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「創世以前」的事情; 天使與靈界 

聖經有一些經文，讓我們窺見「創世以前」的事情。不過要先說清楚：聖經沒有系統性

地詳細描述「創世之前的歷史」，而是以零散、啟示性的方式，讓人知道神的永恆計劃與

祂的本性。以下是幾個關鍵重點與經文方向： 

 

一、神在創世以前就已存在（永恆性） 

最直接的開頭就是： 

 創世記 1:1：「起初，神創造天地。」  

這句其實已暗示：在「起初」之前，神已經存在。 
另外如： 

 詩篇 90:2：「從亙古到永遠，你是神。」  

踰踱踲踳 表明神不是被創造的，而是超越時間、在創世以前就存在。 

 

二、神在創世以前已有計劃（救恩預定） 

新約講得更清楚： 

 以弗所書 1:4 
「就如神從創立世界以前，在基督裡揀選了我們。」  



 提摩太後書 1:9 
「這恩典是萬古之先，在基督耶穌裡賜給我們的。」  

踰踱踲踳 意思是：救恩不是臨時起意，而是在創世之前已經定下的計劃。 

 

三、基督在創世以前已存在（神子永恆） 

 約翰福音 1:1 
「太初有道，道與神同在，道就是神。」  

 約翰福音 17:5（耶穌基督禱告） 
「父啊…就是未有世界以先，我同你所有的榮耀。」  

踰踱踲踳 說明：耶穌（道）在創世以前已與父同在。 

 

四、神在創世以前已預備羔羊（救贖計劃） 

 彼得前書 1:20 
「基督在創世以前是預先被神知道的…」  

 啟示錄 13:8 
「被殺之羔羊，是從創世以來…」  

踰踱踲踳 強調：十字架不是意外，而是創世以前已在神心中的計劃。 

 

五、智慧在創世以前（擬人化描述） 

 箴言 8:22–23 
「在耶和華造化的起頭…在太初創造萬物之先，就有了我。」  

踰踱踲踳 這段用「智慧」擬人化，有些基督徒理解為預表基督，也有人理解為神的智慧本身。 

 

六、天使與靈界（間接推論） 

聖經沒有直接說明「天使何時被創造」，但如： 

 約伯記 38:4–7 
描述神立地根基時，「晨星一同歌唱」  



踰踱踲踳 暗示：天使在創世之初已存在，因此可能是在創世之前被造。 

 

在聖經的敘述中，撒但的試探確實是在神的允許之下發生，但這不等於撒但是在「幫助

鍛煉」耶穌，而是神使用這個事件來顯明耶穌的身份與順服。 

在福音書（如 馬太福音 第 4章）記載，耶穌受洗後，「被聖靈引到曠野，受魔鬼的試
探」。這裡有幾個關鍵點： 

1. 是神主動帶領，撒但被允許行動 
耶穌進入曠野不是偶然，而是出於神的計畫。撒但的出現是在這個計畫中被「容許」，但

不是主導者。 

2. 撒但的動機是試探與敗壞 
撒但（如同在 約伯記 中的角色）本質是「控告者、試探者」，他的目的是讓人跌倒、懷疑
神、偏離神的旨意，而不是幫助人成長。 

3. 神的目的卻是顯明與成全 
神允許這試探，為的是： 

 顯明耶穌是順服的兒子（對比以色列在曠野失敗）  

 顯明祂勝過試探、勝過撒但  

 為祂將來的事工作預備  

4. 耶穌的得勝在於完全順服神的話 
每一次回應試探，耶穌都引用經文（申命記），顯示祂完全依靠神，而不是靠自己的能

力。 

 

總結來說： 

✔ 撒但的試探是在神允許之下發生 

✘ 但撒但不是「幫助鍛煉」耶穌的工具（動機不是善） 

✔ 神卻能使用撒但的作為，成就祂更高的旨意 

如果撒但是在神允許下行動，為什麼最後卻成為神的仇敵，還要被審判？ 

先直接說結論： 

踰踱踲踳 撒但從來不是「忠心的使者」，而是「被容許活動的叛逆者」。 

踰踱踲踳 神允許牠行動，不等於認同牠的本質或行為。 



 

一、撒但的本質：不是中立，而是背叛 

聖經整體見證中，撒但不是一個單純「執行任務的官員」，而是一個曾經墮落、敵對神的

存在。 

例如在 以賽亞書 14章、以西結書 28章（傳統上常被理解為影射撒但的墮落），描繪出一
個因驕傲而背叛神的受造者。 

所以牠的本質是： 

 不是為神而行  

 而是與神對立、要取代神或破壞神的工作  

 

二、為什麼神還「允許」牠行動？ 

這裡要分清楚兩件事： 

允許 ≠ 贊同 

在 約伯記 和耶穌受試探（馬太福音 4章）中可以看到： 

 撒但的行動有界線（不能隨意做任何事）  

 必須在神允許的範圍內  

神允許的原因包括： 

 顯明人的信心（約伯）  

 顯明基督的得勝（耶穌）  

 在歷史中成就更大的救贖計畫  

踰踱踲踳 換句話說： 
神可以使用惡者的行為，但不代表惡者是為神而行。 

 

三、為什麼最後被審判？ 

關鍵在於：動機與本質 

撒但： 



 持續敵對神  

 引誘人犯罪  

 扭曲真理  

 控告與毀壞  

這些都不是「執行任務」，而是出於自己的反叛意志 

因此，在 啟示錄 20章中，牠被扔進火湖，不是因為「完成任務後被淘汰」，而是因為： 

踰踱踲踳 牠一直就是叛逆者，審判只是最終的結果 

 

四、一句話整理整個邏輯 

 神是主權者（掌管一切）  

 撒但是叛逆者（敵對神）  

 神暫時允許牠活動（有限度）  

 最終神會審判牠（公義實現）  

 

五、用一個比喻幫助理解 

可以把這樣理解（但只是有限的比喻）： 

像一個國王暫時容許一個叛徒活動，甚至利用他的行動來揭露人心或成就更大計畫—— 
但這個叛徒本質上仍然是叛徒，最後仍要面對審判。 

 

關於聖經中撒但的起源與「三分之一天使墮落」 

首先，《聖經》並沒有明確記載「三分之一的天使成為撒但」。這個說法主要是從《啟示

錄》12章 4節推論而來：「龍的尾巴拖拉著天上星辰的三分之一，摔在地上。」後來許多

基督教傳統將「星辰」解釋為天使，因此形成「三分之一天使墮落」的常見說法。但這屬

於神學解讀，而非聖經的直接明文記載。 

關於撒但本身： 

 在《創世記》中，並沒有直接出現「撒但」這個角色。 



 《創世記》第 3章出現的是「蛇」，後來基督教傳統（特別是結合《啟示錄》

12:9）才把這條蛇等同於撒但（魔鬼）。 

至於撒但的起源，聖經並沒有一段清楚的敘述，說明他何時被創造、何時墮落。不過，有

幾段經文常被用來間接理解： 

 《以賽亞書》14章：提到「明亮之星」從天墜落（傳統上常被解讀為撒但的墮

落）。 

 《以西結書》28章：描述一位原本完美、後來墮落的受造物（也常被套用在撒但

身上）。 

需要注意的是，這兩段經文原本的上下文其實是針對人間君王（巴比倫王和推羅王），並

非直接講述撒但，只是後世神學上的延伸應用。 

有些人提到「撒但是不是在創世記第一節之後出現」——這同樣是一種神學推測： 

 有些人認為，天使（包括後來的撒但）是在創造天地之後的某個時間被造，並在之

後墮落。 

 也有人認為，撒但的墮落發生在《創世記》第 3章人類墮落之前，因為蛇當時已

經出現並能引誘人。 

但聖經並沒有給出明確的時間線。 

簡單總結： 

 「三分之一天使變成撒但」是後來根據《啟示錄》的解讀。 

 撒但並非在《創世記》1:1 明確出現。 

 撒但的墮落時間，聖經沒有明說，只能透過間接經文推測。 

 

關於「創世記 1:1 與 1:2之間是否有第二次創造」？ 

有些人提到的其實是一個相當有名但也具爭議的解釋，稱為「間隙理論」（Gap Theory）。

這個理論認為，《創世記》1:1 和 1:2 之間曾經存在過一個「前世界」，後來因某種災難

（有人聯想到撒但墮落）而毀壞，1:2 的「空虛混沌」就是災後狀態，而六日創造則是

「重建」。 

以下是幾種主要的解釋方式： 



① 傳統主流理解（最廣泛被接受） 猶太教與基督教主流多認為： 

 1:1 「起初神創造天地」是整個創造行動的開端或總結句。 

 1:2 「地是空虛混沌」只是描述創造初期的未成形狀態。 

 之後的六日，是神逐步將世界「塑造秩序」，並非第二次創造。 

也就是說，並不存在「第一次創造後毀滅，再進行第二次創造」的情形。 

② 間隙理論（Gap Theory） 這種觀點主張： 

 1:1 記述了一個完整的原始世界。 

 在 1:1與 1:2之間發生了災難（例如撒但墮落帶來的審判）。 

 1:2 的「空虛混沌」是指被審判後的荒廢狀態。 

 六日創造是神對世界的「重建」。 

支持者常引用《以賽亞書》45:18（神創造世界「不是空虛」）作為佐證，並與撒但墮落的

推測結合。 

但這個理論的問題在於：聖經經文本身並沒有直接提及任何一次毀滅事件，所有連結都屬

於推論。 

③ 從語言與文本角度（近代學者較常見） 從希伯來文原文來看： 

 1:2 可以自然理解為「當時地是空虛混沌」（描述當時的狀態），而非「變成」空虛

混沌。 

 因此多數學者認為，這段經文並不支持「兩次創造」的說法。 

結論： 如果你嚴格按照聖經文本來看，並沒有明確證據支持「第二次創造」。間隙理論是

一種合理的神學推測，但並非經文的直接教導。更自然的理解是：1:1–2 描述的是創造初

期的未成形狀態。 

 

神創造天地之後，伊甸園裡蛇的出現，是否證明撒但早已存在？撒但又是何時被創造的？  

你的推論有合理之處——聖經確實暗示撒但在伊甸園事件之前已經存在並且已經墮落，但

聖經並沒有說明他「具體何時被創造」。 

讓我們一步步分析： 



① 蛇的出現是否等於撒但已經存在？ 在《創世記》第 3章，蛇已經能夠引誘夏娃犯罪。

新約《啟示錄》12:9 更明確將「古蛇」稱為魔鬼和撒但。因此，在基督教神學中，一般

都認為當蛇出現時，撒但已經存在，而且處於反叛神的狀態。 

② 撒但何時被創造？ 聖經沒有直接答案，但可以推論一個大致範圍： 

 撒但不可能是永恆存在的（只有神是永恆的）。 

 他也不可能在人類之後才被創造。 

比較合理的推測是：天使（包括撒但）很可能在《創世記》第 1章創造天地期間或不久

之後就被造。 《約伯記》38:4–7 提到，神立大地根基時，「晨星一同歌唱，神的眾子也都

歡呼」，這段經文常被理解為天使當時已經存在。 

③ 撒但何時墮落？ 這才是更關鍵的問題。合理的推論順序是： 

 先被造（原本是好的）。 

 之後墮落（產生驕傲與反叛）。 

 墮落時間必須在人類犯罪之前（因為他已經能以蛇的形狀試探人）。 

但《創世記》完全沒有記載撒但墮落的事件。相關描述主要來自《以賽亞書》14章和

《以西結書》28章的間接推論。 

重要提醒： 「蛇出現」確實能證明撒但在伊甸園事件前已經存在並墮落，但不能直接跳

到結論說「他一定是在創世記 1:1與 1:2之間墮落的」，因為聖經沒有提供明確的時間標

記，這只是其中一種神學假設（常與間隙理論結合）。 

最穩妥的總結： 

 撒但是受造物，並非永恆存在。 

 他在伊甸園事件之前已經存在並且已經墮落。 

 但關於他「具體何時被創造、何時墮落」，聖經並沒有給出確切時間，只能根據不

同經文進行合理推測。 

 現在我們把焦點放在《約伯記》中「撒但」與神的關係，這一點其實非常關鍵，而

且和很多後來形成的「魔鬼觀」有些張力。 

  

 一、《約伯記》中「撒但」的身分 



 在《約伯記》1–2章，「撒但」不是以一個獨立對抗神的黑暗王國之王出現，而

是： 

 踰踱踲踳 出現在神的「天庭」中，屬於神的會眾之一 

 經文描述： 

 「神的眾子」來侍立在神面前  

 撒但也在其中（伯 1:6）  

 這顯示他： 

 仍然可以進入神的面前  

 並非完全被逐出神的統治範圍之外  

  

 二、「撒但」的角色：控告者 / 試驗者 

 「撒但」（希伯來文 ha-satan）原意是： 

 踰踱踲踳 對頭者 / 控告者（the accuser） 

 在《約伯記》中，他的功能很明確： 

 質疑人的敬虔是否純正 

→「約伯敬畏神，豈是無故呢？」（伯 1:9）  

 提出一種「測試理論」： 

踰踱踲踳 人敬拜神只是因為得好處  

 向神「建議測試」約伯  

  

 三、撒但的權限：完全受神限制 

 這是《約伯記》中最重要的一點，也是很多人容易忽略的： 

 踰踱踲踳 撒但不能自由行動，他必須得到神的允許 

 例如： 



 伯 1:12 

神說：「凡他所有的，都在你手中；只是不可伸手加害於他。」  

 伯 2:6 

神說：「他在你手中，只要存留他的性命。」  

 這代表： 

 ✔ 撒但的行動是被限制的 

✔ 他沒有自主的終極權柄 

✔ 神仍然是最高主權者 

  

 四、撒但與神的關係（核心總結） 

 從《約伯記》來看，可以很清楚地整理出： 

 膆膊 不是「勢均力敵的對手」 

 不是兩個對等的善惡勢力在對抗（不像某些宗教的二元論） 

 踰踱踲踳 神始終掌權，撒但不能越界 

  

 膆膋 像「檢察官」而非「叛軍王」 

 他更像： 

 踰踱踲踳 在神面前提出指控的人 

踰踱踲踳 對人類信仰進行質疑與測試 

  

 膆膌 在神的主權之下運作 

 即使他的動機是敵對的，但： 

 踰踱踲踳 神仍然能使用這些試驗來成就更深的目的 

 （例如：約伯信心被顯明與煉淨） 

  



 五、這與後來神學發展的差異 

 你前面提到的內容（以賽亞書 14章、以西結書 28章、啟示錄 12章）屬於： 

 踰踱踲踳 後期神學整合出的「撒但墮落敘事」 

 但《約伯記》呈現的是一個比較「早期、原始」的圖像： 

 撒但仍在神的天庭中活動  

 身分比較像「控告者」  

 還沒有完全發展成「邪惡國度的王」  

  

 六、整體結論 

 用一句最精準的話來說： 

 踰踱踲踳 在《約伯記》中，撒但是一個在神主權之下、負責控告與試驗人的屬靈存在，

而不是與神對等對抗的勢力。 

  

 既然撒但負責控告為何在但以理書撒但天使的戰爭何解釋 

 踰踱踲踳 《約伯記》中的「控告者」形象 vs 《但以理書》的「天使爭戰」 

 先直接說結論，再慢慢解釋： 

 踰踱踲踳 這兩種畫面並不是互相矛盾，而是反映了聖經中「屬靈世界觀」逐步展開的不

同層面。 

  

 一、先釐清一個重要事實 

 踰踱踲踳 《但以理書》其實沒有直接提到「撒但」這個名字 

 在《但以理書》第 10章出現的是： 

 「波斯國的魔君」  

 「希臘的魔君」  

 天使⾧米迦勒（Michael）  



 這些被稱為「君」（希伯來文 sar），比較像： 

 踰踱踲踳 屬靈層面的「國度代表者 / 權勢」 

  

 二、《但以理書》10章的「天使爭戰」是什麼？ 

 經文描述： 

 有一位天使被「波斯國的魔君」攔阻 21天  

 米迦勒來幫助，才突破  

 這裡呈現的是： 

 踰踱踲踳 屬靈界中與地上國度對應的權勢之爭 

 可以理解為： 

 地上有波斯帝國  

 屬靈界也有與之對應的「權勢存在」  

  

 三、那這些「魔君」是不是撒但？ 

 這裡要小心，不要跳太快結論： 

 踰踱踲踳 聖經沒有直接說「波斯魔君 = 撒但」 

 比較合理的理解是： 

 膆膊 他們是「屬於反對神的靈界勢力」 

 也就是： 

 墮落的天使  

 或邪惡的屬靈權勢  

  

 膆膋 撒但是「更高層的對抗者」 

 在整體聖經（特別是新約）中： 



 踰踱踲踳 撒但常被看作這些勢力的「領袖或代表」 

 例如： 

 《以弗所書》6:12 

「執政的、掌權的、管轄這幽暗世界的」  

  

 四、那和《約伯記》的撒但怎麼連起來？ 

 這裡是關鍵整合 踘踚踛踜踙 

 在《約伯記》： 

 踰踱踲踳 撒但 = 控告者（在神面前活動） 

  

 在《但以理書》： 

 踰踱踲踳 描述的是「整個屬靈權勢系統」 

  

 踰踱踲踳 換句話說： 

 《約伯記》是在「天庭法庭」的場景 

《但以理書》是在「屬靈戰場」的場景 

 兩者焦點不同： 

 書卷  焦點  撒但角色 

 約伯記  神面前的對話  控告者 

 但以理書  屬靈國度衝突  未直接出現（但體系存在） 

  

 五、為什麼會有這種發展？ 

 這和啟示的「漸進性」有關： 

 踰踱踲踳 聖經不是一次把所有屬靈世界講完，而是逐步揭開 



 簡單脈絡： 

 早期（如約伯記）  

 撒但 = 神面前的控告者  

 還沒有完整「邪惡國度」概念  

 中期（如但以理書）  

 開始出現「屬靈國度對抗」  

 天使與權勢的爭戰  

 後期（新約，如啟示錄）  

 撒但成為明確的「敵對者 / 龍 / 魔鬼」  

 有清楚的邪惡勢力體系  

  

 六、最合理的整合結論 

 踰踱踲踳 撒但既是「控告者」，也是「敵對勢力的一部分（甚至領袖）」 

 只是： 

 在《約伯記》踰踱踲踳 強調他的「功能」  

 在《但以理書》踰踱踲踳 展現「屬靈戰爭的結構」  

  

 七、一句話總結 

 踰踱踲踳 《約伯記》告訴你撒但「做什麼」（控告）， 

《但以理書》告訴你他「在哪個戰場中運作」（屬靈國度衝突）。 

  

 撒但既是「控告者」時辰所允許的又為何在身天身地之后耀入火爐 

 你的問題其實在問一個很核心的神學張力： 

 踰踱踲踳 既然撒但現在還在神允許下作「控告者」，為什麼最後卻被丟進火湖（永遠審

判）？ 



 這不是矛盾，而是牽涉到**「時期不同（時序性）」與「角色最終審判」**兩個層

面。 

  

 一、現在的撒但：被「暫時容許」的控告者 

 在《約伯記》和部分新約經文中，我們看到： 

 撒但仍然活動  

 能試探、控告人  

 但權限是被限制的  

 例如： 

 《約伯記》1–2章 → 必須經神允許  

 《路加福音》22:31 → 撒但要「篩你們像篩麥子」  

 《啟示錄》12:10 → 被稱為「晝夜控告弟兄的」  

 踰踱踲踳 重點是： 

他的存在與活動，是「暫時被允許」，不是最終狀態。 

  

 二、轉折點：從「控告者」被逐出 

 在《啟示錄》12章出現一個關鍵轉變： 

 天上有爭戰（米迦勒 vs 龍）  

 龍（古蛇、魔鬼、撒但）被摔下  

 然後宣告： 

 踰踱踲踳「控告我們弟兄的，已經被摔下去了」（啟 12:10） 

 這代表： 

 ✔ 他失去在神面前控告的地位 

✔ 不再有「天庭中的角色」 

  



 三、最後結局：被扔進火湖（你說的「火爐」） 

 在《啟示錄》20:10： 

 踰踱踲踳 魔鬼被扔在火湖（不是普通火爐） 

 這象徵： 

 最終審判  

 永遠與神隔絕  

 邪惡勢力的終結  

  

 四、關鍵理解：三個階段 

 把整個脈絡整理會非常清楚： 

 ① 現在（歷史中的階段） 

 踰踱踲踳 撒但 = 被允許的控告者 / 試探者 

 仍可活動  

 但在神主權之下  

  

 ② 中間轉折（屬靈戰爭結果） 

 踰踱踲踳 被逐出天上（啟 12） 

 失去控告資格  

 活動範圍被限制  

  

 ③ 最終結局（審判） 

 踰踱踲踳 被丟進火湖（啟 20） 

 永遠結束  

 不再有任何角色  



  

 五、為什麼神要「暫時允許」？ 

 這是更深的問題，聖經沒有用哲學方式完整解釋，但提供幾個方向： 

 膆膊 顯明人的真實信心（約伯記） 

 信仰是否只是因為祝福？ 

  

 膆膋 成為試驗與煉淨 

 （彼得前書也有類似觀念） 

  

 膆膌 在歷史中彰顯神的公義與最終審判 

 踰踱踲踳 不是立刻審判，而是在時間中顯明一切 

  

 六、你問題的核心答案 

 踰踱踲踳 撒但現在能控告，是因為神在歷史中「暫時容許他的功能」； 

但在神最終審判時，他的角色會完全終止，並被定罪。 

  

 七、一句話總結 

 踰踱踲踳 撒但現在有「功能」，但沒有「未來」。 

  

 

 

 


