第十二課：                        (林後6:11–7:4)
講道大綱



講道大概念
問題：
回答：
大概念：
解釋經文
6:11 哥林多人哪，我們向你們，口是張開的，心是寬宏的。 
哥林多人哪：保羅表明自己是神的僕人後（6:4-10），暫停下來直呼喚他們的名字以表達對他們的愛，正如金口約翰說，“加上他們的名字是極大的愛、溫暖和     的標誌。”
我們向你們，口張開的：our mouth has opened to you 我們的口已經向你們張開
保羅         地說出了自己的想法和感受；完成時表示過去的行動一直持續到現在。
金口約翰（John Chrysostom）將這句話解釋為：“我們在所有事情上都向你們自由地交談，就像對所愛之人一樣，不隱藏任何事，也        任何事。”
心是寬宏的：our heart has been opened wide（CSB）我們的心已經敞開
保羅的心對哥林多教會一直留有足夠的      ，換句話說，保羅從過去到現在一直愛著他們；正是因為他對他們心中有愛，口裡就流露出來（ 路6:45）
6:12 你們狹窄，原不在乎我們，是在乎自己的心腸狹窄。 
You are not restricted by us, but you are restricted in your own affections（ESV）
你們不是被我們限制，而是被你們自己的情感所限制。
狹窄：restricted 被動語態，被限制或被約束
哥林多教會被他們狹隘的心態所限制，以至於在他們心中沒有給保羅足夠的     ；換句話說，哥林多教會對保羅的愛已經冷淡了。
6:13 你們也要照樣用寬宏的心報答我。我這話正像對自己的孩子說的。 
Now in a like exchange—I speak as to children—open wide to us also（NASB）
現在，作為同樣的回報——我對你們如同對孩子說話——也向我們敞開心扉吧。
保羅請求他們從內心回報他的愛；他的請求不但基於當時友誼的關鍵要素--        ，而且基於他是他們屬靈的父親。
斐羅（Philo）寫道：“沒有人比父母對他們的孩子更能被稱為      。” 因此，保羅完全有理由期望並要求他的孩子們回報他的愛。
6:14a 你們和不信的原不相配，不要同負一軛。
Don’t become unevenly yoked with unbelievers 
不要與不信的人不相配地同負一軛
Become: 現在時態，命令語氣
不相配地同負一軛：unevenly yoked 現在時態分詞，表示哥林多教會    與不信的人同負一軛
與上文是什麼關係？
                                                          
金口約翰指出，當他展現出對他們的愛時，他的話語就變得不那麼            。
同負一軛是什麼意思？背景是兩只動物        （申22:10；利19:19）
是指參與異教寺廟的宴會，訪問寺廟妓女，與異教徒結婚，以及與異教徒建立        的關係；普魯塔克（Plutarch）使用這個詞來表示類似於 “      ” 的含義。
真信徒之間才能相配地同負一軛（腓4:3；林前7:39），但保羅並沒有禁止基督徒與非基督徒     。
“如果據此認為保羅在此譴責與非基督徒的一切接觸和交往，那將是一個嚴重的      。正如他在之前所寫的（林前 5:10），這種孤立主義邏輯上將意味著必須完全脫離這個世界，換句話說，這是一個荒謬的立場。法利賽人的排他態度在保羅的歸信時就被徹底摒棄了，他的整個事奉和生活方式都是否定了因害怕被不信者污染而實行完全隔離的任何政策。(林前 9:20–23)。他在此使用的軛的比喻表明，他所指的是     的關係，在這種關係中，除非雙方都是真正的信徒，否則基督徒的     就不可能興旺，基督徒的       也必然會受到妥協。“—菲利普·休斯
6:14b 義和不義有什麼相交呢？光明和黑暗有什麼相通呢？ 
γὰρ：for 因為；不要與不信的人同負一軛的原因
義和不義有什麼相交呢？：For what sharing has righteousness with lawlessness? 因為義和不法有什麼分享呢？
相交：μετοχὴ 一種涉及     目標和活動的關係
不義: ἀνομίᾳ lawlessness 不法，指故意違背神的     （約壹3:4；羅6:19）
6:14c 光明和黑暗有甚麼相通呢？ Or what fellowship has light with darkness? （ESV）
或光明和黑暗有什麼團契呢？
光明：神就是光，是指神在      上絕對完全，包括純潔，聖潔，良善，公義，慈愛，真理（約壹1:5）；耶穌是世上的光（約8:12）
黑暗：光明的對立面，是指      對人類的統治，罪惡，邪惡，不義，虛假，謬誤（徒26:18）
基督徒已經從黑暗進入光明（西1:12-13；彼前2:9）
相通：κοινωνία       ，夥伴關係，相交（腓1:5；門6）
6:15 基督和彼列有甚麼相和呢？信主的和不信主的有甚麼相干呢？ 
基督和彼列有甚麼相和呢？What agreement does Christ have with Belial? （CSB）
基督與彼列有什麼協議呢？
彼列是指撒旦，它一貫以     神的旨意為最高目標，因此基督不可能與它達成任何協議（林後4:4）
信主的和不信主的有甚麼相干呢？Or what portion does a believer share with an unbeliever? （ESV）或者信主的和不信主的有什麼共享？
“信與不信的有何相干呢？這句話         了開頭的警告，即不可與不信的人不匹配地同負一軛。不信者的生活以自我為中心，信徒的生活則以基督為中心；前者的財寶在地上，後者的財寶在天上；前者的價值觀屬這世界，後者的價值觀屬將來的世界；信徒尋求神的榮耀，而不信者尋求人的榮耀。然而，這種對立關係不應被誤解為支持法利賽式的污穢觀念，或鼓勵隱修主義式的避世和與 “     ” 隔絕的努力。正如加爾文明智地指出：“當保羅說基督徒與不信者不相干時，他並不是指食物、衣服、產業、太陽和空氣……而是指不信者所     ，主已經把我們從其中         的那些事物。”   ---菲利普·休斯
6:16 神的殿和偶像有甚麼相同呢？因為我們是永生神的殿，就如神曾說：“我要在他們中間居住，在他們中間來往；我要作他們的神，他們要作我的子民。” 
神的殿和偶像有甚麼相同呢？And what agreement does the temple of God have with idols? 神的殿與偶像有什麼聯合協議呢？
神的殿：指教會和組成教會的          （林前3:16；6:19）
偶像：可見 “不要與不信的同負一軛” 與          有關
因為我們是永生神的殿：所以不可參與偶像崇拜
就如神曾說：“我要在他們中間居住，在他們中間來往；我要作他們的神，他們要作我的子民。” 
保羅首先引用了利26:11-12和結37:27，背景都是禁止神的百姓        
保羅將 “你們“ 改為 “他們；” 將 “我要在你們中間立我的帳幕“ 改為 ”我要在他們中間居住“ 
6:17 又說：“你們務要從他們中間出來，與他們分別，不要沾不潔淨的物，我就收納你們。 
又說：διὸ 所以：從 6:14-16 中得出的結論
繼續引用賽52:11和結20:34，背景是警告不要被        的偶像崇拜所污染
出來，分別和不要沾：都是命令語氣動詞；他們必須遠離        和偶像崇拜
我就接納你們：And I will welcome you（NASB）我就歡迎你們
“然而，加爾文正確地指出，我們這些已經從世界的污穢中被救贖和被拯救出來的人，並不是被召喚要逃避生活，而是要避免參與世界的     。基督徒，正如我們的主所教導的，是世界的光；如果他們的光被隱藏或撤回，他們就無法成為這世界的光。因此，他們應當讓光在人的面前照耀（太 5:14 及其後），但同時也要避開未重生社會和不符合基督徒崇拜的      。“—菲利普·休斯
6:18 我要作你們的父，你們要作我的兒女。” 這是全能的主說的：
引用撒下7:14 我要作他的父，他要作我的子；他若犯了罪，我必用人的杖責打他，用人的鞭責罰他。 
保羅把 “他“ 改為 “你們” 把單數的 “子“ 改為 複數的 “兒子，” 並且加上了 “兒女” ，其背景是譴責以色列人敬拜別神（申32:18-19） 
只有停止參與偶像崇拜，才能成為神          的兒女
奧利（Olley）說：“每一處引用都以各自的方式強化了警告與應許，呼召人將唯一          的忠誠獻給神，作為祂的子民、祂的兒女。“
這是全能的主說：表明神是至高無上，掌管萬有的主宰
7:1 親愛的弟兄啊，我們既有這等應許，就當潔淨自己，除去身體、靈魂一切的污穢，敬畏神，得以成聖。 
οὖν therefore 所以；從上文得出結論
親愛的弟兄啊：以深切的情感給予勸勉
有：現在時態，分詞，表示原因
應許是複數；分別是什麼？


但這些應許是有條件的；什麼條件？
                                                 
就當潔淨自己，除去身體、靈魂一切的污穢：let us cleanse ourselves from every defilement of body and spirit,
讓我們從一切身體和靈魂的污穢中潔淨我們自己
保羅把      也包括在其中
身體和靈魂指      
污穢：μολυσμός 這個字在新約中只出現在這裡，是指因        而導致的宗教污穢，其動詞形式出現在林前8:7，也是指因為             而被污穢。
除去身體、靈魂一切的污穢：潔淨全人的污穢
“這意味著：一切可能的污穢，無論是外在的還是內在的，可見的還是隱藏的，公開的還是私下的，都必須被清除。”—菲利普·休斯
敬畏神，得以成聖：completing holiness in fear of God 在敬畏神中完成聖潔
完成：現在時態，分詞，表示不斷成聖；敬畏神才能不斷成聖（5:10）
如何不斷成聖？
                             
7:2 你們要心地寬大收納我們。我們未曾虧負誰，未曾敗壞誰，未曾佔誰的便宜。 
與上文的關係：與6:13相連“你們也要照樣用寬宏的心報答我。我這話正像對自己的孩子說的“ 
除去身體、靈魂一切的污穢才能在他們的心裡為保羅           
“保羅重復並強化他在6:13中的呼籲：‘要心地寬廣接納我們。’ 哥林多信徒需要擴大內心的    
以接納保羅，同時更加嚴格地       ，以杜絕與偶像崇拜的任何可能聯繫。“—大衛·加蘭德
你們要心地寬大收納我們：Make room for us in your hearts 在你們的心裡為我們騰出空間。騰出空間：命令語氣，回報保羅對他們的愛 
我們未曾虧負誰，未曾敗壞誰，未曾佔誰的便宜：保羅的三重否認可能在反駁對他的     。 “沒有一個人“ （no one）前置並重復三次是為了強調。
未曾敗壞誰：未曾因為嚴厲的      一個人而毀壞那個人（林前5:5）
未曾佔誰的便宜：徒20:33；林後12:17-18
7:3 我說這話，不是要定你們的罪。我已經說過，你們常在我們心裡，情願與你們同生同死。
儘管保羅在6:12-7:2 所說的話直截了當、切中要害，它仍然是以愛為出發點，而不是為了給哥林多教會     。 
正如哈維所指出的，“一個成功的辯護可能變成有效的     ：通過證明自己的清白，一個人反而會引導法官關注原告最初提出      的罪行。” 丹克爾意識到，“對羞恥的基本社會關注”在他的言論背後隱約可見。保羅希望確保他們理解他的動機。他絕不會做出讓他們     的事。就像一個愛孩子的好父親，他在糾正孩子時並不希望摧毀孩子的       （西3:21）。--大衛·加蘭德
我已經說過：for I have said before 因為我已經說過；指保羅在6:11所說的話
情願與你們同生同死：這不是浪漫主義的語言，而是指基督里的     ，既不能被環境削弱，也不能被死亡摧毀。
“從整體來看，6:14-7:1 這一段落以清晰的言辭警告妥協的危險，而它被     充滿愛的言語巧妙而優雅地襯托，使其既嚴肅又不失     。同時，這段警告本身也是出於同樣的愛心所發出的。事實上，它為基督徒      提供了一個寶貴的示範——如何以愛為動力，卻仍然直言不諱；如何切中要害，卻不至於讓人感到           ，以這種方式去勸誡那些因缺乏辨識力而使自己陷入極大屬靈危險的人。”   —菲利普·休斯
7:4 我大大地放膽，向你們說話。我因你們多多誇口，滿得安慰。我們在一切患難中分外地快樂。      
與上文的關係：保羅不但不給他們定罪，反而以他們為      
我大大地放膽，向你們說話：I am acting with great boldness toward you（ESV）
我對你們大大放膽
Great is my confidence in you（NASB）我對你們的信心是何等大
指保羅對哥林多教會在     上的坦率和大膽，也可以指保羅對他們的       ；
他對他們的極大      促使他在      上表現出大膽和坦率
我因你們多多誇口：保羅因他們而向別人誇耀
“然而，保羅在他信徒身上的自豪感，不是那種         的驕傲，而是在神面前的          ，因為神拯救和改變的恩典，甚至透過像他這樣不配的器皿，彰顯在那些曾經受撒旦束縛的男女身”   
                                                               —菲利普·休斯                                                                                                   
滿得安慰，我們在一切患難中分外地快樂：尤其指當保羅從提多得知哥林多教會對他所寫那封措辭嚴厲的信的積極回應時；他不僅充滿了喜樂，而且            
應用：
1.	糾正人時即直言不諱，又不                
2.	幫助初信者解決       方面的問題
3.	防止教會           
喬·貝利（Joe Bayly）寫道：“         教會病了，病得很重，以至於人們蜂擁而入加入我們。我們是一個龐大的群體，大到允許離婚的人再婚（超出聖經的例外情況），大到允許同性戀者追求他們的生活方式，大到容忍幾乎任何        所做的事。我們不再狹隘；對於我們來說，這是條寬廣的、廣受歡迎的道路。”
“巴克雷. Barclay寫道，哥林多教會 ‘並非一個有凝聚力的社區，而是一個       ，其聚會提供了重要的屬靈洞察力和崇高時刻，但並沒有對道德和        產生全球性的影響。’ 哥林多信徒可以愉快地將教會視為他們生活中的一部分。然而，這部分儘管重要，卻不是          。他們對教會的認知以及對信仰意義的理解，可以          哥林多社會的生活方式。“ 
--大衛·加蘭德
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