2020.11.26
(第五章開始)

保羅在上一章結束時，以永恆榮耀的眼光達到了信息的最高點，彷彿帶我們到天上永恆的榮耀中，
現在，他再以天上永恆榮耀眼光的高度，來看地上今生的生活，整個這一章的主軸，就是”從永生看今生”，他對人生，有什麼新的、不同的看法呢?保羅的”人生新眼光”是什麼?

1.今生充滿嘆息，永生充滿盼望(5:1-4)
活在今生，有人知道今生勞苦、充滿絕望，保羅的人生新眼光是:
我們今生在地上如同住帳棚，必死也必拆毀，嘆息勞苦，
卻深想將來永生天上的房屋，永生得勝死亡，充滿盼望。

2.今生坦然無懼，無懼生死審判(5:5-10)
活在今生，有人害怕死亡，生命毫無篤定的把握，保羅的人生新眼光是:

今生能坦如無懼的憑據，是神所賜給我們的聖靈和信心，
今生能坦然無懼的態度，是能無懼生死、也能面對審判。

3.為人光明磊落，坦然面對人言(5:11-13)
活在今生有人深感人言可畏，無法承受流言傷害，保羅的人生新眼光是:
在神面前的敬畏熱誠，和在人面前的言教身教，都是光明磊落，
面對人以內心贏得誇口，不在意以貌取人的人，無懼人言可畏。

4.被主的愛激勵，重新認識耶穌(5:14-16)
活在今生信仰上錯過耶穌，無法深入認識耶穌，不知人生意義，保羅的人生新眼光是:
信主之前，曾經只是很表面的知道耶穌，因為不信以致幾乎錯過耶穌，人生虛空毫無意義，
信主之後，才真正深入認識耶穌愛我為我而死，人生的意義是，我願愛主、為主而活。

5.人生除舊布新，承擔福音使命(5:17-21)
活在世上，缺少健康的自我形象，不知人生的價值目的，保羅的人生新眼光是:
信主之後，自覺生命成為新造的人，舊的人生已經過去，新的人生充滿健康的自我形象，
接受使命，看見自己生命是有價值目的，認知自己的身分是福音使者，承擔勸人與神和好的福音使命。

你過的是怎樣的人生?勞苦絕望、恐懼死亡、人言可畏的傷害、人生虛空無意義、破碎的自我形象?
你羨慕得著耶穌、你願意再次讓耶穌在你生命中，使你的人生能充滿盼望、無懼生死、光命磊落坦然面對、明白人生意義，活出健康形象、活得有價值目的。

2020.11.27
1.今生充滿嘆息，永生充滿盼望(5:1-4)
我們今生在地上如同住帳棚，必死也必拆毀，嘆息勞苦，
卻深想將來永生天上的房屋，永生得勝死亡，充滿盼望。

比喻
很多人喜歡露營和登山，但是應該是喜歡戶外生活的美景和悠閒，而不是喜歡露營住的帳篷，即使現代的帳篷很舒適，但是，帳篷是暫時的，和房屋的舒適永久，仍然是無法比的。
就像帳篷和房屋是無法比的，今生和永生更是無法比的。

比較
保羅對人生的感受，用強烈比較的方式表達，
把人生比喻成帳篷，我們今生的肉身，就像地上短暫的帳篷，終將要毀壞過去，看來很無奈，
但是，他也比喻永生的生命像房屋，就算地上肉身拆毀，他也不會害怕，因為，天上永存的房屋，使我們充滿盼望。

結論
這一段就是說出了他的結論，與其對今生勞苦嘆息的無奈，更展現出他已經感受到對永生的欣喜，經過三個比較之後，她說出對永生的三個感受:確信、渴想、和願意。

a.確信必得著，不必無奈失望
林後 5:1	我們原知道，我們這地上的帳棚若拆毀了，必得神所造，不是人手所造，在天上永存的房屋。

第一個對比是拆毀與永存，地上帳篷拆毀，表示人的死亡，這是人生必走的路，問題是:死後去哪裡?
保羅說他”知道”，這不只是知道，更是確信，他有知道死後會去哪裡，更有確信把握他可以去那裡。
你知道你死後會去哪裡嗎?你有把握一定會去那裡嗎?這是不能不知道，也不能沒有把握的事，
不能到時後才後悔”早知道”，因為，沒有早知道，
死亡是一個界線，知道與後悔的界線，一旦死亡，就失去知道的機會，也沒有後悔的可能。

保羅知道和確信，將來要去天上永存的房屋，那裡就是人死後永生的去處和居所。
必得”神所造”，不是人手所造，有幾個意思
一、這是出於神的救恩，是藉著耶穌十架的工作所做成的，耶穌是唯一道路。
二、這是出於神的賞賜，不是人用行為功德努力去得到的，人要用信心領受。
三、這是出於神的盼望，這是絕對存到永恆永遠不會拆毀，人要知道和確信。

2020.11.28
b.切慕得永生，不再嘆息憂愁
林後 5:2	我們在這帳棚裡歎息，深想得那從天上來的房屋，好像穿上﹝衣服﹞。
林後 5:3	倘若穿上，被遇見的時候就不至於赤身了。

第二個對比是”赤身與穿衣”，
赤身是什麼意思?
一、為主受苦居無定所
如果在保羅所寫的林前 4:11”直到如今，我們還是又飢又渴，又赤身露體，又挨打，又沒有一定的住處。”這裡可以解釋成”為主受苦…赤身露體…居無定所，對比將來得著天上的房屋，就是”因主賜福…穿上衣服…永生居所”。
二、除去罪惡穿上救恩
但是，如果從這節上下文來看的話，還有一個關鍵，就是”被遇見的時候”，若是理解成遇見主的時候，那赤身和穿上就不只是這個意思，而有”赤身露體罪惡的汙穢羞恥”，得著”穿上救恩遮罪的聖潔榮耀”，這樣的話，遇見主時，穿上衣服就是”因主救恩得著稱義”的意涵了。

我們的肉身如同帳篷，因著罪惡成為必朽壞的，但是，當我們信主之後，我們靈魂的生命，因著穿上主耶穌的救恩，已經成為永不朽壞衰殘的生命，就等將來”天上的房屋”，也就是神所給我們”復活的靈體”。

”赤身與穿衣”的對比，帶出我們現實生活的矛盾和掙扎，因著肉體的帳篷必朽壞而嘆息，更因著天上的房屋而充滿深想，
我們的生活，就是在”嘆息和渴慕”這兩種生命的張力中，
有時嘆息的張力大，生命的罪惡和苦難的困境，使得我們的生活充滿憂愁和埋怨的嘆息，
有時深想的張力大，生命的聖潔和榮耀的盼望，使我們的生活充滿切慕和想念的深想。

保羅已經以深想的渴慕想念，得勝嘆息的憂愁埋怨，因為他已經穿上了主耶穌的救恩，等候將來得著天上的房屋，得著永恆的屬靈身體。
切慕想念的深想，憂愁埋怨的嘆息，充滿信心盼望的新眼光，超越無奈失望的舊眼光。
人生不在於地上的勞苦嘆息有多大，而在於我們擁有天上的切慕想念有多深。

2020.11.29
c.願意得永生，從此出死入生
林後 5:4	我們在這帳棚裡，歎息勞苦，並非願意脫下這個，乃是願意穿上那個，好叫這必死的被生命吞滅了。

對今生無奈和永生盼望，第三個對比是” 脫下與穿上”，保羅從自己內心心底深處，說出自己的心聲。

脫下這個，指的是死亡，
人的想法是:在今生肉體嘆息勞苦中，感覺失望，甚至到了絕望的地步，就寧願死亡，
穿上那個，指的是永生，
保羅的想法:在永生生命渴慕深想中，感覺希望，甚至到了盼望的地步，更寧願死亡。

“非願意…乃願意…”，他為什麼寧願死亡?
不是因為在今生勞苦嘆息，消極地看待今生，
而是因為被永生深深吸引，積極地期待永生。
活在今生的嘆息勞苦中，不會絕望到刻意尋死，
活在今生的短暫歡樂中，也不會戀棧到不顧永生。

這是完全不一樣的人生觀，他為什麼有這樣的人生觀?
保羅深知，當我們知道永生值得盼望，認識到永生的生命，能吞吃下這必死的肉體，取代肉體，就會有不一樣的人生觀，

我們今生結束後，有沒有永生生命可以取代今生肉體?
今生的肉體生命，死亡後不會煙消雲散，不會一了百了，無可消滅，
只有永生的生命，才能取代肉體的生命，徹底吞吃消滅死亡。

耶穌基督釘死十架，死裡復活，得勝死亡，賞賜永生，
我們得著永生盼望，永生生命，得勝死亡，吞吃肉體。
相信耶穌，我們從此可以出死入生。

我們期待永生到什麼地步?
我們確認擁有永生生命盼望，可以取代肉體生命?

2020.11.30
2.今生坦然無懼，無懼生死審判(5:5-10)
今生能坦如無懼的憑據，是神所賜給我們的聖靈和信心，
今生能坦然無懼的態度，是能無懼生死、也能面對審判。

a.坦如無懼的憑據

我們坦然無懼的憑據是什麼?兩個憑據，一個是神賜給我們聖靈，另一個是神賜給我們的信心。

(1)坦如無懼的憑據是聖靈
林後 5:5	為此培植我們的就是神，祂又賜給我們﹝聖﹞靈作憑據《原文作質》。
林後 5:6	所以我們時常坦然無懼，並且曉得我們住在身內，便與主相離。

神在我們身上的作為，有兩件事令我們坦然無懼，就是
神培植我們，
神賜給我們聖靈。
我們當然也要回應神的作為，藉著兩件事，時常展現我們的坦然無懼，
活出有聖靈憑據的生活、面對今生坦然無懼，
活出渴望與主同在的盼望、雖然住在今生肉身中，但是卻坦然無懼等候永生。

培植，原來的意思很廣泛，生出來、栽培、完成，我們的一生，都是神的作為，
坦然無懼，勇氣，放心，大有膽量，在我們邁向永恆的過程中，總是坦然無懼。
就是保羅在林前3:6-7所說的，”我栽種了，亞波羅澆灌了。惟有神叫他生長。可見栽種的算不得什麼，澆灌的也算不得什麼。只在那叫他生長的神。”培植我們，叫我們生長、成熟的，就是神，不是我們自己努力功勞，也不是任何人所能成就，都是神的作為。

保羅要表達的，是
我們一生屬靈的生命、或者是信心的成長，都是神的作為，
而且
神又將聖靈給我們做憑據，在我們生命一路邁向永恆的過程中，
我們之所以能坦然無懼，是因為有聖靈做我們的憑據，
所以，
我們能有勇氣，完全放心，大有膽量，是因為，無論遇到任何困境苦難，都有聖靈幫助我們，作為我們盼望的憑據，不會被外在環境影響，失去我們的信心。
也就是說，
從我們信主的那一刻開始，神就把聖靈給我做憑據，一直到神完成他的救贖，我們得神的基業，都是聖靈做我們的憑據。
正如保羅在弗1:13-14所說:
”你們既聽見真理的道，就是那叫你們得救的福音，也﹝信了﹞基督，既然信他，就受了所應許的聖靈為印記。”我們從信主得救開始，就有聖靈做印記，
“這聖靈，是我們得基業的憑據《原文作質》，直等到﹝神﹞之民《民原文作產業》被贖，使他的榮耀得著稱讚。”我們最後得救得基業，也有聖靈做憑據。

在我身上有什麼神的作為，讓我能坦然無懼?
我們如何回應神的作為，在生活的日常，活出、展現神賜給我們坦然無懼的心?

2020.12.1
(2)坦如無懼的憑據是信心
林後 5:7	因我們行事為人，是憑著信心，不是憑著眼見。

我們常聽人說，行動是根據思想，或是思想帶出行動，哪麼，決定你思想的思想是什麼?
保羅，和我們分享他的行事為人(原意就是行走、行動)，他的根據是什麼?
一般人憑著”藉著”(是介係詞，不是動詞，dia，through)的是眼見，眼見是指”形狀、樣式”，指外表所看見的樣子，
保羅用信心來和一般人作為對比，就是看內在的真實本質，也就是信仰和信實的本質，
他的行事為人的根據不是一般人所思所想、所見所做，而是信心，從對神信仰的信心，和對神真實的認識，來決定他會採取什麼行動。

我們常說，外行的看熱鬧，內行的看門道，保羅所說”行事為人，是憑著信心，不是憑著眼見”，這真正的意思是什麼?
我們的生活方式、行事風格、為人品格的決定，不是根據我們所所看見的這些外在環境的人、事、物，不效法世界上的人他們的樣式，不受他們的思想價值觀和生活模式所影響。
所以我們不會”以眼還眼、以牙還牙”的用世上人的方式”以其人之道還至其人”，我們會用信仰的思想價值觀，以愛愛人、以德服人。

我們要怎麼做，是根據信仰不是根據人的想法，是看神的信實和真實，不是看外表的事實，
所以，我們看見世道混亂，罪惡猖獗，公義不彰，我們不會心懷不平，不會憤怒替天行道，仍然相信，神仍掌權，神會彰顯公義，神會為人申冤，神會賞善懲惡，只是神有神的時間我們急不得，神有神的判斷我們不是神，神有神的方法我們未必明白。

你用什麼看世事?行事為人的根據是什麼?
是憑著眼見看-外在的樣式現實，還是憑著信心看-相信神的真理信仰和神的真實?

2020.12.2
b.坦然無懼的態度
前面保羅說清楚他坦然無懼的憑據，是聖靈和信心，
現在保羅進一步說坦然無懼的態度，無懼生死審判。
(1)坦然無懼就能無懼生死
他為什麼坦然無懼生死?

第一，生死並不重要，更願與主同住
林後 5:8	我們坦然無懼，是更願意離開身體與主同住。

保羅有死的意願，也有與主同在的意願和盼望，他根本無懼死亡，
生死根本無法威嚇他，無法令他害怕。

人之所以怕死，就是因為想活著，
雖然想活下去的原因很多，除了親情的牽絆和家庭責任的擔憂之外，還有其他更多慾望，包括好的與不好的慾望，讓人想活下去，
所以，人因為想活著，害怕死亡。

保羅的想法是不想活，不是因為活著受苦而已，而是因為他更願意離開身體與主同住，
與主同住是好得無比，遠比活著更好，一個人不想活，就連死亡都無法威嚇他，他自然坦然無懼。
保羅活著的原因，只是因為神託付給他福音的使命未完成。

若是不考慮任何需要活著的原因，我們會想活下去或是願意死亡?
我們有與主同住是美好的認知嗎?有更願與主同住的期待盼望嗎?
2020.12.3
第二，生死並不重要，立志討主喜悅
林後 5:9	所以無論是住在身內，離開身外，我們立了志向，要得主的喜悅。

活著住在身內，死亡離開身外，生死都不重要，重要的是要立志討主喜悅。
活著要為主而活得主的喜悅，
死亡也要為主而死得主喜悅。

怎樣才是討主喜悅的人?
新約教會時代，首屆執事會中的首席執事司提反(徒6:5)，
活著的時候，聖靈充滿為主而活，不但管理教會的飯食事務，而且傳福音行了大神蹟奇事，(徒6:8)
他因此得罪了當權者，被人陷害告上公會，但是，他坦然無懼傳講福音，為信仰大膽辯解，(7:1-53)
為主殉道臨死前，司提反再次被聖靈充滿，看見神的榮耀，看見天開了、耶穌站在神的右邊，這天上永恆的榮耀景象。(7:54-56)

“願意”為主而活、也”願意”為主而死，更”願意”得主喜悅，這個”願意”(林後5:8)，才是最得主喜悅。
因為這個”願意”，保羅立了志向，立了志向原意的字根是”愛”(philo)，對人是愛某某人，對事則是主動以此為尊榮，態度是有志向努力奮鬥，
立了志向，說明我們因為愛主，以為主而活、為主而死為榮，立了志向努力奮鬥。

"願意”，且為這個願意，不是隨意輕忽，而是認真到了”立了志向”的地步，要做可喜悅的人，才是討主喜悅的真正原因，

人生的目的，就是要在神面前成為可喜悅的，
無論主安排往何處去，無論遇到任何境遇，都不重要，重要的是怎樣才能討主喜悅。

什麼對你是重要的?若是為了主、為了討主喜悅，你願意捨了或放下嗎?

2020.12.04
(2)坦然無懼就能面對審判
林後 5:10因為我們眾人，必要在基督台前顯露出來，叫各人按著本身所行的，或善或惡受報。

人的終局是什麼?大多數的人都會回答死亡，其實不是，人的肉身生命是會死亡，但是人的靈魂生命是不死的。

人靈魂生命的歸處?
人的靈魂不死，難道是一直輪迴嗎?永不停止，永無歸處嗎?當然不是，人的靈魂生命不死，人必須要知道人靈魂生命的歸處，
還記的前面第5節說，我們脫下"這個”，指的就是肉身身體，穿上”那個”，就是新的靈體，
但是，我們一定要知道，並不是每個人都能穿上”那個”新的靈體。
有的人死亡後，靈魂是”赤身露體”，是沒有得著新的靈體的榮耀，而只能落得”赤身露體”可悲的結局。

人靈魂生命的終局?
人生最終結局是”永恆”，永遠的生命，其實這原本是神為人預備美好的生命結局，但是，因為人的罪惡，卻有了不同的永恆生命，
人要不是相信耶穌解決罪惡問題、得著永生(永遠的生命)，
就是不信耶穌帶著罪惡、接受永刑(永遠的刑罰)。

人靈魂生命的審判?
永生或永刑如何決定?誰來決定?
保羅清楚告訴我們，將來一定會有審判決定終局，我們今生一生的生命，”必要在基督台前顯露出來”，
不論是我們人生中內心心思意念、或是暗中所行的事，所有隱藏不為人知的罪念或罪行，都會全部顯明出來，
因為在這位無所不知的審判主的面前，連一字一句所說的話、一舉一動所做的事、一絲一毫罪惡意念，都要顯明出來。

審判根據善惡受報?
“叫各人按著本身所行的，或善或惡受報。”聖經所說的善和惡和我們一般人的善惡一樣嗎?是什麼意思?
我們人認為的行善，就是當我們有多餘的金錢、時間和精力時，去做的慈善行動。
但是，善的定義，基督徒是有所不同的，善是形容一些事情在本質上是美麗的、寶貴的、有用的、值得讚賞的。而且，這些事情能討神的喜悅；在神的眼中，這些事情是”好”的。
因此，不僅存善念、做善事叫做行善，更重要的是，真正的善，是渴望生活能討神喜悅，熱切地希望能夠在人生中所做的一切事情上，能討神喜悅。

坦然無懼面對審判?
人生真正要驚恐害怕的是主台前的審判，不是恐懼害怕死亡，如何才能坦然無懼面對審判?
既然審判的根據是”善”或”惡”，”行善除惡”就是我們今生的首要工作，
行善是我們一生要致力的事務，或我們所肩負的工作是行善。
主耶穌基督救贖的恩典帶來永生的福氣，恩典也帶來”行善除惡”的動力，幫助我們除去罪惡、不敬虔的心、和世俗的情慾，在今世行善，殷切地盼望基督再來，榮耀顯現。

活出基督不為審判
我們熱心行善，並不是為了最後終局審判時贏取神的救恩，
很多人行善是因為”恐懼”的負面原因，害怕審判、害怕下地獄，那是追求善的人完全不用擔心害怕，可以坦然無懼的事，
審判對基督徒而言，是正面的意義，那代表的是主的肯定。
我們要熱心行善，是因為已經得贖，罪得潔淨，歸屬基督，就要活出基督生命那絕對美善聖潔的本質。
因為我們已經相信耶穌嘗過神的奇異恩典，這是無可比擬的永恆生命，因此活在世上，也學習在這恩典中生活，活出見證神恩典的生命，活出永恆善的生命。

你確信你人生最終的歸處和結局嗎?
你能坦然無懼面對審判嗎?

2020.12.5
a.主是可畏，光明磊落活在主前
林後 5:11我們既知道主是可畏的，所以勸人，但我們在神面前是顯明的，盼望在你們的良心裡，也是顯明的。

“既知道”，我們是否知道神可畏?

(1)敬畏主的兩種效應
知道神可畏為何如此重要?因為知道神的可畏，就會帶來兩個連帶效應，

一是學習敬畏主，生活光明磊落
知道我們今生的生活在主面前無可隱藏，將來在審判台前都會顯露出來(5:10)，就會學習在今生過光明磊落、毫無隱藏完全顯明的生活，好叫在可畏的主的審判台前，能夠毫無恐懼。

二是看重敬畏主，不在意人言可畏
在主面前光明磊落的生活不必隱藏，就會自然活出在人面前光明磊落的生活，因為相信一切都會有主最終的審判，就會因著看重敬畏主而不在意人言可畏，也不怕人言可畏。

敬畏主的兩種自由
“在神面前是顯明的”，說明我們的生活對得起主，對神對人光明磊落，坦然無懼，
“盼望在你們的良心裡，也是顯明的”，則是對得起自己的良心，心中滿有平安盼望。

一是對得起主坦然無懼
保羅勸我們，是因為他自己因著敬畏主，過著內心坦然無懼，生活光明磊落的生活，
敬畏主無須隱藏自己，生活對得起主，帶給我們生命極大的自由，敬畏主無須在意人言，生活何等的坦然，這是我們活在世間所能過的、最大的坦然無懼的生活狀態，真是令人羨慕。

二是對得起良心活出盼望
盼望在你們的良心裡，也是顯明的，說明我們生活對得起良心，內心中良心平安，就會在生活中活出盼望，這絕對會是顯明可見的。
人的良心不安，是以自己的良心為標準，這良心雖然也是神所賜的，但是因為罪受到汙染，人的良心被”魔鬼”給吃了，就算不是喪盡天良無所不為，但是至少也是昧著良心，每個人自己一把尺，良心自己訂。

但是敬畏主，知道主的審判，就知道真正良心的標準，是要能夠”合神的標準”，
以自己的良心為標準，我們的良心還會有所遲疑不敢有把握，
但是，敬畏主活在主面前毫無隱藏，我們的良心反而真正能坦然無懼，
真正光明磊落坦然無懼的良心，使我們內心對永生的盼望，能夠毫不受到良心譴責。

活出敬畏神的生活，良心沒有不安，就無所畏懼，人言可畏於我何有哉?

2020.12.6
b.人言可畏，坦然面對活在人前
林後 5:12我們不是向你們再舉薦自己，乃是叫你們因我們有可誇之處，好對那憑外貌不憑內心誇口的人，有言可答。

正是因為我們知道人言可畏，我們更要活出榮耀可誇的生活見證，可以回答那些只憑外貌不憑內心的人，坦然面對活在人前，任何人都沒有可以對我們”說嘴”的把柄。

"可誇”和”誇口”出現兩次，誇口原來的意思有正反兩面，
一是誇口神，這有誇口榮耀神的意思，就是榮耀神，這是正面的誇口，
二是誇口人，這是人驕傲自誇的意思，就是自我誇口，這是負面的誇口。

“叫你們因我們有可誇之處…對那憑外貌不憑內心誇口的人”這是哪一種?
我們從"對...憑...不憑...誇口"就可以知道，如果對以人為誇口的人用人的自誇，那就真的無啥可誇，因為和人一樣，
保羅既然是要叫人無話可說，當然，他說的我們有可誇之處，就不是和人一樣的誇口自己，而是在我們的身上誇口榮耀見證神，他知道，”誇口的當指著主誇口”(林前 1:31，林後 10:17	)，但誇口的當指著主誇口。
為著人(看外貌)的原因，保羅會誇口在自己身上榮耀神的生活見證，
除了要向人見證神的榮耀之外，保羅覺得我們若要”自我誇口”的，唯一能誇口的就是自己的軟弱(林後 11:30，林後 12:5)，除了軟弱以外，我並不誇口。
因為誇口自己的軟弱，就見證了在我身上出現任何的剛強，都是神的作為，這就是我的軟弱一無用處，唯一的功用，就是榮耀神，見證神在軟弱的人身上使人剛強的奇妙作為。”我為基督的緣故，就以軟弱，凌辱，急難，逼迫，困苦，為可喜樂的。因我甚麼時候軟弱，甚麼時候就剛強了。”(林後 12:10)

再”舉薦”自己，說的是當時的一種人際交流的關係，類似像今天所寫的推薦函，除了這裡之外，在哥林多後書還不斷出現，共有5次:
(1)人的薦信
當時習慣這種”人的薦信”(林後3:1)，做為當時人際網絡，在不熟悉、無法確認的情況下的一種信任方法。
(2)信徒做薦信
保羅用的方法更特別，他乃是以自己在教會信徒心中真實的評價，和在他們中間的口碑作為薦信，”你們就是我的薦信”(林後3:2)
(3)真道做薦信
用活出真道的聖潔生活見證，和真道的傳講，把自己薦與各人的良心。(林後4:2)
(4)榮耀的薦信
這裡保羅說他自己所在意的薦信，不是向別人舉薦自己，而是叫別人因我們有可誇之處，可以為我們做榮耀的見證，對那些人言可畏的人，有話可答。(林後 5:12)
(5)自己做薦信
至於保羅不願拿自己和那些”自薦的人”相比，是因為人自己度量自己，用自己比較自己，乃是說不通的(不通達的有不明白的意思)。(林後 10:12)

無須用人的方法推薦讓人接受，更不用自我推薦，因為人都是以自己做標準，自以為義，自我誇口是說餔通，也無法讓人信賴信服的，
我們活出神真道的聖潔生活，就見證我們所傳神的福音真道是真實可信的，我們這個人是可信賴的。
人言可畏，但我們活出真道的聖潔生活見證，使我們坦然面對，無懼人言。

2020.12.7
c.榮神益人，癲狂謹守恰如其分
林後 5:13我們若果顛狂，是為神。若果謹守，是為你們。

保羅用了”癲狂和謹守”兩個極具張力對抗的用詞，來形容他自己的心靈狀態，這是一個怎樣的心靈狀態?可能很多人無法理解，即使是自稱基督徒的人。

“癲狂”，指的是一個人令人驚奇、意外的舉動，超乎人所能想像之外的，
癲狂，是為了神甘願付上一切代價。

有時，這些人看為癲狂的舉動，不一定就是指錯誤的，反而是更正確的，只是人無法理解，
因為他比常人對事情有更多的了解，自然就會有人所不能理解的作為。

例如:保羅為什麼傳福音真道，到了即使受迫害也打死不退的程度?他癲狂了嗎?
我們先試想，一個人會游泳，看見人溺水，跳下去救人，卻溺水犧牲生命的人，我們會說他癲狂嗎?
當然不會，我們反而會尊敬他捨己救人的精神。
保羅也是如此，其實，因為他看見神國福音對人靈魂得救的意義和價值，他即使拚了命也要傳出去，
為了救人而犧牲生命，是過於癲狂嗎?這豈不是正常反應?
其實，只是我們不明白神國福音的重要，才會覺得他瘋狂。

在我們的生活周圍，常有人會說，你信基督教不要信的”太迷”，這隱藏著暗示我們不要過於”癲狂”於信仰，不要常跑教會、不要奉獻太多財力、不要投入太多時間…，
但是，”太迷”和”癲狂”真的是錯誤的嗎?

一個人為了神，為了救人的靈魂，拚命傳福音，只是對神恩典認知的回報，
你認知和經歷神的恩典少，甚至像沒有信主、沒有經歷神的人，可能你就覺得”太迷”和”癲狂”，
但是，認知神的恩典極大，經歷神的恩典極深的人，回報神的作為只會覺得太少、不夠，根本談不上”太迷”和”癲狂”， 
所以，癲狂為神是恰如其分的回應或回報，”剛好”而已。

可是保羅提醒我們，為著人要”謹守”，這是什麼意思?
“謹守”，則是指心思健全、理性通達，所作所為合乎中道。
謹守，是為了行事為人能向人做見證。

許多基督徒被人視為”癲狂”，不是他為神做的事”癲狂”，而是他的為人處事”怪異”，
例如:許多人信主後成天跑教會到了瘋狂的地步，拋家棄子，讓配偶成為活的”鰥夫寡婦”，孩子成為活的”孤兒”，類似像這種瘋狂，不是為主癲狂，不能為主做見證帶領家人信主，反而成為福音的反見證。
我們基督徒的生活，言行舉止，不要”怪異”到不但讓人覺得無法理解，也不是聖經真理教導我們要過的生活。
基督徒的信仰是健康的，反映在自己身心靈的健康，人際關係、家庭生活、工作職場…各方面都有健全思想，因為遵行聖經真理而在為人處事上合乎中道，讓人感受到信仰的見證，而不會誤解基督信仰。

若是癲狂是為神恰如其分，那麼，謹守就是為人合乎中道。
這兩者有異曲同工之妙，就是該為神癲狂就該為神癲狂，該為人謹守就為人謹守，
如果你不為神癲狂，那麼你就不恰如其分，不合聖經真理，
如果你不為人謹守，你不合乎中道，還是不合乎聖經真理。

癲狂，是為了神甘願付上一切代價，我夠癲狂嗎?
謹守，是為了行事為人能向人做見證，我夠謹守嗎?
在癲狂和謹守之間，我們都夠到位嗎?

2020.12.8
4.被主的愛激勵，重新認識耶穌(5:14-16)
活在今生信仰上錯過耶穌，無法深入認識耶穌，不知人生意義，保羅的人生新眼光是:
信主之前，曾經只是很表面的知道耶穌，因為不信以致幾乎錯過耶穌，人生虛空毫無意義，
信主之後，才真正深入認識耶穌愛我為我而死，人生的意義是，我願愛主、為主而活。

a.主為我死愛的激勵
林後 5:14原來基督的愛激勵我們。…

(1)主愛的激勵，轉化壓力成為動力的愛的能力
激勵是一種極強烈的用詞，本意是壓擠、催逼，看起來是受到外力極大的壓力，
但是，這裡保羅卻是把這個詞轉化，原來外力壓力的用詞轉化成內心動力的用語，
轉化的意義，在於這是一種愛的動力，能將外在壓力轉化成內心動力的愛的能力。
人生中，本有許多外在的壓力，會壓迫我們無法喘息，
現在，靠著基督的愛，我們都能轉化成內心的動力，
而這個轉化動力的根源，就是基督釘在十字架上，代替我們死，向我們顯明祂的真愛和大愛。

(2)主愛的激勵，超越壓力成為動力的愛的能力
保羅為何甘願為主癲狂?傳福音到了能夠不計生命代價的地步，
又為何甘心為人謹守?行事為人處處謹守深怕自己見證不好絆倒人，
因為有愛，就有力量，
基督的大愛，帶給他比所遇見的困難更大的動力，
基督的真愛，帶來內心能真誠活出愛的生命動力，
基督愛的能力，超過我們所能想像，
我們若是不曾為主癲狂，不能為人謹守，那是我們內心經歷主愛的深度不足，對於主愛認識的程度不夠。

(3)主愛的激勵，得勝壓力重新得力的愛的能力
當壓力逼迫我們時，基督的愛會給我們更大的愛的催逼的動力，
在壓力逼迫無力回應、甚至到了將要死亡的邊緣時，我們需要
回到基督愛的十架前，重新思想主愛，
浸潤在主基督的愛中，被主的愛充滿，
重回十架浸潤主愛的愛的能力，讓主的大愛再一次的催逼激勵我們，
靠著主愛的激勵，重新得力，得勝壓力。

當生活壓力逼迫時，不要忘記，你有主愛的激勵。

2020.12.9
b.我為主活愛的回應
林後 5:14…因我們想一人既替眾人死，眾人就都死了。
林後 5:15並且祂替眾人死，是叫那些活著的人，不再為自己活，乃為替他們死而復活的﹝主﹞活。

主愛的激勵，帶著能力，成為我們轉化壓力、超越壓力、和得勝壓力的動力，
主復活的能力，帶給他生命的活力，這個活力就是”主替我死，我為主活”的能力，這是保羅接下來第二個要分享他自己所經歷的能力。

我們的生命要為主而活，一定要先經歷”與主同死、與主同活”的能力嗎?
是的，因為我們生不如死、痛苦不堪的人生，若不能經歷死而復活，就不能重獲新生，得著永生，就更不用談”為主而活”了。

(1)與主同死、與主同活，死與活代表什麼?
第一，死代表罪惡要付的代價，問題是:死的代價太高，我們自己想付也付不起，
我們都以為一死百了，但是，死的意思是與神隔絕，罪的代價是地獄裡永遠受刑，死並沒有解決這個問題，死了還是白死。必須有人來解決死的代價的問題，耶穌釘死十架付出代價解決了死的與神隔絕和地獄永刑的問題。
第二，死代表斷絕罪惡的關係，問題是:死的權勢太大，我們自己想死都死不了，
我們即使想斷絕與罪惡的關係，但是我們毫無能力，罪的鎖鍊綑綁我們，無法掙脫，必須有人來斷開這罪惡的鎖鏈，耶穌釘死十架，斷開了一切罪的鎖鍊，我們與主同死，才能徹底斷絕罪惡的關係。
當與主同死解決罪的代價和罪的斷絕的問題，看來已經完成，實際上不然，這只是第一步，因為罪的權勢還想來”追殺”我們，將我們帶回罪中生活和罪惡權勢之下，我們如何抵擋?
我們當然還是無力抵擋，我們要”活”，就要有活的能力，這個活力是來自於與主同活，靠著主所賜復活的生命和復活的能力才能抵擋罪的能力和權勢，
第三，活代表復活的生命，這是主在復活之後，我們藉著相信耶穌受洗經歷與主同活，得著主所賞賜給我們復活的生命，
新的生命要完全取代舊的生命，我們處在這新舊交替的生命中，自然感受到"生命的掙扎”，但是這是一個生命蛻變的過程，復活新生帶給我們永恆的盼望，我們可望有這與主同活的生命經歷。
第四，活代表復活的能力，這是主在復活時，所展現得勝罪惡死亡權勢的能力，也是我們與主同活的人，可以一同分享主所賞賜給我們復活的大能，
過去在罪中甚至我們絲毫沒有意願要與罪斷絕，即使我們願意斷絕、也無能為力拒絕罪惡，現在完全不同，靠著主的復活大能，我們不但願意、而且有能力拒絕。

在基督裡與主同死、與主同活，我們真正成為”活著的活人”，而不再是過去在罪惡中”活著的死人”。
只有活著的活人，才能為主活，活著的死人，是無法為主而活的。

2020.12.10
(2)主為我死，我為主活
林後 5:15並且祂替眾人死，是叫那些活著的人，不再為自己活，乃為替他們死而復活的﹝主﹞活。

耶穌為我死，我為耶穌活，這是何等偉大的理想，
但是，很多基督徒做不到，而且也不明白，我們無法為主活，是因為我們無法為主死，
即使信主之後懷抱要為主死的理想，但是還是用老我的生命想要為主活，那是我們老我的老路，是行不通的一條死路，而且是一種災難，
我們的老我如果不願意為主死，我們就不可能有全新從主來的復活生命為主活，
所以，用老我為主而活的災難結果，就是自己枯竭，他人受害。

死和活是一個很重要的對比用詞，
死是形容一個衰微即將死亡的狀態，
而活則是生命充沛能力的狀態。

我們用老我為主活，為什麼會感到勉強無力?
因為活出來的老我，處在一個生命衰微的死亡狀態，所以，是毫無活力的。
我們一定要有基督重生我們的新我生命，使我們在為主而活時，才能感到生命是有充沛的能力。
“為主而活"，對老我沒死的人而言是一種極大的負擔壓力，但是對老我死新我活的人來說，卻是輕而易舉，
因為老我生命衰微無能為力，但是新我生命充沛滿有能力。

要先“與主同死、與主同活”，才能”為主而死、為主而活”，
主耶穌復活的生命大能，充滿我們，使我們用新我充沛的生命能力，為主而活。
我們生命的癥結點在哪裡，真正理解明白了嗎?
不在我們為主而活的心志，而在我們為主而活的路徑，
不要再走老我的老路為主而活，這絕對是災難不是祝福，
當我們靠主越多的對付老我的生命，新生命越多充滿充沛的能力，我們為主而活就越輕省、越喜樂，不再吃力痛苦。

檢視自己，我有為主而活的心志嗎?我為主而活的路正確嗎?
求主復活的大能，幫助我治死老我，加給我力量，每一天對付老我的生命，讓新我生命充滿充沛的能力，為主而活。

2020.12.11
c.認識主不憑著外貌
林後 5:16所以我們從今以後，不憑著外貌《原文作肉體本節同》認人了。雖然憑著外貌認過基督，如今不再﹝這樣﹞認他了。

我們常聽人說”以貌取人”，這樣對人的認識和態度會失之偏頗，可能會錯過一個認識人的機會，或是會用錯誤的方式對待一個人。
保羅說:憑著外貌認人，認就是認識，就是透過外在表面去認識一個人，
在前面5:12也曾用過，說人彼此推薦、單憑外貌不憑內心誇口的問題，
這裡是說到對主耶穌的認識，也出現相同的問題。

我們會錯過耶穌?錯誤待祂嗎?

保羅對自己信仰深自的反省，
承認過去沒有相信耶穌之前，他曾經犯過這個錯誤，
就是只憑著外貌認識耶穌，錯誤認識過耶穌，也曾經錯誤對待耶穌，
所以不但沒有相信祂，反而拒絕祂，甚至把主耶穌、和主的門徒、教會，當作他逼迫的對象，
雖然過去種種都是在不信不明白的時候作的，”我從前是褻瀆﹝神﹞的，逼迫﹝人﹞的，悔慢﹝人﹞的。然而我還蒙了憐憫，因我是不信不明白的時候而作的。”(提前 1:13)，
不知者不罪，但是，保羅還是懊悔過去自己的無知剛硬不信，
他提出自己的慘痛經驗，是希望我們記取教訓，不要再犯下相同的錯誤。
我們從保羅的身上，看見了什麼?我是否也是繼續不斷地犯下同樣的錯誤，可能不致於褻瀆、逼迫耶穌，但是，還是不願相信接受耶穌做我的救主?

重要的是，從今以後不再犯相同錯誤，
保羅為了不再犯錯，現在鄭重立志，不再以外貌認識耶穌，
我們是否願意和保羅一樣，從新深入地認識耶穌?
對你而言，耶穌是誰?
帝國主義殖民侵略的洋教?
勸人為善都好的宗教教主?
心靈得慰藉的人民的鴉片?
祈求蒙福保佑平安的靈驗?
……
耶穌是你的神，是救主、是主嗎?
你是這樣認識、對待祂嗎?
不要錯認耶穌，也不要錯待耶穌。

2020.12.12
5.人生除舊布新，承擔福音使命(5:17-21)

一個真正認識主，愛主的基督徒，他的人生目的是為主而活，這也是他作為基督徒的特徵。
從此，我們以主來定位我們的人生，這是何等的重要，
世人活在世上，缺少健康的自我形象，不知人生的價值目的，
保羅的人生新眼光是:
信主之後，自覺生命成為新造的人，舊的人生已經過去，新的人生充滿健康的自我形象，
接受使命，看見自己生命是有價值目的，認知自己的身分是福音使者，承擔勸人與神和好的福音使命。

a.新的自我形象
林後 5:17若有人在基督裡，他就是新造的人。舊事已過，都變成新的了。

(1)認知:
“新造的人”，是基督所賜給我們新生命的本質，叫我們可以從基督的眼光看自己，自我認知我們在主裡所擁有新的自我形象，
新造的人，是在基督裡重新給予新的屬靈生命，雖然外在承載的肉身還是舊的，但是內在生命已經更新，

(2)關係:
新造的人，是”在基督裡”所賜的新生命，基督是這新生命的根源，只有保持在基督裡生命的關係，才能持續這新造的生命，
一旦離了基督，與主的關係遠離，我們就會回到舊造的老我裡，
關係決定生命狀態，關係形成張力，親近主的關係就在新造中，遠離主的關係就會回到舊造。

(3)對比:
新造的人，對照於”舊事已過”，”舊事"原意是"舊的那個”，指我們舊的那個生命狀態，已經過去，而且終將消失不見，
這是要對比神的創造中，”舊造”和”新造”的不同，我們現在在基督裡的生命，是第二次創造的新造，不再是第一次的舊造，
第二個亞當-基督耶穌裡第二次創造給人生命的”新造”，對比於神第一次創造亞當給予的生命已經犯罪敗壞的”舊造”，我們的生命已經是截然不同於過去。

(4)取代:
新造的人，是一種生命本質的改變，
“變成新的”用在神的創造中，指我們”被造成新的”，不是外表修補粉刷成新的，而是內在生命本質全新的創造，取代敗壞的舊造的人，
舊事已過，我們已經脫離亞當的舊造的罪惡生命，
變成新的，我們在基督裡重新被造得著全新的生命。

不論你過去如何喜歡自己的自戀、或厭惡自己的自卑，都要認知你是在基督裡新造的人，以基督的眼光重新定位自己，有新的關係、新的生命、新的形象。
不要再糾結於過去，要展望全新的未來，你已經被神重造，你可以開始全新的人生。

2020.12.13
b.新使命的職分
林後 5:18一切都是出於神，祂藉著基督使我們與祂和好，又將勸人與祂和好的職分賜給我們。
林後 5:19這就是神在基督裡叫世人與自己和好，不將他們的過犯歸到他們身上。並且將這和好的道理託付了我們。

我們在基督裡有全新的生命形象，是出於神，祂的目的，是要賦予我們人生新的意義和使命，建立我們人生新的生命價值，

(1)神是和好的根源

出於神，出於(ek)是要說明”根源”的問題，神是一切和好的根源，和好是神本性的特質，
我們成為新造的人，是根源於神的第二次創造，在基督耶穌裡造成的，神是我們新生命的根源，
一切的和好，也都是出於神，和好是神主動向人遞出的橄欖枝，若不是神主動給人和好的機會，我們無法恢復與神的關係。

(2)基督是和好的中保

藉著基督，藉著(dia)是講到神成就的管道，神一切的作為，都是在基督裡、藉著基督成就的，
耶穌是我們與神和好的唯一道路，耶穌釘死在十字架上，最重要的，就是藉著寶血除去罪惡，使我們成為聖潔，具備與神和好的生命，
我們成為新造的人，與神和好恢復關係，這是藉著耶穌成就的，耶穌成為神人和好的中保，不透過耶穌，沒有人能與神和好。

(3)我們是和好的導管

職分賜給我們，職分的原意是”執事”，就是神所要賦予我們的身分和事工，
“賜給”(didomi)，除了賜給也有”交給”的意思，那是一個身分的賞賜，也是一個職分的交付，
神使用我們成為神人和好的導管，
我們有神人和好代表的身分、有神人和好事工的職分，
我們承擔神人和好的事工、最重要的是，我們先需要自己先有神人和好的經歷，才能承擔與神和好職分和責任。

2020.12.14
林後 5:19這就是神在基督裡叫世人與自己和好，不將他們的過犯歸到他們身上。並且將這和好的道理託付了我們。

保羅在19節又將18節的次序”神、基督、教會”重複了一次，主題還是和好，但是18節說的是神、基督、教會在和好事工中的角色職分，19節補充說明說到和好事工的實質內容，

(4)神主動安排救贖計畫
神主動要成就救贖事工，這救贖計畫有三個階段的工作，
一、神的計畫:祂定了救贖赦罪的計畫，不把罪歸在人的身上，這計畫是神在創世以前就定好的(弗1:4-10)，
二、基督執行:神安排了基督來執行，藉著基督釘死在十字架上代替人的罪，基督已經完成使命，成就神的救贖事工，但神的救贖計畫還在進行中，透過教會。
三、教會傳揚:神將基督所拯救的人，連結在基督裡成為教會，神託付教會和好的道理，賦予教會傳揚和好的福音，這就是今天教會所承擔的使命。

(5)基督執行赦罪恩典
保羅指出基督降世，要成就的主要核心事工有兩個，
第一、就是叫世人與神和好，恢復神和人之間的關係，而世人與神關係的隔絕，就是因為罪，所以除去世人的罪，就是基督最重要的事工。
第二、不將世人的過犯歸到身上，從”罪有應得”的角度看，這是完全不公平的觀點，犯罪就應該受到刑罰。基督救恩的事工既是公平的，也是不公平的，公平的原因是因為罪要有人承擔，而基督承擔了，不公平的原因，是因為應該承擔罪的結果的是我們犯罪的人、而不應該是基督。公義和慈愛必須同時被滿足，基督釘死在十架上，這就是神的智慧，一方面耶穌代替世人的罪、將罪歸在自己身上，滿足罪必須有人承擔的公義要求，一方面也彰顯祂的愛臨到世人，不將罪歸在世人身上。

(6)教會受託傳揚和好福音
教會核心的使命只有一個，就是受神的託付，傳揚基督十架救贖的福音，叫人與神和好的道理。
我們教會一切的真理教導，一切的事工執行，都要對準這個核心焦點，也要以這個使命來評估，衡量是否有推動的價值和意義。
我們基督徒個人，也要以這個核心使命來衡量
是否與神有更和好的關係，來評估我們的生命成長的成熟健康，
是否傳揚福音使人與神和好，完成神的託付，來評估我們的生命存在的意義和價值。
這就是天國福音的價值觀，我們的身分、地位、財富、時間、教育、才幹、恩賜、事奉…，都是從神賞賜得來，都是為了要參與神的救贖計畫，都是朝著神的目標前進，這就是我們衡量存在的意義，和今生努力來生的價值。

2020.12.15
c.新使者的服事
林後 5:20所以我們作基督的使者，就好像神藉我們勸你們一般。我們替基督求你們與神和好。

你對基督徒的定義是什麼?你知道作基督徒首要的服事是要作什麼?

(1)作使者的認知
第一，為主活，是基督徒存在的目的和意義，
"作基督使者”是保羅延續15節，替”為主活”所下的核心定義，這就是他對基督徒定義的認知，我們要認知我們的生活是以為主活為核心目標，

第二，作使者，是基督徒作基督使者的身分和責任，
"作使者”是為主活真實的身分，我們要以能為作基督的使者為榮耀，

第三，傳福音，是基督徒與神俱來的使命和天職，
這是為主活具體的實踐行動，使人與神和好，是基督的使者，受託傳揚和好福音，

(2)作使者的服事
認知我們作基督的使者，成為使人與神和好的使者，主要的核心服事有兩個:
“勸”和”求”，都是我們服事的內容和姿態。

第一，榜樣勸人

就”好像”神藉我們勸你們一般，
“好像”，如同…一樣，經文上下文，保羅是延續18節，”又將勸人與祂和好的職分賜給我們”，

一、打破迷思
“好像”的意思是:保羅如何被神使用成為福音的導管，所有基督徒，神都要我們如同保羅、好像他一樣，被神使用成為福音的導管。
在傳福音勸人與神和好這件基督徒的核心服事上，是沒有分傳道人和信徒的，所有人都肩負了相同的福音使命。
基督徒有些迷思，有人以為，傳福音是像保羅和所有傳道人的人他們的責任，但是保羅打破了這個我們作基督徒思想上、神職和信徒階級之分的迷思，和不傳福音的障礙，甚至為自己不敢傳福音所想出來的理由和藉口。

二、見證榜樣
“勸”，就是勸勉、鼓勵，我們傳揚福音的姿態，保羅如何作，我們就照著作，
神怎樣使用保羅，傳福音勸勉我們，祂也會照樣使用我們，傳福音勸勉別人，
保羅用他自己親身經歷、這樣的見證和榜樣，來鼓勵我們。

神賜給保羅勸人信福音的膽量、口才，神也會賜給我們相同一樣的膽量、口才，
神怎樣藉著聖靈感動人信主，神也照樣藉著聖靈感動人信主，
沒有不一樣，因為神是一樣的，我們不能再拿”我不像他這麼有傳福音的恩賜”作藉口，
唯一不一樣的是，我們是不是像保羅對傳福音有同樣的認知，願意為主而活同樣的心志，願意為主付出代價同樣的決心，能夠追求靠主滿有能力的服事。

”鼓勵別人和我一樣”，這就是保羅服事的核心，不是只是自己作主的工，而是能夠鼓勵別人和我一起作主的工，
但願我們也能經歷保羅所經歷的一樣，活出像保羅一樣的榜樣見證，可以”鼓勵人和我一樣服事主”，作”勸人的導管”。

第二，替主求人

我們替基督求你們與神和好，"替”就是代替，保羅是要我們為主而活，回應14-15節，”祂替眾人死，是叫那些活著的人，不再為自己活，乃為替他們死而復活的﹝主﹞活。”

一、放下身段
所有基督徒都會說”為主而活”，但是要如何作?為主活的具體行動，就是替主求人與神和好。
求是”懇求”的意思，像在神面前懇求禱告的姿態，我們如何迫切的在神面前懇求，希望得到神的允諾，照樣也在人面前懇求人信主，迫切希望看見人點頭信主。
我們傳福音對人的態度，不能有"高人一等的自義心態"，趾高氣揚用”聖人對罪人”的態度指責人的罪和過犯，
這是今天教會在傳福音和服事主時常見的狀況，需要避免，正是這樣的態度攔阻人親近神，
更確切的說，保羅要我們放下身段，傳福音要用”罪人對神禱告”相同懇切的態度，以”罪人對罪人”的姿態來懇切的求人信主。

二、謙卑樣式
基督為我死，我為基督活，基督降世馬槽、服事如僕人辛勞、受苦沒有怨言、受死沒有咒詛，全然以”謙卑樣式”活在世上，
我們要為主活，就要以基督模式為榜樣，活出基督生命的謙卑樣式。
有時我們為主受苦、服事受氣覺得受委屈，會問”為什麼我要受這樣的對待”?
保羅的回答是”我替基督”，理由是”基督替我”，
基督已經活出謙卑樣式替我，我回報主就要活出謙卑樣式替主。

我們”像”基督徒嗎?我們”替”基督了嗎?

2020.12.16
d.新生命的成義
林後 5:21神使那無罪的《無罪原文作不知罪》，替我們成為罪。好叫我們在他裡面成為神的義。

我們成為福音和好的使者，都是因為主耶穌基督的救贖，

(1)救恩的意義，就是無罪的”代替”有罪的，無罪的基督”成為”有罪的。

基督成為代罪的羔羊，因為，
只有無罪的，才能代替有罪的，有罪的無法代替有罪的，罪人無法彼此代替別人的罪，
只有無罪的，代替才有效，無罪的基督代替有罪的人，有罪的才能成為無罪的，有罪的人即使想彼此代替別人的罪，也無法產生赦罪的果效。

(2)救恩的果效，就是有罪的在基督裡”變成”義的

“(基督)…替我們成為罪。好叫我們在他裡面成為神的義。”，保羅用了兩個”成為，中文翻譯是一樣，但是原來卻是不同的字，也代表不同的意思。

第一，基督的成為罪是原因
基督無罪的”成為”有罪的，”成為”的意思是”做成”，神藉著基督的代替，”做成”救贖的工作，這是救贖事工成就的原因，

第二，我們的成為義是結果
人有罪的”成為”有罪的，成為的意思是”變成”，神藉著基督的代替，使人從罪的地位”變成”義的地位，這是救贖事工成就的結果。

我們相信耶穌，在基督裡享受救恩的成果，在基督裡得著生命的改變，
這一切，都是因為基督代替我們的罪，使得一切在基督裡面相信祂的人，罪都被主的寶血洗淨成為神的義，也因著相信基督得著被神稱義的生命地位的改變。

你過的是怎樣的人生?勞苦絕望、恐懼死亡、人言可畏的傷害、人生虛空無意義、破碎的自我形象?
你羨慕得著耶穌、你願意再次讓耶穌在你生命中，使你的人生能充滿盼望、無懼生死、光命磊落坦然面對、明白人生意義，活出健康形象、活得有價值目的。
(第五章結束)
