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加拉太书系列讲道 (9) 

谁是你的母亲？ 
加拉太书 4 章 21~31 节 

普杰西牧师 2022 年 4 月 24 日 

翻译：甘晓春 2026 年 11 月 4 日 

 

如果我把进度安排得更好，或许就能在母亲节讲今天这两位母亲。不过，今年你们

大概只能听到这样一篇与母亲有关的讲道了。现在可以先应用，过几个星期再应用一次。 

你若留意过网上的文章，就会发现，人们把母亲分成各式各样的类型，心理学家也

不例外。常见的一种分法，把母亲归为五类。第一类是完美主义型，凡事都要控制，容易

恐惧、焦虑，十分看重外在表现，一切必须井井有条。第二类是难以捉摸型，完全按照当

天的心情教养孩子，规矩和做法总在改变。 

第三类是好朋友型，也就是孩子眼中很酷的妈妈。她只想与孩子平起平坐，不愿设

立界限，这样就可以避开管教中那些令人不舒服的事。第四类是自我优先型。虽然生了孩

子，却不打算改变生活方式；她照旧过自己的日子，也希望孩子看着母亲独立生活，就能

自行长大、学会独立。最后一类是完整型，把前面各类的优点都结合起来。 

据说，只有百分之十的母亲属于最后一类。我想，我们这里的比例一定高得多，不

过，外面那百分之九十的情况听起来就不太乐观了。当然，实际的类型远不止五种。还有

直升机式的妈妈、处处竞争的妈妈；在我们这一带，也有爱喝葡萄酒的妈妈、热衷健身的

妈妈，以及放手让孩子自由成长、甚至不采用传统学校教育的妈妈。 

还有坚持全母乳喂养的妈妈、崇尚天然生活的妈妈、悲观的妈妈、活跃在社交媒体

上的妈妈。也许你遇见过筋疲力尽的妈妈，或者你自己就是；也有日子过得一团乱的妈妈，

以及总以牺牲者自居、觉得自己被责任压得喘不过气的妈妈。我们似乎总能再分出一种。 

可是，保罗把母亲归为两类。今天的经文说，只有两种母亲，而你必定是从其中一

位所生。他不是要我们判断自己是哪一种母亲，而是要我们知道：谁是我们的母亲。只有
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明白这一点，才能正确地活出后面经文所教导的生活。 

这两位母亲分别向我们显明两条道路：一条是出于天然，一条是出于恩典；用保罗

在这里的说法，一条通向奴役，一条通向自由。今天，让我们借着加拉太书 4 章，更认识

自己的母亲。经文一开始，就提出一个问题。 

我们已经有几个星期没有继续讲加拉太书了，今天这段经文正好帮助我们重新进入

全书，因为它概括了保罗到目前为止的主要论证，也为这封信中驳斥错误教导的部分作了

总结。他一直在反对一种进入教会的假教训。结束这段论证之后，他就要转入我们今天所

说的应用：既然接受了这样的福音，我们的群体、生活，以及彼此相待的方式，应当怎样

改变？ 

而在今天经文的开头，保罗把他在前面四章不断处理的问题，说得格外直接、鲜明。

前面已有许多线索，我们可以据此推断那些教师在教导什么；现在，他把问题明明白白地

摆出来：“你们这愿意在律法以下的人，请告诉我……” 

可见，进入教会的假教训，是要把信徒重新放在摩西律法的管辖之下。他们说，人

必须遵守妥拉，也就是摩西律法，才能成为完全的基督徒，成为真正、完全的亚伯拉罕后

裔。 

从保罗的话中，我们可以听出那些教师的基本说辞：“欢迎加入神的家！很高兴你

们来到这里。你们因信耶稣基督已经进来了。不过，既然迈出了第一步，还有一些事需要

知道。若想成为这里完全合格的一员，就得听听那些最初没有向你说明的附加条款。” 

这有点像推销房产：先用吸引人的介绍把你招进来，然后才让你看合同上的细则，

或者广告最后飞快念过的那些限制。他们说：“信弥赛亚当然是个好开始，但真正的亚伯

拉罕子孙都受割礼，都遵守摩西律法。你已经开始了，现在还得把自己放回摩西律法之下，

才能走完全程。” 

因此，保罗问：“你们这愿意在律法以下的人，岂没有听见律法吗？”我们本来可

能以为，接下来他会列出一连串律法条文，但他却讲起一个故事，而且这故事在解释上常

使人感到困惑。 

他的问题，要借着两种母亲来回答。保罗要彻底除去加拉太教会想要回到律法之下

的诱惑，于是采用了一个寓意。这段寓意多年来引起不少解释上的争论。 



一个主要原因是，现代人一听“寓意”，往往以为那是一个没有真正发生过的故事。

因此，当保罗把亚伯拉罕和撒拉的故事作寓意解释时，有人就问：难道他不相信亚伯拉罕

和撒拉真实存在吗？当然不是。他在书信中多次把亚伯拉罕当作历史人物来论述，整个新

约也一直如此。 

那么，保罗所说的寓意究竟是什么意思？他不是否认这些事件真实发生，而是借着

众先知，尤其是以赛亚所预示、并在耶稣基督福音中显明的眼光，来解释亚伯拉罕和撒拉

的历史。这句话听来有点复杂，但沿着经文看下去，就会清楚了。 

保罗先问：“你们岂没有听见律法吗？”然后比较两位母亲。其实，还不只是母亲：

两位母亲各有一个儿子；接着，母亲又代表两个约；两个约又与两座城相对应。这个比喻

不断展开，难怪历来的解释者常感到棘手。 

可是，退后一步来看，这段经文首先关心的，并不是母亲、儿子、约或城本身，而

是人在律法面前的两种处境：你可以作律法的奴仆，也可以得着自由。这才是保罗要说明

的。你究竟要活在律法的奴役之下，还是要从这样的奴役中得释放？他借着这个寓意回答

问题，也告诉加拉太信徒：就你们而言，答案已经确定了，现在要照着这身份去生活。 

他借亚伯拉罕的两支后裔，说明这两种生活。我们平时不大这样思想，但那些搅扰

教会的人却会说：“我们很高兴你们信了耶稣。不过，我们是真正的犹太人，是在摩西律

法的培育下长大的，是亚伯拉罕真正的子孙。若想完全成为我们中的一员，就必须这样

做……” 

保罗却说：“不错，你们是亚伯拉罕的后裔，可是亚伯拉罕有两个儿子。你们得先

弄清楚，自己属于哪一个儿子的家系。你们是属于撒拉所生的以撒，还是属于婢女夏甲所

生的以实玛利？” 

请注意，奴役与自由的鲜明对照，贯穿整段经文。在奴役这一边，夏甲是婢女，以

实玛利是婢女凭血气所生的儿子。她所对应的，是西奈山的约，生下儿女作奴仆；也对应

现今的耶路撒冷，因为它和它的儿女仍在律法的奴役之下。 

而在自由这一边，是撒拉。虽然这段经文没有直接提她的名字，却称她为自主的妇

人。以撒是自主妇人所生的儿子，是凭着应许生的。有一个约与他们相连，而与这约相对

应的耶路撒冷，是在上的耶路撒冷；它是自主的，保罗说，它就是我们的母。 



所以，整段经文的主题显然是奴役与自由。有人进入教会，搅扰信徒，想把他们重

新带到摩西律法之下；保罗却说：“不，这样做就是重新作奴仆，而我们已经得了自由。”

可是，这个看似奇特的寓意，怎样回答了他所关切的问题呢？ 

要明白这一点，就得先认识旧约的故事。大多数人至少知道它的大致经过：亚伯拉

罕和撒拉已经年老，不能生育。神应许赐给他们后裔，可是孩子迟迟没有出生。撒拉因没

有孩子而承受着羞辱，最后决定，自己得做点什么，帮助神的应许实现。 

她把婢女夏甲带到亚伯拉罕面前，说：“你与我的使女同房，借着她为我生一个孩

子。”这样的做法，在当时并非罕见。于是，亚伯拉罕娶了夏甲，夏甲便怀了孕。经文告

诉我们，她见自己有了孕，就轻看自己的主母。她仿佛在说：“这有什么难的？没有多久，

我就怀孕了，可是你这位女主人，却始终不能生孩子。”在那个时代，不能生育是极其令

人难堪的处境。 

撒拉察觉夏甲轻视自己，便无法忍受。她向亚伯拉罕诉说自己的不满；亚伯拉罕说：

“使女在你手下，你看怎样好，就怎样待她吧。”于是撒拉苦待夏甲，夏甲便逃走了。神

的使者在路上遇见她，吩咐她回去，并告诉她，要给将生的儿子起名叫以实玛利。 

又过了多年，撒拉终于生下自己的儿子以撒。到了以撒断奶的时候，她看见以实玛

利戏笑自己的儿子，就不能容忍这件事。她对亚伯拉罕说，婢女的儿子不能这样对待承受

产业的儿子，也不能与以撒一同承受产业。于是，亚伯拉罕打发夏甲和自己的长子以实玛

利离开，而神应许照顾他们。 

保罗说：“看见了吗？这就是你们的故事。”你若仍然不明白，他就给我们一把解

释的钥匙，也就是他接下来引用的以赛亚书经文，正是我们今天早晨所读的。 

他引用以赛亚书 54章，那里预言，一个不能生育的妇人，将因神的恩眷而经历彻底

的翻转。这段经文所指的，是被掳中的以色列。神把她撇在一旁，她离开了自己的土地，

也不再生养众多；但神告诉她：“不要担心，有一天，我要重新接纳你。你的儿女将多得

连帐棚都容不下，必须扩张帐棚的地界。” 

可以说，整个家都得重新扩建，增加空间和房间，因为孩子多得挤不下了。虽然她

一直不能生育，因而受辱，又因看见另一位妇人儿女众多，感到自己卑微，但这样的羞辱

将要过去；当她的处境翻转，神要赐她尊荣。 



我们也许不容易看出这与加拉太书的联系，但请先注意，以赛亚的经文里也有两个

妇人：一位是不曾生产、没有孩子，并且为此悲伤的妇人；另一位则是有丈夫、能够生育

的妇人。保罗说：“看见了吗？这不就是撒拉和夏甲吗？” 

他并不是凭空联想。在以赛亚书 54章之前的几章，先知已经告诉以色列，他们是从

母亲撒拉而出的。创世记以外，旧约再次提到撒拉，就在以赛亚书 51 章。保罗读到这里，

就把两处经文联系起来：以色列从撒拉而生；现在又有一个不能生育、因而悲伤的妇人，

与一个能够生育的妇人形成对照。这不正与撒拉和夏甲的处境相似吗？ 

对熟悉旧约的以色列人来说，一读到因不生育而悲伤的妇人，撒拉就是最鲜明的例

子。神最终介入，改变了她的处境。因此，当神说：“你现在虽然不能生育，我却要翻转

你的处境，使你有许多儿女”，以色列人自然会想起撒拉，以及整个以色列民族从她而出

的事实。 

可是，这又怎样回答保罗关于律法、奴役、自由和基督徒生活的问题呢？请想一想，

这两位妇人所生的儿子，都有同一个父亲，就是亚伯拉罕。从故事可以看出，他当时仍能

生育。今天我们不必上生物课，但就当时的处境而言，撒拉已经过了生育的年龄，她的身

体仿佛已经死了，不可能靠自然的能力生孩子。 

夏甲却年轻，正当能够生育的年纪。只需要通常的结合和生育过程，她就能有孩子。

亚伯拉罕娶她之后不久，她就怀孕了。这表明，借着人的能力和努力，亚伯拉罕仍能有一

个儿子。可是，撒拉不行。若要让她生孩子，神必须亲自行动，使生命从死亡中出来。 

当撒拉怀孕时，人人都知道，这是神所成就的。后来，神使以色列从被掳之地归回，

重新兴盛，情形也是一样：人们必看出这是耶和华的作为，并且觉得奇妙。对撒拉而言，

自然的生育能力不够，人的努力也不够；只有神的应许足以成就这一切。 

从这个意义上说，她就像亚伯拉罕之约。这是应许之约：神必成就。神指着自己起

誓，必向亚伯拉罕守住所起的誓。撒拉无法靠自己的努力做到，而在这约中，神也没有把

应许的实现建立在人的努力上。两方面都是神亲自成就。 

相反，夏甲对应摩西之约，所体现的是“行这些事，就必因此活着”的原则。她与

亚伯拉罕可以靠自己的能力做到。他们采取自然的方法，凭人的能力和努力行动，于是就

有了一个孩子。然而，保罗说，承受产业的只有一个儿子，就是应许所生的以撒；那个凭



血气、凭人的努力，按通常方式所生的儿子，却被赶出去了。 

因此，保罗今天要问我们的问题非常简单：谁是你的母亲？他这样问加拉太人，也

借着这段经文这样问教会。你的根源在哪里？其中一位母亲代表的约，正是当时的耶路撒

冷极力推崇的。 

那些主张犹太化的教师，带着摩西律法从京城来到你们中间，说：“要像我们一样，

先成为犹太人，才能成为真正的基督徒，成为亚伯拉罕真正的后裔。”他们仿佛在说，只

要有正确的血统，再尽一点力、守一些摩西律法，一切就妥当了。 

保罗却说，这条路通向奴役，因为律法总要提出更多要求。你永远不能说：“我已

经做完了。”所以，它不断带来定罪。它向人颁布命令，提出要求，第二天也绝不会说：

“好了，你已经做得够多了。”你若要把自己放在它的管辖之下，就会落在这样的奴役中。

这就是靠人的努力、靠“行这些事就必活着”的道路。 

可是，还有另一位母亲，代表从在上的耶路撒冷而来的应许之约。这约完全建立在

神的誓言之上。神指着自己起誓，要亲自成全；它不以你的表现为基础。因此，它必有美

好的结局，恰恰因为成败并不取决于你。 

可以这样比喻：一位母亲在你回家时，已经为你预备好一大篮复活节礼物，还张开

双臂拥抱你；另一位母亲却总板着脸，伸出手指，催你把东西收拾好。你想要哪一位？是

那位因为你是她的孩子，就无条件爱你的母亲，还是那位总要你再多做一点的母亲？ 

保罗借这一切向我们说明：我们要得救，就像撒拉要在年老时生孩子一样，靠自己

是绝不可能的。他问这些外邦信徒：“你们以为，自己怎样才能在神面前称义？靠人的努

力吗？走夏甲的道路吗？靠遵行律法吗？”你尽管尝试，结果却只能作奴仆，永远摆脱不

了捆绑，始终活在定罪之下。 

想凭自己使神悦纳你，就像让一个早已过了生育年龄的妇人生下儿子一样，不可能。

我们成为基督徒，不是自然发展的结果，不是把神给我们的条件发挥到最好，也不是自己

的努力再加上一点对神的信靠。我们成为基督徒，是因为神使我们从死里得了生命，使无

变为有。 

神说：“你本来是死的，我使你复活，进入新的生命。这不根据你里面有什么，也

不根据你做了什么，完全根据我的应许。”这生命并不是我们努力换来的。 



诗人奥登写过：“凡属可能的，都不能拯救我们。”请思想这句话。夏甲的道路，

正是人认为行得通的道路。撒拉和亚伯拉罕仿佛在说：“这样一定有效。只要我们做点什

么，就能让事情发生。”可是，若论救恩，靠自己去做的道路并不能救人。你永远不能做

得够多，来使自己与神和好。 

奥登接着说：“我们这些必死的人，所求的是一个神迹。”我们的救恩正是如此：

神施行神迹，使生命从死亡中出来。我们原本死在过犯罪恶之中，而满有怜悯的神，使我

们活了过来。 

有位作者这样写道：“我们通常以为神会怎样行事，可是神却把我们的想法整个翻

转过来。他不等你先走到他那里，而是先来到你这里。他不是帮助那些能够自助的人，而

是帮助那些不能自救的人。他不等你先走一米，才替你走其余九十九米；你还没走出更衣

室，他就已经把胜利赐给你了。他不是一位站在门外耐心敲门、等你开门的绅士。他不需

要自己这一侧有门把手，他直接把门踹开。他是来救治病人的医生，来不是召义人，乃是

召罪人。他所做的，就是使死人复活。” 

这就是保罗论证的关键：你若拒绝那些主张犹太化的教师，以及他们靠守律法的教

训，只凭信心接受神的应许，那么，你就是因恩典成为亚伯拉罕的后裔，像以撒一样，是

应许所生的儿女，属于从上头而来的真耶路撒冷，而不是属于那仍与儿女一同作奴仆的地

上耶路撒冷。 

因此，保罗最后说，应当把使女和她儿子赶出去。他对教会的意思是：任何进入教

会、要把你们重新带回“靠努力换取神所赐产业”这种想法的教导，都必须除去。我们不

能再走那条路，因为我们已经知道，那种靠行为赚取产业的道路只会使人作奴仆；而我们

是应许的儿女，已经得着自由。若要靠律法为自己挣得生命，只会落入疯狂的挣扎与奴役。

我们根本无法做到。 

接下来，保罗要把这个原则应用到基督徒的行为上。他对生活的教导，正是建立在

这样的自由之上。请注意，他改变人的道德与生活方式的方法，实在很特别。他说：“你

们已经完全自由了。”最能改变人的，正是这自由。 

可是，我们害怕这样的想法。完全的自由，完全出于恩典，这实在令人不安。恩典

是令人害怕的。神对我们说：“一切已经完成，真的完成了。你不必再做什么，来使我接

纳你。你所蒙的恩待，完全超出了你能配得的范围。你不能讨好我，不能靠做什么，使自



己再向我靠近一步。” 

神这样爱我们，按我们习惯的想法，简直慷慨得像是不计后果。然后，他又呼召我

们，在自由中这样去爱别人。你可以如此恩待人，如此仁慈，如此饶恕；你甚至可以不指

望得到任何回报，仍然向别人行善。你可以在争论中让步，承认自己不必取胜，而一切依

然安好。这一点对我来说，实在很难。 

可是，教会和我们自己，常常起初都认同白白的恩典，愿意说，恩典是完全的、免

费的；等到人进入教会，我们却又开始想：“难道不该做点什么吗？神若要继续这样白白

爱我们，我们难道不必一直做些什么吗？难道不该证明我们有价值，证明神选我们没有选

错吗？为了显出更深的感恩，是不是还应当更多服事、更多奉献？” 

一旦把这些当作维持神的爱的条件，我们就重新作奴仆了。基督释放了我们，叫我

们得以自由。保罗要我们接受这自由，相信它，享受它。接下来的几个星期，我们会看见，

正是这恩典、这自由，生出律法始终不能生出的结果，就是义的生活。 

所以，让我们倚靠神的恩典，并且欢喜：神为我们成就了那在人不可能的事，就像

他当年为撒拉所做的一样。 

让我们一起祷告。 


