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《穿越聖經》 
以弗所書（13）僕人和主人，以及穿戴神所賜的軍裝（弗 6:5-12） 

 
 
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。 
 
在上一次節目，我們查考與分享了以弗所書 5:25-6:4 的內容，讓我們先來重溫一下。 
 
以弗所書 5:25-6:4 繼續講述有關丈夫和妻子，以及兒女和父母等真理。 
 
為什麽保羅說妻子應該順服丈夫，而丈夫應該愛妻子呢？也許因為女信徒信主後，在基督裏

得著自由，便覺得再難以順服；男信徒按照羅馬的習俗，作一家之主，擁有無限的權力，不

習慣愛護和尊重妻子。當然，丈夫和妻子都應順服對方，正如他們都要愛對方一樣。 
 
比較妻子順服丈夫的教導，保羅用了雙倍的篇幅來教導丈夫愛妻子。丈夫應當如何愛妻子呢？

第一，樂意為對方犧牲一切；第二，以妻子的幸福為最基本的考慮；第三，愛護妻子，如同

愛護自己的身體。沒有妻子會害怕順服這樣對待自己的丈夫。 
 
因為丈夫與妻子二人的聯合，影響其中一方的事情，也會影響另一方。在婚姻裏成為一體，

不表示會因此失去自己的個性；愛護對方如同愛自己，學習察覺對方的需要，就是一種彼此

的成全。 
 
聽命與孝敬是有分別的：聽命表示做對方要求的事情，孝敬則表示尊重和愛。孩子不應為了

聽從父母而違抗神。長大成人的兒女，不應對父母蠻橫，而要孝敬他們；孩子聽命父母，直

至長大成人，但孝敬父母卻是終身的責任。 
 
若果我們真正信靠基督，就會在家中，在最熟識我們的人當中常有好見證。父母與子女都要

向對方負責：即使父母的要求過分或不公平，子女也應該尊敬父母；即使子女不順服、不討

歡心，父母也應該溫柔地照顧子女。當然，最理想的是基督徒父母和子女都體貼和愛對方，

若雙方都放下自己的利益、彼此順服，理想是可能達到的。 
 
某些社會也能尊敬長者，敬重老年人的智慧，順服他們的權威，關心他們的福樂。這些是基

督徒應該做的。老年人若能受到尊敬，長壽就是他們的福氣，而不是活受罪。 
 
父母管教子女的目的是幫助他們成長，而非使他們惱怒或沮喪。教育子女並非一樁易事，需

要無限的忍耐，才能使子女在愛和尊崇基督中成長。情緒不穩或憤怒絕不應是懲罰子女的原

因。父母要愛子女，對待他們如同基督對待所有人一樣，這樣對子女的成長、對神的認識，

都是非常有益的。 
 
接下來，我們繼續研讀與查考以弗所書 6 章剩下的內容。 
 
以弗所書 6:5-8 記載：“你們作僕人的，要懼怕戰兢，用誠實的心聽從你們肉身的主人，好像

聽從基督一般。不要只在眼前事奉，像是討人喜歡的，要像基督的僕人，從心裏遵行神的旨

意，甘心事奉，好像服事主，不像服事人。因為曉得各人所行的善事，不論是為奴的、是自

主的，都必按所行的得主的賞賜。” 
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僕人要聽從肉身的主人，也就是聽從他們在地上的主人。僕人不要只在眼前事奉，上班時就

等著下班，或老闆在的時候才工作。僕人不該只討好地上的老闆，倒要像基督的僕人，從心

裏遵行神的旨意。不管是勞工還是資方或僱主，雙方都有彼此的責任和義務。這是僱傭關係。

在保羅時代，就是主僕關係。以弗所書 5:21 記載：“又當存敬畏基督的心，彼此順服。”據

估計，當時羅馬帝國的一百二十萬人口中，有一半是奴隸。基督教從不是要攻擊奴隸制度，

反而向卑微的奴隸伸手，拉他們起來，讓他們知道在基督裏是自由的。福音的本質是譴責奴

隸制度，鼓勵奴隸衝破身上的枷鎖，切斷心靈的束縛。很多奴隸信了主，正如在羅馬書 16 章

所記載的名字，其中有很多是奴隸或羅馬的守衛。 
 
“你們作僕人的，要聽從你們的主人。”經文說要“聽從”，這顯明基督教不鼓勵透過革命

來對抗奴隸制度。基督教傳福音比任何革命更具影響力，革命總會帶來不好的後遺症，留下

痛苦和憎恨。基督福音能够拆毀中間隔斷的牆，是指偏見和種族歧視，用弟兄之愛來取代。

有些人自稱是基督徒，在禮拜天是神的兒女，並不表示他們真的就是基督徒，要看他們有沒

有忠於僱主、忠於家人，忠於家庭，忠於教會。當一個自稱是基督徒的，在生活上表現出不

忠時，他就不會忠於基督，也不能見證基督。 
 
“你們作僕人的，要聽從你們肉身的主人。”奴隸制度只能束縛奴隸的身體，不能束縛他們

的靈魂。要“懼怕戰兢”地聽從，不是指僕人在主人面前要可憐兮兮的，而是要尊敬主人、

尊重他。“用誠實的心”是說不可以口是心非、作雙面人。當僱主在的時候巴結奉承，僱主

離開後又在背後刺他一刀，不可以這樣。“僕人聽從主人，就好像聽從基督一般。”這已經

提升了奴隸的地位，他不再是低下卑微，只有主人在的時候，才作一點工；現在他是基督的

奴僕，基督使他得著自由，他要討天上主人的喜悅。地上的主人只能控制奴隸的身體，基督

的奴僕整個身心都降服於基督。保羅說他自己是耶穌基督的僕人。 
 
“甘心事奉”，從態度上反映出基督徒服事的精神。作為神的兒女，不管是奴隸或是主人，

是僱主還是員工，他們行事為人的動機只要是為了討基督喜悅，那麽勞資雙方的障礙就很容

易除去了。什麽能打斷人的枷鎖？只有基督福音的大能做得到。基督要使你得到自由。約翰

福音 8:36 記載：“所以天父的兒子若叫你們自由，你們就真自由了。”基督使人自由。今天

有多少人被毒品、酒精、色情或錢財捆綁，我們周圍到處都是被世俗所奴役的人。我們是基

督的奴僕，不是任何人或事的奴僕。大數的掃羅是另一種奴僕，他是法利賽人；當他信主以

後、得著自由，他立即順服新的主人，他說：“主啊，你要我做什麽事？”他成了耶穌基督

的奴僕。主耶穌提升保羅成為在外邦傳福音的使徒，作神有用的器皿。 
 
以弗所書 6 章的主題是“教會是耶穌基督的精兵”，我們看到基督徒的人際關係是在家開始

的。當基督徒進入世界，不管是受僱或是當僱主的，神都有教導；身為神的兒女，基督徒在

社會上必須要貢獻一份心力，要認真作工。軍人要打敵人、要打仗的。今天最常被人誤解的

一件事，就是神的兒女忽略要打仗，我們是要打屬靈的戰爭。如果對應盡的責任不忠心，就

不能在這場戰役中得到屬靈的勝利。我們都知道主再來的日子近了，但基督徒的生活若太過

隨便，就與神給我們崇高的職分不相稱。這並非紙上談兵。我們活在世上，生活態度必須切

合實際。 
 
如果不能討主的喜悅，有再多的屬靈知識也無濟於事，簡直是浪費時間。常常在基督教的圈

子裏，有太多的苦毒、苛刻、仇恨，傷害了基督的信念。為什麽我們有如此崇高的教導，卻

過著卑賤的生活？是因為不能表裏一致的緣故。如果空有知識、又流出毒液、馬馬虎虎地過

日子是很危險的，這樣做的人是弄錯了爭戰的戰場。我不認為魔鬼會把注意力放在夜總會、
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貧民窟、黑社會，牠會把注意力放在禮拜天早上的教會裏。牠在屬靈的最前綫工作，有太多

昏沉沉的基督徒完全不瞭解這一點。很多基督徒應該閉上他們的嘴，不要說閑話、亂批評。

魔鬼工作的地方是我們料想不到的。禮拜六晚上牠不會出去，會很早就上床睡覺，這樣才能

在禮拜天早起去教會。屬靈的戰場是有人出去傳福音、持守真理的地方。魔鬼要摧毀這些地

方，那就是屬靈的戰場。有時候最危險的地方就在禮拜天早上的教會。主耶穌被拿的那晚，

耶路撒冷最危險的地方在哪裏？是和法利賽人在一起嗎？是與黑道殺手在一起嗎？最危險的

地方是在馬可樓上與主耶穌同在的地方。你知道為什麽嗎？因為那天晚上魔鬼也在。聖經說，

牠進入加略人猶大的心，讓猶大背叛主耶穌。魔鬼就在那裏。我相信加略人猶大和西門‧彼

得都能見證那天晚上最危險的地方就是耶路撒冷。我們要認清楚戰場在哪裏。 
 
在開始查考以弗所書的時候，我曾經把以弗所書和約書亞記作了比較。約書亞記在舊約，就

像以弗所書在新約一樣。約書亞帶領以色列民過約旦河、進到迦南地，在迦南地有敵人等著

他們。他們要打仗，也要得勝。約旦河不是預表我們的死，應許之地不是預表我們要進天堂；

而是預表耶穌基督的死和復活，藉著基督的死和復活，我們要離開世界的曠野路，進到迦南

地。神的兒女應該在迦南地。請記住迦南地不代表天堂，也不可能代表天堂，因為那裏有敵

人，要打仗。我們是耶穌基督的精兵，已經確定敵人是誰，馬上就要開戰了。 
 
當約書亞進入應許之地，他要面對三個敵人。第一，耶利哥城，這個城擋路。耶利哥代表今

天的世界。耶利哥對約書亞來說，就像世人對基督徒一樣。神叫約書亞要繞城行走，不是要

打仗。我們和世人打仗並不能得勝，如果想要用這種方法，那就錯了。約翰一書 5:4-5 記載：

“因為凡從神生的，就勝過世界；使我們勝了世界的，就是我們的信心。勝過世界的是誰呢？

不是那信耶穌是神兒子的嗎？”我們戰勝這個世界惟一的方法，就是靠信心、要信靠神。約

翰一書 2:15 記載：“不要愛世界和世界上的事。人若愛世界，愛父的心就不在他裏面了。”

世界上的事會過去，神的兒女不要愛世界。 
 
第二，艾城。艾城代表肉體。約書亞認為要攻下艾城很容易，所以只派了一小隊人馬上去，

結果打了大敗仗。當他們回來的時候，約書亞臉俯伏在地、向神哭泣。神說：“起來！你為

何這樣俯伏在地呢？以色列人犯了罪，”在神給以色列人勝利之前，先要他們認罪、除罪。

如果我們要戰勝肉體，就要這樣做。很多基督徒可以勝過世界；他們繞著耶利哥行，吹號角，

就像以色列民吹號角一樣，但是當他們說：“我不要做這個，不要做那個。”他們被肉體、

被壞脾氣、被閑話打敗了。有一個弟兄對我說：“為什麽我老愛說謊，到底是怎麽一回事？”

這是肉體做的事。肉體戰勝了我們許多人。艾城代表肉體。 
 
第三，約書亞必須和基遍人爭論。基遍人很聰明，很狡猾，他們住在山的另外一邊，但他們

拿著老舊、發霉的餅，穿著破爛的鞋子，看來好像是從遠方來的。他們來到約書亞扎營的地

方，說：“弟兄，我們聽過你們的名聲。聽說神怎樣拯救你們脫離埃及人的手，帶領你們戰

勝西實本王西宏和巴珊王噩，我們想和你們立約，希望和你們作朋友。”這是魔鬼接近我們

的方法，牠是撒謊的，但會裝作光明的天使。 
 
有人形容一些異教的領袖，說：“我聽他講話很有魅力，很吸引人。他講得很好，很令人感

動。”哥林多後書 11:14-15 記載：“因為連撒但也裝作光明的天使。所以他的差役，若裝作

仁義的差役，也不算希奇。他們的結局必然照著他們的行為。”你以為魔鬼會敲你的門說“我

是魔鬼，我要來騙你、愚弄你”嗎？牠才不會這樣接近你呢，牠會用各種詭計欺騙你，會派

某人敲你的門，給你一份雜誌，對你說些似是而非的道理。哥林多後書 6:17 記載：“你們務

要從他們中間出來，與他們分別；”魔鬼說：“但我們這裏真的需要你，請你留下來吧。” 牠
很狡猾。基遍人代表魔鬼，他們欺騙約書亞，和他訂了合約。他們就這樣讓約書亞陷入困境。
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在艾城，要先認罪、嚴厲地對付罪，神才讓他們勝利，這就是我們戰勝肉體的方式。但怎麽

對付基遍人呢？約書亞和他們結了盟，他們卻給約書亞帶來麻煩。如果我們和撒但同一陣綫，

我們就會一敗塗地。我們該怎麽做呢？請注意：靠自己不能戰勝魔鬼，我們不是魔鬼的對手。

聖經沒有叫我們自己要和魔鬼打仗，聖經告訴我們神會為我們爭戰。 
 
雖然基督徒在地上的社會中，有階層的分別，但是在神面前，卻是平等的。 
 
以弗所書 6:10-12 記載：“我還有末了的話：你們要靠著主，倚賴他的大能大力作剛强的人。

要穿戴神所賜的全副軍裝，就能抵擋魔鬼的詭計。因我們並不是與屬血氣的爭戰（原文是摔

跤；下同），乃是與那些執政的、掌權的、管轄這幽暗世界的，以及天空屬靈氣的惡魔爭戰。” 
 
保羅在此談論靈界的惡魔、撒但邪惡的勢力。他指出，信徒不能靠自己戰勝魔鬼，要靠主才

有能力。基督徒要對抗的敵人不是屬血氣的肉體，敵人是屬靈界的，這是一場屬靈的戰爭，

因此我們需要屬靈的大能。信徒的肉體不能對抗敵人，信徒必需看肉體是死的，要靠神。羅

馬書 6 章提供戰勝肉體的方式；和老我對抗會導致失敗，在羅馬書 7 章，保羅記載了這些經

驗。只有神的軍裝才能抵擋撒但的陰謀和攻擊，撒但有各種不同的武器。因此基督精兵要認

清自己不是和屬血氣的敵人作戰。我們不是要對抗其他的人，敵人是屬靈界的，戰爭也是屬

靈界的。魔鬼是每個信徒都要抵擋的敵人。戰勝魔鬼的方式，就是遵守命令，“穿上神全副

的軍裝”並“站立得穩”。我們在打屬靈的戰爭。魔鬼在戰場上配置了一排排爪牙。經文說

我們要和牠們爭戰，這是指要和屬靈的邪惡力量打肉搏戰。 
 
我們周圍有一個屬惡魔的世界。今天信奉魔鬼是很流行的。有些城市有撒但教。如果你不信，

請睜開你的眼睛，看看發生在我們周圍的事。人們正掉進網羅裏，被引誘進入撒但教。有一

些屬靈的力量運行在世上，邪惡的勢力在對抗基督教會，他們在對抗信徒、對抗神、對抗基

督。不要輕忽這種事。真的是有的，單靠自己是打不過的。但以理書 10 章有很好的例子，提

到與靈界敵人對抗的事實。但以理在禱告，他沒有得到回應，他一直禱告了三個禮拜。但以

理書 10:2-3 記載：“當那時，我─但以理悲傷了三個七日。美味我沒有吃，酒肉沒有入我的

口，也沒有用油抹我的身，直到滿了三個七日。”但以理書 10:10-13 記載來了一位天使，按

手在他身上，對他說：“‘大蒙眷愛的但以理啊，要明白我與你所說的話，只管站起來，因

為我現在奉差遣來到你這裏。’他對我說這話，我便戰戰兢兢地立起來。他就說：‘但以理

啊，不要懼怕！因為從你第一日專心求明白將來的事，又在你神面前刻苦己心，你的言語已

蒙應允；我是因你的言語而來。但波斯國的魔君攔阻我二十一日。忽然有大君（就是天使長；

21 節同）中的一位米迦勒來幫助我，我就停留在波斯諸王那裏。”天使和魔鬼有爭戰，他必

須回去找救兵。當時正在進行一場屬靈的爭戰，今天也是一樣。 
 
聽眾朋友，今天的節目時間到了，我們先停在這裏。如果你對節目中所分享的內容有什麽不

明白的地方，歡迎你來信詢問，我們很樂意為你再做說明；若是你生活中有什麽難處，也請

讓我們知道，我們可以彼此記念代禱。 
 
我們下次節目再見。願神賜福與你！ 

 
 


