馬可福音1:1-13
解經筆記，節錄自《天道聖經註釋 馬可福音(卷上)》葉雅蓮著 2011

主題：約翰、耶穌、試探 1:1-13
(一)神子的先鋒(1:1-8)
(二)神子受膏(1:9-11)
(三)神子的考驗(1:12-13)
.................................................................................................................................
(一) 神子的先鋒(1:1-8)
福音的開始(1:1)
1:1   神的兒子，耶穌基督福音的起頭 。
· 全書開始的第一節，馬可強而有力地向讀者宣告，上帝子民所期待有關彌賽亞好消息的開始。這位彌賽亞，不但是名為耶穌的那個人，更是一位有神性的神子。
· 「起頭」：是用來強調以下所要說明，福音展開時之情況的開場白。
· 「福音」：有關福音可以留意以下幾點：
⑴「福音」一字在七十士譯本中，衹出現在撒下4:10一處，而且是以複數的形式出現，意思是「勝利的信息」。這和馬索拉文本中，在撒下4:40，18:20、22、25、27，列下7:9中，所找到的與「福音」對等之希伯來文bsrah 的意思相同。
⑵賽40:9，52:7，64:1中所提到預告報佳音的事，指的卻是「上帝統管到來」這樣的好消息。
⑶在當時的希臘世界中，「福音」原本代表報告好消息的獎賞，但從所發現主前第四世紀的碑文得知，「福音」也表示「拯救」的意思，和當時的「統管者崇拜」(Ruler worship)有關。
⑷「福音」在新約中的意思，可說和希臘文化中的「統管者膜拜」(Ruler cult)，或「羅馬帝王膜拜」(Imperial cult)有密切關係，也在暗示舊約先知所預告耶和華要作王的消息，將要在耶穌身上得到成全。
⑸從整個馬可福音來看，「福音」可以指耶穌宣講信息這件事情的本身(1:14-15)，也可指耶穌所傳信息的內容(13:10，14:9，16:15)，或是兩者皆可(8:35，10:29)。
· 「耶穌基督」這個稱謂，在馬可福音僅出現過一次，而在馬太福音和約翰福音各出現兩次，在路加福音連一次都沒有，但在保羅書信中，卻是很普遍的稱呼。在聖經中，「耶穌」是一般人用的名字，是從希伯來文翻譯成希臘文而來。新約有好幾個人的名字，都是出自這同樣的希臘文，例如：「巴拉巴的耶穌」(太27:16)
· 「基督」(Christos)就是受膏者。在舊約中，受膏者可以包括祭司(利4:3)、君王(撒上9:16)、先知(王上19:16)，或者是被特地分別出來為上帝工作的人，如猶大支派的比撒列(出35:31)，以色列民中的七十個長老(民11:25)，將來的彌賽亞君王(撒下7:8-16；賽9:1-7)。在馬可福音，「基督」(Christos)總共出現七次，其中最重要的是：耶穌走向耶路撒冷之前，彼得在加利利指認耶穌為彌賽亞(8:29)；以及耶穌在十字架上(15:32)
· 「上帝的兒子」：用來說明耶穌基督就是上帝的兒子。在舊約中，除了天使(創6:2；伯1:6)被稱為神子之外，以色列因為和上帝有親密的關係(出4:23-23；何11:1)，君王因為有特殊的地位(撒下7:14；詩2:7，89:26-27)，所以也都被稱爲上帝的兒子。在馬可福音整卷書中，「上帝的兒子」總共出現4次，有兩次是出自汚鬼對耶穌身分認知的呼喊(3:11，5:7)，另外一次是百夫長看見耶穌死時，整個狀況後的宣告(15:39)。這幾次的稱呼，都在强烈暗示耶穌的神性。馬可在第一節用「上帝的兒子」，不僅是要形容耶穌基督和上帝之間具有特別親密的父子關係，更是強調耶穌基督有神性的身分。前者可從下文耶穌受洗後有上帝親自從天上來的話語「你是我的愛子，我喜悅你」得到印證(1:11)；後者可從緊接的下文(1:2-3)，以及整卷書的文脈得知。

 約翰的服事(1:2-8)
· 這個段落可看到作者不僅引用舊約的經文(1:2-3)，也特別着重介紹施洗約翰的角色(1:4-8)，以及這些事和耶穌事工之間的關係(1:1、9-11)。本段可細分作四個小段，來加以說明施洗約翰的重要性：
(a)舊約的成全(1:2-3)；
(b)約翰的工作(1:4-5)；
(c)約翰的外表(1:6)；
(d)約翰的預備(1:7-8)。

(a)舊約的成全(1:2-3)
1:2   正如先知以賽亞書上記著說：〔有古卷無以賽亞三字〕『看哪，我要差遣我的使者在你前面，預備道路。
1:3   在曠野有人聲喊著說：預備主的道，修直他的路。』
· 首先，馬可用「正如所記」帶出舊約的兩處經文，說明耶穌福音的開始(1:1)和舊約之間的連貫性。雖然可1:2b來自瑪拉基書3:1(也提及出23:20)，可1:3來自以賽亞書40:3，但馬可卻用大先知以賽亞的名字來說明經文的出處。這可能是因為他所得的素材，在傳統的用法中已是如此；又或者他是要更突顯以賽亞書40:3中的神學思想。重要的是，馬可要用舊約的應許來說明現今這些事情，在約翰和耶穌身上得到成全。
· 馬可引用瑪3:1a，來說明約翰就是上帝透過先知瑪拉基所應許的那位「使者」，要在末後上帝親自來到祂的子民以色列之前，爲上帝預備道路。從可1:3c中，作者再三強調他會在曠野中，爲耶穌預備「道路」這件事。再者，上帝在舊約中應許自己要來的預言，原來就是要在耶穌的身上得到應驗。很明顯，耶穌這位彌賽亞，祂不是普通人，祂具有上帝的地位，從這1:2-3這兩節的舊約引句裡，可以更清楚看出神子(1:1)具有神性的強烈暗示。
· 1:2-3這兩節透過律法書(出23:20)和先知書(賽40:3；瑪3:1)所帶出的訊息，不僅說明耶穌福音起頭時，會有以利亞般的使者在約翰身上應驗(參1:6，9:13；太3:4，11:14，17:12)，而且上帝也應許祂的百姓第二次出埃及的救恩，會在曠野中預備並且發生(1:3-13)。
· 上帝在古時曠野中的大作為，時常爲詩所稱頌(詩136:16)，但上帝在先知書中更常提到新出埃及記的主題(賽45-55章；何2:14-23)------可見上帝末世新出埃及救恩的時候已經來到，因為耶穌就是彌賽亞，是位具有和上帝同樣崇高地位的救贖主。祂的道路，就是上帝的道路；祂的工作，就是上帝的工作。上帝末世統管的工作，已經在耶穌基督裡來到，因為耶穌的開路先鋒已經來到。

(b)約翰的工作(1:4-5)
1:4   照這話，約翰來了，在曠野施洗，傳悔改的洗禮，使罪得赦 
1:5   猶太全地和耶路撒冷的人，都出去到約翰那裡，承認他們的罪，在約但河裡受他的洗。
· 約翰可能是在靠近猶太山區，地勢較低的約旦山谷，朝向死海的曠野地區，在那裡爲人施洗，也許包括約旦河以東的庇利亞地區---因為第五節(參太3:5-6；路3:3)提到，猶太全地和耶路撒冷的人都到他那裡，在約旦河受他的受，而約旦河一帶也是先知以利亞升天的地方(參王下2:6-14)。然而，馬可在此所要強調的，是約翰施洗的地點---荒涼無人的「曠野」(1:4b)---而其他福音書的作者，卻衹說是在約旦河一帶的地方(太3:5，路3:3)。
· 在舊約背景中，「洗禮」(baptisma)最早和祭司、百姓在上帝面前，用水潔淨的禮儀有關(利13-17章；民19章)。它可對照於從異教進入猶太教的「改教者」(proselyte)，在守割禮(女性不用守)和獻祭之外，所必須要作的水洗儀式。一般這樣的水洗，是用浸入水池方式(流動的水更好)，但需要有見證人在場。經過這三樣儀式入教的人，才代表他已經成為上帝的子民，已經從死亡從入生命了。
· 在約翰所施洗的人羣中，許多人是猶太人(1:5a)。他們雖然已是亞伯拉罕的子孫，但在上帝末世救恩到來的時刻，卻仍需要在上帝面前謙卑，願意「悔過改變」(1:4c)，承認自己是個罪人(1:4-5)，接受約翰的洗---目的是使罪得饒恕(1:4c；路3:3c)，不受上帝審判時的懲罰。「悔改」就是「願意悔罪」，以及「從罪中改變轉向上帝」雙重意思的結合。
· 在舊約中，上帝曾叫耶利米責備以色列人，因為他們不從惡行中「悔改」，聖經所用的就是這同一動詞字根的分詞。事實上，約翰的洗，象徵一個人在道德和屬靈上的復興，是那個人在意志上作屬靈的更新。約翰的洗禮並不真正能使罪得潔淨，也不意味受了他的洗，就可以真正成為上帝家中的人；他的洗，衹是着重在悔改的洗，表示承認在心靈道德上有潔淨的需要。這就好像以賽亞書和許多先知書裡，所強調的「悔改」神學：上帝的餘民，乃是一羣為罪痛悔、哀傷，和求上帝饒恕的子民(賽44:22，55:6-7，59:20，61:1-3，66:2)，他們常受先知的警告和勸戒，要他們必須離開罪，要回轉歸向上帝，才能逃避上帝忿怒的審判(耶3:12、14、22，4:1；結14:6，18:30；何3:5，12:6，14:1)。
· 真正「屬上帝子民」的身分，不是專屬於亞伯拉罕肉身後裔的，而是屬於那些在上帝面前真正虛心「悔改」的人(參太3:7-10；路3:7-9)。再者，人要成為上帝的兒女，必須接受耶穌的靈洗才行(1:8)。
· 約翰的洗，和入猶太教的洗有所不同：前者是屬於末世性和道德性的洗；後者純屬宗教禮儀性的洗。在意義上，入猶太教的洗有點像外邦神秘宗教入會儀式的水洗，衹不過是一種外表上入會的禮儀，並無嚴格道德上的要求。

(c)約翰的外表(1:6)
1:6   約翰穿駱駝毛的衣服，腰束皮帶，吃的是蝗蟲野蜜。
· 「駱駝毛的衣服」：通常是平民、修道者、先知，穿在身上的一件質地較粗糙，寬鬆的外袍。作者指出約翰穿「毛」的衣物，腰上有皮帶，可能是要暗示，或使人想起，如同當年先知的裝束---因為在撒迦利亞書13:4，提到先知「毛的」外衣；又如以利亞，他也是身穿「毛衣」，腰間有皮帶(王下1:8)。
· 「蝗蟲、野蜜」：是屬於舊約中潔淨的食物(利11:22)，也是曠野中較容易取得的食物。
· 約翰的衣着和飲食，在在呈現出曠野生活的簡單和樸實，作者可能藉此強調，他是個生活在曠野、爲主作工吃苦的僕人、先知(1:4)。

(d)約翰的預備(1:7-8)
1:7   他傳道說：「有一位在我以後來的，能力比我更大，我就是彎腰給他 解鞋帶也是不配的。
1:8   我是用水給你們施洗，他卻要用聖靈給你們施洗。」
· 「能力比我更大」：從1:1-4的文脈中就已經指出，約翰是爲主，是為神子耶穌預備道路，不是為約翰他自己的工作在宣道講信息；所以這位能力較大的就是耶穌基督，是上帝的兒子(1:1)
· 「以後」：是指時間上的先後，並非指師徒關係上的「跟隨」。很明顯，約翰不是耶穌的老師或主人，因為他繼續提到，他就是彎腰給耶穌解鞋帶都不配(1:7c)。因此，這裡在説明，約翰是耶穌的開路先鋒。
· 「來的」：這位「要來的」(1:7b；路3:16)大能者，在平行經文太3:11中，用「那要來的」稱呼這位大能者。他要比約翰尊貴得多，因為按照第一世紀希伯來人的習慣，替主人解鞋帶，是連猶太奴隸都不必做，純屬外邦奴隸的工作。約翰卻用解鞋帶的比喻(1:7c)，來表示他自己的謙卑和臣屬在耶穌之下。
· 再者，約翰用「我」和「他」兩個人稱代名詞的強調性對比，及「水」和「聖靈」的對比，來說明二人事工的不同，以及耶穌比約翰更為尊貴的事實。並用「施洗」(baptizo)這個動詞的簡單過去式ebaptisa(1:8)，來形容約翰的水洗事件，是屬於已完成的事；對比於baptisei(「他將施洗」，1:8b)所形容耶穌的靈洗，是屬於將要來到的事。
· 約翰和耶穌的第二個比較：在約翰，是用水給人施洗(1:8a)，是比較屬於表面、外在的工作；而耶穌，將要用聖靈給人施洗(1:8a；太3:11；路3:16)，是比較屬於深處、內裡的工作。在約翰福音，耶穌曾對猶太人的教師尼哥底母說：「從肉身生的就是肉身；從靈生的就是靈，我說，你們必須重生，你不要以為希奇」(約3:6-7)。耶穌這話的意思，就在表明領受內裡靈洗的，才是上帝的真子民；而水洗，則是屬肉身外表的洗。另外，耶穌升天前，也要門徒在耶路撒冷等候，領受聖靈的洗(徒1:4-5)。保羅在以弗所時，就曾為12個衹受過約翰洗禮的人，奉耶穌的名給他們施洗；而這些人一受洗，就有聖靈降在他們身上(徒19:1-7)。換言之，約翰的水洗，不能真正使罪得赦；衹有受耶穌靈洗的人，才能使罪得到赦免。彼得在徒2:38也曾宣告，重生的人一定是奉耶穌基督之名受洗的人，這些人的罪必得赦免，並且必定領受聖靈。
· 這裡所強調的是「外在的洗」和「內在的洗」之對比，是「悔改的洗」和「重生的洗」之對比，是「屬肉身的洗(或屬物質的洗)」和「屬靈的洗」之對比。
................................................................................................................................

(二) 神子受膏(1:9-11)
· 耶穌受洗的事件，在四卷福音書都有提到：太3:13-17；路3:21-22；約1:29-34。四個地方的記載略有不同：可1:11和路3:22都是以第二人稱耶穌(「你是我的愛子」)，似乎是在對耶穌個人作見證；但太3:17卻以第三人稱耶穌(「這是我的愛子」)，似乎是在對約翰作見證。在符類福音中，都有提到「天開了，有聖靈如鴿子降在他身上」；約1:29-34雖然沒有提到「天開了」，卻似乎是在對衆人作見證。
· 「受洗」是馬可記載耶穌的第一件事，重點在於證實耶穌真正的身份。雖然在第九章登山變象的事件中，也有同樣關於耶穌身分的宣告。但不同的是：在受洗事件中，耶穌自己似乎是祂身分的見證人；而在變象事件中，門徒卻是祂身分的見證人。
· 在這事件中，有幾個重要的神學主題：
⑴上帝超自然的宣告：這裡「天的裂開」(1:10)，可以和15:38記載「殿裏的幔子從上到下裂為兩半」的事相呼應，都在暗示這超自然的現象，是上帝對耶穌身分的肯定。
⑵聖靈的降下(1:10)：表示耶穌是被上帝分別為聖而有上帝能力同在的人，就如同在舊約被上帝所膏抹的人那樣，例如：君王、先知，和祭司。
⑶耶穌的角色(1:11)：祂是上帝的愛子(另參15:39)，是上帝所揀選、使用的工人，是百姓所等候的彌賽亞。
· 先知書也曾應許說，上帝在末後要領祂百姓再出埃及，當時，會有聖靈從高天降下臨到曠野，使曠野變為肥田(賽32:15)，並且在上帝所要用的僕人身上，會用上帝的靈膏在他的身上----現在，這樣的應許在耶穌、這位神子的身上應驗了。

1:9 那時，耶穌從加利利的拿撒勒來，在約但河裡受了約翰的洗。 
· 「加利利」：耶穌是從加利利的拿撒勒來到約翰這裡(1:9b)。加利利位於巴勒斯坦的北部。最早的時候，所羅門王將其中的12座城送給推羅王希蘭，爲了交換建殿和王宮所要用的木材和金子(王上9:10-11)。到了以色列王比加統治，亞述王征服加利利等地方，把這地方的居民擄到亞述去(王下15:29)。因此加利利地區很早就淪入外邦人手中。太45章曾引用賽9:1的話，提到加利利是外邦人的地方，其原因在於此。
· 「拿撒勒」：是加利利的一個小村莊(另參路1:26)，位於加利利海以西約45哩，地中海以東約25哩的地方，耶路撒冷在它南面70哩之外。舊約聖經以及兩約間的文獻，都沒有提過這個地方，它是一個小而偏僻的村鎮，卻是耶穌成長的地方(參太2:23；路4:16a；徒10:38)。因此，在別的福音書裡，衆人稱耶穌為拿撒勒的先知(太21:11)，其實是帶有輕蔑的意思。像拿但業，就是個好例子，他不相信他們所盼望的彌賽亞，會出自拿撒勒這樣的地方(約1:45-46)。
· 馬可在此，特別註明耶穌是來自北邊，外邦人居多的加利利中的一個小村「拿撒拿」，可能是要藉此暗示耶穌，這位神子出生的卑微。這也使我們想到先知以賽亞曾經提到，上帝僕人在上帝面前的成長是非常卑微的：如嫩芽，像根出於乾地(賽53:2a)。不但神子成長的地方不是高貴有名的耶路撒冷，而且在馬可福音中，介紹祂第一次出現的時候，還說祂是一個人，默默地來到約翰這兒，願意和有罪的百姓一樣，在約旦河接受悔改的洗(1:9c)。

1:10   他從水裡一上來，就看見天裂開了，聖靈彷彿鴿子，降在他身上。
· 「聖靈」：以色列入所盼望上帝的聖靈，不但會在末後救恩的新紀元中，從天降下澆灌曠野(賽32:15)，並且會降在祂所要使用的人身上(賽11:2，42:1，61:1)。這些應許，如今都在耶穌的身上實現了。從1:9-11的文脈中，可以清楚看見，作者是在強調上帝末後，藉由彌賽亞(1:1-3)來施行救恩的時代，終於開始了。
· 「鴿子」：它在這裡可以有幾種不同的解釋，本註釋書的作者認爲較適合的看法是：它與創1:2中，聖靈運行在水面上的動作相似，因為在馬索拉文本的創1:2中的「運行」是個分詞(mrahepet)，含有「盤旋、翱翔」好似飛鳥一般動作的意思，衹是這個想法要等到主後90年的時候，才由拉比便素瑪(Ben Zoma)提出。從時間上來看，馬可到底是受到哪一個看法的影響，仍然是未能確定的事。
· 在彌賽亞工作之前，聖靈確實膏在耶穌身上，顯示出上帝和上帝的能力，與主耶穌親自同在；就像門徒開始傳道前，在耶路撒冷五旬節時，領受聖靈在他們身上的膏抹(徒2:1-4)，使他們有上帝的能力和同在，可以去見證上帝恩惠的道那樣(徒1:8)，也如約翰所說，那在他以後來的，那能力比他更大的，那要用聖靈給他們施洗的這一位已經來到了----衹不過那來到的這一位，祂卻反過本接受約翰的洗，甘願作以色列得饒恕的餘民，成為一個全新開始的記號。雖然祂讓自己等同於蒙上帝重建之百姓中的一位，衪卻是一個非常不同的一位。

1:11   又有聲音從天上來，說：「你是我的愛子，我喜悅你。」
· 「有聲音從天上來」：這聲音是為耶穌作見證「你是我的愛子，我喜悅你」。這聲音使人聯想起，當亞伯拉罕要獻以撒的時候，有天上使者的聲音把亞伯拉罕攔阻了下來(創22:11-12)。 
· 「我喜悅你」：目的是表示耶穌是使上帝高興，使上帝滿意的兒子。在舊約，以色列是上帝的兒子，摩西是上帝的僕人，大衞是合上帝心意的君王----但神子耶穌，在此不但含有兒子、僕人、君王的身分(從1:11b所模仿舊約經文的影射)，還稱為上帝的愛子，而且是上帝所喜悅的。
· 從歷史上來看，在曠野中以色列雖然是上帝的兒子(出4:22；耶2:2；何11:1)，但因為對上帝時常抱怨，缺乏信心，可算是失敗的兒子；然而，上帝要重新在曠野更新以色列兒子的地位(參何2:14-20)，這樣的應許，卻是要在耶穌身上得到成全。當耶穌來到曠野中的約旦河時，祂為了和罪人同等，接受了約翰的洗禮(1:9)，不但立即領受了聖靈的同在，有從上帝那兒來的能力(1:10)，更有從天上來的印證(1:11)。上帝親自宣告說耶穌是祂親密、唯一、喜悅的愛子，耶穌是有君王身分的得勝兒子，卻又是個受苦僕人的神子(1:11；另參15:39)。總之，馬可所描述的神子，祂的榮耀和祂的受苦之間，有不可分割的關係。
................................................................................................................................

(三) 神子的考驗(1:12-13) 
· 耶穌受試探這個記載，同樣出現在另外兩卷符類福音書：太4:1-11；路4:1-13。很明顯，馬可的敘述最短，衹有兩節經文。馬可不像馬太和路加，沒有提耶穌有沒有禁食(太4:2)、是否餓了(路4:2)，沒有引用任何舊約經文(馬太和路加都引用申6-8章經文)，也沒有記載耶穌和撒旦之間的對話；但是「曠野」這個詞卻出現了兩次，可見「曠野」在這小段經文中，仍是重要的主題。
· 另外，平行經文亦有提到：聖靈(1:12；太4:1；路4:1)、撒旦(「魔鬼」，太4:1；路4:1)，和天使(1:13；太4:11；路加卻沒提)，可見在耶穌受試探的受苦過程中，有超自然界的參與。但和馬太福音不同的，是馬可福音並未提到耶穌有否勝過撒旦，也沒有提到撒旦的離開(參太4:11)，並且天使的出現，也不是在耶穌得勝之後(太4:11)，而是在整個試探的過程之中，都有天使的同在。和路加福音不同的，則是馬可沒說「魔鬼用完了各樣的試探，就暫時離開耶穌」(路4:13)。事實上，在馬可福音中的耶穌，不僅被法利賽人批評爲靠鬼王趕鬼(3:22-30)，而且還不斷受到撒旦的攪擾和敵對(參1:21-28，4:15，8:33)

1:12   聖靈就把耶穌催到曠野裡去。
· 「聖靈……催」：在這事上，馬可強調聖靈的主動性，也就是上帝的全權掌控。動詞「催逼」，是個「歷史性的現在式」，這顯示聖靈曾經持續地催逼耶穌進入曠野。
· 1:12又暗示了神子再一次的謙卑和順服，因為祂在受洗後，就立即起身，不抗拒聖靈的催逼和帶領，願意進到無人的曠野。

1:13   他在曠野四十天，受撒但的試探，並與野獸同在一處，且有天使來伺候他。
· 「試探」：作者強調耶穌曾在曠野不斷受到試探。「試探」可以有以下幾種解釋：
⑴在徒勞之中嘗試作出一些努力(正面的)；
⑵在測試的過程中，努力去發現某種事情的本質(可以是正面的)；
⑶在測試過程中，嘗試去引誘(可以是負面的)；
⑷誘發他人不當的行爲或企圖。
事實上，希臘文(peirazo)這個字，從上帝的動機來講，是要人的道德及信心從這樣的考驗中可以更上一層樓；但若從惡者的動機來看，則是要引人墮落或跌倒。8:11提到法利賽人就想引誘耶穌，從天上顯個神蹟給他們看；12:2記述法利賽人再度用問題來盤問耶穌，想引誘祂說出不討百姓喜歡的答案。
· 耶穌在曠野四十天，使人想到舊約中：以色列在曠野吃嗎哪飄流四十年；摩西在西乃山上四十天，不吃也不喝。
· 「服事」：是未完成式的動詞，來形容天使們一直在供應耶穌的需要。
· 「野獸」：在此究竟是代表樂園的景象，還是邪惡的勢力呢？關於這一點，歷來有不同的意見。
................................................................................................................................

END
