神的公義——羅馬書第十章
【引言】
羅馬書第九章的重點是神的揀選(主權)，從神的角度看猶太人的不信。第十章也講他們的不信，但重點在以色列人的錯誤，他們有熱心卻沒有真知識 (十2)，不認識神的 (公)義。以色列人一直追求律法的義、反得不著神的義。
保羅在羅九30-33所提到以色列人的不信，儘管如此，保羅為以色列得救的禱告並不停止。他比大多數人更瞭解他們的心態：「向神有熱心，卻未蒙光照」，正是他遇見復活基督之前的狀況。（參加一13～14；腓三6）。對他而言，神所安置的這塊石頭一度真是他的「絆腳石」。如果這樣的事可以發生在他身上，又何嘗不會臨到他的同胞呢？
誠然，目前他們不認識神之義的途徑，一味要立自己的義。但是，正像他自己已經發現「律法的總結就是基督」，他的猶太同胞若走上這條信仰之路，也可能有此發現。這兩種途徑──律法之途與信心之途──由摩西五經中的經文可以說明。他所得到的結論是：神已經在基督裏將祂的救恩帶到我們面前。我們不需要「爬到天上」去得救恩，因為基督已經從死裏復活，救恩就在這裏。神要世人作的，只是藉內心相信來獲得，並承認基督是主。
【一】不認識神的義： 羅十1～4 
1. 單有熱心不夠：
保羅首先肯定以色列人對神有熱心 (十2)。就像昔日的保羅一樣「熱心事奉神」(徒廿二3)。但保羅同時指出，他們的熱心卻不是按著真知識。 
2. 問題所在﹕羅十3-4
1) 以色列人缺乏對「神的義」正確認識﹕
· 他們不認識基督就是神的義 (林前一30
，羅十4)。誤以為義可以由行律法而能做到律法的標準。他們的熱心，卻變成是「想要立自己的義」(羅十3)。參腓三9「自己因律法而得的義」與「因信神而來的義」。
· 不信神的人並不是因為他們不被揀選，而是他們拒絕了福音。救恩不是靠行為得到—保羅証明以色列人向神有熱心，但不是按著(真)知識，他們因為不知道神的義，想要建立自己的義，以致就不服神的義。
2) 律法與基督﹕羅十4

· 保羅將「真知識」指明出來，就是『基督是律法的總結telos
』。摩西律法其實一直是指向基督，人不應該在律法中求義，而應該在律法的總結——基督裏求。
· 及至基督來到時，就成就
了在舊約時代的律法、就完全了。凡信神的都得著義。舊約的詩人也說過世上沒有義人，一個都沒有
。人得著義並人與神的關係，是藉著中保基督而得著的。基督是律法的「總結」，就好像田徑場上的終點線，走到終點時，賽跑也就結束了。 
3. 有幾點是值得我們注意的：
1) 單單熱心卻沒有知識還是很危險，就像這裡說的以色列人一樣，居然因為沒有正確的認識而失去救恩。
2) 我們需要全面地認識神的啟示，要注意舊約與新約的關係。
3) 我們對神要有熱心，但必須按著真知識。這話對今日一樣重要，讓我們在知識和經驗上更多認識基督，有知識才不會變成糊塗人。
【二】神的(公)義：羅十5～13
這一段承接第4節(律法的總結就是基督)發展出來的。而基督的福音使凡信祂的都得著義 (羅十4) 。保羅在5，6節將律法的義和信心的義做了對比。 

1. 出於律法的義，在於「行」 

人若能完全遵行律法，就必因此活著
（羅十4-5）。然而在羅二3至羅三20已證明這是不可能做到的事。（加 二16，加 三24「這樣、律法是我們訓蒙的師傅、引我們到基督那裏、使我們因信稱義」。）
2. 出於信心的義，在於「信」。
唯有出於信心的義（神的義）是真正的義：
1) 不是靠自己的尋找，和努力。 羅十6-7
2) 就在我們心裡，就是我們所傳信主的道。羅十8
如今「信的道」已經來到眼前，甚至十分相近，以致保羅說﹕「這道離你不遠，正在你口裏，在你心裏」。
· 「誰要升到天上去」﹕引自申命記三十章12節，猶太的拉比使用這句話表示「無法辦到的事」。「就是」﹕猶太人解經法的專門用語，表示以下是作者對前面所引的經文的講解。
· 「陰間」﹕意即「無底洞」、「深海」保羅使用這個字表示死人去的地方，就是基督死後復活前去的地方。
· 申命記卅章12~14
節證明尋找基督並不難。
3. 是否接受福音，是人的責任﹕ 

1) 福音是完備的﹕
· 『這道離你不遠，正在你口裡，在你心裡。』就是我們所傳信主的道。羅十8    

· 所以只要我們心裡相信父神已經叫基督從死裡復活，口裡承認基督是主，就可以得到這救恩，故此信與不信，完全在於人是否願意接受這一份神所賜的神聖禮物。
2) 救恩是給所有的人﹕    

· 經上說，『凡信他的人，必不至於羞愧
』。羅十11     

· 因為『凡求告主
名的，就必得救
』。羅十13     
· 不管你是那一國人，那一個民族，大家同有一位主，只要求告主的名，就可以得到救恩。
3) 我們的責任。
· 不信者的責任 — 並不是不被神揀選，而是他本身不求告神，不信神，更不接受神。
· 信徒之責任 —神應許凡「報傳音信的人，他們的腳蹤何等佳美
」。 若沒有奉差遣，怎能傳道呢？羅十15 
【三】以色列人的悖逆：羅十14~21
以色列人拒絕福音是預料得到的。先知以賽亞已說過﹕「主啊，我們所傳的有誰信呢？」  可見神已預先知道會拒絕福音。基督徒必須傳福音，因為信道是從聽道來的，所傳的道必須是神的話，因為打動人心的是從基督的話來的。羅十17
1. 以色列人不信，是因沒有奉差遣的人嗎？十14-15
不是的，在舊約裏神已經差遣他的僕人傳福音（賽五二7），只是以色列人卻沒有留心那福音（賽五二13~15，五三1~12）。
2. 以色列人不信，是因沒有聽見福音嗎？十16~18
1) 不是的，而是聽了卻不相信。賽五三1「我們所傳的、有誰信呢‧耶和華的膀臂向誰顯露呢」。
2) 福音傳遍天下了：人沒有聽見麼．誠然聽見了．『他們的聲音傳遍天下，他們的言語傳到地極
』羅十18。「聲音」這字原出處是指宇宙天體的見證。保羅認為詩篇十九4預言福音將在普世宣揚；福音的宣揚正遍及普世，好像天上的星光一般。{\LinkToBook:TopicID=165,Name=E. 神對全世界的旨意（十一30～36）}（參西一5，6「這福音傳到你們那裏，也傳到普天之下，並且結果增長」，羅一23「這福音……也是傳與普天下萬人聽的」）。
「信道是從聽道來的」。「聽道」所翻譯的希臘名詞akoe{，與16節所譯「所聽的」（和合本意譯作「我們所傳的」）為同一個字；「未曾聽見祂，怎能信祂呢」？「聽道是從基督的話rhema來的」引自申卅14「 這話卻離你甚近、就在你口中、在你心裏、使你可以遵行」）。
3) 羅十16-18節似乎包括了不信的外邦人
3. 有先知的預言為證（十19-21；申卅二21；賽六五1-2）
保羅重申以色列人聽見了、也知道了（舉聖經的例子來說明），他們就是不願意信。以色列人因不聽從神而被棄
1) 羅十16：以賽亞書，「（主啊！）我們所傳的有誰信呢
？」賽五二1，
2) 摩西（『我要用那不成子民的，惹動你們的憤恨．我要用那無知的民，觸動你們的怒氣。』申卅二21，羅十19），神希望外邦人的得救，使以色列入有反省。
3) 又有以賽亞（「沒有尋找我的，我叫他們遇見……」賽六五1，「我整天伸手招呼那悖逆頂嘴的百姓」賽六五2，羅十20-21）等作為明證。以色列人不是不知道福音，也不是沒有聽見。上帝還用外邦人的得救來激發以色列人的怒氣，讓他們多有機會來思想，但他們仍然不信。因此也是咎由自取。
今天，基督徒面對著一個不信的世界，可以想象挑戰是不會少的。我遇見有人因為見到世人不信，因此自己就懷疑起來，漸失信心。相信這是由於我們沒有深入瞭解福音的緣故。今天人只需要信靠基督，求告祂的名，便可稱義，認識厚待我們的神，不用再憑自己的行為、道德、哲學、宗教、甚至一切聰明智慧，這是何等容易啊！然而基督是付了何等重價，才使我們不費氣力地得著救恩！我們真需要認識福音，珍惜它的價值，並且成為一個福音的傳播人。許多人不信，但神會使你拯救那些肯去相信的人。不要灰心，也不要忘記﹕「報福音、傳喜信的人，他們的腳蹤何等佳美！」 
【溫習問題】
1. 猶太人在追求「義」的方面有什麽錯誤？我們今天是否有類似的錯誤？
2. 信心的「義」有什麼特點？
3. 保羅怎樣證明猶太人的不信，不是因為没有聽過福音？（參羅十 19-21節所引用的舊約經文）
� 「但你們得在基督耶穌裏、是本乎　神、　神又使他成為我們的智慧、公義、聖潔、救贖．」


� 原文包含目標，結局，完成的意思，律法指全舊約的律法；即一切的祭祀規條、節期、日子、祭司、祭物和會幕中聖物與事奉神的條例，以及舊約的重要歷史人物等，都預表基督和他的救贖（西二16-17；來十1）。來十12說﹕「但基督獻了一次永遠的贖罪祭，就在神的右邊坐下了」，基督使所有關於救贖的預表得以應驗，所以律法的總結就是基督，因他完成了人的軟弱所不能行的律法部分。


� 太五17的含意便是如此：「莫想我來要廢掉律法和先知；我來不是要廢掉，乃是要成全。」而律法的要求也實現在那些「在基督耶穌裏」之人的生命裏（八3～4，參三31）。


� 詩 十四3 「他們都偏離正路、一同變為污穢‧並沒有行善的、連一個也沒有」。


� 人若行那出於律法的義，就必因此活。利十八5（參路十28，「你這樣行，就必得永生」），加三12引這節來證明「律法原不本乎信」；並與哈巴二4下作對比）。根據利十八5，那遵守神誡命與典章的人必然能得生命，問題是沒有人能完全遵守律法，因此沒有人能因此得生命。雖然保羅自稱早年「就律法上的義說……是無可指摘的」（腓三6）他知道，只是在人面前無可指摘，在神面前則不然。


�我今日所吩咐你的誡命、不是你難行的、也不是離你遠的。不是在天上、使你說、誰替我們上天取下來、使我們聽見可以遵行呢．也不是在海外、使你說、誰替我們過海取了來、使我們聽見可以遵行呢。這話卻離你甚近、就在你口中、在你心裏、使你可以遵行。


� 詩廿五3「凡等候你的必不羞愧」‧


� 「主」﹕七十士譯本用來翻譯希伯來文的「耶和華」，而外邦人以皇帝為「主」，除了相信耶穌，沒有人會祂為「主」。


� 珥二32。「口裡承認」和「心裡相信」是寫作的筆法，必須合起來解釋。那一段是論及「耶和華大而可畏的日子」之前夕，神的靈要澆灌「凡有血氣的」；參照彼得用同樣的經文來解釋第一次基督徒的五旬節中所發生的事：「這正是先知約珥所說的……」（徒二16～21）。


� 「....何等佳美」﹕賽五二7，本是說傳報猶太人被擄歸回的喜訊。


� 詩十九4 「他的量帶通遍天下、它的言語傳到地極。七十士譯本用 phthongos「聲音」，採用希伯來文 go{la{m，而非希伯來聖經的 gawwa{m「他們的量帶」）。


� 這個問題是由那些聽見了受苦的僕人將被高舉之宣告的人所發的。他們想到僕人卑微的景況，便詫異地問道﹕「誰會相信我們所聽見的宣告？」保羅說，這項宣告已經蘊含在福音中，而仍然被人懷疑——現在不是君王與國民不信（賽五十二15），而是大部份猶太人不信。約翰福音十二38引用以賽亞書五十三1，說明人們不信耶穌在耶路撒冷的工作；那裏又加上以賽亞書六9，10，作為預言猶太人不信的見證。





