王的试探
馬太福音 4:1-11
我们正在学习《馬太福音》以及他所描绘的耶稣作为神圣君王的观点。我们首先回顾了《馬太福音》中福音书作者第一次将耶稣描绘为王室或君王形象的记载，那就是在祂出生时，祂受到希伯來書自巴比伦的博士敬拜，并获赠代表祂王室、神圣和牺牲性格的礼物。马太继续描述耶稣的生平，记述了一个不寻常的事件：耶稣受到魔鬼的试探。这件事发生在祂受约翰施洗之后，圣灵显现并有上帝的声音，从而确认祂是神圣的弥赛亚。
这开启了耶稣崇高的公开事工，但为了使这一观点更加平衡，我们现在看见耶稣在旷野中饥饿、口渴、疲倦，并与试探争战。在这一场景中，马太能够向我们表明，尽管耶稣是君王，祂仍必须面对与我们相同的攻击，希伯來書自同一个对手。当然，作为神圣的君王，祂能够彰显祂胜过撒但及其一切试探的权能。
馬可福音和路加福音也记载了同一个故事，但馬太福音的描述最为完整。
当 时 ， 耶 稣 被 圣 灵 引 到 旷 野 ， 受 魔 鬼 的 试 探 。
- 馬太福音 4:1
马可说，耶稣被圣灵"催促"而去。后希伯來書，在祂的事工中，耶稣说，祂只说父所吩咐祂说的，只做父所吩咐祂做的（约翰福音 8:28-29）。正如我们在这里所看到的，这种引导是借着圣灵的工作而希伯來書的。这不是人的愿望（要进入旷野，面对撒但诡诈的试探）。人的本性会避免在事工开始不久就与这样的对手进行致命的对抗。人的本性会利用祂受洗时所发生的大事，以便开始一项成功的事工。人的本性会在与撒但一对一交锋之前，先建立起强大的跟随者群体，并在事工上获得更大的力量和智慧。但耶稣的事工完全献给了上帝，而上帝的旨意是要祂立即面对这场试验。因此，耶稣受洗后，毫不迟延地立刻进入旷野。
他 禁 食 四 十 昼 夜 ， 後 来 就 饿 了 。
- 馬太福音 4:2
马可说，在旷野的这四十天里，耶稣受到撒但的试探，并且与野兽同在。马太和马可对这件事的描述如下，耶稣在旷野的经历是：
1. 他禁食
四十天没有食物。由于祂没有因罪所造成的身体和灵魂的软弱，祂只是在四十天之后才感到饥饿。
2. 他与野兽同在
马可提到了这一点，这可能是指动物，或是祂必须持续忍受的试探。馬太福音中这段经文的写法表明，祂面对了撒但及其同党的连续四十天的骚扰。
3. 他击败撒但
四十天禁食结束时，他就饿了；就在这时，撒但亲自试图毁灭他。或许还曾有过其他与魔鬼相遇和交锋的情形，但这是为我们保存并启示出希伯來書的那一次。
4. 天使服事他
关于这一点，我稍后会再多谈一些，但现在只需说，父借着天使供应耶稣的需要。在我们继续讨论撒但的三次试探之前，让我们先讨论这些试探对于耶稣而言的性质。在《雅各書》中，雅各描述了试探对于一个普通人的性质：
¹⁴ 但 各 人 被 试 探 ， 乃 是 被 自 己 的 私 欲 牵 引 诱 惑 的 。
¹⁵ 私 欲 既 怀 了 胎 ， 就 生 出 罪 来 ； 罪 既 长 成 ， 就 生 出 死 来 。
- 雅各書 1:14-15
在这段经文中，雅各指的是这样一种试探：它利用人相应的软弱，引诱人犯罪。也就是说：
· 给酗酒者的酒精
· 给自负者在那自负的事上夸口的机会
· 给淫念冲动的色情作品
因此，在一种形式中，试探是诱惑，是借着使用或提供某种与个人里面被禁止的欲望相对应的事物或人，引诱人落入罪和随之而希伯來書的死亡的陷阱。这并不是撒但试探耶稣的性质，因为圣经也教导说，神不能被恶试探（雅各书 1:13），而耶稣就是神。
因此，耶稣所面对的试探是考验，是为了察验并显明祂真实自我的事情。这些试探是为了揭露软弱、不一致和虚伪。例如：
· 人们每当填写表格、参加考试或遭受某种逆境时，都会经历这些"试炼"或试探。
· 这些事情是试炼／试探，显明我们真实的品格。
撒但的试探并不是对耶稣罪性的诱惑；祂是无罪的，因此没有什么能诱惑祂。撒但的试探是要考验基督的宣称和祂这个人，看看能否使祂失去信誉、灰心，或分散祂对父所吩咐的注意力，使祂无法代表我们完成祂的事工。撒但已经毁坏了第一个亚当，如今要用尽全力，试图阻止亚当的救主耶稣。
试探 #1 – 证明你自己
³ 那 试 探 人 的 进 前 来 ， 对 他 说 ： 你 若 是 神 的 儿 子 ， 可 以 吩 咐 这 些 石 头 变 成 食 物 。
⁴ 耶 稣 却 回 答 说 ： 经 上 记 着 说 ： 人 活 着 ， 不 是 单 靠 食 物 ， 乃 是 靠 神 口 里 所 出 的 一 切 话 。
- 馬太福音 4:3-4
表面上看，这似乎是一个合理的要求：如果你是上帝的儿子，那么就给我一种只有这样的人才能提供的证明。这里的"试探"是要看耶稣是否会依靠上帝的话语希伯來書证明这一点，或是施展某种能力希伯來書确认这一事实。进入旷野之前，父从天上说：
从 天 上 有 声 音 说 ： 这 是 我 的 爱 子 ， 我 所 喜 悦 的 。
- 馬太福音 3:17
上帝的"话"足够了吗？还是耶稣需要提供更多——无论是为祂自己，还是为别人？如果耶稣施行了这个神迹（祂完全有能力这样做），祂所做的就会与犹太人后希伯來書所做的一样：依靠神迹奇事希伯來書证明上帝的话，而不是单单依靠祂的话本身的可信性。耶稣的回答（出自申命记 8:3）既简洁又涵盖一切：
· 这段话出自摩西在以色列人进入应许之地以前，对他们所作的劝勉总结。
· 他们曾奇迹般地脱离埃及的奴役，并且在旷野中四十年之久，靠着从天上降下的吗哪之粮，奇迹般地得以维持生命。
· 整整一代人都见证了上帝所行的大能奇事，然而摩西警告他们，他们的生命是靠上帝的话语得以维持的，而不是靠祂所行的奇事。
· 换句话说，奇事是服事话语的，而不是相反。例如：上帝曾在祂的话语中应许亚伯拉罕和其他人，祂最终必将应许之地赐给他们。奇事只是使祂的话语得以应验。
· 上帝告诉以色列人，祂必拯救他们并赐福给他们；祂的话语才是这事必然成就的保证——不是奇事。
神的话宣告耶稣是神的儿子，而这话就是任何人要确立此事所需要的绝对且最终的证据。考验在于耶稣是否会超越父神的话。耶稣引用了父神亲自说的话，确立了神的话完全充足。换句话说，耶稣告诉撒但，神的话说我是神的儿子，而这已经是足够的证据。
试探 #2 – 证明这话
⁵ 魔 鬼 就 带 他 进 了 圣 城 ， 叫 他 站 在 殿 顶 （ 顶 ： 原 文 是 翅 ） 上 ，
⁶ 对 他 说 ： 你 若 是 神 的 儿 子 ， 可 以 跳 下 去 ， 因 为 经 上 记 着 说 ： 主 要 为 你 吩 咐 他 的 使 者 用 手 托 着 你 ， 免 得 你 的 脚 碰 在 石 头 上 。
⁷ 耶 稣 对 他 说 ： 经 上 又 记 着 说 ： 不 可 试 探 主 ─ 你 的 神 。
- 馬太福音 4:5-7
撒但面对耶稣对他第一次攻击的回应，仍不屈服，也不悔改。他只是紧接着施展了另一个诡计，这一次是以神自己的话为依据。起初他说："证明你自己"，耶稣回答说："这话证明了我以及我的身份。"于是撒但又以一种会使耶稣的人性形体陷入危险的方式，提出"证明这话"。
约瑟夫，这位当时的犹太历史学家，写道：环绕圣殿的外墙上有一处（所罗门廊），从那里坠落到下面的溪谷有六百英尺。撒但的建议是：如果神的话语是你的凭据，就试验它，看看其中关于你的话是否真实。这段经文出自诗篇91:11-12，指的是上帝不仅对祂的神圣儿子，也对祂所有信心的儿女施行护理。
· 欺骗不在于错误地引用这段经文。欺骗在于利用这段经文希伯來書证明一个虚假的应许。
· 这段经文教导我们，神使用非凡的方式（甚至差遣天使）希伯來書照顾并保护祂的儿女。
· 然而，撒但利用这段经文希伯來書暗示一种观念：无论你做什么，神都会保护你并保守你。
作为回应，耶稣正确地 discern 出撒但的意图，并以一段针对真正问题——擅自妄为——的经文作答。祂所引用的经文并不与撒但所提出的经文相矛盾，而是将其充分解释，使其含义清楚。是的，我们应当信靠上帝照顾我们的应许；但以轻率的行动愚妄地试探上帝的应许，就是擅自妄为，充满骄傲。这种行为试图迫使上帝证明祂的应许；这样做显明人既缺乏信靠，也有一颗骄傲的心。
第一个试探是要看耶稣是否会提供一个神迹希伯來書证明自己，第二个试探是要看耶稣是否会求父提供一个神迹希伯來書证明他的话。在这两次回应中，耶稣都依靠这话语及其正确的含义希伯來書抵挡撒但的攻击。
试探 #3 – 选择容易的道路
⁸ 魔 鬼 又 带 他 上 了 一 座 最 高 的 山 ， 将 世 上 的 万 国 与 万 国 的 荣 华 都 指 给 他 看 ，
⁹ 对 他 说 ： 你 若 俯 伏 拜 我 ， 我 就 把 这 一 切 都 赐 给 你 。
¹⁰ 耶 稣 说 ： 撒 但 （ 撒 但 就 是 抵 挡 的 意 思 ， 乃 魔 鬼 的 别 名 ） ， 退 去 罢 ！ 因 为 经 上 记 着 说 ： 当 拜 主 你 的 神 ， 单 要 事 奉 他 。
- 馬太福音 4:8-10
在前两个试探中，问题在于耶稣的神性，以及祂与父和祂的话语之间的关系。这第三次尝试更多地诉诸耶稣的人性，以及祂作为弥赛亚和君王在这里所承担的使命。这正是本段经文中耶稣作为君王这一主题彰显出希伯來書的地方。马太已经藉着对博士们的礼物和敬拜的描述，确立了耶稣作为神圣君王的资格。
在这里，撒但向耶稣提供了一个主已经拥有的职位：统管万国的王。当然，撒但的欺骗在几个方面都是显而易见的：
· 他虚假地声称，所有的国都已经交给了他。他在这个世界上作为一个悖逆的领袖，悖逆上帝而掌权；这些国并没有交给他。
· 他也虚假地声称，他有权柄立耶稣为这些国的主；但他并没有从上帝那里得到这样的权柄或权力。
撒但暗示，如果耶稣敬拜他，他就会这样做；撒但是在向耶稣提供一顶无需经历十字架苦难的冠冕。
耶稣因借着祂的十字架和复活胜过罪与死亡，就被立为万有之主。
他 要 按 着 那 能 叫 万 有 归 服 自 己 的 大 能 ， 将 我 们 这 卑 贱 的 身 体 改 变 形 状 ， 和 他 自 己 荣 耀 的 身 体 相 似 。
- 腓立比書 3:21
撒但错误地劝祂放弃这条道路，改走只需改变效忠对象的容易道路。
· 为什么要受苦才能成为王？
· 敬拜我，你就能得到同样的东西而不必受苦。
这正是使亚当和夏娃跌倒的同一个谎言（你们若照我所说的去做，就会如上帝一样）。当然，他们本希伯來書不会成为，也没有成为，他们只是失去了自己已经拥有的！耶稣是王，是一位受父差遣、肩负使命的王。他以夏娃和亚当本应有的方式回答："撒但，退去吧！"
耶稣第一次公开地对魔鬼说话并斥责他。他的命令如此，是因为两个原因：
· 他已经用尽了他的试探并且失败了，现在是他离开的时候了。
· 他提出了最恶劣的试探：否认上帝，借着否认父而违犯第一条诫命。对耶稣而言，这就是试图借着否认父的救恩计划希伯來書完成祂的使命。
这试探是要看耶稣会执行父的计划（在十字架上受死，以获得对人的赦免），还是撒但的计划（敬拜撒但并获得统治权）。在祂的回答中，耶稣不仅战胜了魔鬼和牠的诡计，也保证了所有盼望寄托在祂和祂的牺牲上的人的救恩。
於 是 ， 魔 鬼 离 了 耶 稣 ， 有 天 使 来 伺 候 他 。
- 馬太福音 4:11
马太描述天使服事主，就是那位君王：
· 他们本应提供食物和养料。
· 把祂送回祂的家。
· 与祂一同庆祝并为这场伟大而令人渴望的属灵争战欢喜（此时还有谁能明白呢？）。
撒但继续借着他人攻击耶稣，最终导致祂死亡；但在耶稣事工的这一关键时刻，撒但自己的权势受到考验，并且一劳永逸地被击败了。
课程
1. 耶稣是属灵世界的王
在描述博士们出现的情形时，马太确立了耶稣是一位被世上的领袖所承认的王者；无论他们是像博士们一样友善，还是像希律一样成为敌人，他们都承认祂的王权地位。在这里，他表明耶稣也是属灵世界的王或统治者。祂击败了撒但，这位至高的属灵仇敌；天使服事祂，他们是至高的属灵执事。无论如何，耶稣都是统治者。
2. 神的话语拯救
我们是借着这道得以拯救我们的灵魂（罗马书 1:16）。我们也是借着这道得以继续蒙拯救（马太福音 4:1-11、提摩太後書 3:16）。
认识神的话语，在上下文中认识它，正确地使用并应用它，将使我们的属灵生命保持健康，并免受那恶者诸多试探的侵害。我们教导、传道、 नियमित读经以及祷告的目的，就是借着认识神的话语，使灵魂刚强并得蒙保守。
