
 

1 

《穿越圣经》 

启示录（45）根据学者们的推测，666 被认为代表很多东西， 

不论这个数字代表什么，它象征了这邪恶三合一组合体的统治是世界性的， 

目的是要破坏基督的工作，并推翻祂（启 13:18-14:3） 

 

 

听众朋友，你好。欢迎收听《穿越圣经》这个节目。很高兴我们又在空中见面。《穿越圣经》

这个节目希望帮助每位听众能更加明白神的话语，成为遵行并传扬神话语的人。 

 

上一次节目，我们查考与分享了启示录 13:11-17，让我们在重温的基础上稍作补充，然后再继

续查考与研读这卷书 13:18-14:3 的内容。 

 

读罢启示录 13:11-17，或许有人忍不住会发出疑问说：“前一头兽从海里来，这一头兽从地上

来，不知道这是指什么？”根据经文的记载，第一头兽从海里上来，但这一头却从地里钻出

来。根据启示录 16:13 和 19:20 的记载，我们可以知道这第二头兽就是假先知，是冒充圣灵

的。它似乎做好事，但它的神迹是为了要蒙骗人。 

 

或许有人不禁还会说：“能行奇事的，就是从神而来的吗？若现在有人可以如这卷书中所言，

行大能的事，你会以什么态度来回应呢？”我们从整本圣经看到，行神迹奇事是要证明神的

大能、慈爱和权力。但在这里，我们看到意图欺骗的假神迹。真正的神迹奇事是指向耶稣基

督的，因此我们要小心查问每一件奇事：“这件奇事和圣经相符吗？”这兽借着神迹奇事去赢

取信任，然后命令世人去叩拜第一个兽的像，这是直接抵触出埃及记 20:4-6 所提到的神的第

二条诫命。无论这些神迹奇事如何具有说服力，我们都要让圣经引导我们的信心和行为，使

我们不至于被虚假的奇事所蒙骗。任何与圣经矛盾的教导，都是虚假的。 

 

或许还有人会有疑惑，说：“约翰在经文中提到，兽也有印记！不知道到时候有多少人会站到

兽的一边呢？”根据启示录 7:2-3 的记载，兽的印记是为了要模仿神在信徒身上的印记。正如

神为祂的子民盖印拯救他们，因此，这兽也为它的子民盖印，好使他们脱离撒但加在基督徒

身上的迫害。那些接受印记的人是表示向撒但臣服，愿意在它设立的经济系统中运作，也表

明背叛神。拒绝兽的印便是完全顺服神，宁死也不放弃基督的信仰。 

 

上一次节目结束前，我们提到，兽的权柄是赐给的，关于这一点，约翰不容许我们片刻忘记。

第二只兽“有权柄”给它叫第一只兽的造像“有生气”，可以说话。古代故事常有记载造像开

口讲话。有学者提醒我们，生气是表示神的创造，当敌基督的祭司将生气赐给他们的偶像，

他们所犯的是空前的亵渎之罪；行邪术的罪莫大于窃取神创造之权。这一节在文法上看，杀

死不肯拜像的人似乎是兽像所做，但我觉得主词应是第二只兽：是第二只兽叫兽像开口讲话，

也是它杀害拒绝拜兽的人。 

 

第二只兽又叫众人在右手上，或是在额上，受一个印记。所谓大小贫富，自主为奴就是包罗

所有人之意，没有一人可免除。“右手”和“额”大约是旨在一目了然，无法隐藏；也可能是

讥笑犹太人在左手（或前臂）和头上佩戴经文小盒；又可能是讽刺模仿神的子民接受印记。

到底兽的印记意义何在，实在不易肯定。 

 

关于兽的印记，有学者还列出下面几个可能的意义。印记若是出自家奴烙印的典故，意思就

是“拜兽的人就是兽的奴隶，兽的私产”。典故若是出自兵丁以深爱的将军的名字为自己的烙
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印，那么“拜兽的人就是兽忠心的跟随者”。另一个典故是契约的印记：拜兽的人接受兽的印

记，就意味着接受兽的法律和权柄。钱币上也有印记：“有兽记号的人就是兽的财产”。此外，

还有敬拜证的典故：肯向罗马皇献祭的人可获得敬拜证。兽的印记可能是敬拜的证明。要得

到这样的证书，信徒必须出卖信仰，出卖他的主。手持证书的人表示是否认基督，敬拜凯撒。 

 

印记的目的是，除非有此记号，否则没有人能作买卖。“能”字在原文中并不是光指“拦阻”，

而是喻意完全地禁止。换言之，没有印记的人连粮食等必需品也买不到，也就是束手待毙了。

印记在这里解释作兽名或兽的数目。 

 

启示录 13:18 说：“在这里有智慧：凡有聪明的，可以算计兽的数目；因为这是人的数目，它

的数目是六百六十六。” 

 

有关六百六十六这个数字，学者们众说纷纭，比较多人接受的有两种解释：第一，这是指是

文字、数字上的六百六十六，即敌基督就是指活过来的“尼禄皇帝”。第二，六百六十六以不

完全的数字“六。”三次重叠在一起，指人的不完全性和魔鬼的迷惑；这是象征撒但的数字，

是指在人类历史中撒但所行的一切不义、邪恶、欺骗及假预言。在这里，第二种见解更有说

服力。 

 

长久以来，学术界对这节经文有很多推论，像是一座迷宫。在希腊原文，这个数目六百六十

六是很奇妙的，但我们不能妄加猜测，因为兽的数目及其所代表的意义，还要等待一些时日

来证实。我不认为神已经启示并证实六百六十六了。很多人把这个数目当成拼图游戏。亲爱

的听众朋友，惟有到大灾难时期，人们才能知道真相。也就是说：那些经历大灾难的人，才

知道兽的数目六百六十六所代表的意义。 

 

我的建议是：我们不要浪费时间去辨识这个数目代表的是何许人。最重要的是，我们要宣扬

耶稣基督的福音，尽量降低必须经历大灾难时期的人数。我对认识兽的数目毫无兴趣。感谢

神，我不必经历大灾难时期；感谢神，耶稣基督已经是我的救主。我要多花时间认识基督，

而不是花时间研究敌基督。我要遵从保罗在腓立比书 3:10 所说的：“使我认识基督，晓得他复

活的大能，并且晓得和他一同受苦，效法他的死，” 

 

对我们而言，最要紧的是认识到第一个兽是指一个人。这个认知教导我们不要太容易相信人。

耶利米书 17:5-8 说：“耶和华如此说：倚靠人血肉的膀臂，心中离弃耶和华的，那人有祸了！

因他必像沙漠的杜松，不见福乐来到，却要住旷野干旱之处，无人居住的硷地。倚靠耶和华、

以耶和华为可靠的，那人有福了！他必像树栽于水旁，在河边扎根，炎热来到，并不惧怕，

叶子仍必青翠，在干旱之年毫无挂虑，而且结果不止。”研读启示录的经文以后，我对兽的数

目、它是谁、或任何与兽有关的事都没有兴趣，这反而让我更渴慕神、更渴慕认识耶稣基督，

因为我一生都要与祂同行，那不在于我是谁、或我做了什么，而在于耶稣基督为我死在十字

架上，因着祂的恩典，我将要来到祂的面前。 

 

兽的数目是六百六十六。六是人的数目。这数字比七少一，表示人是亏缺了神的荣耀或完美。

三个六是邪恶的三合一组合。 

 

与这一章有关的其中一个重要问题就是:到底敌基督是第一个兽，还是第二个兽？基本上，认

为头一个兽是敌基督的论据，就是因为这个兽坚持人要将它当作神来敬拜。至于认为第二个

兽是敌基督的则指出，没有犹太人会接受一个外邦人为弥赛亚的，第二个兽既是犹太人，因

此它必定就是假的弥赛亚。 
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启示录 14 章提到好几件事。这一章是一篇插曲，让我们看到锡安山的羔羊、听到天使宣告永

恒的福音、以及神对巴比伦和受了兽印记之人的审判，然后是在主里面为主而死的人得到的

称赞，并预告将有哈米吉多顿之战。在七个人物的系列中，这一章是短暂的休止符，没有按

照前面几章的惯例，在第六及第七个人物之间插入两个兽。启示录这卷书不是异象的大杂烩，

而是按照逻辑、先后顺序作了精确的安排，按照它的逻辑顺序，把这个插曲安排在第七个人

物之后。启示录 14 章有几个引人注目的角色，这让我们可以对前两章发生的事情有更全面的

认识。这是有史以来最黑暗、最恐怖的时期。人难免会问：“神的子民在这段期间要怎么存活

呢？在这么可怕的处境中，他们仍然能对神忠贞、坚持到底吗？”答案就在 14 章。 

 

主耶稣大牧者牧养了十四万四千只羊，祂自己却成了神的羔羊。请注意，祂有十四万四千只

羊，一只也没少！主耶稣救赎他们，为他们印上印记，保守他们，因为祂是羊群的大牧者。

这十四万四千只羊属于不同的羊圈，好牧人带领他们度过大灾难时期。14 章一开篇所呈现在

我们面前的画面振奋人心：我们知道最后的决定权掌握在神羔羊的手中，而不在那两个兽的

手中；基督说话不像那个假扮羔羊的大红龙，耶稣是信实之主。既然祂有最后的主权，那么

巴比伦必定会毁灭，这个在大灾难期间集政治、经济、宗教大权于一身的王国必定要倾倒；

跟随兽的人必定要面临审判。虽然在大灾难期间，很多属基督的子民会殉道，但他们不会失

丧，必定会得到最后的胜利！我要再次回应神学家加尔文的观点，他说：“我宁可现在看来似

乎是有损的、但终必得胜，强过现在看来似乎有所得的，却失丧在永恒里。”感谢主，我是站

在得胜的一边。基督必定会奖赏为祂殉道的人。到了 19 章，我们将看到羔羊重返世间。黑夜

已深，白昼将近，必有公义的日头出现，其光线有医治之能。 

 

启示录 14:1 说：“我又观看，见羔羊站在锡安山，同他又有十四万四千人，都有他的名和他父

的名写在额上。” 

 

“我又观看，”这显示约翰还是这些事的旁观者。时光的巨轮没有停下前行的步伐，末世的景

象将一一展现。就像我们在 5-7 章、以及 12-13 章所看到的，“羔羊”就是主耶稣基督。“锡安

山”是指耶路撒冷，不是其它地方。这节经文描绘了一个祥和的田园景象，开启了地上的千

禧年国。主耶稣将要在耶路撒冷作王。神称它是大君王的京城。在诗篇 2:6，神说：“我已经

立我的君在锡安─我的圣山上了。”父神要让主耶稣基督坐在耶路撒冷大卫的宝座上，而且特

别是指在锡安山。“有十四万四千人”，他们就是在 7 章受过印的人，度过大灾难时期，就像

但以理书中三个希伯来年青人，从火窑中生还一样。请注意，神的羔羊和他们一起站在锡安

山上。虽然祂自己是羔羊之身，但祂也是那位大牧者；祂开始牧养时是十四万四千人，大灾

难结束之后，祂还有十四万四千人与祂站在一起，一个也没有失去。 

 

亲爱的听众朋友，今天，当撒但向我们施压，让我们力不能胜时，永远活着、永远得胜的基

督可以为我们争战。但愿你我对祂能有更深的认识，但愿在你我的生活中，祂的地位日益重

要。从我自身的经验，我深信主耶稣基督降世为人就是答案。当我看到某个墙壁装饰品的挂

牌上写着“主耶稣就是答案”时，我总说那要看你的问题是什么。世人想用旁门左道来解决

问题，但主耶稣才是我们问题的真正答案。世人会告诉你，如果遵循他们的规则，你就可以

解决你个人、家庭、工作、以及教会中的难处。令我疑惑的是，这些方面的教导越多，信徒

在日常生活中经历的得胜就越少。真正的问题在哪里呢？我们并不需要所谓的方法，我们需

要的是基督自己。我们必须对基督有正确的认识，明了基督所代表的意义；我们必须更亲近

祂。亲爱的听众朋友，请问你爱主耶稣吗？主耶稣说祂爱你；我们应当回应主的爱。 

 

锡安山是位于耶路撒冷东南方的丘陵地带，该地区被掳之前意指犹大全地和以色列全民族，
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被掳以后指圣殿和耶路撒冷城。关于这节经文中的“锡安”具体指何处，学术界有以下两种

见解：第一，根据希伯来书 12:22-23 的记载，锡安不在地上，而在天上，是十四万四千人居

住的地方;第二，支持前千禧年说的学者们认为，锡安不是指神和天使居住的地方，而是指将

成就在地上的弥赛亚国度或千禧年王国。在这里，我们虽不能断定哪一种观点正确，但传统

上第一种观点得到更多支持，也更符合这段经文的含义。十四万四千与这卷书 7:4 的十四万

四千人是同一群体，可能指由得救信徒组成的最终完成的国民。在 7 章他们还没有经历大患

难，而这里约翰描写他们与已通过大患难的羔羊，一同在荣耀中。 

 

启示录 14:2-3 记载：“我听见从天上有声音，像众水的声音和大雷的声音，并且我所听见的好

像弹琴的所弹的琴声。他们在宝座前，并在四活物和众长老前唱歌，仿佛是新歌；除了从地

上买来的那十四万四千人以外，没有人能学这歌。” 

 

约翰说：“我听见”，在这个场景中，约翰不但是旁观者，也是一个作纪录的人。千禧年时，

这十四万四千人要加入天上的诗班。你听过十四万四千人的大诗班吗？到那时为止，地上的

诗班已经走音了；但在这段经文里，撒但掌权的日子已经结束了，天上地下齐声大合唱。正

如某位诗人曾经所说过的那样，神坐在宝座上时，地上才有真正的平安。现在地上乱成一团，

当千禧年时，一切都要归回正轨。十四万四千人学唱新歌，与天上的诗班相应合。 

 

约翰说：“我所听见的好像弹琴的所弹的琴声。”当十四万四千人在地上的锡安山上唱歌的时

候，神的司琴在天上，好像距离很远。作了多年的牧者，我听过很多人弹奏各式各样的乐器

和乐曲，有些司琴弹起乐器来没有感情，但这节经文里的司琴与众不同，他们在天上弹出美

妙的乐音。“从地上买来的那十四万四千人”是指蒙恩被赎，得以进入千禧年的人，他们没有

被提到天上。请注意，这段经文是指千禧年时，十四万四千人在地上的景象，没得救的人已

经不在地上了。 

 

约翰提到“除了从地上买来的那十四万四千人以外，没有人能学这歌。”只有蒙恩被赎的人才

能向神歌唱赞美，希望今天的领唱者都能明白这个真理。 

 

听众朋友，今天的节目时间到了，我们先停在这里。如果你对节目中所分享的内容有什么不

明白的地方，欢迎你来信询问，我们很乐意为你再作说明；若是你生活中有什么难处，也请

让我们知道，我们可以彼此记念代祷。 

 

我们下次节目再见。愿神赐福与你！ 


