Judaism and Christianity 猶太教與基督教 早期教會的成員以猶太人為主，他們的基本問題不是怎樣面對自己的猶太教背景，而是當大量外邦人皈信以色列的神和猶太的彌賽亞後，猶太信徒應該用什麼態度面對這些外邦信徒。當時有一派信徒是猶太派基督徒（Judaizers），他們認為外邦人要成為基督徒之前，要先成為猶太信徒，遵守摩西的律法（Law{\LinkToBook:TopicID=708,Name=Law}）和守割禮。但整體教會的態度，特別是外邦人的使徒保羅，卻不這麼認為，他們認為人稱義（Justification{\LinkToBook:TopicID=670,Name=Justification}）是因著信，不是因著守律法。我們可在羅馬書（如︰羅三28～31）和加拉太書（如︰加三10～14、23～29）看到，因信稱義的道理是顯明基督救恩（Salvation{\LinkToBook:TopicID=1039,Name=Salvation}）的普世性。人要得救，猶太人的律法不是必須的；但新約並沒有暗示猶太人信主之後，就不再需要守律法，這不是說外邦人與猶太人有兩條不同的救恩道路，而只是顧及猶太人的文化背景而已。耶穌與使徒均說過，他們並非是廢掉猶太人的律法，保羅在徒二十一即指出︰說人信主便等於可以「離棄摩西……不要給孩子行割禮，也不要遵行條規」（徒二十一21），這是不對的；因此保羅也遵守聖殿潔淨禮的規矩，包括剃頭和獻祭（徒二十一24、26）；只不過這些規矩不再是非守不可的（譬如猶太人對那些住在外國，遠離耶路撒冷聖殿的猶太信徒，便是不可能的），連彼得的例子也可說明（加二14）。
　　話雖這麼說，新約教會面對一個最現實的問題乃是︰大多數猶太人的領袖，都拒絕接受耶穌作他們的彌賽亞。福音書（特別是約翰福音）與使徒行傳就常提到「猶太人」拒絕福音，激動人群來反對教會。這是第一世紀猶太人的情況；但我們也要留意，約翰是猶太人，當時很多祭司與猶太人領袖也是信徒；只不過新約時代猶太人會堂與教會之間的鴻溝，已經愈來愈深。到了聖殿被毀之後，猶太人的領袖反對教會的立場愈發堅定不移。教會在四世紀君士坦丁作王的時候成了國教，亦對猶太人採取報復措施；教會會議（Councils{\LinkToBook:TopicID=320,Name=Councils}）相繼發出反猶太人的宣言和判決。這時，猶太人發現他們愈來愈難做一個真信徒，而同時又做一個真正文化上的猶太人；緊緊跟隨猶太人的法律（kashrut），同時又留在以外邦為主的教會，對很多猶太信徒來說，幾乎是不可能的。
　　反猶太主義（Anti－Semitism{\LinkToBook:TopicID=142,Name=Anti-Semitism 反猶太主義}）成了基督徒生活正常的一部分。他們指控猶太人是殺神者，相信猶太人現今正處於被神咒詛之下。馬太福音是猶太人的福音書，那裡記載猶太人曾這樣說︰「祂的血歸到我們和我們的子孫身上。」（太二十七25）因此，基督徒便認為神的咒詛是落在世世代代的猶太人身上。
　　教會在羅馬帝國得勢之後，剝奪了猶太人許多公民權利，容許基督教傳道人隨意進入會堂，向他們傳講基督教信仰；逼害猶太人的事件時有發生。今天的猶太人就是不能忘記昔日他們被逼受洗和信耶穌、十字軍、異教裁判所的酷刑，也不能忘記路德（Luther{\LinkToBook:TopicID=750,Name=Luther, Martin}）反猶太人的著作、蘇聯逼害猶太人的政策，以及希特勒對猶太人施行的「最後方案」──把全世界三分之一的猶太人殺掉等歷史。這麼一來，結果像基督、基督徒、教會、十字軍等詞彙，對猶太人而言，都只會引起憎恨之情；就是那些相信耶穌是彌賽亞的猶太人也拒絕使用。
　　新約雖然也面對第一世紀的問題︰外邦人作基督徒是否必須先作猶太人？今天的問題卻是反轉過來︰信耶穌的猶太人是否必須要忘掉摩西的律法？參加外邦人的教會？以一種「化外」的形式來敬拜神？今天有些美國的猶太信徒自己組成「彌賽亞的會堂」，在以色列則組成「彌賽亞會」（messianic assemblies），在英國和其他地方是「彌賽亞團契」。他們均拒絕使用「教會」這名詞，要用猶太人的方式來建立基督的群體，其間他們遇到的問題包括︰對外邦人和現存外邦教會應保持什麼態度？應怎樣看待猶太人的律法？哪一種會堂的形式是可以繼續下去的？以及有關採用希伯來文來敬拜，並且建立符合猶太背景的領導模式等問題。這些努力儘管會削弱他們的基督論（Christology{\LinkToBook:TopicID=282,Name=Christology}），造成孤立，但猶太人這樣做，卻能增強他們的猶太身分，他們認為這是重要的。
　　今天教會向猶太人傳福音（Evangelism{\LinkToBook:TopicID=430,Name=Evangelism, Theology of 傳福音的神學}）的時候，有幾個問題是十分重要的︰
　　1.「歸正」（Conversion{\LinkToBook:TopicID=317,Name=Conversion}）是否必須的？有些基督徒採取「兩約」的方式來應付這個猶太人的問題。耶穌基督所立的新約固然是外邦人得救之道，神為猶太人定下的道路仍然是舊約。這態度必然引起一個問題︰耶穌成全了舊約又要怎樣解釋？這正是約翰福音立意要強調的（參R. E. Brown︰Anchor Bible commentary）。
　　2.猶太人的皈信是否必然包括中斷性與延續性在內呢？猶太教肯定的信仰包括妥拉（Torah）、神的道，和神的律法；拉比和他勒目（Talmud）的研究對猶太人來說，是神對摩西啟示的「口傳妥拉」，又為後代猶太人所發展。倘若猶太教真是單純建立於神在舊約的啟示上，那麼教會相信耶穌是彌賽亞這信仰，就只是它的延續。但反過來說，我們若認為拉比與他勒目的研究只是人外加在神的妥拉之上的東西的，那麼基於人會犯錯這事實來看，這種錯誤必然成為近代猶太教的一部分，猶太教與基督教之間便有一種中斷性，二者不能等同，因此猶太人要成為基督徒，就必須經歷悔改與重生。
　　3.基督徒有沒有權利向猶太人傳福音？昔日教會迫害猶太人的歷史，叫某些基督徒覺得他們只能與猶太人做朋友，卻不應期望勸他們信耶穌。今天有些猶太教與基督教的對話，其目的並不是要勸對方皈信；這看法與聖經的大使命相違，聖經要我們存著愛與謙卑的心，與猶太人分享耶穌基督豐盛的生命。
　　4.猶太人的將來是怎樣的？基督徒對以色列（Israel{\LinkToBook:TopicID=648,Name=Israel}）國的看法很不一致。1948年建立的以色列國，是舊約預言的成就嗎？抑或耶穌基督才是舊約一切預言的成就？教會在某方面可以說是「新以色列」嗎？神只是對以色列民族有興趣嗎？抑或祂對以色列國也是關注的？所有基督徒都承認，神是歷史的惟一主宰，因此猶太人回歸以色列地，起碼說來也是在神的旨意當中。
　　教會對猶太人之將來的認識，主要源自羅馬書九到十一章。保羅相當清楚地指出︰外邦人有機會接受福音，全因為猶太人不順服；外邦人信主會引起猶太人的嫉妒，從而激發他們，以致他們也有機會給接上他們自己的橄欖樹幹。倘若猶太人的不順服能叫外邦人大得神的恩福，保羅問︰猶太人全部皈主，又會對整個世界產生怎樣的影響呢？因此保羅預見有一天所有外邦人信主，而以色列全家也要得救。不管在真實情況下這是什麼意思，我們起碼可以這樣盼望︰有一天，所有外邦人和猶太人都會接受耶穌基督為他們的救主。
　　另參︰猶太人大屠殺（Holocaust{\LinkToBook:TopicID=579,Name=Holocaust}）；

以色列（Israel{\LinkToBook:TopicID=648,Name=Israel}）；

耶路撒冷（Jerusalem{\LinkToBook:TopicID=654,Name=Jerusalem}）。
　　參考書目
　　L. Baeck, Judaism and Christianity(New York, 1970); G. Hedenquist(ed.), The Church and the Jewish People(London, 1954); J. Jocz, The Jewish People and Jesus Christ(London, 1949); idem, The Jewish People and Jesus Christ after Auschwitz(Grand Rapids, MI, 1981); C. Klein, Anti-Judaism in Christian Theology(London, 1978); P. Lapide and J. Moltmann, Jewish Monotheism and Christian Trinitarian Doctrine(Philadelphia, 1981); J. Parkes, The Conflict of the Church and the Synagogue(London, 1934); M. H. Tamenbaum, M. Wilson, J. Rudin(eds.), Evangelicals and Jews in Conversation(Grand Rapids, MI, 1978); 'Christian Witness to the Jewish People', Lausanne Occasional Papers 7(Wheaton, IL, 1980).

　　M.F.G.

