创世记漫谈第18讲 - 罪的辖制（二）
今天，我们继续看创世记4章，4：7-8说：
“你若行得好，岂不蒙悦纳？你若行得不好，罪就伏在门前。它必恋慕你，你却要制伏它。该隐与他兄弟亚伯说话，二人正在田间，该隐起来打他兄弟亚伯，把他杀了。”
1．该隐高抬自己，最终受到惩罚。
“悦纳”这个词的原文是指“提升，升高”的意思。当神没有接纳，没有提升该隐时，他就非常不高兴。神提醒他：要蒙悦纳，要被升高，必须先处理好与神的关系。除非他处理好跟神的关系，否则不会被升高。可惜，该隐对神的警告充耳不闻，还决定用自己的方法升高自己。于是打他的弟弟亚伯，并且亲手杀了他。他想用这种方法来降低亚伯，抬高自己。出于骄傲，该隐做了令人难以置信的事：杀了自己的弟弟。很明显，该隐不明白升高的原则。圣经说：“凡自高的，必降为卑”，正因为该隐抬高自己，所以受到神的惩罚。凡高抬自己的必定被降为卑。
2．该隐犯罪后变得自欺欺人。创世记4：9说：
“耶和华对该隐说：‘你兄弟亚伯在哪里？’他说：‘我不知道！我岂是看守我兄弟的吗？’”
即使该隐犯了这么严重的罪，神还是很恩慈的给他一个悔改的机会。神在此藉着提问的方式让该隐主动去认罪悔改，可惜该隐错失了这个好机会。不但如此，该隐还撒谎去欺骗神。我觉得该隐真是我们的缩影：犯了罪后，我们以为神不知鬼不觉，却没有想到神已经知道一切。其实不敬畏神的人经常自欺欺人，因为罪弄瞎了他们的心眼。诗篇14：1说：“愚顽人心里说：‘没有神。’他们都是邪恶，行了可憎恶的事。”所谓的“愚顽人”不是指不聪明，而是指不敬畏神、喜欢犯罪的人。为什么他们认为这个世界没有神呢？因为罪有一个非常可怕的后果：使人变成瞎眼，变得自欺。那些经常嫖妓的人说：“不要杞人忧天，不会得爱滋病的。”事实真的是这样吗？不少的爱滋病患者都是因为滥交而得这个病的。那么，为什么他们会经常说“不会有事呢？”因为罪往往使人瞎眼和自欺，这就是罪所带来的后果。
3．神给予该隐的惩罚：创世记4：10-16说：
“耶和华说：‘你做了什么事呢？你兄弟的血有声音从地里向我哀告。地开了口，从你手里接受你兄弟的血。现在你必从这地受咒诅。你种地，地不再给你效力，你必流离飘荡在地上。’该隐对耶和华说：‘我的刑罚太重，过于我所能当的。你如今赶逐我离开这地，以致不见你面。我必流离飘荡在地上，凡遇见我的必杀我。’耶和华对他说：‘凡杀该隐的，必遭报七倍。’耶和华就给该隐立一个记号，免得人遇见他就杀他。于是该隐离开耶和华的面，去住在伊甸东边挪得之地。”
该隐不肯认罪悔改，于是，神别无选择，只好惩罚他。但有一点很奇怪的是：15节，神说：“凡杀该隐的就遭报七倍。”并且给该隐立一个记号，免得人遇见他就杀他。13-14节，该隐好像是在抱怨说刑罚太重了，而15节，神仿佛应同了他，把惩罚减轻了，还给他一个记号来保住他的性命。神的做法真的令人大惑不解。神早已经警告该隐，不要犯罪，他不但没有听从，反而杀了自己的弟弟。虽然是这样，神并没有马上惩罚他，还是以恩慈待他，藉着发问帮助他认罪悔改。谁知道该隐完全没有珍惜神的恩典，竟敢撒谎。在别无选择的情况下，神只好惩罚他。现在，他又抱怨说罚得太重，而神竟然顺从该隐的要求，答应保护他，到底这是怎么回事呢？神为什么要保护该隐呢？既然杀了人，就应该被处死。是不是因为当时还没有摩西的律法，所以神就不执行死刑呢？但是创世记9：6明明说：
“凡流人血的，他的血也必被人所流；因为神造人，是照自己的形象造的。”
创世记9：6说明了“以命偿命”这个法则远在摩西之前已经有了。现在我们明白创世记4：14，为什么该隐害怕有人会杀他，因为凡流人血的，他的血也必被人所流。那么，神为什么要恩待该隐呢？是出于怜悯，所以饶恕他吗？如果单单是这个原因，那么，神岂不是在鼓励该隐继续犯罪，反正不会有审判临到他身上。还有，圣经从来没有说过：不悔改就可以得到神的饶恕。相反地，圣经常常说：除非我们悔改，否则不会得到神的饶恕。
4．为什么神要恩待该隐呢？到底神为什么要恩待该隐呢？答案就在创世记4：13-14。
“该隐对耶和华说：‘我的刑罚太重，过于我所能当的。你如今赶逐我离开这地，以致不见你面。我必流离飘荡在地上，凡遇见我的必杀我。”
表面看来，该隐好像在投诉，埋怨神给他的刑罚太重。大家肯定觉得该隐杀了人，实在是罪有应得，而神只不过是罚他在地上流离飘荡，又没有要他的命，其实已经是非常宽容了。现在他居然还抱怨说：刑罚过重，是不是太过分了呢？该隐说：“我的刑罚太重，过于我所能当的。”到底该隐觉得什么东西使他难以担当呢？神给了他什么刑罚呢？4：12说：
“你种地，地不再给你效力，你必流离飘荡在地上。”
神只不过说地不再为他效力，该隐是否指这个刑罚是难以担当的呢？或者是指流离飘荡在地上，从今以后不能见神的面对他来说是难以担当的呢？如果该隐真的那么爱神，为什么又不听他的命令呢？该隐说的不能担当是什么呢？其实真正的问题是出现在中文的翻译上，“刑罚”这个词的希伯来文可以指“罪孽”，比如，创世记15：16说：
“到了第四代，他们必回到此地，因为亚摩利人的罪孽还没有满盈。”
这里的“罪孽”跟创世记4：13的“刑罚”是同一个希伯来原文。还有，创世记19：15：
“天明了，天使催逼罗得说：‘起来！带着你的妻子和你在这里的两个女儿出去，免得你因这城里的罪恶同被剿灭。’”
这里的“罪恶”跟创世记4：13的“刑罚”是同一个原文。查考经文汇编，就会发现这个词在旧约出现了两百多次，只有九次被翻译为“刑罚”，其余的两百多次都一致被翻译为“罪恶”或“罪孽”。这个线索告诉我们：该隐可能不是说他的刑罚过重，而是说他的罪孽过重。还有另一个重要的线索：创世记4：13的“担当”这个字是带有“举起、背起”的意思。比如利未记16：22说：
“要把这羊放在旷野，这羊要担当他们一切的罪孽，带到无人之地。”
这只羊要担当什么呢？就是以色列全会众的罪孽。另外，以赛亚书53：4-6说：
“他诚然担当我们的忧患，背负我们的痛苦；我们却以为他受责罚，被神击打苦待了。哪知他为我们的过犯受害，为我们的罪孽压伤。因他受的刑罚，我们得平安；因他受的鞭伤，我们得医治。我们都如羊走迷，各人偏行己路，耶和华使我们众人的罪孽都归在他身上。”
在这里我们再次看见“担当”和“罪孽”的关系，主耶稣担当了我们的罪孽。透过这个查考和分析的过程，我们得出一个结论：创世记4：13，该隐不是埋怨神所给的刑罚太重，他是说：“我的罪孽太重了，过于我所能担当的。”如果我们重新翻译这节经文，就会看到该隐对神说话的语气完全变了。他是说：“我的罪孽太重了，我担当不起。”这句话表达了什么呢？表达了该隐的悔改。他突然醒悟了，知道自己的罪多么严重，开始向神呼求。现在创世记4：13的含义已经非常明确了，该隐体会到他的罪孽是多么的重，是他担当不起的。于是向神哀求。而神出于怜悯，饶恕了他，并且立了一个记号来保护他。可能你会问：为什么中文圣经把这个希伯来文翻译为“刑罚”呢？为什么不把这个字翻译为“罪孽”呢？这样一切不就明朗了吗？可能因为我们对该隐的印象不好，所以觉得他罪上加罪，事后还向神发怨言。其实，该隐确实悔改了，否则是不会得到神的饶恕。创世记4：17说：
“该隐与妻子同房，他妻子就怀孕，生了以诺。该隐建造了一座城，就按着他儿子的名，将那城叫作以诺。”
为什么该隐叫儿子“以诺”，也叫他所建造的城为“以诺”呢？“以诺”的意思就是奉献。为什么该隐称他儿子为“奉献”，也称自己建造的那座城为“奉献”呢？很明显，这是他向神表达的忏悔。他要把他的儿子、他所建造的城奉献给神。这些行动表达了该隐内心的悔改。
5．神是满有怜悯和恩慈的，他愿意饶恕真心痛悔的人。该隐亲手杀死自己的弟弟，犯了无法挽回的罪。而且他是全人类历史上第一个杀人犯，开了一个很坏的先例。正如他自己所说：他的罪孽太深重，过于他所能担当。多少时候，我们跟该隐一样，拒绝圣经的教导，也不听人的劝告。当事情变得一团糟的时候，我们才垂头丧气地来到神的面前，求他帮助。你是否跟该隐一样，冲动之下闯了大祸，之后又不知如何是好呢？当你处在这种光景的时候，魔鬼便会乘虚而入，劝你要有自知之明，不要再打扰神了。魔鬼会对你说：“你犯了这个罪，实在是无法挽回了。你还有脸去找神吗？神早已经警告过你，你又不听，现在弄到这步田地才去找他，有什么用呢？神是不会原谅你的。”我告诉你：这只是魔鬼的谎言，而不是圣经的教导。圣经是怎么说的呢？雅各书4：7-8说：
“故此，你们要顺服神。务要抵挡魔鬼，魔鬼就必离开你们逃跑了。你们亲近神，神就必亲近你们。有罪的人哪，要洁净你们的手；心怀二意的人哪，要清洁你们的心。”
这个劝勉是对谁说的呢？当然是对信徒说的。这些信徒是十全十美、得胜有余的吗？恰恰相反，是有罪的，是心怀二意的。出乎我们的意料之外，雅各劝勉那些属灵生命有问题的信徒去亲近神。当我们主动来到神的面前，神所给予的应许就是：他必不拒绝我们，必定亲近我们。在圣灵的感动下，使徒雅各在7节说了一句很特别的命令：“务要抵挡魔鬼，魔鬼就必离开你们逃跑了。”本来你很想来到神的面前，陈明自己的罪孽，求他饶恕。但是，魔鬼却告诉你：不用了，你是没希望的。在这个争战下，你选择听谁呢？你宁可相信魔鬼也不相信神吗？所以雅各吩咐我们：务要抵挡魔鬼，按着神的应许来到他的面前，认罪悔改，重新与他和好。
6．神愿意饶恕该隐，但该隐还需要担负罪的后果。可能你会问：既然该隐已经悔改了，神为什么不免去他一切的惩罚呢？为什么还要他流离飘荡呢？大家要明白：罪有一定的后果。如果该隐早一点悔改，就不需要弄到今天这步田地了。但是既然他坚持偏行己路，甚至杀了自己的弟弟，那么，他必须担当这一切的后果。神饶恕了他，并立了一个记号来保护他，神的爱已经显明了。但这不代表说他就不用担负任何的责任。大家必须明白：罪有一定的后果，犯罪的人要付上很高的代价。比如，大卫犯了奸淫和杀人的罪，最后醒悟过来向神认罪悔改。但是神并没有因为他已经认罪悔改了，于是就让这一切一笔勾销。而是告诉大卫说：“是的，我原谅你，但你要担负罪所带来的后果。”
透过这些例子，神要我们知道犯罪的代价是非常高的。不要以为犯了罪后，只需要向神认罪悔改就平安无事了。不错，只要你真心悔改，神会饶恕你的，但是你也必须要面对神的管教。神的管教是对你好的，让你以后都懂得远离罪恶。从此以后，当试探来到，你就想起上一次惨痛的教训，不敢再重蹈覆辙了。所以，从该隐的身上，我们看到神的恩慈。他愿意饶恕真心痛悔的人，但同时也执行管教，让我们懂得远离罪。
7．神立了一个记号来保护该隐。创世记4：15说：
“耶和华对他说：‘凡杀该隐的，必遭报七倍。’耶和华就给该隐立一个记号，免得人遇见他就杀他。”
这个记号是什么东西呢？有人说：这个记号是一个咒诅，因为该隐发怨言，所以神便更严厉地惩罚他，给他一个咒诅。现在，我们已经清楚的看见该隐的悔改，所以15节的“记号”不应该是“咒诅”。而且，15节也说：这个记号起了一个保护的作用，免得有人杀该隐。可能你会问：“谁会杀该隐呢？难道是他父母吗？”请留意：创世记的记载是跳跃性的，记载下来的事可能相隔几年，或几十年。神忠告了该隐后，他就生气杀了自己的弟弟亚伯，这并不代表说第二天他就杀了亚伯，可能过了一段时间后才杀亚伯。从夏娃生了该隐和亚伯，直到该隐杀了亚伯，之间到底相隔了多少年，我们不清楚，因为圣经没有明说。但无论如何，亚当和夏娃还有其他儿女。虽然圣经没有记载，却不代表这些人不存在。圣经只是将一些关键人物，一些重要的事件记载下来，作为我们的借鉴。所以，当时，亚当和夏娃还有其他的后裔。该隐杀了亚伯，很明显，其他的兄弟是不能够接受的，肯定会找该隐的麻烦。这件恶行引起了公愤，所以遇到他的亲戚和兄弟肯定会找他麻烦，甚至要杀他作为一种惩罚。
到底神所立的记号是什么呢？“记号”这个词在旧约也被翻译为“印记、信物、标志。”有时候我会说“该隐的印记”，没有说“该隐的记号”，其实我是按着原文的意思直接翻译出来的。这个记号可以翻译为“印记、信物、标志。”旧约还有其他的记号，比如创世记9：12-13：
“神说：我与你们并你们这里的各样活物所立的永约是有记号的。我把虹放在云彩中，这就可作我与地立约的记号了。”
神跟挪亚立了一个约，而这个约是有一个记号的，就是以“虹”作为这个约的记号。所以“记号”是一样看得见的东西，而这样东西代表了神跟人立约的记号。创世记17：11说：
“你们都要受割礼，这是我跟你们立约的证据。”
这里的“证据”，原文就是“记号、印记”，跟该隐的“记号”是一模一样的意思。神吩咐亚伯拉罕要遵守割礼，因为这个记号象征了神跟亚伯拉罕所立的约。这个记号不再是外在的东西，而是身体上的一个记号。神要求亚伯拉罕和他的后裔接受割礼，而这个割礼就是神跟他们立约的记号。出埃及记31：13说：
“你要吩咐以色列人说：你们务要守我的安息日，因为这是你我之间世世代代的证据，使你们知道我耶和华是叫你们成为圣的。”
这里的“证据”跟该隐的“记号”也是同一个原文。我们已经看到三个神跟人立约的记号：“彩虹、割礼和守安息日”。这三个记号有不同之处：第一个记号人是被动的。是神跟挪亚立约，而这个记号是神主动跟人设立的。第二个记号就是割礼，这个记号人要主动去做，如果你不做的话，那么你跟神的约就无效了。第三个记号——守安息日——是包含了你整个生命，在生活上你要彰显出你是跟神立约的人。“割礼”这个记号是一次性的，但守安息日就不一样了，他们一生一世都要守安息日作为跟神立约的记号，而这个生活方式就在万国万民中突出了以色列民，因为没有别的民族守安息日。从这些的例子，我们看到“记号、印记”常常作为保护的标志，是神特别赐给那些跟他立约的人，所以也起了一个保护的作用。
让我在这里做一个总结：
1．该隐想高抬自己，于是杀了亚伯。但神却惩罚他，把他降卑。
2．透过提问，神希望该隐坦白认罪，谁料该隐竟然撒谎，以为能够隐瞒自己的过犯。
3．神恩待该隐，因为他真心痛悔，知道自己的罪孽深重，过于他所能担当的。
4．虽然神饶恕了该隐，但他还要承担罪所带来的后果。
- 完 -
