 CÁC THƯ THÁNH PHAOLÔ II A
I. THƯ GỬI TÍN HỮU RÔMA
1. Mục đích.


Trong số những câu hỏi mở đầu liên quan đến Thư Rôma, cuộc thảo luận sống động nhất trong những năm gần đây đã đặt trọng tâm vào những mục đích của Thánh Phaolô trong việc viết thư này.  Đặc biệt trong đó có ba đề tài được tranh luận sôi nổi. 


1.1. Một Mục Đích Truyền Giáo. Điều này nổi bật trong Rom 15:18-24, 28: Thánh Phaolô như “Tông Đồ Dân Ngoại,"” nóng lòng muốn đem “đủ số Dân Ngoại” về gia nhập [Hội Thánh] (Rom 11:13-15, 25-26), viết cho thủ đô của đế quốc Dân Ngoại. 


Một số người kết luận rằng Thánh Phaolô tìm cách truyền giáo cho chính thành Roma (Rom 1:13-15). Điều này không thể có nghĩa là ngài không công nhận sự hiện diện các Kitô hữu tại Rôma (so với Rom 1:8; 15:14). Tuy nhiên, cũng có lý luận dựa trên Rom 15:20 rằng ngày thấy hội thánh ở Rôma như thiếu một nền tảng Tông Đồ và tìm cách bù lại. Nhưng điều này cũng không thể được, vì Thánh Phaolô coi việc thành lập hội thánh này như một công việc Tông Đồ (I Cor 9:1-2), và một chút bối rối được thấy trong Rom 1:11-12 chính là điều mà chúng ta kỳ vọng từ các thư của Thánh Phaolô viết cho các hội thánh mà trong đó ngài không đóng góp gì vào việc thành lập. 


Một luận đề hợp lý hơn là Thánh Phaolô đã viết cho giáo đoàn Rôma với một ý định như viết cho những hội thánh mà ở đó cung cấp một hậu phương hỗ trợ cho chương trình đi truyền giáo Tây Ban Nha của ngài. Thực ra đây là điều mà Thánh Phaolô nói đến cách thẳng thắn (Rom 15:24, 28), và không có lý do gì để hoài nghi cả; đặc biệt là hội thánh tại Philippi đã phục vụ trong một vai trò như thế. Trong trường hợp ấy lá thư chính là cố gắng của Thánh Phaolô để trình bày Tin Mừng mà ngài đã rao giảng quá thành công từ trước đến giờ mà ngài có ý rao giảng ở Tây Ban Nha (Rom 1:16-17). Ở cuối giai đoạn đầu (hay giai đoạn trước) của chiến thuật truyền giáo của ngài (Rom 15:19, 23) ngài dùng dịp này để trình bày bằng ngôn từ đầy đủ thần học về Tin Mừng mà dựa vào đó ngài yêu cầu các Kitô hữu Rôma giúp đỡ.


1.2. Một Mục Đích Hộ Giáo. Ẩn ý của những đoạn như Rom 1:16; 3:8 và 9:1-2, không nói đến việc dựa vào kiểu văn đàm luận (với một người tưởng tượng) nhiều lần, là việc Thánh Phaolô thấy ngài và sự hiểu biết của ngài về Tin Mừng bị đả kích và cần phải được biện minh.  Cho nên kết luận hiển nhiên được rút ra là Thư này được dùng như một sự biện minh của Thánh Phaolô cho Tin Mừng của ngài, và do đó cũng tự biện hộ cho chính mình ngài, vì công việc của trọn cuộc đời ngài gắn liền với Tin Mừng mà ngài rao giảng.   

Sự biện minh nhắm vào Rôma; bằng cách giới thiệu dài dòng bất thường của Rom 1:2-6, gồm cả điều được coi là những công thức tuyên xưng đức tin thông thường trong Rom 1:34, Thánh Phaolô trình “danh thiếp (call​ing card)” và thiện ý (bona fides) của mình.  Điều này có phải chỉ vì ngài tìm sự trợ giúp của các Kitô hữu Rôma cho giai đoạn truyền giáo mới của ngài (ở Tây Ban Nha) không? Hay ngài đã mường tượng rằng các nhóm Kitô hữu ở Rôma, thủ đô của đế quốc, chắc chắn theo dòng thời gian sẽ có nhiều ảnh hưởng hơn đối với những công tác của Kitô giáo ở những nơi khác trong đế quốc? Cũng hợp lý là đề nghị rằng Thánh Phaolô trình bày một lời tuyên bố đầy đủ về Tin Mừng của ngài như một buổi tổng duyệt cho cuộc tự bào chữa của ngài ở Giêrusalem, và như thế hy vọng tuyển mộ những cộng đoàn ở Rôma ủng hộ ngài trong bất cứ cuộc chạm trán nào ở Giêrusalem.  Việc những cuộc chạm trán như thế có thể xảy ra, không những chỉ với những đồng bào Do Thái “không tin” của ngài, là điều ngài rất bận tâm, như được ám chỉ rõ ràng trong Ro​m 15:31.  Dù ngài nghĩ rằng các cộng đoàn ở Rôma có thể thực sự gửi giúp đỡ, hoặc chỉ xin họ cầu nguyện (trong mắt Thánh Phaolô đều là một giúp đỡ thật) là điều không được rõ trong Rom 15:30.

 
3.3. Một Mục Đích Mục Vụ. Trong những năm gần đây đoạn thư Roma 14:1-15:6 đã nắm một tầm quan trọng chính trong cố gắng làm sáng tỏ mục đích của Thư Rôma: là Thánh Phaolô đã viết để hàn gắn sự chia rẽ có thể hay thực sự đã xảy ra giữa các hội thánh ở Rôma.  Điều này hợp lý đối với những lời khuyên nhủ trong Rom 14:1 và 15:7, đặc biệt là khi đặt trước khung cảnh đã được phác họa ở trên (nhất là 2.2 ở trên).  Những cố gắng như vậy đã bị yếu đi vì việc xác định quá thường về “người yếu” và “người mạnh” (như đơn thuần Do Thái và đơn thuần Dân Ngoại); và qua việc đưa ra giả thuyết rằng có hai nhóm khác nhau quá rõ ràng hay phân biệt quá rõ rệt giữa người Do Thái và các Kitô hữu.  Điều có thể xảy ra, như được ám chỉ ở trên (xem 2.3) là có những hội đường Do Thái có cả những Dân Ngoại kính sợ Thiên Chúa và các Kitô hữu gốc Do Thái hay gốc Dân Ngoại tham dự, cùng có nhiều nhóm Kitô hữu khác nhau, có những nhóm gồm nhiều Dân Ngoại (Dân Ngoại chiếm đa số, nhưng không nhất thiết ít bị lôi cuốn đến hội đường), và những nhóm khác có nhiều người Do Thái (Do Thái chiếm đa số, nhưng không nhất thiết là bảo thủ hơn đối với những truyền thống và tục lệ Do Thái).


Điều này chắc chắn giúp giải thích đặc tính của toàn thể lá Thư, và Roma 14:1-15:6 trong tương quan với phần còn lại, đó là: Thánh Phaolô trình bày để giải thích đặc tính “cả Do Thái và Dân Ngoại” của Tin Mừng và của những lời hứa với dân Israel, không dành riêng, nhưng cũng không tối thiểu, để khuyến khích các thính giả Rôma của ngài ngõ hầu họ thực hành trong kinh nghiệm hằng ngày điều mà Tin Mừng và những lời hứa này trên thực tế muốn nói đến. Trên hết, nó đưa lại một ý nghĩa thích hợp cho điều hiển nhiên là cách diễn tả đạt đến cao điểm và kết luận phong phú của chủ đề chính của Thư trong Rom 15:7-13.  Trái lại, thử đọc Rom 12:1-15:13 chỉ như những lời khuyến thiện tổng quát, có nhiều mục đích, một phần lấy ra từ kinh nghiệm của Thánh Phaolô ở hội thánh tại Côrinthô, thì không tài nào giải thích được tính khác biệt của những khuyến thiện của Thư Rôma, hoặc sự xúc động của Thánh Phaolô khi viết, hay thực ra là viết lại, cao điểm của Rom 15:7-13.


Thêm vào đó, cho rằng chương 16 của Thư Rôma là một phần của thư nguyên thủy, thì rõ ràng là Thánh Phaolô có những liên lạc gần gũi với một số thành viên khác nhau của những hội thánh ở Rôma cho nên biết khá nhiều về đặc tính của các hội thánh ở Rôma và những hoàn cảnh của họ. Từ Chương 16, chúng ta cũng có thể thấy rằng Thánh Phaolô đã viết để giới thiệu và khen bà Phoebe (Rom 16:1-2); nhưng đó chỉ là một mục đích phụ và tự nó không thể giải thích gì được về toàn thể bức thư. 


1.4. Mục Đích của Thư Rôma. Sự kiện là mỗi lý do trong những lý do để viết Thư Rôma ở trên có thể tìm được những điểm minh chứng rõ ràng trong chính bức Thư như thế, dẫn đến một kết luận hiển nhiên: Thánh Phaolô không chỉ có một mà có vài mục đích trong đầu khi ngài viết. Quả thật, một kết luận như thế ít nhiều phải đòi hỏi bởi chính đặc tính của bức Thư; không một lý do nào được đề ra tự nó có thể giải thích toàn thể chiều kích của tài liệu.  Trái lại, có thể vì Thánh Phaolô đã có vài mục đích mà theo đó ngài thấy nên trình bày sự hiểu biết của ngài về Tin Mừng của Đức Kitô cách đầy đủ, kể cả những gợi ý thực hành.  Khi ngài đứng ở điểm chuyển tiếp quan trọng nhất của toàn thể việc mục vụ của mình, ngài đã thấy cả sự cần thiết và sự đáng ao ước của một trình bày đầy đủ chi tiết như thế —để tỏ cho người khác cách rõ ràng Tin Mừng ngài đã rao giảng là gì, tại sao như một người Do Thái mà ngài lại rao giảng Tin Mừng ấy, và Tin Mừng ấy phải được diễn tả trong đời sống thường nhật và cộng đoàn như thế nào. Chính sự hoàn bị của lời công bố, như đòi hỏi bởi nhiều mục đích mà nó phục vụ, nâng Thư này lên trên tính tức thời của những hoàn cảnh mà trong đó và vì đó mà Thư được viết và cho nó, nếu không phải là một tính chất vượt thời gian, thì ít ra một tầm quan trọng hay ý nghĩa vượt thời gian.  

2. Văn Thể và Sự Mạch Lạc

2.1. Văn Thể. Một lãnh vực thứ nhì được tranh luận trong những năm gần đây là về đặc tính văn chương của Thư.  Hầu hết các cuộc tranh luận này đều không đem lại kết quả và là những tranh luận vô nghĩa về những loại văn thích hợp rút ra từ những hình thức tu từ hay văn chương khác, —ở đây xin kể ra ba loại là “trình bày (epideictic)”, “thuyết phục (deliberative)”, “đại diện (ambassadorial)”. Nhưng vì chính những loại văn này không phải là “những kiểu thuần tuý”, và vì nhiều loại văn khác nhau có thể được (và đã được) áp dụng cho Thư Rôma, điểm thực tập trở thành điểm chính. Sự kiện là những quy ước nào mà Thánh Phaolô đã biết hoặc dùng, thể văn mà ngài đã thiết lập thì riêng biệt và độc đáo về đặc tính cũng như nội dung. Tuy nói thế, nhưng điều nghiên văn thể và những sự song song về tu từ đã đóng góp một vài điểm quan trọng vào sự hiểu biết hiện nay về Thư Rôma.  


2.1.1. Phần Giới Thiệu và Kết Luận. Một điều làm sáng tỏ đặc tính văn tự của tài liệu được nói đến là lời mở đầu và kết thúc của tài liệu ấy.  Những thể văn song song chứng tỏ rằng Thánh Phaolô biết rõ những quy ước đương thời và rằng ngài quan tâm đến việc sử dụng một phương tiện mà các thính giả của ngài quen thuộc, ít ra là lúc đầu, tuy nhiên ngài cũng thích nghi nó nhiều ở kết luận của mình.  Cho nên ngài viết như một vị thầy khôn ngoan, đưa độc giả của ngài qua những hình thức quen thuộc đến điểm thật sự của Thư. Một điều cũng quan trọng tương tự đối với nhà chú giải hiện đại, những sự song song về văn chương giữa phần mở đầu và kết luận cho thấy việc Thánh Phaolô không những viết theo quy ước thế nào mà còn việc ngài viết khác quy ước ở đâu và ra sao. Quy ước càng được tiêu chuẩn hóa bao nhiêu thì những gì Thánh Phaolô thêm vào và sửa chữa càng được các độc giả của ngài thấy rõ bấy nhiêu. Đặc biệt, việc soạn thảo cách tỉ mỉ   (Rom 1:2-6) lời chào hỏi mở đầu thông thường (Rom 1:1, 7) đủ để chứng tỏ rõ ràng cho một độc giả có học thức điều mà thư muốn nhấn mạnh là gì. 


2.1.2. Điểm Chính của Thư và Thân của Thư. Một điểm khác phát xuất từ việc nghiên cứu văn thể là tầm quan trọng của liên quan giữa điểm chính của Thư (epistolary frame​work) và thân của thư. Việc đó không phải chỉ là nhận ra rằng điểm chính này là điều quan trọng cho việc giải thích toàn thể Thư (Thư Rôma không phải chỉ là một luận án về giáo lý, bắt đầu từ Rom 1:17).  Như Chúng ta đã ghi nhận, việc thêm các câu Rom 1:2-6 vào trong cấu trúc chào hỏi thông thường làm cho những câu này tác động như một lời mở đầu cho toàn thể lá thư. Như thế việc những câu Rom 1:16-17 vừa được dùng làm cao điểm của lời mở đầu vừa nói lên chủ đề cho những điều kế tiếp chứng tỏ rằng Thánh Phaolô muốn phối hợp điểm chính này vào thân thư. Cùng một kết luận kèm theo được rút ra từ việc Thánh Phaolô nhiều lần nói về chương trình du hành truyền giáo của ngài (Rom 1:8-15: 15:14-33), cũng như việc ngài tự cho là mình nhận được ân sủng của Thiên Chúa trong Rom 1:2-6 và 15:14-15, nghĩa là, cả trước và sau thân của thư. Như thế ngài cho thấy rằng trình bày ở giữa vừa là một cách diễn tả ân sủng ấy (x. Rom 1:12) vừa là căn bản thần học cho yêu cầu giúp đỡ đặc biệt mà với chúng ngài kết thúc việc nhắc lại những chương trình du hành của ngài (Rom 15:30-33). 



2.1.3. Đàm Luận (với một Người Tưởng Tượng). Điểm quan trọng thứ ba nổi bật từ việc nghiên cứu thư Rôma như một hình thức tu từ là việc lại đánh giá cao cách hành văn đàm luận mà thánh Phaolô dùng (đối thoại với một nhân vật tưởng tượng)—một điểm đặc biệt ở những cụm từ chính trong lý luận của ngài (Rom 2:1-5, 17- 29; 3:27-4:2; 9:19-21: 11:17-24). Đặc tính của cuộc đàm luận là một cố gắng chỉ trích tính kiêu căng và sửa sai kỳ vọng.  Đặc biệt là Stowers đã chứng tỏ rằng chức năng đặc thù đàm luận không phải như một cuộc bút chiến với một đối thủ, nhưng trong phạm vi của một trường phái triết học, nó như một vấn đề khẩn cấp cho một học viên của mình nhằm đưa người ấy đến chân lý. Như thế, ý thức về quy ước tu từ đương thời cảnh giác độc giả thời nay về việc đọc những đoạn như 2 Roma giống cách trình bày một cuộc bút chiến hoàn toàn chống lại một “đối thủ” hay như ám chỉ một sự hoàn toàn đoạn tuyệt giữa hai thực thể độc thần (“Do Thái giáo” và “Kitô giáo”). Trái lại, điều mà những đoạn văn đàm luận ám chỉ là Thánh Phaolô tham gia vào một cuộc đối thoại với các đồng bào Do Thái và các Kitô hữu gốc Do Thái của ngài về tầm quan trọng của “môn phái triết học” mới trong Do Thái giáo (là Kitô giáo) trong tương quan với tôn giáo mẹ là Do Thái giáo và những môn phái Do Thái khác thời đó. 

2.2. Sự Mạch Lạc về Văn Chương. Tiền đề là Thánh Phaolô có thể đã dùng hay thích nghi những tài liệu hay đề tài mà ngài đã sử dụng trong những giáo huấn trước đó (x., thí dụ, Cv 19:8-10) đã đưa đến những đề nghị khác nhau là người ta có thể phân biệt một số tài liệu có trước như những khối mạch lạc: thí dụ, các chương 5-8 như một bài giảng riêng biệt, hay các chương 9-11 như tài liệu đã có từ trước được sát nhập vào đây một cách vụng về.  Những giả thuyết như thế (chưa hề được chứng minh hay bác bỏ vì không có sự phân biệt rõ ràng giữa việc tái sử dụng những mẫu truyền khẩu trước khi chúng được viết thành văn và việc tái sử dụng những tài liệu bằng văn tự. Chúng ta chỉ cần nói là những phần khác nhau của lý luận trong Thư Rôma thì mạch lạc và liên kết đủ chặt chẽ với nhau, cho nên thật ra, với mức hoà hợp cao độ ấy, thì những giả thuyết như thế không giúp chúng ta hiểu biết thêm gì về Thư này. Cũng một mức độ mạch lạc và hòa hợp ấy, quyết liệt chống lại những việc mổ xẻ bản văn một cách phức tạp hoặc những giả thuyết tỉ mỉ về biên soạn, là điều tạo nên nhiều vấn đề hơn là giải quyết, hoặc để lại cho chúng ta một Thánh Phaolô giản dị và đơn sắc.


Một vấn đề chính mà phương pháp phân tích bản văn đưa ra là Chương 16 của Thư Rôma có nằm trong bản văn nguyên thuỷ mà Thánh Phaolô đã đọc cho người ta viết hay không.  Một ý kiến thiểu số mạnh tiếp tục cho rằng Chương 16 là một thư riêng biệt viết cho các tín hữu Êphêxô. Điều này không chắc. Đặc biệt là, một thư chấm dứt với Rom 15:33 và không có một lời chúc “ân sủng” (Rom 16:20) chắc chắn rằng không giống của Thánh Phaolô; các câu 16:1-23 của Rôma có tất cả những dấu hiệu của kết luận của một thư; và khó mà nói rằng việc Thánh Phaolô biết nhiều người ở Rôma như ám chỉ trong những lời chào hỏi là điều không hợp lý (cộng đoàn Do Thái thì khá đông, và những cuộc di chuyển của Prisca và Aquila chứng tỏ rằng số lượng người đi lại Rôma khá nhiều, như người ta ước tính trong tương quan với thủ đô của đế quốc.) 

Tuy nhiên, sự hiện diện của các câu Rom 16:25-27 ở những nơi khác nhau trong truyền thống thủ bản (cũng sau Rom 14:23 và sau Rom 15:33), đề ra rằng có những hình thức ngắn của Thư đã được lưu hành. Có đồng ý là dưới ảnh hưởng của Marcion, lá thư được rút ngắn lại (đến Rom 1:1-14:23), và Rom 16:25-27 được thêm vào để cung cấp một kết luận thích hợp. Các nhà sao sách thời sơ khai có lẽ thấy không cần phải chép lại tất cả các danh tánh trong chương 16 và có thể đã luân lưu một bản phổ quát hơn được kết thúc ở Rom 15:33, mà trong đó Rom 16:25-27 cũng được thêm vào. Cũng dễ hiểu là chính kết luận thích hợp này, Rom 16:25-27, có lẽ cũng được đính kèm để tô điểm cho bản văn trọn vẹn trong những lần sao chép tiếp theo. Trong bất kỳ trường hợp nào, nhiều người đồng ý rằng Rom 16:25-27 được thêm vào thư sau này.

3. Những Vấn Đề Nguy Hiểm.


3.1.Viễn Cảnh Mới của Thánh Phaolô. Dựa vào truyền thống thì Thư Rôma được coi là một tác phẩm về thần học hệ thống, theo lời Me​lanchthon là “một toát yều về học thuyết Kitô giáo”, là một phát biểu bất hủ về ý nghĩa của Thánh Kinh. Nhưng việc công nhận gần đây rằng Thư này liên hệ đến những nhấn mạnh và những hoàn cảnh đặc biệt của cuộc truyền giáo của Thánh Phaolô (xem 1 ở trên) đem theo với nó hệ luận rằng những vấn đề được nói đến trong Thư cũng phải ít nhiều tùy thuộc vào cùng những nhấn mạnh và hoàn cảnh ấy.  Điều nguy hiểm trong Thư Rôma không phải là Tin Mừng nói chung hay trong lý thuyết, nhưng là Tin Mừng đặc biệt như được hiện thân bởi chính cuộc đời và công việc của Thánh Phaolô--một Tin Mừng của người Do Thái cho Dân Ngoại, cùng những căng thẳng và áp lực phái sinh từ xác tín căn bản ấy. 

Viễn cảnh này trên Thư được củng cố bởi cái nhìn mới về Thánh Phaolô và về khung cảnh Do Thái mà từ đó ngài đã xuất thân. Thường thì trong cách chú giải của Tin Lành (Lutherô và Calvinô), Do Thái giáo được coi là thụt lùi so với Kitô giáo, và đã bị Kitô giáo đưa đến chỗ chấm dứt, hay chứng tỏ rằng bị phá sản, như một tôn giáo mà từ đó Thánh Phaolô đã trở lại khi ngài trở thành Kitô hữu.  Đọc những tương phản trong Thư Rôma theo ánh sáng đó, đặc biệt là giữa ân sủng và tội lỗi, sống và chết, lề luật và đức tin, dù ngạc nhiên là ít hơn với giữa xác thịt và Thần Khí, được coi như là những tương phản giữa Do Thái giáo và Kitô giáo.  “Do Thái” đã trở thành loại tôn giáo cổ điển đi sai đường, một tôn giáo được hiểu theo những thành quả của con người, hơn là như sự diễn tả lòng biết ơn hay một đáp trả đối với sáng kiến của ân sủng của Thiên Chúa. 

Tuy nhiên hiện nay, có nhiều phản đối ở một vài nơi chống lại kiểu “vơ đũa cả nắm” về “người Do Thái” và Do Thái giáo như thế đã đạt đến cao độ, đặc biệt là trong giới học giả nói tiếng Anh từ phía Kitô giáo, trong tác phẩm của E.P. Sanders. Chính ông, là người đã hiệu quả hơn bất cứ ai trong thế giới nói tiếng Anh, đã thành công trong việc giải thích rõ ràng sứ điệp là Do Thái giáo thủa sơ khai tại trọng tâm của nó là một tôn giáo của ân sủng: điểm khởi đầu của nó. Việc Thiên Chúa tự do chọn dân Israel và cứu họ khỏi ách nô lệ; hệ thống của nó đặt trọng tâm vào việc hối cải, đền tội và tha thứ; sự nhấn mạnh của nó đến việc giữ Lề Luật, sự đáp trả thích đáng của dân được tuyển chọn với lòng biết ơn và trung tín. Từ cái nhìn mới này những vấn đề thần học đang bị đe dọa trong Thư Rôma có một sắc thái mới. Theo nghĩa đó, Sanders đánh dấu một kỷ nguyên mới trong việc nghiên cứu về Thánh Phaolô, và những chú giải về Thư Rôma có thể được phân loại thành tiền- và hậu- Sanders—ít ra là trong phạm vi nó có thể định giá tác phẩm về thần học của Thư Rôma bằng cách hoặc là để ý đến cái nhìn mới (ngay cả khi không đồng ý với nó). 


3.2. Viễn Cảnh Mới về Thư Rôma. Dưới ánh sáng của viễn cảnh mới về Thánh Phaolô, những vấn đề bị nguy hiểm trong Thư Rôma nhận được một sự rõ ràng mới. Những chủ đề khác nhau đã được vang lên trong việc soạn thảo công phu của một lời mở đầu có tính cách chung nhiều hơn (Rom 1:2-7): (1) Tin Mừng của Thiên Chúa; (2) tiếp tục với những lời ngôn sứ trong Thánh Kinh; (3) đặt trọng tâm vào Chúa Giêsu, vừa là Con Vua Đavid, vừa là Con Thiên Chúa; (4) với việc phục sinh của Người đánh dấu một kỷ nguyên cánh chung mới; (5) và quyền bá chủ của Người chứng giám việc lan rộng của nó, không chỉ bời Thánh Phaolô, cho tất cả Dân Ngoại; (6) mà trong số họ, đặc biệt là các tín hữu Rôma được kể vào số những người được tuyển chọn và Dân Thân Yêu của Thiên Chúa. Như thế sự nhấn mạnh đến Tin Mừng cho người Do Thái và Dân Ngoại đã được ghi nhận được vang lên trong cả lời công bố về chủ đề (Rom 1:16) lẫn trong cao điểm của Rôma 15:7-12. Cũng vì thế việc nhấn mạnh nhiều lần về Tin Mừng cho mọi người— “tất cả những ai tin” (Rom 1:16; 3:22; 4:11: 10:4, 11:13), tất cả đều bất chính 1:18, 29), tất cả dưới ách tội lỗi (Rom 3:9, 12, 19-20, 23; 5:12), "tất cả miêu duệ), "tất cả dân Israel" (Rom 11:26). Vấn đề không phải về tính phổ quát của nhu cầu nhân loại, và về sự đầy đủ của Tin Mừng, cũng như làm sao mà Tin Mừng, nguồn gốc và bản chất Do Thái, lại lan ra ngoài dân tộc Do Thái để bao gồm những dân tộc khác ở xa (“tất cả = Dân Ngoại cũng như Do Thái, Rom 1:18-5:21). Và ngược lại, vấn đề là Tin Mừng giờ đây lôi kéo một số lớn Dân Ngoại vào như thế vẫn còn là một Tin Mừng của một người Do Thái cho dân Do Thái hay không ("tất cả" = Người Do Thái cũng như Dân Ngoại, Rom 9-11).

Dĩ nhiên đây là một cách diễn tả đặc biệt của xác quyết thần học lớn hơn về tính phổ quát của tội lỗi con người cùng điều khoản của Tin Mừng, và hoàn toàn hợp pháp để chúng thực một lời xác quyết thần học lớn như thế từ Thư Rôma.  Nhưng điều quan trọng là phải nhìn nhận rằng lời xác quyết lớn như thế được bắt nguồn từ sự diễn tả đặc biệt này, nghĩa là, vừa nhận ra nét đặc biệt trong lịch sử của nó (bao gồm cả việc tiếp tục đặc tính Do Thái của Tin Mừng Kitô giáo), và được báo động về việc có thể xảy ra là những yếu tố riêng trong cách diễn tả đặc biệt này chỉ được xác định bởi phạm vi ấy, và như thế chúng ít theo luật tổng quát hóa.

3.3. Sự Trung Tín của Thiên Chúa. Trong nhấn mạnh bao gồm tất cả này (Do Thái và Dân Ngoại) một vài chủ đề chính khác trong Thư được hiểu rõ ràng hơn.  Một là vấn đề thần lý học ("Tin Mừng của Thiên Chúa”) (đặc biệt là Rom 1:17; 3:5; 21-26; 4:1-25; 9:30-10:13). Chủ đề hoàn toàn Do Thái, cách dùng của Thánh Phaolô trực tiếp nối tiếp cách dùng của Thánh Vịnh và Isaiah 40-66.  Vấn đề có hai mặt.  (1) Làm sao hành động cứu độ mà Thiên Chúa tự nguyện dấn thân vì dân Israel bao gồm cả những người ngoài Israel. Câu trả lời được đưa ra một phần vì vấn đề từ ngữ chủ đề về “đức tin” liên hệ: rằng điều này luôn là phương tiện nhân loại mà qua đó Thiên Chúa thực thi đức công chính cứu độ của Ngài (lại đặc biệt là Rom 4:1-25 và 9:30-10:17, cùng 14:22-23). Một phần liên quan đến thời kỳ cao điểm mới trong mục đích của Thiên Chúa (cùng một mục đích) được đánh dấu bởi mục vụ của Đức Kitô (nhất là Rom 3:22-26 và một lần nữa trong Rom 9:30-10:13). (2) Tin Mừng của người Do Thái cho Dân Ngoại nói gì về sự trung tín của Thiên Chúa đối với những lời hứa ban đầu với dân Israel. Chủ đề này hơi mù mờ bởi sự kiện là chủ đề của dân Do Thái về sự trung tín của Thiên Chúa được dịch sang tiếng Hy Lạp bằng hai cách: Sự trung tín của Thiên Chúa (Rom 3:3; nhưng cũng có thể Rom 1:17 và 3:25) và chân lý của Thiên Chúa (đặc biệt là Rom 1:25; 3:7; 15:8). Vấn đề được nói rõ trong Rom 3:1-8, nhưng Thánh Phaolô có thể nói về vấn đề này cách chi tiết trong Rom 9-11, ở đó nó được đề ra trong câu hỏi chính là có phải Lời Chúa đã thất bại hay không (Rom 9:6). Tầm quan trọng của Rom 15:7-13 (ở đây Rom 15:8) như là bản tóm tắt những quan tâm của Thánh Paul và như thế việc ám chỉ những quan tâm này là gì trong thư lại được nhấn mạnh.  

  
Một phần nào ngạc nhiên, Kitô học dường như không phải là một phần của vấn đề. Dĩ nhiên Kitô học là điều cơ bản cho Tin Mừng (Rom 1:3-4), nhưng cách diễn tả chính của nó trong Roma 3:21-26 thì ngắn, có lẽ dùng tài liệu sẵn có, và có vẻ không mâu thuẫn (vì sự ngắn gọn). Kitô học như thế hình như là điểm chung. Tầm quan trọng phổ quát của Đức Kitô là một tiền đề của chương 5-8 của Thư Rôma hơn là chủ đề.  Và dù Đức Kitô được trình bày như một tảng đá làm cớ vấp phạm trong Rom 9:32-33, điều nổi bật là trong giải pháp cuối cùng cho vấn đề không tin của dân Israel lại thiếu chủ nghĩa Thiên sai đặc biệt của Kitô giáo (phân biệt với chủ nghĩa của Do Thái) (Rom 11:26). Một lần nữa, đặc tính của Thư ở điểm này là cao điểm của Rom 15:8: “Ðức Kitô đã trở thành tôi tớ cho những người được cắt bì vì chân lý của Thiên Chúa (lòng trung tín).”

3.4. Chủ Đề Phụ về Lề Luật. Một chủ đề khác trở nên rõ ràng hơn theo ánh sáng của cái nhìn mới là vai trò của Lề Luật trong Thư Rôma. Quan điểm theo truyền thống có khuynh hướng nhìn Lề Luật như hoàn toàn thuộc về phía tiêu cực của sự tương phản mà Thánh Phaolô đề ra.  – một quyền lực thù nghịch, như tội lỗi và sự chết (dễ hiểu theo cái nhìn của Rom 5:20 và 7:5), mô tả Do Thái giáo như theo luật lệ, một tôn giáo của thành tích, nhượng bộ cho tính tự kiêu của con người (cf. Rom 3:27-28; 9:11, 32; 11:6). Sự kiện là Thánh Phaolô có vẻ cũng quan tâm không kém về việc đưa ra một biện minh liên quan đến Lề Luật (Rom 3:31; 7:7-25; 8:3-4; 13:8-10) không thích hợp với cách hiểu này, nhưng trên quan điểm truyền thống thật khó mà nhìn thấy một giải pháp nào. Nhãn quan mới đã làm xáo trộn phía tiêu cực của phương trình, nhưng đối với một số người (Sanders, Raisanen) kết quả chỉ làm gia tăng tình trạng thiếu mạch lạc của hoàn cảnh chung của Thánh Phaolô. 


Tuy nhiên trong cái nhìn mới về cả Thánh Phaolô lẫn Thư Rôma, có thể có một giải pháp mạch lạc hơn. Vì vấn đề chính là những sự căng thẳng gây ra bởi việc cống hiến cho Dân Ngoại một Tin Mừng của người Do Thái, vấn để của Lề Luật chắc là liên quan đến điều này. Như thế cách đương nhiên nhất, Lề Luật được coi là trở ngại chính trong việc Dân Ngoại đón nhận Tin Mừng. Và chúng ta tìm thấy như thế trong Thư Rôma. Chính người Do Thái tự nhận là có Lề Luật và như vậy có địa vị đặc quyền trước Thiên Chúa (Rom 2:12-29) là điều đặt trọng tâm vào vấn đề ơn tuyển chọn của dân Israel (Rom 3:1). Chính sự hãnh diện của người Do Thái trong địa vị đặc quyền này như đánh dấu bằng việc tuân giữ Lề Luật là điều mà Thánh Phaolô tìm cách chống lại qua việc đặt trọng tâm vào đức tin của ngài (Rom 3:27-31; 4:1-25). Ngài cố gắng bảo vệ chính Lề Luật, không như điều ác, nhưng như yếu đuối và bị tội lỗi dùng làm tay sai (Rom 7:7-8:4). Chính Lề Luật điển hình bằng những việc làm của người Do Thái và được coi là trọng tâm của lòng nhiệt thành của họ, là điều mà Thánh Phaolô thấy đã chấm dứt bởi Đức Kitô, chứ không phải “Luật công chính” (9:30-10:4); "Lề Luật của tội lỗi và sự chết,” chứ không phải “Lề Luật của Thần Khí và sự sống” (Rom 8:2-4). Cho nên khi được hiểu đúng cách theo ánh sáng mới của Đức Kitô, điều mà Lề Luật đòi hỏi không phải “việc làm” là điều phân biệt người Do Thái khỏi Dân Ngoại (đặc biệt, dù bằng bất cứ phương thế riêng biệt nào, cắt bì và luật về thực phẩm, Rom 2:25-29; 4:9-12; 9:10-13; 14:1-12), nhưng là yêu thương tha nhân (Rom 13:8-10; 14:13-15:6).


Như vậy, tóm lại, Thánh Phaolô không đặt vấn đề với việc coi Lề Luật là một cách diễn tả thành quả của con người, nhưng với việc coi Lề Luật như một cách diễn tả đặc quyền của người Do Thái. Giải pháp cho “vấn đề của Lề Luật” trong Thư Rôma không hệ tại ở việc “ma quỷ hóa” Lề Luật, cũng không phải việc chỉ ngón tay mình vào “những sự mâu thuẫn” của Thánh Phaolô; hay trong việc phân biệt giữa luật nghi lễ và luật luân lý, dù giáo huấn của Thánh Phaolô có thể được trình bày bằng những thuật ngữ này. Thánh Phaolô lo ngại về việc quốc hữu hóa Lề Luật nhiều hơn là với việc nghi lễ hóa nó. Chính vì Lề Luật đã bị quá đồng hóa với dân Israel, và sự đồng hóa này đặt trọng tâm quá nhiều vào những nghi lễ riêng biệt của người Do Thái (đặc biệt là luật cắt bì và thực phẩm), mà Thánh Phaolô thấy cần phải phân biệt việc chu toàn những điều Lề Luật đòi hỏi với việc làm “những công việc” như thế. Hiển nhiên là, trong những căng thẳng gây ra bởi việc ngài rao giảng Tin Mừng của người Do Thái cho Dân Ngoại, chỉ có cách dùng lý luận ấy mà ngài có thể bảo vệ cả hai bình diện của Tin Mừng—cả đặc tính Do Thái lẫn việc mở ra cho mọi dân tộc. 

4. Lý Luận của Thư.


Giờ đây chúng ta ở một vị thế để hiểu rõ giá trị của sự thúc đẩy và chuyển động của tư tưởng Thánh Phaolô trong Thư Rôma. Vì phần chính của Thư được sắp đặt rất hệ thống, một cái nhìn tổng quát về nó cho chúng ta một tóm lược quý giá về thần học của Thánh Phaolô khi ngài đứng ở cao điểm này của sự nghiệp truyền giáo của ngài. 


4.1. Mở Đầu (Rom 1:1-17). Chúng ta đã ghi nhận rằng làm sao những lời chào hỏi mở rộng (Rom 1:1-7) cho phép Thánh Phaolô giới thiệu chủ đề của ngài trong khi vẫn còn ở giai đoạn giới thiệu thân hữu. Chúng ta cũng đã ghi nhận rằng những giải thích cá nhân sau đó, với những đặc điểm thông thường về tạ ơn và cầu nguyện (Rom 1:8-15; x. Chúc Lành, Chúc Tụng, Ngợi Khen, Cảm Tạ), cả hai chôn chặt toàn bộ Thư này vào khung cảnh lịch sử đặc thù của việc soạn thảo nó, và dẫn vào lời tuyên bố về chủ đề chính cho những gì theo sau đó (Rom 1:16-17). Ở đây, những điều chính của Thư được nói rõ ràng—Tin Mừng như quyền năng của Thiên Chúa để cứu độ tất cả những ai tin, trước tiên là người Do Thái rồi Hy Lạp, sự công chính của Thiên Chúa được được mặc khải, nhờ đức tin và cho đức tin—cùng với trợ phụ giúp của câu văn Cựu Ước (Hab 2:4).


4.2. Thân Phận Con Người-- Dân Ngoại và Do Thái (Rom 1:18-3:20). Bằng một cách thế được theo trong những thế kỷ sau đó bởi vô số những lời lập lại của Tin Mừng và những chuyên khảo Kitô giáo về thần học, Thánh Phaolô thấy cần phải định nghĩa thân phận con người là tình trạng mà Tin Mừng cung cấp cho một câu trả lời.


4.2.1. Tình Trạng Đồi Bại của Con Người (Rom 1:18-32). Ngài bắt đầu bằng cách mộ tả đặc tính của điều được diễn tả cách cổ điển là tình trạng sa đọa của nhân loại. Điều đó ngày nay là một công thức quá nặng nề hay quá xa cách, đặc biệt là khi chúng ta hiểu giá trị của việc ngài kết thúc lời truy tố của ngài bằng một sự diễn tả trong đó bao gồm sự dâm ô và ích kỷ đê tiện hằng ngày của tính kiêu căng của con người và những quan hệ bị gián đoạn (Rom 1:29-31). Những nét tiêu cực đặc biệt như thế đánh dấu sự đổ vỡ của xã hội loài người, là nhưữg điều mà tất cả mọi người lòng ngay đều phải xót xa ("điều mà họ không thèm nhận biết," Rom 1:28). Tin Mừng bắt đầu bằng việc đặt nặng những điều như thế (Rom 1:32).


Hai yếu tố khác giúp giải thích việc xây dựng cao điểm ấy. Một là một lời vang vọng mạnh mẽ những truyện về Ađam trong các chương 2-3 của Sáng Thế Ký (Rom 1:19-23).  Điều khiếm khuyết căn bản trong việc tạo thành xã hội loài người là loài (người) thụ tạo đã không sống theo thụ tạo tính, đã không nhận biết rằng mình lệ thuộc vào Thiên Chúa, đã tìm cách tước đoạt vai trò của Đấng Tạo Hóa. Hậu quả đã trái ngược—thay vì đưa người ta lên trên tụ tạo tính, nó làm cho họ rơi xuống dưới nhân loại tính đến ngang hàng với thú tính, đánh dấu bởi thờ ngẫu tượng, thực thi phái tính cách phản tự nhiên, và những điều tồi bại đã được nhắc đến. Yếu tố kia là dư âm của một cuộc luận chiến có tính cách Do Thái chống lại Dân Ngoại và đặc biệt là tôn giáo của Dân Ngoại (Rom 1:24-27) — cách chính xác như được biểu thị bằng thờ ngẫu tượng và liên hệ xác thịt đê tiện (x. Kn 11-15). Như thế Thánh Phaolô lập tức nhấn mạnh đến sự căng thẳng giữa người Do Thái và Dân Ngoại như điểm chính của những quan tâm của ngài. 


4.2.2. Cả Người Do Thái nữa (Rom 2:1-29). Chương 2 của Thư Rôma đã gây ra nhiều khó khăn cho các nhà chú giải hơn bất cứ chương nào khác, đặc biệt vì nó có vẻ coi sự công chính hóa sau cùng như lệ thuộc vào việc làm của con người hơn là vào đức tin, và vì lý luận của nó có vẻ lệ thuộc vào một lời buộc tội người Do Thái cách chung một cách quá bao quát.  Điểm chính cần lưu ý là chương này được đóng khung, một bên bởi một tấn công kiểu Do Thái vào cách sống của Dân Ngoại (Rom 1:18-32) và bên kia, bởi một phản đối là đặc ân của người Do Thái đã bị bãi bỏ (Rom 3:1). Cho nên theo quan điểm của chương 2 Rôma, thì điều hầu như chắc chắn là chính ý thức đặc quyền và khác biệt của người Do Thái, là điều đã phản ảnh quá rõ ràng trong chương 1. 
 
Điều này được xác nhận bằng việc xuất hiện trước hết của hình thức có tính cách đàm thoại tưởng tượng trong Rom 2:1-5. Như thế Thánh Phaolô không nói với bất cứ người nghe tưởng tượng nào, nhưng chính là với người Do Thái đặc thù, là người có thể tán tành lời tố cáo kiểu Do Thái trong Chương 1.  Tiếng vang của lý luận Do Thái ấy như chúng ta tìm thấy trong Thánh Vịnh của  Solomon 15:8 và Khôn Ngoan 15:1-6 (Rom 2:3-4), cũng như lời trích dẫn rõ ràng từ tiên đề học (theologoumenon) trong Rom 2:6, xác nhận rằng Thánh Phaolô đã hình dung một cách lý luận kiểu Do Thái là cách có thể biện minh hay bào chữa trong chính nó điều mà nó kết án người khác (Rom 2-1-11).


Hình ảnh trở thành rõ ràng hơn trong Rom 2:12-16 khi Thánh Phaolô cố gắng phá đổ lòng tự tín của nhửng kẻ nghĩ rằng bởi vì họ có Lề Luật nên họ có lợi thế trong cuộc phán xét hơn những kẻ không có Lề Luật. Trái lại, giáo huấn của Do Thái chính là làm theo Lề Luật quan trọng hơn là chỉ nghe Lề Luật; lý luận này là ad hominem (lấy gậy ông đập lưng ông). Tính tự phụ và và tự tín của người Do Thái, vì có Lề Luật trở nên rõ ràng trong Rom 2:17-24. Chủ tâm của việc lên án thẳng thừng người đàm thoại kiểu Do Thái điển hình không phải để lập tức kết án tất cả mọi người Do Thái, nhưng để lý luận rằng khi một người Do Thái điển hình vi phạm Lề Luật trong sự tự tín của họ, người ấy phá đổ toàn thể nền tảng của địa vị đặc quyền của mình. Điểm này nhắm thẳng vào việc cắt bì, là một dấu chỉ đặc biệt của “người Do Thái” đến nỗi toàn thể người Do Thái có thể được gọi đơn giản là “dân cắt bì”.  Việc không phân biệt được một dấu chỉ bề ngoài về căn tính chủng tộc với việc làm thầm kín của Thần Khí trong lòng, và làm giảm tầm quan trọng của điều trước để đề cao điều sau có nghĩa là người Do Thái điển hình không hơn gì (thực ra, có thể tệ hơn) Dân Ngoại khi đứng trước Thiên Chúa (Rom 2:25-29). 



4.2.3 Những Hệ Luận Khó Xử (Rom 3:1-8). Việc tấn công vào chỗ không người trên tính tự tín của người Do Thái về địa vị đặc quyền của Israel trước Thiên Chúa gây ra những trở ngại mà Thánh Phaolô không thể làm ngơ– đặc biệt là trong tương quan với ơn tuyển chọn của dân Israel, cũng như sự trung tín của Thiên Chúa đối với dân mà Ngài đã tuyển chọn. Cần ghi chú rằng Thánh Phaolô không muốn thắc mắc về sự kiện của việc chọn lựa ấy, nhưng cũng như rằng trong một câu ngài bênh vực cả vai trò của Thiên Chúa như thành viên của giao ước với dân Israel lẫn vai trò của Ngài như Đấng Tạo Hóa và Vị Thẩm Phán.  Như thế Thánh Phaolô gợi ý rằng giải pháp cho những sự căng thẳng giữa “người Do Thái và Dân Ngoại” này sẽ là đặt địa vị của giao ước với dân Israel trước Thiên Chúa của họ trong hình ảnh lớn hơn của địa vị thế giới trước Đấng Tạo Hóa của nó.  Nhưng những dòng suy tư như thế chỉ được gợi ý ở đây mà thôi.  


4.2.4 Kết Luận: Tất Cả đều Dưới Ách Tội Tỗi (Rom 3:9-20). Tóm lược gom tất cả nhân loại dưới cùng một lời buộc tội. Nhưng mục tiêu chính vẫn là sự tự tín của người Do Thái  rằng “người Do Thái” được miễn trừ. Như thế hàng loạt những đoạn văn trong Cựu Ước đi theo sau đó (Rom 3:10-18) phần lớn gồm có những đoạn cho rằng những kẻ bị kết án là “chúng” chứ không phải là “chúng tôi”.  Điểm Thánh Phaolô muốn nói là một giả định như thế tự nó đã là một diễn tả của quyền năng của tội mà nó đã lên án.  Việc tin tưởng vào địa vị đặc quyền, việc khoe khoang trong Lề Luật là dấu phân biệt người Do Thái với Dân Ngoại, chính là một biểu hiện của tính xác thịt (ở trường hợp này, dân tộc tính) là điều làm cho nhân loại xa cách Thiên Chúa (Rom 3:19-20). 

4.3. Câu Trả Lời của Tin Mừng (Rom 3:21-5:21). Một lần nữa, bằng cách cung cấp một mô thức cho vô số bài giảng và khảo cứu, Thánh Phaolô, sau khi đã truy tố toàn thể nhân loại, quay về câu trả lời được đưa ra bởi Tin Mừng. 


4.3.1 Nhờ đức tin trong Đức Kitô (Rom 3:21-26). Trong một phần ngắn gọn đáng kể, Thánh Phaolô chỉ vào cái chết của Đức Kitô như câu trả lời. Lý luận không nêu rõ một chi tiết nào (tại sao đức tin trong Đức Kitô phải cung cấp câu trả lời) và dường như rút ra từ một công thức được Kitô giáo chấp nhận. Vì vậy, câu trả lời phải là một xác tín Kitô giáo đã có sẵn mà Thánh Phaolô không cần phải nói chi tiết. 

Tuy nhiên, điều đáng kể là việc ngài nhấn mạnh một lần nữa về sự hoàn toàn liên tục với những gì đã đi trước (Rom 3:21; cái chết của Đức Kitô như một hy lễ, Rom 3:25). Do đó điều được giả định là thần học Do thái về hy tế và sự cần thiết để một con vật không tỳ vết đóng vai một của lễ đền tội, với ẩn ý là cái chết của con vật có thể được dùng để xóa tội hay che phủ tội lỗi, hoặc quả thực là để giết người dâng lễ đã bị tội lỗi ảnh hưởng (bằng một cách đại diện). Vì một lý do không được nói ra trong bản văn, cái chết của Đức Kitô có thể được thấy không những chỉ là một hy lễ như thế, mà là một hy lễ tột đỉnh, có hiệu quả đối với tất cả nhân loại trong quá khứ và hiện tại, Dân Ngoại cũng như Do Thái, và như vậy ngụ ý như một hy lễ chấm dứt tất cả nhu cầu cần phải hiến tế và vì thế trở thành phương tiện mà qua đó  tất cả các mối liên hệ của con người với Thiên Chúa có thể được phục hồi. 



4.3.2 Đối với Người Do Thái và Dân Ngoại  (Rom 3:27-31). Biểu thị về quan tâm của Thánh Phaolô là cách ngài ngay lập tức (Rom 3:27) chọn chủ đề về tính tự hào “của Người Do Thái” bị tố cáo trong Rom 2:17, 23. Như Thánh Phaolô đã có ý nói rõ ràng, chính sự tự hào về đặc quyền của người Do Thái mà ngài lên án, một sự tự hào coi Thiên Chúa là “Thiên Chúa của dân Do Thái mà thôi” (Rom 3:29). Việc công nhận cả hai điều là Thiên Chúa duy nhất (Kinh Tin Kính của người Do Thái) và rằng Thiên Chúa chấp nhận con người dựa trên đức tin, phá hủy bất kỳ giả định nào như thế. Thuyết phổ quát này (Dân Ngoại cũng như dân Do Thái) là điều giờ đây có hiệu quả nhờ chết của Đức Chúa Giêsu Kitô (Rom 3:21-26). Nhưng vì nó cũng là (nói cho đúng) một thuyết phổ quát của người Do Thái, nên không trái ngược với các điều khoản của việc ban ân sủng ấy cho Israel lúc ban đầu; nghĩa là, Tin Mừng của Đức Chúa Giêsu Kitô chống lại Lề Luật được biểu thị bởi việc làm theo đặc quyền người Do Thái, nhưng chứng thực Lề Luật như lời kêu gọi người ta vâng phục trong đức tin (Rom 3:31). 


4.3.3. Ông Abraham như một Trường Hợp Thử Thách (Rom 4:1-25). Để bênh vực lời xác nhận chủ yếu này, Thánh Phaolô nhận lời thách thức về tiền lệ được cung cấp bởi “tổ phụ Abraham.” Trường hợp thử thách này rất quan trọng, vì ông Abraham được mọi người coi là kiểu mẫu của lòng mộ đạo trong đạo Do Thái. Đã được nói rằng ông đã tuân giữ Lề Luật ở trạng thái bất thành văn của nó (ví dụ, St 26:5; CD 3:2).  Đặc biệt, ông được coi là một mẫu của lòng trung thành với giao ước, bởi vì ông đã vượt qua cách quá mạnh mẽ khi ông bị thử thách trong việc hiến tế Isaac (ví dụ, Gd 08:26; Hc 44:19-21). Chính trong ánh sáng của lòng trung thành này mà St 15:6 được hiểu: Abraham được coi là công chính dựa vào lòng trung thành này (I Mac 2:52; c.coi Gb 2:22-23). 

Câu trả lời của Thánh Phaolô là giải thích St 15: 6 lại từ đầu: "Ông Abraham đã tin Thiên Chúa, và vì thế được kể là người công chính.”  Đây là một trong số rất ít những trình bày mở rộng của một văn bản bởi một Người Do Thái của thế kỷ thứ nhất (ngoại trừ Philô) và do đó có thể được coi là một thí dụ cổ điển của Midrash (cách giải thích Thánh Kinh) của người Do Thái. Nó đơn thuần bằng cách trước hết công bố câu văn (Rom 4:03), rồi sau đó phân tích mỗi từ chính – “được kể là” (Rom 4:4-8) và “đã tin” (Rom 4:9-21), và cuối cùng nhắc lại câu văn được trình bày (Rom 4:22) với hệ luận của nó (Rom 4:23-25). 
“Được kể là”, Thánh Phaolô ghi chú, phải có một ý nghĩa khác trong việc mô tả một mối liên hệ giữa Thiên Chúa và con người so với việc từ ấy được dùng trong một giao kèo của loài người-- một lời xác nhận hơi bất ngờ nhưng được chứng thực cách thích hợp bởi sự xuất hiện của động từ ấy trong Thánh Vịnh 32:1-2. Giải trình của “đã tin” thì quanh co hơn, nhưng xây trên ba điểm: một sự kiện là việc tin của ông Abraham có trước và hoàn toàn có hiệu quả trước khi ông được cắt bì (hoặc chịu “thử thách” sau đó) (Rom 4:9-12); thực sự thỉ đó là đức tin vào lời hứa (Rm 4:13-17); và sự kiện là lời hứa không tài nào hoàn thành được dù ở bất kỳ mức độ xoay xở (hoặc trung thành; Rom 4:17-21) nào của ông Abraham. Đức tin này có thể là tín thác vào Thiên Chúa, tin tưởng vào quyền năng của một mình Thiên Chúa, và không còn gì hết--đức tin, chứ không phải lòng trung thành. Đức tin được kêu gọi trong Tin Mừng chính là cùng một đức tin vào quyền năng ban sự sống của Thiên Chúa (Rom 4:23-25). 

4.3.4. Kết luận: Điều  này Có Ý Nghĩa cho với Cá Nhân Tín Hữu (Rom 5:1-11) và cho Nhân Loại (Rom 5:12-21). Sau khi đã chứng minh rằng việc chấp nhận Tin Mừng của Thiên Chúa là dành cho tất cả mọi người nhờ đức tin, Thánh Phaolô kết thúc phần chính của lý luận của ngài bằng cách kể ra những hậu quả. Đối với cá nhân tín hữu nó có nghĩa là bình an với Thiên Chúa, một kinh nghiệm của ân sủng là điều sẽ uốn nắn cá tính nhờ đau khổ, và một nền tảng vững chắc của niềm hy vọng vào tương lai (Rom 5:1-11). Sáng kiến của Thiên Chúa, tính chất quá độ lượng của nó, và kinh nghiệm của tình yêu ấy đã được thể hiện trong cái chết của Đức Kitô và trong hồng ân của Chúa Thánh Thần, là tảng đá vững chắc mà trên đó các tín hữu có thể đương đầu với cả hiện tại lẫn tương lai bằng một niềm tin tưởng hoàn toàn (cùng một niềm tin tưởng mà ông Abraham đã biểu lộ trong niềm tin gương mẫu của ông). 

Như vậy cái chết của Đức Kitô đánh dấu một khởi đầu hoàn toàn mới, không chỉ cho cá nhân, nhưng cho tất cả nhân loại (Rom 5:12-21). Thảm kịch đã bắt đầu mở ra với ông Ađam, như ám chỉ trong Rom 1:19-23 và Rom 3:23, đã được trả lời bởi câu truyện khác. Sự bất phục tùng của ông Ađam là cách ngày xưa để giải thích về thực tại khắc nghiệt của việc tội lỗi và sự chết đột nhập vào thế gian và đã đạt được sự thống trị như vậy trên nó thế nào. Nhưng giờ đây sự vâng phục của Đức Kitô đã mở đường và cung cấp một mô thức khác cho đời sống con người. Tội lỗi và sự chết không còn ưu thế trong các vấn đề của nhân loại nữa.

Hai người này—ông Ađam và Đức Kitô—thâu tóm trong mình hai tình trạng có thể chính cho nhân loại. Đó cũng là để nói rằng các ngài tóm tắt lập luận từ Rom 1:18 trở đi--từ án phạt của sự sống “trong ông Ađam” dưới ách thống trị của tội lỗi và sự chết, đến việc thông ban sự sống “trong Đức Kitô" dưới triều đại của ân sủng. Như thế, toàn thể phần mở đầu của thân bức thư (Rom 1:18-5:21) có một có một phẩm chất trọn vẹn sâu sắc và toàn cầu--từ Ađam đến Đức Kitô như là một tóm tắt toàn diện lịch sử. Nhưng đoạn văn này cũng làm cho chúng ta chú ý đến các yếu tố tiêu cực gây ra bởi Ađam, tội lỗi và sự chết, với vai trò của Lề Luật như một yếu tố phức tạp hơn nữa (Rom 5:20-21), và việc Tin Mừng có những hiệu lực gì trên chúng cần phải được làm sáng tỏ hơn. 
4.4. Vấn Đề Tội Lỗi, Sự Chết và Lề Luật (Rom 6:01-8:39). Thánh Phaolô trên cơ bản đã đưa ra hai lựa chọn chính cho đời sống con người và trình bày rằng các cá nhân tín hữu thực sự có thể chuyển từ một chọn lựa này sang chọn lựa khác qua việc chọn động lực cơ bản và đào luyện cá tính. Câu hỏi nổi ra lập tức là sự chuyển đổi này có thể toàn bộ không. Câu trả lời của Thánh Phaolô được tóm tắt theo một công thức đã-có/chưa-có. Quyết định một điều dứt khoát đã xảy ra (Rm 5:1-11), nhưng bao lâu còn sống trong tình trạng tạm thời và yếu đuối của sự tồn tại của thân xác, thì việc làm của hành động dứt khoát ấy của Thiên Chúa chưa hoàn thành. Có nghĩa là, tội lỗi và sự chết tiếp tục gây một ảnh hưởng mà các tín hữu không thể thoát khỏi, và họ vẫn còn phần nào tùy thuộc vào đó (giới hạn của tính Ađam của con người mình), nhưng họ phải tiếp tục chống lại nó trong sức mạnh của Thần Khí.

Đây là dòng căn bản mà Thánh Phaolô trình bày chi tiết trong ba chương mới--trong liên hệ trước hết với tội lỗi, sau đó với Lề Luật, và cuối cùng với xác thịt và sự chết. Trong mỗi trường hợp ngài bắt đầu bằng cách nêu rõ thực tại mới đã được làm cho có hiệu quả do hành động của Thiên Chúa trong Đức Kitô, trước khi tiếp tục trình bày rằng thực tại mới phải được sống trong điều kiện (chưa-có) của việc vẫn còn trong xác thịt tội lỗi như thế nào--Việc trình bày về ân sủng của Thiên Chúa như nguồn cảm hứng và tạo điều kiện cho quyết tâm và sự vâng phục của con người.

4.4.1 Vấn đề Tội Lỗi (Rom 6:1-23). Việc tuyên bố rằng ân sủng được dồi dào hơn vì tội lỗi đã gây ra phản ứng thô lỗ: nếu tội lỗi mang lại ân sủng, thì càng tội lỗi nhiều càng tốt. Câu trả lời của Thánh Phaolô là chỉ vào điểm cắt ngang quyết định cho tội lỗi và sự chết trong cái chết của Chúa Giêsu. Tội lỗi và sự chết có thể đi xa như thế, nhưng không đi xa hơn nữa: “cái chết mà Người chết, là Người chết cho tội lỗi chỉ một lần là đủ”  (Rom 6:10). Đối với những ai tự đồng hóa với Đức Kitô trong cái chết của Người (qua bí tích Thánh Tẩy), thì không còn vấn đề nhân nhượng hay hợp tác với tội lỗi nữa. Trung tâm thúc đẩy của đời sống của họ giờ đây được hướng dẫn và quyết định bởi Đức Kitô mà trên Người tội lỗi mà không còn nắm giữ được một điều gì. 

Tuy nhiên, tội lỗi vẫn còn là một thực tại, vì các tín hữu vẫn chưa được tham dự trọn vẹn vào sự sống lại của Đức Kitô, họ vẫn còn phải kinh nghiệm việc làm bề ngoài của sự hư nát của xác thịt và sự chết. Như thế, tội lỗi vẫn có một chỗ đứng trong họ, và những dụ dỗ cùng lôi kéo của nó phải được chống cự cho đến cùng. Nhưng trong cám dỗ của điều chưa-có, điều đã-có của chiến thắng của Đức Kitô là nền tảng và nguồn sức mạnh để chống lại và khắc phục, để sống quyết tâm ban đầu của họ trong quyết tâm được canh tân mỗi trong ngày. 

4.4.2. Vấn Đề Lề Luật (Rom 7:1-25). Nằm dưới chỉ trích đầu tiên của Tin Mừng Thánh Phaolô được nêu lên trong Rom 6:1 là một sự nghi ngờ của người Do Thái rằng Tin Mừng của ngài có ý từ bỏ Lề Luật. Chính Lề Luật được dùng làm bức tường thành chống lại quyền lực của tội lỗi, nó không đã làm thế sao? Nhưng tấn công của Thánh Phaolô vào tính tự phụ của người Do Thái như là chú tâm vào việc làm của Lề Luật có thể dễ dàng bị đồng bào Do Thái của ngài (và các nhà bình luận hiện đại!) nghe như là tấn công toàn diện vào chính Lề Luật. Chính vấn đề này là điều mà Thánh Phaolô bây giờ nói đến. 

Một lần nữa, ngài bắt đầu bằng cách nói rõ lập trường của mình với những thuật ngữ táo bạo. Lề Luật (của người Do Thái) được đồng hóa quá nhiều với giai đoạn tiền Kitô, đến nỗi các khả năng mới của cuộc sống được Đức Kitô mang lại giống như được giải thoát khỏi Lề Luật. Theo bản cáo trạng trước đó (Rom 2-3), Lề Luật đã trở thành dịp gây ra tính tự phụ của người Do Thái, và như thế thành công cụ của chính tội mà nó được dự trù để ngăn chặn. Vì vậy việc chuyển đổi từ cũ đến mới, từ ông Ađam đến Đức Kitô, từ tội lỗi và sự chết đến ân sủng, cũng đã trở thành một chuyển đổi từ những điều luật là điều định nghĩa dân Israel sang đời sống mới của Chúa Thánh Thần. 

Nhưng chắc chắn là một cách bàn luận về Lề Luật như thế chẳng khác gì đồng hóa Lề Luật với tội lỗi. Câu trả lời của Thánh Phaolô là không phải lỗi của Lề Luật. Nó-và xác thịt "(sarx, nghĩa là, con người yếu đuối và tính hữu hạn) - đã bị tội lỗi thao túng. Thực trạng của sự căng thẳng đã-có/chưa-có giữa những gì đã bắt đầu với và trong Đức Kitô và ơn cứu độ chưa được hoàn tất được phản ảnh trong việc phân hóa đôi--cả cá nhân người khao khát thi hành thánh ý Thiên Chúa, nhưng vẫn còn ở lại trong “xác thịt”, và trong Lề Luật là điều trình bày thánh ý Thiên Chúa, nhưng vẫn là công cụ của tội lỗi và sự chết.  
4.4.3. Vấn Đề Xác Thịt và Sự Chết (Rm 8:1-39). Lời nhắc lại thứ ba của công việc của Tin Mừng cho các cá nhân lại một lần nữa bắt đầu bằng việc nhấn mạnh đến các thánh chỉ của Thiên Chúa. Điều mà Lề Luật không thể làm được trước sức mạnh của tội lỗi và sự chết cùng sự yếu hèn của xác thịt con người, thì Thiên Chúa đã hoàn thành trong Đức Kitô. Như vậy những người đã nhận được Thần Khí của Đức Kitô, hoàn toàn có một “cơ sở hay những hoạt động" khác hơn là chỉ có xác thịt. Chính từ cơ sở này họ phải sống và hành động. Họ phải sống qua cái thực tại của việc làm con mà ngài đã cảm nghiệm nhờ Thánh Thần và chia sẻ với Con Thiên Chúa (Rom 8:1-17). 

Điều này không có nghĩa là xác thịt đã bị bỏ lại phía sau hay đã tránh cái chết. Trái lại, thực tại của điều kiện loài người có nghĩa là tiếp tục yếu đuối, và không ít đau khổ, một điều kiện sẽ tiếp tục cho đến khi hoàn thành tiến trình cứu độ trong sự sống lại của xác phàm. Sự căng thẳng hiện nay thật khó chịu, nhưng nó là điều được chia sẻ với toàn thể tạo vật, cũng như bị giữ trong tình trạng gối chồng lên nhau của các thời đại giữa những gì đã là và những gì sẽ là, giữa ông Ađam và Đức Kitô. Và được biến thành chịu đựng nổi nhờ sự kiện là Chúa Thánh Thần đã hiện diện, đã hoạt động trong và qua sự yếu đuối ấy, nền tảng của một niềm hy vọng chắc chắn (Rom 8:18-30). 
Phần này được kết thúc với một tiếng la của sự bảo đảm rực rở, tất cả mập mờ và tiêu chuẩn được đặt qua một bên. Dù quyền lực liên tục của tội lỗi và sự chết, sự tiếp tục yếu đuối của xác thịt, và sự liên tục thù nghịch của thời đại này, sự chiến thắng của Thiên Chúa vẫn là điều chắc chắn. Mục đích của Thiên Chúa trong Đức Kitô đã được đạt được chiến thắng. Cho dù chính cái chết hay bất cứ quyền lực nào khác cũng không có thể tách biệt các tín hữu ra khỏi tình yêu của Thiên Chúa trong Đức Kitô (Rom 8:31-39).  



4.5. Điều gì xảy ra cho Israel? (Rom 9:01-11:36). Vấn đề của người Do Thái và Dân Ngoại là điều chi phối hai phần chính đầu tiên của Thư (Rom 1:18-5:21) đã phần lớn bị biến mất trong phần cuối (trừ ch. 7) khi Thánh Phaolô tập trung vào các việc làm của Tin Mừng trong cả hai giới hạn toàn cầu (Ađam/Đức Kitô) và cá nhân. Nhưng ngôn ngữ được sử dụng đã nhiều lần được rút ra từ ngôn ngữ của những hứa giao ước của dân Israel. Và đảm bảo cuối cùng của lòng trung tín của Thiên Chúa đối với “những người được tuyển chọn” làm cho không cần phải thảo luận thêm về toàn thể vấn đề lòng trung tín của Thiên Chúa đối với thành phần của giao ước trước đó của Ngài, là Israel. Như vấn đề của Lề Luật ám chỉ, việc chia lịch sử thành trước và sau khi Đức Kitô có nguy cơ bỏ toàn thể dân Israel vào giai đoạn Ađam. Như thế điều gì xảy ra đối với những lời hứa của Thiên Chúa với dân Israel? Làm sao mà lòng trung tín của Thiên Chúa đối với các tín hữu được khẳng định trong khi lòng trung tín của Ngài với dân Israel lại bị hạ giá như thế? Đó là vấn đề mà Thánh Phaolô giờ đây nói đến trong một trong những đoạn được tranh luận cách căng thẳng nhất trong tất cả các tác phẩm của ngài. 

4.5.1. Nhập Đề (Rom 9:1-5). Thánh Phaolô mở đầu bằng cách tái xác nhận mối quan tâm cá nhân của ngài đối với dân của chính ngài và nhắc nhở các độc giả của ngài về đặc quyền giao ước của Israel, trong đó họ được tham gia ngay bây giờ-- nghĩa là, trong những đặc quyền của giao ước của Israel. 

4.5.2. Lời Mởi Gọi của Thiên Chúa (Rom 9:6-29). Sau đó ngài nói tiếp về đề tài chính của ngài: Lời Thiên Chúa (dành cho dân Israel) đã không thất bại. Sự thất bại là (ám chỉ phần của Israel) việc nhận ra đặc tính của ơn tuyển chọn và ơn gọi của dân Israel--nghĩa là, điều gì tạo thành Israel như Israel. Ơn tuyển chọn ấy là một hành động hoàn toàn độ lượng của Thiên Chúa bất kể dòng dõi theo thể lý hay những việc làm là điều đã trở thành điều người ta coi là đánh dấu căn tính giao ước. 

Mặt tiêu cực của quan điểm vể tuyển chọn này là có một dân "không phải-Israel"-- những người có chức năng làm nổi bật đặc tính độ lượng của việc chọn lựa dân Israel. Quan điểm khắc nghiệt gần như tiền định về lịch sử này, là điều mà Thánh Phaolô cố gắng giải thích những gì ngài thấy là một thực tế đơn giản của một dân được tuyển chọn trong một thế giới thù nghịch, mà hình ảnh tổng quát có nhiều màu tối hơn. Điểm chính của thảo luận, như trở nên vững chắc và rõ ràng hơn, tuy nhiên, không phải là để đọc cho viết xuống một học thuyết tiền định, nhưng để làm suy yếu học thuyết riêng của dân Israel về tiền định. Chính điều xác tín của dân Israel là Dân Ngoại theo định nghĩa là “không-phải-Israel" mà ngài tìm cách thách thức. Bằng cách trích dẫn chính Thánh Kinh của Israel, như bây giờ cũng đang được thể hiện qua sứ vụ của chính ngài, Thánh Phaolô có thể lý luận rằng dân được tuyển chọn bao gồm cả người Do Thái lẫn Dân Ngoại, dù người đó có là không-phải-Israel đi nữa. 
4.5.3. Thất bại của Israel (Rm 9:30-10:21). Như thế, sự thất bại của Israel là hiểu ơn gọi và đặc quyền của họ một cách quá chật hẹp và hạn chế--một Lề Luật được hiểu theo việc làm chứ không theo đức tin, một sự công chính được hiểu là độc quyền của họ mà từ đó Dân Ngoại bị loại ra. Việc Đức Kitô đến đã chấm dứt sự một hiểu lầm như thế. Ngài là “tảng đá làm cớ vấp phạm” đã được tiên báo, mà tất cả mọi người có thể tin tưởng vào. Đức tin là câu trả lời duy nhất có thể được đối với tính chất hoàn toàn khoan dung của ơn gọi của Thiên Chúa, không thể bị giới hạn trong phạm vi của một Lề Luật độc quyền của Do Thái. Nó bây giờ được diễn tả đầy đủ hơn trong các lời rao giảng, là những lời thật sự trong phạm vi phổ quát, lời kêu gọi tin vào Chúa Giêsu như Đức Chúa. Đây là lời mà hiện nay đang được rao giảng, ít ra bởi chính Thánh Phaolô, và được Dân Ngoại chấp nhận. Dân Israel, không nhận ra rằng việc mở rộng phổ quát bày tỏ cùng một đặc tính nhân hậu của ơn gọi của chính họ, đang từ chối đón nhận Tin Mừng này, và như vậy họ làm trọn lời Thánh Kinh của chính họ. 
4.5.4. Mầu Nhiệm về Lòng Trung Thành của Thiên Chúa (Rm 11:1-32). Sự thể là trong thời gian mà đã-có/chưa-có gối chồng lên nhau, chính Israel cũng bị phân chia như là tín hữu hay Lề Luật (Rom 7:7-25). Có một số người trong dân Israel đã nhận ra tính chất nhân hậu của ơn tuyển chọn của Israel và đáp lại ân sủng ấy, giống như các tín hữu Dân Ngoại. Nhưng phần lớn đã không nhận ra rằng thế đứng đối với Thiên Chúa là vấn đề của ân sủng từ đầu đến cuối. Thật là trớ trêu, như thế dân bất tin Israel lại tự đặt mình vào vai trò của người không-phải-Israel, vai trò tiêu cực đóng bởi Êsau và Pharaô trong Rom 9:13 và 17. 
Và như thế, mầu nhiệm về mục đích thần linh của lòng thương xót và phán xét bắt đầu trở nên rõ ràng. Như việc Pharaô đóng vai trò tiêu cực của mình là điều cần thiết để cho lòng nhân ái của ơn cứu độ của Thiên Chúa Israel được rõ ràng thế nào, thì việc phần lớn dân Israel chối từ Tin Mừng là điều cần thiết để cho đặc tính nhân hậu của Tin Mừng dành cho Dân Ngoại cũng như người Do Thái có thể được hoàn toàn rõ ràng như thế. Hy vọng của Thánh Phaolô là cảnh rất nhiều Dân Ngoại được vào nhận phúc lành của giao ước của Israel sẽ làm cho dân Israel ghen tỵ; đó là lý do tại sao ngài theo đuổi sứ mệnh của mình đối với Ngoại Dân một cách tận tâm như thế. Nếu sự thất bại của dân Israel đã đem lại phúc lành cho Dân Ngoại như thế, thì phúc lành cho toàn thế giới sẽ ra sao khi toàn thể dân Israel chấp nhận di sản riêng của mình trong Đức Kitô (Rom 11:11-16)! 
Điều này ám chỉ rằng cũng cần phải có một cảnh báo tương đương cho các tín hữu Dân Ngoại. Mức độ phúc lành của dân Israel được chuyển qua cho Dân Ngoại không gây ra niềm tự hào và tự tin cho nhóm sau hơn là ơn tuyển chọn ban đầu của Israel đã gây ra cho dân Do Thái. Thiên Chúa đã không loại bỏ dân Israel và làm lại từ đầu. Dân Ngoại được tháp nhập vào dân Israel và vẫn còn là một phần của dân Israel miễn là họ duy trì đặc tính ân sủng-đức tin cơ bản của mối liên hệ (Rom 11:17-24). 

Thực tại của lòng thành tín của Thiên Chúa là ơn gọi nguyên thủy của Ngài dành cho dân Israel vẫn không thay đổi, không thay đổi về ân sủng và đức tin. Mầu nhiệm của lòng thành tín của Thiên Chúa là việc diễn tả ơn tuyển chọn tiền Kitô giáo Do-Thái-và-không-Dân-Ngoại, và việc Dân Ngoại-và-không-Do-Thái hiện nay đáp lại Tin Mừng, là cả hai giai đoạn trong cùng một mục đích lớn hơn của Thiên Chúa. Mục đích của Thiên Chúa là muốn tất cả dân Israel được cứu độ. Việc bất tuân phức tạp được thấy trong giai đoạn này của mục đích của Thiên Chúa, tuy sơ bộ, và theo một ý nghĩa nào đó là phương tiện để thực hiện mục đích tối hậu là tỏ ra lòng thương xót đối với tất cả mọi người. 
4.5.5. Một Thánh Thi Tôn Thờ Kết Luận (Rm 11:33-36). Thật phù hợp, Thánh Phaolô kết luận phần bình luận này về tư tưởng thần học cao và hy vọng bằng một thánh thi ca ngợi Thiên Chúa là Đấng Tạo Hóa duy nhất, nghĩa là, của cả người Do Thái lẫn Dân Ngoại.

4.6 Công Việc Bề Ngoài Thực Tế của Tin Mừng (Rom 12:01-15:13). Như vậy, sau khi đã tái định nghĩa dân Israel của Thiên Chúa, thì cần phải nói rõ là dân Israel này phải sống như thế nào. Dân Israel được định nghĩa cách đơn giản theo Do Thái thì người ta đã biết ngay câu trả lời: Lề Luật cung cấp các hướng dẫn cho cuộc đời để sống trong giao ước. Nhưng lời phê bình trước đó của Thánh Phaolô và việc tái định nghĩa vai trò của Lề Luật (Rom 2:01-3:31; 7:1-25) làm cho thính giả của ngài tự hỏi phải tìm những hướng dẫn ở đâu cho cuộc đời Kitô hữu.

4.6.1. Nền Tảng cho Việc Sống Trách Nhiệm (Rm 12:1-2). Do đó Thánh Phaolô bắt đầu bằng cách đòi hỏi một quyết tâm trong đời sống hàng ngày là điều của Kitô giáo tương đương với kỷ luật và trật tự trước kia được qui định bởi việc thờ phượng tại Giêrusalem. Quyết tâm mở lòng ra cho Thần Khí như thế cho người ta có khả năng hiểu biết ngay thánh ý của Thiên Chúa mà Thánh Kinh luôn luôn coi là lý tưởng. 

4.6.2. Cộng Đồng Đức Tin (Rm 12:3-8). Trong trật tự mới của xã hội tương đương với tổ chức của dân Israel (Do Thái giáo) là Thân Thể Đức Kitô. Đời sống trong dân tộc Israel bao gồm những vai trò đại diện và chức năng bình thường của bất kỳ cơ quan quốc gia nào. Thân Thể của Đức Kitô có những vai trò và chức năng tương đương, được Chúa Thánh Thần chỉ định và ban cho khả năng. Không một thành viên được nghĩ rằng mình không có vai trò gì, hay chỉ có một ít vai trò được thiết lập mà tất cả phải mong ước. 

4.6.3. Tình Yêu là Tiêu Chuẩn cho Những Liên Hệ Xã Hội (Rm 12:9-21). Đối với những liên hệ lẫn nhau giữa các Kitô hữu và những liên hệ với thế giới rộng hơn, tiêu chuẩn được định bởi tình yêu. Thánh Phaolô minh họa điều này sẽ có nghĩa gì trong thực tế. Sau đó, chuyển sang những liên hệ rộng lớn hơn với người ngoài, ngài dựa trên sự khôn ngoan được tích lũy của Kiều Dân Do Thái về cách phải sống thế nào trong những xã hội xa lạ và thù địch. Ở đây sống hòa thuận và làm láng giềng tốt phải là quy luật. 

4.6.4. Sống Như Những Công Dân Tốt (Rm 13:1-7). Cách riêng, và đặc biệt là khi sống như họ trong thủ phủ của đế quốc, các Kitô hữu Rôma nên cố gắng sống như những người tuân hành luật pháp càng nhiều càng tốt--kể cả việc đóng các loại thuế đánh vào họ. 

4.6.5 Yêu Người Lân Cận (Rom 13:8-10). Toàn thể lời khuyên nhủ được tóm tắt trong giới luật yêu thương. Đây không phải là điều ngẫu nhiên là giới luật này cũng được công nhận trong Do Thái giáo như một bản tóm tắt của Lề Luật, hay các sách Tin Mừng nhắc lại việc Chúa Giêsu dường như cho nó sự chú ý đặc biệt tương tự (Mk 12:31, vv). Ở đây nói cách khác, Thánh Phaolô biểu lộ ước muốn của ngài để chứng tỏ rằng Lề Luật vẫn cung cấp những sự hướng dẫn cho đời sống và nó làm việc ấy ra sao--nghĩa là, nhờ nghe Lề Luật trong ánh sáng của giáo huấn và mục vụ của Đức Kitô. 

4.6.6 Thời Sau Hết Sắp Đến như Sự Khích Lệ (Rom 13:11 - 14). Trong quá trình tư tưởng của Thánh Phaolô luôn luôn có một xác tín rằng thời kỳ đã-có/chưa-có gối chồng lên nhau sẽ không kéo dài quá lâu, đối với ơn cứu độ của cá nhân (Rm 7:24; 08:23) hoặc ơn cứu độ của Israel (Rom 11: 13-15). Cùng quan điểm này sẽ giúp cung cấp một khích lệ để sống cái thực tế mới và động lực để ở "trong Đức Kitô" và không theo xác thịt hư đốn và hay mục nát. 

4.6.7. Vấn Đề Luật Thực Phẩm và Ngày Hưu Lễ (Rom 14:01-15:06). Toàn thể vấn đề được trình bày theo nguyên tắc và thực hành trong các chương trước đưa đến một chú tâm đặc biệt vào một vấn đề là điều chắc chắn tạo ra những căng thẳng trong bất kỳ cộng đồng hỗn hợp nào có cả người Do Thái lẫn Dân Ngoại. Bất cứ nơi nào có những người Do Thái vẫn tiếp tục tự đồng hóa mình với di sản của nhà Maccabê và Do Thái giáo của những thập niên kế tiếp, việc tuân hành luật thực phẩm đã chắc chắn là một vấn đề toàn vẹn cá nhân và quốc gia (x., thí dụ như, I Macc 2:63 - 63). Cùng một điều được áp dụng cho Dân Ngoại tòng giáo hay những người kính sợ Thiên Chúa là những người tự cảm thấy mình mộ đạo bằng cách gắn bó chặt chẽ với Do Thái giáo của hội đường. Những Kitô hữu như thế sẽ thấy khó mà bỏ qua luật thực phẩm của Do Thái. Những người Do Thái khác, như Thánh Phaolô, đã có thể đi đến chỗ coi các việc làm theo Lề Luật như thế là quá hạn chế ân sủng của Thiên Chúa, và có lẽ đã ít nhiều bỏ chúng. Nhiều Dân Ngoại hoán cải khi nghe những bài giảng như vậy sẽ thấy không có lý do gì để tuân hành các luật này. Trong những cộng đồng hỗn hợp, mà việc đồng bàn là một cách bày tỏ cơ bản của cộng đồng, những căng thẳng do những khác biệt này gây ra sẽ đáng kể. Có lẽ Thánh Phaolô biết những căng thẳng ấy từ những liên lạc cá nhân của ngài ở Roma, đặc biệt trong các hội thánh ở Roma giờ đây có đặc tính chính là đặc tính Dân Ngoại, lại là nơi mà người Do Thái trở về sau thời kỳ bị trục xuất dưới triều Clauđiô. Vấn đề này, cần được lưu ý, là một vấn đề nghiêm trọng, vì nối kết với nó là toàn bộ vấn đề căn tính của phong trào mới, như là một giáo phái trong Do Thái giáo, hoặc là gì? Từ đó có vai trò sự nổi bật mà Thánh Phaolô gán cho nó. 

Thực thế, Thánh Phaolô quay về phía những người “yếu đuối”, là những thận trọng hơn, các Kitô hữu gốc Do Thái tuân giữ Lề Luật (chính yếu), là những kẻ đã bị định nghĩa là “yếu” bởi những người khác, là người nhìn thấy sức mạnh trong việc được giải thoát khỏi sự thận trọng như thế, Thánh Phaolô đưa ra một cảnh báo đơn giản: Đừng lấy lương tâm của bạn làm thước đo cho người khác; ý thức rằng mỗi người có thể nghe được Thiên Chúa nói một cách khác nhau về những vấn đề đó; bạn không thể kết án những người mà Đức Kitô chấp nhận (Rom 14:3-12). 
Đối với những người cho mình là “mạnh”, là những người được Thánh Phaolô chia sẻ cùng quan điểm, thì lời khuyên là họ nên giữ chặt kết luận mà họ đi đến trong đức tin, nhưng họ phải vui lòng hạn chế quyền tự do thực hành của họ nếu có một nguy cơ thực sự là cách thực hành tự do hơn của họ sẽ gây ra đau khổ và nguy hại thật sự cho đức tin của các phần tử khác (Rm 14:13-23). Mẫu gương cho cách cư xử như thế là chính Đức Kitô (Rm 15:1-6)--một xác nhận rằng phạm vi hoạt động và gương của Chúa Giêsu cung cấp một cách chú giải Thánh Kinh căn bản cho việc giải thích Lề Luật sớm nhất này của các Kitô hữu. 

4.6.8. Tóm Lược Kết Luận (Rm 15:7-13). Thánh Phaolô bao gồm một cách gọn gàng lời kêu gọi chấp nhận và khoan dung với nhau vào chủ đề bao quát của toàn bộ lá thư. Đức Kitô là một Người Do Thái, vừa để xác nhận lòng trung tín của Thiên Chúa để chết như một người Do Thái, vừa để mở cánh cửa ân sủng và đức tin cho Dân Ngoại, trong việc làm tròn mục tiêu bao quát của Thiên Chúa như được ám chỉ trong Thánh Kinh. 

4.7. Kết luận (Rom 15:14-16:27). Thánh Phaolô đã kết thúc lá thư của mình bằng cách quay trở lại những đề tài trong phần mở đầu. Ngài mô tả chi tiết hơn về sứ vụ của mình, trình bày sự liên tục của nó với mục vụ phụng tự tại Đền Thờ Giêrusalem và kết thúc thành công của giai đoạn phía đông của sứ vụ này.  Rồi ngài quay trở lại với kế hoạch cho tương lai của ngài một lần nữa, ngài cho thấy rõ hơn các lý do tại sao ngài muốn đến thăm các độc giả của ngài ở Roma và các lý do cho việc trì hoãn của ngài. Ngài đã kết thúc bằng cách nói đến báo động của ngài về chuyện có thể xảy ra trong chuyến thăm Giêrusalem của ngài để phân phát số tiền quyên góp được, và xin họ cầu nguyện (Rm 15:14-33). 

Phần cuối cùng là lời giới thiệu bà Phoebe, một trợ tá và người bảo bảo trợ của hội thánh ở Cenchrêa, cùng một danh sách dài những lời chào hỏi đến những cá nhân mà ngài biết riêng hoặc theo tên trong hội thánh Rôma, trong đó có vài nhà lãnh đạo phụ nữ nổi bật. Lời cảnh báo cuối cùng theo mô thức về sự nguy hiểm của chia rẽ và một vài lời chào mừng từ những người khác, đưa lá thư quan trọng nhất của Thánh Phaolô đến chỗ kết thúc (Rom 16:1-23). 
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