Devil and Demons 魔鬼與鬼 基督教神學的魔鬼概念，源自舊約「反對」或「敵對」（希伯來語︰sa{t]a{n）︰就如人與人之間的敵對（撒下十九22），神使用人來反對某人（王上十一14），或是神差遣的靈體（民二十二22）。
　　舊約有好些地方將受造物視為鬼或鬼魔︰公山羊或直譯作「那長毛的」（利十七7；代下十一15；賽十三21，三十四14）；s%e{d[|^m（中譯作「鬼魔」，申三十二17；詩一○六37）；螞蝠，或作水蛭、吸血蝙蝠（箴三十15）；阿撒瀉勒〔利十六8、10、26；參衣索比亞以諾書（Ethiopic Enoch）十8〕，和夜間的怪物（賽三十四14）。亞喀得文所說之鬼魔，是住在荒蕪之地，與不潔的貓頭鷹和鳶為伍；詩人要求神保護免受其害（詩九十一）。但以賽亞書六2、6的撒拉弗（s#ra{ph|^m），可能是初民神話中有翅膀的蛇，與此同為一類，以賽亞認為祂們亦可以為神工作（參天使，Angels{\LinkToBook:TopicID=126,Name=Angels}）。
　　舊約認為邪靈是在耶和華控制之下（撒上十六14～23）。七十士譯本則只有幾處是用「鬼魔」一詞──多用來指異邦的神，如︰申三十二17；詩九十一6，九十六\cs65，一○六37；賽十三21，三十四14，六十五3、11。約伯記很可能是受波斯的影響，說撒但在天庭控告人（伯一～二）。猶太人對鬼魔的起源，也有不同的說法（禧年書四22；衣索匹亞以諾書六及下），撒但就成了反對神和祂天使的首領（1 QS 3:19ff.）。
　　除了救恩論之外，新約作者對鬼魔論不太有興趣。他們相信鬼魔是撒但的差役（可三22），住在水中（太八32），和無水之地（太十二43）；可能成為人膜拜的對象（林前十20～21；提前四1；啟九20）；可以透過牠們所附身的人來說話（可一34），也可附在動物身上（可五12）；帶著痛苦（太十二22～24；可一21～28，五1～20，七24～30，九14～29）；甚至能賜下超凡的力量（可五3～5）；欺哄基督徒（約壹四1、3、6）；是基督徒要力拒的（弗六12）。有時保羅用「掌權的，有能的」來形容邪惡的靈體，因為他們反對神，又叫人離開神（羅八38～39；林前十五24；西二8～\cs615）。保羅亦把偶像與鬼魔等同（林前十20～22）。耶穌認為祂擊敗撒但的兩個階段，第一就是祂一生的工作，特別是驅魔袪鬼（Exorcism{\LinkToBook:TopicID=438,Name=Exorcism}；太十二22～30；另參路十18）。在保羅與約翰的神學，十字架是撒但大敗之地（西二15；約十二31）；耶穌相信撒但最後的傾覆是在末世（太十三24～30），這也是早期教會深信的（啟二十）。
　　教父時期對鬼魔論特感興趣，衣索匹亞以諾書對他們的影響尤其明顯。他們相信鬼魔已經成為異教世界的神【編按︰與當時教會受世界的逼害有關】，是由墮落天使變成的，有些則是創世記第六章所說女人的後裔；《革利免講道集》（Clementine Homilies）是這個時期的典型作品。俄利根（Origen{\LinkToBook:TopicID=880,Name=Origen}）不接納衣索匹亞以諾書的思想，也不認為鬼魔是天使因嫉妒而墮落變成的（參所羅門智慧書二24）。他把賽十四12～15的路西非爾（Lucifer，字義是「帶光者」，指金星，和合本作「明亮之星」）等同於撒但，是因著驕傲而叛逆神，結果從天墬落。奧古斯丁（Augustine{\LinkToBook:TopicID=171,Name=Augustine}）的看法與俄利根相同，但他不認為撒但可以與神和好。亞伯拉德（Abelard{\LinkToBook:TopicID=101,Name=Abelard, Peter}）的看法又與安瑟倫（Anselm{\LinkToBook:TopicID=135,Name=Anselm}）不同，認為贖罪與魔鬼完全無關。
　　阿奎那（Thomas Aquinas{\LinkToBook:TopicID=1160,Name=Thomas Aquinas}）相信魔鬼是一切罪之源頭，牠很可能原是最高的天使，因著驕傲而在創造之前墮落。牠引誘那些跟隨牠的，成為牠的僕役。
　　加爾文（Calvin{\LinkToBook:TopicID=249,Name=Calvin, John 加爾文}）反對人為魔鬼的問題嘮嘮叨叨，認為這是出於人邪惡的感情。他只指出聖經明論撒但及魔鬼的經文。魔鬼就是墮落的天使。聖經不多論到撒但，就是「叫人特別小心牠的詭計」（《基督教要義》I. xiv.13～19，文藝，61991）。十九世紀神學家對鬼魔論是不感興趣的。舉例說，士來馬赫（Schleiermacher{\LinkToBook:TopicID=1053,Name=Schleiermacher, Friedrich Daniel Ernst}）就不同意撒但是由好天使墮落而變成的；他認為耶穌並沒有指出，撒但與救贖計畫有什麼關係；祂與門徒都不是本於舊約聖經來論到撒但，而只是從當時日常生活取材，因此撒但的概念，並不屬於基督教思想的核心。布特曼（R. Bultmann{\LinkToBook:TopicID=241,Name=Bultmann, Rudolf}）的看法頗能代表當代的意見︰「我們不可能一方面使用電力和無線電，享受近代醫學和外科的知識，另一方面仍然相信新約世界有關鬼魔與靈界的記載。」（'The New Testament and Mythology', in H. W Bartsch, ed., Kerygma and Myth, vol. 1, London, 1953, p. 5）《基督教的宇宙》作者馬斯卡爾（E. L. Mascall, The Christian Universe, London, 1966），可說是代表近代少有的神學家，他認為從現代人的處境和經驗來看，確是暗示著有某種形式的邪惡存在，它們就是聖經所描寫的「魔鬼」和「撒但」。
　　另參︰驅魔袪鬼（Exorcism{\LinkToBook:TopicID=438,Name=Exorcism}）。
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