讀經小組示範—馬太福音 第四章 第一節至十一節

貳　王的受膏　三1～四11
三　試驗　四1～11
問：救主耶穌在盡祂地上的職事之前，不僅被祂的先鋒引薦，還遵照神的命定主動去受他的浸，接續又有怎樣的際遇(試驗)？
太四1『隨後，耶穌被那靈引到曠野，受魔鬼的試誘。』
太四1註1【〔耶穌被那靈引到，〕為人的耶穌在水裏受浸，並受神的靈所膏之後，就照着那靈的引導行動。這指明祂乃是照着那靈，盡祂人性裏君王的職事。】
註2【〔魔鬼，〕原文意控告者、毀謗者(啟十二9～10)。魔鬼，就是撒但，在神面前控告我們，又在人面前毀謗我們。】
註3【〔試誘，〕首先，那靈引導受膏的王，受魔鬼的試誘。這試誘是個考驗，以證明祂有資格作諸天之國的君王。】

問：在面臨魔鬼的試誘之前，當時的救主耶穌是何狀況？

太四2『祂禁食了四十晝四十夜，後來就餓了。』

太四2註1【〔四十晝四十夜，〕『四十晝四十夜』乃是試驗和受苦的時期(申九9，18，王上十九8)。新受膏的王受那靈引導，禁食這樣一段時期，使祂可以進入祂君王的職事。】
問：就在此時，魔鬼是如何前來試誘救主耶穌？

太四3『那試誘者進前來，對祂說，你若是神的兒子，就叫這些石頭變成餅罷。』
太四3註1【〔試誘者，〕那試誘者就是魔鬼(太四1；帖前三5)。】
註2【〔神的兒子，〕新受膏的王是在祂的人性裏，站在人的立場上禁食。另一面祂也是神的兒子，就如父神在祂受浸時所宣告的(太三17)。祂要為着諸天的國完成祂的職事，就必須以人的身分擊敗神的仇敵，就是魔鬼，撒但。因此，祂站在人的地位上，面對神的仇敵。魔鬼知道這事，就來試誘祂，要祂離開人的地位，自居神兒子的地位。四十天前，父神從天上宣告祂是父的愛子。那狡猾的試誘者，就以父神的宣告作根據試誘祂。如果祂在仇敵面前，自居神兒子的地位，就會失去擊敗仇敵的立場(見4節註2)。】
註3【〔石頭變成餅，〕把石頭變成餅，必定是個神蹟。這是魔鬼所題議的試誘。許多時候，想在某種情況中行神蹟，乃是從魔鬼來的試誘。魔鬼對頭一個人亞當的試誘，與喫的事有關(創三1～6)，現在對第二個人基督的試誘，也與喫的事有關。喫總是魔鬼用以陷害人的圈套，叫人受到切身的試誘。。】

問：對於魔鬼這試誘的題議，救主耶穌如何回應？

太四4『耶穌卻回答說，經上記着，“人活着不是單靠食物，乃是靠神口裏所出的一切話。”』

太四4註1【〔經上記着，〕新受膏的王不是用自己的話，乃是用經上的話，抵擋仇敵的試誘。】
註2【〔人活着…〕那試誘者試誘新王，要祂站在神兒子的地位上。但祂用經上的話回答說，『人…，』指明祂是站在人的地位上對付仇敵。鬼稱耶穌為神的兒子(太八29)，但邪靈不承認耶穌是在肉體裏來的(約壹四3)，因為牠們一承認耶穌是人，就是承認自己失敗了。鬼雖然承認耶穌是神的兒子，魔鬼卻不讓人信祂是神的兒子，因為人一旦這樣信，就必得救(約二十31)。】

註3【〔食物，〕直譯，餅。這話指明主耶穌取用經上神的話作祂的食物，並靠此而活。】
註4【〔神口裏，〕聖經都是神的呼出(提後三16)。因此，經上的話就是神口裏所出的話。】

註5【〔話，〕希臘文，rhema，雷瑪，指即時的話，與logos，婁格斯，常時的話不同。在這試誘裏，主從申命記所引用的話，都是婁格斯，是經上常時的話。但主引用這些話時，這些話就成為雷瑪，成了應用到祂處境裏即時的話。】

問：面對人生存的必須，魔鬼這次的試誘失敗了，接續對救主耶穌安排了怎樣的試誘？
太四5～6『而後魔鬼帶祂進了聖城，叫祂站在殿翼上，對祂說，你若是神的兒子，就跳下去罷；因為經上記着，“主要為你吩咐祂的使者，用手托着你，免得你的腳碰在石頭上。”』
太四5註1【〔殿翼，〕魔鬼對新王的第一個試誘，是在人的生活上。這試誘失敗了，魔鬼就把他第二個試誘轉向宗教，要新王從殿翼上跳下去，以證實祂是神的兒子。】
太四6註1【〔跳下去，〕主耶穌不需要作這事。這不過是試誘，要祂表現自己是神的兒子，能行神蹟。凡想在宗教裏行神蹟的念頭，都是魔鬼的試誘。】
註2【〔經上記着，〕主耶穌引用經言，擊敗了那試誘者，那試誘者就模仿祂，也引用經言試誘祂，不過引用得非常狡猾。】

問：對於魔鬼再次的試誘，救主耶穌又是如何回應？

太四7『耶穌對他說，經上又記着，“不可試探主你的神。”』
太四7註1【〔經上又記着，〕我們從一方面引用經上的話，也要留意另一方面，好蒙保守，不至受那試誘者的欺騙。這是新王應付那試誘者第二個試誘的對策。許多時候，我們需要對那試誘者說，『經上又記着。』】
註2【〔試探，〕原文意，極度的試驗，竭盡所能的試探。】

問：這次魔鬼對救主耶穌以宗教範圍裏的試誘，仍然失敗了，立即又再有怎樣的試誘？
太四8～9『魔鬼又帶祂上到一座極高的山，將世上的萬國，和萬國的榮耀，都指給祂看，對祂說，你若俯伏拜我，我就把這一切都給你。』
太四8註1【〔世上的萬國，〕魔鬼在宗教範圍裏所作的試誘失敗之後，又向新王題出他第三個試誘，這次是在今世榮耀的範圍裏。魔鬼將世上的萬國，和萬國的榮耀，都指給祂看。那狡猾者試誘的次序─先是人的生活，其次是宗教，第三是屬世的榮耀─關於人生實際的事，是特別誘惑人的。】
太四9註1【〔這一切都給你，〕路四6說，世上的萬國和萬國的榮耀，原是交付魔鬼的，因此他願意給誰就給誰。撒但在墮落之前，原是神所派管理世界的天使長(結二八13～14)，因此他稱為這世界的王(約十二31)，世上的萬國和萬國的榮耀，都握在他手中。他把這些都擺在新受膏的王面前試誘祂，為要得着祂的敬拜。屬天的王勝過了這試誘，但那要來的敵基督卻不要勝過(啟十三2，4)。】
問：對於魔鬼第三度的試誘，救主耶穌又是怎樣回應？

太四10『耶穌說，撒但，退去罷！因為經上記着，“當拜主你的神，單要事奉祂。”』
太四10註1【〔撒但，〕撒但，來自希伯來文，意對頭。他不僅在神的國之外作神的仇敵，也在神的國之內作神的對頭，背叛神。】
註2【〔單要事奉祂，〕新王斥責魔鬼的題議，並站在人的立場上敬拜神，單單事奉神，藉以擊敗魔鬼。為利敬拜或事奉神以外的任何事物，總是魔鬼的試誘，要取得人的敬拜。】

問：魔鬼以屬世的榮耀第三度來試誘救主耶穌，仍然無效，結果為何？
太四11『於是魔鬼離開了耶穌，看哪，有天使進前來服事祂。』
太四11註1【〔離開了，〕魔鬼對頭一個人亞當的試誘雖然成功了，但他對第二個人基督的試誘，卻完全失敗了。這指明魔鬼在新王的諸天之國裏，毫無地位。】
註2【〔天使進前來服事祂，〕天使進前來服事受試誘的王這受苦的人(參路二二43)。】
【職事信息摘錄】
『主受膏之後，就受試驗。神行政中的次序總是揀選、受膏、受試驗。首先，那靈引導受膏的王，受魔鬼的試誘。新受膏的王受那靈引導，禁食這樣一段時期，使祂可以進入祂君王的職事。』
『第一個試驗是在人生活的事上，在謀生的事上。在這裏我們看見一個重要的原則。在主的職事和經綸裏，我們若不懂得如何降低我們物質的需要，顧到屬靈的需要，我們就不彀資格為着主的職事。要彀資格在主的職事裏，我們必須受試驗。主耶穌受浸之後，立刻被引到一個環境，在那裏祂能向全宇宙宣告，祂不是為着物質的需要，乃是單單顧到屬靈的需要。』
『第二個試驗是宗教的事。宗教裏最刺激的事就是神蹟。按人的觀念，任何沒有神蹟的宗教，都沒有能力，最有能力的宗教乃是有神蹟的宗教。』
第三個試誘是屬世的榮耀、升遷、野心、地位以及有望的前途。這都是世上的榮耀。我們需要勝過這三種試誘：生活的試誘、所謂宗教能力的試誘、和虛榮的試誘。我們若征服這些事，就真是跟隨我們屬天之王的國度子民。阿利路亞，我們屬天的王勝過了那試誘者，在這三個試誘中擊敗了他！』
【進階追求：馬太福音生命讀經第十一篇】
