第5講：基督的香氣（林後2:12-3:6）
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怎樣熬過無人理解的苦悶時刻？當你被自己所服侍的人誤會，被要求要證明自己，可以去哪裡找認同和共鳴？那段等候提多回來報告哥林多情況的日子，對保羅來說是相當艱難的。孤單中保羅想到主的同在是何等寶貴，而主自己才是他最于要效忠要服侍的那位。當他努力做好主要他作的工，能榮耀主，那就是他事奉生命中最大的報賞了。今天我們要從林後2:12-3:6看基督的僕人如何自辯。
林後2:12-13先交代了保羅到特羅亞與馬其頓的行程。經文這麼說：“我從前為基督的福音到了特羅亞，主也給我開了門。那時，因為沒有遇見兄弟提多，我心裡不安，便辭別那裡的人往馬其頓去了。”保羅第二次佈道之旅到過特羅亞（徒16:8）那裡是個位於小亞細亞西北端的海港，在愛琴海畔，越海可到歐洲的馬其頓和亞該亞丟省。保羅在此見異象，才往馬其頓。那是他第一次訪問歐洲。這裡提到的是保羅第二次去羅馬的殖民地特羅亞，他在大亞底米廟騷亂事件後，離開以弗所去馬其頓，路經了特羅亞（徒20:1-6）。保羅到這裡並是貪圖安樂或逃避苦難，因他在特羅亞還是為福音受苦。何況特羅亞也是他到馬其頓的必經之地。動身前，保羅曾要提多把一封流淚寫的信帶給哥林多教會（7:5-16）並約定在特羅亞相會。但在特羅亞卻等不到提多。特羅亞雖有很好的傳福音的機會，但保羅卻無法安心傳福音，一方面他急於知道哥林多教會對他去信的反應，另一方面他也擔心提多的安全。於是他渡海往馬其頓，希望遇到從哥林多回來的提多。後來他終於在那裡遇見了提多，得到哥林多教會危機已渡過的消息，這才大得安慰。這在往後的7:5-8提到過。總的來說，保羅延遲到哥林多，絕不是不愛哥林多人，而是遵從神的引導，到處顯揚基督的香氣。寫到這裡，保羅忍不住對主耶穌發出了至深的頌贊，表白自己至終要交代的對象，是交付福音給他的主。他在14節中表明，他無論到哪裡都有一個目的，就是要叫主的得榮耀，即或他改變行程，也是順從神的帥領。14節中有“香氣”一詞，引用了一個景象作為比喻。原來當時羅馬的軍隊，如果一個將軍打勝了仗回，就會走在他的士兵和他的俘虜前面，凱旋進城。遊行時，群眾要燒香歡迎，保羅就用了這個意境，描寫福音精兵順從基督的帥領得勝的情形。
2:15-16進一步描寫香氣的作用。“因為我們在神面前，無論在得救的人身上或滅亡的人身上，都有基督馨香之氣。在這等人，就作了死的香氣叫他死；在那等人，就作了活的香氣叫他活。這事誰能當得起呢？”15節中的“我們”不光指保羅和他的同工，也指到一切信徒。我們當在人前，隨時隨處活出基督徒應有的美好見證，並宣傳十字架的福音，這就是顯揚基督的香氣。福音的馨香之氣既是借著信徒的見證布散開去，世上的人雖同在這香氣中，有的接受了福音，成了得救的人，有的卻不肯相信，成了滅亡的人。洋溢凱旋大道空氣中馨香的煙霧，增加了一同凱旋之人的歡樂，但對行列中就要面對死亡的戰俘來說，這就成了“死的香氣”。所以這裡不是說播散香氣的福音信息叫有些人死亡，而是不信的人拒絕了神賜生命的恩典，拒絕了主耶穌，雖是處身在別人所散發的香氣中，卻因不信而一步步走向死亡。福音對於接受的人是得救的朌望和喜樂，對拒絕的人便成了定罪的根據。弟兄姊妹，聽到這裡，你能不能意識到保羅也在向你發出挑戰呢？你作為基督徒，活在人群當中，是能夠散發出基督的馨香之氣的！而福音的大能會決定人得永生還是步向滅亡的。可沒有人傳福音，人們怎能聽聞福音而得永生呢？
好，我們繼續讀第17節。“我們不像那許多人，為利混亂神的道；乃是由於誠實，由於神，在神面前憑著基督講道。”這裡保羅想要說的是，他不像那假師傅，為利益好處混亂神的道，或為利益好處而改變行蹤。他一切決定，是要誠實憑神引導而定。他是靠著基督來傳講神所交付他的信息。
3:1-6進一步表明保羅的心跡。這裡有保羅對自己信徒身分和使命清晰的界定。林後3:1-3：“我們豈是又舉薦自己嗎？豈像別人用人的薦信給你們或用你們的薦信給人嗎？你們就是我們的薦信，寫在我們的心裡，被眾人所知道所念誦的。你們明顯是基督的信，借著我們修成的。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。”這裡有一段時代背景。根據曆，保羅創立了哥林多會一年半之後就離開那裡。不久就有一批基督徒，自耶路撒冷來到哥林多，自命為傳道人。他們手裡拿著耶穌撒冷教會的薦信，加入了哥林多教會。他們的律法主義濃厚，主張基督徒要恪守舊約律法。所以他們散佈許多謠言，攻擊保羅和西拉等人。他們一方面指保羅不是信徒，一方面指保羅沒有耶路撒冷教會的薦信，哥林多教會不應該聽他。保羅知道了這消息，就寫了這一段信函作為答辯。他說到自己不像某些人那樣,要靠有名望的人的薦信來證明他的身份。保羅在這裡不是說寫薦書有什麼不對。他自己就曾舉薦堅革哩教會女執事非比（羅16:1-2）、又舉薦以巴弗提（腓2:25-30）、推基古和亞尼西母等（西4:7-9）他又曾帶著耶路撒冷教會的薦書，前往安提阿、敘利亞和基利家等地（徒15:22-23）這裡保羅是要哥林多人知道他根本不是靠人的舉薦來為自己宣傳的傳道人。因他的生活工作、並他表現出的見證就是他的薦信了。的確如此，使徒保羅在大馬色路上奉主差遣出來傳道，後來又經過安提阿教會的按手差派。而且哥林多教會是使徒保羅奉主的名而創立的。他創立哥林多教會的艱苦情形，記載在徒18:1-18。這些事實，當日哥林多教會人沒有一個不知道。如果有人要他交出記述來歷的薦書，豈不是一件滑稽的事嗎？一個牧者的最好信任狀，可以從他所牧養的百姓的生活品格中去發現。這驗證了他工作的性質。保羅在經文中就明說了，他有兩封薦信。一封是他自己的薦信，一封是主基督的薦信。這兩封信都指到哥林多教會的信徒。保羅的第一封薦信，是將自己介紹給哥林多教會。他的第二封薦信，是將哥林多教會介紹給世上的人。哥林多會友，想起自己怎樣蒙受救恩，就可以證明保羅真是奉主差遣而出來傳道的人。世人看見哥林多教會會友信主的真誠，每人都有屬靈的生命，就知道他們真是屬主基督的。是世人就必定歸榮耀給主耶穌。像這樣的兩大介紹信，功效比那用筆墨寫成的介紹信，價值大得多了。看果子就可以知道樹；看行為就可以知道人。用行為寫的介紹信，功效更大。而保羅這兩封信，有五大特點：第一、他們是以人為信，第二、他們是寫在心上。第三、這些信由行為顯出來，人人可看見，人人可誦讀。第四、基督是這些信的意念宣告者，保羅是這些信的代書者。第五、這兩封信不是用墨水寫成，乃是用聖靈寫成的。弟兄姊妹，讓我們都為主耶穌充當這樣的書信罷！
保羅的信心是建立在神那裡不是建立在人那裡的。他對哥林多教會的人有信心是因為他深知有聖靈住在他們生命中。在3:4-6他這麼說：“我們因基督，所以在神面前才有這樣的信心。並不是我們憑自己能承擔什麼事；我們所能承擔的，乃是出於神。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（或作：聖靈）是叫人活。”這裡保羅特別強調新約，暗示了針對他的是那些死守舊約律例的人。保羅言明：使徒的承擔是出於神，是耶穌基督使他的同工能成為新約的僕人。這福音立的新約所根據的不是舊約的律法條文，而是聖靈的能力。律法的要求無人能完全做到，因為律法的字句不能給人去做的力量，只能判違反的人死刑。所以在舊約律法下的人都受了死的宣判。所以在舊約律法下的人都受了死宣判。但神的靈是賜生命的靈，凡“不按著儀文的舊樣”而“按著心靈的新樣”服事主的人，都能脫離罪和死的律。基督為我們犧牲所立的新約，把新生命賜給一切相信祂的人。3:6中的“精意”指的是聖靈。保羅將靠人的力量求稱義的猶太律法主義和靠聖靈能力去生活的新約福音對照，讓我們看清了福音的超越性。當日，律法主義實在是福音廣傳的主要阻力。
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