『基督徒生活的根基』--信心      羅十：8-17        蕭富山    我們家的教會
主題經節：羅10：17
牧師、各位弟兄姊妹平安！首先感謝牧師及教會讓我再次有機會上講台分享，今天要分享的主題為基督徒生活的根基，是有關信心方面相關的分享，好不好我們先作個禱告。
引言：生活中許多不可能的任務？(喬治慕勒的故事)

在聖經的記載中，弟兄姊妹你認為那些事是最不可能的任務？舊約，摩西過紅海、大衛打倒大巨人、以利沙火車火馬、以利亞與八百巴力大對決、約書亞帥猶太人繞耶利哥城耶利哥城倒塌、(書10：12, 14在這日以前、這日以後、耶和華聽人的禱告、沒有像這日的.)日月停止。新約呢？五餅二魚、水變酒、醫病趕鬼、使人悔改。
為了讓大家印象深刻我找了兩則孤兒的父－慕勒的故事：其中一個見證說到：喬治慕勒是個憑信心仰望神的人，他成立的孤兒院有兩千名孤兒，有一晚負責伙食的弟兄憂心地告訴他，說明天早上沒有一點食物可吃，慕勒就請這位弟兄和他一起跪下祈禱。隔天早晨雖然沒有早餐，他仍吩咐人將所有的餐具擺好，孩子們都一一就坐，並愕愕的看著院長，因為慕勒對著空空的杯和碟作了謝飯祈禱。就在這時，門鈴響了，有一家麵包店由於某一工廠臨時大罷工，老闆不曉得如何處理這些已作好的麵包，就差人整車送了過來。不久，又有人按門鈴，有輛滿載鮮奶的車子，正巧在孤兒院附近拋錨，一直都修不好，老板決定將一車牛奶送給孤兒院，免得壞掉。

另一個慕勒的見證說到：有一個船長，是基督徒，當他途經紐芬蘭海岸時﹐曾對一位乘客作了下列一個見證：「上次，我經過此地，是在五星期前，在我們的乘客中間有一位慕勒先生。那時因為霧大；輪船已經停頓了二十四小時。慕勒先生來對我說，『船長，我來告訴你，星期六下午我是一定要到桂拜城(Quebec)的。』我說:『這是不可能的事。』他說:『很好，如果你的船不能叫我按時到達，神有別的方法的。五十七年以來，我從未對人失過約。讓我們下去禱告。』

我呆望這位傳道人，心中在想，這個人不知道是從那一家瘋人院出來的？我從來沒有聽見過這樣的話。我就對他說:『慕勒先生，你知不知道霧是多麼厚?』他答道： 『不，我的眼睛並不看霧的厚薄。我的眼睛只看活的神，他是管理我一生的環境的。』於是他跪下來作了一個很簡單的禱告。 

當他作完了禱告，我正想接下去禱告時，他把他的手放在我的肩上，然後叫我不要作。他說：『第一，你不相信神會答應你；第二，我相信神已經答應了，用不著你再求了。』我呆呆望著他。他對我說：『船長，我已經認識我的主有五十七年了，在這五十七年中，神從來沒有一次不聽我過。起來，船長，把門打開，你要看見霧已全消了。』我立起身來，霧果然已經全消了。於是星期六下午慕勒如約到了桂拜城。」

在我們的信仰中其實應該像慕勒般充滿信心的經歷，聽說喬治慕勒一生，共有超過五萬個像這樣的神蹟。或許我們不像聖經記載或喬治慕勒的見證，那麼充滿戲劇化，但相信在信仰生活中，我們仍應是神的冒險家、神的贏家，因為信心與基督徒生活是息息相關的。
既然信心與我們的生活息息相關，所以我們要簡單來探討三個Ｗ，Why？What？及How？為什麼要建立對神的信心？什麼事對神的信心？如何建立對神的信心？
1. Why？為什麼要建立對神的信心？ 
希伯來書11：6人非有信，就不能得神的喜悅；因為到神面前來的人必須信有神，且信他賞賜那尋求他的人。因此沒有信心就不能得著神的喜悅，當蒙神喜悅時，箴 16:7 人所行的，若蒙耶和華喜悅，耶和華也使他的仇敵與他和好。但當神不喜悅時，箴 24:18 恐怕耶和華看見就不喜悅，將怒氣從仇敵身上轉過來。所以，為什麼要建立對神的信心，乃是要得神的喜悅。
馬太福音十七章：20我實在告訴你們，你們若有信心，像一粒芥菜種，就是對這座山說：你從這邊挪到邊。他也必挪去；並且你們沒有一件不能作的事了。建立對神的信心，會帶來如同經文所說沒有一件不能作的事了的結果。因此，建立對神的信心，我們就能完成神所託付的大使命與任務，就能完成神對每個人生命的呼召或計劃。
接下來我們要來看可能的信仰迷思、誤解並作澄清，常常我們會以為神的應許成就，乃是因著大佈道家、神恩膏的僕人…，所以我們才能得醫治，聖靈才會大大動工。我們要來看看幾個聖經中的例子，首先我們來看使徒行傳14章8-10節：路司得城裏坐著一個兩腳無力的人，生來是瘸腿的，從來沒有走過。他聽保羅講道，保羅定睛看他，見他有信心，可得痊癒，14:10 就大聲說：你起來，兩腳站直！那人就跳起來，而且行走。一定有人會說：多棒啊！保羅醫治了這個人。但是請大家再仔細看看經文內容，在這裡保羅並沒有醫治這個人，這人並不是因為保羅是使徒而得醫治，他不是透過保羅的信心得醫治，他乃是憑著他自己的信心。
我們要來看更多的例子，馬可福音2章3-5節：有人帶著一個癱子來見耶穌，是用四個人抬來的；因為人多，不得近前，就把耶穌所在的房子，拆了房頂，既拆通了，就把癱子連所躺臥的褥子都縋下來。耶穌見他們的信心，就對癱子說：小子，你的罪赦了。12節那人就起來，立刻拿著褥子，當眾人面前出去了…(這裡主要是癱子朋友的信心及攤子的信心與行動)
馬太福音八章8節百夫長回答說：主阿，你到我舍下，我不敢當；只要你說一句話，我的僕人就必好了。10節耶穌聽見就希奇，對跟從的人說：我實在告訴你們，這麼大的信心，就是在以色列中，我也沒有遇見過。13節耶穌對百夫長說：你回去罷！照你的信心，給你成全了。那時，他的僕人就好了。(這裡主要講到的是百夫長的信心，也是耶穌特別稱許的)
馬太福音十五章22節有一個迦南婦人，從那地方出來，喊著說：主阿，大衛的子孫，可憐我！我女兒被鬼附得甚苦。26-28節他回答說：不好拿兒女的餅丟給狗喫。婦人說：主阿，不錯；但是狗也喫他主人桌子上掉下來的碎渣兒。耶穌說：婦人，你的信心是大的！照你所要的，給你成全了罷。從那時候，他女兒就好了。(迦南婦人的信心)
馬太福音九章20-22節有一個女人，患了十二年的血漏，來到耶穌背後，摸他的衣裳繸子；因為他心裏說：我只摸他的衣裳，就必痊愈。耶穌轉過來，看見他，就說：女兒，放心！你的信救了你。從那時候，女人就痊愈了。27-29節耶穌從那裏往前走，有兩個瞎子跟著他，喊叫說：大衛的子孫，可憐我們罷！耶穌進了房子，瞎子就來到他跟前。耶穌說：你們信我能作這事麼﹖他們說：主阿，我們信。耶穌就摸他們的眼睛，說：照著你們的信給你們成全了罷。
從上面的這麼多的經文我們可以看出來，重要的是我們的信心，我們個人的信心，不是哪一位超級佈道家、傳道人、同工或其他弟兄姊妹的信心。乃是你的信你的信心，你對神、對耶穌、對聖靈三位一體真神的信心。所以信心應該是每個人都垂手可以得著的，這也難怪希伯來書11：6說到人非有信，就不能得神的喜悅；假若神要求我們在不可能有信心的情況下，還要有信心，那麼我們就有權利來挑戰祂的公義。
所以為什麼要對神建立信心，信心代表的意義是什麼？它乃是我們基督信仰的基礎與根基，當神的恩典與真理，加上這個基礎，也就是人的信心 => (人與神同工的結果) => 將帶來罪得赦、得醫治、得痊癒、鬼被趕出去、…的結果。也就是馬太福音十七章：20我們若有信心，像一粒芥菜種，我們就沒有一件不能作的事了的結果。
接下來我們要來探討…
What？信心是什麼？ 
希伯來書11章1節合和本聖經翻為：信就是所望之事的實底，是未見之事的確據。在希臘原文字典裡信的意思為，對任何真理的堅信、相信；在新約裡是針對人與神的關係，以及屬神的事的堅信和相信，一般都包含著信靠的觀念，以及由相信而生的神聖火熱，並加入其中。在摩法特(Moffatt)譯本翻為：如今信心就是，對於我們所盼望之事，篤信不疑；對於我們尚未看見之事，十分確信。還有一個譯本譯為：信心是一張所有權狀，也就是說，我們所盼望的事，至終是我們的。馬可福音11章24節：所以我告訴你們，凡你們禱告祈求的，無論是甚麼，只要信是得著的，就必得著。在希臘原文的語態裡，前面信是得著裡得著的語態是現在式，也常被譯作過去式，就是所謂的"歷史上確實存在的一個狀況"，也就是說讀者好像在過去的那個時間裡，親眼目睹了事件發生的過程.後面就必得著裡得著的語態的語態是未來式。這意謂著耶穌的意思是說：你們得先相信你們已得著，然後你們才能得著。
當然上述的說明，大家可能還是對信心的了解還是很抽象。大衛與歌利亞的故事大家應該都很熟悉，大衛戰勝歌利亞憑藉的就是他對神的信心。另外藉著底下的小故事來說明信心，某小國與鄰邦的強國交惡，雙方的衝突與日俱增，終於逼使小國的大使與強國首相坐上談判桌。雙方劍拔弩張，小國大使不惜以開戰來威脅強國。小國大使：我們擁有戰車三十輛，飛機八十架，足以攻擊貴國。強國首相輕蔑笑道：我們的戰車和飛機數量，要多過你們一百倍。小國大使仍不甘示弱，繼續恐嚇對方：我國有二萬五千人的精良部隊，能夠佔領貴國。強國首相大笑：我們擁有的軍隊，人數多過你們一百倍。談判至此，小國大使顯露慌張神色，表示必須先向國內請示之後，方能再繼續談下去。當雙方再度展開談判時，小國大使的態度有了一百八十度的轉變，趨向妥協，轉為向大國求和。強國首相詫異對方的改變，以為小國受到己方國力強盛所震撼，故而細問小國大使求合的原因。小國大使神色自若地回答：不是我們懼怕你們的兵力，而是我們的國土太小，實在容納不下兩百五十萬名戰俘。從小國大使的身上，我們看到了無比的信心。
羅馬書10章8節：他到底怎麼說呢？他說：這道離你不遠，正在你口裏，在你心裏。就是我們所傳信主(原文是：信心)的道(rhema)。有些人的信心只停留在理性，但內心尚未真正感受到。不斷覆誦聖經的應許不表示有信心，也不表示能夠行神蹟。走鋼索表演者的故事，(相信走鋼索的人可以在懸崖走過鋼索，甚至相信他可以騎單車推推車載人通過，與自己讓他載著推過去是兩回事)相信與實際坐上去的相信信賴是不同。約翰衛斯理曾說過，魔鬼給了教會信心的替代品；這個替代品無論看起來或聽起來都很像信心，以致很少人能分辨出其中的差異。他把這個替代品叫作理智上的贊同，許多人讀神的話語，也同意那是真實的，但他們只是在頭腦上同意。我們把他稱為理性的信心，或者說多馬式的信心。然而事情不是這樣成就的，惟有從心裡發出的信心，才能從神領受。多馬說：除非我看見，否則我總不信。但相反的，對亞伯拉罕的信心卻不一樣，亞伯拉罕對於神的應許並不搖動…反而信心堅固。多馬用的是頭腦的知識，而不是心裡的相信。多馬擁有的只是天然人的信心，意思是說：除非我能夠看到並感覺到，否則我是不會相信的。然而亞伯拉罕相信的是神的話，他不是考慮他自然的知識或個人天然的感官的感覺。他乃是藉著神的話更新他的想法，改變他的心思意念，並進而往下進入他的情感，讓意志順服在從聖經領受的啟示之下。內心真正相信，口裡自然能夠宣告出來，這就是羅馬書10章8節所說：這道離你不遠，正在你口裏，在你心裏。最後我們要來探討…
How？如何得著信心？
中文「信」是由「人」及「言」所組合，這是蠻有趣的，所以從我們的文字可以知道，信與人說的話語有關。但信心的基礎是否穩固，則看你是建立在什麼之上，人的話語、經驗或神的話語。羅十：17可見信道(原文是信心)是從聽道來的，聽道是從基督的話(Rhema)來的。所以信心乃是來自上帝的道，我們要再回到使徒行傳14章7-10節實際的例子，(保羅和巴拿巴)在那裡傳福音。路司得城裏坐著一個兩腳無力的人，生來是瘸腿的，從來沒有走過。他聽保羅講道，保羅定睛看他，見他有信心，可得痊癒，14:10 就大聲說：你起來，兩腳站直！那人就跳起來，而且行走。經文裡我們可以看出，這人是從哪裡得到信心得到醫治呢？(是從聽見保羅傳道)當時保羅在傳講什麼呢？(他是在傳講福音)保羅傳講救恩以及醫治的福音。另外我們來看使徒行傳11章13-14節，那人就告訴我們，他如何看見一位天使，站在他屋裡，說：你打發人往約帕去，請那稱呼彼得的西門來；他有話告訴你，可以叫你和你的全家得救。神指示哥尼流差人去請彼得，是為了要使他們明白救恩的計畫。從「他有話告訴你，可以叫你和你的全家得救」，這段經文可以得知，人是藉著聽見神的話而得救的！原因在於羅十：17可見信道(原文是信心)是從聽道來的，聽道是從基督的話(Rhema)來的。
在希臘原文裡信道(原文是信心)，基督的話，話的原文是Rhema，「Rhema」的原文意思是從活的聲音所發出的、所說的事、字，它指的是一種從神而來的信息，同時也帶著能力足以讓我們應付每一個特殊狀況。當讀經時突然某節經文強烈地震憾我們，那就是我們得以領受rhema(活的道)以供應個人之需；或者，當我們一直禱告求神的智慧或求問一個無法解決之問題的答案，突然間，神用清楚實際的話語向我們的心說出答案解決問題(服役後堅立呼召：太16:26 人若賺得全世界，賠上自己的生命，有甚麼益處呢？人還能拿甚麼換生命呢﹖)，那就是「rhema」。
如何建立信心？聽多了看多了認識了自然慢慢建立信心，如同生病找醫生，常常有些醫生都大排長龍，因為聽到他醫術高明醫好很多人的消息，打聽認識了解所以對醫生也就有信心了。保羅寫信給不同的教會時，從來沒有為他們「得到信心」來禱告，反倒為他們是信徒、已經有了信心來感謝。他所禱告的是信徒能夠「真知道祂」，因為他知道信心要透過明白上帝的旨意才會動起來，惟有上帝的旨意被人明白時，信心才會發動。
也就是說當神開始對你說話(rhema)，透過洞察、透過知識、透過上帝的話，信心就來了，信心就會顯出功效來。當我們在某個事工運動中突然有感動想採取某個特殊行動，結果帶來很大的祝福(自己蒙召擔任義工備課感動的見證)，即是「rhema」。我們必須藉著聖經(logos)用來洞察判斷臨到我們的話(rhema)是否真出於主，抑或出於其他的靈。聖靈(rhema)與聖經(logos)二者總是並行不悖的。
因此要如何讓信心有功效呢？必須先從聽見神的rhema開始，但又如何聽見神的rhema，方法無它，就是要願意傾聽、騰出時間，多讀神的話，多親近神，讓神有機會向你說話，如此就能多聽見神的rhema。接著就是如何藉著神的話更新我們的想法，改變我們的心思意念，進而往下進入我們的情感，讓意志順服在從聖經領受的啟示之下，進而採取行動。全世界最大教會趙鏞基牧師說他沒什麼特別之處，若真要找出來的話那就是勇敢了，他對神的話勇敢踏出信心的腳步。

※禱告與回應： 

弟兄姊妹不知你目前正面對的困難或挑戰，可能你與家人的關係、你的課業、你與同儕間的關係、罪的問題、家裡所面臨的難題等等。假若耶穌仍然問我們：你們信我能作這事麼？你的回答是什麼？你是說：主阿，我們信。還是？假若你的回答是：主阿，我們信。相信耶穌同樣要說：照著你們的信給你們成全了罷。好不好，讓我們一起來禱告。
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