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於是聖言成了血肉，寄居在我們中間；我們見了他的光榮，正如父獨生者的光榮，滿溢恩寵和真理。(若1:14)

現在我們解釋這章節的意思時，我們先看看其希臘原文。(看不到的便算了，這只是作寫文章時的參考)




若望福音的序言的文體是詩體，中共有十八節，作者用了首尾呼應法，由天主開始而仍歸結於天主：為萬物藉未降生成人的聖言受造於天主；萬物又藉已降生為人的聖言歸於天主。而第十四節，學者認為是序言的中心的思想，因為它啟示了聖言的位格；祂下到被時間所限制的凡間，在祂內居住著「完滿無缺的天主性」(參哥2:9)，藉著耶穌基督，天主實現了厄瑪奴耳的許諾，我們親眼見到天主的光榮，使我們和天主之間的距離更相接近，甚至成了我們的長兄。滿溢恩寵和真理的祂把這些神恩賜給卑微的世人。「恩寵和真理」，與聖言的兩大屬性：「生命」和「光明」(4節)正相對照。

聖言，若望用這個位格化的名詞的主要因素是因為這個概念溯源於最古的啟示時代，而且更適合天主聖子的特徵和屬性。若望已認識了耶穌的行為、訓示、光榮的復活升天，因而在聖神的光照之下，他確知耶穌是舊約內所講的天主的智慧，天主的聖言，即天主藉以創造萬物，發出語言，頒佈法律而治理萬民萬物的那聖,言所以他稱耶穌為聖言。聖言這名詞指明耶穌永遠的神性，是具有天主性的先存而且永存的神格。若望採用聖言來說天主聖子，是源於舊約上屢次所講天主的有力聖言，其實他可用「智慧」二字來稱天主聖子的，但由於同代的猶太經師對天主的「智慧」製造出來不少怪誕的構思，因而為避免混淆，他便決心捨「智慧」而取「聖言」了。

現在讓我們解釋這字：logos在新約中出現了330次，有129次在福音中出現，若望佔40次。這字的意義廣泛地包括了說話、言論、語言、敘述、聲明、宣告、發問、報導、講道、教訓、召叫、感覺或觀念等。在神學的領域來看，這字由希伯來文的dabar而來的。Dabar的意義是解作說話、報告、評論，也可解作事物、事情和事件等。在新約中logos有廣義性的意義如伯後2:3用作花言巧語lying words和弗5:6浮言empty words；至若望福音的序言裡logos 所表達的深一層的基督學用的用語。哥2:23 更把logos視為智慧之名 logon echiein sofias。把logos成為屬於智慧的。保祿在得前2:13; 1:5; 2:5很明顯地把天主聖言與人間的語言分別了出來，因而他在宣講時不會混亂天主的道理(格後2:17)。
在若望的傳統，他們認為耶穌所宣講的是朝向天主父的，是以父的旨意作出發點的。所以作者同時選用同義的詞rhemata(若3:34; 14:10; 17:8)和logos(若5:38; 8:55; 14:24; 17:6, 14；若一2:5, 14; 參1:10)去宣佈耶穌的「話」(word)是屬於天主父和祂的旨意的。這「話」是天主的能力給予信友的生命。這傳佈使命(若17:20)讓信徒們經耶穌與父建立了關係(參若一1:1-4)。那麼保存我的話(若8:51f; 14:23; 15:20)成為信徒們的生活和愛天主父的唯一途徑。
這樣來說，在若望的神學來說，話耶穌就是天主父向人們所說出或宣佈祂愛的旨意的「話」。
在若望福音的序言中(1:1-18)，logos是以位格性出現。這聖言在起初已有，和天主有著不可分割的位格關係，萬物也靠著聖言而被造成的，聖言也是有著救贖的作用的(見1:1-4)。在第五節開始，作者描述聖言以位格化進入了人類的歷史。在1:14b中，我們可以看到聖言的光榮，這聖言的光榮是真實的，是歷史上可觸知的(1:14a)。聖言成了血肉，寄居在我們中間。以智慧神學來思索，聖言不但以智慧的角色去創造和救贖(見約28:12-28；箴3:19; 8:22-36；智7:12, 25-30; 8:4; 9:1f；德1:1-10, 15-20; 24:5-15)更是以人的拒絕與接受產生了張力(德24:5-15)。

學者認為個人哀禱聖詠大概有38首而個人感恩聖詠大概有11首。
我們發覺在七十賢士本的聖詠中logos出現了約62次。
而分佈在哀禱詠7, 17, 22, 51, 55, 56, 59, 64, 109, 130, 141；感恩聖詠41, 107等。那麼我們看看logos在這些聖詠中表示甚麼的意義。17:4中，希伯來文dabar是你(天主)口中的說話。那麼logos即是解作神聖的說話，是智慧的說話。51:6 七十賢士本以logos可以判決人的過犯
而希伯來版本則是行動，所以logos 是天主的行動是裁決人的過犯的。56:11 七十士本把dabar譯作logos，讚美天主的「話」。因為祂的話把聖詠作者的仇敵擊退，拯救了他的性命。
130:5 七十賢士本也把dabar譯作logos，這裡更與YHWH上主連上了，可以直指天主的聖言。聖詠作者因為自己罪孽深重，不能自拔，所以受著疾病纏身，以舊約的神學思想而言，疾病纏身是天主對人的罪惡的懲罰，所以作者急於求上主，向天主發出哀求，祈求仁慈的天主赦免他的罪過，在此他也想起自己的同胞，於是邀請他們等候上主的施救……。
107:20七十賢士本在這裡也把dabar譯作logos，作者感謝logos替他消災解難，解除病苦，人在絕望的地步時，才回心轉意地歸向天主，要求天主給他們脫離險境，他們相信只要天主一發言，危害性命的病魔就遁形了。
 

我們也可從創世紀中去看看，其實天主的創造是與祂的「言」有關的，是祂開口，萬物都造成，混亂的深淵中成為有秩序美麗的世界，這也是天主的光榮，是祂愛的實現，我們藉祂的愛，得到了恩寵，我們成了一個有靈的生物，管理祂給我們的世界，人跟隨祂的旨意，世界便美好的，使祂的愛能成就，真理能實現。

天主的說話dabar或是logos是拯救人靈、解除人間病苦、作出公義的審判、擊退邪魔仇敵、是一項行動。現在若望道出logos天主聖言來到人類歷史中為贖我們脫離罪惡，這聖言不是舊約中的dabar是看不見的，而是可以看得見的logos，從看到的事蹟(1:3-5)到証實了祂紓尊降貴來到人間的光榮(1:14)；若翰也為祂作證，我們首先聽聞他為光作證的故事(1:6-7)，後來更由他的口中證實了(1:15)；人們經驗了聖言的故事(1:9-13)，便在生活的經驗中證實了聖言的存在(1:16-17)。

所以天主把由看不見的舊約的天主說話dabar在這時刻顯現給我們，使我們看得見和經驗得到的logos把天主的恩寵和真理賞給我們，藉著祂寄居人間(tabernacle)，使我們能經驗天主的慈愛。

寄居：原文的意思是解帳幕skenoo，這字在新約中只出現5次，並只有在若望著作中才出現，可算是若望神學的專有名詞。Skenoo 在若望福音出現了一次，其他四次則在默示錄中出現。這字最理想的解釋是居住在幕中。在若1:14中logos聖言不僅只是有實現舊約先知末世性的有關聖言(默西亞)的啟示，而更是天主的親臨在世受人敬拜的命令(見德24:10-12)的實現，天主住在帳幕中這觀念這是舊約的傳統。天主的光榮在這末世時期臨在人間了，成為血肉的人，受了短暫人生的限制。雖然如此，skenoo不是強調天上的天主聖言暫時地離開天上，在人間居住，卻是聖言成了血肉，這表達了末世性的啟示的方法：若望福音所指明的在世居住的耶穌就是那隻被釘在十字架上的天主的羔羊(若1:29, 36)，也是一次的啟示了聖言，也啟示了父(參若12:45; 14:9)。
Skenoo這詞有一個特性，就是短暫的居住，也可以說是一個移動的帳幕(參創13:12)，這帳幕也是天主與人同在，保護所有天主的人 (默21:3ff；也參7:15) 。

七十賢士本沒有用skenoo，一次。而用這相關詞的就有很多，全都是帳幕ah-hal的意思。那麼我們看看在聖詠集裏記載有關ah-hal的記載：共有18次，而分佈在個人哀禱聖詠有61:5, 69:26, 120:5等；個人依賴天主的聖詠有感恩聖詠的有27:5。

我們首先看看帳幕對以民是何能的重要。帳幕是古以色列民游牧居住之所。帳幕反影著他們的命運，他們若行惡，其帳幕必然倒塌或被毀滅(見約8:22；耶4:20；歐9:6)，相反地，若他們得到天主的眷顧，他們的帳幕必會加大(見依54:2)。而帳幕也象徵著人生命的脆弱短暫(參依38:12；格後5:1；伯後1:13, 14)。每當天主臨在以民中，就會臨在在他們的帳幕裡(德24:11ff)，而希伯來書更稱帳幕為天主的聖所(希8:1-2)。
因為梅瑟曾明說：「好樣我住在他們中間」(出25:8)因此，帳幕，乃象徵天主居於人間，或天主與人同在。

61篇的作者稱天主為磐石、避難所和碉堡，在祂內必然安全無恙，因為天主必會保護他。當他遇到困難時，他希望回到上主的聖殿裡，因而更接近天主，更可靠地得到天主的保護。隨後的幾節表示作者享受上主所賜予的「財產」了，亦可以在上主賜予的土地！巴力斯坦聖地上安度生活了，因為在天主的庇護下，必能獲得安全。

69:26表示作者詛咒他的敵人，希望他們的居所變成荒土，最重要的是希望天主不在他們帳幕內居住，因而他們定必失敗而回。

120:5作者向上主表示他的處境是如何的難堪，在他的周遭的人只追求享樂，作者居住如同居住在外邦人的帳幕裡一樣，好像與他們敬拜的神祇為伍。這比喻他厭惡那些違背和輕視上主法律的人，由於作者生性愛好和平與安寧，與無惡不作的人同處共居，不能不感到厭惡。因為天主會離開那無惡不作的人的帳幕的。

27:5這節很能表達出作者渴慕居往在天主的帳幕裡，與天主一起。因為在那裏能參與和分享聖殿禮儀的殊榮。這裡帳幕與磐石結成一起，因為磐石除了有自然的保障之外，在此也象徵熙雍山的磐石，居住在天主的帳幕和站在磐石上，是得到極大的保障。

從以上數節聖詠的啟示，帳幕是天主臨在的地方，建立帳幕是天主的命令，在那裏放置天主的約柜，即天主的法律。若以民真的住在天主的帳幕裡，天主定必與他同在，保護他們，以法律帶領他們走向天主那裏去。

因此我們可以明瞭若望在1:14說他在我們中間支搭了帳幕(希臘文)。無疑若望用了支搭帳幕一詞，是反映舊約時代，天主在曠野命令梅瑟為他建造帳幕的史事。不過毫無疑問的，因耶穌降生成人，居我人間(即在我們中支搭了帳幕)遠超過了舊約一事。若望言下之意是說天主在舊約時代的帳幕裏，只傳授給梅瑟法律，而藉耶穌所搭的帳幕，即耶穌的降生成人，才賜給了人類恩寵和真理。法律自然不能和恩寵與真理相比此新約裏的耶穌所搭的帳幕，自然較舊約裏梅瑟所搭的帳幕高貴萬倍。
以前以民褻瀆了聖殿，現在耶穌來了，並以帳幕的形式居住在人間，這便是祂潔淨了聖殿，我們的身體就是聖神的宮殿(格前3:16)，耶穌來到我們中間，潔淨了我們的聖殿，而耶穌代替了舊約的聖殿。祂是可見的天主的聖殿。

光榮 (doxa)這字在新約中出現了167次，其中18次在若望福音中出現。若望神學啟示了doxa是先存的，即是天主的光榮是先存於所有受造之物的。而子的光榮永遠是永遠和天主一起的(若17:5; 參1:1f)，基督完成了他的使命(即為罪人而死)後，他會回到父的光榮中和父一起(17:5)。然而，聖子在世上，他永遠不會和父的光榮分開，因為父永遠和他在一起(16:32; 參5:17)，基督在世上啟示，就是父的獨生子的光榮，就是祂的特質。聖父在愛中把自己的光榮交給子(1:18; 3:35; 5:20; 17:24)。

基督的言行彰顯了天主的光榮，也使人看得到天主的光榮(若11:4, 40)。這樣，耶穌在世上光榮了天主，也反映了在天之父的光榮(參17:4)。耶穌光榮天主時，祂也顯示了自己(子)的光榮(2:11)。耶穌所行的神蹟強調了天主的神聖臨現在基督的工作中，這是聖史在神蹟的事件中經驗了天主在耶穌身上神聖的臨在。在增餅事蹟中，說明了肉是無用的(6:25b-27, 63)，只有那信基督的才可見到「神蹟」(參6:26a)。

因為耶穌被舉揚祂死亡的救世能力，所以祂的聖死光榮了祂和聖父(13:31f; 17:4)。

在1:14b中，聖史把聖言的光榮定義為「聖言成了血肉」，聖史把這定義把「恩寵」與「真理」與舊約的「慈愛」hesed和「忠誠」we’emet在觀念上成對。在出33:18-34:7述說了天主榮耀的顯現，而34:6又是整段描述的綜合：「雅威是慈悲寬仁的天主，緩於發怒，富於慈愛忠誠」。天主的屬性：慈愛和忠誠永遠超越天主審判的權能。這是天主給與我們無上的恩寵：祂對世人的無限慈愛，也是在這事上揭示了真理：雅威是忠誠的天主。同樣地，若望揭示耶穌光榮的圓滿就是祂完成父命，為我們犧牲至死的大愛(若13:1, 24f., 31f., 19:25-30)。就是這樣，耶穌把愛的光榮賜給世人，永遠的賜給父所賜給祂的人，祂永遠和他們一起合二為一(若17:20-23)。

光榮在舊約的意義與kabod(榮譽)相同，因為七十賢士本把kabod一字譯作doxa。Kabod在希伯來文有一個人的榮譽和榮華富貴有關(參列上3:13)。它是用作人的地位身份──創造物中最尊貴(詠8:6)，也是可作人在團體或社會上的階級、尊嚴和權力。在描述天主方面，這字表達出天主的王權統治歷史和一切的受造物(自然)，另一方面來說，是天主神性顯現的榮光和大能，也是天主在歷史上的救贖行為和審判。

七十賢士本的詠7:6; 17:15; 26:8; 57:6, 9, 12; 63:3; 71:8; 102:15, 16; 3:3; 62:7; 30:12; 138:5等都有doxa這字，那麼我們看看這些章節有甚麼的意思。

光榮有個人的榮譽的意思(詠7:6)，在17:15中，七十賢士本道出作者正義地站在天主聖容的面前，當享見天主的光榮出現時，就覺得滿足了。那麼，天主的光榮也就是天主的聖臉的顯露，只有正義的人才會享見的。那麼，基督天主聖言降臨在我們中，祂的光榮充滿了人間，也讓我們親眼享見天主的聖臉。26:8中，作者喜愛美麗的天主聖殿，就是你的光榮曾經居往的帳棚。這裡作者把光榮成為天主臨在的象徵，祂臨在帳棚中，這裡如和若1:14對比，可以說是若望把這節完全套在1:14中，因為這26:8出現了doxa和skenoo這兩個重要的字。26:8節表達出作者一生喜愛天主的居所，因為可以見到天主的光榮(參出16:10；詠24:7-10；則44:4；列上8:10-11等)，聖言來到人間，愛慕天主的人必會歡喜(詠57:6)，因為他們可以看見天主光輝的聖容(詠63:3)，因為聖言與天主同在，聖言就是天主(若1:1)，義人看見基督就是看見天主的光榮，因為天主臨在我們中，我們可以終日滿口稱揚你的光榮(詠71:8)，因為上主所寵愛的人，常與天主保持親密的關係──即全心滿口地讚頌上主的慈愛。因此受造物必因愛慕天主而敬畏天主的光榮聖名(詠102:16)，這裡作者用了對比法，把光榮和聖名平行了。天主的聖名就是天主的光榮。因為只有以民獲得救恩，天主的光榮才獲得彰顯，祂的聖名才在萬民中獲享榮譽。

恩寵charis，這字一般來說，這字可解作「感激」、「慷慨」、「寬大」、「優雅」和「美麗」等。是一個人自由地，愉快地、公開地對他人表示以上的言詞和心聲。比方，人應向天主和祂施行的救贖作出心裏的感激和多謝！charis在新約中出現了156次，若望福音只出現了4次，全部都集中在序言中(1:14-17)，若望這裏用恩寵的思想是指向基督論的，這恩寵超越梅瑟和舊約法律的恩典的。
聖言滿溢恩寵和真理，且把我們世人與天主的關係拉近了，甚至成為我們的長兄。(在舊約時代，根據出40:34-35所述當上主的光榮充滿帳幕時，梅瑟不能走入會幕裡，因為有雲彩停在上面並且上主的光榮也充滿了帳幕。神人之間似乎是有距離的)祂來到世上，打開了這神人之間的隔閡，把這些天人同在，並使我們看見天主的光榮的「神恩」賜給了我們這些卑微的人，使我們可以成為天主的兒女(12節)。「恩寵和真理」，與聖言的兩大屬性：「生命」與「光明」(4節)正相對照。聖言就是生命，自然就是各樣恩寵的泉源；既是真光，自然也是真理的泉源。我們見了祂的光榮相對之下，梅瑟並未能親身見到上主，這也是梅瑟的憾事(出33:18, 20-23)。但是現在我們相信耶穌的人，就有這個恩寵，(1:12)，反而天主的選民以色列就盲了，他們看見耶穌，但因他們的不信，他們看不見天主的光榮(參9:40-41) 。14d「父獨生者的光榮」對照著梅瑟的法律(天主與以民的關係)，父與子的關係是一份滿溢的恩寵；是一個真理，也是天主的忠誠。「恩寵和真理」這兩個聖言的屬性也與舊約天主的兩個屬性「慈愛和忠誠」意義相同(出34:6，也參閱上文doxa)。達味王也曾求天主把那仁慈忠誠賜給默西亞(詠61:8)，這足以明証。若望用「恩寵與真理」一句，暗示耶穌賞給我們的一切恩惠。這一切恩惠自然是超越舊約作者所想像得到的，因為這是天主子無限無量無盡期的愛情賜予，再進一步，按若望的神學思想，「恩寵和真理」是主耶穌賜給我們的天主聖神。這聖神是耶穌的「滿溢」(16節)，我們由它中領受了那「恩寵加恩寵」(若7:39; 14:17, 26; 16:13; 20:22；若一3:24; 4:13; 5:6；默3:1; 4:5; 5:6等)。

在七十賢士本，charis 只在詠45:3(思高譯作慈惠); 84:12(思高譯作恩愛)中出現過(45和84篇不是個人聖詠)，這字是由hen而譯過過來的，hen 解作恩寵、寵愛、慈惠、仁慈等。Hen和hesed是同義字。恩寵和慈愛hesed的意義相同，
那麼我們看一看在個人聖詠中的慈愛的意義。

Hesed在詠5:8; 6:5; 13:6; 17:7; 23:6; 25:6, 7, 10; 26:3; 31:8, 17, 22; 32:10; 36:6, 8, 11; 40:11, 12; 42:9; 51:3; 57:4, 11; 59:11, 17, 18; 61:8; 62:13; 63:4; 69:14, 17; 86:5, 13, 15; 88:12; 92:3; 107:1, 8, 15, 21, 31, 43; 109:12, 16, 21, 26; 130:7; 138:2, 8; 141:5; 143:8, 12等共51次之及多。
59:18(天主對人慈愛)；141:5(用作對人的恩惠)；109:16(字根解對人施恩行善)；62:13(解說慈愛是天主的屬性)；130:7(慈愛常與天主一起，思高整節譯作上主富於仁慈)；也有救贖的意義32:10; 36:8, 11; 42:9; 59:17, 107首等；13:6(歡樂在祂的慈愛中)；6:5; 86:13(由死亡中能保護生命)；109:26(復蘇人的靈性生命)；25:7; 51:3(由罪惡中贖回)；25:10; 40:11-12; 57:4; 61:8; 138:2等(天主愛的仁慈和忠信)；天主的仁慈是豐厚的有5:8; 69:14; 86:5, 15; 天主的愛是無止境的、超越一切的57:11; 36:6；永恒的138:8; 107:1等；天主的愛是普世性的17:7等。

以上的解hesed的字意和文意的解釋，綜合來說是說明hesed慈愛是天主對普世人類的忠信和恩惠，有救贖性的、保護性的、是無止境的、, 是超越一切的、是永恒的，慈愛是天主對人類施行的恩寵。

若望在這裡用charis來說明耶穌把天主忠信和偉大無邊的慈愛昭示給世人，祂承行父旨來到世界，是把天父的屬性和祂慈愛的實際行動展示給世人，使人人都可看見和得到祂豐厚的恩寵的，是把隱藏的恩寵顯現於祂身上──聖言成了血肉，寄居在人間，便是天主恩寵滿溢於人間。

真理 aletheia這字在新約中共出現了109次，其中相同的字根在若望著作共出現了21次。在希臘文的字義中，aletheia是解作表達或傳遞真實的事物；或不被隱藏的真相；或是事實的被揭露，揭露真相等。Aletheia的字意與希伯來的’emet是相同的，是解忠誠。七十賢士本都把’emet譯作aletheia。其實這字的意義並不只是了解為揭示真相，而且還可解作正義。希伯來文的sedeq(正義)也被譯作aletheia的。在希臘化時期，aletheia表示天主神聖的臨在。在新約中，aletheia意思是天主自己啟示真理，或是人去履行真理(若3:21；若一1:6)或是和天主有關的，如出於真理(若18:37；若一2:21; 3:19)。有時aletheia與神pneuma(若4:23f)、恩寵(若1:14, 17或舊約的慈愛)、正義(弗5:9)、信仰(弟前2:7)和愛(若二3)平行。

在若望神學裏，天主是藉著聖子，啟示給我們，使我們認識真理(3:33; 7:28; 8:26; 17:3；若一5:20)，還有一點，真理常和見証一起(5:31f; 8:13f; 21:24；若三12)，見證真實的(這裡有末世性的意義)(若19:35；見鐸1:13)。同樣地，從末世性的角度來看，真理就是基督(若7:18；若一5:20e；參谷12:14平行瑪22:16耶穌就是充滿真理的，思高譯作真誠的)正如天上的食糧就是基督，是真實的、是聖事性的，是天主忠誠於人、愛人的、是與人同在的(若6:32, 55)。

若望了解真理是一件事件，一方面真理(和恩寵)藉著聖言降生成為了存有(若1:14, 17)；另一方面，耶穌揭示自己就是道路、真理和生命(若14:6)，只有因基督是真理，所以祂能講真理、宣佈真理、作證真理(若8:40, 45f; 16:7; 18:37)。

是天主主動的把真理成了存有，也是天主主動的讓人能聽從真理，即是誰屬於真理的，必聽從耶穌的聲音，即天主的聲音(若18:37)；只有不屬於真理的或不信真理的才會說：「甚麼是真理？」(若18:38)。總合來說，真理為那些開放於真理的人揭示了自己，天主派遣真理來詳述了天主就是真理，天主展示了自己就是真理(若1:18)。

七十賢士本在聖詠中都有aletheia這字的出現，現列出由’emet譯來的章節如個人哀禱聖詠25:5, 10; 26:3; 31:6; 43:3; 51:8; 54:7; 57:4, 10; 61:8; 69:14; 71:22; 86:11；個人感恩聖詠如30:10; 40:10-11(2); 138:2等共出現了約17次。

25:5, 10作者渴望天主光照他，使他遵守正義，持守上主的盟約和誡命，帶他進入真理之路，使他永遠忠誠於上主，他愛慕上主，因為祂的行徑是慈愛和忠誠。真理之路就是正路，上主的慈愛和忠誠是給與持守上主盟約和誡命的人。

26:3作者祈求上主主持正義，因為正義會保護他。他把慈愛和真理平行，在真理內生活，就是在上主的慈愛內生活，遵行真理，就是上主慈愛的施與，因為上主是正義的。

31:6; 54:7; 57:4; 61:8; 69:14天主的忠誠必拯救全心依賴祂的人，這樣可說天主的忠誠是祂仁慈的拯救。

43:3光明和真道是天主的兩大德能，祂派遣光明真道來到人間，即派遣祂的聖言寄居在人間，這與若望的神學相合(見若8:12; 14:6)。

51:8表達出天主喜愛人心內的誠實(即存有真理)，因此(真理)便使人認識智慧。忠誠與智慧同是天主的屬性，智慧讓人認識天主(參智8:2ff)，也是天主的恩賜，是天主給與我們的恩寵(參智8:17ff)。

40:10-11; 57:11; 138:2天主的忠信與大愛是超越一切的，更光榮的彰顯於世界，充滿了天地。還要宣揚天主對人的正義。

從個人聖詠的emet(aletheia)來看，真理是天主的仁愛、正義、忠信等，是天主的屬性，是拯救和保護在困難中依附祂的人，因此義人會在天主的慈愛中生活，實行和宣揚真理，這也是宣揚天主的忠義。這樣行事，就是認識智慧，這恩寵也是天主所賦與給敬畏祂的人的，因此，我們可以看到，敬畏天主的人為了天主所賜的一切恩賜，感恩而興高采列地宣揚天主的忠信(正義)。
各位同學以下只是參考而已。

若望福音的序言和創世有著相連的關係，特別在聖言方面。我們可以從七十賢士本的創世紀中的「在起初」這字是與若望福音中的是同一的字。若1:3-13是與創1:3-13的主題是相同的：就是「光」。猶太人的Targum Neofiti更說天主藉著Memra(說話)來創造一切的(參Tg. Neof. Gen 1:1)。而Memra就是「智慧」。這與箴8:22-30和德24:5ff是一致的。在Neofiti就是Memra命令說：「有光」(參創1:3；見Tg. Neof. Ex. 12:42)。我們把若的序言與創1:1-2:4a比較和分析，我們會發覺創世紀是有秩序的由沒有至有分六個階段帶至高峰第七階段安息日，而若的序言也可分成六個階段(A3-5; B6-8; C9-13; A'14; B'15; C'16-17)但卻沒有帶讀者至高峰。創世紀的司祭典作者把安息日是天主完成祂的創造；一切創造均已完成了。而Targum Neofiti以其神學思想還加了一句：上主創造了並使天、地完美無暇。

第四部福音把天主創造的完成不放在選民以色列中，第七天的安息日只是幻覺的。天主的創造「在起初」還沒有完成。天主父派遣聖言「降生成人」來完成天主的創造工程(若4:34)。在耶穌與法利塞人在守安息日法律的衝突中說：「我父到現在一直工作，我也應該工作」(若5:17)。天父的創造工程真正的完成只會藉著耶穌的生活和祂的死亡，當耶穌在十字架上說：「完成了」 tetelestai(若19:30)是宣佈天主的工程真正的完成。而tetelestai的希臘文字根teleo和七十賢士本中的創世紀，它描述天主完成創世時，也是採用了teleo這字根(創2:1；cf若19:30)。耶穌基督的聖死完成了聖經第一句話「在起初」(與若望福音的第一句話相同)。若19:31記載當耶穌宣佈「完成了」後，就是安息日的開始，那麼安息日就是永恒的安息。

若1:14用了「搭帳棚」來集中了舊有的以色列傳統：天主臨在並居住在以色列中。若望表達耶穌的身份就是那個降生人的天主聖言(14a, b)，基督徒團體的本質是聖言降生的見証(14c)，而聖言的使命就是把天主的真理和恩寵傳遞給我們(14d, e)。

Theological Wisdom

希伯來的智慧文學猶如其他民族的一樣，是由經驗觀察和考究而產生的；經驗觀察事實後，推論出一端真理來。希伯來文採用的智慧術語名詞約有十餘個如智慧、理智、智識等，是指一種實際於人有益，且教訓人如何脫免難事的見識。舊約智者通常的說，不單向選民，而且也向異民發言。他們的講論，一般說來，並非本著天主的啟示，而只是憑自己的經驗和自己民族的傳統；但由於他們的民族是天主的子民，天主子民的傳統又與天主的啟示本質上是分不開的，所以舊約的智慧書，就呈現和其他異教民族的智慧文學，相同和不相同的兩種面目：一面相同，因為出於經驗和民族的傳統；一面不相同，因為舊約智慧文學究有天主的啟示，和天主委派的先知的宣講為依歸。綜合來說，聖經中的智慧是宗教性的，亦是注重實踐的，智慧始於敬畏天主(約28:28；詠111:10；箴1:7; 9:10)，然後伸展至每一個角落。然而異教的智慧縱或與宗教有關，卻並非建基於那位與以民立約的天主。

以色列的智者，接受並重視自己民族的傳統，他們不僅把智慧作為理智的對象和人力所能達到的目標，而且視智慧是天主的恩賜(約4:12-16; 32:6-10)。天主是智慧的泉源；智慧乃屬於天主，人只能由天主蒙受智慧。天主的智慧在人心靈中所發生的效能，乃是認識天主(約11:6-9)。天主擁有完全智慧(約12:13ff；依31:2；達2:20-23)。天主的智慧不但彰顯於祂對生活每一個範疇完備的認識(約10:4; 26:6；箴5:21; 15:3)。
以民經歷耶京的毀滅，這事件證實了先知們恐嚇的真實性：國王顧問們的假智慧使國家臨於大難！真的智慧的基礎是使以色列成為惟一聰明睿智的民族的天主的法律(申4:6)。敬畏天主是智慧的肇端與冠冕(箴9:10；德1:14-18; 19:20)。此後，獲得默感的經師們將一面永遠注視著這超性的智慧，一面採納人類思考所能貢獻的一切。充軍後所編印的智慧文學就是這努力的結果。智慧是反映人類經驗的寶庫，人類生活的細節就是智慧，智慧植根於人的生活中。智慧教導人類度理性的生活，是美好和「神化」的生活──敬畏天主和與祂一起生活。

宇宙(箴3:19-20; 8:21-31；耶10:12)和人(約10:8ff；詠104:24；箴14:31; 22:2)是祂匠心智慧的成果。大自然(依28:23-29)和歷史(依31:2)的過程也由祂的智慧所管理，這種智慧包括無誤地辨別善惡的能力，也是祂按公正施行賞罰的基礎，獎賞和懲罰分別是義人和惡人的命運(詠1; 37; 73；箴10:3; 11:4; 12:2等等)。這樣的智慧不可思議(約28:12-21)：天主必須按祂皂慈悲啟示智慧，人方能領會(參約28:23, 28)；那麼就算是人天生的智慧，或是人從經驗中汲取的智慧，也是天主的恩賜，是天主的禮物，因為它們都是天主發揮創意的效果。

救主：

希伯來文對救贖、拯救的意義很廣，有很多的字意包括nasal解救、palat帶去安全的地方、padah贖回、malat釋放等，但最主要的兩個字是gaal贖回，買回，回復、維護、和yasa拯救、在沮喪的時日中獲得救助、釋放等。

聖經上所謂的拯救，大扺是指天主對人類的救援而言。由於人類已陷於不幸和死亡(創2:16-17; 3:6-8, 16-19；羅5:13-16, 18-19；格前15:17-22)，造物的秩序已全部破壞混亂(羅8:18-22)，需要天主再來補救；所以這番補救，其目的是在於使人脫離不幸和死亡，使世界恢復原狀(弗1:3-12；哥1:18-20)。

在原祖犯罪後，天主就立即預許了救援(創3:15；依9:8；羅16:20；若一3:8；默12:17)，人類自始是生活在期望救援之中(創49:20；戶24:17-19；依25:6-10; 49:8; 51:5-8, 15-16；則21:32；匝9:9-10)。舊約中天主所施的救援，不論是關於團體或私人的，都與這一救援有關(出14:13-14；民4:15; 15:18；撒下22:1-7；詠4:1)，因為以民只相信天主能施救(依2:22；耶3:23; 17:5-8, 13；撒上0:19；詠60:13; 33:16-22)，也只相信只有天主能施救(依46:3-4, 12-13；詠44:4, 25-27)。事實上，從人類的歷史，証實人除非相信天主，決沒有得救的希望。
所以無論是個人、團體和國家都需要天主的救援。

個人會在困難中找尋天主的救援或釋放，結果他們獲得他們所需要的救援。如如不育的婦女生了一個兒子(民13:1；撒上1:1-2:11)。雅各伯獲得他父親的祝福(創27:1-29)。聖詠作者祈求在邪惡中獲得釋放(詠12:1; 43:1; 86:16)、祈求君王獲得勝利(詠20:9)、在敵人前獲得解放(詠7; 109)等。聖詠作者也感謝天主為他們在困難中解困(詠34)、在戰爭中脫離危險(詠18)，在死亡中得到釋放(詠86:13)。

團體如亞巴郎代表他的民族接受上主的祝福。又如洪水故事(創6:5-9:19)天主拯救了一個正義的人諾厄和他的家庭。以色列民也獲得天主的拯救，最大的事蹟是天主把他們從強大的法郎手中拯救出來，使他們不再做奴隸，成為天主的選民(出1-14章)。最難忘的是他們過紅海的事蹟，因為天主用神奇的方法解救他們(出14:1-15:21)，是天主把他們救離埃及為奴之家(民6:8-9:1；撒上10:18；依65:7-14；歐11:1; 13:4)，逾越節的慶祝是保留著以民得救的回憶(出12:1-28)。

聖經的記載讓以民銘記天主對他們的鴻恩，上主不斷地在其他民族中拯救他們(撒上11:13; 14:23, 39；撒下8:14)。聖詠作者向天主祈求繼續施恩不斷的解救祂的選民(詠28:8-9; 60:7; 108:7)。在歷史中，上主也在饑荒和死亡中拯救以民(詠33:19)。

在民長時期，上主藉德波辣和巴辣克在客納罕民中拯救出來(民4-5)；在君王時期，先知厄里亞和厄里叟表示了天主以祂的方法拯救以色列(列上17-列下10)。充軍後的文學也說明天主如何在外邦人地區對以色列施行救贖(見艾；多和友等書)。充軍前(亞1-2；依13-23)和充軍期(耶46-51；則25-32)有著很多的先知性的預言，是針對和對抗外邦城市和國家。天主藉著這些先知話表達祂對這些外邦民族的關注。

在第二和第三依撒意亞時期，天主啟示祂的救恩不單只給以民，也是給普世人類的。所有的外邦國家和民族會轉向耶路撒冷尋求天主的救贖(依2:1-4; 49:6, 22-23; 60:1-4)。希伯來聖經指責外邦人和他們對偶像的崇拜，充軍前的先知性預言也表明了天主的恩性是惠及普世的(亞9:4)。外邦人如撒冷王默基瑟德(創14:18-22；詠110:4)、舍巴女皇(列上10)、盧德和約伯，也受到天主的寵愛和關懷。

有時天主會藉著人去作祂的拯救，比方義人亞巴郎為索多瑪向天主調解(創18:16-33)。藉著他，以色列和所有的民族得到天主的祝福(創12:1-3; 15:1-6; 17:1-8; 22:15-18)。梅瑟在埃及法郎的手中解救被壓迫的以色列，他向以民解釋天主救恩的行動，和作天主和以民的中保，藉著他，天主和以民在西乃山訂立盟約，使以民成為天主的子民，天主是以色列的天主。民長紀確認了不同民長所扮演的救贖角色(民2:16)，如敖特尼耳(民3:9)、厄胡德(民3:15)、沙默加爾(民3:31)、基德紅(民8:22; 9:17)和三松(民13:5)等。達味在敵人手中拯救了以色列(撒下3:18; 10:19)；那麼君王就有拯救人民(歐13:10)和卑微弱小者(詠72:4)的責任。上主給達味許諾鞏固他的王權直到永遠，是要令他成為上主救贖祂的子民的工具(撒下7；詠89；則37:24-35)。在第二依撒意亞四首上主僕人的詩歌中(依42:1-4; 49:1-6; 50:4-11; 52:13-53:12)，無論我們如何了解僕人的身份：是代表個人、團體或整個人類，僕人的使命是要回復公義和光照萬國，因此天主的救恩要達到地極(依49:6)。

天主是救世的天主。無論天主藉著人去解救祂的子民，結果都是天主是拯救者，祂是萬軍的上主，祂曾拯救以民於紅海(出15:1-21)。是天主激發民長去為以民作戰(民2:16, 18; 3:9, 15)。是天主拯救個別的人(撒下12:7; 22:18, 44, 49; 詠25:5; 27:1)和國家和全體的人民(出6:6；申7:8；加上4:30)，聖詠作者也為解放而向天主祈禱(詠69; 77; 79; 80)，讚美天主保護耶京安全(詠46; 48; 76; 87)。

若蘇厄的名字(戶13:8, 16)是見證天主拯救以民的能力；是以色列忠信的保護者。上主如醫生般醫治以民(出15:26；戶21:14)；祂在曠野飼養了以民(出16)，和給他們水喝(出15:22-25; 17:1-7)。「上主的日子」就是當上主拯救以色列的那一天。

其實，在以民的歷史中，以民背盟毀約，再淪為奴隸，流亡異鄉，天主再施救贖，全是因為自己有言在先，不能放棄自己光榮，不能讓任何受造物奪取自己的光榮(出32:7-14；申32:27, 39；依42:8；則36:22-24)。天主的救贖常是，只是顯示天主的慈愛(申4:37-38; 7:8；依43:3, 4, 25；耶31:3)：如父之對於子(依63:15-19；歐11；耶3:19; 31:20)，如夫之對於妻(依54:6-8；歐2:16-25；耶3:6-13；則16)。天主是以顯示自己的慈愛來尋求自己的光榮(出34:5-9；依44:21-23; 63:7-14；米7:18-20)。「救贖」在天主方面是顯示慈愛與仁慈，在人方面是獲享自由和幸福；這四樣又總歸於「平安」(依9:5-6；耶33:6-9；則13:13-16；米5:3-4；蓋2:9；匝8:11-12)，「平安」是「救贖」的效果和賜與。

天主與以民的這種關係，不只就全體而言，而且也就個體而言；民族原是由個體而組成的，受救贖實惠的，終歸還是屬於這民族的個人，這種思想原早已存在(創48:15-20)，只不過不如日後顯著而已。這種民族信仰對個人的信仰生活，是不能不發生影響的；個人的信仰生活在自己方面，又足以保存維持全民族的信仰。遭難充軍期間，虔誠遺民對天主的期望和救贖的心願實深切動人，晚期的經典充滿了這種思想，尤以後期的先知書和聖詠集中的一些聖詠為然。實在，愈接近新約，期待主救贖的默西亞思想愈誠摯熱烈。統治世界，參與人類歷史的天主，是以民的歷史和先知的宣講，準備了默西亞來臨，救贖人類(申18:15, 18；路1:67-79；若1:17; 4:25; 6:14；宗3:12-26)。
中保：在舊約中並沒有出現「中保」一詞，這詞只在新約中出現五次(希7:22; 8:8; 9:15; 12:24；迦3:19)。中保在宗教上的意思是某一個人代表團體向神明膜拜祭獻，和與神明接觸的人。舊約在歷史中有很多以中保角色出現，而新約則是指耶穌基督，祂是天人間唯一的中保，使罪人與天主得以和好。

以上的分析，需然中保這字在舊約中沒有出現，但很多人已擔任此角色。其實司祭在中保的職務上有著很重要的位置。他們的職務是包括把團體和私人的祭獻呈奉給天主，在聖殿裡為人民祈禱和歌唱，保護至聖所的神聖性和執行敬禮儀式，也指導人民遵字天主的法律，並代表天主祝福百姓等(見出28:12, 29, 30, 38; 29:42；肋8; 9；戶6:22-27；申18:13-22; 26:1-10; 33:8-19)。所有宗教法律有關司祭、崇拜、和聖殿是要人成聖，因此他們能親近至神聖的上主。司祭有特別的祝聖儀式(出29；肋8)使他們成為神聖與世俗的中保。司祭最明顯的中保職務是在贖罪節中，當大司祭獨自一人進入至聖所為眾人去年的罪過奉香，祈求天主寬恕所有犯罪得罪上主的人(戶16)。在贖罪節的禮儀中，還有特別的就是大司祭會雙手按在贖罪的公山羊頭上，因此把以民的罪過全放在這公山羊頭上，然後把牠送到曠野，釋放那隻羊，因此人的罪過，藉著大司祭，隨著公山羊而去(見肋16:15, 20-22)。司祭中保的特點是由下而上的；由百姓而上達天主的職務。

其他的中保人物如諾厄(他將人類一部份保留，見創6)、亞巴郎代索多瑪(創18:22-33)和阿彼默肋客祈求上主憐憫(創20:1-17)，天主並預許萬民將因亞巴郎而得福(創12:3)、若瑟祝福拯救了其父家和普提法爾(創39:5, 45; 5)、梅瑟在埃及時，在曠野中，在西乃山作了天主和希伯來人的中保，傳達天主的旨意，代替百姓向天主祈求赦罪，成了天主的密友等(見出17, 20, 23等章)、若蘇厄作中保使以民和天主立約(蘇24:14-28)、撒慕爾代天主為君王傅油(撒上8-12)、撒羅滿以以色列的名字把聖殿奉獻給天主(列上8:22-53)。

先知也作了中保的職務，他們是由上而下的，他們是上主的喉舌，是天主自己召任的人(依6；耶1；則1-3等)，將天主的計劃、旨意、啟示，下傳至人民(耶23:28)，是人民精神生活的導師。他們中也有不少甘作犧牲，代百姓贖罪，替百姓祈禱祭獻的偉大人物如厄則克耳和耶肋米亞等(則3:17-21; 13:5-6; 22:30；耶7:16; 8:18-23; 11:14; 12:1-5; 20:7-18)，而這種捨己救人的典型，無疑的要首推「上主的僕人」(依42; 49; 50; 52:13-53:12)。

天主在舊約時代，天主的聖言下降世上，並透過祂揀選的人去把祂的說話傳遞給百姓，使他們明白天主的啟示，而百姓也透過天主揀選的人把他們的禱聲上達於天，希望天主接受他們的禱告。

在歷史中，天主藉著啟示和救贖行動主動下來與百姓一起，找一個理想的「中保」其實是一個難題，無論如何，天主不會把自己作天人間之中保，因為祂是唯一的天主(參撒上2:25；迦3:20)。沒有一個罪人能進入祂的臨在中，因此天主會用天使來傳遞祂的訊息和協助宣佈法律(見七十賢士本申33:2)。在西乃山上，天主在雷電濃雲中出現驚駭了以民，他們聽不到上主的說話，因此只好請求梅瑟同他們說話，也求他傳遞上主的訊息(見出20:19)。上主也揀選了先知、司祭和君王去傳揚祂的啟示，預備天主的寬恕，和作神權的統治，直至默西亞的來臨。

在舊約中，這許多的中保，沒有一位是完美無暇的，他們都在暗示及預表那位將要來臨的至高偉大的唯一中保──耶穌基督。

創造主：

聖經作者為表示萬物之所以存在是出於天主，藉擬人法，把一些屬於人的行為，貼在天主身上，這樣，他們很具體地講述天主如何創造了萬物。這些屬於天主的行為，主要的乃是yasad奠定(約38:4)，建造(亞9:6)；konen形成(約31:15)，建立(詠24:2)，奠定(耶10:12)；bana形成(創2:22)； asah創造(創1:7, 16, 26；詠33:6；依57:16)，yasar製造(詠94:9)，造化(匝12:1)；dyliAa holid生產(依66:9)。除了上述的動詞外，還有兩個在聖經上時常用的動詞，以表示天主創造萬有的意思，即qanah和bara qanah，有「買」(耶32:9)，「購置」(厄下5:16)，「救贖」(出15:16)，「佔有」(詠74:2)，此動詞的分詞qaneh由「佔有」而變為佔有者。每欸使用即指天主，即等於「主宰」，見創14:19, 22。Bara常指天主的一種特別作為，尤其是「從無中創造」的作為。為此，猶太經師常說：「唯天主能創造，魔鬼不能創造」(Talmud Sanedrim 65, 67)。

� H. Ritt, “logos”, in Horst Balz and Gerhard Schneider (ed.) Exegetical Dictionary of the New Testament, vol. 2, Michigan: Eerdmans Publishing Co, 1991, pp. 357-358.


� Ibid, p. 359.


� A. George著，房志榮/于士錚合譯，《絕妙禱辭 聖詠》輔大神學叢書，台北 光啟出版社，1994, 頁234, 238。


� Hatch and Redpath, Concordance to the Septuagint, Second Edition, Michigan: Baker Books, 1998, p. 884


� Brenton, The Septuagint with Apocrypha, United States of America: Hendrickson, 19976, p. 728.


� John Joseph Owens,”Ezra-Song of Solomon”, Analytical Key to the Old Testament, Vol. 3, Michigan: Baker, 1995, p. 353; John R. Kohlenberger III (ed.) The NIV Interlinear Hebrew-English Old Testament, Four Volumes in One/Genesis-Malachi, Michigan: Zondevan, p.407; The Septuagint with Apocrypha, p. 730.


� 見Analytical Key to the Old Testament, Vol. 3, p. 495; The NIV Interlinear Hebrew-English Old Testament,, p.495; Brenton, The Septuagint with Apocrypha, p. 778; 思高聖經版本，頁989；韓承良，《聖詠釋義》，台北 思高聖學會，19882，頁799。


�見Analytical Key to the Old Testament, Vol. 3, p. 454; The NIV Interlinear Hebrew-English Old Testament,, p.470; Brenton, The Septuagint with Apocrypha, p. 765;《聖詠釋義》，頁683。


� J. A. Buhner, “skenoo”, Exegetical Dictionary of the New Testament, vol. 3, pp. 252-253.


� William F. Arndt & F. Wilbur Gingrich, Greek-English Lexicon of the New Testament and Other Early Christian Literature, Chicago: The University of Chicago Press, 19792, p. 755.


� George V. Wigram, The Englishman’s Hebrew Concordance of the Old Testament, Massachusetts: Hendrickson, 1996, p. 28.


� Jacob Neusner & William Scott Green (ed) Dictionary of Judaism in the Biblical Period, Massachusetts: Hendrickson, 1999, p. 628.


� 李智義，「帳棚、帳幕、會幕」，《聖經辭典》，第1691條。


� H. Hegerman, “doxa”, Exegetical Dictionary of the New Testament, vol. 1, pp. 345, 347-348.


� 七十賢士本譯文參考Brenton, The Septuagint with Apocrypha; 釋義參考韓承良的《聖詠釋義》。


� K. Berger. “charis”, Exegetical Dictionary of the New Testament, vol. 3, pp. 457, 459.


� 思高聖經學會，《福音》，香港 思高聖經學會，19773，頁1049-1050；Mary L. Coloe, God Dwells with us, Minnestoa: The Liturgical Press, 2001, p. 27.


� Hatch and Redpath, Concordance to the Septuagint, p. 1455; Brown-Driver-Briggs,The New Brown-Driver-Briggs Hebrew and English Lexicon, Massachusetts: Hendrickson, 1979, p. 336.


� George V. Wigram, The Englishman’s Hebrew Concordance of the Old Testament, pp. 448-449.


� The New Brown-Driver-Briggs Hebrew and English Lexicon, pp. 338-9.


� H. Hubner, “aletheia”, Exegetical Dictionary of the New Testament, vol. 1, pp. 58-60.


� Mary L. Coloe, God Dwells with us, Minnestoa: The Liturgical Press, 2001, pp. 21-29.


� 參閱The Interpreter’s Dictionary of the Bible; 顧保鵠「智慧」，《聖經神學辭典》第94條；雷永明，「智慧」，《聖經辭典》第1893條；D.A. Hubbard，「智慧」，《聖經新辭典》下冊(K-Z)，香港 天道書樓/中國神學研究院，1996，頁783-784。


� 李士漁，「拯救」，《聖經辭典》第1200條。


� Gerald G. O'Collins, Salvation in Anchor Bible Dictionary, volume 5, pp. 907-908.


� 韓承良，「中保」，《聖經辭典》第74條；Anthony J. Saldarini, Mediation, mediator in Paul J. Achtemeier (G. ed.), HarperCollins Bible Dictionary, revised edition, San Francisco: HarperCollins Publisher, 1996, pp.666-667; Dale F. Leschert, Mediator in David Noel Freedman (ed.) Eerdmans Dictionary of the Bible, Michigan: Eerdmans Publishing Co., 2000, p. 878; Thierry Maertens, Christ, Mediator, Bible Themes A Source Book, Surry: Darton, Longman & Todd Ltd., 1970, p.213.





