韦斯敏斯德信条 (WCF)
17 论圣徒的坚忍
一、凡蒙神在祂爱子里所接纳，并被祂的灵有效呼召而又成圣的人，既不能完全，也不能最终从恩典的地位堕落；反而必在恩典中恒忍到底，永远得救。
二、圣徒的这种坚忍，并非依赖他们自己的自由意志，乃是依赖拣选之预旨的不变性，这预旨乃是从父神白白与不变的爱而来的；又依赖耶稣基督的功德和代求的效力；并依赖圣灵的住及神在他们里面的种子；最后依赖恩典之约的性质。从这一切产生出坚忍的确定性与无谬性。
三、虽然如此，但圣徒因撒但和世界的试探，并他们里面所残留的败坏，以及对自己得救的坚忍手段的忽略，就可能陷入大罪之中，并暂时在其中继续；因此惹动神的忿怒，叫圣灵担忧，失去某种程度的恩典和安慰，心里刚硬，良心受损，损害并得罪别人，自取暂时的审判。

（以下为 R.C. 史普羅的注释）
《韦斯敏斯德信条》第 17 章概括了有些人倾向于称为永恒保障（eternal security）的改革宗概念，即“一次在恩典中，永远在恩典中”。另一种说法是：如果你有它，你就永远不会失去它，如果你失去它，你就从未有过它。这是一个有争议的教义，因为每个人都认识某人，他曾公开承认信基督并对他的信仰充满热情，但后来在某个时候，离开并拒绝了信仰。我们要见过人们堕落或犯所谓的背道（apostasy）。
背道字面意思是“站离”。这是指那些承认信仰并加入教会，后来拒绝那个承认并离开教会的人的状况。我们在旧约和新约中都有背道的记录。有些人离开了使徒群体，约翰观察到：“他们从我们中间出去，却不是属我们的”（约翰一书 2:19）。我们需要知道如何评估背道。
一个人真的能失去他的救恩吗？ 或者那些犯背道罪的人仅仅是一开始就做出了虚假信仰告白的人？ 这种情况类似于撒种的比喻中描述的（路加福音 8:4–15）。在那个比喻中，从地里长出来的植物是真还是假，取决于种子撒在什么样的土壤里。虚假的植物长得很快，但被荆棘挤住，或者是没有根，在太阳的热度下枯死。那些植物代表最初对福音反应积极但并未真正归正的人。耶稣警告祂的同时代人：“这百姓用嘴唇尊敬我，心却远离我”（马太福音 15:8）。人们经常在没有拥有真实信心的情况下做出信仰告白。出于充分的理由，我们谈论的是圣徒的坚忍（perseverance of the saints），而不是所有承认信仰之人的坚忍。
当我们使用圣徒这个词时，我们不是在谈论罗马天主教的“圣徒”，如奥古斯丁。相反，我们是按照新约使用它的方式使用圣徒这个词。所有信徒在新约中都被称为“圣徒”——不是因为他们达到了超高的灵性或公义水平，而是因为他们是圣灵重生、分别为圣并在其中工作以使他们成圣的人。圣徒是选民，真正的信徒，那些被基督救赎并被圣灵重生的人。那些坚忍的人是那些真正的圣徒，即那些真正的信徒，被算在选民中的人。所有被拣选的人都来到信仰中，并被保存在那种信仰状态中，直到他们生命的尽头。拣选的目标和目的在他们身上完全实现。
作为介绍说了这些之后，让我们看看信条是如何阐述这个教义的。
1. 凡蒙神在祂爱子里所接纳，并被祂的灵有效呼召而又成圣的人，既不能完全，也不能最终从恩典的地位堕落；反而必在恩典中恒忍到底，永远得救。
第 1 节开始说那些被接纳、呼召和成圣的人既不能完全也不能最终堕落。然而，这并不意味着真正的信徒不可能有部分的跌倒或暂时的背道状态。这里的关键词是完全（totally）和最终（finally）。
坚忍的教义并不教导一旦一个人成为真正的基督徒，他就永远不会倒退或偏离公义的道路。当然，经典的例子是旧约中的大卫和新约中的彼得。大卫是一个合神心意的人，一个被救赎的信徒。他是一个重生的人，然而，在他的恩典状态中，他陷入了通奸的肮脏罪恶，以及借刀杀人，所以他的跌倒是一个根本性的跌倒，对整个国家造成了严重的后果。当拿单质问大卫，圣灵使他知罪时，大卫成了悔改和恢复的典范，所以他的跌倒既不是完全的也不是最终的。
想想新约中彼得和犹大的区别。彼得和犹大都是跟随基督的门徒。每个人都做出了信仰告白，每个人似乎都归正了。但是当我们的主在楼房里召集祂的门徒吃最后的晚餐时，祂预言他们中的一个将出卖祂，另一个将否认祂。正如基督预言的那样，犹大出去，为了三十块银子把耶稣交在祂敌人的手中。后来，在他的懊悔中，犹大自杀了。在祂的大祭司祷告中，耶稣说祂保存了所有父赐给祂的人，除了那灭亡之子，没有一个失落的（约翰福音 17:11–12），这在耶稣看来一直是如此（约翰福音 6:70）。犹大除了是灭亡之子外从未是别的。他不是一个拒绝信仰的真正信徒。
彼得对耶稣的否认，在许多方面，与犹大对祂的出卖一样邪恶。耶稣警告彼得他即将到来的否认，但西门彼得宣称他永远不会否认耶稣。然而，不到二十四小时后，彼得三次否认他曾认识耶稣。在他最后的否认中，他甚至使用了咒诅。他试图在他自己和基督之间尽可能拉开距离。这不是在威胁要监禁或处决他的当局面前，而是在一个使女面前。彼得如此害怕遭受接近耶稣的后果，以至于他拒绝了祂。但在彼得第三次否认后，耶稣被锁链带出审判大厅，抬头看，祂的目光与彼得的目光相遇（路加福音 22:61）。耶稣不需要说一句话。
在楼房里，当耶稣预言西门彼得将否认祂时，耶稣也说：“西门！西门！撒但想要得着你们，好筛你们像筛麦子一样”（31 节）。也就是说，“你是撒但容易攻击的目标；你告诉我你不会否认我，但我知道你是谁。我知道撒但会对你做什么，你会像尘土一样崩溃。”但耶稣继续说：“但我已经为你祈求，叫你不至于失了信心。你回头以后，要坚固你的弟兄”（32 节）。
我们想知道为什么耶稣没有对犹大说同样的话。相反，耶稣告诉犹大：“你所做的，快做吧”（约翰福音 13:27），并打发了他。并不是耶稣不关心犹大，而是祂知道犹大不是父赐给祂的人之一。祂知道彼得是父赐给祂的礼物之一，祂将为之死，并将通过祂的死被救赎。祂知道父的计划和目的将会实现。祂知道彼得将以严重和根本的方式跌倒，但祂也知道这不会是完全或最终的。所以祂对彼得说：“你回头以后”——而不是如果你回头——“要坚固你的弟兄。”
坚忍最重要的方面之一是基督的代求。在大祭司祷告中，耶稣祈求父保守祂的选民不跌倒（约翰福音 17:11）。我们坚忍仅仅是因为神在祂的恩典和能力中保守我们。就我们自己而言，我们每个人都有能力严重和根本地跌倒，正如我们在大卫和彼得的生活中所看到的那样。即使作为重生的受造物，如果留给我们自己，我们也有能力完全和最终地跌倒。但神不会把祂的子民留给他们自己的计谋。主不断地为我们代求，使我们不至失落。正如基督为彼得祈求，祂也为我们代求。祂在楼房里为祂的门徒祈求，祂也为我们祈求。祂说：“我不但为这些人祈求，也为那些因他们的话信我的人祈求”（20 节）。甚至早在约翰福音 17 章记录的大祭司祷告中，基督就开始了祂为我们代求的事工，祈求我们将被保守。因此，信徒既不能完全，也不能最终从恩典的地位堕落；反而必在恩典中恒忍到底，永远得救。
2. 圣徒的这种坚忍，并非依赖他们自己的自由意志，乃是依赖拣选之预旨的不变性，这预旨乃是从父神白白与不变的爱而来的；又依赖耶稣基督的功德和代求的效力；并依赖圣灵的住及神在他们里面的种子；最后依赖恩典之约的性质。从这一切产生出坚忍的确定性与无谬性。
我们要对坚忍的信心不依赖于我们或我们意志的行使。即使我们在基督里有一个改变和解放的意志，但仍有足够的罪恶残留，使我们仍然容易受到试探。如果留给我们软弱的意志，我们将无法坚忍。
我们的信心在于何处？ 我们的坚忍首先依赖于拣选之预旨的不变性。我们可以抽象地看这一点，说我们的坚忍是加尔文主义神学中的逻辑推论问题。然而，这只是情况的一个方面，认为我们的信心仅仅建立在逻辑推论上是误导的。它真正基于的是神的性格。神不变性的教义不仅仅是一个可以做出逻辑推论的抽象概念；它是神话语启示的一部分，告诉我们神是谁以及祂是什么样的。当我们依靠神的不变性时，这意味着神是一致的，祂是恒久和值得信赖的，祂没有 B 计划。我们人类有 B 计划，因为我们永远无法确定我们的 A 计划是否有效，但神不需要 B 计划，因为祂从未有过也不会有失败的计划。祂有一个永恒的目的，正在祂为祂的子民，为选民的救恩计划中执行。从创世以来，祂就认识祂的子民，并且祂拣选了他们在耶稣基督里得救。既然从永远做出了那个定旨，祂就不会改变主意。
彼得写道我们要应当更加殷勤，使我们要所蒙的恩召和拣选坚定不移（彼得后书 1:10）。那是我们要基督徒天路历程和成圣最重要的支持系统之一。我们需要知道我们是否处于恩典状态。如果我们确知我们现在处于恩典状态，那么我们可以确信我们明天、后天直到永远都将保持在那恩典状态中，因为神的呼召不会改变。祂不改变主意。一旦祂启动了我们的救恩，最终结果就是确定的。那就是保罗写给腓立比人的话：“我深信那在你们心里动了善工的，必成全这工，直到耶稣基督的日子”（腓立比书 1:6）。祂应许完成祂开始的工作。根据信条，我们的坚忍依赖的第一件事是神拣选定旨的不变性。
第二，我们的坚忍从父神白白与不变的爱而来。神在祂永恒的选择中爱我们要的爱完全是白白的，不基于我们要里面任何预见的功德或义。正如祂的定旨是不变的，祂爱我们要的这爱也是不变的。祂不会改变祂的心意、祂的心或祂的性情，因为祂是一位忠诚的、盟约的神。
希伯来词 hesed 经常翻译为“慈爱”或“怜悯”。这就是何西阿故事的全部内容。ESV 将其翻译为“坚定的爱”（steadfast love）。当保罗在罗马书 8:29–30 给出金链时，他想到了这一点：“因为他预先所知道的人，就预先定下……预先所定下的人又召他们来；所召来的人又称他们为义；所称为义的人又叫他们得荣耀。”我们的救恩始于预知并终于得荣耀。“预知”（Foreknew）也可以翻译为“预爱”（foreloved）：神预爱的人，祂也预定。神忠诚的爱是关于基督教信仰最令人惊讶的事情。它激起了约翰使徒般的惊讶，他惊呼：“你看父赐给我们是何等的慈爱，使我们得称为神的儿女；我们也真是他的儿女”（约翰一书 3:1）。这是一种不会让我们走的爱，因为它是一种永恒且不变忠诚的爱。
圣经没有任何地方使用“无条件的爱”这个表达。有些传道人不加区别地向人们宣布：“神无条件地爱你。”诚然，神无条件地爱选民，但祂在他们里面工作以满足救恩的某些条件。祂在人里面创造信心并带他们悔改。一个不悔改的罪人最不应该听到的就是他不需要满足任何条件就能与神和好。
在这个世界上，我们意识到忠诚有时是盲目的。但在神坚定的爱中没有任何盲目，祂坚定的爱也没有过错。在祂的爱中，我们拥有超越的忠诚。当神拯救我们要时，无论如何祂都拯救我们要。无论我们让祂多么失望，或者我们靠自己多么未能坚忍，祂都给了我们要一种不会让我们走的爱。为了我们的保守，神已经抓住了我们。如果取决于我们，我们会放手，但祂不会放手。我们要不跌倒是因为祂保守我们不跌倒。根据信条，我们的坚忍依赖的第二件事是神不变的爱。
第三，我们的坚忍依赖耶稣基督的功德和代求的效力。有效的是原因；效果是结果。信条教导我们的坚忍依赖基督功德的效力，即祂的义。任何人在神眼中得救或称义的唯一功德是基督的功德。我们能献给神的唯一功德是过失。但基督带着完美的功德来到父面前，这功德购买了祂子民的救赎。
我们称义的理由和基础完全足以遮盖我们。基督的功德有效。它不仅本身完美，而且完全有效地做它设计要做的事。基督赚得这功德的原因是基于它拯救祂的子民，祂的功德不会在未来的某个点失去其效力。
将祂的功德与祂的代求结合起来，我们就完全安全了。我们要可能失去救恩的唯一途径是我们的救主在某个地方迷路了，或者祂弄丢了祂的义，或者祂停止爱我们要，或者祂决定明天早上睡懒觉而不是为我们要祷告。但那些事情永远不会发生。它们与基督的性格完全格格不入。
经常有人问，拣选的教义是否可以与“主……不愿有一人沉沦”（彼得后书 3:9）的圣经陈述相调和。在这节经文中存在两个歧义。首先，关于“愿”（wishing）这个词有歧义。有时翻译为“愿意”（willing）。有两个不同的希腊词被翻译为英语单词 will：thelēma 和 boulē。这些词中的每一个都有几种不同的细微差别。比方说有八种。三个最熟悉和常见的之一是，神的旨意指的是祂主权的、有效的旨意，藉此祂使祂所定旨的一切发生。当祂创造宇宙时，祂说：“要有”，就有了；祂意愿它，它就发生了。神的旨意也可以指祂的命令，我们称之为祂的训诫性旨意：祂说我们不被允许做这个，我们必须做那个，等等。那是神的旨意，当然，我们可以违反。我们不能违反祂主权的、有效的旨意。第三个也是最常用的 will 与神对世界的基本性情或态度有关。神“不喜悦恶人死亡”（以西结书 33:11）。这描述了祂性情的旨意。祂可能定旨或要求恶人死亡，但祂不以此为乐。
这节经文是关于神旨意的哪种观点？ 如果经文教导神在主权的、有效的意义上不愿有一人沉沦，那么就没有人会沉沦。所以那些想用这节经文反对拣选的人必须是普遍主义者，而他们大多数不是。然而，我们可以说神不愿是在祂的律法不允许任何人沉沦的意义上。但这并没有太大意义。说神的性情是不希望任何人沉沦，这将与其余的圣经相符。尽管如此，似乎最好的说法是这节经文确实指的是神主权的、有效的旨意。彼得是说神主权地定旨祂将不允许任何一人沉沦。
另一个歧义在于“一人”（any）这个词。“一人”指谁？“一人”的先行词是“你们”（you）：“主……乃是宽容你们，不愿有一人沉沦”（彼得后书 3:9）。那些包含在“你们”这个词里的人在这封书信中被称为被呼召和拣选的“弟兄”（1:10）。彼得正在解释为什么耶稣还没有回来：因为祂不愿我们要中间的任何一人——选民——在我们来到信仰之前沉沦。这实际上是圣经中关于拣选的最强经文之一。神不允许祂的任何选民沉沦。
我们已经看了一半我们要坚忍所依赖的这些原则，并考察了基督功德和祂为我们代求的效力。现在让我们看最后的原则：圣灵的住及神在他们里面的种子，以及恩典之约的性质。
首先，我们的坚忍不在于我们要坚忍的能力，而在于神的保守活动。圣灵为此目的与我们同住。我们熟悉圣灵在使我们要重生、使我们要从灵性死亡到灵性生命复活中的工作。圣灵也在我们的灵性成长和成圣过程中在我们里面和身上服事。圣灵使我们要知罪并明白义。圣灵工作的其他方面对我们在信仰中的坚忍至关重要。
在改革宗传统中，我们不相信洗礼在灵魂上留下了不可磨灭的印记。然而，我们确实相信，对于所有真正得救、重生的人来说，有一个不可磨灭的印记——圣灵的印记，藉此我们受印记直到永生。
圣灵对坚忍贡献的第二个方面是圣灵的保证（guarantee）或首付（down payment）。当圣灵是我们的保证并且神的话语应许最终和完全的救赎时，没有人会认为圣灵有可能不信守祂的应许。神不会不信守祂完成祂所开始之事的应许。这就是保罗所说的：“我深信那在你们心里动了善工的，必成全这工，直到耶稣基督的日子”（腓立比书 1:6）。这就是信条在说我们的坚忍不依赖于我们支付能力时的意思。如果留给我们自己，即使在我们被救赎的状态中，我们也可能在沿途的某个点违约。为了克服我们的软弱，神不仅给出了关于我们要未来的话语，而且通过给我们圣灵的保证来支持那话语。圣灵在我们里面，是父赐给我们要的，作为祂完成这项救赎工作的应许。
信条说圣徒的坚忍不依赖于我们或我们的自由意志，而是依赖于拣选之预旨的不变性，这预旨乃是从父神白白与不变的爱而来的。我们的坚忍首先依赖于父的工作，祂的拣选和不变的爱。第二，它依赖于耶稣基督的功德和代求的效力，这是我们救恩的基础。基督完美之义所产生的效果具有永恒和永远的效力。它不会也不能辜负我们要，并得到基督持续代求工作的支持。我们要仰望子，三位一体第二位格的工作，以确认我们对坚忍的信心。第三，圣徒仰望圣灵的住及神在他们里面的种子。圣灵住在我们里面并印记我们，是我们基业的保证。坚忍的工作，或圣徒的保守，是一个三位一体的运作；我们的未来由父、子和圣灵保证。信条最后观察到，我们的坚忍依赖于恩典之约的性质：从这一切产生出坚忍的确定性与无谬性。
在创世记 15:6，我们读到亚伯拉罕信神，这就算为他的义。亚伯拉罕问神：“我怎能知道？我怎能确知？现在，我看不见我最终的救赎。”然后神让亚伯拉罕把动物和鸟切开，首尾相接摆放。日落时，亚伯拉罕沉沉地睡了。然后一个冒烟的炉和烧着的火把从那些肉块中经过。在同一天，主与亚伯拉罕立约（创世记 15:8–21）。
那个冒烟的炉，那个烧着的火把，是神显（theophany），神的可见显现。神从动物和鸟的肉块中经过，生动地对亚伯拉罕说：“亚伯拉罕，如果我不遵守我对你的应许，愿我像这些你切成两半的动物一样。”希伯来书的作者后来提到了这一点，说因为神没有比自己更大的可以指着起誓，就指着自己起誓（希伯来书 6:13）。祂说：“我指着我自己，指着我永恒不变的存在向你起誓。如果我不信守我的话，愿我像你把这些动物切成两半一样被切成两半。”
我们的信心和我们的救恩建立在对神应许的信靠上。没有神的应许，我们什么都没有。相信神存在或相信有神是一回事。相信神（believe God）是另一回事。基督教信仰是关于相信神。它是关于信靠神，这意味着依靠祂并相信祂的话。那不是无缘无故或盲目的信心。这不是不合理或荒谬的信心，因为我们越了解神的性格，我们就越意识到祂是值得信赖的，我们不信靠祂就越显得荒谬。如果有谁的话我们要应该信靠，那就是完全公义之神的话，祂有能力并且总是愿意信守祂的话。这就是神对亚伯拉罕所说的：“我不只是签署一份文件；我以我自己的性格，以我自己的本性向你应许，我会带你到底。”
《韦斯敏斯德信条》指出，圣徒的坚忍最终依赖于恩典之约的性质。我们可以希望坚持到底，因为神自己应许我们要最终的救赎。这在行为之约中没有应许。如果我们的坚忍建立在行为之约上，我们将没有信心。我们的坚忍建立在恩典之约上。神在祂的恩典中发起我们的救恩并完成它。神在祂的恩典中应用我们的救恩并保存它。我们的拣选是靠祂的恩典。基督的功德靠祂的恩典以完美的效力转移给我们要，基督作为我们大祭司的代求事工也是如此。圣灵的内住、圣灵的印记和凭据的赐予都是靠祂的恩典。这些都是神所立之约的方面，不是因为我们配得，而是因为祂对我们有恩典。所以，综合所有这些事情，我们有理由确信我们将坚忍。
3. 虽然如此，但圣徒因撒但和世界的试探，并他们里面所残留的败坏，以及对自己得救的坚忍手段的忽略，就可能陷入大罪之中，并暂时在其中继续；因此惹动神的忿怒，叫圣灵担忧，失去某种程度的恩典和安慰，心里刚硬，良心受损，损害并得罪别人，自取暂时的审判。
在第 3 节，我们看到了消极面：虽然如此，但圣徒因撒但和世界的试探……可能陷入大罪之中。 在第 2 节，韦斯敏斯德神学家告诉我们要为什么我们会坚忍以及我们的坚忍依赖于什么。这一节带来了一个警告，即使我们的最终命运因神的保守是安全的，但沿途可能会有严重和根本的跌倒——不是因为神有什么弱点，而是因为我们要有什么弱点。导致我们在地上旅程中表现不完美的一个因素是撒但和他对我们要的试探。
当耶稣预言犹大的出卖时，祂说：“你所做的，快做吧，”并打发了他。当祂预言西门彼得的否认时，祂对他说：“西门，西门。”这种个人称呼形式的重复是强调的，但也传达了深刻的个人亲密。这是一种充满感情的称呼形式，藉此耶稣对他说：“西门，尽管你认为自己很强壮，尽管你可能感觉很大胆和勇敢，尽管你自以为很成圣，但当诱惑者来到你面前时，你会是一个容易的目标。”这就是为什么我们在圣经中有这些警告：“所以，自己以为站得稳的，须要谨慎，免得跌倒”（哥林多前书 10:12）。“你们的仇敌魔鬼，如同吼叫的狮子，遍地游行，寻找可吞吃的人”（彼得前书 5:8）。然而：“那在你们里面的，比那在世界上的更大”（约翰一书 4:4）。“务要抵挡魔鬼，魔鬼就必离开你们逃跑了”（雅各书 4:7）。
撒但不把他的试探局限于异教徒。他和他的手下加班加点地反对我们，以至于我们必须处理他的试探以及世界的试探。路德认为基督教信仰的三个敌人是世界、肉体和魔鬼。这是一个强大的对手三合会，因为我们仍然有堕落腐败的残余与圣灵对抗。保罗说它们彼此为敌。我们必须处理肉体和仍然是我们生活一部分的肉体欲望。
恩典的手段——圣礼、阅读圣经、讲道、祷告、敬拜、团契和服务——使我们能够加强我们与基督的同行。如果我们忽略它们，我们就会变得更弱，更容易受到世界、肉体和魔鬼的影响。我们必须勤奋地使用恩典的手段。
对耶稣来说，长时间的祷告并不罕见，对大卫来说也不罕见。路德通常每天花几个小时祷告。有人问他：“如果你真的很忙怎么办？”他回答说：“如果我面前有非常充实的一天，那么我会祷告三个小时。”负担越重，他花越多时间去主那里寻求力量。他勤奋地使用了恩典的手段。我们经常随意使用恩典的手段，然后我们想知道为什么我们会倒退或落入撒但的陷阱。
我们跌倒的原因是撒但的工作、肉体的软弱、世界的影响以及对恩典手段的忽略。花时间在神的话语上会在我们要的思想中加强神的事情。保罗说：“凡是真实的、可敬的、公义的、清洁的、可爱的、有美名的，若有什么德行，若有什么称赞，这些事你们都要思念”（腓立比书 4:8）。当电视开着而我们正在看一些最糟糕的节目时，很难思考这些事情。我们的思想分心，没有集中在来自神的真理上。当这种情况发生时，我们的灵性成长就会受损。
他们可能……陷入大罪之中，并暂时在其中继续。基督徒可能会有严重和根本的跌倒，但不是完全或最终的跌倒。我们可以陷入大罪并坚持那罪，但不是永远。大卫陷入罪中并坚持在其中，但神把他带回来了。暂时（for a time）这个短语很重要。我们可以像这样跌倒一段时间，但不是所有时间，不是永远。
因此惹动神的忿怒（incur God’s displeasure）。正如父母会责骂孩子以纠正那个孩子一样，神可能会对我们要下手很重，祂纠正我们要。这与祂的爱一点也不矛盾。神使用祂的忿怒来纠正祂任性的儿女，这是祂圣洁之爱的彰显。
在信条中这里的陈述方式是我们惹动神的忿怒（或译“不悦”）。我们知道什么时候我们做了不讨神喜悦的事，我们知道祂对我们不悦。这就是为什么我们不断回到十字架。我们不断回到基督那里，因为父从不对子不悦，我们唯一的希望是我们被藏在耶稣之义的褶皱里。当我们陷入罪中时，我们惹动神的不悦，祂对我们发怒。我们叫圣灵担忧。
他们……失去某种程度的恩典和安慰，心里刚硬，良心受损。这也许是最危险的事情之一。我们继续在罪中的时间越长，我们的心就越刚硬，我们的灵魂就越变得麻木。耶利米对以色列人说出神的审判话语时说：“你却有娼妓之脸”（耶利米书 3:3）。换句话说：“你已经失去了脸红的能力。你可以说一些话做一些事而不再脸红。你甚至不感到尴尬。”这就是我们要今天在我们要文化中的处境。人们会公开地、毫不尴尬地谈论几十年前没人敢谈论的行为。那时人们做那样的事，但他们不会谈论它们。有些人声称今天只是虚伪少了，但实际上我们的心已经变得刚硬。我们的良心已经被烙惯了。耶利米实际上是说他们的良心受损了。它们受损的意义是它们被疤痕组织覆盖，它们不再像以前那样敏感。
最终结果是什么？ 他们损害并得罪别人，自取暂时的审判。当我们犯罪时，我们惹动神的不悦并叫圣灵担忧。我们也伤害、损害并得罪信仰中的其他人。我们也因我们的罪遭受后果。韦斯敏斯德神学家完全认识到基督徒可能跌倒且确实跌倒的深度——以及这会给他人带来多大伤害。好消息是神拒绝让我们留在那状态中。第一次拯救我们的那位将继续救援行动，直到祂把我们要安全无恙地带回祂自己身边。
坚忍的整个概念预设了一件非常重要的事情，那就是坚忍只应许给圣徒。神只应许保存那些属于祂的人。祂只应许保存那些在基督里被称义的真正信徒。那么我们怎么能知道我们已经接受了神保存的应许呢？ 这个问题把我们要带到了得救确据的问题。圣徒的坚忍和得救的确据，虽然是两件不同的事，但关系如此密切，以至于我们几乎不能只谈其一而不谈其二。因此，信条的下一章处理得救的确据并非偶然。

