神需要奇迹吗？
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有人把耶稣与神联系在一起，因为他显示了一些奇迹。而许多坚持安拉独一论的基督教徒和穆斯林指出，耶稣的确显示了一些奇迹，但这些奇迹恰好显示了安拉的意志，并非耶稣个人的神性力量的显示。在此我们引述《使徒行传》（2：22）的一段话：
“以色列人哪，请听我的      话。神藉着拿撒勒人耶稣，在你们中间施行异能，奇事，神迹，将他证明出来，这是你们自己知道的。”
在耶稣的神性问题上，《圣经》与《古兰经》观点是一致的 。穆斯林也承认耶稣显示的奇迹，但穆斯林认为这些奇迹是安拉万能的体现，犹如《古兰经》所说：
“那时，安拉将说麦尔彦之子尔撒（耶稣）啊!你当记忆我所赐你和你母亲的恩典。当时，我曾以玄灵扶助你，你在摇篮里，在壮年时，对人说话。当时，我曾教你书法、智慧、《讨拉特》和《引支勒》。当时，你奉我的命令，用泥捏一只像鸟样的东西，你吹气在里面，它就奉我的命令而飞动。你曾奉我的命令而治疗天然盲和大麻疯。你又奉我的命令而使死人复活。当时，我曾阻止以色列的后裔伤害你。当时，你曾昭示他们许多迹象，他们中不信道的人说：‘这只是明显的魔术。’”（《古兰经》5：110）
[bookmark: _ftnref14196]根据伊斯兰的观点，奇迹是安拉赋予众先知的特殊能力，是他们“圣品”的证据，而不是他们具有“神性”的标志。圣训（先知穆罕默德的言论、行动、默许）记录了先知穆罕默德身上发生过的许多奇迹，比《圣经》所描述的许多奇迹更具有历史真实性[1]。圣训学把这些奇迹作为真实的历史事件准确地加以记录与传述，但《圣经》所描述的奇迹却不符合历史检验的基本标准。例如，大部分《圣经》的编辑者（包括《福音》）并不为人们所知，他们编辑《圣经》的时间也不明确，《圣经》里面的许多资料来源不明等等一系列问题，这些问题我们将留在后文中讨论。但这里有一个不大但棘手的问题，就是我们要弄明犹大背叛耶稣的经过。是谁编造了这个故事？为什么我们要相信他说话？他当时就背叛了耶稣吗？如果不是这样，他从什么地方得到这一消息的？如果是这样，他没有向耶稣报告危险的来临，他会不会是这一阴谋的参与者？是《福音》的哪一位作者编造了这个故事？
可笑吗？或许，这真的很可笑，他们不清楚这些《福音》的起源和编辑者，却相信自己会因为这些《福音》而得到拯救，这难道不可笑吗？
耶稣研讨会或许是最客观、最诚实的研究《圣经》的一个组织，或一次努力。各基督教学派的学者组成了一个大公委员会，他们决心论证耶稣的言论与行为的可靠性。然而他们采取的方式却是投票的方式。耶稣为圣已经过去2000年了，近200名学者组成了集体决策机构，用投掷彩珠的方法，确定关于耶稣的引文和历史记录的可靠性。例如，关于耶稣的话正确与否，他们这样使用彩珠来界定的：
红色珠子——表示耶稣说过此话或者接近于耶稣说的；粉红色的珠子——表示耶稣可能说过类似的话，但在流传过程中，不幸遭遇误解；灰色的珠子——表示这些话不是他说的，但这些话的内容接近耶稣所说的话；黑色的珠子——表示耶稣根本没有说过这样的话，这些话只代表基督教社区或后人的观点。
其他的基督教组织也试图用类似的方法研究《圣经》内容的可靠性。《圣经》联合编辑委员会编辑了《希腊语新约》，他们就是用此方法验证《新约》的可靠性的，他们按照字母顺序编订：
[bookmark: _ftnref14197]编委会的学者在每段有差异的经文的开头，标上字母A、B、C、D，用括号｛｝括住字母，这个编委会用此方法探寻经文的相对可信度。他们利用外部的证据、还有对经文的再三斟酌，以此逐步接近《新约》的核心内容，阅读时把这些材料当作原文对待。字母A表示圣经原文是最可信的，字母B表示此段文字有一定程度的怀疑，字母C表示这段文字是否广泛阅读，需要斟酌其可靠性，字母D表示所选的圣经原文是最令人怀疑和疑虑的。[2]
布鲁斯·M·玛茨格在他的著作《希腊语新约评论》中使用了类似的方法。他写道：“实际上，对于｛D｝项，没有一个人把变异的阅读材料作为原文来看待。因此，唯一的解决方式是应该翻印那些最没有怀疑的经文。”
现在，那些相信《圣经》拯救人类的人们，《圣经》真的能给我们带来温馨、安宁的感觉吗？
可是我现在要岔开话题。问题的关键在于，这些验证《圣经》可靠性的方法可能是可靠的，可以使我们对《圣经》产生某种程度的信任。但这样做多么可悲啊！与穆斯林对于圣训的传述、收集和研究的体系相比较，用彩珠和A-B-C-D的分类方法来研究《圣经》，在我们看来，做得不够，至少还差那么一点点。
[bookmark: _ftnref14198]历史的记录也是这样的，因为一个人听到一则故事——这个故事是可靠的——人们的第一个疑问是：“你从什么地方听到这个故事的？”对于任何一个合理的历史资料包括对一些资料的认同和验证也是这样。《古兰经》和《圣训》就符合这个高标准的验证，可是绝大部分《圣经》不是这样的。[3]
这和我们现在谈论的奇迹有关联吗？很简单，在先知穆罕默德身上发生过的奇迹不亚于在耶稣身上发生过的奇迹。许多无可怀疑的证据见证了穆圣的这些奇迹。穆萨、以利沙、穆罕默德身上身上发生的奇迹不包含任何神迹，当然，耶稣身上出现的奇迹也不能说是其神性的标志。
我们看几个例子：
1、 耶稣用几条鱼和几块面包使几千人吃饱了。但是爱里沙用20块面包和几个玉米棒子使100人吃饱了肚子。（《列王纪·下》4：44）；以利沙让一位寡妇把她仅有的一瓶油倒进借来的所有器皿里，结果盛满了所有器皿，她用此油还清了债务，使自己的儿子没有成为奴隶，还得到不少益处。（《列王纪·下》4：1-7）；他还用寡妇坛里仅剩的一捧面和瓶里的一点油，使他们（他、寡妇和她的儿子）吃了许多天，“坛内的面果不减少，瓶里的油也不缺短”（《列王纪·上》17：10-16）。以利沙显示了这些奇迹，但他成了神吗？历史记载，在一次场合中，先知穆罕默德用一捧枣使许多人吃饱了，另有一次只有一罐牛奶，却让很多人喝饱了，另有一次，用一点点肉招待了在场的许多人，还有一次，用一罐水让随行他的1500多人解了渴。这一切都是先知穆罕默德展示出来的奇迹的。然而没有一个穆斯林认为这是他“神性”的显示。
2、 耶稣能治愈麻风病。同样，以利沙也治愈了乃缦的病（《列王纪·下》5：7-14）。正因为如此，在《马太福音》10：8中，要求门徒做这样的祈祷。他们这样做了，但他们成神了吗？
3、 耶稣治愈了盲人。以利沙不仅能使敌人瞎眼，也能通过祈祷治愈盲人（《列王纪·下》6：17-20）。先知穆罕默德同样也治愈了一些盲人的病。
4、 耶稣使死人复活。以利沙也使两个孩子复活（《列王纪·上》17：22和《列王纪·下》4：34）。《马太福音》10：8要求门徒做同样的工作。一再要求他们这样做，但他们成神了吗？
5、 耶稣在水上行走。假如在穆萨时代，他不会这样做。
6、 耶稣驱赶魔鬼。他的门徒也这样做了（《马太福音》10：8）。法利赛人也这样做了（《马太福音》12：27，《路加福音》11：19）。 因此，据说追随耶稣的那些任性的门徒们，拒绝承担此责任（《马太福音》7：22）——即使这一切都是真的，考虑到有许多牧师和主教还在表演这样滑稽的动作，这真是一个令人尴尬的现象）。
所以，如果我们一定要寻找耶稣神性的证据的话，只能去寻找这些奇迹以外的证据。
 
以上文字选自布朗博士即将出版的书籍《误解的上帝》，与本书出版的系列书籍还有《认识上帝》。这两本书可以在布朗博士的网站www.LevelTruth.com上找到。布朗博士的联系：BrownL38@yahoo.com



Footnotes:
[1]  为了深入研究，读者可以参阅《圣训文学：圣训的起源、发展和特点》。作者：穆罕默德·祖贝伊·西德格（伊斯兰教科社，伦敦，１９９３年版），《圣训文学与方法论研究》作者：穆罕默德·穆斯塔法（美国信托出版物，印第安纳波利斯，1977年）
范克·罗伯特，《诚实的耶稣，新千年的耶稣》，１９９６年版。
[2] 阿兰德，科特，马修·布莱克，卡洛·马蒂尼，布鲁斯·玛茨格和爱兰·威克格林（编辑者）。《希腊语新约》１９６８年，第二版。
 
[3] 《希腊语新约》前言中，马茨格·布鲁斯如是评论：与此形成对照的是，迄今保存的圣训是语言与行动一致的，而我们拥有的《新约》与其说是词汇的差异，倒不如说是内容的差异。
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