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《穿越聖經》 
路加福音（6）耶穌被聖靈充滿，在曠野四十天受撒但魔鬼的試探（路 4:1-13） 
 
 
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，我們查考與分享了路加福音 3:1-23，讓我們先來重溫一下這部分的內容。 
 
路加福音 3:1-23這段經文講述的內容，包括施洗約翰在曠野傳道、耶穌的受洗，以及耶穌的
家譜。 
 
西元 14-17年，凱撒提庇留做羅馬的君王；彼拉多是羅馬政府指派管理猶太省的巡撫，級別
相當於今天的省長；希律和腓力是同父異母的兄弟，他們的父親是殘暴的大希律，二十年前

已死去。希律、腓力、彼拉多和呂撒聶顯然有同等的權利去管理其分封之地，效忠於羅馬帝

國，並有責任維持其管轄地的和平。 
 
按照猶太人的律法，大祭司只有一位，必須是亞倫的後裔，受神的委任，並要終生成為大祭

司。然而，當時宗教系統已經敗壞，羅馬政府自己委任宗教領袖，以便能更有效控制猶太人。

表面看來，羅馬當局已經廢黜了猶太人所委任的亞那，換上了亞那的女婿該亞法出任大祭司。

然而，亞那仍然保留大祭司的頭銜和權力，因為猶太人相信大祭司的職分是終生的，他們仍

稱呼亞那為大祭司。 
 
腓力、希律和該亞法是巴勒斯坦地區權力最大的領袖，但他們的光芒卻被一位來自猶太曠野

的先知所掩蓋了。神揀選了施洗約翰作為耶穌的開路先鋒，並藉著施洗約翰說話，這位開路

先鋒勝過當時任何一位偉大的領袖。我們經常以自己的文化標準，如權力、財富、外表來衡

量別人，卻因此而忽略了真正偉大、蒙神揀選的人。人偉大與否，不在乎他擁有什麼，而在

乎他對神的信心有多大。讓我們學習約翰，將自己完全交託給神，讓神透過我們來動工吧。 
 
施洗約翰在曠野傳講悔罪之道。悔改包括兩個方面：自覺離棄罪惡和歸向神。如果我們要罪

得赦免，這兩方面缺一不可，我們不可以說相信耶穌，卻仍然按照自覺的喜好和道德標準生

活；我們不可以忽略與神建立親密的關係，因為這樣只會使我們在罪中越陷越深。神若向你

指出生活中有什麼罪，你就得下決心靠主離棄這些罪，要單單信靠和仰望神，讓神來引導你

走正確的道路。 
 
路加福音是寫給非猶太人的。作者用以賽亞書說明救恩是賜給全人類的。施洗約翰也呼召所

有人去預備見耶穌，其中也包括你和我。不論你的地位有多高，權勢有多大，你都要預備自

己去見耶穌。不要覺得自己是局外人，更不要以為福音跟自己一點關係都沒有，每一位願意

悔罪跟從主耶穌的人都不會被拒於神國的門外。 
 
約翰用水施洗，洗禮象徵洗去罪惡，與他所傳的悔罪和生命改變的資訊相輔相成。而耶穌用

聖靈和火施洗，洗禮更包括遵行神旨意所需的能力。聖靈的洗在五旬節那一天應驗了，經文

記載在使徒行傳 2章，當時有舌頭似的火焰顯現降臨在信徒身上，使他們有能力用多種語言
去宣講耶穌基督復活的資訊。火的喜樂也象徵聖靈的工作，要把神的審判降在拒絕悔改的人

身上。 
 
路加福音強調了耶穌人性的一面。耶穌生於卑微的家庭，除了牧羊人和博士外，他並沒有向
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任何人宣告他的出生。耶穌接受施洗約翰的洗禮，這是主耶穌開始傳道的初次公開宣告。耶

穌沒有到耶路撒冷，沒有與宗教領袖在一起；相反，耶穌來到約旦河，與願意悔罪的人在一

處。耶穌十二歲時曾到過聖殿，他明白自己的使命；十八年後，耶穌年滿三十歲，藉著洗禮，

他開始實踐這一使命。耶穌禱告時，神向他說話，認同他的決定。於是，神藉著耶穌基督介

入了人類的歷史，成就了祂對人類的救贖計劃。 
 
聖經中多處地方同時提到三一真神的三個位格，即聖父、聖子、聖靈。耶穌的洗禮是其中的

一處提到三一真神。根據教會的傳統說法，獨一的神有三個位格，但本質卻是合一的，彼此

是同等的，永遠並存的。沒有任何解釋可以把這種複雜的關係，和當中的力量描繪出來，自

然界中也沒有可完全相類比的事物，因為根本沒有其他物件有三位一體的關係。 
 
希里可能是約瑟的岳父，因此路加福音 3:23-38記載的是馬利亞的家譜，路加可能是親自從馬
利亞那裡得到這份家譜的。由於路加福音重視婦女的地位，把馬利亞的家譜詳細記載下來也

是一件很自然的事情。馬太福音的家譜從亞伯拉罕開始，強調亞伯拉罕與所有猶太人有密切

關係，因為馬太福音主要是針對猶太人而寫的。路加福音的家譜，追溯到人類始祖亞當，是

要強調耶穌人性的一面，祂是全人類的救主。路加福音的寫作對象是針對希臘人或者外邦人

的。 
 
今天的節目，我們開始進入路加福音 4章的研讀與分享。 
 
主耶穌被撒但試探，這些試探是每個人都會經歷到的，試探的層面很廣，一共有三方面： 
第一，撒但要主耶穌把石頭變成食物，好滿足身體的需要。食物本身並沒有錯，因為食物能

供應身體機能的一切營養，身體需要食物。這時主耶穌餓了。問題出在哪裡呢？用無比的能

力來滿足自己的私慾就是自私，是神所不喜悅的。在馬太福音 4:4，主耶穌必須證明一個重要
原則和真理：“人活著，不是單靠食物，”這與惟物主義的人看法完全不同，他們會說：“吃、

喝、玩樂吧！因為明天就要死了。”我們的主在面對這個試探時，拒絕世界流行的哲學。 
 
第二，撒但要把天下的萬國給主耶穌。萬國充滿了殘忍的武力和政治上的陰謀奪權。戰爭變

成了一種生活方式。仇恨和恐懼就像鞭子，抽動著民心。這就是撒但的陰謀詭計和誘惑人犯

罪的方式，撒但要透過這些關係，把世界的萬國給主耶穌。人必須自覺悔罪才能進入神的國。

約翰福音 3:3記載耶穌回答說：“我實實在在地告訴你，人若不重生，就不能見神的國。”
在馬太福音 4:10，主耶穌的回答非常堅定：“當拜主─你的神，單要事奉他。”在哥林多後
書 10:3-5，使徒保羅告訴我們：“因為我們雖然在血氣中行事，卻不憑著血氣爭戰。我們爭
戰的兵器本不是屬血氣的，乃是在神面前有能力，可以攻破堅固的營壘，將各樣的計謀，各

樣攔阻人認識神的那些自高之事，一概攻破了，又將人所有的心意奪回，使他都順服基督。” 
 
第三，撒但誘惑主耶穌從聖殿上跳下去。對主耶穌來說，如果要讓群眾認同祂的身分和任務，

這似乎是一個合理的程式。但是主耶穌要選擇一條更困難的路登上寶座。耶穌在戴上榮耀的

冠冕之前，選擇先戴上荊棘的冠冕。有位學者簡潔地說：“輕視神有兩種方法，一是忽視神

的能力，二是利用神的能力。”這兩種方法都是罪。什麼都不做，在口中喃喃自語地說，神

會藉著烏鴉供養我們是很容易的。但在創世記 3:19，神說：“你必汗流滿面才得糊口”。 
 
例如，到外國去的宣教士必須學習當地語言，神會説明他。我們是神的夥伴，不是神的魁儡。

有位宣教士想到他父親在緬甸所遭受的苦難，說：“如果我們沒有遭受苦難就成功了，那是

因為在我們之前的人已經受過苦難。如果我們遭受苦難而沒有成功，這是為了後來的人能夠

成功。”主耶穌拒絕錯誤和虛假的屬靈立場。祂的回答令人震驚，正如申命記 6:16記載的那
樣：“你們不可試探耶和華─你們的神，像你們在瑪撒那樣試探他。”事實上，主耶穌在家
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鄉拿撒勒開始傳道時就已經被人拒絕了。在會堂，耶穌在以賽亞書 61:1-2發出驚人的宣告，
先知的預言已經應驗在祂身上了。 
 
路加福音 4:1-2記載：“耶穌被聖靈充滿，從約旦河回來，聖靈將他引到曠野，四十天受魔鬼
的試探。那些日子沒有吃什麼；日子滿了，他就餓了。” 
 
我們看到主耶穌基督受到撒但的試探。馬太福音、馬可福音、路加福音都記載了這次試探。

約翰福音沒有記載這個事件，因為約翰福音描寫的主耶穌是神的兒子，強調的是耶穌的神性。

其他福音書強調的是主耶穌的人性。主耶穌像人一樣，受魔鬼撒但的試探。在路加福音中，

耶穌是以神子的身分出現。路加福音 3:38說：“以挪士是塞特的兒子；塞特是亞當的兒子；
亞當是神的兒子。”這是馬利亞的族譜，一直追朔到基督的始祖亞當。身為亞當的後裔，主

耶穌和我們一樣，在人類起源的時候我們都是一家人。身為人類，耶穌也像我們一樣在各方

面都會受到試探；但是耶穌沒有犯罪。主耶穌受試探時，有一種恐怖又可怕的黑暗臨到祂身

上，這是令人心驚膽顫卻又難以理解的。有一種看不見的惡勢力隱藏在耶穌的周圍，主耶穌

被黑暗和毀滅的勢力包圍著，祂為人類最基本的問題奮戰，最後為全人類、為你為我贏得了

勝利。 
 
當我們看主耶穌受試探這件事的時候，有幾個事情值得我們留意。聖經告訴我們，耶穌被聖

靈充滿。身為人的神子，必須被聖靈充滿，才能夠面對試探。靠自己的力量，我們無法面對

世界的試探。在羅馬書 7:21，保羅說：“我覺得有個律，就是我願意為善的時候，便有惡與
我同在。”聽眾朋友，你同意這個真理嗎？在羅馬書 8:3-4，保羅說：“律法既因肉體軟弱，
有所不能行的，神就差遣自己的兒子，成為罪身的形狀，作了贖罪祭，在肉體中定了罪案，

使律法的義成就在我們這不隨從肉體、只隨從聖靈的人身上。”所以，在加拉太書 5:16，保
羅下結論說：“我說，你們當順著聖靈而行，就不放縱肉體的情慾了。”在申命記 8:2，神告
訴以色列人：“你也要記念耶和華─你的神在曠野引導你這四十年，是要苦煉你，試驗你，

要知道你心內如何，肯守他的誡命不肯。”換句話說，神在試驗以色列人。神絕對不會用邪

惡試驗任何人。 
 
馬可福音說，在主受試探之前，聖靈把主耶穌催到曠野去。也就是說，主沒有自己去找試探。

根據路加福音 22:42的記載，即使在客西馬尼園中，耶穌禱告說：“父啊！你若願意，就把
這杯撤去；”主的試探並不是在四十天結束時才開始的。路加福音說試探結束之後，主就餓

了。這四十天，耶穌受到魔鬼的試探。在曠野的試探結束後，撒但仍然不停地試探主。在客

西馬尼園，撒但進行了另一波攻擊。路加福音 4:13說：“魔鬼用完了各樣的試探，就暫時離
開耶穌。” 
 
我們必須明白，撒但是魔鬼。聖經說得很清楚，魔鬼會以各種形體出現，如古蛇、天使等。

當撒但試探主耶穌的時候，它是以人形出現的嗎？它是以靈體出現的，還是以光明的天使出

現的呢？聖經告訴我們，主和魔鬼面對面對決。我們必須明白撒但很狡猾，有時它是吼叫的

獅子，尋找可吞吃的人，有時候它裝作光明的天使，即使是面對神的選民，撒但也會想辦法

欺騙他們，正如彼得前書 5:8和哥林多後書 11:14記載的那樣。 
 
主受試探的意義是什麼？試探這個字有雙重意義：一種意義是“煽動及慫恿人作惡”，另一

種意義是“誘使人犯罪”。如果一個人被引誘作壞事，這表示這個人身上有種力量能使他屈

服。除非這個人身上有種力量能使他屈服作惡，否則他所受的就不能稱為試探。但是這對主

耶穌基督來說，卻不適用。正如約翰福音 14:30記載的那樣，基督可以說：“我不再和你多
說話，因為這世界的王將到。它不影響我。”每次撒但來找我們，總是可以抓住我們的弱點。

根據希伯來書 7:26的記載，我們的主是聖潔的、無邪惡、無玷污，遠離罪的，試探基督不是
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要試探祂會不會作壞事。試探這個字也可以有另外不同的用法。 
 
創世記 22:1說：“神要試驗亞伯拉罕”，在曠野四十年年，神也檢驗或者試驗以色列人。這
引發了一個問題。主耶穌基督會跌倒嗎？不會，基督不會跌倒。那麼，這是合理的試探嗎？

這是試驗。所有新的產品都要經過試驗。例如，輪胎和汽車要經過試驗。在電視廣告中，廠

商展示給你看他們最新型的車子，你可以看到他們開著車子，經過最糟糕的路段，車子可以

經受住最惡劣的環境考驗。每個零件都要經過試驗，因為任何一個零件出了問題，都會影響

廠商的聲譽和誠信。主耶穌基督不會跌倒；那麼，這是合理的試驗嗎？是的。 
 
讓我用一個簡單的故事說明這個事實。有一個地方，夏天水源嚴重不足，溪水是乾的；在冬

天，充沛的水源卻可以浮起一艘船。有一年那個地方鬧水災，洪水衝垮了河上的鐵路橋梁。

鐵路公司的工人立刻來搭建了一座新的橋。當這座橋完成時，他們放了兩個火車頭在橋上，

汽笛的聲音充滿了那個小鎮，人們從來沒有聽過兩個火車頭的汽笛同時響起來；所以，每個

人都跑到橋邊看熱鬧，總共來了二十七個人。當中有一個勇敢的人問：“你們在做什麼？”

工程師回答說：“我們在試驗這座橋。”年輕人好奇地問：“你認為這座橋會斷嗎？”工程

師帶著嘲笑的語氣說：“當然不會斷。”年輕人感到疑惑不解，又問：“如果你們知道橋不

會斷，為什麼你們要把火車頭放在橋上？”工程師回答說：“只是為了要檢驗橋不會斷。”

這就是撒但試探主的理由。這告訴我們，我們的救主是聖潔、無邪惡、無玷污、遠離罪的，

凡靠著主耶穌進到神面前的人，主都能拯救到底。主被試驗的方式，永遠不會發生在我們身

上。當被試驗時，我們的忍耐會有一定的極限。當達到這極限時，我們就會崩潰。在崩潰之

前，壓力就會被挪去。但是壓力不會從我們主的身上挪去。祂經歷三重試探，分別是身體上

的、心理上的、和心靈上的。 
 
耶穌受魔鬼的試探，這事之所以能發生，是父神允許的，目的是為了證明耶穌是神的愛子，

是神所喜悅的。我們有時也會受到來自神的試驗，目的是為了證明我們的信仰，進一步堅固

我們的信心。神並不誘惑人作惡，那種試探來自撒但，也是出於人偏邪的心。人有時要求神

賜給自己與信仰不符的東西，以此來試探神，這不僅是褻瀆神的行為，也是自我滅亡的途徑。 
 
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！ 

 


