第十九課：                （啓13:1-18）
講道大綱



中心思想
解釋經文
12:17b 那時龍就站在海邊的沙上。
這裡的 “海” 象徵混亂與邪惡之地（創1:2；伯7:12；拿2:6； 啓21:1）
龍被從天上驅逐後，站在海邊的沙上，是要召喚出它的       
1我又看見一個獸從海中上來，有十角七頭，在十角上戴著十個冠冕，七頭上有褻瀆的名號。 
我又看見: 約翰在異象看到一個新的    
一個獸從海中上來：與 11:7 從無底坑上來獸是     只獸； “上來” 是現在時態，分詞
有十角七頭，在十角上戴著十個冠冕：象徵這只獸自稱的    與能力（17:9-12）
“這獸如同龍（12:3）一樣，有十角七頭，但順序     了——龍是七頭十角，而獸是十角七頭。這是因為對龍而言，‘    ’ 是主要特徵，而對獸而言，‘    ’ 才是主要特徵。龍的 ‘頭’ 上戴著冠冕，而這裡獸的 ‘角’上戴著十個冠冕。這象徵七頭十角的意象與龍的描述平行，表明獸與龍聯合，卻又承擔獨立的角色。”                    ---格蘭特·奧斯本
七頭上有褻瀆的名號：有褻瀆的名字，擅自取用神的名字或頭銜或宣稱自己是       
2 我所看見的獸，形狀像豹，腳像熊的腳，口像獅子的口。那龍將自己的能力、座位和大權柄都給了牠。
約翰對這只獸的描述讓人聯想到但7:2-7
“與但以理書第七章的主要差異在於：但以理書的四獸代表連續的四個帝國，而此處的獸則是一個     ，象徵歷代所有敵擋神與神子民的政權（雖然敵基督是一個人，而不僅僅是一個帝國）。獸結合了豹的迅捷與殘暴、熊的力量（腳），以及獅子的咆哮（口）。”---格蘭特·奧斯本
那龍將自己的能力、座位和大權柄都給了牠：那龍與這獸分享了它的能力、座位和大權柄
座位：throne 寶座，即，       
“啓示錄及新約（尤其是約翰一、二書）的語境表明：敵基督自第一世紀以來，已經以一種    性的邪靈形式顯現，通過假教導和逼迫來工作；但在末期之前的某個將來時刻，他也將以     的形式顯現，成為敵對神子民的領袖。”--- G. K. 比爾
“多處經文表明敵基督將是      ，是邪惡帝國的化身。雖然這獸總結了但以理的諸獸，但他同時也是 ‘小角’ 的終極實現——安提阿古·伊比法尼斯的預表。而且，若龍是一個有位格的存在，那麼它的 ‘子’——獸，也必須是有位格的存在…第十三章中兩獸的描寫更符合    ，而非帝國。整個新約也都預期一個“人”——從可 13:14 的 ‘他站在’，到帖後 2:3 的 ‘那不法之人’，再到約一、約二中的 ‘許多敵基督’，即許多假教師，這些都是預表那最終的敵基督。“---格蘭特·奧斯本
3 我看見獸的七頭中，有一個似乎受了死傷，那死傷卻醫好了。全地的人都希奇跟從那獸， 
似乎受了死傷：與5:6中的 “像是被殺過的“ 是同一個短語；表明這個頭確實被      
“這一理解還由“ ‘死傷’13:12）一詞得到證實，它表明傷口確實導致了頭的死亡。這裡我們得知其中一頭被殺，但在13:14中，我們又看到        也經歷了死亡。“---托馬斯·施賴納
那死傷卻醫好了：獸通過被殺又復活（13:3）來     基督
全地的人都希奇跟從那獸：希奇：was astonished 驚嘆不已，因此跟從那獸
4 又拜那龍，因為牠將自己的權柄給了獸，也拜獸說：“誰能比這獸，誰能與牠交戰呢？” 
全地的人從跟隨那獸     敬拜龍和獸
誰能比這獸，誰能與牠交戰呢？：暗示沒有誰；他們把本該歸給神的贊美歸給了獸（出15:11；詩89:8； 賽46:5）
5 又賜給牠說誇大褻瀆話的口，又有權柄賜給牠，可以任意而行四十二個月。 
兩個 “賜給” 都是被動語態，都是     賜給
說誇大褻瀆話: speaking great things and blasphemies 說大話，就是褻瀆的話，指獸     神的名，要求列國敬拜他（但11:36；帖後 2:4）。“說” 是現在分詞，表示持續地說。
又有權柄賜給牠，可以任意而行四十二個月： 
“在本節中我們兩次看到 ‘被賜給’（ἐδόθη, edothē）這一表達，我們在6:3–4中已作了更詳細的考察。在每一個例子中，被動形式都指明這是神所賜給的。有人認為這個被動形式意味著背後是龍，但約翰在提到撒但的工作時小心地使用了     動詞 ‘賜給’（ἔδωκεν, edōken）（參見13:4），因此這裡的被動形式指的是神所    或允許的。同樣，也不應認為被動既指神又指龍。支持將     形式理解為指神的一個最重要論據是對 ‘四十二個月‘ 的提及；若是撒但來限制獸的統治至四十二個月，這是不合邏輯的。當然，如果讓龍隨心所欲，他會賦予獸     的統治權。“
---托馬斯·施賴納
“獸被賜予 ‘權柄’。這很具諷刺意味，因為在 13:2c 中，龍已將自己的 ‘能力、座位與大權柄’ 給了獸。顯然，獸的權柄     上似乎來自撒但，但     上真正的源頭是神。然而，神只容許這權柄在有限的時間內運作——‘四十二個月’（參但 7:25；12:7），即末世三年半的時期（啓 11:2, 3；12:6, 14）。當所有這些經文合併來看時，獸在這段     時期內 ‘踐踏聖城‘（11:2）、迫害聖徒（13:7），但聖徒仍在神的保守之下（12:6, 14），同時兩位見證人仍在宣講與得勝（11:3）。再一次表明——     的不是敵基督，而是神。“---格蘭特·奧斯本
6 獸就開口向神說褻瀆的話，褻瀆神的名並他的帳幕，以及那些住在天上的。 
褻瀆神的名：就是褻瀆神
並他的帳幕，以及那些住在天上的：and his dwelling, that is, those who dwell in heaven（ESV）和他的居所，就是那些住在天上的
那些住在天上的：天上和     神的子民（西 3:1，弗2:6）
7 又任憑牠與聖徒爭戰，並且得勝。也把權柄賜給牠，制伏各族、各民、各方、各國。 
It was also given to him to make war with the saints and to overcome them（NASB）
也被賜給他，與聖徒作戰，並且戰勝他們。
“再次，在啓示錄13:7中，我們看到動詞 ‘被賜給/被允許’（ἐδόθη, edothē）的兩次使用。正如在13:5所討論的那樣，獸的權柄     來自神。令人驚訝的是，神允許獸與聖徒交戰。與聖徒交戰意味著獸     信徒，並將其中一些人置於死亡之中。“---托馬斯·施賴納
“只有在 11:7 與 13:7 ，獸 ‘戰勝’ 了神的子民，但這戰勝是暫時的。實際上，在獸認為自己勝利的那一刻——即信徒殉道之時，12:11 告訴我們他們 ‘弟兄勝過牠，是因羔羊的血和自己所見證的道。他們雖至於死，也不愛惜性命。‘ 這揭示了啓示錄中的一個核心     ：當獸與龍     聖徒時，聖徒正是在殉道中     了它們。“---格蘭特·奧斯本
也把權柄賜給牠，制伏各族、各民、各方、各國：And authority was given to him
賜給：被動語態，被神賜給
8 凡住在地上、名字從創世以來沒有記在被殺之羔羊生命冊上的人，都要拜牠。
生命冊：記載       名字的冊子，提供永生保障的冊子。
被殺之羔羊生命冊：羔羊的被殺使這生命冊成為     
從創世以來：修飾 “     ” 。羔羊被殺在創世以前是預先被神知道的（彼前 1:19–20）
9 凡有耳的，就應當聽！ 
重復寫給七個教會的信中結尾時的勸勉，針對     和當時的信徒。
“約翰在此中斷敘述，插入對信徒的警告。這句話既作為    ，勸讀者     留意 13:10 的命令，也要謹慎聆聽 13:1–8 的信息。…由於它與13:10 一樣以 ‘若有人（εἴ τις）‘ 開頭，二者關係最為密切。“---格蘭特·奧斯本
10 擄掠人的，必被擄掠；用刀殺人的，必被刀殺。聖徒的忍耐和信心就是在此。 
If anyone is to go into captivity, into captivity they will go. If anyone is to be killed with the sword, with the sword they will be killed. This calls for patient endurance and faithfulness on the part of God’s people. （NIV）如果有人注定要被擄去，就必被擄去；如果有人注定要被刀殺，就必被刀殺。這要求神子民的忍耐和忠心
“這些話的邏輯非常簡單：人無法     神所預定要臨到的事。如果神預定你被擄去，是要讓你有機會顯明神對你來說比    更寶貴，那你就會被擄去。如果神預定你要被刀所殺，是要讓你有機會顯明神對你來說比     更寶貴，那你就會被刀所殺。”—詹姆斯·漢密爾頓（James Hamilton） 
11 我又看見另有一個獸從地中上來，有兩角如同羊羔，說話好象龍。 
有一個獸從地中上來: 看起來不如第一隻獸那樣     
有兩角如同羊羔:     羔羊(5:6)，可能來自    內部; 兩角表明它的次要地位，第一隻獸有十角
說話好象龍: 擅長     （12:9）
“由於第二隻獸後來被識別為假先知（啓16:13；19:20；20:10），其言語的     性質顯而易見（參太7:15）。牠聲稱自己以神的權威說話，但實際上代表的是龍。…最常見的觀點認為第二隻獸代表支持並推動帝國          機構。“---托馬斯·施賴納
12 牠在頭一個獸面前，施行頭一個獸所有的權柄，並且叫地和住在地上的人，拜那死傷醫好的頭一個獸。 It exercises all the authority of the first beast on its behalf (NASB) 它代表第一隻獸行使那獸一切的權柄。
地和住在地上的人：地, 也就是住在地上的人，指全人類。
拜那死傷醫好的頭一個獸：表示頭一個獸與它那受了致命傷的頭是     的；作為全球的     領袖，假先知將引導世人敬拜敵基督，也會宣揚敵基督所謂的        。
“孟恩思（Mounce） 出色地總結了他們對神的極大     ：‘正如基督從父領受權柄（太 11:27），敵基督從龍領受權柄（啓 13:4）；而聖靈榮耀基督（約 16:14），       則榮耀敵基督（啓 13:12）。’”---格蘭特·奧斯本
13 又行大奇事，甚至在人面前，叫火從天降在地上。 
“假先知在眾人面前（NIV：in full view of men）叫火從天降，不是     行動，而是一場       ，目的在於提升 ‘假三位一體’ 的敬拜。…根據前述的 ‘離道反教’（太24；帖後 2），這種欺騙極可能也包括     中許多人，他們將與 ‘地上的居民’ 同流合污。“---格蘭特·奧斯本
14 牠因賜給牠權柄在獸面前能行奇事，就迷惑住在地上的人，說：“要給那受刀傷還活著的獸做個像。” 
賜給：被動語態；被神賜給。 在獸面前：代表獸
就迷惑住在地上的人：真信徒不會被牠行的     所欺騙
要給那受刀傷還活著的獸做個像：第三次提到那 “死傷”（13:3,12,14）。可能是被人暗殺。
“我認為，這將是一個敵基督的 ”人形像‘，某種具備聲音與行為仿真能力的        ，能欺騙人去敬拜它和它所代表的獸。“---羅伯特·傑弗瑞斯
15 又有權柄賜給牠，叫獸像有生氣，並且能說話，又叫所有不拜獸像的人都被殺害。
“這節經文以動詞 ‘被賜給’（ἐδόθη, edothē）開頭，正如我們多次看到的，這指的是神所賜給或允許的事。第一隻獸的形象會說話，然而最終這種能力並非來自          。邪惡若無神的允許，無法做任何事，“---托馬斯·施賴納
叫獸像有生氣：使獸的像有生命氣息
並且能使所有不拜獸像的人被殺：被誰殺？      
“經文所說 ‘凡不拜獸的人都被殺’        指每一個基督徒，因為緊接著的兩節經文就描述了仍然      的基督徒遭受經濟封鎖的情況。也許這句話是指那些在被告發給當局時，仍然公開堅守信仰的人。“                                                   ---克雷格·布隆伯格
16 牠又叫眾人，無論大小、貧富，自主的、為奴的，都在右手上或是在額上受一個印記。 
無論大小、貧富，自主的、為奴的：強調全面性，無人例外
都在右手上或是在額上受一個印記：象徵    獸和屬於獸；     天使印神眾僕人的額（7:3）
17 除了那受印記、有了獸名或有獸名數目的，都不得作買賣。 
so that no one can buy or sell unless he has the mark: the beast’s name or the number of its name (CSB) 目的是無人能買或賣，除非他有印記：就是獸的名字或它的名字的數字。
“那些沒有受獸印記的人無法通過          渠道做買賣。…這個政權的極權本質再次顯露出來，因為征服人民最有效的方式之一就是通過      脅迫。“---托馬斯·施賴納
“那時，人們可能會使用      或其他方式來識別合法的購買者……災難時期的聖徒將不得不共同      資源，或信靠神藉著神跡來供養他們，正如祂在曠野中養育以色列人（民 11:31–32），又在基立溪旁供養以利亞一樣（王上 17:6）。“---羅伯特·傑弗瑞斯
18 在這裡有智慧。凡有聰明的，可以算計獸的數目；因為這是人的數目，它的數目是六百六十六。 
在這裡有智慧：Here is the wisdom. 這需要智慧來理解
智慧就是分辨神的真理與撒但的      的能力；不要像住在地上的人那樣被獸欺騙
凡有聰明的，可以算計獸的數目: Let the one who has understanding calculate the number of the beast (CSB) 讓有聰明的人算出獸的數字
因為這是人的數目，它的數目是六百六十六 for it is the number of a man, and his number is 666 (ESV) 因為這是人的數字，他的數字是六百六十六
“自基督教歷史的早期起，就有人提出 ‘666’ 代表 ‘     ·凱撒’，因為希伯來文輔音（NRWN QSR）的數值總和正好是 666。問題在於，這種解釋只在希伯來文中成立，而《啓示錄》是用希臘文寫成的，而尼祿本人說拉丁語。或許更合理的解釋是：正如 ‘七’ 在啓示錄的象徵體系中是完全的數字，‘777’ 便代表完全的三一真神。那麼，數字666就成為一種自然的象徵方式，用來表示撒但三位一體企圖          那真正的聖父、聖子和聖靈——總是看似接近，卻永遠無法      。因此，試圖在現代語言中用字母數值法（gematria）把某位當代人物的名字算成666，完全錯解了約翰象徵性的用意。“---克雷格·布隆伯格
“所有試圖通過字面計算某個人名來解釋666的做法都面臨困難，因為《啓示錄》中語言與數字的運用方式具有       。所有使用字母數值法（gematria）提出的諸多解釋最終都無法令人滿意，因為無論古代還是現代，有     的名字都可以計算出 666。“--- G. K. 比爾
“在解釋中提到，這個數字是 ‘人的數字’。如果數字 777 是完美的數字，象徵著神無限的完美，以及祂偉大、尊榮、聖潔與良善的圓滿，那麼 666 則代表沒有神的     ，代表一切可憎、邪惡與敗壞之事。數字 666（與 777 相對）象徵著人崇拜人自己而不崇拜神，象徵敬拜獸而不是敬拜那獨一真神。“---托馬斯·施賴納
應用
1.	魔鬼總是尋找        來完成的他的工作
2.	真信心體現在         
3.	為受逼迫的弟兄姊妹禱告並        
4.	當順服神和順服人發生      時選擇順服神
5.	當心        的先鋒假教師的欺騙
6.	魔鬼的一切作為都是被神      的
“即便魔鬼施行他最可怕的作為，他仍然是      魔鬼。歷史上從未有任何時刻像神子在十字架上被仇敵所殺的那一刻，更清楚地顯明這一點。”—馬丁路德
7.	不要因為害怕失去          不敢傳某些真理
8.	如何知道你的名字在生命冊上？
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