“去吧，你的儿子活了！”
约翰福音 4:43–54

引言：
人通常是“看见了才相信”。就连许多信主的人，也常常选择“看起来更稳、更有把握、更容易成功”的路。所以很多时候，信的人和不信的人，在选择标准上反而很像。
但你看圣经，神带领祂的儿女，常常不是按“眼睛看得见的路”来带领。那神到底按什么来引导我们？在这样的引导里，我们应当有什么样的态度？

1. 耶稣来到加利利

耶稣在撒马利亚的叙加城服事了两天之后，就回到加利利。第44节说：
“因为耶稣自己作过见证：先知在本地是不受尊敬的。”
在中文里常常看不出来，但在希腊原文里有一个词 gar（因为），所以这句话的意思更像是：
“因为耶稣知道先知在本地不受尊敬，所以他往加利利去。”

耶稣离开犹太往加利利去的时候，也曾说过：
“他必须经过撒马利亚。”（he had to go through Samaria）
为什么“必须”？因为他要拯救撒马利亚叙加城的人。

同样地，耶稣来到可能排斥他的加利利人当中，也是为了拯救他们。更重要的是，为了拯救那位王的臣仆和他的全家。

而且加利利人竟然比想象中更欢迎耶稣（45节）。因为他们在逾越节也去过耶路撒冷，亲眼看过耶稣所行的事。约翰福音 2:23 说：
“当耶稣在耶路撒冷过逾越节的时候，有许多人看见他所行的神迹，就信了他的名。”

所以，那些从加利利去耶路撒冷过节的人，看到耶稣行神迹，就回到加利利后“欢迎”耶稣。

但弟兄姊妹——他们表面上欢迎，心里却未必真想认识耶稣是谁。很多人不是要耶稣作救主、作弥赛亚；他们只是想：
“你在耶路撒冷行神迹，在加利利也行给我们看看吧！”
他们对耶稣是救主、是弥赛亚这件事，并没有真正的渴慕。

耶稣又回到加利利的迦拿——就是他从前把水变成酒、显出神迹的地方。

2. 为了救活将死的儿子，王的臣仆来到耶稣面前

王的臣仆听见耶稣来到迦拿，就从迦百农来到迦拿，求耶稣医治他的儿子。

耶稣先前在迦拿把水变成酒的“神迹”，成了门徒信主的契机。**“神迹（sign）”**的目的是什么？是借着神迹，让人知道耶稣是谁。门徒就是借着那神迹认识并相信耶稣的。

这位王的臣仆的心非常迫切。他恳切哀求耶稣“下去”（也就是到迦百农去），医治他快要死的儿子。孩子快死了，他实在走投无路，才这样迫切来到耶稣面前。

他是王的臣仆，有地位、有权势、也有钱。早期的传统甚至认为，他可能就是路加福音 8:3 提到的“希律的管家苦撒”。如果他是希律身边的人，周围一定也有名医。可是不管是名医、金钱、权势——都救不了他儿子的命。

孩子几乎要死了，父亲的心像被撕裂一样痛。于是他走了大约 20英里（32公里） 来到耶稣那里，恳求耶稣帮助他。

这时耶稣怎么回应？第48节说：
“若不看见神迹奇事，你们总是不信。”
这里耶稣用的是复数“你们”，不是单数。意思是耶稣不只是对这位臣仆说，也是对在场的众人（加利利人）说的。这句话也反映出当时加利利人的属灵光景：他们要先看见神迹，才肯相信。

你注意：在撒马利亚，耶稣并没有行什么神迹奇事。他只是用话语教导，但撒马利亚妇人和叙加城的人却认识耶稣，并相信他是救主。
可是加利利人却是“必须看神迹才信”的人。

更可惜的是：他们本应借着神迹更进一步认识耶稣是谁——但他们对“认识耶稣”并没有太大兴趣，信心层次很低。

圣经也提醒我们：连撒但也能行神迹奇事（参帖撒罗尼迦后书 2章）。如果我们把“神迹”当作唯一标准，就很容易被迷惑。重要的是：借着神迹认识耶稣是谁，并真正信靠他。

这位王的臣仆起初的信心，也很像加利利人——偏向“看见了才信”。
但希伯来书 11:1 说：
“信就是所望之事的实底，是未见之事的确据。”

信心不是停留在“眼睛看见”的层面。信心是属灵的，是超越可见世界的。信心是相信那位看不见却真实活着的神；相信神以灵与我们同在；相信神的应许必定成就。

神对亚伯拉罕说：“你要作多国之父。”但神并没有立刻赐给他儿子。亚伯拉罕等了 25年 才得着应许之子。起初他也挣扎，但到他99岁时，圣经说：
“他因信神的应许，总没有因不信心里起疑惑；反倒因信心里得坚固，将荣耀归给神，且满心相信神所应许的必能做成。”（罗马书 4:20–21）

所以，信心就是相信神的应许。
跟着“看得见的把握”走，不等于信心。世人都凭眼见、凭概率而活；但信徒是凭信心而活。

你看神带领约书亚攻打耶利哥城也是如此：神不是先把城墙推倒，再叫他们进去；神却吩咐他们每天绕城一圈，第七天绕七圈，然后向城呼喊。等他们照着神的话去做，耶利哥城墙就倒塌了。

约翰也清楚说明：耶稣行许多神迹的目的，是要人相信耶稣是基督、是神的儿子（参约翰福音 20:30–31）。

所以当耶稣在48节说：“你们若不看见神迹奇事，总是不信。”
那位父亲仍然再次恳求说：
“主啊，趁着我的孩子还没有死，求你下去！”	
3. “去吧，你的儿子活了！”
耶稣是怎样帮助这个人的呢？
这位王的臣仆希望耶稣跟他一起下到迦百农，亲自去医治他的儿子。但这时，耶稣对他说：
“去吧，你的儿子活了。”（50节）
耶稣确实回应了他的祷告，只是方式和他想的不一样。王的臣仆当然盼望耶稣越快越好，赶紧去医治孩子。但耶稣没有立刻同行，只是用一句话说：
“去吧，你的儿子必活。”
那他怎么反应呢？
第50节写得很清楚：
“那人信耶稣所说的话，就回去了。”
如果他不信，他一定会再求、再坚持：“主啊，不要这样！求你跟我一起走吧！趁我儿子还没死，求你快来！”
但他没有。他因为信，就立刻回去。
弟兄姊妹，这就是宝贵的信心：单单相信耶稣的话，就去行。
我们向耶稣祷告时，耶稣做工的方法常常与我们的期待、我们的时间表不一样。我们总想：“如果主现在立刻医治我的家人，那该多好！”我们恨不得越快越好，越彻底越好。
但神有时会“延后”。
神有时让我们的心更焦急。
为什么？因为神在等我们长大——在真正信靠祂的信心里长大。
神也不愿我们只关注“神给不给医治”，更要我们认识：神是谁——祂是我们的主、我们的王、我们的掌权者。
所以当神不按我们的方式、也不按我们想要的时间回应时，我们会抱怨，会埋怨，甚至会想：“主啊，你爱我，怎么会这样？”
但正是通过这些过程，神在引导我们的信心更深。到最后，我们可以感谢神，也可以赞美神。
我们常常追求外在顺利：
想赚更多的钱，想得到人的认可，想身体健康，想一切都好，想被爱。
可有时候人生却走向另一个方向。
而借着这些经历，我们会越来越在意天国的财宝，胜过地上的成功。我们也会因神真实的爱而满足。并且，神会带领我们像耶稣一样去服事更多的人——因为耶稣本来就是“来服事人的”。
你要知道：耶稣的目的不只是医治那个孩子。耶稣也在拯救那位父亲、拯救他的全家，并且要借着他们参与福音的工作。
后来福音书还记录：这位臣仆的妻子**约亚拿（Joanna）**用自己的财物忠心支持耶稣的事工。她是一位非常宝贵、有信心的同工。
从王的臣仆“立刻回去”就能看出：他真信耶稣所说的话。
很多人说：“我必须看见才信。”
但他是“先信，再看见”。
这也让我们想到马太福音第8章的百夫长。百夫长相信耶稣只要说一句话就能医治仆人，他说：
“只要你说一句话，我的仆人就必好了。”（太8:8）
耶稣看见他的信心，就说：
“这样大的信心，就是在以色列中我也没有遇见过。”（太8:10）
然后耶稣对他说：
“你回去吧！照你所信的，给你成全了。”
“那时，他的仆人就好了。”（太8:13）
同样，这位王的臣仆也相信耶稣的话。他相信儿子已经得医治，就回去了。
他下去的路上，遇见了仆人。仆人对他说：“你的儿子活了！”
父亲就问：“他是什么时候好转的？”
他们回答：“第七时辰。”
按当时的算法，大约就是今天的下午1点。
也就是说——就在耶稣说“去吧，你的儿子活了”的那一刻，孩子就得医治了！
结果是什么？
这位王的臣仆和他的全家都信了耶稣。
后来我们看见：他的妻子约亚拿是多么宝贵的同工。
看起来这是一件“小事”，但其实影响很大——因为在当时，希律王宫里一位高官相信耶稣，这件事本身就非常有影响力。从他妻子的奉献也能看出来，这个家庭的信心是真实的。
他认识到：耶稣所说的话带着神的权柄，说了就必成就。
所以约翰福音 5:25 说：
“我实实在在告诉你们：时候将到，现在就是了，死人要听见神儿子的声音，听见的人就要活了。”
弟兄姊妹，无论我们多么艰难，只要我们真正听见神的话，我们就会“活过来”。
所以我祷告：我们每天都听主的话、顺服主的话，活出有能力的人生——充满喜乐，充满盼望。
也让我们用主盼望的眼光看未信的人，为他们祷告，并邀请他们来到牧场（小组）里。
今年有四位同学要大学毕业。毕业以后要进入社会。但世界并不会照我们想的方式运转。有时会很辛苦，有时会是很大的挑战。有时候上司看起来很可怕，妥协好像更容易。
但就在这种时候，我们要做什么？
我们要相信耶稣的话，跟随祂的话。
也要把神的异象放在心里：
灵魂得救，门徒被建立。
我祷告，我们的毕业生都能怀抱牧场共同体的异象，忠心完成主的使命。
如果还有人暂时没有找到工作，也不要怕。你要信神，抓住祂的应许祷告，神必带领你进入最合适、最美好的地方。
我们在地上生活，不要只按自己的意思活，也不要只按眼见活。
让我们按神的话语而活。
当我们顺服神的话，神就把我们塑造成祂的人，使我们真正蒙福、真正喜乐。神的话让我们站立在不动摇的真理之路上。
所以我祷告：毕业生和所有弟兄姊妹，最重要的是天天吃“灵粮”——勤读圣经，照着神的话生活。
有空就打开圣经，默想神的话，抓住神的应许。
领受神的话，并且顺服神的话——就是经历神极大祝福的道路。也是我们个人认识神的道路。
当我们开始做小小的顺服，我们就会真实经历：耶稣是活着的神。
这就是与天上作王的耶稣同行。


