這使改教後的教會開始注重「聖經神學」(Biblical Theology)。雖然改教後的教會也注重研究系統神學(Systematic Theology)，但是因為「唯一聖經」的思想影響深遠，聖經神學與系統神學在神學院中漸漸被分開來研究。
四．一直至十九世紀，一些聖經學者（註一）開始注重新約神學或是舊約神學，並且分別開來研究。
五．在這世紀，新約神學與舊約神學的分歧越來越大。今天所面對的問題並不是新約神學與舊約神學應如何結合起來，而是在研究新約神學時，如何找到一個正確的方法/方向從新約資料中整理出一套新約神學。
    有四個取向可以用來研究新約神學。
一．主題式方法(Thematic Approach)

    採取這方法者認為新約的作者含有一個同一性(Unity)的神學觀念，因此以系統神學的主題方式來整理新約中許多零碎的資料。
ａ．李澤生(A. Richardson, An Introduction To The Theology Of N.T. (1958))在其新約神學著作中認為：
一．「耶穌本身是一位聰明的解經者，借用舊約解釋及整理出一套新約神學」(頁12)。這使當時跟從他的人從中認識到他所帶來的"新"信仰，這就是新約神學的起源」。
二．使徒教會的信仰(apostolic faith)是“做”新約神學的基礎。 

　　可見李澤生是以一種「描述式」(descriptive)方式來編寫新約神學，認為使徒教會擁有同一的神學思想，並且可以從新約中找到。這也是一種「認信」式(confessional)的神學，認為新約教會有這樣一個同一的信仰。
 　 接下來他以十六個主題來編寫新約神學，計有：信仰與教導、認識與啟示、神的救贖、神的國度、聖靈、彌賽亞的解釋、使徒教會的基督論、耶穌生平、復活、升天與勝利的基督、基督帶來的救贖、完全的基督、以色列的神、使徒與祭司的事奉、教會中的事奉、洗禮的教義、新約中的聖餐神學。
ｂ．蕭克利(K. H. Schelkle, Theology Of The N.T. (1968))在其著作中認為：
一．新約神學必須從新約正典(NT Canon)找到。
二．並且，新約神學並不只是描述(description)新約的報導，需要加上解釋(interpretation)。
三．他也強調新約神學的同一性(unity)，認為這同一性可以從新約資料的多元性(diversity)中展示出來。這多元性的資料皆是以耶穌為中心。他為新約神學設計的主題如下：創造(世界、時間、人)，啟示(基督與救贖、神、聖靈、三位一體)，基督徒生活 (新約倫理)，教會 (教會、審判與末世)。這種「神 - 人 - 救贖」(God-Man-Salvation)的模式正是系統神學的模式。
-----------------------------

 　　註一：就如包爾(F. C. Bauer), Lectures on New Testament Theology (Leipzig, 1864).                     
　　無可否認，主題方法可以反映出新約神學的同一性。那如何設計屬於新約的主題，而不把一個外來的結構加諸其上卻是一個辣手問題。這迫使一個人要作主觀的「挑選」工作，無形中忽略了許多小的主題。
二．存在主義式方法(Existentialist Approach)

    這方法主要是認為新約的資料是要向今日的讀者說話，這些說話對今日讀者的信心是有意義的，人們也必須以這“今日的意義”作為研究新約的目的。
ａ．布特曼(Rudolf Bultmann, The Theology of the NT (1948-1953))特別強調新約神學就是：
一．「重編」(Reconstruction)新約的資料，向今日的讀者「解釋」(Interpretation)新約及它所包含的意義。
二．認為耶穌的教導完全是初早期教會對耶穌的宣講(Kerygma)，這些教會的宣講成為了新約神學的起點和基礎。今日新約神學的任務就是要重新把這些宣講編寫出來(註二)。
三．他認為保羅的神學是新約神學的中心，因為他是基督教神學的真正編寫人，這可從保羅的資料中反映出來。保羅的神學也是「復活後」(post-resurrection)的認識，這宣講是針對一位「歷史的基督」(historic Christ，含歷史意義的基督，只需要人認識這意義就足夠，不必理會那真正的歷史人物)。也認為這「歷史的基督」把新約中的多元思想“貫徹”起來。
ｂ．龔色曼(Hans Conzelmann, An Outline of the Theology of the NT (1967))這樣說：
不認為早期教會對耶穌的宣講是新約神學的起點，而是初早期教會的傳統與信條(tradition and creeds)才是新約神學的起點。因此，今天要“做”新約神學就必須返回當時的傳統，並尋找出這些經文對當時的人所要說明的意義。

三．歷史式方法(Historical Approach)

　　採取這方法的神學家認為新約神學是受當時的歷史(背景)影響。因此各主題可因著環境需要，時間變動而有不同(多元化)。
ａ．威里特(W. Wrede, The Task And Methods Of N.T. Theology (1897))反對教義方法(Dogmatic Approach)而採取歷史方法。認為新約神學是受當時的宗教背景影響，也是基督教神學的一部分。
ｂ．古默爾(W. G. Kummel, The Theology Of The N.T. (1973))把新約神學的討論範圍劃分為三個“歷史”階段，就是：耶穌的宣講、原始教會的保羅神學、成長教會（約翰福音）對耶穌的信息。他認為：

一．耶穌的信息是新約神學的源頭。說明這位宣揚者耶穌後來成為了被宣揚的(how the Proclaimer became the Proclaimed One)對象。
二．耶穌-保羅-約翰(Jesus-Paul-John)是新約的中心。
四．救恩歷史式方法 (Salvation History Approach)

　　這方法注重「時間」的觀念，尤其是神所施行的救贖過程。認為新約的時間最適合這方法，而新約作者或新約資料是要表達這救恩歷史，這就是新約神學。
ａ．古爾曼(Oscar Cullmann, Christ and Time (1946))認為：
一．基督是時間的中心，新約神學就是要說明「已經發生的」(already)及「將要發生的」(not yet)事，這些事是反映出神的救恩歷史。這救恩歷史也是新約神學的中心。
二．這救恩歷史也是神的啟示，新約作者領受了這啟示的經驗而宣講(kerygma)出新約神學。
ｂ．賴德(G. E. Ladd, A Theology Of The N.T. (1974))借用「救恩歷史」的觀念來編寫新約神學。
一．認為所有新約資料是在講述神的救贖過程(redemptive history)。因此說「新約神學...就是注重要重述(recital)神在耶穌身上所行的工作。」（註三）這說明新約神學的工作就是一個描述的技巧(descriptive discipline)。
二．這理論使他要像新約的作者一樣按著新約資料的排序來編寫新約神學。認為每一位作者都有他們不同的看法，說明了新約神學的多元性(diversity)。
ｃ．郭培特(Leonhard Goppelt, Theology of the NT (1975-76))認為救恩歷史是新約的中心：
一．但是，這救恩歷史應該以一個「應許 - 實現」(promise and fulfillment)的方式來表達。始點是在復活以後，因此復活後教會中的宣講(Easter-kerygma)才是新約神學的出發點。
二．認為今天新約神學的目的是要幫助今日的讀者與當時的宣講作面對面的談話(dialogue)。
-----------------

註二：布特曼是用他獨創的方法，「化解神話」來把新約神學從重重的神話中解剖出來。福音派對這方法不敢領教，即使領受了也吞嚥不下。
　  註三：G. E.Ladd, Theology of the NT, 頁28.

結論：新約學者對新約神學的取向並沒有一個統一的看見，各人見仁見智提倡自己所發明的理論。相信這眾多理論的起因是因為新約作者一早就沒有刻意要編寫一套新約神學。相信新約作者不這樣做是因為當時各人只是按著需要來書寫，而字裡行間提出許多新約神學的資料。我們今天在“做”新約神學時，就是要從這些資料中整理／編寫出一套新約神學。我們將選擇「多元性裡的統一性」(Unity in diversity)這態度來編寫，也就是說相信新約中的作者，例如保羅、約翰、彼得、雅各、希伯來書作者等，對耶穌所帶來的福音有一個統一的認識，只是各人是站在不同的角度去表達/描述耶穌。這不同的角度就因此引起我們所說的多元性。
I．Ｂ．新約神學的中心：統一性和多元性
    在前一章的討論中，我們曾經談論何謂新約神學的“中心”。也見到各學者各持己見，把持不定這“中心”是什麼。這“中心”問題直接牽連統一性與多元性的問題。
　　有兩點必須留意：
一．中心和統一性：是否在這個多元性的新約資料中有一個中心，或含有統一性的思想？
二．正典中的正典(Canon in the Canon)：在探索及規劃出這中心時，是否會因主觀成見而造成過分注重「正典中的正典」這危機。(註一)這就如帶上有色眼鏡，斷章取義，把自己限制在某個範圍來看聖經。

　　對於新約的中心問題，有以下的意見：
一．人論(Anthropology)：布特曼(R. Bultmann)按存在主義的基礎認為新約的資料在不同的時代有其所要表達的信息，因此，他是直接以「人」這角度來看新約。他說，任何論及神的事情也直接的要提出人的事情，整個新約也以神拯救人而編寫。布特曼的學生巴安(H. Braun)說：「人是不變的因素...基督是變動的因素。當我們提及神時，必定要提及人。因此，人是中心。」巴安也提出說人論是新約的「內心」(inner centre)。這間接造成「正典中的正典」的危機。
二．救恩歷史(Salvation History)：在前文，古爾曼(O. Cullmann)及賴德(G.E. Ladd)強調神在歷史中所施行的救贖計劃(救恩歷史)是聖經的中心，而所有聖經的資料和記錄都可以以「救恩歷史」這觀念把它們貫徹起來。救恩歷史也是新約神學的中心。他們以整本聖經的描述而提出救恩歷史這觀念，「救恩歷史」無意間成為了這派人士「正典中的正典」。
三．立約(Covenant)：與救恩歷史相近的觀念，就是立約。說明聖經是要描述神如何與人立約，雖然人破了這約，但是神繼續的與人立約。
四．基督論(Christology)：當然，新約資料中的記述中心是耶穌基督。許多學者也認為新約是「基督中心」的(Christocentric)。古默爾(Kummel)強調說：「基督為新約的中心可以從三個層面來看： ａ．福音書中對耶穌的信息及所行的事蹟的記述；ｂ．初早期教會對耶穌基督的宣講；ｃ．保羅對耶穌基督的神學討論。」（註二）
　　這雖然是一個很好的提議，可是這四個層面自然地成為了「正典中的正典」的危機。另外，有學者進一步的提議說「十字架的神學」(Theology of the Cross)才是新約神學的中心。（註三）
結論：按以上的討論，學者對新約神學的中心沒有一個肯定的定論。基督論或者是最好的建議。
----------------

　　註一：「正典批判」(Canon Criticism)是當代聖經學者因為過去受高等批判的分割而提出整全聖經的批判，可是當這樣作的時候卻跌入「正典中的正典」這因主觀而造成的危機。「正典中的正典」就是過於注重聖經中某部份的教導。
　　註二：W. G. Kummel, Theology of the NT, p. 324.

　　註三：W. Luz, “Theologia crucis als Mitte der Theologie des NeuenTestaments” EvTh 34 (1974), p.118.

Ｉ．Ｃ．新約與舊約的關係
    歷代以來，聖經學者對新約和舊約的關係都有不同的見解。這些見解也直接或間接的形成我們評量新約或舊約權威的因素。約有以下三個不同的態度：
Ａ．高舉新約
一．馬吉安主義(Marcionism, 公元140)：初早期教會的馬吉安認為新約和猶太人的經典（舊約）沒有關連。他認為舊約的神是一個「造物的神」，只會用律法來管轄人，而新約的神，耶穌的父，是一位滿有慈悲恩典的神，因此在他所編的“正典”(canon)中沒有舊約聖經和許多含猶太背景的新約部分。
二．哈那(A. Van Harnack, Marcion (1924), p.221)認為舊約是今日基督教聖經的「寄生蟲」，是教會傳統所遺留下來的。
三．布特曼(R. Bultmann, “Prophecy & Fulfillment”in Essays On O.T. Hermeneutics (1963), pp.50-75)認為舊約的歷史是一個「失敗的歷史」，對基督教來說，舊約不再是“啟示”。後來，包加特(F. Baumgartel, The Hermeneutical Problem Of The O.T. (1963), p.151)也認為今天的教會可以不需要舊約而一樣可以“生存”。
Ｂ．高舉舊約
一．盧樂兒(Van Ruler, The Christian Church And The O.T. (1971), p.72)認為舊約才是真正的聖經，而新約只是舊約的“一些附註解釋”。聖經的主題應是“神的國度”，只有從舊約中才可見到這主題。從舊約才可以見到彌賽亞，而耶穌只是“神的緊急補救”。
二．威色兒(W. Vischer, The Witness Of The OT To Christ (1949), I. p.14)說從舊約才可清楚見到基督：舊約告訴我們“甚麼是基督”(What Christ Is )，而新約只指明“基督是誰”(Who Christ Is)。
Ｃ．認為新舊約有密切的關係
    羅利(H. H. Rowley, The Unity Of The Bible (1953), p.95)提出這意見：「舊約常常向前瞻望，新約卻常常向後看」。又說：「它們兩個是那麼的密切。如果沒有舊約，新約不能看得懂，如果沒有新約，舊約也不能明白。」
　　約有六個論點支持這意見：
一．歷史的延續(Historical Connection)：神對祂選民的歷史卻從舊約延續至新約。更進一步，神的「救恩歷史」(Salvation History) 說明祂對拯救計劃只有一個：新約中的「真以色人」代替了舊約中的以色列選民。
二．詞句相同(Vocabulary Connection)：許多新約裡的用字都是從舊約而來，或包涵了舊約中用字的意義。如果沒有舊約，新約許多神學字眼就難找到根源，也會失去了它們的意義。
三．主題連續(Themes Connection)：巴萊特 (J. Bright, The Authority Of The OT, p.211) 說：「舊約中的每一個重要主題都可以在新約中找到，甚至可以找到答案」。從布魯師名著「新約中舊約主題的發展」(F. F. Bruce, N.T. Development of O.T. Themes (1969)) 書中列出各主題如創造、應許、信心、揀選、聖潔、愛、罪、赦免、審判、拯救、末世、彌賽亞觀、神的子民、餘民及其他等等，這些主題在新約繼續得到發展。而「約」 這主題常被稱為是開啟“新舊約微妙關係”的金鎖匙。
四．預表(Typology Connection)：不難發現許多舊約中的人物、制度和歷史事件成為了「預表」(Types/Proto-types)，而在新約中找到它們的「實體」(Anti-types)。當然，歷史實事成為預表解釋法的最基本條件。
五．應許－實現(Promise-Fulfillment Connection)：許多舊約中的應許似乎是開放著的，或預言是“雙峰”的。在新約中找到了這些應許或預言的實現情況。
六．新約應用舊約經文(N.T. Use Of The O.T.)：新約直接引用舊約至少有二百五十次，而間接引用至少有一千次那麼多。許多時候，新約中的舊約引用經文成為了新舊約神學各連續主題的「證據」(Proofs)。
Ｉ．D．新約神學的資料
    新約沒有「新約神學」－一套系統性的「新約神學」。我們今天所認識的新約神學都是收集了許多新約資料，然後經過解釋後而編寫出來的「新約神學」。
    至少有三大源頭可以追尋「新約神學」的原始資料。
A. 舊約
    a. 舊約。舊約本身的經文可以直接幫助我們瞭解更多新約的神學。
    b. 舊約引用。新約中所引用的舊約就是新約神學的基本資料。(註四)

    c. 舊約次經與偽經。這些書卷只能當著參考資料。
B. 新約
　　a. 符類福音及使徒行傳。可分成三類：耶穌本身的言行，使徒時期的教會傳統，福音書作者的編修。
    b. 保羅書信。
    c. 普通書信。
    d. 約翰福音及書信。
C. 非新約正典文件
    a. 新約次經 與 新約偽經。
    b. 初早期教父資料。
　　c. 猶太教資料及猶太文件：幾乎所有的新約作者都是猶太人。猶太教也是影響初早期教會最深的宗教。拉比教導也根深蒂固在當時的猶太人生活裡。
　　d. 死海古卷。
　　e. 希臘文件：這包括斐羅的文件、樂斯底主義文件、希臘宗教資料。
討論：
一．如果一位信徒在教會問你說：既然新約作者沒有編寫一套新約神學，那現今為什麼要刻意去“做”一套新約神學出來？你該怎樣回答。
二．新約固然是含有某些主題，請按你對新約的認識，整理出（按次序）這些重要的主題。
ＩＩ．Ａ． 神  論
    一般的研究都認為新約的神論與舊約的神論並無太大的差別，並而新約各書卷對神的觀念也劃一，也就是說含有一個統一性(unity)。既然無大差別，一般學者在編寫新約神論時，多是按著主題式來整理資料。我們也按這方式來處理這課題。
    首先，讓我們認識一些背景觀念。
    新約用來形容「神」(θεοｓ)的希臘文字與一般希臘宗教用來形容神的字眼並無分別。希臘人對神的認識含有以下兩個觀念：
一．各樣各類的神：希臘人的宗教是多神論的(polytheistic)。他們多以擬人化(anthropomorphic)的方式來認識神的性情，在他們的文件中時常描述各神如何在人間生活，影響人的命運。而主神宙斯（Zeus）居奧林匹斯山主管其他神的活動和命運。希臘人的神並非宇宙創造者，因此並不超越(transcendance)這宇宙。古希臘文學多描述神與人之間的事情。這些希臘人原始的神觀後來漸漸由哲學家歸納成為一個至高，但非人性的神。
二．非人性化的神觀(non-personal god)：希臘哲學思想比較理性化。這些帶有神性的神(divine beings)與他們所說的最高「理性」(rational/reason)相合為一。例如柏拉圖所指最高的理性：善(The Good)，就是一個帶有神性的觀念。
　　希臘古代的神觀與其他民族的神觀相似，例如中國、印度等等民族。
    猶太人的神觀卻與眾不同，也有其獨特的看見，這可能是猶太人一早就從摩西領受了這樣的神觀：獨一神觀（Monotheistic）及個人(personal)神觀的意義。
一．至高的神：迦南人多以“以”（el，至高）這字根來形容神。設在山坡各處的神壇的名字自然加上這“以”來形容該處的神。比如，山丘上的神叫以以倫（El-elon至高的神）、以奧琳（El-olam永恆的神）、以撒代（El-shaddai萬能的神）等等。迦南人原本指“以”（el）是獨一至高神。這獨一至高神如果建壇在山丘上就以“山丘至高神”稱呼。學像迦南人，以色列人也以同樣的方式來表達和認識神；以以倫（El-elon至高的神，創14:18-22）、以羅依（El-rohi看顧的神，創16:13）、以奧琳（El-olam永恆的神，創21:33）、以羅依以色列（El-rohi Israel以色列人的神，創33:20）、以撒代（El-shaddai萬能的神，創17:1;28:3;35:11;48:3;49:25;出6:3）等等。可見以色列人也使用迦南人的字眼來形容和表達他們的神的屬性(attributes)。
　　以色列人普遍使用「以羅興」(Elohim)這名字來形容他們的至高神，這名字含有獨一之神的意義。以羅興雖然是眾數(plural)，但這眾數觀念並非指許多神，而是指完美及擁有許多榮耀的神。
　　可見當時的以色列人也是借用當地人的用字，多方面形容自己所認識的神。
----------------

　　註四：C. H. Dodd, According To the Scriptures: The Substructure Of New Testament Theology (London, 1952). 

二．個人的神：「耶和華」(Yahweh)是希伯來民族專用來指那位獨特的、個人的、啟示的、永遠的神。舊約學者相信這名字起源從摩西看見燃燒草叢時開始(出3:13)。這位神是民族性(亞伯拉罕、以撒、雅各)的神，是擁有萬軍的神、慈悲的神、超越眾神之上的神、大有能力的神、創造萬物的神、賜生命的神、統管世界的神、聖潔的神、審判的神等等含義。耶和華的含意無法考究，一般認為就是當日他向摩西顯示的意義：我就是我／自有永有者之意。
　　以色列人也為耶和華這字根配合附上其他字眼來形容耶和華；萬軍之耶和華（YHWH Sebboth）雖然沒有在五經、約書亞、士師記出現，但是在先知書卻出現了279次，說明耶和華多次幫助以色列人在戰爭中得勝力。萬軍之耶和華被七十士譯本翻譯成「全能的神／主」。這觀今後來被新約作者拾起來使用（林後6:18;啟1:8;4:8;11:17;15:3;16:7,14;19:15;21:22）。
    以上兩個希伯來文字(以羅興及耶和華)在七十士譯本(LXX)皆被翻譯為θεοｓ，有時翻譯為「主」(kurios)。一般上，耶和華(Yahweh)多翻譯為「主」。今日許多中譯本皆翻譯為「主」。
　　藉著以上兩個背景，加上以色列人多年來深感自己的神是一位超越者，勝過其他迦南人的眾神，就此認識到他們的神是一位獨一至高的真神。後來以色列人也稱呼其他人的神並不是真神（耶2:11）。後來以色列人在迦南地更深一層的認識更多神的屬性：例如，神的慈愛、忿怒、看顧、王權等等。
    除了以上兩個主要觀念，在以色列人的歷史，因為長時期的觀察和認識，更有以下的神觀。
三．公義的神：聖潔的神是全然公義的（詩7:11）。他會按著自己的公義聖潔來審判人的不義。他也藉審判使敬虔的人顯出恩典和慈愛（出34:6;詩103:8;伯15:11）。藉著這樣的認識，產生了一種「我－你」的關係；個人可以帶到神面禱告祈求。從舊約中可見一些敬虔聖潔的人如亞伯拉罕，各先知，他們時常直接的去到神面前呼求他。
四．父親式的神：以色列人常把神形容為一位父親（出4:22;申32:6;賽63:16;耶31:9;何11:1）；他慈悲、看顧、管教、引導、祝福等等。這觀念後來被耶穌拿來發展，在新約中信徒可直接呼叫上帝為阿爸父。
五．歷史的神：以色列人看神為一位帶動歷史，掌管時間的神。他按時間施行他的旨意，並且創造歷史。他永遠信實地幫助以色列人去抗戰異族人的眾神。在這歷史中，他執行他的拯救旨意，這創造了一個“救恩歷史”。
六．敬畏可怕的神：猶太教，尤其是拉比式的猶太教，極敬畏神。甚至不可直接稱呼「神」的名字，從此常以「天」（heaven）或「主」（adonai）來代替之。
七．審判的神：猶太人及昆蘭人所認識的神是一位將在末世大大施行審判的神。當那日子臨到，光明的兒女衪就得保守賞賜，黑暗之子就要受審判。一切必按著衪的時間來施行。
　　以上舊約的神觀也被新約承接過來，不過新約卻特別注重某些特性。
新約的神觀
ａ．獨一的神
１．新約所指的神是獨一的神(θεοｓ)(太23:9;羅3:30;林前8:4-6;加3:20;提前2:5;雅2:19)。雖然新約作者就如舊約的作者一樣承認有“其他”的神(徒14:15;17:23;19:26)，但只有一位活的真神(羅3:30;加3:20;帖前1:9;提前1:17;2:5;猶25)，因此他是「我(們)的神」(徒2:39;羅1:8;林前1:4;彼後1:1;啟4:17)。把其他的神當著是偶像(徒17:23)。這種獨一的神觀為新約建立了排他性的觀念，不能接受其他宗教信仰的神為真神。這觀念一直保存在初期教會甚至到今日的基督教教會。
２．他也是舊約的人所敬拜的神(徒3:13;5:30;22:14)。他是亞伯拉罕，以撒，雅各的神 (徒3:13;7:32;太22:32;可12:26;路20:37)。以色列民的神 (太15:31;路1:68;徒13:17)。他與以色列人立約。新約繼續沿著這觀念來發展，認為新約信徒也承繼了亞伯拉罕的信心，因此舊約的人所敬拜的神也是新約信徒所敬拜的神，並且與教會立約。可見新約的信徒認為他們是“新約”（耶31:33）的子民，接續以色列人繼續與神立約。
３．他是創造者，維持者，世界的主宰(徒17:24;啟10:6;來3:4)。天是他的座位，地是他的腳凳(太5:34;23:22;徒7:49)。顯出這位神擁有這世界，掌管這世界，他的能力達及每一個角落，而撒旦魔鬼只是暫時性的控制這個世界(弗6:5)。
ｂ．神的屬性
１．神的聖潔：這觀念並不如舊約般的注重，但是卻清楚提出來(約17:11;約一2:20;啟4:8;15:4;16:5)。神的聖潔成為信徒的榜樣，信徒也應以神的聖潔作為聖潔生活的最高標準(彼前1:16,cf.利11:44-45)。
２．公義的神：舊約的觀念多認為他會公平審判。保羅書信提出說真的公義是從神而來(羅10:3;腓3:9)，甚至說基督成為罪人是神的公義 (林後5:21)。新造的人是按公義與聖潔來創造(弗4:24)。
３．榮耀的神：新約也像舊約一樣常常論及這觀念。行神蹟是榮耀神(可2:12;路5:25-26;太15:31;路7:16;18:43)。耶穌登山變形彰顯了神的榮耀(可17:1ff;太9:2ff;路9:28ff)。神是「榮耀的父」(弗1:17)。信徒所作所為都要榮耀神(羅15:7;林後4:15;腓1:11;2:11;彼前2:12)。啟示錄常提出說在榮耀中崇拜神 (4:11;7:12;19:2)。
４．個人的神：舊約多用「擬人法」來表達神與人的密切關係：「神的眼睛」、「神的膀臂」、「神的聲音」、「神的心懷」等等擬人詞語。在新約，這些擬人詞語不多，因為基督已道成肉身親自向人顯現。他藉著「基督的面」向人顯現(林後4:6)。他知道人(路16:15;羅8:27;林後11:11;徒1:24;15:8)。
   「新約」的神是個人的，每個人皆可親自來到神面前(來8:10-12)。信徒有神的靈，也藉著這靈明白神(林前2:10-12)。信徒可藉著禱告向神直接祈求(約:6:23)。
　　新約突出這個人的觀念。多位新約作者藉著主耶穌基督的工作來發展這神學觀念。基督的死使人與神的隔膜解除了並且與神和好(羅5:1,10)，從前罪人是遠離神的人，現在卻藉著基督的血得與神親近(弗2:13)，也因耶穌的血，可以坦然進入至聖所，來到神面前(來10:19-22)。　　　　
５．永恆的神：神是永恆的(羅16:26)，他不會朽壞(羅1:23)。他是看不見的(羅1:20;西1:15)，但是可以從耶穌基督的身上看見這位神，因為神本性一切的豐盛，都有形有體的居住在基督裡面(西2:9)。
6．神是愛：神是愛(約一4:8)。他藉著衪的兒子來拯救罪人証明了他的愛(約3:16)。神愛我們(約一4:8)，我們是他所愛的(林前13)。這神為愛的觀念成為了信徒生活和行事的準則(林前13:1-2)。聖靈將神的愛澆灌在信徒心裡(羅5:5)。舊約對神是愛這觀念並沒有清楚描述，但是新約卻特別注重表達這觀念。
7．神是拯救：因為天父是拯救的主動者，天父與基督都是救主(提前1:1;2:3;4:10;多1:3;2:13;3:4)。天父差派他的兒子來到世界(加4:4)，也藉著他兒子的死而拯救我們(約3:16;約一4:10)。神的拯救藉著十字架說明了這是神的能力和智慧(林前1:18,24)。這救恩的信息也稱為「神的福音」(羅15;16)。
ｃ．三位一體的神
    新約沒有直接使用這字眼，也沒有完整地詮釋，但是在多方面顯示出這觀念。特土良在辯駁異端者時第一次使用這「三位一體」(Trinitas)名詞用來說明聖父、聖子、聖靈這三個位格為同本質(equal essence)，因此是神(Against Praxeas 3,11,12)。後來在尼西亞大公會議上決定使用「同一本質」(homoousios)說明聖子和聖父為同一本質。新約最清楚論及三位一體的經文公推林後13:13，另外馬太28:19提到為信徒施洗時是奉這三位一體的名字。新約另外多方面使用兩位的描述。
一．父－子：「我與父原為一」 (約10:30,cf約14:6-10)。「一位神，就是父...一位主，就是耶穌基督」(林前8:6)。「只有一位上帝，在上帝與人之間只有一位中保...仍是基督耶穌」(提前2:5)。
二．父、子、靈：「奉聖父聖子聖靈....」(太28:19;cf.林後13:14(祝福詞); 林前12:4;弗4:4-6(各是一位);彼前1:2)。　
三．位格分別：父差子(加4:4)，父賜聖靈(約14:16)，子差聖靈(約15:26;16:7)，父差子的靈(加4:6)一起說明父、子、聖靈各擁有自己的位格(personality)。
　　以上資料只能說明初早期教會並不像後期的教會擁有一個完整的三位一體教義。今日的基督徒一方面必須藉著基本的經文，另一方面加上後期教會的解釋來講解三位一體論。也必須指明對這三位一體的認識是藉著聖靈而來，也是神的啟示，而且超越人類物質的邏輯理解。
ｄ．神與人的關係
１．尋找人的神：藉著耶穌，神主動尋找罪人(路15的三個比喻：迷羊、失落的錢、等候浪子)。
２．邀請人的神：大筵席的比喻(太22;路14:16ff)。叩人心門的神(啟3:22)。
３．神是父：「我們在天上的父...」(太6:9)。進入父的國(太13:43)。「你們的父」(約20:17)。天父的兒女(太5:44; 約一3:1-2)。「阿爸父」(羅8:15;加4:6)。神為父(約一2:14-24)。我們得父的產業(西1:12)。這光榮都是因為基督的原故(加3:26;4:5;弗1:5,11;3:6)。
新約中認識神的方法
一．普遍的啟示：普遍啟示(general revelation)也稱為自然啟示(natural revelation)。新約並不太推崇這種啟示法，但也不忽略；「神的事情，人所能知道的，原顯明在人心裡，因為神已經給他們顯明。自從造天地以來，神的永能和神性是明顯可知的，雖然眼不能見，但藉著所造之物，就可以曉得，叫人無可推諉。」(羅1:19-21)另外，人的良心/是非之心也可領受普遍的啟示「沒有律法的外邦人...他們雖然沒有律法，自己就是自己的律法。這是顯出律法的功用刻在他們心裡，他們是非之心同作見証，並且他們的思念互相較量，或以為是或為非。」(羅2:14-15)

二．特殊的啟示：這是新約特別注重的啟示，也認為這是唯一的方法可以認識真神。一般上，特殊啟示可以劃分為三種；即神的顯現，先知之言，神蹟奇事。雖然這三種形式在新約皆有記錄，但是最重要的特殊啟示，無疑是道成肉身的耶穌基督。這是神顯現的最高峰，也是啟示中最完全透澈的啟示。耶穌基督「本有神的形像」(腓2:6)，充分顯明神(約1:1,18)，並且「神一切的豐盛，都有形有體的居住在基督裡」(西2:9)。耶穌親自門徒說：「你們若認識我，也就認識我的父；人看見了我，就是看見了父」(約14:7,9)。在末世時，一切的顯現都是有形有體的「我又看見聖城新耶路撒冷，由神那裡從天而降，我聽見有大聲音從寶座出來說，看哪，神的帳幕在人間。他要與人同住，他們要作他的子民，神要親自與他們同在，作他們的神。」(啟21:2-3)

    另外，新約更強調個人親自的認識。這也是舊約所預言的「那些日子以後，我與以色列家所立的約乃是這樣。我要將我的律法放在他們裡面，寫在他們心上，我要作他們的神，他們要作我的子民...因為他們小至大都必認識我。」(來8:10-12)神也將以另一種形式與信徒同在「我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師...這是真理的聖靈...你們卻認識他，因他常與你們同在，也要在你們裡面。」(約14:16-17)這真理的聖靈「要引導你們明白一切的真理」(約16:13)。
結論：雖然有許多關於「神」的觀念無法詳細討論，但是我們可以為新約的神觀作以下的結論：
ａ．新約作者都接納舊約的神觀。
ｂ．因基督的原故，新約作者對神的認識擁有更多不同的「畫面」。基督成為了神向人的最終和最完整的顯示。
ｃ．新約作者之間的神觀可說有「統一」(Unity) 的看見。
討論一：希伯來人／舊約所形容的神是比較民族性的。至新約，神更加與人親近，親自看顧人的生活和需要（徒17:28）。可是這種“感性”的神觀因為藉著希臘和西方理性式的思想來表達，多年來在教會中基督徒對神的認識越來越“理性”；只懂得系統性地列出許多關於神的屬性，並且找到許多支持經文。今天許多西方學者（比如，巴刻所著「認識神」）及東方學者（比如，宋泉盛所著「第三眼神學」）大力批判西方這種“理性”的偏袒，呼籲今日信徒應有更多“感性”的認識。如何去平衡這種“理性”和“感性”的認識呢？
回應：從以上的探討中，讓我們認識到以色列人及後來的基督徒均從歷史及經驗中認識更多神的屬性，因此以該經驗來形容神。這也是深入認識神的途徑。可否從你所認識的經驗，或是你周圍弟兄姐妹的經驗中形容神的屬性。例如：慈愛的神因為衪在我經濟困難時提供我足夠的需要、聽我禱告的神因為衪為我安排最好的終生伴侶等等。
討論二：既然我們所認識的神是如此“獨特”，也如此具“歷史和特別啟示”的權威，那我們如何在今日這“宗教”(佛教、回教、道教)處境中，獨排眾議，說明自己的“唯一”呢？
II．基督論
    基督論可以說是新約神學的最主要課題。如果說新約神學是「基督中心」(Christocentric)的那也是當之無愧。新約中談論基督的資料可說零亂複雜，並沒有集中於某些經文段落，我們必須從多方面來整理，甚至加上解釋求明白。當時不管是猶太人或是基督徒皆對彌賽亞的盼望(messianic expectation)有濃厚的意識，各人對基督的畫像含也有不同的看法，我們必須小心整理這些資料。
舊約背景
    舊約一早預言彌賽亞的來臨，許多關於基督的描述可以在舊約中找到，只是不明顯，必須詳細查研究。
一．受膏者(彌賽亞)：彌賽亞這希伯來文字普遍指受膏者。在舊約，祭司和君王常被稱為「彌賽者」(受膏者messiah)，是因為當時的以色列人認識這些領導人物是被神選召並且受膏立附帶有領導的權柄。漸漸以色列人盼望有一位真正的受膏者來領導他們，這意識越來越濃厚，尤其是以色列人落在苦難中被鄰國欺負時。大衛王的來臨似乎讓以色列人享受片刻受膏者施行統治的國度，也同時享受到“神治”的好處。大衛以後，諸王皆不能真正恢復大衛王朝那種的強盛，因此以色列人更盼望一位真正的受膏者能來到，讓聖經所形容的“神治”能完全施行。漸漸所盼望和等侍的受膏者演變成為一位神性人物。
    新約希臘文翻譯這彌賽亞希伯來文字為「基督」（救世主），含有政治性救世君王的意義。後來以色列王國的建立，君王自然而然地被以色列人附上這樣的意識和盼望，君王就此被認為是執行神心意的特別揀選人物。這些彌賽亞式的君王卻是人民的拯救者(救主的稱號就由此而來)。
　　君王被膏立被認為是神的設立。當這些君王登基時，以色列詩人要編寫特別的詩歌來頌讚他(見登基詩，比如詩2,20,21等等)。當輝煌的大衛王朝過去後，以色列人對大衛式彌賽亞的盼望更加濃厚(賽9:2-7;11:1;迦5:2-6)。當以色列平民落在苦難中時，就盼望「大衛的子孫」來施行拯救。也因為這樣，猶太人特別盼望這君王式的彌賽亞，尤其是當猶太人落在苦難中。甚至有一個時候，猶太人稱波斯王古列為「耶和華所膏的(彌賽亞)」(賽45:1)。說明他們多麼盼望一位君王式的彌賽亞到來把他們帶離綑綁或從苦難中解放出來。
　　在舊約，受膏者有「耶和華的靈」與他們同在(賽11:2)。也相信這靈賜給受膏者能力、智慧、公義來管理所托付的國家。
附錄：兩位受膏者的爭論

　　在舊約中極難找到兩個受膏者的畫像。撒迦利亞4:3-14(兩棵橄欖樹，一般解著君王和祭司的管治，又有解著當時的祭司約書亞和首領所羅巴伯。學者認為這是對基督的預言。不能肯定是指兩位彌賽亞或是基督的雙重身份。)或許給我們隱約看見兩個彌賽亞的畫像。但是在死海的猶太人卻有清楚描述兩位彌賽亞。死海古卷詳細解釋兩位彌賽亞的身份：一位是亞倫式的彌賽亞，另一位是大衛君王式的彌賽亞(1QS9:11;4QTest.9:13,14-20;4QFlor.1:11)。這兩位彌賽亞被看為是末世神特別選召的彌賽亞。曾有新約學者認為希伯來書的作者含有兩個彌賽亞的神學。(註一)

二．那先知：自從摩西在申18:15的預言開始，這觀念深深地根植在猶太人的神學裡。加上以利亞這神奇的先知被神接去，使猶太人更加盼望“那先知”到來。歸回後的文件多次提起這先知式的彌賽亞(瑪3:1;馬加比一書4:46;14:41;以斯拉四書2:18)。新約的猶太人多次盼望耶穌就是這位“先知”，希望他像摩西一樣帶領群眾。(參約1:21;可8:28)

三．受苦的僕人：這是最不受猶太人歡迎的一個彌賽亞觀念，雖然在以賽亞書中含有四首受苦僕人之歌(賽49-53)，並清楚描述這人物。猶太神學以低調來處理它，常把這僕人的形像加諸於自己的民族身上，認為這些詩歌是指他們所受的苦難。卻不願意接納是指他們所盼望的彌賽亞。這受苦的彌賽亞觀念被新約作者大大的發展應用在耶穌身上。
四．人子：這是一個最迷惑人的彌賽亞觀念。原本的意思是指「亞當的兒子」(亞當=人)，普遍的意思是指世上的人。後來，人子在詩篇中含有彌賽亞的意義(詩8:4;80:17)。詩篇中的人子似乎是以色列人的具體代表。以西結先知用來自稱(共九十三次)。可是人子的意義在後期的先知文件中大大地改變，但以理書描述人子是一位具有極大權柄和榮耀的人物(但7:9ff)。以諾書37-71三次提起人子要行使審判的權力，他也被稱為「屬天者」(Heavenly One)或「被揀選者」(Elect One)。在以斯拉四書2-52講論這位人子是在創世之前已存在。他要在末世之前降臨錫安山，用口中的火滅絕地上邦國，保護「餘民」。耶穌最喜歡使用這名字來自稱。
五．大祭司：這觀念原本在以色列人的神學佔重要的地位。亞倫為大祭司受神的特別膏抹。以後的大祭司也必然是亞倫的後裔。猶太人只注重亞倫系的大祭司身份，可是在這之外，舊約有兩處(創14;詩110)提起麥基洗德的身份，這身份一直是一個迷，必須等待後來的人去發展。在詩110:4它已附上彌賽亞的色彩。後來在死海古卷中(13QMel)發現谷蘭人曾經用麥基洗德這祭司的等次來辯証說他們的大祭司不是按亞倫大祭司的傳統設立的，而是承繼麥基洗德而來。後來希伯來書作者把這迷樣的身份發展得淋漓盡致。
-------------------

　　註一：W. Horbury, “Aaronic Priesthood in the Epistle to the Hebrews”, JSNT 19 (1983), pp. 43-71. 一般上學者反對這理論說希伯來書並沒有直接講論兩個彌賽亞。只不過提出基督的雙重身份。
六．神的兒子：一直以來這名詞含有神性及彌賽亞的意義。自從大衛王朝建立以後，神兒子的稱謂常應用在大衛後裔君王的身上(撒下7:14;詩2:7;89:27,29)。但是在猶太教時期，神的兒子才真正附上彌賽亞的意義。以諾書記述說：「因我與我的兒子要與他們永遠聯合」(105:2)。谷蘭文件作中只出現一次這名稱，當作彌賽亞頭銜，解釋撒母耳下7:14的話語，因此是指大衛家的彌賽亞。
七．主(adonai)：自從創世紀開始，這稱呼就被應用在耶和華至高神的身上(創14:22)。後來還應用在彌賽亞這人物身上(詩110:1)。相信初早期教會是按著詩110:1的經文來稱呼“主”耶穌基督，不只如此，在來1:10-12還應用在耶穌身上。
    藉著這些舊約曾出現的彌賽亞名詞，讓我們見到舊約中彌賽亞的畫像。雖然這些觀念沒有進一步的在舊約中被發展，但是它們成為了新約彌賽亞觀念的源頭。新約作者似乎緊捉著這些觀念，並應用在耶穌身上。
　　我們按以下步驟來探討新約的基督觀：耶穌的人性和神性、耶穌的神性、神的兒子、人子、主、大祭司、基督頌詩、耶穌的復活。
耶穌的人性
    我們所認信的耶穌基督是一位「神－人」二性的人物，這是因為新約給與我們這樣的認識。在新約，耶穌的人性的表達佔有比較大的編幅：由衪如何從天降世取了人的樣式至衪像人一般以血肉之體接受試探。雖然新約作者主要目的是要表達耶穌的神性，但是另一方面也大膽地表達出耶穌的人性。
　　新約作者並沒有清楚說明這兩性之間的關係，到底它們是如何相合起來一起活動。後來教會多方的討論和闡釋，曾出現幻影派(Docetism，過份推崇耶穌的神性，否認基督真正道成肉體，只接受地上的基督是一個幻影)和亞流派(Arianism，過份推崇神的獨一性，否認耶穌的神性，認為耶穌基督是被造的)的異端學說。耶穌那神－人兩性的異端學說不時出現在教會歷史中，華人教會也常遇到這些異端學說的衝擊，例如，耶和華見証人會，地方教會等。
一．符類福音的描述
1．耶穌為女子所生，並且他像其他小孩一般漸漸長大(太1:18-2:23;路2)，這說明他像常人一般受到各種的"壓力"或試探；可是他是順服的(路2:51)。他的智慧和身量也像常人一般一起成長(路2:40,52)。
2．耶穌受試探(太4:1-11;可1:12-13;路4:1-15)。說明他一樣受到道德的引誘，以及人世間的壓力。他一樣要去勝過這些試探。
3．他住在人當中。他依據當時的宗教規則、社會制度，政治情況來生活。符類福音也有意在多方面描述耶穌是一位遵守律法的人。甚至他說他領受施洗約翰的洗禮是要「盡諸般的義」(太3:15)。
4．他憐憫人(太9:36)，他如同人一般進食。他在十架上發出痛苦的呼喊(太27:46)。
　　以上說明他具有人性，並且是由聖靈懷孕的童貞女所生，他戰勝了試探，他　死在十字上並且復活了。
二．約翰文件
1．道成了肉身，住在人中間(約1:14)。是人親眼看過，親手摸過的生命(約一1:1-2)。
2．耶穌哭了(約11:35)。耶穌按著當時的文化要求，臨死前安頓母親日後的生活(約19:27)。
　　雖然約翰比較注重討論耶穌的神性，只有些少的經文談論耶穌的人性。
三．保羅/初早期教會教導
1．耶穌被稱為拿撒勒人耶穌(徒2:22;3:6;4:10;6:14;10:38;26:9)。指明他的家鄉，也說明他的出生像常人一般是可以追查的。
2．他女子所生，且生在律法之下(加4:4)。說明和平常人一樣，受一切宗教和社會的律法的要求，也如一般人一樣需要經過成長的過程。
3．基督的卑微(腓2:6)和忍耐(帖後3:5)都清楚的刻劃出來。
4．耶穌基督「一人」(羅5:15)，是第二位「亞當」人(羅5:12ff)。這是一個比喻，一方面指明耶穌也是人，另一方面也指明他不同於亞當，那墮落的人。
5．成為罪身的形狀(羅8:3)。指明耶穌擁有人(那墮落的人)的肉體的形狀。
四．希伯來書
1．他比天使微小(2:9,16)。希伯來人的觀念把天分為三層，上一層是神的居所，第二層是天使和飛鳥的居所，比天使微小指明他是住在人所住的第一層天。當然，希臘文的“微小”(brachus)是含有暫時性的意義。
2．有血肉之體如其他人(2:14)。這裡似乎指出耶穌有人的肉體，也有人說這樣的表達似乎指耶穌也帶有「原罪」。學者也為這經文辯護，說希伯來書的作者目的是要指出耶穌是如何與人的樣式一樣，但是「血肉之體」並沒有指明就是那已犯罪墮落含有原罪的肉體。希伯來書作者也曾經指出「他與我們一樣，只是他沒有犯罪」(來4:15)。
3．被試探而受苦與我們一樣(2:18;4:15)。只是他沒有犯罪(4:15)。
4．大聲哀哭，流淚禱告(5:7)。
5．受苦難學了順從(5:8-9)。像其他作兒子的一樣受管教。
6．為人嘗了苦難(2:9,14)。
　　這耶穌雖然他「與我們一樣，只是他沒有犯罪」(4:15)。
    歷代以來，教會常為耶穌的人性爭論，除了數個異端，如幻影派，樂斯底主義被教會判定異端外，教會本身曾經為亞流(Arius)的思想爭論長達七十年。最後決定耶穌的神性在於那道成肉身的耶穌是和上帝擁有“同一本質”(homoousious)。即使耶穌的人性和神性皆有定案，可是教會歷史還是常有不同的解釋出現而引起爭論。
討論：你對那擁有全人性的耶穌的心裡狀況如何解釋？

答案：見公元451的加斯頓(Chalcedon)信經(creed)，說明：
    我們應當承認我們的主耶穌基督是一位不變的聖子，在神性和人性中都同樣完全，衪有一個理性的魂和身體，在神性中與父共質(homoousious)，在人性中與我們有相同的本質(nature/substance)。衪凡事與我們相同，只是沒有罪；就神格而言，衪在萬有以先為父所生，就人性而言，在末後的日子，為了我們和我們的救恩，同樣的這一位，被懷了(Theotokos)，被童女馬利亞所生。同是一位的基督、聖子、主，和獨生子，在兩性中被認識，兩性不混亂，不改變，不劃分，不分離，兩性的不同不因聯合而消失，在一個prosopon(指神-人的聯合是只有一個位格)和一個hypostasis(指道與肉身聯合是只有一個性質/本質)之中，兩性的本質被保存而結合，沒有被分開在兩個位格之中，而是同樣一位聖子、獨生子、神聖的道、主耶穌基督，正如古時的先知和耶穌基督自己教導我們關乎衪自己的，也符合我們教父傳下來的信經。
耶 穌 的 神 性
    我們將藉著各基督的名稱來探討他的神性。
彌賽亞/基督
1．彌賽亞(Messiah)在希伯來文就是受膏者。對希伯來人來說，這位受膏者也是要來作他們的君王，拯救他們脫離敵人的統治。新約希臘文聖經選用「基督」(Christos)來翻譯這希伯來文字，但是希臘文字也含有「救世主」的意義。這正符合了初期教會所要表達的信息。
2．舊約曾預言彌賽亞的時代要來到(參賽26-29;40ff;結40-48;但12;珥2:28-3:21)，雖然沒有清楚的說出受膏者的身份。另外，王帝和祭司均被稱為受膏者(撒上24:10;26:9)，但是他們皆不是以色列人所等待的彌賽亞。
3．在兩約中間期，彌賽亞的觀念強烈地被猶太人發展。他被形容為一個政治上的彌賽亞，並要在地上建立猶太王國(所羅門詩17-18)。這位彌賽亞也會在「末世」來到猶太人當中。他的到來也等於末世的開始。
4．昆蘭人的教導含有兩個彌賽亞：君王式彌賽亞、祭司式彌賽亞(IQS 9:11)。
一．符類福音的描述
1．彌賽亞要降生在伯利恆(路2:3-14)。這應驗了舊約的預言(彌5:2)。
2．基督是王(太27:12-17;路23:2)。這正符合彌賽亞為君王的意義。
3．秘密的彌賽亞(可1:25,34,44;3:12)。雖然耶穌多次在行神蹟後禁止人把他的彌賽亞身份公開傳講，但是這作法是出於當時的局勢，一方面是他還未完成他要顯示的彌賽亞身份，另一方面免得公開後許多工作被攔阻了。
4．彼得認耶穌為基督(可8:27-30;太16:13-20;路9:18-21)。耶穌拒絕成為政治式的彌賽亞，反而實現了那受苦式的彌賽亞的預言。大祭司問耶穌是否是那受膏者基督(可14:53-65;太26:57)。
二．約翰文件的描述
1．約翰直接翻譯出亞蘭文彌賽亞為基督(約1:41;4:25)。可以說符類福音對彌賽亞觀念的表達是含蓄的或秘密的，但是約翰福音一開始就指明耶穌是那盼望許久的彌賽亞。
2．彌賽亞是以色列的王(約1:49;12:13;19:3,19)。我們清楚的看見新約對彌賽亞的表達是含雙重身份的：榮耀的彌賽亞君王、受苦的彌賽亞僕人。可是約翰對榮耀彌賽亞君王的表達比較重。
3．彌賽亞要來到撒瑪利亞人中(約4:29f)。耶穌也直接回答他就是那要來的彌賽亞。
4．基督來時要行許多神蹟(約7:31)。這些神蹟成為這新約時代的記號(Semeion)，要求人辨別認出誰是彌賽亞。
5．耶穌是基督(約一4:3;5:1;cf.約一1:3;2:1;3:23;4:2;5:6;5:20)。相信這是第一世紀尾亞西亞教會清楚的表達。　
附錄：約翰的「道」
    不能在此詳細討論。但是它的背景，無可置疑的，是從舊約的dabar Yahweh (神的話：創造與啟示的話)發展得來。約翰福音中的「道」有五項重要的神學意義：
a．先存性(太初有道)，說明一有時間開始時，道已經存在了。
b．神性(道與神同在，道就是神)，
c．道是創造的工師(神藉著這道創造世界)，
d．道成了肉身，並且住在(住棚，含有暫時性的意義)我們當中，
e．道在肉身中向世人啟示，因為他是世界的光。
附錄：秘密的彌賽亞(The Messianic Secret)

在福音書中，尤其是馬可福音書，耶穌使用彌賽亞這銜頭時的談話常令學者們迷惑。因為耶穌行了神蹟之後，就嚴嚴的吩咐蒙醫治的人，不可把他的身份告訢別人(可1:43,34;3:11;5:43;7:36;8:30;9:9)。這些囑咐就是「秘密的彌賽亞」的神學基礎。學者相信這是耶穌在生時，因為還沒有復活而人們不能完全明白這彌賽亞身份，所以要求當時的人保守這身份的秘密。曾有聖經學者認為耶穌在世時的身份是一個「無彌賽亞」的身份(nonmessianic)。我們反對這理論，認為這是沒有根據的，而耶穌這樣作是因為不要當時的猶太人對那君王式的彌賽亞身份過份注重。                      
三．保羅/初早期教會的描述
1．基督的復活証明了耶穌是彌賽亞，是「主」(Lord, 舊約的Adonai)基督(徒2:36)。基督是耶穌的名稱，跟隨著被稱為基督徒。
2．引用舊約証明基督是彌賽亞(徒4:26=詩2:2)。這是早期使徒們力爭的信息。
3．保羅對彌賽亞的解釋有不同的層面：耶穌已經復活，他是一位受苦的基督，彌賽亞的工作已完成，他帶來了一個屬靈的國度，他是這國度的君王，將來會審判這世界。(徒17:16-32)

四．希伯來書及其他書信的描述
1．祭司式的彌賽亞(來5-10)。(見本文後「大祭司」有詳細的解釋)

2．受苦的基督(彼前2:21-25)。相信這是福音書以外，對賽53章最清楚的表達。
3．基督被形容為榮耀的羔羊。有敵基督與他對敵(啟17:1-13)，但是一天羔羊必得勝(啟17:14-18)。最後，這敵基督在末日將被審判(啟20:7-10)。
神 的 兒 子
一．福音書的描述
　　與彌賽亞最接近的一個基督稱號是「神的兒子」。
1．可1:1開宗明義地稱基督是神的兒子。太10:16記錄彼得認耶穌是彌賽亞，是神的兒子。可見福音書是清楚知道基督是神的兒子。污鬼也知道耶穌是神的兒子(可5:7)。耶穌受試探時，魔鬼稱耶穌是神的兒子(太3:11;路4:41)。大祭司查問耶穌是否是神的兒子(可14:61)。耶穌在十架上受嘲笑問如果他是神的兒子就可以拯救自己。
2．耶穌受洗(可1:11)，登山變形(可9:7)，天上有聲音稱耶穌為神的兒子。可見福音書的作者清楚知道耶穌是詩2:7所指神的兒子彌賽亞。
3．有時耶穌喜歡用「子」來稱呼自己。「一切所有的，都是父交付我的，除了父，沒有人知道人，除了子和子所願意指示的，沒有人知道父」(太11:7)。「我與父原為一」(約10:31)直接的說明耶穌的神性，也說明這兩個位格的同一。
4．耶穌受大祭司審問時，大祭司叫他起誓(太26:63)，並且直接了當的問他：「你是那當稱頌者的兒子基督不是？」(可14:61)。可見神的兒子和彌賽亞的意思同樣。
5．約翰特別的指明耶穌是父的「獨生兒子」(1:14,18;3:16)。
6．父與子的關係說明。                  
二．保羅的描述
1．「按肉體說，是大衛後裔生的，按聖善的靈說，...是神的兒子」(羅1:3)。相信保羅清楚承認耶穌是神的兒子。
2．神差遣他的兒子使我們因此得著兒子的名份(加4:5)。耶穌為神的兒子與我們不同，耶穌是神「自己」的兒子(羅8:3,31)，是神的愛子(西1:13)。「愛子是那不能看見之神的像，是首生的...萬有都靠衪造的...又是衪造的，衪在萬有之先，萬有也靠衪而立」(西1:15-17)。
三．希伯來書的描述
    希伯來書最善於稱耶穌為神的兒子(1:2,5;4:14;5:5;6:6;7:3等)。身為神的兒子，就有神性，此天使都要拜他(1:6)。
人 子
    「人子」是新約神學裡最富有意義，也令人最迷惑的字眼。當耶穌用這亞蘭文的人子時，常令學者不能肯定它包含著那些意義。
一．符類福音的描述
1．有三次耶穌說明「人子」的特別；赦罪的權柄 (可2:10)，不像施洗約翰(太11:18-19)，不同於其他人或動物(太8:20)。
2．有八次與末世景像有關；人子降臨像閃電(太24:27)，不知道幾時降臨(太24:37)，地上有許多不義(路18:8)，坐在神右邊(路22:69)，逼迫沒完之前人子來到(太10:23)，榮耀的降臨(可13:26)等等。
3．預言人子必受苦(可8:31;9:31;10:33;14:41;路22:48)，作贖價(可10:45)。
4．人子像但以理書7:13 的「人子」榮耀降臨(可14:62;13:26)。
二．約翰文件的描述
1．被高舉榮耀的人子(約3:13;5:27;6:62;8:28;12:31;13:31)。
2．人子賜生命的糧(約6:27)。
3．父賜人子審判的能力(約5:27)。
三．初早期教會的描述
1．看見人子(耶穌)站在神的右邊(徒7:56)。
2．光榮，坐在雲上行審判的人子(啟1:13;14:14//但7:13)。
3．榮耀掌管萬物的「人子」(來2:5-7)。
四．保羅書信的描述
　　保羅沒有直接提起人子的字眼，但卻有說到那「一人」或那「子」。這「一人」是「第二位亞當」(羅5)。
    保羅比較少應用「人子」的觀念。相信他那個時候基督論已發展出來。
主(Kurios)

一．福音書的描述
    在福音書中，並不是每次「主」的稱號都含有彌賽亞的意義。
1．「主」可以用來表達對一個人客氣的稱呼(太18:26;15:27;路7:6;9:57等等)。
2．路加說耶穌一早就被稱為「主」(含彌賽亞意義)(路7:13,19;10:1,39,41)。
3．馬可福音指耶穌用這字來表示衪自己的尊榮(可2:28;11:3;12:37)。耶穌引用詩110:1說明這「主」是含彌賽亞意義的。聖經學者們也相信這是新約作者應用「主」的源頭。
4．約翰一共應用「主」這稱呼18次。可見當時各地教會把「主」當著是普遍的稱呼。
二．保羅的描述
    保羅對「主」這頭銜的應用可說是新約作者中最廣的。
1．認信的「主」(林前1:2;提後2:22)：保羅說：「若不是被聖靈感動的，也沒有能說耶穌是主的。」這認信有兩重的意義：
ａ．反映出認信者的親身體驗：說明已經接受耶穌是主(西2:6)，承認生命由耶穌來掌管(林前8:5-6)，這是一種的委身。這認信不只是個人的，也是整個教會的(「我們的主耶穌基督」(28次)「我們的主耶穌」(9次)「耶穌基督我們的主」(3次)。
ｂ．承認耶穌是宇宙的主宰：耶穌的復活升天說明衪的主權(羅14:9)，耶穌的已經高升指明衪遠超過一切，或存在的，或虛構的，或是其他的神明，或是各種為主的(林前8:5-6)。
2．應用「主」這稱號，就是把神(耶和華 = 主)的各種職份任務歸於耶穌。「凡求告主名的，就必得救」(珥2:32//羅10:13)。這主原本是指耶和華。「主耶穌的日子」也是指舊約主耶和華的日子。
　　一般學者認為，保羅常用「主」這稱號，是因為在外邦人的教會中這個稱號更容易說明其意義。
三．初早期教會的描述
    稱耶穌為「主」可說是初早期教會對耶穌一般的稱謂。使徒行傳一共使用20次，而且該頭銜常常出現在復合名詞中：「主耶穌」，「主耶穌基督」。
1．「神已經立衪為主為基督了」(徒2:36)。這是因為耶穌的復活和升天。
2．把用來稱呼神(耶和華)的「主」應用在耶穌身上(徒2:20,21, 25,34;3:22;4:26)。雖然這用法可溯源自七十士譯本聖經：主(kurios)不只是Adonai的譯名，也是Yahweh(耶和華)這位不可直稱立約之神的名。所以使徒行傳記錄彼得如何引用詩110:1說：「主(耶和華)對我主(彌賽亞)說，你坐在我的右邊，等我使你仇敵作你的腳凳」。
3．「主」(耶穌)的日子，也就是主耶和華的日子(徒2:20-21)。
4．耶穌既為「主」，衪澆灌聖靈(徒2:33)，衪成了信仰的對象(2:21;3:16)，衪賜下悔改的心和赦罪的恩(5:31)，衪是聖潔公義者(3:14)，衪是生命的主(3:15)，衪是禱告的對象(4:29)，衪要作審判活人和死人的主(10:42)，衪站在神的右邊(7:55,59)。
四．普通書信的描述
1．彼得書信大多數用「主」來稱呼耶穌(彼1:3,13;3:15)。彼得也借用舊約的觀念(主=耶和華)，同時稱父神為「主」(彼1:25;3:12)。也可能這樣，彼得甚至以舊約稱父神為主的經文，加諸耶穌身上(彼2:3//詩34:8)。
2．雅各書的宗旨可說是談論實際問題。但是我們也可以找到當時雅各或他所處在的教會對基督論的看法。他稱耶穌為「主耶穌基督」(1:1;5:9)。更引人注目的，他稱「榮耀的主耶穌基督」(1:2)，這是指耶穌的復活和升天 - 衪的神性顯示無疑。
3．希伯來書兩次稱耶穌為「主」(2:3;7:14)。在一處引用舊約的經文中，原本舊約的「主」是指父神(耶和華)而言，卻應用在耶穌身上(1:10)，直接接納耶穌是神。
大祭司
    大祭司原本是舊約的主要觀念之一。大祭司和獻祭的談論成為了舊約的一個主題。猶太文件對大祭司充滿了許多的話題，常常在談論中附上一些神秘的色彩。希伯來書算是新約裡發展彌賽亞大祭司最豐富的書卷。希伯來書作者先是辯証基督大祭司的身份(五至七章)，然後才來辯証基督所作的獻祭如何超越舊約大祭司所作的獻祭。
1．基督的祭司身份(5:1-4)：他不只擁有舊約祭司的條件；就是為人獻上祭物、體諒人的軟弱、被神呼召(設立)。並且衪的呼召比舊約大祭司的更超越，他   的呼召是神兒子的呼召，加上麥基洗德式永遠大祭司的呼召。相比之下，舊約的大祭司只有祭司的呼召並沒有作為神兒子的呼召。
2．麥基洗德式的大祭司身份大過亞倫式大祭司的身份(第七章)：
　　麥基洗德的特性：
　　ａ．和平王，仁義王，永久(無父無母，無始無終)(7:1-3)

　　ｂ．大過亞伯拉罕(= 大過亞倫)。
　　麥氏與亞倫氏比較：
　　ａ．亞倫祭司的不完全，因為不能洗淨人的良心，所以要不停的獻祭(7:11-

        14)。
　　ｂ．麥氏等次的超越是因為「按大能」，「起誓」 ，「長久」(7:15-25)。
3．獻祭的比較(第八至第十章)：
　　ａ．基督是新約的大祭司(8:1-13)。
　　ｂ．舊約的祭壇是人手所造，基督的祭壇是在天上(不是人手所造)。而地上
        的祭壇是根據天上的而造成(9:1-10)。
　　ｃ．地上的祭壇是要「常進去」，而基督在天上的祭壇是「一次永遠」完成
        了獻祭(9:11-10:18)。
    希伯來書的作者對基督論的理解有其獨特的一面。今日新約學者仍然猜不透希伯來書作者如何得到這樣的看見？即使是參照谷蘭人的看見也難發展出這樣的神學。無論如何，今天我們只有根據他所作的解經程序方可辯証出一個大祭司式的基督論。藉著這樣的解釋，許多基督論的觀念相繼出現：耶穌的升天被解釋為是進入天上至聖所去獻祭，耶穌是新約(更美之約)的中保，耶穌的獻祭是為潔淨人的罪等等。
　　彌賽亞大祭司的資料使我們對新約基督論的看見豐富了許多。也讓我們看見一幅更完整的彌賽亞畫像。
基督頌詩(Christological Hymns)
    聖經學者相信這些基督頌詩是初早期教會所使用的詩歌。頌詩的內容反映了當時信徒／教會的信仰告白。每一首詩歌皆以詩體的形式寫出。相信這些頌詩還沒有形成詩歌之前，它們可能出現在教會的認信文中(confession)，這當然是新約最早期的神學資料，被保羅或新約作者引用。藉著這些基督頌詩，讓我們看見初早期教會如何理解基督的身份。共有四首主要頌詩。
ａ．腓2:6-11：說明基督的「先存性」(Pre-existence)，有神的形像(具有神性)、與神同等、道成肉身是虛已(倒空自已 Kenosis)來到人間、具人的樣式(人性)、死在十字架上，升天為至高。讓我們看見一個拋線形式(parabolic)的基督論觀念。巧妙地掌握著基督的人性和神性。
ｂ．西1:15-20：神的像(Eikon神完全的顯示)、是首生的(先存的)、萬物靠他而造、又是為了他而造的、也繼續靠他而維持、是教會之首、是死裡首先復生的、神的一切豐盛在他身上、死在十架上、使萬有與神和好。保羅以這首頌歌來抗辯當時出現在哥羅西的幻影主義的基督論，有意說明基督並不是一個虛幻的人物。
ｃ．來1:2a-3：作者首先在來1:1說明神在末世藉著他的兒子向我們(基督徒)啟示，有意和舊約的先知啟示作一個比較，說明基督所帶來的啟示如何超越舊約的啟示。
    接下來，運用一首基督頌歌劃出七個神兒子的特質：承受萬有的、藉著他創造諸世界、是上帝榮耀所發的光輝、是上帝本體的真像、用他權能的命令托住萬有、他潔淨了人的罪、坐在高天至大者的右邊，這七個基督身份要素來說明基督的超越性。
ｄ．提前3:16：相信這是初早期教會中一首頌詩的一部份，被保羅引用：特別說明基督的工作；在肉身顯現、被聖靈稱義、被天使看見、被傳於外邦、被世人信服、被接在榮耀裡。
　　這些頌歌的內容一起表達了初早期教會的基督論。雖然這些頌詩很簡短，但是卻是清澈地表達出基督的身份，這也給我們看見當時教會已經能夠清澈地描述基督論。可見新約作者充份的表達出他們對基督的認識。

耶 穌 的 復 活
    新約所描述的信仰與其他宗教(甚至包括猶太人)的最大分別就是「耶穌的復活」(身體的復活)。復活的耶穌是新約基督論的中心。耶穌的教導皆因為衪的復活而添上了真正的意義。
背 景
一．希臘哲學和民族宗教皆含有「靈魂不滅」(immortality of the soul)的觀念(Plato, Phaedo)。這靈魂是超越物質的、永恆的，當肉體死亡後，靈魂會繼續存在。希臘思想也含有輪迴投胎的觀念。當人死後，他的靈魂將遷到另一個地方去受審判。任何過犯將賞以十倍的審判。那些大惡不赦的靈魂將被丟進一個永遠黑暗無可超生的地獄受苦。當一個靈魂在地獄七天以後，它就要選擇投怎樣的胎。所要投胎的命運都被顯明給這靈魂觀看及容許自己選擇決定下一生。一些靈魂寧願選擇為動物，因為作人的命運太苦了(Plato, Republic 6)。只有那些真正「善」(Good)的靈魂不必進輪迴再投胎。這個不必投胎的靈魂將回到它原來的地方，也就是那永恆不會變質的世界。
二．舊約沒有直接的說明一個死了的身體會復活。死亡是最後的終點(創3:19;伯30:23)。一些死人復活的事蹟(王上17:17-22;王下4:18-37)只能說明神如何勝過死亡和人對永生存有盼望。一些詩篇盼望復活也只說明人如何得神的保守勝過死亡的威脅(詩88,16,49)。另外，撒上2:6說耶和華使人死，也使人有生命，是說明神能賜人生命，尤其指那些沒有生育的。最令人難解的一段經文是賽26:19, 說「死人要復活，屍首要興起」這節聖經可說是舊約最明顯提出死人復活的觀念。一般上，聖經學者認為這是指死亡要離開以色列人(當時是因為以色列人受到死亡的威脅)。以西結37章枯骨復活的背景也是指以色列國要復興，並不是要提出死人復活的神學。相信但以理12:2也是提出以色列人要復醒(得拯救)，因一些人是「得永生的」，一些被審判。
　　彼得卻引用詩16:10來証明舊約預言了耶穌的復活(徒2:27)，這也是新約用來引証耶穌復活的經文。相信這節經文是舊約最清楚的指示。猶太人本身對復活一事也有不同的派別；撒都該人認為沒有復活，而法利賽人卻認為有復活(徒23:8-9)。
新約
一．耶穌復活的實事(其歷史性)：
　　福音書作者堅持肯定地記述耶穌復活的事實，佔了福音書的許多篇幅。一般上，新約學者會從四個角度來討論基督復活的事：
1．耶穌確曾死過：耶穌的死亡是福音書作者注重的；衪如何預言衪的死亡(約12:7)，怎樣在耶路撒冷的加略山上被釘十字架(約19:17-20)，也同時記述衪在十字架上的過程(約19:28-37)。
2．門徒的希望確曾破滅：耶穌傳講神國降臨，衪的門徒熱切期待(路19:11)能親眼看見神國的顯現。雖然衪曾經預言衪的受死，警告門徒，預備他們，但是他們並未真正明白衪的話(可8:31)。
3．門徒的沮喪和挫折轉為希望：耶穌的復活栩栩存在門徒的記憶中，他們用了許多篇幅來重複記述這復活的事蹟(約20:1-9)。空墳墓卻是他們一再強調的信息。這復活的過程是一個歷史的事實，即使沒有看見空墳墓的人，耶穌後來也向他們印証(約20:24-31)。
4．復活的信仰：這復活事蹟已成為了門徒的生命力量，把他們的信仰大膽地向世界宣佈(徒2:5-13;4:10)。不是門徒的信仰產生耶穌復活的故事，而是耶穌的復活產生了門徒的信仰。耶穌的復活也不只是靈魂的復活，也是身體的復活(林前15:12-54)。
    不管怎樣，當時的教會的確對這復活的事實難於明白，但這是使徒們力爭的信仰，不容許有絲毫的質疑(林前15;帖前4:13-18)。
二．耶穌復活與教會(信徒生活)：
1．教會的見証：耶穌的復活是教會所強調的見証，彼得在第一次(徒2:32)及第二次(徒3:15)講道中特別注重這一點。
2．教會的宣講：初早期教會宣講耶穌復活的信息(徒2:27-32;4:10)。初早期教會似乎不太注重描述耶穌的生平，反而特別注重衪的死和復活(徒4:2)。保羅本著聖經宣講(kerygma)耶穌的受死和復活，也因為這樣耶穌是基督(徒17:3)。
3．復活帶來新生命：與基督一同復活就有新生命(西3:1)。耶穌的死如信徒的受洗，復活就如基督的新生命一樣(羅6:4;林後4:14-16)。當然，這新生命的樣式就是基督徒過聖潔生活的基礎和準則。
三．耶穌復活對信仰的意義：
1．門徒是在耶穌復活後才完全明白耶穌生前所講的(約12:16)：這說明他們原先所認識的在耶穌復活以後才真正瞭解過來。
2．耶穌復活是基督教信仰的核心：如果基督沒有復活，那所傳的和所信的都是枉然(林前15:14)，並且耶穌復活是身體的復活，也因為這樣的復活，死了的信徒才會有身體的復活的盼望(林前15:12-13)。基督的復活成為了睡了之人的初熟果子(林前15:20)。也只有耶穌復活，才合乎福音的內容(提後2:8)。
3．是信仰告白：初早期教會的信仰告白清楚的表明耶穌的復活(林前15:3-4)。也是這一點使基督教與其他宗教信仰分別出來。雖然耶穌基督復活會給當時的人譏笑(徒17:32)，但是也就是這一個信仰而被當時的人信靠(徒17:34)。
4．有復活才能擁有末世的盼望：對死了信徒的盼望在於基督是復活的，當基督來時，並把他們一同帶來(帖前4:14)。
   我們可結論說，是耶穌基督的復活使基督教更具有意義，也從其他宗教中被分別出來。基督徒也堅守這復活的信仰，以它作為整個信仰的中心。
討論：今天的信徒應該如何積極的回應這“復活”的信仰呢？
    
一. 確認耶穌復活的歷史性。
      
二. 在教會中注重宣講復活的耶穌。
      
三. 以復活的生命樣式作為聖潔生命的標準。要求信徒都以耶穌復活的新樣式來生活。
      
四. 要求信徒從耶穌的復活中產生未來得永恆生命的盼望。
C. 救 贖 與 聖 靈
    新約作者使用許多不同的字眼來表達基督所帶來和成就的救贖(salvation)，我們必須先透過這些不同的名詞來認識新約的救贖論。
拯救(σωζω, σωτηρια  salvation)是新約救贖論中最主要的名詞，含有多重的意義：
希臘背景
1. 從疾病中復原。
2. 從危險中生命被拯救。
3. 為神而保存和保養生命。
猶太背景
1.  指一般的平安和安全(箴11:14)。
2.  在危難中被拯救出來/脫離危難(賽25:9;詩20:6;耶25:35)。
3.  從敵人手中被拯救，尤其指神的幫助(士15:18;撒上11:9,13;王下13:5)。因此摩西指出神把以色列人從紅海中拯救出來(出14:13)。
4.  神是拯救(詩18:46;38:22;51:14)。
5.  人對神使人得恩的反應，就如哈拿求子得蒙應允(撒上2:1)。
新約主要的表達和用法
1.  新約清楚說明拯救是神的主要目的。「人子來，為要尋找拯救失喪的人」(路19:10)「因為神差他的兒子降世，不是要定世人的罪，仍是要叫世人因他得救」(約3:17)。「基督耶穌降世，為要拯救世人」(提前1:15)。
2.  耶穌是拯救的途徑。只有經過衪，罪人才可以得救。「除他以外，別無拯救」(徒4:12)。耶穌說「我就是道路、真理、生命；若不藉著我，沒有人能到父那裡去」(約14:6)。
3.  藉著信心而得拯救。」我們既因信稱義...」(羅5:1)。「你們得救是本乎恩，也因著信...」(弗2:8)。
4.  堅持到底的才得救。「惟有忍耐到底的，必然得救」(太10:22;24:13)。「你們必須忍耐，使你們行完了神的旨意，就可以得作所應許的」(來10:36;3:6)。
5.  完全的拯救是在將來。「我們知道一切受造之物...心裡歎息...等候得贖」(羅8:22-23)。「只是如今我們還不見萬物都服他」(來2:8;11:39)。
    一般上，聖經學者承認新約裡並沒有一個系統性的救贖論，不過新約資料卻從多個觀念來表達這十字架的救恩。以下討論一些主要的救贖觀念：
救 恩 的 需 要
失喪(apollumi, lost)

    人類需要拯救是因為失喪了。耶穌清楚說明，「人子來，為要尋找拯救失喪的人」(路19:10)。藉著失羊的比喻，耶穌甚至會去找那迷失的第一百隻(路15:4)。失錢的比喻也說明任何一個失迷的的人都那麼貴重(路15:8)。浪子的比喻表明天父等待那「死而復活，失而又得的」人歸回(路15:32)。指明「神不願有一人沉淪(原文：失喪)」(彼後3:9)。拯救也是由神自己主動，耶穌到「以色列家迷失的羊那裡去」(太10:6)神也保守那些得救的人，「除了那滅亡之子，沒有一個滅亡(原文：失喪)」(約17:12)。
定罪的(katakrima,  condemned)

    定罪，意思是指被審判後所受的刑罰。就如「又判定所多瑪、蛾摩拉」(彼後2:6;來11:7))。「憑你的話，定你有罪」(太12:37)。定罪的原因是因為犯罪：「因一人犯罪就定罪」(羅5:16,18)。「那聽我話，又信差我來的，就有永生，不至於定罪」(約5:24)。「那些在基督耶穌裡的，就不定罪了」(羅8:1)。「信衪的人，不被定罪，不信的人罪已經定了」(約3:17)

地獄(genna, hades)

    地獄(genna 火湖)是指耶路撒冷後山谷的焚燒垃圾堆(王下23:10)。新約中指不滅的火湖(可9:43-38;啟20:14-15)。耶穌吩咐人要逃避這不滅的火湖(可9:43-48)，因為那是一個被審判的地方(太23:33)。
    陰間(hades)翻譯希伯來文的 sheol(陰間)。指地底下的世界，死人的住處。耶穌告訴彼得「陰間的權柄，不能勝過教會」(太16:18)，耶穌也有陰間的鑰匙(啟1:18)。死了的人(非信徒)將會到陰間去，那裡也不是永久的地方(啟20:13-14)。
神的忿怒(orge)

  　耶穌降臨是要拯救人脫離「神的忿怒」(帖前1:10;羅1:18;2:5,8; 5:9;9:22;弗 5:6; 西 3:6; 啟 6:16-17)。
救 恩 的 基 礎
    面對耶穌在十字架上所成就的救恩，新約作者從多個角度和觀念來表達。
複和(Restoration，apokathisteni)

1.  彌賽亞來將會復興(複和)以色列/萬物(徒 1:6; 可 9:12)。
2.  耶穌基督來複和了萬物(徒 3:20-21)。
贖罪(Propitiation / Expiation, hailasmos)

    原文的背景意義是以一個途徑(通常是獻祭)來討好對方。在LXX中譯為
expiation, 指以一個刑罰來解除過犯。
1.  耶穌為百姓的罪獻上挽回祭(來 2:17; 約一 2:2; 4:10)。
2.  神設立耶穌作挽回祭(羅 3:25)。
3.  指遮蓋罪的意思(來 9:5 原意指 約櫃上的施恩座)。
和好(Reconciliation/atonement, katallasso)

    原文的意思是使兩個已隔絕(在關係上)的雙方和好。舊約背景特別指利未記的贖罪日(利 16)，在這裡指因為罪的原因，人要與神和好。
1.  藉著神的兒子的死，得與神和好。既已和好，就更要因他的生得救了(羅 5:10-11; 11:15;西 1:20)，也因此將和好的職份交給你們 (林後 5:18-21)。
2.  使到猶太人與外邦人和好(弗 2:6)。
釋放(Set Free, apoluo)

1.  神郤將死的痛苦解釋了(徒 2:24)。
2.  耶穌基督藉著血使我們脫離罪惡(啟 1:5)。
贖價(Ransom, lutpon)

    人子捨命作多人/萬人的贖價(何 10:45; 太 20:28; 提前 2:6)。
救贖(Redemption, lutrosis)

1.  神眷顧他的百姓為他們施行救贖 (路 1:68)。
2.  摩西作了救贖之工 (徒 7:35)。
3.  基督的救贖 (羅 3:24)，是藉著神的恩典和耶穌的血 (弗 1:7; 西 1:14)。
4.  等待身子得救贖 (羅 8:24)。
拯救(Salvation / Save,. sozo)

符類福音書
1.  起名叫 「耶穌，因他要將自己的百姓從罪惡裏救出來」(太 1:21)。因此，百姓就知道救恩(路 1:77)。
2. 「救我們脫離仇敵，和一切恨我們之人的手。向我們列祖施憐憫，記念他的聖約」(路 1:71)。
3. 「你的信救了你」(太 9:22; 可5:34; 路 7:50; 8:48)。
4. 「這樣誰能得救呢？」(可 10:26; 太 19:26; 路 18:26)。耶穌回答說「在人是不能，在神卻不然」(可 11:27)。
初早期教會
1.  使徒為他們的佈道事工強調說「除他以外別無拯救，因為天下人間沒有賜下別的名我們可以靠得救」(徒 4:12)。引用約珥 2:32 的預言「....,到那時候。凡求告主名的，就必得救」(徒 2:21)

2.  你們當救自已脫離這彎曲的世代 (徒 2:40)。
3. 「我們得救，乃是因主耶穌的恩」，「藉著信...」，「賜聖靈給我們」(徒15:8-11)。
保羅書信
1.  福音帶來拯救，稱為「得救的福音」(弗 1:13)。
2. 「福音... 要救一切相信的」(羅 1:16; 林前 1:21)。「你們得救是本乎恩，也因著信」(弗 2:8)。「救了我們...不是靠我們所行的義，乃是照他的憐憫，藉著重生的洗和聖靈的更新」(多 3:5)。
3. 「現在正是拯救的日子」(林後 6:2)。但是「我們得救是在 [盼望]中」(羅 8:24)「我們得救，現今比初信的時候更近了」(羅 13:11)。保羅似乎有意刻劃出「現在 ---- 將來」的救贖論纘5:2

4.  因此，「就當恐懼戰兢，作成你們得救的工夫」(腓 2:12)，「人的工程若被燒了....雖然得救乃像從火裹經過的一樣」(林前 3:15)，得救似乎是一個過程。
5.  按照神的救贖計劃「等到外邦人的數目添滿了，於是以色列全家郤要得救」(羅 11:25)。
6. 「願意萬人得救」，因為「他捨自已作萬人的贖價」(提前 2:4-6)。
普通書信 / 約翰書信
1. 「水所表明的洗禮....藉著耶穌基督復活，也拯救你們」(彼前 3:21)。
2.  基督是得救的「元帥」(來 2:9)，「根源(中保)」(5:9)。
3. 「凡靠著他進到神面前的人，他都能拯救到底」(來 7:25)，「第二次顯現..乃是為拯救他們」(來 9:28)。
4. 「我來本不是要審判世界，乃是要拯救世界」(約 12:47; 3:17)。
結論：因此，耶穌是救主(路2:11;徒5:31;13:23;約4:4;腓3:20;弗5:23;提後 1:10;多2:13;3:4;彼後1:11;3:2,18)。
預定與得救
(一次得救是否永遠得救？)

    對於這問題，今天在教會之間持三種不同的解釋或派別，這些不同派別的人在牧養上有不同的行為：一派主張人類在墮落之前神已預定了每一個人的揀選與否(supralapsarianism)是不相信佈道會的，一卻都在未出生之前定了；一派人主張在人類在墮落後神預定某些人(選民)是被揀選的人(infralapsarianism)舉行佈道會也不呼召，神決定了那些人是得救的；一派主張神預知人類會墮落而安排足以救贖全人類的救恩讓願意接受這救恩的人得救(sublapsarianism)的人開佈道會，也呼召，但是不要太勉強人信主。
    藉著這樣的解釋，學者先把預定救贖論分為二種理論：
一. 有限贖罪說(Particular - Limited Atonement)

    大部份加爾文主義者認為基督之降生是要選民(the Elect)得救，因此主張基督只為屬自己的選民而死。這派別的人有以下的看見：
1.  贖罪乃為特定對象。選以下經文 :

    太1:21 (耶穌是為了自己的百姓)

    約10:26-27 (耶穌指明他有屬自己的羊)

    徒20:28 (耶穌的血只買贖他自己的教會)

    羅8:29,30,33,34 (耶穌只為眾人而死，這眾人是指神所預定的)

    約17:9 (耶穌只為他們祈求，不為世人祈求)

    可10:45 (人子來是作多人的贖價，不是眾人)

2.  認為這是合乎邏輯的，因為神不會浪費基督的血給那些不得救的人。
    一般上，學者評定這是一個極狹義的救贖論。
二. 普世贖罪說(Universal Atonement)

    此說認為神的恩典是偉大無限的，基督的救贖也是為全人類的，因此認為神有意安排所有的人都有蒙救贖的機會。
1.  贖罪乃為全人類。選定經文有：
    約1:29 (神的羔羊，除去世人罪孽的)

    約3:16 (神愛世人...)

    林後5:14 (基督的一人之死既替眾人死)

    來2:9 (基督為人人嘗了死味) 但不主張人人都得救，尤其是那些雖然嘗過
          救恩但又再踐踏神的兒子的人(來10:29))

2. 反對有限贖罪說，因為神要求人可以來到他面前得救恩(太11:28凡勞苦擔重的都可以來;約3:16叫一切信他的人得永生)。也認為福音要傳遍天下，基督的救贖也是藉著這福音去執行(太24:14;28:19;徒1:8)。
    這是亞米紐派及溫和的加爾文派的立場。
    今天也有一些神學家堅持普世贖罪說，認為神的救恩偉大無限，足夠所有的罪人或是足夠除去最大的罪惡，因此有一天神會拯救所有的人。至於如何進一步的解釋這理論，卻有待不同的神學家去說明。
得救的主觀和客觀層面
    對以上兩種救贖觀，我們可藉著救贖的主觀和客觀層面的看見來解答。基督為罪人死是贖罪的客觀面，這乃是由神方面所擔任；而一個人接受基督的贖罪，從聖靈重生是贖罪的主觀面。這主觀面是人憑自由意志的抉擇，用信心接受而實現的。
    我們必須兼顧神人雙方在贖罪上所擔任的角色：
客觀： 神 -> 以慈愛  愛世人  施給我們耶穌基督 -> 成為得救的途徑 / 機會
主觀： 人 -> 以信心  接受這救恩 -> 得救

    從約3:16看出這客觀層面(神愛世人，甚至將他的獨生子賜給他們)，也見到主觀層面(叫一切信衪的，不至滅亡，反得永生。)

得救的過程
    基督為人所完成的贖罪是救贖的客觀面，這客觀面的贖罪果效在信徒身上成為主觀的體驗，我們說這個人得救了。可是在這得救的過程中又有許多因素休是新約要求我們認識的。
    讓我們先看得救中的時間觀念。 

從時間角度看得救
    新約藉著希臘文的性質，把得救這件事提出不同的觀念。有認為是一次過去的經驗，有認為是一個繼續性的過程，也有認為得救是未來的。
    新約希臘文的動詞性質有時指救贖是一次發生的(punctiliar)，有時指繼續性的(durative)。一般上，可以從幾個角度去認識這得救的時間性質。
  強調人信的時候已經得救的事實，也就是說稱義的人可以說:「我已經得救。」
           ．   -> 過去曾經發生過的。
  強調得救是必須不斷地實踐與體驗，也就是說得救的的人可以說: 「我繼續不斷的得救(指成聖的繼續性)。」
            ___________________________ 

或是        _______   ________  _______

   強調有待實現的終極救恩，得救的人說：「我將來必得救(指得榮耀/新天新地的得著)。」
            - - - - - - - - - - - - - ．
    一般上認為以上三者都可兼容。這兼容性也指明得救的多層面性質及神的奇妙計劃。
    另外，新約也從多面提出得救的過程中的多個步驟：呼召、歸信(悔改及信心)、稱義、得兒子名分、重生(受聖靈)、成聖。(不詳細討論，見「系統神學講義」)這些步驟都是得救的實事，是發生在一個得救者身上的現象。

神的保守 - 是否一次得救永遠得救？
一. 加爾文派
照加爾文派的立場，他們贊成聖徒的堅忍，即一次得救永遠得救。解釋認為既然神從墮落的人群中，照他的預定，無條件揀選一些人得永生，他們必然一次得救永遠得救。認為如果得救的人能失去他的救恩，那麼神預定的旨意便不完全，而神拯救人的功效就不確定。顯然，預定揀選的教義把得救的確定性(certainty)抱括在內。西敏斯特信條(Westminster Confession)第十七條第一點說明這立場：「神在他愛子裡接納的人蒙有效的呼召，乃聖靈所聖化，不能完全從恩典的狀態背離，或最後離開恩典，卻必定堅持到底，永遠得救。」
    加爾文派繼續提出這立場的論點：
一. 聖徒的堅忍是「在基督裡」的教義的邏輯的結論，因為得的人有分於基督的義，不能拒絕擁有(disown)的。
二. 得救不只是地位的取得，乃是生命性質永遠的更新。得救是從聖靈而生(約3:5)，信徒有聖靈的居住(林前6:19)，重生的事實不能改變。
三. 永生與失喪不能相容(約10:28)，主必拯救到底(羅8:31-39;來7:25;彼前1:3-5)。
    更進一步解釋說，既然人憑自由意志選擇了救恩，就不會再憑自由意志放棄救恩，這樣的想法只不過是人的邏輯罷了。(註一)

    如果問起為何一些“信了主的人”或“基督徒”跌倒離棄主，答案是這些人原本就不是神預定得救的人，只不過在表面上看來是信主的人或是基督徒。
----------------------

    註一：陳終道，《是否永不滅亡》(香港：天道，1981)，83頁。
二. 亞米紐派
    亞米紐的跟從者向多特會議(Synod of Dort)所提出的抗辯文(Sententia Remonstrantium)對這問題的立場原來相當溫和，只認為基督徒一次得救是否永遠得救的神學問題需要進一步研討。後來亞米紐派才漸漸的提出，認為信徒有離棄主，從恩典的地位墮落可能性。這裡特別指“可能性”(possible)。提出以下的論據：
一. 經文中有對背道的警告。保羅說：「只要你們在所信的道上恆心，根基隱固，堅定不移，不至被引動失去福音的盼望」(西1:23)。另外，希伯來書的作者也多次提出類的經文(來2:1;3:12-14;6:4-8)。
二. 聖經中出現許多背道者，如掃羅，賣主的猶大，亞拿尼亞與撒非喇，許米乃與亞力山大(提前1:19-20)，腓理徒(提後2:16-18)，底馬(提後4:10)。
三. 教會史上有許多背道者，尤其是頭三百年的逼迫時代。今天，教會中仍然有許多背道的事發生。
結論：我們對於一次得救是否永遠得救的問題極難取一個派別的說法。但是，有幾個要點是必須肯定的：
      一. 必須堅持神的保守。這保守與世人的保險不相同。決定最後得救的還是神。
      二. “在基督裡”並不是一個空洞沒有內容(效力)的神學口號。堅持那些在基督裡的必然後得救。
聖  靈
一．舊約中的聖靈
    舊約中的「靈」(ＲＵＡＨ) 含有許多的意思：
a.  風/呼氣(wind/breath)：「天起了涼風」(創3:8)，「我就是喘一口氣，他    卻不容」(伯9:18)。希伯來文風和靈(Ruah)也用同一個字，可見風和靈的親密關係，這給後來的人發展成為一個雙關語(參結37:5-14;約3:3-9)。
b.  生命氣息/意念悟性：「凡地下有血肉，有氣息的活物」(創6:17;7:15)，「創造諸天... 賜氣息給地上的眾人」(賽42:5)，「我的悟性叫我回答」(伯20:3)。
c.  神的創造力：「我將我的靈放在你們裡面，你們就要活了」(結37:14)。
d.  靈感(Divine Power)：「耶和華的靈才感動他 (參孫)」(士13:25)，「耶和華用靈藉從前的先知所說的話」(亞7:12)。
e.  RUAH 的概念在猶太教繼續發展另有「智慧」、「天使」、「惡的靈」、「超強的力量」等等。
　　雖然舊約的靈含有這多元化的意思，但是綜合以上的觀念，不難發現它們都是朝著一個總觀念進行，就是神所賜的靈擁有生命氣息、創造力、感動的能力、超強的力量等等要素－這些要素皆出自神所賜的靈。因為是神所賜的“靈”，在這點上與其他民族文化所認識與生俱來的靈不同，也超越過其民族所認識的靈。
二．希臘宗教中的靈
a.  希臘人通常認為人最基本的元素是「魂」(psyche)，而不是「靈」(pnuema)。在希臘二元論中，魂與身體對立。
b.  斯多亞派的「靈」是充滿宇宙能力的。它是一種精細的、看不見的、如火如氣的形質，這形質可貫穿超越物質的世界。
c.  靈是生命力量的要素：希臘宗教認為當生命出現時，有一種屬靈的形質與物體結合，但是這靈一直渴望得釋放。救贖主的降臨就是要把人肉體內的靈釋放，使它再升回天去。於是，蒙救贖的靈是純潔的靈。
新 約 中 的 聖 靈 觀
符類福音:

a.  耶穌是由聖靈感孕誕生(太1:18;路1:35)，這是神奇妙的作為。聖靈降在耶穌身上(可1:9)，証明他是那彌賽亞神的兒子(太12:18)。這是一個新觀念，是舊約所沒有的。
b.  聖靈是一種力量，驅使耶穌到曠野受試探(太4)，也幫助他勝過試探。
c.  污鬼是不潔淨的靈(可1:26;3:11,30;5:2;9:25)。這“邪靈”可以附在人身上，使人失去個人意志，受邪靈驅使。
d.  耶穌是靠「神的靈」趕鬼/邪靈(太12:28)。聖靈降在人身上，就要得著能力(路24:49)。
e.  不可褻瀆聖潔的靈(可3:28;太12:31)。可見這靈是有位格的，可以認識到衪被褻瀆。
f.  耶穌受洗時，聖靈彷彿鴿子般降臨在他身上。施洗約翰多次宣告他以後來的，要用聖靈施洗(可1:8)。主耶穌升天時吩咐門徒要奉聖父、聖子、聖靈的名為信徒施洗(太28:19)。
約翰文件:

    我們或者可以這麼說，約翰看聖靈比符類福音書作者的視度更大。
a.  神是個靈(約4:24)。從此信徒必須藉著[心]靈和誠實(真理)來敬拜他。
　　過去可能猶太人或是外邦人所說的敬拜是以一個敬畏的心靈來敬拜神，但是信徒現今可以不同了，因為神所賜的靈是一個「真理的靈」。　　
b.  聖靈相剋肉體(約3:6;6:63)。聖靈賜生命(約6:63)。要藉著聖靈才可進入神的國(約3:3-5)。
c.  靈是風(約3:8 見舊約的意義)。無從捉摸，也不受人控制。
d.  保惠師(原文：在旁指導的)，也是真理的靈，要來指教人明白神的話(約14:16-17;25:27)，使人明白罪，追求義 (約16:8)，為耶穌基督作見証 (約15:26-27)，要榮耀基督(約16:14)。把「將來的事」告訴他們(約 16:13)。耶穌指這聖靈是「另一位保惠師」(約14:6)。這話暗示耶穌已經是衪門徒的保惠師，而聖靈要來接替衪的位置。耶穌只有很短的時間與門徒在一起，可是作為保惠師的聖靈卻要永遠與他們在一起。聖靈被稱為保惠師還是聖經第二次出現的觀念。　
e.  聖靈對門徒的工作被約翰刻畫得最深入。聖靈要住在門徒裡。這聖靈使他們腹中「流出活水的江河來」(約7:38)。新約時代的聖靈與舊約時代的聖靈的「內住」(indwelling)不相似。舊約時代，聖靈的內住工作是「職位的內住」。換句話說，聖靈只降在特別職事的人身上。這種職事上的聖靈恩賜之象徵就是受膏抹。聖靈賜力量給士師(士3:10;6:34;11:29;13:25;14:6)，降在那些造會幕的人身上給他們智慧(出31:2-4;35:31)，甚至降在不道德的人身上：參孫和先知巴蘭(民24:2)。在舊約，當這人的職事無用時，聖靈就會離開他(掃羅，撒上16:14;參孫，士14:6)。在新約時代，聖靈的內住在每一個信徒中，並且是永久的：「我要求父，父就另外賜給你們一位保惠師，叫他永遠與你們同在...也要在你們裡面」(約14:16-17)。
f.  聖靈對世界的工作也被約翰提出來：聖靈對世界的主要功能是指控者：「衪」既來了，就要叫世人為罪、為義、為審判、自己責備自己...為審判，是因為這世界的王受了審判」(約16:8-11)。
使徒行傳:

    從使徒行傳中，我們可以看得更明顯聖靈的工作。
a.  五旬節聖靈降臨：耶穌升天前吩咐要等候聖靈的洗(1:5)。神藉著五旬節以「大風...火焰」的徵象把聖靈降在門徒身上。這獨特的經驗使門徒得著膽量用別國的話／鄉談來傳福音(2:1-13)。
b.  悔改、奉主名受洗就可領受聖靈(2:38)。聖靈降臨在人身上也可能有說方言的印記(10:46;19:6)。
c.  揀選執事也憑著「聖靈充滿及智慧充足」(6:3)。講論福音得好也是在乎聖靈和智慧(6:20;7:55;4:8,31)。
d.  使徒們有權柄按手於 "受洗的人" 而得聖靈(8:14-17)。這是使徒獨有的能力，使他們所領受的靈也藉著這按手使神賜下給人。
e.  聖靈引導人說預言(11:28;21:10)，解決紛爭(15:28)，指引宣教事工(13:2;16:7)。可見聖靈在各類事工上皆參與。
保 羅:

a.  他所傳的福音是藉著「聖靈和大能」(林前2:4)，說明這福音信息的感動性。
b.  信徒 (不管是猶太人或外邦人)都「從一位聖靈受洗」(林前12:13)，也因著屬乎聖靈而屬於基督(羅8:9)，也會說「耶穌是主」(林前12:3)。也在聖靈裡合一(腓2:1;林後13:14)。
c.  聖徒是神的殿，神的靈住在裡頭(林前3:16)。聖徒的身子是聖靈的殿(林前6:19)。
d.  因聖靈成為聖潔(帖後2:13;林前6:11;羅15:16)。因聖靈成為神的兒子(羅8:23;加4:6)。因聖靈得著釋放(羅8:4,21;林後3:17)。一起說明聖靈可以改變人的本性和身份。
e.  聖靈為信徒結出許多「果子」(加5:22)。
f.  全部恩賜都由一位聖靈而來，照祂的意思，為建立教會而有(林前12:4-11;14:12;羅12:6-8;弗4:12)。
新約神學與靈恩運動
靈恩運動的特徵
    靈恩運動是一個相當複雜及頗具爭論性的運動，原因是這運動在思想上隨著時間的過去而有變化，不同的領導人也有不同的看法。歸納著名第三波領袖，韋拿(Peter Wagner)及著名福音派神學家巴刻(J.I. Packer)的定義，有以下的主要特徵：
一．認為新約中的事奉恩賜和屬靈經歷都未停止，今日信徒同樣可以期望並追求得著的。
二．認為可追求的新約經歷包括有靈洗(徒2:1-4;8:14-17;10:44-46;11:15-17;19:1-6)、說方言(指一些地方言語的聲音(glossolalia，例如某些民族的土話，不是未學過的語言。)(又有靈恩派的人士說這些「方言」/「舌音」是天使的話)、翻方言、說預言、行神蹟、趕鬼，知識言語。也認為這「靈洗」是“第二次的祝福”，也就是說，重生後的靈洗。
三．注重個人在禱告中多運用方言/舌音。
四．強調教會生活的中心是敬拜，並且在敬拜中鼓勵會眾唱靈歌(指使用簡單而重複字句的短詩)。在敬拜中也用身體言語表達讚美和禱告，例如：舉手、搖擺身體、跳舞，甚至仆倒地上等身體活動，加深個人的情感/情緒來敬拜。在唱短詩時，常以新型樂器，例如電子吉他、鑼鼓作伴奏。

五. 在講道中時常強調預言、講說異象和異夢。也要求會眾開放自己，等待神透過預言、異象和異夢的引導。
六．追求神蹟奇事，特別是神醫，聚會後按手為心靈軟弱者禱告醫治。
七．著重內在的心靈醫治，幫助他們「想像」基督，透過輔導和祈禱解決心靈問題及尋求釋放。
八．認為許多疾病和精神困擾是邪靈的工作，應該為他們趕鬼。
九．強調教會生活和事奉應常保持彈性，使聖靈能自由運行，改變教會或事奉方向。
十．委身於積極的傳福音工作。
對靈恩運動的分析
    對以上十個靈恩運動的現像，我們可歸納成四個範圍來作分析：
一．啟示、權威、使徒超越性問題：靈恩派認為當他們在聖靈默感之下說預言的時候，神也賜新啟示給他們。靈恩派強調這種「新啟示」，也把這種特別經驗當著是聖靈所賜。另外，靈恩派堅持使徒在初世紀能說預言和行神蹟，那他們在今日也應照樣可以說預言和行神蹟。
二．屬靈恩賜問題：靈恩派注重追求各種屬靈恩賜，尤其是哥林多前書所列的恩賜，也認為這些恩賜今天的信徒照樣可以得著。
三．靈洗及聖靈充滿的問題：靈恩派認為每一位信徒在受洗後應該再經驗第二次的聖靈的洗禮。而經過這第二次的靈洗後，信徒的生命就會被聖靈充滿。
四．方言問題：靈恩派注重在聚會和私下祈禱使用方言，並認為這些方言與聖經中所說的方言是一樣的。
我們為以上的論點逐一討論：
一．啟示、權威、使徒超越性問題
    正統基督教會接納聖經是神啟示的最終源頭，神的特別啟示藉著聖經的作者(先知，使徒等)記錄在聖經裡，今天沒有人可以說他獲得神的特別啟示而改寫或加添聖經。爭論的問題出於靈恩派信徒說他們今天仍然獲得許多從神而來的「新啟示」，到底這些「新啟示」有否抵觸正統教會的信仰？我們知道，第二世紀的孟他努主義被教會判為異端是因為他們的領袖自稱是先知，並且獲得由神而來的新啟示。近代許多異端，如魔門教、統一教、耶和華見証人會等，皆宣告他們的領袖獲得新啟示而被正統教會判為異端。今天，面對靈恩運動，啟示、權威、使徒的超越性的爭論都投在「先知」這課題上，問到底今天的信徒是否擁有「先知預言」或可以「作先知」？
    今日的教會是否有先知？這問題的答案在乎我們怎樣定義先知或先知的功能。「先知」(prophet)這字在舊約，在新約應用在耶穌、使徒、及信徒身上雖然沒有分別，但是它們在含義上卻是有分別的。讓我們清楚劃分以下的定義：
1. 耶穌和使徒是特別的先知：耶穌被人稱為先知(太16:14;21:11,46;可8:28;路7:16,39;9:19;24:19;約4:19;19:17)，或他自稱先知(太13:57;23:37;可6:4;路4:24;13:33,34)或新約使徒所扮演先知的角色(加1:15,16;啟1:1-3)，詳細查看這些經文的含意，是指他們擁有神特別的啟示，使徒彼得也把保羅的書信和舊約先知書信的權威相提並論(彼後3:16)。歷代教會也接受他們的先知信息和預言具有特別的權威，這些信息和預言也記錄在聖經裡(路1:1-4;徒1:1-2)。當神的特別啟示藉著他們完成後(指新約啟示錄是最後一本書)(啟22:18-19)，後來也沒有人或「先知」的信息或預言可以好像他們一樣擁有特別的權威。正統的基督教會堅持接納這一點，也以一點來測驗以後任何先知信息的權威。使徒先知身份的超越性是無可推諉的。
二.  新約教會中的先知：新約多次提出「作先知預言」/「作先知講道」(林前14:1,39-40;帖前5:19-21)，也稱一些人為「先知」(林前12:28-29;14:29,32;弗2:20;3:5;4:11)，也有「女先知」(林前11)。使徒也預言指出將有許多先知會出現在教會中(徒2:17-18)。相信這些先知預言是基於個人從神那裡所獲得的啟示(林前14:30)，為著教會得「造就、安慰、勸勉」(林前14:3)而發出的公開信息(林前14:29-33)。這些信息是忠於聖經的教導，與聖經其他的教導沒有相衝突。這些先知預言不是一篇預備好的信息，乃是聚集時，聖靈(先知的靈)向個別信徒啟示的內容和向會眾的信息。有人擁有這樣的恩賜而被公開稱為「先知」(徒13:1)。
    這些經文並沒有說明這些先知信息與耶穌或使徒的一樣，擁有神的特別啟示，或具特別的權威。使徒的權柄也超過先知(林前14:37-38)，聖經堅持指示所有的信徒都要「遵守使徒的教訓」(徒2:42)。曾有一次，保羅這位使徒和傳道人，在離耶路撒冷不遠的該撒利亞，有猶太下來的先知亞迦布預言和勸止保羅不要上耶路撒冷去，但是保羅並沒有聽這位先知亞加布的話，說他是「為主耶穌」的原故繼續上耶路撒冷(徒21:7-17)。
結論：我們必須清楚劃分，耶穌和使徒那一種特別的先知身份，所獲得的特殊啟示，是與新約後期所指的先知有大大的分別。今天，福音派教會和靈恩派教會並沒有在這一點上交待清楚，時常引起誤解，也迷惑多人。

除了以上所說必須劃分清楚和不可引起混亂迷惑的指示以外，聖經也指出一些運動「先知預言/講道」的方法：
一. 按規矩及次序而行：今天教會必須明辨：「所以弟兄們，你們要切慕作先知講道，也不要禁止說方言。凡事都要規規矩矩的按著次序行。」(林前14:39-40) 「切慕」是要求信徒追求和操練這個恩賜，就如操練其他恩賜一樣，要求對神的啟示敏感，時常安靜等候和聆聽神的話語。
    作先知講道的時候，必須有規矩：「神的靈不是叫人混亂，乃是叫人和平」(林前14:33)，而且，「先知的靈，原是順服先知的」(林前14:32)，可見先知預言這恩賜的運用是可以受意志控制的。
二. 不是每個人都有同一樣恩賜：「先知」的恩賜既是聖靈「隨己意分給各人」(林前12:11)，就不是每一個人都可以擁有這個恩賜，雖然保羅是鼓勵信徒要追求。「你們都可以一個一個的作先知講論」(林前14:31)其重點不是指人人都有能力說預言，乃是指說預言的次序問題。
三. 有正確的動機：「愛」是運用屬靈恩賜的至高動機(林前13:2;14:1)。先知預言只有一個目的，就是造就人(林前14:12,26)。必須指責有些“先知”和其他“先知”起紛爭，鬧分裂，令信徒迷惑的事。
四. 要慎思明辨：為避免太多人作先知預言，保羅吩咐「至於作先知預言的，只好兩個人，或是三個人，其餘+的就當慎思明辨」(林前14:29)。「明辨」(diakrino)的意思不是判斷他們身份的真偽，乃是評估他們所說的是否正確，是否可以接受。如何明辨呢？當然是以聖經(神)的話來評估這些預言的內容：也就是說，今日任何先知的預言和講道皆不可與聖經的教導相衝突(帖前5:19-21)。信徒必須時時以聖經這最權威的教導來評估任何今日先知的信息。
二．屬靈恩賜問題
    靈恩派注重追求各種屬靈恩賜，尤其是哥林多前書所列的恩賜，也認為這些恩賜今天的信徒照樣可以得著。當然神願意賜屬靈恩賜給信徒，這些屬靈恩賜對教會和信徒是有價值和重要的，但可惜今日在教會中，卻引起許多運用屬靈因賜的錯誤觀念。相信當日的哥林多教會也是有這樣的困難，因此保羅才給以指正。
    先讓我們來討論聖經中所說的「恩賜」。
一. 「恩賜」(charismata)是出於神的「恩典」(charis)：這字在保羅書信出現16次，在彼得前書4:4出現另一次。歸納它的使用法，可分為廣義和狹義的用法。廣義的用法有羅5:15,16;6:23;11:29的恩賜，指神在基督裡的救恩，或信徒得到的福氣(林後1:11;羅1:11)。狹義的用法特別指一些特別的才幹、技能，或裝備，例如林前1:7的口才、知識及羅12:3-8林前12:4-11 預言、執事、教導、勸化、治理、智慧的言語、知識的言語、醫病、信心、行異能、先知講道、辨別諸靈、說方言、翻方言等等。可見狹義的或特殊的恩賜直接與教會的建立有關。
    按這字的使用，恩賜與恩典息息相關：「按著所賜給我們的恩典(charis)，我們各有不同的恩賜(chrismata)。」(羅12:6)

二. 「屬靈恩賜」(pneumatika)是出於「聖靈」(pneuma)，也是出於神的「恩典」(charis)：林前12:1;14:1兩處皆說恩賜是「屬靈的」(pneumatika)，也就是這些特殊恩賜的源頭是出於聖靈。把羅12:3-8及林前12:1;14:1所指的恩賜排在一起看，讓我們看到恩賜不只是出於聖靈，也是神恩典的賜與：神按著衪的恩典藉聖靈賜下這些特殊的恩賜。可見恩賜不是人所成就的，完全是神所成就的。人忘記他所獲得的恩賜是神所賜的，那只會引來驕傲和迷惑。
三. 各樣恩賜是三位一體神的工作：「恩賜原有分別，聖靈卻是一位。職事(事奉)也有分別，主卻是一位。功用也有分別，上帝卻是一位，在眾人裡面運行一切事。」(林前12:4-6)這不是三類的運行，乃是同一個現象，用三種不同的方式去描寫而已。弗4:7進一步說明基督也參與賜給恩賜：「我們各人蒙恩，都是照基督所量給各人的恩賜。」可見，運用恩賜時不可偏袒或過份高舉某一個位格的賜與。   

四. 恩賜各有不同：羅12:3-8;林前12:4-27都一起說明恩賜是多元化的，出現在不同的信徒身上。
五. 運用恩賜必須盡力、忠心、出於愛心：羅12:6-8說明必須「專一」的運用恩賜。彼前4:10-11是按著「聖經」及「神所賜的力量」。林前13:1說「沒有愛」恩賜就沒有價值了。
六. 神按不同的需要賜給教會不同的恩賜建立教會：羅12:3-8;林前12:4-11;弗4:7,11;彼前4:10-11都一起說明在不同的教會處境和需要中，神賜給信徒不同的恩賜。當日神按著教會的需要，賜下不同的恩賜，今日神也會按著教會不同的需要而賜下更多不同的恩賜。今日的信徒必須去發掘更多的恩賜。主要是為了「成全聖徒、各盡其職、建立基督的身體」(弗4:12)，「耶穌基督得榮耀」(彼前4:11)。
    最後，引用保羅的勸勉：「你們也是如此，既是切慕屬靈的恩賜，就當求多得造就教會的恩賜。」(林前14:12)

三．靈洗及聖靈充滿的問題
    靈恩派主張的重要教義之一，就是「聖靈的洗」。他們相信靈洗和重生不同，它是繼重生之後而來的，要求大家熱烈追求。先讓我們查考聖經的記錄，然後才討論不見的見解。
    「澆灌」(原文，ekcheo)在新約聖經中的用法有：「澆灌」(徒2:17-18,33;多3:6)，或「倒出」(約2:15;啟16:2-4;16:8;16:10,12;16:17)，或「流」(徒23:20;羅3:15;啟16:6)，或「漏」(太9:17)。總意是「澆」或「倒」的意思，並不注重「被澆」，「被倒」者方面的情況，乃注重傾倒者方面的動作，也就是主動權在於神方面。
    我們將按各個經文來討論聖靈充滿及靈洗的事。
一. 路3:16：「約翰說，我是用水給你們施洗，
              但有一位能力比我更大的要來，
　　　　　　　我就是給他解鞋帶也不配。
              他要用聖靈與火給你們施洗。」
　　此經文中第一句和第四句是對句。第二句和第三句是對句。第二個對句是比較耶穌和約翰的身份。第一個對句是比較耶穌和約翰的施洗：一個是用水施洗，另一個是用聖靈與火施洗。綜合這兩個對句，我們可結論說，約翰的水洗只有外表的記號，代表猶太人／舊約的悔改潔淨禮(並沒有外在果效)，而耶穌的靈洗是內在的洗，代表新約／基督教會的洗(並附有外在果效：滿有聖靈的能力)。
　　這節經文至少帶出一個重要的真理：耶穌所開始的時代是一個聖靈的時代，其特徵為靈洗，一種內在的洗禮；不再繼續舊約／舊約時代的外在的水洗。每一個來到耶穌面前並接受他的人都要經歷這個內在的聖靈的洗。
 　　何謂「聖靈與火」的洗？讓我們來分析其他符類的經文：
　　約1:33「聖靈」。　　太3:11「聖靈與火」。　　
　　可1:8 「聖靈」。    路3:16「聖靈與火」
　　可見不同的福音書作者對耶穌的施洗有不同的表達。先讓我們來解釋「火」的意思。
　　按照新約對火的解釋有：太25:41;約15:6;帖後1:7;來10:27;彼後3:10-12;啟20:14-15，這些經文都清楚是指“審判”的意思。也就是說，耶穌所帶來的洗不只是聖靈的洗(第一次來)，也帶來審判(第二次再來)。只有約16:9有意加重其意義說明聖靈的來臨多少已經在這世界施行了審判的工作。實在的，大多數的新約經文指火是審判，所以馬可和約翰福音可以單指耶穌來是用「聖靈」施洗，不提「火」的洗；目的是要與施洗約翰的工作直接作比較。
二. 路3:22;4:1;4:14;4:16-19
　　路3:22    耶穌受洗，聖靈降臨。
　　路4:1     耶穌被聖靈充滿，被聖靈引到曠野受試探。
　　路4:14    耶穌受試探後，滿有聖靈的能力回到加利利事奉。
　　路4:16-19 耶穌進入拿撒勒的會堂，讀經說：主的靈在我身上...。
　　以上經文給我們看到一個清楚的例子，耶穌受洗有聖靈降臨(所謂靈洗)，他的生活(勝過試探)是因為聖靈充滿(filled with)，他的事奉是滿有聖靈(full of)的。接下來的經文形容耶穌如何被聖靈充滿，滿有能力的回去加利利傳道。
　　我們不可單以耶穌作為例子証明靈洗、聖靈充滿、滿有聖靈的解釋。耶穌基督本身是神，他可不需要靈洗。為何耶穌又要受洗／受靈洗呢？這不在本文章討論內。(一般的解釋認為他盡諸般的義／印證為神的兒子／作為信徒受洗的源頭)

　　雖然這幾節經文不能說明靈洗和聖靈充滿的解釋，但是它給我們一個答案；就是靈洗、聖靈充滿、滿有聖靈之間的密切關係。這些事多數同時出現，分不開，但卻有分別。聖靈充滿外在的果子是可見的，就是耶穌滿有能力的出去傳福音。
三. 徒2:1-13;2:38-42
　　「五旬節到，...大風吹過，充滿了他們所坐的屋子，...他們就被聖靈充滿(filled with)，...說起別國的話/鄉談。」(徒2:1-13)

　　這是第一次有關聖靈降臨和靈洗的記載，一方面應驗了施洗約翰和耶穌的預言(徒1:4-5)，另一方面說明了一個新時代／聖靈時代的開始。
 　「大風吹過，充滿...如火焰」可見當時聖靈降臨時的景像：聖靈(希伯來文ruah＝靈／風)如風一般吹動，充滿(filled)，如火焰(應驗珥2:28-32景像)。
　　可以這麼說：聖靈充滿有時是緊接著靈洗之後的結果(果效)，接著是門徒滿有能力和膽量的以其他的鄉談來傳講福音。　　
　　「彼得說：你們各人要悔改，奉耶穌基督的名受洗，叫你們的罪得赦，就必領受所賜的聖靈...於是領受他話的人就受了洗。」(徒2:38-42)。
　　這記錄是連接著五旬節的事情。把它和徒2:1-13擺在一起分析比較適切。「奉耶穌的名受洗」即是接受耶穌的施洗／或耶穌所吩咐使徒門的洗禮(太28:19)。
　　我們必須留意彼得在此的談話，也是當時真實的情況，就是當他們悔改、奉耶穌的名受洗(水禮)、罪就得著赦免、接著就領受聖靈(靈洗)。這四件事是同時發生的。並沒有時間上的分別。這裡的信徒領受了聖靈，接著就有聖靈充滿(滿有聖靈的能力)這外在的表現來証明。
四. 徒8:14-17

　　「使徒在耶路撒冷聽見撒瑪利亞人領受了神的道，就打發彼得約翰...兩人到了，就為他們禱告，要叫他們受聖靈。因為聖靈還沒有降在他們一個人身上...於是使徒按手在他們頭上，他們就受了聖靈」。
　　這是一個真實的事件，就是撒瑪利亞人相信了福音，彼得約翰去按手使他們受聖靈。這事件至少說明三個實事：
一．彼得約翰代表耶路撒冷教會正式接納撒瑪利亞人加入教會，這破除了猶太人和撒瑪利亞人幾百年來的仇視。深信這是神的旨意而如此安排。
二．証實了使徒從耶穌領受的特別權柄(太16:18-19;28:18-19)。(以上一．和二，一起說明了為何撒瑪利亞信徒受洗後要隔一段時間等使徒來促成這件事。我們可以肯定的說這受洗和靈洗的間隔是獨特的，只發生在這裡。以後受洗和靈洗並沒有這時間上的分別)

三．信徒們領受了聖靈(靈洗)。「他們受了聖靈」當然由聖靈充滿／滿有聖靈的
    能力這果效辨別出來。         

五. 徒10:44-48

　　「彼得還說話的時候，聖靈降在一切聽道的人身上。那些奉割禮和彼得同來的信徒，見聖靈的恩賜也澆在外邦人身上，就都希奇，因為聽見他們說方言...於是彼得...給他們施洗...」。
　　這是彼得見到主耶穌向他所顯示的異象後到外邦人哥尼流家去傳福音時發生的事件。靈洗不只印證了猶太人和撒瑪利亞人同歸於一，在此也印證了外邦人和猶太人同歸於一成為基督的肢體了。彼得也指明這是應驗了耶穌的預言(徒11:16)。這裡也清楚說明領受聖靈／靈洗就是「聖靈的恩賜(dorea，禮物)」。可見聖靈是神的禮物，可降在人身上。說明任何人接受聖靈的人，得以進入基督裡成為肢體了：「人若沒有基督的靈，就不是屬基督的」(羅8:9)，「我們不拘是猶太人，是希利尼人，是為奴的，是自主的，都從一位聖靈受洗(靈洗)，成為一個身體，飲於一位聖靈」(林前12:13)。
　　「因聽見他們說方言，稱讚神為大...」。可見在此“方言”及“稱讚神為大”是聖靈降臨時一個外在的記號，與五旬節的「一樣」。讓其他人看見而証明這些外邦人受了聖靈。關於這裡說方言的記錄，有兩個解答：
  一．說方言和讚美神為大是一些外在記號証明信徒領受了聖靈。並不是每一次的靈洗皆帶來方言或其他的外在記號。
　二．這時的處境說明聖靈使用這記號幫助外邦人信徒向猶太人信徒証明他們領受了聖靈。因為當時的猶太人極困難接受外邦人進入自己的群體。
六. 徒19:1-7

　　「保羅...到以弗所，在那裡遇見幾個門徒；問他們說：你們信的時候，受了聖靈沒有...他們說：是(施洗)約翰的洗...保羅聽這話，就奉主耶穌的主受洗。保羅按手在他們頭上，聖靈便降在他們身上；他們說方言，又說預言。」
　　使徒行傳中第四次的靈洗發生在施洗約翰的門徒身上。不要忘記，這段聖經的記述是在保羅第三次的行程中，大約55年，距離之前那聖靈降臨在哥尼流的身上的經文(徒10:44-48)19年以後。當然，路加有意說明，保羅的行動印證了施洗約翰和耶穌及彼得所說的話：「約翰是用水施洗，但你們要受聖靈的洗」。這件事讓我們見到，接受聖靈或靈洗的方法是悔改信主(接受耶穌為救主)。施洗約翰傳的只是悔改的信息，沒有真正叫人接受那復活的基督為救主。保羅向他們講解福音的信息以後，為他們按手印証他所傳的是真實的。保羅，作為一位使徒，有這樣按手的的權柄，聖靈也藉著這樣的行動在這些人身上印証保羅的傳講。這些人也藉著領受聖靈歸入基督，成為教會的一份子。同樣在哥尼流家中的情況，當聖靈降臨在這些信徒身上時，他們有“說方言”及“說預言”的外在記號。　
    我們可結論說：
1. 從福音書和使徒行傳，可見領受靈洗早從施洗約翰的預言中就清楚說明。耶穌也是那位把聖靈的洗(靈洗)帶來的人。只要奉耶穌的名施洗就是促成了靈洗的工作。受了靈洗以後，必然有聖靈充滿／滿有聖靈的能力這果效。這聖靈充滿時，有時會出現鄉談／說方言／行神蹟／讚美神／說預言／傳講福音，這些皆是一些外在的記號。按著今日處境的需要，就如當是哥尼流和以弗所的處境，相信今日聖靈一樣會在信徒身上使用更多的記號來証明他們是受了聖靈，例如，熱心的事奉神、傳福音、讚美神、為主作見証、講解聖經、說方言、行神蹟等等。
二. 接受聖靈或靈洗的必須先悔改信主；從另一個角度來說，一切悔改信主的人，只要奉耶穌的名受洗，都可以接受聖靈或是靈洗。
    從多次的記錄中，也可見「聖靈的洗」、「聖靈澆灌」、「受聖靈」是可以混合使用的名詞。而「聖靈充滿」，除了曾用於信徒受聖靈的經歷(徒2:4)之外，也常常單獨用於信徒受聖靈以後屢次再得充滿之經歷(徒4:8,31;6:3;7:55;9:17;11:24;13:9,52)。可見「聖靈充滿」不像其他三種講法，它在信徒的靈性中是多次發生的。
三. 從使徒行傳的記述，路加似乎抱著一個目的來記錄聖靈的工作：她如何從耶路撒冷開始，然後至撒瑪利亞，最後至外邦之地，帶領門徒傳福音和建立教會。這不只是應驗了耶穌的預言及使命，也讓受書人提阿非羅見到這福音如何傳到外邦地和教會如何被建立起來。任何初期教會中靈洗、聖靈充滿、說方言之事的發生皆必須在這大前提之下來認識。不可以把每一個事件抽離這主所要成就的目的獨立分析其意義。也就是說，這些聖靈事件的發生都是為了要完成傳福音的廣傳和教會建立。路加目的不是要寫“聖靈行傳”，而是要寫福音如何藉著“使徒的行傳”由耶路撒冷傳至外邦地，而聖靈是如何在當中促成這傳福音的工作。
聖靈的洗和重生有何關係呢？
    按照約3:3-9節，重生(anothen)這希臘文字本來含有兩個意思：就是「第二次再生出來」及「從上頭(指神或屬靈的)而生」。可見這是一個雙關話。從耶穌的回答中，見到兩句平行同義對句：
  　我實實在在的告訢你  人若不      重生      就不能  見  上帝的國。
       　　|              |     　    |          |     |      |

　　我實實在在的告訢你  人若不是從  水與靈生  就不能  進  上帝的國。
　　這平行句子說明：「重生」與「水與靈生」是平行對句。「見」與「進」也是平行對句。也就是說重生和水與靈生的意義雖不等於也極相近，它們之間並不代表兩個不同的意思，而是可以互相對換。見和進的意義也是如此。這裏最主要的意思要信徒明白重生或水和靈生是進入神的國度(或永生)的方法。
    「水與靈」這詞句主要的解釋有兩個：一. 相信「水」是指施洗約翰的水禮，是當時猶太人所領受悔改之禮，而「靈」是指基督教的重生。指明猶太教式悔改的水禮不足夠，而需要聖靈的重生。二. 把水當著是基督教當時的洗禮，這洗禮必須有靈洗的實質，因此用「水和靈」來形容。
    查考舊約，它沒有直接提出「水和靈」的洗禮。但是卻預言神的靈在末世將澆灌神的子民(珥2:28)，又有一處指明水和靈將出現在一起使以色列人潔淨並獲得新心跟隨神(結36:25-27)。
　　一般上教會認為「水和靈」就是「重生」，或同指一樣東西。我們可結論說，重生就是靈洗，也是進入神的國度或永生的方法。
    盼望我們常常被聖靈充滿。如何常常被聖靈充滿呢？
一. 渴慕相信主的人：約7:37-38指人若渴了，可以到主耶穌那裏去，並且在39節解釋說這些話是指著信他的人要受聖靈說的。信徒的信心也是領受聖靈充滿的條件之一，加3:14「使我們因信得所應許的聖靈。」弗1:13「...既然信衪，就受了所應許的聖靈為印記。」
二. 聖靈降臨在接受主的話的人身上：徒10:44「彼得還說話的時候，聖靈降在一切聽道的人身上。」
三. 對付罪的人：約16:8「衪(聖靈)既來了，就要叫世人為罪、為義、為審判、自己責備自己。」
四. 順服：徒5:32「我們為這事作見証，神賜給順從之人的聖靈，也為這事作見証。」加5:16「我說，你們當順著聖靈而行，就不放縱肉體的情慾了。」
神蹟醫治
    靈恩派著重神蹟醫治及權能佈道，引起不少人的關注。認為今日教會要回到五旬節的大能力里，如古代使徒一般，有行神蹟或醫病的恩賜。因此在靈恩派教會的佈道中時常帶著權能的醫治來表達福音的大能。
    按神創造的大能來說，神蹟的真正意義應包括一切出於神的大能的事蹟，不論是「自然的」或「超自然的」。我們從聖經看見主和使徒們有治病行神蹟的事情發生，目的是要彰顯神的榮耀和証明衪是神的兒子(約20:30-31)。事實上，有許多聖經的例証，使徒除了用大能的奇事，叫人相信福音信息的可靠外，並沒有用醫病的恩賜。
    福音書中用來形容神蹟的主要字彙有兩個：一．大能(原文，Dunamis)：是指一切擁有威力或能力的事(太11:20;14:2;可6:1)。有時用奇事(原文，Teras，指一切令人驚奇的事，約4:48等)。二. 有意義的事(原文，Semeion)指徵兆，多用在約翰音書中(約2:11,18,23;3:2;4:54;6:2,14,26,30;7:31;9:16;10:41;11:47;12:18,37;20: 30)。兩個意思注重神蹟是彰顯神的大能或神在一個時代中顯示徵兆說明他的作為。
    讓我們來看看一些聖經對神蹟奇事的教導：
一. 主耶穌的復活是最大的神蹟：太12:38-40;16:2-4說明兩件事：一. 主耶穌行神蹟不是人所勉強的，也不隨人的喜歡便給人成就的。二. 在一切的神蹟中，最大的神蹟是主耶穌死後三日復活。一切的神蹟，都不過為著証明這個神蹟。如果神蹟使人忽略主耶穌死而復活的福音，那一切的神蹟都變為無意義。
二. 信徒的得救主要是靈魂的得救，身體的得贖是未來的：雖然基督的救贖包括了我們的身體和靈魂(帖前5:23)，但是整個的救贖計劃卻是按照不同的步驟進行。靈魂的得救是現今得著的(路23:43)，但身體的得贖卻是將來的(羅8:23)。身體的疾病是今生肉體不能完全避免的。神醫並不是救恩的一部份。 

三. 主耶穌的事奉不以神蹟為主：當人們因他醫好了許多病人想留住他的時候，他說：「我也必須在別城傳神國的福音，因我奉差原是為此。」(路4:43)，也多次禁止那得醫治的人不要告訴人(太8:4;9:30;可3:12;5:43;7:36)。可見他無意以神醫作為傳福音的一種號召，倒是恐怕人們注重他的神醫過於他的福音。
四. 不可與主耶穌的神蹟相提並論：照四福音書的記錄，主耶穌醫治的神蹟有十七個，其中沒有一個不是立刻好的，更沒有過了許多才漸漸好，或不能醫好的。
五. 保羅並沒有對任何人都用神醫：保羅雖然醫治好些病人(徒14:8-10;20:9-12)，但他最得力的同工提摩太卻「屢次患病」(提5:23)，另的有腓2:25-30;提後4:20。保羅亦在身體的疾病和痛苦中，但仍有喜樂的心事奉神(林後12)。                          

六. 聖經並不鼓勵神醫：「...你因看見了我(耶穌所行的神蹟)才信，那沒有看見就信的有福了。」(約20:29)也提醒末世的信徒要小心印証神醫的事情(帖後2:9-10)。
七. 聖經沒有指明疾病必須用神醫：強調神醫的人時常引用出15:26「耶和華是醫治你的」，賽53:4;太8:17「神的擊打」, 彼前2:24;賽53:5「得了醫治」証明應當尋求神蹟醫治。詳細查看這些經文，神是應許我們得醫治，但並沒有說必然用超自然的方式來醫治我們的疾病。
    引用宣信(A.B Simpson)的話說：基督的救贖帶來全人的醫治，這種全人的醫治是神國臨到的記號，但尋求神蹟醫治的人往往在這真理上走向極端。神國臨到，在屬靈方面，我們已得救進入神的安息和豐盛，但等到主再來時才得以完全(帖前5:23)；在肉身方面，同樣也要等到新天新地時才得到完全的醫治。所以，當我們有疾病時，應當禱告，請可靠醫生診治，也應當讓神在我們身上完成衪的旨意，保持對聖經的態度，尋求神的旨意和神的榮耀。
四．方言問題
    靈恩派信徒常教人尋求聖靈充滿，而聖靈充滿其中之一的表徵，就是說方言，若沒有此表現，就要不斷地追求，不要中止，直至有說方言的經驗為止。靈恩派教會說方言的恩賜是「私人祈禱的語言」，或說是「天使的語言」，祇有神知道。
    方言(原文，glosolalia)由兩個希臘文字合在一起，舌頭(gloso)及說話(lalia)，也就是由舌頭/口所說的話。原本用來指人類或不同民族的話語／方言。但是，聖經多次的用法似乎不只是指一個意思。學者們對聖經的方言有不同的解釋，大致有二種：
一. 鄉談(徒2:3-11)：就是別國的話(hetero glosolalia)或可16:17「新方言(glossalia kaine)」。只要你是那個地方的人，便能聽得懂，例如，溫州話，海南話，藏語等等。            

二. 方言(林前12:10,30;14:2-6,8,13-14,18-19,22-23,26-27,39)：這不是一般人能聽得懂的，可能就是林前13:1所說的「天使的話語」。不是屬地的一種鄉談。除非聖靈感動人翻譯出來，不然無法明白。保羅也指出，說的人雖然本身不能翻出來，但心裡能領悟。另外，在聚會中神既感動人說方言，也必感動有人翻譯出來。 

    我們相信「方言」在聖經中的含義也只限於這兩種。關於近來有人提出另一種“方言”，說方言是「舌音」，指一種沒有系統，講說時只含簡單數個「滴滴...塔塔...」，自己也聽不懂，時而大聲時而小聲，不受控制的舌音。我們反對這樣的定義，聖經也沒有指明有這一種的方言。
聖經多次說明方言這件事：
一. 方言是最末的恩賜：「...第一是使徒，第二是先知，第三是教師，其次是行異能的，再次是得恩賜醫病的，幫助人的，治理事的，說方言的。...」(林前12:28)，方言是被排在最末後。另外，保羅在其他地方提及屬靈的恩賜時(羅12:3-8;弗4:11)，並沒有提到方言。可見方言在教會中並不佔有重要的地位。
2. 方言是向不信的人作見証：林前14:21- 25指明方言恩賜是為向不信的人作証，即對「這百姓---以色列人」，他們心中懷著不信，於是用方言神蹟對他們講，

    作出最後努力之一個作為，証明主是真的，而他們不信是不對的。
三. 方言是造就自己：林前14:4節，「說方言的，是造就自己，作先知講道的，乃造就教會。」保羅這樣提出目的是要弟兄姐妹多追求造就教會的恩賜。保羅作見証說：「但在教會中，寧可用悟性說五句教導人的話，強如說萬句方言。」(林前14:19)

四. 方言必須有翻譯：「若有說方言的...也要一個人翻出來，若沒有人翻，就當在會中閉口...」(林前12:27-28)，「所以全教會聚在一起的時候...偶然有不通方言的，或有不信的人進來，豈不說你們癲狂了嗎？」(林前14:23)。
    盼望我們如此互相鼓勵和提醒。
總結
    靈恩運動是非常複雜的運動，任何全面性的探討都是非常困難的。以上討論就一些在真理上嚴重偏差的地方提出探討，為關注這運動的信徒提供一點了解和參考資料。靈恩運動其出發點都是一種屬靈活力之追尋，目的是幫助教會能回到四福音和使徒行傳時代的屬靈境況里，透過神蹟奇事，超自然的恩賜去經歷神的大能。但其基本的錯誤是釋經上的問題和規範神作事方法。聖經所描述的，對我們今天來說不一定是準則性的(What is descriptive is not necessarily normative)，更不是絕對的，例如初期教會在過渡時期，信徒到聖殿敬拜，同時又有基督徒個別的聚會，這不應成為後來教會的絕對準則，必須考究其背景，按其真實情況給與分解。
世 人 與 基 督 徒
世 界
    新約所描述的世界（κοσμοｓ）離不開三個意思：被創造的宇宙萬物、人類所居住的世界、敗壞的受造物。
    新約對以上世界的三個觀念給與以下五個清楚的解釋：
１．神（上帝）是創造宇宙和其中萬物的（徒17:24；約1:10；羅1:20；林前8:6；來11:3），這創造包括了天、地、海，和其中的萬物（徒4:24；14:15；啟14:16）。這些被造物有一個開始（太24:21；羅1:20；約17:24；來4:3；9:26），一切都由神來開始，維持，結束(羅11:36)。
　　新約繼續了舊約的觀念，認為上帝創造了世界萬物，也是這世界萬物的主宰。不過，新約把基督“加入”了這解釋：神是藉著基督/道創造了世界(約1:3;來1:2)，並且這創造是繼續由基督(基督的命令)來維持(來1:3)。
２．人類住在這世界：因為神的救恩是針對人的需要，因此信徒負起了這樣的使命，「你們往普天下（世界）去，傳福音給萬民聽」（可16:15）。這世界有許多邦國（太4:8），有時候還形容這個人住的世界是一個「不敬虔的世界」（彼後2:5）。
３．罪的起源：罪是由亞當“一人”入了世界（羅5:12），因此世人（世界）都犯了罪（羅3:23）。因為罪的入侵，這世界是一個邪惡淫亂的世代（世界）（太12:39；腓2:15），而死也成為了罪的工價。世界也因此在「嘆息勞苦」（羅8:20）中，等候被救贖。
４．魔鬼是管轄這幽暗世界的（弗6:12；約一5:19）。他的管轄當然是“暫時性的”，這段日子是一個「磨難的日子」(弗6:13)。當然，也要求信徒去認識魔鬼是這屬靈世界/空中的掌權者，魔鬼也掌握了死權。信徒必須與牠戰爭。
５．「基督耶穌降世（進入世界）為要拯救罪人」（提前1:15），也為了毀滅那掌握死權的魔鬼。道成肉身也是為審判世界（約9:39）。
    新約是從這五個角度來詮釋「世界」，因此這樣的認識也成為了基督徒的世界觀(World view)，或是基督徒的人生觀。
世 人
    新約對世人(anthropos)從不同的角度去解釋。
一．指這「世界」的人。
1.  約翰：「你們是屬這世界的人」（8:23）。「上帝愛世人（世界），甚至將祂的獨生子賜給他們....」（3:16）。「我所賜的，不像世人（世界）所賜的」（14:27）。「世人（世界）恨你們」（約一3:13）。可見約翰把屬神的人和屬世界的人分開，說明世人必會恨惡屬神的人。
2.  保羅：一方面吩咐信徒「不要效法這個世界」（羅12:2），另一方面又吩咐信徒不可完全與世界隔開，「你們除非離開世界方可」（林前5:10），反而在面對世界時，必須「心意更新而變化」，「察看神美好聖潔的旨意」(羅12:2)，並且抱著一個心態，「就我而論，世界已經釘在...就世界而論，我已經釘在十字架了...」（加6:4）。
    也因為有這樣的聖經教導，歷來信徒皆此心態來面對世界/世人；一方面不想受世俗世界的污染，另一方面又想在世界中為主作見証。這引發信徒必須以「入世而出世」的方式來面對世界。
二．「肉體」的人：這觀念多從保羅書信中見到。
1.  肉體是有罪的，這是因為罪由一人亞當進入了世界，這罪引致死亡（羅7:5；8:13；林後10:2）。這帶有罪的肉體與屬靈的敵對（羅8）。
2.  指明屬「血肉之體不能承受上帝的國（林前15:50）。屬肉體的也不能得神的喜悅，不能領會上帝屬靈的事(林前2:14；羅8:8）。「屬血氣的沒有一個...稱義」（羅3:20）。
三．罪人。　　
1. 「因一人的悖逆，眾人成為罪人」（羅5:19）。
2.  世人都犯了罪，虧欠了神的榮耀。聖經把眾人都圈在罪裡（羅3:23；5:12；加3:22）。死（工價）是從罪來的（羅5:12；6:23）。
3.  但是神沒有“放棄”罪人，「稱罪人為義的上帝」（羅4:5）。
4. 「耶穌降世為要拯救罪人（羅5:6-8；提前1:15；cf.太9:13；可2:17；路5:32）。
基 督 徒
基督徒的稱號
    第一次用來稱呼安提阿教會的信徒(徒11:26)。這是因為安提阿的信徒傳講基督的福音，生活方式和外人有異，又不算是猶太人，因此給他們取了這半希臘、半拉丁的名字(Christianoi, 基督人)，就此成就了基督徒的稱呼(徒26:28;彼前4:16)，這稱號成為歷代信徒的名字，特別是外邦人信徒當中。在耶路撒冷的信徒被其他的猶太人稱為「門徒」(徒6:1;8:1)。信徒之間互稱「弟兄」(帖前1:4)。另外，保羅看重信徒的身份而稱信徒為「聖徒」(羅8:17;林前1:2)，有意說明徒是一群聖潔的人。
基督徒的身份
１．蒙呼召的人：太22:14；路14:16-24；羅8:29稱為「被召的」（羅1:6；林前1:2）呼召與神和好（林後5:19），希伯來書作者稱信徒為「同蒙天召的聖潔弟兄啊」(來3:1)。

２．被揀選的人：揀選是舊約成為神子民的最重要基礎。含分別為聖的意義。新約的作者承繼這觀念並且把它應用在基督徒身上。(太24:22,31)。這揀選是個人的(徒9:15)，也是全體的(約二1,13;彼前2:9)，主權在於神(羅9:11-16)，出於神的恩典(羅11:5-6)，藉著信心(帖後2:13)，是神所應許的(彼後1:3-4)，永遠的(弗1:4)。這揀選也是寶貴的(彼前2:4)。如舊約的觀念一樣，被揀選的就是神的子民(彼前2:10)。
３．重生的人／新造的人：約3:2,5,7；加6:15；弗4:23-24，彼前1:23初熟的果子（雅1:18；林前15:20；羅8:23）。當然，這重生或新造的人是指屬靈生命上的。雖然是屬靈生命的，但是其實在的在世生活卻是有“新”的樣式。

４．稱義的人：因信稱義的人，也就是指在神面前罪蒙赦免的人，可以與神和好，也可以坦然無懼的來到神面前求（羅1:16-17；22-25；4:5；徒13:38；加2:16；3:24;來4:16）。 

５．聖潔的人：特別指信徒在倫理道德上的聖潔（林後7:1；帖前5:23；來2:11；12:14）或「入世而出世」的人（約17；羅12:1-2）。聖潔的標準在於神：「你們要聖潔，因為我是聖潔的」(彼前1:16)。

６．神的兒女：我們是因耶穌基督是神的兒子而可以成為神的兒女(原文Tekna)（約1:12；羅8:14-17；加3:26；4:4-7；來2:10-11）。只有一處指信徒是神的兒子(原文huios)(羅8:12)，一般這個字保留給耶穌基督是神的兒子所用。因著這身份，基督徒都是神的後嗣(羅8:17)，因此可以承受基業(彼前1:4)。在世上，神的兒女是光明的兒女(弗5:8)，不過犯罪的生活。
７．自由的人：人原本是罪的奴僕(約8:34)，也將死在罪中(弗2:1)。可是神的兒子卻給人自由(約8:36)，使人從罪裡釋放使人自由(羅6:18,22;加5:1)。可是信徒卻不可用這自由來放縱情慾(加5:13)。這自由身份是基督用重價買來的(林前 7:23)，也因此屬於基督的奴僕(林前7:22)。

８．屬靈的人：耶穌離開門徒就差聖靈(保惠師)來“住”在信徒裡面(約14:16-20)。門徒受這真理的聖靈來指教明白真理(約14:26)。這神的靈住在信徒心裡，因此就屬於聖靈了(羅8:8)。信徒都要順服和體貼聖靈的引導(羅8:13-14)。這聖靈也成為信徒的印記(弗1:13)。
９．祭司：祭司的身份在新約中比較少被提出來，彼得提出一次(彼前2:9)。相信是因為揀選和聖潔的觀念所提出來。可是在希伯來書這信徒為祭司的教義特別被討論和解釋：信徒因為基督的血而可以直接進入至聖所(來10:19)。信徒為祭司也不再獻動物的祭，而是獻「稱頌」、「行善」、「捐輸」等等為祭物(來13:15-16)。當獻祭的觀念與舊約的獻祭觀念相比時，保羅提出信徒所獻的是一個「活祭」，既然祭物都要是聖潔，討神喜悅，因此這「活祭」也必須是聖潔和討神喜悅的(羅12:1-2)。

10. 其他的身份：門徒是神的僕人(徒16:17)。信徒是神家中貴重的器皿(提後2:21)，也要求信徒竭力作貴重的器皿—“金子”，但是必須是聖潔的。是基督的精兵(提後2:3)。對這虛華的世界來講，信徒是這世界的客旅(彼前2:11)。
作主的門徒
    新約最主要是使用三個字來形容門徒：跟從(akoloutheo)，指一個人因為回應耶穌的呼召而願意服從主的教導而活；門徒(mathetes)，指一個因為聽見耶穌的呼召而願意加入成為他的門徒(原意：學徒)；榜樣(mimeomai)，指一個人的行為或生活方式願意學像耶穌。
跟從(akoloutheo)

一. 希臘文原本的意思是指「跟在一個人的後面，走在同一條路上」。     

二. 舊約使用「跟在後面」(halak'ahare)來形容以利沙跟從以利亞(王上19:20)，有時也使用這個字來形容以色列人因離棄神而跟從外邦的神(士2:12;申4:3;耶2:5)。
三. 後來猶太文件中用來形容拉比的學生跟從拉比學習律法的情況。
四. 在新約，這字幾乎都出現在福音書中：符類福音56次，約翰福音14次。主要的含意還是類似拉比的學生跟從學習。
    這個字在耶穌的口中多數是以命令式(imperative)時態出現。耶穌呼召門徒時命令他們跟從他(太9:9;19:21;約1:43;21:19;可1:16)，那些回應耶穌呼召的人卻被形容為跟從了耶穌(路5:11)。但是，有時新約也使用這個字來形容一般群眾的跟從(太4:25;8;1;21:9)，但只是一般性的用法，沒有含特別的意義。
五. 耶穌與拉比呼召門徒的跟從有別。耶穌並不是要等自願的人來跟從他，他是以神聖的呼召(可1:16)來叫人跟從他。他也不是呼召人來學習律法，而是要他們在神的國度(可1:15)裡來事奉神。耶穌指明這樣的跟從和事奉必須是堅決的，委身的，不容許人繼續以世俗的價值來拖延(路9:57-62;可10:17)。

六. 耶穌要求凡是那些想要跟從他的人，必須「捨己，背起他的十字架來跟從」(可8:34)。明顯的，「背十字架」就是隨時準備為耶穌而死。這是福音書中明顯的跟從主的代價(太10:38)。
門徒(mathetes)

一. 門徒或作門徒在希臘文一般是指從學習中吸取理論和實用的知識。
二. 舊約希伯文(lamad)一般指一個人藉著學習而成為熟練。不過神學性的用法特別指以色列人必須學好不要忘記神的慈愛和救贖應許(申6:10-12;8:17;9:4-6;11:2)。以色列人也必須學習去服從和實行神的旨意(申4:10;14:23;17:19;31:12)。
三. 按照猶太文件，門徒通常是指學習律法和猶太人的傳統(Shabbath 31a)，目的是希望從學習中認識和遵行神的教導。
四. 在新約中，門徒這字出現264次，全部都在福音書和使徒行傳中。這個字不只是用在耶穌的門徒身上，也用在施洗約翰的門徒(太11:2;可2:18;6:29;路5:33;11:1;約1:35,37)，法利賽人的門徒(可2:18)。
五. 可是新約形容耶穌的門徒卻是獨特的，含有以下特徵：
    5.1. 耶穌像一位拉比那樣出現，他也像拉比一樣教導門徒(可12:18)，但他並沒有從任何拉比學校畢業(可6:2;約7:15)，雖然他的門徒直接稱他為拉比(可9:5;11:21;約1:38;4:31)，但多數稱他為主，因此耶穌的門徒是超越了當時拉比的系統，和耶穌維持一種「門徒 - 主」的關係。
    5.2. 耶穌是「呼召」人作他的門徒，這呼召才是決定性的因素(可1:17;路5:11;太5:18)，並不像當時拉比的門徒是“報名”或選擇一位拉比去跟從。
    5.3. 猶太拉比的門徒/學生追求跟從學習的目的是希望一天可以成為拉比，但是作耶穌的門徒是無條件的奉獻(太10:37;路14;26;可3:31-35)。
    5.4. 耶穌門徒的身份超越了當時的條件，有罪人(不能完全遵守猶太律法的人)，有稅吏，有漁夫，最主要的並不是身份的條件，而是他的呼召和人對這呼召的回應。
    5.5. 作耶穌門徒必須如同耶穌一樣步向危險和受苦(可10:32)。
    5.6. 作耶穌門徒也承受他所給與他們的應許 -- 永生的生命(太16:25)。
    5.7. 這些門徒可以分享和擁有主的權柄(太10:1)，同樣行大能奇事(可3:14)。一天將與耶穌同坐在寶坐上來審判這世界(太19:28;路22:30)。
六. 耶穌的門徒並不只限於十二位，有七十位(路10:1)，或是對主有信心的人(可16;16)，或是「叫眾人和門徒來，對他們說，若有人要跟從我，就當捨己，背起他的十字架來跟從我。」(可8:34)

國 度 與 教 會
國 度(Kingdom，basileia)
     在耶穌的教導中，神的國(Kingdom of God)或天國(Kingdom of Heaven)（註一）可算是最顯著的。
    「國度」(basileia) 應是指權能的統治(cf.詩145:11,13;103:19)。這可從主禱文中「神的旨意行在地上... 國降臨」反映出來，因此是「動力性」的 (Dynamic)，並不是地上的邦國和它所代表的疆界。
　　舊約及次經雖沒有「上帝國」這名詞，不過上帝為王的觀念卻常有出現（出15:18;王下19:15;詩29:10;103:19;賽43:15)。
福音書
1.  已實現的(Realised, 這是陶德的用語)／現在的國度(Present/Already，這是賴德的用語)：耶穌來宣告神的國，也說神的國「近了」(祂是帶來神國的人，神的國也在他裡面，他已在他們中間)(可1:14)。神的國已在他們中間(路17:20-21)「我... 就是神的國臨到你們了」(太12:28;路11:20)。耶穌也把這國賜給人，是即時現在的。當小孩子到他跟前時，他宣佈說，天國屬於這樣的人（太19:14;可10:14;路18:16）。
　　當他驅趕魔鬼時，上帝國的能力是可以看得見，摸得著的東西（太12:28;路11:20）。只要人「求他的國...因為你們的父樂意把國賜給你們」（路12:31-32）。
2.  將來臨的國度(future / not yet)：許多時候，耶穌談論一個將來的天國：「不能都進天國...當那日」(太7:21-22)。「將有許多人在天國裡」(太8:11;路13:28,29)，「直到我在我父的國裹，同你們喝...」 (太26:29;可14:25;路22:18)。同時他教導門徒禱告說：「願你的國降臨」（太6:10;路11:12）。
-----------------------------

　　註一：「天國」只在馬太福音中出現。深信馬太把「天國」等於「神的國」，也並沒在其他意思。而是要避開 (像虔敬的猶太人)直接稱呼「神」這名字。
    這種“已實現”又是“將來臨”的反合性觀念是新約獨特或是獨有的神學，令學者提出更具體的神學。
模型：陶德(C.H.Dodd)提出一個「實現了的末世」(Realised Eschatology)，而賴德(G.E.Ladd)提出一個「將來的現在」(The Present Of The Future)來形容以上兩個合起來的觀念。兩人的觀念皆可以兩幅圖來表達。
(陶德)
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3.  奧秘(mystery)的天國：在比喻中這觀念最明顯 (太13;可4;路8)。奧秘的神國令人不能了解（可4:11-12），甚至不能看見（約3:3）。天國的增長令人意料之外 (芥菜種和麵酵的比喻)。天國的價值無從估計 (藏寶的比喻)。隨時警醒不知幾時到來的 (十童女的比喻)。不能臆測領受者 (撒種的比喻)。
　　這奧秘的神國是由父賜給耶穌，而耶穌卻賜給那些他認為是值得與他共享其樂的人（路22:29-30）。
4.  屬靈(spiritual)的國度：雖然神國是含有“王治”或“王權”的意義，卻沒有“領土”或“領域”的意思。耶穌說，「我的國不屬這世界。我的國若屬這世界，我的臣僕必要爭戰，使我不至被交給猶太人。只是我的國不屬這世界。」（約18:36），可見這屬靈的國度是神治的，無分疆界或國界。
    藉著以上四種神國度的神學觀念，讓我們認識了一個“有形(已實現/現在)又是無形(將來/屬靈)的教會”。
神國度的特性(Characteristic)
    卡特里(註一)為耶穌所宣傳的天國作了四個結論：
a. 神本的 (Theocentric)：「神的國」說明這國度是由神來統治。它也是神的榮耀在地上的彰顯。
b. 動力性的 (Dynamic)：神的國在地上迅速廣大。神要綑綁魔鬼的作為(路11:20-22)，顯出能力的，突然可以長大或縮小。
c. 彌賽亞性的 (Messianic)：這末世的天國說明彌賽亞的到來，祂也是這國度的「王」(路1:69;太16:28)。
d. 拯救性的 (Salvation)：醫治的事，赦罪的權能(路5:20-21;11:20)都指向神的拯救。
約翰文件
1. 「人若不重生，就不能見神的國」(約3:3)，「人若不是從水和聖靈生的，就不能進神的國」(約3:5)說明進入神的國是屬靈的，也只有藉著重生的生命才可以進入神的國。
2. 「我的國不屬這世界」(約18:36)。「第七位天使吹號...世上的國成了我主和主基督的國，他要作王直到永永遠遠」(啟11:15)。
保羅
1. 現在神國中的生活：「神的國不在乎吃喝，只在乎公義、和平，並聖靈中的喜樂」(羅14:17)。「神的國不在乎言語，乃在乎權能」(林前4:20)。「你們就是為這個國受苦...」(帖後1:5)。
2. 承受將來的國：「不義的人不能接受神的國」(林前6:9)。「行情慾的事...必不能承受神的國」(加5:20-21;弗5:5)。「血肉之體不能承受神的國」(林前15:50)。
3. 拯救性的：「他拯救我們脫離黑暗的權勢，把我們遷到他愛子的國裏」(西1:13;提後4:18)。
其他新約文件
1. 福音是神的國：「放膽講道，一連三個月。辯論神國的事」（徒19:8; 20:25;28:23,31)。
2. 永存的產業：「我們既得了不能震動的國就當感恩...」(來12:28)。
教 會
    教會(Ekklesia)與神國的密切關係是無可否認的。雖然新約沒有說教會完全等於神國，但我們不難推論出來教會是神國在地上的顯現(或部份顯現)（註二）。
福音書
    福音書對「教會」沒有顯明的教導，但是不難發現到許多關於教會的基本概念。
1. 耶穌差遣門徒出去傳關於神國的事(太10:7)。這不等於教會，應是指神的權能統治。但教會郤是從這「傳關於神國」的福音中產生和繼續在地上彰顯出來。施洗約翰和耶穌傳「神的國」的福音，也由十二位使徒 (太10:7;路9:2)和七十位門徒繼續下去。
2. 耶穌是來尋找「以色列家迷失的羊」。可見“教會”似乎是以色列(神的選民)的延續(太15:24)。耶穌也是牧人(約10 cf.耶23:1;結34:11;賽 40:11)。
3. 太16:18;18:17這兩處聖經曾引起異議，一些解經學者(天主教為主)認為耶穌是有意把“教會”建立在彼得身上，由彼得獲得權柄和延繼下去，另有學者(基督教為主)認為耶穌講這句話是含有雙關語意的，以彼得(Petros)這希臘文字來說明要把教會建立在穩固的盤石(Petra)上。當然，使徒(彼得為代表)也擁有教會的權柄。
4. 門徒郤背負著擴展教會的使命(太28:19;路24:46-48)。
5. 教會聖禮：(a) 洗禮：施洗約翰的洗禮，耶穌的受洗，門徒被吩咐施行洗禮，耶穌和門徒施行洗禮(約3:22;4:2)。(b) 聖餐：路22:14-22。基督教只接受這兩個耶穌基督直接吩咐設立的聖禮。

初早期教會
    許多教會的事蹟可以從使徒行傳中見到。
1. 耶穌的復活、顯現、升天、門徒的聚集、聖靈的降臨、開始了教會(徒1-2)。
2. 信徒的團體生活：受洗、上聖殿崇拜、家中擘餅、遵守使徒的教訓(徒2:41-47)。
3. 耶穌為基督是信息的中心和教導(徒2:14-40;3:12-26;7:2-53)。
4. 使徒為領導人，執事辦理供給的事(6:1-6)。不久後有長老(11:30;14:23; 20:28)，有先知(11:28;21:10)，傳道者(21:8)。有總會及大公會議(15)。
5. 教會受逼迫及宣教事工的發展。
發展的教會
    這可從保羅書信來看。
1. 普世性的教會(弗1:22;西1:18)及地方性的教會(林前1:2;林後1:1;帖前1:1; 加1:2)。
2. 教會為身體(羅12:4-8;林前10:17;弗1:22;4:12-16)。基督是教會的頭(弗 1:22;4:15)信徒為各肢體(林前6:15)。
3. 教會為新婦(弗5:25;林後11:2)。也比喻為除酵節的無酵新麵團(林前5:6-8)，而基督卻是這逾越節的羔羊。
4. 教會是殿，可比喻神的殿(林前3:16;6:19;弗2:19-22)。
5. 教會就是神的子民，或由神的子民組合而成(羅9:25;11:5;弗1:4)。
6. 聖禮：當時的記錄清楚的讓我們看見有兩個聖禮，並且執行時須嚴謹的處理。「一洗」(弗4:5)，洗淨罪有新生樣式(羅6:1-4)，受洗進入基督(羅 13:14;弗4:24;西3:10)。聖餐(林前11:23;10:16)。
7. 行政結構：各類的職位為了教會的需要。"聖工人員"(管理你們的)(帖前5:12)(林前5:5)聖徒、監督、執事(腓1:1)、使徒、先知、傳道人、教師(弗4:11;林前12:28)監督(提前3:1-7;多 1:7-9)。 

8. 紀律：教會是一個有紀律的組織，對過錯必採取行動，或給與教導指正，或直接執行紀律(林前14:40;提前1:20;2:1-7;4:11;林後2:5)。
----------------------

    註一：D. Guthrie, New Testament Theology (London:IVP)， p.419. 

　　註二：Schnackenburg, "God's Rule and Kingdom" (Eng.trans.1963) p.231，說凡屬於神國的是在「完全的教會」(Ideal Church) 裡。 

新 約 的 牧 養 觀
(梁銘成(1995)寫，黎業文(1996)修)
內容大綱
引言
Ⅰ　 福音中書的牧養觀
　　Ａ　馬太的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｂ　路加的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｃ　約翰的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｄ　耶穌的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
Ⅱ　新約書卷中的牧養觀　　　　　　　　　　　　　
　　Ａ　保羅的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｂ　彼得的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｃ　猶大的牧養觀　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｄ　啟示錄中的牧養觀　　　　　　　　　　　　
結論　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　
引言　
　　「牧養」教會是上帝託付的使命（約21:16；徒20:28）；因此歷世歷代上帝都按祂心意呼召一些人治理教會，這些領袖在不同派別傳統中，都有不同的稱呼，大體上稱為牧師、傳道、長老、監督、主教等，他們都是上帝所設立，是上帝給眾教會的恩賜（弗4:11）。為了能好好牧養教會，因此亦產生不同制度，這些制度分別有主教制、長老制、會友制和國家制，各別強調組織的合一；有些強調代議制；有些強調眾人皆祭司；有些強調由國家管治！無論任何制度，若只注重外在的型態並非美事；若只能維持禮儀的實行而忽視生命的建立也非好事；若只強調個人主義而輕忽上帝的心意和群體關係，也非教會存在世上的目的！因此作為神的子民必須明白牧養的意義。
　　「牧養」（poimaino）這個字在新約聖經中一共出現了十一次，分別記載在馬太福音2：6；路17：7；約21：16；徒20：28；19：15等等。究竟牧養包含了甚麼意義呢？對今日教會的牧師、傳道有何提醒呢？本文嘗試從新約神學這角度探討牧養的觀念，嘗試從以上的經文及有關的經文探索牧養的意義，希望能明白牧養的觀念、牧養應有的態度、以及牧養應有的模式。
　　本文主要分成兩大段，第一段乃是從福音書中探討馬太、路加、約翰及耶穌的牧養觀，從而探索他們對牧養的教導和所提出來的特色。第二段乃從其餘的新約書信探討保羅、彼得、猶大及啟示錄中的牧養觀，從而了解他們對牧養的態度。在結論中亦嘗試歸納，從而探討整卷新約神學所表達之「牧養模式」，作為今日事奉者的提醒和實踐。
Ⅰ　福音書中的牧養觀
　　究竟福音書如何表達牧養的觀念呢？以下將會從馬太福音2：6；路17：7；約21：16；以及一些有關連的經文作探討。
Ａ　馬太的牧養觀
    馬太談到牧養（poimaino）這個字時，只在馬太福音2：6出現過，這節經文是這樣說：「猶大地的伯利恆阿、你在猶大諸城中，並不是最小的，因為將來有一位君王，要從你那裡出來、牧養我以色列民」。馬太引用這段預言最主要的目的是表明猶太人所期待的彌賽亞，已經應驗在耶穌身上。然而這節經文亦說出一些牧養觀念，例如牧養者的身份是君王，而牧養的對象是以色列民，這種觀念在舊約中亦有出現，例如撒母耳記下5：2「...耶和華也曾應許你說，你必牧養我的民以色列，作以色列的君」；又如撒母耳記下7：7「...我何曾向以色列一支派的士師，就是我吩咐牧養我民以色列的...」。前者說到大衛牧養以色列民；而後者說到士師牧養以色列民；前者是君王；後者是士師，兩者都是以色列民的領袖，因此作為牧養者的身份是尊貴、是超然的、是上帝所揀選的領袖！因此牧養的觀念亦含有統治、治理、領導等意義。　　　　
Ｂ　路加的牧養觀
　　路加談到牧養（poimaino）這個字時，在路加福音17：7有所表達：「你們誰有僕人耕地、或是放羊、從田裡回來，就對他說、你快來坐下吃飯呢？」「放羊」原文是poimaino poimnen。"牧養"這詞語與直接受格(direct object)"羊"這字連用，這節經文表達出牧養羊是僕人應有的責任；而僕人要完全聽主的吩咐！路加表達出牧養者是僕人的身份，而牧羊的工作是僕人應份的工作，亦是受命的工作。
Ｃ　約翰的牧養觀
　　約翰談到牧養（poimaino）這個字時，是引用在耶穌與彼得的對話中：「耶穌第二次又對他說，約翰的兒子西門，你愛我麼。彼得說，主阿，是的。你知道我愛你。耶穌說：你牧養我的羊。」這節經文的背景，指出彼得重操捕魚工作後，因復活的耶穌向他顯現而改變！在早飯時耶穌三次查問彼得對祂的愛，每次查問之後，耶穌對彼得有所吩咐！這三次吩咐分別是：「你餵養我的小羊」；「你牧養我的羊」「你餵養我的羊」！從耶穌再三向彼得的囑咐中，可見耶穌何其重視「牧養」；而牧養亦包含了「餵養」，顯然是指信仰生命上的餵養；牧養的對象是羊，根據約翰福音10：10「羊」是指「人」。可見牧養不但重要，亦是耶穌交託門徒的使命的責任；約翰這樣記載，可見亦有以上的看法。
Ｄ　耶穌的牧養觀
在四福音書中，有許多經文雖然沒有「牧養」這個字；但是仍可清楚地顯示出牧養的觀念，尤其是耶穌的榜樣，比喻及言訓。牧人如何牧養羊群，好在乎牧人的牧養觀及牧養態度，在四福音中亦有不少經文與牧人有關，例如：馬太福音9：36、25：32、26：31；可6：34、14：27；路2：8、15、18、20；約10：2、11、12、14、16。                    
　　耶穌指出牧人的牧養是非常重要的，如果沒有牧人的牧養，人就會好可憐，因為人就會「困苦流離」（太9：36），「困苦流離」原文是eskuluenoi kai errimmenoi兩個字組成，前者說明「困苦的」；後者表達「無助的」或「無依靠的」！
　　耶穌稱自己為「好牧人」（約10：11，14），究竟好牧人有何表現呢？根據約翰福音10：11-18好牧人最少有兩大表現：第一，好牧人為羊捨命，第二，好牧人認識羊；羊也認識祂。耶穌作了牧人如何牧養羊群的最好榜樣。「捨命」表達出為了牧養羊、顧念羊而作出犧牲，包括羊群面對危難時，牧人要犧牲一切，甚至性命！來保護他的羊。「認識」原文是gnoskw並非指表面的認識；而是含有深層的認識！這種認識是雙軌性的，乃表達出互相的密切關係，所以好牧人與羊群彼此間有很深入的關係。「捨命」與「認識」是耶穌的牧養觀；亦是今日作牧人的應有觀念，榜樣和態度；也可成為今日牧養教會的模式。
    最後耶穌要離開門徒之前，也吩咐門徒聖靈保惠師會繼續作指導(保惠師(Paraclete)，原意是“在旁指導的”)工作。這保惠師也是「真理的靈」(約15:26;16:13;約一4:6)。耶穌清楚說明這保惠師將會負起三樣工作，這對門徒或牧養有許多的幫助：一. 勸勉(含有先知的勸勉的意義（徒2:40;林前14:3）或 安慰的意思（賽40:1;太5:4;路2:25）。二. 「為罪, 為義,為審判」：為罪是使人知覺有罪或是因為不信耶穌，為義是因為被判為無罪或說耶穌往父那裡去完成了救贖罪人的工作，為審判是因為罪人都要受審判或說撒旦(世界的王，代表罪首)要受審判。三. 引導門徒明白真理。聖靈在這里被稱為「真理的靈」，是因為他的工作而這樣稱呼。可見聖靈會代替耶穌的工作來引導門徒「進入真理」。
    這些教導讓我們看見在牧養工作中不可忽略聖靈親自在信徒心中的牧養工作。
耶穌設立牧者
    可3:13-19記述耶穌如何設立(epoiesen, 成為)門徒。在路10:1更進一步說明耶穌不只設立十二位，而設立(anedeixen, 立起/按立)更多的人去作牧養的工作。在這設立中，讓我們看見兩樣事情：一. 他們常與耶穌一起。目的是要他們跟耶穌學習牧養的工作。這種跟從學習也是歷來教會及神學院訓練牧者的形式。二. 耶穌交給他們一個使命：去傳講和趕鬼。
Ⅱ　新約書卷中的牧養觀
　　除了四卷福音書外，究竟新約其餘書卷如何表達牧養的觀念呢？以下將會從使徒行傳20：28；林前9：7；彼前5：2；猶12節；啟2：27、7：17、12：5、19：15。
Ａ　保羅的牧養觀
    保羅在米利都囑咐從以弗所來的長老說：「聖靈立你們作全群的監督，你們當為自己謹慎，也為全群謹慎，牧養神的教會，就是他用自己血所買來的」。（徒20：28）在這節經文保羅清楚地指出一些牧養的觀念，牧養者也是指教會的監督，又可稱為長老（徒20：17），或是今日教會的傳道人，牧師及長老等；他們能作牧養的基本條件是由「聖靈立」，即有上帝的命定和呼召；如何牧養教會呢？就是「為自己謹慎」及「為全群謹慎」（prosechete heautois kai panta to poimnio）。「謹慎」在原文含有小心地、注意地，即小心注意自己，小心注意牧養神的教會。為何要謹慎呢？因為牧養的對象是教會，教會是耶穌用血所買贖的群體，是屬於上帝的，這樣尊榮的事奉，怎能不謹慎呢？一方面亦因有假牧者要進入教會，引誘羊群，因此在牧養上怎能不小心呢？這些將會出現的假牧者，保羅形容他們是兇暴的豺狼，因為他們不但不愛惜羊群，並且引誘他們離棄真道（徒20：30）。保羅在使徒行傳20：28所講的「牧養」，是含有治理、保護及看守教會之意。保羅在米利都的這番話是要教導牧者如何牧養教會（20：17-35），包括牧者個人生命的質素和態度！保羅更以自己為榜樣，成為作牧養工作者的借鏡。
　　保羅在哥林多前書9：7提供了另一個如何牧養群羊的觀念，保羅說：「...有誰牧養牛羊，不吃牛羊的奶呢（林前9：7）。這「牧養」觀念含有養育成的意義，保羅指出作為牧者享受福音養生的權利是理所當然的；然而為了福音、為了群羊的好處，他可以連這應有的權利也可以放棄（9：12），這也提供了牧養教會之應有心態。
　　使徒行傳不但記載了保羅的歷史，也反映出他的牧者心腸，以及如何牧養；保羅在十三卷書信中亦充分表現出牧者的心腸，尤其教牧書信不但教導提摩太及提多如何牧會，更重要是顯示出他對同工的關懷及關係，他稱提摩太是親愛的兒子（提後1：2），稱提多為真兒子（多1：4），稱以巴弗為「作基督耶穌僕人的」及「他常為你們竭力祈求...」(西4:12)，稱馬可為「他在傳道的事上於我有益處」(提後4:11)！可見保羅對教會、對同工之間的關係是非常密切，這種和諧及滿有感情的關係，亦是牧養教會應有的之模式。　
Ｂ　彼得的牧養觀
　　彼得談到牧養時說：「務要牧養在你們中間神的群羊，按著神旨意照管他們，不是出於勉強，乃是出於甘心，也不是因為貪財，乃是出於樂意。」（彼前5：2）。「務要」含有命令的語氣，表示牧養的重要性！究竟如何牧養教會呢？彼得認為按照神照管他們，原文是kata theon可譯作according to God，原文沒有「旨意」兩字！但卻有這含意，意思說作為牧者要按照神的心意保養及牧養教會。彼得更指出牧養事奉不但按神的心意牧養，在個人態度上也應甘心樂意、更不應貪財、更要作群羊的榜樣！彼得又指出牧養事奉是榮耀的事奉，當基督再來時必得榮耀冠冕為賞賜（彼得5：1-4）。彼得更指出真正的牧養靈魂的監督是基督自己（彼前2：25），所以作為牧師、傳道人，牧養的對象固然是人；但是真正牧養者是神自己。
Ｃ　猶大的牧養觀
    猶大這樣說：「這樣的人，在你們愛席上，與你們同喫的時候，正是礁石，他們作牧人，只知餧養自己、無所懼怕，是沒有雨的雲彩、被風飄蕩...」（猶12），「餧養」原文乃是poimainotes亦是從牧養（poimaino）這字而來。猶大有意在這裡提出一個反面教材！猶大指出這些所謂牧人，並非是真正認識基督的人（猶4）；乃是偷偷地進入教會群體的人！他們最大的表現是「只知餧養自己」，即表達出自己的利益為大前提，他們的結局是死而又死（猶12）。從猶大的牧養觀可見若為自己利益而作牧人，並非真正牧者的所為！乃是假冒者/假師傅的所為。
Ｄ　啟示錄中約翰的牧養觀
　　在啟示錄中，約翰一共提了四次與牧養有關的經文，分別是2：27；12：5；19：15及7：17，前三節中文譯作「管轄」而一節則仍譯作牧養。在2：27乃是對信仰上得勝者之應許，應許他們好似基督一樣用鐵杖管轄萬國！而12：5及19：15若從上文下理看，乃指基督將要用鐵杖「轄管」萬國，「鐵杖」含有威嚴、權柄、能力、堅固的意思！而牧養或管轄的對象是萬國，可見基督再來時牧養方法是與別不同，而且帶有威嚴和能力。另一方面，在7：17看牧養態度顯然有所分別，基督如何牧養呢？祂領他們到生命的泉源；神也擦去他們的眼淚，這些被牧養的人乃是從患難中出來的；也是被主的血所買贖的人。可見約翰表達出將來再來的基督對萬國的牧養是帶威嚴；而對屬祂的人是帶著安慰的。
結論
　　牧養（poimaino）的觀念，在新約作者不但有不同的表達。
　　馬太談論牧養時，不但表達治理的觀念，也表達出君王與子民的親切關係。路加談論牧養時，不但表達受命牧放的觀念，也表達出主人與僕人的身份關係。約翰談論牧養時，不但表達餧養的觀念，也表達出耶穌與門徒的關係。耶穌不但成為好牧人的榜樣，更具體地表達牧養的應有態度，也表達出好牧人與羊群互相契合之關係。保羅談論牧養時，不但表達謹慎、看守和犧牲的觀念，也表達他與同工間親情之關係。彼得談論牧養時，不但表達按照神心意的觀念，也表達出牧養事奉的榮耀。猶大談論牧養時，對於只知「餧養」自己的人，極其反感！更提出警戒。啟示錄論及牧養時，大都表達基督再來時，是帶威嚴權柄牧養；但對於從患難出來及屬祂的人，則帶著安慰來牧養他們。
　　牧養不但包含治理、受命牧放、餧養、看守、引導、照顧、養育等意義；更清楚指出作為牧人在個人生命質素上，乃應成為別人效法的好榜樣；其中更重要是牧者與羊群的密切關係；而牧者之首就是基督自己。
　　新約的牧養觀，是包含著牧者與被牧者之生命建立，這種關係乃表達出「生命影響生命」！因此牧者與群羊關係不需抽離、牧者也非高高在上；相反牧者還深入認識他的羊，而他的羊也認識牧者，必要時牧者為羊付出一切代價！這不但是新約中的牧養觀念，也是今日牧養教會應有之模式！筆者稱之謂「作榜樣、重關係、付代價之牧養模式」。
新約牧養事工模式
　　通常討論新約牧養觀時，不外包括以下的範圍：教會觀、教會領袖、教會問題等等，極少談論牧養或教會事工的模式。本文純粹是要討論新約的牧養事工模式。我是按新約的角度去編寫以下資料，盼望這篇文章能略略的帶出新約的牧養事工模式，讓今日的教會參考。
　　我將根據巴勒特（David L. Bartlett）著＜新約牧養觀＞(註一)來整理本篇資料。在整理新約牧養觀時，必須先將新約資料分成五大部份；就是保羅書信、馬太福音、約翰文件、路加使徒、教牧書信。巴勒特是耶魯大學神學系的教牧學教授。這本書新近出版的書可算是討論新約牧養觀最好的書籍。
------------

　　註一：David L. Bartlett, Ministry in the New Testament (Minneapolis: Fortress, 1993).
當代牧養觀和新約牧養處境
　　隨著時代的進步，當代的牧養觀已有許多變化。為了應付這種變化，天主教會和基督教會曾設立研究部門來討論此事。
　　天主教曾在１９６６年的第二次梵蒂岡大會中，教皇保羅二世批准教會文件Lumen Gentium。此文件的變化特點有二：一．牧養不再是只屬於按立的聖職人員，而是開放給所有的信徒；二．祭司身份不再是專屬於聖職人員，而是眾信徒都擁有祭司的身份。不過，這文件最後還是推薦「會督－神父－會吏」這牧養行政等次。從這份文件中，讓我們看見天主教已開始突破了傳統模式，漸漸的接受非聖職人員的事奉。
　　基督教也曾在１９８２年基督教協進會（WCC）會議上提出＜洗禮－聖餐－牧養＞這文件。這文件的變化特點有：一．雖然聖餐和洗禮是由教牧人員負責，但並不是說絕對的作法；二．雖然承認會督－長老－會吏這等次，但是也接受新約還有其他形式的領袖等次；三．承認一個多元性的牧養職位，呼求男與女都參與其中，但是沒有討論婦女是否可以按立這問題。可見這份文件也為基督教奠立了一個基礎，越來越開放給信徒，包括女信徒參與事奉。
　　可見這兩份文件說明了教會開始衝破歷來的傳統牧養觀，接受因處境所帶來的衝擊。
　　從新約的文件和歷史，我們也可以看見許多不同形式的牧養。猶太地的教會仍然保持它們由猶太教承續過來的形式，外邦人的教會卻按著處境的需要而各有不同形式的牧養模式。
新約的牧養事工模式
　　我將按著教會的各種事工來探討這課題，例如，傳道、崇拜聚會、團契、教導、紀律、對抗異端、關懷事工、捐助、行政管理、鼓勵和挽回、宣教等等事工形式來分析新約的牧養模式。
一．傳道（及醫治）
　　傳道（Kerusso 傳講／講道／宣揚）是新約最主要的牧養事工，遠勝過其他一切事工。主耶穌開始出來傳道（太4:12-17）。這傳道的內容（Kerygma）是：時候滿了，神的國近了，你們要悔改，信福音（可1:15）。可見傳道（Kerusso）必定有其內容（Kerygma）。這是新約清楚記載的。耶穌對自己的傳道是有計劃的，先在加利利一帶，然後才是耶路撒冷。附在傳道工作的　是醫治的事工。因為當時傳道所及之處，見許多人有這樣的需要，主耶穌也因為看見他們如同羊沒有牧人而憐憫他們，因此醫治、趕鬼、行神蹟。今日教會輔導事工可比較當日的醫治工作。
　　路加一早就記錄耶穌在會堂作釋經式的講道（路4:18-21）。初早期教會對傳道／講道事工也不容遲緩，使徒行傳多次記載使徒們的傳道工作：彼得兩次的講道，保羅在各地的講道，亞略巴古的講道信息被清楚記述下來（徒17）。使徒在忙碌行政事工中忽然醒覺說：「我們要專心以祈禱傳道為事」（徒6:4）。
    保羅說他到哥林多去「並沒有用高言大智對你們宣講神的奧秘」（林前2:1）。保羅並且認為他被神賜給這職份是「要把神的道理傳得全備」（西1:25）。更吩咐提摩太要當「無愧的工人,按著正意分解真理的道」。對提多，保羅教導說：「這傳揚的責任，是神交託了我」，要求提多「你所講的，總要合乎那純正的道理」。
　　保羅捉準任何機會傳講神的道：在非斯都的申訴前（徒26:24），因此是「務要傳道，無論得時不得時，總要專心」（提後4:2）。
　　希伯來書開頭就說明神在古時是藉著先知「曉諭」（Laleo），在末世是神的兒子「曉諭」我們。 

　　最後，天使將「永遠的福音傳給住在地上的人」（啟14:6）。
二．崇拜和其他團契聚會
    崇拜聚會原本是猶太人在安息日的聚會，路加形容耶穌在「他長大的地方，在安息日，照他平常的規矩，進了會堂」敬拜。
　　教會一開始在五旬節成立後，立刻施行崇拜和聚會的事工（徒2:42,46-47）。在聚會中他們遵守使徒的教訓、彼此交接（原文：團契）、擘餅（聖餐）、祈禱、讚美神。
    保羅指明聚會事工要辦得好（林前11:17,18,20;14:23,34）。
　　希伯來書特別說明「不可停止聚會」（來10:25）。
    當然，按著猶太人的聚會習慣，唱詩讚美是附帶在許多聚會之中。基督教也承繼了這優良傳統。今日教會的音樂事工也應這形式出事。
三．教導事工
　　馬太把耶穌對信徒的倫理教導談論擺在第一組的談論中，可見教導事工的重要。許多時候，這些資料是對初信者的教導。耶穌對法利賽人的指責也含有教導的性質，目的是要門徒不要學習法利賽人的行為（太23）。當然，耶穌在差派門徒出去作宣教事工之前也教導一番（太10）。一些特別的教會課題，例如離婚之事、如何對待小孩子、如何對待錢財等等也必須指導（太19）。最後還說，「凡我所吩咐的，都教訓他們遵守」（太28:20）。
    路加卻是藉著耶穌的事蹟和使徒們的行傳來教導提阿非羅這位慕道初信者（路加－使徒）。
　　保羅看重教導事工，幾乎每一卷書信都是要教導受書人，在教義、在信徒生活行為、教會問題、面對逼迫、面對異端等等都一一給以指正。
　　提摩太前書，提多書等都是保羅對提摩太和提多個人的教導／指導。
　　雅各書就是對信徒錯誤行為的指正和教導書信。一方面指導信徒如何面對試驗（雅2-17），另一方面指導信徒如何以好行為來見証信心（雅2:14）。甚至教導信徒如何作生意（雅4:13）。
　　彼得前書可說是專門教導信徒如何面對和應付逼迫。
四．紀律事工
    耶穌處理紀律時，雖然接受律法的功用（太5:17），但是卻不受律法的轄制（約12:1-12）。
　　亞拿尼亞夫婦欺哄聖靈的事由彼得立刻採取紀律（徒5:1-11）。
    哥林多前書可說是保羅處理教會問題的書信，保羅按步就班，先處理哥林多教會提出的兩個問題，然後才處理他所聽來的五個問題。當面對嚴重錯誤，紀律必須標明：「把行這事的人從你們中間趕出去」（林前5:2），「這樣的人你們不可與他相交，連吃飯都不可」（林前5:11）。
　　處理教會重要問題，不管是宣教策略或是教義性問題，有時也把它們帶到大會中（徒15）。
　　帖後3:6更說明如果「弟兄不按規矩而行，不遵守教訓，就當遠離他」。
    希伯來書特別說明神的管教是必然的，也是對信徒有益的（來12:5-11）。
    當然，控告長老的呈子，非有兩三個見証人不要收（提前5:19）。
五．對抗異端事工
    因著處境的需要，在新約資料中不時察見作者教導如何面對各種類的異端邪說。太24:26１指出，「若有人對你們說，看哪基督在曠野裡...不要信」。
    歌羅西書更是教導信徒如何面對異端邪說：「要謹慎...」（西2:8）。
    從約翰一書中看見作者如何指導信徒對抗異端（約一2:18-19;4:1-6）。
    帖撒羅尼迦後書可算是一卷對抗異端的書信。保羅不只是要求信徒抗拒異端，並且講明該異端是怎樣的。
    希伯來書指明不要被那諸般怪異的教訓勾引（來13:9）。
    彼得後書第二章也是教導信徒如何防備假教師。
六．關懷事工
　　這裡所指的關懷事工是指教會對有需要（不管是經濟或是靈命上的需要）的信徒的供給和關懷。
　　使徒行傳因為處境的出現，不得不特別為關懷事工設立執事來管理（徒6:1-5）。
　　希伯來書提出說「要彼此相顧（關懷照顧）」（來10:24），更「不可忘記用愛心接待客旅」（來13:2）。
七．捐助事工
    這裡所指的捐助事工是教會之間的互相捐助。當時由耶路撒冷和安提阿所發展出去的教會已遍及羅馬國其他的地區。有三個形式隱約可見：
　　一．耶路撒冷母會的需要：林前16:1-4保羅要求哥林多教會捐助耶路撒冷教會。其他教會已這樣作，同時要求這捐助是按計劃來進行，在每個主日都募捐。另外，林後8-9章都是談論捐助的事。保羅也說出捐助的原則：一是應該慷慨，另外是要樂意不可勉強。保羅也見証說其他馬其頓教會是多麼「多了力量」的樂捐。這次的捐助是給耶路撒冷教會的貧窮聖徒（羅16:25-27）。不知是什麼原因耶路撒冷有那麼多的貧窮聖徒？一般上有兩個解釋：一是耶路撒冷教會開展許多救濟窮人的事工，另外猜測當時耶路撒冷正處於飢荒時期。 

　　　　不管是教會的救濟事工或處境的需要，捐助事工一早就在新約的教會中進行著。
　　二．教會或信徒的需要：熱心的「記念窮人」（加2:10）。 「分給那缺少的人」（弗4:28）。馬太福音記述耶穌對捐助善行的教導（太6:1-4）。相信馬太這裡所指的捐助包括信徒對社會一般慈善的捐助。捐助的事當然是出於基督的愛心，但承繼猶太人的認識是一個善行公益之事。希伯來書更提醒信徒不可忘記捐助的事工，因為這是神所喜悅的（來13:16）。並且行善不可喪志（帖後3:13）。
　　三．教會同工的需要：保羅曾經多次受腓力比教會的供給（腓4:15），保羅也把這些捐助當著是獻給神馨香的祭物。
八．行政管理事工
　　當教會隨著人數的增加，使徒們不得不特別設立行政架構來應付這些需要。
　　設立執事管理飯食的事（徒6）。
    按著需要，有監督，執事，女執事（提前3）。並要在各城設立長老（多1:5）。這說明當時的教會行政已有清楚的模式。另外，教會與教會之間也有密切的聯絡(徒15;林後9:1-5)。
九．鼓勵和挽回事工
　　新約中許多資料都屬於鼓勵、勸勉和挽回的談話。
　　「若有人偶然被過犯所勝，你們屬靈的人...把他挽回過來」（加6:1）。
　　帖撒羅尼迦後書第三章含有許多保羅的勸勉。目的是要信徒堅持主的教訓，另一方面勸勉信徒如何勤力工作不要管閒事。
　　提摩太後書可以說是保羅個人向提摩太的鼓勵並欲挽回他事奉冷淡的心志。
　　希伯來書可以說是一卷鼓勵、勸勉和挽回冷淡信徒的書信。當多除了有五個勸勉的部份，整卷書的談論就是要以教義作為挽回冷淡信心的基礎。作者苦口婆心，引經據典，諸般辯証，都是為了鼓勵和挽回的事工。
　　在腓利門書保羅短短數言目的是要向腓利門挽回和接受阿尼西母這位信主了的弟兄。
　　無論啟示錄是多麼的談論著末世所要發生的事情，但是參考其當時背景，信徒是落在逼迫中，作者就是要藉著這些啟示文學資料來挽回落在逼迫中的信徒。
十．宣教／傳福音事工
　　馬太福音把宣教事工擺在第二組的談論（第十章），緊接第一組關於基督徒倫理教導談論之後。可見宣教事工在馬太中佔重要的地位。太9:35-38固然是第十章的導論，馬太先肯定門徒所作的宣教事工完全是由耶穌而來，也必須遵照耶穌的指示。耶穌是：一．「走遍各城各鄉」，二．「宣講天國福音，又醫治」，三．「看見許多的人，就憐憫他們」，四．「要收的莊稼多，...打發工人...收莊稼」。可見馬太說明門徒所要作的宣教事工必須建基於這四個理由。今日教會的宣教事工也必須建基於這四個不變的理由。
　　接下來，一．耶穌「叫」（Kaleo／呼召）門徒，二．「給他們權柄」，三．耶穌「差...去」（10:3）當然是「隨走隨傳...醫治...」，這裡說明傳福音的優先，提供關懷需要的排次，四．「吩咐他們」不只要這些宣教士有清楚的宣教地區，也因為當時耶穌的處境只想他們作短宣的形式。
　　宣教的態度也清楚指明：有五樣東西不要帶說明要依靠神的供應，因為當時的猶太人都會招待同為十二支派的猶太人。最後還說明出去作宣教事工如羊進入狼群，必須以靈巧和馴良來應付一切的危險。馬太至最後說出宣教事工是耶穌所吩咐的大使命（28:18-19）。當然，在宣教事工中，耶穌也吩咐門徒要為信主者施洗（太28:19）。
　　約翰對宣教事工含比較重的神學意義。在第四章，藉著耶穌和撒瑪利亞婦人的談話，不只要表達說耶穌一早就有意向與猶太人敵對的撒瑪利亞人傳福音，並且藉著耶穌與門徒的談話（4:35-43）指明宣教事工是不需要等待“未來”的。
　　路加福音使徒行傳對宣教事工的表達最為顯著。一開始就說明耶穌有意向「窮人...瞎眼的...被擄的」（路4:18）及邀請「到大街小巷，領那貧窮的...瞎眼的，而且出去到路上和蘺芭那裡，勉強人進來」（路14:21-23），後來在使徒行傳說明教會如何一早就開始宣教工作，由耶路撒冷開始（徒2）至撒瑪利亞（徒8:5），然後至外邦人（徒10），最後由安提阿教會差派保羅等人把福音傳至地中海一帶國家。當然，附著宣教事工的發展卻見到許多新教會／新堂被植立。
　　保羅書信雖沒有明顯地形容宣教事工，但是在書信中卻不時表達宣教心意。羅1:10,15看出保羅未去羅馬之前就先寫信過去為了要嘗一嘗把福音傳給羅馬的人。林前4:15保羅說是他在基督耶穌裡用福音生了他們。
　　在宣教的記述中，我們見到各類型的宣教對象／群體：有猶太人、猶僑、撒瑪利亞人、外邦人。社會各階層群體也被反映出來：有作官的（徒10:1;17:34;18:8）、有猶太學者（徒18:24）、有術士（徒19:19）、有作買賣的（徒16:14）。
結論：新約的牧養模式是開放式和多元化的，使徒們和初早期教會，一方面存著一個心志要繼續主耶穌基督在地上的工作，另一方面隨著處境的需要而提供不同類形的牧養模式。我們今日的教會可從新約的牧養模式中找到這個最好的參照系統：一方面繼續不斷的承續主耶穌基督在地上的工作，另一方面卻隨著處境的需要而提出不同類形的牧養模式，為的是要建立教會。
 女 人 蒙 頭
    這文章將按林前11:1-16來討論女人蒙頭的事。林前十一章至十四章主要目的是討論教會中的聚會。起因是因為當時哥林多教會在聚會時，尤其是崇拜時，發生混亂。這是大多數學者所接納的背景原因。保羅在這樣的背景下，談論女人公開禱告和講道、愛筵和聖餐、運用恩賜和方言，各等事情，目的是指正這些錯誤。按11:1-34，保羅似乎不是答覆哥林多教會所提出的問題，而是要重申過去的教導：「凡事記念你們，又堅守我所傳給你們的權柄。」(11:2)

保羅為「蒙頭」的辯証
    保羅似乎曾教導哥林多信徒，女人在聚會中，禱告或講道時應該蒙上頭。這個教導似乎不見遵守。保羅從幾個方面來指正這事。
一. 蒙頭是根據創造次序的真理(林前11:3)

    在林前11:3保羅說：「我願意你們知道，基督是各人的頭，男人是女人的頭，神是基督的頭。」保羅明確的告訴我們，他所指的蒙頭乃是根據神(天父上帝)是「頭」。在創造中，神是頭，是有權柄的。今天的學者多認為這「頭」(原文 kephale)是指“權柄”(authority)。(註一)就如弗1:22;5:22-23;西2:10的用法。
    整個辯証的次序如下：1) 神是基督的頭，2) 基督是各人的頭，3) 男人是女人的頭。保羅是按這樣的次序來看，並不是按當時的文化傳統來講。這是因為保羅對三位一體的真理的理解。可見保羅也以聖經的真理來辯証。
    就神來說，衪是宇宙萬物的主宰，擁有權柄統管萬有。就基督來說，神是基督的頭。這並不意味基督就是“次”(subordinate)於神。基督是與神同等，但祂甘心服在神的權柄下(腓2:6-8)。「叫神在萬物之上，為萬物之主」(林前15:28)。主耶穌基督如此順服神的權柄，使神得榮耀，各人(教會)也當順服基督的權柄，使基督得榮耀，因基督是教會的頭。正如男人是女人的頭，以表示女人也當順服男人。無論女人順服男人，或是基督順服神，或是教會順服基督，其性質就如基督順服神一樣，其要意不是論到性質/本性有不同，乃是說到地位或職份上的順服。因此女人以男人為頭或順服男人，是要顯出順服神的態度。男人也必須因為女人的順服，同樣的去順服神。如果男人因為女人順服神願在職份上自願屈就而貶值女人或是覺得女人是次等那就是錯了，他也是不明白三位一體的道理了，因為基督以神(天父上帝)為頭，願意順服他並不是說基督是次等的。
二. 蒙頭是根據神對男女的按排(林前11:4-7)

    「頭」在這裡開始指人身體上的頭，不是如前一節指權柄。
    在林前11:4保羅說：「凡男人禱告或是講道，若蒙著頭，就羞辱自己的頭」。人無論男女都是出於神，祂對男女有祂不同的按排，在祂的按排裡，祂要男人作祂的「形像和榮耀」，雖然女人也有神的形像，但她卻不是神的榮耀，這乃是要女人作男人的榮耀(林前11:7)。為要表明這個道理，保羅要哥林多教會藉著女人蒙頭顯明男女有分別。男人不應該蒙頭，因為男人是有神的形像和榮耀。若是蒙了頭，就羞辱自己的頭，相反的，女人應該蒙頭。這是按神的創造和給人的形像來講。
    在前11:5這樣說：「凡女人禱告或是講道，若不蒙頭，就羞辱自己的頭，如同剃了頭髮一樣」。女人該蒙頭，因為女人是男人的榮耀，代表順服。若不蒙頭，就羞辱自己的「頭」(是指丈夫(男人)是女人的「頭」)。
    在林前11:6保羅也說：「女人若不蒙著頭，就該剪了頭髮，女人若以剪髮為羞愧，就該蒙著頭」。在猶太人中若有蓬頭散髮的女人，就視為是淫行的妻子(尼5:18)。剪髮乃為哀悼的婦女(申21:12)。不蒙頭如同剪了頭髮，就是說，她們所站立的地位，如同有淫行或哀悼的婦女。當時的希臘人婦女在獻祭時也是蒙著頭的。可見保羅好像要當時的婦女信徒也遵遁當時的習慣和作法。

    在林前11:7，保羅指出蒙頭的主要原因就是：「男人本不該蒙著頭，因為他是神的形像榮耀，但女人是男人的榮耀」。我們無論是男是女，都是出於神的。都有神不同的按排。這並不是出於人的意思，乃是神的旨意。
    可見這一點，保羅是提出神的創造旨意來辯証。
三. 蒙頭是根據神創造的次序和目的(林前11:8-12)

    在林前11:8-9，保羅說：「起初男人不是由女人而出，女人乃是由男人而出，並且男的不是為女人造的，女人乃是為男人造的」神的創造次序和目的說明神的旨意。根據神的創造目的和次序，女人應當在頭上有服權柄的記號 -- 那就是「蒙頭」。
-------------------------------

    註一：T. R. Schreiner, "Head Coverings, Prophecies and the Trinity in 1 Corinthians 11:2-16" in Recovering Biblical Manhood & Womanhood: A Response to Evengelical Feminism, ed. John Piper (Wheaton: Crossway, 1991) p.127. 同時參考馮蔭坤, 「從婦女蒙頭看婦女事奉」今日華人教會，五月號(香港: 世界華福聯絡中心, 1983), 9頁。
    在林前11:11-12也記著說：「然而主的按排，女也不是無男，男也不是無女。因為女人原是由男人而出，男人也是由女人而出，但萬事都出乎神」。從以上的經文說明，確是女人由男人而出，為男人而造。男女在創造上有先後的區別，所賦予的特長也不一樣，雖然這是在基督裡沒有男女之分，但在神的創造中和祂用意裡卻有不同的次序和目的。男女的性質和用處也是兩樣的。男就是男，女就是女，無論潮流或時代如何改變，不會把男變成女，這是人不能否認的事實。這個事實，也是保羅對我們講蒙頭的道理原因之一。所以按神的創造目的，各人都必需在自己崗位上盡本分(11:11)。
在林前11:10有說道：「因此女人為天使的緣故，應當在頭上有服權的記號」。「在頭上有服權的記號」是指在頭上應當蒙著頭。為天使的緣故，這句話的解釋多而複雜。簡單的說，猶太人按舊約聖經(賽14:12-14)認為當人未被造之先，神已經設立一個天使長，管理當時的宇宙，這天使長因驕傲就背叛了神，而成了撒但。當牠背叛的時候，有一部份天使跟從牠造反。神造人，要人服祂的權柄，彰顯祂的榮耀。撒但不願人順服神，就來引誘人，叫人背叛神而跟從牠。
   現在神藉著主耶穌基督，把我們從撒但手中救出來，成為祂的教會。在教會中所有被救贖的人，都該順服神，讓神來作頭，姐妹可以藉著蒙頭這服權的記號來表明這件事。
四. 蒙頭是根據人的本性(林前11:13-15)

    林前11:13說:「你們自己審察，女人禱告神，不蒙著頭，是合宜的麼？」    蒙頭的道理，使徒不想勉強我們贊成他的理論，乃要我們自動審察自己的思想一下，究竟女人不蒙頭是合宜不合宜，所以我們若審察我們裡面的感覺，男人不蒙頭，和女人蒙頭都是合宜的。本性是指人「與生俱來」的直覺，我們裡面的本性告訴我們，男女藉著不同的妝飾表示區別，為人性之當然。(註二)

    在林前11:15說道：「但女人有長頭髮，乃是她的榮耀，因為這頭髮是給她作蓋頭的」男人是神的榮耀，女人是男人的榮耀，長頭髮是女人的榮耀。願我們看見我們自己的本性，按功用和崗位，各站各的地位，各盡各的功用，以彰顯神的權柄和榮耀。
五. 蒙頭是根據當時教會的傳統(11:16)

    在林前11:16說：「若有人想要辯駁，我們卻沒有這樣的規矩，神的眾教會也是沒有的」。這不只是哥林多教會有的傳統，而是眾教會的。相信這傳統規矩是按著當時的社會處境而存在。這樣的教導保羅既已講解明白，眾教會理當服從使徒的教訓。
結 論：
    這裡涉及兩個因素，一是基本的原則，二是此原則在一個特別的環境中具體的表達方式。拿當日哥林多信徒的處境來說，基本不變的原則就是婦女應承認及保障丈夫是妻子的頭的事實，而具體的表達方式就是婦女要蒙頭。一般來說，蒙頭在今天已不復有這種象徵意義，因此不適用於今日教會身上。但基本不變的原則，就是女人順服男人，或是基督順服神，仍恆久不變的聖經原則，並且應當繼續應用在今天教會婦女的事奉上。
順服與服從
    順服(hypotagete, submission)這動詞在弗5:22的使用法與弗6:1,5的「聽從」「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)的使用多數是指彼此順服，或願意互相順服，就如信徒之間願意彼此順服(弗5:21)，丈夫與妻子願意彼此順服(弗5:22;西3:18;多2:5)。信徒為主的緣固願意順服君王(彼前2:13;羅13:1,5;多3:1)，僕人自甘願意凡事順服主人(彼前2:18)，妻子對丈夫願意彼此順服(彼前3:1,5，除了一次特別指撒拉因為願意遵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彼此順服(彼前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;弗5:21就指出信徒之間要彼此順服。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。
婦女講道問題
    這裡是要處理林前14:34-35的經文。這幾節經文似乎與林前11:5的經文在表面上互相矛盾。11:5保羅清楚的指出女人是可以在聚會中禱告和講道。只是要明白聖經的原則並守蒙頭或是順服的規矩。
    「閉口不言」我們不知道為何保羅這樣講。學者們相信他不會那麼快就與剛才所講的話(11:5)相衝突。相信是一在一個特別的處境中才這麼樣說。從上下文我們見到保羅是討論聚會中混亂的問題。有些婦女在聚會中隨意的站起來講道，妨礙了崇拜的進行。在這樣的情景下，保羅才禁止哥林多教會中的婦女在聚會中講道。接下來，保羅提出兩個原因：
------------------

   註二：吳然, 《哥林多前書分題講解》(台灣: 浸宣出版社, 1988), 296頁。
一. 要順服(14:34)：要「順服」的道理保羅已在十一章說明。這裡保羅再加上一個背景，說是「律法」的要求。這裡律法是指舊約。在舊約的教導中，婦女不宜在會中發言。在保羅的時，這樣的規矩仍然施行在社會中。保羅也按著當時的處境來教導信徒遵守這樣的規矩。
二. 在家中向丈夫學習 (14:35)：這樣的教導也是按當時的社會背景而說。因為當時的婦女的教育水平還淺，並且在公開的場面發言也被認為是不適於的，因為那時候的社會還是一個由男性領導和治理的社會(除非是特別的情況，例如士師底波拉)。保羅在這裡注重的不是女傳道可否在教會中講道。他完全是針對一般的婦女在聚會中隨便發言而論。所以保羅在此提出這樣的責問：「神的道理，豈是從你們出來麼？」，意思是說神福音的道理「豈是單臨到你們麼？」。所以不可自作主張，來改變使徒的教導或是當時的規矩。
---------------

附註：在婦女的事奉工作上，不應違反「丈夫是妻子的頭」的原則。在此兩者原則上並沒有互相的排擠，婦女的事奉不必牴觸丈夫為首的事實，可從舊約兩位已婚的女先知(底波拉和戶勒大)身上獲得充分的證明。較具體地舉例來說，如果婦女接受牧職，又倘若一個婦人有牧養的恩賜，自己也願意接受此職，可是丈夫或因不能完全瞭解這件事而堅決反對，那妻子不應堅持要接受牧職，因為這樣不但實際上會產生婚姻上、家庭中的問題，並且原則上違反了「丈夫是妻子的頭，妻子應順服丈」的教訓。當然作妻子的可以繼續把這按立為牧師的事情交托主，禱告，求神一天讓作丈夫的瞭解這件事而願意讓妻子受按立為牧師。
    因此，從新約神學中看「婦女蒙頭」的教訓，正向我們今天婦女事奉的問題提示了兩項重要而相關的真理，那就是：
一. 婦女在基督裡有自由按著恩賜參與事奉，不應因其性別而受到歧視或輕看。
二. 她們應用此自由之際，應同時顧全「丈夫是妻子的頭」的原則，而她們事奉的方式，亦應符合當時當地的文化環境，以保障基督徒婚姻的形像，維持基督徒美好的見證(多2:5)。
新 約 倫 理
    藉著福音的廣傳，許多教會在地中海沿岸一帶地區被建立起來，基督徒生活面對的第一個問題就是倫理性的；無論是個人道德倫理或是社會的倫理。新約中沒有一套完整的「新約倫理」，反而有許多因著處境的需要而有的零零散散的倫理教導資料。今天基督徒面對許多倫理問題卻不知如何處理或從聖經中找尋答案。歷來教會從新約倫理中大約找到三個基本的原則：
 Ａ. 絕對性的（Absolute ethics）：按著經文表面的意思來處理今日的倫理問題。例如，「女人必須蒙頭」就認為教會中的女性必須遵守這樣的教導，時常蒙頭。 

 Ｂ. 相對性的 (Relative ethics)：也稱為處境倫理，按著處境的需要和變遷來解釋倫理問題。例如，認為「女人必須蒙頭」是當時社會的需要，今日社會不必遵守這教導。 

 Ｃ. 原則性的 (ethics according to principles)：比較今日情景，取出其中原則為今日倫理問題作解釋。例如，「女人必須蒙頭」是當時女信徒順服主或順服丈夫的一個記號，因此今天的女信徒只要遵守順服主或順服丈夫的態度就可以了，例如即使一位在教會裡是當主教高位的女牧師，但是在家裡卻願意順服丈夫等，不必再以蒙頭作為記號，因為對今天來說，蒙頭已不能作為一個順服主或順服丈夫的記號了。
符類福音
　　從符類福音書中我們發現許多耶穌對倫理道德的教導。明顯的這些教導並不是有系統的，而是零零碎碎，因著需要而引發出來。當然，許多教導並不是耶穌「新創」，而是延續著猶太人的倫理背景而「變通轉化」而來。　　　
1.  耶穌接納十誡(可10:18-20)及「成全」律法(太5:17-19)。他也總結律法於兩大條文內「要盡心、盡性、盡意、愛主你的上帝，和愛人如已」(太22:37-39;可12:30;路10:27)。
2.  定下行事為人的金律法(Golden Rule)：「無論何事，你們願意人怎樣待你們，你們也要怎樣待人，這就是律法和先知的道理」(太7:12)。
3.  以內心為出發點：指明好壞行為的判定是在於內心(太5-7)。這教導超越了文士和法利賽人以儀表行為的標準(太5:20)。
4.  帶著饒恕的(太18:22;路17:3-4)，並附帶愛心的(太5:44)。
5.  天國性的：
　　a.  把神放在第一位，物質不能在天國中立足(太6:33)。  

　　b.  以神的祝福(“八福”)為標準，為條件(太5:3-8)。 

        追求神的祝福有：第一福，「虛心」(原文是“在靈裡貧窮”)，是指那些受因難而需要神幫助的人(詩37:14;40:17;69:28-29,32-33;賽61:1;66:2)。“在靈裡”說明不是依靠物質的幫助。第二福，「衰慟」是指受逼迫或受壓制的人，因此得安慰(賽61:2)。第三福，「溫柔」(原文是“謙卑”)與賽61:1含意一樣。第四福，這裡似乎是回應賽55:1;61:3;49:10。指喜好追求神公義的人。第五福，「憐恤人的」是“施慈悲的人”(詩18:25;cf.路6:36)。第六福，這是引用詩24:3-6的教導; 手潔清心的人才可以朝見神。第七福，「使人和睦」是指那些“以善制惡”的人。第八福，為義受逼迫的人，這裡似乎是指當時教會中已有逼迫的事在發生。
　　c.  背十字架的，也就是帶著受苦和犧牲的心志(可8:31)。
6.  行為應以討神喜悅為目的。達到如神一樣完全(太5:48)。
保 羅
    保羅熟悉當時教會中的倫理傳統，時常按聖經的教導給與答案。另外，有時他在為不同的倫理事件解釋時，他也帶進了他自己的看見 (Insights)、經驗 (Experiences)、訓練 (Training)和強調 (Emphasis)。
基本道德倫理觀
1.  人是屬肉體的 (Flesh)：說明人是屬物質的 (不是如希臘人所說肉體就是有罪的)，有人性的 (Humanness)，有限制的 (Limitation)，有道德軟弱的 (Moral Weakness)。(參羅7:25;8:4-9)。
2.  屬 "靈" 的 (Of Human Spirit)：或說是有靈性的 (萬物之靈)，比動物有更高的智慧，會作道德的選擇，可以認識神及明白神的旨意(羅1-2章)。　
3.  萬物已墮落 (Universal Failure)：說明人類在罪惡的轄制之下，也因此犯了罪 (羅1-3章)。因此人的理知，良心，人格皆受了蒙敝和破壞。
4.  神的反應 (Divine Reaction)：說明神對罪的忿怒，以致祂要施行審判 (羅1:17;3:21;帖前5:9)。審判不是神的發怒而是祂的公義聖潔。祂也不因此對罪人就此停止反應，祂差派基督為使罪夫脫離罪惡。藉著悔改、信心，人可以得救，成為世上的義人，結聖靈(倫理上/生命的)的果子。
5.  道德上的改變 (Moral Transformation)：說明基督徒就是一個「新造的人」(加6:15;林前6:11;弗2:3-4;4:23-24)，目的是更像基督(弗4:13;西3:10; 林後3:18;加4:19)。　　 

倫理道德原則
1.  愛心為一切行為基礎。愛完成律法(羅13:8-10;加5:14;6:2;西2:2)。愛聯
    絡全德，解決各分歧(西2:2;林前13)。
2.  新生命新樣式的生活。  

　　a. 知識心志上的改變。學習、更新、認識主的旨意(西2:3,7;3:10,16;林前1:30;14:20;弗4:23;5:17;腓1:9)。
    b. 成為聖潔的聖徒要求有聖潔的生活(弗5:26;林前6:11;林後 1:12;7:1)。當基督徒把自己獻給神時，雖然肉體仍然活著，但是是聖潔的(羅12:1)。當信徒從外邦人中被分別出來時，是「因著聖靈，而成為聖潔」(羅15:16;帖後2:13)。另一方面，保羅也因為基督徒在靈命方面得了聖潔，就呼求信徒當在身體上潔淨自己，除去身體靈魂一切的污濊，敬畏神，得以成聖(林後 7:1)。
    c. 奉獻的生活 (Consecrated Life)。一種在實踐生活中把生命獻為祭的生活(羅12:1;腓4:18;羅15:16;提後4:6)。
其他新約書信
1.  希伯來書注重基督徒生活的先決條件是信心。這信心與保羅所講的有顯著的分別。保羅所注重的是一個人對耶穌的信賴與委身。在希伯來書，信心是一種覺察力，能看見未見之事的實體，使人追隨著這"未見"的目標(來11:1,6)。這信心也是依靠耶穌來開始和完成(來12:2)。希伯來書作者也說明過去有許多人在信仰生活上失敗了是因為「所聽見的道與他們無益，因為他們沒有信心與所聽見的道調和」(來4:2)。只有那些「已經相信的人，得以進入安息」(來4:3)。這裡信心生活所真正盼望的卻是屬靈(卻是永存的)的天家(11:10,16)。也勸勉信徒對這世界抱著一個客旅/寄居的心態來度世。作者也以實際處境的情況來警告信徒要堅守這信心(3:6,14)。
2.  雅各書的宗旨純粹是談論實際的生活問題。警告信徒在受試探犯罪時，會推卸責任，說是受魔鬼的引誘。雅各卻要那犯罪的人認知真正的責任在於他的慾望(1:14)。從另一個角度來看，試探也是神的試練(1:2,11)。另一方面，雅各也要有好行為來証實所擁有的信心(2:14-18)。虔誠的表達卻是「看顧在患難中的孤兒寡婦，並且保守自己不沾染世俗」(1:27)。或者我們可以這麼說：保羅與雅各所處理的，是兩種不同的處境：保羅是針對猶太人行律法的自義和敬虔，而雅各則針對枯死的傳統。
3.  彼得書信注重基督生活有兩大重點：第一，在苦難中堅定不渝。苦難是信徒正常的經歷。從積極的角度來看，苦難可以操練人的信心(1:7)，而為義受苦，也是有福的(3:13)，第二，是關於好行為(行善)。這種的好行為，對不信者是一種見証，可挫敗他們的敵意(2:15)，順服國家的制度(2:13,15)，維持家庭(3:1,6)，保持主僕制度(2:18)。
---------完成後，請把這部份交上--------------

新 約 神 學 考 卷
學生姓名：_______________________
地區：___________________

一. 請回答所有的問題。可打開聖經和講義考參。
二. 盡量把答案填寫在格子內。
一. 按你的認識，列出並討論五個新約和舊約的神觀的分別之處。(15)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

二. 請你描述新約作者腦海中的「基督畫像」(也就是他們對基督的認識)。(20)

    (只是把這畫像的重要部份描述就夠了)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

三. 新約作者從哪些不同的角度去表達那十字架的救贖？(15)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

四. 引用新約經文去解釋「重生」、「靈洗」、「聖靈充滿」、「滿有聖靈」的關係。(20)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

五. 簡略的討論新約中「作主門徒」的意義。(15)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

六. 請你使用福音書中的國度觀來解釋教會的意義。(15)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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