羅馬書四章12至25節伴讀材料

背誦經節：羅四19-25

信息摘錄
一、「不軟弱的信」──在無可指望中因信仍有指望

四章十八節說，「他在無可指望的時候，因信仍有指望，就得作多國的父，正如先前所說：『你的後裔將要如此。』」在創世記十五章裡，神應許亞伯拉罕要生一個兒子，他的反應是，「……要承受我家業的是大馬色人以利以謝。」（創十五2）聖經卻說，「亞伯蘭信耶和華，耶和華就以此為他的義。」（創十五6）到了十七章，神再向亞伯拉罕顯現，應許他要得著後嗣，他就俯伏在地喜笑（創十七17），並且對神說，「但願以實瑪利活在你面前。」（創十七18）在亞伯拉罕的回答中，似乎有很多的理由，叫他對神的應許沒有信心；但保羅在這裡卻說，「他在無可指望中，因信仍有指望。」親愛的弟兄姊妹，這裡的屬靈意義是非常深的。

什麼叫作「信」？當亞伯拉罕喜笑的時候，他還俯伏在地和神說話，這就是信。僅管他覺得，神的話似乎是不可信的，他還是不沒有辦法離開神。有時神會把我們帶到一個盡頭，看來似乎完全沒有指望，連我們心裡也斷定是必死的，但這位顯現的神、說話的神、啟示的神、願意將祂的心意向我們表明、指引我們的神，仍然將信不斷的傳輸到我們裡面，叫我們不得不活在祂的面前。亞伯拉罕從來沒有向神抱怨，也從來沒有為自己解釋，他就是簡簡單單的信，在無可指望中，因信仍有指望。

「因信仍有指望」，就是沒有辦法相信神所說的，卻又不能離開神。所有外面的一切都是絕望的，但是神所傳輸的信能產生一種內在的信託。這個信託並不是有把握的信託，而是無法丟棄的信託。這就是為什麼亞伯拉罕喜笑，撒拉暗笑，卻又相信神所說的話。

親愛的弟兄姊妹，亞伯拉罕的信是一種「因信仍有指望」的信。神對他說，「你要生一個兒子。」他就回答，「但願以實瑪利活在你面前。」（創十七18）這個回答真好，真是敬虔，也真有智慧，就是沒有神。然而神也不生氣，反而繼續不斷的應許他。這就是跟隨主美妙的地方！凡是在每件事上都得勝的人，他恐怕從來沒有得勝過；反而那些常常失敗的人，倒是有可能是得勝者。為什麼？因為人在失敗中還能信靠主、仰望主、尋求主，這就是因信仍有指望。

是這一個信叫亞伯拉罕成為多國的父（四18）。亞伯拉罕的一生並沒有許多得勝，反而有許許多多的失敗，也有許許多多的「不信」。然而，就在他不斷的失敗裡，他仍然不離開神；在他許多的不信裡，他仍然活在神的面前。這就是亞伯拉罕的信。

二、「不軟弱的信」──在不信中不能不信

十九節說，「他將近百歲的時候，雖然想到自己的身體如同已死，撒拉的生育已經斷絕，他的信心還是不軟弱。」在我們的感覺裡，沒有比這個軟弱更軟弱了，但保羅卻說，「他的信心還是不軟弱。」什麼叫作「他的信心還是不軟弱」？就是在不信中的「信」，就是信不來、卻又「不能不信」的信。從外面看來，的確是信不來，但是又不能不信，這就叫作「不軟弱的信」。

親愛的弟兄姊妹，得勝的經歷並不是我們所想的──從信主的那一刻開始，就一路信到底！反而我們要常常覺得希奇，「主啊，想不到我還活著；主啊，想不到我還能愛你；主啊，想不到我還能跟隨你！」在跟隨主的路上，沒有一件事比信更奧妙、更可享受的了。每一個跟隨主的人都會像約拿一樣，常是一個躲避神的人（拿一3）。但是很奇妙，一個躲避神的人卻不離開神，因為信已經種到他的裡面，他裡面的信是不軟弱的。

在創世記裡，亞伯拉罕聽到神的應許，就俯伏在地喜笑，心裡說，「一百歲的人還能得孩子嗎？撒拉已經九十歲了，還能生養嗎？」（創十七17）另一處也說到，「撒拉心裡暗笑說，我既已衰敗，我主也老邁，豈能有這喜事呢？」（創十八12）亞伯拉罕喜笑，撒拉也暗笑，聖經卻說，「他的信心還是不軟弱。」亞伯拉罕的信不是我們所想像那種「英雄式」的信，而是在喜笑的時候仍然不離開神、在神面前俯伏。

亞伯拉罕俯伏在地喜笑，他似乎說，「神啊，你又何必多此一舉？生了一個兒子不就算了嗎？你的應許不是已經成就了嗎？神啊，你是開什麼玩笑？你明明知道我不可能生育了，我的妻子也不可能生育了，你為什麼還要告訴我這些？神啊，我看你也不必多此一舉了，以實瑪利身體健康，他是我的後裔，也實在是我所生的，難道我所生的還不算數，還要從頭再來過？」親愛的弟兄姊妹，恐怕我們跟隨主這一生，也不懂得這裡的意思。我們多半只問，「聚會的人數有沒有增加？教會有沒有興旺？」很少人問，「我在這裡所生出來的，到底是以實瑪利，還是以撒？到底是我憑自己生的？還是靠著神的應許生？」我們不大在意這一個，神卻很有感覺，祂非常在意。

對神來說，只有從撒拉生的才算數，祂在這件事上非常堅持。一面來說，神要我們作工、要我們服事、也盼望我們的工作有果效；但另一面，只有從「撒拉」生了才算數。我們作了許多的工，生下來的卻是以實瑪利，它的價值在神的眼中不高。無論在追求的過程中、在事奉的過程中、在勞苦的過程中，我們一定要有神，一定要聯於神，一定要憑著神，一定要經過神，好叫我們的勞苦和事奉在神面前算得數。

三、「不軟弱的信」──在不信中因信得著堅固

二十到二十一節接著說，「總沒有因不信，心裡起疑惑；反倒因信，心裡得堅固，將榮耀歸給神。且滿心相信，神所應許的必能作成；所以這就算為他的義。」從舊約聖經來看，亞伯拉罕根本是「不信」的；但保羅在這裡卻說，「他總沒有因不信，心裡起疑惑；反倒因信，心裡得堅固。」真奇妙，亞伯拉罕一面喜笑，一面又因信得著堅固，怎麼會這樣？他把所有的不信都變成喜笑，並且將他的喜笑告訴神，就因此而得著堅固。
我們要學亞伯拉罕，將不信變作喜笑告訴神。神一顯現，就立刻來迎接；神一說話，就立刻有回應。若是聽不懂神所說的，就要會「喜笑」。我們要會說，「主啊，看看這世代的光景，看看教會的光景，我真是又軟弱、又灰心，然而你卻說，『我要把教會建造起來。』主啊，我實在信不來，我實在只能喜笑。雖然我信不來，我卻不願意離開，我還是愛你，我還是愛你的教會，我還是願意服事你！」親愛的弟兄姊妹，我們若是這樣「喜笑」，許多奇妙的事就要發生，許多不可能發生的事就要發生，許多不可能實現的事就要實現。這就是保羅在這裡所說的信，也是我們這一生在信裡的經歷。

四、「不軟弱的信」──在信的堅固裡將榮耀歸給神

二十節的末了說，「總沒有因不信，心裡起疑惑；反倒因信，心裡得堅固，將榮耀歸給神。」事實上，將榮耀歸給神的，是亞伯拉罕的信所結出的果子。亞伯拉罕是因信稱義的表樣，神在祂的稱義裡不斷作工在他的身上，使他因著信，心裡得堅固，成為一個將榮耀歸給神的人。

我認識一位弟兄，最近到主那裡去了。每當我想到他、想到他的勞苦、想到他的果子、想到有多少弟兄經過他的幫助，我總感覺，他這一生是將榮耀歸與神的。他從來沒有一次拍著自己的胸膛說，「看哪，我的信！」反而時常見證自己的軟弱。就在他的軟弱中，他的「信」結出了果子，將榮耀歸與神。

真實的信都是從這裡產生出來的。我們的信就像亞伯拉罕的信一樣，好像是跟不上，卻又跟上了；好像是跟上了，卻又是跟不上；好像是不信，卻又是相信；好像是信了，卻又是信不來；好像是奉獻了，卻又擺不上；好像是擺不上，卻又奉獻了。在這樣的過程裡，信在我們身上能結出許多果子，好將榮耀歸與神。

五、「不軟弱的信」──滿心相信神所應許的

二十一節說，「且滿心相信，神所應許的必能作成。」我們會希奇，創世記從來沒有提到亞伯拉罕的「滿心相信」，保羅怎麼把它讀出來了？我多少相信，保羅看一件事情，他不是看過程，而是看結果。羅馬書完全沒有題起，亞伯拉罕如何喜笑，如何出賣妻子，如何生了以實瑪利……它只告訴我們一個結果，他被立為多國的父，滿心相信神所應許的必能作成。

有一次在事奉聚會中，某位弟兄唉聲嘆氣的說，「我去看望一個弟兄，才要叩門的時候，就聽見他的姊妹正在罵他，我被嚇得不敢叩門。難道這就是主的教會嗎？妻子還罵丈夫嗎？」我很難過，不是為了這對吵架的夫妻，而是為了這位唉聲嘆氣的弟兄。這已經是三十年前的事了，三十年後的今天，這位弟兄已經不聚會了，反而那對吵架的夫婦倒是十分盡功用。我們不要看一個人今天的得勝或失敗，而是要看十年以後、二十年以後、三十年以後，他這個人到底在哪裡？

親愛的弟兄姊妹，人總是喜歡看重今天的過程，神卻看重人一生的結果。若是有一位弟兄講了一篇精彩的道，我們可能覺得，主耶穌要回來了！若是下一篇道講壞了，我們可能會覺得，教會對他所有的成全都白費了！神似乎是說，「我不在意你的道講得好不好，我不看你今天如何，我所看重的是三十年以後的你。到那個時候，你到底是怎麼樣的人？你到底要怎樣過你的一生？」

在亞伯拉罕的「滿心相信」裡，有著一段相當長的歷程。剛開始的時候，他還相信神的應許，到後來就開始想辦法，靠自己生下以實瑪利。最後發現，自己的方法不行了，就開始喜笑。即使他「不信」，他還不能說出來，只能喜笑的與神對話。所以，這裡所說的「滿心確信」，並沒有那種豪邁的氣魄，也沒有高聲堅定的宣告，只有一種「無可奈何」的味道。
有一位弟兄見證，他從十幾歲就開始愛主，到現在已經快五十年了。這麼多年來，他從來沒有後悔過，卻是滿心確信──這樣的一生實在太有價值了！然而，就在他的滿心相信裡，他也經歷了許多無可奈何。一面來說，他是無可奈何的；另一面來說，他又是滿心相信的。在他的滿心相信裡，他常是無可奈何；在他的無可奈何裡，他卻有一種說不出來、滿心相信的「信」。

亞伯拉罕滿心相信，神所應許的必能作成。這句話所包含的經歷非常深。對亞伯拉罕來說，他的喜笑、他的無奈、他自己的力量、他的割禮、他的出賣妻子……這一路走來，神在他身上所經過的點點滴滴，都累積在這句話的裡面。什麼是「滿心相信」？它不是我們自己所有的信，而是神藉著祂的傳輸，在我們裡面作出來一種的信，叫我們能滿心相信，相信神所應許的必能作成！

字義研讀

「復活」（ζωοποιέω，zoopoieo，to give life）也可譯作「賜生命」，所以「叫死人復活」也可譯作「賜生命給死了的人」（創二二2）。

「使無變為有」在原文含有「呼叫」這個字（καλέω，kaleo，to call ），這句話可譯作「呼叫那些不存在的而使之存在」，這是指亞伯拉罕生以撒的經歷（創十七19）。
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