　　Antichrist 敵基督 這詞（希臘文antichristos）在聖經中只見於約壹二18、22，四3；約貳7。若以上述經文來解釋，其重點是反對基督，多於是假基督（希臘文之anti亦可作「假」解）。但近代有些學者嘗試加入後一意義（如可十三22），而作「敵基督」及「假基督」解。
　　約壹二18指出敵基督的概念（不一定是該詞）是頗流行的。猶太教的啟示文學（Apocalyptic Literature{\LinkToBook:TopicID=144,Name=Apocalyptic Literature}）指出，在末世邪惡勢力將以人的形式出現於世上；他是個政治領袖，自比作神，帶領世上不信神的列國起來攻擊神的子民。敵基督這人物特別是以但以理書描述的安提阿哥四世（Antiochus Epiphanes，或作伊皮法尼）為模式，他在聖殿行「毀壞可憎」之事（但八9～12、23～25，十一21～45；另參可十三14）。此外，猶太教的啟示文學也說到末日的假先知，他行神蹟，欺騙列國（參可十三22）。
　　新約作者亦採取不少猶太教啟示文學的思想，相信歷史的末段必見邪惡勢力加緊工作，引致神全面介入，擊敗撒但，建立神普世的國度。邪惡勢力具有兩種敵基督的人物──自稱為神的政治領袖，及專門欺騙的假先知──新約聖經以不同的方式解釋他們。在帖後二3～12，他是將要出現的「不法的人」，占據神的位置，引誘世人去相信他的謊話。在啟十三，兩隻獸分別是代表政治的敵基督和假先知（參十六13），在當時是暗示敵對神及逼害信徒的羅馬帝國（參啟十七），尤其是當時之該撒崇拜。在約翰書信中，否認道成肉身的異端，也稱作「好些敵基督」（約壹二18），亦即是指假先知而言。新約其他地方也警告教會，要防備末日出現的假師傅（徒二十30；提前四1～3；彼後二1；猶18）。
　　在基督教歷史中，基本上聖經預言的敵基督，有三種解釋的方法。在教父及中古世紀，敵基督的概念相當流行，人對他的言行有頗詳細的描述。但這類思想卻為改教家拒絕；到了十九世紀，更正教圈內再以將來的角度來解釋啟示錄，敵基督的思想又再度流行起來，甚至明確地指出某人就是敵基督，如拿破崙三世及墨索里尼等，他們透過獸的數目為666，而作種種穿鑿附會的解釋（啟十三18）。
　　第二，在十六世紀，更正教圈內認為聖經論到敵基督的經文，均是指歷史上某個現象，不是指某個人。譬如說，他們把敵基督等同於某些制度，如羅馬教廷。這個觀點有好幾百年成了更正教的主導思想，直到十九世紀。
　　第三，較廣泛地把敵基督看成社會上反對基督的勢力，它可以是個人，或是某種運動；其共通點就是與神為敵，逼害信徒，和欺騙祂的子民。此等思想與教會早期的頗相近，就是認為到了歷史末期，邪惡勢力要以人的形式出現，他的滅亡便引進神國的實現【編按︰這個思想在基要派教會內相當流行。按後者的解釋，敵基督的出現可以解釋現代社會的兩個現象︰異端邪說的起──假先知的工作；以及信徒受政權的逼害──敵基督的工作。這種釋經法，近代以查恩（Zahn）、瑟斯（Seiss），及司可福（Scofield）為主導，認為至終羅馬帝國要恢復，重建其龐大的集體權力，統管政治、宗教及通商事宜，直到基督再臨】。
　　參考書目
　　R. Bauckham, Tudor Apocalypse(Appleford, 1978); W. Bousset, The Antichrist Legend(London, 1896); D. Brady, The Contribution of British Writers between1560 and 1830 to the Interpretation of Revelation 13.16～18(Tu/bingen, 1983); R. K. Emmerson, Antichrist in the Middle Ages(Manchester, 1981); D. Ford, The Abomination of Desolation in Biblical Eschatology(Lanham, MD, 1979); C. Hill, Antichrist in Seventeenth-Century England(London, 1971).

　　R.J.B.

　　
　　
