啟示錄查經　　　　第三十課啟十九１１－二十１０　　　　2000.
1、 經文（略）

2、 前言

1、 啟十九１１－二十二５與啟十二１－十九１０（七碗）的關係：
1. 在七碗的開頭段落中，啟十二１－十四２０講末世的爭戰，信徒在地上受龍、敵基督與假先知的迫害，但又在天上唱凱歌；在結束七碗的十七１－十九１０讓我們看到敵基督的國度～巴比倫大城的敗亡。
2. 在啟十九１１－二十二５的本段，信徒在地上不再受逼迫，終於在地上成為得勝者，他們要統治這世界，也要永活在耶穌基督所救贖的新天新地（新耶路撒冷）中。
3. 啟二十一９－二十二５對新耶路撒冷城的描述與十七１－１８對巴比倫城的描述互為對比，且都由拿七碗的一位天使介紹。
4. 啟十九１１－二十一８的一段，約翰讓我們看到啟十二１－十四５中的龍、敵基督與假先知的失敗。在十二１－十四５，約翰先介紹龍在地上的活動，接著才是敵基督與假先知的出現；在十九１１－二十一８的這段，他則先講敵基督與假先知的失敗，跟著描述龍的被囚及其最後努力的徹底失敗。
2、 本段（十九１１－二十二５）與七號（八３－十一１９）的呼應之處：
5. 在七號時，約翰曾看見天上的聖殿（十一１－３），且受命量度殿，卻只能量殿的本身與祭壇，外院要留下給外邦人。
6. 在啟二十一１５－２１，約翰得到的是一根金葦子，這一次，他要量的不是殿，而是整個耶路撒冷城；一切都在上帝掌管之中，逼迫已成為過去。
3、 本段（十九１１－二十二５）與七印（四１－八２）的互相呼應：
7. 在啟四１－五１４，約翰所見的寶座是在天上，除了他獲得特別的恩典得見寶座之外，無人能看到；此後，在七碗時，根本無人能進到殿中（十五８）。
8. 到了本段，天上的殿與寶座都降到人間，而且基督徒也與基督一同作王！
4、 本大段的中心信息：耶穌基督的再臨與得勝
9. 本段讓我們看到，整個爭戰最後勝利的關鍵是耶穌基督降臨地上，以祂的話擊敗假先知與敵基督，並擒拿撒但（十九１１－二十３）。
10. 而基督再臨的接續發展是：基督徒與祂一同作王（二十４－６），祂審判世上一切的人（二十１１－１５），最後的高峰乃是新天新地～上帝與人同在（二十一１－４）。
11. 因此，整本啟示錄的中心信息乃是：基督的再臨是信徒最終勝利的保證，信徒要以屬靈的眼光，在上帝的啟示中看到歷史的終局。
3、 分段

5、 末後的爭戰　　　　啟十九１１－二十１０
12. 基督的再臨　　　　　　　十九１１－１５
13. 敵人的敗落　　　　　　　十九１７－２１
14. 撒但的囚禁　　　　　　　二十１－３
15. 禧年的來臨　　　　　　　二十４－６
16. 撒但的消滅　　　　　　　二十７－１０
4、 解釋

6、 啟十九１１－１５
17. 「天開了」：在四１，約翰看見天上的「門開了」，跟著在第十五章，他又看見天上「聖殿開了」（十五５）；這一次，他看見「整個天都開了」。
18. 「白馬」：應不是六２的白馬，那裏白馬象徵「戰無不勝」，經文沒有說明騎馬者的身分，較可能是指敵基督。這裏則清楚指出這一次的主角是耶穌基督本身，祂集戰士、彌賽亞與君王三種身分於一身。
19. 「誠信真實」：在啟三１４，耶穌基督自稱為「誠信真實見證的」。誠信在啟二１０、１３譯為「忠心」。在聖經中，耶和華上帝與祂的百姓都要守「信」與「忠」，這種忠與信是表達於雙方守住所立的約。「真實」是約翰福音常見的詞（約一９，六３２），有「原裝」（品質保證）之意，也指應許的實現。歷代信徒的盼望（一７，六１０）在這時實現了。
20. 「審判、爭戰」：在原文，兩個動詞都是現在式，表示基督的工作一向有這個特性。「爭戰」是啟示錄常見的詞（十一７，十二７－８），這裏指基督自己來到地上與壓迫信徒的敵基督國度爭戰。不過，這段經文真正的重點，並不是爭戰，而是基督的「審判」，這是祂再來時要做的工作，也假定了祂爭戰的勝利。
21. 「公義」：參啟十六５－７，十九２。在舊約中，國王最重要的工作便是按公義為受欺壓者伸冤（詩四十五４、７；代下十九４－７）。
22. 「眼睛如火焰」：這回應一１４、１８有關基督的異象的用詞。祂監察萬物，沒有任何事物可以向祂隱藏。基督先審判教會，後審判世人。
23. 「許多冠冕」：在啟十二３，紅龍頭戴七個冠冕，十三１的敵基督則有十個冠冕。耶穌基督卻有「許多冠冕」，且是「真實」非「仿冒」的，祂更有無比的榮耀與權柄（啟五１１－１３），唯祂統治萬方。
24. 「寫著的名字」：淫婦的額上有奧祕的名字（十七５），信徒額上也有名字，「除了那領受的以外，沒有人能認識」（二１７，參三１２，十四１）。在第１１及１６兩節，已經記載耶穌基督的兩個「名字」。因此，本節的意思應與二１７節一樣，強調這名字的獨特性，需要啟示或解釋，人才能明白。
25. 「濺了血的衣服」：由於１５節有關踹酒醡的經文，引自賽六十三章，這濺血的衣服也應據賽六十三章來解釋，即指基督征服仇敵而言。（但亦有人主張這血指基督釘十字架所流的血。參五５下，十四２０）
26. 「天上的眾軍」：一說指天使（太二十六５３；亞十四５）。但啟十七４說，與羔羊一同爭戰的是「蒙召、被選、有忠心的」，所以不少學者認為這裏的眾軍是指信徒，特別是天上的十四萬四千人。本節說這眾軍身穿潔白的麻衣，又與七１４類似，這個特徵也支持後一說（信徒說）。
27. 「利劍」：啟一１６曾提及這「兩刃的利劍」。在舊約中，先知的話是上帝擊殺與醫治的武器（賽十一４，四十九２；何六１、５），新約也說上帝的話是利刃（弗六１７；來四１２）。在本段經文中，耶穌基督唯一的武器就是上帝的話。由於這場戰爭也就是哈米吉多頓大戰，可見啟十六１２－１６的一段經文不是一場真正的軍事活動。約翰是以軍事的用詞描述一場屬靈的爭戰。
28. 「鐵杖轄管」：參二２７，十二５的解釋。表明祂掌握全權，無人可抵抗。
29. 「踹踏…酒醡」：參十四１９的解釋。指敵擋神之人最終的徹底覆滅，像葡萄在踹踏之人腳下徹底粉碎。
30. 「大腿上」：這是騎馬者最顯眼的地方（參詩四十五３）。
31. 「神的大筵席」：與「羔羊的婚筵」（十九９；結三十九１７－２０）成恐怖的對比。
7、 啟十九１７－２１
32. 「鳥」：詩七十九２形容以色列人亡國時，外邦人「把你（上帝）的屍首，交與天空的飛鳥為食」。以西結書則以獻祭為背景，指出上帝在末日要審判列國（結三十九１７）。毀滅的圖畫以肉被「鳥」吃，這是形容大災難慣用的比喻。
33. 「獸和地上的君王…爭戰」：這是指十六１２－１６所說的哈米吉多頓大戰，顯出第十三章裏的敵基督與假先知最後的失敗。
34. 「硫磺的火湖」：作者又是承繼舊約，以火山爆發產生的景象來描述上帝的刑罰（創十九２４；結三十八２２）。這是一切與上帝敵對者的終局（參二十１０、１４，二十一８）。
8、 啟二十１－３
35. 「看見」：文中沒有說明這節與前文的關係，但同樣的用詞在本段中不斷出現（十九１１、１７、１９，二十１、４、１２，二十一１），最自然的解釋就是將這幾節（１－３）經文當為整個系列之一，也就是說，整個系列依先後次序出現。
36. 「捉住…捆綁一千年」：這兩個動作所發生的時間，應是在啟十二７－９所說撒但從天上被摔下之後。十二９說撒但的工作是迷惑天下，這裏的「捆綁」撒但則是要使祂不得再迷惑列國。從本節與十二章的前後推論，撒但被捉與被捆綁的時間，應是在十九１１－２１敵基督與假先知被擒拿之後。這種解釋自然是支持所謂「前千禧年說」，意即二十１－１０所說的一千年是在基督再臨之後才發生。
37. 「不得再迷惑」：無千禧年派及後千禧年派的學者，認為這是指撒但的行動受限制，不能阻止教會傳福音的工作（太十二２９；路十九１７－１８；約十二３１；西二１５）。但是在啟示錄中，撒但迷惑的工作卻是在整段教會歷史上出現（二２０，十二９，十三１４，十九２０），約翰甚至在本章７－１０仍告訴我們，千年之後撒但還會迷惑列國，慫恿他們與上帝的子民爭戰。換言之，在啟示錄中，撒但迷惑的工作只有在本段一千年中停止，在這一千年的前後都沒有被制止過。因此，這一千年的出現，按最合理的解釋，應是在第十九章所說基督再來之後。
38. 「必須暫時釋放」：據這話，撒但被釋是「必須」的。為什麼必須呢？最合理的解釋，是認為約翰的思想受創世記的影響，他看到上帝准許撒但在伊甸園中暴露出人心的本質。同樣在千年國度之後，上帝也容許牠再做同樣的事，讓人心中一切敵對上帝的事物公開地表現出來，表明人類在最理想的環境中仍然不能在上帝的恩典之外達到完美的境界。
啟二十４－６
39. 「審判的權柄」：這個與基督一同作王的主題在新約聖經中一再出現（參太十九２８；林前六２－３），啟示錄中也有同樣的應許（二２６－２７，三２１，五１０），舊約的背景則是但七２６以下。若根據本處下半節的經文，這些與基督一同作王的顯然是那些沒有拜過獸而對上帝忠心至死的先知與聖徒們，跟二２６－２７和三２１所應許的一樣。因此，有人（倪柝聲弟兄等）認為這裏所講的僅是指殉道者而言。雖然整本啟示錄的信息明顯是要勸誡信徒遠離偶像、對主至死忠心，本處經文正是要表達這個重點：為基督殉道的先知與聖徒們最終是得勝者。但這並不是說啟示錄認為另一批信徒不配與基督一同作王，而僅僅夠條件進入千禧年國度。根據啟二、三章的教訓，只有得勝者才能享受上帝的應許，失敗者若要得到這些應許，便應悔改跟從基督。也就是說，啟示錄中只有一種基督徒～得勝的基督徒，因此，在啟示錄中也只有得勝者才與基督一同作王。有些學者認為這千年國度是猶太人的國度，但此說難以成立，因為這殉道的主題在啟二、三兩章也出現，而學者們都同樣啟二、三章的七教會是指外邦教會（即非猶太人為主的教會）。
40. 「靈魂」：這是一個難以明白的名詞。為何約翰要提及殉道者的靈魂呢？是否因為第４－６節這個異象是有關天上的情況？若是，在這千年國度中作王一事是否也在天上發生？無千禧年派的學者便是堅持這裏的經文的「字面意義」，認為「靈魂」就是人的靈魂。但是這裏約翰用「靈魂」一字，顯然有回應六９－１１祭壇下殉道者的呼聲，他要表達的信息是：殉道者的冤屈終於在這千年國度中得到平反，而且他們成為最終的勝利者；當這世界終結時，不是撒但在掌權，而是信徒與基督一同為王。
41. 「復活了」：在啟示錄，基督與兩個見證人都從死裏復活（二８，十一１１）。這裏所指的，應是身體復活。在第５節，約翰稱這次的復活是「頭一次的復活」（參帖前四１３－１８，林前十五章），與「其餘的死人」第二次復活對比。據二十１３，第二次的復活包括一切不信者在內，復活的目的是接受基督的審判。（無千禧年派根據約五２４－２５及弗二１－７來解釋本段經文，認為這第一次的復活是指靈命的復活～重生而言。）
42. 「第二次的死」：這第二次的死，根據二十１４，應是指永死。第一次的死明顯是身體的死（１２、１３節）。若以這兩次的死與兩次復活對照，則第一次的復活也應包括身體的復活：
第一次的死（４、１３）　　　　第一次的復活（５、６）

　　身體的死　　　　　　　　　　　身體靈魂永活

　（信徒與非信徒）　　　　　　　　　（信徒）

第二次的復活（１３）　　　　　第二次的死（６、１４）

　　身體的復活　　　　　　　　　　身體靈魂永死

　（非信徒：其餘的死人）　　　　（非信徒：其餘的死人）

43. 「祭司、…王」：這應驗啟一６及五１０的話。天上的異象終於在地上實現。
9、 啟二十７－１０
44. 「四方的列國」：倘若十九２１是照字面解釋的話，地上的「列國」（十九１５）都應已滅絕了，本節經文便難以解釋；但那一段經文真正的意義是指列國最終被上帝的話征服。因此，千年國度中還有列國存在便不是奇怪的事。
45. 「歌革和瑪各」：這兩個名詞引自以西結書二十八章２、１６節。有人認為這是莫斯科的名字，但這看法是出於誤解。據結二十八２，歌革是國王的名稱，而瑪各是一個地區的名稱。結三十八１６的歌革則是一個民族的名稱。由於它們與米設、土巴並提，一般人認為它們指的是裏海與黑海一帶的山區。但更應注意的是，約翰是用這兩個名字來代表「四方的列國」，即這兩個名字象徵性地代表了以西結書中與上帝敵對的勢力。
46. 「蒙愛的城」：這城就是啟二十一１０所說的新耶路撒冷（詩八十七２，一三二１３），亦即基督的新婦，上帝的教會。「蒙愛城」是與「大城」對比。大城是與神為敵，有組織的世人；蒙愛城是屬神，肯讓神掌管的信徒。
47. 「火從天降」：約翰所看見的是魔鬼的大軍，向神的僕人列隊擺陣，預備作生死之戰。當讀者正等候戰事的發生時，卻不見有戰爭，正如啟十九１９－２１，仗還沒有打，敵基督與隨從牠的眾軍都被從天降下的火燒滅。
5、 信息與應用

48. 啟十九１１至二十一８這一段承繼啟十五１至十六２１所講的七碗。第十五、十六兩章所講的是上帝的忿怒與審判臨到世上一切背逆者的情況，本段則論到這忿怒的真正執行者（十九１５）。七碗的重點在上帝忿怒的可怕與人心的剛硬，本段的重點在積極的一面，表明世上一切反對的力量會被上帝消滅，一切忠心為主作見證者享受上帝救恩的應許，在地上作王作祭司。
49. 啟十九１１－１６描述耶穌基督，祂如火一般的眼睛（十九１２）及口中的劍（十九１５），都曾在啟一１２－１６的異象中出現。第一章所講的是基督與教會的關係，基督以人子的形像出現；本段所講的是基督與列國的關係，基督以「萬王之王，萬主之主」（十九１６，參十七１４）的形像出現。當祂以人子形像出現時，祂譴責罪惡，呼召人悔改；當祂以萬王之王的形像出現時，祂審判並消滅罪惡（十九１１、１５），而且與一切跟隨祂的人一同出現（十九１４）。祂不再是被殺的羔羊，而是大能的戰士與統帥。但無論祂呼召罪人悔改或審判罪惡，祂行事的原則同樣是「誠信真實」（十九１１，參三１４），祂執行的武器同樣是「上帝的道」～利劍（十九１３、１５）。
50. 啟十九１１－２１也教導我們，耶穌基督不僅是教會的主，也是列國的主。祂是「萬主之主，萬王之王」。因此，列國的人，不論大小，都應當敬拜這位至高的主，信徒也當向列國傳揚這個信息。而且，世人雖有不少國家與人民不信從主耶穌，但他們卻不可以建立專與祂敵對的體制，因為一切反對基督的政權與體制終必滅亡。歷史上的羅馬帝國便是一個例證。
51. 十九１３－１７的主題明顯是哈米吉多頓大戰。十九１９提到獸與地上的君王，回應了十六１４的話。經文描述戰爭的用語，反映了舊約時代殘酷的戰爭：死者屍體不得埋葬，被天空的飛鳥吃（十九１７、２１）。由於同樣的話也在描述巴比倫（淫婦）的傾覆時出現（十七１６），所以，這裏所說的絕不可僅按字面解釋。特別值得注意的是，基督與仇敵爭戰的武器是祂口中的話，並非世上的武器。因此，哈米吉多頓之戰絕不是一場基督教國家與非基督教國家的地面戰爭，而是一場信徒與不信者的屬靈戰爭。這一場爭戰的結果，是敵基督與假先知失敗，被基督消滅（十九２０），撒但也被擒拿，終止了在地上迷惑列國的行動（參十八２３，十三１４）。
52. 基督消滅仇敵的武器是口中的劍～上帝的話。所以，信徒當知抗拒暴政最好的方法，並不是運用世上的武器，而是宣揚上帝的道，因為上帝的話比世上任何的武器更有威力。另一方面，主耶穌行事的原則是「誠信真實」，因此，基督徒處世為人的原則，無論是在教會內外，也當誠信真實，秉公行義。謹守諾言，不徇私情，不拉關係～這些是現今華人社會極需要的品德，基督徒應以救主耶穌基督為模範。
53. 啟二十１－３提到撒但被囚禁，二十４－６講論禧年，二十７－１０論撒但的滅亡。這三個小段在主題上與十九１１以下所講哈米吉多頓大戰有密切關係。約翰在異象中看到，敵基督與假先知背後的撒但（即十二章的龍）終於也被擊敗與消滅，假的「三位一體」徹底失敗。
54. 撒但、敵基督與假先知的敗亡，啟示錄中記載牠們被消滅的次序上不一樣：敵基督與假先知是在哈米吉多頓大戰中被擒，扔在火湖中；撒但卻是被囚一千年，再獲准出來活動，然後被扔入火湖。
55. 問題是：撒但最後敗亡為何要延後一千年？這個問題也引發聖經學者有關千禧年（二十１－１０）的爭論，討論主要的關鍵在回答下面四個問題：第一，二十１－１０是否一定要在十九１１－１７之後才應驗？還是兩件事件是同時發生？第二，二十３撒但被扔在無底坑、不得再迷惑列國是什麼意思？第三，二十４－６所說的事是發生在天上，還是在地上應驗？第四，「頭一次復活」（二十５）到底指的是甚麼？因為對上述問題有不同看法，因而有前千禧年、後千禧年及「無」千禧年（此派並不是主張沒有千禧年，而是主張一千年是象徵用法，不是末後主基督降臨後作王一千年，而是主張一千年指一段長的時間，是指基督兩次降臨中間的教會時期。）不同的學派（關於千禧年的問題，可參考千禧年四觀一書，華神出版）。我們較主張前千禧年，主張千禧年應是在哈米吉多頓大戰並耶穌基督降臨日之後，在地上出現。
56. 但無論一千年是在什麼時候出現，千禧年國度的信息，在告訴我們信徒當有面對死亡的勇氣。為主犧牲一切，甚至殉道，並不是人生中最可怕的事，反而是有福的，因為一切為主犧牲的人只需面對一次身體的死亡，而這第一次的死亡並不是永遠的死亡；反而那些用盡一切方法，包括妥協，避免身體死亡的人，卻要面對另一次更可怕永遠的死亡。
57. 千禧年國度的信息，也讓我們對撒但及人類有更深的認識。啟二十１－１０提醒我們，撒但迷惑世上列國的能力不容我們輕視，即使是那些在千禧年國度中清楚享受過上帝恩典的世人，仍然有受牠迷惑的可能。但另一方面，撒但的能力卻同時是有限的。牠的一切活動事實上要經過上帝的准許才能進行，最終牠也要被耶穌基督消滅。信徒面對威猛、世界性的反對勢力卻不用害怕，因著萬主之主的應許與能力，他們可以有得勝的把握。
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