
2020.10.27.
(第三章開始)

傳福音的偉大尊榮(林後3:1-18)

保羅自稱”誠實”，結束上一段的信息。不過問題還沒結束，恐怕還會在面對另一個質疑，保羅的誠實禁得起考驗嗎?保羅會不會是自我感覺良好?
他的誠實不是感覺，而是事實，這不是人的自信，而是神給人屬靈的自信，
人要有這種誠實的屬靈自信，是因為他知道作為傳道者，傳福音的事奉，是一件偉大尊榮的事奉，
他花了一章的經文、從4個層面，來闡述” 傳福音的偉大尊榮”:

1.事奉的成就感--有證人，有信徒作基督的薦信(3:1-3)
不是靠人手所寫的推薦信，而是信徒成為證人做保羅的推薦信，他們因為保羅的栽培造就，生命有神聖靈的工作，這就是保羅誠實傳道的最好證明。

2.呼召的使命感--有信心，神呼召作新約的執事(3:4-6)
有從神而來的信心，他被呼召成為新約的執事，不是憑著自己承擔，乃是出於神託付才能承擔，他傳道有聖靈的工作叫人活，使聽見福音的人得救，而不是憑著人的字句叫人死，用人的言詞傳講福音，人無法接受而叫人死。

3.身分的榮耀感--有榮光，幫助信徒稱義的職事(3:7-11)
保羅相信自己傳道的身分是新約的執事，他的事奉工作，是使人因信稱義的職事，這是一個屬靈的職事，是有榮光的事奉，他拿來和摩西的事奉相比，
舊約的執事，摩西所作的將律法寫在石版上，定出人的罪名，
新約的執事，傳道所作的是將主道刻在人心版上，使人因信稱義，
這兩種執事，當然新約執事更有榮光。

4.生命的價值感--有盼望，除去信徒歸主的阻礙(3:12-18)
我們所傳的福音有大能，能改變人心，這是保羅傳福音的盼望，
我們所傳的福音能改變人的生命，使人的生命有價值，這是我們生命的價值感。
因此他大膽講說，相信福音的大能能夠使心地剛硬的人除去心中信主的障礙，
即使像猶太人因為心中障礙無法相信基督，但是保羅相信，福音能使他們的心歸向主，除去心中歸主的障礙。
因為我們所信、所傳的主，能使人得自由不被阻礙綑綁轄制，主的靈在那裡，那裡就得以自由。
我們所有信主的人都得以改變，我們最大的盼望，就是不僅能看見主的榮光，而且能變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。

作為傳道人，或是傳福音的使者，保羅知道這偉大尊榮的事奉激勵他誠實殷勤的傳講福音。
我們有這種誠實的屬靈自信，知道作為傳道者，傳福音的事奉，是何等偉大尊榮的事奉嗎?


2020.10.28
1.有證人，信徒作基督的薦信(3:1-3)

a.謙卑自信兼具

林後 3:1 我們豈是又舉薦自己麼。豈像別人，用人的薦信給你們，或用你們的薦信給人麼。

(1)薦信是什麼?薦信的重要?
當時的社會，人之間的相互認識、訊息的互通傳遞，不是今天如此方便，需要有雙方都認識的人寫推薦信，居中介紹相互認識，若是沒有別人的推薦信，很難被別人所接受。
所以，當時的人真的是”出外靠朋友”，在外借住受人接待、或是生意往來，都要透過推薦信，沒有推薦信真是難上加難。
因此，推薦信扮演著人和人相互來往所需的”信任關係”和”人格保證”，證明人品信用沒有問題，有好”口碑”、值得信任，是真的很重要。

當時的教會，傳道人在外宣教傳福音，教會之間相互認識的人所寫的推薦信，對於游走教會間的先知教導者，就是非常重要，因為，教會為了保護信徒不受假教師和錯誤的教導所誤導，不會輕易的讓外面來路不明的人在教會教導，甚至混在信徒中間散播錯誤的教導，這是教會的責任。

今天，這個原則還是需要的，只是"薦信"就不再是”寫一封信推薦”，教會邀請外來的講員，是透過教會機構之間和公開的訊息去判別。

(2)要有謙卑，也要有自信

保羅為什麼說”我們豈是又舉薦自己麼。豈像別人，用人的薦信給你們，或用你們的薦信給人麼。”
這一句話聽起來似乎是很自負，還有一些狂傲，覺得自己不需要自我推薦，認為自己不像別人還需要靠人的薦信。
但是，我們仔細讀保羅所用的”豈是”，正式說明剛好相反，他一樣需要薦信，只是他的薦信不一樣。
他一樣需要薦信，去到哥林多教會，獲得教會領袖的認可，不可有特權破壞教會的制度規矩，他不但不自負、反而很謙卑，
他有不一樣的薦信，”人需要的是薦信，他的薦信卻是人”， 但是他謙卑卻有自信，這種不一樣的薦信，來自於他過往在哥林多教會的事奉受到弟兄姊妹的認可，他有這個對教會的信心，和對自己的自信，他相信這是出於神的作為。

一樣需要薦信
他會提到”薦信”，就說明他一樣需要得到教會領袖的認可，雖然教會是他所開拓的，但是現在負責牧養的教會領袖，肩負保護教會的責任，保羅仍然謙卑的要徵得他們的信任和認可，才能再度前往，或是讓這封信在教會流傳。
雖然保羅知道教會是他開拓，但是，他不再把教會視為”我的”，以為"我開拓的是屬於我的”，這種認知”教會是屬主的，事奉職位也是屬主的”的觀念，值得今天我們所有事奉的人學習，
“捨我其誰，不必有我”，我們盡忠負責任的在我們的事奉崗位上盡忠，卻要留意自己的潛在思想中，那種”我”的可怕，如何不把事奉占為己有，不容有任何出於人自己的驕傲和自負去"霸佔”的心態，只有真正在主面前謙卑的事奉態度，才能治死以老我為中心的事奉。

不一樣的薦信
保羅謙卑但又有自信，他的謙卑在於從來不舉薦自己，高舉自己，他的自信在於相信自己的薦信與別人不一樣，
人不被人認識和信任，需要靠人寫推薦信，不論是別人用人的薦信給你們，或用你們的薦信推薦給別人，這都是一種間接的認可，
但是保羅的薦信不一樣，哥林多教會的領袖和弟兄姊妹，就是保羅的薦信，這是保羅深信，他過去的行事為人和牧養教導，被教會多數弟兄姊妹認可，這就是最好的薦信。

沒有薦信勝過有薦信，一方面又謙卑的需要薦信，和別人一樣，一方面又自信有不一樣的薦信，以人當作薦信。
但願我們的事奉，我們這個人本身，就是最好的薦信。





2020.10.29
保羅說他的推薦信和所有人的推薦信不一樣，有什麼不一樣?
他提出兩個不一樣，他的推薦信，信徒是他的推薦信，基督是他的推薦信。

(2)自信於信徒就是薦信
林後 3:2 你們就是我們的薦信，寫在我們心裡，被眾人所知道所念誦的。

保羅說他的推薦信很特別，”信徒”就是他的薦信，意思是保羅自信自己的見證，可以獲得他們的認同，
他們可以為保羅作證，保羅的行事為人、言教身教，絕對無可挑剔，除非有人要雞蛋裡挑骨頭。

把這些弟兄姊妹當作推薦信，這絕對是非常特別，但是”寫在我們心裡，被眾人所知道所念誦的”，這不好懂，
因為，寫在我心裡，不是只有保羅自己知道，又怎麼被眾人所知道所念誦?他們怎麼知道呢?

保羅的意思是，弟兄姊妹這封推薦信寫在他的心中，意思是他們雖然是無形的推薦信，但是卻是最具體的推薦信，
他們生命的改變，真是無聲勝有聲，因為，眾教會的弟兄姊妹，都把他們生命的改變看在眼裡，
他們活生生的見證，透過保羅所寫的書信和在各地為他們所做的見證，已經被眾教會所知道、所誦讀，大家都相信神藉著保羅所做的美好的工作，他們就是保羅的推薦信。

(3)謙卑於基督才是薦信
林後 3:3 你們明顯是基督的信，藉著我們修成的。不是用墨寫的，乃是用永生神的靈寫的。不是寫在石版上，乃是寫在心版上。

保羅更相信弟兄姊妹作為他的推薦信，不是出於人的推薦信，而是基督所寫的推薦信，只是藉著保羅寫成的，
保羅在自信於自己的宣教福音工作、所帶來人生命改變的同時，但是，他立刻又謙卑下來，
因為，真正能使人生命改變的不是保羅自己，而是基督的工作，
這個改變，不是人用人的言語所改變，而是神藉著聖靈所做的工作，
這個改變，不是約束人讓人只有外在形式主義的改變，而是在人內心真正真實的心靈改變。

2020.10.30
2.有信心，叫人活新約的執事(3:4-6)

保羅他怎麼會這麼有自信，信徒和基督成為他的推薦信?
他接續第三節，在四至六節，將他之所以如此有自信的三個原因，做了清楚的解析，
這環繞著幾件重要的事，他成為新約的執事，而且有三一神的工作，透過他的福音事工，在信徒的身上成就了叫人活的工作。

a.新約執事的自信源自基督根基
林後 3:4 我們因基督所以在神面前才有這樣的信心，

保羅非常自信，自稱是新約的執事，成就基督的工作，
但是，作為新約執事的信心，是建立在基督的根基上，是在神面前才會有的。

任何神的僕人，神的兒女，之所以能有信心，是出於基督，
信心不是出於我們自己，信心是神的賞賜，
保羅讓我們認識信心的根源、生發、成長

信心的根源，願意相信才能得到信心賞賜，
只有我們願意，神才把相信基督的信心賞賜給我們，才能得到信心，

信心的生發，相信基督才能擁有信心幼苗，
只有我們相信，基督的信心才能在我們生命中發芽成為幼苗，我們的信心

信心的成長，連結基督才會持續信心成長，
只有連結基督，持續保持生命連結在基督裡面的屬靈關係，才能延續信心，信心才能不斷成長。

你的自信是根源於自己?那麼，自己失敗的時候，信心崩潰你怎麼面對?
你的自信是出自於成就?那麼，失去一切的時候，信心失落你怎麼承擔?
你的信心是出自於基督?那麼，即使人失信時刻，神的信實將仍然可信!

2020.10.31
b.新約執事的自信源自神的呼召
林後 3:5 並不是我們憑自己能承擔甚麼事，我們所能承擔的，乃是出於神。

神揀選我們作了新約的執事，新約執事的意思就是”福音的執事”，就是傳耶穌的福音
新約”福音的執事”，和舊約”律法的執事”是相對不同的，舊約的執事 ，只是叫人知罪定罪生命死的律法，新約的執事，卻是叫人認罪悔改生命活的福音，
神揀選我們作了新約的執事，這是叫人活的事奉。

關於神託付我們成為新約執事，保羅如何看待?
這節經文原來的結構，是由三個關鍵詞呈現，表達保羅的思路，他對新約執事事奉的認識:
(1)人完全無能為力承擔事奉
"憑”是一個介系詞，意思是脫離、斷絕，我是完全和新約執事隔絕、斷絕的，
保羅要說的是，我是完全無能為力承擔事奉，不能承擔新約福音執事叫人活的事奉，
保羅提醒我們事奉要謙卑，謙卑不是一種故作姿態的虛假謙卑，而是真正基於徹底認知自己完全無能為力擔任事奉。

(2)人被算作有資格承擔事奉
兩個”承擔”，中文一樣，擔是原來的意思布一樣，第一個承擔是”算作”能承擔，第二個承擔是”合式、足夠”
算作是什麼意思?
算為義的“算”，在羅3-8節中，出現了五次，“算”的意思就是財務或貿易中“記帳”或“計算”；也可以象徵性地指“入”了某人的帳戶中，顯然保羅要用“算”來說明我們被神稱義的內涵，不是我們“是義”(原本的本質)，而是“算為義”。
換句話說，我們成為新約的執事，被神揀選
保羅為阿尼西母寫信給腓利門時，也曾寫“他若虧負你，或欠你什麼，都歸在我的帳上”。(門18)
保羅提醒我們，我們事奉根本不配，都是神的恩典，我們事奉要出於”知恩、感恩、報恩”，
我們根本不夠資格事奉，是神算我們有資格承擔事奉，使我們能成為新約福音的執事。

(3)神給足夠的能力承擔事奉
第二個承擔的原意是”合式、足夠”能承擔，被算作有資格事奉是一件事，但是，有沒有符合這個資格的能力呢?這是另外一件事。
我們可能被神選召事奉、被算作有資格，但是我們一定自認能力不足，擔心無法承擔事奉，
不用擔心，保羅說我們還會被神加給”合式、足夠的能力”去事奉，保羅在事奉中的經歷是”恩典夠用”、”能力充足”，
保羅提醒我們，事奉的能力是出於神，除了倚靠神、連結基督、還要倚靠聖靈，這是他下一節(v.6)會繼續分享的經歷。

我們徹底不配沒有資格，我們完全無能沒有能力，我們只能倚靠主賜能力，
謙卑、感恩、倚靠，就是我們事奉最基本的三個態度。

2020.11.1
c.新約執事的自信源自聖靈工作
林後 3:6 他叫我們能承當這新約的執事。不是憑著字句，乃是憑著精意。因為那字句是叫人死，精意《精意或作聖靈》是叫人活。

徹底不配沒有資格，完全無能沒有能力，我們完全無法理解，像我們這樣的人，為什麼我們能承擔新約的執事?
保羅知道，我們不能，是他叫我們能承當這新約的執事，
神也知道，我們不能，神還是揀選我們成為新約的執事，
神知道我們不能，為什麼還要揀選我們?
神只揀選知道自己不能的人，只有知道自己不能的人，才會倚靠神的能力，
神也知道，在完全不能的人身上，神的能力才能完全彰顯。

神要成就的工作，是偉大的工作，這個工作是叫人活，
如果人不倚靠神，沒有神的聖靈的能力，人的工作只能叫人死，
如果憑著字句，律法的功能只能叫人知罪，無能叫人脫罪，人的結果還是死，所以字句叫人死，人要靠律法還是完全無能為力，
精意叫人活，福音本是神的大能，要救一切相信的人，福音滿有聖靈的大能，甚至能叫耶穌從死裡復活，當然有能力叫人活，和耶穌一樣從死裡復活。

神的揀選，託付我們承擔新約的執事的資格，是要透過我們，成就叫人活的偉大工作，
這也是神給我們極重的責任，我們靠自己承擔不起，我們只能倚靠主賜能力，只有我們成為聖靈的器皿，施展聖靈的能力，才能叫人活，
想像一下，我們傳講福音，若是靠自己，靠字句，我們不倚靠神，神任憑我們，是何等的嚴重，帶來叫人死的結果，正如耶穌所說:”…瞎眼領路的。若是瞎子領瞎子，兩個人都要掉在坑裡。”(太 15:14)， 

承擔新約執事的自信源自聖靈，不是靠我們自己，我們豈不應當謹慎，要傳講神的話語的精意、要傳講基督的福音，只能完全倚靠聖靈的大能，因為這才能叫人活。

2020.11.2
3.有榮光，幫助人稱義的職事(3:7-11)
林後 3:7 那用字刻在石頭上屬死的職事，尚且有榮光，甚至以色列人因摩西面上的榮光，不能定睛看他的臉。這榮光原是漸漸退去的。
林後 3:8 何況那屬靈的職事，豈不更有榮光麼。
林後 3:9 若是定罪的職事有榮光，那稱義的職事，榮光就越發大了。
林後 3:10那從前有榮光的，因這極大的榮光，就算不得有榮光了。
林後 3:11若那廢掉的有榮光，這長存的就有榮光了。

保羅比較了新約執事和舊約執事這兩種事奉(職事)，很特別的是他從”榮光”的角度來看，他對於事奉榮耀的觀點，有三個看法:

a.對忠心神僕的尊重
在這節經文本身的背景看，提到”用字刻在石頭上…的職事”，是指稱舊約的執事事奉者摩西，在山上領受神賜給十誡的石版，因為親近神而臉上滿有榮光，被視為最偉大的事奉者之一，因此，保羅從榮光的角度看事奉。

b.對神呼召自我尊重
但是，這不是唯一的理由，而是保羅自己也認為，福音的事奉是最榮耀的事奉(羅馬書11章13節”我對你們外邦人說這話。因我是外邦人的使徒，所以敬重我的職分《敬重原文作榮耀》。”

c.對福音本質的尊重
保羅對福音事奉的榮耀，有極高的尊崇，是因為他對福音的本質有透徹深入的認識，才是最關鍵的原因，

我們看保羅如何比較新舊約的執事，就可以看出:
(1)叫人死的執事v.s.叫人活的執事(林後 3:7-8)
(2)屬死的職事v.s.屬靈的職事(林後 3:7-8)
(3)定罪的職事v.s.稱義的執事(林後3:9)
(4)從前的廢掉的v.s.現在的長存的(林後3:10-11)

因此他用非常多比較級，最高級的形容詞，來表達新約執事福音事奉的榮耀程度
(1)更有榮光
舊約執事尚且有榮光，這榮光原是漸漸退去的，何況那屬靈的職事，豈不”更有榮光”麼。
(2)越發大的榮光
律法定罪有榮光，福音稱義的榮光，就”越發大”了。
(3)極大的榮光
從前舊約的執事有榮光，因新約的執事”極大的榮光”，就算不得有榮光了。
(4)長存的榮光
廢掉的律法有漸漸退去的榮光，長存的福音就有長存的榮光。

神給事奉他的人榮耀，對事奉者有極高的尊重，我們是否也有榮耀感，尊重神呼召我們的事奉，對傳福音抱持極大的榮耀感，不以福音為恥?

2020.11.3
4.有盼望，除去人歸主的阻礙(3:12-18)

a.放膽傳揚福音的救恩和盼望
林後 3:12我們既有這樣的盼望，就大膽講說，

我們所有的盼望，是基督福音所帶來救恩的盼望，
福音的盼望，有三個層面的意思
對聽福音的人來說，福音的盼望使傳福音的人大膽的傳揚福音，不致羞恥，因為福音的盼望必定會成就，使聽見相信福音的人得救恩，
對傳福音的人來說，福音的盼望使傳福音的人大膽的傳揚福音，不會恐懼，因為即使為福音殉道，也有將來永生救恩，
對拒絕福音的人來說，福音的盼望使傳福音的人大膽的傳揚福音，不必灰心，因為即使人心地剛硬拒絕福音，福音的盼望仍舊會照常應驗成就，不會因人的拒絕而

b.人心拒絕基督的救恩和榮光
林後 3:13不像摩西將帕子蒙在臉上，叫以色列人不能定睛看到那將廢者﹝的﹞結局。

保羅在這樣的盼望中傳福音，將這段信息的重點，放在處理人心地剛硬拒絕福音的問題上，
他舉舊約為例，正如舊約人內心因犯罪懼怕神，拒絕直接看見親近神的僕人摩西臉上所展現的神的榮光，
外表上看，是摩西用帕子遮住自己的臉，其實是舊約的人遮住自己的內心，帕子就成為人心靈直接親近神、接受神榮耀的阻隔。

舊約時代的以色列人，因為心中蒙上帕子，就看不見神的榮光，也看不見摩西時代律法的終局，是引向基督的救恩，帶來基督的榮光，
他們心中的帕子不除去，看不見摩西映照的神的榮光，也看不見基督所展現的神的榮光。

使徒約翰對基督的認識，最令他印象深刻的，就是他看見了基督身上展現的榮光，他對基督本體是道、是神的認識和見證，就是引用”神的榮光”來證明他是基督，”道成了肉身住在我們中間，充充滿滿的有恩典有真理。我們也見過祂的榮光，正是父獨生子的榮光。”(約 1:14)
他真的見過基督身上展現神的榮光，這不是虛假想像出來的，太 17:1-2節記載這個見證，”過了六天，耶穌帶著彼得，雅各，和雅各的兄弟約翰，暗暗的上了高山。就在他們面前變了形像。臉面明亮如日頭，衣裳潔白如光。”

希伯來書作者也如同約翰一樣介紹耶穌，”他是神榮耀所發的光輝，是神本體的真像，…”(來 1:3)

保羅深刻的認識耶穌基督就是神，充滿神的榮光，
這榮光的基督帶來救恩的盼望，能照亮人心的黑暗罪惡，可惜，新約時代的人，還是因為罪惡而害怕見到基督的榮光，心中依舊蒙著帕子的阻隔，拒絕看見基督的榮光，不願接受基督的救恩。


2020.11.4
c.心地剛硬造成的阻隔還在心中
林後 3:14但他們的心地剛硬。直到今日誦讀舊約的時候，這帕子還沒有揭去。這帕子在基督裡已經廢去了。
林後 3:15然而直到今日，每逢誦讀摩西﹝書﹞的時候，帕子還在他們心上。

阻隔榮光的帕子，在基督裡已經廢去，在基督身上彰顯出神的榮光，
從此，人可以看見主基督的榮光，正如門徒彼得、雅各、約翰，在基督改變形象時所看見的榮光一樣，
基督樂意為人廢去人不能認識耶穌的阻隔、人不能看見主榮光的帕子，
但是人卻仍然無法接受耶穌，無法看見主的榮光，為什麼?

對猶太人來說，他們有舊約聖經可以讀，只是怕子還在他們心中，仍然帶著帕子讀神的話，
這個帕子，不是有形的阻隔，而是心中無形的阻隔，保羅用”心地剛硬”，形容猶太人心中”悖逆拒絕神、不聽主的話”的心靈帕子，
正是這種心靈的帕子，阻隔了他們柔軟自己的心，不能把握機會，相信聖經、認識耶穌、相信接受耶穌作他們救主。

我們的心中有什麼帕子阻隔我們?

拒絕耶穌既有的思想成見?對耶穌救恩無關緊要、對信仰沒有興趣的想法?人生還有其他的追求、無暇思想生命的永恆去處?
或許有人認為，心地剛硬就是指強硬拒絕耶穌的思想或態度，才算是心地剛硬，其實不然，心地剛硬也包括對於接受耶穌內心軟弱、猶豫不決，所有一切拒絕耶穌的思想態度，都是根源於心地剛硬。

我們今天讀聖經，聽講道，聽見證，仍然帶著帕子嗎?

帕子是無形的心靈拒絕，是非常不容易察覺的態度思想，卻強烈的傷害我們的心靈，造成我們心靈的剛硬，
如同身體得肝硬化的無痛無覺，在我們不知不覺中要奪去我們的健康和生命，
等到你發覺的時候，為時已晚。

你今天省察了你的心靈狀態?是否確認健康、還是剛硬無知?

求主揭開遮住你心靈眼睛的帕子，看見耶穌的榮光，
求主廢去你心中思想的阻隔，可以認識耶穌接受耶穌，
求主柔軟醫治你的心靈，不再剛硬悖逆抗拒主的話語，
帕子已經除去，今天你就可以
親眼看見耶穌，
認識接受耶穌，
充滿主的榮光，
經歷主的同在。

2020.11.5
d.得著自由除去阻隔(林後 3:16-18)

保羅放膽傳揚福音，即使看見人犯罪懼怕親近神，阻隔神的榮光，心地剛硬，拒絕相信基督，但是他仍然不失去盼望。因為:

(1)相信人心歸向耶穌(信心的承諾)
林後 3:16但他們的心幾時歸向主，帕子就幾時除去了。

主給的承諾
人心“幾時”歸主，帕子”幾時”除去，這是主給人的承諾，也是保羅對主何等大信心的根源，
保羅深信的，不僅是相信神能除去人心的帕子，更是相信神樂意幫助人心歸向主，
主給我們的承諾，使我們可以放心相信主，不再因恐懼害怕親近神，不再被罪惡隔絕遠離神，不再讓心地剛硬拒絕神，不再被罪惡轄制悖逆神。

人心的轉向
這承諾的實現，主不強迫人心接受，主所要的是人心自己甘願相信接受神，
這承諾的實現，在乎人的心，當人心一轉向，從世界罪惡歸向主，人就不再背對主，而可以除去心中的帕子，看見主和祂的榮光。
我們轉向主，就迎向榮耀。

(2)相信聖靈釋放自由(信心的保證)
林後 3:17主就是那靈。主的靈在那裡，那裡就得以自由。

誰能得著自由
主的靈在“哪裡”，”哪裡”就得以自由，這是主給我們信心的保證，主有能力使人得自由，我們可以相信祂的保證不會落空，
哪裡，主的靈會在哪裡?當然是指願意回轉歸向神的人心，
哪裡，誰能夠得著自由?當然是有主的靈的人心，
我們需要主的聖靈主在我們心中，當我們相信耶穌、接待耶穌進到我們心中，主的聖靈就住在我們心中，與我們同在，
我們指需要與聖靈保持美好關係，不再犯罪遠離神，聖靈永遠與我們同在。

誰能使我們得著自由
人心是否願意回轉歸向神，主尊重人的意願，
但是，人心阻隔的除去，得著自由，這是主的聖靈的工作，
自由是信主的人從聖靈領受最大的禮物，
我們的身分是主的兒女，是自由的，不再是罪的奴僕，被罪奴役，
我們得以脫離罪惡轄制、心靈痛苦，進入聖靈同在得著自由的新的生命狀態。

從此以後，我們不但有做什麼的自由，
更大的自由，是我們有不做什麼的自由，
這才是真正的自由。

2020.11.6
(3)相信得以看見主榮
林後 3:18我們眾人既然倘著臉，得以看見主的榮光，好像從鏡子裡反照，…

沒有帕子的新生命
倘著臉，原來的意思就是”沒有帕子的臉”，表明我們有新的生命狀態，開始過著沒有帕子阻隔的人生，
很多人會問:為什麼我無法看見神?
原因很簡單，我們還過著帕子人生，有像帕子一樣的阻隔，遮住我們的視線，攔阻我們看見神，
這個阻隔的帕子是什麼?是罪惡、是剛硬拒絕的心、是我們的宗教傳統、是金錢名利地位、是我們追求的其他事務、是我們錯誤的思想價值、...，我們要向主祈求，求主顯明、讓我們清楚看見，我們心中的帕子，並幫助我們、我們願意徹底除去這個帕子。

鏡子反照的主榮光
脫離帕子的遮蔽，我們就可以看見主的榮光，如同從鏡子反照出神的榮光，
神的榮光在我們的身上映照，如同神的榮光在摩西的身上映照一樣。
過去我們在過帕子人生的時候，是我們的自我，遮蔽了我們與神的關係，是自我攔阻了我們看見神的榮光，
但如今，我們願意歸向主、得自由的人，生命中阻隔我們看見神的帕子已經除去，我們就得以看見主的榮光。

(4)相信變成主榮形狀
林後 3:18…就變成主的形狀，榮上加榮，如同從主的靈變成的。

改變成主的形象
變成”transform”，這是基督徒生命中最大的改變，當我們相信接受主耶穌，受洗歸入主的名下，我們的生命就不再是舊的生命，而是新的生命，
新的生命就映照出主的生命形象和榮光，
人看見我們就如同看見耶穌一樣，我們的身上有基督的形象，
人看見我們生命充滿榮光，光彩煥發不再像過去暗晦無光，
當我們向人傳福音，人不是只聽我們所講的，更是從我們的身上看見主的榮光，他們信主，是被我們身上散發出的主榮光所吸引歸向神。

分享主聖靈的榮光
主的靈不僅使我們的心回轉歸向神得以自由，主的靈更改變我們的生命，成為像主一樣的形象和榮光，
這個榮光不是普通的榮光，是”榮上加榮”的榮光，像主的靈一樣的榮光，
主樂意在人的身上改變轉化人的生命，和人分享祂的榮光，使人滿有主的形象，
信主的人，身上一定會有像主一樣的榮光，生命光彩煥發，散發光芒，
我們活著，生命的形象改變，不再是一隻在地上爬行的毛毛蟲，而會轉化成一隻充滿美麗形象，翩翩飛舞的美麗蝴蝶，自由的飛翔。
(第三章結束)
