
第六十八篇 神在肉體中定罪了罪，使我們得以在靈裡

讀經：羅馬書八章三至九節。

羅馬八章三節說，『律法因肉體而軟弱，有所不能的，神，既在罪之肉體的樣式裡，並為著罪，差來了
自己的兒子，就在肉體中定罪了罪。』神在罪之肉體的樣式裡，差來了自己的兒子，這話是指成為肉
體，就是三一神所經之過程的第一個步驟。三節裡的主詞不是神的兒子，而是神。在這一節裡，保羅不
是說，神的兒子在罪之肉體的樣式裡而來；他乃是說，神在罪之肉體的樣式裡，差來了自己的兒子。這
意思是說，根據這一節，採取這個行動的乃是神。神差自己的兒子，藉著成為肉體，在罪之肉體的樣式
裡而來。

在這個過程的第一個步驟─成為肉體之後，神又藉著釘十字架而定罪了罪。當子在罪之肉體的形狀、樣
式裡釘十字架時，神就在肉體中定罪了罪。因此，子在十字架上的死，就是神對罪的定罪。

律法義的要求成就在我們身上

成為肉體以及釘十字架這兩個步驟，有一個目的，就是四節所啟示的：『使律法義的要求，成就在我們
這不照著肉體，只照著靈而行的人身上。』這節的頭一個字『使』的意思是『為了』，說出前一節所採
取之行動的目的。神差來自己的兒子，又在肉體中定罪了罪，乃是為著一個特別的目的。這意思是說，
成為肉體與釘十字架產生出一種結果。這兩個步驟的結果，乃是使律法義的要求，自然而然的成就在我
們身上。我們無須努力去遵守律法義的要求。律法義的要求得以成就，乃是基督成為肉體和釘十字架的
結果。因為成為肉體的基督已經釘在十字架上，所以律法的要求就自動的成就在我們身上。

保羅在四節說，使律法義的要求，成就在『我們這不照著肉體，只照著靈而行的人身上』。這指明神差
來自己的兒子，在肉體中定罪了罪，好使律法義的要求，成就在一班不照著肉體，只照著靈而行的人身
上。

在永世裡，神就想要完成祂的定旨。我們可以說，神在祂面前開了一條高速公路，使祂可以在這條公路
上前進，以成就祂的心意。但是有個叫作『罪』的仇敵，進來阻擋這條路。因此，神就差來自己的兒
子，並在肉體中定罪了罪，為要除去這公路上的障礙。神藉著基督的成為肉體與釘十字架，就定罪了
罪，並且將罪除去。結果，這公路又再度暢通。除去罪與重新打開這公路的結果，乃是使律法義的要求
成就在我們身上。

請注意：保羅在這裡並不是說，使律法義的要求成就在神的兒子身上。他乃是說，使律法義的要求成就
在我們這一班蒙神揀選、救贖、眷臨、臨及、摸著的人身上。四節的代名詞『我們』所標明的這一班
人，都是非常重要的人物，因為律法義的要求是成就在他們身上。這一班人是誰？他們乃是神所揀選的
人。

你知道神已經揀選了你麼？從亞當起，活在這地上的億萬人當中，神已經揀選了你。我們可以用一個簡
單的比喻來幫助我們明白神的揀選。你到超級市場去買蘋果，你看到一大堆蘋果在那裡。從這一堆蘋果
中，你就照著你的喜好選出一打來。神也像這樣揀選了我們。我們可能不高看自己，不寶貴自己；反
之，我們可能輕視自己，甚至恨惡自己。但是神卻不恨惡我們。祂在永世裡就喜歡你，並且揀選了你。
你若問祂為甚麼喜歡你，祂會回答說，『我就是喜歡你。』我們是神的選民。不僅如此，我們也是祂所
救贖、眷臨、摸著的人。根據四福音，被神摸著是一件大事。被神摸著會使我們不一樣。我能作見證，
五十多年前祂摸著我，我立刻成了一個不同的人。我們乃是在四節的『我們』當中；我們已經被神摸著
了。
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照著靈而行

我們必須相信神的話，不想我們的環境，也不看我們自己。羅馬八章四節說，『成就在我們這不照著肉
體，只照著靈而行的人身上。』我們讀了這話，可能會說，『我多半的時間是照著肉體而行，而不是照
著靈而行。』如果有人問，你是照著靈而行，還是照著肉體而行，你可能沒有膽量說，你是照著靈而
行。照你的領會，你沒有充分的立場，使你有把握的說，『我是照著靈而行。』你猶豫一會兒，也許會
說，『我有的時候是照著靈而行，但大部分的時間是照著肉體而行。』說到照著靈而行這件事，我們需
要記得有兩個世界，兩個範圍─物質的範圍和屬靈的範圍。在屬靈的範圍裡，神乃是藉著說話行作萬
事。只要神說了某件事，那件事就成了定案。四章十七節告訴我們，神稱無為有。這就是說，祂藉著說
話稱無為有。例如，根據創世記一章三節，神說，『要有光，』就有了光。

在信心裡說話

我們這些神的兒女需要領悟，當我們出於真誠的心說話時，我們的處境就會照著我們所說的成就。假設
有人問你得救了沒有，你該明確的回答：『是的，我得救了。』你不該猶豫的說，『讓我想想。從某些
證據來看，我也許已經得救了。』你若說你也許得救了，那麼你或許是得救了。但你若說，有些跡象顯
示你尚未得救，那麼你可能出了問題。我們現在既是神的兒女，說話就應當謹慎，因為我們說我們如
何，我們就如何。我在早先的信息裡曾指出，我們喫甚麼，就是甚麼。現在我要指出，我們說甚麼，就
是甚麼。

聖經說信徒是聖徒。你是聖徒麼？你若考慮這個問題，說，『我不像德蕾莎（Theresa）或法蘭西斯
（Francis）那樣聖潔。我實在不覺得自己十分聖潔。我怎能說我是聖徒？』你若這麼說，你的光景就仍
然是一個可憐的罪人。但你若宣告說，『是的，我是聖徒！』那麼你就真是聖徒了。

我們必須學習不憑著自己天然的真誠說話，乃要在信心裡說話。保羅告訴我們，我們說話，是因為我們
有信心的靈：『並且照經上所記：「我信，所以我說話；」我們既有這同樣信心的靈，也就信，所以也
就說話。』（林後四13。） 

我們基督徒遇到事情，常常喜歡一而再，再而三的猶豫、懷疑、考慮並思想。假設有人問你愛不愛主，
你可能遲遲不答；你可能考慮這問題，不願說一些不符合你真實情形的話。你以為你又謹慎又謙卑。實
際上，你是上了仇敵的當，被他欺騙了。我們需要在信心裡放膽宣告說，我們愛主。

關於在靈裡以及接受那靈這事，我們中間許多人都接受了錯誤的教育。有的人教導說，基督徒要接受那
靈，就必須悔改、認罪、並禁食禱告。這樣經過一段時間，他就會忽然之間接受那靈。我們因著受了宗
教背景的影響，若是別人問我們是否受了聖靈，我們可能會遲疑不答。但我們若在屬靈的事上受過正確
的教導，就能彀立刻回答：『是的，我已經受了聖靈！』

三個問題

在這一點上，我要問三個問題。第一，你是否照著靈而行？第二，你是否照著靈？第三，你是否在靈
裡？照著靈而行就是照著靈行事，但照著靈乃是指我們全人都照著靈。我們除了照著靈而行，以及全人
照著靈之外，還需要在靈裡。你有沒有把握說，你是照著靈而行，你的全人也是照著靈，並且你是在靈
裡？有時候你不是會發脾氣麼？那麼你怎能說，你是在靈裡？你仍然受脾氣的困擾，怎麼能說，你是照
著靈而行，並且你的全人是照著靈？要回答這些問題，你要說，『是的，我是在靈裡！不過，當我發脾
氣的時候，我犯了短暫的錯誤。但我立刻悔改，並且得著神的赦免。因此，我仍有膽量宣告：我是在靈
裡。』
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保羅在羅馬八章四節說到照著靈而行，在五節說到全人照著靈。我們若要照著靈而行，首先我們這人必
須照著靈。這意思是說，照著靈而行乃是全人照著靈的結果，因為我們的所作，總是出於我們的所是。

保羅在九節說到在靈裡。照著靈的人就是在靈裡的人。照著靈乃是在靈裡的結果。因此，照著靈而行是
來自照著靈，而照著靈是來自在靈裡。這指明我們基本的需要，乃是在靈裡。我們若不在靈裡，就無法
照著靈。不僅如此，我們這人若不是照著靈，我們就無法照著靈而行。我們一旦在靈裡，就能彀照著
靈；我們一旦照著靈，就能彀照著靈而行。

在本篇信息中，我的負擔不是照著靈而行，也不僅僅是照著靈；我的負擔乃是在靈裡。『在…裡』這個
不起眼的辭，是非常有意義的。我再說，我們照著靈而行，是因為我們這人是照著靈，而我們這人照著
靈，又是因為我們在靈裡。我們都能作見證說，『我照著靈而行，因為我是照著靈；而我照著靈，是因
為我在靈裡。』無論我們在那裡，不論我們作甚麼，我們都應當在靈裡。我們若留在靈裡，就不會發脾
氣，也必定不會說謊。哦，在靈裡是一件何等大的事！

兩個緊要的事實

你知道你是在靈裡麼？羅馬八章九節使我們能放膽說，我們是在靈裡：『但神的靈若住在你們裡面，你
們就不在肉體裡，乃在靈裡了；然而人若沒有基督的靈，就不是屬基督的。』『神的靈若住在你們裡
面』這句話的繙譯是正確的。不過，『若』是指條件說的，是說到有條件的事。『既然』一辭也是指條
件說的，但這條件已經履行，是一件完成的事實。例如，我也許對一位弟兄說，『你若來，我就送你一
本聖經。』這裡的『若』是指一種需要履行的條件。但我也可以說，『你既然來了，我就送你一本聖
經。』在這句話中，『既然』一辭是指一種已經履行的條件。說『你若來』，指一種要履行的條件；但
說『你既然來了』，指明條件已經履行了。九節的意思是屬於第二種情形，就是已經履行的條件。這裡
保羅的意思是說，神的靈既然住在我們裡面，我們就在靈裡。那靈住在我們裡面，乃是一個事實。這不
是有待履行的條件，乃是已經履行的條件，並且已經成了事實。因此，神的靈既然住在我們裡面，我們
就在靈裡了。

我有確定的把握說，我們這些信徒都有神的靈住在我們裡面。這是一個無可否認的事實。根據八章九
節，我們的把握不是神的靈將要住在我們裡面，也不僅僅是神已經住在我們裡面，乃是神現今正住在我
們裡面。哦，神的靈住在我們裡面，這真是個美妙的事實！因著這個事實，我們能彀放膽的說，我們乃
是在靈裡。

即使我們失敗、犯錯，神的靈仍繼續住在我們裡面。例如，我們有時候會發脾氣，但這沒有改變神的靈
住在我們裡面的事實。祂的內住是持續不斷的。現今神的靈既然住在我們裡面，我們就在靈裡。這也是
一個事實。因此，九節有兩個緊要的事實：第一，神的靈住在我們裡面，我們有那靈。第二，我們乃是
在靈裡。

地位與光景

一面，保羅在九節說，神的靈既然住在我們裡面，我們就在靈裡。另一面，他又說，人若沒有基督的
靈，就不是屬基督的。假設我們說，『神的靈既然住在我們裡面，我就是屬那靈的。』然後我們又接著
說，『人若沒有基督的靈，就不是在基督裡。』這樣更改『屬…的』和『在…裡』的說法，會造成很大
的區別。

說神的靈既然住在我們裡面，我們就是屬那靈的，這話是不對的。說人若沒有基督的靈，就不在基督
裡，也是不對的。這裡的『屬…的』是指地位，而『在…裡』是指光景。我們若沒有基督的靈，就不是
屬基督的，這是地位的事。凡沒有基督的靈的，就不是屬基督的。我們這些信徒沒有任何地位上的難
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處。我們有基督的靈，我們也是屬基督的。但我們就光景說可能有難處，這就是『在…裡』所表明的。
我們都可以有信心的說，我們是屬基督的。但正如我們曾指出的，若要說我們在靈裡，我們可能會猶
豫。

我們屬基督的這個地位是絕不會改變的。為這緣故，如果我們說，我們有時候是屬基督的，有時候不是
屬基督的，這是不對的。我們永遠是屬基督的，正如我們永遠屬於我們出生的家庭一樣。不論你在何
處，你都屬於你的家庭。這是地位的問題，是不會改變的。雖然我們永遠屬於某一個家庭，但我們未必
一直在那個家庭裡。在一個家庭裡，就像在靈裡一樣，要視光景而定。我們必須承認，有時候我們會有
不在靈裡的難處。我再說，我們是屬基督的，這個地位絕不會有問題；但有時候我們會有不在靈裡這個
光景上的難處。在本篇信息中，我們所論到的是光景，而不是地位。地位的問題已經一次永遠的解決
了。阿利路亞，我們都是屬基督的！但我們在靈裡的光景還不固定、穩固。因此，我們在下一篇信息要
來看，如何穩定我們在靈裡的光景。
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