馬太福音註釋 – 只要說一句話

1

只要說一句話
馬太福音 8:5-13

Allen Ross
自從耶穌完成了山上的偉大演講下山後，不管祂往那裡去，都有一大群民眾追隨祂。祂在山上的信息，足以贏取這麼一群人的追隨，但祂得到注意的原因是祂所說所行都帶著權柄。馬太在接著的數章經文，透過一個又一個的事件，給我們展示耶穌的權柄：治病的權柄、管治大自然的權柄、超越靈異世界的權柄、勝過罪的權柄和掌管生死的權柄。這都表明祂是王，祂得勝，並且提供了一個異象。
研經時可嘗試探究為何經文作出這樣的安排，馬太透過這些事件要告訴讀者甚麼信息？這福音書的第八章和第九章共有九個顯示基督大能的事件，它們被安排成三組，每組有三個事件。在每組的三個事件後面，隨即產生一些即時果效。首三個事件是潔淨痲瘋病者，醫治百夫長的僕人和彼得岳母，接著便有一個人對耶穌說：「夫子！你無論往那裡去，我要跟從你。」耶穌教導作門徒的代價作回應。
接著的三個事件超越物質世界，耶穌透過平靜風浪顯示祂的權柄超越大自然；趕出污鬼顯示祂的權柄在靈異世界之上；醫治癱子顯示祂有赦罪的權柄。這三件事件發生後，即時有人感到驚奇，歸榮耀與神。
接下來第三組更是不可思議的神蹟，它們是：叫一名女童復活、醫治一名觸摸祂的女人和醫治瞎子。這些事件以後，群眾都驚嘆。
馬太福音第八章的開始部份是首三個事件。第一個是醫治痲瘋病人，用了四節經文簡單講述了一名患上了這可怕疾病的男子到耶穌那裡去，並且得到潔淨。這個神蹟顯示耶穌不單止能夠把病治好，祂並且在過程中滿足了律法的要求。律法宣告痲瘋病人不潔，並禁止他到聖潔的地方；耶穌滿足了律法的要求使他潔淨，並且吩咐他讓祭司察看和獻祭，使他可以恢復參與聖殿的敬拜。
這章的第二個事件就是我們研讀的經文：一個百夫長為他癱瘓的僕人求耶穌醫治。這個故事強調主的話語具備能力，主可以透過祂的命令把病者治癒。耶穌還簡單扼要地給我們教導信心。這信心出自一位外邦人而不是出於猶太人，這情景在馬太福音出現，給人不祥的預感。
第三個事件（14-17節）是醫治彼得的岳母，她可能患了虐疾。簡單的觸摸，耶穌便把她治癒。接著只用一節經文交代很多被鬼附和有病的被帶到耶穌跟前，他們都得醫治。福音書的作者接著引用以賽亞書53:4指出受苦的僕人擔當、背負我們的憂患和痛苦。
馬太明顯是使用這三個事件來支持耶穌就是應許的彌賽亞。這位主的僕人醫治他們。以賽亞書第53章指出醫治是透過祂的死，祂擔當世人的罪。馬太稍後指出這是十字架上所付的贖價。彌賽亞耶穌不單處理罪，還處理罪、疾病和死亡所引致的問題。耶穌完全明白人類沒有能力解決這些問題，祂並且糾正了罪所帶來的後果。  
  醫治痲瘋病人、百夫長的僕人和摸祂的女人，是基於十字架代贖的大能；這些事件在歷史性十字架代贖之死真實發生之前出現 
  ，是為了使人注意祂就是彌賽亞，祂到來是要恢復那失落了的秩序 – 神起初的計劃。我們要從這亮光去研讀祂怎樣使人完全。
從這些事件中，我們看到主的謙遜和憐憫。祂並沒有留在山上作出宣告，祂並沒有即時進入聖城，祂從人類最底層的需要：痲瘋、癱瘓、熱病和正在忍受苦楚的個人著手。這些事件回應了受折磨的人的訴求，耶穌自願地、親自地作出回應。首先、祂摸那長大痲瘋的人，他是一位被棄絕的人，沒有人願意觸摸他，但耶穌觸摸他，使他潔淨，使他附合聖殿敬拜的要求。跟著祂醫治被厭惡的羅馬人的僕人，祂和這人並沒有直接溝通。接著，他摸一位在大多數人眼中被忽視的女人。把這些事件合起來，便組成了受苦僕人的初形。當祂向這些可憐的、忍受被棄絕的人展示憐憫的時候，祂並沒有半點猶疑去控制罪和它的影響。起初人們感到驚奇和害怕；接著他們把人帶到祂跟前讓祂醫治。透過祂的憐憫，他顯示祂處理罪和罪的影響的能力。
閱讀經文
5 耶穌進了迦百農，有一個百夫長進前來，求他說：「6主阿，我的僕人害癱瘓病，躺在家裡，甚是痛苦。」
7 耶穌說：「我去醫治他。」 8 百夫長回答說：「主阿，你到我舍下，我不敢當；只要你說一句話，我的僕人就必好了。 9 因為我在人的權下，也有兵在我以下；對這個說：去！他就去；對那個說：來！他就來；對我的僕人說：你作這事！他就去作。」
10 耶穌聽見就希奇，對跟從的人說：「我實在告訴你們，這麼大的信心，就是在以色列中，我也沒有遇見過。 11 我又告訴你們，從東從西，將有許多人來，在天國裡與亞伯拉罕、以撒、雅各一同坐席；12惟有本國的子民竟被趕到外邊黑暗裡去，在那裡必要哀哭切齒了。 」

13 耶穌對百夫長說：「你回去罷！照你的信心，給你成全了。」那時，他的僕人就好了。
平行經文
路加福音（7:1-10）也記載了這事件，並且也有一些額外的資料。路加說這位百夫長託了幾位猶太人代他向耶穌作請求。假如這位百夫長敏於猶太和羅馬關係，又或許因為言語之間的障礙，這也合情合理。猶太長老懇請耶穌幫助他時，他們說這位百夫長配得幫助，他愛以色列的百姓，給他們建造會堂。當耶穌到距離他的家不遠的時候，百夫長本可親自向耶穌作請求，但他感到不配耶穌到他的家，他再次託幾位朋友懇請耶穌只需說一句話。路加將焦點放在細節上，並且描述百夫長怎樣和耶穌溝通；馬太卻簡單記載百夫長的請求，並聚焦耶穌關於信心和外邦人進天國的教導。

經文觀察
在這裡，我們有一個神蹟的報告和一個教導。聖經裡有很多經文都使用這種形式，因此，我們要找出在這裡的獨特之處，把它和別的經文分開。這篇經文的處境是獨特的，因為這是一位羅馬士兵為他的僕人作出請求。我們的研究將會處理它在福音書帶來的影響。

按百夫長的言辭，可以斷定這個故事的焦點在於「話語的權能」。這裡有一個人明白權威的命令的能力，並且明白耶穌擁有這能力。

這促使耶穌希奇地表達在以色列找不到和這人同等的信心。

因此，這個醫治故事在詮釋上的三個要素中，最重要的是話語的權能；因為其它兩個都被比下去了，因而成為主題。

這篇經文的結構很明確，主要由對話和教導組成。在第5-7節是醫治的請求：百夫長為他的僕人懇求耶穌醫治，耶穌立即起程去醫治他，但卻被百夫長打斷，表示他不配，並且請求耶穌只要說一句話（第8-9節）。在耶穌關於信心和外邦人進天國的簡短教導中，百夫長的信心得到稱讚（第10-12節）。最後是耶穌所說的話和醫治（第13節）。因此，經文的結構如下：

(A) 醫治的請求

(B) 懇求只要說一句帶權柄的話

(B’) 耶穌對懇求的回應

(A’) 醫治

明白處境
首先，我們要確保我們知道背景的實況和這些事實的重要性。這個故事在迦百農發生，這城是耶穌的「基地」。迦百農是湖邊一個有規模的地方，一個天然的捕魚地點，因此彼得住在這裡（或許耶穌與他同住）。但迦百農也在一條主要的大道上，這條路由北面的大馬士革，在迦百農這地方經過加利利湖，再穿過一些山脈和關隘，經過耶列斯河谷再到達岸邊，又穿過一些山谷，再連接岸邊通往埃及的大道。這是大篷車、商人和軍隊的要塞。因迦百農是要塞上的一個重要城市，因此它有軍隊駐紮，故此有百夫長。百夫長顧名思義是統領百人的官長。由此可知迦百農有相當規模的駐軍。

迦百農也是利未的家鄉，他又稱為馬太，是一位稅吏（馬太福音9:9-13）。在這樣的一個城市，有得到羅馬士兵撐腰的稅吏，向當地人和通過當地的商旅徵稅，並不奇怪。猶太群體既不接受羅馬人，也不接納稅吏。

馬太並沒有特別提到這位羅馬人的特點，但路加卻提及了（故此，在這裡我們要小心，不可過多著墨於猶太人對羅馬人的憎惡）。這是一位愛以色列百姓的羅馬人，並且為他們在城中建會堂。這種情況在加利利較易發生，因為在那裡，人們習慣和外邦人接觸；而在耶路撒冷，人們因有較大的慾望和外邦人分隔，因而為此糾纏。

耶穌剛治癒一位痲瘋病人，一位被棄絕的人；現在祂轉向一位羅馬人的僕人，一名非猶太人。這場景的意義，並沒有因為這是一位好羅馬人而減退。耶穌宣告祂來是要尋找和拯救失喪的、絕望的、被棄絕的和求救無門的。耶穌轉向這名羅馬人和他的僕人的需要，看到他的信心和在以色列看到的信心成明顯對比。

這裡所強調的，正是舊約經常出現捍衛被棄絕或受欺壓的人的需要，並作為真正公義的明證，也絕對是正義的君王首要的任務。但很多「敬虔」的猶太人對他們期待的彌賽亞有不同的標準。以詩篇第七十二篇對於受膏的君王的期盼（期待彌賽亞的來臨）為例：「因為，窮乏人呼求的時候，他要搭救；沒有人幫助的困苦人，他也要搭救。他要憐恤貧寒和窮乏的人，拯救窮苦人的性命。他要救贖他們脫離欺壓和強暴；他們的血在他眼中看為寶貴。」（詩篇72:12-14）。我們研讀的篇章還可以加入其它預言：彌賽亞代替我們的軟弱，擔當我們的疾病。耶穌沒有浪費任何時間，祂透過祂的事工表明祂來是要應驗這些或更多的預言。

經文分析
醫治的請求（8:5-7）：這幾節經文並沒有需要多說甚麼。路加解釋百夫長是個好人，但我們同樣可以在這段經文清楚看到。一名百夫長為他癱瘓的僕人求耶穌，要不是一位極好、難以替代的僕人，便是這名百夫長是一位良善、有責任感的主人；或兩者皆是。從他的請求看到他的謙遜。首先，他為他的僕人代求，其次是一位羅馬官長向一名猶太人懇求，他因需要來尋求協助。

故事揭盅，那位僕人被治癒，與此同時，我們也可以提出這位展示極大信心的百夫長在靈性上也得醫治。耶穌有關信心的簡短教導隱含這位百夫長是一位將來在天國裡坐下來的人。

第七節記錄耶穌的回應：「我去醫治他。」這句子有兩件事值得留意：首先，耶穌願意前往。在8:1-4已帶出「願意」這信息，而在這裡再次表示願意，並且是願意前往非猶太人的家中。第二件值得留意的事是耶穌的信心。祂說：「我去醫治他。」毫無疑問，它將會發生。

百夫長所說的話（8:8, 9）。這番話包含陳述、一個請求和請求的原因。百夫長陳述他不配耶穌到他的家。這陳述告訴我們他並不是猶太人，他是一位羅馬士兵，他不配。他清楚明白他在一位比先知更大的人跟前，他聽聞這人的能力與權柄，故此向祂作出請求。

因此他「請求」耶穌只要說一句話，耶穌並不需要到他的家看那病人，無須按手在病人身上；祂只需要說一句話。這顯示百夫長有極大的信心。可以說，他的信心在於他認為他所信的客體大有能力，他相信耶穌擁有大能和權柄，所以耶穌只要說一句話就足以治癒他的僕人。

在這裡或沿著我們的研經，去看看耶穌單憑口中所說的話作偉大的事：醫治、驅鬼、起死回生、平靜風浪等，應該很有趣。若繼續去查考關於權柄的事蹟，例如耶穌說死後成就的事，或將來發生的事，像：「今日你要和我在樂園裡了」，或「離開我」等。但你不能在這裡花太多時間，因為那是一個很大的課題，但可以把有用的、相關的事件簡單列表。

接著是解釋。這名百夫長在軍隊任職，權力架構賦予他權柄，在他的權力範疇，別人要服從他的命令，他也要服從上司的命令。因他明瞭權柄，他明白在權力架構之下，他可以向他人運用他的權柄，他認為這也適用於耶穌。在權力架構之下，耶穌也可以運用加給祂的權柄，但祂的權柄比百夫長大多了。百夫長能命令人做一些物質世界的事情，並且有權要求他們達成（例如透過刑罰或紀律）；但耶穌卻有權柄命令那些對物質世界而言是不可思議的事情，這些事超越人類的能力、疾病、邪靈、死亡等。祂的命令有效的原因是祂的話本身有效力。這是聖經裡對神基本屬性的其中一個描述：神命令光照在黑暗裡、神命令瞎子看見、跛子走路和聾的能聽見。就如人們說：「若非神與祂同在，沒有人能做這樣的事。」馬太在福音書愈來愈清晰地展現這是神與他們同在。
耶穌的回應（8:10-12）。耶穌首先稱讚他的信心，接著預期在天國裡有許多猶太人被外邦人取代。耶穌稱讚他時說：「這麼大的信心，就是在以色列中，我也沒有遇見過。」耶穌周遊那地，在祂公開事工期間，遇到各種各樣的反應，而這是祂當時所遇見或所見到的最大信心，遠勝以色人的信心。
若你稍為研究「信心」這詞語，對你會有幫助。耶穌在這裡稱讚「信心」，並且說很多以色列人欠缺它，因此，你需要為「信心」下定義，但在這個故事你卻不需要花上大量的時間鑽研，一本好的神學辭典會給你足夠的資料。信心是對所信的客體表示信任或倚賴；它領悟事實，贊同他們的真理和按著去行。在這裡，百夫長有某程度關於耶穌的資料，他接受這些資料是真確的，他充滿信心去行。值得我們強調：對主強大的信心來自極大的謙遜，依賴主去作自己不能做到的事情。那些自給自足的人極少有機會建立這信心。
但耶穌說祂在以色列沒有見過這麼大的信心。沒有！祂常常見到的是自義和自給自足的人，或要求祂行神蹟去證明祂所說的，或一些只短暫追隨祂，而當祂說一些艱深的話便離祂而去的人。就是相信祂的門徒，當遇到風浪或生命的挑戰時，亦只表達出微弱的信心，不過，他們繼續追隨祂，表示他們的信心成長。
到底耶穌在這人的信心中找到了甚麼奇特的事情呢？或許是單純地接受耶穌擁有生命至高無上權威的司令與及其它各方面的權柄；也許他很有智慧、很有見地和邏輯；又或許他只簡單地接納耶穌擁有這權柄。大部份猶太人並不接受耶穌擁有生命的主權，不接受祂擁有神全部的能力來到世上；但這位百夫長卻明顯地接受。
由於這人的信心有別於猶太人的信心，耶穌就趁這個機會預言許多猶太人 - 祂稱他們為「天國子民」 - 當有很多從世界各地來的人進天國，與先賢同坐時，他們便會被棄絕。約翰在他的福音書開端告訴我們：耶穌來到自己的地方，自己的人倒不接待祂，但凡接待祂的人，祂就賜他們權柄，作神的兒女。耶穌預先見到了猶太人不信的陰暗面，並且作出宣告：因有些人沒有這種信心到衪那裡去，將會哀哭切齒，這是盛怒審判的圖畫。聖經表明若非有信，就不能得神的喜悅。而現在，必須對神的兒子有信心（希伯來書第一章和十一章）。
醫治（8:13）。耶穌的宣告已清楚表明因著這人的信：「給你成全了。」這是第一世紀信心的基本原則：因著你的信，就會達成。在這裡耶穌認定這人的信心，並且按他所求醫治他的僕人作為表揚。而且，祂樂意以這方式去作，向當時在場的所有人、也向我們展示祂有醫治的權柄。
與其它經文的關連
有關耶穌帶有權柄的話，我已經給你足夠的提示去思考，但還有一個和醫治相關的聖經題材，那就是世上疾病的原因和消除疾病的應許。馬太福音第九章提供一個較佳的機會去討論疾病的原因；在這裡我們可以思考神有關疾病的計劃。如前所述，舊約的預言，特別是以賽亞書和新約新天新地的異象：不再有疾病、悲哀和死亡。聖經預告主要擦去他們一切的眼淚、不再有死亡和疾病，所有事物成為美好（或許透過死人復活，或仍活著的聖徒被提，在空中與主相遇、得榮耀）。
假如你稍為閱讀這方面的神學典籍，你很快便會有一組合的概念和聖經篇章進行研讀。那麼，當你研讀像這樣的獨立課題時，你可以將它放進這幅圖畫裡。耶穌在世上並沒有把每一個人都治癒，祂現在也沒有醫治每一個人（可記得保羅嗎？他的刺並沒有被除掉），因為作這事的時候還沒有到來。耶穌先要處理「罪」這個問題，祂才會將一切改好。但透過祂所選擇做的奇事，耶穌表明祂就是那位應許的彌賽亞，祂能夠做這些事，當祂再來時，祂會做彌賽亞所要做的所有工作。
結論和應用
這篇很短的經文的主題，我們已經有足夠的討論，無須在這裡詳述。馬太記述這事蹟，為了表示君王的權柄在疾病之上，祂可以透過祂大能的話進行醫治；馬太同時表示醫治是對人信心的回應，而這信心並未在大部份色列人身上找到。
我相信你若再次詳細地思考細節，你可以從這故事得出多個教導和應用。其中一個明顯的應用是當你或你的一位親友患病時，向主禱告是信心的極重要表達，也是使身體康復的一個途徑。經文指耶穌的權柄在這些事情之上，故此，作為信徒，你可以憑信心，簡潔地向主禱告，「只要說一句話」，我、他、她、他們就會痊癒。你還可以連接其他新約為病患者禱告的經文（例如雅各書5:13-18）。
但你要記著這是敘事文體，它記述耶穌在某情況下所作的事。我們稱它為「記敘」體裁，因它報告了耶穌為百夫長的僕人所作的事。這課啟示了耶穌能作這類事情；但它並沒有教導耶穌經常這樣做。你需要和新約書信的經文連合，作為給信徒特別的應許。不過，我們會發現神可能會、也可能不會按我們的祈求進行醫治，又或許在我們祈求時，便即時醫治，我們不應作出假設。保羅被告知：「不，我的恩典夠你用。」因此，禱告時，我們要向主耶穌學習，在祈求後加上「然而，不要成就我的意思，只要成就你的意思」。這並不是禱告沒有「功效」時作逃避的藉口，我們仍可忍耐地和有信心地求祂醫治。這結語是承認主是擁有主權至高的神，如果醫治我們代求的人附合祂的旨意，祂便會進行醫治。若非如此，整個過程就變成機械式和可預測的，無須任何信心了。
第二個相關的應用是怎樣建立這種信心。但故事並沒有加以解釋，只說他的信心比耶穌見到的很多以色列人大。在這裡，你需要把聖經作為一個整體教導搜集怎樣建立這種信心。最理想的情況是從信徒的家開始教導（參大衛的經歷，詩篇22:9,10；提摩太後書 3:15），那裡給我們一些典範。如果你成年後才信主，你要像一個小孩般開始學習，即從神的話語開始認識主（信心的強弱在於對所信的客體的認識程度），其次是看見信心生命的模範或由真正的信徒所活出的信心。當你愈在神的話語當中，你愈會和信徒團契交通，他們學會了透過禱告和讚美，把他們的信心化為行動，你信心的成長也就會加快。當你成長，你會開始祈求主和看見主在你生命裡作工，而在這個過程中，你又會增強對主的信心。
有些人的信心強些（例如百夫長因他生命扮演的角色導致他快快地信），有些人卻因生命中有很多艱鉅的經歷使他們難以相信（他們童年曾被失信的經歷或因關係破裂使他們難以相信）。不管你曾經歷甚麼事情，你會看到建立信心是基督徒的生命歷程。建立強大的信心包括在神的話語中屬靈成長，透過聖靈的大能，在其他聖徒的薰陶，並透過與神的個人關係向神祈禱。
� 這並不是說那人患痲瘋、僕人癱瘓或那女人的熱病直接從罪而來。雖有這個可能，但經文並沒有這樣告訴我們。但總括來說，所有的疾病和死亡，都是世上的罪的結果，故此，我們經常看到耶穌從原因作出處理。


� 在研讀這些課題的過程中，你若看看耶穌死亡帶來的果效（即耶穌死亡所成就的一切）將會有幫助。基督徒普遍地認為那基本上是為罪付贖價。這當然的正確的，但卻不夠全面。耶穌在十字架上是為世上所有的罪和罪帶來的結果付贖價。因祂完美的犧牲，祂彌補了罪所帶來的全部破壞（以賽亞書53:10）。當祂為我們的罪付贖價時，祂也讓我們變得完全。
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