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陸、談話與爭辯（十一2～十二50）

導  言：
材料來源：Q典、馬爾谷福音，瑪竇獨自蒐集到的材料。

瑪竇的編輯目的：凸顯耶穌的身份與工程，以及因此日漸增加的爭論：（1）耶穌是預許的默西亞（十一4-6）、良善心謙的救主（十一28-30）、靜默的上主受苦僕人（十二18-21）、達味之子（十二23）、超越所有先知與君王（十二41-42）。然而，對不相信的人而言，耶穌成為他們厭惡與審判的對象。

A. 耶穌與洗者若翰（十一2-19）
傳統材料反映出初期教會對於耶穌與若翰二人關係的反省

瑪竇運用傳統材料編輯成耶穌對洗者若翰的評語（尤其是十一7-9），然而同時也使人透視耶穌的自我認知

瑪竇關於若翰洗者的角色（三1-3）變得更為清楚（厄里亞：十一14）
1、 若翰發問、耶穌的回答（十一2-6）
1. 若翰發問（2-3）
1). 若翰被捕（谷一14；瑪十四3-4）
2). 耶穌和若翰的關係是一個爭議中的問題。
3). 瑪竇的敘述脈絡：

· 若翰：「在他之後有一位要來」，將立刻「執行天主的審判」（三11-12）

· 耶穌的行動（四23-24）與他的圖像（十二19-20）不符合若翰的預報。

· 因此若翰提出質疑
2. 耶穌的回答（4-6）

1). 耶穌的回答

· 暗引依二九18-19；三五5-6；六一1
· 耶穌工作的綜合、以色列救援許諾業已實現的記號（十二28）。

2). 這裡的治癒例子是在前面第八、九兩章中所發生的事實，並已逐漸升高的形式表達，直到「死人復活」（九23-25）
3). 「貧窮人聽見喜訊」（五3-6）：特別強調「聽」（十一15；十三9、16-17、43）。

4). 「凡不因我而絆倒的，是有福的！」（6）：
· 「相信的人」是有福的

· 後世所有的「基督徒」是有福的
2、 耶穌關於若翰的判斷（十一7-11）
1. 導言：耶穌對若翰的評價非常積極而且正面
1). 若翰施洗是客觀史實（三13-17；二一25、32）

2). 耶穌和若翰的宣講不同；耶穌肯定若翰。

2. 若翰的身份：耶穌與民眾的意見不同

1). 民眾：若翰是一位先知（十四5；二一26）

2). 耶穌：「他比先知還大」（9）。

3). 「關於這人，經上記載說：『看，我派我的使者在你面前，他要在你前面預備你的道路。』」（10）

· 拉三1 
· 這是初期基督徒信仰的反省（「重讀」希伯來聖經！）

· 拉三1「天主的使者」 ─ 拉三23「厄里亞」

· 瑪竇把拉三1中的代名詞「我」變更為「在你前」、「為你預備道路」 ─ 「使者」就變成默西亞的「前驅」。

4). 「在婦女所生者中，沒有興起一位比洗者若翰更大的，但在天國裡最小的，也比他大。」

· 象徵性語言：

· 人間尺度：若翰只被認為是「小人物」；但重要的是，若翰與跟隨耶穌團體的門徒一樣，是屬於天國的！

· 洗者若翰救援歷史中的重要性被相對化

· 「天國裡最小的」：並非指耶穌，而是耶穌的門徒。

3、 若翰在救恩歷史中的角色（十一12-15）
1. 瑪竇引用Q典的材料；路加放在另一脈絡中（路十六16）；語錄的原始意義仍不清楚。

2. 瑪竇的脈絡：接下去的經文內容（16-19）顯示，反對與敵視耶穌的力量越來越強；也有積極因素：若翰掀起的「群眾運動」，使耶穌的行動能夠「重聚以色列子民」。

3. 瑪竇的目的：說明若翰的角色

1). 「眾先知和法律」表達過去的、以及救援的預告時期，若翰已經打開了這個時期。

2). 做為「天國臨近」的宣報者（三3）以及默西亞的前驅（十一10），若翰已經屬於救援時期。

3). 與路加相比較，瑪竇增強若翰與耶穌的連結，若翰已經屬於救援時期。

4. 若翰 ─ 厄里亞（14-15）

1). 若翰就是要再次來到的厄里亞（10）。

2). 「若是你們願意接受」 ─ 依靠信德的眼光。

3). 「有耳的，聽罷！」（15） ─ 強調信德的幅度！

4、 玩耍奏樂兒童的比喻（十一16-19）

1. 經文分析

1). 對於當世代的控訴（十二39-42、45；十六4；十七17）
2). 該世代拒絕接受若翰和耶穌

3). 對於耶穌的拒絕與批判不斷地增強（20-24）
2. 「玩耍兒童」的比喻（16-17）

1). 比喻的背景
2). 「坐在大街上的兒童」＝「冷眼旁觀者」：對任何事都不感興趣

3. 若翰與耶穌（18-19）

1). 將「舞蹈與哀悼」的比喻運用到若翰與耶穌身上

2). 耶穌被批評的原因

4. 耶穌 ─ 天主的智慧（19）

B. 詛咒、歡呼、與救主的呼籲（十一20-30）

三段耶穌的呼籲：對加里肋亞一些重要城市的失望、對單純的民眾孩子般純真的信德而歡欣、促使耶穌繼續不斷地顯示祂的仁慈。

1、 詛咒加里肋亞的一些城市（十一20-24）

1. 經文分析

1). 「苛辣匝因、貝特賽達、葛法翁」：耶穌公開生活主要工作的城市
2). 將這些城市和外邦城市 ─ 提洛、漆冬 ─ 尤其是惡名昭彰的城市 ─ 索多瑪 ─ 對比排列（瑪八10-12）
3). 「禍哉」：先知的言論形式
2. 對「苛辣匝因、貝特賽達」的詛咒（20-22）

1). 「苛辣匝因」

2). 「貝特賽達」（參閱：谷八22-26）

3). 詛咒的原因：城中之人「不悔改」 ─ 不接受福音。不是指從歷史消失，而是將無法逃避天主的最後審判。

4). 「提洛和漆冬」（參閱：瑪十五21-28）。

5). 凸顯加里肋亞城市的罪惡

6). 並非確定的毀滅性宣判，而是先知性的警告。

3. 對「葛法翁」的詛咒（23-24）

1). 「葛法翁」

2). 「莫非你要被高舉到天上嗎？將來你必降到陰府裏 …」參閱：依十四13-15

3). 和「索多瑪」的比較，基本上是維持文學形式上的一致性（比較前面21-22節）

4). 這種「詛咒」性的言論是耶穌先知性言論的特色；而瑪竇的編輯更增加了其嚴厲性。

5). 事實上，耶穌總是給人留下通往悔改道路（參閱：路十三1-5；6-9）
2、 喜樂的歡呼（十一25-27）

1. 經文分析

1). 讚美與感恩的祈禱、耶穌關於自己的言論。二者透過「啟示」的概念連結在一起。

2). 天父特別將啟示給予「小孩子」 ─ 耶穌的自我見證（被人認為是無知、未受過良好教育的鄉下人【小孩子】）。

3). 「崇高的基督論」（High Christology）
2. 讚美與感恩的祈禱（25-26）

1). 「父啊！天地的主宰！我稱謝你 …… 」猶太傳統的讚美天主的祈禱詞（參閱：瑪五45；六26）。

2). 「你將這些事瞞住了智慧和明達的人，而啟示給小孩子。」這樣的言語引人進如耶穌生活工作的當下。

3). 「這些事」：按語意是「啟示的內容」。必須以信德的眼與耳，從耶穌的事工中辨識出來。

4). 「小孩子」：小孩般的單純的信德。真福八端中的「有福的人」！

5). 「智慧和明達的人」：猶太傳統公認對啟示有較高度理解的人
6). 參閱：依二九14；格前一19

7). 耶穌稱天主為「父」：顯示耶穌認識並實行天主無限寬廣仁慈的救援計畫。

3. 耶穌與天父的關係（27）

1). 「我父將一切交給了我」：「完全的權柄與能力」（參閱：二八18）。

2). 耶穌在世時：言語和行動；復活後：派遣門徒的行動

3). 「人子」：達七13-14 ─ 基督的頭銜之一

4). 「認識子」

5). 「認識父」

6). 「認識子」與「認識父」都來自於啟示的恩典。

3、 救主的呼籲（十一28-30）

1. 耶穌許諾「安息」、邀請大家背起自己的軛

2. 但耶穌的教導與指示卻完全與傳統的經師們不同（參閱：瑪二三4）

3. 「軛」
1). 圖像的來源與意義
2). 猶太傳統的轉化意義
3). 法律的原意：「天主的恩賜與生命的指引」；在猶太傳統歷史的消極演變（瑪二三）。

4. 耶穌對「勞苦和負重擔」的邀請

5. 「我的軛是柔和的，我的擔子是輕鬆的！」這個語句看似矛盾，實則不然：最高的價值（愛）雖然對人提出要求，但並不壓迫人，而更是使人自由，獲得喜樂。

6. 「找到你們靈魂的安息」：一種聖經獨特的語言形式（依二八12；耶六16），表達整個人達到救援的境界（伯前一9；希三11-四11）。

C. 與反對者的爭辯、不被認識的上主僕人（十二1-21）
· 兩個安息日的衝突事件 ─摘食麥穗（十二1-8）、治好枯手病人（9-14）。
· 瑪竇以依撒意亞先知書的經文，說明耶穌正是「上主受苦僕人」經文的應驗（十二15-21）。

· 瑪竇的編輯顯示，耶穌遭受越來越多的批判與反對，但同時也運用依撒意亞先知書的經文詮釋耶穌的出現。相同的傾向也表現在瑪十二22-30。
1、 安息日摘食麥穗（十二1-8）

1. 經文來源：谷二23-28

2. 注意瑪竇的更改：

1). 加上「門徒們餓了」（1）

2). 沒有提到大司祭的名字，卻加上一段「法律書」（妥拉）上的規定（戶二八9-10）。如此，瑪竇使「特例」提升成為「法律」。

3). 加上「這裏有（一位）比聖殿更大的」（6）：暗示耶穌身份的崇高（比較：十二41、42）

4). 整段經文強調「人子是安息日的主」（8），因此瑪竇直接保留了這個肯定。

5). 瑪竇在此之前，加上著名的歐瑟亞先知書經文「我喜歡仁愛勝過祭獻」（7）：表達耶穌就是舊約預言的實現者與滿全者（參閱：瑪五17、20）。

2、 一個在安息日的治癒奇蹟（十二9-14）

1. 經文來源：谷三1-6。採用馬爾谷的傳統，但強化了「衝突」，並且強調「安息日許可行善」：耶穌將仁愛行動置於嚴格遵守法律之上。

2. 注意瑪竇的更改：

1). 加上一段「安息日拯救掉入井中的羊」（11）的生活經驗做為例子。

2). 主張：在安息日是許可幫助可憐人的！

3、 耶穌強調仁愛憐憫之心，並如此待人處事。
4、 上主僕人（十二15-21）

1. 摘要（15-16）

1). 過渡性的經文（參閱：谷三7-12）。瑪竇延續此一寫法，但更邏輯的表達為：耶穌為躲避人們設計殺害的企圖（14），因此退避到別處，並且沿途治好群眾（15）。

2). 耶穌刻意避免引人注目，避免一切衝突，因此禁止人們宣揚（16）。

3). 瑪竇縮短馬爾谷的摘要（谷三7-12），加上「聖經應驗」的引用文（17-21），幫助讀者明白耶穌行為舉止的意義。

2. 聖經應驗（17-21）

1). 引用經文：依四二1-4：「上主受苦僕人」詩歌。

2). 猶太傳統已經有把「上主受苦僕人」解釋為默西亞的說法。 ─ 瑪竇福音中也被稱為「天主的愛子」（三17）！

3). 瑪竇自己翻譯希伯來文聖經（舊約）；而不是引用七十賢士譯本（LXX）。
4). 顯示了當然基督徒對於默西亞的理解：重點在於強調祂的沈默、慈悲、憐憫。相同的重點也表現在稱呼耶穌是「達味之子」的時後（九27；十二23；二十30-31）。

5). 舊約以「上主僕人」表達雅威突如其來的恩寵行動主持正義；瑪竇以強調的手法，將相同的因素表達在耶穌的救援工程上。

6). 「他不爭辯，也不喧嚷 …」
7). 「壓破的蘆葦，他不折斷；將熄滅的燈心，他不吹滅 …」 
8). 「直到他使真道勝利」＝「直到他協助正直的人獲得勝利」

9). 「外邦人將要期待他的名字」
D. 關於「魔鬼聯盟」的控告、要求徵兆、耶穌超越一切的地位、
耶穌的新家庭（十二22-50）

· 耶穌與對手的衝突越演越烈，敵人指責耶穌與魔鬼結盟，要求不尋常的徵兆。耶穌以相當長的言論駁斥這些惡意的指控，顯示自己的崇高身份。此外也表達重要的是聆聽耶穌的成員所建立的「新家庭」。

· 瑪竇的編輯顯示耶穌和當時人們衝突的最高點，也同時透過經文顯示他所處的時代與環境。
1、 誣賴附魔與耶穌的辯駁（十二22-37）

1. 經文分析

1). 經文的「長度」！
2). 「耶穌的自我辯護」！但其實含有更豐富的主題：

· 耶穌的自我啟示：「（可以綑綁壯士的）更強的一位」（29）、天國已經展開（28）

· 相反聖神的罪不得赦免（31-32）

· 惡言惡語顯示內心的邪惡（33-37）

2. 耶穌驅魔、法利賽人誣賴（22-24）

1). 一個治癒奇蹟：病人被認為是附了邪魔。瑪九32-34例子的翻版！
2). 不過此處的情況的嚴重性更為升高：

· 病人又瞎又啞（22）

· 群眾都驚奇說：「達味之子？」（23） ─ 「默西亞」？

· 法利賽人具體地誣賴：耶穌「仗賴魔王貝耳則步」驅魔！（24） ─ 「貝耳則步」：「住屋之神」，原是腓尼基人崇拜的神。

3). 瑪竇敘述故事所採用的技巧（參閱：路十一14）。

3. 耶穌的反駁（25-27）

1). 耶穌看穿他們心中的邪惡思念（25）：天主看透人心；耶穌看透人心，顯示他就是天主（派遣來的默西亞）。

2). 耶穌以非常清楚的論辯反駁

3). 「魔鬼」＝「撒殫」（參閱：四10）？猶太對魔鬼的觀念：有害的精神體，疾病的製造者，被後人看成與邪惡的天使等同。

4). 法利賽人指控耶穌和魔鬼有結盟的關係，這種指控有當時代的歷史背景；耶穌借力使力，解釋他治癒病人的力量來自於何處（28）。

4. 「驅魔」是「天國業已來臨」的記號（28）

1). 耶穌將所宣講的天國和驅魔事件連結在一起

2). 「天主的國己經來到你們中間了」

3). 天國來自於天主，在耶穌的生命中出現，人們在當下可以經驗（參閱：耶穌的比喻【瑪十三】）。

4). 「如果我仗賴『天主的神』驅魔」 vs.路加版：「如果我仗賴『天主的手指』驅魔」（路十一20）。路加版本是耶穌使用的言語（參閱：出八15）；瑪竇將「天主的手指」改為「天主的神」，使人想起「上主僕人」詩歌（十二18）這位上主之僕身上帶有上主之神；也為「相反聖神的罪」（31）預埋伏筆。

5. 「更強者」的比喻（29-30）
1). 「一位更強者方能闖入強壯者的家」：耶穌勝過魔鬼的領袖。

2). 「不隨同我的，就是反對我；不與我收集的，就是分散。」（30）：耶穌毫不妥協。「收集」：耶穌聚集天主子民的使命。

3). 與「誰不反對我們，就是傾向我們。」（谷九40；參閱：路九50）矛盾？
6. 「不得赦免的罪」（31-32）

1). 「在今世及來世，都不得赦免」：
猶太思想（Mischna Sanh.X, 1-3）背景：雖然罪人在經過了一段時間停留在「處罰之地」後，仍然有分於未來的世界（來世），或仍能期待在末日審判中得到天主的寬恕；但也列舉一些完全被排除於救援的情況。

2). 「出言干犯聖神的」：
出於基督信仰的理解：誰若將天主聖神的工作歸給撒殫的神，便將自己排除在救援之外。這是固執地拒絕天主藉耶穌基督賞給人的寬恕（參閱：十三13-15）。

3). 耶穌帶來的救援訊息是普遍性的，天主的仁慈寬恕賞給所有罪人（九10-13），的真實「悔改」是絕對必要的（二一31-32）。

4). 「凡出言干犯人子的，可得赦免」？「人子」vs.「聖神」？兩個解釋幅度：

· 「人子」指耶穌生活在世上的階段，生活在時間內的限制！
· 這是文學性的對比：強調「褻瀆聖神的罪」是不得赦免的
7. 由果實分辨善惡（33-37）

1). 耶穌繼續發言，嚴厲駁斥人們惡意毀謗與污衊

2). 瑪竇編輯採用現有的圖像（「好樹結好果子」 ─ 瑪七16-20）；也有出於自己的編輯（「毒蛇的種類」 ─ 瑪三7；二三33）。

3). 耶穌駁斥的言論節節高昇。甚至說出「人所說的每句廢話，在審判之日，都要交賬。」（36）警告對手：人對自己的每一句話都必須負責。

4). 第37節：「你」（第二人稱單數）的形式，更強調必須對自己言語負責的幅度（參閱：雅三1-12）。
2、 拒絕關於徵兆的要求（十二38-42）

· 要求來自天上、不尋常的徵兆，是廣為流傳的傳統材料（谷八11-12；路十一29；若二18；六30）。耶穌的回答則只流傳於Q典中。

· 耶穌拒絕不信者的要求。耶穌的治癒與其它大能的行動，已經是天主的記號，但這些記號要求一種「信德的眼光」。

1. 要求徵兆（38-40）

1). 「邪惡淫亂的世代」（39）：

· 經師和法利賽人 ─ 「不信」與「邪惡」的人 ─ 「邪惡淫亂的世代」（39）：對婚姻不忠實的世代！

· 這是以舊約為背景的圖像性的指責（歐二4-7；四15；耶三6-10）。

2). 約納的徵兆（參閱：約納先知書）

3). 比較的連結點：

· 經由天主而從死亡中得到救援！

· 對耶穌當時的聽眾是一個無法瞭解的謎語！

· 「有如約納曾在大魚腹中三天三夜，同樣，人子也要在地裡三天三夜。」

2. 兩個比較（41-42）

1). 兩個結構相同的比較；內容是指責性的警告：遲不悔改將導致最後的審判。

2). 舍巴的女王（列上十1-13）、做補贖悔改的尼尼微人（納三1-10）─ 兩個外邦人的例子 ─ 成為讓這個世代的、不信的猶太人感到羞恥的例子。

3). 積極的一面：「看，這裏有一位大於約納的 …… 這裏有一位大於撒羅滿的！」清楚的訊號：在耶穌內已經開始的救援時期（參閱：十三16）；也是呼籲：該相信耶穌，走近這位天主所派遣來的。

4). 初期教會有關基督論的肯定：耶穌超越大能的先知（39）和智慧的國王；是真正的默西亞、達味之子！

3、 重新跌回惡境（十二43-45）

1. 有關當時「魔鬼觀」的比喻

2. 警告聽眾：不要跌倒、或倒退到原來的惡劣情境中（45）
3. 原始脈絡（「語錄」）：有關驅魔的爭辯中（路十一24-26），採用圖像性的表達。

4. 瑪竇的脈絡：緊接在耶穌對「邪惡的世代」的指責中，成為對經師與法利賽人的警告：他們應該要小心不要跌入比原先更壞的情境之中。大概也成為基督徒團體面對迫害他們的猶太團體爭辯時的用語。

5. 「跌回原來的困境」並非必然的！基督徒因此必須避免再度犯罪，否則情況將更為嚴苛。
4、 耶穌真正的家庭（十二46-50）

1. 經文比較

1). 三部福音都記載這段故事。

2). 馬爾谷：此故事和「驅魔爭論」編輯在一起，耶穌的家屬懷疑不信。

3). 路加：放在「比喻」言論之後（路八19-21），理由是關於前面「正確聆聽」的主題（路八18）.

4). 瑪竇：刪除了馬爾谷中有關耶穌親屬的消極因素（谷三21）；他關心的是圍繞耶穌聚集而成的「新家庭」。

2. 耶穌的家人希望接近耶穌（46-47）

1). 耶穌的聽眾又變為「群眾」（這是十二23曾提過的），使讀者的眼光再次轉向願意聆聽的聽眾。

2). 「中性」的表達：耶穌的母親和兄弟無法接近他。
3. 耶穌的真家庭（48-50）

1). 「誰是我的母親？誰是我的兄弟？」（48）顯示和血緣家庭的距離感。

2). 「不拘誰遵行我在天之父的意旨，他就是我的兄弟，姊妹和母親。」顯示出一個耶穌在自己身邊聚集的、新的天主家庭。

3). 瑪竇團體基督徒的自我認知與自我意識。
