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末世論在課程中的位置。現今神學科目中，有幾科屬於人學，即天主在人身上所作的事，最重要的應當是恩寵，因為是天主施行在人身上，而其開始就是創世論，其未來就是末世論了。因此，末世論自然放在課程的尾端，而與創造及恩寵有一定關係。


末世論有三個課題，但是不是平均分配。首尾較略，中間較重要。

(末世已來到，耶穌基督是終結。整個末世論開始前，先把其位置搞清楚，就是指末世論是以耶穌基督為中心。

(萬民四末：死亡、審判、天堂、地獄。

(旅途中的教會：希望。處理現在的問題。

如果想了解末世論的歷史沿革，可看張春申神父<基督信仰中的末世論>的第二章<末世論在教會歷史的演變>，文章翻譯自下文：Post-biblical Development in Eschatological Thought by Peter Muller-Goldhuhle inCONCILIUM vol. 41 (1969)


跟住我們處理第一個課題，而主要參考以下一書：

Adris Konig “The Eclipse of Christ in Eschatology” 

作者用這個題目富剌激性，因為指出當今研究末世論者，往往忘記了基督。故此，他要把基督放回末世論的中心。


末世是指時間，指最後的時間。英文是Eschatology。中文一直沿用末世一詞，但是往昔傳統是用 De Novissionis(論最後的事情)，這就是指萬民四末。現在卻變成Eschatology，此詞出於希臘文。

重點：

(我們指末世論以基督為中心，是指末世論就是討論基督。文中說：聖經所言的最後的日子，並不是指將來，而是指耶穌與宗徒的時代，就是最後的日子。故此，最後的日子已經來臨。這在聖經各處可見。希伯來人書一開首指出天主用各種不同方式向人說話，但是「在這些最後的日子」，就派了耶穌基督來臨。希9：26亦提出一個對稱，最後在這個世界的末世，祂自己親自顯示出來了。伯前1：20都是用對稱式，亦指出相同的事實。


看回舊約，我們明白到舊約是在等待，等待基督的來臨，而這在路4：16就可以看到那個末日已經來臨了。

(耶穌身上發生的一切，都是末世的事件。
(在新約中，不僅耶穌來到是末世，更加指出耶穌本身就是最後的一位。如默示錄中指他是第一也是最後一位。默1：8我是『阿耳法』和『敖默加』，」那今在、昔在及將來永在的全能者上主天主這樣說。

(所謂末世論，是指末世已經來到，救恩已經完成。由於耶穌為我們帶來了恩寵，故此整個歷史不同了，不再是人的歷史，而是天主介入的歷史了，所以看法不同了，是天主對人的計劃，因基督的來臨，圓滿了。當然，聖經中亦言基督的來臨是黎明，即有開始的意思，而且往下我們亦會討論末來的發展，但是要明白的是：救恩已經完成了，我們的基調是如此。

(同樣的耶穌，用三個方式完成天主創造人的計劃：

(for us，基督為我們完成；

(in us，指基督以聖神臨於我們當中，繼續天主的計劃；

(with us，我們一般想法的末世。

三者中，以(為基礎，因為是開始。而且(亦指出是耶穌為我們做了人不能完成的工作，並不是人能夠做到的。


如果我們看整個舊約都是一個期待與預言，那就在耶穌身上發生了。那裡想指出：舊約的預言不是一般意義上的預言。一般的預言是指某一個時間發生的一些事，但是先知的預言是十分特別，因為在應驗前，不明白其內容；而且同一個聖經中的預言，可以不斷應驗的。如<匝>2：10，在若19：37中採用了，而瑪亦採用之，而默中亦採用了，但是指不同的時期。瑪拉基亞先知書一開首指出天主派使者前來，谷固然用，而默亦指有一天使者來臨，誰可以站得住呢？可見有不同的應驗。


所以，我們強調耶穌的來臨就是末世的來臨，不掩蓋未來還有審判的日子。


不過，我們要與耶穌基督合作以期末世的完成的同時，又不能把(放得太弱。有些人會說耶穌基督為我們製造一個可能，這是不恰當的，因為救恩已經完成了。故此，我們只是合作者，並非創造者，我們不是整個救恩的基礎。

(基督是開始也是完成。現在強調的是他在last。其實first是重要的。聖經中終結與目的時時混為一談。格前15：24最後才是結局。伯前4：7萬事的終結快將臨近。弟前1：5這個訓令的目的就是愛，這裡的目的用字就是end，與上文的終結實屬同一詞。所以目的和終結可以是二而一的，亦有其道理，因為沒有目的就沒有開始，有目的才會有終結。

(耶穌基督是最後的一位，祂的來臨完成了救恩。在聖經中，把耶穌基督放在中心，而非天主為中心。雖然聖經中言耶穌到最後把一切帶回聖父處，但是我們現在要討論的正正是這個過程，而不是結果。我們要看如何，而這個如何，就是耶穌如何來到我們中間，把救恩完成，又如何把一切帶回天主處。

In Jesus, God stands in an explicit, fixed posture of love towards us.

In Jesus, humanity stands in an explicit, fixed posture of love towards God.

(如果說，基督完成救恩的計劃，究竟救恩的計劃是什麼呢？最適當的字眼是盟約。天主創造人最大的目的，就是與人建立生而永久的盟約。所以，我們可以說耶穌為我們完成了這個盟約。

(為什麼我們不用天主的國這個意象呢？因為盟約更能顯出天主對我們的期望。天主與我們訂約，有一種平等的意味，可以看出天主對我們的重視。這個盟約就是「我要做你們的天主，你們要做我的百姓」。可惜人不能做到，要待基督用服從來完成這個救恩。基督臨在我們眼前，就是天主的愛的表現。

(我們往往習慣把末世放於未來，但是在聖經中，我們既要了解其已經完成，但是亦不否定共於未來的圓滿完成。我們可以看看聖經中已經又尚未的地方：羅5：10因為，假如我們還在為仇敵的時候，因著他聖子的死得與天主和好了，那麼，在和好之後，我們一定更要因為著他的生命得救了。格後5：18他曾借基督使我們與他自己和好，並將這和好的的職務賜給了我們。20我們如今代基督請求你們：天主和好罷！


這裡一方面強調其完成了，但是同時又指出尚未的地方。亦見於弗2：16-17他以十字架誅滅了仇恨，也以十字架使雙方合成一體，與天主和好……及哥1：20-21。在這些對立當中，基督為我們完成了，不過還需要我們的配合。

(耶穌基督來臨，救恩亦來臨了。如果更加全面地看，聖經把整個耶穌的事實，都寫成有末世的性質。耶穌的降生、傳道，所做過的一切，都有末世的成效。如耶穌驅魔，就是以天主的手指來驅魔，換言之，就是天主已經臨在了。

(耶穌臨生後，我們己經有資格成為天主的子民。

(聖經有一些詞也表達出這個效果，例如恩寵、光榮。最明顯是在於耶穌的苦難和死亡。耶穌在苦難前的一些說話，我們亦稱之為末世的言論。這些說法，好容易讓我們以為是第二次來臨的預言，實際在苦難中已經應驗了。如耶穌說在那時候，人們會因我而跌倒，在耶穌受苦時已經發生了。其他如醒寤、有人為難信徒甚至描述末日的奇妙景象，一切在耶穌受苦時都發生了。

(若19：28耶穌說完了，這個完了就是指末世論。

(不過，要在復活中，才是末世意義最圓滿的表達。

(宗徒的時期就是最後的日子。

(末日不是指將來，而是指耶穌來臨的日子。

(雖然完成了，但是仍有第二、三階段。

(耶穌來臨的完成，是祂獨力完成的，人並未參與。因為耶穌為我們與天主修和前，人與天主是敵對的。(for us)

(其後，我們就可以參與。(in us)

(再次來臨，決定性地完成救恩。(with us)

(末世：基督恩寵的開始、繼續和完成。

(基督的降生

可以分為基督的降生、苦難和復活，而三者都有末世的意義。因為降生代表了救恩的來臨，故西默盎說今天救恩來到了，而基督自己在會堂中朗讀依撒以亞先知書中，亦顯示這一點。格前10章言耶穌的來臨代表時代的圓滿。在這個背景中，驅鬼亦有末世的意義。所以在耶穌降生時，末世已來。

「居住」一詞，在若望福音中亦有末世的意思，因為這是代表聖言已經落到人間。這在默示錄亦有採用。

(基督的苦難


在苦難中，救恩獲得成功。在苦難中，基督完全表達對聖父的信賴，所以可以說在十字架上，最明顯地呈現出末世的意義。按聖保祿之言，耶穌的救恩是為所有人的，是為全宇宙的。

(基督的復活


宗徒時代看復活不似我們今天的觀念。因為在當時，如撒杜塞人根本否定來生，所以要待基督復活，宗徒才開始明白復活，不過他們把世人的復活與基督的復活，很緊密地連結在一世，耶穌的復活是初果。而復活，就更明顯地呈現末世的徵兆。


復活是重要的，因為它證明了天父接受基督的苦難。

(末世不是時間，而是人物：耶穌基督。

Karl Rahner “Theological Investigations” VOL. 4

(文中問：我們如何理解聖經上肯定末世的字眼(如天堂、地獄等)。本文透過神學的觀念去理解此一問題。

(聖經中，末世都是有將來的。

(我們不否定末世論論及將來。

(天主可將未來告之人類。不過，從救恩的歷史看來，天主並不會告知。如果我們以為可以如影片重播般了解將來，是對天主的說法的一個很大的誤會。因為將來如果可以在此刻體現，就失去了它將來本身的意義。

(不能把未來於今天呈現的兩個理由：

一、因為人子都不知道再次來臨的日子，可見天主不想我們知道。所以未來是隱藏的，天主並不想我們知道。未來是一個奧蹟。奧蹟正在來臨。天主啟示了末世的道理，但這個道理是奧妙的道理。再者，未來是一個許諾。

總結：聖經中指出天主不想我們清楚地知道。

二、如何了解可了解的部份呢？

(人有歷史性，即指人要回到自己的根源才能真正地理解自己的現在，然後才能看到未來。故此，將來是由現在生長出來的。

(對(未來發生的)末世的認識，是透過有末世性的現在。人有自由去創造未來，但是人生亦不是計劃，因為人不可能完全掌握將來，所以要冒險，因此，人生是不可知的。人生要冒險，也要信賴，要進取，亦要願意投降。當然，未來不是空的。我們就是需要行出去，為我們投入這個隱藏的將來。人不可以以為自己在已經完成的現在，或完全肯定的計劃。我們要時時準備，有很多不可控制的，不可計算的未來。因此，不是我們趨向將來，而是將來走近我們。這裡的將來，其實就是指天主。所以，我們真正的將來，就是走向耶穌基督，因為回想過去，知道天主的救恩本來就在隱藏的基督身上。將來本在天主的手中，但是需要我們的投入。

(如果根據一和二的話，我們現正處於末世的處境，而我們繼續向前走，是趨向決定性的圓滿。我們要冒險，但是絕非陷於黑暗，因為我們都在光照之下。已經有基礎了，但是如何走，還有一段路。一個信徒，如果了解自己的身份，其實就是知道自己的未來了，這並不需要其他知曉。因為我們可以從信理神學了解基督的身份，其實我們就了解自己的未來。因為基督代表圓滿。


如果我們按此理解，則末世不應有側重物質的描述。同時，末世亦不是神話，而是真正的可能。因此，我們應按照聖經的教誨，就是：基督完成救恩，我們要跟隨。

(重點：天主只想人進入天堂，但是，由於人還是有自由是否接受恩寵，故此我們不能否定地獄的存在。
(如果說，末世論就是指天主的恩寵如何實現在人身上，我們就沒有理由相信人的得救與喪亡是同樣可能的。因為天主主動地救贖我們，又豈會與喪亡的機會一樣呢？故此，我們一方面不能完全地樂觀，認為所有人都會得救；不過，我們亦不能肯定有人落過地獄。然而，教會可以肯定某些殉道者或聖人，已經進入天堂，卻從沒有肯定誰下地獄。

(再者，有說法認為是命定論，這是不合理，因為天主只是想人進天堂。

(雖然如此，因為人要進天堂，還是要人願意接受其恩寵，才可以進入天堂。故此，地獄還是可能存在的。

(另一個問題：基督的再來臨，是近是遠呢？如果我們明白真正的將來是什麼，這個遠近沒有太大的意義。因為這個將來隨時會來，所以我們要時時警醒。既然要時時醒寤，遠近都是如此，就沒有時間的問題。

(將來要由現在去了解，而現在要透過了解基督來明瞭未來。這是永恆、決定性的圓滿答案。

結論


末世論應該從天主啟示給我們理解的現在來理解，而向著真正的將來，由人所建築的將來。所以，不應視之為可以預視的將來。

第二個課題：萬民四末


在聖經中談到末世，多言整個人類的末世，而到了中古時代，才言個人的末世。故此，有學者認為應先言人類的末世，才言個人的末世。另一種方式，是【天主教教理】的方式。【天主教教理】是全世界的主教要求教廷出版的，因為在梵二之後，好像有不少新的道理出現，令教友往往搞不清楚那些是教理，那些是神學家的個人意見。於是，經過多重的諮詢討論，終於寫成【天主教教理】，即是天主教內當信的道理，而這本書關於信理的編排，是按信經而編的。


不過，次序不是關鍵，而是要顧及相關的所有課題，並且要明白那些為主，那些為次。我們嘗試先用個人的末世，才到人類的末世，而先由死亡入手。採用這個自然的秩序：死亡、地獄、煉獄、復活、公審判、天堂/新天地、諸聖相通(大赦)、靈薄獄。

死亡：

(死亡是生命的結束，是決定的時刻，是私審判。

(【天主教教理】1005條：為跟基督一同復活，必須跟基督一同死亡，必須「出離肉身與主同住」(格後5:8)。在這「出離」(斐1:23)，即死亡中，靈魂與肉身分開。靈魂將會在死者復活之日再與身體結合。死亡是指「出離肉身，同主同住。」「靈魂與肉身分開，而在復活時與身體結合。」「面對死亡，人對生命之謎感到非常深奧。」【天主教教理】1006條「面對死亡，人在世之謎變得極為深奧」。在某種意義下，肉身的死亡是自然的事，但就信仰而言，死亡事實上是「罪過的代價」(羅6:23)。為那些在基督恩寵內死去的人，死是參與主的死亡，為能參與祂的復活。【天主教教理】1007條：死亡是在世生命的終結。我們的生命是由時間計算的，在時間的進程中我們會成長、老化。就如所有在世的生命一般，死亡是生命自然終結的表現。從這觀點看死亡意味著在我們生命中有一分迫切感：事實上，記起自己的必死性，提醒我們，生命有限，時日無多。 在你年輕的時日，你應紀念你的造物主，……灰塵將歸於原來的土中，生氣將歸於天主，因為原是天主之所賜(訓12:1,7)。「死亡是生命的終結。」這是因為我們在世的生命是以時間來計算的，所以在經歷一切後，就完結。因此我們可以感到生命的迫切性，因為死亡，讓我們知道生命有限，時日無多。【天主教教理】1008條：「死亡是罪惡的後果。」死亡是罪過的後果。作為對聖經和聖傳的正確解釋者，教會的訓導當局認為死亡是因人的罪過而進入世界。 雖然人具有一個可死的本性，但天主曾預定人不死。因此死亡曾經與造物主的計畫背道而馳，死亡作為罪惡的後果進入了世界。 「倘若人沒有犯罪，本來可免除肉身的死亡」， 現在肉身的死亡成了人的「最後大敵」，務必將之克服。【天主教教理】1009條指出耶穌基督轉化死亡。即使耶穌身為天主子亦經歷過死亡，因為這是屬於人的處境。儘管祂面臨死亡曾感到恐懼， 祂仍然完全而自由地順從父旨，踏上了死亡之路。耶穌的服從把死亡的詛咒變為祝福。 以上是死亡主要的道理。
1010. (靈修性的：【天主教教理】1010條：因著基督，基督徒的死亡就有了積極的意義。「為我，生活原是基督，死亡乃是利益」(斐1:21)。「這話是確實的：如果我們與基督同死，亦必與祂同生」(弟後2:11)。這裡正道出基督徒死亡的基本新穎處：通過聖洗，基督徒已在聖事的方式下「與基督同死」，為活出新生命；同時，如果我們在基督的恩寵內死亡，這肉身的死亡完成「與基督同死」，如此也使我們在基督救贖行動中完全與祂合為一體。 

死於基督，是我所冀，勝過為王，統治大地。
祂為我死，我要追尋，祂已復活，吸引我心。
我將出生，領受光明，到達彼岸，才是真人。

聖保祿言與基督同死同生。通過聖洗，信徒與基督同死同生。故此，在聖事或真正的死亡中，都是如此。

(【天主教教理】1011條：死亡是天主召喚人到祂那裡的時候。為此，基督徒可感受到聖保祿對死亡的那分渴望：「我渴望求解脫而與基督同在一起」(斐1:23)；他同時能將自己的死亡，按基督的榜樣轉化為服從和愛慕天父的行動： 

我在世的渴望已被釘在十字架上……在我內湧出活水，潺潺地對我說：「來罷！到父那裡去！」
我切願見到天主，為見到祂，必須先死。
我不死，我進入生命。
渴望死亡，因為死亡代表到達天主處。

(【天主教教理】1012條：基督徒對死亡的看法在教會的禮儀中以卓越的方式表達出來： 

主，為信仰禰的人，生命只是改變，並非毀滅；我們結束了塵世的旅程，便獲登永遠的天鄉。
追思彌撒中為亡者的禮儀：生命只是改變，並非毀滅。

(【天主教教理】1013條：死亡是人在世旅途的終結，也是恩寵和慈愛的在世期限屆滿，這恩寵和慈愛是天主施予人，為使人能按照天主的計畫去實現他現世的生命和決定他的終局。當「我們人生唯一的在世旅程」結束後，我們不再返回任何其他的塵世生活。「人只死一次」(希9:27)，故此，沒有死後「再投胎」的事。人只死一次。

(【天主教教理】1014條：會鼓勵我們準備迎接死亡的一刻(她在諸聖禱文中為我們祈求：「上主，免我們於猝死」)，並(在聖母經中)祈求天主聖母，「在我們死的時候」為我們轉禱，又將我們交託給聖若瑟、善終的主保： 

在每個行動，每個思想中，你應該表現得一如即將在今日去世一般。如果你有正直的良心，你就不怕死亡。若你要逃避死亡，倒不如遠離罪惡。如果今天你不準備死亡，明天你將變成甚麼？
願我主受讚美，因為沒有一個生存的人可逃脫肉身死亡姊姊。禍哉!那些在死罪中過世的人！相反的，那些尋求禰至聖旨意的人是有福的，因為第二次的死亡不再使他們受害。

要準備死亡，多祈禱。

(首先，對死亡有兩個看法：(靈魂與肉身的分離；(生命的終結。其次，可以看看(死亡與罪惡的關係，以及(死亡與基督的關係。

(靈魂與肉身的分離：

(這裡有不少的麻煩。不少人認為天主教受希臘思想影響，重靈魂而輕肉身。實際上，希臘思想中，尤其是柏拉圖，視肉體是罪惡、牢獄，只求解脫，但是教會一直強調的是靈魂肉身一體。其實，教會所言的靈魂，與希臘思想中的靈魂並不相同。

(在一九七九年五月十九日信理部出版一封信，談及末世論。它對末世論有七個指示，現在看看第三點：「教會肯定在人死後有一種精神元素繼續存在。這精神元素有意識和意志。故此，人性自我是繼續存在。」這個人性自我繼續存在，即指人(基本上)繼續存在，好明顯與靈肉二分法有分別。「雖然暫時沒有他的肉體，但是人性自我仍然存在。」

(那麼可否不用靈魂而用人性自我呢？但是，因為一直沿用，雖然有不同的意義，但是還未有充分理由棄而不用，故此仍然採用。

Karl Rahner “On the Theology of Dead”
(再問：沒有肉體，但是這個人性自我與物質宇宙有沒有關係呢？這裡有兩種不同立場：一種認為沒有關係，但是很多神學家，包括KR，認為是pancosmic的關係。這是指人死亡，與物質宇宙有一個新的關係。理由：人在生時，與物質宇宙都有很複雜的關係，兩者互相影響。既然如此，何以死後就完全沒有關係呢？從物理學上而言，我們的行動就影響物質宇宙。

(生命的終結

(死亡是只有一次的，所以是很重要的。KR把人分為兩部份：NATURE和PERSON，P就是個人的自由(FREEDOM)。人可以自恃的就是自主，可以憑此作出決定。但是，死亡就是固定的時刻了，一切都不可再變了。未死，可以作出不同的選擇，甚至改變自己的基本抉擇，但是死亡來臨，就是命運的時刻了。因著我在生命中的抉擇，就決定我的永生。

(這裡要補充一個神學家的看法：Ladislaus Boros 認為死亡的一剎那，是第一次和最後一次作十分清楚的抉擇。但是這個一剎那，並沒有嚴格的理由所依。

(死亡與罪惡的關係

(如果有關這兩點，我們還可以有其他問題。死亡是由外面而來的，可以說，是死亡來到自己的身上，故此人是很被動的。另一方面，人死的時候，是好人還是壞人，是由人自己決定的。因此，人雖然可以計劃自己的人生，但是我們計劃的完結卻不能由自己決定。人可以抉擇自己的生活模式，卻不能決定自己的生命。

(由此看來，人的死亡似乎並不自然的。

(死亡是罪惡的後果。據聖經所言，天主給生命樹的果子予人，予人特恩，故人不用死，但是由於人犯了罪，天主收回特恩，故人就要死了。罪帶來灰暗的死亡，帶來病的種子。KR指死亡不僅是一個結果，甚至是人犯罪的引誘。因為人犯罪後引致有死，於是人應當學習接受死亡，因為人應當接受天主是我們的主宰。可惜在第一次人失敗了，結果有死，但是當有死後，仍然有不少人不願意接受，這就是再次犯罪了。

(死亡與基督的關係

(基督來臨，即是末世來臨。基督的降生、死亡與復活都有末世的意義。故此，基督一降生的同時，就完成了天主做人的目的、天主與人的盟約。因此，基督其實不用死，因為只要祂做任何一個愛德的行動，實際已顯示出天主的救贖了。

(KR說：聖經中很清楚，以死亡作為救贖的行動。為什麼呢？因為耶穌要以一個真人的身分，面對死亡而作出符合天主旨意的抉擇。耶穌取得肉軀，而肉軀就是要死亡的，而死亡就是沒有希望的終結了。所以，耶穌本來就面對這種死亡了，所以，耶穌很痛苦地面對這種痛苦，在山園祈禱中求主免去這個苦杯。正因如此，耶穌基督在最灰暗的地死面前，作出一個最徹底的反罪惡行動，接受天主的旨意。

(所以，如果耶穌基督只是降生，在理論上可以完成救恩，但是祂選擇死亡，在意義上更能表達出這份救贖的恩德。

(對於耶穌這份死亡，我們有兩種參與的方式：一是聖事性的參與，一是在真正死亡時，同耶穌基督面對相同的抉擇了。所以，聖事既是幫助我們參與耶穌基督的生命，亦同時是參與祂的死亡。

(殉道者的死亡更能顯出人能決定自己的死亡。在教會承認殉道，即一種甘心情願的死亡。在殉道者身上，我們看到他們甘心情願地接受自己的死亡，是完全的接受。雖然死亡不是我們可以決定，但是我們可以決定自己的面對態度。尤其是殉道者，如果他們否定信仰，就可以免於死亡。

私審判

(審判：在信經中有提及，而在天主教教理678-679。

678. 循著先知和若翰的路線，耶穌在祂的道理中宣講了末日的審判。那時各人的行為和心中的秘密將會顯露出來。那時因輕視天主恩寵而犯的不信之罪將受懲罰。對近人的態度將披露出對天主恩寵與慈愛的接納或拒絕。耶穌將在最後一天說：「凡你們對我這些最小兄弟中的一個所做的，就是對我做的」(瑪25:40)。 

679. 基督是永生的主。由於祂是世界的救贖者，決定性地審判人類行為和心思的全權隸屬於祂。祂以自己的十字架「賺得」了這權柄。父也「把審判的全權交給了子」(若5:22)。如今，子來到世界不是為審判，而是為拯救，並賜予在祂內的生命。凡在今世拒絕恩寵的每一個人，他已審判了自己，按照他的作為而受報應，甚至也能因拒絕愛的聖神而永遠自我判決。 

678重點在於公審判，提到所有先知都會受到審判，誰輕視天主，誰受到懲罰。在679解決一個基本的問題：究竟有沒有審判？在此條言：基督是永生之主，祂以自己的生命救回我們，所以祂有權審判世人。不過，此處亦提到聖經有言人子來到，不是為了審判，是為了拯救。其實，凡拒絕恩寵的人，其實已經審判了自己。所以，犯罪的人，自己已經審判了自己。因為他們要受的報應是由於他們的行為所做成。故此，基督重來，是為了拯救，而受審判的，卻是自我的審判。

(回到私審判：天主教教理1020指出：

基督徒將自己的死亡與基督的死亡連在一起，他把死亡看成走向基督的路途、進入永生的門徑。當教會向臨終的基督徒最後一次念出基督寬恕人的赦罪經、傅了最後一次強化之油，並讓他領受臨終聖體，好使基督陪伴他，作他旅途上的食糧，教會向他溫和地保証說： 

親愛的弟兄／姊妹，你要離開這個世界了，讓你的靈魂去吧，因父及子及聖神之名。全能的天主父創造了你，永生之子耶穌基督為你而死在十字架上，同時又恩賜你聖神。願你今天能寓居在神聖耶路撒冷的平安中，偕同童貞瑪利亞、天主之母、聖若瑟、所有天使、聖人……願你回歸到造物主那裡，是祂從塵土中將你塑造出來。當你離開這個生命，願童貞瑪利亞和所有天使聖人來迎接你……願基督的容顏向你展露慈光和欣悅，願你從今天開始永遠享受真福。

基督徒的死亡與基督的死亡是同一條路，而教會給予信徒的臨終聖事，傅油、領聖體、唸經。

(天主教教理1021-1022：

1021. 死亡是人生旅程的終結，人生是自由抉擇的時期：接受或拒絕天主在基督內顯示的慈恩。 新約談到審判時，所採用的基本脈絡是迎接基督第二次的來臨。可是新約也屢次肯定，人死後馬上就按其生前的功過和信德得到報應。貧窮拉匝祿的譬喻和基督在十字架上向右盜所說的話，同樣還有其他新約的章節都談及靈魂的終局，一個人的終局可以與另一個的不同。 

1022. 每個人從死亡一刻開始，就在其不朽的靈魂上，將其一生呈報基督的私審判，領受永遠的報應：或者經歷一個煉淨期， 或者直接地進入天堂的榮福，或者直接自我判罪、墮入永罰。 

在人生的垂暮時，我們將按愛德受審。
死亡是人生旅程的終結，人生是自由抉擇的時期，讓我們選擇接受天主的恩慈與否。雖然聖經多言公審判，只有一兩處提及私審判。在1022，提到人死亡一開始，就是審判的開始。本篤十二世明言清楚這個信理，出自<讚美天主>(DS1000開始)。當中明言人一死，立即就被決定其命運了。

(又可以說，所謂天主的審判，只是天主把事實宣布出來。因為我們的結果是由於我們的行為，而不是天主的判斷，所以，只是把我們做的事顯現出來而已。所以，拉丁文諺語：Prolixitas mortis(prolixity of death 死亡的伸延)。由我們人生的一開始，就一直塑造自己的死亡。

地獄

我們採用的方式仍然是先看看【天主教教理】：

1033. 除非我們自由地選擇愛天主，就不能與祂契合。假如我們犯嚴重的罪過反對祂，反對近人，反對自已，我們就不能愛祂：「那不愛的，就存在死亡內。凡惱恨自己弟兄的，便是殺人的；你們也知道：凡殺人的，便沒有永遠的生命存在他內」(若一3:15)。我們的主早已說過，假如我們不對貧窮者、弱小者在其急需中施予援手，我們就會與祂分離。 若人在大罪中過世時沒有悔意，沒有接受天主的慈愛，這表示他藉著自由的抉擇永遠與主分離。換言之，就是將自己排除與天主和真福者的共融之外，這種決定性的、自我排除的境況就稱為「地獄」。 
(強調自我排除。犯大罪而無悔者，即自我排除於天主之外，就是地獄了。

1034. 耶穌屢次談到「地獄」，「不滅的火」， 這火是為那些至死不肯相信、不肯悔改的人而保留的，在火裡他們的靈魂和肉身都會一起喪亡。耶穌嚴厲地宣布，祂「要差遣祂的天使，將一切作惡的人收集起來，……扔到火窯裡」(瑪13:41-42)，並宣判：「可咒罵的，離開我，到永火裡去吧！」(瑪25:41) 
(強調聖經中採用不滅的火來表示喪亡。這種火燒是一個圖象，意即人後悔自己失落了恩寵，這種後悔，如火一般燒痛自己。
1035. 教會訓導聲明地獄的存在和永久性。那些在死罪中過世的靈魂會立刻下地獄，受地獄的苦痛，就是「永火」。 地獄主要的痛苦是與天主永遠的分離，因為人只可從天主那裡得到生命和福樂，人是為此被創造，並不斷地渴求這生命和福樂。 
(強調是永遠的懲罰。
1036. 聖經和教會訓導對地獄的聲明是為喚起人的責任，人以永遠的歸宿為目標，該負責地運用他的自由。同時這些聲明成為請人皈依的迫切呼籲：「你們要從窄門進去，因為寬門和大路導入喪亡；但有許多的人從那裡進去。那導入生命的門是多麼窄，路是多麼狹！找到它的人的確不多」(瑪7:13-14)。 

我們不知道何時何日，我們必須遵從主的勸告，時常警惕，期望在結束了我們現世生命的唯一旅程之後，能與主同赴天宴，並加入受祝福者的行列，不要像懶惰的惡僕，被貶入永火及外面的黑暗中，那裡將有「哀號切齒」。

(關於地獄的訓導的目的是警醒世人悔改。
1037. 天主並沒有預定任何人下地獄。 因為下地獄是故意離棄天主的行為，亦即大罪，在大罪中罪人至死不悔改。在感恩祭和信友每日的祈禱中，教會懇求天主的仁慈，祂並不願意「任何人喪亡，只願眾人回心轉意」(伯後3:9)： 

主，所以我們懇求禰，惠然收納，禰的僕人和禰全家所奉獻的這項禮品，使我們一生平安度日，脫免永罰，並得列入禰簡選的人群中。
(天主願人人得救，甚至可以說是預定人人得救，只是有人不願意接受。

參考資料：
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Current Eschatology: Universal Salvation and the Problem of Hell

By John R. Sachs, S.J.


在歷史中有一個思想：大團圓(Apocatastasis universal reintegration)。這種想法是指即使下地獄，後來都會再有一次機會悔改。不過，這種說法不符聖經所言，故教會反對。在梵二之後，對得救是樂觀的，即期望人人得救。


近代對得救的道理：

(人是真正的自由，故人可以拒絕天主，而這正是地獄的可能性。

(喪亡是內在於罪惡，是罪惡的自然後果。罪惡本身就是自我排除，而不是天主另加懲罰予人。從人的角度，懲罰有兩種：醫療性和懲罰性的。這個懲罰是火，是一種來自內心的火。

(探究：有沒有人去了/將去地獄呢？聖經與教會都沒有明言。教會會封聖，即指聖人必然已在天堂；卻從沒有肯定有人落地獄。地獄的描寫，只是警醒而非預言。

(由於天主要人人得救，故得救與喪亡並非對稱的、處於同一均勢上的。因為救恩已經存在，只要一接受就成功，唯有人絕對拒絕才會是喪亡。

(不能絕對肯定、自信自己得救，但可以而且應該期望人人得救。因為基督已經完成救恩。由耶穌基督下降地獄這一點，可以看到天主不願意放棄罪人，以至到地獄找尋亡羊。甚至在教會中的聖人亦有相似的想法。可以說，入地獄，是可能的；但在實際上，是沒有可能的。
(關於永火：不少學者都認為永火是人的後悔，但有學者認為火是天主的形象，因為天主永遠愛我們，所以即使在地獄中，天主還是面對那些罪人，但是這份愛卻是罪人永遠不能獲得的，故更加痛苦。關於天主是火，在默示錄中有提到：「他的眼睛有如火焰，他的面容有如發光正烈的太陽。」(默1：14)在達彌爾中亦有提到：「他的面容好似閃電，他的眼睛有如火炬。」

靈薄獄(Limbo)


有時指古聖人棲生的地方。但是主要是處理未領洗的嬰兒的靈魂。因為這些初生嬰孩做不到三洗：水洗、血洗及願洗。故此以往的教會人士很緊張，因為未領洗就不能得救。為此，神學家提出靈薄獄。此詞本來是指邊緣，最初指地獄的邊緣，後來覺得應該是天堂的邊緣。然而，這個靈薄獄的說法，完全沒有聖經的基礎，其實源自對原罪、救恩、聖事的錯誤理解。


所謂原罪，就是人做了不合符天主要求的，是人失去救恩的原因。不過，這和本罪有不同的。原罪是未完全完成的罪過，是要我們認同才會生效的罪。至於救恩，是常存的，而且不是未完成的救恩，我們如果不拒絕，只要接受，就得救了。


既然如此，聖事為何必須呢？古老的拉丁諺語已說明天主的恩寵並不為聖事所限。天主有其他的方法救任何人。聖事是最正常的方法，但不是唯一的方法。


故此，靈薄獄是不需要的。

煉獄

【天主教教理】：

最後的煉淨或煉獄
1030. 那些死在天主的恩寵和友誼中的，但尚未完全淨化的人，雖然他們的永遠得救已確定，可是在死後仍須經過煉淨，為得到必需的聖德，進入天堂的福樂中。 

1031. 教會稱被選者最後的煉淨為煉獄，那絕不可與被判入地獄者的處罰相比。教會特別在翡冷翠和特倫多大公會議中欽定有關煉獄的信條。教會的聖傳參照聖經某些章節談到煉淨之火： 

有關一些輕微的罪過，我們必須相信，在公審判前是有煉淨之火的。那自稱為「真理」的一位曾肯定過，假如有人口裡褻瀆聖神，不論今世或在來世，都不會被赦免的 (瑪12:31)。由此引申有某些罪過可在今世得以赦免，另一些則在來世得以淨化。
1032. 這煉獄的訓導是依據為亡者祈禱的做法，對此聖經早已說過：「為此，他 (猶大瑪加伯) 為亡者獻贖罪祭，是為叫他們獲得罪赦」(加下12:46)。教會自始便紀念亡者，為他們奉獻祈禱，尤其是感恩祭，為使他們得到煉淨，進入天主的榮福直觀中。教會也鼓勵人為亡者行施捨、得大赦和做補贖： 

讓我們援助和懷念他們。假如約伯的兒子能因父親的犧牲而得到淨化，那麼為何我們懷疑為亡者的奉獻不會帶給他們安慰呢？我們無須猶疑去幫助亡者，為他們獻上祈禱。

(還有一些旁證，如格前3：15談到火。

(基督教對煉獄的反對，除了傳統外，也和他們的得救觀有關。因為基督教認為得救是完全的，只要信就得救。既然一次就得救，又如何能尚有欠缺。

(天主教認為信基督亦有程度，而要達到完全淨化才可以進入天堂。人基本在恩寵內，但是仍有很多問題未解決。

(人死後明白自己的錯誤，而又熱愛天主，因此很渴望走向天主，但是因為自身的罪孽而不能走到，因此有一種極深的痛悔，就是煉獄之火。

(翡冷翠大公會議是面向東正教的分歧。東正教亦相信有煉獄，但是這只是等待天主的拯救，與天主教的淨化不同。
(是否所有升天堂都要經過煉獄呢？按理解，可能殉道者不需要，不過這並不是最重要的問題。

大赦(諸聖相通功)

【天主教教理】1471：
1471. 教會關於大赦的教義和實行，都跟懺悔聖事的效果緊密相連。 

甚麼是大赦？「大赦，是在『罪過已蒙赦免』後，因罪過而當受的暫罰，也在天主前獲得寬赦。按照指定的條件，準備妥當的信友，通過教會的行動，獲得暫罰的赦免。教會是救恩的分施者，藉著自己的權力，分施並應用基督及諸聖的補贖寶庫」。
「大赦可赦免『部分』或『全部』的暫時罪罰，依此可分為『限大赦』和『全大赦』」。大赦，可為生者或死者應用。
(首先要明白什麼是暫罰。沒有悔改的大罪就是永罪，另外就是暫罰，這和個人靈魂的不潔有關。一個人未有完全地選擇天主，在悔改大罪時，仍有不捨，或未悔改的小罪等等，均令人不潔，未能看到天主的外貌。

(大赦就是指為赦這些暫罰，應有適當的準備，透過聖人和教會，得以赦免這些暫罰。目的是為鼓勵某些祈禱與善功。

(除了全大赦，還有其他的說法，如三百日大赦，不過如何解釋，有不同說法，其中一種說法是三百日的公補贖。今天不再用此說法，只有兩種：大赦和部份赦，也不再強調這些數目的計算，多是指讓本來有補贖功能的行為加倍的意思。

【天主教教理】1472：
1472. 為明瞭教會有關罪罰的教義和實行，我們應知道罪惡帶來的雙重後果。重罪使我們喪失與天主的共融，因而不能享有永生，故永生的喪失稱為罪的「永罰」。另一方面，所有罪過──即使是小罪──都促使人對受造物形成不健康的依戀，這種依戀不論在現世，抑或在死後，即那稱為在煉獄的狀態中，都必須予以淨化。這種煉淨解除罪惡的「暫罰」。上述兩種罪罰，不應視為天主外加於人的報復，而是源自罪惡本質的後果。出自熱心愛德的皈依，能使罪人完全淨化，以致再沒有任何罪罰存留。 

【天主教教理】1473：
1473. 罪惡蒙寬赦，與天主的共融得以恢復，都使罪過的「永罰」獲得赦免。但是，「暫罰」仍然存留著。基督徒應竭力接受這些暫時的罪罰如同恩寵，耐心忍受各樣的痛苦和考驗，當那一日來臨時，安詳地面對死亡。人應透過仁愛的工作、祈禱和各種懺悔行動，努力完全脫去「舊人」，穿上「新人」。 

(大赦不僅及身，亦可澤惠煉獄中的靈魂。這個諸聖相通的說法，在【天主教教理】中，見於：

946. 宗徒信經在宣認了「至公的聖教會」後，再加上「諸聖的相通 (諸聖的共融)」【communis Sactorum(此詞既可指神聖的東西，也可指神聖的人)指共享神聖的東西，包括聖事、基督的功德等】。這信條在某程度上是闡明上述的信條：「如果沒有諸位聖人組成的會眾，教會又將是怎樣的呢？」。諸聖的相通正是教會。 

947. 「由於所有信友組成一個身體，他們彼此分享所有。……我們應這樣相信在教會之內有各種財富的共享。然而，在肢體中，最重要的是基督，因為祂是元首……因此，基督的功勞通傳給所有肢體，而這種傳遞是透過教會的聖事而進行的」。「正如這教會是由唯一而同一的聖神治理，她所領受的一切益處須成為共同的資產」。 

948. 因此，「諸聖的相通」一詞包含兩種緊密相連的意義：「神聖事物(sancta)的共享」和「聖人們 (sancti)之間的共融」。 

東方禮的主祭在領聖體前舉揚祭品時通常宣布：「Sancta sanctis!(看，那神聖事物給神聖的人)」。信友(sancti)由基督的體血 (sancta) 所養育，為能在聖神的共融(Koinonia)內成長，並把這共融通傳給世界。
949. 在耶路撒冷的初期教會團體裡，門徒們「專心聽取宗徒的訓誨，時常團聚，擘餅，祈禱」(宗2:42)： 

在信德內的共融。信友的信德是教會受自宗徒的信德，這是生命的寶藏，在彼此分享時更趨豐盛。
950. 聖事的共融。「所有聖事的效果屬於所有的人，因為每件聖事都是神聖的連繫，使所有人合而為一並與基督結合，尤其是聖洗，它好像是門，人通過它而進入教會。聖人的共融，也就是聖事的共融……。這『共融』的名稱可應用於每件聖事上，因為每件聖事都使我們結合於天主……。但這名稱較諸其他所有聖事更適用於感恩祭，因為主要是以感恩祭，共融才達致圓滿」。 

951. 神恩的共融：在教會的共融裡，聖神為了建立教會而「給各界信友分施……特別的恩寵」。 不過，「聖神顯示在每人身上雖不同，但全是為人的好處」。 

952. 「他們把一切都歸公用」(宗4:32)：「真正的基督徒所擁有的一切，都應視之為與眾人共享的財富。他應時時準備，熱切援助周遭有急需和可憐的人」。基督徒是上主產業的管理人。 

953. 愛德的共融：在諸聖的相通中，「沒有一人是為自己而生的，也沒有一人是為自己而死的」(羅14:7)。「若是一個肢體受苦，所有的肢體都一同受苦；若是一個肢體蒙受尊榮，所有的肢體都一同歡樂。你們便是基督的身體，各自都是肢體」(格前12:26-27)。「愛不求己益」(格前13:5)。我們與全人類(包括生者死者) 的團結建基於諸聖的共融。在這團結中，我們以愛德所做最微小的行動，給眾人帶來裨益。一切罪惡都危害這共融。 

954. 教會的三種狀態。「基督們徒中一部分還在現世旅途中，他們期待著主在威嚴中與眾天使降來，摧毀死亡，使一切都屈服於祂的時刻；一部分已經度過此世而在煉淨中，最後，另一部分在光榮中，瞻仰『在圓滿真光中三位一體的天主的真貌』」： 

可是，我們每人以不同的程度和方式，共融於同樣的愛主愛人之德中，向我們的天主詠唱同樣的光榮之歌。因為凡屬於基督並充滿祂聖神的人，形成一個教會，在基督內互相扶持，就如一個整體。
955. 「旅途中的人，和安眠於基督平安內的兄弟姊妹們的連繫，絕不會中斷，而且，按照教會永恆的信仰，這一連繫會藉著神益的互通而加強」。 

956. 諸聖的代禱。「天鄉的居民因與基督之間的聯繫較為密切，他們有助整個教會在聖德的根基上更加鞏固……。他們不斷地為我們轉求天父，把他們在世上靠著天人之間的唯一中保耶穌基督所立的功勞獻給天主……。所以，他們的手足關切之情，對軟弱的我們大有助益。」： 

莫悲傷，莫哭泣，我死後，會對你們更有益；
念在茲，助在茲，其成效，超過我生活在世。
在今生，我無力，在天上，我會造福於大地 。 

957. 與天上諸聖共融。「我們紀念天上的神聖，並不僅是為了他們的模範，而是要藉著手足之愛的實行，益發加強整個教會在聖神內的團結。一如旅途中基督徒的共融使我們更接近基督，同樣，與諸聖的相通，使我們和基督相連，從基督那裡，就如從他們的首領那裡，湧出一切恩寵以及天主子民本身的生命。」： 

我們朝拜基督，因為祂是天主之子；但我們敬愛殉道烈士，因為他們是主的門徒；他們曾以出類拔萃的愛，效法吾主，奉祂為君王，為師傅。願我們能成為他們的伴侶和他們的同道。
958. 與亡者共融。「旅途中的教會深深體會耶穌基督整個奧體的這種共融精神，從基督教會的初期，便以極大的熱誠，孝敬追念已故的人；『為此，他為亡者獻贖罪祭，是為叫他們獲得罪赦』」(加下12:46)。我們為他們祈禱，不但幫助他們，也使他們為我們的益處所作的代禱得以奏效。 

在天主唯一的家庭裡。「我們都是天主的兒女，都在基督內組成一個家庭，當我們因彼此的相愛、同聲讚美至聖聖三而彼此共融時，就是回應教會的親切召喚」。

【天主教教理】1474

在天主恩寵的助佑下，基督徒在力求淨化自己的罪過、聖化自己時，並不是獨自一個人。「每個天主子女的生命，都在基督內，藉著基督，以一種奇妙的方式，與所有其他基督徒弟兄的生命相連繫，彼此活於基督奧體超性的合一共融之內，猶如在一個奧妙的位格內一樣」
【天主教教理】1475：

1475.在諸聖相通中，「信友，不論是已經到達天鄉的，抑或還在煉獄中做補贖的， 又或仍在現世旅途上的， 在他們之間存在著一分恆久的愛的連繫，以及豐富地交流著所有美好的事物」。 在這奇妙的交流中，一個人的聖德能使他人受益，遠超過一個人的罪過為他人造成的損害。因此，靠諸聖相通的助力，可使那痛悔的罪人，能更早且更有效地淨化罪罰。 

(人的功勞與罪過都會影響其他人，而功勞的影響又大於罪過。

圓滿的完成

(基督光榮來臨

(有兩種情況：fulfillment及disclosure。前者是指一些到時才會出現的轉變，如肉身的復活。後者是顯示的，例如公審判。公審判的結果，早在私審判時決定了，只是到時公開呈現出來。

(基督臨生後就沒有離開我們，故此光榮來臨只是指人與基督的新關係。

(由於第一次來臨很謙卑，所以第二次特別強調光榮。聖經中用parousise一詞，本來指君王出巡的意思。先知時時都提及這個日子，指這是主的日子。

(教會傳統中，尤其聖體聖事中，特別強調紀念主的死亡、復活及光榮的再來。

(爭論：幾時來臨？按聖經所言，耶穌基督自己都不知道。這是一個奧秘。不過，聖經中亦有一些言論，似乎指出基督即將來臨(路加12章、17章、18章；瑪竇24章，聖保祿的一些言論亦有這樣的效果，如羅13：1、斐6：14、弟後4：1、伯前1：5及4：7，雅5：8、默6：10)；但是，又有章節認為教會仍有很長的日子(指教會還有很久：路加17：21、12：40及46、瑪24：44、得前5：1-3：另有指等待主的再來很久：路18：7、12：45、19：11、瑪24：48、25：5及19)。

(這裡所謂的遠近不是時間上的，而是神學上的。由於救恩已經完成，故此它離圓滿已經很近。

這個再次來臨有何特性別？聖經中多次描寫這是突然的來臨，例如用賊的來臨、閃電來類比。不過，聖經同時指來臨前有先兆，二者豈不是有矛盾？我們要明白，這些先兆並不是讓我們計算出何時來臨的東西。

(讓我們看看【天主教教理】：

668. 「因為基督死而復生了，正是為作生者和死者的主」(羅14:9)。基督的升天表明祂在自己人性內，分享了天主本身的能力和權威。耶穌基督是主，祂持有天上和地下的一切權柄。祂「超越一切率領者、掌權者、異能者、宰制者」，因為父「將萬有置於祂的腳下」(弗1:20-22)。基督是宇宙和歷史的主宰。在祂內人類歷史甚至整個受造界都「總歸」於基督，達到其超越性的完美境界。 

1038至1040

1038. 所有亡者復活之後，不論「義人或惡人」(宗24:15)都該經歷最後的審判。「那時候凡在墳墓裡的都要聽見他(人子)的聲音而出來：行過善的，復活進入生命；作過惡的，復活而受審判」(若5:28-29)。那時基督「將在自己的光榮中，與眾天使……一切民族，都要聚在祂面前，祂要把他們彼此分開，如同牧人分開綿羊和山羊一樣：把綿羊放在自己的右邊，山羊在左邊……這些人要進入永罰，而義人卻要進入永生」(瑪25:31,32,46)。 

1039. 面對作為真理的基督，每個人與天主的真實關係將決定性地披露無遺。最後審判將啟示每個人在現世所行的善或未盡的本分，及其最終後果： 

壞人的一切惡行都記錄下來，他們卻不知道。末日，「天主將不會保持緘默」(詠50:3)……祂轉向惡人，向他們說：「我曾將我可愛的窮人為你們放在世上。我就是他們的首領，在天上坐在我父的右邊，可是在地上我的肢體卻捱飢受餓。假如你們曾施捨過給我的肢體，你們的施捨本該到達他們的首領處。當我將可愛的窮人放在世上，我是要他們成為你們的運輸者，將你們的善行搬到我的寶庫裡，你們卻沒有將任何東西交到他們手上，為此你們從我身上也得不到甚麼」。
1040. 當基督榮耀地再來時，就有最後的審判。只有天父知道那日子和時辰，只有祂決定基督何時再來。通過祂的聖子耶穌，祂將對歷史作出決定性的發言。我們將知悉整個創世工程和救恩計畫的終極意義，同時將明白天主的眷顧，怎樣通過奇妙的途徑，引導萬有邁向最後的目標。最後審判要啟示天主的正義，勝於任何受造物所行的不義，因為祂的愛比死亡更強烈。 

耶穌的復活

992. 死者的復活是天主向祂的子民逐步揭示的。對亡者肉身復活的希望，本身是信仰的必然後果，即相信天主創造了整個的人，包括靈魂和肉身。天地的創造者也是那信守盟約者，即祂與亞巴郎及其子孫所訂的盟約。就是在這雙重的透視下，復活的信仰開始呈現出來。瑪加伯殉道者在就義時宣認： 

宇宙的君王，必要使我們這些為他的法律而殉難的人復活，獲得永生(加下7:9)。天主會使人復活，為懷著這種希望的人，死在人手中，是求之不得的(加下7:14)。
993. 法利塞人和不少與主同時代的人已期待復活。耶穌堅定地教導復活的道理。對那些否認復活的撒杜塞人，祂這樣回答：「你們因為沒有明瞭經書，也沒有明瞭天主的能力而錯誤了」(谷12:24)。復活的信仰奠基於對天主的信心上，因為「祂不是一個死人的天主，而是活人的天主」(谷12:27)。 

994. 然而，更重要的是耶穌將復活的信仰繫於祂個人身上：「我就是復活和生命」(若11:25)。在最後一天，耶穌自己將使那些曾經信從祂、吃過祂的肉、喝過祂的血的人復活。 祂在世時已給了復活一個標記和保証，就是使一些去世的人活過來， 並以此宣告祂自己的復活，不過祂的復活屬於另一層面。祂以「約納的標記」(瑪12:39)，聖殿的標記來論述這件絕無僅有的事：祂宣告在死後第三日必會復活。 

995. 基督的見証人，就是「祂復活的見証人」(宗1:22)， 曾經「在祂從死者中復活後與祂一起飲食」(宗10:41)。與復活基督的相遇突顯了基督徒對復活的希望。我們將像祂一般，和祂一起，並透過祂，復活起來。 

996. 基督徒對復活的信仰一開始便遭到誤解和反對。 「沒有其他的教義像肉身復活的教義一樣遭到那麼多反對」。 一般都相當容易接受人死後，他的位格繼續以精神主體的方式存在，可是怎能相信這明顯可朽的身體，竟然復活起來承受永生呢？ 

死者如何復活？
997. 「復活」究竟有甚麼意義？死亡，即靈魂和肉身的分離，使人的肉身墮入腐化的過程，而他的靈魂卻與天主相遇，雖然靈魂仍在期待與他受光榮的肉身結合。天主以其全能決定性地再賜我們的肉身不可腐朽的生命，使肉身因耶穌的復活而再度與我們的靈魂結合。 
998. 誰會復活？所有死去的人：「行過善的，復活進入生命；行過惡的，復活而受審判」(若5:29)。 

999. 如何復活？基督是連同祂的身體一起復活：「請你們看我的手和腳，確是我！」(路24:39) 但祂並不因此而返回塵世的生命。同樣，在祂內，「那些現今具有身體的人都要連同身體一起復活」，不過這個身體將會轉化為榮耀的身體， 成為「屬神的身體」(格前15:44)： 

可是有人要說：死人將怎樣復活？他們將帶著甚麼樣的身體回來呢？糊塗人哪！你所播的種子若不先死了，決不得生出來；並且你所播種的，並不是那將要生出的形體，而是一顆赤裸的籽粒……。播種的是可朽壞的，復活起來的是不可朽壞的；………的確，這可朽壞的，必須穿上不可朽壞的；這可死的，必須穿上不可死的(格前15:35-37,42,52-53)。
(不是叫我們長命一點，而是變為榮耀的、屬神的身體。

1000. 這個「如何」超出我們的想像和推理，只有通過信仰才可了解。但參與感恩祭已使我們預嘗基督給我們身體帶來的轉化： 

正如麥麵餅是大地的產物，在人呼求天主予以祝福後，不再是普通的餅，而是聖體，由兩件事實合成，即地上的和天上的；同樣我們的身體領受了聖體就不再是可腐朽的，因為它們有復活的希望。
1001. 何時復活？最圓滿的復活是「在最後的一天」(若6:39-40,44,54; 11:24)，「在世界窮盡時」。事實上，死者的復活和基督再度來臨密切相關： 

因為在發命時，在總領天使吶喊和天主的號聲響起時，主要親自由天降來，那些死於基督內的人先要復活(得前4:16)。

(並非死亡後立即復活。

1002. 基督固然在「最後一天」使我們復活，但是我們在某種程度上確實已與基督一起復活了。其實，靠聖神，基督徒現世的生命，已分享了基督的死亡和復活： 

你們既因聖洗與祂一同埋葬了，也就因聖洗，藉著信德，即信使祂由死者中復活的天主的能力，與祂一同復活了。……你們既然與基督一同復活了，就該追求天上的事，在那裡有基督坐在天主的右邊(哥2:12; 3:1)。
1003. 基督徒通過聖洗與基督結合，已真正地分享復活基督在天上的生命， 不過這生命仍「與基督一同藏在天主內」(哥3:3)。「祂使我們同祂一起復活，在基督耶穌內使我們和祂一同坐在天上」(弗2:6)。我們既在感恩祭中領受基督身體，得到滋養，也就屬於基督的身體。當我們在最後一天復活時，我們也將「與祂一同出現在光榮之中」(哥3:4)。 
1004. 在等待這一天時，信徒的肉身和靈魂早已分享了「在基督內」的尊嚴。因此須尊重自己的身體和他人的身體，尤其在身體受苦時： 

人的身體是為主，主也是為人的身體。天主既使主復活了，祂也要以自己的能力使我們復活。你們不知道你們的身體是基督的肢體嗎？……你們已不是屬於自己的了……。所以務要用你們的身體光榮天主。(格前6:13-15,19-20)
(以上三節，可說是聖事恩寵的新生命，仍然隱藏。

(持續和變更：人在生活中不斷轉變，生物上的我，其實不斷地變更，故此最重要是人性自我的存在。死亡，意即生物變化的停止，但是不代表我就停止變更了。最後，就獲得新的肉身。這個新的肉身，仍然是我，但是卻又非常不同的。

(故此，我們要避免唯物的看法。聖經中有不少關於新肉身的描寫，總括而言是屬靈的、光榮的、有大能的、不會腐朽的、能配合天堂的肉體。

公審判

(由於人是歷史性、團體性的，故此當整個歷史、團體到了盡頭，才可以一目了然，而到時就會讚美天主。在此刻，好人就獲得光榮了，在人生上幾十年間，為天主吃盡苦頭，到此時就可以明白到當年的意義，讓我們明白到天主的光榮。

天堂

1023. 那些在天主的恩寵和友誼中過世的人，在完全煉淨之後，將與基督永遠生活在一起。他們將永遠地肖似天主，因為他們是面對面地看到天主「實在怎樣」(若一3:2)： 

讓我們以宗座權威斷定以下信條：在天主全面性的安排下，所有在基督受苦前過世的聖者的靈魂……和所有接受基督聖洗的信者靈魂，只要在他們死亡時，無須受煉淨的……，或假若他們不論過去或將來尚須受煉淨的，在死亡後已煉淨過的所有靈魂……即使在肉身復活和公審判前──在主救世主耶穌基督升天之後──的所有靈魂，不論過去的、現在的、將來的都會與基督一起活在天國和樂園中，同聖善的天使在一起。在吾主耶穌基督受苦受死後，這些靈魂，在榮福直觀中直到現在，仍然面對面地看天主的本質，不需任何受造物作媒界。
(這裡的看見天主，不是指肉眼看到。

1024. 與天主聖三的這種完美生活，與聖三、童貞瑪利亞、天使和眾真福這種生命與愛的共融，稱為「天堂」。天堂是人最後的歸宿，也是人最深的期盼的圓滿實現，是決定性和至高的幸福境界。 

1025. 活在天堂就是「與基督在一起」。 被選的人「在祂內」活著，可是仍然在祂內保存著，更好說，找到他們真正的面貌、他們自己的名字： 

因為生命就是與基督在一起：哪裡有基督，那裡就有生命，那裡就有天國。
(與基督一起，人才找到真正的自我。

1026. 耶穌基督以祂的死亡和復活為我們「開啟」了天堂。享受真福的生活就是圓滿地得到基督救贖工程的果實。基督接受那些信賴祂和忠於祂意願的人進入天上的榮耀。天堂是真福者的團體，在其中所有的人都與基督合為一體。 
(以上幾則較重要，因為說明天堂是由基督而來的。這裡說明天堂的特質是共融，在共融中更能有喜樂，而不用擔心沒有了自我。
1027. 與天主並與所有在基督內眾生的幸福共融的這個奧跡，超過一切理解和表達。聖經用一些圖象為我們講述這奧跡：生命、光明、平安、婚宴、天國的美酒、天父的家、天上的耶路撒冷、樂園：「天主為愛祂的人所準備的，是眼所未見，耳所未聞，人心所未想到的」(格前2:9)。 
1028. 由於天主的超越性，除非祂自己揭示祂的奧跡予人直觀，同時給人直觀的能力，否則祂實在怎樣，是不能見到的。教會稱這種瞻仰天上榮耀中的天主為「榮福直觀」。 

這將不是你的榮耀和福樂嗎？就是被容許參見天主，得到那榮譽，分享救恩和永光的喜樂，與主基督、你的天主在一起……在天國裡，置身於天主的義人和朋友之中，享受那賺得的、永不腐朽的喜樂。
1029. 在天上的榮耀中，真福者會滿懷喜樂地繼續完成天主對其人群和整個受造界的旨意。他們已與基督為王；與祂一起「他們必要為王，至於無窮之世」(默22:5)。 

(有人問：天堂在何處？何處有天主圓滿的恩寵，而又決定性地完結在世的生命，就是天堂。

(有人問：天堂是否公平？不公平，但是沒有要緊。

(有人問：如果朋友落地獄，天主會否傷心？天主應該會傷心。

(有人問：耶穌光榮來臨時，有新天新地，這和天堂有沒有分別？讓我們看看教理的說法：

1042. 在時期的終結，天國將達到圓滿。公審判之後，靈魂和肉身受到光榮的義人將與基督永遠為王，而宇宙自身也將得以更新： 

那時教會……將在天上的光榮中，才圓滿地實現，那就是萬物復興的時候，也就是和人類緊相連接、又藉人類以達其終向的普世萬物，將和人類一起，在基督內達到圓滿境界。
1043. 這個奧妙的更新將使人類和世界都得以轉化。聖經稱之為「新天新地」(伯後3:13)，就是天主計畫決定性的實現，「天上和地上的萬有，總歸於基督元首」(弗1:10)。 

1044. 在這個新宇宙、 天上的耶路撒冷裡，天主寓居在眾人當中。祂「要拭去他們臉上的一切眼淚；以後再也沒有死亡，再也沒有悲傷，沒有哀號，沒有苦楚，因為先前的都已過去了」(默21:4)。 
(以上的說法，就是新天地，而以下兩節，從人和世界的效果而言：
1045. 就人而論， 這個圓滿將是人類成為一體的最終實現，這人類的一體性是天主創造之初就願意的， 也是旅途教會「作為聖事」所象徵的。那些曾與基督結合的人將組成得救的團體、天主的「聖城」(默21:2)、「羔羊的新娘」(默21:9)，這團體不再受罪惡、不潔 、私愛所損傷，因為這一切只摧毀或傷害地上人們的團體。榮福直觀將是福樂、平安和彼此共融的永不枯竭的泉源，因為在直觀中天主將向被選者無窮無盡地顯示自己。 

1046. 就世界而論，啟示肯定人和物質世界具有深邃的共同歸宿： 

凡受造之物都熱切地等待天主子女的顯揚……懷有希望，脫離敗壞的控制。……因為我們知道，直到如今，一切受造之物都一同歎息，同受產痛。不但是萬物，就是連我們這已蒙受聖神初果的，也在自己心中嘆息，等待著我們肉身的救贖(羅8:19-23)。
1047. 有形可見的宇宙本身也因而註定要得到轉化，「為使世界本身恢復原來面貌，去為義人服役，不會再有任何障礙」，並分享義人們在復活的耶穌基督內的榮耀。 

1048. 「對大地及人類終窮的時刻，我們一無所知，亦不知萬物將如何改變。但為罪惡所玷污的這個世界的面目，必將逝去。我們可從啟示得知，天主將替我們準備一個新的住所、新的天地，那裡正義常存，幸福將要滿足並超出人心所能想到的一切和平的願望」。 

1049. 「但期待新天地的希望，不僅不應削弱，而且應增進我們建設此世的心火。因為新的人類大家庭的雛型，是滋長發育在今世的，並已能給予人一些新天地的預象。故此，現世的進步雖然與基督王國的廣揚有其分別，但就現世的進展而論，它有益於改善人類的社會，故此，極為有利於天主的王國」。 
(為了回應其他人指責天堂是一種鴉片的說法，故此指出我們亦重視現世的進步。
1050. 「事實上……一切出於自然和人類努力所結的美果，我們把這些美果遵從主的命令並在祂的神內，傳播到世上。其後，當基督將永恆而普遍的王國交還聖父時，我們要再度看到這些美妙的成果，將是毫無玷污而光輝奪目的」。那時天主在永生中將成為「萬物之中的萬有」(格前15:28)： 

實存而真正的生命，是父通過子在聖神內將天上的恩賜，傾注在眾生中，一無例外。又因著祂的仁慈，我們，作為人，也領受永生的不朽許諾。
考試方法，二選一：

(文章一篇，字數二千字左右。

題目一：為何我們可以說末世論是基督論的一個層面？

(可以一提基督創世的目的。

題目二：死亡的意義。

(要針對上課的內容。

題目三：我們如何理解聖經對末世的預言。

(最好按K.Rahnner的文章來寫。

(筆試：回答兩題。不准帶任何東西入試場。要答得準確。

(指出死亡的兩個看似矛盾的層面：死亡一方面如外來發生的事情，但另一方面死亡又是決定我們的人生。換言之，我們是自己完成生命，還是生命受命運控制呢？

(解釋死亡是靈魂和肉身的分離。

(解釋我們的命運是死亡時決定此一說法。

(我們憑什麼肯定有私審判？本篤十五世【讚美上主】有關的說法。

(為什麼有公審判？

(人死後，可能還要淨煉。這個道理有何根據呢？如何淨化？

(究竟有沒有靈薄獄的存在呢？

(原罪的問題。
旅途中的教會‧教會的使命

(mission是指傳福音。

(agent of Gospel Proclamation：耶穌派教會去傳揚他的福音、喜訊。

(content of Gospel Proclamation：福音是一件事實，不是一本書。福音的中心是耶穌為我們死而復活。

(goal of Gospel Proclamation：我們需要的是用信德去接受。

(fruit of Gospel Proclamation：接受了喜訊的人就組成教會。

(教會幾乎唯一的使命就是宣講福音。

世俗與聖經的末世論

(我們的末世論是超越歷史的末世論(transcendent)，而別人的是內在於歷史的末世論(immanent)。其實我們的末世論是兩者兼有。我們今天指的secular eschatology.，是指世俗主義(secularism)的末世論。世俗化不一定是壞事，因為有些事情本來就是世俗的事情，如政治，我們不能硬把它變成信仰問題。世俗主義就不同，就是指所有事情都只有世俗的意義，沒有神聖、超越的意義。

(在這種世俗主義的思想下，他們主張末世論是完全內在於歷史之中，只有社會、經濟、文化及政治的意義，並沒有宗教的價值。

(教會並不否定以上各方面的價值，認為是值得尊重，可以追求的，但是在天主整個末世計劃中，這些價值，並不是絕對而最後的價值。

(由於有這個最後而絕對的價值作為指引，令我們為其他次要的價值努力時，亦有方向。

(教會憑藉這個終極的價值，可以批判社會的問題，讓社會變得更好。

(社會往往過份重視行動、工作、效果、數量；教會強調靜修、靜態、質素的價值。

(社會化這個危險趨向，人愈來愈受社會這個組織的控制。宗教卻令人可以脫離社會的控制。
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Theological Investigation VI  ( Marxist Utopia and the Christian future of man. (The Christian doctrine of the future of man) ( the difference between Christian eschatology and intramundane utopia) 基督末世論與現世的烏托邦之別

(基督宗教有末世論, (Christianity is the religion of future) An absolute future is approaching the human. 這個將來是正在來臨的, 是從現在發揮出來的, 所以這個將來有很重要的位置, 我們相信的是一個救恩的歷史, 不是停留在現階段, 而是向著一個將來的, 張春申神父曾說我們的信仰生命是直線, 不是圓圈, 這個絕對的將來是已經來到, 在現在運作中, 但也是朝著一個將來前進。The possibility of attaining an absolute future. 就是人的目的, i.e. 追求真正圓滿的將來。所以是強調生命的歷史性,和超越性。

 ( Christianity is the religion of the absolute future. 人應開放自己給這個將來,Let the future approach him. 有兩個可能性: 在現世可以清楚劃定空間和時間的將來, 或是一個真正絕對的將來infinite and absolute future 。而基督所說的是後者, 是超越時空的將來。人應把這個對將來的追求成為他人生的目的。這個將來之所以是絕對, 不是因為它可以繼續不斷地追求, 而是已經圓滿的了。這將來是超出人的控制和安排, 所以只能在信仰上趨向它, 它是一個奧蹟, 其實換句話說, 它就是天主。祂不是目標中之一個, 而是一個終極的目標, 可能人說不出祂就是天主, 但只要他追求的就是一個超越的圓滿, 便是天主了。


我們都可以了解無神主義的可能性, 因為人喜歡用自己能明白和控制的語言來解釋事物, 但如果我們要用一些超越的語言來表達, 一方面困難, 要追求說不出的奧蹟是困難的; 一方面令人覺得像掉進黑洞般, 有一種不安的感覺。事實上, 神如何把祂自己給我們作為目標呢? 的確是很難以明白和相信的。這種人神的關係, 就叫恩寵, 天主就是恩寵, 所以整個信仰就是恩寵論, 而由於恩寵是來自耶穌, 故也是基督論, 耶穌降生後, 末世便來臨了, 故也是末世論。祂以人的形象來提醒我們這個目標是超出歷史, 但也是親切的。

(Christianity has no utopias ideas about a future in this world. 對於現世, 我們沒有一個幻想式的烏托邦。我們的信仰不會把現世的價值絕對化, 即追求現世的目標成為絕對化是不可接受的, 但不是所有目標都沒有分別, 或沒有價值, 或沒有立場, 例如自由, 是有其價值, 我們也關心, 但它不是一個絕對的目標。所以我們可以與沒有信仰的人一起追求世上的目標, 未必是對立的, 是可以合作的, 即使它不是絕對的目標, 而即使這個在世的目標不成功, 也不要緊的, 因為我們知道那絕對的目標一定會成功。

( Christianity has an inestimable significance for movement towards genuine and meaningful earthly goals. 旅程中也有很多目標, 符合人本性的目標, 信友也應在這方面作出貢獻, 假如無神論者把這些現世的目標絕對化, 也不是壞事, 天主也會給他救恩, 但追求這些現世目標時, 我們不會犧牲其他人, 例如對社會無貢獻的人。

( Christianity understood as the religion of the absolute future will always remain as an institutional religion. A) It will remain B) it will always remain as an institutional religion. 基督徒在現世不斷的努力, 和對超越世界的目標的堅持, 可以讓無神論者更明白絕對的目標。為何有形可見的教會要繼續? 只要追求歷史中的目標已經不錯了? 事實上, 聖經上的末世論又是歷史中的也是超越的, 現世的價值也是真正的價值, 不純是精神, 也需要有物質的東西, 例如聖堂, 聖事, 祈禱, 關心社會等, 這些因素會造成困難和痳煩, 但是需要的, 縱使有些人可能不喜歡這些制度化的東西。

A Fragmentary aspect of a theological evaluation of the Concept of the future. 
對將來有兩個不同看法:

1. foreseen, calculable, planned, we reach out and to control it.

2. a mystery, uncertainty, incomprehensibility, uncontrollable, not able to manipulate, it reaches us. The future is coming, and we are in it. It gives us freedom and it motivates us. There are past, now and future. Past is the coming of Jesus. As a future arriving for us. Before it comes, we should trust, not plan nor control. 

What does it mean for a man to have this trust in the Absolute future considered as that which is radically breaking in upon his own life? 
(The world of the future that we construct for ourselves still remains 我們明白我們所做的很重要, 精神的建設, 我們所建設的將來會留下來的。

( The absolute future gives the future which we construct for ourselves. Its place in the real and effective openness of true human history. Every humanism with a predetermined context is relative. The one who exposes himself to the mystery of the absolute future is the one who knows least of all about himself. 交托之後, 會自由地, 平安地和積極地建設, 我們知道努力是有意義的, 不怕成敗, 最後信心是天主。最後的成功不是因我而成, 而是自來的。
信: 啟示, 望: 末世, 愛: 恩寵
現在我們採用天主的國來形容耶穌基督的來臨。因此，天國就是救恩，只是好多人看不到而已。

望德

Karl Rahner, “On the theology or the hope”

(由士林哲學開始，最後再問幾個問題，看看可否有新的看法。

(教理中德行，有超性的德行，就是信望愛德。

(這是新的本能。這是旅途中教會的特點。

(超性德行是天主給予的，對象亦是天主，亦是基於天主的許諾。

(三個超性的德行，唯有望德是獨立的。

(先有信愛兩德，後來才加入望德。

(信德和愛德都要有望德，才可以完備。信，無論是現在還是未來，都要有一份謙遜。愛，要接納天主的大能，打開自己，交付自己。

