
西雅圖證道堂國語堂主日學 

「住在主裏」系列之二 

約翰福音 1:40-51 

2026 年 9 月 20 日 

一、討論題目 

1. 安得烈，腓力和拿但業分別怎樣稱呼耶穌？這些稱呼顯示他們對耶穌已

經有了哪些認識？這些認識完全嗎？拿但業問：「你從哪裏知道我呢？」

耶穌回答：「你在無花果樹底下，我就看見你了。」這句話為甚麼使拿

但業立刻承認耶穌是「神的兒子」和「以色列的王」？ 

2. 耶穌第一次看見西門和拿但業時，分別對他們說了甚麼？耶穌為甚麼把

西門重新命名為「磯法／彼得」？拿但業說「拿撒勒還能出甚麼好的

嗎？」耶穌卻稱他為「心裏沒有詭詐的真以色列人」，耶穌的眼光與一

般人看人的方式有甚麼不同？請分享，我們如何學習用基督的眼光，看

見神正在別人身上進行的工作？ 

3. 安得烈和腓力認識耶穌以後，所做的第一件事分別是甚麼？耶穌所說

「你將要看見比這更大的事」和「神的使者上去下來在人子身上」是甚

麼意思？它如何顯明耶穌就是「道路、真理、生命」？腓力沒有與拿但

業爭論，只說：「你來看！」，這句話對我們認識主和傳福音有甚麼啟

發？ 
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二、經文：約翰福音 1:40-51（新標點和合本） 

40 聽見約翰的話跟從耶穌的那兩個人，一個是西門‧彼得的兄弟安得烈。41 他

先找著自己的哥哥西門，對他說：「我們遇見彌賽亞了。」（彌賽亞翻出來

就是基督。）42 於是領他去見耶穌。耶穌看著他，說：「你是約翰的兒子西

門，你要稱為磯法。」（磯法翻出來就是彼得。）43 又次日，耶穌想要往加

利利去，遇見腓力，就對他說：「來跟從我吧。」44 這腓力是伯賽大人，和

安得烈、彼得同城。45 腓力找著拿但業，對他說：「摩西在律法上所寫的和

眾先知所記的那一位，我們遇見了，就是約瑟的兒子拿撒勒人耶穌。」46 拿

但業對他說：「拿撒勒還能出甚麼好的嗎？」腓力說：「你來看！」47 耶穌

看見拿但業來，就指著他說：「看哪，這是個真以色列人，他心裏是沒有詭

詐的。」48 拿但業對耶穌說：「你從哪裏知道我呢？」耶穌回答說：「腓力

還沒有招呼你，你在無花果樹底下，我就看見你了。」49 拿但業說：「拉比，

你是神的兒子，你是以色列的王！」50 耶穌對他說：「因為我說『在無花果

樹底下看見你』，你就信嗎？你將要看見比這更大的事」；51 又說：「我實

實在在地告訴你們，你們將要看見天開了，神的使者上去下來在人子身上。」 
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三、答案提示： 

1. 安得烈，腓力和拿但業分別怎樣稱呼耶穌？這些稱呼顯示他們對耶穌已

經有了哪些認識？這些認識完全嗎？拿但業問：「你從哪裏知道我

呢？」耶穌回答：「你在無花果樹底下，我就看見你了。」這句話為

甚麼使拿但業立刻承認耶穌是「神的兒子」和「以色列的王」？ 

1.1 安得烈，腓力和拿但業分別怎樣稱呼耶穌？ 

上一課（1:29-39）中的主要人物是施洗約翰，以及他的兩個門徒：一個是安

得烈，另一個沒有說出名字，按解經家的看法，應該就是約翰福音的作者約翰本人。

當然，全段最重要的主角還是耶穌。 

這兩個門徒因著施洗約翰的見證，就從施洗約翰的門徒成了主耶穌的門徒。他

們跟隨主耶穌時，主耶穌呼召他們說：「你們來看。」他們就與主同住了一天。這

兩位應該是主耶穌開始祂在地上的使命時，最早呼召的兩位門徒。而今天的經文，

在主耶穌之外，又多了三位人物成為主角：彼得、腓力和拿但業。 

他們三人對耶穌的稱呼，在經文裏都相當清楚。安得烈對耶穌的稱呼記在第41

節：「他找著自己的哥哥西門，對他說：『我們遇見彌賽亞了。』」經文後面括弧

裏說明「彌賽亞翻出來就是基督」。可見安得烈所強調的耶穌，正是彌賽亞（基

督）。腓力對耶穌的稱呼記在第 45 節：「腓力找著拿但業，對他說：『摩西在律

法上所寫的和眾先知所記的那一位，我們遇見了，就是約瑟的兒子拿撒勒人耶

穌。』」可見腓力強調的耶穌，是摩西在律法書上所寫、眾先知所記的那一位。拿

但業對耶穌的稱呼則記在第 49 節：「拿但業說：『拉比，你是神的兒子，你是以

色列的王！』」 

以上是三位門徒各自對主耶穌作出的不同稱呼。 
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1.2 這些稱呼顯示他們對耶穌已經有了哪些認識？ 

總體來說，這三個稱呼其實就是一句話：他們都承認耶穌基督是彌賽亞，是拯

救者，是救主，只是各人從不同的角度認識耶穌、稱呼耶穌。 

安得烈稱耶穌為「彌賽亞」。「彌賽亞」是希伯來文，翻譯成希臘文就是「基

督」。這兩種翻譯之所以存在，是因為「彌賽亞」的本意就是「受膏者」，而把

「受膏者」譯成希臘文，就是「基督」。所以彌賽亞和基督是同一個意思，一個出

自希伯來文，一個出自希臘文，指的都是「受膏者」。 

舊約中神所使用的人有三種：君王、祭司和先知。他們在領受神所給的職分、

使命和任務時，都要受膏抹。因此，在舊約時代，有很多受膏者——以色列有不少

君王，有非常多的祭司，也有很多先知。然而在耶穌時代以前，就是舊約的末了，

以色列人遭受極大的災難，甚至到了國破家亡的地步，那時耶和華神向他們應許：

將來有一位彌賽亞、一位受膏者，要將以色列人拯救出來，也要治理以色列國。後

來，這一位神所應許的「彌賽亞」，就從眾多的受膏者中被專一指出來，成為那一

位——就是神所應許、將來要拯救以色列的救主。所以，希伯來文的「彌賽亞」和

希臘文的「基督」，指的都是這位受膏者，也就是神所應許來施行拯救的救主。 

腓力則是從另一個角度——舊約的預言——來稱呼耶穌。一面是摩西的預言，

就是那位「像我一樣的先知」（申 18:15）；一面是舊約各先知所預言、神將要差

來的那位彌賽亞君王。所以，腓力稱呼耶穌是「摩西的律法書上所寫的，和眾先知

所記的那一位」，實際上也就是彌賽亞這位施行拯救的君王。 

拿但業則把這位彌賽亞身分的另外兩面——祂是神的兒子，是以色列的王——

加了進來。「神的兒子」和「以色列的王」在詩篇裏都有體現，例如：「受膏者說：

我要傳聖旨。耶和華曾對我說：你是我的兒子，我今日生你。」（詩 2:7）神所立

的這位君王、這位拯救者被稱為神的兒子，這也是猶太人固有的觀念。 
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1.3 這些認識完全嗎？ 

這些認識並不完全。 

首先，他們共同的不足，是來自於以色列人或猶太人心中對彌賽亞的固有盼

望。他們知道神應許了一位要來拯救、治理他們的救主，但在這份盼望裏存在既定

的觀念：這位神所應許的彌賽亞，必是大能大力、滿有榮耀的，因為祂是神，所以

祂來拯救以色列必是帶著極大的力量，甚至率領天兵天將降臨。然而他們卻忽略，

甚至沒有認識到，這位彌賽亞同時也是受苦的彌賽亞。祂來到世上，是以謙卑嬰孩

的樣式降生在馬槽裏；而且祂來要受苦、受死，最後要復活。可見，當時猶太人對

彌賽亞盼望的認知是片面的，不夠深刻，尚未完全。 

其次，以腓力為例。他雖然承認耶穌是摩西與眾先知所記載的那一位，卻沒

有完全明白耶穌是從父神那裏來的，與父原為一，亦即沒有真正理解到耶穌基督也

是完全的神。他提及「約瑟的兒子拿撒勒人耶穌」，顯示他多半是從人子的層面來

認識耶穌，還沒有從神的本性、以及祂與父的關係，來認識這位彌賽亞、這位救主。 

事實上，直到約翰福音第 14 章，腓力仍然求耶穌把父顯明給門徒看。「耶穌

對他說：『腓力，我與你們同在這樣長久，你還不認識我嗎？人看見了我，就是看

見了父；你怎麼說「將父顯給我們看」呢？』」（約 14:9），並且告訴他「我在

父裏面，父在我裏面」（約 14:10）。可見，即使經過長達三年多跟隨主的時光，

腓力依舊沒有真正地明白主耶穌是「從父而來，與父原為一」這項關乎祂神性的真

理。所以，這些門徒雖然已認出耶穌是彌賽亞、是救主，但他們對耶穌的認識，仍

然存在很大的侷限，尚未達到完全。 

1.4 拿但業問：「你從哪裏知道我呢？」耶穌回答：「你在無花果樹底下，我就

看見你了。」這句話為甚麼使拿但業立刻承認耶穌是「神的兒子」和「以色

列的王」？ 
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拿但業這句問話與耶穌的回答，是為後面的問題作鋪陳背景。起因是耶穌先前

聽見拿但業對祂不恭敬的那句話——「拿撒勒還能出甚麼好的嗎？」——卻沒有責

備拿但業，反而稱許他是「心裏沒有詭詐的真以色列人」。拿但業因此感到驚訝，

便問：「你從哪裏知道我呢？」耶穌回答：「腓力還沒有招呼你，你在無花果樹底

下，我就看見你了。」拿但業心裏的疑問其實是：你怎麼會認識我？你為何知道我

是沒有詭詐的真以色列人？ 

拿但業與耶穌素未謀面，互不相識，耶穌卻能在腓力找著他之前，就看見他在

無花果樹下的情形，這是超自然的能力。正是這件事讓拿但業明白，這絕非凡人所

能做到，必定是神的作為，因此他立刻承認耶穌是「神的兒子」、「以色列的王」。

如此認知，等於承認耶穌是彌賽亞，而且是從「神的兒子」和「以色列的王」——

來治理以色列——的角度認識祂，這一點和安得烈、腓力的認知是一樣的。只不過，

這樣的認識仍有其侷限性：它是建立在看見神蹟的基礎之上的。 

然而我們對神的認識，不能只停留在祂的超自然能力和神蹟上。主耶穌在約翰

福音中清楚地教導——這些神蹟的英文名字叫做 sign，代表一種「指向」—— 神

蹟本身只是外在的表征，它實際的核心和內容，是指向神蹟施行者的身分。祂之所

以能行神蹟，根源在於祂本身就是神。我們不能只因為看見神蹟才相信祂，若是這

樣，當生活中沒有見到神蹟的時候，難道就不信神在我們生命和生活中工作嗎？絕

非如此。拿但業的相信，正是從神蹟作為起點。 

拿但業當時對耶穌認識的另一個侷限，在於「耶穌是以色列的王」這層理解。

在後面的經文中，耶穌會進一步修正這個觀念，讓他明白：我不僅僅是以色列的王，

更是全人類的救主。 
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2. 耶穌第一次看見西門和拿但業時，分別對他們說了甚麼？耶穌為甚麼把西門

重新命名為「磯法／彼得」？拿但業說「拿撒勒還能出甚麼好的嗎？」耶穌

卻稱他為「心裏沒有詭詐的真以色列人」，耶穌的眼光與一般人看人的方式

有甚麼不同？請分享，我們如何學習用基督的眼光，看見神正在別人身上進

行的工作？ 

2.1 耶穌第一次看見西門和拿但業時，分別對他們說了甚麼？ 

耶穌第一次看見西門和拿但業時，都有很精彩的對話。 

耶穌第一次看見西門，是安得烈把他哥哥西門帶到耶穌的面前：「於是領他去

見耶穌。」緊接著經文記載，「耶穌看著他，說：『你是約翰的兒子西門，你要稱

為磯法。』（磯法翻出來就是彼得。）」（1:42） 

耶穌第一次看見拿但業，則是在 1:47：「耶穌看見拿但業來，就指著他說：

『看哪，這是個真以色列人，他心裏是沒有詭詐的。』」 

2.2 耶穌為甚麼把西門重新命名為「磯法／彼得」？ 

神給人改名從來不是隨隨便便，也不是沒有意義的事。在舊約聖經中有幾個地

方記載神為人改名的事例：神將亞伯蘭的名字改為亞伯拉罕；雅各的名字被神改為

以色列。這裏，西門被主耶穌改名為「磯法」。「西門」是源自希伯來文的猶太名

字，意為「聽見／蒙神垂聽」。「磯法」是亞蘭文，與之對應的希臘文就是「彼

得」。無論是亞蘭文的「磯法」，還是希臘文的「彼得」，意思都是「石頭」。 

為甚麼耶穌要把西門（蒙神垂聽）改名為彼得（石頭）呢？在馬太福音中記載，

當彼得對耶穌的認識達到一個極高的高度，認出祂是基督，是永生神的兒子時，

「耶穌對他說：『西門‧巴‧約拿，你是有福的！因為這不是屬血肉的指示你的，乃

是我在天上的父指示的。我還告訴你，你是彼得，我要把我的教會建造在這磐石上；
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陰間的權柄不能勝過他。』」（太 16:17-18）這段經文是說，主耶穌基督把教會

的建立託付給彼得，也啟示彼得將來要成為教會的柱石。 

但是，當回顧福音書中對使徒彼得生平的描述時，我們可以看到，跟隨耶穌傳

道時的彼得是一個很衝動、很容易憑血氣行事、也比較軟弱的人。在主耶穌被釘十

字架前的逾越節晚上，主耶穌預言彼得將三次不認祂，而彼得聽到主的預言時，還

很有把握地說自己絕不會跌倒。但是耶穌看彼得，不只是看他當時的軟弱，而是看

見神將要在他生命中所做的工作。所以接下來，在主耶穌復活以後，祂在提比哩亞

海邊三問彼得：「你愛我嗎？」以此來堅固彼得的信心，並且三次把牧養群羊的使

命託付給他。這讓我們看見，主耶穌在給彼得改名的時候，就知道彼得性情中的血

氣和軟弱，也清楚知道祂要怎樣一步一步地改變、建立和使用彼得。 

所以，用基督的眼光看人，不只是看一個人現在的缺點和軟弱，而是要定睛於

神正在他生命中進行的工作。人的剛強不是神工作的根基，反而常常是在人的軟弱

中，顯明基督的能力。後來的彼得確實成為了初期教會非常重要的使徒、初期教會

的柱石。這不是因為彼得本來就是一個剛強、完全的人，而是因為神在一個軟弱的

人身上施行祂的改變，並使用他。 

另外，從彼得前書中第二章的內容，我們有理由認為，彼得對耶穌的改名有非

常認真的思考，而且他得到了主耶穌為何給他改名的答案：教會真正的磐石、房角

石、最重要的基石是主耶穌基督。彼得明白主耶穌將他改名，是希望彼得和跟隨耶

穌基督的門徒，都能像主一樣成為石頭，用我們這些「活石」來建立神的靈宮，就

是建立神的教會。 

所以，耶穌為西門改名是告訴他：我要改變、更新、使用你，你要建立我的教

會、要成為神教會的柱石。同時也是告訴我們，基督就是那磐石。今天，我們作主

耶穌基督的門徒，神也會改變、更新、使用我們。我們的生命必須與主連結在一起，

越來越像祂，才能把教會建立起來，成為神的靈宮裏的活石。 
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2.3 拿但業說「拿撒勒還能出甚麼好的嗎？」耶穌卻稱他為「心裏沒有詭詐的真

以色列人」，耶穌的眼光與一般人看人的方式有甚麼不同？ 

1:45-47，「腓力找著拿但業，對他說：『摩西在律法上所寫的和眾先知所記

的那一位，我們遇見了，就是約瑟的兒子拿撒勒人耶穌。』拿但業對他說：『拿撒

勒還能出甚麼好的嗎？』腓力說：『你來看！』耶穌看見拿但業來，就指著他說：

『看哪，這是個真以色列人，他心裏是沒有詭詐的。』」 

拿但業聽見腓力向他介紹耶穌是拿撒勒人，但不相信腓力所說的話，說：「拿

撒勒還能出甚麼好的嗎？」因為舊約從來沒有預言說拿撒勒會出這麼一位大先知或

君王，或以色列將來的拯救者。拿但業說出這話，顯出他是以地域、背景和外在條

件來判斷耶穌。 

然而，耶穌沒有因拿但業那句帶有成見和不恭敬的話來定義他，反而說：「看

哪，這是個真以色列人，他心裏是沒有詭詐的。」耶穌的話顯示出祂看人的眼光和

方式與世人完全不一樣。 

第一， 耶穌有無窮的恩典和慈愛，以寬容恩慈來對待拿但業。 

第二， 耶穌看重的是拿但業的內心，祂知道拿但業是一個心裏真誠、沒有詭

詐的真以色列人。 

第三， 耶穌不只是看人現在的樣子，祂是全知全能的神，祂看見神將來在拿

但業身上要做的工作，知道神將來要改變他、使用他。 

第四， 耶穌有時候會讓人的缺點成為神恩典做工的地方。 

總之，耶穌看人，是用祂的恩典和慈愛來看人的內心和神將來要在人身上的作

為。這就是祂看人的方式與我們的不同之處。 

2.4 請分享，我們如何學習用基督的眼光，看見神正在別人身上進行的工作？ 

這是一道開放性的討論題目，大家可以透過自己看別人、同時也被別人看、被
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別人評論的經歷來分享，尤其是對照耶穌看彼得、看拿但業時所表現出來的我們可

以學習的方式。 

第一，用包容的眼光看人。每個人都是罪人，都不完美，都會有缺點。我們要

學習耶穌用包容的態度接納人的缺點。 

第二，用鼓勵的態度看人。耶穌看拿但業，看見的是他心裏沒有詭詐和真誠。

我們要學習耶穌，發現和鼓勵人品格中的閃光，使對方的生命更加成長、成熟。 

第三，帶著真正的愛與真理彼此同行。當身邊的人遇到很大的困難和挑戰時，

我們要敏感地看到對方的需要；當看到對方不可自拔的時候，我們要積極主動地陪

伴，存憐憫的心，用禱告、關注、同理之心，以愛的行動去幫扶對方，在他的困境

中與他同行。 

第四，看見神正在人生命中所做的工作，不要只看他現在的生命狀態。就像主

耶穌看西門，不只是看見當時的生命中有很多缺陷的西門，而是看見將來的生命被

主更新，成為初期教會的柱石的彼得；主耶穌看拿但業，也沒有因為他對拿撒勒人

的成見而否定他，反而看見的是他心裏沒有詭詐。所以，我們要學習耶穌基督看人

的眼光，在與人相處時操練少一點先入為主的判斷，多一點耐心，願意去認識他的

內心和生命；不因他的軟弱、失敗或過去，給他定型；要相信神能改變人，並留意

神已經在他身上所做的工作。這樣的操練可以幫助我們弟兄姐妹之間彼此接納、彼

此鼓勵、彼此造就。 

總的來說，我們要不斷操練用耶穌的眼光看到神在人身上所做的工作，並且對

他的將來存著信心，存著在主裏的盼望。 
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3. 安得烈和腓力認識耶穌以後，所做的第一件事分別是甚麼？耶穌所說「你將

要看見比這更大的事」和「神的使者上去下來在人子身上」是甚麼意思？它

如何顯明耶穌就是「道路、真理、生命」？腓力沒有與拿但業爭論，只說：

「你來看！」這句話對我們認識主和傳福音有甚麼啟發？ 

3.1 安得烈和腓力認識耶穌以後，所做的第一件事分別是甚麼？ 

經文記載得很清楚，安得烈和腓力認識耶穌基督以後，做的第一件事情非常相

似。安得烈先找到自己的哥哥西門，對他說：「我們遇見彌賽亞了。」後面那句話

比較重要——「於是領他去見耶穌」（1:41-42）。腓力也是一樣，他找著拿但業，

對他說：「摩西在律法上所寫的和眾先知所記的那一位，我們遇見了」，然後也把

拿但業帶到耶穌基督面前（1:45）。 

兩人的作法有三個共同點。 

第一，他們都很熱切。得著了這個好消息，認識了我們所盼望的彌賽亞、這位

神為我們預備的救主之後，就趕緊把這個消息傳出去。所以，好消息是要傳揚的，

而不是自己領受了以後，就牢牢地抓住，不與人分享。 

第二，他們都先找自己身邊最親近的人，安得烈找的是自己的哥哥，腓力找的

是自己很好的朋友。從他們分享的方式可以看出，他們都是先從身邊親近的人開始，

把自己所認識的這位救主介紹給他們。 

第三，兩處經文都用了「找著」這個詞（英文作 found）。這個用詞顯示出：

他們是積極的，是主動的，也是下了功夫的。因為要「找」，有時候需要花時間，

有時候還需要花力氣，由此可以看出他們那種急迫而熱切的心態。 

他們不是消極地想著：我已經見到了，我也有傳福音的心志，但等等看吧，有

機會了再說；等哪一天他來到我身邊，等哪一天我們有機會見面的時候，我再告訴

他也不遲。不，他們不是這樣的！他們是立刻主動去尋找，找著了，就馬上把人帶
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到耶穌基督面前。這就是安得烈和腓力相同的地方：看見了、認識了耶穌之後，趕

緊把福音、這個好消息分享出去。 

3.2 耶穌所說「你將要看見比這更大的事」和「神的使者上去下來在人子身上」

是甚麼意思？ 

回到拿但業。他看見耶穌所行的超自然能力 —— 在兩人素未謀面之前，耶穌

就已經在無花果樹底下看見他了 —— 便認定這位是神的兒子，是以色列的王。耶

穌卻看出，他雖然有這樣的認知，但這個認知還不完全，於是告訴他：你看見了一

個神蹟，就有了這樣的認識；如果你看見更多的神蹟，你的認知應該還會進一步提

高、更加完全。所以，「你將要看見比這更大的事」。這裏所說「比這更大的事」，

是相對於拿但業所驚訝的那件事而言的。 

第 51 節，耶穌舉了一個例子說：「我實實在在地告訴你們，你們將要看見天

開了，神的使者上去下來在人子身上。」這句話出自創世記 28:10-22 所記載的雅

各的事。雅各因為欺騙了哥哥，哥哥要殺他，母親便要他逃命，往舅舅那裏去。在

逃亡的過程中，他來到伯特利，天色已晚，就拿一塊石頭當作枕頭，睡在那裏。那

時，他做了一個夢，夢見一座天梯立在地上，梯子的頂端通到天上，神的使者在梯

子上上去下來，神站在梯子上向他顯現。 

耶穌明確地告訴拿但業：這座天梯所指的就是「人子」，就是祂自己——雅各

所做的那個夢，神給他的那個啟示，其中的這座天梯，就是我這位人子，就是我耶

穌基督。這實際上是在告訴我們：耶穌基督就是連結人與神的梯子，是連結人與神

的道路。所以，耶穌等於是在告訴拿但業，他所看見的是耶穌所行的神蹟，但他還

沒有認識到耶穌是救主，是唯一能夠把神的拯救帶到人這裏來的那位以色列的王。 

這裏所說的拯救又是甚麼呢？當人犯罪的時候，我們的靈與神就永遠隔絕，我

們不能再與神在一起。那麼，我們怎樣才能重新回到神的身邊呢？只有透過耶穌基
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督。祂是完全的人，也是完全的神；祂自己付出犧牲的代價，流血捨命來遮蓋我們

的罪，讓神認我們為義；祂又從死裏復活，帶給我們永遠的生命。這樣，就把我們

這些有罪的人，重新與這位創造我們的、聖潔的神連結在一起。 

所以，此處耶穌所講的「更大的事」，就是要告訴我們，祂不僅是一位能行神

蹟、有超自然能力的神，而且也是為我們捨命、受死，最後為我們復活，把我們帶

到神面前來的那一位救主。 

3.3 它如何顯明耶穌就是「道路、真理、生命」？ 

這句話實際上是耶穌親口所作的宣告，告訴我們：祂就是把我們與神連結起來

的那一位，所以祂是「道路、真理、生命」。在「道路、真理、生命」裏，英文每

一個詞前面都有一個定冠詞 the，這也告訴我們：祂是唯一的道路、唯一的真理、

唯一的生命。只有藉著祂，我們才能到父那裏去；只有藉著耶穌基督的拯救，我們

的罪才能得到赦免；也只有藉著耶穌基督的復活，我們才能得到永遠的生命。 

因此，「神的使者上去下來在人子身上」，正表明祂是人與神之間唯一的連結，

也就是祂在約翰福音裏親自宣告的：「我就是道路、真理、生命。」（約 14:6） 

所以，祂是唯一的道路、真理和生命。 

3.4 腓力沒有與拿但業爭論，只說：「你來看！」這句話對我們認識主和傳福音

有甚麼啟發？ 

當腓力向拿但業介紹他所遇見的這位彌賽亞時，拿但業說出了那句不恭敬的話：

「拿撒勒還能出甚麼好的嗎？」腓力沒有跟他爭論，只是向他發出邀請：「你來

看！」 

「你來看」這句話，我們已經學過很多遍。過去學習約翰福音的時候，無論是

在主日學還是講道裏，崔牧師都給我們作過非常精彩的講解。2012 年 9 月，我們

學習約翰福音時，還曾經專門對這三個字作過解釋。 
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我們簡單複習一下「你來看」。 

「你」無需贅言，實際上就是一個邀請，指的是你個人。不是別人來，因為要

跟神建立關係，必須是你自己，是你自己的責任，也是你自己的行動。 

「來」和「看」這兩個動詞都是祈使句，也是命令語氣，就是你必須「來」。

但是在時態上，「來」是一個進行式：你現在就要來，你必須要來，所以你現在就

要採取行動。「來」做甚麼呢？ 

來「看」。「看」這個詞在希臘原文裏是沒有時態的，它不是過去、不是現在，

也不是將來。它表明的是，你來了之後要一直看下去，所以你要一直查驗、一直體

驗、一直認識，而且要認識得越來越深刻。 

換句話說，你要真正認識這位救主。祂告訴你，祂就是「道路、真理、生命」；

祂雖然已經親口告訴了拿但業，也告訴你：「神的使者上去下來在人子身上」，但

是你要真正認識祂，就必須親自、即刻地來，要有行動，而且要一直看下去。也就

是說，認識主是我們一輩子要努力的一個目標，是一直要下功夫的功課。因為祂是

神，我們對祂的認識，即使到了見主面的時候，也不會完全；但這並不表示我們不

應該努力，而是要不斷地來認識祂，一直地「看」下去。 

從「你來看」這句話，至少可以得著三個方面的啟發，請大家一起來討論、分

享。 

首先，腓力沒有跟拿但業爭論，這樣的做法很有智慧。我們都知道，在傳福音

這條生命的旅程中，很難靠著跟人爭辯來贏得他的得救，而且往往結果正好相反：

你跟人爭論得越多，爭得臉紅脖子粗，結果這個人還是不相信耶穌基督是救主，還

是不肯謙卑地承認自己有罪。我們要做的，是把他帶到耶穌基督的面前，讓主的愛、

主的恩典、主的真理來改變他。 

第二，不要因為傳福音的對象有缺陷、有不恭敬、有不完美的地方，就覺得這

個人沒有甚麼希望，得不到拯救。我們常常會有主觀的判斷：覺得這個人很有希望，
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肯定會成為基督徒；那個人一點希望都沒有，救恩無論如何也不可能臨到他。這些

都是我們不應該有的想法和做法。我們要做的就是邀請人「來看」。「你來看」告

訴我們，我們只是神所使用的器皿，把福音傳出去，把耶穌基督介紹給他們；真正

使人得救的是主耶穌基督。如果能夠把人帶到主面前，讓主耶穌基督來摸著他、改

變他、塑造他，那麼真正的主權 —— 使他成為神的兒女 —— 是在神的手中。我

們只是與神配合，做我們應當做的工。 

第三，老實說，「你來看」對我們自己認識主也是一個提醒。我們傳福音，常

常是在對神的認識還不是很完全的基礎上去做的，而且終我們一生，也不可能完全

認識這位神，但這並不影響我們去傳。因為傳福音所要做的工作，首先是我們自己

要跟神建立親密的關係，先成為神的兒女，謙卑地來到祂面前，在神所賜聖靈的帶

領下，靠著神所賜的智慧，更多地認識這位主。 

最後，今天耶穌已經升天，坐在神的寶座旁邊，我們不可能再把人帶去親眼看

耶穌。那麼，我們要帶人來看甚麼呢？實際上，可以看的內容仍然很多。第一個要

看的，就是你自己。你個人就是一個見證。你是一個甚麼樣的人，你身邊的人、你

的親人都是很清楚的。因為你先認識了耶穌，你被耶穌改變了，他們就可以看見你

生命的改變。這就是一個見證，讓他們透過你看到耶穌基督。同時，你也可以有智

慧地把他帶到團契、帶到教會、帶到聚會、帶到特會，讓他來看、來感受。 

神揀選每一個人，也要拯救每一個人。如果他們有心，願意跟隨你來，看耶穌

基督今天在地上的作為，認識耶穌基督是一位怎樣的神，他的生命就會被神所摸著。

所以，「你來看」這三個字有非常豐富的內容，我們可以好好地反覆思想，使它成

為我們傳福音的動力，也成為我們自己生命改變的指引。 

願神祝福每一位！ 


