四1至11耶穌受魔鬼試探

引言
　　頭三卷福音（符類福音）都吿訴我們，緊接著耶穌洗禮之後的是他受魔鬼試探一事（見可一12至13；路四1至13、。不過，這三個記載也有差異之處：馬可略去了試探的內容；路加在耶穌受洗與受試探的敍述中間加插了耶穌的家譜（路三23至38）；馬太福音所記的第二、第三個試探，與路加福音所述的次序剛相反。雖然記載有所不同，但內容是真實的，三位福音書的作者按照自己的記憶強調了不同的重點。
	在馬太這段記載中，1至2節是整件事的導言和背景，3至4節、5至7節、8至10節分別報導三個試探的過程，第11節則是事情的尾聲。

詮釋
一、耶穌受試探的背景（四1至2）
經文：
　　1當時，耶穌被聖靈引到曠野，受魔鬼的試探。2他禁食四十晝夜，後來就餓了。
　　1節「當時」：從可一12可知耶穌受試探一事與上文敍述的洗禮緊緊地連在一起。「聖靈」：在耶穌受洗時有形體地降在他身上（三16）的聖靈，現在刻意地引導他到曠野去，使他受試探。
　　「曠野」：在猶太人心目中，這是魔鬼活動的地方賽卅四14；太十二43），但也是昔日以色列人出埃及後受神磨煉的地方（申八2），與將來選民得新生之處（見三1詮釋）。
[bookmark: _GoBack]　　「魔鬼」：從本段經文，可知他控制著這個罪惡的世代（見9節；路四6），故在別處，他被稱為「那惡者」（約壹五19）、「世界之（神）王」（見約十二31；林後四4等？、「鬼王」（靈界惡魔之首，見太十二24至25）。另一方面，本段也稱他為「那試探人的」（見3節），因為自人類始祖以來，魔鬼便不斷試探人，引誘人犯罪背叛神（見創三1至5；約八44；啟廿2至3）。由於魔鬼與義人並與神為敵，故又稱為「撒但」（見10節）：這詞源自希伯來文，意即「敵擋者」，見伯二1至6和亞三1。舊約的七十士希臘譯本常用Aodiabolos一字翻譯「撒但」；hodiabolos原指「毀謗者」，但在七十士譯本和在新約（如在此處），已成了「撒但」的代名詞，中文聖經則取其意，把匕0出吐0103譯作「魔鬼」。
　　「試探」：原文―這個字，在新約可指引誘人犯罪（如林前七5；帖前三5；雅一13至14、，也可指「試驗」（約六6；林後十三5）、「磨煉」（路廿二28）。無疑魔鬼是要試探耶穌，使他犯罪離棄神，但催使耶穌到曠野去的是聖靈，所以整件事也是神對耶穌的一個考驗。相似的例子，見撒下廿四1（參代上廿一1）與伯一6至二7。
　　2節「禁食四十晝夜」：這與以色列人四十年的曠野漂流、備受飢餓（申八3、可謂遙遙呼應。按路四2的記載，耶穌在這期間沒有吃任何食物，但沒有指出他有否喝水。昔日摩西在西乃山上四十晝夜不吃不喝（出卅四28、，而耶穌時代的猶太人在禁食時也有連水也不喝的。馬太這兒特別聲明耶穌在這段期間的晚上也禁食，大槪因為當代猶太人的一些禁食只在白天，晚上則照常吃或喝。⑴
　　「後來就餓了」：這裏和路四2的原文21都不一定表示耶穌是在這四十天過後才感到飢餓、才受到試探。可一13吿訴我們，撒但的試探也在這四十天內臨到耶穌身上。

二、耶穌受頭一個試探（四3至4）
經文：
　　3那試探人的進前來，對他説：「你若是神的兒子，可以吩咐道些石頭變成食物。」4耶蛛卻回答説：「螟占記著説：人活著，不是旱靠食物，
　　乃是靠神口裏所出的一切話。」
　　3節「那試探人的」：即魔鬼，見上文詮釋。這裏雖沒有道出魔鬼以甚麼形式顯示自己，但從「進前來」一語看來，他不是在耶穌腦海裏投下犯罪的思想（參約十三25，而可能是在耶穌身外具體呈現。
　　「你若是神的兒子」：原文的6	，含意是「你既是」。換而言之，魔鬼並不是質疑耶穌為神子的身分，而是假定了三17的宣吿，勸耶穌做個名副其實的神子，施神蹟把石頭變為食物，滿足自己肉身的需要。
　　4節「經上記著說」：耶穌的答覆全以舊約聖經為根據。
　　「人活著……一切話」：經文引自申八3；22昔日以色列人在曠野受神苦煉、捱飢抵餓，但終蒙神賜下嗎哪，從這整件事中，他們應該學會一個功課：肉身的需要雖然迫切，也十分重要，但更重要的是胎聽神所說的話，遵行她的旨意。對耶穌來說，他的飢餓很真實，而身為神的兒子，他也有能力行神蹟餵飽自己的肚腹、參太十四15至21^，但他要做一個順命的兒子，以神對他的旨意為依歸；在神還未允許之前，他甘願捱餓，接受試驗。

三、耶穌受第二個試探（四5至7）
　　經文：
　　5魔鬼就帶他進了聖城，吋他站在殿頂上，6對他説：「你若是神的兒子，可以跳下去，因為綽占記著説：主要為你吩咐祂的使者用手托著你，免得你的腳碰在石頭上。」
　　7耶穌對他說：「祭土又記著説：『不可試探主你的神。』」
　　5節「聖城」:即耶路撒冷（見路四9；參尼十一1；賽五十二1；但九24；太廿一10，廿七53）。這城之所以「聖」，是因為蒙神揀選，當中有神在地的「居所」聖殿。
　　「殿頂」：原文是「殿的翅」，大抵是指聖殿整系建築物中最高或懸空突出之處。聖殿本身高約一百八十尺。23
　　6節撒但的話引自詩九十一11至12，卻略了「在你行的一切道路上」。撒但的意思是：既然神應許要藉天使保護信靠祂的人，那麼，作為神的兒子，耶穌大可憑著這應許，要求神的保護，縱使他從殿頂跳下也安然無恙。撒但在此無疑歪曲了神的話，神所應許的是在義人遵行神旨意而遭遇難處時保護他，不是縱容人任作妄為（如從高處跳下）而恃賴神行神蹟來搭救。
　　7節	「經上又記著說」：在耶穌看來，撒但應用詩九十一11至12的做法是錯誤的，因為抵觸了另一處經文所顯示的真理。「不可試探主你的神」一語，引自申六16上，該節經文的下半句是「像你們在瑪撒那樣試探祂」。昔日以色列人在瑪撒強頑地要求神賜下食水，以此試驗祂同在的真實性（出十七1至7），這是不正確的態度。同樣，耶穌如強求神行神蹟來保護他，藉此試驗神與他的關係，也是不對；信靠神，遵行祂的話才是正確的做法（申六17、。

四、第三個試探與尾聲（四8至11）
經文：
　　8魔鬼又帶他上了一座最高的山，將世上的萬國與萬國的榮華都指給他看，9對他説：「你若俯伏拜我，我就把這一切都賜給你。」10耶琢説：「撒但⑦思―，退去吧！因為螟占記著説：當拜主^你的神，卑要事奉抱。」
　　11於是，魔鬼離了耶缽，有天使來詞候他。
　　8節「最高的山」：這可能是指在異象中的經歷和見聞。
　　9節上文闡釋「魔鬼」一詞時已說過，他是現今邪惡世界的首領。根據啟十三2的說法，魔鬼的確可以把權柄賜給地上的君王，使他統管諸國，與神為敵；耶穌的答覆似乎也沒有質疑魔鬼的能力。魔鬼的應許表面上很有吸引力：身為彌賽亞，耶穌最終的使命正是要作王掌權、統治萬國（但七14）；與其跟魔鬼對抗、遭受苦難，不如及早與魔鬼妥協，只須俯伏拜魔鬼，便能取得王權，何樂不為？
　　10節「當拜……事奉祂」：經文引自申六13，昔日以色列人在進迦南之前被摩西耳提面命，不可為了物質上的豐富而忘記耶和華，應要單一事奉祂。如今魔鬼的建議等於慫恿耶穌背棄父神、不做順命的受苦義僕。耶穌看出魔鬼的詭計，於是援引上述經文為理由，並道出魔鬼的真正身分^敵擋者（「撒但」一名之意），喝斥他離開。
　　11節魔鬼無計可施，暫時離開耶穌（見路四13〗。天使的「伺候」，是指供應食物（參太廿五44；徒六2；王上十九6至7）。

信息（原意與應用）
　　本段的資料必定出自耶穌本人，故這記載能讓我們揣摩到耶穌對自己神子身分的看法，以及他處理試探的方法，所以是十分寶貴的經文。
　　耶穌受試探一事是緊接著他的洗禮發生。換句話說，在天上的聲音宣吿耶穌是神所喜悅的神子之後，耶穌不久就遭受魔鬼的試探。然而，這正是神對他的考驗（催促耶穌到曠野去受試探的乃是聖靈）。同樣，今日基督徒注往在偉大的屬靈經歷後被神試煉，遭遇難處和試探（參林後十二1至7），必須小心處理。
　　主耶穌所面對的第一個試探是與他禁食後肉身的飢餓有關。魔鬼慫恿他運用神子的特權，把石頭變為食物，滿足肉身的需要。表面上看來，這建議合情合理。可是耶穌卻指出了當中的錯誤：人不應罔顧神的話，只求肚腹滿足。對耶穌當時的處境而言，既然神引領他到曠野去禁食祈禱，他若自己弄食物吃，便是違背神的命令，不信賴神的安排和供應。同樣，今曰基督徒也往往在肉身及生理的正當需要上受魔鬼試探，必須加以提防。
　　若說魔鬼的第一個試探好像很有道理，跟著的一個就更厲害。地點是聖城裏的聖殿頂，所引的是聖經中神對義人的應許，實在振振有辭。然而耶穌洞悉魔鬼的陰謀，知道他曲解神的話，骨子裏是要耶穌挾聖經之名強迫神行神蹟，也就是試探神。今天，我們同樣要謹愼，不以堂皇的藉口對神頤指氣使、試探祂，免得中了魔鬼的詭計。
　　最後，魔鬼索性放下面具，單刀直入地以世界的榮華為餌，引誘耶穌俯伏拜他。固然，魔鬼是訴諸人好名利、愛權力的心態，另一方面，也是慫恿耶穌不擇手段地去爭取本來他配得和將得的王權。不過，耶穌沒有上當，他把敬拜主耶和華看得比一切重要，任何事物都不能使他背叛神、跟從撒但。這也是今天基督徒要緊記的功課。
　　以上的討論顯出：馬太所記三個試探的次序有先後邏輯，很可能是歷史上耶穌受試探的真正次序。也許路加把第二、第三個試探的次序倒轉，以反映從約但河西的曠野往西行，經過高山，終達耶路撒冷聖殿的地理進程。
　　我們從耶穌回答撒但的方法可以看出，他以聖經的話為最高的權威，而且相信聖經的整全性，認為一段經文的解釋必須符合聖經整體的敎訓。今天我們面對試探時，同樣要以神的話作為寶劍，與魔鬼對抗（弗六17、；耶穌對聖經的態度應是我們的榜樣，他對聖經的熟悉也應鞭策我們勤讀神的話。
　　然而，耶穌不只是我們的典範，更是我們的敎主：人類始祖亞當和夏娃在遭受魔鬼試探時，離棄神的吩咐而墮落了（創三1至7），從此罪和死進入了世界；如今耶穌這位末後的亞當（林前十五45、卻全然勝過試探，毫無罪汙（來七26），得以完全，成為信徒「永遠得救的根源」（來五9），而且「他自己既然被試探而受苦，就能搭救被試探的人。」（來二18、這是何等的福音丨
　　另一方面，耶穌所引用的經文都來自申命記六至八章。這些經文都是以色列人在曠野漂流四十年所應學到的功課，很可惜以色列民族並沒有把這些敎訓牢記在心，以致遭遇亡國之痛。然而，作為神的兒子、真以色列與彌賽亞，耶穌卻能謹記神的吩咐，經得起考驗。彌賽亞既是百姓之首，集選民於一身，耶穌的三個試探便可能有更深一層的含意，渉及他履行彌賽亞使命的方法：他是否願意把百姓肉身上的需要放在首位，不理會神的旨意？他應否迫使神行神蹟來保護他，以此招徠門徒？為了最終統治全世界，完成彌賽亞的使命，他可否與撒但妥協？簡單來說，他是要順服神的安排，做個受苦義僕（如受洗時天上聲音所暗示的），替人贖罪呢，還是做個政治、經濟上的彌賽亞？感謝主，他勝過了試探，決心實踐神的計劃。今天，敎會整體同樣面對類似的選擇，但願我們在履行敎會的使命時，目標、手法和心態不至偏差，不上魔鬼的當。

