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目的：借着「主题－历史」的方法从新约资料中探讨有关新约神学的课题，例如神观、基督论、圣灵、救赎论、国度与教会、世人与基督徒、新约伦理等等课题。一些具时代争论性课题，例如新约的灵恩、妇女的权益、牧养也会带出来讨论。在导论中将探讨新约神学的方法论、中心、资料和新约与旧约的关系。
      盼望学生能借着这课程清楚的说出新约各课题的特征。
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I．Ａ．新约神学的取向
    新约神学是圣经神学(Biblical Theology)的一部分，注重由新约资料(NT Documents)所引伸出来的神学课题和讨论。不像理性式的系统神学(Systematic Theology)或教义学(Dogmatics)，它被分别出来成为一门独立学科来研读。
    新约的作者，就如旧约的作者一样，并没有在写作时刻意编写新约神学或是旧约神学。而且在初期教会，教父们也没刻意地编写一本或一套新约神学或是旧约神学。既然这样，新约中并没有系统式的新约神学，今天我们必须依靠新约的资料来整理出一套新约神学，目的是让信徒可以深入认识新约中的神学主题和教义。新约神学的发展历史略有以下数个阶段：
一．初期教会是根据当时各教会之间所形成的教义(Dogma/doctrine)来理解神学。这些教义通常流传于各教会之间，也渐渐成为公认和共用的教义资料。这些教义多由使徒的教导及教会信徒共有的宣扬和认信所形成。例如，彼得在讲道时说：「故此，以色列全家当确实的知道，钉在十字架的这位耶稣，神已经立衪为主为基督了。」(徒2:36)，保罗宣告说：「他本有神的形像，不以自己与神同等为强夺的，反倒虚己，取了奴仆的形像，成为人的样式；既有人的样子，就自己卑微、存心顺服以至于死，且死在十字架上！所以，神将他升为至高，又赐给那超乎万名之上的名，叫一切在天上的、地上的、和地底下的，因耶稣的名，无不屈膝、无不口称耶稣基督为主，使荣耀归与父神。」(腓2:5-11)，「大哉！敬虔的奥秘，无人不以为然，就是：神在肉身显现，被圣灵称义，被天使看见，被传于外邦，被世人信服，被接在荣耀里。」(提前3:16)
二．在中古时期，教会是根据当时的教会传统教导(Traditions)来理解圣经及神学。新约和旧约自然被引用来解释和支持这些传统。
三．改教时期的教会注重「唯独圣经」(Sola Scriptura)。这态度使圣经与当时的传统教义分开。改教学者也注重「个人解释圣经」(sui ipsius interpres)。这使改教后的教会开始注重「圣经神学」(Biblical Theology)。虽然改教后的教会也注重研究系统神学(Systematic Theology)，但是因为「唯一圣经」的思想影响深远，圣经神学与系统神学在神学院中渐渐被分开来研究。
四．一直至十九世纪，一些圣经学者（注一）开始注重新约神学或是旧约神学，并且分别开来研究。
五．在这世纪，新约神学与旧约神学的分歧越来越大。今天所面对的问题并不是新约神学与旧约神学应如何结合起来，而是在研究新约神学时，如何找到一个正确的方法/方向从新约资料中整理出一套新约神学。
    有四个取向可以用来研究新约神学。
一．主题式方法(Thematic Approach)
    采取这方法者认为新约的作者含有一个同一性(Unity)的神学观念，因此以系统神学的主题方式来整理新约中许多零碎的资料。
ａ．李泽生(A. Richardson, An Introduction To The Theology Of N.T. (1958))在其新约神学著作中认为：
一．「耶稣本身是一位聪明的解经者，借用旧约解释及整理出一套新约神学」(页12)。这使当时跟从他的人从中认识到他所带来的"新"信仰，这就是新约神学的起源」。
二．使徒教会的信仰(apostolic faith)是“做”新约神学的基础。 

　　可见李泽生是以一种「描述式」(descriptive)方式来编写新约神学，认为使徒教会拥有同一的神学思想，并且可以从新约中找到。这也是一种「认信」式(confessional)的神学，认为新约教会有这样一个同一的信仰。
 　 接下来他以十六个主题来编写新约神学，计有：信仰与教导、认识与启示、神的救赎、神的国度、圣灵、弥赛亚的解释、使徒教会的基督论、耶稣生平、复活、升天与胜利的基督、基督带来的救赎、完全的基督、以色列的神、使徒与祭司的事奉、教会中的事奉、洗礼的教义、新约中的圣餐神学。
ｂ．萧克利(K. H. Schelkle, Theology Of The N.T. (1968))在其著作中认为：
一．新约神学必须从新约正典(NT Canon)找到。
二．并且，新约神学并不只是描述(description)新约的报导，需要加上解释(interpretation)。
三．他也强调新约神学的同一性(unity)，认为这同一性可以从新约资料的多元性(diversity)中展示出来。这多元性的资料皆是以耶稣为中心。他为新约神学设计的主题如下：创造(世界、时间、人)，启示(基督与救赎、神、圣灵、三位一体)，基督徒生活 (新约伦理)，教会 (教会、审判与末世)。这种「神 - 人 - 救赎」(God-Man-Salvation)的模式正是系统神学的模式。
-----------------------------
 　　注一：就如包尔(F. C. Bauer), Lectures on New Testament Theology (Leipzig, 1864).                     
　　无可否认，主题方法可以反映出新约神学的同一性。那如何设计属于新约的主题，而不把一个外来的结构加诸其上却是一个辣手问题。这迫使一个人要作主观的「挑选」工作，无形中忽略了许多小的主题。
二．存在主义式方法(Existentialist Approach)
    这方法主要是认为新约的资料是要向今日的读者说话，这些说话对今日读者的信心是有意义的，人们也必须以这“今日的意义”作为研究新约的目的。
ａ．布特曼(Rudolf Bultmann, The Theology of the NT (1948-1953))特别强调新约神学就是：
一．「重编」(Reconstruction)新约的资料，向今日的读者「解释」(Interpretation)新约及它所包含的意义。
二．认为耶稣的教导完全是初早期教会对耶稣的宣讲(Kerygma)，这些教会的宣讲成为了新约神学的起点和基础。今日新约神学的任务就是要重新把这些宣讲编写出来(注二)。
三．他认为保罗的神学是新约神学的中心，因为他是基督教神学的真正编写人，这可从保罗的资料中反映出来。保罗的神学也是「复活后」(post-resurrection)的认识，这宣讲是针对一位「历史的基督」(historic Christ，含历史意义的基督，只需要人认识这意义就足够，不必理会那真正的历史人物)。也认为这「历史的基督」把新约中的多元思想“贯彻”起来。
ｂ．龚色曼(Hans Conzelmann, An Outline of the Theology of the NT (1967))这样说：
不认为早期教会对耶稣的宣讲是新约神学的起点，而是初早期教会的传统与信条(tradition and creeds)才是新约神学的起点。因此，今天要“做”新约神学就必须返回当时的传统，并寻找出这些经文对当时的人所要说明的意义。
三．历史式方法(Historical Approach)
　　采取这方法的神学家认为新约神学是受当时的历史(背景)影响。因此各主题可因着环境需要，时间变动而有不同(多元化)。
ａ．威里特(W. Wrede, The Task And Methods Of N.T. Theology (1897))反对教义方法(Dogmatic Approach)而采取历史方法。认为新约神学是受当时的宗教背景影响，也是基督教神学的一部分。
ｂ．古默尔(W. G. Kummel, The Theology Of The N.T. (1973))把新约神学的讨论范围划分为三个“历史”阶段，就是：耶稣的宣讲、原始教会的保罗神学、成长教会（约翰福音）对耶稣的信息。他认为：
一．耶稣的信息是新约神学的源头。说明这位宣扬者耶稣后来成为了被宣扬的(how the Proclaimer became the Proclaimed One)对象。
二．耶稣-保罗-约翰(Jesus-Paul-John)是新约的中心。
四．救恩历史式方法 (Salvation History Approach)
　　这方法注重「时间」的观念，尤其是神所施行的救赎过程。认为新约的时间最适合这方法，而新约作者或新约资料是要表达这救恩历史，这就是新约神学。
ａ．古尔曼(Oscar Cullmann, Christ and Time (1946))认为：
一．基督是时间的中心，新约神学就是要说明「已经发生的」(already)及「将要发生的」(not yet)事，这些事是反映出神的救恩历史。这救恩历史也是新约神学的中心。
二．这救恩历史也是神的启示，新约作者领受了这启示的经验而宣讲(kerygma)出新约神学。
ｂ．赖德(G. E. Ladd, A Theology Of The N.T. (1974))借用「救恩历史」的观念来编写新约神学。
一．认为所有新约资料是在讲述神的救赎过程(redemptive history)。因此说「新约神学...就是注重要重述(recital)神在耶稣身上所行的工作。」（注三）这说明新约神学的工作就是一个描述的技巧(descriptive discipline)。
二．这理论使他要像新约的作者一样按着新约资料的排序来编写新约神学。认为每一位作者都有他们不同的看法，说明了新约神学的多元性(diversity)。
ｃ．郭培特(Leonhard Goppelt, Theology of the NT (1975-76))认为救恩历史是新约的中心：
一．但是，这救恩历史应该以一个「应许 - 实现」(promise and fulfillment)的方式来表达。始点是在复活以后，因此复活后教会中的宣讲(Easter-kerygma)才是新约神学的出发点。
二．认为今天新约神学的目的是要帮助今日的读者与当时的宣讲作面对面的谈话(dialogue)。
-----------------
注二：布特曼是用他独创的方法，「化解神话」来把新约神学从重重的神话中解剖出来。福音派对这方法不敢领教，即使领受了也吞咽不下。
　  注三：G. E.Ladd, Theology of the NT, 页28.
结论：新约学者对新约神学的取向并没有一个统一的看见，各人见仁见智提倡自己所发明的理论。相信这众多理论的起因是因为新约作者一早就没有刻意要编写一套新约神学。相信新约作者不这样做是因为当时各人只是按着需要来书写，而字里行间提出许多新约神学的资料。我们今天在“做”新约神学时，就是要从这些资料中整理／编写出一套新约神学。我们将选择「多元性里的统一性」(Unity in diversity)这态度来编写，也就是说相信新约中的作者，例如保罗、约翰、彼得、雅各、希伯来书作者等，对耶稣所带来的福音有一个统一的认识，只是各人是站在不同的角度去表达/描述耶稣。这不同的角度就因此引起我们所说的多元性。
I．Ｂ．新约神学的中心：统一性和多元性
    在前一章的讨论中，我们曾经谈论何谓新约神学的“中心”。也见到各学者各持己见，把持不定这“中心”是什么。这“中心”问题直接牵连统一性与多元性的问题。
　　有两点必须留意：
一．中心和统一性：是否在这个多元性的新约资料中有一个中心，或含有统一性的思想？
二．正典中的正典(Canon in the Canon)：在探索及规划出这中心时，是否会因主观成见而造成过分注重「正典中的正典」这危机。(注一)这就如带上有色眼镜，断章取义，把自己限制在某个范围来看圣经。
　　对于新约的中心问题，有以下的意见：
一．人论(Anthropology)：布特曼(R. Bultmann)按存在主义的基础认为新约的资料在不同的时代有其所要表达的信息，因此，他是直接以「人」这角度来看新约。他说，任何论及神的事情也直接的要提出人的事情，整个新约也以神拯救人而编写。布特曼的学生巴安(H. Braun)说：「人是不变的因素...基督是变动的因素。当我们提及神时，必定要提及人。因此，人是中心。」巴安也提出说人论是新约的「内心」(inner centre)。这间接造成「正典中的正典」的危机。
二．救恩历史(Salvation History)：在前文，古尔曼(O. Cullmann)及赖德(G.E. Ladd)强调神在历史中所施行的救赎计划(救恩历史)是圣经的中心，而所有圣经的资料和记录都可以以「救恩历史」这观念把它们贯彻起来。救恩历史也是新约神学的中心。他们以整本圣经的描述而提出救恩历史这观念，「救恩历史」无意间成为了这派人士「正典中的正典」。
三．立约(Covenant)：与救恩历史相近的观念，就是立约。说明圣经是要描述神如何与人立约，虽然人破了这约，但是神继续的与人立约。
四．基督论(Christology)：当然，新约资料中的记述中心是耶稣基督。许多学者也认为新约是「基督中心」的(Christocentric)。古默尔(Kummel)强调说：「基督为新约的中心可以从三个层面来看： ａ．福音书中对耶稣的信息及所行的事迹的记述；ｂ．初早期教会对耶稣基督的宣讲；ｃ．保罗对耶稣基督的神学讨论。」（注二）
　　这虽然是一个很好的提议，可是这四个层面自然地成为了「正典中的正典」的危机。另外，有学者进一步的提议说「十字架的神学」(Theology of the Cross)才是新约神学的中心。（注三）
结论：按以上的讨论，学者对新约神学的中心没有一个肯定的定论。基督论或者是最好的建议。
----------------
　　注一：「正典批判」(Canon Criticism)是当代圣经学者因为过去受高等批判的分割而提出整全圣经的批判，可是当这样作的时候却跌入「正典中的正典」这因主观而造成的危机。「正典中的正典」就是过于注重圣经中某部份的教导。
　　注二：W. G. Kummel, Theology of the NT, p. 324.
　　注三：W. Luz, “Theologia crucis als Mitte der Theologie des NeuenTestaments” EvTh 34 (1974), p.118.
Ｉ．Ｃ．新约与旧约的关系
    历代以来，圣经学者对新约和旧约的关系都有不同的见解。这些见解也直接或间接的形成我们评量新约或旧约权威的因素。约有以下三个不同的态度：
Ａ．高举新约
一．马吉安主义(Marcionism, 公元140)：初早期教会的马吉安认为新约和犹太人的经典（旧约）没有关连。他认为旧约的神是一个「造物的神」，只会用律法来管辖人，而新约的神，耶稣的父，是一位满有慈悲恩典的神，因此在他所编的“正典”(canon)中没有旧约圣经和许多含犹太背景的新约部分。
二．哈那(A. Van Harnack, Marcion (1924), p.221)认为旧约是今日基督教圣经的「寄生虫」，是教会传统所遗留下来的。
三．布特曼(R. Bultmann, “Prophecy & Fulfillment”in Essays On O.T. Hermeneutics (1963), pp.50-75)认为旧约的历史是一个「失败的历史」，对基督教来说，旧约不再是“启示”。后来，包加特(F. Baumgartel, The Hermeneutical Problem Of The O.T. (1963), p.151)也认为今天的教会可以不需要旧约而一样可以“生存”。
Ｂ．高举旧约
一．卢乐儿(Van Ruler, The Christian Church And The O.T. (1971), p.72)认为旧约才是真正的圣经，而新约只是旧约的“一些附注解释”。圣经的主题应是“神的国度”，只有从旧约中才可见到这主题。从旧约才可以见到弥赛亚，而耶稣只是“神的紧急补救”。
二．威色儿(W. Vischer, The Witness Of The OT To Christ (1949), I. p.14)说从旧约才可清楚见到基督：旧约告诉我们“甚么是基督”(What Christ Is )，而新约只指明“基督是谁”(Who Christ Is)。
Ｃ．认为新旧约有密切的关系
    罗利(H. H. Rowley, The Unity Of The Bible (1953), p.95)提出这意见：「旧约常常向前瞻望，新约却常常向后看」。又说：「它们两个是那么的密切。如果没有旧约，新约不能看得懂，如果没有新约，旧约也不能明白。」
　　约有六个论点支持这意见：
一．历史的延续(Historical Connection)：神对祂选民的历史却从旧约延续至新约。更进一步，神的「救恩历史」(Salvation History) 说明祂对拯救计划只有一个：新约中的「真以色人」代替了旧约中的以色列选民。
二．词句相同(Vocabulary Connection)：许多新约里的用字都是从旧约而来，或包涵了旧约中用字的意义。如果没有旧约，新约许多神学字眼就难找到根源，也会失去了它们的意义。
三．主题连续(Themes Connection)：巴莱特 (J. Bright, The Authority Of The OT, p.211) 说：「旧约中的每一个重要主题都可以在新约中找到，甚至可以找到答案」。从布鲁师名著「新约中旧约主题的发展」(F. F. Bruce, N.T. Development of O.T. Themes (1969)) 书中列出各主题如创造、应许、信心、拣选、圣洁、爱、罪、赦免、审判、拯救、末世、弥赛亚观、神的子民、余民及其他等等，这些主题在新约继续得到发展。而「约」 这主题常被称为是开启“新旧约微妙关系”的金锁匙。
四．预表(Typology Connection)：不难发现许多旧约中的人物、制度和历史事件成为了「预表」(Types/Proto-types)，而在新约中找到它们的「实体」(Anti-types)。当然，历史实事成为预表解释法的最基本条件。
五．应许－实现(Promise-Fulfillment Connection)：许多旧约中的应许似乎是开放着的，或预言是“双峰”的。在新约中找到了这些应许或预言的实现情况。
六．新约应用旧约经文(N.T. Use Of The O.T.)：新约直接引用旧约至少有二百五十次，而间接引用至少有一千次那么多。许多时候，新约中的旧约引用经文成为了新旧约神学各连续主题的「证据」(Proofs)。
Ｉ．D．新约神学的资料
    新约没有「新约神学」－一套系统性的「新约神学」。我们今天所认识的新约神学都是收集了许多新约资料，然后经过解释后而编写出来的「新约神学」。
    至少有三大源头可以追寻「新约神学」的原始资料。
A. 旧约
    a. 旧约。旧约本身的经文可以直接帮助我们了解更多新约的神学。
    b. 旧约引用。新约中所引用的旧约就是新约神学的基本资料。(注四)
    c. 旧约次经与伪经。这些书卷只能当着参考资料。
B. 新约
　　a. 符类福音及使徒行传。可分成三类：耶稣本身的言行，使徒时期的教会传统，福音书作者的编修。
    b. 保罗书信。
    c. 普通书信。
    d. 约翰福音及书信。
C. 非新约正典文件
    a. 新约次经 与 新约伪经。
    b. 初早期教父资料。
　　c. 犹太教资料及犹太文件：几乎所有的新约作者都是犹太人。犹太教也是影响初早期教会最深的宗教。拉比教导也根深蒂固在当时的犹太人生活里。
　　d. 死海古卷。
　　e. 希腊文件：这包括斐罗的文件、乐斯底主义文件、希腊宗教资料。
讨论：
一．如果一位信徒在教会问你说：既然新约作者没有编写一套新约神学，那现今为什么要刻意去“做”一套新约神学出来？你该怎样回答。
二．新约固然是含有某些主题，请按你对新约的认识，整理出（按次序）这些重要的主题。
ＩＩ．Ａ． 神  论
    一般的研究都认为新约的神论与旧约的神论并无太大的差别，并而新约各书卷对神的观念也划一，也就是说含有一个统一性(unity)。既然无大差别，一般学者在编写新约神论时，多是按着主题式来整理资料。我们也按这方式来处理这课题。
    首先，让我们认识一些背景观念。
    新约用来形容「神」(θεοｓ)的希腊文字与一般希腊宗教用来形容神的字眼并无分别。希腊人对神的认识含有以下两个观念：
一．各样各类的神：希腊人的宗教是多神论的(polytheistic)。他们多以拟人化(anthropomorphic)的方式来认识神的性情，在他们的文件中时常描述各神如何在人间生活，影响人的命运。而主神宙斯（Zeus）居奥林匹斯山主管其他神的活动和命运。希腊人的神并非宇宙创造者，因此并不超越(transcendance)这宇宙。古希腊文学多描述神与人之间的事情。这些希腊人原始的神观后来渐渐由哲学家归纳成为一个至高，但非人性的神。
二．非人性化的神观(non-personal god)：希腊哲学思想比较理性化。这些带有神性的神(divine beings)与他们所说的最高「理性」(rational/reason)相合为一。例如柏拉图所指最高的理性：善(The Good)，就是一个带有神性的观念。
　　希腊古代的神观与其他民族的神观相似，例如中国、印度等等民族。
    犹太人的神观却与众不同，也有其独特的看见，这可能是犹太人一早就从摩西领受了这样的神观：独一神观（Monotheistic）及个人(personal)神观的意义。
一．至高的神：迦南人多以“以”（el，至高）这字根来形容神。设在山坡各处的神坛的名字自然加上这“以”来形容该处的神。比如，山丘上的神叫以以伦（El-elon至高的神）、以奥琳（El-olam永恒的神）、以撒代（El-shaddai万能的神）等等。迦南人原本指“以”（el）是独一至高神。这独一至高神如果建坛在山丘上就以“山丘至高神”称呼。学像迦南人，以色列人也以同样的方式来表达和认识神；以以伦（El-elon至高的神，创14:18-22）、以罗依（El-rohi看顾的神，创16:13）、以奥琳（El-olam永恒的神，创21:33）、以罗依以色列（El-rohi Israel以色列人的神，创33:20）、以撒代（El-shaddai万能的神，创17:1;28:3;35:11;48:3;49:25;出6:3）等等。可见以色列人也使用迦南人的字眼来形容和表达他们的神的属性(attributes)。
　　以色列人普遍使用「以罗兴」(Elohim)这名字来形容他们的至高神，这名字含有独一之神的意义。以罗兴虽然是众数(plural)，但这众数观念并非指许多神，而是指完美及拥有许多荣耀的神。
　　可见当时的以色列人也是借用当地人的用字，多方面形容自己所认识的神。
----------------
　　注四：C. H. Dodd, According To the Scriptures: The Substructure Of New Testament Theology (London, 1952). 

二．个人的神：「耶和华」(Yahweh)是希伯来民族专用来指那位独特的、个人的、启示的、永远的神。旧约学者相信这名字起源从摩西看见燃烧草丛时开始(出3:13)。这位神是民族性(亚伯拉罕、以撒、雅各)的神，是拥有万军的神、慈悲的神、超越众神之上的神、大有能力的神、创造万物的神、赐生命的神、统管世界的神、圣洁的神、审判的神等等含义。耶和华的含意无法考究，一般认为就是当日他向摩西显示的意义：我就是我／自有永有者之意。
　　以色列人也为耶和华这字根配合附上其他字眼来形容耶和华；万军之耶和华（YHWH Sebboth）虽然没有在五经、约书亚、士师记出现，但是在先知书却出现了279次，说明耶和华多次帮助以色列人在战争中得胜力。万军之耶和华被七十士译本翻译成「全能的神／主」。这观今后来被新约作者拾起来使用（林后6:18;启1:8;4:8;11:17;15:3;16:7,14;19:15;21:22）。
    以上两个希伯来文字(以罗兴及耶和华)在七十士译本(LXX)皆被翻译为θεοｓ，有时翻译为「主」(kurios)。一般上，耶和华(Yahweh)多翻译为「主」。今日许多中译本皆翻译为「主」。
　　借着以上两个背景，加上以色列人多年来深感自己的神是一位超越者，胜过其他迦南人的众神，就此认识到他们的神是一位独一至高的真神。后来以色列人也称呼其他人的神并不是真神（耶2:11）。后来以色列人在迦南地更深一层的认识更多神的属性：例如，神的慈爱、忿怒、看顾、王权等等。
    除了以上两个主要观念，在以色列人的历史，因为长时期的观察和认识，更有以下的神观。
三．公义的神：圣洁的神是全然公义的（诗7:11）。他会按着自己的公义圣洁来审判人的不义。他也藉审判使敬虔的人显出恩典和慈爱（出34:6;诗103:8;伯15:11）。借着这样的认识，产生了一种「我－你」的关系；个人可以带到神面祷告祈求。从旧约中可见一些敬虔圣洁的人如亚伯拉罕，各先知，他们时常直接的去到神面前呼求他。
四．父亲式的神：以色列人常把神形容为一位父亲（出4:22;申32:6;赛63:16;耶31:9;何11:1）；他慈悲、看顾、管教、引导、祝福等等。这观念后来被耶稣拿来发展，在新约中信徒可直接呼叫上帝为阿爸父。
五．历史的神：以色列人看神为一位带动历史，掌管时间的神。他按时间施行他的旨意，并且创造历史。他永远信实地帮助以色列人去抗战异族人的众神。在这历史中，他执行他的拯救旨意，这创造了一个“救恩历史”。
六．敬畏可怕的神：犹太教，尤其是拉比式的犹太教，极敬畏神。甚至不可直接称呼「神」的名字，从此常以「天」（heaven）或「主」（adonai）来代替之。
七．审判的神：犹太人及昆兰人所认识的神是一位将在末世大大施行审判的神。当那日子临到，光明的儿女衪就得保守赏赐，黑暗之子就要受审判。一切必按着衪的时间来施行。
　　以上旧约的神观也被新约承接过来，不过新约却特别注重某些特性。
新约的神观
ａ．独一的神
１．新约所指的神是独一的神(θεοｓ)(太23:9;罗3:30;林前8:4-6;加3:20;提前2:5;雅2:19)。虽然新约作者就如旧约的作者一样承认有“其他”的神(徒14:15;17:23;19:26)，但只有一位活的真神(罗3:30;加3:20;帖前1:9;提前1:17;2:5;犹25)，因此他是「我(们)的神」(徒2:39;罗1:8;林前1:4;彼后1:1;启4:17)。把其他的神当着是偶像(徒17:23)。这种独一的神观为新约建立了排他性的观念，不能接受其他宗教信仰的神为真神。这观念一直保存在初期教会甚至到今日的基督教教会。
２．他也是旧约的人所敬拜的神(徒3:13;5:30;22:14)。他是亚伯拉罕，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)。他与以色列人立约。新约继续沿着这观念来发展，认为新约信徒也承继了亚伯拉罕的信心，因此旧约的人所敬拜的神也是新约信徒所敬拜的神，并且与教会立约。可见新约的信徒认为他们是“新约”（耶31:33）的子民，接续以色列人继续与神立约。
３．他是创造者，维持者，世界的主宰(徒17:24;启10:6;来3:4)。天是他的座位，地是他的脚凳(太5:34;23:22;徒7:49)。显出这位神拥有这世界，掌管这世界，他的能力达及每一个角落，而撒旦魔鬼只是暂时性的控制这个世界(弗6:5)。
ｂ．神的属性
１．神的圣洁：这观念并不如旧约般的注重，但是却清楚提出来(约17:11;约一2:20;启4:8;15:4;16:5)。神的圣洁成为信徒的榜样，信徒也应以神的圣洁作为圣洁生活的最高标准(彼前1:16,cf.利11:44-45)。
２．公义的神：旧约的观念多认为他会公平审判。保罗书信提出说真的公义是从神而来(罗10:3;腓3:9)，甚至说基督成为罪人是神的公义 (林后5:21)。新造的人是按公义与圣洁来创造(弗4:24)。
３．荣耀的神：新约也像旧约一样常常论及这观念。行神迹是荣耀神(可2:12;路5:25-26;太15:31;路7:16;18:43)。耶稣登山变形彰显了神的荣耀(可17:1ff;太9:2ff;路9:28ff)。神是「荣耀的父」(弗1:17)。信徒所作所为都要荣耀神(罗15:7;林后4:15;腓1:11;2:11;彼前2:12)。启示录常提出说在荣耀中崇拜神 (4:11;7:12;19:2)。
４．个人的神：旧约多用「拟人法」来表达神与人的密切关系：「神的眼睛」、「神的膀臂」、「神的声音」、「神的心怀」等等拟人词语。在新约，这些拟人词语不多，因为基督已道成肉身亲自向人显现。他借着「基督的面」向人显现(林后4:6)。他知道人(路16:15;罗8:27;林后11:11;徒1:24;15:8)。
   「新约」的神是个人的，每个人皆可亲自来到神面前(来8:10-12)。信徒有神的灵，也借着这灵明白神(林前2:10-12)。信徒可借着祷告向神直接祈求(约:6:23)。
　　新约突出这个人的观念。多位新约作者借着主耶稣基督的工作来发展这神学观念。基督的死使人与神的隔膜解除了并且与神和好(罗5:1,10)，从前罪人是远离神的人，现在却借着基督的血得与神亲近(弗2:13)，也因耶稣的血，可以坦然进入至圣所，来到神面前(来10:19-22)。　　　　
５．永恒的神：神是永恒的(罗16:26)，他不会朽坏(罗1:23)。他是看不见的(罗1:20;西1:15)，但是可以从耶稣基督的身上看见这位神，因为神本性一切的丰盛，都有形有体的居住在基督里面(西2:9)。
6．神是爱：神是爱(约一4:8)。他借着衪的儿子来拯救罪人证明了他的爱(约3:16)。神爱我们(约一4:8)，我们是他所爱的(林前13)。这神为爱的观念成为了信徒生活和行事的准则(林前13:1-2)。圣灵将神的爱浇灌在信徒心里(罗5:5)。旧约对神是爱这观念并没有清楚描述，但是新约却特别注重表达这观念。
7．神是拯救：因为天父是拯救的主动者，天父与基督都是救主(提前1:1;2:3;4:10;多1:3;2:13;3:4)。天父差派他的儿子来到世界(加4:4)，也借着他儿子的死而拯救我们(约3:16;约一4:10)。神的拯救借着十字架说明了这是神的能力和智慧(林前1:18,24)。这救恩的信息也称为「神的福音」(罗15;16)。
ｃ．三位一体的神
    新约没有直接使用这字眼，也没有完整地诠释，但是在多方面显示出这观念。特土良在辩驳异端者时第一次使用这「三位一体」(Trinitas)名词用来说明圣父、圣子、圣灵这三个位格为同本质(equal essence)，因此是神(Against Praxeas 3,11,12)。后来在尼西亚大公会议上决定使用「同一本质」(homoousios)说明圣子和圣父为同一本质。新约最清楚论及三位一体的经文公推林后13:13，另外马太28:19提到为信徒施洗时是奉这三位一体的名字。新约另外多方面使用两位的描述。
一．父－子：「我与父原为一」 (约10:30,cf约14:6-10)。「一位神，就是父...一位主，就是耶稣基督」(林前8:6)。「只有一位上帝，在上帝与人之间只有一位中保...仍是基督耶稣」(提前2:5)。
二．父、子、灵：「奉圣父圣子圣灵....」(太28:19;cf.林后13:14(祝福词); 林前12:4;弗4:4-6(各是一位);彼前1:2)。　
三．位格分别：父差子(加4:4)，父赐圣灵(约14:16)，子差圣灵(约15:26;16:7)，父差子的灵(加4:6)一起说明父、子、圣灵各拥有自己的位格(personality)。
　　以上资料只能说明初早期教会并不像后期的教会拥有一个完整的三位一体教义。今日的基督徒一方面必须借着基本的经文，另一方面加上后期教会的解释来讲解三位一体论。也必须指明对这三位一体的认识是借着圣灵而来，也是神的启示，而且超越人类物质的逻辑理解。
ｄ．神与人的关系
１．寻找人的神：借着耶稣，神主动寻找罪人(路15的三个比喻：迷羊、失落的钱、等候浪子)。
２．邀请人的神：大筵席的比喻(太22;路14:16ff)。叩人心门的神(启3:22)。
３．神是父：「我们在天上的父...」(太6:9)。进入父的国(太13:43)。「你们的父」(约20:17)。天父的儿女(太5:44; 约一3:1-2)。「阿爸父」(罗8:15;加4:6)。神为父(约一2:14-24)。我们得父的产业(西1:12)。这光荣都是因为基督的原故(加3:26;4:5;弗1:5,11;3:6)。
新约中认识神的方法
一．普遍的启示：普遍启示(general revelation)也称为自然启示(natural revelation)。新约并不太推崇这种启示法，但也不忽略；「神的事情，人所能知道的，原显明在人心里，因为神已经给他们显明。自从造天地以来，神的永能和神性是明显可知的，虽然眼不能见，但借着所造之物，就可以晓得，叫人无可推诿。」(罗1:19-21)另外，人的良心/是非之心也可领受普遍的启示「没有律法的外邦人...他们虽然没有律法，自己就是自己的律法。这是显出律法的功用刻在他们心里，他们是非之心同作见证，并且他们的思念互相较量，或以为是或为非。」(罗2:14-15)
二．特殊的启示：这是新约特别注重的启示，也认为这是唯一的方法可以认识真神。一般上，特殊启示可以划分为三种；即神的显现，先知之言，神迹奇事。虽然这三种形式在新约皆有记录，但是最重要的特殊启示，无疑是道成肉身的耶稣基督。这是神显现的最高峰，也是启示中最完全透澈的启示。耶稣基督「本有神的形像」(腓2:6)，充分显明神(约1:1,18)，并且「神一切的丰盛，都有形有体的居住在基督里」(西2:9)。耶稣亲自门徒说：「你们若认识我，也就认识我的父；人看见了我，就是看见了父」(约14:7,9)。在末世时，一切的显现都是有形有体的「我又看见圣城新耶路撒冷，由神那里从天而降，我听见有大声音从宝座出来说，看哪，神的帐幕在人间。他要与人同住，他们要作他的子民，神要亲自与他们同在，作他们的神。」(启21:2-3)
    另外，新约更强调个人亲自的认识。这也是旧约所预言的「那些日子以后，我与以色列家所立的约乃是这样。我要将我的律法放在他们里面，写在他们心上，我要作他们的神，他们要作我的子民...因为他们小至大都必认识我。」(来8:10-12)神也将以另一种形式与信徒同在「我要求父，父就另外赐给你们一位保惠师...这是真理的圣灵...你们却认识他，因他常与你们同在，也要在你们里面。」(约14:16-17)这真理的圣灵「要引导你们明白一切的真理」(约16:13)。
结论：虽然有许多关于「神」的观念无法详细讨论，但是我们可以为新约的神观作以下的结论：
ａ．新约作者都接纳旧约的神观。
ｂ．因基督的原故，新约作者对神的认识拥有更多不同的「画面」。基督成为了神向人的最终和最完整的显示。
ｃ．新约作者之间的神观可说有「统一」(Unity) 的看见。
讨论一：希伯来人／旧约所形容的神是比较民族性的。至新约，神更加与人亲近，亲自看顾人的生活和需要（徒17:28）。可是这种“感性”的神观因为借着希腊和西方理性式的思想来表达，多年来在教会中基督徒对神的认识越来越“理性”；只懂得系统性地列出许多关于神的属性，并且找到许多支持经文。今天许多西方学者（比如，巴刻所著「认识神」）及东方学者（比如，宋泉盛所著「第三眼神学」）大力批判西方这种“理性”的偏袒，呼吁今日信徒应有更多“感性”的认识。如何去平衡这种“理性”和“感性”的认识呢？
回应：从以上的探讨中，让我们认识到以色列人及后来的基督徒均从历史及经验中认识更多神的属性，因此以该经验来形容神。这也是深入认识神的途径。可否从你所认识的经验，或是你周围弟兄姐妹的经验中形容神的属性。例如：慈爱的神因为衪在我经济困难时提供我足够的需要、听我祷告的神因为衪为我安排最好的终生伴侣等等。
讨论二：既然我们所认识的神是如此“独特”，也如此具“历史和特别启示”的权威，那我们如何在今日这“宗教”(佛教、回教、道教)处境中，独排众议，说明自己的“唯一”呢？
II．基督论
    基督论可以说是新约神学的最主要课题。如果说新约神学是「基督中心」(Christocentric)的那也是当之无愧。新约中谈论基督的资料可说零乱复杂，并没有集中于某些经文段落，我们必须从多方面来整理，甚至加上解释求明白。当时不管是犹太人或是基督徒皆对弥赛亚的盼望(messianic expectation)有浓厚的意识，各人对基督的画像含也有不同的看法，我们必须小心整理这些资料。
旧约背景
    旧约一早预言弥赛亚的来临，许多关于基督的描述可以在旧约中找到，只是不明显，必须详细查研究。
一．受膏者(弥赛亚)：弥赛亚这希伯来文字普遍指受膏者。在旧约，祭司和君王常被称为「弥赛者」(受膏者messiah)，是因为当时的以色列人认识这些领导人物是被神选召并且受膏立附带有领导的权柄。渐渐以色列人盼望有一位真正的受膏者来领导他们，这意识越来越浓厚，尤其是以色列人落在苦难中被邻国欺负时。大卫王的来临似乎让以色列人享受片刻受膏者施行统治的国度，也同时享受到“神治”的好处。大卫以后，诸王皆不能真正恢复大卫王朝那种的强盛，因此以色列人更盼望一位真正的受膏者能来到，让圣经所形容的“神治”能完全施行。渐渐所盼望和等侍的受膏者演变成为一位神性人物。
    新约希腊文翻译这弥赛亚希伯来文字为「基督」（救世主），含有政治性救世君王的意义。后来以色列王国的建立，君王自然而然地被以色列人附上这样的意识和盼望，君王就此被认为是执行神心意的特别拣选人物。这些弥赛亚式的君王却是人民的拯救者(救主的称号就由此而来)。
　　君王被膏立被认为是神的设立。当这些君王登基时，以色列诗人要编写特别的诗歌来颂赞他(见登基诗，比如诗2,20,21等等)。当辉煌的大卫王朝过去后，以色列人对大卫式弥赛亚的盼望更加浓厚(赛9:2-7;11:1;迦5:2-6)。当以色列平民落在苦难中时，就盼望「大卫的子孙」来施行拯救。也因为这样，犹太人特别盼望这君王式的弥赛亚，尤其是当犹太人落在苦难中。甚至有一个时候，犹太人称波斯王古列为「耶和华所膏的(弥赛亚)」(赛45:1)。说明他们多么盼望一位君王式的弥赛亚到来把他们带离捆绑或从苦难中解放出来。
　　在旧约，受膏者有「耶和华的灵」与他们同在(赛11:2)。也相信这灵赐给受膏者能力、智慧、公义来管理所托付的国家。
附录：两位受膏者的争论
　　在旧约中极难找到两个受膏者的画像。撒迦利亚4:3-14(两棵橄榄树，一般解着君王和祭司的管治，又有解着当时的祭司约书亚和首领所罗巴伯。学者认为这是对基督的预言。不能肯定是指两位弥赛亚或是基督的双重身份。)或许给我们隐约看见两个弥赛亚的画像。但是在死海的犹太人却有清楚描述两位弥赛亚。死海古卷详细解释两位弥赛亚的身份：一位是亚伦式的弥赛亚，另一位是大卫君王式的弥赛亚(1QS9:11;4QTest.9:13,14-20;4QFlor.1:11)。这两位弥赛亚被看为是末世神特别选召的弥赛亚。曾有新约学者认为希伯来书的作者含有两个弥赛亚的神学。(注一)
二．那先知：自从摩西在申18:15的预言开始，这观念深深地根植在犹太人的神学里。加上以利亚这神奇的先知被神接去，使犹太人更加盼望“那先知”到来。归回后的文件多次提起这先知式的弥赛亚(玛3:1;马加比一书4:46;14:41;以斯拉四书2:18)。新约的犹太人多次盼望耶稣就是这位“先知”，希望他像摩西一样带领群众。(参约1:21;可8:28)
三．受苦的仆人：这是最不受犹太人欢迎的一个弥赛亚观念，虽然在以赛亚书中含有四首受苦仆人之歌(赛49-53)，并清楚描述这人物。犹太神学以低调来处理它，常把这仆人的形像加诸于自己的民族身上，认为这些诗歌是指他们所受的苦难。却不愿意接纳是指他们所盼望的弥赛亚。这受苦的弥赛亚观念被新约作者大大的发展应用在耶稣身上。
四．人子：这是一个最迷惑人的弥赛亚观念。原本的意思是指「亚当的儿子」(亚当=人)，普遍的意思是指世上的人。后来，人子在诗篇中含有弥赛亚的意义(诗8:4;80:17)。诗篇中的人子似乎是以色列人的具体代表。以西结先知用来自称(共九十三次)。可是人子的意义在后期的先知文件中大大地改变，但以理书描述人子是一位具有极大权柄和荣耀的人物(但7:9ff)。以诺书37-71三次提起人子要行使审判的权力，他也被称为「属天者」(Heavenly One)或「被拣选者」(Elect One)。在以斯拉四书2-52讲论这位人子是在创世之前已存在。他要在末世之前降临锡安山，用口中的火灭绝地上邦国，保护「余民」。耶稣最喜欢使用这名字来自称。
五．大祭司：这观念原本在以色列人的神学占重要的地位。亚伦为大祭司受神的特别膏抹。以后的大祭司也必然是亚伦的后裔。犹太人只注重亚伦系的大祭司身份，可是在这之外，旧约有两处(创14;诗110)提起麦基洗德的身份，这身份一直是一个迷，必须等待后来的人去发展。在诗110:4它已附上弥赛亚的色彩。后来在死海古卷中(13QMel)发现谷兰人曾经用麦基洗德这祭司的等次来辩证说他们的大祭司不是按亚伦大祭司的传统设立的，而是承继麦基洗德而来。后来希伯来书作者把这迷样的身份发展得淋漓尽致。
-------------------
　　注一：W. Horbury, “Aaronic Priesthood in the Epistle to the Hebrews”, JSNT 19 (1983), pp. 43-71. 一般上学者反对这理论说希伯来书并没有直接讲论两个弥赛亚。只不过提出基督的双重身份。
六．神的儿子：一直以来这名词含有神性及弥赛亚的意义。自从大卫王朝建立以后，神儿子的称谓常应用在大卫后裔君王的身上(撒下7:14;诗2:7;89:27,29)。但是在犹太教时期，神的儿子才真正附上弥赛亚的意义。以诺书记述说：「因我与我的儿子要与他们永远联合」(105:2)。谷兰文件作中只出现一次这名称，当作弥赛亚头衔，解释撒母耳下7:14的话语，因此是指大卫家的弥赛亚。
七．主(adonai)：自从创世纪开始，这称呼就被应用在耶和华至高神的身上(创14:22)。后来还应用在弥赛亚这人物身上(诗110:1)。相信初早期教会是按着诗110:1的经文来称呼“主”耶稣基督，不只如此，在来1:10-12还应用在耶稣身上。
    借着这些旧约曾出现的弥赛亚名词，让我们见到旧约中弥赛亚的画像。虽然这些观念没有进一步的在旧约中被发展，但是它们成为了新约弥赛亚观念的源头。新约作者似乎紧捉着这些观念，并应用在耶稣身上。
　　我们按以下步骤来探讨新约的基督观：耶稣的人性和神性、耶稣的神性、神的儿子、人子、主、大祭司、基督颂诗、耶稣的复活。
耶稣的人性
    我们所认信的耶稣基督是一位「神－人」二性的人物，这是因为新约给与我们这样的认识。在新约，耶稣的人性的表达占有比较大的编幅：由衪如何从天降世取了人的样式至衪像人一般以血肉之体接受试探。虽然新约作者主要目的是要表达耶稣的神性，但是另一方面也大胆地表达出耶稣的人性。
　　新约作者并没有清楚说明这两性之间的关系，到底它们是如何相合起来一起活动。后来教会多方的讨论和阐释，曾出现幻影派(Docetism，过份推崇耶稣的神性，否认基督真正道成肉体，只接受地上的基督是一个幻影)和亚流派(Arianism，过份推崇神的独一性，否认耶稣的神性，认为耶稣基督是被造的)的异端学说。耶稣那神－人两性的异端学说不时出现在教会历史中，华人教会也常遇到这些异端学说的冲击，例如，耶和华见证人会，地方教会等。
一．符类福音的描述
1．耶稣为女子所生，并且他像其他小孩一般渐渐长大(太1:18-2:23;路2)，这说明他像常人一般受到各种的"压力"或试探；可是他是顺服的(路2:51)。他的智慧和身量也像常人一般一起成长(路2:40,52)。
2．耶稣受试探(太4:1-11;可1:12-13;路4:1-15)。说明他一样受到道德的引诱，以及人世间的压力。他一样要去胜过这些试探。
3．他住在人当中。他依据当时的宗教规则、社会制度，政治情况来生活。符类福音也有意在多方面描述耶稣是一位遵守律法的人。甚至他说他领受施洗约翰的洗礼是要「尽诸般的义」(太3:15)。
4．他怜悯人(太9:36)，他如同人一般进食。他在十架上发出痛苦的呼喊(太27:46)。
　　以上说明他具有人性，并且是由圣灵怀孕的童贞女所生，他战胜了试探，他　死在十字上并且复活了。
二．约翰文件
1．道成了肉身，住在人中间(约1:14)。是人亲眼看过，亲手摸过的生命(约一1:1-2)。
2．耶稣哭了(约11:35)。耶稣按着当时的文化要求，临死前安顿母亲日后的生活(约19:27)。
　　虽然约翰比较注重讨论耶稣的神性，只有些少的经文谈论耶稣的人性。
三．保罗/初早期教会教导
1．耶稣被称为拿撒勒人耶稣(徒2:22;3:6;4:10;6:14;10:38;26:9)。指明他的家乡，也说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)。说明和平常人一样，受一切宗教和社会的律法的要求，也如一般人一样需要经过成长的过程。
3．基督的卑微(腓2:6)和忍耐(帖后3:5)都清楚的刻划出来。
4．耶稣基督「一人」(罗5:15)，是第二位「亚当」人(罗5:12ff)。这是一个比喻，一方面指明耶稣也是人，另一方面也指明他不同于亚当，那堕落的人。
5．成为罪身的形状(罗8:3)。指明耶稣拥有人(那堕落的人)的肉体的形状。
四．希伯来书
1．他比天使微小(2:9,16)。希伯来人的观念把天分为三层，上一层是神的居所，第二层是天使和飞鸟的居所，比天使微小指明他是住在人所住的第一层天。当然，希腊文的“微小”(brachus)是含有暂时性的意义。
2．有血肉之体如其他人(2:14)。这里似乎指出耶稣有人的肉体，也有人说这样的表达似乎指耶稣也带有「原罪」。学者也为这经文辩护，说希伯来书的作者目的是要指出耶稣是如何与人的样式一样，但是「血肉之体」并没有指明就是那已犯罪堕落含有原罪的肉体。希伯来书作者也曾经指出「他与我们一样，只是他没有犯罪」(来4:15)。
3．被试探而受苦与我们一样(2:18;4:15)。只是他没有犯罪(4:15)。
4．大声哀哭，流泪祷告(5:7)。
5．受苦难学了顺从(5:8-9)。像其他作儿子的一样受管教。
6．为人尝了苦难(2:9,14)。
　　这耶稣虽然他「与我们一样，只是他没有犯罪」(4:15)。
    历代以来，教会常为耶稣的人性争论，除了数个异端，如幻影派，乐斯底主义被教会判定异端外，教会本身曾经为亚流(Arius)的思想争论长达七十年。最后决定耶稣的神性在于那道成肉身的耶稣是和上帝拥有“同一本质”(homoousious)。即使耶稣的人性和神性皆有定案，可是教会历史还是常有不同的解释出现而引起争论。
讨论：你对那拥有全人性的耶稣的心里状况如何解释？
答案：见公元451的加斯顿(Chalcedon)信经(creed)，说明：
    我们应当承认我们的主耶稣基督是一位不变的圣子，在神性和人性中都同样完全，衪有一个理性的魂和身体，在神性中与父共质(homoousious)，在人性中与我们有相同的本质(nature/substance)。衪凡事与我们相同，只是没有罪；就神格而言，衪在万有以先为父所生，就人性而言，在末后的日子，为了我们和我们的救恩，同样的这一位，被怀了(Theotokos)，被童女马利亚所生。同是一位的基督、圣子、主，和独生子，在两性中被认识，两性不混乱，不改变，不划分，不分离，两性的不同不因联合而消失，在一个prosopon(指神-人的联合是只有一个位格)和一个hypostasis(指道与肉身联合是只有一个性质/本质)之中，两性的本质被保存而结合，没有被分开在两个位格之中，而是同样一位圣子、独生子、神圣的道、主耶稣基督，正如古时的先知和耶稣基督自己教导我们关乎衪自己的，也符合我们教父传下来的信经。
耶 稣 的 神 性
    我们将借着各基督的名称来探讨他的神性。
弥赛亚/基督
1．弥赛亚(Messiah)在希伯来文就是受膏者。对希伯来人来说，这位受膏者也是要来作他们的君王，拯救他们脱离敌人的统治。新约希腊文圣经选用「基督」(Christos)来翻译这希伯来文字，但是希腊文字也含有「救世主」的意义。这正符合了初期教会所要表达的信息。
2．旧约曾预言弥赛亚的时代要来到(参赛26-29;40ff;结40-48;但12;珥2:28-3:21)，虽然没有清楚的说出受膏者的身份。另外，王帝和祭司均被称为受膏者(撒上24:10;26:9)，但是他们皆不是以色列人所等待的弥赛亚。
3．在两约中间期，弥赛亚的观念强烈地被犹太人发展。他被形容为一个政治上的弥赛亚，并要在地上建立犹太王国(所罗门诗17-18)。这位弥赛亚也会在「末世」来到犹太人当中。他的到来也等于末世的开始。
4．昆兰人的教导含有两个弥赛亚：君王式弥赛亚、祭司式弥赛亚(IQS 9:11)。
一．符类福音的描述
1．弥赛亚要降生在伯利恒(路2:3-14)。这应验了旧约的预言(弥5:2)。
2．基督是王(太27:12-17;路23:2)。这正符合弥赛亚为君王的意义。
3．秘密的弥赛亚(可1:25,34,44;3:12)。虽然耶稣多次在行神迹后禁止人把他的弥赛亚身份公开传讲，但是这作法是出于当时的局势，一方面是他还未完成他要显示的弥赛亚身份，另一方面免得公开后许多工作被拦阻了。
4．彼得认耶稣为基督(可8:27-30;太16:13-20;路9:18-21)。耶稣拒绝成为政治式的弥赛亚，反而实现了那受苦式的弥赛亚的预言。大祭司问耶稣是否是那受膏者基督(可14:53-65;太26:57)。
二．约翰文件的描述
1．约翰直接翻译出亚兰文弥赛亚为基督(约1:41;4:25)。可以说符类福音对弥赛亚观念的表达是含蓄的或秘密的，但是约翰福音一开始就指明耶稣是那盼望许久的弥赛亚。
2．弥赛亚是以色列的王(约1:49;12:13;19:3,19)。我们清楚的看见新约对弥赛亚的表达是含双重身份的：荣耀的弥赛亚君王、受苦的弥赛亚仆人。可是约翰对荣耀弥赛亚君王的表达比较重。
3．弥赛亚要来到撒玛利亚人中(约4:29f)。耶稣也直接回答他就是那要来的弥赛亚。
4．基督来时要行许多神迹(约7:31)。这些神迹成为这新约时代的记号(Semeion)，要求人辨别认出谁是弥赛亚。
5．耶稣是基督(约一4:3;5:1;cf.约一1:3;2:1;3:23;4:2;5:6;5:20)。相信这是第一世纪尾亚西亚教会清楚的表达。　
附录：约翰的「道」
    不能在此详细讨论。但是它的背景，无可置疑的，是从旧约的dabar Yahweh (神的话：创造与启示的话)发展得来。约翰福音中的「道」有五项重要的神学意义：
a．先存性(太初有道)，说明一有时间开始时，道已经存在了。
b．神性(道与神同在，道就是神)，
c．道是创造的工师(神借着这道创造世界)，
d．道成了肉身，并且住在(住棚，含有暂时性的意义)我们当中，
e．道在肉身中向世人启示，因为他是世界的光。
附录：秘密的弥赛亚(The Messianic Secret)
在福音书中，尤其是马可福音书，耶稣使用弥赛亚这衔头时的谈话常令学者们迷惑。因为耶稣行了神迹之后，就严严的吩咐蒙医治的人，不可把他的身份告欣别人(可1:43,34;3:11;5:43;7:36;8:30;9:9)。这些嘱咐就是「秘密的弥赛亚」的神学基础。学者相信这是耶稣在生时，因为还没有复活而人们不能完全明白这弥赛亚身份，所以要求当时的人保守这身份的秘密。曾有圣经学者认为耶稣在世时的身份是一个「无弥赛亚」的身份(nonmessianic)。我们反对这理论，认为这是没有根据的，而耶稣这样作是因为不要当时的犹太人对那君王式的弥赛亚身份过份注重。                      
三．保罗/初早期教会的描述
1．基督的复活证明了耶稣是弥赛亚，是「主」(Lord, 旧约的Adonai)基督(徒2:36)。基督是耶稣的名称，跟随着被称为基督徒。
2．引用旧约证明基督是弥赛亚(徒4:26=诗2:2)。这是早期使徒们力争的信息。
3．保罗对弥赛亚的解释有不同的层面：耶稣已经复活，他是一位受苦的基督，弥赛亚的工作已完成，他带来了一个属灵的国度，他是这国度的君王，将来会审判这世界。(徒17:16-32)
四．希伯来书及其他书信的描述
1．祭司式的弥赛亚(来5-10)。(见本文后「大祭司」有详细的解释)
2．受苦的基督(彼前2:21-25)。相信这是福音书以外，对赛53章最清楚的表达。
3．基督被形容为荣耀的羔羊。有敌基督与他对敌(启17:1-13)，但是一天羔羊必得胜(启17:14-18)。最后，这敌基督在末日将被审判(启20:7-10)。
神 的 儿 子
一．福音书的描述
　　与弥赛亚最接近的一个基督称号是「神的儿子」。
1．可1:1开宗明义地称基督是神的儿子。太10:16记录彼得认耶稣是弥赛亚，是神的儿子。可见福音书是清楚知道基督是神的儿子。污鬼也知道耶稣是神的儿子(可5:7)。耶稣受试探时，魔鬼称耶稣是神的儿子(太3:11;路4:41)。大祭司查问耶稣是否是神的儿子(可14:61)。耶稣在十架上受嘲笑问如果他是神的儿子就可以拯救自己。
2．耶稣受洗(可1:11)，登山变形(可9:7)，天上有声音称耶稣为神的儿子。可见福音书的作者清楚知道耶稣是诗2:7所指神的儿子弥赛亚。
3．有时耶稣喜欢用「子」来称呼自己。「一切所有的，都是父交付我的，除了父，没有人知道人，除了子和子所愿意指示的，没有人知道父」(太11:7)。「我与父原为一」(约10:31)直接的说明耶稣的神性，也说明这两个位格的同一。
4．耶稣受大祭司审问时，大祭司叫他起誓(太26:63)，并且直接了当的问他：「你是那当称颂者的儿子基督不是？」(可14:61)。可见神的儿子和弥赛亚的意思同样。
5．约翰特别的指明耶稣是父的「独生儿子」(1:14,18;3:16)。
6．父与子的关系说明。                  
二．保罗的描述
1．「按肉体说，是大卫后裔生的，按圣善的灵说，...是神的儿子」(罗1:3)。相信保罗清楚承认耶稣是神的儿子。
2．神差遣他的儿子使我们因此得着儿子的名份(加4:5)。耶稣为神的儿子与我们不同，耶稣是神「自己」的儿子(罗8:3,31)，是神的爱子(西1:13)。「爱子是那不能看见之神的像，是首生的...万有都靠衪造的...又是衪造的，衪在万有之先，万有也靠衪而立」(西1:15-17)。
三．希伯来书的描述
    希伯来书最善于称耶稣为神的儿子(1:2,5;4:14;5:5;6:6;7:3等)。身为神的儿子，就有神性，此天使都要拜他(1:6)。
人 子
    「人子」是新约神学里最富有意义，也令人最迷惑的字眼。当耶稣用这亚兰文的人子时，常令学者不能肯定它包含着那些意义。
一．符类福音的描述
1．有三次耶稣说明「人子」的特别；赦罪的权柄 (可2:10)，不像施洗约翰(太11:18-19)，不同于其他人或动物(太8:20)。
2．有八次与末世景像有关；人子降临像闪电(太24:27)，不知道几时降临(太24:37)，地上有许多不义(路18:8)，坐在神右边(路22:69)，逼迫没完之前人子来到(太10:23)，荣耀的降临(可13:26)等等。
3．预言人子必受苦(可8:31;9:31;10:33;14:41;路22:48)，作赎价(可10:45)。
4．人子像但以理书7:13 的「人子」荣耀降临(可14:62;13:26)。
二．约翰文件的描述
1．被高举荣耀的人子(约3:13;5:27;6:62;8:28;12:31;13:31)。
2．人子赐生命的粮(约6:27)。
3．父赐人子审判的能力(约5:27)。
三．初早期教会的描述
1．看见人子(耶稣)站在神的右边(徒7:56)。
2．光荣，坐在云上行审判的人子(启1:13;14:14//但7:13)。
3．荣耀掌管万物的「人子」(来2:5-7)。
四．保罗书信的描述
　　保罗没有直接提起人子的字眼，但却有说到那「一人」或那「子」。这「一人」是「第二位亚当」(罗5)。
    保罗比较少应用「人子」的观念。相信他那个时候基督论已发展出来。
主(Kurios)
一．福音书的描述
    在福音书中，并不是每次「主」的称号都含有弥赛亚的意义。
1．「主」可以用来表达对一个人客气的称呼(太18:26;15:27;路7:6;9:57等等)。
2．路加说耶稣一早就被称为「主」(含弥赛亚意义)(路7:13,19;10:1,39,41)。
3．马可福音指耶稣用这字来表示衪自己的尊荣(可2:28;11:3;12:37)。耶稣引用诗110:1说明这「主」是含弥赛亚意义的。圣经学者们也相信这是新约作者应用「主」的源头。
4．约翰一共应用「主」这称呼18次。可见当时各地教会把「主」当着是普遍的称呼。
二．保罗的描述
    保罗对「主」这头衔的应用可说是新约作者中最广的。
1．认信的「主」(林前1:2;提后2:22)：保罗说：「若不是被圣灵感动的，也没有能说耶稣是主的。」这认信有两重的意义：
ａ．反映出认信者的亲身体验：说明已经接受耶稣是主(西2:6)，承认生命由耶稣来掌管(林前8:5-6)，这是一种的委身。这认信不只是个人的，也是整个教会的(「我们的主耶稣基督」(28次)「我们的主耶稣」(9次)「耶稣基督我们的主」(3次)。
ｂ．承认耶稣是宇宙的主宰：耶稣的复活升天说明衪的主权(罗14:9)，耶稣的已经高升指明衪远超过一切，或存在的，或虚构的，或是其他的神明，或是各种为主的(林前8:5-6)。
2．应用「主」这称号，就是把神(耶和华 = 主)的各种职份任务归于耶稣。「凡求告主名的，就必得救」(珥2:32//罗10:13)。这主原本是指耶和华。「主耶稣的日子」也是指旧约主耶和华的日子。
　　一般学者认为，保罗常用「主」这称号，是因为在外邦人的教会中这个称号更容易说明其意义。
三．初早期教会的描述
    称耶稣为「主」可说是初早期教会对耶稣一般的称谓。使徒行传一共使用20次，而且该头衔常常出现在复合名词中：「主耶稣」，「主耶稣基督」。
1．「神已经立衪为主为基督了」(徒2:36)。这是因为耶稣的复活和升天。
2．把用来称呼神(耶和华)的「主」应用在耶稣身上(徒2:20,21, 25,34;3:22;4:26)。虽然这用法可溯源自七十士译本圣经：主(kurios)不只是Adonai的译名，也是Yahweh(耶和华)这位不可直称立约之神的名。所以使徒行传记录彼得如何引用诗110:1说：「主(耶和华)对我主(弥赛亚)说，你坐在我的右边，等我使你仇敌作你的脚凳」。
3．「主」(耶稣)的日子，也就是主耶和华的日子(徒2:20-21)。
4．耶稣既为「主」，衪浇灌圣灵(徒2:33)，衪成了信仰的对象(2:21;3:16)，衪赐下悔改的心和赦罪的恩(5:31)，衪是圣洁公义者(3:14)，衪是生命的主(3:15)，衪是祷告的对象(4:29)，衪要作审判活人和死人的主(10:42)，衪站在神的右边(7:55,59)。
四．普通书信的描述
1．彼得书信大多数用「主」来称呼耶稣(彼1:3,13;3:15)。彼得也借用旧约的观念(主=耶和华)，同时称父神为「主」(彼1:25;3:12)。也可能这样，彼得甚至以旧约称父神为主的经文，加诸耶稣身上(彼2:3//诗34:8)。
2．雅各书的宗旨可说是谈论实际问题。但是我们也可以找到当时雅各或他所处在的教会对基督论的看法。他称耶稣为「主耶稣基督」(1:1;5:9)。更引人注目的，他称「荣耀的主耶稣基督」(1:2)，这是指耶稣的复活和升天 - 衪的神性显示无疑。
3．希伯来书两次称耶稣为「主」(2:3;7:14)。在一处引用旧约的经文中，原本旧约的「主」是指父神(耶和华)而言，却应用在耶稣身上(1:10)，直接接纳耶稣是神。
大祭司
    大祭司原本是旧约的主要观念之一。大祭司和献祭的谈论成为了旧约的一个主题。犹太文件对大祭司充满了许多的话题，常常在谈论中附上一些神秘的色彩。希伯来书算是新约里发展弥赛亚大祭司最丰富的书卷。希伯来书作者先是辩证基督大祭司的身份(五至七章)，然后才来辩证基督所作的献祭如何超越旧约大祭司所作的献祭。
1．基督的祭司身份(5:1-4)：他不只拥有旧约祭司的条件；就是为人献上祭物、体谅人的软弱、被神呼召(设立)。并且衪的呼召比旧约大祭司的更超越，他   的呼召是神儿子的呼召，加上麦基洗德式永远大祭司的呼召。相比之下，旧约的大祭司只有祭司的呼召并没有作为神儿子的呼召。
2．麦基洗德式的大祭司身份大过亚伦式大祭司的身份(第七章)：
　　麦基洗德的特性：
　　ａ．和平王，仁义王，永久(无父无母，无始无终)(7:1-3)
　　ｂ．大过亚伯拉罕(= 大过亚伦)。
　　麦氏与亚伦氏比较：
　　ａ．亚伦祭司的不完全，因为不能洗净人的良心，所以要不停的献祭(7:11-
        14)。
　　ｂ．麦氏等次的超越是因为「按大能」，「起誓」 ，「长久」(7:15-25)。
3．献祭的比较(第八至第十章)：
　　ａ．基督是新约的大祭司(8:1-13)。
　　ｂ．旧约的祭坛是人手所造，基督的祭坛是在天上(不是人手所造)。而地上
        的祭坛是根据天上的而造成(9:1-10)。
　　ｃ．地上的祭坛是要「常进去」，而基督在天上的祭坛是「一次永远」完成
        了献祭(9:11-10:18)。
    希伯来书的作者对基督论的理解有其独特的一面。今日新约学者仍然猜不透希伯来书作者如何得到这样的看见？即使是参照谷兰人的看见也难发展出这样的神学。无论如何，今天我们只有根据他所作的解经程序方可辩证出一个大祭司式的基督论。借着这样的解释，许多基督论的观念相继出现：耶稣的升天被解释为是进入天上至圣所去献祭，耶稣是新约(更美之约)的中保，耶稣的献祭是为洁净人的罪等等。
　　弥赛亚大祭司的资料使我们对新约基督论的看见丰富了许多。也让我们看见一幅更完整的弥赛亚画像。
基督颂诗(Christological Hymns)
    圣经学者相信这些基督颂诗是初早期教会所使用的诗歌。颂诗的内容反映了当时信徒／教会的信仰告白。每一首诗歌皆以诗体的形式写出。相信这些颂诗还没有形成诗歌之前，它们可能出现在教会的认信文中(confession)，这当然是新约最早期的神学资料，被保罗或新约作者引用。借着这些基督颂诗，让我们看见初早期教会如何理解基督的身份。共有四首主要颂诗。
ａ．腓2:6-11：说明基督的「先存性」(Pre-existence)，有神的形像(具有神性)、与神同等、道成肉身是虚已(倒空自已 Kenosis)来到人间、具人的样式(人性)、死在十字架上，升天为至高。让我们看见一个抛线形式(parabolic)的基督论观念。巧妙地掌握着基督的人性和神性。
ｂ．西1:15-20：神的像(Eikon神完全的显示)、是首生的(先存的)、万物靠他而造、又是为了他而造的、也继续靠他而维持、是教会之首、是死里首先复生的、神的一切丰盛在他身上、死在十架上、使万有与神和好。保罗以这首颂歌来抗辩当时出现在哥罗西的幻影主义的基督论，有意说明基督并不是一个虚幻的人物。
ｃ．来1:2a-3：作者首先在来1:1说明神在末世借着他的儿子向我们(基督徒)启示，有意和旧约的先知启示作一个比较，说明基督所带来的启示如何超越旧约的启示。
    接下来，运用一首基督颂歌划出七个神儿子的特质：承受万有的、借着他创造诸世界、是上帝荣耀所发的光辉、是上帝本体的真像、用他权能的命令托住万有、他洁净了人的罪、坐在高天至大者的右边，这七个基督身份要素来说明基督的超越性。
ｄ．提前3:16：相信这是初早期教会中一首颂诗的一部份，被保罗引用：特别说明基督的工作；在肉身显现、被圣灵称义、被天使看见、被传于外邦、被世人信服、被接在荣耀里。
　　这些颂歌的内容一起表达了初早期教会的基督论。虽然这些颂诗很简短，但是却是清澈地表达出基督的身份，这也给我们看见当时教会已经能够清澈地描述基督论。可见新约作者充份的表达出他们对基督的认识。
耶 稣 的 复 活
    新约所描述的信仰与其他宗教(甚至包括犹太人)的最大分别就是「耶稣的复活」(身体的复活)。复活的耶稣是新约基督论的中心。耶稣的教导皆因为衪的复活而添上了真正的意义。
背 景
一．希腊哲学和民族宗教皆含有「灵魂不灭」(immortality of the soul)的观念(Plato, Phaedo)。这灵魂是超越物质的、永恒的，当肉体死亡后，灵魂会继续存在。希腊思想也含有轮回投胎的观念。当人死后，他的灵魂将迁到另一个地方去受审判。任何过犯将赏以十倍的审判。那些大恶不赦的灵魂将被丢进一个永远黑暗无可超生的地狱受苦。当一个灵魂在地狱七天以后，它就要选择投怎样的胎。所要投胎的命运都被显明给这灵魂观看及容许自己选择决定下一生。一些灵魂宁愿选择为动物，因为作人的命运太苦了(Plato, Republic 6)。只有那些真正「善」(Good)的灵魂不必进轮回再投胎。这个不必投胎的灵魂将回到它原来的地方，也就是那永恒不会变质的世界。
二．旧约没有直接的说明一个死了的身体会复活。死亡是最后的终点(创3:19;伯30:23)。一些死人复活的事迹(王上17:17-22;王下4:18-37)只能说明神如何胜过死亡和人对永生存有盼望。一些诗篇盼望复活也只说明人如何得神的保守胜过死亡的威胁(诗88,16,49)。另外，撒上2:6说耶和华使人死，也使人有生命，是说明神能赐人生命，尤其指那些没有生育的。最令人难解的一段经文是赛26:19, 说「死人要复活，尸首要兴起」这节圣经可说是旧约最明显提出死人复活的观念。一般上，圣经学者认为这是指死亡要离开以色列人(当时是因为以色列人受到死亡的威胁)。以西结37章枯骨复活的背景也是指以色列国要复兴，并不是要提出死人复活的神学。相信但以理12:2也是提出以色列人要复醒(得拯救)，因一些人是「得永生的」，一些被审判。
　　彼得却引用诗16:10来证明旧约预言了耶稣的复活(徒2:27)，这也是新约用来引证耶稣复活的经文。相信这节经文是旧约最清楚的指示。犹太人本身对复活一事也有不同的派别；撒都该人认为没有复活，而法利赛人却认为有复活(徒23:8-9)。
新约
一．耶稣复活的实事(其历史性)：
　　福音书作者坚持肯定地记述耶稣复活的事实，占了福音书的许多篇幅。一般上，新约学者会从四个角度来讨论基督复活的事：
1．耶稣确曾死过：耶稣的死亡是福音书作者注重的；衪如何预言衪的死亡(约12:7)，怎样在耶路撒冷的加略山上被钉十字架(约19:17-20)，也同时记述衪在十字架上的过程(约19:28-37)。
2．门徒的希望确曾破灭：耶稣传讲神国降临，衪的门徒热切期待(路19:11)能亲眼看见神国的显现。虽然衪曾经预言衪的受死，警告门徒，预备他们，但是他们并未真正明白衪的话(可8:31)。
3．门徒的沮丧和挫折转为希望：耶稣的复活栩栩存在门徒的记忆中，他们用了许多篇幅来重复记述这复活的事迹(约20:1-9)。空坟墓却是他们一再强调的信息。这复活的过程是一个历史的事实，即使没有看见空坟墓的人，耶稣后来也向他们印证(约20:24-31)。
4．复活的信仰：这复活事迹已成为了门徒的生命力量，把他们的信仰大胆地向世界宣布(徒2:5-13;4:10)。不是门徒的信仰产生耶稣复活的故事，而是耶稣的复活产生了门徒的信仰。耶稣的复活也不只是灵魂的复活，也是身体的复活(林前15:12-54)。
    不管怎样，当时的教会的确对这复活的事实难于明白，但这是使徒们力争的信仰，不容许有丝毫的质疑(林前15;帖前4:13-18)。
二．耶稣复活与教会(信徒生活)：
1．教会的见证：耶稣的复活是教会所强调的见证，彼得在第一次(徒2:32)及第二次(徒3:15)讲道中特别注重这一点。
2．教会的宣讲：初早期教会宣讲耶稣复活的信息(徒2:27-32;4:10)。初早期教会似乎不太注重描述耶稣的生平，反而特别注重衪的死和复活(徒4:2)。保罗本着圣经宣讲(kerygma)耶稣的受死和复活，也因为这样耶稣是基督(徒17:3)。
3．复活带来新生命：与基督一同复活就有新生命(西3:1)。耶稣的死如信徒的受洗，复活就如基督的新生命一样(罗6:4;林后4:14-16)。当然，这新生命的样式就是基督徒过圣洁生活的基础和准则。
三．耶稣复活对信仰的意义：
1．门徒是在耶稣复活后才完全明白耶稣生前所讲的(约12:16)：这说明他们原先所认识的在耶稣复活以后才真正了解过来。
2．耶稣复活是基督教信仰的核心：如果基督没有复活，那所传的和所信的都是枉然(林前15:14)，并且耶稣复活是身体的复活，也因为这样的复活，死了的信徒才会有身体的复活的盼望(林前15:12-13)。基督的复活成为了睡了之人的初熟果子(林前15:20)。也只有耶稣复活，才合乎福音的内容(提后2:8)。
3．是信仰告白：初早期教会的信仰告白清楚的表明耶稣的复活(林前15:3-4)。也是这一点使基督教与其他宗教信仰分别出来。虽然耶稣基督复活会给当时的人讥笑(徒17:32)，但是也就是这一个信仰而被当时的人信靠(徒17:34)。
4．有复活才能拥有末世的盼望：对死了信徒的盼望在于基督是复活的，当基督来时，并把他们一同带来(帖前4:14)。
   我们可结论说，是耶稣基督的复活使基督教更具有意义，也从其他宗教中被分别出来。基督徒也坚守这复活的信仰，以它作为整个信仰的中心。
讨论：今天的信徒应该如何积极的回应这“复活”的信仰呢？
    
一. 确认耶稣复活的历史性。
      
二. 在教会中注重宣讲复活的耶稣。
      
三. 以复活的生命样式作为圣洁生命的标准。要求信徒都以耶稣复活的新样式来生活。
      
四. 要求信徒从耶稣的复活中产生未来得永恒生命的盼望。
C. 救 赎 与 圣 灵
    新约作者使用许多不同的字眼来表达基督所带来和成就的救赎(salvation)，我们必须先透过这些不同的名词来认识新约的救赎论。
拯救(σωζω, σωτηρια  salvation)是新约救赎论中最主要的名词，含有多重的意义：
希腊背景
1. 从疾病中复原。
2. 从危险中生命被拯救。
3. 为神而保存和保养生命。
犹太背景
1.  指一般的平安和安全(箴11:14)。
2.  在危难中被拯救出来/脱离危难(赛25:9;诗20:6;耶25:35)。
3.  从敌人手中被拯救，尤其指神的帮助(士15:18;撒上11:9,13;王下13:5)。因此摩西指出神把以色列人从红海中拯救出来(出14:13)。
4.  神是拯救(诗18:46;38:22;51:14)。
5.  人对神使人得恩的反应，就如哈拿求子得蒙应允(撒上2:1)。
新约主要的表达和用法
1.  新约清楚说明拯救是神的主要目的。「人子来，为要寻找拯救失丧的人」(路19:10)「因为神差他的儿子降世，不是要定世人的罪，仍是要叫世人因他得救」(约3:17)。「基督耶稣降世，为要拯救世人」(提前1:15)。
2.  耶稣是拯救的途径。只有经过衪，罪人才可以得救。「除他以外，别无拯救」(徒4:12)。耶稣说「我就是道路、真理、生命；若不借着我，没有人能到父那里去」(约14:6)。
3.  借着信心而得拯救。」我们既因信称义...」(罗5:1)。「你们得救是本乎恩，也因着信...」(弗2:8)。
4.  坚持到底的才得救。「惟有忍耐到底的，必然得救」(太10:22;24:13)。「你们必须忍耐，使你们行完了神的旨意，就可以得作所应许的」(来10:36;3:6)。
5.  完全的拯救是在将来。「我们知道一切受造之物...心里叹息...等候得赎」(罗8:22-23)。「只是如今我们还不见万物都服他」(来2:8;11:39)。
    一般上，圣经学者承认新约里并没有一个系统性的救赎论，不过新约资料却从多个观念来表达这十字架的救恩。以下讨论一些主要的救赎观念：
救 恩 的 需 要
失丧(apollumi, lost)
    人类需要拯救是因为失丧了。耶稣清楚说明，「人子来，为要寻找拯救失丧的人」(路19:10)。借着失羊的比喻，耶稣甚至会去找那迷失的第一百只(路15:4)。失钱的比喻也说明任何一个失迷的的人都那么贵重(路15:8)。浪子的比喻表明天父等待那「死而复活，失而又得的」人归回(路15:32)。指明「神不愿有一人沉沦(原文：失丧)」(彼后3:9)。拯救也是由神自己主动，耶稣到「以色列家迷失的羊那里去」(太10:6)神也保守那些得救的人，「除了那灭亡之子，没有一个灭亡(原文：失丧)」(约17:12)。
定罪的(katakrima,  condemned)
    定罪，意思是指被审判后所受的刑罚。就如「又判定所多玛、蛾摩拉」(彼后2:6;来11:7))。「凭你的话，定你有罪」(太12:37)。定罪的原因是因为犯罪：「因一人犯罪就定罪」(罗5:16,18)。「那听我话，又信差我来的，就有永生，不至于定罪」(约5:24)。「那些在基督耶稣里的，就不定罪了」(罗8:1)。「信衪的人，不被定罪，不信的人罪已经定了」(约3:17)
地狱(genna, hades)
    地狱(genna 火湖)是指耶路撒冷后山谷的焚烧垃圾堆(王下23:10)。新约中指不灭的火湖(可9:43-38;启20:14-15)。耶稣吩咐人要逃避这不灭的火湖(可9:43-48)，因为那是一个被审判的地方(太23:33)。
    阴间(hades)翻译希伯来文的 sheol(阴间)。指地底下的世界，死人的住处。耶稣告诉彼得「阴间的权柄，不能胜过教会」(太16:18)，耶稣也有阴间的钥匙(启1:18)。死了的人(非信徒)将会到阴间去，那里也不是永久的地方(启20:13-14)。
神的忿怒(orge)
  　耶稣降临是要拯救人脱离「神的忿怒」(帖前1:10;罗1:18;2:5,8; 5:9;9:22;弗 5:6; 西 3:6; 启 6:16-17)。
救 恩 的 基 础
    面对耶稣在十字架上所成就的救恩，新约作者从多个角度和观念来表达。
复和(Restoration，apokathisteni)
1.  弥赛亚来将会复兴(复和)以色列/万物(徒 1:6; 可 9:12)。
2.  耶稣基督来复和了万物(徒 3:20-21)。
赎罪(Propitiation / Expiation, hailasmos)
    原文的背景意义是以一个途径(通常是献祭)来讨好对方。在LXX中译为
expiation, 指以一个刑罚来解除过犯。
1.  耶稣为百姓的罪献上挽回祭(来 2:17; 约一 2:2; 4:10)。
2.  神设立耶稣作挽回祭(罗 3:25)。
3.  指遮盖罪的意思(来 9:5 原意指 约柜上的施恩座)。
和好(Reconciliation/atonement, katallasso)
    原文的意思是使两个已隔绝(在关系上)的双方和好。旧约背景特别指利未记的赎罪日(利 16)，在这里指因为罪的原因，人要与神和好。
1.  借着神的儿子的死，得与神和好。既已和好，就更要因他的生得救了(罗 5:10-11; 11:15;西 1:20)，也因此将和好的职份交给你们 (林后 5:18-21)。
2.  使到犹太人与外邦人和好(弗 2:6)。
释放(Set Free, apoluo)
1.  神郄将死的痛苦解释了(徒 2:24)。
2.  耶稣基督借着血使我们脱离罪恶(启 1:5)。
赎价(Ransom, lutpon)
    人子舍命作多人/万人的赎价(何 10:45; 太 20:28; 提前 2:6)。
救赎(Redemption, lutrosis)
1.  神眷顾他的百姓为他们施行救赎 (路 1:68)。
2.  摩西作了救赎之工 (徒 7:35)。
3.  基督的救赎 (罗 3:24)，是借着神的恩典和耶稣的血 (弗 1:7; 西 1:14)。
4.  等待身子得救赎 (罗 8:24)。
拯救(Salvation / Save,. sozo)
符类福音书
1.  起名叫 「耶稣，因他要将自己的百姓从罪恶里救出来」(太 1:21)。因此，百姓就知道救恩(路 1:77)。
2. 「救我们脱离仇敌，和一切恨我们之人的手。向我们列祖施怜悯，记念他的圣约」(路 1:71)。
3. 「你的信救了你」(太 9:22; 可5:34; 路 7:50; 8:48)。
4. 「这样谁能得救呢？」(可 10:26; 太 19:26; 路 18:26)。耶稣回答说「在人是不能，在神却不然」(可 11:27)。
初早期教会
1.  使徒为他们的布道事工强调说「除他以外别无拯救，因为天下人间没有赐下别的名我们可以靠得救」(徒 4:12)。引用约珥 2:32 的预言「....,到那时候。凡求告主名的，就必得救」(徒 2:21)
2.  你们当救自已脱离这弯曲的世代 (徒 2:40)。
3. 「我们得救，乃是因主耶稣的恩」，「借着信...」，「赐圣灵给我们」(徒15:8-11)。
保罗书信
1.  福音带来拯救，称为「得救的福音」(弗 1:13)。
2. 「福音... 要救一切相信的」(罗 1:16; 林前 1:21)。「你们得救是本乎恩，也因着信」(弗 2:8)。「救了我们...不是靠我们所行的义，乃是照他的怜悯，借着重生的洗和圣灵的更新」(多 3:5)。
3. 「现在正是拯救的日子」(林后 6:2)。但是「我们得救是在 [盼望]中」(罗 8:24)「我们得救，现今比初信的时候更近了」(罗 13:11)。保罗似乎有意刻划出「现在 ---- 将来」的救赎论缵5:2
4.  因此，「就当恐惧战兢，作成你们得救的工夫」(腓 2:12)，「人的工程若被烧了....虽然得救乃像从火裹经过的一样」(林前 3:15)，得救似乎是一个过程。
5.  按照神的救赎计划「等到外邦人的数目添满了，于是以色列全家郄要得救」(罗 11:25)。
6. 「愿意万人得救」，因为「他舍自已作万人的赎价」(提前 2:4-6)。
普通书信 / 约翰书信
1. 「水所表明的洗礼....借着耶稣基督复活，也拯救你们」(彼前 3:21)。
2.  基督是得救的「元帅」(来 2:9)，「根源(中保)」(5:9)。
3. 「凡靠着他进到神面前的人，他都能拯救到底」(来 7:25)，「第二次显现..乃是为拯救他们」(来 9:28)。
4. 「我来本不是要审判世界，乃是要拯救世界」(约 12:47; 3:17)。
结论：因此，耶稣是救主(路2:11;徒5:31;13:23;约4:4;腓3:20;弗5:23;提后 1:10;多2:13;3:4;彼后1:11;3:2,18)。
预定与得救
(一次得救是否永远得救？)
    对于这问题，今天在教会之间持三种不同的解释或派别，这些不同派别的人在牧养上有不同的行为：一派主张人类在堕落之前神已预定了每一个人的拣选与否(supralapsarianism)是不相信布道会的，一却都在未出生之前定了；一派人主张在人类在堕落后神预定某些人(选民)是被拣选的人(infralapsarianism)举行布道会也不呼召，神决定了那些人是得救的；一派主张神预知人类会堕落而安排足以救赎全人类的救恩让愿意接受这救恩的人得救(sublapsarianism)的人开布道会，也呼召，但是不要太勉强人信主。
    借着这样的解释，学者先把预定救赎论分为二种理论：
一. 有限赎罪说(Particular - Limited Atonement)
    大部份加尔文主义者认为基督之降生是要选民(the Elect)得救，因此主张基督只为属自己的选民而死。这派别的人有以下的看见：
1.  赎罪乃为特定对象。选以下经文 :
    太1:21 (耶稣是为了自己的百姓)
    约10:26-27 (耶稣指明他有属自己的羊)
    徒20:28 (耶稣的血只买赎他自己的教会)
    罗8:29,30,33,34 (耶稣只为众人而死，这众人是指神所预定的)
    约17:9 (耶稣只为他们祈求，不为世人祈求)
    可10:45 (人子来是作多人的赎价，不是众人)
2.  认为这是合乎逻辑的，因为神不会浪费基督的血给那些不得救的人。
    一般上，学者评定这是一个极狭义的救赎论。
二. 普世赎罪说(Universal Atonement)
    此说认为神的恩典是伟大无限的，基督的救赎也是为全人类的，因此认为神有意安排所有的人都有蒙救赎的机会。
1.  赎罪乃为全人类。选定经文有：
    约1:29 (神的羔羊，除去世人罪孽的)
    约3:16 (神爱世人...)
    林后5:14 (基督的一人之死既替众人死)
    来2:9 (基督为人人尝了死味) 但不主张人人都得救，尤其是那些虽然尝过
          救恩但又再践踏神的儿子的人(来10:29))
2. 反对有限赎罪说，因为神要求人可以来到他面前得救恩(太11:28凡劳苦担重的都可以来;约3:16叫一切信他的人得永生)。也认为福音要传遍天下，基督的救赎也是借着这福音去执行(太24:14;28:19;徒1:8)。
    这是亚米纽派及温和的加尔文派的立场。
    今天也有一些神学家坚持普世赎罪说，认为神的救恩伟大无限，足够所有的罪人或是足够除去最大的罪恶，因此有一天神会拯救所有的人。至于如何进一步的解释这理论，却有待不同的神学家去说明。
得救的主观和客观层面
    对以上两种救赎观，我们可借着救赎的主观和客观层面的看见来解答。基督为罪人死是赎罪的客观面，这乃是由神方面所担任；而一个人接受基督的赎罪，从圣灵重生是赎罪的主观面。这主观面是人凭自由意志的抉择，用信心接受而实现的。
    我们必须兼顾神人双方在赎罪上所担任的角色：
客观： 神 -> 以慈爱  爱世人  施给我们耶稣基督 -> 成为得救的途径 / 机会
主观： 人 -> 以信心  接受这救恩 -> 得救
    从约3:16看出这客观层面(神爱世人，甚至将他的独生子赐给他们)，也见到主观层面(叫一切信衪的，不至灭亡，反得永生。)
得救的过程
    基督为人所完成的赎罪是救赎的客观面，这客观面的赎罪果效在信徒身上成为主观的体验，我们说这个人得救了。可是在这得救的过程中又有许多因素休是新约要求我们认识的。
    让我们先看得救中的时间观念。 

从时间角度看得救
    新约借着希腊文的性质，把得救这件事提出不同的观念。有认为是一次过去的经验，有认为是一个继续性的过程，也有认为得救是未来的。
    新约希腊文的动词性质有时指救赎是一次发生的(punctiliar)，有时指继续性的(durative)。一般上，可以从几个角度去认识这得救的时间性质。
  强调人信的时候已经得救的事实，也就是说称义的人可以说:「我已经得救。」
           ．   -> 过去曾经发生过的。
  强调得救是必须不断地实践与体验，也就是说得救的的人可以说: 「我继续不断的得救(指成圣的继续性)。」
            ___________________________ 

或是        _______   ________  _______
   强调有待实现的终极救恩，得救的人说：「我将来必得救(指得荣耀/新天新地的得着)。」
            - - - - - - - - - - - - - ．
    一般上认为以上三者都可兼容。这兼容性也指明得救的多层面性质及神的奇妙计划。
    另外，新约也从多面提出得救的过程中的多个步骤：呼召、归信(悔改及信心)、称义、得儿子名分、重生(受圣灵)、成圣。(不详细讨论，见「系统神学讲义」)这些步骤都是得救的实事，是发生在一个得救者身上的现象。
神的保守 - 是否一次得救永远得救？
一. 加尔文派
照加尔文派的立场，他们赞成圣徒的坚忍，即一次得救永远得救。解释认为既然神从堕落的人群中，照他的预定，无条件拣选一些人得永生，他们必然一次得救永远得救。认为如果得救的人能失去他的救恩，那么神预定的旨意便不完全，而神拯救人的功效就不确定。显然，预定拣选的教义把得救的确定性(certainty)抱括在内。西敏斯特信条(Westminster Confession)第十七条第一点说明这立场：「神在他爱子里接纳的人蒙有效的呼召，乃圣灵所圣化，不能完全从恩典的状态背离，或最后离开恩典，却必定坚持到底，永远得救。」
    加尔文派继续提出这立场的论点：
一. 圣徒的坚忍是「在基督里」的教义的逻辑的结论，因为得的人有分于基督的义，不能拒绝拥有(disown)的。
二. 得救不只是地位的取得，乃是生命性质永远的更新。得救是从圣灵而生(约3:5)，信徒有圣灵的居住(林前6:19)，重生的事实不能改变。
三. 永生与失丧不能相容(约10:28)，主必拯救到底(罗8:31-39;来7:25;彼前1:3-5)。
    更进一步解释说，既然人凭自由意志选择了救恩，就不会再凭自由意志放弃救恩，这样的想法只不过是人的逻辑罢了。(注一)
    如果问起为何一些“信了主的人”或“基督徒”跌倒离弃主，答案是这些人原本就不是神预定得救的人，只不过在表面上看来是信主的人或是基督徒。
----------------------
    注一：陈终道，《是否永不灭亡》(香港：天道，1981)，83页。
二. 亚米纽派
    亚米纽的跟从者向多特会议(Synod of Dort)所提出的抗辩文(Sententia Remonstrantium)对这问题的立场原来相当温和，只认为基督徒一次得救是否永远得救的神学问题需要进一步研讨。后来亚米纽派才渐渐的提出，认为信徒有离弃主，从恩典的地位堕落可能性。这里特别指“可能性”(possible)。提出以下的论据：
一. 经文中有对背道的警告。保罗说：「只要你们在所信的道上恒心，根基隐固，坚定不移，不至被引动失去福音的盼望」(西1:23)。另外，希伯来书的作者也多次提出类的经文(来2:1;3:12-14;6:4-8)。
二. 圣经中出现许多背道者，如扫罗，卖主的犹大，亚拿尼亚与撒非喇，许米乃与亚力山大(提前1:19-20)，腓理徒(提后2:16-18)，底马(提后4:10)。
三. 教会史上有许多背道者，尤其是头三百年的逼迫时代。今天，教会中仍然有许多背道的事发生。
结论：我们对于一次得救是否永远得救的问题极难取一个派别的说法。但是，有几个要点是必须肯定的：
      一. 必须坚持神的保守。这保守与世人的保险不相同。决定最后得救的还是神。
      二. “在基督里”并不是一个空洞没有内容(效力)的神学口号。坚持那些在基督里的必然后得救。
圣  灵
一．旧约中的圣灵
    旧约中的「灵」(ＲＵＡＨ) 含有许多的意思：
a.  风/呼气(wind/breath)：「天起了凉风」(创3:8)，「我就是喘一口气，他    却不容」(伯9:18)。希伯来文风和灵(Ruah)也用同一个字，可见风和灵的亲密关系，这给后来的人发展成为一个双关语(参结37:5-14;约3:3-9)。
b.  生命气息/意念悟性：「凡地下有血肉，有气息的活物」(创6:17;7:15)，「创造诸天... 赐气息给地上的众人」(赛42:5)，「我的悟性叫我回答」(伯20:3)。
c.  神的创造力：「我将我的灵放在你们里面，你们就要活了」(结37:14)。
d.  灵感(Divine Power)：「耶和华的灵才感动他 (参孙)」(士13:25)，「耶和华用灵藉从前的先知所说的话」(亚7:12)。
e.  RUAH 的概念在犹太教继续发展另有「智慧」、「天使」、「恶的灵」、「超强的力量」等等。
　　虽然旧约的灵含有这多元化的意思，但是综合以上的观念，不难发现它们都是朝着一个总观念进行，就是神所赐的灵拥有生命气息、创造力、感动的能力、超强的力量等等要素－这些要素皆出自神所赐的灵。因为是神所赐的“灵”，在这点上与其他民族文化所认识与生俱来的灵不同，也超越过其民族所认识的灵。
二．希腊宗教中的灵
a.  希腊人通常认为人最基本的元素是「魂」(psyche)，而不是「灵」(pnuema)。在希腊二元论中，魂与身体对立。
b.  斯多亚派的「灵」是充满宇宙能力的。它是一种精细的、看不见的、如火如气的形质，这形质可贯穿超越物质的世界。
c.  灵是生命力量的要素：希腊宗教认为当生命出现时，有一种属灵的形质与物体结合，但是这灵一直渴望得释放。救赎主的降临就是要把人肉体内的灵释放，使它再升回天去。于是，蒙救赎的灵是纯洁的灵。
新 约 中 的 圣 灵 观
符类福音:
a.  耶稣是由圣灵感孕诞生(太1:18;路1:35)，这是神奇妙的作为。圣灵降在耶稣身上(可1:9)，证明他是那弥赛亚神的儿子(太12:18)。这是一个新观念，是旧约所没有的。
b.  圣灵是一种力量，驱使耶稣到旷野受试探(太4)，也帮助他胜过试探。
c.  污鬼是不洁净的灵(可1:26;3:11,30;5:2;9:25)。这“邪灵”可以附在人身上，使人失去个人意志，受邪灵驱使。
d.  耶稣是靠「神的灵」赶鬼/邪灵(太12:28)。圣灵降在人身上，就要得着能力(路24:49)。
e.  不可亵渎圣洁的灵(可3:28;太12:31)。可见这灵是有位格的，可以认识到衪被亵渎。
f.  耶稣受洗时，圣灵仿佛鸽子般降临在他身上。施洗约翰多次宣告他以后来的，要用圣灵施洗(可1:8)。主耶稣升天时吩咐门徒要奉圣父、圣子、圣灵的名为信徒施洗(太28:19)。
约翰文件:
    我们或者可以这么说，约翰看圣灵比符类福音书作者的视度更大。
a.  神是个灵(约4:24)。从此信徒必须借着[心]灵和诚实(真理)来敬拜他。
　　过去可能犹太人或是外邦人所说的敬拜是以一个敬畏的心灵来敬拜神，但是信徒现今可以不同了，因为神所赐的灵是一个「真理的灵」。　　
b.  圣灵相克肉体(约3:6;6:63)。圣灵赐生命(约6:63)。要借着圣灵才可进入神的国(约3:3-5)。
c.  灵是风(约3:8 见旧约的意义)。无从捉摸，也不受人控制。
d.  保惠师(原文：在旁指导的)，也是真理的灵，要来指教人明白神的话(约14:16-17;25:27)，使人明白罪，追求义 (约16:8)，为耶稣基督作见证 (约15:26-27)，要荣耀基督(约16:14)。把「将来的事」告诉他们(约 16:13)。耶稣指这圣灵是「另一位保惠师」(约14:6)。这话暗示耶稣已经是衪门徒的保惠师，而圣灵要来接替衪的位置。耶稣只有很短的时间与门徒在一起，可是作为保惠师的圣灵却要永远与他们在一起。圣灵被称为保惠师还是圣经第二次出现的观念。　
e.  圣灵对门徒的工作被约翰刻画得最深入。圣灵要住在门徒里。这圣灵使他们腹中「流出活水的江河来」(约7:38)。新约时代的圣灵与旧约时代的圣灵的「内住」(indwelling)不相似。旧约时代，圣灵的内住工作是「职位的内住」。换句话说，圣灵只降在特别职事的人身上。这种职事上的圣灵恩赐之象征就是受膏抹。圣灵赐力量给士师(士3:10;6:34;11:29;13:25;14:6)，降在那些造会幕的人身上给他们智慧(出31:2-4;35:31)，甚至降在不道德的人身上：参孙和先知巴兰(民24:2)。在旧约，当这人的职事无用时，圣灵就会离开他(扫罗，撒上16:14;参孙，士14:6)。在新约时代，圣灵的内住在每一个信徒中，并且是永久的：「我要求父，父就另外赐给你们一位保惠师，叫他永远与你们同在...也要在你们里面」(约14:16-17)。
f.  圣灵对世界的工作也被约翰提出来：圣灵对世界的主要功能是指控者：「衪」既来了，就要叫世人为罪、为义、为审判、自己责备自己...为审判，是因为这世界的王受了审判」(约16:8-11)。
使徒行传:
    从使徒行传中，我们可以看得更明显圣灵的工作。
a.  五旬节圣灵降临：耶稣升天前吩咐要等候圣灵的洗(1:5)。神借着五旬节以「大风...火焰」的征象把圣灵降在门徒身上。这独特的经验使门徒得着胆量用别国的话／乡谈来传福音(2:1-13)。
b.  悔改、奉主名受洗就可领受圣灵(2:38)。圣灵降临在人身上也可能有说方言的印记(10:46;19:6)。
c.  拣选执事也凭着「圣灵充满及智慧充足」(6:3)。讲论福音得好也是在乎圣灵和智慧(6:20;7:55;4:8,31)。
d.  使徒们有权柄按手于 "受洗的人" 而得圣灵(8:14-17)。这是使徒独有的能力，使他们所领受的灵也借着这按手使神赐下给人。
e.  圣灵引导人说预言(11:28;21:10)，解决纷争(15:28)，指引宣教事工(13:2;16:7)。可见圣灵在各类事工上皆参与。
保 罗:
a.  他所传的福音是借着「圣灵和大能」(林前2:4)，说明这福音信息的感动性。
b.  信徒 (不管是犹太人或外邦人)都「从一位圣灵受洗」(林前12:13)，也因着属乎圣灵而属于基督(罗8:9)，也会说「耶稣是主」(林前12:3)。也在圣灵里合一(腓2:1;林后13:14)。
c.  圣徒是神的殿，神的灵住在里头(林前3:16)。圣徒的身子是圣灵的殿(林前6:19)。
d.  因圣灵成为圣洁(帖后2:13;林前6:11;罗15:16)。因圣灵成为神的儿子(罗8:23;加4:6)。因圣灵得着释放(罗8:4,21;林后3:17)。一起说明圣灵可以改变人的本性和身份。
e.  圣灵为信徒结出许多「果子」(加5:22)。
f.  全部恩赐都由一位圣灵而来，照祂的意思，为建立教会而有(林前12:4-11;14:12;罗12:6-8;弗4:12)。
新约神学与灵恩运动
灵恩运动的特征
    灵恩运动是一个相当复杂及颇具争论性的运动，原因是这运动在思想上随着时间的过去而有变化，不同的领导人也有不同的看法。归纳著名第三波领袖，韦拿(Peter Wagner)及著名福音派神学家巴刻(J.I. Packer)的定义，有以下的主要特征：
一．认为新约中的事奉恩赐和属灵经历都未停止，今日信徒同样可以期望并追求得着的。
二．认为可追求的新约经历包括有灵洗(徒2:1-4;8:14-17;10:44-46;11:15-17;19:1-6)、说方言(指一些地方言语的声音(glossolalia，例如某些民族的土话，不是未学过的语言。)(又有灵恩派的人士说这些「方言」/「舌音」是天使的话)、翻方言、说预言、行神迹、赶鬼，知识言语。也认为这「灵洗」是“第二次的祝福”，也就是说，重生后的灵洗。
三．注重个人在祷告中多运用方言/舌音。
四．强调教会生活的中心是敬拜，并且在敬拜中鼓励会众唱灵歌(指使用简单而重复字句的短诗)。在敬拜中也用身体言语表达赞美和祷告，例如：举手、摇摆身体、跳舞，甚至仆倒地上等身体活动，加深个人的情感/情绪来敬拜。在唱短诗时，常以新型乐器，例如电子吉他、锣鼓作伴奏。
五. 在讲道中时常强调预言、讲说异象和异梦。也要求会众开放自己，等待神透过预言、异象和异梦的引导。
六．追求神迹奇事，特别是神医，聚会后按手为心灵软弱者祷告医治。
七．着重内在的心灵医治，帮助他们「想象」基督，透过辅导和祈祷解决心灵问题及寻求释放。
八．认为许多疾病和精神困扰是邪灵的工作，应该为他们赶鬼。
九．强调教会生活和事奉应常保持弹性，使圣灵能自由运行，改变教会或事奉方向。
十．委身于积极的传福音工作。
对灵恩运动的分析
    对以上十个灵恩运动的现像，我们可归纳成四个范围来作分析：
一．启示、权威、使徒超越性问题：灵恩派认为当他们在圣灵默感之下说预言的时候，神也赐新启示给他们。灵恩派强调这种「新启示」，也把这种特别经验当着是圣灵所赐。另外，灵恩派坚持使徒在初世纪能说预言和行神迹，那他们在今日也应照样可以说预言和行神迹。
二．属灵恩赐问题：灵恩派注重追求各种属灵恩赐，尤其是哥林多前书所列的恩赐，也认为这些恩赐今天的信徒照样可以得着。
三．灵洗及圣灵充满的问题：灵恩派认为每一位信徒在受洗后应该再经验第二次的圣灵的洗礼。而经过这第二次的灵洗后，信徒的生命就会被圣灵充满。
四．方言问题：灵恩派注重在聚会和私下祈祷使用方言，并认为这些方言与圣经中所说的方言是一样的。
我们为以上的论点逐一讨论：
一．启示、权威、使徒超越性问题
    正统基督教会接纳圣经是神启示的最终源头，神的特别启示借着圣经的作者(先知，使徒等)记录在圣经里，今天没有人可以说他获得神的特别启示而改写或加添圣经。争论的问题出于灵恩派信徒说他们今天仍然获得许多从神而来的「新启示」，到底这些「新启示」有否抵触正统教会的信仰？我们知道，第二世纪的孟他努主义被教会判为异端是因为他们的领袖自称是先知，并且获得由神而来的新启示。近代许多异端，如魔门教、统一教、耶和华见证人会等，皆宣告他们的领袖获得新启示而被正统教会判为异端。今天，面对灵恩运动，启示、权威、使徒的超越性的争论都投在「先知」这课题上，问到底今天的信徒是否拥有「先知预言」或可以「作先知」？
    今日的教会是否有先知？这问题的答案在乎我们怎样定义先知或先知的功能。「先知」(prophet)这字在旧约，在新约应用在耶稣、使徒、及信徒身上虽然没有分别，但是它们在含义上却是有分别的。让我们清楚划分以下的定义：
1. 耶稣和使徒是特别的先知：耶稣被人称为先知(太16:14;21:11,46;可8:28;路7:16,39;9:19;24:19;约4:19;19:17)，或他自称先知(太13:57;23:37;可6:4;路4:24;13:33,34)或新约使徒所扮演先知的角色(加1:15,16;启1:1-3)，详细查看这些经文的含意，是指他们拥有神特别的启示，使徒彼得也把保罗的书信和旧约先知书信的权威相提并论(彼后3:16)。历代教会也接受他们的先知信息和预言具有特别的权威，这些信息和预言也记录在圣经里(路1:1-4;徒1:1-2)。当神的特别启示借着他们完成后(指新约启示录是最后一本书)(启22:18-19)，后来也没有人或「先知」的信息或预言可以好像他们一样拥有特别的权威。正统的基督教会坚持接纳这一点，也以一点来测验以后任何先知信息的权威。使徒先知身份的超越性是无可推诿的。
二.  新约教会中的先知：新约多次提出「作先知预言」/「作先知讲道」(林前14:1,39-40;帖前5:19-21)，也称一些人为「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)。使徒也预言指出将有许多先知会出现在教会中(徒2:17-18)。相信这些先知预言是基于个人从神那里所获得的启示(林前14:30)，为着教会得「造就、安慰、劝勉」(林前14:3)而发出的公开信息(林前14:29-33)。这些信息是忠于圣经的教导，与圣经其他的教导没有相冲突。这些先知预言不是一篇预备好的信息，乃是聚集时，圣灵(先知的灵)向个别信徒启示的内容和向会众的信息。有人拥有这样的恩赐而被公开称为「先知」(徒13:1)。
    这些经文并没有说明这些先知信息与耶稣或使徒的一样，拥有神的特别启示，或具特别的权威。使徒的权柄也超过先知(林前14:37-38)，圣经坚持指示所有的信徒都要「遵守使徒的教训」(徒2:42)。曾有一次，保罗这位使徒和传道人，在离耶路撒冷不远的该撒利亚，有犹太下来的先知亚迦布预言和劝止保罗不要上耶路撒冷去，但是保罗并没有听这位先知亚加布的话，说他是「为主耶稣」的原故继续上耶路撒冷(徒21:7-17)。
结论：我们必须清楚划分，耶稣和使徒那一种特别的先知身份，所获得的特殊启示，是与新约后期所指的先知有大大的分别。今天，福音派教会和灵恩派教会并没有在这一点上交待清楚，时常引起误解，也迷惑多人。
除了以上所说必须划分清楚和不可引起混乱迷惑的指示以外，圣经也指出一些运动「先知预言/讲道」的方法：
一. 按规矩及次序而行：今天教会必须明辨：「所以弟兄们，你们要切慕作先知讲道，也不要禁止说方言。凡事都要规规矩矩的按着次序行。」(林前14:39-40) 「切慕」是要求信徒追求和操练这个恩赐，就如操练其他恩赐一样，要求对神的启示敏感，时常安静等候和聆听神的话语。
    作先知讲道的时候，必须有规矩：「神的灵不是叫人混乱，乃是叫人和平」(林前14:33)，而且，「先知的灵，原是顺服先知的」(林前14:32)，可见先知预言这恩赐的运用是可以受意志控制的。
二. 不是每个人都有同一样恩赐：「先知」的恩赐既是圣灵「随己意分给各人」(林前12:11)，就不是每一个人都可以拥有这个恩赐，虽然保罗是鼓励信徒要追求。「你们都可以一个一个的作先知讲论」(林前14:31)其重点不是指人人都有能力说预言，乃是指说预言的次序问题。
三. 有正确的动机：「爱」是运用属灵恩赐的至高动机(林前13:2;14:1)。先知预言只有一个目的，就是造就人(林前14:12,26)。必须指责有些“先知”和其他“先知”起纷争，闹分裂，令信徒迷惑的事。
四. 要慎思明辨：为避免太多人作先知预言，保罗吩咐「至于作先知预言的，只好两个人，或是三个人，其余+的就当慎思明辨」(林前14:29)。「明辨」(diakrino)的意思不是判断他们身份的真伪，乃是评估他们所说的是否正确，是否可以接受。如何明辨呢？当然是以圣经(神)的话来评估这些预言的内容：也就是说，今日任何先知的预言和讲道皆不可与圣经的教导相冲突(帖前5:19-21)。信徒必须时时以圣经这最权威的教导来评估任何今日先知的信息。
二．属灵恩赐问题
    灵恩派注重追求各种属灵恩赐，尤其是哥林多前书所列的恩赐，也认为这些恩赐今天的信徒照样可以得着。当然神愿意赐属灵恩赐给信徒，这些属灵恩赐对教会和信徒是有价值和重要的，但可惜今日在教会中，却引起许多运用属灵因赐的错误观念。相信当日的哥林多教会也是有这样的困难，因此保罗才给以指正。
    先让我们来讨论圣经中所说的「恩赐」。
一. 「恩赐」(charismata)是出于神的「恩典」(charis)：这字在保罗书信出现16次，在彼得前书4:4出现另一次。归纳它的使用法，可分为广义和狭义的用法。广义的用法有罗5:15,16;6:23;11:29的恩赐，指神在基督里的救恩，或信徒得到的福气(林后1:11;罗1:11)。狭义的用法特别指一些特别的才干、技能，或装备，例如林前1:7的口才、知识及罗12:3-8林前12:4-11 预言、执事、教导、劝化、治理、智慧的言语、知识的言语、医病、信心、行异能、先知讲道、辨别诸灵、说方言、翻方言等等。可见狭义的或特殊的恩赐直接与教会的建立有关。
    按这字的使用，恩赐与恩典息息相关：「按着所赐给我们的恩典(charis)，我们各有不同的恩赐(chrismata)。」(罗12:6)
二. 「属灵恩赐」(pneumatika)是出于「圣灵」(pneuma)，也是出于神的「恩典」(charis)：林前12:1;14:1两处皆说恩赐是「属灵的」(pneumatika)，也就是这些特殊恩赐的源头是出于圣灵。把罗12:3-8及林前12:1;14:1所指的恩赐排在一起看，让我们看到恩赐不只是出于圣灵，也是神恩典的赐与：神按着衪的恩典藉圣灵赐下这些特殊的恩赐。可见恩赐不是人所成就的，完全是神所成就的。人忘记他所获得的恩赐是神所赐的，那只会引来骄傲和迷惑。
三. 各样恩赐是三位一体神的工作：「恩赐原有分别，圣灵却是一位。职事(事奉)也有分别，主却是一位。功用也有分别，上帝却是一位，在众人里面运行一切事。」(林前12:4-6)这不是三类的运行，乃是同一个现象，用三种不同的方式去描写而已。弗4:7进一步说明基督也参与赐给恩赐：「我们各人蒙恩，都是照基督所量给各人的恩赐。」可见，运用恩赐时不可偏袒或过份高举某一个位格的赐与。   

四. 恩赐各有不同：罗12:3-8;林前12:4-27都一起说明恩赐是多元化的，出现在不同的信徒身上。
五. 运用恩赐必须尽力、忠心、出于爱心：罗12:6-8说明必须「专一」的运用恩赐。彼前4:10-11是按着「圣经」及「神所赐的力量」。林前13:1说「没有爱」恩赐就没有价值了。
六. 神按不同的需要赐给教会不同的恩赐建立教会：罗12:3-8;林前12:4-11;弗4:7,11;彼前4:10-11都一起说明在不同的教会处境和需要中，神赐给信徒不同的恩赐。当日神按着教会的需要，赐下不同的恩赐，今日神也会按着教会不同的需要而赐下更多不同的恩赐。今日的信徒必须去发掘更多的恩赐。主要是为了「成全圣徒、各尽其职、建立基督的身体」(弗4:12)，「耶稣基督得荣耀」(彼前4:11)。
    最后，引用保罗的劝勉：「你们也是如此，既是切慕属灵的恩赐，就当求多得造就教会的恩赐。」(林前14:12)
三．灵洗及圣灵充满的问题
    灵恩派主张的重要教义之一，就是「圣灵的洗」。他们相信灵洗和重生不同，它是继重生之后而来的，要求大家热烈追求。先让我们查考圣经的记录，然后才讨论不见的见解。
    「浇灌」(原文，ekcheo)在新约圣经中的用法有：「浇灌」(徒2:17-18,33;多3:6)，或「倒出」(约2:15;启16:2-4;16:8;16:10,12;16:17)，或「流」(徒23:20;罗3:15;启16:6)，或「漏」(太9:17)。总意是「浇」或「倒」的意思，并不注重「被浇」，「被倒」者方面的情况，乃注重倾倒者方面的动作，也就是主动权在于神方面。
    我们将按各个经文来讨论圣灵充满及灵洗的事。
一. 路3:16：「约翰说，我是用水给你们施洗，
              但有一位能力比我更大的要来，
　　　　　　　我就是给他解鞋带也不配。
              他要用圣灵与火给你们施洗。」
　　此经文中第一句和第四句是对句。第二句和第三句是对句。第二个对句是比较耶稣和约翰的身份。第一个对句是比较耶稣和约翰的施洗：一个是用水施洗，另一个是用圣灵与火施洗。综合这两个对句，我们可结论说，约翰的水洗只有外表的记号，代表犹太人／旧约的悔改洁净礼(并没有外在果效)，而耶稣的灵洗是内在的洗，代表新约／基督教会的洗(并附有外在果效：满有圣灵的能力)。
　　这节经文至少带出一个重要的真理：耶稣所开始的时代是一个圣灵的时代，其特征为灵洗，一种内在的洗礼；不再继续旧约／旧约时代的外在的水洗。每一个来到耶稣面前并接受他的人都要经历这个内在的圣灵的洗。
 　　何谓「圣灵与火」的洗？让我们来分析其他符类的经文：
　　约1:33「圣灵」。　　太3:11「圣灵与火」。　　
　　可1:8 「圣灵」。    路3:16「圣灵与火」
　　可见不同的福音书作者对耶稣的施洗有不同的表达。先让我们来解释「火」的意思。
　　按照新约对火的解释有：太25:41;约15:6;帖后1:7;来10:27;彼后3:10-12;启20:14-15，这些经文都清楚是指“审判”的意思。也就是说，耶稣所带来的洗不只是圣灵的洗(第一次来)，也带来审判(第二次再来)。只有约16:9有意加重其意义说明圣灵的来临多少已经在这世界施行了审判的工作。实在的，大多数的新约经文指火是审判，所以马可和约翰福音可以单指耶稣来是用「圣灵」施洗，不提「火」的洗；目的是要与施洗约翰的工作直接作比较。
二. 路3:22;4:1;4:14;4:16-19
　　路3:22    耶稣受洗，圣灵降临。
　　路4:1     耶稣被圣灵充满，被圣灵引到旷野受试探。
　　路4:14    耶稣受试探后，满有圣灵的能力回到加利利事奉。
　　路4:16-19 耶稣进入拿撒勒的会堂，读经说：主的灵在我身上...。
　　以上经文给我们看到一个清楚的例子，耶稣受洗有圣灵降临(所谓灵洗)，他的生活(胜过试探)是因为圣灵充满(filled with)，他的事奉是满有圣灵(full of)的。接下来的经文形容耶稣如何被圣灵充满，满有能力的回去加利利传道。
　　我们不可单以耶稣作为例子证明灵洗、圣灵充满、满有圣灵的解释。耶稣基督本身是神，他可不需要灵洗。为何耶稣又要受洗／受灵洗呢？这不在本文章讨论内。(一般的解释认为他尽诸般的义／印证为神的儿子／作为信徒受洗的源头)
　　虽然这几节经文不能说明灵洗和圣灵充满的解释，但是它给我们一个答案；就是灵洗、圣灵充满、满有圣灵之间的密切关系。这些事多数同时出现，分不开，但却有分别。圣灵充满外在的果子是可见的，就是耶稣满有能力的出去传福音。
三. 徒2:1-13;2:38-42
　　「五旬节到，...大风吹过，充满了他们所坐的屋子，...他们就被圣灵充满(filled with)，...说起别国的话/乡谈。」(徒2:1-13)
　　这是第一次有关圣灵降临和灵洗的记载，一方面应验了施洗约翰和耶稣的预言(徒1:4-5)，另一方面说明了一个新时代／圣灵时代的开始。
 　「大风吹过，充满...如火焰」可见当时圣灵降临时的景像：圣灵(希伯来文ruah＝灵／风)如风一般吹动，充满(filled)，如火焰(应验珥2:28-32景像)。
　　可以这么说：圣灵充满有时是紧接着灵洗之后的结果(果效)，接着是门徒满有能力和胆量的以其他的乡谈来传讲福音。　　
　　「彼得说：你们各人要悔改，奉耶稣基督的名受洗，叫你们的罪得赦，就必领受所赐的圣灵...于是领受他话的人就受了洗。」(徒2:38-42)。
　　这记录是连接着五旬节的事情。把它和徒2:1-13摆在一起分析比较适切。「奉耶稣的名受洗」即是接受耶稣的施洗／或耶稣所吩咐使徒门的洗礼(太28:19)。
　　我们必须留意彼得在此的谈话，也是当时真实的情况，就是当他们悔改、奉耶稣的名受洗(水礼)、罪就得着赦免、接着就领受圣灵(灵洗)。这四件事是同时发生的。并没有时间上的分别。这里的信徒领受了圣灵，接着就有圣灵充满(满有圣灵的能力)这外在的表现来证明。
四. 徒8:14-17
　　「使徒在耶路撒冷听见撒玛利亚人领受了神的道，就打发彼得约翰...两人到了，就为他们祷告，要叫他们受圣灵。因为圣灵还没有降在他们一个人身上...于是使徒按手在他们头上，他们就受了圣灵」。
　　这是一个真实的事件，就是撒玛利亚人相信了福音，彼得约翰去按手使他们受圣灵。这事件至少说明三个实事：
一．彼得约翰代表耶路撒冷教会正式接纳撒玛利亚人加入教会，这破除了犹太人和撒玛利亚人几百年来的仇视。深信这是神的旨意而如此安排。
二．证实了使徒从耶稣领受的特别权柄(太16:18-19;28:18-19)。(以上一．和二，一起说明了为何撒玛利亚信徒受洗后要隔一段时间等使徒来促成这件事。我们可以肯定的说这受洗和灵洗的间隔是独特的，只发生在这里。以后受洗和灵洗并没有这时间上的分别)
三．信徒们领受了圣灵(灵洗)。「他们受了圣灵」当然由圣灵充满／满有圣灵的
    能力这果效辨别出来。         

五. 徒10:44-48
　　「彼得还说话的时候，圣灵降在一切听道的人身上。那些奉割礼和彼得同来的信徒，见圣灵的恩赐也浇在外邦人身上，就都希奇，因为听见他们说方言...于是彼得...给他们施洗...」。
　　这是彼得见到主耶稣向他所显示的异象后到外邦人哥尼流家去传福音时发生的事件。灵洗不只印证了犹太人和撒玛利亚人同归于一，在此也印证了外邦人和犹太人同归于一成为基督的肢体了。彼得也指明这是应验了耶稣的预言(徒11:16)。这里也清楚说明领受圣灵／灵洗就是「圣灵的恩赐(dorea，礼物)」。可见圣灵是神的礼物，可降在人身上。说明任何人接受圣灵的人，得以进入基督里成为肢体了：「人若没有基督的灵，就不是属基督的」(罗8:9)，「我们不拘是犹太人，是希利尼人，是为奴的，是自主的，都从一位圣灵受洗(灵洗)，成为一个身体，饮于一位圣灵」(林前12:13)。
　　「因听见他们说方言，称赞神为大...」。可见在此“方言”及“称赞神为大”是圣灵降临时一个外在的记号，与五旬节的「一样」。让其他人看见而证明这些外邦人受了圣灵。关于这里说方言的记录，有两个解答：
  一．说方言和赞美神为大是一些外在记号证明信徒领受了圣灵。并不是每一次的灵洗皆带来方言或其他的外在记号。
　二．这时的处境说明圣灵使用这记号帮助外邦人信徒向犹太人信徒证明他们领受了圣灵。因为当时的犹太人极困难接受外邦人进入自己的群体。
六. 徒19:1-7
　　「保罗...到以弗所，在那里遇见几个门徒；问他们说：你们信的时候，受了圣灵没有...他们说：是(施洗)约翰的洗...保罗听这话，就奉主耶稣的主受洗。保罗按手在他们头上，圣灵便降在他们身上；他们说方言，又说预言。」
　　使徒行传中第四次的灵洗发生在施洗约翰的门徒身上。不要忘记，这段圣经的记述是在保罗第三次的行程中，大约55年，距离之前那圣灵降临在哥尼流的身上的经文(徒10:44-48)19年以后。当然，路加有意说明，保罗的行动印证了施洗约翰和耶稣及彼得所说的话：「约翰是用水施洗，但你们要受圣灵的洗」。这件事让我们见到，接受圣灵或灵洗的方法是悔改信主(接受耶稣为救主)。施洗约翰传的只是悔改的信息，没有真正叫人接受那复活的基督为救主。保罗向他们讲解福音的信息以后，为他们按手印证他所传的是真实的。保罗，作为一位使徒，有这样按手的的权柄，圣灵也借着这样的行动在这些人身上印证保罗的传讲。这些人也借着领受圣灵归入基督，成为教会的一份子。同样在哥尼流家中的情况，当圣灵降临在这些信徒身上时，他们有“说方言”及“说预言”的外在记号。　
    我们可结论说：
1. 从福音书和使徒行传，可见领受灵洗早从施洗约翰的预言中就清楚说明。耶稣也是那位把圣灵的洗(灵洗)带来的人。只要奉耶稣的名施洗就是促成了灵洗的工作。受了灵洗以后，必然有圣灵充满／满有圣灵的能力这果效。这圣灵充满时，有时会出现乡谈／说方言／行神迹／赞美神／说预言／传讲福音，这些皆是一些外在的记号。按着今日处境的需要，就如当是哥尼流和以弗所的处境，相信今日圣灵一样会在信徒身上使用更多的记号来证明他们是受了圣灵，例如，热心的事奉神、传福音、赞美神、为主作见证、讲解圣经、说方言、行神迹等等。
二. 接受圣灵或灵洗的必须先悔改信主；从另一个角度来说，一切悔改信主的人，只要奉耶稣的名受洗，都可以接受圣灵或是灵洗。
    从多次的记录中，也可见「圣灵的洗」、「圣灵浇灌」、「受圣灵」是可以混合使用的名词。而「圣灵充满」，除了曾用于信徒受圣灵的经历(徒2:4)之外，也常常单独用于信徒受圣灵以后屡次再得充满之经历(徒4:8,31;6:3;7:55;9:17;11:24;13:9,52)。可见「圣灵充满」不像其他三种讲法，它在信徒的灵性中是多次发生的。
三. 从使徒行传的记述，路加似乎抱着一个目的来记录圣灵的工作：她如何从耶路撒冷开始，然后至撒玛利亚，最后至外邦之地，带领门徒传福音和建立教会。这不只是应验了耶稣的预言及使命，也让受书人提阿非罗见到这福音如何传到外邦地和教会如何被建立起来。任何初期教会中灵洗、圣灵充满、说方言之事的发生皆必须在这大前提之下来认识。不可以把每一个事件抽离这主所要成就的目的独立分析其意义。也就是说，这些圣灵事件的发生都是为了要完成传福音的广传和教会建立。路加目的不是要写“圣灵行传”，而是要写福音如何借着“使徒的行传”由耶路撒冷传至外邦地，而圣灵是如何在当中促成这传福音的工作。
圣灵的洗和重生有何关系呢？
    按照约3:3-9节，重生(anothen)这希腊文字本来含有两个意思：就是「第二次再生出来」及「从上头(指神或属灵的)而生」。可见这是一个双关话。从耶稣的回答中，见到两句平行同义对句：
  　我实实在在的告欣你  人若不      重生      就不能  见  上帝的国。
       　　|              |     　    |          |     |      |
　　我实实在在的告欣你  人若不是从  水与灵生  就不能  进  上帝的国。
　　这平行句子说明：「重生」与「水与灵生」是平行对句。「见」与「进」也是平行对句。也就是说重生和水与灵生的意义虽不等于也极相近，它们之间并不代表两个不同的意思，而是可以互相对换。见和进的意义也是如此。这里最主要的意思要信徒明白重生或水和灵生是进入神的国度(或永生)的方法。
    「水与灵」这词句主要的解释有两个：一. 相信「水」是指施洗约翰的水礼，是当时犹太人所领受悔改之礼，而「灵」是指基督教的重生。指明犹太教式悔改的水礼不足够，而需要圣灵的重生。二. 把水当着是基督教当时的洗礼，这洗礼必须有灵洗的实质，因此用「水和灵」来形容。
    查考旧约，它没有直接提出「水和灵」的洗礼。但是却预言神的灵在末世将浇灌神的子民(珥2:28)，又有一处指明水和灵将出现在一起使以色列人洁净并获得新心跟随神(结36:25-27)。
　　一般上教会认为「水和灵」就是「重生」，或同指一样东西。我们可结论说，重生就是灵洗，也是进入神的国度或永生的方法。
    盼望我们常常被圣灵充满。如何常常被圣灵充满呢？
一. 渴慕相信主的人：约7:37-38指人若渴了，可以到主耶稣那里去，并且在39节解释说这些话是指着信他的人要受圣灵说的。信徒的信心也是领受圣灵充满的条件之一，加3:14「使我们因信得所应许的圣灵。」弗1:13「...既然信衪，就受了所应许的圣灵为印记。」
二. 圣灵降临在接受主的话的人身上：徒10:44「彼得还说话的时候，圣灵降在一切听道的人身上。」
三. 对付罪的人：约16:8「衪(圣灵)既来了，就要叫世人为罪、为义、为审判、自己责备自己。」
四. 顺服：徒5:32「我们为这事作见证，神赐给顺从之人的圣灵，也为这事作见证。」加5:16「我说，你们当顺着圣灵而行，就不放纵肉体的情欲了。」
神迹医治
    灵恩派着重神迹医治及权能布道，引起不少人的关注。认为今日教会要回到五旬节的大能力里，如古代使徒一般，有行神迹或医病的恩赐。因此在灵恩派教会的布道中时常带着权能的医治来表达福音的大能。
    按神创造的大能来说，神迹的真正意义应包括一切出于神的大能的事迹，不论是「自然的」或「超自然的」。我们从圣经看见主和使徒们有治病行神迹的事情发生，目的是要彰显神的荣耀和证明衪是神的儿子(约20:30-31)。事实上，有许多圣经的例证，使徒除了用大能的奇事，叫人相信福音信息的可靠外，并没有用医病的恩赐。
    福音书中用来形容神迹的主要字汇有两个：一．大能(原文，Dunamis)：是指一切拥有威力或能力的事(太11:20;14:2;可6:1)。有时用奇事(原文，Teras，指一切令人惊奇的事，约4:48等)。二. 有意义的事(原文，Semeion)指征兆，多用在约翰音书中(约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)。两个意思注重神迹是彰显神的大能或神在一个时代中显示征兆说明他的作为。
    让我们来看看一些圣经对神迹奇事的教导：
一. 主耶稣的复活是最大的神迹：太12:38-40;16:2-4说明两件事：一. 主耶稣行神迹不是人所勉强的，也不随人的喜欢便给人成就的。二. 在一切的神迹中，最大的神迹是主耶稣死后三日复活。一切的神迹，都不过为着证明这个神迹。如果神迹使人忽略主耶稣死而复活的福音，那一切的神迹都变为无意义。
二. 信徒的得救主要是灵魂的得救，身体的得赎是未来的：虽然基督的救赎包括了我们的身体和灵魂(帖前5:23)，但是整个的救赎计划却是按照不同的步骤进行。灵魂的得救是现今得着的(路23:43)，但身体的得赎却是将来的(罗8:23)。身体的疾病是今生肉体不能完全避免的。神医并不是救恩的一部份。 

三. 主耶稣的事奉不以神迹为主：当人们因他医好了许多病人想留住他的时候，他说：「我也必须在别城传神国的福音，因我奉差原是为此。」(路4:43)，也多次禁止那得医治的人不要告诉人(太8:4;9:30;可3:12;5:43;7:36)。可见他无意以神医作为传福音的一种号召，倒是恐怕人们注重他的神医过于他的福音。
四. 不可与主耶稣的神迹相提并论：照四福音书的记录，主耶稣医治的神迹有十七个，其中没有一个不是立刻好的，更没有过了许多才渐渐好，或不能医好的。
五. 保罗并没有对任何人都用神医：保罗虽然医治好些病人(徒14:8-10;20:9-12)，但他最得力的同工提摩太却「屡次患病」(提5:23)，另的有腓2:25-30;提后4:20。保罗亦在身体的疾病和痛苦中，但仍有喜乐的心事奉神(林后12)。                          

六. 圣经并不鼓励神医：「...你因看见了我(耶稣所行的神迹)才信，那没有看见就信的有福了。」(约20:29)也提醒末世的信徒要小心印证神医的事情(帖后2:9-10)。
七. 圣经没有指明疾病必须用神医：强调神医的人时常引用出15:26「耶和华是医治你的」，赛53:4;太8:17「神的击打」, 彼前2:24;赛53:5「得了医治」证明应当寻求神迹医治。详细查看这些经文，神是应许我们得医治，但并没有说必然用超自然的方式来医治我们的疾病。
    引用宣信(A.B Simpson)的话说：基督的救赎带来全人的医治，这种全人的医治是神国临到的记号，但寻求神迹医治的人往往在这真理上走向极端。神国临到，在属灵方面，我们已得救进入神的安息和丰盛，但等到主再来时才得以完全(帖前5:23)；在肉身方面，同样也要等到新天新地时才得到完全的医治。所以，当我们有疾病时，应当祷告，请可靠医生诊治，也应当让神在我们身上完成衪的旨意，保持对圣经的态度，寻求神的旨意和神的荣耀。
四．方言问题
    灵恩派信徒常教人寻求圣灵充满，而圣灵充满其中之一的表征，就是说方言，若没有此表现，就要不断地追求，不要中止，直至有说方言的经验为止。灵恩派教会说方言的恩赐是「私人祈祷的语言」，或说是「天使的语言」，祇有神知道。
    方言(原文，glosolalia)由两个希腊文字合在一起，舌头(gloso)及说话(lalia)，也就是由舌头/口所说的话。原本用来指人类或不同民族的话语／方言。但是，圣经多次的用法似乎不只是指一个意思。学者们对圣经的方言有不同的解释，大致有二种：
一. 乡谈(徒2:3-11)：就是别国的话(hetero glosolalia)或可16:17「新方言(glossalia kaine)」。只要你是那个地方的人，便能听得懂，例如，温州话，海南话，藏语等等。            

二. 方言(林前12:10,30;14:2-6,8,13-14,18-19,22-23,26-27,39)：这不是一般人能听得懂的，可能就是林前13:1所说的「天使的话语」。不是属地的一种乡谈。除非圣灵感动人翻译出来，不然无法明白。保罗也指出，说的人虽然本身不能翻出来，但心里能领悟。另外，在聚会中神既感动人说方言，也必感动有人翻译出来。 

    我们相信「方言」在圣经中的含义也只限于这两种。关于近来有人提出另一种“方言”，说方言是「舌音」，指一种没有系统，讲说时只含简单数个「滴滴...塔塔...」，自己也听不懂，时而大声时而小声，不受控制的舌音。我们反对这样的定义，圣经也没有指明有这一种的方言。
圣经多次说明方言这件事：
一. 方言是最末的恩赐：「...第一是使徒，第二是先知，第三是教师，其次是行异能的，再次是得恩赐医病的，帮助人的，治理事的，说方言的。...」(林前12:28)，方言是被排在最末后。另外，保罗在其他地方提及属灵的恩赐时(罗12:3-8;弗4:11)，并没有提到方言。可见方言在教会中并不占有重要的地位。
2. 方言是向不信的人作见证：林前14:21- 25指明方言恩赐是为向不信的人作证，即对「这百姓---以色列人」，他们心中怀着不信，于是用方言神迹对他们讲，
    作出最后努力之一个作为，证明主是真的，而他们不信是不对的。
三. 方言是造就自己：林前14:4节，「说方言的，是造就自己，作先知讲道的，乃造就教会。」保罗这样提出目的是要弟兄姐妹多追求造就教会的恩赐。保罗作见证说：「但在教会中，宁可用悟性说五句教导人的话，强如说万句方言。」(林前14:19)
四. 方言必须有翻译：「若有说方言的...也要一个人翻出来，若没有人翻，就当在会中闭口...」(林前12:27-28)，「所以全教会聚在一起的时候...偶然有不通方言的，或有不信的人进来，岂不说你们癫狂了吗？」(林前14:23)。
    盼望我们如此互相鼓励和提醒。
总结
    灵恩运动是非常复杂的运动，任何全面性的探讨都是非常困难的。以上讨论就一些在真理上严重偏差的地方提出探讨，为关注这运动的信徒提供一点了解和参考资料。灵恩运动其出发点都是一种属灵活力之追寻，目的是帮助教会能回到四福音和使徒行传时代的属灵境况里，透过神迹奇事，超自然的恩赐去经历神的大能。但其基本的错误是释经上的问题和规范神作事方法。圣经所描述的，对我们今天来说不一定是准则性的(What is descriptive is not necessarily normative)，更不是绝对的，例如初期教会在过渡时期，信徒到圣殿敬拜，同时又有基督徒个别的聚会，这不应成为后来教会的绝对准则，必须考究其背景，按其真实情况给与分解。
世 人 与 基 督 徒
世 界
    新约所描述的世界（κοσμοｓ）离不开三个意思：被创造的宇宙万物、人类所居住的世界、败坏的受造物。
    新约对以上世界的三个观念给与以下五个清楚的解释：
１．神（上帝）是创造宇宙和其中万物的（徒17:24；约1:10；罗1:20；林前8:6；来11:3），这创造包括了天、地、海，和其中的万物（徒4:24；14:15；启14:16）。这些被造物有一个开始（太24:21；罗1:20；约17:24；来4:3；9:26），一切都由神来开始，维持，结束(罗11:36)。
　　新约继续了旧约的观念，认为上帝创造了世界万物，也是这世界万物的主宰。不过，新约把基督“加入”了这解释：神是借着基督/道创造了世界(约1:3;来1:2)，并且这创造是继续由基督(基督的命令)来维持(来1:3)。
２．人类住在这世界：因为神的救恩是针对人的需要，因此信徒负起了这样的使命，「你们往普天下（世界）去，传福音给万民听」（可16:15）。这世界有许多邦国（太4:8），有时候还形容这个人住的世界是一个「不敬虔的世界」（彼后2:5）。
３．罪的起源：罪是由亚当“一人”入了世界（罗5:12），因此世人（世界）都犯了罪（罗3:23）。因为罪的入侵，这世界是一个邪恶淫乱的世代（世界）（太12:39；腓2:15），而死也成为了罪的工价。世界也因此在「叹息劳苦」（罗8:20）中，等候被救赎。
４．魔鬼是管辖这幽暗世界的（弗6:12；约一5:19）。他的管辖当然是“暂时性的”，这段日子是一个「磨难的日子」(弗6:13)。当然，也要求信徒去认识魔鬼是这属灵世界/空中的掌权者，魔鬼也掌握了死权。信徒必须与它战争。
５．「基督耶稣降世（进入世界）为要拯救罪人」（提前1:15），也为了毁灭那掌握死权的魔鬼。道成肉身也是为审判世界（约9:39）。
    新约是从这五个角度来诠释「世界」，因此这样的认识也成为了基督徒的世界观(World view)，或是基督徒的人生观。
世 人
    新约对世人(anthropos)从不同的角度去解释。
一．指这「世界」的人。
1.  约翰：「你们是属这世界的人」（8:23）。「上帝爱世人（世界），甚至将祂的独生子赐给他们....」（3:16）。「我所赐的，不像世人（世界）所赐的」（14:27）。「世人（世界）恨你们」（约一3:13）。可见约翰把属神的人和属世界的人分开，说明世人必会恨恶属神的人。
2.  保罗：一方面吩咐信徒「不要效法这个世界」（罗12:2），另一方面又吩咐信徒不可完全与世界隔开，「你们除非离开世界方可」（林前5:10），反而在面对世界时，必须「心意更新而变化」，「察看神美好圣洁的旨意」(罗12:2)，并且抱着一个心态，「就我而论，世界已经钉在...就世界而论，我已经钉在十字架了...」（加6:4）。
    也因为有这样的圣经教导，历来信徒皆此心态来面对世界/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为主作见证。这引发信徒必须以「入世而出世」的方式来面对世界。
二．「肉体」的人：这观念多从保罗书信中见到。
1.  肉体是有罪的，这是因为罪由一人亚当进入了世界，这罪引致死亡（罗7:5；8:13；林后10:2）。这带有罪的肉体与属灵的敌对（罗8）。
2.  指明属「血肉之体不能承受上帝的国（林前15:50）。属肉体的也不能得神的喜悦，不能领会上帝属灵的事(林前2:14；罗8:8）。「属血气的没有一个...称义」（罗3:20）。
三．罪人。　　
1. 「因一人的悖逆，众人成为罪人」（罗5:19）。
2.  世人都犯了罪，亏欠了神的荣耀。圣经把众人都圈在罪里（罗3:23；5:12；加3:22）。死（工价）是从罪来的（罗5:12；6:23）。
3.  但是神没有“放弃”罪人，「称罪人为义的上帝」（罗4:5）。
4. 「耶稣降世为要拯救罪人（罗5:6-8；提前1:15；cf.太9:13；可2:17；路5:32）。
基 督 徒
基督徒的称号
    第一次用来称呼安提阿教会的信徒(徒11:26)。这是因为安提阿的信徒传讲基督的福音，生活方式和外人有异，又不算是犹太人，因此给他们取了这半希腊、半拉丁的名字(Christianoi, 基督人)，就此成就了基督徒的称呼(徒26:28;彼前4:16)，这称号成为历代信徒的名字，特别是外邦人信徒当中。在耶路撒冷的信徒被其他的犹太人称为「门徒」(徒6:1;8:1)。信徒之间互称「弟兄」(帖前1:4)。另外，保罗看重信徒的身份而称信徒为「圣徒」(罗8:17;林前1:2)，有意说明徒是一群圣洁的人。
基督徒的身份
１．蒙呼召的人：太22:14；路14:16-24；罗8:29称为「被召的」（罗1:6；林前1:2）呼召与神和好（林后5:19），希伯来书作者称信徒为「同蒙天召的圣洁弟兄啊」(来3:1)。
２．被拣选的人：拣选是旧约成为神子民的最重要基础。含分别为圣的意义。新约的作者承继这观念并且把它应用在基督徒身上。(太24:22,31)。这拣选是个人的(徒9:15)，也是全体的(约二1,13;彼前2:9)，主权在于神(罗9:11-16)，出于神的恩典(罗11:5-6)，借着信心(帖后2:13)，是神所应许的(彼后1:3-4)，永远的(弗1:4)。这拣选也是宝贵的(彼前2:4)。如旧约的观念一样，被拣选的就是神的子民(彼前2:10)。
３．重生的人／新造的人：约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；罗8:23）。当然，这重生或新造的人是指属灵生命上的。虽然是属灵生命的，但是其实在的在世生活却是有“新”的样式。
４．称义的人：因信称义的人，也就是指在神面前罪蒙赦免的人，可以与神和好，也可以坦然无惧的来到神面前求（罗1:16-17；22-25；4:5；徒13:38；加2:16；3:24;来4:16）。 

５．圣洁的人：特别指信徒在伦理道德上的圣洁（林后7:1；帖前5:23；来2:11；12:14）或「入世而出世」的人（约17；罗12:1-2）。圣洁的标准在于神：「你们要圣洁，因为我是圣洁的」(彼前1:16)。
６．神的儿女：我们是因耶稣基督是神的儿子而可以成为神的儿女(原文Tekna)（约1:12；罗8:14-17；加3:26；4:4-7；来2:10-11）。只有一处指信徒是神的儿子(原文huios)(罗8:12)，一般这个字保留给耶稣基督是神的儿子所用。因着这身份，基督徒都是神的后嗣(罗8:17)，因此可以承受基业(彼前1:4)。在世上，神的儿女是光明的儿女(弗5:8)，不过犯罪的生活。
７．自由的人：人原本是罪的奴仆(约8:34)，也将死在罪中(弗2:1)。可是神的儿子却给人自由(约8:36)，使人从罪里释放使人自由(罗6:18,22;加5:1)。可是信徒却不可用这自由来放纵情欲(加5:13)。这自由身份是基督用重价买来的(林前 7:23)，也因此属于基督的奴仆(林前7:22)。
８．属灵的人：耶稣离开门徒就差圣灵(保惠师)来“住”在信徒里面(约14:16-20)。门徒受这真理的圣灵来指教明白真理(约14:26)。这神的灵住在信徒心里，因此就属于圣灵了(罗8:8)。信徒都要顺服和体贴圣灵的引导(罗8:13-14)。这圣灵也成为信徒的印记(弗1:13)。
９．祭司：祭司的身份在新约中比较少被提出来，彼得提出一次(彼前2:9)。相信是因为拣选和圣洁的观念所提出来。可是在希伯来书这信徒为祭司的教义特别被讨论和解释：信徒因为基督的血而可以直接进入至圣所(来10:19)。信徒为祭司也不再献动物的祭，而是献「称颂」、「行善」、「捐输」等等为祭物(来13:15-16)。当献祭的观念与旧约的献祭观念相比时，保罗提出信徒所献的是一个「活祭」，既然祭物都要是圣洁，讨神喜悦，因此这「活祭」也必须是圣洁和讨神喜悦的(罗12:1-2)。
10. 其他的身份：门徒是神的仆人(徒16:17)。信徒是神家中贵重的器皿(提后2:21)，也要求信徒竭力作贵重的器皿—“金子”，但是必须是圣洁的。是基督的精兵(提后2:3)。对这虚华的世界来讲，信徒是这世界的客旅(彼前2:11)。
作主的门徒
    新约最主要是使用三个字来形容门徒：跟从(akoloutheo)，指一个人因为回应耶稣的呼召而愿意服从主的教导而活；门徒(mathetes)，指一个因为听见耶稣的呼召而愿意加入成为他的门徒(原意：学徒)；榜样(mimeomai)，指一个人的行为或生活方式愿意学像耶稣。
跟从(akoloutheo)
一. 希腊文原本的意思是指「跟在一个人的后面，走在同一条路上」。     

二. 旧约使用「跟在后面」(halak'ahare)来形容以利沙跟从以利亚(王上19:20)，有时也使用这个字来形容以色列人因离弃神而跟从外邦的神(士2:12;申4:3;耶2:5)。
三. 后来犹太文件中用来形容拉比的学生跟从拉比学习律法的情况。
四. 在新约，这字几乎都出现在福音书中：符类福音56次，约翰福音14次。主要的含意还是类似拉比的学生跟从学习。
    这个字在耶稣的口中多数是以命令式(imperative)时态出现。耶稣呼召门徒时命令他们跟从他(太9:9;19:21;约1:43;21:19;可1:16)，那些回应耶稣呼召的人却被形容为跟从了耶稣(路5:11)。但是，有时新约也使用这个字来形容一般群众的跟从(太4:25;8;1;21:9)，但只是一般性的用法，没有含特别的意义。
五. 耶稣与拉比呼召门徒的跟从有别。耶稣并不是要等自愿的人来跟从他，他是以神圣的呼召(可1:16)来叫人跟从他。他也不是呼召人来学习律法，而是要他们在神的国度(可1:15)里来事奉神。耶稣指明这样的跟从和事奉必须是坚决的，委身的，不容许人继续以世俗的价值来拖延(路9:57-62;可10:17)。
六. 耶稣要求凡是那些想要跟从他的人，必须「舍己，背起他的十字架来跟从」(可8:34)。明显的，「背十字架」就是随时准备为耶稣而死。这是福音书中明显的跟从主的代价(太10:38)。
门徒(mathetes)
一. 门徒或作门徒在希腊文一般是指从学习中吸取理论和实用的知识。
二. 旧约希伯文(lamad)一般指一个人借着学习而成为熟练。不过神学性的用法特别指以色列人必须学好不要忘记神的慈爱和救赎应许(申6:10-12;8:17;9:4-6;11:2)。以色列人也必须学习去服从和实行神的旨意(申4:10;14:23;17:19;31:12)。
三. 按照犹太文件，门徒通常是指学习律法和犹太人的传统(Shabbath 31a)，目的是希望从学习中认识和遵行神的教导。
四. 在新约中，门徒这字出现264次，全部都在福音书和使徒行传中。这个字不只是用在耶稣的门徒身上，也用在施洗约翰的门徒(太11:2;可2:18;6:29;路5:33;11:1;约1:35,37)，法利赛人的门徒(可2:18)。
五. 可是新约形容耶稣的门徒却是独特的，含有以下特征：
    5.1. 耶稣像一位拉比那样出现，他也像拉比一样教导门徒(可12:18)，但他并没有从任何拉比学校毕业(可6:2;约7:15)，虽然他的门徒直接称他为拉比(可9:5;11:21;约1:38;4:31)，但多数称他为主，因此耶稣的门徒是超越了当时拉比的系统，和耶稣维持一种「门徒 - 主」的关系。
    5.2. 耶稣是「呼召」人作他的门徒，这呼召才是决定性的因素(可1:17;路5:11;太5:18)，并不像当时拉比的门徒是“报名”或选择一位拉比去跟从。
    5.3. 犹太拉比的门徒/学生追求跟从学习的目的是希望一天可以成为拉比，但是作耶稣的门徒是无条件的奉献(太10:37;路14;26;可3:31-35)。
    5.4. 耶稣门徒的身份超越了当时的条件，有罪人(不能完全遵守犹太律法的人)，有税吏，有渔夫，最主要的并不是身份的条件，而是他的呼召和人对这呼召的回应。
    5.5. 作耶稣门徒必须如同耶稣一样步向危险和受苦(可10:32)。
    5.6. 作耶稣门徒也承受他所给与他们的应许 -- 永生的生命(太16:25)。
    5.7. 这些门徒可以分享和拥有主的权柄(太10:1)，同样行大能奇事(可3:14)。一天将与耶稣同坐在宝坐上来审判这世界(太19:28;路22:30)。
六. 耶稣的门徒并不只限于十二位，有七十位(路10:1)，或是对主有信心的人(可16;16)，或是「叫众人和门徒来，对他们说，若有人要跟从我，就当舍己，背起他的十字架来跟从我。」(可8:34)
国 度 与 教 会
国 度(Kingdom，basileia)
     在耶稣的教导中，神的国(Kingdom of God)或天国(Kingdom of Heaven)（注一）可算是最显著的。
    「国度」(basileia) 应是指权能的统治(cf.诗145:11,13;103:19)。这可从主祷文中「神的旨意行在地上... 国降临」反映出来，因此是「动力性」的 (Dynamic)，并不是地上的邦国和它所代表的疆界。
　　旧约及次经虽没有「上帝国」这名词，不过上帝为王的观念却常有出现（出15:18;王下19:15;诗29:10;103:19;赛43:15)。
-----------------------------
　　注一：「天国」只在马太福音中出现。深信马太把「天国」等于「神的国」，也并没在其他意思。而是要避开 (像虔敬的犹太人)直接称呼「神」这名字。
福音书
1.  已实现的(Realised, 这是陶德的用语)／现在的国度(Present/Already，这是赖德的用语)：耶稣来宣告神的国，也说神的国「近了」(祂是带来神国的人，神的国也在他里面，他已在他们中间)(可1:14)。神的国已在他们中间(路17:20-21)「我... 就是神的国临到你们了」(太12:28;路11:20)。耶稣也把这国赐给人，是即时现在的。当小孩子到他跟前时，他宣布说，天国属于这样的人（太19:14;可10:14;路18:16）。
　　当他驱赶魔鬼时，上帝国的能力是可以看得见，摸得着的东西（太12:28;路11:20）。只要人「求他的国...因为你们的父乐意把国赐给你们」（路12:31-32）。
2.  将来临的国度(future / not yet)：许多时候，耶稣谈论一个将来的天国：「不能都进天国...当那日」(太7:21-22)。「将有许多人在天国里」(太8:11;路13:28,29)，「直到我在我父的国裹，同你们喝...」 (太26:29;可14:25;路22:18)。同时他教导门徒祷告说：「愿你的国降临」（太6:10;路11:12）。
    这种“已实现”又是“将来临”的反合性观念是新约独特或是独有的神学，令学者提出更具体的神学。
模型：陶德(C.H.Dodd)提出一个「实现了的末世」(Realised Eschatology)，而赖德(G.E.Ladd)提出一个「将来的现在」(The Present Of The Future)来形容以上两个合起来的观念。两人的观念皆可以两幅图来表达。
(陶德)
 

          →→→→→→
 

       ↗
          ↘

         ↗
   
  
        ↘

     ↗
  ←←←←←←←←
   ↘

   ↗   ↙
 
            ↖    ↘
          现在                           ↖ 末世
  (赖德)
     永恒/属灵的国度
     ------------------------------------>--------------------->-------------->-- 永恒
            |                                     |
            |耶                                   |     

            |稣                                   |将
            |的                                   |来 

            |降                                   |的
            |临                                   | 

            |______>__________________>____________
                      现 在 

3.  奥秘(mystery)的天国：在比喻中这观念最明显 (太13;可4;路8)。奥秘的神国令人不能了解（可4:11-12），甚至不能看见（约3:3）。天国的增长令人意料之外 (芥菜种和面酵的比喻)。天国的价值无从估计 (藏宝的比喻)。随时警醒不知几时到来的 (十童女的比喻)。不能臆测领受者 (撒种的比喻)。
　　这奥秘的神国是由父赐给耶稣，而耶稣却赐给那些他认为是值得与他共享其乐的人（路22:29-30）。
4.  属灵(spiritual)的国度：虽然神国是含有“王治”或“王权”的意义，却没有“领土”或“领域”的意思。耶稣说，「我的国不属这世界。我的国若属这世界，我的臣仆必要争战，使我不至被交给犹太人。只是我的国不属这世界。」（约18:36），可见这属灵的国度是神治的，无分疆界或国界。
    借着以上四种神国度的神学观念，让我们认识了一个“有形(已实现/现在)又是无形(将来/属灵)的教会”。
神国度的特性(Characteristic)
    卡特里(注一)为耶稣所宣传的天国作了四个结论：
a. 神本的 (Theocentric)：「神的国」说明这国度是由神来统治。它也是神的荣耀在地上的彰显。
b. 动力性的 (Dynamic)：神的国在地上迅速广大。神要捆绑魔鬼的作为(路11:20-22)，显出能力的，突然可以长大或缩小。
c. 弥赛亚性的 (Messianic)：这末世的天国说明弥赛亚的到来，祂也是这国度的「王」(路1:69;太16:28)。
d. 拯救性的 (Salvation)：医治的事，赦罪的权能(路5:20-21;11:20)都指向神的拯救。
约翰文件
1. 「人若不重生，就不能见神的国」(约3:3)，「人若不是从水和圣灵生的，就不能进神的国」(约3:5)说明进入神的国是属灵的，也只有借着重生的生命才可以进入神的国。
2. 「我的国不属这世界」(约18:36)。「第七位天使吹号...世上的国成了我主和主基督的国，他要作王直到永永远远」(启11:15)。
保罗
1. 现在神国中的生活：「神的国不在乎吃喝，只在乎公义、和平，并圣灵中的喜乐」(罗14:17)。「神的国不在乎言语，乃在乎权能」(林前4:20)。「你们就是为这个国受苦...」(帖后1:5)。
2. 承受将来的国：「不义的人不能接受神的国」(林前6:9)。「行情欲的事...必不能承受神的国」(加5:20-21;弗5:5)。「血肉之体不能承受神的国」(林前15:50)。
3. 拯救性的：「他拯救我们脱离黑暗的权势，把我们迁到他爱子的国里」(西1:13;提后4:18)。
其他新约文件
1. 福音是神的国：「放胆讲道，一连三个月。辩论神国的事」（徒19:8; 20:25;28:23,31)。
2. 永存的产业：「我们既得了不能震动的国就当感恩...」(来12:28)。
教 会
    教会(Ekklesia)与神国的密切关系是无可否认的。虽然新约没有说教会完全等于神国，但我们不难推论出来教会是神国在地上的显现(或部份显现)（注二）。
福音书
    福音书对「教会」没有显明的教导，但是不难发现到许多关于教会的基本概念。
1. 耶稣差遣门徒出去传关于神国的事(太10:7)。这不等于教会，应是指神的权能统治。但教会郄是从这「传关于神国」的福音中产生和继续在地上彰显出来。施洗约翰和耶稣传「神的国」的福音，也由十二位使徒 (太10:7;路9:2)和七十位门徒继续下去。
2. 耶稣是来寻找「以色列家迷失的羊」。可见“教会”似乎是以色列(神的选民)的延续(太15:24)。耶稣也是牧人(约10 cf.耶23:1;结34:11;赛 40:11)。
3. 太16:18;18:17这两处圣经曾引起异议，一些解经学者(天主教为主)认为耶稣是有意把“教会”建立在彼得身上，由彼得获得权柄和延继下去，另有学者(基督教为主)认为耶稣讲这句话是含有双关语意的，以彼得(Petros)这希腊文字来说明要把教会建立在稳固的盘石(Petra)上。当然，使徒(彼得为代表)也拥有教会的权柄。
4. 门徒郄背负着扩展教会的使命(太28:19;路24:46-48)。
5. 教会圣礼：(a) 洗礼：施洗约翰的洗礼，耶稣的受洗，门徒被吩咐施行洗礼，耶稣和门徒施行洗礼(约3:22;4:2)。(b) 圣餐：路22:14-22。基督教只接受这两个耶稣基督直接吩咐设立的圣礼。
初早期教会
    许多教会的事迹可以从使徒行传中见到。
1. 耶稣的复活、显现、升天、门徒的聚集、圣灵的降临、开始了教会(徒1-2)。
----------------------
    注一：D. Guthrie, New Testament Theology (London:IVP)， p.419. 

　　注二：Schnackenburg, "God's Rule and Kingdom" (Eng.trans.1963) p.231，说凡属于神国的是在「完全的教会」(Ideal Church) 里。 

2. 信徒的团体生活：受洗、上圣殿崇拜、家中擘饼、遵守使徒的教训(徒2:41-47)。
3. 耶稣为基督是信息的中心和教导(徒2:14-40;3:12-26;7:2-53)。
4. 使徒为领导人，执事办理供给的事(6:1-6)。不久后有长老(11:30;14:23; 20:28)，有先知(11:28;21:10)，传道者(21:8)。有总会及大公会议(15)。
5. 教会受逼迫及宣教事工的发展。
发展的教会
    这可从保罗书信来看。
1. 普世性的教会(弗1:22;西1:18)及地方性的教会(林前1:2;林后1:1;帖前1:1; 加1:2)。
2. 教会为身体(罗12:4-8;林前10:17;弗1:22;4:12-16)。基督是教会的头(弗 1:22;4:15)信徒为各肢体(林前6:15)。
3. 教会为新妇(弗5:25;林后11:2)。也比喻为除酵节的无酵新面团(林前5:6-8)，而基督却是这逾越节的羔羊。
4. 教会是殿，可比喻神的殿(林前3:16;6:19;弗2:19-22)。
5. 教会就是神的子民，或由神的子民组合而成(罗9:25;11:5;弗1:4)。
6. 圣礼：当时的记录清楚的让我们看见有两个圣礼，并且执行时须严谨的处理。「一洗」(弗4:5)，洗净罪有新生样式(罗6:1-4)，受洗进入基督(罗 13:14;弗4:24;西3:10)。圣餐(林前11:23;10:16)。
7. 行政结构：各类的职位为了教会的需要。"圣工人员"(管理你们的)(帖前5:12)(林前5:5)圣徒、监督、执事(腓1:1)、使徒、先知、传道人、教师(弗4:11;林前12:28)监督(提前3:1-7;多 1:7-9)。 

8. 纪律：教会是一个有纪律的组织，对过错必采取行动，或给与教导指正，或直接执行纪律(林前14:40;提前1:20;2:1-7;4:11;林后2:5)。
新 约 的 牧 养 观
(梁铭成(1995)写，黎业文(1996)修)
内容大纲
引言
Ⅰ　 福音中书的牧养观
　　Ａ　马太的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｂ　路加的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｃ　约翰的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｄ　耶稣的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
Ⅱ　新约书卷中的牧养观　　　　　　　　　　　　　
　　Ａ　保罗的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｂ　彼得的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｃ　犹大的牧养观　　　　　　　　　　　　　　
　　Ｄ　启示录中的牧养观　　　　　　　　　　　　
结论　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　
引言　
　　「牧养」教会是上帝托付的使命（约21:16；徒20:28）；因此历世历代上帝都按祂心意呼召一些人治理教会，这些领袖在不同派别传统中，都有不同的称呼，大体上称为牧师、传道、长老、监督、主教等，他们都是上帝所设立，是上帝给众教会的恩赐（弗4:11）。为了能好好牧养教会，因此亦产生不同制度，这些制度分别有主教制、长老制、会友制和国家制，各别强调组织的合一；有些强调代议制；有些强调众人皆祭司；有些强调由国家管治！无论任何制度，若只注重外在的型态并非美事；若只能维持礼仪的实行而忽视生命的建立也非好事；若只强调个人主义而轻忽上帝的心意和群体关系，也非教会存在世上的目的！因此作为神的子民必须明白牧养的意义。
　　「牧养」（poimaino）这个字在新约圣经中一共出现了十一次，分别记载在马太福音2：6；路17：7；约21：16；徒20：28；19：15等等。究竟牧养包含了甚么意义呢？对今日教会的牧师、传道有何提醒呢？本文尝试从新约神学这角度探讨牧养的观念，尝试从以上的经文及有关的经文探索牧养的意义，希望能明白牧养的观念、牧养应有的态度、以及牧养应有的模式。
　　本文主要分成两大段，第一段乃是从福音书中探讨马太、路加、约翰及耶稣的牧养观，从而探索他们对牧养的教导和所提出来的特色。第二段乃从其余的新约书信探讨保罗、彼得、犹大及启示录中的牧养观，从而了解他们对牧养的态度。在结论中亦尝试归纳，从而探讨整卷新约神学所表达之「牧养模式」，作为今日事奉者的提醒和实践。
Ⅰ　福音书中的牧养观
　　究竟福音书如何表达牧养的观念呢？以下将会从马太福音2：6；路17：7；约21：16；以及一些有关连的经文作探讨。
Ａ　马太的牧养观
    马太谈到牧养（poimaino）这个字时，只在马太福音2：6出现过，这节经文是这样说：「犹大地的伯利恒阿、你在犹大诸城中，并不是最小的，因为将来有一位君王，要从你那里出来、牧养我以色列民」。马太引用这段预言最主要的目的是表明犹太人所期待的弥赛亚，已经应验在耶稣身上。然而这节经文亦说出一些牧养观念，例如牧养者的身份是君王，而牧养的对象是以色列民，这种观念在旧约中亦有出现，例如撒母耳记下5：2「...耶和华也曾应许你说，你必牧养我的民以色列，作以色列的君」；又如撒母耳记下7：7「...我何曾向以色列一支派的士师，就是我吩咐牧养我民以色列的...」。前者说到大卫牧养以色列民；而后者说到士师牧养以色列民；前者是君王；后者是士师，两者都是以色列民的领袖，因此作为牧养者的身份是尊贵、是超然的、是上帝所拣选的领袖！因此牧养的观念亦含有统治、治理、领导等意义。　　　　
Ｂ　路加的牧养观
　　路加谈到牧养（poimaino）这个字时，在路加福音17：7有所表达：「你们谁有仆人耕地、或是放羊、从田里回来，就对他说、你快来坐下吃饭呢？」「放羊」原文是poimaino poimnen。"牧养"这词语与直接受格(direct object)"羊"这字连用，这节经文表达出牧养羊是仆人应有的责任；而仆人要完全听主的吩咐！路加表达出牧养者是仆人的身份，而牧羊的工作是仆人应份的工作，亦是受命的工作。
Ｃ　约翰的牧养观
　　约翰谈到牧养（poimaino）这个字时，是引用在耶稣与彼得的对话中：「耶稣第二次又对他说，约翰的儿子西门，你爱我么。彼得说，主阿，是的。你知道我爱你。耶稣说：你牧养我的羊。」这节经文的背景，指出彼得重操捕鱼工作后，因复活的耶稣向他显现而改变！在早饭时耶稣三次查问彼得对祂的爱，每次查问之后，耶稣对彼得有所吩咐！这三次吩咐分别是：「你喂养我的小羊」；「你牧养我的羊」「你喂养我的羊」！从耶稣再三向彼得的嘱咐中，可见耶稣何其重视「牧养」；而牧养亦包含了「喂养」，显然是指信仰生命上的喂养；牧养的对象是羊，根据约翰福音10：10「羊」是指「人」。可见牧养不但重要，亦是耶稣交托门徒的使命的责任；约翰这样记载，可见亦有以上的看法。
Ｄ　耶稣的牧养观
在四福音书中，有许多经文虽然没有「牧养」这个字；但是仍可清楚地显示出牧养的观念，尤其是耶稣的榜样，比喻及言训。牧人如何牧养羊群，好在乎牧人的牧养观及牧养态度，在四福音中亦有不少经文与牧人有关，例如：马太福音9：36、25：32、26：31；可6：34、14：27；路2：8、15、18、20；约10：2、11、12、14、16。                    
　　耶稣指出牧人的牧养是非常重要的，如果没有牧人的牧养，人就会好可怜，因为人就会「困苦流离」（太9：36），「困苦流离」原文是eskuluenoi kai errimmenoi两个字组成，前者说明「困苦的」；后者表达「无助的」或「无依靠的」！
　　耶稣称自己为「好牧人」（约10：11，14），究竟好牧人有何表现呢？根据约翰福音10：11-18好牧人最少有两大表现：第一，好牧人为羊舍命，第二，好牧人认识羊；羊也认识祂。耶稣作了牧人如何牧养羊群的最好榜样。「舍命」表达出为了牧养羊、顾念羊而作出牺牲，包括羊群面对危难时，牧人要牺牲一切，甚至性命！来保护他的羊。「认识」原文是gnoskw并非指表面的认识；而是含有深层的认识！这种认识是双轨性的，乃表达出互相的密切关系，所以好牧人与羊群彼此间有很深入的关系。「舍命」与「认识」是耶稣的牧养观；亦是今日作牧人的应有观念，榜样和态度；也可成为今日牧养教会的模式。
    最后耶稣要离开门徒之前，也吩咐门徒圣灵保惠师会继续作指导(保惠师(Paraclete)，原意是“在旁指导的”)工作。这保惠师也是「真理的灵」(约15:26;16:13;约一4:6)。耶稣清楚说明这保惠师将会负起三样工作，这对门徒或牧养有许多的帮助：一. 劝勉(含有先知的劝勉的意义（徒2:40;林前14:3）或 安慰的意思（赛40:1;太5:4;路2:25）。二. 「为罪, 为义,为审判」：为罪是使人知觉有罪或是因为不信耶稣，为义是因为被判为无罪或说耶稣往父那里去完成了救赎罪人的工作，为审判是因为罪人都要受审判或说撒旦(世界的王，代表罪首)要受审判。三. 引导门徒明白真理。圣灵在这里被称为「真理的灵」，是因为他的工作而这样称呼。可见圣灵会代替耶稣的工作来引导门徒「进入真理」。
    这些教导让我们看见在牧养工作中不可忽略圣灵亲自在信徒心中的牧养工作。
耶稣设立牧者
    可3:13-19记述耶稣如何设立(epoiesen, 成为)门徒。在路10:1更进一步说明耶稣不只设立十二位，而设立(anedeixen, 立起/按立)更多的人去作牧养的工作。在这设立中，让我们看见两样事情：一. 他们常与耶稣一起。目的是要他们跟耶稣学习牧养的工作。这种跟从学习也是历来教会及神学院训练牧者的形式。二. 耶稣交给他们一个使命：去传讲和赶鬼。
Ⅱ　新约书卷中的牧养观
　　除了四卷福音书外，究竟新约其余书卷如何表达牧养的观念呢？以下将会从使徒行传20：28；林前9：7；彼前5：2；犹12节；启2：27、7：17、12：5、19：15。
Ａ　保罗的牧养观
    保罗在米利都嘱咐从以弗所来的长老说：「圣灵立你们作全群的监督，你们当为自己谨慎，也为全群谨慎，牧养神的教会，就是他用自己血所买来的」。（徒20：28）在这节经文保罗清楚地指出一些牧养的观念，牧养者也是指教会的监督，又可称为长老（徒20：17），或是今日教会的传道人，牧师及长老等；他们能作牧养的基本条件是由「圣灵立」，即有上帝的命定和呼召；如何牧养教会呢？就是「为自己谨慎」及「为全群谨慎」（prosechete heautois kai panta to poimnio）。「谨慎」在原文含有小心地、注意地，即小心注意自己，小心注意牧养神的教会。为何要谨慎呢？因为牧养的对象是教会，教会是耶稣用血所买赎的群体，是属于上帝的，这样尊荣的事奉，怎能不谨慎呢？一方面亦因有假牧者要进入教会，引诱羊群，因此在牧养上怎能不小心呢？这些将会出现的假牧者，保罗形容他们是凶暴的豺狼，因为他们不但不爱惜羊群，并且引诱他们离弃真道（徒20：30）。保罗在使徒行传20：28所讲的「牧养」，是含有治理、保护及看守教会之意。保罗在米利都的这番话是要教导牧者如何牧养教会（20：17-35），包括牧者个人生命的质素和态度！保罗更以自己为榜样，成为作牧养工作者的借镜。
　　保罗在哥林多前书9：7提供了另一个如何牧养群羊的观念，保罗说：「...有谁牧养牛羊，不吃牛羊的奶呢（林前9：7）。这「牧养」观念含有养育成的意义，保罗指出作为牧者享受福音养生的权利是理所当然的；然而为了福音、为了群羊的好处，他可以连这应有的权利也可以放弃（9：12），这也提供了牧养教会之应有心态。
　　使徒行传不但记载了保罗的历史，也反映出他的牧者心肠，以及如何牧养；保罗在十三卷书信中亦充分表现出牧者的心肠，尤其教牧书信不但教导提摩太及提多如何牧会，更重要是显示出他对同工的关怀及关系，他称提摩太是亲爱的儿子（提后1：2），称提多为真儿子（多1：4），称以巴弗为「作基督耶稣仆人的」及「他常为你们竭力祈求...」(西4:12)，称马可为「他在传道的事上于我有益处」(提后4:11)！可见保罗对教会、对同工之间的关系是非常密切，这种和谐及满有感情的关系，亦是牧养教会应有的之模式。　
Ｂ　彼得的牧养观
　　彼得谈到牧养时说：「务要牧养在你们中间神的群羊，按着神旨意照管他们，不是出于勉强，乃是出于甘心，也不是因为贪财，乃是出于乐意。」（彼前5：2）。「务要」含有命令的语气，表示牧养的重要性！究竟如何牧养教会呢？彼得认为按照神照管他们，原文是kata theon可译作according to God，原文没有「旨意」两字！但却有这含意，意思说作为牧者要按照神的心意保养及牧养教会。彼得更指出牧养事奉不但按神的心意牧养，在个人态度上也应甘心乐意、更不应贪财、更要作群羊的榜样！彼得又指出牧养事奉是荣耀的事奉，当基督再来时必得荣耀冠冕为赏赐（彼得5：1-4）。彼得更指出真正的牧养灵魂的监督是基督自己（彼前2：25），所以作为牧师、传道人，牧养的对象固然是人；但是真正牧养者是神自己。
Ｃ　犹大的牧养观
    犹大这样说：「这样的人，在你们爱席上，与你们同吃的时候，正是礁石，他们作牧人，只知喂养自己、无所惧怕，是没有雨的云彩、被风飘荡...」（犹12），「喂养」原文乃是poimainotes亦是从牧养（poimaino）这字而来。犹大有意在这里提出一个反面教材！犹大指出这些所谓牧人，并非是真正认识基督的人（犹4）；乃是偷偷地进入教会群体的人！他们最大的表现是「只知喂养自己」，即表达出自己的利益为大前提，他们的结局是死而又死（犹12）。从犹大的牧养观可见若为自己利益而作牧人，并非真正牧者的所为！乃是假冒者/假师傅的所为。
Ｄ　启示录中约翰的牧养观
　　在启示录中，约翰一共提了四次与牧养有关的经文，分别是2：27；12：5；19：15及7：17，前三节中文译作「管辖」而一节则仍译作牧养。在2：27乃是对信仰上得胜者之应许，应许他们好似基督一样用铁杖管辖万国！而12：5及19：15若从上文下理看，乃指基督将要用铁杖「辖管」万国，「铁杖」含有威严、权柄、能力、坚固的意思！而牧养或管辖的对象是万国，可见基督再来时牧养方法是与别不同，而且带有威严和能力。另一方面，在7：17看牧养态度显然有所分别，基督如何牧养呢？祂领他们到生命的泉源；神也擦去他们的眼泪，这些被牧养的人乃是从患难中出来的；也是被主的血所买赎的人。可见约翰表达出将来再来的基督对万国的牧养是带威严；而对属祂的人是带着安慰的。
结论
　　牧养（poimaino）的观念，在新约作者不但有不同的表达。
　　马太谈论牧养时，不但表达治理的观念，也表达出君王与子民的亲切关系。路加谈论牧养时，不但表达受命牧放的观念，也表达出主人与仆人的身份关系。约翰谈论牧养时，不但表达喂养的观念，也表达出耶稣与门徒的关系。耶稣不但成为好牧人的榜样，更具体地表达牧养的应有态度，也表达出好牧人与羊群互相契合之关系。保罗谈论牧养时，不但表达谨慎、看守和牺牲的观念，也表达他与同工间亲情之关系。彼得谈论牧养时，不但表达按照神心意的观念，也表达出牧养事奉的荣耀。犹大谈论牧养时，对于只知「喂养」自己的人，极其反感！更提出警戒。启示录论及牧养时，大都表达基督再来时，是带威严权柄牧养；但对于从患难出来及属祂的人，则带着安慰来牧养他们。
　　牧养不但包含治理、受命牧放、喂养、看守、引导、照顾、养育等意义；更清楚指出作为牧人在个人生命质素上，乃应成为别人效法的好榜样；其中更重要是牧者与羊群的密切关系；而牧者之首就是基督自己。
　　新约的牧养观，是包含着牧者与被牧者之生命建立，这种关系乃表达出「生命影响生命」！因此牧者与群羊关系不需抽离、牧者也非高高在上；相反牧者还深入认识他的羊，而他的羊也认识牧者，必要时牧者为羊付出一切代价！这不但是新约中的牧养观念，也是今日牧养教会应有之模式！笔者称之谓「作榜样、重关系、付代价之牧养模式」。
新约牧养事工模式
　　通常讨论新约牧养观时，不外包括以下的范围：教会观、教会领袖、教会问题等等，极少谈论牧养或教会事工的模式。本文纯粹是要讨论新约的牧养事工模式。我是按新约的角度去编写以下资料，盼望这篇文章能略略的带出新约的牧养事工模式，让今日的教会参考。
　　我将根据巴勒特（David L. Bartlett）着＜新约牧养观＞(注一)来整理本篇资料。在整理新约牧养观时，必须先将新约资料分成五大部份；就是保罗书信、马太福音、约翰文件、路加使徒、教牧书信。巴勒特是耶鲁大学神学系的教牧学教授。这本书新近出版的书可算是讨论新约牧养观最好的书籍。
当代牧养观和新约牧养处境
　　随着时代的进步，当代的牧养观已有许多变化。为了应付这种变化，天主教会和基督教会曾设立研究部门来讨论此事。
　　天主教曾在１９６６年的第二次梵蒂冈大会中，教皇保罗二世批准教会文件Lumen Gentium。此文件的变化特点有二：一．牧养不再是只属于按立的圣职人员，而是开放给所有的信徒；二．祭司身份不再是专属于圣职人员，而是众信徒都拥有祭司的身份。不过，这文件最后还是推荐「会督－神父－会吏」这牧养行政等次。从这份文件中，让我们看见天主教已开始突破了传统模式，渐渐的接受非圣职人员的事奉。
　　基督教也曾在１９８２年基督教协进会（WCC）会议上提出＜洗礼－圣餐－牧养＞这文件。这文件的变化特点有：一．虽然圣餐和洗礼是由教牧人员负责，但并不是说绝对的作法；二．虽然承认会督－长老－会吏这等次，但是也接受新约还有其他形式的领袖等次；三．承认一个多元性的牧养职位，呼求男与女都参与其中，但是没有讨论妇女是否可以按立这问题。可见这份文件也为基督教奠立了一个基础，越来越开放给信徒，包括女信徒参与事奉。
　　可见这两份文件说明了教会开始冲破历来的传统牧养观，接受因处境所带来的冲击。
　　从新约的文件和历史，我们也可以看见许多不同形式的牧养。犹太地的教会仍然保持它们由犹太教承续过来的形式，外邦人的教会却按着处境的需要而各有不同形式的牧养模式。
新约的牧养事工模式
　　我将按着教会的各种事工来探讨这课题，例如，传道、崇拜聚会、团契、教导、纪律、对抗异端、关怀事工、捐助、行政管理、鼓励和挽回、宣教等等事工形式来分析新约的牧养模式。
一．传道（及医治）
　　传道（Kerusso 传讲／讲道／宣扬）是新约最主要的牧养事工，远胜过其他一切事工。主耶稣开始出来传道（太4:12-17）。这传道的内容（Kerygma）是：时候满了，神的国近了，你们要悔改，信福音（可1:15）。可见传道（Kerusso）必定有其内容（Kerygma）。这是新约清楚记载的。耶稣对自己的传道是有计划的，先在加利利一带，然后才是耶路撒冷。附在传道工作的　是医治的事工。因为当时传道所及之处，见许多人有这样的需要，主耶稣也因为看见他们如同羊没有牧人而怜悯他们，因此医治、赶鬼、行神迹。今日教会辅导事工可比较当日的医治工作。
　　路加一早就记录耶稣在会堂作释经式的讲道（路4:18-21）。初早期教会对传道／讲道事工也不容迟缓，使徒行传多次记载使徒们的传道工作：彼得两次的讲道，保罗在各地的讲道，亚略巴古的讲道信息被清楚记述下来（徒17）。使徒在忙碌行政事工中忽然醒觉说：「我们要专心以祈祷传道为事」（徒6:4）。
    保罗说他到哥林多去「并没有用高言大智对你们宣讲神的奥秘」（林前2:1）。保罗并且认为他被神赐给这职份是「要把神的道理传得全备」（西1:25）。更吩咐提摩太要当「无愧的工人,按着正意分解真理的道」。对提多，保罗教导说：「这传扬的责任，是神交托了我」，要求提多「你所讲的，总要合乎那纯正的道理」。
　　保罗捉准任何机会传讲神的道：在非斯都的申诉前（徒26:24），因此是「务要传道，无论得时不得时，总要专心」（提后4:2）。
　　希伯来书开头就说明神在古时是借着先知「晓谕」（Laleo），在末世是神的儿子「晓谕」我们。 

　　最后，天使将「永远的福音传给住在地上的人」（启14:6）。
------------
　　注一：David L. Bartlett, Ministry in the New Testament (Minneapolis: Fortress, 1993).
二．崇拜和其他团契聚会
    崇拜聚会原本是犹太人在安息日的聚会，路加形容耶稣在「他长大的地方，在安息日，照他平常的规矩，进了会堂」敬拜。
　　教会一开始在五旬节成立后，立刻施行崇拜和聚会的事工（徒2:42,46-47）。在聚会中他们遵守使徒的教训、彼此交接（原文：团契）、擘饼（圣餐）、祈祷、赞美神。
    保罗指明聚会事工要办得好（林前11:17,18,20;14:23,34）。
　　希伯来书特别说明「不可停止聚会」（来10:25）。
    当然，按着犹太人的聚会习惯，唱诗赞美是附带在许多聚会之中。基督教也承继了这优良传统。今日教会的音乐事工也应这形式出事。
三．教导事工
　　马太把耶稣对信徒的伦理教导谈论摆在第一组的谈论中，可见教导事工的重要。许多时候，这些资料是对初信者的教导。耶稣对法利赛人的指责也含有教导的性质，目的是要门徒不要学习法利赛人的行为（太23）。当然，耶稣在差派门徒出去作宣教事工之前也教导一番（太10）。一些特别的教会课题，例如离婚之事、如何对待小孩子、如何对待钱财等等也必须指导（太19）。最后还说，「凡我所吩咐的，都教训他们遵守」（太28:20）。
    路加却是借着耶稣的事迹和使徒们的行传来教导提阿非罗这位慕道初信者（路加－使徒）。
　　保罗看重教导事工，几乎每一卷书信都是要教导受书人，在教义、在信徒生活行为、教会问题、面对逼迫、面对异端等等都一一给以指正。
　　提摩太前书，提多书等都是保罗对提摩太和提多个人的教导／指导。
　　雅各书就是对信徒错误行为的指正和教导书信。一方面指导信徒如何面对试验（雅2-17），另一方面指导信徒如何以好行为来见证信心（雅2:14）。甚至教导信徒如何作生意（雅4:13）。
　　彼得前书可说是专门教导信徒如何面对和应付逼迫。
四．纪律事工
    耶稣处理纪律时，虽然接受律法的功用（太5:17），但是却不受律法的辖制（约12:1-12）。
　　亚拿尼亚夫妇欺哄圣灵的事由彼得立刻采取纪律（徒5:1-11）。
    哥林多前书可说是保罗处理教会问题的书信，保罗按步就班，先处理哥林多教会提出的两个问题，然后才处理他所听来的五个问题。当面对严重错误，纪律必须标明：「把行这事的人从你们中间赶出去」（林前5:2），「这样的人你们不可与他相交，连吃饭都不可」（林前5:11）。
　　处理教会重要问题，不管是宣教策略或是教义性问题，有时也把它们带到大会中（徒15）。
　　帖后3:6更说明如果「弟兄不按规矩而行，不遵守教训，就当远离他」。
    希伯来书特别说明神的管教是必然的，也是对信徒有益的（来12:5-11）。
    当然，控告长老的呈子，非有两三个见证人不要收（提前5:19）。
五．对抗异端事工
    因着处境的需要，在新约资料中不时察见作者教导如何面对各种类的异端邪说。太24:26１指出，「若有人对你们说，看哪基督在旷野里...不要信」。
    歌罗西书更是教导信徒如何面对异端邪说：「要谨慎...」（西2:8）。
    从约翰一书中看见作者如何指导信徒对抗异端（约一2:18-19;4:1-6）。
    帖撒罗尼迦后书可算是一卷对抗异端的书信。保罗不只是要求信徒抗拒异端，并且讲明该异端是怎样的。
    希伯来书指明不要被那诸般怪异的教训勾引（来13:9）。
    彼得后书第二章也是教导信徒如何防备假教师。
六．关怀事工
　　这里所指的关怀事工是指教会对有需要（不管是经济或是灵命上的需要）的信徒的供给和关怀。
　　使徒行传因为处境的出现，不得不特别为关怀事工设立执事来管理（徒6:1-5）。
　　希伯来书提出说「要彼此相顾（关怀照顾）」（来10:24），更「不可忘记用爱心接待客旅」（来13:2）。
七．捐助事工
    这里所指的捐助事工是教会之间的互相捐助。当时由耶路撒冷和安提阿所发展出去的教会已遍及罗马国其他的地区。有三个形式隐约可见：
　　一．耶路撒冷母会的需要：林前16:1-4保罗要求哥林多教会捐助耶路撒冷教会。其他教会已这样作，同时要求这捐助是按计划来进行，在每个主日都募捐。另外，林后8-9章都是谈论捐助的事。保罗也说出捐助的原则：一是应该慷慨，另外是要乐意不可勉强。保罗也见证说其他马其顿教会是多么「多了力量」的乐捐。这次的捐助是给耶路撒冷教会的贫穷圣徒（罗16:25-27）。不知是什么原因耶路撒冷有那么多的贫穷圣徒？一般上有两个解释：一是耶路撒冷教会开展许多救济穷人的事工，另外猜测当时耶路撒冷正处于饥荒时期。 

　　　　不管是教会的救济事工或处境的需要，捐助事工一早就在新约的教会中进行着。
　　二．教会或信徒的需要：热心的「记念穷人」（加2:10）。 「分给那缺少的人」（弗4:28）。马太福音记述耶稣对捐助善行的教导（太6:1-4）。相信马太这里所指的捐助包括信徒对社会一般慈善的捐助。捐助的事当然是出于基督的爱心，但承继犹太人的认识是一个善行公益之事。希伯来书更提醒信徒不可忘记捐助的事工，因为这是神所喜悦的（来13:16）。并且行善不可丧志（帖后3:13）。
　　三．教会同工的需要：保罗曾经多次受腓力比教会的供给（腓4:15），保罗也把这些捐助当着是献给神馨香的祭物。
八．行政管理事工
　　当教会随着人数的增加，使徒们不得不特别设立行政架构来应付这些需要。
　　设立执事管理饭食的事（徒6）。
    按着需要，有监督，执事，女执事（提前3）。并要在各城设立长老（多1:5）。这说明当时的教会行政已有清楚的模式。另外，教会与教会之间也有密切的联络(徒15;林后9:1-5)。
九．鼓励和挽回事工
　　新约中许多资料都属于鼓励、劝勉和挽回的谈话。
　　「若有人偶然被过犯所胜，你们属灵的人...把他挽回过来」（加6:1）。
　　帖撒罗尼迦后书第三章含有许多保罗的劝勉。目的是要信徒坚持主的教训，另一方面劝勉信徒如何勤力工作不要管闲事。
　　提摩太后书可以说是保罗个人向提摩太的鼓励并欲挽回他事奉冷淡的心志。
　　希伯来书可以说是一卷鼓励、劝勉和挽回冷淡信徒的书信。当多除了有五个劝勉的部份，整卷书的谈论就是要以教义作为挽回冷淡信心的基础。作者苦口婆心，引经据典，诸般辩证，都是为了鼓励和挽回的事工。
　　在腓利门书保罗短短数言目的是要向腓利门挽回和接受阿尼西母这位信主了的弟兄。
　　无论启示录是多么的谈论着末世所要发生的事情，但是参考其当时背景，信徒是落在逼迫中，作者就是要借着这些启示文学资料来挽回落在逼迫中的信徒。
十．宣教／传福音事工
　　马太福音把宣教事工摆在第二组的谈论（第十章），紧接第一组关于基督徒伦理教导谈论之后。可见宣教事工在马太中占重要的地位。太9:35-38固然是第十章的导论，马太先肯定门徒所作的宣教事工完全是由耶稣而来，也必须遵照耶稣的指示。耶稣是：一．「走遍各城各乡」，二．「宣讲天国福音，又医治」，三．「看见许多的人，就怜悯他们」，四．「要收的庄稼多，...打发工人...收庄稼」。可见马太说明门徒所要作的宣教事工必须建基于这四个理由。今日教会的宣教事工也必须建基于这四个不变的理由。
　　接下来，一．耶稣「叫」（Kaleo／呼召）门徒，二．「给他们权柄」，三．耶稣「差...去」（10:3）当然是「随走随传...医治...」，这里说明传福音的优先，提供关怀需要的排次，四．「吩咐他们」不只要这些宣教士有清楚的宣教地区，也因为当时耶稣的处境只想他们作短宣的形式。
　　宣教的态度也清楚指明：有五样东西不要带说明要依靠神的供应，因为当时的犹太人都会招待同为十二支派的犹太人。最后还说明出去作宣教事工如羊进入狼群，必须以灵巧和驯良来应付一切的危险。马太至最后说出宣教事工是耶稣所吩咐的大使命（28:18-19）。当然，在宣教事工中，耶稣也吩咐门徒要为信主者施洗（太28:19）。
　　约翰对宣教事工含比较重的神学意义。在第四章，借着耶稣和撒玛利亚妇人的谈话，不只要表达说耶稣一早就有意向与犹太人敌对的撒玛利亚人传福音，并且借着耶稣与门徒的谈话（4:35-43）指明宣教事工是不需要等待“未来”的。
　　路加福音使徒行传对宣教事工的表达最为显著。一开始就说明耶稣有意向「穷人...瞎眼的...被掳的」（路4:18）及邀请「到大街小巷，领那贫穷的...瞎眼的，而且出去到路上和蓠芭那里，勉强人进来」（路14:21-23），后来在使徒行传说明教会如何一早就开始宣教工作，由耶路撒冷开始（徒2）至撒玛利亚（徒8:5），然后至外邦人（徒10），最后由安提阿教会差派保罗等人把福音传至地中海一带国家。当然，附着宣教事工的发展却见到许多新教会／新堂被植立。
　　保罗书信虽没有明显地形容宣教事工，但是在书信中却不时表达宣教心意。罗1:10,15看出保罗未去罗马之前就先写信过去为了要尝一尝把福音传给罗马的人。林前4:15保罗说是他在基督耶稣里用福音生了他们。
　　在宣教的记述中，我们见到各类型的宣教对象／群体：有犹太人、犹侨、撒玛利亚人、外邦人。社会各阶层群体也被反映出来：有作官的（徒10:1;17:34;18:8）、有犹太学者（徒18:24）、有术士（徒19:19）、有作买卖的（徒16:14）。
结论：新约的牧养模式是开放式和多元化的，使徒们和初早期教会，一方面存着一个心志要继续主耶稣基督在地上的工作，另一方面随着处境的需要而提供不同类形的牧养模式。我们今日的教会可从新约的牧养模式中找到这个最好的参照系统：一方面继续不断的承续主耶稣基督在地上的工作，另一方面却随着处境的需要而提出不同类形的牧养模式，为的是要建立教会。
 女 人 蒙 头
    这文章将按林前11:1-16来讨论女人蒙头的事。林前十一章至十四章主要目的是讨论教会中的聚会。起因是因为当时哥林多教会在聚会时，尤其是崇拜时，发生混乱。这是大多数学者所接纳的背景原因。保罗在这样的背景下，谈论女人公开祷告和讲道、爱筵和圣餐、运用恩赐和方言，各等事情，目的是指正这些错误。按11:1-34，保罗似乎不是答复哥林多教会所提出的问题，而是要重申过去的教导：「凡事记念你们，又坚守我所传给你们的权柄。」(11:2)
保罗为「蒙头」的辩证
    保罗似乎曾教导哥林多信徒，女人在聚会中，祷告或讲道时应该蒙上头。这个教导似乎不见遵守。保罗从几个方面来指正这事。
一. 蒙头是根据创造次序的真理(林前11:3)
    在林前11:3保罗说：「我愿意你们知道，基督是各人的头，男人是女人的头，神是基督的头。」保罗明确的告诉我们，他所指的蒙头乃是根据神(天父上帝)是「头」。在创造中，神是头，是有权柄的。今天的学者多认为这「头」(原文 kephale)是指“权柄”(authority)。(注一)就如弗1:22;5:22-23;西2:10的用法。
    整个辩证的次序如下：1) 神是基督的头，2) 基督是各人的头，3) 男人是女人的头。保罗是按这样的次序来看，并不是按当时的文化传统来讲。这是因为保罗对三位一体的真理的理解。可见保罗也以圣经的真理来辩证。
    就神来说，衪是宇宙万物的主宰，拥有权柄统管万有。就基督来说，神是基督的头。这并不意味基督就是“次”(subordinate)于神。基督是与神同等，但祂甘心服在神的权柄下(腓2:6-8)。「叫神在万物之上，为万物之主」(林前15:28)。主耶稣基督如此顺服神的权柄，使神得荣耀，各人(教会)也当顺服基督的权柄，使基督得荣耀，因基督是教会的头。正如男人是女人的头，以表示女人也当顺服男人。无论女人顺服男人，或是基督顺服神，或是教会顺服基督，其性质就如基督顺服神一样，其要意不是论到性质/本性有不同，乃是说到地位或职份上的顺服。因此女人以男人为头或顺服男人，是要显出顺服神的态度。男人也必须因为女人的顺服，同样的去顺服神。如果男人因为女人顺服神愿在职份上自愿屈就而贬值女人或是觉得女人是次等那就是错了，他也是不明白三位一体的道理了，因为基督以神(天父上帝)为头，愿意顺服他并不是说基督是次等的。
二. 蒙头是根据神对男女的按排(林前11:4-7)
    「头」在这里开始指人身体上的头，不是如前一节指权柄。
    在林前11:4保罗说：「凡男人祷告或是讲道，若蒙着头，就羞辱自己的头」。人无论男女都是出于神，祂对男女有祂不同的按排，在祂的按排里，祂要男人作祂的「形像和荣耀」，虽然女人也有神的形像，但她却不是神的荣耀，这乃是要女人作男人的荣耀(林前11:7)。为要表明这个道理，保罗要哥林多教会借着女人蒙头显明男女有分别。男人不应该蒙头，因为男人是有神的形像和荣耀。若是蒙了头，就羞辱自己的头，相反的，女人应该蒙头。这是按神的创造和给人的形像来讲。
    在前11:5这样说：「凡女人祷告或是讲道，若不蒙头，就羞辱自己的头，如同剃了头发一样」。女人该蒙头，因为女人是男人的荣耀，代表顺服。若不蒙头，就羞辱自己的「头」(是指丈夫(男人)是女人的「头」)。
    在林前11:6保罗也说：「女人若不蒙着头，就该剪了头发，女人若以剪发为羞愧，就该蒙着头」。在犹太人中若有蓬头散发的女人，就视为是淫行的妻子(尼5:18)。剪发乃为哀悼的妇女(申21:12)。不蒙头如同剪了头发，就是说，她们所站立的地位，如同有淫行或哀悼的妇女。当时的希腊人妇女在献祭时也是蒙着头的。可见保罗好像要当时的妇女信徒也遵遁当时的习惯和作法。
    在林前11:7，保罗指出蒙头的主要原因就是：「男人本不该蒙着头，因为他是神的形像荣耀，但女人是男人的荣耀」。我们无论是男是女，都是出于神的。都有神不同的按排。这并不是出于人的意思，乃是神的旨意。
    可见这一点，保罗是提出神的创造旨意来辩证。
三. 蒙头是根据神创造的次序和目的(林前11:8-12)
    在林前11:8-9，保罗说：「起初男人不是由女人而出，女人乃是由男人而出，并且男的不是为女人造的，女人乃是为男人造的」神的创造次序和目的说明神的旨意。根据神的创造目的和次序，女人应当在头上有服权柄的记号 -- 那就是「蒙头」。
-------------------------------
    注一：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. 同时参考冯荫坤, 「从妇女蒙头看妇女事奉」今日华人教会，五月号(香港: 世界华福联络中心, 1983), 9页。
    在林前11:11-12也记着说：「然而主的按排，女也不是无男，男也不是无女。因为女人原是由男人而出，男人也是由女人而出，但万事都出乎神」。从以上的经文说明，确是女人由男人而出，为男人而造。男女在创造上有先后的区别，所赋予的特长也不一样，虽然这是在基督里没有男女之分，但在神的创造中和祂用意里却有不同的次序和目的。男女的性质和用处也是两样的。男就是男，女就是女，无论潮流或时代如何改变，不会把男变成女，这是人不能否认的事实。这个事实，也是保罗对我们讲蒙头的道理原因之一。所以按神的创造目的，各人都必需在自己岗位上尽本分(11:11)。
在林前11:10有说道：「因此女人为天使的缘故，应当在头上有服权的记号」。「在头上有服权的记号」是指在头上应当蒙着头。为天使的缘故，这句话的解释多而复杂。简单的说，犹太人按旧约圣经(赛14:12-14)认为当人未被造之先，神已经设立一个天使长，管理当时的宇宙，这天使长因骄傲就背叛了神，而成了撒但。当它背叛的时候，有一部份天使跟从它造反。神造人，要人服祂的权柄，彰显祂的荣耀。撒但不愿人顺服神，就来引诱人，叫人背叛神而跟从它。
   现在神借着主耶稣基督，把我们从撒但手中救出来，成为祂的教会。在教会中所有被救赎的人，都该顺服神，让神来作头，姐妹可以借着蒙头这服权的记号来表明这件事。
四. 蒙头是根据人的本性(林前11:13-15)
    林前11:13说:「你们自己审察，女人祷告神，不蒙着头，是合宜的么？」    蒙头的道理，使徒不想勉强我们赞成他的理论，乃要我们自动审察自己的思想一下，究竟女人不蒙头是合宜不合宜，所以我们若审察我们里面的感觉，男人不蒙头，和女人蒙头都是合宜的。本性是指人「与生俱来」的直觉，我们里面的本性告诉我们，男女借着不同的妆饰表示区别，为人性之当然。(注二)
    在林前11:15说道：「但女人有长头发，乃是她的荣耀，因为这头发是给她作盖头的」男人是神的荣耀，女人是男人的荣耀，长头发是女人的荣耀。愿我们看见我们自己的本性，按功用和岗位，各站各的地位，各尽各的功用，以彰显神的权柄和荣耀。
五. 蒙头是根据当时教会的传统(11:16)
    在林前11:16说：「若有人想要辩驳，我们却没有这样的规矩，神的众教会也是没有的」。这不只是哥林多教会有的传统，而是众教会的。相信这传统规矩是按着当时的社会处境而存在。这样的教导保罗既已讲解明白，众教会理当服从使徒的教训。
结 论：
    这里涉及两个因素，一是基本的原则，二是此原则在一个特别的环境中具体的表达方式。拿当日哥林多信徒的处境来说，基本不变的原则就是妇女应承认及保障丈夫是妻子的头的事实，而具体的表达方式就是妇女要蒙头。一般来说，蒙头在今天已不复有这种象征意义，因此不适用于今日教会身上。但基本不变的原则，就是女人顺服男人，或是基督顺服神，仍恒久不变的圣经原则，并且应当继续应用在今天教会妇女的事奉上。
顺服与服从
    顺服(hypotagete, submission)这动词在弗5:22的使用法与弗6:1,5的「听从」「服从」(hypokoe, obedience)有别。
    “服从”(hypokoe)一般指孩子对父母或仆人对主人的服从(西3:20;弗6:1,5)。彼得使用“服从”(hypokoe)也特别指信徒对主的服从(彼前1:2,14,22)。
顺服(hypotagete, submission)的使用多数是指彼此顺服，或愿意互相顺服，就如信徒之间愿意彼此顺服(弗5:21)，丈夫与妻子愿意彼此顺服(弗5:22;西3:18;多2:5)。信徒为主的缘固愿意顺服君王(彼前2:13;罗13:1,5;多3:1)，仆人自甘愿意凡事顺服主人(彼前2:18)，妻子对丈夫愿意彼此顺服(彼前3:1,5，除了一次特别指撒拉因为愿意遵亚伯拉罕为主而服从(中文圣经使用听从)他)，年幼的信徒对年长的愿意彼此顺服(彼前5:5)。这让我们看见，顺服是含有甘心或愿意的意味，也含有自愿谦卑(humility)，例如彼前5:5;弗5:21就指出信徒之间要彼此顺服。这谦卑顺服也含有尊敬/敬重的意思，就如彼前2:17两次讲明要尊敬众人或君王。因此，顺服并不代表惟命是从。
妇女讲道问题
    这里是要处理林前14:34-35的经文。这几节经文似乎与林前11:5的经文在表面上互相矛盾。11:5保罗清楚的指出女人是可以在聚会中祷告和讲道。只是要明白圣经的原则并守蒙头或是顺服的规矩。
    「闭口不言」我们不知道为何保罗这样讲。学者们相信他不会那么快就与刚才所讲的话(11:5)相冲突。相信是一在一个特别的处境中才这么样说。从上下文我们见到保罗是讨论聚会中混乱的问题。有些妇女在聚会中随意的站起来讲道，妨碍了崇拜的进行。在这样的情景下，保罗才禁止哥林多教会中的妇女在聚会中讲道。接下来，保罗提出两个原因：
------------------
   注二：吴然, 《哥林多前书分题讲解》(台湾: 浸宣出版社, 1988), 296页。
一. 要顺服(14:34)：要「顺服」的道理保罗已在十一章说明。这里保罗再加上一个背景，说是「律法」的要求。这里律法是指旧约。在旧约的教导中，妇女不宜在会中发言。在保罗的时，这样的规矩仍然施行在社会中。保罗也按着当时的处境来教导信徒遵守这样的规矩。
二. 在家中向丈夫学习 (14:35)：这样的教导也是按当时的社会背景而说。因为当时的妇女的教育水平还浅，并且在公开的场面发言也被认为是不适于的，因为那时候的社会还是一个由男性领导和治理的社会(除非是特别的情况，例如士师底波拉)。保罗在这里注重的不是女传道可否在教会中讲道。他完全是针对一般的妇女在聚会中随便发言而论。所以保罗在此提出这样的责问：「神的道理，岂是从你们出来么？」，意思是说神福音的道理「岂是单临到你们么？」。所以不可自作主张，来改变使徒的教导或是当时的规矩。
---------------
附注：在妇女的事奉工作上，不应违反「丈夫是妻子的头」的原则。在此两者原则上并没有互相的排挤，妇女的事奉不必抵触丈夫为首的事实，可从旧约两位已婚的女先知(底波拉和户勒大)身上获得充分的证明。较具体地举例来说，如果妇女接受牧职，又倘若一个妇人有牧养的恩赐，自己也愿意接受此职，可是丈夫或因不能完全了解这件事而坚决反对，那妻子不应坚持要接受牧职，因为这样不但实际上会产生婚姻上、家庭中的问题，并且原则上违反了「丈夫是妻子的头，妻子应顺服丈」的教训。当然作妻子的可以继续把这按立为牧师的事情交托主，祷告，求神一天让作丈夫的了解这件事而愿意让妻子受按立为牧师。
    因此，从新约神学中看「妇女蒙头」的教训，正向我们今天妇女事奉的问题提示了两项重要而相关的真理，那就是：
一. 妇女在基督里有自由按着恩赐参与事奉，不应因其性别而受到歧视或轻看。
二. 她们应用此自由之际，应同时顾全「丈夫是妻子的头」的原则，而她们事奉的方式，亦应符合当时当地的文化环境，以保障基督徒婚姻的形像，维持基督徒美好的见证(多2:5)。
新 约 伦 理
    借着福音的广传，许多教会在地中海沿岸一带地区被建立起来，基督徒生活面对的第一个问题就是伦理性的；无论是个人道德伦理或是社会的伦理。新约中没有一套完整的「新约伦理」，反而有许多因着处境的需要而有的零零散散的伦理教导资料。今天基督徒面对许多伦理问题却不知如何处理或从圣经中找寻答案。历来教会从新约伦理中大约找到三个基本的原则：
 Ａ. 绝对性的（Absolute ethics）：按着经文表面的意思来处理今日的伦理问题。例如，「女人必须蒙头」就认为教会中的女性必须遵守这样的教导，时常蒙头。 

 Ｂ. 相对性的 (Relative ethics)：也称为处境伦理，按着处境的需要和变迁来解释伦理问题。例如，认为「女人必须蒙头」是当时社会的需要，今日社会不必遵守这教导。 

 Ｃ. 原则性的 (ethics according to principles)：比较今日情景，取出其中原则为今日伦理问题作解释。例如，「女人必须蒙头」是当时女信徒顺服主或顺服丈夫的一个记号，因此今天的女信徒只要遵守顺服主或顺服丈夫的态度就可以了，例如即使一位在教会里是当主教高位的女牧师，但是在家里却愿意顺服丈夫等，不必再以蒙头作为记号，因为对今天来说，蒙头已不能作为一个顺服主或顺服丈夫的记号了。
符类福音
　　从符类福音书中我们发现许多耶稣对伦理道德的教导。明显的这些教导并不是有系统的，而是零零碎碎，因着需要而引发出来。当然，许多教导并不是耶稣「新创」，而是延续着犹太人的伦理背景而「变通转化」而来。　　　
1.  耶稣接纳十诫(可10:18-20)及「成全」律法(太5:17-19)。他也总结律法于两大条文内「要尽心、尽性、尽意、爱主你的上帝，和爱人如已」(太22:37-39;可12:30;路10:27)。
2.  定下行事为人的金律法(Golden Rule)：「无论何事，你们愿意人怎样待你们，你们也要怎样待人，这就是律法和先知的道理」(太7:12)。
3.  以内心为出发点：指明好坏行为的判定是在于内心(太5-7)。这教导超越了文士和法利赛人以仪表行为的标准(太5:20)。
4.  带着饶恕的(太18:22;路17:3-4)，并附带爱心的(太5:44)。
5.  天国性的：
　　a.  把神放在第一位，物质不能在天国中立足(太6:33)。  

　　b.  以神的祝福(“八福”)为标准，为条件(太5:3-8)。 

        追求神的祝福有：第一福，「虚心」(原文是“在灵里贫穷”)，是指那些受因难而需要神帮助的人(诗37:14;40:17;69:28-29,32-33;赛61:1;66:2)。“在灵里”说明不是依靠物质的帮助。第二福，「衰恸」是指受逼迫或受压制的人，因此得安慰(赛61:2)。第三福，「温柔」(原文是“谦卑”)与赛61:1含意一样。第四福，这里似乎是回应赛55:1;61:3;49:10。指喜好追求神公义的人。第五福，「怜恤人的」是“施慈悲的人”(诗18:25;cf.路6:36)。第六福，这是引用诗24:3-6的教导; 手洁清心的人才可以朝见神。第七福，「使人和睦」是指那些“以善制恶”的人。第八福，为义受逼迫的人，这里似乎是指当时教会中已有逼迫的事在发生。
　　c.  背十字架的，也就是带着受苦和牺牲的心志(可8:31)。
6.  行为应以讨神喜悦为目的。达到如神一样完全(太5:48)。
保 罗
    保罗熟悉当时教会中的伦理传统，时常按圣经的教导给与答案。另外，有时他在为不同的伦理事件解释时，他也带进了他自己的看见 (Insights)、经验 (Experiences)、训练 (Training)和强调 (Emphasis)。
基本道德伦理观
1.  人是属肉体的 (Flesh)：说明人是属物质的 (不是如希腊人所说肉体就是有罪的)，有人性的 (Humanness)，有限制的 (Limitation)，有道德软弱的 (Moral Weakness)。(参罗7:25;8:4-9)。
2.  属 "灵" 的 (Of Human Spirit)：或说是有灵性的 (万物之灵)，比动物有更高的智慧，会作道德的选择，可以认识神及明白神的旨意(罗1-2章)。　
3.  万物已堕落 (Universal Failure)：说明人类在罪恶的辖制之下，也因此犯了罪 (罗1-3章)。因此人的理知，良心，人格皆受了蒙敝和破坏。
4.  神的反应 (Divine Reaction)：说明神对罪的忿怒，以致祂要施行审判 (罗1:17;3:21;帖前5:9)。审判不是神的发怒而是祂的公义圣洁。祂也不因此对罪人就此停止反应，祂差派基督为使罪夫脱离罪恶。借着悔改、信心，人可以得救，成为世上的义人，结圣灵(伦理上/生命的)的果子。
5.  道德上的改变 (Moral Transformation)：说明基督徒就是一个「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; 林后3:18;加4:19)。　　 

伦理道德原则
1.  爱心为一切行为基础。爱完成律法(罗13:8-10;加5:14;6:2;西2:2)。爱联
    络全德，解决各分歧(西2:2;林前13)。
2.  新生命新样式的生活。  

　　a. 知识心志上的改变。学习、更新、认识主的旨意(西2:3,7;3:10,16;林前1:30;14:20;弗4:23;5:17;腓1:9)。
    b. 成为圣洁的圣徒要求有圣洁的生活(弗5:26;林前6:11;林后 1:12;7:1)。当基督徒把自己献给神时，虽然肉体仍然活着，但是是圣洁的(罗12:1)。当信徒从外邦人中被分别出来时，是「因着圣灵，而成为圣洁」(罗15:16;帖后2:13)。另一方面，保罗也因为基督徒在灵命方面得了圣洁，就呼求信徒当在身体上洁净自己，除去身体灵魂一切的污濊，敬畏神，得以成圣(林后 7:1)。
    c. 奉献的生活 (Consecrated Life)。一种在实践生活中把生命献为祭的生活(罗12:1;腓4:18;罗15:16;提后4:6)。
其他新约书信
1.  希伯来书注重基督徒生活的先决条件是信心。这信心与保罗所讲的有显著的分别。保罗所注重的是一个人对耶稣的信赖与委身。在希伯来书，信心是一种觉察力，能看见未见之事的实体，使人追随着这"未见"的目标(来11:1,6)。这信心也是依靠耶稣来开始和完成(来12:2)。希伯来书作者也说明过去有许多人在信仰生活上失败了是因为「所听见的道与他们无益，因为他们没有信心与所听见的道调和」(来4:2)。只有那些「已经相信的人，得以进入安息」(来4:3)。这里信心生活所真正盼望的却是属灵(却是永存的)的天家(11:10,16)。也劝勉信徒对这世界抱着一个客旅/寄居的心态来度世。作者也以实际处境的情况来警告信徒要坚守这信心(3:6,14)。
2.  雅各书的宗旨纯粹是谈论实际的生活问题。警告信徒在受试探犯罪时，会推卸责任，说是受魔鬼的引诱。雅各却要那犯罪的人认知真正的责任在于他的欲望(1:14)。从另一个角度来看，试探也是神的试练(1:2,11)。另一方面，雅各也要有好行为来证实所拥有的信心(2:14-18)。虔诚的表达却是「看顾在患难中的孤儿寡妇，并且保守自己不沾染世俗」(1:27)。或者我们可以这么说：保罗与雅各所处理的，是两种不同的处境：保罗是针对犹太人行律法的自义和敬虔，而雅各则针对枯死的传统。
3.  彼得书信注重基督生活有两大重点：第一，在苦难中坚定不渝。苦难是信徒正常的经历。从积极的角度来看，苦难可以操练人的信心(1:7)，而为义受苦，也是有福的(3:13)，第二，是关于好行为(行善)。这种的好行为，对不信者是一种见证，可挫败他们的敌意(2:15)，顺服国家的制度(2:13,15)，维持家庭(3:1,6)，保持主仆制度(2:18)。
---------完成后，请把这部份交上--------------
新 约 神 学 考 卷
学生姓名：_______________________
地区：___________________
一. 请回答所有的问题。可打开圣经和讲义考参。
二. 尽量把答案填写在格子内。
一. 按你的认识，列出并讨论五个新约和旧约的神观的分别之处。(15)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
二. 请你描述新约作者脑海中的「基督画像」(也就是他们对基督的认识)。(20)
    (只是把这画像的重要部份描述就够了)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
三. 新约作者从哪些不同的角度去表达那十字架的救赎？(15)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
四. 引用新约经文去解释「重生」、「灵洗」、「圣灵充满」、「满有圣灵」的关系。(20)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
五. 简略的讨论新约中「作主门徒」的意义。(15)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
六. 请你使用福音书中的国度观来解释教会的意义。(15)
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
    ---------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------
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