韦斯敏斯德信条 (WCF)
33 论最后的审判
一、神已经指定了一日，要借着耶稣基督公义地审判世界；父已将一切权柄和审判都赐给他。在那日，不仅堕落的天使要受审判，就是凡活在世上的人，都要在基督的审判台前显露出来，为自己的心思、言语和行为交账；并按肉身所行的，或善或恶受报。
二、神指定此日的目的，是为在选民永远的救恩上，彰显他怜悯的荣耀；在邪恶悖逆的遗弃者被定罪上，彰显他公义的荣耀。那时义人要进入永生，领受从主面前而来的圆满喜乐和舒畅；但那不认识神、不听从耶稣基督福音的恶人，要被扔在永远的痛苦中，离开主的面和他权能的荣光，受永远毁灭的刑罚。
三、基督既要我们确信必有审判的日子，以此拦阻众人犯罪，也使敬虔之人在苦难中多得安慰；所以他不让人知道那日是哪日，好叫他们摆脱一切肉体的安全感，因为不知道主在什么时辰来到，就时刻警醒，并常预备说：主耶稣啊，我愿你来，快来，阿们。

（以下为 R.C. 史普羅的注释）
1. 神已经指定了一日，要借着耶稣基督公义地审判世界；父已将一切权柄和审判都赐给他。在那日，不仅堕落的天使要受审判，就是凡活在世上的人，都要在基督的审判台前显露出来，为自己的心思、言语和行为交账；并按肉身所行的，或善或恶受报。
本节的语言直接取自新约的页面。当使徒保罗在雅典时，他面对了斯多葛学派和伊壁鸠鲁学派的哲学家。虽然斯多葛派和伊壁鸠鲁派在宇宙论上有很大分歧，但他们都同意终极真理无法真正被认知。他们是当时的相对主义者。他们教导说，既然我们无法认知终极真理，我们只应该关心我们如何在这个世界上度过我们的日子。斯多葛派通过试图变得泰然自若来面对他们存在的终极无意义。即使在今天，我们也描述这样的人为斯多葛式的（stoic），为有坚强上唇的人。斯多葛派认识到他们无法控制发生的事情，只能控制他们对所发生之事的感受。斯多葛主义是一种逃避无意义生活残酷现实的哲学逃避主义。
伊壁鸠鲁派发展了一套复杂的享乐主义哲学。他们将善定义为最大限度地享受快乐和最小限度地痛苦。他们通过身体快乐寻求他们的意义。
保罗在亚略巴古与希腊人会面，看到他们有一座坛是给未识之神的。“你们所不认识而敬拜的，我现在告诉你们，”保罗说（使徒行传 17:23）。他解释说，他们生活、动作、存留都在乎的那位神是造他们的神。他告诫说，世人蒙昧无知的时候，神并不监察，但如今吩咐各处的人都要悔改（30 节）。那是神普遍的命令。
我们在我们的时代软化了福音。在现代形式的大规模布道中，策略的一部分被称为邀请（invitation）。人们被“邀请”来到基督面前。那不是使徒的做法。邀请是可以礼貌地拒绝而不受惩罚的东西。但命令不能不受惩罚地被拒绝。保罗说神命令各处的人都要悔改。我们拒绝那个命令，后果自负。
保罗接着说，神已经指定了一日，要审判世界（31 节）。在神的日历中，审判的日子已经定好。在那日，我们每个人都要被带到神面前受基督审判。那些属基督的人不仅会有祂作他们的法官，还会有祂作他们的辩护律师。我们将穿上祂的义，唯独这义能满足神的要求。那些不在基督里的人也会出现在祂面前，独自站在那里，他们所说的每一句闲话都要受审判。新约中对不信者在那日反应的描述总是一样的。他们的反应将是沉默。当神宣读起诉书并对他们提出指控时，这将是如此清楚，如此无可辩驳，以至于每个人的口都要被塞住。人们将看到与神争辩记录的完全徒劳。
耶稣说最后的审判将是秘密的终结。没有任何东西将再被隐藏。如果世界知道我们曾经做过或想过的每一件事，我们就完了。
在最后的审判中，将无处可逃。我们在暗中做的事将被带到光中。人们不想相信事实上会有最后的审判。但如果拿撒勒人耶稣作为教师教导了什么，祂教导了会有最后的审判。保罗回应了那个教导。有一个日子即将到来，没有人能够抹去。
2. 神指定此日的目的，是为在选民永远的救恩上，彰显他怜悯的荣耀；在邪恶悖逆的遗弃者被定罪上，彰显他公义的荣耀。那时义人要进入永生，领受从主面前而来的圆满喜乐和舒畅；但那不认识神、不听从耶稣基督福音的恶人，要被扔在永远的痛苦中，离开主的面和他权能的荣光，受永远毁灭的刑罚。
开头的短语，神指定此日的目的（the end of God's appointing this day），意思是“指定此日的目的”。信条陈述了最后审判的目的。天堂和地狱都有同样的终极目的：荣耀神。
人们争论支持和反对死刑。反对者坚持认为它没有好处，也不会阻止任何人。它也不会让被杀的人复活。死刑的唯一真正理由是满足正义的要求。神在旧约中设立死刑是因为生命是神圣的。祂在挪亚之约中教导说，因为人是按神的形象造的，所以人是如此宝贵，如果有人故意夺取另一个人的生命，他就丧失了自己的生命（创世记 9:6）。神将祂的形象放在人类身上，祂通过保护个人生命来彰显那个形象的重要性。当谋杀犯被处决且正义得胜时，人类生命的神圣性得到了尊荣。
神创造了反叛祂的人，他们每天不顺服祂的律法，侮辱祂的尊严，否认祂的荣耀。然而祂恩慈地通过耶稣基督拯救了我们中的一些人，并在圣徒的救恩中彰显祂恩典的荣耀。但祂也通过定未得救者的罪来展示祂公义的荣耀。天堂宣告神恩典的荣耀。地狱宣告神公义的荣耀。在这两种情况下，神的荣耀都被彰显出来。
当神在最后的审判中做出判决时，没有人能说：“这不公平。”乔纳森·爱德华兹在他著名的讲道《愤怒之神手中的罪人》中说，我们没有掉进火里的唯一原因是神的恩典。祂的手托住了我们。爱德华兹说：“哦，罪人，你给不出任何理由，为什么从你今天早上起床以来，神没有把你扔进那火里。”他的讲道是关于恩典，关于神怜悯的手，这手使祂的子民免受他们应得的惩罚。
有些人认为一位良善的神绝不会真正惩罚任何人。但事实恰恰相反。一个从不惩罚恶人的法官不是好法官。而神是完美的法官，祂的审判是好的。
3. 基督既要我们确信必有审判的日子，以此拦阻众人犯罪，也使敬虔之人在苦难中多得安慰；所以他不让人知道那日是哪日，好叫他们摆脱一切肉体的安全感，因为不知道主在什么时辰来到，就时刻警醒，并常预备说：主耶稣啊，我愿你来，快来，阿们。
理解基督关于最后审判的教导很重要。这一节告诉我们要，基督要我们确信必有审判的日子。祂的理由是以此拦阻众人犯罪，也使敬虔之人在苦难中多得安慰。如果人们确信他们将为自己的行为向神负责，即使只是出于恐惧和开明的自身利益，他们也会在恶行上有所收敛。即使他们从未完全悔改并信靠基督，他们也可以在某种程度上减轻他们在狱中的惩罚。
圣经清楚表明，在天堂和地狱都有等级（degrees）。在天堂有福的等级，因为每个人将根据他的行为得到奖赏。他们的行为不是有功德的，但神在祂的恩典中决定根据人们的服务和顺服程度来奖赏他们。新约中至少有二十五段经文谈到了敬虔的奖赏等级。我们被鼓励恐惧战兢做成我们得救的工夫（腓立比书 2:12）。这并不意味着我们可以通过努力进入天堂，因为即使我们献给基督的顺服也是靠祂的力量和恩典做出的。按照严格的正义标准，我们仍然是无用的仆人，无法要求任何奖赏。尽管如此，神基于基督的义恩慈地拯救我们要，也在祂的恩典中在天堂给那些顺服和勤奋服事基督的人额外的奖赏。我们要被给予动力为那个奖赏工作，为自己积攒财宝在天上。奥古斯丁在解释神奖赏的恩典性质时——不是因为我们的行为而是根据它们——说神仅仅是在加冕祂自己的工作。
同样，保罗警告不要为忿怒的日子积蓄忿怒，因为在最后的审判中，那些不是信徒的人将必须为每一个罪向神交账。他们将因他们的过犯受到公正的惩罚。神将按照祂完美的公义标准审判他们。乔纳森·爱德华兹鼓励马萨诸塞州北安普顿那些不确定自己救恩的人出席听道的聚会。他说，即使福音没有在他们心中结出救恩的果子，至少他们会有抑制邪恶倾向的好处，使他们在狱中的惩罚不那么严厉。
不仅是不信者将面临神的审判，信徒也是如此。许多基督徒似乎认为得救意味着不必站在基督的审判台前。确实我们将不会面临定罪，但我们要仍将经历评估。基督将检查我们要的生活并确定我们要顺服和成圣的程度。知道在最后的审判中有检查等待着我们要，这应该激励我们要更加勤奋地顺服并渴望取悦祂，以便当我们出现在祂面前时，祂会对我们说：“好，你这又良善又忠心的仆人。”
知道最后的审判即将到来的第二个好处是它为敬虔之人在苦难中提供安慰。这对早期教会非常重要，对今天任何遭受迫害的基督徒当然也很重要。我们的主告诉我们要，如果我们在今生对祂忠心，我们将遭遇患难。基督徒可以合理预期在这个世界上成为不公的受害者。确实，如果我们不是，那表明我们已经疏远了基督。当我们完全拥抱祂时，我们被呼召参与祂的降卑以及祂的升高。基督徒经常沮丧但从未失去希望。我们需要神应许的安慰，即将会有一个时候我们将经历祂的伸冤。
在路加福音 18:1–8 中关于不义法官的比喻中，耶稣描述了一个既不惧怕神也不尊重人的法官。路德告诉我们要，耶稣讲这个比喻是为了鼓励我们常常祷告，不可灰心。在比喻中，一个纠缠不休的寡妇，不公的受害者，来到法官面前求伸冤。法官不听她的案子，因为他是腐败和不义的。但那个女人坚持向法官恳求。最后，为了摆脱这个女人，他听了她的案子。耶稣比喻的重点见于结尾：“神的选民昼夜呼吁他，他纵然为他们忍了多时，岂不终久给他们伸冤吗？我告诉你们，要快快地给他们伸冤了。然而，人子来的时候，遇得见世上有信德吗？”（7–8 节）。如果一个腐败、冷漠的人类法官有时也会执行正义，那么天地的主宰，那位完全公义的法官，岂不更要确保那些为基督的名受不公之苦的人最终得到伸冤吗？
但随后耶稣实际上问：“当我来的时候，我会找到任何需要伸冤的人吗？”祂是在对我们说。虽然世界蔑视基督的子民，虽然我们在这个世界上可能永远得不到伸冤或正义，但我们要有神的绝对应许，即祂将为那些昼夜呼求祂的子民伸冤。保罗重复了圣经的教导：“主说：‘伸冤在我，我必报应’”（罗马书 12:19）。当神偿还债务时，祂公正地做。我们可能会被痛苦蒙蔽双眼，以至于我们对伤害我们的人施加的伤害超过了正义的要求。复仇是神自己的活动，我们要要因祂必报应而振作起来。最后的审判是神提供的安慰的一部分。
乔纳森·爱德华兹在北安普顿服事多年。他会众中的一名成员反对他并散布攻击他人格的虚假谣言。人们以谣言为食，教会社区发生了一场重大危机。教会长老恳求爱德华兹就此事发言并为自己辩护。爱德华兹不想公开回应虚假指控。长老们问：“爱德华兹博士，你不想被伸冤吗？”他回答说他想，但他认为如果他为自己辩护，那就是他辩护的极限了。他相信如果他在沉默中忍受那些事情，那么神自己会感动天地为他伸冤，爱德华兹更喜欢神带来的伸冤，而不是爱德华兹自己能完成的任何事情。
由于诽谤的直接结果，爱德华兹被从他教会的讲坛上移除，他成为了斯托克布里奇印第安人的传教士，在那里他写了《意志的自由》。大约十年后，那个诬告他的人对他所做的事感到非常内疚，以至于他公开承认他撒了谎。爱德华兹得到了完全的伸冤，但在此期间他在沉默中忍受了诽谤。我们不总是需要那样做；有些时候我们需要回应诽谤。但我们需要学会预期它作为这个世界方式的一部分。当我们因不公平和不公正的指控或其他经历陷入痛苦时，我们不应像没有希望的人一样。我们有神的应许，即会有最后的审判。
爱德华兹在北安普顿的最后一次讲道没有任何苦毒。他表现出对他会众的关心。他告诉他们这不是作为牧师和会众最后一次聚在一起，因为他们至少还会再见一次面——在神的审判台前。他祝福百姓然后离开了。当我们觉得我们受到了冤屈并且正义没有得到伸张时，我们知道将会有最后的审判。
第 3 节继续：所以他不让人知道那日是哪日，好叫他们摆脱一切肉体的安全感，因为不知道主在什么时辰来到，就时刻警醒。主已经告诉我们要祂会来。神已经指定了一日。它是固定的。没有什么能导致它推迟。
神不透露那日的原因可能是为了让我们保持警觉和准备好。我们逃避肉体的安全感。神推迟审判的时间越长，越多的人开始假设不会有审判。他们认为他们将继续不受惩罚地逃脱他们的罪。那是肉体的安全感，肉体的安全感，硬着心和硬着颈项之人的安全感。这是一种虚假的安全感。我们要提醒人们会有审判的时候，我们不知道它什么时候会来。可能是今晚；可能是明天。可能是一千年后。
有一个关于德怀特·L·穆迪（Dwight L. Moody）的故事，一天晚上他在芝加哥进行了一场激烈、火热的布道聚会。聚会结束时，他告诉人们回家思考他的告诫，下周他们将被呼召做决定。就在那天晚上，聚会之后，发生了芝加哥大火。许多参加他聚会的人死了。穆迪在那次经历后说，他再也不会推迟呼召人们将生命献给基督。你永远不知道你是否有更多时间。
信条以这些话结束：就时刻警醒，并常预备说：主耶稣啊，我愿你来，快来，阿们。这与新约结束时的话相同，祈求耶稣快来。
我们准备好说“主啊，来”了吗？ 奥古斯丁说：“主啊，改变我，但不是现在。”我们应该处于一种与基督和好的状态，以至于我们要热切渴望祂不要再推迟一天，而是现在就来。我们是否反而说：“主啊，我们希望你来，但给我们一点时间整理我们的房子或处理一些我们想完成的事情。”敬虔之心的祷告是“主啊，来，快来。”
在这本书的开头，我们指出《韦斯敏斯德信条》是一份信条声明，不是由神圣默示的人写的。信条不是神圣经卷。它对我们的良心没有绝对约束力。它是由十七世纪清教徒神学家设计的，旨在阐述神圣经卷中发现的教义体系。从未写过比这更精确、更准确、更彻底、更全面的信仰告白。主兴起了聪明和敬虔的人来写这份文件。他们中有一半以上最终被那些无法忍受这种教义的人逐出了教会。那些神学家最后说：主耶稣啊，我愿你来，快来。

