瑪加伯上


1 Maccabees





引言





位于波斯帝國最邊緣的猶太省份，在厄斯德拉和乃赫米雅之后，有三百年的時間是生活在歷史的邊緣。一些較主動積極的人投身于商業，他們遠離家鄉，定居在地中海沿岸的各個城市中。但是，在乃赫米雅之后一百年，也就是公元前333年，亞歷山大大帝開始征討中東國家，打敗了所有的敵軍，推翻了諸王。雖然亞歷山大本人在三十歲時便去世了，但是他的勝利為希臘文化開闢了道路。希臘文化的特色在于追求成長，對人類的能力充滿信心，以及超越民族、個人主義的開放胸襟。


亞歷山大的將領們瓜分了這個大帝國。統治埃及和巴勒斯坦的仆托肋米相當善體民意，並沒有因為猶太人的宗教習俗而和他們過不去。但是，公元前197年，敘利亞的安提約基雅人打敗了埃及人，並奪走巴勒斯坦，將自己的宗教強加于猶太人。


這種嚴酷的迫害激發了由瑪加伯家族所領導的猶太人的反抗。瑪加伯上卷被認為是最完美的古代歷史書卷之一，記載了公元前170年到130年的戰爭和瑪加伯五兄弟的事蹟。





聖戰，解放戰爭





瑪加伯書告訴我們一個視信仰重于生命的民族追求生存的故事。當大家習慣于在沒有衝突的情況下過日子時，迫害開始了。很多人相信自己無力抵抗如此強權，如果要抵抗，所冒的險未免太大了。但是天主的聖神使新的英雄出現，正是他們使人民恢復了自尊，決定為自己的權利而戰。


猶太人發現自己是孤軍對付他們的壓迫者，他們的羅馬盟友並沒有幫什么忙。他們憑靠自己的力量，天主幫助了他們。


瑪加伯領導的戰爭是聖戰的典範。但是，也使我們認識到聖戰並不能解決一切。瑪加伯的后代困于軍事問題和政治遊戲，很快變成不憑信仰和道德來統治的物質主義者。





$ 1.1 第一段總結了從亞歷山大到敘利亞王安提約古這段期間的歷史。請注意1:11-15，這裡強調猶太開始出現了道德危機。


敘利亞人的希臘文化有兩個特征：


－藝術，比如：無數的雕像，無論是多美的作品，都被用于異教崇拜上。


－體育：體育館、運動、游泳池。體育運動是裸體進行的，這使猶太人感到震驚。


從這裡我們就可明白那些羞于猶太人身份的人為何必須用外科手術復植受割禮后失去的包皮。


$ 1.41 本章呈現出危機的兩個層面：


1.道德危機：猶太人所接觸的是一個更高級的異教文化，能否不放棄本身的信仰而吸取這個文化的優點呢﹖


在那個時候，猶太人正想以疏離鄰國的進步文化來為他們以前所犯的錯誤付出代價。三百年來，他們一直強調以色列所有的律法和習俗都是直接傳自天主，是不能被更改的。因此，當現代潮流湧現時，他們當中最為開放的人的內心就產生了一種危機感：他們能否在不背叛天主原則的前提下改變習俗呢？要以開放的態度接受希臘文化而又不被視為叛教者是相當困難的，對那些想要趕上時代的人，他們所要改變的不只是生活形態，還要放棄他們的宗教。想想現在那些曾在非常保守的學校或教區受過教育的年輕人，一旦發現了激發他們的變革性的思潮，將會怎樣。


2.繼之而來的是有組織的迫害。力量強大的國王想要統一王國內的所有群體，他們認為宗教的不同是個障礙，對他們而言，人民的自由意識是很危險的。這就是為什么君王們要竭力迫害那些想要事奉天主並遵從自己良知的人的原因。


猶太人感到憂慮：別人攻擊和嘲弄自己的宗教禮儀，他們到底能忍受到什么程度﹖


1:54提到“入侵者的邪神”，這在達9:27中會再次提到。這是他們對在聖殿古祭壇的位置上立起的異教祭壇的說法。耶穌在谷13:14中給這個詞賦予了新意義。


$ 2.1 整本書都是在論述由瑪加伯家族、即瑪塔提雅的眾子所領導的戰爭。在此有瑪塔提雅起義的故事，這位司祭突然變成了被迫害者的領袖。


我，我的兒子和我的家人還會繼續忠于我們祖先的盟約： 他們的動機同時具有宗教和民族原因：瑪塔提雅不顧一切反抗極權統治。天主再一次展示了對子民的仁慈，祂使人民所需要的領袖出現，這個人就像梅瑟一樣，在他可以輕易地得到權力的好處時，卻完全站在人民一邊。


$ 2.29 這段經文論及了信徒中存在的兩種對立態度。一些人根據天主律法，或者說是安息日律法之詮釋決定：在獻給天主的日子裡戰鬥是禁止的，于是他們英勇就義。另一些人則憑頭腦和良心選擇了自衛。


書中並沒有責怪任何人。但是，很明顯地，信徒不能一味注視著書卷和過去。我們總是會碰到一些新情況，需要新的對策：“人不是為安息日造的”（谷2:27）。42節提到了哈息待黨人。這種精神革新運動，在瑪塔提雅起義之前就已經有了，后來，從這項運動中產生了法利塞人和厄色尼人。哈息待黨人加入了瑪塔提雅的陣營，但在瑪塔提雅的兒子、瑪加伯在政治上失勢之后，他們就分裂出去了。


$ 3.1 瑪塔提雅死后，他的兒子猶大成為義軍首領。


有三百年之久，信徒們的注意力只單單落在禮拜活動上。司祭和肋未人似乎成了信仰的唯一典範。現在，因為情勢使然，而有了轉變。猶太人忽然注意起民長時代，或者說是達味時代的日子。他們之中有許多人，原本是模範信徒，現在卻成了武裝的戰士，為了解放人民，而甘冒失去生命的危險。


事實上，殘暴的迫害已經使他們感到：如果不起來戰鬥，便意味著棄絕了使猶太人有別于所有其他民族的一切。


在這種不公平的戰鬥之前，我們看到了猶大對信仰的表白：天主可以將勝利賜給對抗大多數的少數人。當達味面對哥肋雅時，也是這么說的（撒上17:4）。


$ 3.10 瑪加伯書一再強調，猶太人參加戰鬥的最主要原因是要保護他們的聖所。這座聖殿是他們整個律法，也就是他們整個宗教的象征。


我們都必須為賦予我們生活意義的事物而戰鬥，如果做不到這一點，即使有安定的未來，也是毫無意義的。對當時的猶太人來說，要他們放棄習俗和禮拜，無異于要他們否定自己的宗教，因為他們是唯一被託以神聖許諾的民族。雖然聖殿本身不過由一些石頭和木頭加上一些貴重金屬所構成，然而一旦放棄聖殿，他們也就喪失了做人的尊嚴以及身為信徒的聖召。


瑪加伯兄弟和如今那些敢于伸張窮人權利，並要求在這個基於不公平的現代社會中參與分享一切的人很相似。他們遭到逮捕，受到酷刑，以死來要求政治的變革，在這過程中，他們也堅守了自己的信仰，因為如果他們保持沈默，他們便會喪失人的尊嚴，否定正義和自由的精神（迦5:11-12）。


$ 3.48 聖經中唯一一處講述人們如何尋找活生生的天主的回答。


$ 4.1 他們曾派阿波羅尼去攻打猶大，卻為猶大所殺。他們又派出色龍軍長，但又為猶大打敗。于是，這次安提約古王派出由兩位將軍率領的大軍去攻打猶太人，但猶大在厄瑪烏獲得大勝。


請注意猶大的話：天主是忠誠的！


三百年來，猶太人一直以歷史是天主許多神奇的干預（見編年紀）這一理論來教導人民。他們是如此依賴天主的幫助，以致于人民的勇氣似乎一無用處。而猶大知道他們必須採取行動，不能再等待奇蹟或啟示。一旦贏得勝利，所有人都會認識到拯救他們的是天主。如果不去除壓迫的體制架構，而向天主要求和平、食物和公義，那只是幻想。


$ 4.36 因為猶大打了勝仗，所以安提約古四世簽署了一項條約，允許猶太人的省份享有自治（公元前164年4月）。猶太人欣喜不已，他們首要關心的事便是要潔淨公元前167年12月為異族所褻瀆的聖殿。


猶太人知道自己是與其他民族不同，決定未來命運的是天主。如果機會許可的話，他們會解決最緊急的事，同時等待有先知出現向他們指出他們該如何做，如同我們在46節所看到的。但是，情形並不那么簡單。


以色列人曾經有過拒絕聽從先知的時候，而現在當他們希望聽到啟示時，卻沒有了先知。一直到洗者若翰出現，他們才又有了先知。


$ 5.1 敘利亞的將軍勉強地接受了國王簽署的條約，他們慫恿對住在附近、有時候為數眾多的猶太人施加迫害。因此，猶大開始拯救被威脅的同胞，並將他們帶回猶大省份。　


$ 5.55 戰爭持續下去，有勝利，也有失敗。聖經在這裡強調了情勢逆轉的原因：有許多領導者是基于私人利益而參戰的。


$ 6.1 安提約古的死顯示了壓迫者的下場。我們在加下9:2中，可以看到一個不同于此的故事。


$ 6.32 巴勒斯坦再次受到入侵，在貝特匝加黎雅戰役中，猶大的軍隊遠遠少于國王的人馬，因此必須撤退。但是，兩年后，國王謀求和平，確認了猶太人的宗教自由。


$ 6.55 戰爭在人們最想不到的時候停止了，猶太人得到保持信仰自己宗教的權利（6:59）。少數英雄的抵抗達成了這初步的成果，且改變了猶太人民的歷史。


$ 8.1 先知們一再強調，因為猶太人是天主的子民，所以他們必須相信天主，不去尋求任何其他幫助。如果想要和其他民族結成同盟，就意味著不相信天主。猶大有不同的想法，因此和羅馬人結成同盟。


最初的幾次勝利激起了大希望。自從放逐以來，猶太人一直未能恢復他們的自治權，而現在，猶大和他的同僚們認為恢復所羅門和達味的古王國的時機已經到了。


猶大非常羡慕羅馬人的組織和力量，他認為有了羅馬人的保護，達味王國將會恢復。但是，先知的看法沒有錯：尋求天主和正義王國的人，不能只倚賴有權勢的人。猶大稱羡不已的羅馬人終將成為敵人，二百年后，即耶穌所處的時代，他們毀滅了猶太國。                  


$ 9.1 接下來的是猶大之死這個感人故事。他是懷著信仰和英雄主義的光榮而死的，就像許多人“期待著以色列的復興”，並為了這種希望而獻身。


雖然他英年早逝，我們卻可以看出天主對他的恩寵。他的信仰所開啟的道路，卻將因子孫的妥協以及時常伴隨著政權的腐化而終結。


$ 9.23 被選來接替兄長猶大的約納堂，必須和人民一起逃到曠野裡去。他讓他的弟弟若望帶著行李逃到約旦河對岸的安全地帶。但是他們在那裡遭到了伏擊。后來，約納堂到約旦河的那邊去為他們報仇。收兵歸途中，他發現巴基德帶著軍隊尾隨在后，並且擋住了通往河的道路，但他們還是衝破敵人的防線，游過了河。


$ 10.15 在亞歷山大面前，約納堂是猶太人的代表，但是以何種身份呢？自從放逐以來，猶太人一直沒有國王，而且他們不接受任何不是達味子孫的人為王。自從厄斯德拉和乃赫米雅以來，司祭們擔負起了統治管理猶太區的責任。因此，約納堂必須身為大司祭才能代表猶太人民，他從德默特琉領受了這一職位。但是這給猶太人帶來了一項道德危機，因為沒有人可以自稱是大司祭，大司祭是經由家族權利產生的（見肋8）。


約納堂受命為大司祭，引起了最虔誠的猶太人之間的分裂。許多人對他施加壓力，其中也有哈息待黨人（7:13），哈息待黨人是法塞利人的前身。


$ 10.59 約納堂對政治的介入愈來愈深，而本章也不諱言政治的污穢。事實上，聖經一直是對此不避諱的。因此，我們先前提到的關于猶大的事得到了證實（9:1）：恢復天主的王國，使之成為眾國之國的時機已經消逝了。


雖然基督徒會發現許多沒有道德的人之中的誘惑和錯誤，他們的使命還是要像群眾中的酵母一樣參與政治。但是教會必須謹慎從事，不可走回頭路，通過和政黨的妥協來尋求成功，因為教會本身的使命不可和任何政治活動混淆，而且教會並不是依人的社會地位來劃分善惡或敵友的。


$ 12.42 繼猶大和兩個兄弟之后，約納堂將死于解放戰爭。最后一個兄弟息孟接替了他。


本卷繼續講述了公元前134年前息孟的統治和事蹟，息孟便是在這一年受刺身亡的。


$ 12.42 息孟在戰場上是很成功的。他很聰明地利用了想要定居于波斯王國的諸王之間的矛盾。然而他所贏得的勝利和和平，卻壓抑了宗教熱忱－為解放而戰爭，解放者息孟最終成了獨裁者息孟。這種情形在歷史上是時有所聞的。關于此點請參見14:41-47；15:32。


一百五十年后，在耶穌來臨之時，息孟的子孫成為大司祭，是猶太人中（撒杜塞）最傾向于物質主義的；給耶穌定罪的蓋法便是其中一個。


請注意13:41-42和15:3簡略提及的內容。失去自由四百年后，猶太再度成為一個國家。


這種令人興奮的新的經歷，說明了為什么在一百五十年后，也就是耶穌的時代，他們無法忍受羅馬人統治的原因。











