增長神速
經文：弗四7〜16
「我們各人蒙恩，都是照基督所量給各人的k恩賜。所以經上說：『祂升上高天的時候，擄掠了仇敵，將各樣的恩賜賞給人。』（既
求神幫助我們，使我們在這五件事上，竭力地保守聖靈的合一，成就神旨意的規定。
說升上，豈不是先降在地下麼？那降下的，就是遠升諸天之上要充滿萬有的。）祂所賜的有使徒，有先知，有傳福音的，有牧師和敎師。為要成全聖徒，各盡其職，建立基督的身體。直等到我們眾人在真道上同歸於一，認識神的兒子，得以長大成人，滿有基督長成的身量。使我們不再作小孩子，中了人的詭計，和欺騙的法術，被一切異敎之風搖動，飄來飄去，就隨從各樣的異端。惟用愛心說誠實話，凡事長進，連於元首基督。全身都靠祂聯絡得合式，百節各按其職，照著各體的功用，彼此相助，便叫身體漸漸增長，在愛中建立自己。」
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（壹）
在這七節的起首，中文和合本少翻了一個「但」字（de）。「但」是一個反意連接詞（adversativeconjunction）’意思是從這一節經文起所講的，與前面幾節所講的不同。保羅在前面六節講到我們是一個身體，現在要講到建造這身體的各樣恩賜；也就是說，前面講到我們的合一（unity），現在講到我們的不同（diversity）；前面講到我們的全體（allofus），現在講到我們的各人（eachofus）。因此，「各」字在這一■段中，是一■個多數的字，如「各人」、「各樣」、「各盡」、「各按」、「各職」、「各體」。
保羅在講到這些建造'敎會恩賜之前，提醒我們三件事：
（一>「我們各人蒙恩」。四章1節講到我們「蒙召」，現在講到我們「蒙恩」；基督賦予我們恩賜乃是恩典，是我們不配得而得的；正像保羅自己說的：「我原是使徒中最小的，不配稱為使徒。」（林前十五9）「我本來比眾聖徒中最小的還小，然而祂還賜我這恩典。」（弗三8）若都是恩典，我們就沒有甚麼可自誇的了。
（二）「都是照基督所量給各人的恩賜」。這些建造敎會的恩賜，是基督所量給我們的；換句話說’雖然祂有說不盡的恩賜，但祂照著我們最適宜的「量」量給我們——多得的不可驕傲，免起爭端；少得的不可抱怨，免失和平。
（三）「祂升上高天的時候，擄掠了仇敵，將各樣的恩賜賞給人。」這引句摘自舊約詩篇六十八篇18節，只不過保羅將主詞的第二人身改作第三人身，而動詞的「受了」則改作「賞賜」。這樣的改動構成了經文上的難題（textualproblem）:由於這個動詞在希伯來文可以譯作「受了」（received），也可以譯作「帶來了」（brought），因此有一本亞蘭語古版與一本敍利亞語古版，都譯作「給了」（gave）；而詩篇六十八篇就是講及得勝的詩篇，描述古代戰場上得勝的將軍，將帶回來的擄物與俘虜分送給百姓。換句話說，我們各人所得的這些建造敎會的恩賜，是主耶穌在死而復活、升天，得勝了撒但、罪、死亡、仇敵之後，求父差來的聖靈，按著祂的旨意賞賜給我們的；9節、10節就是註釋祂如何升天的事實。
這些恩賜是主耶穌付出極大的代價才得來的，我們得著這些恩賜的人當何等珍惜！
保羅在此提到建立敎會的五樣恩賜：
「使徒」——使徒原是「被差遣」的意思（約十三16），表明是主親自差遣的。按照使徒行傳一章22節與哥林多前書九章1節的記載，使徒是親眼見過復活的主，是為主作復活見證的；按照使徒行傳四章32至35節的記載，使徒是敎會的權威。
根據這些標準，敎會在第一世紀後就沒有使徒了，但我個人相信，使徒的恩賜仍然存在，仍然有人被主差遣，建立敎會，並且帶著權柄治理敎會（羅十六7）。原因在於敎導人認識基督的，自己必須先認識基督；將基督的能力帶給人的，自己必須先經歷基督復活的大能。
「先知」——先知是指那些直接從神得到啓示說預言或講道的人（徒十一27、28，十五32；林前十四1），以啓示、知識、預言、敎訓來造就敎會。槪括地說，使徒是栽種的，先知是堯灌的。按照艾迪（JohnEadie）與巴克萊（Wil¬liamBarclay）的解釋，當時的先知是遊行的傳道人，在一處地方不得超過二天，而且沒有自己的恆產；不過，以後地方敎會有了固定傳道人，於是這些稱為先知的傳道人，就漸漸消失了。我個人相信，先知的恩賜仍然存在，有人對神的話有特殊深度的看見，而且有特殊講道的恩賜。
「傳福音的」——使徒行傳二十一章8節提到「傳福音的腓利」，保羅在提摩太後書四章5節勸提摩太「凡事謹慎，忍受苦難，作傳道的工夫」，在原文乃是「作一番傳福音的工夫」。我深信今天的宣敎士，就像當時那些傳福音的，向那些沒有聽過福音的人傳福音。
「牧師和敎師」——牧師在原文是「牧人」，是看守與牧養羊羣的人；主自己也用過這個稱呼（約十11），不過祂是「牧長」、「牧人的監督」（彼前二25，五4）。敎師是負責敎導之職的人（太二十八20；提前三2；多一9）。由於原文「牧人」與「敎師」之間有一個「和」細）字，而只用了一•個冠詞（"tous），因此大多數學者認為，這是指一個人兼具牧人與敎師的恩賜；倘若這樣的看法是準確的，那麼中文的「牧師」的名稱，是最合適的了。
（貳）
主賜這五樣恩賜的目的是甚麼？
（一）「為要」（pros）
「為要成全聖徒，各盡其職，建立基督的身體。」
這節經文是由三個子句所組成的。在原文第一子句的前置詞是pros，而第二、三子句的前置詞則是eis’但這兩個不同的前置詞，都有「為了要」的意思，所以kjv翻作「為要成全聖徒，為要各盡其職，為要建立基督的身體。（forperfectingthesaints,fortheworkoftheministry,foredifyingthebodyofChrist.）」中文和合本的翻譯也是同樣的意思。換句話說，主賜的五樣恩賜有三個目的——（1）
成全聖徒，（2）各盡其職，（3）建立基督的身體。不過，有些學者認為，第一子句的前置詞pros，不可與第二、三子句的eis，作同樣的翻譯。達秘（Darby）認為‘pros’thinksoftheobjectwhenreached,‘eis’istheobjectinthemindoftheperson，故他將這一'節翻作：「fortheperfect¬ingofthesaints；withaviewtotheworkoftheministry,withaviewtoedifyingthebodyofChrist.」換句話說，主賜五樣恩賜來成全聖徒，為的是要各盡其職，為的是要建立基督的身體；1971年的RSV與布魯斯（F.F.Bruce）的翻譯’更有這樣的意思，而NIV、NEB，特別是RevisedBerkleyVersion的翻譯，則為「toequipthesaintsforthetaskofministeringtowardthebuildingupofthebodyofChrist.（為事奉的工作裝備聖徒，為的是要建立基督的身體。）」
我個人認為，從文法的結構來看，達祕他們的翻譯是對的；但從全書的神學思想來看，NIV、NEB、RBV是對的；主賜這五樣恩賜的終極目的，就是建立基督的身體。建立敎會必須靠這五樣不同恩賜的工人，雖然有時為了環境的因素，神讓一個工人獨力承擔這五樣恩賜的工作，他受差遣為主作復活的見證，又講道，又傳福音，又牧養，又敎導，但這不是正常的現象。
在建立敎會的過程中，必須做到「各盡其職」，這裡的「各盡其職」（事奉的工作），是指每一個信徒的事奉；工人必須帶領每一個信徒進入事奉的工作，不然就不是一個身體。據司徒德（JohnStott）說，有次他參加康乃狄格州（Con-necticut）達連海灣（Darien）—間聖公會的崇拜，主日崇拜程序單的封面上印著牧師的名字、副牧師的名字、助理牧師的
名字，再下面印著Ministers:theentirecongregation（事奉人員：全體會眾）。這樣的宣吿叫人驚奇！但這才是真正基督的身體，毎一個成員都要進入事奉。
然而，要毎一個聖徒進入事奉，便須要裝備聖徒，便須要成全聖徒，使他們成為完全，才能真正的進入事奉。「成全」在原文是katartismos，是從動詞/catartizd來的，是「再次排整齊」（toputinorderagain）的意思；它基本的意義是將東西放在應有的光景中，故有的英文譯本將它翻作「装備」（equip）。工人在建立敎會的事工上，應該使聖徒在信仰、道德、工作技巧上得著裝備，這樣才能各盡其職。
Katartismos在道德上也是「成全與完全」的意思。我們帶領聖徒，要帶領到完全的地步，正像保羅在歌羅西書一章28節說：「我們傳揚祂，是用諸般的智慧，勸戒各人，敎導各人，要把各人在基督裡完完全全的引到神面前。」
工人應該帶領聖徒「離開基督道理的開端，竭力進到完全的地步」（來六1），也要帶領他們長大成人，要完全像我們的天父完全一樣（太五48），在事奉上更要帶領他們完全成聖（帖前五23），歸神所用；這需要工人多少的勤勉、多少的敎導、多少的追求，禱吿了再禱吿，帶領了再帶領，講解了再講解，耕耘了再耕耘，真是無止境的工作！關心、牧養，使聖徒成為完全，毫無瑕疵。
米開朗基羅（Michelangelo）是一位力求完美的藝術家，曾經有人到他的工作室參觀，似有所感的說：「自我上次來參觀後，我看不出你的工作有何顯著的進展！」
這位雕刻家答道：「我將這一部分修改了，將那一部分打磨了，姿勢也改善了，肌肉部分也比以前顯明些，口脣也多些表情，那隻手臂顯得更有力。」
「那些只不過是小毛病吧！」這位參觀者不以為然的
說。
然而這位雕刻家說：「也許你說得不錯，可是小毛病不加改正，怎麼能稱為盡善盡美？所謂盡善盡美，是絕不容許有一點小毛病的！」
一個藝術家的雕像，在普通人看來已經完成了，但他並不以為然，他還要繼續不斷地工作、打磨，直到完美無瑕。我們帶領聖徒，也當如此。
（二）「到達」（katantSsGmen）
第13、14節是主賜這五樣恩賜給敎會的第二個目的。13節開頭的「直等到」，在原文是兩個字mec/m'katantesomen，若要翻得淸楚一點，應該是「直等到到達」。換句話說，建立基督的身體，只不過是開始，還要直等到到達「我們眾人在真道上同歸於一，認識神的兒子，得以長大成人，滿有基督長成的身量」。
照中文的語氣，第13節的前半似乎是條件——在真道上同歸於一，認識神的兒子；13節的後半似乎是結果——得以長大成人，滿有基督長成的身量。但在原文，這節經文有三個eis（「到」的意思），這三個eis說明了我們要逹到甚麼程度。
1.要達到「我們眾人在真道上同歸於一，認識神的兒子」。新譯本把它翻成「直到我們眾人對神的兒子都有一致的信仰和認識」。我們今天的分裂，多半是在信仰與認識神兒子的細節上不一致；就以受洗來說，一般浸信會不承認其他敎會的浸禮，有的浸信會受浸時更要浸水三次，一次是奉聖父的名，一次是奉聖子的名，一次是奉聖靈的名。
各公會的成因，多半是因為在過去歷史中，著重信仰上的某一點，這樣就逐漸形成小圈子：有的重禮儀，有的重治會，有的重稱義，有的重兩次恩典，有的重整體祭司，有的重敎會立場——他們以打起反宗派的旗子立宗派，最叫人啼笑皆非的，是在台北同一條街上，竟然有「真耶穌敎會」與「真真耶穌敎會」。
信仰上的差別，都與認識神的兒子有關。希伯來書的作者，開宗明義的說：「神既在古時藉著眾先知，多次多方的曉諭列祖，就在這末世，藉著祂兒子曉諭我們。」信仰上的神、人、救贖、敎會、末世，都與認識神的兒子有關，而所謂的「道統神學」（就是我們信仰的系統），正是以基督耶穌為中心；因為基督是神啓示的總結，所以神要我們對神的兒子，都有一致的信仰與認識。
2.第二個到達，是要我們直到「長大成人」。神賜這五樣恩賜的目的，不單要建立敎會，更要敎會長大成人；神要有這五種恩賜的工人造就敎會，使敎會早日脫離嬰孩時期。
一個長大成人的，除會顧念別人與負得起責任之外，這段經文更說出了主要是能分辨是非，正像14節說的：「這樣，我們不再作小孩，被人用欺騙的手法、錯謬哲理的狡猾，與毎一種異敎之風，吹得搖來搖去，奔馳東西。」（原文另譯）流行的哲理似乎總是說得中聽，異端的手法總是很吸引人，然而他們的實底，卻是欺騙與狡猾。在保羅的時代，有所謂歌羅西的異端，將哲學的純理論、猶太敎的律法主義，與東方的神祕主義，摻雜在基督的道理之中來迷惑人。我們現在有摩門敎、耶和華見證人、TheChurchUni¬versalandTriumphant（將輪迴與附靈渗入基督的道理）、TheGreatGraceWorldOutreach（是BibleSpeaks破產後改組的）、基督科學會、文鮮明的統一■敎、FaithAssembly（注重神醫、反對醫藥）、TheWayInternational、HareKrishnaMovement、WorldWideChurchofGod（也就是Armstrongism）、UnitedPentecostalChurch（他們講Oneness異端，只有耶穌）。現今在美國流行的NewAgeMovement，他們相信東方的泛神，並摻雜著人文科學、哲學、心理學，89年8月16日在全世界的powerpoints，大家手搞手的來卩予’做到所謂harmonicconvergence，使地球與其他銀河星球一致，這樣可以帶來和平的世紀；由於他們相信已死的靈可以藉著活人說話，因此事實上他們是古老的通靈術。西雅圖的奈特（J.Z.Knight），是最出名的靈媒，有一個死人的靈叫做蘭塔（Ramtha）藉著她講話，她每隔一個月擧行一次週末講習會（seminar），傳授三萬五千年前一位老戰士的智慧，參加者要支付四百美金的費用。在美國，有三千萬人相信輪迴，有七千萬人有過所謂超觀感的感覺，他們這種通靈術的訓練稱為「acourseinmiracles」，連不信派敎會的人都參加，說起來真是可怕！但敎會若長大成人，就不會被這些撒但用來欺騙人的東西所迷惑。所以，這五種恩賜的工人，一定要好好餵養主的羊羣，用純正的道理餵養每一個信徒，使敎會能長大成人，能分辨是非，不受異敎之風所動搖。
3.第三個到達是直到我們「滿有基督長成的身量」。雖然這節經文常被用在個人的靈命上，就像克里米亞之戰（Cri¬meanWar）時，南丁格爾（FlorenceNightingale）—*夜經過一*間病房，裡面有個受了重傷的士兵，於是她彎下身子看護他；就在她低頭看著這個年輕的傷兵時，傷兵也擡頭望著她，輕聲對她說：「對我來說，妳就是基督。」對我們個別的基督徒來說，我們應該讓基督活在我們心裡，使我們活得像基督；但保羅這句話是指著敎會說的，主賜這五樣恩賜的目的，是要敎會達到滿有基督的身量。敎會既是基督的身體，就應該滿有基督的身量。我們都知道，身量是漸漸長成的，敎會也當漸漸滿有基督長成的身量，使人一進來就看見基督。請問：今天有多少地方敎會叫人看見基督？
（三）「惟」（de）
原文de是一個連接分詞，由它而連繫起來的句子，是一個附加的子句。第15節就是這樣的一個子句。達比（Darby）在15節的末了，用了一個冒號（：），表明以下16節的話，是15節的說明；因此，我們可以說，第15、16節是主賜這五樣恩賜的第三個主要目的，就是要叫身體（敎會）漸漸增長。
敎會增長是一個非常時髦的題目，許多人在做硏究，有的神學院還專門開設敎會增長這門課程。這是一個尋求方法的時代，誰都想要知道成功的方法，我們要尋求敎會增長的方法，也不例外。敎會增長若有一定的方法，那我們就不必依靠聖靈了。這就是為甚麼這個地方敎會增長所做的，在別的地方敎會去做，不一定有同樣的功效；方法可以因時地不同而變化，但原則卻永遠不變。今天這兩節經文給我們看見敎會增長的幾個原則：
1.「惟用愛心說誠實話，凡事長進，連於元首基督。」
我們若要敎會增長，第一件要緊的事就是「凡事長進，連於元首基督」。這裡的「長進」，與第16節的「增長」，是同一個字根。信徒的長進，是毎一個工人所切求的，我們平常只求毎一個信徒在讀經、禱吿、生活、奉獻、工作上長進，很少很少帶領他們長進到連於元首基督；這是指長進到基督是頭的身體生活中。我們今天的敎會，擧行許多如何讀
經、如何禱吿、如何作個人佈道的講習會，但很少有過身體（敎會）生活的操練。因此，縱使我們每一個信徒的個人生活時有長進，然而我們的「彼此」生活卻一塌胡塗，到處聽見敎會有問題。我們真的要求神開我們的眼睛，使我們看見我們需要凡事長進，連於元首基督。
若使我們凡事長進，連於元首基督，保羅提出兩個必需有的條件：
⑴「講真理」。「說誠實話」這個動詞（al谷theuontes），在原文不是指我們所講的話，它有持守、活出、行出真理的意思在內。我深信眾學者因為前一節說到異端的欺騙，所以在連接分詞「de」後面翻作我們要「說誠實話」。「說誠實話」只是指我們個人的品德，而我們從整段的上下文來看，「講真理」比「說誠實話」更切實。只有真理才能對付欺騙人的異端與狡猾的哲理，何況敎會的增長與講真理分不開，使徒行傳甚至以「神的道日見興旺（原文是『生長』〉，越發廣傳（原文是『倍加』）」（徒十二24），來形容當時敎會的生長與增長。
⑵不單是「講真理」，而且是要在「愛」裡凡事長進，連於元首基督。帶領人長進到連於元首基督，不單是要講真理，讓他們明白，更要以愛讓他們熔化在真正身體的生命裡；真理是硬的，是冷的，惟有愛是熱的，是有生命的。
若大家都連於元首基督，全身自然靠祂聯絡得合式，各人在身體上各就其位、一點不差；眾人長進到這個程度，敎會一定增長。
我們今天信徒的毛病是：每一個人只追求靈命的長進，只過獨善其身的生活，不注意追求長進到連於元首基督，聖徒與聖徒之間的關係不淸楚，更不會過身體的生活，那末敎
會怎能增長？
2.「各按其職，照著各體的功用，彼虹相助。」
這是敎會增長的第二個原則。身體上的每一個肢體都要
動，敎會才能增長；敎會的毎一個成員，都要在元首基督的號令之下發生功效，敎會才能增長。
事實就是如此：人若要做任何一件事，身體上的各節各體，都得一齊行動才能做到。比如你叫我來吃某樣食物，首先我的耳朶必須聽見你的呼喊，然後我的眼睛看到那東西，看見後我的腳得向東西的方向走過去，到了之後得用手去拿，嘴得張開，嘴張開後得用牙齒咬與嚼，嚼時我的舌頭得轉動，嚼完了我的食道得打開來，吞下去，到了胃裡，胃還得藉蠕動來消化，消化之後進到腸中吸收食物中的各種營養，吸收之後藉血液循環帶到各個細胞裡去，這樣我的心同時不斷進行抽血、送血的工作，而營養到了細胞裡，還需要氧來燒掉它，才能成為我們身體的能量，故此我的肺得工作，藉血液經過肺，將鼻子吸進的氧帶到細胞，同時將燃燒時的碳氣帶出來。當我答應你的邀請來吃的時候，我身體的各部分都要一齊工作，這樣才能使營養成為我身體的力量。敎會的增長也是如此，每一個肢體都得發揮他的功用；毎一個肢體都動的敎會，才是一個增長的敎會。
「彼此相助」在原文可以譯作「彼此供應」。我們在身體（敎會）生活上，一定要學習供應別人。不過，由於我們在以「得」為激發力的社會裡長大，再加上我們墮落的天性喜歡佔有，因此我們在這種背景下，要做到活著是為供應別人的生活，只有靠主的生命與聖靈的能力。
3.「在愛中建立自己。」
這是敎會增長的第三個原則。這裡的「自己」是指敎
會，敎會只有在愛中才能增長。愛是神生命的特性，只有愛能顧念別人、幫助別人、供應別人，只有愛才能滿足神與人的要求。當我們彼此相愛的時候，神就住在我們中間。敎會是神藉著聖靈居住的所在；敎會若沒有神居住，敎會就沒有實際，因此彼此相愛是敎會的實際。
猶太人中有這樣的傳說，有兩兄弟住處銜接，哥哥結婚生子變為大家庭，弟弟仍舊單身。一夜哥哥睡不著，想到弟弟尙未成親，一個人一定很孤單，就想送點收穫的稻捆給他，使他有錢可以早點結婚；那知弟弟也睡不著，想到哥哥的大家庭開支很大，就想送點收穫的稻捆給他，可以減輕他的負擔。兄弟倆在他們住處的分界錢相遇，說明彼此的意向之後相抱而哭。據說以後猶太人的聖殿，就建在他們兄弟的土地上，聖殿的壇就建在他們相抱而哭的地方。
是的，敎會是建立在我們的彼此相愛上。保羅是說「在愛中建立自己」！
