
引言

这段经文传统上称着是“耶稣的试探”，但是，今天的讲题我特意定为

“ 人性的诱惑 ” 是有原因的。 因为信徒往往认为耶稣是神的儿子，

既是神的儿子他必然有超然的能力，因此他必定会得胜试探。 因着这

样的前设，耶稣的试探永远只是属于耶稣的试探，近乎可视为神话故事，

我们信徒只是听听罢了，因为与我完全没有丝毫关系。

儿子的称号

这个认识不够全面。 关键点乃在于我们误解了在这里“儿子”这个称

号的意义。 我们一向受系统神学教导的影响，一开始讲到神是谁？ 就

会宣称神是父、子、圣灵，三位一体的神。马太福音在这里称耶稣为神

儿子，是记载于当耶稣受洗从水里出来时，天上有声音说，这是我的爱子。马太福音儿子的称号是神在旧约中对以色列人，就是属

他的百姓的称呼。 以色列人是神的儿子。

这个儿子就是神所拣选，与神立约的百姓，在万民当中被分别出来，单单敬拜耶和华上帝的族类。 从这个意义上说，这也包括了

你和我。 如此，试探的意义就显明了。 试探乃是为了要破坏神子民与神的关系。

另一个帮助我们理解儿子试探的意义，就是我们发现马太福音对于耶稣受试探40天的记载，显然与以色列民在旷野40年受考验是构

成一个平行的记载。加上耶稣三次面对撒旦的试探都是引用申命记来回应。再次反应以色列旷野的试探是耶稣受试探的语境。



 圣灵引领耶稣受试探

开始首两节的引言告诉我们一些重要的事情。 首先，耶稣被圣灵带领到旷野，受魔鬼的试探。 这和耶稣受洗时降到祂身上的灵是

同一个灵。 在这里我们需要细加思考，这事件意味神的旨意是要耶稣接受这挑战来开始祂的事工，这并非撒旦的主意，却可以肯

定他十分乐意这样做；可是，我们必须留意是神的灵引领耶稣到旷野接受试探。 魔鬼可以用尽他的法宝来试探耶稣，可是他不会

成功。 试探这一幕，是神用来显示耶稣是完美的人的方法，祂能抵抗试探，祂能打败撒旦。

人性往往经不起诱惑的，我要说，考验是非常可怕的事。以下我要叙述三个试探的故事供大家参考，为了让大家略略知晓人性的诱

惑是什么？

故事一：

一对年轻夫妻感情很好，但妻子仍不放心丈夫的忠诚度，于是就让自己的闺蜜出马，考验丈夫是否花心。

在一个中秋月圆之夜，妻子“出差”在外，闺蜜“偶遇”丈夫，于是闺蜜与丈夫双双中招，睡到了同一张床上。 结果是夫妻离异。

故事二：

一个做房地产的老板，感激于一个部下的忠诚，打算奖励这位部下一套房子。 他让这位员工在公司自己开发的一个小区里任选一

套。 结果这位部下选了一个120平方的大套，让这位老板很是不爽。

他以为这位部下会自觉地选择一个 80 平方的小套，“没想到他这么贪”。 他改变主意，自作主张地送给这位部下一个80平方的

小套。 于是这位部下心怀不满，这位老板也失去了一个好员工。

故事三：

这件事发生在刚过去的星期三，我接见一位弟兄，他相信一位泰国宣教士的农耕宣教计划，他与一位姐妹一共投入 10 万元新币，

进入这名宣教士所设立的基金会。结果不久发现，这个基金是有设立，但是目前户口里的钱已经被这名宣教士卷走了。这位宣教士

是我认识的，他给我的印象是一个好人，但是如今经不起金钱的诱惑他已经改变成另一个人了，就如一位在场的律师所说：「他已

经不再是个基督徒了。」



 撒旦的本质

我们要考虑的第二点是魔鬼 – 撒旦，这是他在福音书第一次出现。 我特别要求大家参阅马太福音16章22节的记载，当耶稣问起人

们说我是谁之后发生的事。 耶稣对彼得说：“撒旦退下。” 为什么耶稣称彼得是撒旦呢？ 撒旦的本质是什么？从圣经的观点来看，

什么是撒旦？ 就是对基督十字架的藐视，就是反对十字架的道路。

撒旦对耶稣说，你不需要十字架，我给你三条捷径，第一，看到那边的石头吗？它们看起来像小面包不是吗？你已经四十天没有吃东

西了。你有需要食物的本能，其他的人有其他需求的本能，他们有需求权力的本能，需求性的本能。让他们顺从他们的意愿，满足他

们的欲望，那你就会得到世界。但是，忘掉十字架吧！第一个诱惑，你可以随心所欲，做任何你想做的事。

第二个诱惑：十字架绝对无法赢得人类，因为人类喜欢神奇的事，令人惊讶的事，叫人吃惊的东西，令人叹为观止的事。当然一个星

期后人们就会忘记这些奇事，然后又再重复另一个惊奇的事吧。让你自己从圣殿的尖塔上跳下来，而且不会受伤，那就是神奇的事，

做那些事群众就会跟随你，但是你不需要十字架。

最后的诱惑，不要管什么神学，唯一重要的事就是政治，财富，权势。撒旦说：所有这些王国都是我的，我会把它们通通给你。如果

你附身朝拜我。撒旦从来没有说过一次实话。所有的王国都是他的吗？但是不管如何，这是耶稣的第三次的诱惑，就是不关心属神的

事，而是关心社会和政治的次序。

现在让我们回到我们的主叫彼得撒旦这件事上。他这样做的理由是因为撒旦诱惑我们的主离开十字架，而那正是彼得想要做的事。当

他说“不可以”的时候，意思是说我承认你是弥赛亚，但是我不承认十字架。而且从那时候开始直到现在，这个就是圣经所描述的撒

旦的本质。我们有这样的精神存在教会里头，请注意到我们放弃了多少的刻苦，自我克制，在学校里的纪律。今天纪律精神的没落，

就是对十字架的憎恨。



• 卢云对耶稣受试探的神学解释

耶稣的第一个试探

卢云说，魔鬼要耶稣通过把石头变为面包这个相关（ Relevant ）行为来证明自己到底是谁。 而耶稣抓住的是自己的使命，传讲

上帝的话。

当今社会中许多人的生活以成功为导向，以自己做了什么，成就了什么来证明自己。 许多基督徒领袖越来越感到自己无关紧要，

或无能为力，越来越被挤到社会的边缘。 怎么办？

卢云给出的答案是：“未来的基督徒领袖，要成为不以成就了什么来证明自己的人。 他在这个世界里，除了脆弱的自我以外，并

没有任何东西可给人。 耶稣就是这样彰显了上帝的爱。 上帝爱我们，不是因为我们做了什么，成就了什么，乃是由于上帝创造了

我们，在爱中救赎了我们，而且还拣选了我们去传扬人类生命的真正源泉 ——爱。 作为话语的执事和耶稣的跟从者，我们必须带

出这个重大的信息”。

世人很少明白上帝的爱是无条件、无限量的。 耶稣唯一关注的，就是宣告上帝无条件的爱。

故此，一个基督徒领袖最需要关注的问题就是：“上帝的子民的领袖，是否热衷于活在上帝的临在里，聆听上帝的声音，欣赏上帝

的荣美，接触上帝道成肉身的真道，和仔细品味上帝无穷无尽的美善”



耶稣的第二个试探

卢云认为，魔鬼总是诱惑人去“成为显赫的人”，尝试着去作显赫的事情，以及可以赢得掌声如雷的事情。 耶稣战胜了这样的诱

惑。 但综观今日的神职人员，个人主义仍然非常显著。

当耶稣告诉彼得喂养他的小羊时，耶稣清楚地表明，事奉是群体共同的经验和相互的经验。上帝召唤我们要集体传扬福音。 耶稣

要求牧羊人：“要作为一个容易受创的弟兄姐妹，去认识人也让人认识自己，去关怀人也让人关怀自己，去宽恕人也让人宽恕自己，

去爱人也让人爱自己”。

基督徒的服务是相互的服务，而不是单向的。 因此，“牧者有勇气牺牲”的意思就是，“把自己的信心和疑惑，希望和失望，喜

乐和忧伤，勇气和恐惧交付给人，作为接触生命之主的方法”。

但是，有多少基督徒领袖有勇气采取这样的方法呢？ 保持距离，成为保持形像的法宝。 于是心与心就永远处在隔离状态。

卢云概括道：「牧养职事的奥秘，就是让我们这群被拣选的人，把自己非常有限、非常有条件的爱，成为上帝无限的、无条件的爱

的信道。 因此，真正的牧养职事必定是相互的”。」 而基督徒的领袖则是仆人领袖。 他就好像需要他的人一样，他也需要人。



如何克服个人要成为英雄的试探？ 卢云指出，要操练悔罪和宽恕。 而在他的印象中，神职人员是基督徒群体中悔罪最少的人。 卢

云问：假如神职人员“要向被牧养的人隐瞒自己的罪孽和失败，再静悄悄地跑到陌生人那里去接受一点儿的安抚和慰解，这些神职

人员怎么能够感受得到爱和关怀呢？ ”

基督徒领袖要活在群体之中，他们“需要一个安全的地方——一处可以让他们与人分享内心痛苦和挣扎的地方。 而那里的人，可以

引导他们在上帝大爱的奥秘里进深”。

希望读到这里的兄弟姐妹不要问：这样的地方在哪里？ 而是问，我有这样的勇气吗？

耶稣的第三个试探

这个试探就是“掌握权势”。

正如卢云所看到的那样：许多基督徒领袖，是由那些不知道怎样发展健康而又亲密的关系的人担任的。 他们选择了权力和控制。

因而，他们本人也经常屈服于权势，包括政治权力，军事权力，经济权利，道德权利和属灵权力。

而“我们最大的试探，莫过于认为权力就是传扬福音的有效工具”。 造成教会分裂，兄弟姐妹离开教会的主要原因，就是有人要行

使权力。



战胜这个试探的方法是什么？ “放弃权力，效法耶稣谦卑的样式”。 也就是说：从领导人转变为被人领导，愿意被人带到你不愿

意去的地方。 这样的人，绝对不是指没有骨气，不能决断的人，乃是指深爱着耶稣的人。 不论耶稣带他到哪里去，他都愿意跟随。

在这里，卢云说了一句非常美丽的话：「基督徒领袖的道路并非向上爬，而是向下爬，直到十字架为止。」

只有深刻的神学反思，才能够知道耶稣要把我们带到哪里去。 “神学反省，就是以耶稣的心意去反省每天的喜乐和痛苦；因而把人

类意识，提升到能认识上帝温柔的引导”。

因此，“未来基督徒领袖的任务，并不是为时代的痛苦和动荡，提出一些解决方法，乃是去找出和宣告耶稣是怎样带领上帝的子民

脱离奴役，越过旷野而到达自由的天地。 他们的艰巨任务就是运用在上帝真实临在里的清晰信仰，去响应个人挣扎，家庭纠纷，国

家灾难和国际间的紧张关系”。

最后，卢云说，他讲的这一切都不是什么新的观念，而是基督教最古老、最传统的基督徒领袖观。


