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《穿越聖經》 

馬太福音（6）耶穌與眾不同的洗禮、耶穌基督在聖靈的引導下來到曠野， 

接受撒但的三次試探（太 3:16-4:11） 

 

 

聽眾朋友，你好。歡迎收聽《穿越聖經》這個節目。很高興我們又在空中見面。《穿越聖經》

這個節目希望幫助每位聽眾能更加明白神的話語，成為遵行並傳揚神話語的人。 

 

上一次節目，我們研讀與分享了馬太福音 3:3-15的內容，讓我們先來重溫一下。 

 

馬太福音 3:3-15講述施洗約翰是基督的開路先鋒，他的職分就是預備主的道，修直他的路。 

 

施洗約翰當時的傳道很有效果，吸引了許多人跟隨他，從各地都有人來要聽他講道。前來受

洗的人本應是誠心認罪悔改的人，但約翰的講道也吸引了兩類人，就是法利賽人和撒都該人，

他們都是假冒偽善之人，並非真心悔罪。因此，施洗約翰不肯為這兩類人施洗，甚至稱他們

是毒蛇的種類。 

 

一方面，施洗約翰強調自己的施洗是以悔罪為前提條件的，他不願意為法利賽人和撒都該人

施洗，因為這兩類人身上沒有顯出絲毫對罪性悔悟的跡象。另一方面，約翰清楚自己的身分

是耶穌基督的開路先鋒，他認為自己為耶穌提鞋也不配。這顯出施洗約翰謙卑的性格。同時，

施洗約翰也向世人宣告，耶穌是那位拯救人類的彌賽亞。 

 

耶穌主動來到約翰那裡，要求約翰為他施洗。約翰想要攔住耶穌，因為約翰覺得自己身分卑

微，不配為耶穌施洗，反而應該是耶穌為約翰施洗。主耶穌卻回答說：“‘你暫且許我，因

為我們理當這樣盡諸般的義。’於是約翰許了他。” 

 

主耶穌接受洗禮有以下幾個意義： 

第一，正如馬太福音 3:15主耶穌自己所說的，為要盡諸般的義，接受洗禮旨在滿足神對彌賽

亞各種義的要求。耶穌完全滿足並活出神的義。 

第二，耶穌一方面是表達對施洗約翰工作的支援，另一方面也向世人確認約翰就是彌賽亞的

開路先鋒。主耶穌接受施洗約翰的洗禮，同時也向世人宣告了彌賽亞的到來，耶穌到來乃是

要拯救全人類。 

第三，耶穌為自己公開的宣教事奉做準備。 

第四，耶穌成為門徒效法的榜樣。 

 

接下來，我們繼續查考馬太福音 3章剩下的內容。 

 

馬太福音 3:16-17記載：“耶穌受了洗，隨即從水裡上來。天忽然為他開了，他就看見神的靈

仿佛鴿子降下，落在他身上。從天上有聲音說：‘這是我的愛子，我所喜悅的。’” 

 

馬太在這段經文裡特別記載了耶穌的受洗，主耶穌的洗禮與眾不同，神親自見證耶穌是祂的

愛子。經文表達了三位一體的真理：聖父、聖子、聖靈。聖靈降在聖子耶穌基督的身上，使

主耶穌得著能力並開展傳道的工作。聖父親自見證耶穌是祂所喜悅的愛子，當主耶穌從水裡

上來的時候，神的靈仿佛鴿子降在祂的身上，聖父從天上說：“這是我的愛子，我所喜悅的。”

現在主耶穌向世人顯示了自己的身分，祂是君王，是一位何等偉大的君王啊！ 
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這段經文給我們的啟示是：耶穌既是完全的神，同時也是完全的人。神是三位一體的真神，

有著聖父、聖子、聖靈三種位格；聖父、聖靈共同見證耶穌基督在拯救計畫中的角色；聖父、

聖子的見證使耶穌基督的人性得著鼓勵與支持，為日後的宣教事工做好準備。 

 

耶穌基督是神的獨生子，以超自然的方式道成肉身。神的旨意還不僅如此，還特別預定了耶

穌肩負救贖世人的工作，並且擔當贖罪祭的職分。歌羅西書 1:13也指出耶穌是神的愛子。今

天，你我因信主耶穌基督而罪得赦免，得著永生的盼望，這是何等的恩典！看哪，天父賜予

了我們怎樣的愛？天父為了一群招致他忿怒的人，竟然捨棄自己的愛子，讓耶穌代替那群罪

人受苦、受死，這完全體現了神對世人豐盛的慈愛，神的愛是何等的長闊高深。 

 

我們已經瞭解主耶穌的降生，並認識了耶穌的身分。主耶穌就像其他普通的孩子一樣成長，

只是主耶穌是沒有罪的。主耶穌接受洗禮，表明他和我們有同樣的人性，但祂承擔了我們的

罪。 

 

我們完成了馬太福音 3章的查考與分享。 

 

我們往下看，主耶穌將要面對試探。一個君王能否經受得住考驗或試探，並且勝過這些試探

呢？主耶穌面臨撒但魔鬼的種種試探，他以實際行動向世人證明他是全然的人，但卻沒有犯

罪，他在試探中得勝有餘。 

 

“試探”這個詞，有兩種意思： 

第一，試探指受到邪惡的刺激或慫恿。我們每個人都有一些容易向邪惡讓步妥協的弱點和傾

向，但是主耶穌卻不是這樣。正如約翰福音 14:30 所記載的那樣，撒但雖然暫時在這世界掌

權，但牠對耶穌基督毫無辦法。希伯來書 7:26論到耶穌說：“像這樣聖潔、無邪惡、無玷污、

遠離罪人、高過諸天的大祭司，原是與我們合宜的。”可見，耶穌基督是聖潔無罪的，祂勝

過任何的試探與誘惑。 

第二，試探是試驗的意思。正如新約聖經雅各書 1:13說的：“人被試探，不可說：‘我是被

神試探’；因為神不能被惡試探，他也不試探人。”當然，我們在創世記 22:1看到神試驗亞

伯拉罕，那是指神要試驗亞伯拉罕的信心。 

 

現在主耶穌要面對試探了。耶穌會因此而跌倒嗎？聖經明確告訴我們：不會！主耶穌不會被

試探所勝！如果主耶穌失敗的話，你我就沒有救主了。也許你會問：如果主耶穌不可能失敗，

那麼祂所面對的試探是真實的嗎？聖經告訴我們，主耶穌所面對的試探是真實的，甚至超乎

常人所能承受的。好像一些新的汽車在推出市場之前，要先接受嚴格的測試，以確保在實際

使用中具有可靠的性能，以避免車輛致命的弱點。又好像一顆真正的鑽石，都會經過嚴格的

檢驗以顯示出品質優良，不是假冒偽劣產品。同樣的，主耶穌基督接受魔鬼的試探，顯明祂

是我們可靠的救主。 

 

讓我再舉一個例子來說明好了。在一個村子裡，有一條河流。在夏天枯水期的時候，河是乾

的；冬天呢？河水就會漲起來。有一年冬天發大水，淹沒了河上的橋和火車軌道。因此，有

好長的時間，火車都不能進入村子。後來，橋終於重新建好了。有一天，有兩節火車開過來，

停在橋旁邊，並且響起了火車的汽笛聲。村裡的人一聽到火車的汽笛聲，急忙過去看看到底

發生了什麼事。有一個人問：“為什麼要拉響起汽笛呢？”火車司機回答說：“我要試試看

這座橋夠不夠堅固。”接著，有人再問：“你是不是想把橋弄垮呀？”司機笑著說：“當然

不是，我這麼做只是要證明這座橋不會垮，顯出這是堅固可靠的橋。” 
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接下來，我們進入馬太福音 4章的研讀。 

 

馬太福音 4:1-3記載：“當時，耶穌被聖靈引到曠野，受魔鬼的試探。他禁食四十晝夜，後來

就餓了。那試探人的進前來，對他說：‘你若是神的兒子，可以吩咐這些石頭變成食物。’” 

 

主耶穌所面對的試探，與夏娃所面臨到的試探是類似的。第一個試探是來自肉體的需要。舊

約聖經創世記 3:6 記載，夏娃看到樹上的果子好作食物，就摘下來吃了；而主耶穌受到的試

探是，魔鬼要祂將石頭變成食物。約翰一書 2:15-16說到，對基督徒來說，這種試探是“肉體

的情慾”。 

 

馬太福音 4:4 記載：“耶穌卻回答說：‘經上記著說：人活著，不是單靠食物，乃是靠神口

裡所出的一切話。’” 

 

主耶穌所說的這句話是出現在申命記 8:3，經文說：“人活著不是單靠食物，乃是靠耶和華口

裡所出的一切話。”主耶穌相信神的話。 

 

現在第二個試探來了。馬太福音 4:5-6記載：“魔鬼就帶他進了聖城，叫他站在殿頂上，對他

說：‘你若是神的兒子，可以跳下去，因為經上記著說：主要為你吩咐他的使者用手托著你，

免得你的腳碰在石頭上。’” 

 

魔鬼引用的是詩篇 91:11-12的經文，但卻歪曲事實。這是靈性上的試探。按照舊約聖經創世

記 3:6 的記載，對夏娃來說，她以為那果子吃了之後會使人有智慧，而對基督徒來說，這試

探就是新約聖經約翰一書 2:16所說的“今生的驕傲”。 

 

馬太福音 4:7記載：“耶穌對他說：‘經上又記著說：“不可試探主─你的神。”’” 

 

主耶穌在這裡引用的是舊約聖經申命記 6:16的經文。這句話的含義可以理解為“你不可試探

我”，也可以理解為“我不可試探我的父”。主耶穌既是人也是神，根本不需要倚靠行神蹟

來證明身分。“不可試探主─你的神”這句話其實是在向撒但宣告：站在你面前的就是神，

不可試探祂。假如基督跳下去，那麼基督也是在試探神，因為那是要求神進一步印證已經非

常確定的應許。基督為神是自己的父而感到非常滿足。 

 

神應許不丟棄我們。很多時候，我們不安守本分，卻希望神仍與我們同在。神應許供應我們

的需要，我們就希望神迎合我們的口味，滿足我們不切實際的幻想。神應許保守我們，我們

就故意使自己陷入危險之中，並想看看神是否會來救我們。有時我們甚至不走神指定的道路，

卻想得到自己渴望的結果。所有這些都是放肆的行為，都是在試探神。 

 

接著第三個試探是針對心理層面的。馬太福音 4:8-9記載：“魔鬼又帶他上了一座最高的山，

將世上的萬國與萬國的榮華都指給他看，對他說：‘你若俯伏拜我，我就把這一切都賜給

你。’” 

 

撒但向主耶穌顯示世上的萬國和萬國的榮華。你看，這是一個心理上的試探。這是人類對權

力的慾望。創世記 3:5 記載夏娃也同樣面對心理上的試探，蛇對她說：“你們吃的日子眼睛

就明亮了，你們便如神能知道善惡。”我們當中有許多人也曾面對同樣的試探。 

 

請看主耶穌怎樣回答牠。馬太福音 4:10記載：“耶穌說：‘撒但（就是抵擋的意思，乃是魔
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鬼的別名），退去吧！因為經上記著說：當拜主─你的神，單要事奉他。’” 

 

主耶穌在這裡引用的是申命記 6:13 和 10:20。我們看到主耶穌每次面對試探的時候，都引用

聖經的話，這是給我們立下的榜樣。 

 

為什麼基督徒還會遇到困難呢？我想是因為我們在生活中忽視了神的話。請留意，我們的主

總是用神的話回答問題。我相信神的話語可以回答你所面對的問題。這不是說我知道你所面

對問題的答案。這也不是說你的心理醫生或是精神科醫生知道你問題的解答。而是說，在聖

經裡有神給你的答案。這也是為什麼我們應該研讀聖經的原因。主耶穌每次都用神的話回答

撒但，主耶穌沒有說：“嗯，讓我想想看”，或說“我相信還有更好的辦法”，主耶穌是非

常肯定地引用神的話來回答撒但的試探。此外，魔鬼對於耶穌的回答也無言以對，甚至是無

計可施。 

 

馬太福音 4:11記載：“於是，魔鬼離了耶穌，有天使來伺候他。” 

 

魔鬼見無法引誘耶穌犯罪，只好選擇暫時離開。 

 

現在讓我們對主耶穌這段經歷做一個簡單的重述，並要清楚明白其中的教導。 

 

主耶穌受試探顯示幾個事實，其中一個是：魔鬼擬人化了。在牠與主耶穌的對抗中，魔鬼以

人的身分出現。這在一定程度上解答了某些人對魔鬼的質疑，因為有些人堅持認為魔鬼只是

一種幻象而已。 

 

我們注意到魔鬼具有巧妙的攻擊力。牠首先對主耶穌說：“你若是神的兒子，可以吩咐這些

石頭變成食物。”換句話說，牠要主耶穌行神蹟來證明自己。這是要使主耶穌陷入罪惡當中。

對主耶穌來說，這個試探毫無用處，因為主耶穌是無所不能的。麵包是人類的食物，把石頭

變成食物，對主耶穌來說是很容易的事。後來有一次，主耶穌還用五餅二魚餵飽了五千人。

但是在這個魔鬼的試探中，魔鬼企圖要耶穌去做神旨意以外的事。 

 

從魔鬼試探主耶穌中，我們看到主耶穌總是以神的話語來回答魔鬼的試探。主耶穌用屬靈的

寶劍來對抗仇敵魔鬼。主耶穌每次都用“經上記著說”來回答魔鬼的試探。如果我們能夠更

熟練地使用聖靈的寶劍，那就成為我們最有效的武器。 

 

魔鬼給主耶穌的第二個試探，是要主耶穌不照神原先的計畫，而以神蹟奇事成為宗教領袖。

魔鬼的方式是使耶穌基督上不了十字架。今天，有許多自稱是基督徒的人，卻是以魔鬼或撒

但為自己的主。因為他們所信的是沒有釘十字架的主耶穌。 

 

魔鬼要耶穌藉著行使神蹟成為偉大的宗教領袖。今天，以神蹟為主要事工仍然是非常危險的

事。現在有許多人跟隨著一些被稱為是“神醫”的傳道人。我不明白為什麼有那麼多群眾會

跟隨著他們。因為只要仔細觀察，就會發現這些都不是真正的神蹟，而且在他們的事工中充

斥著情緒和謬論。有些人在這些所謂的“神醫”鼓吹下，走向一個極端，有病也不吃藥，而

聽信這些假神醫的擺佈，結果不僅得不到真正的醫治，有時還貽誤治病的最佳時機。 

 

你注意到沒有？魔鬼也會引用聖經的經文，牠引用詩篇 91:11-12說：“主要為你吩咐他的使

者用手托著你，免得你的腳碰在石頭上。”魔鬼對引用聖經還真熟練，但卻故意加以歪曲。

牠在引用詩篇 91篇的時候，故意漏掉第 11節：“在你行的一切道路上保護你。”而這句話
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是這段經文中最重要的部分。詩人莎士比亞曾經說：魔鬼為了達到自己的目的而引用聖經經

文，並且胡亂引用聖經。魔鬼撒但企圖要讓主耶穌忽視神的道。在你我的生命中，神的旨意

不是神蹟表演。現在有一種說法，就是要強迫神按我們的意思做，好像神必須要聽命於我們

似的。我們不能這樣對待神，因為神擁有最高主權，神是創造主，我們只是被造物。 

 

關於試探，我們產生了一個問題：魔鬼能將世上的萬國都給耶穌嗎？魔鬼是否擁有世上的萬

國呢？在你回答之前，先自己想一想。撒但自稱擁有世上萬國，主耶穌並沒有對此發出質疑。

主耶穌沒有這樣對魔鬼說：你沒有世上的萬國，你根本就不能把世上的萬國給我。所以可以

假設，魔鬼能給世上的萬國。因為從我們這個世界的問題來看，是有可能的，撒但控制著許

多事情，牠控制著世界，這個紊亂的世界就是撒但的作為。我們要記得真正的敵人是誰。撒

但是屬靈的仇敵，牠想要成為神。撒但曾經跟主耶穌說：“你若俯伏拜我，我就把這一切都

賜給你。”在這三個試探結束之後，魔鬼暫時離開主耶穌。可見，耶穌勝過了撒但的一切試

探和誘惑，這才是我們應該牢記在心的。 

 

聽眾朋友，今天的節目時間到了，我們先停在這裡。如果你對節目中所分享的內容有什麼不

明白的地方，歡迎你來信詢問，我很樂意為你再做說明；若是你生活中有什麼難處，也請讓

我知道，我們可以彼此記念代禱。 

 

我們下次節目再見。願神賜福與你！ 

 


