UNIT 5 (CONQUERED AND LONGING FOR THE ETERNAL KING) 
MCQ 1 – 41
LEARNING POINTS WITH BIBLICAL REFERENCES
1. Brief history of Palestine in the 400 Silent Years
2. Socio-political background of First Century Palestine in Roman Occupation 
3. The Procurator, King Herod, Sanhedrin, the Temple
4. Characteristics of Jewish sects: Sadducees, Pharisees, Zealots, Herodians, Essenes


1. 在「沉默的四百年」時期（從瑪拉基至馬太之間），以下哪一項最能描述猶太社會的主要發展？
A. 猶太人建立了新的君王制度，以大衛王的後裔為首
B. 猶太人重新獲得獨立，並由瑪加比家族領導
C. 猶太人完全融入希臘文化，放棄宗教傳統
D. 猶太人仍被埃及統治，沒有任何政治改變
B. 猶太人重新獲得獨立，並由瑪加比家族領導. 在主前400年至主前63年間，猶太民族經歷波斯、希臘及羅馬政權的轉變。亞歷山大大帝征服後，希臘化文化深深影響猶太社會，導致信仰危機。主前167年，瑪加比家族帶領猶太人反抗塞琉古王朝的壓迫，恢復宗教自由並建立短暫的哈斯蒙尼王朝。這段歷史使猶太人重新反思「上帝國」的真正意義，為彌賽亞的來臨預備了信仰基礎。

2. 在「沉默的四百年」時期（從瑪拉基至馬太之間），以下哪一項最能顯示猶太宗教生活的變化？
A. 猶太人建立了會堂制度，用於教導律法與敬拜
B. 猶太人恢復大衛王朝的君主統治
C. 祭司制度被廢除，轉由羅馬官員管理宗教事務
D. 所有猶太人被迫接受希臘宗教並放棄律法
A. 猶太人建立了會堂制度，用於教導律法與敬拜. 在「沉默的四百年」中，由於猶太人多次遭外族統治與聖殿被毀，敬拜不再僅限於聖殿進行。信徒在各地設立會堂（Synagogue），成為學習律法、祈禱與社群生活的中心。這制度促進了信仰的延續與律法教育的普及，為日後耶穌在會堂中教導福音提供了背景。此轉變顯示出上帝在歷史中保存祂子民，使他們在困境中仍能持守信仰，為基督的來臨作預備。

3. 在「沉默的四百年」時期，希臘化文化（Hellenism）對猶太信仰構成重大挑戰。以下哪一項最能說明這種影響？
A. 猶太人完全拒絕外來文化，與世隔絕
B. 猶太人普遍回歸摩西律法，強調聖殿敬拜
C. 一部分猶太人接受希臘文化與價值觀，導致信仰分化
D. 猶太人被迫離開巴勒斯坦，散居於外邦地區

C. 一部分猶太人接受希臘文化與價值觀，導致信仰分化. 希臘化文化在亞歷山大大帝征服後深入猶太社會，提倡理性主義、體育競技與偶像崇拜。部分猶太人為了融入社會而妥協信仰，接受希臘思想與生活方式；另一些人則堅守律法，反對希臘化影響。這種分化最終導致不同宗派的出現，如法利賽人與撒都該人。神學上，此時期的張力揭示了「聖潔與妥協」之間的掙扎，顯明人若偏離神的律法，信仰群體便會失去屬靈方向。這也為新約時期耶穌對律法與信心真義的教導鋪下歷史背景。

4. 在羅馬帝國統治巴勒斯坦的時期（主前63年至主後135年），以下哪一項最能描述當時猶太地的情況？
A. 猶太人完全擁有政治自主權
B. 猶太人由巴比倫帝國直接統治
C. 猶太人建立了新的聖殿國度
D. 猶太人受到羅馬政府的控制與監督
D. 猶太人受到羅馬政府的控制與監督. 自主前63年龐培將軍攻佔耶路撒冷後，猶太地成為羅馬帝國的屬地。雖然羅馬有時容許地方領袖如希律王執政，但實際權力仍掌握在羅馬總督（如彼拉多）手中。百姓須繳納重稅，社會充滿民族緊張與宗教衝突。
這背景使猶太人更加期待彌賽亞的來臨，希望祂能拯救他們脫離外邦統治。然而，耶穌所宣講的「上帝的國」並非政治革命，而是屬靈國度，指出真正的拯救來自與神和好。

5. 在羅馬帝國統治猶太地的時期（主前63年至主後135年），下列哪一項最能反映猶太人在宗教與政治上的處境？
A. 猶太人享有完全的宗教自由，聖殿敬拜不受限制
B. 猶太人與羅馬人和平共處，毫無衝突
C. 羅馬政府強迫猶太人接受希臘宗教與羅馬神明崇拜
D. 羅馬政府容許猶太教繼續存在，但實施嚴密監管與稅制
D. 羅馬政府容許猶太教繼續存在，但實施嚴密監管與稅制. 羅馬帝國統治時期，猶太地雖保留宗教活動與聖殿敬拜，但政治上受羅馬總督（如本丟彼拉多）嚴格控制，並須繳納重稅。羅馬尊重地方信仰以維持社會穩定，卻以高壓政策防止叛亂。這種矛盾的局勢導致社會不安，催生了不同宗教政治團體的興起，如法利賽人、撒都該人及奮銳黨。在神學層面，這背景顯示出猶太人對「彌賽亞」的期待由屬靈轉向政治性，希望有人推翻外族統治。耶穌的出現挑戰了這種觀念，宣告神的國不是屬於世界的國度，而是內心悔改與順服神旨意的生命實現。

6. 在主前63年至主後70年間的猶太社會中，下列哪一項最能說明猶太人如何在宗教與社會層面維持信仰生活？
A. 公會（Sanhedrin）與會堂教育制度使律法教導深入民間生活
B. 羅馬政府完全禁止猶太人舉行任何宗教活動
C. 聖殿被廢棄後，猶太人以農業祭祀代替敬拜
D. 猶太人以經濟繁榮為信仰核心，取代律法學習
A. 公會（Sanhedrin）與會堂教育制度使律法教導深入民間生活. 在羅馬統治下，猶太地的宗教生活仍以聖殿為中心，但政治與宗教權力逐漸分化。公會（Sanhedrin）作為最高宗教與法律機構，負責審理宗教爭議與律法解釋；同時，會堂成為地方性的信仰與教育中心，使平民能接觸並學習律法。這些制度促進了猶太教的延續與信仰的內化。
在經濟上，許多百姓依賴聖殿祭祀相關活動維生，如祭司、商人與朝聖者服務業，形成以宗教為核心的經濟結構。神學上，這時期的制度顯示猶太人渴望在外在壓迫下維持聖潔與群體身份。然而，過度強調制度與律法表面化，導致人心遠離真正的敬拜。耶穌後來正是在此背景中指出，真正的聖潔來自內心對神的誠實敬畏，而非僅僅依附於宗教制度。

7. 在主前63年至主後70年間，耶穌的服事發生於一個宗教多元、政治緊張的社會背景之中。下列哪一項最能反映祂如何在此環境中揭示「上帝國」的真正意義？
A. 耶穌順應民眾期望，組織政治運動以反抗羅馬統治
B. 耶穌集中於律法細節的辯論，以獲得宗教領袖支持
C. 耶穌主張重建聖殿制度，恢復舊約的宗教秩序
D. 耶穌藉比喻與行動挑戰宗教體制，揭示神國臨在人心的真理
D. 耶穌藉比喻與行動挑戰宗教體制，揭示神國臨在人心的真理. 耶穌的服事處於一個充滿宗教派別（法利賽人、撒都該人、奮銳黨等）與政治壓力的社會中。當時猶太人期望一位政治性的彌賽亞來解放民族，但耶穌以言行揭示神國的屬靈本質——祂醫治病人、接納罪人、赦免罪惡，並以比喻闡釋天國的價值觀，如憐憫、公義與愛。耶穌不以暴力或制度改革建立神國，而是藉內心的更新與信心的回轉使人認識神的主權。祂挑戰宗教領袖對律法的僵化理解，指出真正的義在於愛神愛人，而非外表的宗教遵行。神學上，這顯明耶穌的服事既是對舊約盼望的成全，也是對當代猶太宗教文化的轉化——神的國臨到，不在權力結構中，而在悔改與信心的生命裡。

8. 在被擄歸回後（主前539年至主前100年），以下哪一項最能描述猶太教逐漸形成的情況？
A. 猶太人放棄摩西律法，改以外邦文化為信仰基礎
B. 猶太人重新建立大衛王朝，恢復君主統治
C. 猶太人以政治勢力為中心，追求領土擴張
D. 猶太人重視律法與會堂敬拜，形成以信仰為核心的群體生活
D. 猶太人重視律法與會堂敬拜，形成以信仰為核心的群體生活. 在被擄歸回後，猶太人雖重建了聖殿，但不再擁有政治獨立。信仰生活轉向律法的學習與遵守，並在各地建立會堂作為敬拜與教育中心。文士與祭司成為信仰生活的主要領袖，強調「分別為聖」的生活方式。這時期猶太教（Judaism）作為信仰體系逐漸成形，其核心在於律法、聖殿與群體敬拜的結合。神學上，這反映出以色列人在歷史創傷後更深體認神的聖潔與主權，明白真正的復興並非政治力量，而是與神立約的忠誠與順服。

9. 在被擄歸回後（主前539年至主前100年），猶太教逐漸形成時期中，以下哪一項最能反映其信仰重心的特色？
A. 猶太人追求與外邦通婚，以擴展民族影響力
B. 猶太人認為政治勢力比宗教信仰更能代表上帝國
C. 猶太人專注於軍事與經濟發展，以鞏固國家安全
D. 猶太人以「聖神、聖民、聖國」為信念核心，並以「聖所、聖書、聖約」為信仰中心
D. 猶太人以「聖神、聖民、聖國」為信念核心，並以「聖所、聖書、聖約」為信仰中. 被擄歸回後，猶太人深刻反省國破家亡的原因，認識到唯有忠於上帝才能維持民族的存在。他們建立起「聖神、聖民、聖國」的三重信念，強調上帝的主權（聖神）、被揀選的子民身份（聖民）及神所統治的國（聖國）。同時，他們也以「聖所、聖書、聖約」為信仰核心：聖所（聖殿）象徵神的同在，聖書（律法）是信仰與生活的指南，聖約則提醒以色列人與神之間的特殊關係。這三重中心塑造了被擄後猶太教的神學結構與群體身份。神學上，這種信念體系強調了「聖潔的群體生活」與「與神立約的忠誠」。它為後來耶穌時代的宗教背景奠定基礎，同時也揭示了人對真正救恩的渴望——不是靠制度或民族，而是靠與神恢復正確的關係。

10. 理解新約信仰根基於舊約的延續與轉化，以下哪一項最能說明二者之間的關係？
A. 新約完全取代舊約，使舊約不再具有任何啟示意義
B. 新約只保留舊約的歷史部分，捨棄其神學內容
C. 新約在基督裡成全舊約的應許與律法，使舊約的救恩計劃得以實現
D. 新約與舊約屬於兩個不同信仰體系，彼此無關
C. 新約在基督裡成全舊約的應許與律法，使舊約的救恩計劃得以實現. 舊約揭示上帝藉亞伯拉罕之約、摩西之律法與先知的信息，逐步展現救贖計劃；新約則在耶穌基督裡完成這一切。耶穌宣告自己來不是要廢掉律法，乃是要成全（太5:17），祂以十字架的救恩實現了舊約的獻祭制度與彌賽亞預言。因此，新約信仰並非脫離舊約，而是其延續與深化。舊約的「影兒」在基督裡成為「實體」，律法的外在要求在基督的恩典中成為內在生命的實現。神學上，這反映了上帝救恩歷史的一貫性與漸進性——祂在舊約中啟示祂的聖潔與公義，在新約中彰顯祂的恩典與真理。基督是舊約應許的成全者，也是新約信仰的根基，使信徒得以在恩典之約中與神建立永恆的關係。

11. 在主前200年至主後70年間，猶太人如何表現他們對亞伯拉罕之約與大衛之約的忠誠？
A. 透過軍事行動擴張領土以維護上帝的榮耀
B. 接受外邦宗教習俗以促進文化融合
C. 將聖殿敬拜轉為政治權力的象徵
D. 遵守割禮、守安息日並拒絕拜偶像，以維持與上帝立約的身份
D. 遵守割禮、守安息日並拒絕拜偶像，以維持與上帝立約的身份. 在主前200年至主後70年間，猶太民族面對希臘化與羅馬化的強烈衝擊。許多猶太人以「守律法」作為維護信仰與民族身份的核心實踐，特別重視割禮、安息日與不拜偶像，作為亞伯拉罕之約的記號與對上帝的忠誠表現。這些行動象徵他們是「聖民」，被分別出來歸於上帝；同時也回應大衛之約對上帝國度永存的盼望。神學上，這顯示出被揀選群體對「立約關係」的重視：信徒的身份不是由外在政治力量決定，而是由是否忠於上帝、遵守祂的誡命所確立。這種信仰堅持為日後耶穌的教導與新約的應許奠定了屬靈基礎。

12. 在理解舊約律法與新約恩典的關係時，以下哪一項最能反映基督信仰對兩者的正確理解？
A. 律法揭示人的罪與對救贖的需要，而恩典在基督裡成全律法，使人得以與神和好
B. 恩典完全取代律法，使信徒不再需要遵守任何道德要求
C. 律法與恩典是彼此對立的體系，分屬不同的時代與信仰
D. 恩典只是舊約律法的獎賞，須靠行為才能獲得
A. 律法揭示人的罪與對救贖的需要，而恩典在基督裡成全律法，使人得以與神和好. 舊約律法揭示了上帝的聖潔與公義，指出人應如何生活以回應祂的旨意；但同時，律法也揭露了人無法靠自己完全遵守誡命的現實。律法的功能在於使人認識罪（羅3:20），引導人轉向上帝的恩典。在新約中，耶穌基督藉十字架的犧牲成全了律法的義（太5:17；羅8:3-4），使信徒不再靠行為稱義，而是因信蒙恩。恩典並非否定律法，而是使律法的要求在信徒生命中得以內化，成為出於愛的順服。神學上，這顯明舊約與新約的延續性：上帝的救贖計劃一貫不變，律法在恩典中得以成全，恩典在律法的啟示下得以彰顯。真正的信仰生活乃是在基督裡經歷恩典的釋放，同時活出律法所反映的聖潔與愛的生命。

13. 關於法利賽人的信仰與行為，下列哪一項最正確？
A. 他們否認律法的權威，只接受口傳傳統
B. 他們強調遵守律法與傳統，注重外在行為的聖潔
C. 他們主張合作羅馬政權，以維護宗教地位
D. 他們拒絕一切宗教活動，只追求個人默想
B. 他們強調遵守律法與傳統，注重外在行為的聖潔. 法利賽人重視律法與祖傳規條，主張宗教純潔與民族分別。他們原意在於維護信仰，但後來過度注重形式而忽略內心的敬虔。耶穌指出，真正的義不在外表，而在內心對神的真誠與憐憫（太23:23）。

14. 下列哪一項最能反映撒都該人的宗教立場？
A. 他們相信死人復活與天使的存在
B. 他們不相信復活與靈界，只承認摩西五經的權威
C. 他們主張社會改革，推動宗教平等
D. 他們與愛色尼人合作，追求隱修生活
B. 他們不相信復活與靈界，只承認摩西五經的權威. 撒都該人多屬祭司與上層貴族，立場保守，只接受《摩西五經》為經典權威，不信復活與靈界存在。這種理性化信仰使他們缺乏屬靈盼望，與耶穌關於復活與永生的教導形成強烈對比（太22:23–33）。

15. 奮銳黨在第一世紀猶太社會中主要的特徵是什麼？
A. 他們追求靈修與隱居生活，遠離政治
B. 他們以武力反抗羅馬統治，認為政治自由是宗教義務
C. 他們專注於律法教育與社會改革
D. 他們與希律黨合作維持社會秩序
B. 他們以武力反抗羅馬統治，認為政治自由是宗教義務. 奮銳黨視推翻外族政權為信仰使命，認為只有上帝是以色列真正的王。這種激進民族主義導致多次暴動，最終引發猶太戰爭（主後66–70年）。耶穌拒絕以暴力建立神國，顯示真正的自由來自屬靈更新與愛的順服，而非武力革命。

16. 下列哪一項最能反映愛色尼人（Essenes）在被羅馬統治時期對猶太信仰的態度？
A. 他們支持聖殿祭司體系，積極參與祭祀活動
B. 他們退出社會，追求潔淨與律法純正的群體生活
C. 他們強調政治解放，主張以暴力推翻外族政權
D. 他們接受羅馬文化，嘗試以希臘哲學詮釋信仰
B. 他們退出社會，追求潔淨與律法純正的群體生活. 愛色尼人是對聖殿腐敗與宗教妥協感到失望的猶太群體，他們選擇離開城市，在曠野過群體生活，嚴守律法與潔淨禮。他們重視末世盼望，相信神將審判邪惡、建立公義的國度。死海古卷（Dead Sea Scrolls）反映他們對「新約之民」的自我認知，視自己為真正守約的聖民。神學上，愛色尼人代表對「聖潔群體」的極致追求，顯示出被擄後猶太教中對罪惡世界的抗拒。然而，耶穌的信息超越他們的分離主義——祂進入罪人中間，以愛與憐憫彰顯聖潔，顯明神的國臨在人間而非隔絕之外。

17. 在耶穌時代的宗教與政治背景中，希律黨（Herodians）最能代表下列哪一種對「神國與政治權力」的誤解？
A. 認為神國完全屬靈，與政治毫無關聯
B. 認為順服外邦政權等同否認上帝主權
C. 認為可藉政治妥協與權力結盟來實現宗教理想
D. 認為宗教應取代一切政治結構，建立神治社會
C. 認為可藉政治妥協與權力結盟來實現宗教理想. 希律黨支持希律王朝，主張與羅馬政權合作，以維持政治穩定與宗教地位。他們代表猶太社會中尋求政治權力與宗教利益平衡的一派。當他們與法利賽人聯手試探耶穌（可12:13–17）時，暴露出他們對「神國」的錯誤理解——把屬靈的國度等同於世上的權勢。神學上，這揭示出人類普遍的誘惑：以權力實現信仰目的。然而，耶穌指出：「凱撒的物當歸給凱撒，神的物當歸給神」，顯明神國不屬於地上的政治體系，而是一種屬靈主權的實現。真正的神國乃在順服神旨、活出天國的公義與憐憫中彰顯。

18. 關於法利賽人的信仰與行為，下列哪一項最正確？
A. 他們否認律法的權威，只接受口傳傳統
B. 他們強調遵守律法與傳統，注重外在行為的聖潔
C. 他們主張合作羅馬政權，以維護宗教地位
D. 他們拒絕一切宗教活動，只追求個人默想
B. 他們強調遵守律法與傳統，注重外在行為的聖潔. 法利賽人原本旨在守護信仰純潔，但後來流於律法主義。耶穌揭示真正的義源自內心愛神愛人的誠實敬拜（太23:23）。
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下列哪一項最能反映撒都該人的宗教立場？
A. 他們相信死人復活與天使的存在
B. 他們不相信復活與靈界，只承認摩西五經的權威
C. 他們主張社會改革，推動宗教平等
D. 他們與愛色尼人合作，追求隱修生活
B. 他們不相信復活與靈界，只承認摩西五經的權威. 撒都該人信仰理性化、注重現世利益，缺乏屬靈盼望。耶穌指出神是「活人的神」，強調復活是真實的信仰核心（太22:31–32）。

20. 奮銳黨在第一世紀猶太社會中主要的特徵是什麼？
A. 他們追求靈修與隱居生活，遠離政治
B. 他們以武力反抗羅馬統治，認為政治自由是宗教義務
C. 他們專注於律法教育與社會改革
D. 他們與希律黨合作維持社會秩序
B. 他們以武力反抗羅馬統治，認為政治自由是宗教義務. 奮銳黨以民族主義理解「神國」，誤將救恩限於政治解放。耶穌拒絕暴力之道，宣講神國是內心悔改與愛的國度（約18:36）。

21. 下列哪一項最能反映愛色尼人（Essenes）在被羅馬統治時期對猶太信仰的態度？
A. 他們支持聖殿祭司體系，積極參與祭祀活動
B. 他們退出社會，追求潔淨與律法純正的群體生活
C. 他們強調政治解放，主張以暴力推翻外族政權
D. 他們接受羅馬文化，嘗試以希臘哲學詮釋信仰
B. 他們退出社會，追求潔淨與律法純正的群體生活. 愛色尼人追求分別為聖的群體生活，象徵對罪惡世界的抗拒。耶穌則以憐憫進入世人中間，彰顯神國臨在人間的愛與聖潔。

22. 在耶穌時代的宗教與政治背景中，希律黨（Herodians）最能代表下列哪一種對「神國與政治權力」的誤解？
A. 認為神國完全屬靈，與政治毫無關聯
B. 認為順服外邦政權等同否認上帝主權
C. 認為可藉政治妥協與權力結盟來實現宗教理想
D. 認為宗教應取代一切政治結構，建立神治社會
C. 認為可藉政治妥協與權力結盟來實現宗教理想. 希律黨代表以政治權力維護宗教利益的錯誤觀。耶穌指出「凱撒的物當歸給凱撒，神的物當歸給神」（可12:17），強調神國不屬地上的權勢，而屬靈的主權與公義的實踐。

23. 在羅馬帝國統治猶太地時期，羅馬總督（Procurator）的主要職責是什麼？
A. 代表羅馬皇帝管理猶太地的政治與稅務事務
B. 負責聖殿敬拜與宗教禮儀的舉行
C. 教導律法，擔任猶太公會的宗教領袖
D. 組織猶太民兵以保衛聖殿安全
A. 代表羅馬皇帝管理猶太地的政治與稅務事務. 羅馬總督（如本丟彼拉多）是由羅馬皇帝委派的地方行政官，負責維持秩序、審理案件及徵收稅項。他象徵外邦政權對猶太地的控制，引發民族不滿與宗教緊張。
在神學層面，這背景揭示了耶穌時代的張力：地上的權勢雖掌管政治，但真正的主權屬於上帝。耶穌在彼拉多面前的沉默與順服（約19:10–11），彰顯祂對父神旨意的完全信靠，也顯明神的國不屬於世界的權力體系。
24. 在耶穌受審的背景中，下列哪一項最能準確描述本丟彼拉多（Pontius Pilate）與耶穌之間的關係？
A. 彼拉多堅決相信耶穌是彌賽亞，並公開支持祂的教導
B. 彼拉多認為耶穌沒有政治罪，但因群眾壓力而將祂交去釘十字架
C. 彼拉多主動逮捕耶穌，視祂為羅馬政權的威脅
D. 彼拉多與猶太公會合作，策劃推翻希律王政權
B. 彼拉多認為耶穌沒有政治罪，但因群眾壓力而將祂交去釘十字架. 本丟彼拉多是羅馬皇帝所派的猶太地總督，負責政治與司法事務。根據福音書記載（約18–19章；太27章），彼拉多在審問耶穌後認為祂「沒有該死的罪」，但由於猶太宗教領袖與群眾施壓，擔心引發動亂，最終屈從民意，把耶穌交去釘十字架。神學上，這揭示了人類政治權勢與真理之間的衝突：彼拉多象徵妥協與恐懼，而耶穌則以真理與順服彰顯上帝的旨意。耶穌在彼拉多面前的受審，不是失敗，而是神救贖計劃的成就——祂藉被定罪顯明神的義，使世人因信得生。

25. 關於大希律王（Herod the Great）統治時期的猶太社會，下列哪一項最能正確描述？
A. 他由猶太公會選立，並以律法治理國家
B. 他深受猶太人敬重，因其信仰虔誠並遵守摩西律法
C. 他廢除羅馬統治，使猶太地重新獨立
D. 他在羅馬支持下成為王，重建聖殿但以殘暴統治維持權力
D. 他在羅馬支持下成為王，重建聖殿但以殘暴統治維持權力. 大希律王（主前37–主前4年）受羅馬皇帝任命為猶太地王，為了取得民心，他重修耶路撒冷聖殿。然而，他的統治殘酷多疑，甚至殺害家族成員以保王位。耶穌誕生時，大希律因聽聞「新生王」的消息而下令屠殺伯利恆嬰孩（太2:1–16），顯示世俗權力對神國君王的恐懼與敵對。神學上，大希律象徵人以權力抗拒神旨，而耶穌的誕生揭示真正君王的謙卑與救恩。

26. 在耶穌事奉期間，希律‧安提帕（Herod Antipas）的行為最能反映下列哪一種宗教與政治態度？
A. 他誠心悔改，成為耶穌的門徒
B. 他維護宗教純潔，嚴守律法誡命
C. 他公開反對羅馬政府，爭取猶太獨立
D. 他為討好民眾與維護地位而殺害施洗約翰，並戲弄耶穌
D. 他為討好民眾與維護地位而殺害施洗約翰，並戲弄耶穌. 希律‧安提帕（主前4年–主後39年）是大希律之子，被羅馬封為加利利與比利亞分封王。他為了討好群眾與維持權力，殺害指責他罪行的施洗約翰（可6:17–29），後來又在耶穌受審時譏諷祂（路23:7–11）。神學上，他象徵那些在權力與真理之間妥協的人。耶穌在他面前沉默，顯明祂的國不屬於權勢與恐懼，而屬於真理與順服（約18:36）。這對比揭示神國君王的屬靈權能與世俗君王的虛假威嚴。

27. 在耶穌時代，耶路撒冷聖殿在猶太人信仰生活中的主要意義是什麼？
A. 是學習希臘哲學與文化的中心
B. 是政治會議舉行與稅務管理的場所
C. 是供應社區經濟與商業往來的市場
D. 是獻祭、敬拜與表明上帝同在的神聖場所
D. 是獻祭、敬拜與表明上帝同在的神聖場所. 聖殿是猶太信仰的核心，象徵上帝與祂子民同在的地方，祭司每日在其中獻祭與祈禱。
然而，耶穌潔淨聖殿（太21:12–13）揭示宗教制度的敗壞，指出真正的敬拜不在於外在儀式，而在於「心靈與誠實」（約4:23–24）。
神學上，聖殿預表基督自己——祂是神與人相遇的真正所在，祂的身體就是新的聖殿（約2:19–21）。

28. 在第一世紀的猶太社會中，聖殿制度如何影響當時的經濟與宗教生活？
A. 聖殿僅屬於少數祭司的私人產業
B. 聖殿完全由羅馬政府經營與資助
C. 聖殿只提供教育，不涉及金錢或奉獻
D. 聖殿成為宗教、經濟與政治權力的中心，並收取奉獻與稅項
D. 聖殿成為宗教、經濟與政治權力的中心，並收取奉獻與稅項. 聖殿不僅是宗教敬拜的場所，也掌管大量奉獻與稅收，是當時最具經濟影響力的機構之一。這使宗教與權力結合，導致信仰變質。耶穌對此提出挑戰，顯明神看重的不是財物，而是純潔敬拜與公義行動（可12:41–44）。神學上，這提醒信徒警惕宗教形式化與物質化的危機，回歸敬拜的真義。

29. 下列哪一項最能準確說明耶穌時代猶太公會（Sanhedrin）的角色？
A. 是羅馬帝國設立的軍事機構
B. 是專責稅收與貿易的政府部門
C. 是祭司家族的私人議會，僅處理家庭事務
D. 是猶太最高宗教與法律機構，負責審理宗教案件
D. 是猶太最高宗教與法律機構，負責審理宗教案件. 公會由祭司長、文士與長老組成，負責律法的詮釋與審判，象徵宗教權威。然而，他們在耶穌受審時濫用權力（太26:59–66），以宗教為名拒絕真理。神學上，這揭示人類體制中的腐敗與自義，對比基督的謙卑與公義。真正的審判權在於上帝，而非人間宗教制度。

30. 猶太公會在羅馬統治時期的權力範圍主要受什麼限制？
A. 公會可以隨意頒布法律並推翻羅馬決策
B. 公會擁有獨立軍隊，可執行死刑
C. 公會僅負責宗教與民事事務，刑事權力需由羅馬總督批准
D. 公會完全取代羅馬政府，掌握全國行政權
C. 公會僅負責宗教與民事事務，刑事權力需由羅馬總督批准. 公會雖為猶太社會的宗教核心，但政治權力受羅馬統治制約，無權執行死刑。因此，當宗教領袖要定耶穌的罪時，必須交給羅馬總督彼拉多（約18:31）。神學上，這說明宗教制度雖掌握表面權威，卻無法掌控救恩的主權。上帝藉外在的審判與人心的軟弱成就祂的救贖計劃，使基督在人的審判中完成神的公義。

31. 在兩約之間的時期（主前400年至主前63年），下列哪一項最能解釋為何新約時期出現許多不同的猶太宗派？
A. 猶太人信仰完全統一，沒有宗教分歧
B. 被擄後的猶太人拒絕律法與先知傳統
C. 外族文化與政治影響導致信仰詮釋方式分歧
D. 聖殿權威完全穩固，使宗教體系不受挑戰
C. 外族文化與政治影響導致信仰詮釋方式分歧. 在兩約之間時期，猶太人先後受波斯、希臘與羅馬統治。希臘化文化的滲透帶來價值衝突，使信仰群體對「如何作神的子民」有不同回應：法利賽人重律法、撒都該人重權力、愛色尼人追求潔淨、奮銳黨訴諸暴力、希律黨選擇妥協。神學上，這揭示人類在政治與文化壓力下對神旨意的多樣反應，也為耶穌時代的宗教處境鋪下背景。祂在此多元中宣告神國的真理，超越宗派爭議，呼召人以心靈與真理敬拜上帝（約4:23–24）。

32. 在兩約之間時期，猶太人面對外族統治與文化衝擊。下列哪一項最能說明瑪加比起義（Maccabean Revolt）的宗教意義？
A. 猶太人為了政治利益而與羅馬結盟
B. 猶太人因反對希臘化文化而爭取信仰自由
C. 猶太人企圖以武力征服外邦世界
D. 猶太人完全放棄律法以接受新文化
B. 猶太人因反對希臘化文化而爭取信仰自由. 主前2世紀，塞琉古王安提阿哥四世強迫猶太人崇拜異教神並禁止守律法。瑪加比家族因此發起反抗運動，最終重奪聖殿並恢復敬拜（即「修殿節」Hanukkah 的起源）。這場起義不僅是民族運動，更是信仰見證——強調上帝子民必須在異文化壓力下持守約的忠誠。神學上，這事件預示了「信仰對權勢的抗衡」與「聖潔群體的堅守」，為新約時期耶穌的國度信息提供了歷史與屬靈背景。祂揭示真正的勝利不在武力，而在於心靈的更新與對真神的順服。

33. 在兩約之間時期（主前400年至主前100年），猶太人的信仰生活產生重大變化。下列哪一項最能說明「會堂」（Synagogue）的興起對信仰的影響？
A. 會堂取代聖殿成為唯一的獻祭場所
B. 會堂使猶太人放棄律法而接受外邦思想
C. 會堂使猶太人能在分散各地時仍學習與敬拜上帝
D. 會堂只供政治集會，不具任何宗教功能
C. 會堂使猶太人能在分散各地時仍學習與敬拜上帝. 被擄與散居各地使猶太人無法經常到聖殿敬拜，於是他們在各城建立會堂作為學習律法、祈禱與社群生活的中心。
這一制度使信仰生活從「聖殿中心」轉向「律法與群體中心」，促進了信仰的內化與教育化，也孕育了後來文士與拉比的角色。神學上，會堂的興起顯示上帝在歷史中保存祂子民，使他們即使身處異地仍能堅守信仰。這亦為耶穌事奉提供舞台——祂常在會堂中教導福音（路4:16–21），宣告救恩臨到一切尋求神的人。

34. 在兩約之間時期形成的宗教體制中，下列哪一項最能說明「祭司階層」與「公會」在社會中的角色？
A. 祭司與公會專注宣講悔改信息，鼓勵百姓信靠神
B. 祭司與公會代表民眾反抗外族統治，推動民族獨立
C. 祭司與公會完全被廢除，由羅馬官員接管宗教事務
D. 祭司與公會成為宗教與政治權力的核心，影響信仰詮釋與社會秩序
D. 祭司與公會成為宗教與政治權力的核心，影響信仰詮釋與社會秩序. 在兩約之間時期，猶太社會的宗教領袖逐漸與政治權力結合。大祭司不僅管理聖殿獻祭，也在公會中擔任要職，與外族政權（如希臘與羅馬）保持微妙合作。這使宗教權威成為維持社會秩序與政治穩定的重要力量，但同時也導致信仰流於形式化與權勢化。神學上，這揭示宗教體制若失去敬畏神的心，便會成為壓迫工具。新約中耶穌面對同樣的制度挑戰，祂以真理與憐憫揭示「神的國」超越人間權力的本質（可11:15–18）。

35. 在兩約之間時期，希臘化文化（Hellenism）對猶太信仰造成重大影響。下列哪一項最能說明當時信仰分化的原因？
A. 猶太人一致接受希臘宗教，建立新的偶像崇拜體系
B. 猶太人全面拒絕外來文化，與世界隔絕
C. 希臘文化促使猶太人重新翻譯聖經，使外邦人也能理解信仰
D. 一部分猶太人受希臘文化吸引而妥協，另一部分則堅守律法與傳統
D. 一部分猶太人受希臘文化吸引而妥協，另一部分則堅守律法與傳統. 希臘化文化進入猶太地後，推崇理性、美學與人本思想，並引入偶像崇拜。部分猶太人為融入社會而接受新文化，導致信仰混雜；另一些人則堅持律法純正，拒絕妥協。這種分化形成了後來的宗教宗派，如法利賽人、撒都該人與愛色尼人。神學上，這反映出信仰群體在世俗文化壓力下的掙扎——究竟要順從世界，還是持守聖潔。新約中耶穌呼召信徒進入世界但不屬於世界（約17:14–18），顯明真正的信仰是活在文化中卻不被文化同化。

36. 在兩約之間時期，猶太人對聖經的理解與使用方式出現了新發展。下列哪一項最能反映他們對「聖書」的態度？
A. 聖經僅供祭司閱讀，普通百姓不得接觸
B. 聖經被棄用，取而代之的是外邦神話與哲學
C. 猶太人廣泛閱讀與研究聖經，並開始重視解經與教導
D. 聖經內容被羅馬政府禁止傳誦與保存
C. 猶太人廣泛閱讀與研究聖經，並開始重視解經與教導. 被擄歸回後及兩約之間時期，猶太人因失去政治自主與屢受外族壓迫，更加重視上帝話語的權威。文士與拉比興起，負責抄寫、講解與詮釋律法，使聖經成為信仰與生活的指導中心。這段時期出現了《七十士譯本》（LXX），使希臘語世界能接觸舊約經文，也為新約作者引用舊約提供了依據。
神學上，這顯示上帝的啟示並未中斷，祂在「沉默的四百年」中仍以祂的話保存信仰群體。新約的誕生正是這段忠於聖言傳統的延續與成全，顯明基督是「道成肉身」的終極啟示（約1:14）。

37. 在兩約之間時期，猶太人對「上帝國」的理解逐漸形成。下列哪一項最能反映當時他們對救恩的普遍期待？
A. 期望一位政治性的彌賽亞來推翻外族統治，恢復以色列的榮耀
B. 盼望通過希臘文化與教育實現民族復興
C. 相信救恩只屬於祭司階層，普通百姓無分於其中
D. 將救恩理解為羅馬帝國頒布的和平與繁榮
A. 期望一位政治性的彌賽亞來推翻外族統治，恢復以色列的榮耀. 長期被外族統治使猶太人將「彌賽亞」視為政治解放者，希望祂能像大衛王一樣重建以色列國。這種信念在兩約之間逐漸增強，並深刻影響新約時期人們對耶穌的期待（如徒1:6）。然而，耶穌所宣講的「神的國」並非政治革命，而是心靈的轉化與屬靈的統治。祂以十字架的犧牲揭示神國的真正性質——以愛勝過權力，以赦免勝過暴力。神學上，這題反映了從「民族主義的盼望」到「普世救恩的啟示」的轉化：神的國不在外邦的政權興衰，而在於信徒內心順服神的王權。

38. 在兩約之間時期，希臘化文化的擴展對猶太教育與信仰產生深遠影響。下列哪一項最能反映猶太人對此的回應？
A. 猶太人完全接受希臘教育制度，放棄律法學習
B. 猶太人禁止一切教育活動，以防外來思想滲入
C. 猶太人創立會堂與學校，教導律法以保存信仰身份
D. 猶太人將希臘神話融入舊約故事以吸引年輕人
C. 猶太人創立會堂與學校，教導律法以保存信仰身份. 希臘化文化強調人文思想與體育競技，吸引了部分猶太青年。然而，忠於上帝之約的群體深知唯有教導下一代神的話語，才能保守民族信仰。於是，他們在各地建立會堂與學校（Beth Midrash），使律法教育成為信仰延續的核心。這一制度培養了熟悉經文的文士與教師，為後來拉比傳統奠基，也使信仰能在分散與壓迫中持續傳承。神學上，這展現出「教育即敬拜」的觀念：教導律法不僅是知識傳遞，更是立約群體的信仰實踐。新約中耶穌在會堂中教導（路4:15）正延續此傳統，並以恩典真理成全律法的啟示。

39. 在「沉默的四百年」中（從瑪拉基至施洗約翰），雖然沒有新的先知啟示，但猶太信仰仍然延續。下列哪一項最能說明這段時期的屬靈特徵？
A. 上帝完全離棄以色列，沒有任何屬靈活動發生
B. 猶太人停止敬拜與獻祭，信仰幾乎消失
C. 猶太人透過遵守律法與禱告保持與神的關係，並盼望彌賽亞的來臨
D. 猶太人創立新的宗教取代對耶和華的信仰
C. 猶太人透過遵守律法與禱告保持與神的關係，並盼望彌賽亞的來臨. 雖然從先知瑪拉基之後，上帝沒有再差遣先知宣講，但猶太人並未失去信仰。他們透過律法的研讀、節期的遵守與禱告的生活，繼續實踐與神的約。這段時期，對彌賽亞的盼望漸漸加深，並成為新約時期信仰熱切的背景。神學上，「沉默的四百年」並非神的缺席，而是救贖歷史的預備階段。上帝在沉默中工作，安排歷史、文化與語言條件，使基督降生的時機成熟（加4:4）。這提醒信徒：即使神暫不說話，祂的計劃仍在成就。

40. 在兩約之間時期，上帝雖未差遣先知，但祂仍在歷史中為福音的傳揚作準備。下列哪一項最能說明這段歷史的神學意義？
A. 外邦帝國的興起使信仰完全被摧毀
B. 上帝利用政治與文化的發展，為基督的降生與福音擴展預備道路
C. 猶太人因長期戰亂而完全失去信仰傳統
D. 被擄歸回後的猶太人拒絕一切外來文化影響，與世界隔絕
B. 上帝利用政治與文化的發展，為基督的降生與福音擴展預備道路. 在兩約之間的幾個世紀裡，歷史上出現了多項對新約至關重要的發展：
· 希臘語成為通用語，使福音能跨文化傳播；
· 羅馬帝國建立交通網絡與相對穩定的「羅馬和平」（Pax Romana）；
· 猶太會堂遍佈地中海地區，為宣講神的話提供平台。
這些歷史條件為基督降生與使徒宣教預備了理想的環境。
神學上，這顯示上帝是歷史的主宰，祂在「沉默」中仍積極工作，使萬事互相效力成就救恩（羅8:28）。當「日期滿足」時（加4:4），耶穌基督進入歷史，成為舊約應許的實現與新約恩典的起點。

41. 下列哪一項最能準確指出不同猶太宗派對耶穌事奉與早期教會形成的影響？
A. 法利賽人的敬虔榜樣完全取代了耶穌的教導
B. 撒都該人對復活的否認影響了教會對永生的懷疑
C. 各宗派對律法、權力與純潔的不同理解，成為耶穌教導「神國真義」的重要對比背景
D. 愛色尼人與希律黨的合作促成教會的政治組織
C. 各宗派對律法、權力與純潔的不同理解，成為耶穌教導「神國真義」的重要對比背. 在耶穌的時代，法利賽人、撒都該人、愛色尼人、奮銳黨與希律黨代表猶太人對信仰與社會的不同回應：
· 法利賽人 強調律法純潔，卻忽略內心的憐憫與真誠；
· 撒都該人 依附政治權力，失去屬靈盼望；
· 愛色尼人 追求隔離的聖潔，卻遠離現實世界；
· 奮銳黨 倡導武力抗爭，以暴力實現救贖；
· 希律黨 倚賴政治妥協維持地位。
耶穌的教導正是在這些錯誤焦點的對比中，揭示出「神國」的真正意義——不是外在的律法、權力或民族主義，而是心靈的更新、愛與公義的實踐。早期教會在面對猶太宗派與外邦文化時，承接了耶穌這種以真理轉化文化的信仰姿態，從猶太根源走向普世宣講。

42. 不同猶太宗派的思想在初期教會形成時產生深遠影響。下列哪一項最能說明這種影響的性質？
A. 法利賽人的律法傳統幫助教會理解律法與恩典的關係
B. 撒都該人的不信復活使教會放棄復活的信仰
C. 奮銳黨的政治理想直接成為教會的宣教策略
D. 愛色尼人的分離主義使教會拒絕與外邦人接觸
A. 法利賽人的律法傳統幫助教會理解律法與恩典的關係. 早期教會誕生於猶太信仰環境之中，許多信徒（包括保羅）原本出自法利賽背景。他們深諳律法，因而在經歷基督救恩後，更能體會恩典如何成全律法（羅10:4）。雖然法利賽人強調外在行為，保羅卻指出真正的義是「出於信心」（腓3:9），使早期教會在面對律法與恩典的張力時，形成了關鍵的神學反思。此外，教會也從宗派衝突中學習包容：不再以血統或宗教派別區分，而以「在基督裡的新造的人」（加3:28）為群體核心。神學上，這顯示基督如何轉化猶太宗教傳統，使福音從律法約擴展為恩典之約，並為跨文化的教會群體奠下根基。

43. 根據舊約先知的信息，上帝讓以色列民遭遇被擄的主要原因是什麼？
A. 他們軍事力量薄弱，難以抵抗列國侵略
B. 他們遠離上帝，拜偶像並違背祂的律法
C. 他們拒絕與鄰國結盟而失去保護
D. 他們未能維護祭司制度的權威
B. 以色列民背離上帝，崇拜偶像、行不義之事，上帝藉被擄懲治並管教祂的子民，使他們悔改歸向祂。被擄既是審判，也是救恩歷史中潔淨的過程。

44. 根據耶利米書 31:33–34，上帝在被擄後所立的新約對以色列民的重要性是什麼？
A. 表示上帝要重新頒布摩西律法
B. 宣告上帝要與外邦立政治盟約
C. 顯示上帝的律法將寫在人心裡，使人真認識祂
D. 要求以色列重建聖殿以恢復舊約制度
C. 新約的核心是內在更新，上帝將律法寫在人心，使祂的子民能真認識祂並遵行祂的旨意。這約也應許赦罪，顯明神的憐憫與與人恢復關係的恩典。

45. 新的盟約在今日基督徒生活中的意義是什麼？
A. 基督徒必須重新遵守全部舊約律法條文
B. 基督徒靠聖靈將神的話活在心中與行動上
C. 新約只適用於以色列民族，不關乎外邦人
D. 新約要求信徒每年在聖殿獻祭贖罪
B. 新的盟約藉聖靈使信徒的心被更新，神的律法內化於人心。基督徒不再靠外在條文，而靠聖靈順服神的旨意，活出真認識與愛神愛人的生命。
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