
希伯來書研讀

第二課
超越天使的基督
一 4-14節



希伯來書 一：4-14
4.

5.

6.

7.

8.

9.

他所承受的名，既比天使的名更尊貴，就遠超過天使。

所有的天使，神從來對哪一個說：你是我的兒子，我今日生你？又指著
哪一個說：我要作他的父，他要作我的子？

再者，神使長子到世上來的時候，就說：神的使者都要拜他。

論到使者，又說：神以風為使者，以火焰為僕役；

論到子卻說：神啊，你的寶座是永永遠遠的；你的國權是正直的。

你喜愛公義，恨惡罪惡；所以神，就是你的神，用喜樂油膏你，勝
過膏你的同伴；



希伯來書 一：4-14
10.

11.

12.

13.

14.

又說：主啊，你起初立了地的根基；天也是你手所造的。

天地都要滅沒，你卻要長存。天地都要像衣服漸漸舊了；

你要將天地捲起來，像一件外衣，天地就都改變了。
惟有你永不改變；你的年數沒有窮盡。

所有的天使，神從來對哪一個說：你坐在我的右邊，
等我使你仇敵作你的腳凳？

天使豈不都是服役的靈、奉差遣為那將要承受救恩的人效力嗎？



查經前討論

1. 個案討論

教會的辦公室收到這樣的電話：「這個星期日是哪個牧師講
道呢？」

當問及這與他來教會有何關係時，

他就這樣回答：「XX牧師講道我就會來，若非他講道，我

就不來！」

你以為這位基督徒有沒有問題呢？問題又是在哪兒呢？你
又以為類似這樣的個案在今日華人教會是否非常普遍的呢
？



查經前討論
2. 我們研讀這段經文：發現有兩大 問題。

第一

第二

為什麼作者要比較耶穌與天使呢？
對我們來說，這是多餘的，又是非常離地的，因為我

們從沒有想過「天使」與我們的信仰有何關係？

新約的作者是怎樣引用舊約聖經呢？
我們覺得：多少時候，他們引用舊約聖經時，好像既
不合理，也有點勉強。究竟他們引用舊約聖經是否有
原則的呢？若是有，這又是什麼原則呢？在這段經
文，作者引用了七段舊約聖經，其中五段是出於詩篇。
我們在這次研經中，就企圖去尋找以上這兩個問題
的答案。



(—) 背景

1. 有關天使的背景，猶太人對天使有下列的觀念：

• 神是有天使圍著他的。 (以賽亞書 6:1 ；列王記上22:19)
• 有時，天使又稱為神的軍隊。( 約書亞記5:14)
• 希伯來文mal’akim 本解作傳遞訊息者、報信者 messenger.換言之，天使是一個
信差，他主要責任是替神傳遞信息。

• 按猶太人的傳統，天使是神在創造的第二日及第五日創造。
• 天使不嫁不娶，沒有孩子，也不飲不食。
• 天使不會死亡，但可以為神所滅。
• 有些天使 ，如seraphim, cherubim. ofanim是圍繞著神在天上的寶座。
• 天使的數目有百多萬以上，甚至千萬以上。
• 有五個天使稱為天使長，即Raphael, Uriel, Phannuel, Gabriel, Michael。
• 掌管宇宙之運行的有200個天使。
• 撒旦是墮落了的天使。



(—) 背景

2. 在猶太人的觀念中，天使佔了一個極重要的地位。難怪
希伯來書的作者一開始便比較天使和耶穌，耶穌比天
使更高超。

第一世紀後期，Gnosticism 及 Doceticism 興起，天使
的地位更加提升，以為這是神與人的橋樑，甚至有些信
徒更以為耶穌就是天使，所以希伯來書是針對這種趨
勢而寫的。



(二) 天使就是天使、耶穌才是主 v.4

1. v.4 他所承受的名，比天使的名更尊貴，就遠超過天使。

為什麼希伯來書一開始就以耶穌來比較天使呢？

原來在新約時代，有不少猶太人當天使為神來敬拜。他們相信每一個
團體或個人都有守護天使保護著, 稱為guardian angel。他們以為上帝
太遙遠了，太虛妙了，反而天使就來得實際得多，正如今天有不少信
徒把他們的信心放在牧師或屬靈領袖的身上，因為他們是可以看得
到、聽得到、及在身旁。至於上帝，看不到，聽不到，太不實際了，既然
他們都是代表了上帝，傳達上帝的信息，怎麼不依賴他們呢，崇拜他
們呢？



2.  v4 他所承受的名，比天使的名更尊貴，就遠超過天使。

首先我們要了解「承受」是什麼意思。在希臘文中，「承受」一字是一個完
成時態的動詞。

比方來說，52年前， 劉君玉決定嫁給蘇穎睿，這是52年前的行動，但自此
以後，她就有蘇穎睿太太這個名號了！

同樣的，當耶穌承受了這個名號，祂就永遠擁有這個名號。

跟著我們會問道：「這是一個什麼名號」？
他什麼時候承受這個名號？

根據v.5-6來看，這應該是神兒子的名號，但如果我們看看腓立比書第二
章，我們就知道這名號就是「主」，一個超乎萬名之名。

(二) 天使就是天使、耶穌才是主 v.4 （續）



其實，神的兒子與主都是同一個名號，可以說是the two sides of the 

same coin. 這名號象徵了權柄、等級、能力、威嚴，只有耶穌才擁有
所有這些。祂是唯一值得我們尊崇的。

從創造的角度看，

從救贖的角度看，

從創造的角度看，

從救贖的角度看，

祂是神的兒子 (v.1-3)；

祂完成了救贖，神就賜給祂萬名之上的名。

從創世之初，祂已承受神兒子的名。

他受死、復活，就承受了主的名號，但同時祂亦

是神的兒子。

(二) 天使就是天使、耶穌才是主 v.4 （2 續）



3. 然而，人的問題往往是捨棄真的，以假的代替。

昔日猶太人拜天使而不拜神，今天我們拜星級傳
道人 ，都犯了同樣的毛病。

那些天使自以為自己是神，與神對抗，就成為墮
落了的天使 - 撒旦。一如天使，傳道人也被是為
人神之間的通訊者，是傳福音的報訊者，很容易
把自己看成救世主，不少人不是跟隨那看不見的
神，而是敬拜看得見的傳道人。昔日以色列人拜
金牛犢，今天我們也是如此，所以我們應當警
醒。

(二) 天使就是天使、耶穌才是主 v.4 （續）



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14

耶穌是誰？在上一段聖經中，我們看到耶穌是至終的啟示，超
越眾先知；祂又是宇宙的主宰，赦罪的救主。從v.5-14，我們又再

認識這位耶穌是超越天使的。何解？我們至少看到四個非常寶
貴的真理：

1 a 神的兒子 v5-6

「所有天使，神從來對哪一個說：你是我的兒子，我今日
生你？又指著哪一個說：我要做他的父，他要作我的子。
再者，神使長子到世上來的時候，就說：神的使者都要拜
祂。」



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14
1 a 神的兒子 (續）

作者首先引用了舊約三段聖經，來證明耶穌是遠超乎天使的。因為耶穌是
神的兒子，天使只是僕役。

首先他引用詩篇 2:7 。經文說：「你是我的兒子，我今日生你。」 

表面看來，似乎很怪，尤其後來又說：耶穌為首生的。這難免給人一個錯
覺： 以為耶穌是被造的。正如先前說過，耶穌不是被造，而是自有、永有。
但為什麼這裏說：我今日生你？ 詩篇2:7不但在希伯來書1:5出現過，在耶
穌受洗的時候，當耶穌從水裏出來，天空就有聲音說：這是我的愛子。



如果我們再看羅馬書一章三節，「看聖善的靈說，因為從死裏復活，
是顯明上帝的兒子。」

所以我們相信：「今日生你」其實是指著耶穌的復活，不是指耶穌的出
生。正因如此，在v.6稱耶穌為長子，這是指主耶穌首先復活的，套用
保羅的話：耶穌是復活初熟的果子。我們今天所敬拜的耶穌，不是死
的耶穌，而是從死裏復活的耶穌，因交通祂的復活，就被稱為神的兒
子了！

(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14
1 a 神的兒子 (續）



1 b. 跟著：希伯來書的作者引用了撒母耳記下7章14節說：「我要做祂
的父，祂要作我的子。」

首先我們要明白這段聖經的背景。神和大衛立約，應許祂會建

立大衛的家，同時又應許他的後裔會為神建造聖殿。就在此情
況下，神說：「我要作祂的父，祂要作我的子。」表面上，這是指著
所羅門而說，因為他做了聖殿，但看深一層，這裏所提的後裔並

非指所羅門，因為在預言中，神應許這位後裔必堅納大衛的國，
直到永遠。所羅門王做了皇帝後，他一死，以色列國就分為南北
二國。所以所有新約作者，引用這段聖經時 (路加1:32-33 ，68-

70；約翰福音7:42，使徒行傳13:23)，都指出這位後裔就是彌賽亞，
那就是主耶穌。希伯來書的作者乃是要證明一個真理：耶穌就是
這位後裔，也是神的兒子。

(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14



1 c. 最後一段聖經是引自詩篇97篇第7節。「神使長子到世上來
的時候，就說：神的使者都要拜他！」頭二段經文是要證明

耶穌就是神的兒子，是超越所有天使。到了這一段，作者
更進一步說：不但如此，神的使者(即天使)都要拜祂。然而，
當我們查看詩篇97:7的時候，卻發覺這段聖經與希伯來所

引用的是有差別的。在詩篇97篇7節，是這樣記載：「萬神啊，
你們都當拜祂。」但希伯來書卻把「萬神」一字改為天使(神

的使者)，難道新約聖經的作者把舊約修改嗎？

(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14



1 c. 非也，原來新約的作者是引用希臘文舊約版本70士本，希臘文
angeloi可亦譯作「萬神」或是「眾天使」。至於前一句「神使長子到
世上來的時候」，是引自申命記6:10,11,29。申命記是這樣記載：
「當耶和華領你(以色列民)進入哪地時....」，以色列又稱為長子，
所以希伯來書的作者就把「你」改為長子。一如神領以色列人進入
迦南，現在神也領長子(基督)來到世界，以這裏所謂「世界」，是指
復活之後的一個新世界，就如腓立比書所說的一樣，因著耶穌受
死與復活，世界和萬有都要拜他，這當然是包括天使在內了。

所以總括來說：為什麼我們不能拜天使呢？很簡單，他們不是神，
唯有耶穌才值得我們敬拜，任何一個教會不高舉耶穌為我們的主，

這教會就不再是基督教會了 ！

(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14

2.

2 a

耶穌是王 v.7-9

耶穌不但是神的兒子，祂也是萬王之王。

v.7-9 「論到使者，又說：神以風為使者，以火焰為僕役。論到子卻說：神
啊,你的寶座是永永遠遠的,你的國是正直的，你喜愛公義，恨惡罪惡。所
以神, 就是你的神, 用喜樂油膏你, 勝過膏你的同伴。」

作者就在這三節聖經再比較耶穌和天使；「神以風為使者，以火焰為僕
役」是引自詩篇104篇第4節 (70士本是103篇4節)。表面看來，這兩次聖
經並沒有提及天使，只是以自然界的風和火喻作神的天使和僕役，去完
成神要它們完成的。但我們再看清楚70士本103:4 ，我們就發覺作者的
真正意思。正如新譯本有這樣的翻譯：「神使祂的天使為風，使祂的僕役
為火焰。」 所以，這經文的主題也是提及天使的。



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14
2. 耶穌是王 v.7-9

2 b 天使只不過是神的僕役，但耶穌又如何呢？ v8 「論到子卻說，神啊，你
的寶座是永永遠遠的，你的國是正直的。」

這一節聖經是引自詩篇第45篇7-8節(LXX 44:6-7)。這裏所謂寶座，是指
在神右邊的寶座，這正是王權的徽號，所以下一句說：你的國權，國權就
是王位，是永遠的寶座。耶穌的國度，不但是永恆的，而且更是聖潔和公
義的，

所以v9 說：「你喜愛公義，恨惡罪惡。」正因如此，神就用喜樂的油膏你，
勝過膏你的同伴。這是什麼意思呢？

「喜樂的油」是指節日宴樂的歡樂所用的油, 古時在宴樂時,有膏油抹頭的
習俗, 這是指主耶穌復活升天時, 上帝給基督的喜樂，就好像基督在天上
加冕一樣。同伴是指天使, 耶穌為統治者, 天使為僕役。而基督的國度是
永永遠遠的。



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14
2. 耶穌是王 v.7-9

2 c 我們今天所擁有的都是暫時的，

轉眼間便歸無有，唯有在基督裏

才是永恆，因為我們所顧念的不

是看見的，乃是看不見的。所以這

至暫至輕的苦楚 ，若比將來永遠

的榮耀，就沒有得比較了。所以我

們絕不喪膽。



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14

3. 耶穌是永遠不變的 v.10-12

「又說：主啊，你起初立了地的根基，天也是你手所做的。天地都要滅沒，你
卻永存。天地都要將衣服漸漸的舊了，你要將天地捲起來，像一件外衣，天
地都改變了，唯有你永不改變，你的年數也沒有窮盡。」

這一段聖經是引自詩篇102:26-28節。這表明了一個非常重要的真理：主耶
穌是創造者，整個歷史都在祂掌管下，祂立了地的根基。現在諸天仍在祂
的掌管下。然而，這天地都是暫時的，就像衣服一樣，會漸漸的舊了，所以
必須要更替，這就是將天地捲起來像一件外衣的意思了！但耶穌所創立的
新天新地，卻是永恆無窮盡的。

所以我們今天不是追求那些「曾經擁有的東西」，而是有永恆價值的東西。



(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14

4.

4 a

耶穌是大祭司 v.13-14

最後，我們要看看耶穌為大祭司這課題。

「所有的天使，神從來對哪一個說：你坐在我的右邊，等我使你仇敵作你
的腳凳。天使起不都是服役的靈，差遣為哪將要承受救恩的人效力麼。
」

這是引自詩篇110篇第一節：「所有的天使，神從來對哪一個說：你坐在
我右邊，等我使你仇敵作你的腳凳。」這是一幅古代的圖畫，當一個將
領或君王出征，打了勝仗，凱旋而歸，他們會把腳放在所虜的敵人頸項
上，表示完全勝利了！所以天主教思高譯本就這樣的翻譯：等我使你的
仇敵，變成你腳下的踏板。這裏所謂仇敵，是指魔鬼，那掌死權的魔鬼。
耶穌藉著死與復活，勝過仇敵，坐在父神的右邊，為我們祈求，成為我
們的大祭司。



4 b 耶穌是征服者，是王，是永恆的主，又是我們的大祭司。那麼天使
又是誰呢？他們只是服役的靈，奉差遣為那將要承受救恩的人效
力，這句話是作者的評語。天使是服役的靈，靈與風是同一個字，
都是神的差役。這裏所謂承受救恩的人，當然是指神的子民，也即
是基督徒，天使也是為我們效力的。意思並不是說：我們每一個人
都有一個守護天使，但正如啟示錄第一章告訴我們，天使是為教
會效力的，更何況耶穌是我們的大祭司，在天上為我們代求。

(三) 耶穌 - 才是值得我們敬拜 v.5-14
4 耶穌是大祭司 v.13-14



結論

歷史告訴我們，所有異端邪說，問題都在乎基督論，

以別的的代替耶穌基督，把祂貶低了，

昔日猶太人以為天使可以代替了基督，

今天我們也以為科技、人類的智慧、金錢和學問是我們的
靠山，其實這是何等的愚蠢！
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