啟示錄查經　　　　第七課啟二１２－１７　　　　2000.10
1、 經文

「你要寫信給別迦摩教會的使者，說：『那有兩刃利劍的，說：我知道你的居所，就是有撒但座位之處；當我忠心的見證人安提帕在你們中間、撒但所住的地方被殺之時，你還堅守我的名，沒有棄絕我的道。然而，有幾件事我要責備你：因為在你那裏有人服從了巴蘭的教訓；這巴蘭曾教導巴勒將絆腳石放在以色列人面前，叫他們吃祭偶像之物，行姦淫的事。你那裏也有人照樣服從了尼哥拉一黨人的教訓。所以，你當悔改；若不悔改，我就快臨到你那裏，用我口中的劍攻擊他們。聖靈向眾教會所說的話，凡有耳的，就應當聽！得勝的，我必將隱藏的嗎哪賜給他，並賜他一塊白石，石上寫著新名；除了那領受的以外，沒有人能認識。』」～啟二１２－１７

2、 分段

1、 差遣與宣告　　二１２

2、 評估　　　　　二１３－１６

3、 呼籲　　　　　二１７上

4、 賞賜　　　　　二１７下

3、 解釋

5、 啟二１２

1. 「別迦摩」～別迦摩這城市距愛琴海十六公里，座落在高約三百公尺的花崗岩的山上，猶如一個寶座，俯視周圍一帶的丘陵地。它敬拜希臘的蛇神、牛神和宙斯。宙斯廟的祭壇是建立在一個高臺之上。在主前二世紀他們已實行帝王崇拜，稱他們的國王歐麥尼斯二世為救主，為上帝。羅馬時代，這裏也是帝王崇拜的據點，主前二十九年亞古士督准許三個地方建立他的廟宇，別迦摩是其一。這城市直到主後第二世紀都是亞西亞省的首府。

2. 「利劍」～出自啟一１６人子的異象。作為羅馬巡撫的首府，別迦摩是一個羅馬權力的中心，而羅馬的政治權力是以劍為代表。在二１６耶穌基督又再次以「口中的劍」表示祂無限的權力。此信的開始，這位有兩刃利劍的主，要教會知道，祂有凌駕地上政權無上的權力。此外，劍在聖經常用來指「神的話」（弗六１７；來四１２），基督的話說有就有，命立就立，具有比地上以軍事為後盾的政權更大的權柄與能力。

6、 啟二１３

3. 「你的居所」～七封書信，惟有這裏提到教會的處境，其他都談信徒的行為。「居所」就說明不是過路客，而是長久居住的居民，信徒在這麼一個環境中極難避免周圍的壓力與影響，他們非面對苦難到底不可。

4. 「撒但座位之處」～同樣的詞在本節出現兩次。別迦摩既是一個宗教中心，這個描述就很恰當。有人認為「座位」指這城座落在高原的地理環境，有人認為是宙斯的祭壇，也有人認為是指帝王崇拜。不過，在啟示錄中，撒但權力的彰顯主要是指帝王崇拜（十三８、１２、１４），而拒絕向帝王下拜亦是基督徒不斷受逼害的原因。

5. 「忠心的見證人」～我們不知道安提帕的出身和工作，但是他從耶穌基督所得的評語有以下特點：（１）主耶穌強調安提帕是「我的見證人，我的忠心者」（原文直譯），安提帕是屬主的，他是與主同在同行，合神心意的人；（２）見證人與忠心的人，這兩個形容也用在耶穌基督身上（啟一５）。在啟示錄中，見證與忠心的重點應是在傳揚耶穌基督的福音（啟一２、５、９）；而安提帕所作的見證顯然包括為主殉道。

6. 「堅守我的名」～名在聖經中代表一個人的一切特性（出三１３－１５；撒上二十五２５）。在一個人名下便是屬於那個人，受他的治理（賽四十三１，六十三１９）。

7. 「沒有棄絕我的道」～更好的譯法是「沒有否認對我的信仰」或「沒有放棄對我的信心」（參十四１２）。堅守主的名就是沒有放棄對主的信心（太十一３２－３３，二十六３１－３５；提後二１２）。

7、 啟二１４

8. 「幾件事」～較恰當的譯法是「有些事情」，從下文我們看到這是指一件事，即有人服從了假教訓。

9. 「巴蘭的教訓」～這詞的意義就是將絆腳石放在信徒面前，引誘他們離棄真神，敬拜偶像。巴蘭這個詞是借用舊約先知的名字（參民二十五１－５，三十一１６），他為利不惜咒詛以色列人的先知，神後來攔阻這件事，但他卻建議摩押王，引誘以色列人去拜巴力毘珥，從此「巴蘭」便成了靈性墮落的代替詞。雖然彼後二１５和猶１１也用同樣的人物形容所攻擊的異端，但他們所指的不一定是同樣的一類人。

10. 「吃祭偶像之物」～初代教會在耶路撒冷會議上曾要求安提阿、敘利亞和基利家的外邦信徒不可吃祭偶像之物和犯姦淫（徒十五２０）。保羅在哥林多書信提及兩種祭偶像之物，一種是市場上出賣的；一種是廟宇的慶典中吃的（林前八１－１３，十２０－３０）。啟示錄七教會所遇到的是第二種情況，當時的商會或工會常常在節慶中先向皇帝或神祇獻祭，然後聚餐，因此拜偶像與吃祭偶像之物往往是同一回事。這情形帶給參加商會或工會的基督徒極大的困難，因為基督徒若不參加這種聚會，往往就失去生意或職業。

11. 「行姦淫的事」～舊約先知常把以色列人拜偶像的做法形容為姦淫（屬靈的淫亂）（耶三６－１０；結十六１５－２２）。在本書信十四８，十七２、４，十八３，十九２，約翰採用上述的象徵意義。二２１－２１顯然也是同樣的用法，但是九２０－２１，所指的姦淫與拜偶像雖有關係，卻也包括性行為上的犯罪。由於希臘－羅馬時代，一些女祭司往往就是廟妓，所以根據啟二２１－２２與九２０－２１，我們可以認為本節主要指的是拜偶像的行動，但也可能涉及性行為上的罪。

12. 「尼哥拉一黨人」～從第１４節看尼哥拉應是當時的一個人名，而不是像「巴蘭」是以舊約人物來借喻當時的某一個人。經文內容也讓我們知道，尼哥拉的教訓並不是公然背棄主的行動，而是一種妥協的論調。

8、 啟二１６－１７

13. 「隱藏的嗎哪」～上帝曾命令將一罐嗎哪存在耶和華面前，要留到世世代代（出十六３２－３４）。來九４說這嗎哪是放在約櫃之中。耶穌基督在世時說，嗎哪是天上的真糧（約六３２），在這裏，耶穌要告訴別迦摩的信徒們：那些不吃帝王崇拜中所獻祭物的人會有分天上的食物。

14. 「白石」～根據黑瑪（Hemer）的研究，白石的解釋起碼有七種：（１）舊約或猶太人遺傳中大祭司胸牌的寶石；（２）審判用的石頭，投白石表示無罪；（３）一種入場卷的代用品，證明關係，或證明會員身分；（４）一種刻著神祇名字的護身符；（５）從競技場釋放的證明；（６）事奉蛇神必須經過的一種入門過程；（７）一種書寫或記賬的材料，它的形狀或顏色有特別的意義。他在研究後，指出第２、３及７的解釋較有可能。他特別提到在別迦摩市場附近的建築物所採用的是一種粗糙的黑棕色花崗岩，但在低處白色大理石上則刻著許多字。黑瑪認為這白石主要是與別迦摩所敬拜的神祇制度對比，其意義可混合幾個背景而得出。

15. 「新名」～耶穌基督也有一個名字沒有人知道的（啟十九１２）。以賽亞先知曾預言上帝要為祂的百姓起新名（賽六十二２，六十五１５）。名字在聖經中代表一個人的性格和為人，白石刻新名即象徵信徒要個別地得到新生命與新地位，成為新人。

4、 信息與應用

1. 耶穌基督給別迦摩教會的信息，主要是環繞著他們政治與社會的處境。經文一再說到別迦摩是「撒但所住之處」。在結構上，第十三節將「殉道」與「撒但住處」以對偶形式呈現，形成明顯的主題。

2. 致別迦摩教會的信息與致士每拿教會的信息，有相輔相成的關聯。在士每拿的信中，提到帝王崇拜是他們將來的威脅，耶穌基督知道他們會害怕，鼓勵他們至死忠心；這裏，別迦摩是一個處在帝王崇拜中心，且已受到迫害的教會。他們有人確實至死忠心，已經為主殉道，其他人也沒有害怕，反而繼續堅守主的名，持守信心；但他們的問題是像古時的以色列人的問題，尼哥拉黨的人像古時的巴蘭先知一樣，從暗處破壞了上帝的子民與上帝的關係，讓他們與現時政權妥協，引誘他們犯罪。

3. 在別迦摩這個宗教與帝王崇拜中心生活的信徒，便比士每拿的信徒先受到信心的試煉。在不同環境下的基督徒，往往會受到他們周圍環境的特徵所影響，無形中受到當地的風氣影響，基督徒也須以上帝的話衡量這些風氣的好壞，不可盲從。

4. 針對別迦摩教會的情況，主耶穌特別提到權力的問題，要他們看到生命的權力在乎耶穌基督所說的話～祂口中有兩刃的利劍；落在耶穌基督的審判之下，會比落在羅馬政權的手下，有更加嚴重的結果，因此別迦摩教會對主耶穌必須絕對忠誠。

5. 基督的國與世上的國有時是互相對立，也形成一種權力之爭的問題。這種情況發生在，當地上的政權要求百姓把他們當神祇來敬拜，或強制百姓敬拜某個偶像時，耶穌基督會認為這個政權已經超越上帝所賜的權柄。基督要求祂的子民知道一件事，神子民生活的準則是祂的話。當他們遵從主的話時，可能被地上政權視為政治犯，卻在上帝最終的審判下是無罪的，有資格進入上帝的國，反而那些妥協的人，他們要受神的話審判，無權進入神的國度。

6. 耶穌基督應許給別迦摩教會得勝者的賞賜，主要包括兩項：第一，他們要得到那猶太人多年失去的天上的真糧，在彌賽亞國度中有分（雖然他們現在羅馬帝國中受到逼迫）；第二，他們要獲得刻著新名的白石，在這國度中，他們所德的判決是罪名不成立，他們是上帝國度中的子民，而且得蒙紀念。

7. 有些時候，基督徒的處境是他們所不能選擇或控制的，他們的困難基本上是環境造成的。感謝主，耶穌基督對這種人會滿有同情地說：「我知道你的居所。」祂瞭解我們的處境及困難。然而祂卻也不要我們向罪惡環境妥協，祂要求所有的信徒都至死忠心傳福音，也只有這種人～好像安提帕一樣，才會得到主的稱讚。妥協的人必受到主的責備。

8. 別迦摩教會整體而言，是一個遵從主命令、忠心的教會，卻也免不了在一些事上妥協～特別是吃祭偶像之物，以致違背自己堅持的原則。這也是今日每個信徒都應該省察與注意的，求主不讓我們在暗中或一些所謂「小事」上犧牲了主所定下的原則。
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