啟示錄查經　　　　第二十二課啟十二１－１７　　　　2000.
1、 經文（略）

2、 分段

1、 婦人與龍　　　　　　　　啟十二１－１７
　　１．地上逼迫的前奏　　　　十二１－６

　　２．天上爭戰的背景　　　　十二７－１２

　　３．地上逼迫的延續　　　　十二１３－１７

3、 解釋

2、 啟十二１－６
1. 「大異象」：異象（十二３、十五１）的原文是「記號」「標誌」。異象的目的是要人學習它所象徵的真理。
2. 「婦人」：約翰所見的異象對當時的人並不陌生，因為希臘、埃及和巴比倫神話中也有類似的故事。但他所取材的並不是這些異教故事，而是舊約與新約耶穌基督生平的背景。舊約常以婦人象徵以色列人（何一９；賽五十１）。
3. 「身披日頭，腳踏月亮，頭戴十二星的冠冕」：這個象徵取自約瑟所作的異夢，有日頭與月亮、十一個星向他下拜（創三十七９－１０）。婦人是代表神的選民，屬彌賽亞的信徒團體。十二星是以色列的十二支派，代表新舊約所有屬神的子民，雅歌書中形容新娘是「美麗如月亮，皎潔如日頭」（歌六１０），這婦人帶有日月的光芒，顯出她的榮耀美麗，與將會出現的大淫婦成了對比（十七１－１３）。世人所輕視的教會，在神的眼中卻是完美無瑕的。
4. 「她懷了孕」：以賽亞先知曾以懷孕生子的婦人形容以色列人的代表耶路撒冷（五十四１、１１－１３；參路二十三２８－２９），在此表明彌賽亞出於一群屬神的子民。在啟示錄中十七、十八兩章中，敵對上帝的中心是一座大城，它也被形容是一個大淫婦。啟二十一章的新耶路撒冷也被稱為基督的新婦。
5. 「生產艱難中疼痛呼叫」：這是象徵苦難（賽二十六１７－１８）。呼叫用現在式，生產與疼痛用分詞，給人如在眼前的感覺，描寫十分生動。
6. 「大紅龍」：第９節清楚的說這龍就是撒但。在古代民族的神話中，龍隨處可見（迦南人傳說中的「鱷魚」即海怪；埃及的「紅鱷魚」）。舊約聖經通常以它們作喻像，來象徵神與以色列的仇敵（詩七十四１４；賽二十七１；結二十九３）。
7. 「七頭十角」：七頭象徵普世性完備的智慧；十角象徵巨大十足的能力，且與海上來的獸一樣，證明二者有密切的關係。
8. 「頭戴有七個冠冕」：此處冠冕一詞是王冠，表明牠有自大的權勢，但卻遠不及基督所戴的「許多的冠冕」。
9. 「拖拉著天上星辰」：這是一個很可怕的景象，使人聯想起但八１０，西流基王安提阿古四世伊彼凡尼那種顧盼自豪的傲氣。這裏並未指明「星辰」何指？可見約翰旨在表達大紅龍力量之大而已。
10. 「生了一個男孩子」：根據下一句，這男孩顯然指耶穌基督（詩二９，啟二２７，七１７，十九１５），因此有人認為婦人就是馬利亞；但第１、２節用詞指出婦人是指被上帝救贖的耶路撒冷，第１３、１７節的話也表示這婦人是指新約的教會，不可能是歷史上的馬利亞。就主題言，這婦人生子正應驗上帝給人類救恩的應許（創三１５）。
11. 「用鐵杖轄管萬國的」：表明了基督第二次復臨，是要懲治判變的列國。
12. 「被提」：這是回應啟示錄第五章的話，指明男孩的得勝，基督已完成救贖大功，蒙神悅納，坐在神寶座的右邊。約翰沒有提到這男孩的死亡，因為他的重點是在強調撒但的「吞吃」（第４節）並不成功。不少解經家將被提解釋為基督的升天；但祂的升天並不是為逃避撒但的迫害，可見這種解釋難以成立。約翰的用詞，證明他的目的並不是以寓意式（細節上完全相等）的話語來表達他的信息。
13. 「曠野」：不是指實際的荒漠之地，而是一個屬靈的避難所（何二１４）。
14. 「一千二百六十天」：得到屬靈保護的時間，與遭遇逼迫的時間相等（十一２，十三５）。
3、 啟十二７－１２
15. 「米迦勒」：在天上的戰爭中打敗撒但的天使長。他是保護以色列人的天使長（參但十二１；猶９），也將在末世把以色列從災難中拯救出來。
16. 「大龍」：現代譯本作「戾龍」。聖經的龍是撒但，與中國人心目中象徵吉祥的「龍」，意義完全不同。西方神話中龍的樣子也與中國的不同，乃是一隻多頭怪獸，蜥蝪身，鳥頭或獅頭，蝙蝠翼，口中噴火。啟示錄也說這龍有七個頭。中國的龍臉形如馬，屬農耕；體上鱗片屬漁業；足部的爪屬狩獵；頭上的角屬畜牧；龍是中國人想滿足生存需要的具體化代表。將中國傳統的龍等同聖經中的龍，根本就是誤解聖經。因為兩者是不一樣的東西，意義也不一樣。
17. 「魔鬼、撒但」：在原文「魔鬼」是希臘文，「撒但」則是希臘文對希伯來文的音譯，意思就是第１節所說的「控告者」。
18. 「迷惑普天下的」：這是回應上文「古蛇」的說法；蛇曾在伊甸園中騙人（創三１－７）。控告人與迷惑人是撒但的兩個專長。牠有那樣多的名字，表明其千變萬化、詭計多端的狡猾天性。
19. 「被摔在地上」：強調大紅龍失勢的事實，第１２節告訴我們，這也表示撒但的「時候不多」，因為再進一步牠就要被關在無底坑中（二十２－３）。希臘人相信人間的歷史都受天上諸神影響，被摔在地上也就象徵撒但沒有能力決定世上歷史的發展。在啟示錄中，天上就是上帝、耶穌基督、天使與得勝的信徒的世界，而這天上的境界最終要降臨地上（參二十一章）。
20. 「現在都來到了」：這個「現在」從甚麼時候開始呢？據第４節，應是從基督降生或在世時開始，但第１１節卻又包括信徒在內。路加福音十章１８節耶穌在世時，曾提及撒但如閃電般墜落。
21. 「弟兄勝過牠」：基督為見證上帝的道而死，勝過撒但；信徒因基督的救贖成為祭司與國民，也以同樣的方法勝過撒但。這正如保羅書信所說，基督的死完成救贖，但信徒仍應與基督同死（羅六１０－１１；西三３－５）。
4、 啟十二１３－１７
22. 「大鷹…曠野」：象徵教會得蒙上帝強而有力的拯救，這是借用出埃及的事蹟，反映神帶領以色列人，使他們如加上鷹的翅膀一樣逃出埃及，進入曠野（出十九４；申三十二１０－１２；賽四十３１；結十七３、７）。
23. 「一載、二載、半載」：與十二章６節對照，可知這就是一千二百六十天。倘若「婦人」是象徵被救贖的教會，則這三年半應是一段末後神子民受試煉的時期。
24. 「吐出水來」：地中海一帶的雨季常有暴風雨，平時乾涸的河床會忽然被大水沖激，因此聖經中常以「洪水」象徵死亡與罪惡（詩十八４，三十二６，一二四４、５；賽四十三２）。這裏大龍或蛇吐水，應指二９和三９等所說的異端，想要欺騙信徒一事。
25. 「其餘的兒女」：從上下文清楚可知，這是指末後地上的教會而言（一９，十四１２）。
4、 信息與應用

26. 啟示錄十二１－十四５承接第十一章，仔細解釋教會在末後的世代所要遭遇的逼迫，說出它的來源、現象，以及結局。
27. 啟十二１－１７讓我們看到這逼迫的來源。結構上分成三小段，第三小段（１３－１７）與第一小段（１－６）都是講地上逼迫的現象；第二小段（７－１２）讓我們知道原來地上的現象有天上的背景，逼迫的來源是龍在天上爭戰失敗後所產生的結果，是牠在地上作垂死的掙扎。
28. 啟十二章的內容是「異象」，目的不在提供詳細的歷史發展。因此，第５節提基督的出生後，立刻講祂到了上帝寶座那裏。撒但的失敗既從基督出生時開始，又是與信徒的得勝有關。
29. 這異象點出逼迫真正屬靈的解釋：地上逼迫的發生，並不是因為撒但得勝，而是牠已從天上被逐，牠又「知道自己的時候不多」（１１節）。這不僅是一場地上政治性的運動，更是天地間一場屬靈的大戰，耶穌基督、天使、魔鬼與邪靈都參加在其中。
30. 這異象也讓我們看到，教會雖然在過去受到逼迫，卻與基督一樣蒙上帝保守，而且受逼迫的時間也只是「三年半」。所以，信徒應有屬靈的透視，雖然末世的逼迫仍會來臨，但這更表示撒但將完全失敗，因此信徒們可以歡喜快樂，也為世上的人擔憂。
31. 這異象指出信徒得勝的秘訣是：在逼迫中忠心至死，效法基督。信徒應認識，勝過魔鬼的方法正是耶穌基督的方法：在死亡的威脅中宣告上帝的福音，也以死亡擊敗撒但，因此，宣揚主道至死忠心是得勝的道路。
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