啟示錄查經　　第十九課啟九１－２１，十一１４－１９　　2000.
1、 經文（略）

2、 分段

1、 第一禍：第五號　　　　啟九１－１２
2、 第二禍：第六號　　　　啟九１３－２１
3、 第三禍：第七號　　　　啟十一１４－１９
3、 解釋

4、 啟九１－２
1. 前四號的災難是間接影響人的生活，但五、六號是直接危害人的生命。
2. 「一個星」：這個星指一位使者，與啟八１１的星不同（那裏星是宇宙動亂的一部分）。以諾壹書八十六１有這種用法。這位使者是否是墮落的天使？解經家有不同看法。但這裏經文的重點不在天使的身分，而是在他所做的事。
3. 「開了無底坑」：無底坑被認為是遊蕩的邪靈在地底下的囚所（路八３１；啟二十１）。希臘文此字原意為「非常深」或「無底」，七十士譯本用此字翻譯希伯來文「太初的深淵」（創一２，七１１；箴八２８）。新約聖經此字出現９次，有７次在啟示錄。這無底坑開了以後，要到啟二十１以下再關上。
4. 「煙」：這裏說煙像大火爐的煙，令人聯想到出埃及的第六災。所多瑪城被毀時，也有「煙氣上騰」（創十九２８）。這煙使「日頭和天空」昏暗了，在地上活著的人好似嘗到地獄的滋味。
5、 啟九３－１２
5. 「蝗蟲」：與出埃及的第八災「蝗災」（出十１－２０）一樣。這裏的背景是舊約約珥書的預言（珥一６，二４），兩次形容蝗蟲的形狀也相似。約珥書把蝗災解釋為一種前兆，預告將有許多災難與主耶和華的日子一同來到。蝗蟲一向是大批成群結隊而來，能一次掃清大地所有的農作物。一八六六年，阿爾及耳經過一次蝗蟲災後，有二十萬人死於饑荒。由於第十節說這些蝗蟲有毒的尾巴，又這群蝗蟲一反常態不吃青草與植物，而是要傷害「額上沒有印記的人」，可見不是一般的蝗災。
6. 「有能力賜給他們」：這裏沒有說能力從何而來（參啟六４），不少學者認為能力是上帝給的，表明他們的出現經過上帝的許可，是在祂控制之中。
7. 「沒有上帝印記的人」：即沒有信主耶穌的世人。啟七３以後的區別，就是災難只臨到不信者，所以，第五號傷害的對象也是非信徒，他們拜偶像、過敗壞生活（九２０、２１）。
8. 「五個月」：是蝗蟲生命的週期或旱季的長度（從春季到夏末，約五個月），從受害者的角度言，這是一段相當長的日子，因為「五」通常表示「相當大的數目」（參太二十五１５；路十四１９，十六２８）。但「五」個月，也表示受痛苦是有限度的，旨在使人悔改。
9. 「人要求死，決不得死；願意死，死卻遠避他們」：這是比任何受傷更大的痛苦。
10. 「好像預備出戰的馬」：表示其作戰能力是強而有力的。亞拉伯人有以下對蝗蟲的形容：「蝗蟲有頭如馬，有胸如獅，有腳如駱駝，有體如蛇，有觸角如女人的頭髮。」
11. 「頭上戴的好像金冠冕」：顯出其威武或得勝的雄姿。
12. 「男人的臉面…女人的頭髮」：這是典型可怕、恐怖的形象。人的臉面，指出牠們是高度智慧的生物，並不只是使用蠻力，是受邪惡力量所操縱的；女人的頭髮可能指長長的觸角。
13. 「牙齒像獅子的牙齒」：引自珥一６，顯出蝗蟲的可怕和摧毀的力量。
14. 「胸前有甲，好像鐵甲」：表明了牠們是無懈可擊的一群，任何抵抗力量都是無效的。
15. 「亞巴頓…亞玻倫」：他是這群蝗蟲的王，是無底坑的使者。亞巴頓是毀滅之意，與「陰間」同義（伯二十六６，詩八十八１１；箴十五１１），這裏將毀滅一詞擬人化。亞玻倫也與希臘文的「毀滅」發音相近。有學者認為這裏暗指希臘的亞波羅神，因為亞波羅有時也以蝗蟲為象徵。羅馬皇帝加利古拉與尼祿都仿效他，多米田更自稱為亞波羅的化身。
6、 啟九１３－１９
16. 第五、六災均是直接與邪惡勢力有關，而在世界終結之時大肆橫行地上的。第五號承接前四號，以出埃及十災為背景，仍是天災；但第六號是以人禍為骨幹，是一隊魔鬼軍團的惡行。
17. 「金壇」：這又是重複啟八３－５的形象，再次強調信徒受逼迫與禱告是第六號災禍的背景。
18. 「伯拉大河」：也就是幼發拉底河。這是當時羅馬帝國的東界，對猶太人言，這是他們的北界。
19. 「把那捆綁…的四位使者」：他們並非七１所說執掌地上四方的風的天使，因為此處的天使是一直被「捆綁」的，顯示他們是犯罪及邪惡的天使（猶６），是魔鬼軍團的領袖。
20. 「某年某月某日某時」：指出這一切都已計劃好了。啟示文學的思想相信神是依照一個精確的時間表行事。
21. 「二萬萬」：可能只是泛泛之數，用意是指一支人數多到無法計算的軍隊，而非一特定數目（參詩六十八１７；但七１０；啟五１１）。
22. 「有火、有煙、有硫磺」：與本節所說胸甲的顏色一樣。所多瑪與娥摩拉毀滅時有這些現象。啟十九２０與二十一８的火湖也有火與硫磺。
23. 「尾巴像蛇，並且有頭」：強調這些馬出於魔鬼，在聖經中蛇與蠍子都是傷人的動物（詩九十一１３；路十１９；創三１５）。
7、 啟九２０－２１
24. 「其餘的…仍舊不悔改」：這兩節雖是從反面描述，卻暗示這些災害的真正目的是要人悔改，顯出上帝的忿怒中仍有慈愛。同時，經文也讓我們看到，這些人受刑罰是罪有應得，因為他們堅持犯罪到底，一如法老的心剛硬一般。
25. 「還是去拜鬼魔…偶像，又…兇殺、邪術、姦淫..」：他們所犯的罪包括兩類～一為屬靈上，拜鬼魔與偶像，可說是認賊作父，刻意離開神；二為道德上，傷害他人的事，這些都是外邦人的行為，也是十誡所禁止的。
8、 啟十一１４－１９
26. 在論及七印之災時，當第七章插語部分完畢，進入第七印時，我們期待第七印乃是連串災殃的高峰，然而，事實上卻是「寂靜二刻」，隨後引進七號之災；如今亦然，在結束一大段插話之後，進入第七號，本是第三樣的災禍，也是最後的災禍，然而，卻出現一連串將來之事的預告。由此，我們要明白，「主的日子」或「主的再來」不只是一件事件，乃是由多樣事件所組成。
27. 「第三樣災禍」：第十五節說這是第七號。解經家對第七號的內容有不同意見，有人認為是指第１５至１９節所說國度的出現；有人認為是指十二１３至十三１８的一段；也有人認為包括七碗的內容。或許，我們可說七號無疑宣告國度的來臨，但十一１９又明顯在啟十五５－８出現，因此，國度的來臨事實上與七碗有關，而第七號本身也就自然包括七碗所描述的事件。
28. 「世上的國，成了…」：「國」為單數，強調世上諸國有同一特性，便是與神為敵；「成了」是過去時式，表明事情必會發生。
29. 「我主和主基督的國」：神的國是「我主和主基督的國」，強調神與基督之治權是不可分割的，因為父神的治全，藉著基督得到實現。
30. 「昔在、今在的主神」：比較一４，四８，這裏對神的形容少了「以後永在」等字，因為「以後永在」帶有盼望神以後也工作，但如今一切已實現了，故不需要加以形容。
31. 「因你執掌大權作王了」：神本來已坐在天上的寶座上作王，如今更因一切敵對勢力已消弭淨盡，其統治權得以在普天下完全成就。
32. 「外邦發怒，你的忿怒也臨到了」：「外邦發怒」的背景是詩篇第二篇，指出一切與神為仇的人，與神爭鬧將會更白熱化。但另一方面，神的忿怒終止外邦的發怒，顯出祂才是真正有審判權柄的，祂因公義而生的「忿怒」，要刑罰犯罪的仇敵。
33. 「約櫃」：約櫃是上帝與人立約，應許與人同在的象徵（參利十六２；來九３，十２０）。舊約提及這約櫃在外邦人中間帶來災禍（撒上五１－１２）。據瑪喀比傳下二７，猶太人仍盼望：上帝在末世招聚祂的百姓向他們施慈愛時，舊約以色列人所失去的約櫃會再出現。
34. 「閃電、聲音、雷轟、地震、大雹」：這些都是選民立約的上帝親自出現時伴隨的現象，顯出「祂的威嚴與大能」。啟十一１９所要表達的是，這國度的來臨，是因為這位立約的主實施啟十一１７－１８的事工，進而帶進天國。
4、 信息與應用

35. 本段經文是承接第八章，繼續講述七號的第五至七號。前四號是自然界的災害，影響到人類的生活；後面這三號是針對「沒有上帝印記的人」而發。由於災害的嚴重性，所以這三災都冠上「禍」的名稱。
36. 第五號是以蝗蟲之災表達：這些蝗蟲來自無底坑，有無底坑的使者作他們的王，這些形容所象徵的是「死亡」所帶來的長期痛苦。約翰對人們在痛苦下的描述，相當逼真：「人要求死，決不得死；願意死，死卻遠避他們。」
37. 第六號的內容，則來自無底坑（有火、煙、硫磺之處）的大軍，象徵魔鬼勢力所造成的殺害。地上的人因之而死的有三分之一（九１５），比六印中死亡的人類更多了。
38. 第七號則引領我們進入歷史的終局，這事實上有引進啟示錄中第三個系列的七碗。
39. 啟九２０－２１讓我們看到災禍的真正原因：一方面災禍雖出自上帝的許可，卻是由於人們犯罪而引起的。
40. 啟十一１７－１８藉詩篇第二篇的背景，讓我們看到地上與天上兩種權柄的對立，以及地上權柄的失敗。這兩個對抗的權柄都以「怒氣」（十一１８）表現出來，但不同的是：外邦人發怒的結果是「敗壞了世界」，至於上帝的怒氣，帶來三種效果～第一，是「敗壞那些敗壞世界的人」；第二是「要審判死人」、主持公義；第三是賞賜每一位（連大帶小）敬畏並事奉上帝的僕人。
41. 這段經文提醒信徒從世界的罪惡與死亡的陰影中轉眼看天上。我們可以學到以下信息：第一，為主而死固然可怕，但在死亡陰影下生活更加可怕。沒有上帝印記的人終要在死亡與罪惡的陰影下受苦，信靠耶穌基督的人雖為主作見證而受逼迫，卻不致有不信者受上帝審判的結局。第二，當這一切可怕的事來臨之時，信徒應當知道這也意味他們的得救日子近了。夜間最黑暗的時候，正是晨曦出現的前兆。第三，在黑暗世界生活的信徒必須把握啟十一１５的真理：這世界的國也是上帝與基督的國，有一天祂的王權要在地上全然彰顯。信徒的盼望不在自己，而在乎那守約施慈愛的主，祂要親自再臨，帶著能力與威嚴拯救並賞賜信靠祂的人。
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