馬太福音18章1-14節
1 當時，門徒進前來，問耶穌說：「天國裡誰是最大的？」2 耶穌便叫一個小孩子來，使他站在他們當中，3 說：「我實在告訴你們：你們若不回轉，變成小孩子的樣式，斷不得進天國。4 所以，凡自己謙卑像這小孩子的，他在天國裡就是最大的。
※門徒會有天國裡誰是最大的疑問（1），也許是與耶穌在論施洗約翰「天國裡最小的比他還大」（11:11）的影響。但是在那個時代人要跟隨某人做門徒，圖的就是能夠出人頭地；所以有這種想要成為人上人想法的，想要知道誰為（背後的意思是怎樣才能成為）大，甚至誰是最大的，就不足為奇了。但是這和耶穌所傳天國的本質卻是背道而馳。
※耶穌對門徒問題的回答，是要門徒回轉像小孩子，才能進天國（2-3）。言下之意，進天國後再來論天國裡誰是大；可是進天國的條件卻是變成小孩子的樣式。小孩子在猶太人心中有多重「樣式」。他們的悖逆常招致懲罰（《箴》13:24）；他們是神賞賜的產業（《詩》127:3）；出生時就帶著罪（《詩》51:5）；是神美好的創造（《詩》139:13-16）。他們也是軟弱的（《創》21:15-16）、無知的（《林前》13:11; 14:20）。他們同時也是天真純潔的（《箴》20:11）。耶穌提到的樣式，是以孩童的軟弱象徵進天國所需要的謙卑。
※天國和地上的國性質迥異。地上國的人爭強鬥勝；天國的人謙卑自持。地上國的人自以為義、自大、自私，甚至自以為神；天國的以神為義，捨己為人，敬畏神、敬重神所造的人和神所造的一切。想要進天國就得明白，進入天國必須有與天國屬性相符的性情，小孩子的軟弱、純潔，正是想入天國者所需的。門徒想要知道的大小（地位尊卑）完全與天國無關。
※門徒來跟隨耶穌，潛意識裡還是想要有所成就，放不下大小、高低、尊卑。這種人生的渴望原本無可厚非，只是耶穌要門徒來跟隨他，卻不是關忽地上有限人生的成就，而是要他們得著天國和永生。如果不知天國的本質，近不了天國，一切都是徒勞。像小孩子謙卑的，才能進天國。自己謙卑（捨己）的在天國裡是「最大的」，其實這種比較大小的用法在天國裡是無意義的，只是要凸顯門徒問題裡的關於誰是最大的荒謬。

5 凡為我的名接待一個像這小孩子的，就是接待我。
※為主的名接待「像這小孩子的」門徒，就是接待主；因為做在最小的弟兄身上，也就是做在主的身上（25:40, 45）。
※接待原有歡迎的意思。耶穌自己就是柔和謙卑的主（11:29），他的門徒也應該有他的樣式。如果人願意接待任何一個像他一樣的門徒，就是接待了主，如果拒絕這樣的門徒，也就是拒絕了主。也可以引申為，願意像小孩子的，就是耶穌的門徒，只是這不是世上的人可以接受的；因為他們追求的是自我成就，想要為大，而非做耶穌的門徒，學習耶穌的樣式。

6 凡使這信我的一個小子跌倒的，倒不如把大磨石拴在這人的頸項上，沉在深海裡。7 「這世界有禍了，因為將人絆倒；絆倒人的事是免不了的，但那絆倒人的有禍了！
※將人絆倒，原有誘惑人犯罪，設陷阱讓人掉入的意思。這裡引申為以錯誤的教訓使人從福音的恩典中墜落。教會裡常會出現類似的事情；因為有假師傅（假教師）誘惑人不認主（《彼後》2:1），他們的動機是自私的，並不高舉基督的十字架（《腓》3:18-19）。他們誘惑的對象多半是初入教，心理上如小孩子單純的人（單純就容易受騙）。耶穌自這裡嚴厲地警告那些誘惑天國門徒讓他們跌倒的人。
※「把大磨石拴在這人的頸項上，沉在深海裡」的比喻讓人聯想到無底坑（8:31）。「有禍了」則讓人想起11:20-25耶穌對不悔改之城，以及對賣主者（26:23-24）的宣告。

8 倘若你一隻手或是一隻腳叫你跌倒，就砍下來丟掉！你缺一隻手或是一隻腳進入永生，強如有兩手兩腳被丟在永火裡。9 倘若你一隻眼叫你跌倒，就把它剜出來丟掉！你只有一隻眼進入永生，強如有兩隻眼被丟在地獄的火裡。
※被絆倒是生命成長中情有可原難以避免的經驗；但是如果是自己跌倒要自己負責。這是提醒我們不可以逕將一切責任推給他人，畢竟我們每個人都有人性的軟弱，會受到外在環境的影響而做出與信仰相違背的事，還有的時候是因人追求自我的成就，或克制不了自己的情慾，而落入試探（4:8-9）跌倒。這時，耶穌要門徒以把肢體砍下、剜出看似誇張的手段（5:29-30），毫不留情地處理自己所犯的罪，或是容易犯罪的習性、環境。我們不應將之解釋成，要針對自己容易犯罪的部分身體真的用砍，或剜的方式對付，耶穌的說法而是要我們看重永生勝過今生；寧捨今生的成就也要保住進入永生的盼望，不要捨不得除去讓我們犯罪的因子。

10 你們要小心，不可輕看這小子裡的一個。我告訴你們，他們的使者在天上，常見我天父的面。
※謙卑像小孩子的門徒，會受到天使的保護；所以不可以輕看（看不起）他們。人受到天使的保護是《舊約》經卷中常見的記載（《詩》34:7; 91:11），每個人都有一個守護天使（《徒》12:15）。耶穌延伸這種說法，強調謙卑門徒的守護天使不但日夜守護，還會經常把情況上報，就算在暗中對他們的不利舉動或想法，他們在天上的父都知道。這是對那有惡意要對門徒不利者的警告。

12 「一個人若有一百隻羊，一隻走迷了路，你們的意思如何？他豈不撇下這九十九隻，往山裡去找那隻迷路的羊嗎？13 若是找著了，我實在告訴你們：他為這一隻羊歡喜，比為那沒有迷路的九十九隻歡喜還大呢。14 你們在天上的父也是這樣，不願意這小子裡失喪一個。
※耶穌用牧羊人尋找失羊的比喻，說明天父對那些跌倒（失落）門徒的關心。這些屬於主的羊（用羊來形容願意謙卑自己的門徒再貼切不過），雖然因為自身的軟弱（慾望）絆跌，或是受到他人的影響（試探誘惑）而離開了真道，看似將要落到地獄的火裡，但是天父卻仍不願意放棄。這種不放棄的心，好比有九十九羊的牧人，仍會不計代價（往山裡）去找那唯一失落的，直到找到為止的心。
※天父找到失落之羊的快樂，比為他所擁有之羊的快樂還大？不要誤會了，以為天父比較喜歡那隻失落的羊（就像《路》15:28-30描述的大兒子自以為的），或是天父認為那隻羊的價值比其他的羊更大。耶穌形容天父找到失落羊的快樂比較級的用法，主要是要表達天父對這失落門徒的愛，必須要在他迷途知返後才得到滿足（《路》15:32）。

※耶穌用了很長的篇幅來談論天國裡誰是大的問題。我們首先要確認天國與地上國性質的差異，進天國的人需要有符合天國特性的謙卑屬性。從世界的角度這種謙卑的屬性來看有很大的缺陷，容易受到誘惑，容易被破壞；但是天父有保護看顧的能力，讓願意順服天父教訓的人得以進入天國。即便這些蒙揀選的門徒或因自己的軟弱，或受他人的影響而失落跌倒，因著愛的緣故，天父依然會四下尋找他們，給他們回轉的機會。
 
