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以赛亚书51:1-8

以赛亚书第50章以一个对顺服的呼召结束(50:10),这是一个以耶稣为榜样的对耶和华的虔敬的回应。他的耳向着上帝的话语开通。在其它经节里上帝已对他自己的悖逆的民说话,但在第51章中他对那些回应他的呼召的人说话;那些人追求公义。耶和华要求他们留心他的话语(第1,4,7节)并且应许祝福(第1-3节)将要遍及全地(第4-6节) 。人是无法阻止他的; 不义之人也许会迫害, 但他们终将要失败的(第7,8节)。以赛亚书的这部分介于第3首和最后一首仆人之歌之间，并且重复了许多第42章中第1首仆人之歌的陈述。
51:1 

正象在48:1,12,14,16中上帝的话语以“当听我言”开启一样,基督在49：1中使用的这句话也被耶和华在51:1使用。耶和华对寻求公义的人说话(第1,7节)。这些人只能是余民;诡诈的悖逆者(48:8)是无权拥有"以色列"这美名的(48:1,2;罗马书9:5)。所应许的祝福是为了敬畏上帝的人的,并不是为了自称为以色列的任何人。
51:1-3 

采石场中的一块磐石是没有生命的。上帝提醒他的民这和他们自己作为一个国家之初时的情形是多么相似。直到以撒出生前他们的国民并没有增添;在那之前亚伯拉罕的身体如同已死而且撒拉从未能够生孩子(罗马书4:19)。上帝已经超自然地给予了生命,并且使亚伯拉罕人数增多。他们被命令要记念那事，因为上帝在他自己心中对他们也有同样的大能更新计划。他的救恩必要成全(腓立比书1:6)。当这救恩被完全的经历时，将会是不毛之地的沙漠与人类犯罪之前郁郁葱葱的伊甸园那样的区别。赐福的应许将代替对人类的诅咒 (创世记3:16-19) 。那诅咒曾带来了忧愁叹息(第11节), 但当上帝安慰锡安时，那将会有欢喜，快乐，歌唱和感谢。
天堂复得 以赛亚书进行中,在51:3这里提到的伊甸园成为52:1中的没有罪人的圣城耶路撒冷，正如我们在启示录21:27所发现的，因为“凡 不 洁 净 的…… ， 总 不 得 进 那 城 。”。 这是救赎的高峰。 它也是第一批罪人(我们的祖先)被赶出伊甸园．又安设基路伯把守道路,以防他们回归并接近生命树的逆转 (创世记3:22 - 24)。 以赛亚书51和52生动地描述了这一恢复。 在启示录里，圣经的展开是完全的; 生命树位于圣城，即新耶路撒冷里。 使锡安的旷野象伊甸(51 ：3),这画面高度暗示着诅咒被去除了。 在同一首诗里,也解释了在其中必有欢喜、快乐。 终于，最后罪被永远置于我们之后了。
51:4 

这些经节是给敬畏上帝的余民的。(比较第1和7节)。所说的国民是真以色列人,不是信徒和非信徒的混杂。(在约翰福音1:47中的拿但业是个真以色列人) 。不再是, "你们中间谁是敬畏耶和华?" (50:10),因为那暗示着不是所有的人都敬畏他。象在11:9一样,这里正在接近一种情形，在那里耶和华说他们全都必认识他 (耶利米书31:33,34) 。
51:4-6

耶和华在此将救恩与他的公义相连接。这肯定地显明了他的救恩的性质,但也表明了上帝公义的标准没有被忽略, 因为他的救恩是得到他的认可的。上帝在这讲到拯救活动时重复使用了 在以赛亚书42:1-6中关于基督的服侍所使用的字词。上帝 以这种方式显明他即将来临的救恩是通过基督而来的。"我必坚定我的公理为万民之光"(第4节)和"审判万民"(第5节)重复了42：1和6的话语。"海岛都要等候我"(第5节)与42:4相关，这种与第1首歌相连接是故意的，是为了清楚地说明仆人的工作就是耶和华的工作;上帝的拯救是通过基督进行的。
51:5 耶和华的膀臂
在此之前,以赛亚也曾提到过耶和华施展他的膀臂的个人行为。耶和华的膀臂并不指什么上帝通过一个人而作的事，个人不是他的膀臂。它表明的是上帝直接的和亲自的行为(30:30)。他的膀臂是他施行拯救(59:16和出埃及记6:6)的能力(40:10)。以赛亚正在为他的读者准备一个高潮。他保持着膀臂与基督有关的比喻。在42:1,4中,是基督带来了公义;而现在在第5节中,是耶和华的膀臂将要带来公义, 因此基督就是耶和华的膀臂--- 在52：10和53：1中这一点变得更加强有力。在第5节中第一次提到的膀臂在希伯来文中是复数, 第2次提到时则用的是单数,这是要预备读者想到一个非常具体的"膀臂" 。 

遥远的海岛与那些不认识耶和华的人,在希望中等候耶和华的膀臂。他们的渴望和需求只能通过耶和华才能得到满足。他们将要寻求耶和华,并且上帝将以基督作为他们的光和救恩来回答他们的需求(49:6) 。
51:6

 救恩的来临将是为了全地的,同时也会永远长存。天地要废去(马可福音13:31),但上帝的救恩不会。这里很好地表明了当救恩完全时, 罪将不再会在上帝的民中发生。象在诗篇102:24-28中一样, 地将要象破烂的衣服一样渐渐旧了,但耶和华或者继续与耶和华同住的民不会如此。没有得到他救恩的住在地上的民(启示录8:13)将要消失。

51:7,8 

就象一件旧衣服一样,世人将要衰亡(第6节),并且就象被蛀虫咬一样,恶者将要被吞没。但当他们活著时，他们要毁谤义人。上帝真正的民被命令不要怕他们的辱骂，也不要因他们的毁谤而惊惶。他们象蒸气一样不久将会消失(雅各书4:14)。信徒必须持守一种时间的视野。在短暂的生命中,将会有逼迫,但它很快将要结束并且逼迫者将会永远消失。就象海底中埃及的军兵(43:17),没人能找到向耶和华的民发怒的人(41:11,12)。能够继续存在的将是上帝的救恩。同时我们必须象主一样忍受患难和屈辱(罗马书15:1-6; 彼得前书2:19-23) 。当我们畏惧时, 我们必须选择好谁当是我们所畏惧的(8:12,13)。我们畏惧的不能是会死去的人(约翰一书2:17)。我们的忍耐是因盼望我们主耶稣基督所存的 (帖撒罗尼迦前书 1:3) 。
***************************************************************************************************************

51:9-16 

上帝的民强健地祈祷,他们对着上帝呼唤,"兴起,兴起!"(第9节)。他回答着说我就是那安慰你的(40:1)。他们向"耶和华的膀臂"呼求象他当年将他们从埃及解救出来那样的大力行动。耶和华的回答也提及他过去的作为(创世)以及他从一个欺压者中将他们解救出来。他们是按著他的意愿来祈祷的。上帝将这样的一个祷告放入圣经中,是为了表明我们在祈祷时要求他将来的作为与他从前的行动一样。这样的一个祷告呼求耶和华的膀臂行动起来。他们想要他们的仇敌毁灭。这样的一个祷告实际上是呼求撒旦(不仅仅是法老) 被压碎在基督脚下(创世记3:15; 希伯来书2:14,15) 。在第1-8节中上帝已应许了赐福和救恩,因此一个要经历这应许的祷告经验是适当的。那些祈祷者也许不知道他们在祈祷关于基督的事情, 但他们实际上就是这么作的。在第16节中, 父再一次说到他的仆人, 那位耶和华的膀臂(53:1) 。基督是耶和华对他们呼求上帝干预的伟大答复。
51:9-11一个呼求上帝行动的祷告
上帝欢迎求告他信守自己应许的祈祷。从这并不能推断出他可能不会守诺,但是这种祷告带来一种耶和华与他的民之间的团契。这样的祷告是一种信心的实践。我们多次被告知基督的再来,我们也为之祈祷(启示录22:20,21)。耶和华是不改变的(玛拉基书3:6)。他是跟埃及作战时施行审判和解救的那位同样的耶和华。`拉哈伯'指埃及(30:7);大鱼的形象也与埃及王法老有关(以西结书32:2)。这一个祷告呼吁上帝现在要象他过去一样工作。上帝选择不仅通过他的话语，而且通过他的行为而为人所知(诗篇103:7,申命记3:24)。通过自己的行为，上帝的能力很清楚地向其它列国显明(约书亚记2:9-13) 。
耶和华的救恩是一种拯救和救赎。为了使这两个词赋予意义,必须要付出代价以保证随后获得结果。这代价是由基督付出的，他用他的血来施行拯救(以弗所书1:7)。作为结果,那些为血所赎回的人将回归到"锡安山，就是天上的耶路撒冷。" (希伯来书12:22-24) 。以赛亚的主题不是关于从巴比伦回归，而是未来的一个更伟大的拯救，那将有歌声陪伴进入耶和华的园囿(第3节) 。
51:12-16

耶和华强调性的回答与第9，10节中对耶和华的呼吁同样的强烈。上帝不是一下子完成救恩的计划是大有好处的，因为这种延迟能使我们渴望并祈祷。"人仰望耶和华，静默等候他的救恩，这原是好的。"(耶利米哀歌3:26)。这里上帝的安慰与对局势的回顾有关。他们的欺压者是象草一样要死的人(40:6-8) 。但谁是他的民呢? 他们是有耶和华作他们的创造者的人。他们作为一类民的生命是由他启动的。其中的涵义是：如果上帝是他们的创造者,他会对他们负责。这一点他们不能忘记(申命记6:12)。他们可能或者要面对人的暴怒，或者仰望他们创造天地的耶和华。象烈日下的草一样，这些人很快就会消失。
耶和华把他们的注意力引导到他的能力和他的应许上来。49:9和24中的使囚犯获自由是基督解放的工作 (61:1) 。上帝再次指出他仆人的工作的同样效果。救主将不会使他的民消失。他们在9-11节中的祷告呼求刺透埃及这大鱼的耶和华的膀臂,因此当耶和华说到他不是要分开而是要搅动大海时，他涉及到类似的主题。人被暴烈的大海弄得动荡不安--这甚至是一幅恶人搅乱的图面(57:20,21)-- - 但上帝是那位搅动大海者。他将要使用同样的力量去解救他的民。通过基督的十字架,他战胜并且缴戒了束缚他的民的力量(歌罗西书2:15)。他的名字是万军之耶和华并且他就是他的名字所代表的一切。
第16节也是对着基督说话的。有两个“标志”肯定了这里提到的与49：2是同样的一个人: 1) 将话传递 2) 被上帝的手遮蔽。基督是将要来的那最后的先知(申命记18: 18,19; 使徒行传3:21-26) 。当上帝尚未准备好显示基督以前，父是用他自己的手将基督藏在众目之后的，这只手也将会陪伴着基督一切的服侍。与耶和华将他的话让基督传递并遮蔽基督相关联，耶和华在此回顾基督的任务。这里所描述的活动显示上帝将要通过他的仆人完成的事情。
将要变化的范围包括所有的天上和地下(歌罗西书1:20;彼得后书3:13)。"我将一切都更新了,"(启示录21:5)。诸天和地是创造的背景;上帝把人置于他的创造之上。人类因堕落犯罪而失去了永生以及上帝将一切置于他脚下的地位,这是一幅失去荣耀的画面，但我们看到耶稣担当了人类的死并被冠以人类原初的荣耀。他就是那位已经为他的民赢回了亚当失落掉的东西(希伯来书2:5-9) 。因此以赛亚用丰富的立约语言提到一个新天新地,"你是我的百姓。"耶和华创造诸天和地并以他的形象来造人，然后说一切都很好(创世记1:1, 31) 。通过基督他的仆人, 上帝要将所有的带回来-- 诸天、地和人, 以及从诅咒中得赎的一切 (罗马书 8:19-23)

51:17-22

耶路撒冷一直在她的罪孽和他的罪果中睡著。当上帝描述她的灾难时,上帝告诉她要兴起。她遭致患难的最后解释不是糟糕的军事战略、或城墙不够高,或缺乏供水和食物;真正的原因来自于耶和华之手,耶路撒冷必须要喝下上帝对罪惩罚的愤怒。其结果是一种没有诸子引导,没有安慰的混乱状态(耶利米书51:34)。城已经荒凉毁灭;人民遭致刀兵下的饥荒和死亡。上帝强调地重覆着这解释;他们必须喝尽那爵直到他们都满了耶和华的忿怒。这是一个没有希望的场景。对诸子困境的强调表明他们没有未来。
在这绝望的背景下,上帝重申了他是主;守约的耶和华;他们大能的上帝,和他们在法庭上的辩屈者。"辩屈"在这里并不是用刀剑守护着城墙,而是当律师将他们的案子上诉到公正的法庭上时，他为他们所作的辩护。福音往往使许多人困惑，因为福音是上帝在法庭上担当了他有罪之民的需要而使有罪的违法者得赦免。我们的称义从来不是因为我们是义者所以上帝宣称我们为义；因为我们实际上不是义者。上帝是称罪人为义!(罗马书4:5)。这只能是在有一个罪代价转移(除去对我们"有罪"的审判), 加上一个公义的转移(支持对“公义”的判决)的情况下才能进行的。这里没有给出上帝将如何除去他的愤怒,我们只知道从他那里来的同样的愤怒之杯现在已经被除去了，并且他的民再也无须喝它。在十字架上上帝的愤怒被除去后,那通过信心得以称义的人就不再喝这空杯了。这杯是因喝它的那位而倒空了的。被称义的人无法回到他原来的被定罪和遭愤怒的状态。称义是终结的;它不需要什么来维持。信徒在基督里享受一种与上帝的永久相和(罗马书5:1),这是一种象永不止息流动的江河一样的平安(66:12) 。
51:23 

这个杯并没有从一切人身上除去; 没有普遍的救恩。当上帝把以色列人从埃及拯救出来时, 他同时将他的愤怒倾倒到埃及人身上。他们并不是替代以色列人在遭受愤怒;是那逾越节的羔羊在替代以色列人遭受愤怒。耶路撒冷的折磨者将要喝那杯,不是因为异教徒是更坏的罪人,而是因为他们没有那位救赎者承担他们的罪孽。正如帖撒罗尼迦后书1:6,7一样,平安降临到上帝的民的同时患难也会加到折磨他们的人身上。
52:1,2 

耶路撒冷现在被兴起到一种她以前未曾知道的生活, 一种真正圣洁的生活。在此之前, 所有人都或多或少为罪所玷污;现在无人将会这样。她被称为`圣城'!(启示录21:2)。在第2节中她的锁链不是埃及或巴比伦而是罪。第1,2节的背景是救恩的完成。"凡不洁净的，并那行可憎与虚谎之事的，总不得进[圣城]"(启示录21:27)。作为被掳之城,耶路撒冷是不能将自己从捆绑中得释放的。是上帝给她提供华美的衣服并叫她起来坐在王位上。亚伦这大祭司并没有做华美的衣服;是别人给他做的衣服(出埃及记28:1-5) 。他穿戴这些衣服因为他是一位祭司。以赛亚在此说到一种上帝的民作为祭司(出埃及记19:5,6;  彼得前书2:9; 启示录1:5,6), 统治者(启示录3:21; 20:6;提摩太后书2:12)和圣民的状态和生活。52:1,2 说的是得荣耀圣徒的状态 (罗马书 8:18,30;  约翰一书3:2) 。
以赛亚没有说上帝对以色列的罪的愤怒将要降临何处,也没有说耶路撒冷是怎样变成圣洁的。这点同样地能在第11节找到;以色列民离开他们的罪并从他们过去所在的地方出来而得以洁净。通过给出这样一幅完美的图面, 以赛亚为他的读者准备迎接基督神奇的工作。他将要在第13节告知那工作 。
52:3-6 

奥秘在继续着;他们将要无银被赎。耶和华随后回顾了他的民的患难(第4,5节)。他们在埃及和亚述之下受难;耶和华把他们带出埃及并不让亚述人进入耶路撒冷。但他们已经被掳。在48：20中离开巴比伦的命令和48：22中对以色列的可怕描述，即"恶人必不得平安"给出以后，不再进一步提及巴比伦。因此耶和华在回顾他的民一切的需要。以色列的统治者因害怕仇敌而痛哭,并且上帝也在受影响。他的民所遭受的影响到他的美名。如果他们被掳和被辱,似乎以色列的上帝关照他的民不是非常有效。这样他的名便受亵渎。上帝随后宣告他的百姓必知道他的名,那意味着他将做些事来向他们显明他自己。不是给他们罪有应得的愤怒,他反而怜悯他们以便他们将会认识他。这些经节并没说他将要做些什么,但他肯定要做某些事。他们以后将会知道的。他说,"看啊，是我!"这呼唤着要事先注意一些大行动。意思是"注意我将要做什么!" 第13节将以"看" 开启并随后显明答案(很遗憾NIV 或者 ESV 版本[包括中文和合本,译者注]圣经都没有在翻译中保留那种联系.) 

。
52:7-10 

我们活在现代的人必须记住古时消息是传得很慢的。有时信息是由快跑者传送的。城墙顶上有人守望有什么消息来到。如果一位信使跑着来,守望者便期待有某种消息。这些经文以短片段的形式给出一则信息。信息是好消息和救恩。他们高声呼喊"你的神作王了!"。如果他继续作王,那意味着他在那快跑信使所传递的战斗中没有被击败。守望者为这一消息所兴奋并且欢呼。接着,耶和华自己出现了，他从战斗中凯旋。但这里没有告诉确切地发生了什么事。
耶和华说(第6节)他的民将要来知道他的名。现在在第8,10节中他强调他们将会看见他,因为他将要进入锡安, 并且"他们必亲眼看见。" 耶稣是那将要来的能被人亲眼看见的耶和华。他是以马内利, 上帝与我们同在(7:14), 上帝的道成肉身, 他已经为人眼所见人手所触( 约翰一书1:1-3) 。他的所为已经在以赛亚书51，52章中被描述为带来安慰，拯救耶路撒冷,并显示他大能的膀臂。一只光裸的膀臂就是一只衣物被除去以便能毫无障碍地更好作工的膀臂。地极的人都要看见这只耶和华的膀臂。上帝使用他大能的膀臂即耶稣的作用是对地极的救恩,明显地这是一件与逃离巴比伦不同而且是更大的事。

52:11,12

救恩的结果不仅仅是从危险中得释放,而是真正的洁净及与不洁的分离。锡安被告知要离开。 这里并不用48:20和出埃及记14:5中描述困境的语言。他们并没有象被仇敌追杀一样匆忙行动(出埃及记12:11) 。他们在离开他们的罪。他们将不沾会玷污他们的东西, 正如使徒在哥林多后书 6:14-7:1所说的一样。 要成为上帝圣洁的民, 上帝的民必须要是圣洁的。他的救恩并不是伪装 (希伯来书12:14) 。耶稣说, “惟独遵行我天父旨意的人”才能进天国
 (马太福音7:21-23) 。他们是办理圣事的耶和华的祭司(民数记1:50)。这两节经文没有指明他们离开的地方。尽管那是一种群逃,但不是从埃及或者巴比伦逃出;所告诉他们的是要离开一切不洁。他们从一种为罪所渗透的生命被带入一种完全由圣洁所特化了的生命。他们已经回到耶和华的家;他们最后成为了他的圣民。由于圣洁, 他们适于与他同住。"他要亲自与他们同在... 因为以前的事都过去了," (启示录21:3,4) 。所有这些的原因是以下以赛亚书52:13-53:12将要说的。那仆人将要为罪人死.
51:7 新约 余民将会有上帝的律法在他们的心中,因此这不是在陈述只存在于某个未来世代的属灵生命。象但以理那样的人(耶利米书24:4-7)是有一颗新心的，诗篇的作者(诗篇37:31)也一样 。我们会问，那上帝所应许的他将要写在他们心上的新约到底是什么呢? (参见耶利米书 31:31-37; 以西结书 36:25-27; 37:1-14; 以赛亚书44:1-5; 约珥书 2:28-32 。)。 圣经在这些经文中强调, 在基督升天以后将会有一个使上帝的民得着能力的圣灵的大浇灌(约翰福音7:39; 路加福音24:48) 。这并不意味着在旧约时代上帝的民中没有圣灵的活动。一切预言的话都出于圣灵(彼得后书1:21)，并且圣灵使人去作工(出埃及记31:3;民数记11:16,17)。所有的士师都是从圣灵得着他们的力量的(士师记3:10; 6:34; 11:29) 。圣灵的工作包括在心中产生顺服 (民数记14:24, 诗篇51:10-12; 143:10) 。请比较诗篇139:7与诗篇139：23,24。因此圣灵使人成圣的工作不是新的。新的是上帝立约的替代,即一个不能保证他的民有所反应的约(申命记28:9;29:4)为一个只要通过信心真正地成为其中一部分，就会得到圣灵在心中无休止的净化工作的约(申命记 30:6-8; 加拉太书5:16-18; 希伯来书8:6-13)所替代。在以赛亚书51:7中，当上帝说到他所择选的余民时，他把他们称做"将我训诲存在心中的民"。是有余民的,因此就会有人在我们的主出生以前读到那样的话语。这种心意的更新只有通过圣灵才有可能(约翰福音3:5-8)，圣灵总是参与上帝的任何作为，从创世(创世记1:3)到给狮子喂食和关照海里的生物(诗篇104篇)都是如此 。 





51:17-23上帝愤怒的杯 在以赛亚书12:1中，救恩包括了上帝的安慰和他的怒气已转消;这两个主题在此重新出现。上帝告诉一群没有帮助, 安慰或希望的人说愤怒的杯已从他们身上除去。在耶利米书25:15-38中, 耶路撒冷已经被警告有这杯子, 但他们并不在意, 因此耶和华要他们喝了它。(也见以西结书23:31-34 。)。 现在以赛亚宣布杯子被去除了。当以赛亚越来越接近说到基督牺牲的工作时, 他仍然没说在何处杯被除去--- 或者是谁喝了它!在马太福音26：36-42中，主耶稣深深地知道这可怕的杯就是他要为我们喝的。上帝对着我们的罪的圣洁愤怒之杯要同时越过他的民和基督是不可能的。某些人因着人的罪会经历到上帝的愤怒。在客西马尼园以后, 当彼得反抗逮捕耶稣时(反抗逮捕就是反抗他为我们喝那杯),耶稣说,"我父所给我的那杯，我岂可不喝呢?" (约翰福音18:11) 。以赛亚书51章的这部分为我们进入第四首仆人之歌(52:13-53:12) 作准备 。在51:1-3中, 安慰就是回归到一种伊甸园的经验(重返乐园) 。那意味着诅咒将会被除去。第17-23节的经文提供了更多的解释; 如果对堕落的诅咒消失了, 那能是因为对罪的愤怒已经被除去了。





上帝这伟大的行动究竟是什么呢? 我们在不久前的经文中已经看到耶和华的膀臂是在描述基督,这是一种远超过从外邦国家得解放的拯救工作(第9节);这是从罪中的拯救(第10节)。为什么是如此呢?51:3中的安慰意味着锡安将会享受到一种象是在罪将上帝的诅咒带给人类以前的伊甸园的境况。只有在上帝对罪人的愤怒被除去后安慰才能到来(12:1-3) 。耶和华应许过他的余民将永远不再喝他那愤怒之杯了(51:22)。这安慰意味着一个可怕的仇敌(譬如51：9中的大鱼)被击败了(约翰一书3:8)。这是一个能远达基督服侍所极(42:4;49:1,6)之处，即直至地极(第10节)的救恩。有谁怀疑那快跑者将要告诉锡安的守望者的伟大工作就是基督所完成的胜利呢?上帝预告过他的救恩临近(51:5)。他说他的民将会知道他的名;然后又说"看哪，是我"(第6节)，接着又说"我的仆人行事"(第13节)。那位仆人就是基督。以赛亚以这样的方式把注意力逐渐转到基督十字架的工作上来。以赛亚甚至说我们救主的行动将是一目了然的。他们将会亲眼看见(第8节);它不会是在背地里做的(使徒行传26:26)，而是万国都要看见(第10节)。施洗约翰说，"看哪，神的羔羊," (约翰福音1:29) 。约翰被呼召成为旷野里的一声呼喊，为耶和华预备道路(40:3-5; 约翰福音1：23)。施洗约翰对耶稣的介绍包括凡有血气的都要见神的救恩(40:5;路加福音3:6) 。以赛亚书和新约是一致的; 当耶和华派下基督去成就他通过以赛亚所作的应许时，耶和华 将要向万国显示他圣洁的膀臂(第10节)。耶和华的膀臂最后显示了,它就是我们的主耶稣(53:1). 基督是愤怒从上帝的民中被除去的原因，也是他们将会成为圣洁的原因。他就是为了他的子民喝上帝愤怒的杯的那位.








� 看来 我是在肯定得以进入主的同在是基于基督徒的生命和顺服。 这必须加以考量。 我们被接纳入基督里,而且只在基督里，靠着他的,而不是我们的宝血洗净，成为他的义的恩赐的接收者. 那义是完全的，而我们的最好也是远低于那义的标准的。 我们不是靠着守律法，或者靠着我们的品行, 称义的。 然而, 也需要强调一个重要的真理，即当上帝赦免并给我们穿上基督的义时，他赐下他最强有力和最勤勉的圣灵在我们里面产生基督的形象。 任何在自己的品行上没有实际的圣洁的人，那将是这个人仍在罪中的确凿的证据。 他不能见主(希伯来书12:14)。 若没有顺服, 我们的话语就仅仅是“主啊,主啊”的称呼而已 (马太福音7:21 - 23)。 所有得以称义的人都开始被洁净(成圣)。 当我们的主再来时，他将完成对我们的救赎.
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