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羅馬書 9： 24-29 

  

弟兄姐妹平安，我是華琦。感謝主，又來到我們讀經的時間。我們繼續來讀

羅馬書第 9 章，今天我們讀 24 到 29 節。 

羅馬書 1 章到 8 章是講到個人的救恩，9 章到 16 章是講到團體的救恩。也就

是說人蒙恩得救之後，必須加入教會，與眾聖徒在一起建造基督的身體，並

且做基督身體上盡功用的肢體。教會是神新約的選民聚集在一起，為基督做

見證。 

要講到團體的救恩，無可避免的必須面對神舊約的選民-以色列人。尤其是

神在祂永遠的旨意中，以色列人的位置到底在哪裡？這是一個很嚴肅的問題，

錯誤的處理會帶出嚴重的後果。 

在改教運動之後，聖經被打開，並且被翻譯成為多國的文字，於是各式各樣

的解經開始蓬勃發展。一方面來說，這是好現象，聖徒們可以根據自己的需

要，選取能夠幫助自己的解經，讓自己更愛主，更明白神的旨意，並且更願

意委身在教會中事奉和奉獻。 

但從另外一方面來說，也是個危機，不同的解經本來就應該訴諸每一個聖徒

的良心。就像保羅一樣，他是由良心和聖靈一同做見證，之後能夠應用在自

己的生活中。最忌諱的就是某種解經成為一種風潮，又被鼓動成為群眾運動，

這就很容易被政治利用，達到政客的目的。 



改教運動之後，取代神學成為主流的思潮，就是新約的聖徒是真以色列人，

他們取代了舊約以色列人的位置，神放棄了以色列人。在第二次世界大戰的

時候，希特勒就利用了這種神學觀念，大肆迫害、屠殺猶太人，造成了人類

歷史上非常醜惡的篇章。更讓人痛心的是，改教運動的先驅馬丁路德，所建

立的德國教會，居然大多數的基督徒都默不作聲，也成為教會歷史上一個醜

惡的記號。 

其實照著羅馬書，我們就看到，在神永遠的計劃中，以色列人有一個特別的

位置。保羅在處理團體的救恩時，他不直接跳入 12 章，開始描述新約的教

會生活，反而用第 9 章到 11 章這三章經文，來處理猶太人與教會的關係。 

保羅從神的主權出發，這是根據神永遠的旨意和目的，而發展出神的計劃。 

在 9：21-23 節，保羅就把神比做窯匠，祂有完全的主權，從一團泥中取出

一塊做成貴重的器皿; 又取出一塊做成卑賤的器皿。神要把榮耀加給那些貴

重的器皿，而卑賤的器皿最終難逃被毀滅的結局。 

然而在那之前，神卻已長久忍耐、寬容那些卑賤的器皿，這就顯出神的本意。 

在提摩太前書 2：4 告訴我們，是要萬人得救，明白真道。在彼得後書 3：9

又告訴我們，神的寬容乃是願意人人都悔改，沒有一人沉淪。當然，只有神

知道誰是貴重的器皿，誰是卑賤的器皿。因此，我們不能夠自暴自棄，看自

己是卑賤的器皿；也不該評斷別人，認為別人是卑賤的器皿。 

 

第 24 節：「這器皿就是我們被神所召的，不但是從猶太人中，也是從外邦

人中。這有什麼不可呢？」 



保羅在這裡很清楚地告訴我們，祂要從猶太人中呼召貴重的器皿，也要從外

邦人中呼召貴重的器皿。接下來，保羅就引用舊約的經文，用 25 節和 26 節

來證明外邦人要成為貴重的器皿。用 27 節到 29 節，證明以色列人中的餘數

要成為貴重的器皿。 

 

第 25 節：「就像神在何西阿書上說：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。」 

何西阿是北國以色列的先知，北國以色列在主前 722 年亡於亞述帝國。何西

阿盡職的時間，大約從北國以色列滅亡之前 30 年開始，一直到滅亡之後大

概十年的時間。何西阿這個字的意思就是拯救。神差遣何西阿要警告以色列

百姓，並且預言他們只要悔改，神會在無限的愛中來接納。 

何西阿盡職的方式非常特別，神要他去娶一個淫婦，象徵以色列人都落入了

屬靈的淫亂中。從這個淫婦會生下三個兒女，神就藉著他們的名字說出神對

以色列人的處置。老大耶斯列，說出以色列要亡國，這是神的審判；老二羅

路哈馬，說出神不憐悯以色列；老三羅阿米，說出以色列不做神的子民。 

然而當以色列人悔改了，神就要賜下復興，保羅就引用何西阿書 2：23： 

「我必將她種在這地。素不蒙憐憫的，我必憐憫；本非我民的，我必對他說：

你是我的民；他必說：你是我的神。」這一節本來是指以色列人復興之後的

光景；神又要憐憫以色列人，並且稱他們為神的子民。但是保羅卻引用這一

節經文來自外邦人。保羅的解經真是超乎我們的意料之外，也藉著保羅這樣

的解經，就賦予舊約的經文新的含義。  



外邦人本來不是神的子民，然而到了新約，基督救贖的恩典已經完成。外邦

人也可以藉著悔改相信，就被接納成為神的子民。這完全是出於神的主權，

我們這些蒙恩的人只能感恩。至於那些不信的人，也不能夠說什麼，因為神

有絕對的主權。 

外邦人本來是不蒙愛的，現在要被稱為蒙愛的，這是講到神永遠的愛。其實

在亞伯拉罕蒙召進入美地之前，神就已經預言在創世記 12：3：「地上的萬

族都要因亞伯拉罕得福。」只不過這得福的次序，先是以色列人，到了新約

基督完成救贖之後，才開始臨到外邦人。這是神在祂永遠旨意裡所發展出來

的計劃。照樣的，蒙愛的人只有感恩，而那些不信的人，拒絕了愛的福音，

也不能說什麼。 

 

第 26 節：「從前在什麼地方對他們說：你們不是我的子民，將來就在那裡

稱他們為，永生神的兒子。」 

這是引用何西阿書 1：10：「然而，以色列的人數必如海沙，不可量，不可

數。從前在什麼地方對他們說，你們不是我的子民，將來在那裡必對他們說，

你們是永生神的兒子。」同樣的，這一節是先知何西阿指著以色列人說的；

就是以色列人悔改之後，神要重新接納他們。保羅卻用這一節來指蒙恩得救

的外邦人。 

保羅對於舊約的靈然解經實在是令人印象深刻。經過仔細的思考，我們就會

發覺，這完全是聖靈的引導。以前神在什麼地方對外邦人說，他們不是神的

子民呢？我認為保羅心中想到的，應該是聖殿裡的至聖所，裡面的施恩座。 



從前外邦人來到耶路撒冷的聖殿，只能進到外邦人的院子；聖殿本身是根本

進不去的，更不要說來到至聖所。然而耶穌基督藉著在十字架上的死，打開

了一條通往至聖所的道路。 

隔開至聖所的幔子，從上到下裂為兩半，我們這些接受基督救恩的外邦人，

就可以坦然無懼地來到施恩的寶座前，求憐恤，蒙恩惠，做隨時的幫助。就

在那裡，就是在耶穌基督裡，我們可以成為永生神的兒子。保羅在這裡強調

生命的分賜。外邦人相信之後，就得著永遠的生命，並且藉著生命的分賜，

生命成長，成熟，成為神的兒子，外邦人就可以成為貴重的器皿。 

接著下來，從 27 節到 29 節，保羅把焦點轉向以色列人。這時候保羅引用舊

約的以賽亞書。以賽亞是南國猶大的先知，他盡職的時間與何西阿有一些重

疊，但是更為長久。他是在烏西雅王駕崩的時候開始蒙召，並且歷經了五個

王朝。他盡職的事蹟都寫在以賽亞書。 

以賽亞書總共有 66 章，編排的方式與聖經非常相似。前面的 39 章是講到神

的審判，對應於舊約; 後面 27 章是講到神的安慰，對應於新約。以賽亞書是

非常重要的先知書，被新約引用的次數超過50次，是被引用最多的先知書。 

 

第 27-28 節：「以賽亞指著以色列人喊著說：以色列人雖多如海沙，得救的

不過是剩下的餘數；因為主要在世上施行他的話，叫他的話都成全，速速的

完結。」 



保羅是引用以賽亞書 10：22-23：「以色列啊，你的百姓雖多如海沙，唯有

剩下的歸回。原來滅絕的事已定，必有公義施行，如水漲溢。因為主-萬軍

之耶和華在全地之中必成就所定規的結局。」  

以賽亞預言以色列會被毀滅，而毀滅之後，歸回的不過是剩下的餘數。以賽

亞書預言的第一次應驗，是在猶大被擄之後。到了波斯王朝統治期間，有了

三次的歸回，依次是所羅巴伯帶領的第一批回歸的餘民，重建耶路撒冷的聖

殿。第二次是以斯拉所帶領的回歸的餘民，以利未人和祭司為主。他們恢復

了律法，並且重建祭司事奉的體系。第三次是尼希米帶領的回歸，重建耶路

撒冷的城牆。 

在亞伯拉罕的時候，神就應許他的後裔要像海邊的沙那麼多。但是在以色列

被擄之後，願意回歸耶路撒冷的，不過是剩下的餘數。保羅引用先知以賽亞

的話來說明到了新約，以色列人回轉歸向基督的，也像是剩下的餘數。這就

成了以賽亞預言的第二次應驗。 

在這裡，我們要特別來看餘數的原則，這個原則在神的救贖計劃中，一再地

出現。舊約如此，在新約也是如此。舊約的以利亞向神抱怨，以色列人棄絕

了神的約，毀壞了神的壇，殺了神的先知，還要尋索他的性命。神就告訴以

利亞，還有 7000 個人是未向巴力曲膝的。7000 個人相對於以色列國，當然

就是個餘數。在被擄期間，能夠忠心的為神站住，有但以理和他的三個朋友，

還有先知耶利米和以西結這些少數忠心的人，也是餘數。後來以色列人允許

歸回耶路撒冷，而真正歸回的，也還是個餘數。 

到了新約，迎接基督降生的有馬利亞，約瑟，在曠野裡面的牧羊人，還有在

聖殿事奉的西面和亞拿，這些盼望迎接基督降生的，也是餘數。耶穌盡完地



上的職事，復活升天之後，降下聖靈，產生教會。雖然耶路撒冷教會有過一

段興旺的時間，但是得救的人數在整個猶太人當中還是餘數。當福音轉向外

邦人，猶太人得救的數目就更少了。 

保羅寫羅馬書給羅馬教會，羅馬教會中有幾個猶太人，這些猶太人在教會中

也是一個餘數。就是新約許多外邦人蒙恩得救了，但是蒙恩得救的外邦人在

整個外邦人當中，也還是個餘數。親愛的弟兄姐妹，要能夠忠心地跟隨主，

我們一定要認識餘數的原則。 

基督徒在所處的社會環境中，一直都是餘數。什麼時候教會長成了大樹，像

馬太福音 13：32 所說的，就會有飛鳥來宿在樹枝上。而這飛鳥就是那惡者，

它專門吃撒在路旁的種子。只有等到基督再來的時候，審判了世界的列國，

在地上重新建立國度，那時候神的兒女才會成為多數。 

保羅在這裡聚焦在以色列人身上，他們在舊約是神的選民，但是到了新約，

他們跟不上了。得救的以色列人不過是剩下的餘數，主要在地上施行祂的話，

叫祂的話都成全，速速的完結。 保羅這是引用以賽亞書 10：23 節的話，以

賽亞預言猶大國會滅亡，果然巴比倫帝國興起，滅了猶大國。神的話必定會

成全，並且是速速地完結。 

主前 586 年，尼布甲尼撒率領大軍攻破了耶路撒冷城，把猶太的百姓擄到了

巴比倫，就速速的完結了神的話。保羅特別引用了以賽亞的預言，來證明以

色列人蒙恩得救的不過是餘數，並且福音的門很快就要關閉。從保羅的時代

開始，至今已經將近 2000 年，猶太人中蒙恩得救的人數一直非常少，福音

的門對猶太人似乎是關閉了。 



第 29 節：「又如以賽亞先前說過：若不是萬軍之主給我們存留餘種，我們

早已像所多瑪、蛾摩拉的樣子了。」 

保羅在這裡是引用以賽亞書 1：9：「若不是萬軍之耶和華給我們稍留餘種，

我們早已像所多瑪、俄摩拉的樣子了。」 在亞伯拉罕的時代，所多瑪城和俄

摩拉城因為惡貫滿盈，惹動了神的憤怒。神特地下來查看，這記載在創世記

18 章和 19 章。經由亞伯拉罕的代求，天使拯救羅得，並且帶著他一家四口，

離開了所多瑪城。之後，神就降下硫磺與火，毀滅了這兩座城。先知以賽亞

就警告，如果不是神的憐憫，為以色列人存留餘種，他們早就和這兩座城一

樣滅亡了。 

親愛的弟兄姐妹，保羅在第九章強調神的主權，就是要帶出神計劃的進程中，

福音要從猶太人轉向外邦人。外邦人本來不是神的子民，要成為神的子民；

本來不蒙愛的，要成為蒙愛的。相反的，以色列人在舊約是神的選民，到了

新約，卻只有剩下的餘數蒙恩得救。作為外邦聖徒的我們，只能向神獻上感

恩及讚美。 

我們一同來禱告：親愛的天父，謝謝你的旨意，並且在旨意中，所定出來的

計劃。我們都是外邦人，本來是與你無份無關的，卻能夠簡單地因為相信，

而蒙恩得救，就成為你的兒女，做你的子民，成為蒙愛的一幫人。這是何等

大的恩典！在我們感恩讚美的時候，幫助我們認識你的主權。在你的主權中

不僅揀選我們，賜給我們得救的智慧，讓我們蒙恩得救，成為你的兒女。你

還在我們生活中，為我們預備各樣的環境，幫助我們生命可以成長。並且在

我們的魂中，能夠有份於你的性情，能夠結出聖靈的果子。謝謝你在主權中

的供備和帶領，也幫助我們在我們的自由意志中，能做出順服的回應。讓你



的旨意，能夠成就在我們身上。這樣的禱告、祈求和感謝，是奉我主耶穌基

督的聖名。 

 


