
願你的國度降臨
歸正神學對神國度的定義
Thy Kingdom Come: A Reformed Definition of the Kingdom of God 
Dr. S. Baugh, Westminster Seminary California (Lecture Notes)

時代論者認為歸正神學對神國度的看法是：神在罪人的心中掌權，沒有任何具體實際的國度。有些歸正學者的確模糊的、概括的談到這個主題，而導致別人這樣的結論。現代的時代論者，Darrel Bock，為達拉斯神學院的教授，以其漸進性時代論（progressive dispensationalist）著名，我們認為他接近歸正神學對神國度的理解，然而他說：
“要給神的國度下定義，不是一件容易的事。神的國度是否只是屬靈的？只是政治性的？僅表現在教會中嗎？或是表現在禧年中嗎（5:31）？是不是屬靈的，也是屬地的呢？其來臨是否是階段性的？以色列國與神的國度有何關聯？要給神的國度下定義時，這些問題都會被牽涉進去。”
有趣的是，這些都與我所定義神的國度沒有關係，我對神的國度所下的定義，並沒有包括在這些問題之內。這些問題清單都不在我對神國度的理解之內。
伯可富認為：神的國度就是神在罪人的心中掌權（the rule of God establishes and acknowledges in the hearts of sinners），以及聖經清楚的教導我們，未來的 國度降臨時會伴隨著災難性的改變。當伯可富講到未來的國度時，就是指神的國度。他了解神的國度，但是卻沒有詳細的說明，的確是一個弱點。伯可富的弱點，表示這可能是20世紀歸正神學面對時代論所作出的反應。從辯護的立場作為神學的出發點，有時候是危險的。因為神學論述的成形會受到外在力的影響。
我的論述與一些歸正學者的看法相同：Ridderbos, Hoekema, Riddlebarger。通常研究聖經中神的國度時，我們常會專注在“國度（kingdom）”這個字上面，就是希伯來文的makoo，和希臘文的 bathalia，我們會認為神國度的經文是以這兩個字為中心。以字面的意義來開始神學的研究，是一個容易開始的方法，卻不能成為最終的結果。從“國度”這個字開始，的確是一個十分方便的開始點，因為這個字在希伯來文和希臘文都具有正面的意義：1）神權（kingship），統治（dominion, rule），也就是說統治者的行動。所以，神的國度可以看作是神的全能的統治（the dynamic rule of God），祂真實的統治，致使事件的發生。這是神國度的定義之一：神權與統治。這是一個開始點。另 一個意義就是2）領土（territory），也就是神在什麼地方掌權。我們知道基督現在正掌管全地，這是毫無爭論的新約事實。
如果我們一定要看到國度這個字出現在經文中，才能了解關於國度的啟示，這種方法是有問題的。這就等於是說，要看到三位一體（trinity）這個字在經文中出現，才能理解。聖經中許多的經文講到神的國度時，國度這個字並未出現在其中。當聖經講到牧羊人和羊時，就是論及國度的經文，因為這是古代近東文化描述君王的用語。祂是神百姓的牧者，君王牧養百姓，如同牧者牧養羊羣。所以詩篇說到主是我的牧者，也就是說，主是我的君王。當我們思想任何複雜的議題時，（像神的國度），就必須處理聖經中的論述，而非單獨的字。開始點必須是聖經中的論述（statement），以及其上下文背景。
神的國度本身的意義（the kingdom of God proper）是什麼？我們必須以其純淨的形式（pure  form）來回答。如果你看到一個合金，有銀的成分，你就說它是銀，這並非是正確的答案。你應該要從純銀來回答。從純銀的角度開始，然後才談到其受到的影響。因此，神的國度正確的意義就是：世代的最終極完成（consummation of the age），也就是 萬物救贖性的更新（the redemptive renovation of everything），也就是接著主的再來、死人的復活、和最後的審判而來到的國度。以領域（realm）而言，乃是新天新地，就是《啟示錄》21  章所說的。神的國度就是：三位一體的神掌權統治到永遠，不再有任何反 抗的力量。神權的確受到挑戰，這是我們在《創世記》中所讀到的。《創世記》中的問題是：誰是君王。
因此，神的國度具有4 個屬性：
1 ）神的國度第一個屬性就是：它是末世性的（eschatological），就是最終的完成（the  consummation）——新天新地，不是屬於這個世界的，是《希伯來書》12章中所講的，不可震動的國度，是將要臨到的，我們所盼望的。在萬物受到震動之後，不可震動的國度就要被建立。這就是神的國度。這就是耶穌所講的神的國度，當祂說：神的國度近了，就是指著這個國度近了。這個國度是要來的世代（the age to come），將來的世界（the world to come）。我們後面要看《希伯來書》2 章 所講到的“將來的世界”。
2）神國度的第二個屬性就是：它是屬天的（heavenly）。神與其子民直接的統治，沒有任何的反抗力量。神的子民與神同住於不朽壞的、復活的存在中（林前 15）。復活是講到屬靈（屬聖靈的 of the Holy Spirit）身體的不能朽壞性。
3 ）神國度的第三個屬性就是：它是屬靈的（spiritual）。聖靈是要來世代的憑據（down  payment），當聖靈內住在我們裡面的時候，祂把要來的世代的能力帶給我們（來 6）。我們已經嚐到它、經歷到它，它將要完全地成就。我們將會親密的與祂同住，將會擁有屬靈的身體（約一 3）。
4）神國度的第四個屬性就是：它是以基督為中心的（Christocentric）。我們的主是進入國度唯一的道路。這個國度道路是末後的亞當所鋪設的。祂坐在神的右手邊，在那個國度中，成為第一個從死裡復活的。復活的意義就是：祂進入了那要來的世界。因為祂復活了，祂已經進入了神國度的實際。藉著與基督的聯合，成為我們與神的國度的接觸點。基督已經完成了祂的工作，《希伯來書》9  章講到，我們仰望祂的再來，不是為了罪作代贖，祂已經完成了這個工作，現在僅是要為祂自己迎娶我們，把我們帶到復活的狀態。那時，所有的仇敵都被擊敗了，最後的仇敵就是死亡。
所以，問題是：神國度的本身不是什麼？“本身（proper）”這個字是關鍵。神國度的本身不是這個世代的教會。這不是說神國度的能力和顯現不存在於教會中。這些的確是事實，但是教會本身不是神的國度。你知道我的意思，我們是朝聖者，是朝向神的國度邁進。現在的教會是爭戰的教會（Church now is the church militant）。得勝的教會才是神的國度（the triumphal church is the kingdom），就是我們所經歷的國度達到最後的完成，並且是純淨的。這是神國度所代表的意義。現在，我們被賦予國度的能力和經歷，以致於 我們最後能夠無誤地到達那裡。
神的國度不僅僅是神在罪人和信徒的心中掌權。雖然這是真實的，卻不是神國度的定義。這樣來定義神的國度是有問題的。當然，更不是神在耶路撒冷統治掌權一千年，這不是神的國度，因為保羅說肉身不能承受神的國。沒有復活的人不可能與復活的人同住在神的國度中。22：42……我們藉著重生經歷神的國度，（重生就是復活的開始）……。
舊約（Old Covenant） 最偉大的果子就是聖約的公式（formula），講到：我要作你的神，你要作我的子民。當神把以色列人從埃及帶出來時，祂是亞伯拉罕、以撒、雅各的神，祂說：我是你們的神，紀念你們受苦。祂是他們的神。在新約中也被重申，我們主基督的父神是我們的神。《希伯來書》8章講到，《耶利米書》31章所預言的新約的祝福，其中之一就是：我要作你們的神，你們要作我的子民。這是講到未來。《啟示錄》21章講到：新天新地之後，神才宣告：我要作你們的神，你們要作我的子民。只有在新天新地的時候，我們才真實的經歷到完全的、實際的、純淨的“神是我們的神，我們是祂的子民。”在此之前，祂當然是我們的神。耶31，神向以色列人應許新約的時候，祂就是他們的神。祂已經定意要成就那事，祂所說的乃是：當祂與我們面對面時，你就認識我是你的神，這是一種完全的榮耀的交通（communion），現在我們只有瞬間的經歷。未來的國度是一個永恆的真實。
《希伯來書》2：5，“我們所說將來的世界，上帝原沒有交給天使管轄。”這裡的問題是：為什麼他要用將來的世界（the world to come），這個詞還沒有出現過。所謂的將來的世界就是前面所講的，是前面幾節所講的偉大救恩。將來的世界的中心，並沒有交給天使，並且引用《詩篇》8：6，“有人在經上某處證明”（for testimony is born by someone somewhere）。這裡所說的就是神的國度。對作者而言，將來的世界就是神的國 度。他沒有使用國度這個字，但是當他解釋那將來的世界時，他引用詩8中的神權kingship，詩 8中的見證是關於以榮耀尊貴為冠冕（crown with glory and honor）,以及萬物都服在君王腳下，那就是將來的世界。仇敵臣服，受榮耀冠冕，這些都是國度的議題。詩8清楚的講到人類。“你叫他比天使微小一點”是指亞當和夏娃的聯合體，所以可以說人，像《創世記》一樣，這裡並非特別指基督。Son of man希伯來文的意思就是指人類。這是有爭議的一點，有些聖經註釋者認為這是基督的頭銜。我卻認為他引用詩8，是指人類，如同詩 8的意思。
但是，我們現在沒有看到萬物都服在他腳下。這裡的“他”是誰？有人說是基督，我不相信，基督的國度中仍然有仇敵，祂還沒有得到完全的榮耀。這裡是講到我們人類。萬物都服在他腳下，是指我們，但是我們還沒有看見此事。注意第5節，“我們所說將來的世界，上帝原沒有交給天使管轄”。作者讀了《創世記》和《詩篇》8，指出將來世界來到的必要性，要使神原始創造人類的目的，在將來的世界中得以成就，因為我們現在還沒有看到。但是我們的確看見了基督。我們沒有見到自己在榮耀中的狀態，但是，當我們看到基督時，我們就可以見到自己在那榮耀中的狀態。因為，祂以大祭司的身份代表我們進入了那個狀態，並且要帶我們進入榮耀。許多聖經註釋者都停在第9節，其實此段應 該包括第10節。
此處所強調的成肉身（incarnation）的目的，在於第10 節所說。此節應該屬於同一段落。“10  原來那為萬物所屬、為萬物所本的，要領許多的兒子進榮耀裏去”，關鍵就在於此，這裡的榮耀是指詩8中所說的榮耀，是神權的榮耀，使萬物都服在其腳下。我們沒有看到我們自己在神的國度中得著榮耀的冠冕，但是我們看到基督得著榮耀的冠冕，祂藉著 順服得以完全，帶來我們進入榮耀裡，使萬物服在腳下。
所以，神的國度是救贖的事實（a redemptive reality）。神的國度所代表的是人類墮落的一重榮耀的逆轉（a reversal of the fall）。它推翻了人類在墮落時，對神國度的棄絕（it is a overthrow of the abandonment of the kingdom by humanbeings in the fall），重新建立國度在宇宙中的表彰。這是神達成此目的的方法：祂使其兒子進入世界之中受苦難，把我們帶入榮耀裡。神的國度對我們而言，是穩固的、是以基督為中心的、是救贖性的，以純淨的狀態而言，神的國度是未來的，因為我們還沒見到自己得著榮耀。我們沒有見到萬物服在我們腳下，但是我們的確看見基督。作者接著講到我們是兒女、兄弟。在《詩篇》22中“我的神為什麼離棄我”是講到耶穌在十字架上決心要完成使命，帶領兄弟姐妹 進入榮耀。
在《希伯來書》2章中，神的國度是一個將來的世界。這個國度的正常形態（proper form）就是在榮耀中，萬物都服在腳下。基督已經藉著大祭司的職事，穩固地成就了此事。祂已經在原則上帶我們進入了榮耀，當我們在復活的榮耀中經歷新天新地時，我們會歡呼：你的國已經降臨了。在這之前，我們是這樣以主導文來禱告，我們祈求最後的審判、基督的再來、建立普世性復活的榮耀。在這之前，我們為了榮耀主名，努力的把許多人帶進這樣的世界事實中。（這乃是宣教的真意）基督現在已經坐在神寶座的右邊，藉著祂話語的權能統治萬物。基督現在統治全地，為了要完成祂在地上的目的。神救贖的統治，使我們與基督聯合，在與基督聯合的成聖過程中成長，帶我們進入祂屬天的國度，是現在的事實，我們現在就是天國的子民。我們從黑暗的權勢中被遷入愛子的國度裡（西 1：13）。
神的國度是什麼？我們是天國的子民，這個天國是我們現在所經歷的，還是身體復活以後的新天新地？這是我一直要回答的問題。我們處於一個階段，藉著靈魂的更新，現在可以經歷到復活的大能，但不是最後完成的復活（resurrection consummated）。所以我們與國度有聯繫，問題是有什麼聯繫？我們與新天新地的復活現在有聯繫，這是我們與神的國度有聯繫的地方。我們一直注意到現今神的國度，並要定義現在神的國度，這樣是不正確的。現在是未來榮耀的、更新的、完成的國度的效果，我們現在所經歷的是未來的國度的效應，影響到現在。這是歸正神學另人鼓舞之處。我們認識到那未來的國度，影響現在我們的經歷。我們現在的經歷只是一種預嘗、憑據（down payment）。
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