5.1 神的主權——羅馬書第九章
【論到神的選民】
說完了神在基督徒身上的工作，就不得不想起神的選民以色列人。他們是保羅的骨肉，本應享有兒子的名分，律法、應許、原來都是屬於他們的，甚至基督肉身的血統也是以色列人。然而現在這些福份似乎都歸給基督徒了。羅馬書不僅僅提到「重生」後的改變，更講到神的整個救恩計劃；並以提到救恩的「預定」。
1. 難道神的話落空了嗎？ 

1) 其實不然。因為神應許而得的兒女才是神的兒女，而必須是神應許而得的兒女才是神的兒女。在神的心目中，不是血統上是以色列人就是以色列，也不是亞伯拉罕所生的就是亞伯拉罕的後裔。 亞伯拉罕的兒女中，唯獨以撒的後裔才是亞伯拉罕的兒女，是承受救恩之約的。
2) 舊約聖經中這樣的例子比比皆是，恩典與憐憫不是透過人的努力或血統而得，而是神主動的選擇要憐憫或恩待的對象。 

2. 神要憐憫誰就憐憫誰，合理嗎？
1) 這樣，既然神要憐憫誰就憐憫誰，要叫誰剛硬就叫誰剛硬，那神憑什麼指責人呢？若都是他的旨意，都是他預定的！祂如何能夠定我們的罪呢？ 
2) 然而，一個被造的人怎能向造物者當面頂嘴呢？神並沒有故意把一個好人變壞來懲罰的。實際上是人已經犯了罪，在背逆而無可挽回的處境下，神選擇向罪人發出「憐憫」與「恩典」。祂也可以任憑罪人繼續「剛硬」下去。因為人能夠悔改是一種神的「恩典」、 一種「禮物」。因此，神有絕對的主權選擇祂要憐憫給恩典的對象。神並沒有把本來沒有犯罪的人推進罪惡之中！因此，基督徒就是神選擇憐憫的對象，不分是猶太人或是外邦人。
3) 神這樣的選擇，有什麼不對的呢？結果我們看到那些本來不知道要追求「義」的外邦人反而得到了神賞賜的「義」，就是透過接受基督得到神救贖的禮物——「稱義」。而以色列人急於追求要行出符合神的標準來換取稱義的地位，卻是力有不逮，無法得到稱義。 

3. 這是怎麼一回事呢？
1) 為什麼以色列人知道要追求義，卻反而得不到呢？因為他們不倚靠神，以為倚靠自己的力量和行為可以達到神所定的標準，於是他們反而失去了神的恩典。然而，保羅還是希望以色列人能早日省悟過來，常常為此禱告。他深知以色列人對神很熱心，可是不按照真知識。他們不明白神的救贖計畫，想要倚靠自己的方式達到稱義的地位，結果就不能服從神的救贖計畫了。
2) 其實神的啟示是一直指向耶穌基督的，讓所有接受基督的人都可以稱為義。神的救贖方式不是靠人的努力、來換得義的地位，而是要相信耶穌是神、並從死裡復活，就可得到「稱義」的救恩，不論人的身份、地位或種族。
3) 人要聽過耶穌才會接受他，那麼以色列人不信耶穌是不是因為他們不知道神的計畫呢？當然不是，舊約的先知早就預言會有外邦人得救，而且神也多次招呼以色列人，希望他們悔改得救。 所以以色列人不是不知道福音，也不是沒也聽見。神甚至用外邦人的得救來激發以色列人，讓他們有機會思想，但他們仍然不信。因此算是咎由自取。那麼以色列人是不是就此註定被滅亡了呢？要等到第十一章時，再來討論以色列人的未來。 

這裏的重點是要闡明保羅自己的同胞 ，「上帝的選民」以色列人的現況。 並說明「應許」、「預定」 並且比較 「信心之義」 與 「律法之義」。保羅歸納他同胞拒絕基督的原因不是因為不夠熱心， 而是熱心用錯地方，不是按照知識 (今天我們要會意)。 

神的預定與「已經犯罪的人」，神的預定與神的全知
【一】以色列人得救之謎   羅九1～13 

至此，保羅已十分完全地陳明了救恩真理，回答了質疑者的問題，不過，在保羅的陳述裏，似乎留下了一些疑問，猶太人既與神有如此特殊的關係(參三1～2，九4-5)），而且神既然要把救恩先給猶太人，後給外邦人(一16)），為什麼許多猶太人仍然在救恩的門外呢？保羅正要透過以下三章經文回答這個問題。 

1. 保羅的傷痛（1-5）﹕
1) 猶太人的得救，對保羅不單純是個理論的疑難，而是觸動他內心的真切問題 (1-3)，猶太人是他的骨肉之親，為此保羅大大憂愁，心裏時常傷痛。若是可以，他寧可以自己被咒詛(被置於滅絕)、與基督分離來換取他們的得救。
2) 以色列人擁有「兒子的名分」
、「諸約」、「律法」、「禮儀」、「應許」。v4舊約中與上帝「立約」的選民。 
2. 這不是說神的話落了空嗎？羅九6-13

1) 為什麼不是？
因為神沒有違反他的應許。神的應許的確在以色列人身上成就，只是沒有在以色列人所想的以色列人身上成就。原因是「以色列生的不都是以色列人」(羅九6-19)。
2) 神揀選的原則﹕參考加三7-9
，羅馬書第四章
· 是憑神的應許，不憑肉體的善﹕亞伯拉罕是猶太民的祖宗，保羅就用他的後裔來說明以色列人得救的問題。保羅明白，神應許亞伯拉罕得後裔的話並沒有落空(創十五5)，因肉身所生的兒女，不都是神的兒女，惟獨那應許的兒女，才算是後裔(創十五2～4)。神應許亞伯拉罕的後裔要從他妻子撒拉而出，因此後來由亞伯拉罕的妾夏甲所生的兒子並不算是後裔，不能承繼產業。以實瑪利的出生是撒拉的好意促成的(創十六3；加四30) 。
· 憑神的主權，不憑人的行為：
正如以撒是撒拉所生的，他是應許之子，但在以撒身上也可見到此應許的原則。若肉身生的就是神的兒女的話，那麼利百加所生的雙胞胎，便可算是後裔了。但是神對利百加說，將來大的要服事小的，即是說，承繼以撒產業的是雅各，而不是以掃。保羅指明，神的揀選不在乎二人的行為好與壞，而在於祂呼召人的主權，因為神對利百加說話時，以掃和雅各還未生下來。「雅各是我所愛的、以掃是我所惡的」(按瑪一2-3，意思是我愛雅各勝過以掃，是文學上的修詞)。另外這裡應該是指「以色列」和「以東」兩國。以祖先來代稱一族的方式在聖經中常見(瑪一1-2)。 

3) 不要以為，以色列人的問題與我們無關。當我們讀到第十一章後，就會知道我們外邦人的得救，和以色列人與神的歷史，有著密切的關係。好讓我們認識神的應許和主權。在人得救無望時，神的應許和揀選是得救的根據。這也說明，得救不在乎人的行為，如果在乎人的行為，那麼人的罪便會使人得救無望(參三9～20，七14～25)。 
願神幫助我們不會錯過祂話語中的真理！  

【二】神的主權與人的責任﹕羅九14～33 

保羅預料他從應許看以色列人的得救，必會引起一些人的疑問，保羅對這些疑問作了回答。 那就是在乎神的主權——祂要憐憫誰，就憐憫誰，要恩待誰，就恩待誰。這不在乎那定意的，奔跑的，只在乎發憐憫的神。甚至叫法老剛硬也是可以的。因為，祂是宇由萬有的主，有絕對的主權和自由來決定一切事。好像陶匠對待一團泥一樣，祂有權柄拿一塊作成貴重的器皿，又拿一團作卑賤的器皿。不過神所作的也不是不公平，在祂要毀滅一個器皿之前，乃經過多次的忍耐寬容，而那些預備得榮耀的器皿是因為蒙了憐憫。不過人的順服和自潔也有一定的作用(耶十八4，提後二20-21) 。人若向神剛硬，強嘴就不能蒙憐憫，但若肯謙卑求神的憐憫，還是可以蒙憐憫的 (路十八13，詩一二三2-3)。無論是猶太人或是外邦人都可以蒙憐憫。
1. 難道神有什麼不公平麼？(羅九14-18)
1) 摩西的例子﹕
神有憐憫人的主權(羅九15；出卅三19)，如施舍的人有主權決定救濟誰。
2) 法老的例子﹕
法老的剛硬是自找的，絕對不是神『使』他如此。出四21﹕「但我要使他(法老) 的心剛硬」，在中文聖經，「使」的小字作「任憑」。神的心意是「萬人得救」。(提前二4；彼後三9)
3) 應許的兒女才算神的兒女，是否等於神不公平？
保羅斷然否定這種推論(羅九14～18)。但他並不準備證明這是公平的，只盼望人認識一件更基本的事實﹕神有權憐憫誰、或者不憐憫誰。以色列人得救，不在乎定意，也不在乎努力，而在乎發憐憫的神。
正因為是「憐憫」和「恩待」，而非是應得的權利，所以上帝擁有絕對的自由可以選擇施恩給誰。
2. 神為什麼還指責人呢？（羅九19-29）
1) 我們不配問這問題﹕受造之物沒有資格向創造主提出此問題，正如器皿沒有資格質問窯匠一樣(羅九20-21；背景參考﹕耶十八1-10；賽廿九16)。
2) 神向「我們被神所召的人」或顯明憤怒，或彰顯豐盛的榮耀，有何不可呢？(九22-24)）
3) 羅九25-26
「那本來不是我子民的，我要稱為我的子民；本來不是蒙愛的，我要稱為蒙愛的」，是何西阿書二章23節的意譯。以用舊約來證明外邦人得救乃是神的心願(九25-29；何一10；賽一9)，而犯罪的以色列人 (「以色列雖多如海沙，得救的不過是剩下的餘數。」V27以賽亞書十22) 被棄絕
。
4) 認清自己的地位：
從神的應許轉移到神憐憫人的權柄，似乎不算是個答案。得救既然在乎神的憐憫，那麼神又怎能指摘沒有得著祂救恩的人呢？祂的旨意使許多以色列人無分於救恩，有誰能夠抗拒祂的旨意呢？保羅回答﹕他要質疑者分清造物主與受造者的地位(羅九20～23)。人無造物主的觀念，就會抗拒祂的旨意。
· 保羅指出，創造之主有權按著自己的時間，向那可怒預備遭毀滅的人彰顯祂的忿怒(羅九22-23)。這話背後有著一項假設，它假定了人有罪，因此神有權向罪人彰顯祂的忿怒，同樣，神也有權向罪人彰顯祂的憐憫，此時，祂的憐憫才真是憐憫，因為罪人本不配得領受的。
· 在外邦人和以色列人中，都有
蒙神憐憫的人(羅九24～29)。其實，如果神不憐憫人，那麼按著人的罪，我們早已像所多瑪和蛾摩拉一樣遭毀滅了。 
· 這段的討論是要本於羅馬書一到三章的結論(就是人都有罪，不能靠自己得著救恩)，所以神有絕對的主權可以賞賜憐憫，或讓人繼續剛硬。而我們無權要求祂一定要賞賜憐憫。這段經文是在「需要憐憫」的情況下，顯示神「施憐憫」的主權。人的墮落不是上帝的責任，人的得救確是上帝的憐憫，至於神要不要給誰憐憫，那是祂的主權。這一段經文不能獨立來構成一教義，應與以下的經文(十章)——人的責任，聯合來看才能構成一完整預定論的系統。
3. 這樣我們可以說什麼呢？羅九30-33
1) 以色列人錯在那裏？（九30-32）
保羅指出外邦人中也有蒙憐憫的人，那麼這些不追求義的外邦人，反倒得著義，以色列人追求律法的義，反得不著義，原因何在？保羅的答案是﹕因為他們沒有用信心求(30～32)。
信心才是使人得著義的途徑。神並不是偏待猶太人，後來又偏待外邦人。猶太人靠行律法求義，當然得不著，而外邦人知道自己不配，只能憑著信心求，就得了因信而來的義。不信就絆倒了，信靠主的人必不羞愧。
亞伯拉罕的後裔既然是按應許而生的，那麼他們也就是用信心追求義的人。我們要認識神，也要有單憑信心領受福音的責任；因此。罪人領受救恩，不能憑律法或行為，只能用信心。
2) 羅九33出自以賽亞書八章14節及廿八章16
節(彼前二7-8)。這裏的磐石指耶穌基督，信靠他的就像磐石一樣穩固。
「神的主權」、「人信心的責任」及「罪」三者是保羅解答以色列人得救之謎的關鍵。 

【思考題】﹕
1. 神憑著他的主權，不憑人的行為來揀選，算不算公平？理由是什麼？
2. 受造之物為什麼不能說﹕「你為什麼這樣造我呢？」（羅九20）
� 同八章15節的「嗣子」，參出四22、申七6；十四1-2。


� 所以你們要知道那以信為本的人、就是亞伯拉罕的子孫。並且聖經既然豫先看明、　神要叫外邦人因信稱義、就早已傳福音給亞伯拉罕、說、『萬國都必因你得福』。可見那以信為本的人、和有信心的亞伯拉罕一同得福。


� 早期教會普遍用何西阿的預言見證向外邦人的工作；參彼得前書二10，那裏同樣將何西阿書二23應用於外邦信徒。


� 「得救的不過是剩下的餘數」﹕直譯為「剩下的餘數將被拯救」。「都成全」﹕全部都已經結束了。 「速速的完結」﹕完全的切斷。


� 此處（V25）引自何西阿二章23節的經文，不過此處原來的意義是上帝要拯救以色列的十個支派，保羅引用來指外邦信徒。


� 本段經文引自以賽亞書廿八章16節，不過與希伯來文的原文有些差別，可能是引自另一抄本。『石頭』，在舊約裏有一系的典據；在賽八14有話說上帝將作以色列家絆腳的石頭，跌人的磐石。在賽廿八16上帝說祂要在錫安放一塊石頭，作為根基，一塊寶貴的房角石。在但二34、35、44、45，有一塊玄妙的石頭。在詩篇一一八22寫說：『匠人所棄的石頭，已成了房角的頭塊石頭。』。耶穌自己把詩一一八22的話，說是指自己說的（太廿一42）。


因此，這石頭就是真實的根基，是使屋子聯絡得合適的房角石，是被棄絕而成為眾石之間的頭塊石頭。這一切都是指基督自己說的。保羅實際上所引用的經文是把賽八14及廿八16併在一起。保羅的意思是──上帝有意將祂的兒子成為每一個人的生命的根基，不料祂來了，猶太人拒絕祂，神的恩賜原為叫他們得救的，反而成為他們受譴責的理由（徒四11；弗二20；彼前二4-6）。





