我們有兩個上帝嗎？
Do we have two Gods? 

耶利米書  4:11-28;		  		                                                     9/15/2019
路加福音 15:1-10									羅敏珍

禱告
親愛的主，祢是迎接罪人的上帝，求祢差遣聖靈，與我們同坐，當我們聆聽祢話語的宣講時，在我們迷失之處尋見我們，在我們破碎之中為我們造清潔的心，並開我們的眼，使我們看見祢憐憫中的喜樂。奉主耶穌的名禱告，阿們。


上週四是9月11日， 對珍惜生命與和平，對美國人來說，911這幾個字永遠帶著苦難和不祥的感覺。我們應該都記得那一天電視畫面上，用羅斯福的話來說，那一天將永遠被銘記在恥辱之中（that shall live in infamy）。

我們記得。重要的是我們記住什麼？作為追隨和平之君的人如何記住？——在希伯來文中，和平之君王，生命的整全與豐盛的至高主宰，不是為某些人，而是為所有人。

我記憶中的9-11事件，雖展現了人類最惡劣的作為，但也因為它從災難的灰燼中展現人性和美好作為。

當代作家Sebastian Junger《完美風暴》The Perfect Storm的作者寫了一本小著作名為《部落》，反思了人類在面對災難時如何以及為何團結起來，做出偉大的事情。Junger認為，為超越自身的事情而合作，是人類精神的重要組成部分。

他所說的更附合於信仰團體，當我們聚集在一起，為更偉大的事情而合作，那就是耶穌裡的上帝的生命。

今天的經文回歸到一系列對基督徒至關重要且基本的想法。它們關乎我們是誰以及我們做什麼的核心。

我們來比較今天所讀的兩段經文：耶利米書 4:11–28 和 路加福音 15:1-10時，會發現兩段經文在主題、語氣與神的角色上有鮮明的對比，似乎是不同的兩位上帝。但是，透露出同一位上帝在審判與憐憫中的全面性。

路加福音失羊和失錢的比喻，是愛和憐憫的福音。而耶利米書第四章講起審判和毀滅。
耶利米書 4:11–28， 這段是對猶大國即將臨到的審判的預言。

主要畫面：
· 烈風（v.11–12）象徵毀滅。
· 敵人如旋風而來（v.13）。
· 大地荒涼、城邑毀滅、天變色、地震動（v.23–26）。
· 上帝悲痛，但審判仍無可避免（v.27–28）。

主題：神對罪的憤怒與審判，猶大即將遭受毀滅。其實耶利米書連續很多章，能讀到許多這種主耶和華「大生氣，震怒」。

轉向新約路加福音 15:1–10，耶穌透過兩個比喻（失羊與失錢）回答法利賽人的質疑，說明天國對罪人的態度。

主題：上帝對失喪者的尋找與歡迎，強調悔改的價值與神的喜悅。主耶穌來世間尋找拯救失喪的人，互怹享受回家歡喜和上帝的愛疼。 

路加所寫的和最心碎哀傷的先知耶利米所描寫的截然不同，耶利米坐在拋荒和荒廢、聖城耶路撒冷互火燒大，照主上帝所講的那麼悽慘。

似乎又附合很多人對新約和舊約的刻版印像。舊約的上帝是一個審判的、生氣的上帝；新約的是愛疼的、慈悲的上帝。但那是斷章取義的誤解。

當我們仔細讀耶利米書前面十五章，能感受到上帝對祂的百姓是多麼地慈悲，懇求他們回心轉意。在第三章，耶和華說：「不忠的以色列啊，回到我這裡來吧！我對你的愛不變；我不永久向你發怒。

後面幾節又說：以色列啊，我多麼樂意認你作兒子， 把全世界最美好的土地— 那最肥沃的，賜給你。 我以為你會叫我爸爸， 永不再背離我。但你對我不忠， 像不貞的妻子私奔。 我—上主這樣宣布了。

在經文中，我們聽得到思慕和悲傷的心，親像作父母或者是愛妻子的丈夫，為著囝仔迷失行歹路，或者是另一伴背離，上帝多麼的傷心和悲哀。我們若是只有聽到到今仔日的經文，耶利米第四章，沒聽到悲傷的愛的心情，就只聽到「震怒」。

在聖經裡，上帝的生氣(the wrath of God)不是情緒性。上帝無情和憤怒地反對一切會消滅祂的愛和慈悲的目的的事物。

就像一齣2000年的電影「traffic，中文：毒品網絡」，作父親的 Michael Douglas演一個Ohio的法官，他受美國總統指派，成做全國「向毒品宣戰」的負責人。受指派了後，不久，他的查某仔，好學生青少年，在父母出去，去Washington  DC開會的時，參加沒督導的party，在中間，有人啲分古科鹹，他的查某仔試用，很愛那個感覺，後來上癮。她的爸爸，決心欲尋回這個失迷的羊，看到查某仔在很壞很壞的同伴裡，毒品的黑社會。父母對販毒給自己的孩子的侵略者，必定憤怒痛恨。

另外一齣電影，Cormac McCarthy的書所改編的電影險路勿近(No Country for Old Men，警長 Bell是影片中的大好人，他很勇敢努力在反制毒品交易，但完全白白浪費氣力。他講一句話很有神學性，他講：「你若是撒但，你想如何使人跪下來禱告？可能你會想到的是毒品。」

撒旦不只是在舊約，在新約裡也很多所在提起撒旦。在四本福音書裡，描寫耶穌從開始到最後的服事中，常常對抗和魔鬼。

路加作者提起撒旦（邪神，或者是魔鬼）至少25次。一個18年彎腰直不起的婦人。耶穌在安息日醫治她，致到猶太人領袖不滿。主用很堅定的態度指出假冒偽善，對怹講：「此個婦仁 是亞伯拉罕的後裔，互撒但縛他已經十八年久，豈呣應該佇安息的日解他的結嗎？」（路 13:16）

那是一位生氣的耶穌，不是和謁可親、沒指責的耶穌醫治人的耶穌。他用性命和敵對的力量在戰鬥。好的牧者必須要將狼趕走。

好牧者的形像從那裡來？不只是詩篇23篇，同時也是舊約多多其他的經文。耶利米第三十一章寫：「萬國啊，你們要留心聽我的話， 你們要在遙遠的海島傳布我的話。 我驅散了我的子民，但我要再集合他們； 我要保護他們，像牧人保護羊群。我釋放了以色列人， 從強國手中把他們救出來。」31:10-11

在舊約和新約裡，一樣都看到上帝的百姓遭受大的捆綁、誘惑、攻擊，豺狼四處。在毒品網絡的電影裡，很明顯，毒品交易不只是靠不法的企業和經銷商，也有多多和怹同謀，應該是好人，包括警察、制定法律者、公眾的奴僕，以及知影自己在做什麼的大人消費者。是狼？很歹分別到底誰是羊？誰是狼？此外，人是自己最大的敵人。

在販毒交易中，有很多有罪不罰的人。有罪不罰是很要緊的名詞，在一個很新的情形下面，如何應對敘利亞很大的困境與有罪不罰現像有關。假使放有毒氣將1400人殺死，包括婦女和兒童，觸犯了國際法，但是無法找出負責任的人，成了有罪不罰。

無論什麼所在出現有罪不罰，就有剝削、無法無天、混亂、暴力、謀殺。但是還是無法度制裁對在Syria重復加害者。這個世界的公義很歹達到。更較歹達到的是欲侒怎用慈悲放在公義內面。侒怎平衡公義和慈悲是一件非常困難的代誌。We’ll never get it right!

但是我們知這個世界沒公義，是一個有罪無罰的世界，是地獄。一個無法無天的、無限制殘酷的疆界。根據創世紀人類「第一次叛逆不順從」的故事，若不是因為上帝永遠不變的愛，我們人類歷史走不去。

耶利米的故事繼續到佇第31:31-34章，最出名這段經節：

上主說：「時候將到，我要與以色列人和猶大人訂立新的約⋯⋯曾經與他們立約。我是他們的丈夫，他們卻破壞了這約。⋯上主說：我要與以色列人民訂立的新約是這樣：我要把我的法律放在他們裡面，刻在他們的心版上。我要作他們的上帝，他們要作我的子民。⋯⋯我要赦免他們的罪，不再記住他們的過犯。我—上主這樣宣布了。」

將聖經的信息看作一個整體，一起看舊約和新約，上帝同時站在人類觀點的內面和外面。他站在我們裡面，因為他比我們自己更加了解我們；藉著他的兒子耶穌基督，上帝成為人。但同時，上帝站在我們以上，超越所有我們人類的觀點。

Abraham Lincoln 了解這。他第二任的就職典禮演講中，他對北方和南方講話，在內戰雙方。兩邊攏讀同一本聖經，攏向同一位上帝祈禱。不能兩方都對。一定有一邊不對。但是，上帝有他自己的目的，是這兩旁的指南針，也是超越兩邊的。林肯用詩篇 19:9來結論：「上主的規範純真，永遠留存； 上主的判斷準確，始終公道。」

耶利米書很難了解，因為他在審判和救贖中間反反覆覆，閣沒照順序的風格。其實對照人類歷史，也是侒呢。看到上帝自己創造的的人類重複走向毀滅邊緣，以及也看到上帝「震怒」。

上帝的看法常常和人類的不同，耶穌責備當時社會中看作最好的法利賽人，他們不同的地方是：上帝的審判是用慈悲作開始，也繼續用慈悲，用慈悲到底到最後，照他恩典的應許。上帝有祂的目的，祂的目的不被打敗。

在公義和慈悲之間上帝有最完美的平衡，他的審判同時是真實和公義，對於歷史的起起落落，我們沒兩個上帝，一個公義，一個慈悲。我們只有一位上帝。

