第二十一課：                 （林後12:1-10）
講道大綱：


中心思想：
解釋經文：
1 我自誇固然無益，但我是不得已的。如今我要說到主的顯現和啓示。
Boasting is necessary, though it is not profitable; but I will go on to visions and revelations of the Lord（NASB）
自誇雖然無益，卻是必須的；但我要說到主的異象和啓示。
自誇為什麼無益？證明自己     並     聽眾
自誇為什麼是必須的？因為假使徒透過自誇             迷惑了一些哥林多的信徒
主的顯現和啓示：從主耶穌來的異象和啓示，都是     
異象和啓示有什麼區別？異象是啓示的一種形式，局限於     層面的顯現
巴雷特認為 “異象和啓示” 甚至可能是        的口號。哥林多人對更加震撼的屬靈表現充滿興趣，他們的崇拜活動以每個人都提供一項啓示和      為特點（見哥林多前書14:6, 26）。
2 我認得一個在基督里的人，他前十四年被提到第三層天上去。或在身內，我不知道，或在身外，我也不知道，只有神知道。 
保羅為什麼以第三人稱講述自己的經歷？出於     ，不願     
在基督里的人：基督徒；沒有因非凡的經歷把自己與其他基督徒      開來
前十四年：十四年前；大約公元      年；保羅選擇發生在十四年前的一件事；在這之前，他從未提過這件事，但他多次提到他     的經歷。
被提到：不定過去時，分詞，被動語態；這件事是保羅沒有想到，也未曾      的。
第三層天：神的居所；在猶太文獻中第三層天通常被認定為      的天。
加爾文認為三這個數字被用來表示     和最     的境界
“我們可以確定，使徒保羅在被提到第三層天時，是被帶到榮耀和             面前——這是一種超然的、無與倫比的經歷，絕不能用普通的地點和空間術語來解釋，也不能等同於神秘主義者或異象者的狂喜體驗。”—菲利普·休斯
或在身內，我不知道，或在身外，我也不知道，只有神知道: 保羅不確定是他的      ，還是靈魂被提到三層天。
舊約哪兩個人被提到天上？                                   
3 我認得這人，或在身內，或在身外，我都不知道，只有神知道。 
重復第2節，強調他完全        被提這件事是如何發生的，只有神知道
4 他被提到樂園裡，聽見隱秘的言語，是人不可說的。
被提：與第3節的 “被提” 是同一個字
樂園：第三層天的       ；在新約中，“樂園” 一詞僅出現三次（路23:43節，林後12:4; 啓2:7），都是指       地方。保羅被提到樂園見到了基督和已死信徒的      （林後5:8；腓1:23）
聽見隱秘的言語，是人不可說的：and heard inexpressible words, which a man is not permitted to speak（NASB）
聽到無法言喻的言語，人不被允許述說。
既無法用人類的語言表達（林前2:9），也被禁止向其他人表達，因為這是賜給       的。
保羅為什麼被提到樂園？
“加爾文解釋說，這次啓示是 ‘為保羅個人的緣故而發生的。因為一個將要面對如此        的人，這些      足以壓垮千萬人之心，他就需要借著特別的方式得到堅固，好使他不致退縮，而是無所畏懼地持守到底。…加爾文進一步引申出這樣一個教訓：我們 ‘不應該     去知道主沒有樂意向教會啓示的任何事’，而應該知足地 ‘以主所啓示的為我們認識的    ’”。--菲利普·休斯
5 為這人，我要誇口；但是為我自己，除了我的軟弱以外，我並不誇口！ 
他的軟弱是指11:23-33和          的內容
6 我就是願意誇口，也不算狂，因為我必說實話；只是我禁止不說，恐怕有人把我看高了，過於他在我身上所看見所聽見的。 
For if I do wish to boast I will not be foolish, for I will be speaking the truth; but I refrain from this, so that no one will credit me with more than he sees in me or hears from me（NASB）
即使我想要誇口，我也不是愚蠢的，因為我說的是實話；但我克制自己，免得有人看我過於他在我身上所看見的，或聽見的。
保羅被提到樂園的經歷是      的，因為這是神做成的；而假教師的狂喜經歷          
但我克制自己：保羅如何克制自己？
自從十四年前經歷被提以來，保羅一直沒有向其他人     ，更不用說      了。
保羅為什麼要克制自己？
“保羅意識到，若誇耀自己那次奇妙的屬天經歷，只會用那些              的標準來抬高自己（第5-6節）。”                     --克雷格·布隆伯格(Craig Blomberg)
7 又恐怕我因所得的啓示甚大，就過於自高，所以有一根刺加在我肉體上，就是撒但的差役要攻擊我，免得我過於自高。 
especially because of the extraordinary revelations. Therefore, so that I would not exalt myself, a thorn in the flesh was given to me, a messenger of Satan to torment me so that I would not exalt myself（CSB）
特別是因為那些非凡的啓示。因此，為了不讓我自高， 我被賜給一根肉中的刺， 撒旦的使者來折磨我，以免我自高。
在此之前，保羅以         描述了他被提到樂園的經歷，但現在他切換到          。
“但到了第7節，他又回到了         的表達方式。這時才清楚地表明，他一直在講述自己的經歷；只是因為他想與這種精英式的屬靈體驗          ，所以他才以彷彿是別人經歷的方式來描述它。”                                           --克雷格·布隆伯格(Craig Blomberg)
保羅的那根 “刺” 是在他經歷了非凡的啓示      被賜給他的，並且是這個啓示的      。
正如巴尼特（Barnett）所說：“神…使那興奮的保羅回到地面，並用一根 ‘刺’ 將他        。”
被賜給：被誰賜給的？     
刺：原意是指一根削尖的      ，可能指保羅身體的       （加4:13-15）
“ 但 ‘刺’ 這個詞的字面意思是 ‘     ’，而對 ‘肉體中的      ’ 最自然的理解就是某種身體上的折磨。目前最常見的兩種猜測是     和瘧疾，但我們必須誠實地承認，具體情況我們無從得知。毫無疑問，哥林多人當時知道是什麼困擾著保羅，而保羅沒有告訴我們這點，或許正是出於神的      。畢竟，我們人天然的傾向是認為保羅的教導只適用於那些患有          的人。”
--克雷格·布隆伯格(Craig Blomberg)
“假設保羅曾提供關於他 ‘肉體中的刺’ 的具體細節，並且為了論證的目的，假設這是一種特定類型的癲癇病，那麼，後來的基督徒世代，絕大多數人都      受到這種疾病的困擾，他們可能會傾向於將使徒的困境視為與他們自身的現實經歷            的事。”—菲利普·休斯
但事實上，每個基督徒都有自己的一根刺，正如菲利普·休斯說，“難道不是      基督的僕人，都能指認出某種 ‘肉體中的刺’——無論是顯而易見的，還是私密的；無論是身體上的，還是心理上的——他曾為此祈求過釋放，但卻是神賜予他的，為的是保持謙卑，並因此在神的事工中結出果實嗎？尤其是那些被召為福音使者的人，難道不是更特別地經歷這一點嗎？       信徒都必須學會，人的軟弱與神的恩典是並行不悖的。”
撒旦的使者來折磨我：“撒旦的使者” 與 “刺” 是        ；這根刺被描述為撒但的使者，因為它源於撒旦，但在神的     之下（伯2:1-7），並且被神      成就神的美意。
折磨：現在時態，表示持續地折磨
以免我自高：
“這根刺戳破了因他進入天堂的壯麗經歷而可能湧起的任何      ，結果是他以基督的溫柔和謙卑（林後10:1）對待他人，而不是以撒旦的          。”—大衛·加蘭德
8 為這事，我三次求過主，叫這刺離開我。 
 為這事：about this 關於這個，指             
我三次求過主，叫這刺離開我：正如主耶穌在客西馬尼園      向神禱告（可14:32-41）
主：主耶穌
9 他對我說：“我的恩典夠你用的，因為我的能力是在人的軟弱上顯得完全。”所以，我更喜歡誇自己的軟弱，好叫基督的能力覆庇我。 
My grace is sufficient for you, for my power is made perfect in weakness（ESV）
我的恩典夠你用的，因為我的能力在軟弱中得以完全。
這句話是整封書信的     
“這是這封書信的頂點，是從這裡看去，整個內容才得以真實地呈現。從這個角度看，使徒保羅的整個使命便清晰可見——他的呼召、他的歸主、他的軟弱、他的試煉、他的勞苦、他的勝利和榮耀，都在這裡找到了位置；就像太陽的光輝照亮並改觀了偉大山脈中的          一樣，神的恩典穿透並超越，使徒身上         的部分，甚至在其中得勝。“        ---菲利普·休斯
“照經文本身的意思來看，主對保羅三次懇切祈求得釋放的回應，幾乎適用於基督徒所經歷的一切非因自己      而遭受的苦難：“我的恩典夠你用的，因為我的能力是在人的軟弱上顯得完全。”這句話是本書中關於如何理解和面對苦難教導的      ，也是與這個墮落世界常見觀點完全對立的核心視角。不出所料，為了強調這一真理，      親自對保羅說話——第9節也是整卷《哥林多後書》中唯一一節“紅字經文”（     親口所說的話）。“               
--克雷格·布隆伯格(Craig Blomberg)
布魯斯（Bruce）說：“他的祈禱確實得到了回應，不是通過從苦難中被解救出來，而是通過獲得     苦難所需的      。”
“神的百姓的祈禱永遠不會被忽視，也從不被無視；但是每個信徒都必須學會一個教訓，那就是神對某一請求的回應，有時像保羅這裡一樣，可能是 ‘    ‘ ，但同時也揭示了      的道路。”
—菲利普·休斯
恩典：這裡是指基督的     
我的能力在軟弱中得以完全：基督的能力在那      他之人的軟弱中最能彰顯出來
所以我更喜歡誇自己的軟弱：Most gladly, therefore, I will rather boast about my weaknesses（NASB）
因為基督的能力是在人的軟弱上顯得完全，保羅更喜歡誇耀自己的軟弱，而不是求主除去軟弱
“在神的回應中，保羅順服了神的旨意。這並不是他像對待一個       但無法避免的命運那樣屈服，而是         地接納，並且以充分的熱情來迎接神的旨意。他毫不猶豫地投入其中，既沒有遺憾，也沒有保留。正如在這裡一樣，神對禱告的回應是充滿活力的，它不僅要求我們做出回應，而且使我們能夠做出這種充滿活力的回應。無論神的旨意如何，真正信心的標誌就是對神旨意的           。”                                            —菲利普·休斯
好叫基督的能力覆庇我：so that Christ’s power may reside in me（CSB）
以便基督的能力能住在我裡面
正如神的      降臨在摩西的會幕中，基督的     也降臨並住在保羅這脆弱的身體     中（出40:34；林後5:1）。
坦尼希爾（Tannehill）評論道：“持續的           是必要的，以免人將神的能力與自己的能力      ，並因試圖      自己而失去神的能力。”
“原本用來      保羅的事物，被神轉化為彰顯基督能力和恩典的工具。這一出人意料的轉變反映了神擊敗      的悖論方式。神允許      攻擊使徒，但神卻將受打擊的保羅變成祂更大能力的器皿。一個       的保羅只會阻礙福音的傳播；而一個       、脆弱的保羅，作為神勝利中的俘虜，卻加速了福音的進展，使認識神的馨香四處傳播（林後書2:14）。”—大衛·加蘭德
10 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！ 
διὸ： therefore 所以，因為基督的能力是在人的軟弱上顯得完全
“基督教會的歷史清楚地見證了這樣一個事實：為基督的緣故所忍受的苦難從未遠離神的     。金口約翰的觀察同樣適用於二十世紀的教會，就如同適用於他那個時代的教會一樣——他指出：“我們若仔細觀察當下的狀況，就會發現苦難帶來了何等大的     ；因為如今我們享受太平，反而變得     鬆弛，使教會充滿了無數的     ；但當我們遭受逼迫時，我們卻更加清醒、更加懇切，也更加願意參加聚會並傾心聽道。”—菲利普·休斯
因我甚麼時候軟弱，甚麼時候就剛強了：
雷維斯塔德（Leivestad）正確地指出：“正如神的能力是通過被釘十字架之主的     顯明出來，為要拯救世人；照樣，復活基督的生命和能力也是通過祂那些在羞辱與患難中顯得     的使徒顯明出來的。”
應用
1.	為主做見證時不要     自己
2.	不要追求神沒有給我們的     
3.	當神沒有     你時，他的恩典一定夠你用
4.	你身上的刺是什麼？你將如何看待這根刺？
5.	       順服神的旨意
6.	主的能力如何在你的軟弱上顯得完全？
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