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系統神學(IV) 神論 人論 罪論 

第二課 啟示—自我顯露的神 (一) 

 

    接著我們需要進一步來思想我們信仰的基礎，談到我們的神是那位啟示

的神。 

 

一、導論 

在我們的信仰當中，這是神學上最基礎的，一般在神學上的探討裡面，

其實會先談到啟示論。那麼談到啟示論的時候我們會從兩個方面跟大家來思

考—一個是一般啟示，一個是特別啟示。  

那麼還沒有談一般啟示或特別啟示之前，其實我們也需要從最基礎的方

式來理解，到底什麼是啟示。 

 

 1. 基督教神學的核心主題 

啟示本身可以說是在基督教神學裡面最核心的一個主題。那麼當我們

說，神是那個啟示的神，基本上我們在講其實人本身沒有辦法，靠著他自己

有限的能力來認識神。除非神先優先地跟人啟示。  

     人本身沒有辦法靠著他墮落有限的知識，來認識神。除非神先主動地

來對我們說話，對我們來啟示。 

    那麼其實這個啟示的概念本身其實基本上在告訴我們，說我們人必須要

被告知，到底我們所信的神是什麼樣的神，是要透過啟示來認識。 

     那麼談到啟示的時候，其實這個想法本身也是非常重要的一個看法，我

們的神是那位說話的神，我們的神不是那位沈默的神。  

幾年前有一位很重要的福音派學者，叫做 Francis Schaeffer薛華。他

寫過一本書說，我們神是那位，不是沈默的神；我們神是那位，說話的神。

God who is there, He is not silent；我們神是那位存在的神，祂不是一

位緘默的神。這位神主動地向人來說話，向人來傳達祂的心意。所以啟示是

我們系統神學裡面最核心的，最基礎的一個看法。 

 

 2. 在基督教裡啟示的功能 
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    我們還沒有談神論之前，我們必須要先來談啟示的這個概念，因為我們對

神的理解，也是根據在啟示的這個上面，因此優先地需要跟大家來思考， 什

麼是啟示。 

    那麼這個啟示觀不但是一個基礎的一個部分，所有的神學本身會建構在

啟示的這個上面，因為我們相信好的神學本身應該根據在神的啟示上面，所

以它扮演這樣一種非常重要的功能。  

 

二、啟示的概念 

那談到這裡的時候，我們就必須要跟大家來思考這個啟示的概念 

  

 1. To reveal 顯露 

    到底什麼是啟示？英文叫做 to reveal。這個字啟示本身其實可以把它

瞭解成為，一種的透露、一種打開、一種敞開、一種露出、那麼或者是一種

脫下。 

但是當我們談到說，聖經上的啟示觀本身其實所表達的那個暴露也好，

打開也好，基本上是一個很主動的一個過程。那麼這個啟示基本上是神主動

的，來對我們說話；它不是一個被動的事實。當啟示是來自於神，神主動地

向人來顯示祂自己的時候，我們看到重點是在於這位啟示者，這位神。所以

人本身沒有辦法透過靈修也好、或者透過魔術也好、或者透過念什麼咒語也

好，或透過人的想像力也好，來強迫神來說話。 

    神自己選擇，祂來說話。因此看到說我們的神就主動地來對我們說話。

當神願意對我們說話的時候，對我們顯示的時候，對我們啟示的時候，基本

上這個前提就是——人本身是可以領受祂的啟示。 

當神願意表達祂自己的時候，其實這個後面的意思就是說，神知道人可

以領受祂所啟示的；神也透過人可以理解的方式，來啟示祂自己。神透過祂

的話語、透過這個大自然，來啟示祂自己。 

  

 2. 並非全部 

當神來啟示祂自己的時候，其實祂是實話實說。祂把祂要跟我們說的、

跟我們啟示的部分，很開放性地對我們來呈現、對我們來顯露。那麼當神對

我們來顯露的時候，對我們來啟示的時候，我們不得不強調，這個不是神所
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有的。當神說話的時候，不代表神把祂全部都向我們啟示，我們所知道的只

是神的某些部分而已。 

    因此在東方教會特別強調，其實當神啟示自己的時候，沒有剝奪神的奧

秘。神基本上祂向人所表達的，不是全然的，全部的；只是一部分。 

    同樣地 另外一個學者叫做 Newman，他也提到，其實啟示論本身有某一

種的保留看法，意思就是說這個教義本身有某一部分是保留的。為什麼是保

留呢？就是神本身是超越我們所領受的，祂不只是我們所看到、所領受的這

個啟示而已。 

    那馬丁路德本身也提到，我們神本身的這個啟示，我們看到說是一部分

的。我們神本身是那位隱藏的神，祂不但隱藏自己，同時祂也啟示祂自己。

所以祂所顯露出來的，不是祂的全部。 

 

    所以談到啟示論的時候，其實我們不得不強調，就是它不是全面性地、

完整地，但是神所告訴我們，所啟示給我們的，那個是足夠我們的。那麼我

們看到說其實我們要永永遠遠地，要知道永恆裡面還要不斷地來認識這位啟

示的神。所以這個是對啟示本身的一個基本定義的理解。 

 

三、啟示的模式 

那麼接著我們也需要跟大家來思考，就是不同的啟示的模式。在我們信

仰的裡面其實有不同的學者，他們採取不同的對啟示的理解。所以這個時候

我們就跟大家來瞭解不同啟示的典範或者是模式。 

 

 1. 啟示是教義 

    一般在我們福音派的啟示神學，我們可能比較採用的是第一個啟示觀，

這邊所說的就是把啟示瞭解成為教義，可以說是教義式的啟示。 這個是最

傳統福音派或者保守福音派的看法，也包括羅馬教會的學者們也採取這種的

看法，特別是羅馬教會的那些保守的神學家也採取這樣的看法，把啟示瞭解

成為一種的教義。 

    那麼我們知道說神透過大自然對我們說話的時候，這個啟示本身沒有包

括救贖。神對救贖的啟示是出現在祂的特別啟示的裡面。 

因此，第一種的啟示觀，基本上把啟示成為神客觀的這種顯露，神客觀

的這種啟示。啟示本身好像是神從天上把一本書掉下來，這本書就是聖經，
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把聖經瞭解成為就是一種命題式的概念。所以基本上我們要接受聖經的真

理，這些真理本身像命題一樣，那麼我們對命題的這些真理本身，需要用接

受的方式來回應這種的啟示。 

這第一種的啟示觀，基本上是把啟示瞭解成為一種很神聖的權威，神透

過聖經這個媒介很客觀地來呈現祂的啟示，祂的救贖的信息。那麼當然這個

啟示的目的本身，是要引發領受啟示人的信心，導致於他可以回應這位願意

救我們的那位神。如同我們前面提到，在保守的福音派裡面，這種看法是特

別強烈的，把啟示瞭解成為一種比較是命題式的方式來認識啟示。那麼這個

是第一種的對啟示的理解。 

 

 2. 啟示是歷史   

    第二種對啟示的理解是什麼？就是「啟示是歷史」。那麼把啟示瞭解成

為是歷史，所以對他們來講聖經本身主要不是神的話，是記載神的話。他們

不會像傳統的，在福音派裡面會覺得說，聖經就是神的話；他們會說聖經本

身是神話語的一個記載，一個記錄，那麼同時這裡所記錄的就是神在歷史上

的作為。 

    所以聖經本身所記錄的，就是神在歷史上的各種各樣的作為，聖經上所

記載的就是神偉大的這些事件，那麼這些聖經的作者們就把它很忠實地把它

記載下來，這個是把啟示瞭解成為是歷史。 

歷史本身我們看到說是很公開的神作為的一個紀錄，公開的可以看到這些神

在歷史當中的偉大的作為。這樣的看法本身其實也是另外一種的對啟示的理

解。 

    當然這中間幾位非常重要的神學家，特別就是一位才前幾年離開回天家

的那位潘寧伯（Wolfhart Pannenberg)，他基本上所採取的啟示觀就是把歷史當

作一種啟示，那麼這種啟示觀本身有一個很大的問題，基本上就是——只是

把啟示理解成某一種上帝的作為，上帝在歷史的動作，比較沒有顧到神可以

透過祂的話語來對我們說話。好，這個是第二種的啟示觀。 

 

 3. 啟示是內在的經歷 

    第三種的啟示觀是什麼？就是：啟示是一種內在的經歷。神本身不但是

那位超越我們的神，同時這位神本身也是那位內在我們的神。這個神本身我
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們看到說，可以透過我們的宗教經驗來啟示祂自己。那麼這樣的一種啟示觀

本身，它其實就是神在我們內心的深處來對我們說話。 

    所以神不是透過歷史的事件，不是透過前面我們所說的，祂的所謂的命

題式的真理來啟示祂自己。第三種的啟示，基本上是透過人的經驗，人的內

在經驗，人的內在的體會來啟示祂自己，所以這種啟示是很個人化的。那麼

這樣的啟示可以說不但個人化，同時是蠻主觀的，透過神在我們內心的深處

裡面來對我們啟示，對我們說話。 

這種啟示觀本身其實比較強調一種對神的意識，所以也相信神可以直接

地在我們的心靈裡面對我們來說話，這個是第三種的啟示觀。那麼在神學上

也有些學者們採取這種的啟示觀，像一個很有名的一位天主教的神學家叫做

拉芮，他基本上所採取的啟示觀就是把啟示理解成為一種內在的經驗。好，

這是第三種的啟示觀。 

 

 4. 啟示是辯證式的相遇 

    第四種的啟示觀是什麼？就是：啟示是一種所謂的辯證式的相遇。這個

看法本身有一點的辯證，也有似是而非的看法來看啟示，基本上把啟示瞭解

成為跟神的一種相遇、一種經歷。基本上這種看法本身就是把聖經理解成為

是神啟示的見證，聖經本身只是見證神的啟示，聖經本身不等於神的啟示。

聖經本身其實它可以成為神的話語，我們沒有辦法把聖經說成就等於是神的

話語，但是神也可以透過聖經來對我們說話。當神透過聖經對我們說話的時

候，它就成為了我們的話語。當然這個就是透過聖經神對我們說話的時候，

我們就跟神有一種相遇，因此這個是這種啟示觀的看法。 

    所以這種啟示觀的看法，基本上把啟示放在歷史跟人之上。神是那位高

高在上的神，神可以透過祂的話語，透過這些見證來對我們說話。當祂透過

祂的見證，這個紀錄的見證對我們說話的時候，這個聖經才成為祂的話語，

才成為神的話語，這個是第四種的啟示觀。 

    這種啟示觀本身其實有一些很重要的學者，像巴特、或者是波特曼、或

者是卜仁納，這幾位二十世紀的神學家，他們都採取這種的啟示觀來看啟

示。 

 

 5. 啟示是新的意識 
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    第五種的啟示觀是什麼？就是：啟示是一種新的意識。這種啟示觀基本

上把啟示瞭解成為一種的突破，那麼我們對神有一種新的認識，不管在我們

的生命成長當中裡面、或人類的進步的裡面，我們看到在我們的私下的反思

裡面，我們對神有一個新的看法、新的意識。因此這種啟示也是一種內在的

啟示，啟示不是一個外在的。 

    神透過舊約的先知、或者透過新約的使徒來說話，這些先知也好， 使

徒也好，就很忠實地把神的話語記載下來。所以這種啟示觀本身可以說是 

對神的一種新的認識、新的意識。那麼這種新的意識本身也會帶我們進入一

種更高的對神的認識，更高的新的意識。 

    所以神透過在我們生命的成長當中，或者人類的進步裡面，給我們一個

新的看見、新的突破，那麼這種也是一種不同的啟示觀。在這裡看到說，其

實有滿多的學者本身也是接受這種的啟示觀，像誰呢？就像保羅田立克，我

想大家非常熟悉，他是非常重要的一位神學家；過去在德國，後來在芝加哥

大學教神學，他是一個很重要的這方面的啟示觀的擁護者。另外一個就是德

日進，是一位天主教的神父，他也是一個考古學家，他基本上也是採取這種

對啟示的理解。 

那麼這種啟示觀本身其實我們看到說有很大的問題，因為看不出來，好

像是聖經上直接的教導，這個跟我們聖經上的看法其實是有很明顯的矛盾。

那麼這種啟示觀本身，其實基本上它不是一種信息、來自於神的信息，它只

是一種在我們生命內心一種突破、一種的意識，所以很難去做研究，很難從

這樣的一個突破當中，可以得到什麼樣的來自於神的答案，所以這個也是很

有問題的一種啟示觀。 

 

    所以剛才我們跟大家提到，就是有五種不同的啟示觀。 

第一種是把啟示理解成為是教義； 

第二種是把歷史瞭解成為是啟示，啟示如同歷史一樣； 

第三種的啟示就是所謂的內在經驗的那種啟示觀，神在我們內心的深處來對

我們說話，是非常主觀的； 

第四種的啟示就是那種所謂的辯證式的相遇的這個關係，來瞭解啟示； 

第五種的啟示觀就是一種新的直覺、新的一個認識、新的一種突破，來瞭解

這個啟示。 
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    所以其實談到啟示，在整個神學的傳承裡面，有非常多的不同的啟示

觀。傳統一般我們會說神的啟示是什麼呢？就是神從天上掉一本書下來，神

的真理是類似一種命題式的真理，你和我就接受這些真理，這就是我們最傳

統的所看到的啟示觀；但是還有別的對啟示的理解，讓大家可以有所認識。

好，以這個為背景之後，我們再談啟示論的時候，還需要跟大家來談一個問

題就是所謂的自然神學的問題。 

 

思考問題: 

 1.什麼是啟示？聖經上的啟示觀是講什麼？ 

 2.神啟示自己的時候是否是全部的啟示？若不是，那為什麼？ 

 3.請簡述本課所提到的五種不同的啟示觀。 

 4.這五種啟示觀你比較接受哪一種？為什麼？  


