以赛亚书第6章讲义(2010年修改版)
David H. Linden 
以赛亚蒙召宣告神的话语
在介绍自己蒙召成为神的先知的情形以前，以赛亚显明当时犹大和以色列是多么地黑暗。它们在神的审判之下（第5章）。在未接到使命以前，以赛亚是不会说除1-5章中的预言的。 在 显明 他的时代的黑暗和危险的光景后，以赛亚开始报告自己作为神代言人的呼召。  以赛亚周遭的罪也是他里面的罪。耶和华的救恩降临到这个人身上，这个人随后向他的同胞宣告救恩和审判。第1-5章是背景。他看见了极少数人所看 见的,  但他所看见的只是一个异象。他没有直接看见神，也没有见过神完全的荣耀: 那可是无人看了能存活的。“从来没有人看见神…”。只有在父怀里的独生子将他表明出来。（约翰福音1：18）（也见出埃及记33:18-20)。即使是比人高级的圣洁天使,也会在上帝面前遮住双眼（6：2）。这章以一个死了的君王开始并且以一颗死了的树结束。以赛亚书6章包含了对以赛亚的个人救恩,他的受差传道以及他所经历的与神同在。第12章重述了个人的救恩如何变成群体的救恩,其中包含了一群得救的人宣告耶和华与他们同在。以赛亚正是以这种方式表明6-12章是一个整体的。

6:1 
其他先知都不会把自己被呼召服侍的日期定在一个君王驾崩的日子的。你可能会预料到经文这么写,” 乌西雅王在位第52年……”。那位君王是大卫的后裔。那时以赛亚并不知道他在异象中所看到威严的耶和华,七百年以后,会成为大卫的一个苗裔。耶稣这位大卫的儿子将要永远活着,没有代替他的后继者。乌西雅王患大麻风驾崩是神的惩罚（历代志下26章）。现在，以赛亚站在同样的圣殿和同样的圣洁的神面前。他也是一个被禁止接近神的罪人。

这个异象并没有在耶路撒冷里神的圣殿内发生。向后站立的以赛亚能够看到的只是耶和华的长袍充满了圣殿。这意味着耶和华准确地接触到一个地方，一个唯一的神与他的民同居的地方。这表明以色列人的独特的优势，即神要与他们同在（申命记12：5-18）。

6:2,3    
撒拉弗这词的意思是火焰(请注意希伯来书 1:7)。火在以赛亚书1：31；29：6；66：24.和民数记11：1-3；创世记3：24；出埃及记3：2-6；19：18-25；以及申命记4章中三次 都表示神的怒气。对此我们还可以加上主耶稣和他的门徒通过多种方式提到火是神怒的器皿。因此撒拉弗是神对罪做出发应的媒介。神的圣洁使他们遮住自己的脸，但没有遮住他们用以接受神的教训的耳朵。我们是用脚走路的。为了顺服耶和华他们遮住了自己的脚。

圣哉是圣经中最常用来描述神的词。这种描述比其他对神的描述加起来都多。希伯来语是通过重复来强调的。只有在这里才能找到圣经用圣哉,圣哉,圣哉三联重复来描述神。 神的圣洁是他自己的本性,并且是他对我们荣耀的表现。撒拉弗彼此重复着神的这一特点,可能是为了避免自己陷入它们自己的自我意识的阴影之中。因着耶和华的圣洁, 撒拉弗被呼召去毁灭任何与神的道德性格相反的事情。世上充满了罪,同时也充满了神的荣耀。这世界一直是神的世界(诗篇24:1) 。耶和华使地空虚，变为荒凉 (以赛亚书Isaiah 24:1), 所以他审判的灵以洁净的方式回应并且使他的民成为圣洁(4:4) 。是神的荣耀在惩罚恶人。也是神的荣耀以其荣耀的恩典施行拯救(以弗所书1:6) 。正如神圣的天使因地上充满了神的荣耀而喜悦一样,我们也应当存着感恩之心赏悦神的创造,包括新旧两种创造。
当天使们说着“圣哉,圣哉,圣哉 ”时,他们同时增加了他的荣光充满全地。这的确是令人惊讶的,因为我们从第一章意识到犹大地被那些政府者占领了,他们洗掠那片土地,城市里有刽子手,以色列人已经离弃了耶和华。这些何以能表明神的荣耀呢?神以公义对罪加以反应。如果罪没有得到神的反应的话,天使们是不可能说他的荣光充满全地的。荣光充满全地并没有排除他拯救的恩典,其结果是全地充满了耶和华的知识, 好像水充满洋海一般。(11:9) 。那么耶和华的荣光充满全地也同样是真确的。以色列猖狂的罪并没有阻止神持守他对亚伯拉罕的应许。
6:4-6   
神的存在使进入圣殿的门槛剧烈地震动，以至于以赛亚无法进入圣殿。神的圣洁在门槛形成一个主动的障碍，将他排除门外。他因此无法接近耶和华。圣殿充满了烟火，以至于以赛亚甚至看不到殿里。罪和圣洁是不相容的，并且以赛亚是个罪人。

在神的慈爱里，以赛亚意识到这点。当意识到自己的罪时，他那句祸哉，我灭亡了便是一个适当的回应。当暴露在神的圣洁中时，一个罪人还能说些什么呢？那些没有意识到自己的罪的人是不知道神的圣洁的。让那些希望他们的自义能被神接纳的人在神面前忏悔并颤抖吧。以自义伪装自己的人其实是赤裸裸的！他其实没有遮盖；也没有赎罪。我们需要的是赦免和完全的义；而在福音里，这两者都是对基督信徒的一种恩赐（以弗所书1：7；罗马书 5：15-19）。以赛亚的祸哉说明他知道他该受审判。在第5章中，祸哉是该死的序幕。

然后罪人以赛亚看到飞到自己跟前的撒拉弗！！以赛亚已经听到过撒拉弗所呼喊的神的圣洁。撒拉弗所称赞的正是以赛亚所惧怕的。神的圣洁对于罪人是一种致命的危险。

6:5-7 

以赛亚首先感到自己嘴唇的罪,而他正是用这嘴唇说话以服侍神。他在神面前忏悔他和他的民一样有不洁的嘴唇。可怜的乌西雅王得了大麻疯并死于这种不洁的病，因为他轻慢神的律法而进入神的圣殿(历代志下载26:16-23 。现在面对神的圣洁以赛亚宣告自己的不洁。神并非不接受他的忏悔。但忏悔并不能把以赛亚的罪孽除去,因为忏悔不是赎罪。在地狱里的罪人可以永远说“对不起”（根据启示录
9:20,21和16; 9,11他们不会这么做的。），但是话语是不能赎罪的。
以赛亚有一个答案，恨恶罪或者爱圣洁的天使从溅着血的坛子上取下的一颗煤炭沾了他的嘴。在那坛子上，一个替代性的祭物被献上。是靠着为罪的献祭（而不是忏悔）除去了他的罪孽,这与以赛亚作为先知的呼召和以后他所传扬的救恩信息相吻合，并且与整部圣经相一致的：“若不流血，罪就不得赦免了。”( 希伯来书9:22) 。以赛亚也是靠着赎罪祭得救的。以赛亚和他的百姓都需要同样的东西。天使并不单独行动，因为这些活生生的火焰正是照着神的命令行动的仆人（希伯来书1：7）。请注意这里的信息并不是神不再责备而以赛亚得到赦免。赦免是因为赎罪。当我们相信的时候，因为基督的宝血我们得赦免。信是手段，而基督的宝血是基础。神已经接受耶稣的献祭作为对我们的惩罚和他赦免我们的理由。因为神的作为你的怒气已转消（12：1），所以说神是我的拯救。我要倚靠他，并不惧怕（12：2）。
以赛亚书6章的三个相同的标记
5，8，11节中的“我说”使用的是同一个希伯来词。在詹姆氏国王译本中译者每次都使用相同的翻译，即在每处都重复着“我说”。跟踪以赛亚这种刻意的重复是有助益的。如果我们必须在可读性和清晰性之间作出选择的话，清晰性是基本的。每次“我说”都是对以赛亚所听到的事情的一种反应：
1. 听到圣哉，圣哉，圣哉—》                 我说，“祸哉……”
2. 听到神需要某人为他代言—》               我说， “我在这里，请差遣我。”
3. 听到对他信息的可怕弃绝—》               我说， “主阿，这到几时为止呢？”
6:8   
以赛亚作为罪人被拒绝进入圣殿。当赎罪祭被用于他的罪时，他肯定能更亲近耶和华，因此他听到耶和华在自言自语，“谁肯为我们去呢？”。注意经文是“我可以差遣谁呢？谁肯为我们去呢？”神是一个，能够以单数人称代词说话。神通常是这么做的。然而神又是三个位格，能够以复数形式说话。神很少这么做的。

以赛亚偷听到神位格的话语，所以他自愿出来服事。当然他的使命乃是神的计划。他并没有自己任命自己。他的回应似乎是单方面的，这并不排除那是耶和华在呼召他。我们不应该把我们的观察当作全部的情形看待。神有一个愿意的仆人，他洗脱了罪，并向一个需要的民族传达着耶和华的救恩。

6:8-10 艰难的任务
依我糟糕的记忆,记得我只听到过一次关于以赛亚书6章的布道没有把这段跟其它段落不适当地分离开来。以赛亚书6章的主题是以赛亚蒙召事主。这样的差遣包括神启示他的信息将被弃绝。为什么布道家们把它省略掉呢?如果圣经上说,"我遣派你去宣告我对罪人的爱和我对他们的万般忍耐，并且我期望他们回转“。如果以赛亚书6章是这么的话，这些话将会被写在许多教会的墙上，而且充满无数的布道信息中。我单纯的判断是,这些话语被省略去是因为我们不喜欢它们这么说。偏爱一个在耶和华之上的经过修改的神就是偶像崇拜，因为耶和华只在圣经里启示他自己，因此神的这句话就被大大地忽视了。 

这例子简单地说明了我们可能会偏离圣经的重点有多远。除了在启示录4和5章发现相似的异象外，新约里唯一能找到的引述以赛亚书6章前部分的经文是先前提到过的约翰福音12章。以赛亚书6:9,10那些强烈的话语在所有四福音书和使徒行传中都被引述（马太福音13:14,15; 马可福音4:12; 路加福音8:10; 19:42, 间接提到;约翰福音12:40;使徒行传28:26,27）。通过引用以赛亚书6章，主耶稣表明在他的那个时代世人对他的弃绝来源于以赛亚所看到的同样的硬心。在其中每个例子中我们都痛心地看到是神的子民对能拯救他们的神的话语听不进去! 这类的奥秘应该引起我们适当的重视（罗马书11：25）。
正如约翰福音6:60告诉我们的,以赛亚书6:9,10也许被认为是`很难的话'。圣灵可能用强硬的语言。信息是严肃的。神的真道能给予生命(雅各书1:18;彼得前书1:23) 。但福音的信息对一个人是死的香气而对另一个人则是活的香气! (哥林多后书 2:16)。神有时的确以使人心硬而听不进他的真道的方式来回报罪的(罗马书11:7-10; 25 ; 帖撒罗尼迦后书 2:10-12) 。法老苦待以色列人，神惩罚他，使他心硬而不能悔改 (罗马书 9:17,18)。 结果是，经过了神威胁的可怕经历后，法老对神无所畏惧，毅然带领他的军队进入大海而灭亡。 
主耶稣曾经用比喻向那些有眼看和有耳听的人阐明真理。同时他也使用同样的比喻使那些刻意拒绝真道的人不明白他的话语。那些接受神真道的将得到更多, 而那些拒绝的连他所有的也要被夺去 (马可福音13:10-17) 。马太福音21：45清楚表明福音以某种方式被理解，然而结果却是基督被日益增长的硬心所弃绝。我们服侍主是为了把福音传给所有的人。但神有权按他的意愿打开一些人的眼睛和心灵并蒙蔽那些故意悖逆者。他只是由着他们作出罪的选择。这得由他决定;不是所有的人都会相信的。神不是给所有人都看见的;对一些人他使他们瞎眼。一些人因听到真理的信息变得更加心硬，而同样的信息给他的邻居带来了生命。这是马太福音13章比喻的部分内容，在那里主提到以赛亚书6章。
 以赛尔被差遣的使命用世界的标准来判断将不会是成功的。今天许多人认为如果教会充满了人,那么就会蒙神的祝福。但诚信的讲道也许会深深刺激执意不悔者而使听道人数下降!那可能刚好表明这样的事工是相关和适当的。我们不能只从表面去判断是非(约翰福音7:24)。有一天所有的事工都将被投入火中看其真质。很多将会从火焰里升起, 但只有那建造在基督根基上的存得住 (哥林多前书3:5-15) 。
6:11-13 这要到几时呢? 

以赛亚从一开始就知道人们不会兴高采烈地接受他的信息。多少人会听呢?启示首先以时间然后以数字给出。尽管是时间问题，神并没有给出多少年。记住神几乎总是不让我们知道日期的。以赛亚知道以色列人的心硬将会继续直到国家被摧毁,象树一样被砍倒到只留下树桩的程度。那就是要多长时间,不是用年份数目而是用直到某些事完成来回答。在公元前586年巴比伦人将要摧毁耶路撒冷。请注意第12节的经文提到以色列人被掳, 那发生在大约150 年后。

我不能肯定是否那十分之一的残留者是亚述人入侵后减掉存余的，而后甚至那数目在巴比伦统治下被进一步减少以至下降到树桩水平-那时大卫和所罗门大帝国的以色列民竟被减少到树桩水平! 但在你感到气馁以前，我想增加一个简短的注解：那树桩并非一个死树桩。有一颗圣洁的种子, 即神的余民, 譬如但以理和那些在被掳中心意更新者(耶利米书24:4-7) 。将会有一枝子从树桩中生出，那在以色列堕落的树中的枝子就是主耶稣(11:1) 。在53:2的嫩枝也是基督。因此尽管上帝顽梗的子民面临恐怖,有一颗圣洁的种子将被保存下来，而在神所预定的时间内会把他的仆人从这不起眼的树桩里带出来并通过他祝福全地上的万民（2：2-4），直到他的荣光充满全地（11：9）。

附录B：以赛亚看到谁的荣耀了? 
以赛亚说,"我看见了主"，第1节,和"大君王,万军之主"，第5节。第5节用的是Yahweh,而第1和11节用Adonai。)。毫无疑问当我们读到主时,那指天父。但我们必须记得主是三位一体神的所有位格的共同名字。以赛亚书8:13 和45:21-25 主这名字被新约作者分别用在彼得前书3:14,15 和腓立比书2:9-11指 基督。
基督是神降生为人，他与天父和圣灵一样同是神。在约翰福音1章和歌罗西书1章,新约坚持基督参与创世的圣工,但在另一处基督被强烈地肯定为耶和华: 
他们所以不能信，因为以赛亚又说：“主叫他们瞎了眼、硬了心，免得他们眼睛看见，心里明白，回转过来，我就医治他们。” 以赛亚因为看见他的荣耀，就指著他说这话。(约翰福音12:39-41) 

我们不应忘记约翰福音12章明确的表达。在引述以赛亚书6:9,10时，使徒约翰联系上下文告诉我们以赛亚看到了耶稣的荣耀。现在我们应该以这种方式研读以赛亚书第6章从而得出结论:在神道成肉身前数世纪那天以赛亚在圣殿里看到了耶稣的荣耀。撒拉弗在基督面前遮住脸和脚并大声呼喊"圣哉,圣哉,圣哉"。差遣以赛亚的主神正是那被天父差来这里的基督，而他同时差遣他的仆人去做他们的福音事工( 约翰福音20:21) 。并且，根据使徒行传28:25-27，在6:9,10对以赛亚说话的主，也是主圣灵。
