　　大家好，歡迎收看聖經考古資料褲，我是莊政誠。這一集。我們來講，耶穌受試探新約聖經，路加福音第四章第一到第十三節這樣記載，耶穌被聖靈充滿，從約旦河回來，聖靈將他引到礦四十天。受魔鬼的試探，那些日子沒有吃什麼，日子滿了他就餓了。魔鬼對他說，你如果是神的兒子，可以吩咐這塊石頭變成食物。耶穌回答說，經上記著說，人活著不是單靠食物，乃是靠神口裡所出的一切話。魔鬼又領他上了高山，霎時間把天下的萬國都指給他看，對他說，這一切權柄榮華我都要給你。
　　因為這原是交付我的，我願意給誰就給誰。你若在我面前下拜，這都要歸你。耶穌說經上記著說，當拜主，你的神單要侍奉他，魔鬼又領他到耶路撒冷去，叫他站在殿頂上，對他說，你若是神的兒子，可以從這裡跳下去。因為經上記著說，主要為你吩咐他的使者保護你，他們要用手托著你，免得你的腳碰在石頭上。耶穌對他說，經上說不可試探主你的神魔鬼用完了，各樣的試探就暫時離開耶穌。路加福音這段經文記載了耶穌受洗以後，被聖靈引到曠野去，受魔鬼的試探。
　　究竟耶穌是在哪裡受魔鬼試探的？我們今天還能夠找到這個地方嗎？讓我們的腳步從耶利哥古城出發，這裡有一條路通往一座海拔三百零一公尺的高山的山腳之下。這座山的阿拉伯名字叫做加布coral，意思也就是壽世歎珊，英文叫做mountain of tentation。賈布coranto當中的拉丁文字跟kana，也就是事實的意思。而阿拉伯文賈布則是三的意思，這個意思也就是指著耶穌在壽喜以後四十晝夜受魔鬼試探的地方。
　　其實在西元四世紀的巴勒斯坦隱修士carton就已經來到這個地方，在陡峭的山壁的岩洞當中建立了他的引修的場所。後來由於季節而來的引修是越來越多。卡爾特繼續遷移，退隱到更隱秘的地方，而將修道院的領導的職務交給其中的一位隱修士，our pedia. 後來這所修道院因此也就以appear這個名字來命名。在西元六百一十四年，波斯人入侵這個地方以後，這個地方就剩下少數的引秀是獨居在這個山洞當中。
　　後來東征的十字軍來到這裡，把這裡當做專門紀念耶穌受試探事件的地方。在西元十九世紀末期，希臘的東正教耶路撒冷主教區在這裡修建了兩座教堂，連同這些領袖的山洞一起結合形成的修道院，並且居住在這個地方。其中一個從拜占庭時期就建有的一座小教堂，被視為就是耶穌第一次受試探的地點。今天想要參觀這個地點的遊客，可以搭乘纜車直接到受四灘山的修道院當中，再從修道院往上攀登到山頂的平臺。天氣好的時候，有非常好的視野。
　　因為古耶利哥熱得像一座火爐一樣炙熱的空氣，造成的視線不佳，所以想要眺望耶利哥城，只有在清晨或者是傍晚的時候，才能獲得比較好的視線。讓我們把焦點從考古學轉到耶穌受試探的意義。在新約聖經的四本福音書當中，有三本福音書當中提到了耶穌被試探的這件事情。馬可福音只用了一節經文來提及，而馬太福音和路加福音當中則有比較詳細的描述。三本福音書當中記載的內容基本上是一致的，這表示聖經對耶穌被試探的這件事情是很重視的。
　　你或許要問耶穌受試探這件事情，當時門徒們並沒有一個人在場，這應應該是耶穌自己講的。耶穌為什麼要說自己被魔鬼試探的這件事情呢？難道是耶穌要刻意吹捧自己嗎？其實除了聖經，新約的部分有耶穌自己說被魔鬼試探這一種，中國人一般認為有為為善，不與人知的這種觀念以外。其實在就業生經當中也有同樣的情形。例如在民訴記第十二章第三節當中有記載，摩西為人極其謙和，勝過世上的眾人。
　　還有在出埃及記第十一章、第三節當中有記載，耶和華叫百姓，在埃及人眼前蒙恩，並且摩西在埃及地法老臣僕和百姓的眼中看為極大。相傳。民宿記跟出埃及記都是摩西所寫的，這些稱讚摩西的話，難道是摩西要刻意吹捧自己嗎？耶穌曾經這樣教導我們，你施捨的時候不要叫左手知道右手所做的，要叫你施捨的事。行在暗中，你父在暗中察看，必然報答你。這是記載在馬太福音第六章第三到第四節當中。
　　既然聖經告訴我們不需要將自己右手所做的好行為，讓左手知道，又為什麼要記載這些彰顯摩西以及彰顯耶穌的記載呢？因為這個跟聖經所要傳達的意義是有關聯的。摩西五經當中這些描述摩西的文字是出於後人所寫的，這些記載的目的是在說明摩西不僅是。到以色列人擺脫奴役的民族英雄摩西，還是神的律法的頒佈者。在摩西去世以後，以色列人再沒有出過一位先知，能夠像摩西一樣，一直到耶穌的出現。
　　而福音書當中耶穌受試探的這件事情是門徒們的記載，它的來源當然是耶穌自己講的。為什麼耶穌要說這段事情，而聖經又為什麼要記載這段事情？這不是耶穌教刻意吹捧自己能夠經得起實驗，而是有重要意義的。我們知道，要正確的理解一段經文，必須要參考這段經文的前後文。我們一開始所提到的路加福音第四章第一到第十章節，這段經文的前後文說的是什麼呢？這一段經文的前面是耶穌的家譜。耶穌的家譜是一段插入式的，說明在耶穌受試探的這件事情，真正的上文應該是路家福音。
　　第三章第二十一到第二十二節，耶穌在約旦河壽喜聖靈降臨在他身上，又有聲音。從天上來說，你是我的愛子，我喜悅。你這裡清楚的說明，耶穌就是摩西在生命記第十八章第十五節裡面所說的耶和華。你的神要從你中間，就是從你的眾兄弟中間給你興起一位先知。像我一樣，你們要聽從他。除了耶穌受試探的上文以外，還可以證明耶穌就是神所興起的另外一位摩西。既緊接著耶穌受試探這件事情以後的下文，也就是從路加福音第五章開始，耶穌執行他神的兒子的任務，在加利利傳道。
　　所以耶穌受試探的這一段經文，是神公開宣稱耶穌就是神的兒子。到耶穌執行神兒子任務當中的一個橋樑。因此，路加福音這一段耶穌受試探的經文的內容是跟耶穌的身份以及耶穌的任務是有關係的。我們可以把這一段耶穌受試探的經文分成四個部分。第一個部分是聖靈將耶穌引到曠野的時候，耶穌經歷了什麼事情？耶穌剛在約旦河受洗。第四章第一節提到耶穌被聖靈充滿。第二節提到他在曠野的四十天沒有吃東西，第二節也提到了，日子滿了，他就餓了。
　　這顯示耶穌具有完全的人性，因為耶穌具有人性，他一定不是到第四天才開始餓的，而是到最後才表現出耶穌的饑餓。而這個四戀或者被稱為試驗，在聖經當中常常應用在三種的狀況當中。第一，神試驗人神會用一些處境來試驗人，像是給人一個考試介意，讓人認識自己的內心，使人更加的心靠神。例如，在生命記第八章第二節當中記載，神讓以色列人在曠野的四十年，就是要試驗他們，讓他們認清自己是否肯守神的誡命。第二人試探神，這種行動通常是出現在對神的不信任，要神做一些事情來顯示神的真實，這是出於對神的不信任。
　　例如在出埃及記第十七章第一到第七節當中，以色列人在曠野沒水喝，就向摩西抱怨，神為什麼帶他們出埃及，並且要摩西給他們水喝。摩西說，你們為什麼與我爭鬧，為什麼試探耶和華呢？第三，撒旦在神所容許的限度裡面，借著一些手段來引誘神的子民犯罪被氣神，這是惡意的。例如，撒旦對約伯所做的行動，而陸家福音這一段耶穌受試探的經文當中，魔鬼對耶穌的第一個試探的背後的目的到底是什麼呢？路加福音第四章第三節，魔鬼對耶穌說，你若是神的兒子，可以吩咐這塊石頭變成食物。
　　前面的。路加福音第三章第二十二節，神在耶穌受洗的時候，才剛剛宣佈，你是我的愛子，我喜悅，你魔鬼就提出了，你若是神的兒子，這表面上似乎是質疑神兒子的身份，要耶穌做一些事情來證明他的身份。從耶穌的回答我們可以看出，魔鬼並不是質疑耶穌的身份。神的兒子在世上原本是要依靠神的。到曠野的四十天也是耶穌要跟父神有更親密的關係。然而在這四十天當中，不吃東西是神所設計的。耶穌當然會餓，而魔鬼引誘耶穌，不要按照父神的計畫，在四十天以後才吃東西，現在就可以利用他自己的力量來解決他肚子餓的問題。
　　不一定要依靠父神，因此魔鬼主要的目的就是要破壞耶穌跟父神的關係。而耶穌是怎麼樣回應魔鬼的，試探的，耶穌所引誘的經文是出於哪裡？儒家福音第四章第四節說，耶穌回答說，經上記著說，人活著不是單靠食物，乃是靠神口裡所出的一切話。耶穌很清楚魔鬼的企圖，耶穌的確可以將石頭變成食物，但是耶穌選擇性靠神。耶穌引用生命記第八章第三節的記載，告訴魔鬼解決饑餓的問題，不是他應該做的。耶穌應該做的是信靠神的話，生命記第八章。
　　第三節是摩西告誡後來的以色列人神，讓他們的祖先在曠野四十年的用意。而路加福音這一段耶穌受試探的經文當中，魔鬼對耶穌說的第二個試探的內容到底是什麼？這個試探背後的目的到底是什麼？儒家福音第四章第六節魔鬼對耶穌說，這一切權柄榮華，我都要給你，因為這原是交付我的，我願意給誰就給誰。你若是在我面前下拜，這都要歸你。天下萬國原本是屬於神的，不是屬於魔鬼的。神的兒子終究會統治這個世界，也不需要得到魔鬼的允許。
　　而魔鬼聲稱這個世界。是屬於他的，耶穌要在他面前下拜，才會將這個世界給他。可以看出魔鬼的企圖是要取得神的權柄，而且破壞耶穌跟父神的關係。如果耶穌接受了魔鬼的條件，首先向魔鬼下敗，耶穌就犯了罪，這就破壞了神的救贖的計畫。而耶穌是怎麼樣回應這第二個試探的，耶穌所引用的經文又是出自於何方。第四章第八節，耶穌說。經上記者說，當拜主，你的神單要侍奉他。耶穌並沒有反駁。魔鬼說他並不擁有萬國的這一點，而是用生命記第六章第十三節。
　　耶穌指出，只應該盡報於神，而不是敬拜魔鬼生命。記第六章是摩西告訴江南帝的以色列人，當初神頒佈十誡以後，曾經告誡以色列人不可侍奉別神，但是以色列人後來很快的就去拜別神了。而路加福音這一段耶穌受試探的經文當中，魔鬼對耶穌的第三個試探的內容又是什麼呢？呃，這個試探的背後的目的到底是什麼？路加福音第四章第九節魔鬼又領耶穌到耶路撒冷去，叫耶穌站在殿頂上對他說，你若是神的兒子，可以從這裡跳下去。第十節記載的。
　　因為經上記者說，主要為你吩咐他的使者來保護你，他們要用手托著你，免得你的腳碰在石頭上。魔鬼看到了耶穌引用經文來回應他。因此魔鬼也引用舊約的經文。魔鬼所引用的是詩篇，第九十一篇，第十一到第十二節當中記載著這詩篇是詩人送戰神對人的保護。但是魔鬼斷章取義，要用這段經文叫耶穌反過來來試驗神從電影上面跳下去，看神會不會救耶穌。這個背後的重點是魔鬼要破壞耶穌對神的信任，這個行動正是神所責備。
　　以色列人在曠野的行為，因為以色列人試探神的舉動，乃是出於對神的不信任。所以，路加福音第四章第十二節，耶穌對魔鬼說，經上說，不可試探主你的神。耶穌引用生命記第六章第十六節回憶魔鬼生命記第六章。第十六節是摩西告誡以色列人，不可以像在馬薩一樣不信任神會保守他們，一定要神。在那那時候就給他們水喝，而耶穌表明他不會像以色列人一樣，犯了試探神的錯誤。耶穌引用的經文都跟以色列人在曠野四十年所犯的錯誤有關係。
　　以色列人是被神帶到曠野，是受神的試驗的，而耶穌被聖靈帶到曠野，在那裡待了四十天，受到的是魔鬼的試探。魔鬼剛好用以色列人所犯的三件事情的錯誤來引用耶穌，但是耶穌並沒有犯罪。以色列人曾經因為食物而抱怨神，耶穌卻點出，人活著是要靠神的話。以色列人在曠野敬拜別的神耶，耶穌卻表明了人應該只敬拜神。以色列人因為水而試探神，耶穌卻拒絕試探神。耶穌做了完整的示範，人，應該在生活當中通過這些試驗，這也是以色列人沒有做到的。
　　神帶領以色列人在曠野過了四十年，是要以色列人在沒有進入迦南地敬拜其他偶像的這些錯誤之前，學習跟神獨處過信靠神的生活來準備進入江南地。聖靈因耶穌到曠野，福音書記載了耶穌在曠野禁食的四十晝夜，也是一個準備的工作。禁食四十天是有特別的意義的。除了以色列人曾經在曠野四十年所犯的錯誤，有關也清楚的讓我們看到神預備了耶穌在神將世界交給摩西以後，要耶穌繼續完成神救贖工作的計畫。
　　而魔鬼三次的試探也讓我們看見魔鬼要破壞神的整個救贖的計畫。因此魔鬼找到耶穌跟神親近的時候來介入魔鬼用完了各樣的試探就暫時的離開耶穌。在路加福音這段經文當中，魔鬼只是暫時的離開耶穌，而魔鬼在等待另外一個機會來破壞神救贖的計畫。在耶穌往後的行程當中，我們可以看見魔鬼不斷的找機會，想要再一次的攻擊耶穌。路加福音第二十三章第三節當中就記載了後來魔鬼進入了猶大的心，讓猶大出賣了耶穌。
　　而這一位千方百計要破壞神計畫的魔鬼是誰呢？根據包括但丁的神曲，約翰密爾頓的斯樂園，以及其他的神話傳說當中，魔鬼本來是天庭當中的一個天使掌，本名叫做羅sir。盧sir是明亮之星的意思。在神所創造的眾天使當中，魯西弗的地位是最高的全是最大的榮耀最多的我們可以從他的本名盧sir明亮之星的含義當中，我們就可以得知。但是露西爾心高氣傲，自視跟創造主同等，想要跟創造主平起平坐。所以盧sir離開了他的本位，並且帶著天庭的三分之一的天使來背叛神，結果被神打出了天庭。
　　出了天庭以後，魯西弗賊心不改，繼續尋找機會要來跟神對抗。於是魯西弗得到了另外一個名字，叫做沙特。後來神創造了人類的始祖亞當跟夏娃，並且把亞當夏娃放置在伊甸園當中。當時神與人同居，人類的始祖過著安居樂業，沒有死亡的生活，沙旦卻企圖要破壞這種神人合一的和諧的關係。沙丹化身為一條骨蛇溜進的伊甸園，對亞當、夏娃進行了試探，引誘亞當夏娃懷疑神亞當下發沒能夠經得起試驗，違反了神的命令，人類從此陷入了罪惡的泥鰍當中不能自拔。
　　沙旦就在神的面前控告人類犯了這個罪。撒旦這個作為無非是想要告訴神神所創造的人是失敗的。於是乎沙旦又得了另外一個名字，叫做魔鬼devil devil。也就是控告的意思。也就是說撒旦一直在神的面前控告人，所以魯西夫魔鬼撒旦、骨舌這四個名字指的都是同樣一個邪惡的靈。或許你對莊老師剛剛講的魔鬼的傳說以及論述仍然有疑問，因為節目時間的限制，我們這一集暫時不來討論這些有關魔鬼的傳說跟論述的爭議。
　　我會在其他的節目當中再來談魔鬼的真諦。如果你也可以接受，魔鬼是一種靈體的話，那麼我們可以說，自從人類始祖亞當夏娃犯罪以後，最就借著魔鬼來進入這個世界，也污染了所有人類的後代，人類因此失去了永生。可是神愛世人，不願意看到人類成人神，願意看到人人都悔改。所以神先後拆遣了許多的先知來對世人宣告神的拯救。但是，人根本不搭理這些先知的警告，但是神並沒有放棄神按照他救贖的計畫，拆遷了自己的獨生兒子耶穌道成肉身進入了這個世界，並且應許所有信靠耶穌的人不至於滅亡，可以重新得到永生。
　　這位神的獨生兒子耶穌親自來行動來拯救世人，是神施展救恩行動的最高潮。而魔鬼當然不能做事，神的這個救贖的計畫，聖經表明了魔鬼是墮落的天使，跟撒旦一起來背叛上帝的天使，撒旦跟他的魔鬼想要欺騙並且摧毀所有的去追隨以及崇拜上帝的人。因此沙旦魔鬼當然要迫害神的計畫，神有神拯救的計畫。沙旦也有他迫害的計畫，沙旦的破壞計畫就是要從破壞拯救者耶穌開始。撒旦的行動也就是對耶穌進行的那個三個回合的試探。
　　但是耶穌不是自己去接受魔鬼的試探的，也不是魔鬼強逼他去的，而是聖靈教耶穌去的。換句話說是神自己叫他兒子去的。這一切都是在神自己的計畫當中，你或許要問，為什麼神要這麼做呢？因為神要試驗，耶穌能不能經得住魔鬼的試探。在這些試探當中，神要讓耶穌經過這三個回合的試探，並且勝過撒旦。或許你又要問，這些試驗又對耶穌的使命有什麼意義呢？這是耶穌在十字架上面勝利之前所預先嘗到的另外一個勝利。
　　耶穌在這裡擊敗了企圖要毀壞神使命的魔鬼，這是勝過魔鬼一個非常重要的屬靈的勝利。因為耶穌知道可以使用聖靈的力量來抵抗，那二者來完成神的使命。從魔鬼的角度，耶穌所經過的是三個試探，也就是英文的temptation。但是從神的角度來看，耶穌所經過的是三個試驗，英文就是test試探、temptation跟試驗。test這兩個概念常常被人們來誤解。他們雖然是一字之差，而且兩者的本質基本上都是考試，但是兩者是迥然不同的。
　　試探，是一種惡意的考試，以及引誘它的內容。它的目的是陰暗的，就是希望考試者通不過考試。相反的試驗test，這是一種善意的考試。他的目的是良善的，就是期望考試者能夠通過考試。神從不試探人，也不被人所試探，只有魔鬼才懷著惡意，常常來試探人。耶穌受試探的時候，已經被聖靈充滿。第一回合是物質的引誘，第二回合是懷疑神的引誘，第三回合是全市榮華的引誘。而最終耶穌都是用神的話，將魔鬼一一的擊敗。
　　在這裡我們看了一場魔鬼跟耶穌之間精彩的戲劇，結果是耶穌戰勝了魔鬼。因為耶穌認識聖經以及應用神的話語來做抵擋撒旦的攻擊。針對每一個易受攻擊的弱點，例如饑餓、信任以及責任。但這些都穩守了魔鬼，也就沒有其他可以攻擊的地方了。我們生活的這個世界，現在也有魔鬼在掌權，所以導致了我們周遭物欲橫流，道德淪喪。我們也會發現自己常常也會被魔鬼來試探引誘身為基督徒的你我我們該怎麼辦呢？我們可以向神人禱告，不叫我們遇見四戀。
　　但是如果我們禱告了，還是遇見了試探，又該怎麼辦呢？如果我們禱告了，還是遇見試探的話，就必須要靠著兩個法寶。一個是神的話語，另外一個則是聖靈。我們不能夠以為我們讀了聖經，有了神的話，我們就可以戰無不勝。要知道魔鬼，知道神的話，而且魔鬼比你我都精通聖經。可以見得你看魔鬼在對耶穌試探時所用的話，就是直接取自於聖經。所以我們除了聖經以外，還必須要有聖靈。因為聖靈可以幫助我們來辨識聖經的爭議，使我們不至於對聖經斷章取義。
　　因為魔鬼是不可能有聖靈同在的，所以即使魔鬼能夠把聖經倒背如流也無濟於事，總不能勝過耶穌。所以親愛的弟兄姐妹，你想要在豬市上得勝有餘嗎？我們要緊記著耶穌能夠勝過魔鬼。試探的秘訣就是有聖靈同在，以及謹守神的話語。對於基督徒來說，這兩者是缺一不可的。這就是本級聖經考古資料庫為您所介紹的耶穌受試探。
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