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附錄一

羅馬天主教

作為一個假宗教
與天主教分享信仰

公開宣稱屬於基督的最大組織是羅馬天主教教會。超過八億跟隨者將他們的

靈魂託付於其教訓上，並相信這宗教能指導他們上天堂。羅馬教會聲言對所有真

基督徒有至高的權柄，這聲言實是恐嚇。他們的宗教禮儀給人留下深刻的印象，

並往往灌輸一種“宗教式的感覺”。群眾按這體系而生活，於是便成為家庭或國

家的宗教習慣。但是這樣一個組織的教訓有沒有可能出錯呢？這個組織有沒有可

能就有關得救的方法誤導人呢？

數以百萬計忠於主耶穌基督的信徒都相信天主教的信仰很有誤導成分。對於

信徒，神的話有至終的權柄。相反地，天主教徒視教會為最終的權柄。愛讀聖經

的人相信救恩是個人與基督的關係。天主教徒就相信他們在天主教教會裡的教友

資格。行為合乎聖經原則的基督徒相信只有主耶穌基督的寶血能夠除去他們的

罪，並將他們洗淨。天主教徒倚賴天主教教會的聖禮和神甫的宣告。很明顯，真

正的信徒和真正的天主教徒在信仰上大有分別，兩者不能同時正確。

權柄的要求

羅馬天主教教會要求有屬靈的權柄管治所有基督徒。他們認為其傳統和正式

的教條與聖經有同等權力。他們更聲言他們的神甫及聖禮有絕對的權力寬恕罪

孽。教會傳統有這完全的權柄，教會之首教宗是那真正的大主教或基督在地上的

代表，因此，是教會及世界至高的管治者。正如一本教義答問說：“教宗在地上

取代了主耶穌基督在地上的位置……他是可靠的管治者、教條的創始人、議會

的發起人兼鑑定人、真理的全體管治者、世界的仲裁人、天堂及地上的至高裁

判。”

這樣聲言的根據源自對太一六13～19的錯誤解釋。羅馬教會用這段經文來極

力堅持基督指派彼得為首任教宗、或羅馬的主教。彼得藉着所賜的“天國的鑰

匙”得到至高的權柄。羅馬教會更斷言繼承彼得的那些教宗代代相傳，羅馬教會

的權柄得以繼續下去。讓我們一同驗證這些聲言吧！

羅馬天主教說，羅馬教會是透過彼得建立起來的。主耶穌對彼得說：“你

是彼得（希臘文petros），我要把我的教會建造在這磐石（希臘文petra）上。”

（太一六18）。羅馬教會堅稱彼得就是基督要在上面建造教會的磐石。可是，基
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督真的說彼得就是那磐石嗎？請留意petros和petra這兩個希臘字之間的分別。pet-
ros是陽性詞，意思是“一塊小卵石”；相反地，petra是陰性詞，意思是“一塊

大床岩”。因此，彼得並非主耶穌所指的磐石。這磐石反而是指彼得所承認是神

的基督（太一六16）；教會的磐石乃是基督。彼得自己在彼前二4～8這樣告訴我

們，保羅在林前三11及弗二20也這樣說。

羅馬教會堅持認為基督賜給彼得絕對的權柄。祂說：“我要把天國的鑰匙給

你，凡你在地上所捆綁的，在天上也要捆綁。”（太一六19）羅馬教會指稱，這

權柄包括決定誰可進入天堂、誰會被拒絕的至高權柄。這裡的“鑰匙”實在象徵

着權柄，但卻並非指羅馬教會要人們相信的絕對權柄。太一六19的一個簡單對比

就是太一八17,18。經文說明基督的“天國的鑰匙”並非只賜給彼得一人，而是賜

給所有神的子民。而且，這裡所賜下的權柄並非用來決定誰進入天堂，惟有神有

這樣的權柄（啟一18；三7）。“鑰匙”意味着基督所賜的權利和權柄，是賜給

那些奉祂的名宣講救恩的子民。鑰匙的運用是透過傳福音來將天堂之門打開。因

此，主耶穌並沒有使彼得成為地上教會之首，但卻賜給他和其它信徒有特權透過

傳講這好消息來打開得救之路。

將羅馬教會視彼得為教宗，與聖經的教導作對比。彼得稱教會的領袖為榜

樣，而並非主人（彼前五3）。在任何時候，彼得都從不自稱為“教宗”。他在

眾長老中稱自己為長老（資深的長老）（彼前五1）。聖經或初期教會都沒有稱

彼得為“羅馬主教”。其實，並沒有聖經證據證明他曾經留在羅馬。彼得曾在耶

路撒冷（徒一一2）。是雅各而非彼得主持教會的會議（徒一五1～29）。是保羅

而非彼得寫信給羅馬信徒。是保羅在羅馬監獄裡寫了很多封書信。保羅曾提到羅

馬很多的人，但卻從沒提到彼得。保羅有一個特別的職分，就是作為外邦人（非

猶太人，例如那些在羅馬的人）的使徒。彼得受託作猶太人的使徒（加二7）。
是保羅糾正彼得而非彼得糾正保羅（加二11～13）。聖經並沒有論到彼得乃至高

的使徒。

再者，教會歷史沒有任何清楚的記載有關從彼得開始，由教宗管治教會的

“代代傳統”。“教宗”這個名稱首次加給大貴格利，他在公元590至604年作羅

馬主教。雖然他拒絕用這個稱號，但是他卻被視為教宗權力的創始人，因為他強

力的管治已經大大增加羅馬主教管治教會的勢力。羅馬教會常常修訂教宗的正式

繼承權。例如1947年，羅馬教會廢了教宗Pope Donus II（公元973年），並把其它

六人的名字刪除。

羅馬天主教對權力上的要求實在使人感到驚訝。“因此，無論何人，只要知

道神透過主耶穌基督而使天主教教會必須存在，卻拒絕加入教會或留在教會裡，

那人就不能得救。”(Vatican II, Dogmatic Constitution on the Church, Section 14)。
很多天主教徒在面對這樣的斷言的時候，都恐怕自己因為與教會斷絕關係而喪失

得救的希望。但是，在基督徒時代的首四個世紀裡，沒有記載過有基督徒自稱為

羅馬天主教徒的。根據聖經的記載，救恩乃基於個人與基督的關係，是憑信心得

救的，而並非靠作為羅馬教會的教友身分而得救。
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不變的真理的聲明

羅馬教會說，在過往的世紀以來，雖然其正式的教義經歷到不斷的改變並增

添了一些附條，但是其真理仍是相同的。以下是其中一些附條的教義及採納日

期。

公元 300年	 為死人禱告

394年	 每天進行彌撒

431年	 稱馬利亞為“神的母親”

593年	 煉獄教義的設立

600年　 	向馬利亞、死去的聖徒及天使禱告

607年　 	教宗的稱號加給Boniface III
1090年　	唸經用的珠串的引入

1190年	 賣贖罪券（購買罪的赦免）

1215年　	化質說（聖餅變成基督的身體）的宣佈

1215年　	向神甫而並非向神認罪

1220年　	崇拜聖餅（聖禮用的餅）

1229年　	向人禁制聖經

1545年　	聲明傳統與聖經有同等權力

1546年　	在舊約裡增添書卷（偽經）

1854年　	宣佈聖母馬利亞由純潔無罪之胎而生

1870年	 教宗聲明自己在信仰和道德的事情上沒有犯錯

這一切都完全沒有按照聖經為基礎。可是，羅馬教會卻說他們不會教導錯謬

的事情，因為神禁止他們這樣行。

權柄：聖經還是傳統？

天主教教會教導說，他們的傳統和歷來領袖們搜集的守則，都與聖經有同等

權力。但是，這實際上沒有平等的存在。教會聲言其權柄超乎聖經，並有專門的

權力去解釋聖經。他們說有必要避免意見上的分歧，可是，幾乎在所有屬靈的事

情上，天主教的教師之間都存有很多意見上的差異。羅馬教會並沒有出版過任何

書籍，載下絕對可靠的守則用來解釋聖經。教會的傳統或教條與聖經和傳統的法

則互相抵觸。羅馬教會告訴天主教徒，教會的存在早於聖經，是教會使聖經面世

的。羅馬教會說教會真的挑選了一些書卷列入聖經裡，並自信地說，在此之前，

人們是向天主教教會學習的，並非向聖經學習。

今天，沒有學識的人很少知道這樣的聲言有很多存疑的地方。舊約在基督時

代之前四世紀完成，並被信徒視為神的話。直到1546年，羅馬教會便擅自在舊約

以外增添一定數量的新書卷，並聲明這些書卷都是默示的，並具有權威。這些書

卷被稱為偽經，意思就是可靠性有待商榷的著作。我們的主所引述的經文幾乎全

都來自舊約的書卷，卻從來沒有參考過這些附加的著作。主耶穌在羅馬教會存在

之前曾說“查考聖經”（約五39）。主耶穌生平的敘述（馬太福音、馬可福音、

路加福音和約翰福音）及使徒所寫的書信，並其有關的著作都在第一世末的期間
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以手抄本流傳。基督徒接納馬太、約翰、彼得和保羅的著作，因為知道他們是我

們的主的使徒。雅各、馬可、路加和猶大的著作都受重視，因為他們與那些使徒

有聯係。這是新約所知的作者。這些人及他們受神所默示的著作是在第二世紀之

前經正式鑒證的。羅馬教會純粹認可早期信徒已接受的東西，肯定並非要把聖經

給予世人。

天主教教會聲稱自己獨有專利權解釋聖經，這也是沒有根據的。神以祂自己

的智慧使人尋得聖靈的指引來明白聖經（約一六13；約壹二27）。神並沒有給舊

約的信徒預備受啟示的解經家。主耶穌說以色列的官方領袖並不明白聖經（太

二二29；可一二14）。主耶穌說他們以他們的傳統作取代，廢棄了神的話（可

七5～13），正如羅馬教會所作的一樣。主耶穌從不引用傳統來支持自己所說的

話，卻引述聖經作支持。

那麼，我們可以如何確定真理呢？我們只有謙卑地與神同行，將自己交託給

祂的靈，並為祂的啟導而禱告。我們必須仔細地研讀本國語言的聖經，並要確保

自己已經就一個主題思考了有關的經文的各方面。這樣，我們便能掌握聖經的主

要教義，例如基督的位格、神的本性和得救的方法。神認為賜給人一位正式保證

並人類的解經者是不恰當的。神的權柄在於一位可靠的救主，主耶穌基督（約

一四6），在於這無謬誤的道，聖經（提後三16），並在於一位受默示的解經

者，聖靈。聖經並沒有說人或教會是無謬誤的。

另一個救恩的計劃

對任何一個宗教體系的最重要測試是如何回答這問題：“人們可以如何得

救，如何為死後的生命預備？”羅馬教會的得救制度要求人參與很多宗教禮儀

（聖禮）和無止境的善行。天主教徒每天努力要得到的救恩卻被一項巨大、不斷

增加的罪債所阻隔。他們必須藉着做教會所吩咐的事，借此不斷地償還罪債。但

是，他們從不曉得他們的罪債有多少，也不知道必須作什麼才能全數償還。因

此，救恩便成為軟弱的罪人窮一生的努力要贏取神喜悅的成果。罪人不斷還債和

祈求，而教會則不斷命令並要求。

在聖經裡，恩典（或稱恩寵）乃神賜我們所不配得的好處，與靠人的好行為

的概念相反（弗二8,9）。可是，在天主教的制度下，恩典乃本着禮儀或行為的

一個“神生命的分享”。洗禮被說為將恩典首次帶進你的靈魂，並洗淨你原來的

罪。恩典藉着堅信禮更進一步增加，此禮要由一位主教給你舉行塗油儀式，並

說：“接受聖靈。”藉着參與彌撒這羅馬教會形式的聖體，恩典就能增添。禱告

和好行為也附加在這帳項上。

罪會扣減恩寵的儲存。罪可以是致命的（嚴重的），也可以是可原諒的（較

輕微的）。一項致命的罪足以清除你得到的所有恩寵。那麼，你在這個羅馬教會

制度裡如何得到饒恕呢？你要向一位神甫認罪，卻不用向神認罪。接着，那神甫

沒有諮詢神便寬恕你，恢復你得恩典的生命。他指定某些儀式的禱告（例如“向

馬利亞致敬”）或好行為，此乃贖罪的苦行，整個過程被稱為苦行贖罪的聖禮。

除去罪的暫時懲罰被稱為免罪，這是靠着某些行為或獻給教會禮物。教會可以替
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病人或垂死的人塗油來進一步增添恩寵，這被稱為臨終抹油禮。靈魂死後期待到

煉獄去，而並非到天堂；為了要回到神面前，他們在那裡為所曾犯的罪而受額外

的苦。可是，藉着望彌撒或禱告，可以為那死去的人縮短在煉獄的時間。

所有這些藉着行為而得救的教義是沒有得到神的批准或授權的。聖經並沒有
區分罪的深淺。所有罪在神的標準下都是嚴重的。基督並沒有設立堅信禮、苦行
贖罪禮或塗油禮等聖禮，聖經也從沒有提到這些聖禮。煉獄的教條以馬加比二書
裡的一節為依據，此書乃羅馬教會在聖經以外增添的一本偽經。

我們將神的話清楚的教訓，與羅馬天主教得救的方式作一比較。聖經說，人
只要相信福音便能得救（羅一16；徒一五7）。這福音說基督為我們的罪而死，
並付上贖價，又從死裡復活，作為祂勝過罪惡、死亡和地獄的憑證（林前一五

1～4）。我們只要完全相信這個信息，並深信那賜救恩的基督，並得到所應許的
聖靈（弗一13）。人若有基督在他裡面就得救，救恩並不在於一些不明確的恩寵
的賜予（約壹五12）。好行為乃得救的果實，從一個改變了的生命中流露出來，
而並非贏取神的喜悅的途徑（弗二8～10；多三5～8）。人若嘗試更改這福音的
信息，加上人的行為或額外遵守律法，要借以得蒙拯救，他就必受神的咒詛（加
一18）。信心，並非行為，乃罪人進入救恩的方法（約三16）。這信心乃在那拯
救我們的主耶穌基督裡面（約一12）。信心乃本着神的話，而非人的話（帖前二

13；羅一○17）。很多天主教徒不知道神已經將我們所有的罪都歸在那釘在十字
架上的耶穌身上，並賜下祂的義，給我們作為賞賜（林後五21）。他們又不知道
在基督裡的信徒“不被定罪”（羅八1），也不知道單憑信心便能得到稱義的福

（羅五1）。羅馬天主教的救贖制度的大錯在於他們認為主耶穌基督在十字架上
所成就的工作和祂榮耀的復活，並不足以拯救那些悔改並相信福音信息的人。這
錯謬在彌撒的教條裡說明了。

羅馬教會為罪的獻祭

在羅馬教會的屬靈控制下，羅馬天主教的最重要儀式是稱為聖體或彌撒

（“退去”的意思）。聖體對羅馬教會的含義包括物質神奇地改變（化質說），

及除去參與者的罪的獻祭這些概念。羅馬教會教導說，當神甫在祭壇前用他的雙

手舉起餅和酒的時候，那些物質就確實地變成主耶穌基督的肉和血，此舉再一次

成為十字架上的獻祭，在餅和酒之下作為主耶穌的身體和寶血的獻呈。（估計這

儀式每天約有二十萬次）正當那神甫拿着聖餅（聖餐禮中之聖餅）的時候，領聖

餐的人就前來讚美或崇拜那聖餅。領聖餐的人所吃的就是神兒子真正的肉和血。

羅馬教會稱這不斷的獻祭為“無血的獻祭”，被視為使參與者得到罪的赦免。在

公元1215年，羅馬教會把這歸為正式的教條，人若要得救就必須承認這儀式。根

據羅馬教會的天特總會，凡否認這教條者，就要受神的咒詛。

這教條與在一千九百年前，主耶穌所設立的簡單記念筵席相距很遠（路二二

19,20）。主耶穌說：“你們如此行，為的是記念我。”祂卻沒有說：“你們如

此行，為的是要使你們的罪得到赦免。”當祂將餅遞給門徒的時候說：“這是我

的身體。”祂曾用比喻的方式說：“我是葡萄樹”或“我就是門”。主耶穌並不

說：“藉着一個神蹟，這便變成了我的身體。”在那時，有兩個身體，一個就是

在祂裡面活着的，另一個是在祂的手裡。

當主耶穌說：“吃我肉、喝我血的人就有永生。”（約六54）祂有何意思
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呢？天主教徒經常用這一節來證明他們的教條。主耶穌的意思若確實指肉和血的

話，那麼所有參與這筵席的人都會永遠得救，因為這是祂在經文裡所說的應許。

即使羅馬教會也沒有這樣的教條。其實，這一節的上下文內容沒有提到有關主餐

的事，只是講述有需要到祂面前來和為救恩而相信祂（約六35,47）。
那所謂的“沒有血的獻祭”不能帶給任何人罪的赦免。聖經說：“若不流

血，罪就不得赦免。”（來九22）主耶穌“只一次的”在十字架上流祂的血，此

舉怎樣也不會再重复，因為赦免到主面前來認罪的人所有的罪，這工作已令神感

到滿意了。（請研讀來一○10～14）惟有主耶穌的血（或死亡）“洗淨我們一

切的罪”（約壹一7）。彼得（彼前一18,19）、約翰（啟一5；五9）、路加（徒

二○28）和保羅（羅三25；五9）也這樣告訴我們。但是羅馬教會教導其跟隨者

的，則完全不同。他們在主耶穌所成就的工作上加了一項為罪不斷的獻祭（彌

撒），還有其它的聖禮，作為得赦的途徑。

總結

今天，越來越多天主教徒開始研讀聖經，並與別人更開放地討論聖經，這是

一件值得鼓舞的事。在1962至1965年，有一個名為Vatican II的羅馬天主教議會。

從那時起，已經開始這個現象。在不影響任何基本的教條的情況下，這個議會負

責放寬傳統教會的習慣。現在很可能是有史以來較多的天主教徒前來相信基督的

了，我們為此而感恩。我們必須尊敬天主教救援機構所籌辦的人道主義工作。同

時，我們也認定羅馬教會那些重點教條，特別是有關救恩和代表以行為得救的假

福音體系的有關教義。很多福音派人士都不注意這事實。我們必須爭取每一個機

會去與這些人分享救恩真正的信息，正如我們在那些純粹掛名為基督徒的更正

（復原）教徒身上所作的一樣。這裡是與天主教徒分享你的信仰的一些重要建

議。

1.	使天主教徒對查考聖經感到興趣。從過往的歷史來看，他們現在較易於接

受聖經。那確保他們進入天堂的唯一方法已經在聖經裡解釋了，就這方面特別強

調的書卷有：約翰福音、羅馬書、以弗所書、加拉太書及希伯來書。若有需要，

請他們用自己的天主教版本聖經。他們往往很尊重聖經，但卻並不視其權柄為至

高的。

2.	強調主耶穌基督為信徒真正的核心，而並非地上任何教會組織。強調惟有

主耶穌是救主，祂接納所有到祂面前來的人（約六37）。與他們談論個人與主的

關係。找出那些有所缺乏的飢渴者。對於他們常常埋怨那不愉快的宗教經歷，一

個與祂真正的關係才是這些怨懟的答案。

3.	強調福音能賜人永生、赦免、平安和喜樂。對於那些極度憂傷的人來說，

現在的一個更美好的生命和將來的一個更美好的盼望是很有意義的。

4.	避免人身攻擊、不尊重的言語和爭論。天主教徒自己往往自由地批評羅馬

教會，但卻向別人為羅馬教會辯護。謙虛地分享主耶穌帶給你生命的一切。不要

一味地發言，應該多發問。別忘記在對待那些心意長久地傾於某一個方向的人時

需要忍耐。多為他們代禱，求神除去他們的盲目和恐懼，向他們表達仁慈和愛
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心。

5.	要謹記，單是對術語上的認識並不保證人明白或有內心的決志。很多人曾

經求神寬恕他們的罪，也有很多人曉得這句話：“主耶穌為我們的罪死在十字架

上。”禱告或頭腦上的知識並不能確保我們得救。

6.	固守着那主要的話題：基督所成就的圓滿工作、好行為的無效。謹守聖經

的教訓，避免岔開話題，例如羅馬教宗的職位及權柄、向馬利亞禱告等等。

7.	當你認為那位天主教徒已經明白並接受福音、又願意接受救恩的時候，給

他一個測試，以確保他知道救恩不用靠着好行為或作任何供獻──不用靠着洗

禮、贖罪的苦行、彌撒或任何別的東西。別忘記有時候與一位未曾真正明白或決

志的天主教徒一同禱告是較為容易的。要樂意慢慢地建立，不要強逼人立即作決

定。在他們打穩基礎並作了個人決志之前，避免提到有關離開天主教教會的問

題。
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附錄二

摩門教（末世聖徒教會）

摩門教徒的信仰
如何向摩門教徒作見證

耶穌基督末世聖徒教會（摩門教）是美國出產的最大宗教，其信仰由猶他州

鹽湖城的總部傳播致世界各地，有傳教士達三萬人。他們強調家庭生活、給青年

人安排活動、援助有需要的人和使所有教友過積極的教會生活。他們挨家逐戶地

攀門的時候，他們的整潔外表和誠懇有禮的態度是持久有效的。他們的熱誠和正

面的見證相當令人信服，尤其是對於那些不明白聖經的人，或是那些沒有一個滿

意的教會經歷的人。

這些傳教士強調今天權力上的需要和一位現代先知的需要。他們鼓吹祭司制

度的需要，並今天需要有使徒和先知替神行動。由於初期教會的離道反教，必須

有一個復原的福音和教會。他們都用聖經的術語，但與歷史上基督教所用的意思

不同。他們相信世上有很多神，甚至連他們的教友也能夠成為神。他們所認識的

是另一位耶穌，是神與馬利亞透過性關係所生的。他們有另一個福音，是一個靠

行為得救的福音。

摩門教是斯密約瑟所創立。他聲稱在1820年，當他只是十四歲的時候，他進

入樹林去禱告。在那裡，父神和主耶穌基督（在身體上分別為兩個人）告訴他不

要加入任何教會，“因為全都是不正確的”，他們的信條在神眼中是可憎惡的。

斯密聲言在1823年，一位天使向他顯現，並向他透露一個載着一些金屬片的盒子

所埋藏的位置。他從紐約州的巴米拉(Palmyra)附近的一座小山裡找到那些金屬

片。又宣稱在1829年，藉着神的幫助，將它們翻譯成所謂的摩門經。後來，那位

天使取回那些金屬片，從此金屬片便消失了。他們的教會於1830年興建，並有六

名教友。斯密乃教會的預言家、啟示者及大先知。在這位顯赫人物的帶領下，教

會不斷成長，由紐約州發展至俄亥俄州，再到伊利諾州。斯密在那裡被一群憤怒

的暴徒殺害，那時是1844年。接着由強權的領袖楊格(Brigham Young)帶領，大部

分的教會便遷移到猶他州，摩門教在那裡一直興旺至今天。

摩門教的教會成長是很異常的。在1830年只得三十人，在1900年已增長至

二十六萬八千人，並於1950年增至超過一百萬人，現時有會友超過五百萬人。單

單透過宗教上的改信，估計教友的人數每年有二十萬人的增長，此增長有賴教會

事務收入的經濟上支助，每天最少有一百萬美元，其企業利潤估計每年最少有

十億美元。這些巨款便花在福音事工和建築工程上，例如興建教堂和楊格大學。
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這是他們頂尖兒的大學，有學生超過一萬五千人。傳媒往往以那世界著名的摩門

教聖幕合唱團為特色，此合唱團有成員三百七十五人。教會的系譜學圖書館設有

從世界各地而來的資料，吸引那些有興趣研究自己的世系的人。

摩門教的吸引力及與人打交道的手法

這個運動最大的吸引力是什麼呢？為什麼這宗教既能吸引那些花上自己一生

於類似宗派上的人，又能吸引那些沒有教會背景的人呢？雖然他們的教義非常古

怪，又屬於異端邪說的，但是這個末世聖徒教會卻因為以下的原因而不斷增長：

1.	照顧人的需要是摩門教徒給人的印象。他們教會裡任何有需要的人都能得

到幫助，教會的倉庫裡有充足的食物、衣服和其它物品。金錢上的援助也充裕，

也能提供給每位能幹的人一份工作。每一個人都受到尊重，不用申請政府的福利

施捨。

2.	摩門教極力強調家庭的重要性，並且嘗試加強家庭的和諧。教會推廣其

“家庭夜”的節目，使所有教友留在家中禱告、相交、讀經，並與家人相談家

事。教會的生活都環繞着家庭。在這個離婚率及家庭破裂的數字不斷上升的世代

裡，這樣的方針相當吸引，尤其吸引那些已有家庭問題的人。

3.	摩門教提供很多活動來吸引年輕人。童子軍部隊在教會裡十分受歡迎。很

多“團”（教會小組）為運動員設立體育館。世界最大的籃球及棒球的組織都以

摩門教為榮。他們也給年輕人安排舞蹈訓練，讓他們有機會在音樂、戲劇和類似

的活動上發揮他們的天分。摩門教對小孩子和年輕人強大的宣教工作，吸引了很

多教會以外的人。據稱所有決志的人中有三分一是青少年人，大部分在二十一歲

時仍是他們教會的會友。

4.	摩門教動員每一位樂意隨時候命的會友，作為教會的工作者。他們沒有一

個受薪的牧師階級。人人都作事奉，並且勞苦不受薪。男孩子在十二歲時便加入

教士之職，教會將他們訓練成為領袖。他們最重要的呼召是兩年的宣教工作，以

增加在教內的聲望。傳教士是自費或由家人支持的。這樣的重視在於避免任何教

友隨便地、沒有決志便加入教會；他們借此強化教會。

5.	摩門教相信他們在神的啟示下運作，認為所有別的教會都不正當，在神眼

中乃可憎惡的。他們的教會聲言直接從神那裡得到權柄，並斷言說教會的頭乃替

神說話的一位活先知。摩門教徒相信惟獨他們擁有一個有效的教士職分，是神吩

咐代替祂行動的。他們另外加添一些書籍，傳說是神啟示的，他們視這些書卷的

權柄大於聖經。他們另有一個新的信息，名為“恢復的福音”，內容要求多靠着

行為來賺取神的喜悅。他們強調興建殿宇來進行神的工作。他們秘密的儀式（往

往仿效互助會之制度模式）對某些獨特的小組發起一種歸屬感。最後，摩門教還

讓信徒有機會成為眾神之一。

當那些態度熱誠，整潔有禮的教士以游說的方式來宣傳這些意念的時候，便

具相當的說服力了。當他們得到撒但的權柄支持的時候，他們便更加強盛了。這

類工作者裝作“仁義的差役”（林後一一13～15）。人們何等迅速地蒙受他們的

欺騙呢！
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摩門教的假教義

聖經讓我們認識教義上的真理。我們若徹底地熟識聖經，就能避免被假宗教

的教訓所蒙騙。當使徒保羅向庇哩亞人傳道的時候，那裡的人很值得稱讚，他們

天天考查聖經，要曉得這道是與不是（徒一七11）。藉着聖經清楚的教訓與摩門

教教義相比，便可以證實摩門教最重要的教義是錯誤的。他們以三本書作為他們

的權威，並視之為神聖的：摩門經、教義和聖約和無價珍珠。此外，他們看那活

着的先知（現時摩門教教會的主持人）並他的顧問團十二使徒的議員具有權威。

在以下的對比當中，我們會參考摩門教的典籍及以下的摩門教著作：A Study 
of the Articles of Faith (1975, an exposition of the Mormon "Articles of Faith" by Apos-
tle James E. Talmage, first published in 1899), Teachings of the Prophet Joseph Smith 
(1958, Compiled by Joseph F. Smith), Journal of Discourses, Mormon Doctrine (1966, 
by Apostle Bruce R. McConkie)及The Gospel through the Ages (1958, by Milton R. 
Hunter)。我們可以發現很多摩門教的異說甚至與摩門經互相矛盾，即使斯密約瑟

曾說：“摩門經乃世上最正確無誤的書籍，是我們這宗教的基石。”(Teachings 
of the Prophet Joseph Smith, p.194)

1.	世上有很多神，還是只得一位？
a.	摩門教。摩門教徒乃多神論者（相信有很多位神的人）。“我們若將數以

百萬計的天體上粒子的數目數算，便會發現神的數目比這些粒子的數目還多。”

(Mormon Apostle Orson Pratt in Journal of Discourses, Vol. 2, p.345) 請也參閱Doc-
trine and Covenants 132: 20,37。正如在Teachings of the Prophet Joseph Smith裡斯密

約瑟教導說：“你已經學習了如何成為神。”(pp. 346,347) 並說父、子及聖靈乃

“三位神”(p.370)。以下的摩門經經節與這些教導互相抵觸：Alma 11:26～29,44; 
Mormon 7:7; Nephi 11: 27; Mosiah 15:4,5。請也參閱Doctrine and Covenants 20:28。

b.聖經。真正的基督徒乃一神主義者。舊約和新約都說只有一位神（申六

4；賽四三10；四四6；加三20；提前二5）。唯一提出人變為神的建議者乃伊甸

園裡的撒但（創三4,5）。接受這謊話的人將要滅亡，而並非成為神。斯密約瑟這

樣撒謊說：“多神論的教義，就好象任何別的教義一樣，在聖經裡相當顯著。”

(Teachings of the Prophet Joseph Smith, p. 370)。
2.	神是會改變的，還是不改變的呢？
a.	摩門教。“我們所相信的那位神是不斷進步的……他是盡善盡美的，這包

括永恒的進步──祂循着一條路已經獲得祂至高的地位，現在祂的兒女可以照

樣跟隨。”(A Study of the Articles of Faith, p. 430)。末世聖徒教會的第五任主持

人Lorenzo Snow扼要地說明這概念：“人現在怎樣，神也曾這樣。神現在怎樣，

人也可以這樣。”(The Gospel through the Ages, pp. 105,106) 摩門經教導說，神是

“不能改變的，從亙古直到永遠”（Moroni 8:18；比較Mormon 9:9,10,19）。
b.聖經。“我耶和華是不改變的。”（瑪三6）祂並沒有改變（雅一17）。神

的兒子耶穌在本體上“昨日、今日、一直到永遠是一樣的。”（來一三8）祂一

直以來都是神（約一1），但祂曾到世間上，成為人的樣式（腓二7）。神絕對不

是起初為人，然後漸漸成為神。
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3.	神有沒有妻子，我們永恒的母親呢？
a.	摩門教。“基督徒的真理暗示，所有人都是一位永恒的父的屬靈兒女，

不用多說，他們也是一位永恒的母親的子女。一位至高榮耀聖潔的男人(Moses 
6:57)不能作為一位父親，除非有一位同樣光榮、完美、聖潔的女人與他聯合，

作為一位母親(Mormon Doctrine, p. 516）。請也參閱The Gospel through the Ages, 
98頁。作為末世聖徒先知的斯密的繼承人楊格相信神也有一位父親和一位母親

(Journal of Discourses, Vol 9, p. 286)。摩門教徒相信在天上是有婚姻關係的。

b.	聖經。聖經沒有指示一位“神的夫人”。主耶穌說，婚姻關係只在地上存

在，在天上或在將來的世界裡，是沒有這關係的（路二○34,35）。
4.	如何懷有主耶穌的呢？
a.	摩門教。基督是“一位凡間的母親及一位永存的、復活的、榮耀的父親

的兒子。”(A Study of the Articles of Faith, p. 473)“主耶穌基督並非由聖靈所生

的。”(Journal of Discourses, Vol. 1, p. 51)“眼下童貞女馬利亞必須已經成為父神

的合法妻子。”(Orson Pratt, The Seer, p. 158)父神與童貞女馬利亞之間的性關係

的教訓與摩門經有所抵觸：“在我們祖先之地耶路撒冷有一位馬利亞，她是一個

童貞女，一個被選中的寶貴器皿。聖靈的能力蔭庇她，她便由聖靈成孕，生下一

個兒子，是的，正是神的兒子。”(Alma 7:10)
b.	聖經。以賽亞先知曾說，必有童女懷孕生基督的（賽七14）。祂是由聖靈

使馬利亞成孕而誕生（太一18～20；路一34,35）。作為一個靈體的神與人類發生

性關係這概念完全不是聖經的教訓，這樣的說話是完全可憎惡的。

5.	主耶穌有沒有結婚，祂有沒有兒女？
a.	摩門教。Orson Hyde乃第一屆末世聖徒的十二使徒議會的成員之一，他有

以下的言論：“若在加利利的迦拿婚筵裡，主耶穌是新郎，他要娶的乃是馬利

亞、馬大及另一位馬利亞，這也不足為奇。若我們看救主與這些女人之間並沒有

感情，也不熟落，其實這只是丈夫與妻子相當合乎禮節的關係，那麼我們就不

懂禮節的了。(Journal of Discourses, Vol. 2, pp. 81,82)。“……在救主死之前，祂

也看望祂自己生下來的子女，正如我們看望我們的子女一樣。”(Journal of Dis-
courses, Vol. 4, pp. 210)

b.	聖經。聖經沒有記載主耶穌有任何婚姻關係或子女。約翰福音第二章記載

的迦拿婚筵與這位假使徒所述的並不相同。

6.	相信主耶穌的血能否使罪得赦免？
a.	摩門教。“基督徒常常談到基督的血及其潔淨的能力。很多人都相信這一

點，並教導人有關這個主題，但這卻是廢話連篇，何等露骨的荒謬說法，相信這

些言論的人卻要失去自己的救恩。例如，到目前為止，很多人冒稱自己相信只要

口裡承認基督，並公認自己接受祂為個人的救主，這樣便能得救。他們說，只要

相信，不用有別的行動，祂的血能洗淨我們。”(McConkie, What Mormons Think 
of Christ, p.32)這樣對神聖的真理的嘲弄甚至與摩門經所說透過主耶穌救贖的寶血

能得罪的赦免的說法有所抵觸(Mosiah 4:2)。
b.	聖經。“他兒子主耶穌基督的血洗淨我們一切的罪。”（約壹一7）祂的
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死乃為滿足要求，或“為我們的罪作了挽回祭，不是單為我們的罪，也是為普天

下人的罪”（約壹二2）。請也參考以下經文：徒二○28；羅三25；五9；來九

22；一○10～14；彼前一18,19；啟一5。惟有主耶穌的血能洗淨我們的罪；只要

我們相信祂，並祂在十字架上所成就的工作，祂的血便能發揮功效。

7.	救恩是要靠着人的行為，還是透過相信而得的神的恩典？
a.	摩門教。摩門教的教導否認我們能透過信心、藉着恩典（神所賜的恩

惠），便能得救。“某宗派的教條指稱單憑信心便能稱義，此說運用了邪惡的影

響力而已。”(A Study of the Articles of Faith, p. 480)。這種言論甚至與那具

權威性的Doctrine and Covenants互相抵觸。Doctrine and Covenants說：“我們都

知道，我們透過我們的神及救主耶穌基督的恩典便能稱義，這是公正的，是正確

的。”(20:30)“憑着知識、真理、公義及所有真正的原則，我們便能獲得豐盛

的救恩。為了使人得到救恩，就必須有很多條件。若是沒有贖罪、沒有福音、沒

有教會之全體教士，並沒有印證的權柄，就沒有救恩了。若是沒有不斷的啟示、

沒有伺候的天使、沒有神蹟奇事、沒有屬靈恩賜的普及，也就沒有救恩了。在耶

穌基督末世聖徒教會以外，並沒有救恩。”(Mormon Doctrine, p. 670)所有的

命令都必須遵守(Mormon Doctrine, p. 149)。
b.	聖經。聖經一次又一次的告訴我們，人藉着神的恩典，透過信心，便能得

救，並不靠着任何類型的人為或宗教的行為（羅三28；四4～6；五1；弗二8,9；
多三5等等）。這救恩惟獨在基督裡面，而並非透過任何教會而得的（約壹五

11,12）。
8.	亞當的不順服是否值得的？
a.	摩門教。亞當不順從神，並吃了禁果，他這樣做是正確的。McConkie解釋

說：“亞當帶來了必死的結果，並所有從死而隨來的東西，以致永恒的進步和完

美便能賜給所有父的屬靈兒女。”Mormon Sterling W. Still說：“亞當跌倒，但他

在正確的方向跌倒，他朝着目標而跌倒……亞當跌倒，但他向上跌倒。”(Deseret 
News, July 31, 1965)摩門經確認這教導。2 Nephi 2:22～25說，因為亞當跌倒，以

致人類能得到喜樂。

b.	聖經。亞當不順從神這錯誤之舉受到神的責備，也是他要受到神審判的理

由（創三16～18）。這不順從之舉將罪帶進世界，將死亡帶給所有人類（羅五

12）。無論亞當有沒有跌倒，聖經都沒有教導有關永恒的進步。

9.	聖經還是摩門教的著作才是最終的權威？
a.	摩門教。雖然摩門教的教士在向人傳教時很大方地手持聖經，但是他們在

教會裡卻並沒有花時間研讀聖經，因為他們相信聖經起初寫成便不斷更改。但是

他們卻不能說出有任何基本的聖經教訓已經更改了。摩門經說，很多寶貴的東西

已經被人從聖經裡取去(I Nephi 13:28)。一位摩門教的使徒Orson Pratt有這樣的

記述：“誰曉得整本聖經的每一節也已避過了污染，以致它現在能傳達相同的意

思，正如原著一樣？”(Divine Authenticity of the Book of Mormon, p.47)摩門教徒

從聖經裡替自己的宗教找出驗證的經文實屬偽善之舉。相反地，摩門教徒卻否認

他們的典籍有任何改變，因此堅持認為他們的著作乃完全可靠。
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b.	聖經。主耶穌基督視舊約具有權威，從來沒有絲毫懷疑其準確性。死海卷

軸顯示我們的聖經經卷與主耶穌之前時代所寫的相同。我們所擁有的最古老的新

約聖經抄本及不完整部分的數目多於那時代任何別的書籍的數目。我們今天的經

卷是真確的。相反地，摩門教的著作已經過多次刪改。例如，據估計，摩門經自

從於1830年第一次印行以來，已經過大約四千處刪改。維護摩門經的人聲稱此書

乃一個神蹟，並不能由人類解釋。但是，裡面卻有壓倒性的證據證明書中偷用了

別的來源的材料。在Book of Mormon on Trial (1963) 一書裡，Ralph Foster說，雖

然他們指稱摩門經乃於遠古世紀前著寫的，就是於公元前600至公元後33年，但

是，當中有二萬七千個字是直接由英王欽定本抄來的。Alma 40與the Westminster 
Confession of Faith（長老會）第32章(1647)非常相似。偽經是另一個來源。Ethan 
Smith所寫的View of the Hebrews為摩門經提出很多有關印度人的資料，比摩門經

早了七年印行。此外，也與Solomon Spaulding的著作有關係。Solomon Spaulding
是一位小說家，於1816年離世。研究人員已經找到文件證據證明摩門教著作的刪

改和摩門經抄襲之處（請參閱Jerald and Sandra Tanner, The Changing World of Mor-
monism, Moody Press, 1980）。

摩門教的使徒之一Orson  Pratt曾這樣寫道：“我們在教義上若有任何出錯，

請藉着理由、合邏輯的辯論或神的話來說服我們，我們會感激你們所提供的資

料。”(The Seer, p.15)上述資料證明摩門教體系在教義上的錯謬，這些只是其中

一小部分證據而已。

如何向摩門教徒作見證

當兩位教士在門前出現的時候，往往是我們與摩門教徒傾談的機會。當你發

現在你的鄰舍、同事或同學中有摩門教徒，機會也就來臨。那些逐家逐戶攀門的

人往往表明自己是末世聖徒教會的代表，他們會問你可否讓他們分享有關他們的

“家庭計劃”。這是他們初次接觸的前線站。你可以料想到他們會運用那條所謂

的“精警問題”，說：“你對摩門教教會有何認識？”我們最好不要顯示自己很

熟悉這個宗教，也不應藉着引述經文或文獻來將他們擊倒，尤其是初次見面。有

禮比一個超勝或敵意的態度較為有效。如要有進展，就當多花時間，與對方有多

次接觸。這裡是一些當你向摩門教徒作見證時應當切記的事情。

1.	認識他們對基本教義的概念，並熟悉他們的聖書的名稱。預備一些問題來

問他們，例如可以問他們有關他們的教會如何看別的教會、有關神的性情、有關

人變為神、有關主耶穌基督如何能夠拯救人，有關罪如何能夠得到赦免等等。起

初他們並不會熱切於討論這些問題。

2.	你必須嘗試運用你的問題來控制你們的對話，不要受他們所採用的方法所
支配。禱告是很好的開始和完結。固守着那些主要教義的地方，不要容讓他們改

變話題、避開問題，或嘗試查明你所相信的是什麼。你應承與他們傾談，為的是

要讓他們解釋他們所相信的是什麼。

3.	盡量多談有關主耶穌，讓祂成為討論中最重要的人物。雖然他們所相信的

是“另一個耶穌”（林後一一4），但是這個名字仍然具有權柄。
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4.	由於所有假宗教都是源於撒但，要切記你不是與人爭戰，卻是與那黑暗的
勢力作戰（弗六12）。避免就教會、他們的領袖或先知作個人的攻擊。避免起爭

論，要嘗試在討論問題時保持冷靜。與他們有思想上的交流是最理想的，這有助

速成溫和的游說和撒播疑團。你若尊重他們的誠意，他們也會同樣地尊重你所說

的話。

5.	別忘記他們所用的聖經術語的定義與我們所用的完全不同。因此，要確保

所談論的“福音”、“永生”及“重生”等詞彙有準確的定義。當你作個人見證

時，你當精確地說明所用的術語的意思。那麼，他們就不能說：“我也相信同一

樣的。”我們完全知道他們好象那些東正教的教徒一樣，他們所相信的與我們所

相信的不一樣。

6.	堅持翻閱在各種有關情況下所引用的經文。
7.	在他們引用聖經的經文，並以其為權威性的時候，問他們是否相信聖經正

是神的話，並當得人信賴。他們會否認自己相信聖經，因為他們認為據稱在翻譯

的過程中出現錯誤，當中也有其它的刪改。聖經若真的不可靠，為何他們會用聖

經來證明他們的教義？請他們找出一些他們認為出現錯謬的例子。
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附錄三

耶和華見證人和守望台

守望台的教義立場
與耶和華見證人對話

那些現在被稱為耶和華見證人或稱為守望台的，總共在超過一百多個國家裡

運作。他們藉着世上最大的印刷活動接觸數以億計的人。羅素(Charles Taze Rus-
sell 1852-1916)的教訓在一百年前的賓夕凡尼亞州開始，他推翻了他的長老會和公

理會的背景，但卻受着耶穌第七日再臨者（即安息日會）的薰陶，認同他們對永

恒懲罰（地獄）的教義的否定。他深深地被吸引，盼望基督在某日第二次來臨，

縱然那些耶穌再臨者曾錯誤地預言主的再來是在1843至44年間。

羅素在1879年建立了錫安守望台，並且開始以自己為神在地上的發言人，以

下的引述可見他對自己的解釋：

“我表達的真理，即神口中的話語，不是在異象或睡夢中顯明，也不是藉着

神聽得見的聲音，又不是片刻即現的，而是逐漸地出現的；尤其在1870年起，特

別在1880年的時候。這清楚的真理的揭示不是由於任何人類的智慧，或悟性的敏

銳，而是由於神的時間已經來臨這簡單事實；況且如果我不說，就沒有其它媒介

了，石頭就要將事情說出來。”（“守望台”）：一九○六年七月十五日第229
頁）

羅素解釋基督在太二四45的寓言，有關一個“又忠心又聰明的僕人”，他統

管他主人的家務（這是一個任何信徒忠心事奉的解說）。羅素以這僕人來比作他

自己（“守望台”：一八九六年三月一日），他看自己是所有信徒的屬靈食物、

光和真理。在1927年，羅素的繼承人羅塞福(J. F. Rutherford)宣佈守望台公會，

而非羅素本人，才是耶和華的忠心僕人。這是現今守望台所採納的態度。守望台

的跟從者相信他們的組織是神權政治下的地上王國的總部，也是唯一可靠的真理

來源。所有其它基督教組織被定性為“巴比倫”的一部分，並且被視為離道反教

者，任何不是從守望台公會發出的作品或言論，都被視作源於魔鬼的，不值得相

信。

組織對會員的信仰和生活有絕對的權威，下述的宣言可以表明：

“……聖經是一本組織的書，屬於基督徒以組織合成的整體，不是屬於個

人，不管個人那麼認真地認為他們自己能解釋聖經。因此，如果在心靈上沒有

耶和華可見的組織存留，聖經是不能正確地得到人的認識的。”（“守望台”

一九六七年十月一日，第587頁）“我們所有人都需要幫助來明白聖經，而在
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‘忠心的和謹慎的奴役組織’以外，我們不能再找到聖經的引導。”（“守望

台”一九八一年二月十五日，第19頁）“如果我們行在真理的光中，我們必定

承認耶和華為我們的父，也承認祂的組織為我們的‘母親’。”（“守望台”

一九五七年五月，第274頁）

守望台的教義

1.	神的本體
a.	守望台的觀點：這組織否認獨一的神，是聖父、聖子和聖靈永遠存在──

他們說：“撒但是這教義的始創者。”（“Let God Be True”，一九五二年，第

101頁）“這是來自公元前2200年巴比倫的異教，並且在大約二世紀時便傳入基

督教教會。”（“Make Sure of All Things”一九五七年，第386頁）神獨一而正確

的名字是耶和華，聖靈是全能的神看不見的主動力量，是沒有位格的。

b.	聖經的答案：讀太二八19：林後一三14；太三16,17；約壹四16～20。雖然

只有一位神（申六4；提前二5），但這神是個眾數的一體。舊約獨一真神的名字

叫做Elohim，是一個眾數的名詞，神本體裡的“位格”不管是同一特質，卻相互

關連。聖父、聖子和聖靈不是相同的，卻都被稱為神。

2.耶穌基督
a.	守望台的觀點：耶穌基督是個被造的個體，是宇宙中第二最大的角色，

是祂的父耶和華首先和唯一直接創造的（“Make Sure of All Things”）一九五七

年，第207頁）。耶穌基督不是全能神，而是“一位神”（約一1，New World 
Translation）。

b.	聖經的答案：讀啟一8；二一6,7；二二12～16；賽四四6；四八12；來一

8，並其它經文。耶穌與耶和華神都被稱為“首先的和末後的”，祂們都稱為

“我是自有永有的，I AM”。我們必須相信這真理，否則必要死在罪中（約八

24）。

3.	基督身體的復活
a.	守望台的觀點：耶穌基督沒有從死裡將身體復活過來，祂的靈魂復活，沒

有在人體裡升天（“Let God Be True”, pp. 40,41,276）。祂的身體可能成為空氣，

煙消雲散了。信徒再不會看見榮耀的耶穌了。“因為世上的人都從未見過聖父，

他們也不會看見榮耀的聖子。”（“Let God Be True”, p. 186）
b.	聖經的答案：讀路二四36～39。這裡復活的耶穌否認祂是個沒有身體的靈

魂。耶和華見證人解釋彼前三18為：耶穌以一個屬靈的物質身分復活，但這節

經文指的是祂藉着和透過聖靈復活（比較羅八11）。我們的身體要改變形狀，和

祂自己榮耀的身體相似（腓三21）。當耶穌再來，眾眼目都會看見祂（啟一7；
一九11～16）。在新約中，“來”這個字不是代表任何看不見的臨近（比較林前

一六17；腓一26和帖前二19；三13；四15；五23）。
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4.	永恒生命的確據
a.	守望台的觀點：耶和華見證人沒有一個肯定他現在擁有永遠的生命，或者

“已經得救”，又或者現在罪得蒙赦免了。在他能宣佈救恩有他的分兒之前，他

對耶和華和守望台組織的信心必須在地上受到試煉。只有兩種人將可以得救，第

一種人是啟示錄第七章裡的十四萬四千人，他們被稱為“被膏的”一群；只有這

些人將會在天上生活，統治地上的人，也只有這些人得重生。“其它的羊”或

“大群”將會永遠在地上生活，因此，他們不須重生，在千禧年結束他們的工作

被考查之前，他們不會被稱為義。這考查部分基於對守望台公會的順從，從刊物

的銷售和見證的信心反映出來。耶穌基督在十字架上的犧牲本身不足以除掉罪

惡。“祂的救贖提供了贖價，因此人類藉着順從和事奉能得着完美的人類生命，

有權利和世上的前途在其中。”（“Let God Be True”, 1952, p.114）
b.	聖經的答案：按神的話，我們能知道我們有永遠的生命（約壹五13；約五

24；羅五9,10），得蒙赦免（弗一7,8；西一14），並且都進到天堂（約一四1～
6）。只有耶穌的犧牲能使我們在神面前稱義（來九22；一○10～12；啟一5），
聖經沒有一處禁止任何階層的信徒得着重生。

5.	福音信息
a.	守望台的觀點：天國的福音或好信息要得以廣傳直到世界的末了（太二四

14)。好信息包括哈米吉多頓的來臨，在那時所有神的敵人都被殺滅，然後千禧

年來臨。羅素說基督從1874至1914年無形地臨近（新天新地），又說在這時候基

督在紐約的布魯克林建立祂王國的總部，藉着守望台組織統治世界直至哈米吉多

頓來臨。羅塞福卻說基督在1918年建立祂的王國。

b.	聖經的答案：真正的福音在林前一五14說明了。福音是神救恩的大能（羅

一16）。當人相信福音，他們便受了聖靈的印記（弗一13）。藉着信心耶穌的血

救贖了我們（羅三25；五9）。我們的好行為，甚至宗教活動，與我們靈魂的得

救無關，它們只是得救的果子（弗二8～10；多三5,8）。好信息與哈米吉多頓和

千禧年無關。

守望台及其對聖經的運用

守望台公會認為聖經是神的話，是有權威的，但卻不鼓勵信徒在沒有守望台

教義引導下閱讀或討論聖經。因此，組織便勸止在神帶領下的獨自學習。而且，

守望台的信徒沒有接受過依上文下理的方式來學習聖經，然後在同一題目上比較

其它經文。這樣他們易於落入守望台的錯誤教訓裡。

耶和華見證人被教導，大多數的聖經譯本和版本都有很多錯誤，有些錯誤恐

怕是從摒棄“耶和華”這名字而來，或從支持三一神的教義而來。這組織曾用過

英王欽定本聖經，這版本聖經在見證人眼中仍可接受，縱然有錯謬。他們發展自

己的版本，叫做新世界譯本(New World Translation)，新約部分在1950年首次面

世。

很多守望台教義的錯誤也在這譯本中表露無遺。新世界譯本嚴重地扭曲了很
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多經節的意思，使它們符合守望台的教義。例如：在西一15～17，新世界譯本以

括號加插了“其它”這兩個字在“萬有”之前，目的是要說主耶穌是一受造物，

然後藉着祂創造“其它萬有”。新世界譯本描述約八58為“在亞伯拉罕出現之

先，我已經存在了”來掩藏耶穌用的聖名“我是”這事實（出三14；約八24）。
在約一1，新世界譯本譯成“道是一神”，使耶穌成為在耶和華以下第二位和次

等的神，這些字的正確次序以希臘文來說是Theos en ho Logos（神就是道）。

守望台和預言

人對將來心存極大的好奇心，所以很易受一些聲稱能揭示將來的事的欺騙者

或假先知所蒙騙。沒有受過聖經教導的人很易偏向那些選擇地運用聖經來提昇他

們的思想概念的宗教群體。預言很有吸引力，而守望台就常利用預言。

如先前所說，守望台組織聲稱是太二四45所說的“又忠心又聰明的僕人”，

所以是神在地上唯一的發言人。今天的見證人不甚注意守望台第一次教導又忠心

又聰明的僕人是羅素本人，而不是公會。事實上，兩者都不是，太二四45～51是
對所有信徒的一個呼吁，叫他們警醒等候主的再來，並且按照祂的來臨要成為聰

明的僕人，並沒有提到有組織的中介者。

這組織也不一致地提到說預言的角色 ，在一些引述上否認自己是得默示的先

知（“守望台”一九七三年十二月十五日，第738頁），所以它能質問錯誤，為

了表白它尋求更多的亮光。當遇見假預言時，它能說這是人為的錯誤。在另一方

面，它說每一件表達出來的事都是“直接從天而來的”（“守望台”一九七二年

四月一日，第200頁）；它就是結三三33和太二四45所說的神的先知，而人因此

必須留意。如果這是真的話，那麼根據申一八21,22和耶二九8,9，就沒有錯謬和

假預言了。

這組織已教導它的人相信，神曾按或會按他們預測的日期作工。當預測錯誤

時，預言就被解釋為由於人的不了解，以至預言失效。現代的見證人對這些事情

何時發生完全沒有概念，例如想想以下編年的敘事：

1874年：“我們的主，被立的王，按先知們的見證，自1874年10月起，與我

們同在了。”（聖經研習，卷四，1897，p. 621）
1914年：（哈米吉多頓）大戰結束的日期在聖經清楚表明是在1914年10月，

這戰爭現在已正在進行，它的開始可追溯至1874年10月。”（“守望台再版”

一八九二年一月十五日，第1355頁）“全能神爭戰的大日子現在正在進行。”

（“守望台再版”一九一六年九月一日，第5951頁）事情的發生表明，第一次世

界大戰沒有造成哈米吉多頓局面，其後基督也沒有再來。預言跟着被解作為一個

無形的事件發生了，這事件就是基督在布魯克林建立了祂王國的總部，而哈米吉

多頓仍然在將來。這可與安息日會預言基督首次在1843年再來，然後又預言在

1844年再來的錯謬相對比。他們解釋這基督的看不見的交戰已在天上的某領域裡

發生了。

1925年：“偉大的禧年節循環在1925年到期開始，在那時候，王國的地上

狀態將得到承認……所以我們能有信心地期望1925年將會標誌着亞伯拉罕的再
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來。”（“Millions Now Living Will Never Die”, 1920, p. 89）“1925年這日子甚至

在聖經也清楚地顯明，因為它是神賜給以色列的律法所命定的。”（“守望台”

一九二二年九月一日，262頁）“1925年到了，帶着大盼望的基督徒期望這年很

久了，很多人曾有信心地盼望，基督身體上的所有肢體，將會在這年改變，得着

天上的榮耀。”（“守望台”一九二五年一月一日，第3頁）
1940：第二次世界大戰的刺激提供了很多說預言的想法，而這組織也加入了

這個投機活動。“1940年肯定是最重要的一年，因為哈米吉多頓非常近了。”

（“Informant”,1950, p. 1）“王國在這裡，王被加冕了，哈米吉多頓就在前面，

基督榮耀的管治帶給世人的福氣會即時隨着來臨，所以，偉大的高潮已到。”

（“The Messenger, September”, 1940, p. 6）“不久將來會帶給他們，並且正在趕快

地帶給他們哈米吉多頓──全能神偉大日子的戰爭。”（“Consolation”, October 
29, 1941, p. 11）

1975：“根據可靠的聖經年表，人的被造後六千年會在1975年結束，人類歷

史的第七個一千年會在1975年秋天開始。”（"Life Everlasting In Freedom of the 
Sons of God”, p.29）當世界末日沒有在1975年來臨，這預言失敗了。失敗歸咎

於亞當和夏娃不是同年出生。雖然一九六八年五月一日的“守望台”說的與此

相反，這預言的失敗令數以十萬計的人離開守望台，更進一步的後果是布魯克

林總部的伯庫爾(Bethel)發生了紛爭，令到數個高層領袖被肅清，其中包括Ray 
Franz，守望台主席Frederick Franz的姪兒。

最後要提的是關於守望台所說，啟示錄第七章的十四萬四千人是耶和華見證

人的精銳群體一事。簡略地閱讀啟七4～8便可認出，這是指猶太人殘余部族裡，

在“末日”時悔改歸信基督的群體。羅一一25～28，亞一二9～14；一三1；結

三六24～32；三七11～14教導將會在以色列國裡有很多人回轉歸向基督，就算在

賽四三10──守望台從這節經文推出“耶和華見證人”的名號──也只是簡單地

指出見證人是猶太人歸信的余民（參考1,3,15,22節）。

耶和華見證人的熱心

任何一個一星期七天都有成員在街上在門前動員的群體，都是高度地激發了

熱心的。這是怎樣一回事呢？什麼維持成員的熱心呢？

他們相信守望台公會是世上唯一討神喜悅，又作祂渴望的事的群體。他們推

論所有其它基督徒群體都是屬於“巴比倫”，即離道反教的基督教界。他們問：

“再有誰為耶和華作見證呢？誰獨自奮鬥維繫耶和華的名，成為神唯一真實的名

呢？再有誰聯繫教義和約呢？誰獨自傳揚哈米吉多頓和神國降臨的好消息呢？再

有誰激烈地抵抗三一神異教教義和地獄的錯誤概念呢？”所以他們有“唯我獨

是”的心理。

他們有系統和有效地在行動中纏着人，用三個基本的步驟。他們開始時友善

地談論這世界的局勢，誘導不小心的聽者購買他們的雜誌和書；跟着他們會以大

量的忍耐力試圖將他們的“前途看法”，更深入地推論守望台的教訓；他們下一

步是每星期進到那人的家進行“研經”。這些步驟的設計，使他們能傳授守望台
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的教訓，並且使人成為一個順服的守望台跟隨者。最後，他們誠意地邀請這人來

到一個“王國會堂”(Kingdom Hall)，在這裡信教者會一年聚會一百零四次，為

了預先消化“屬靈的食糧”，使他們更容易同化“歸屬於神”。在這“歸屬”的

背後顯出布魯克林領袖們想要控制他們的跟隨者生活的每一方面，在守望台桌前

進食，每個人要停止為自己着想，並且開始思想、明白和以“守望台方式”生

活。

耶和華見證人的熱心和他們有效的策略，使它成為一個令世界震撼、有動力

的組織。然而，這個公會不是沒有弱點的，最主要的弱點是它的錯誤觀念，所以

到最後決不能在真理底下獨存。況且，他們的熱心不是基於知識，組織最基本的

概念在聖經的嚴格審查下不會站立得住，而它的“學說”在誠實持平的研究下也

不穩妥。每當成員發覺過去錯誤的預言和應許時，他們會離開那些謊話、隱瞞和

錯誤的解釋。公會不能給與永遠生命的確據，除非會員在此生和經歷千禧年時對

公會仍然效忠。這只提供一種不可靠的心理而已。最後，組織對其成員的生活、

信仰和結交活動的鐵幕般的獨裁，使他們的靈魂受壓傷。那些人沒有喜樂，只有

不盡的勞苦。

向耶和華見證人論道

很多守望台的成員被基督得回，因為有些信徒願意花時間與他們談論，並且

得知他們的教義和現時這運動發生的事情。禱告和持久的努力會得着報償，在談

論中記着以下簡單的指引：

1. 要做的事：
a.	有禮和溫柔，不存敵意，以真理的尋求者自居，不要看似“什麼都知道”

的人。

b.	問一些發人深省的問題，比提出一些教條語句更有幫助。要忍耐。

c.	提及神時要用耶和華（這是他們唯一接受的名字）。

d.	在某些地方盡量取得意見一致，字詞下定義時要小心，避免爭吵。

e.	用聖經來證明你的觀點和考查他們所說的。閱讀它，常記錄其上下文。記

着耶和華見證人相信，凡不是他們出版的刊物，都是被魔鬼影響過的。

f.	嘗試分開與你交談的耶和華見證人和守望台公會，有禮貌地在他的思想中

提出疑問：為何他所受的教導是那麼不一致的和錯誤的？準備在更深一層

的接觸中繼續對話。

g.	分享基督怎樣改變你的生命，赦免你的罪和給與你喜樂（這點他們知道的

很少）。

2. 避免做的事：
a.	不要用“三一神”的字句或在初期爭辯這問題，強調你相信獨一的真神，

不是相信很多位神。

b.	避免一開始便討論基督的神性，因為在這方面他們準備得充足，若被問及

誰是耶穌，要回答：“我相信耶穌是神的兒子，但我不相信祂就是父。”
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c.	避開討論有關地獄和永遠的刑罰。如果被問及，可參考帖後一9，不要

嘗試為永遠沉淪下定義，期間你可用啟一四11；二○10；但一二2；約五

28,29。他們不認為路一六19～31提到的是生命以後的事。

d.	不要作人身攻擊或攻擊他們的領袖。

e.	避免強調你有“永遠的保障”。這會令他們誤會這是自我中心和犯罪的明

證，但是，你可從聖經中向他們表示，在神話語的權柄下，人是可以完全

地肯定得着永遠生命的。

我們只可靠着忍耐和對聖經小心的研習，才能向耶和華見證人打開真理。沒

有即時的解決辨法。


