革迦撒人的靈    林前2:12-16
　　從「革迦撒人」這字可以引申出許多意義。「革迦撒人」意為「黏土地居民」，引申含義就是「住在屬地世俗中」。這類邪靈使人關注地上、暫時的事物，輕看屬靈和永遠的事物，因而否認永恆的真理：

　　原來我們不是顧念所見的，乃是顧念所不見的；因為所見的是暫時的，所不見的是永遠的。（林後4:18）
　　清心的信徒不倚靠自己的智慧與經驗，寧可倚靠聖靈的聲音。一般人無法接受屬靈的事物，因為這對他們而言是愚昧的。這就是為什麼神最終不再對革迦撒人信徒說話的原因，因為每次神說話，他們都置之不理，認為神的話沒道理，而繼續憑自己理智所見的，照自己的心意做事。
　　如果你寧可倚賴聖靈的聲音，而不倚靠自己的理智，你將開始根據基督的心思行事，並能體察到別人所無法體察的事物。你會看見別人所看不見的真實危險，你會開始看見別人所看不見的屬靈之門。當你開始在聖靈裡行動後，你將超越任何人的批評。所以別擔心別人會怎樣說你，也別擔心你的妻子、兒女、兄弟姊妹如何說你，你只要做神呼召你去做的事。只要你在靈裡清楚確知自己是在行神的旨意，就儘管順服祂，其他事情就交給主！

    耶穌既渡到那邊去，來到加大拉人的地方，就有兩個被鬼附的人從墳塋裏出來迎著祂，極其凶猛，甚至沒有人能從那條路上經過。（太8:28）
    因此馬太8:28所提的地區，是一個被革迦撒人的靈主控的領域。豬喜歡在泥巴裡打滾，因此豬很能代表革迦撒人的靈，因為「革迦撒人」的意義就是「黏土地的居民」。革迦撒人一直專注於屬地的事物，正如豬一直看著地上，在地上找吃的。當邪靈離開所附的人身之後，它們進入豬群，整群豬就衝下山崖，在海裡淹死了。這是一幅預言性的景象，顯示當人心被革迦撒人的靈控制之後，所會發生的事。

　　主耶穌流血，將祂的魂傾倒，使我們能得永生，神也呼召我們為別人這麼做。革迦撒人是自私的，他最要好的朋友是「我」、「我自己」，他沒興趣祝福別人，只想祝福自己和最親近的家人。
　　由於革迦撒人把暫時的生命看得那麼重，他們就不願犧牲掉它，因為他們不相信你在短暫今世所栽種的，能在永世裡收成。他們嘴上可能會說相信「永生」，但在心裡並未活出這項信仰。

　　被革迦撒人的靈主控的人，就像衝下山崖以致淹死的豬，他們不是呻吟者，他們放棄為一更高的異象而活，心裡認定自己在這短暫今生可以「完全」。這使他們變成貪婪的豬，整天發出呼嚕聲，狼吞虎嚥一切眼睛所見的，革迦撒人的狼吞虎嚥使他更加飢餓，這飢餓是永遠無法滿足的。被革迦撒人的靈所附的百姓向神要肉吃：

　　他們中間的閒雜人大起貪慾的心；以色列人又哭號說：「誰給我們肉吃呢？我們記得，在埃及的時候不花錢就吃魚，也記得有黃瓜、西瓜、韭菜、蔥、蒜。現在我們的心血枯竭了，除這嗎哪以外，在我們眼前並沒有別的東西。」（民11:4-6）

　　他們徹底厭棄天上來的嗎哪，正像革迦撒人厭棄天上的、屬靈的事物一般。他們哭求吃肉，顯示對屬地事物的飢渴。後來神賜給他們肉吃，這是他們大聲哭喊求來的，但看看他們的下場：
  　有風從耶和華那裏颳起，把鵪鶉由海面颳來，飛散在營邊和營的四圍；這邊約有一天的路程，那邊約有一天的路程，離地面約有二肘。百姓起來，終日終夜，並次日一整天，捕取鵪鶉；至少的也取了十賀梅珥，為自己擺列在營的四圍。肉在他們牙齒之間尚未嚼爛，耶和華的怒氣就向他們發作，用最重的災殃擊殺了他們。那地方便叫做基博羅哈他瓦（就是貪慾之人的墳墓），因為他們在那裏葬埋那起貪慾之心的人。（民11:31-34）

　　神給我們一些指引，讓我們能確保自己在特定事物上，真正聽見神的聲音：
    雅3:13-18  你們中間誰是有智慧有見識的呢？他就當在智慧的溫柔上顯出他的善行來。你們心裏若懷著苦毒的嫉妒和紛爭，就不可自誇，也不可說謊話抵擋真道。這樣的智慧不是從上頭來的，乃是屬地的，屬情慾的，屬鬼魔的。在何處有嫉妒、分爭，就在何處有擾亂和各樣的壞事。惟獨從上頭來的智慧，先是清潔，後是和平，溫良柔順，滿有憐憫，多結善果，沒有偏見，沒有假冒。並且使人和平的，是用和平所栽種的義果。
　　革迦撒人寧可將自己的異象繫在地上，因他知道若要提升異象，自己就得付上代價。這苦楚若和「極重無比、永遠的榮耀」相比，就顯得微不足道了。今天，有些人的生命仍祝福著千千萬萬的人，因為他們不願活得像自私的豬，而選擇傾倒出自己的生命，成為活祭，為
主而活，對人有益。我們參加小組，不只是為自己的需要，而是更多的為了別人，為了主的愛！
