介於天地之間
Poised Between Heaven and Earth


以賽亞書65.17-23									        11/16/2025
羅敏珍
17 看哪，我造新天新地；從前的事不再被記念，也不再追想。
18 你們當因我所造的永遠歡喜快樂，因為我造耶路撒冷為人所喜，造其中的居民為人所樂。
19 我必因耶路撒冷歡喜，因我的百姓快樂；其中必不再聽見哭泣的聲音和哀號的聲音。
20 其中必沒有數日夭亡的嬰孩，也沒有壽數不滿的老者；因為百歲死的仍算孩童，有百歲死的罪人算被咒詛。
21 他們要建造房屋，自行居住；栽種葡萄園，吃其中的果子。
22 他們建造的，別人不得住；他們栽種的，別人不得吃；因為我民的日子必像樹木的日子，我選民親手勞碌得來的必長久享用。
23 他們必不徒然勞碌，所生產的也不遭災害，因為都是蒙耶和華賜福的後裔，他們的子孫也是如此。
這段經文描繪了上帝更新創造的應許——在新天新地中，不再有痛苦與喪失，只有喜樂、和平與豐盛的生命。人類在這新創造中，正如題目所說「介於天地之間」，既活在地上，也分享天上的盼望。
禱告：全能的上帝：主耶穌曾說：「聽了神的話並遵行的人是有福的！」求祢開啟我們的心靈與意念，使我們在今日誦讀、聆聽祢聖言的時候，不但成為聽道的人，更成為行道的人。我們奉那成了肉身之道——主耶穌基督的名祈禱，阿們。
今天，我想與大家分享，我們個人或教會在服事社區時所面臨的神學挑戰。
按往常，在十一、二月份，我們通常以 EM 為主體，到亞特蘭大市中心協助服務遊民。
他們生活在社會的邊緣——被城市規劃所忽視，被人們視為危險或麻煩的群體。
對他們而言，「救贖」是什麼？是一頓熱飯、一件衣服、一個臨時的避風港嗎？還是需要更深的改變——改變社會對他們的看法，讓他們重新被看見，重新被尊重？在服事他們的過程中，我學習到，救贖不只是給予，更是一種「同行」——讓他們知道，他們仍是被上帝所愛、被上帝所看顧的人。
三年多以前開始的好厝邊長者群體——老人會等服事。在服事中，我們面對另一形式的挑戰。這些長者，多數身心漸老，生活單調，甚至感到被社會遺忘。對他們而言，「救贖」又是什麼？是陪伴與傾聽，是鼓勵他們回顧生命的價值，是在孤獨中帶來溫暖與尊嚴。希望他們看到一種深刻的信仰——即使生命漸漸走向黃昏，他們能感恩的心數算主恩。
去年我們開始接待一群由Terresa帶來的課後輔導的孩子。兒童事工的新機會和新方向，他們多來自移民家庭，家中父母辛苦工作，語言與文化成了隔閡。這些孩子中，許多人從未聽過福音，對教會的一切都感到新奇。
對他們而言，「救贖」又是什麼？也許，是一個安全的地方；一位願意傾聽他們的老師；一次讓他們感受到被愛、被接納的經驗。在這些純真的笑容中，我看到福音最初的力量——那不只是言語的宣講，而是愛的具體呈現。
無論是城市邊緣的遊民、被社會遺忘的長者，或是剛來到這片土地的孩子，他們都在提醒我們：救贖不是遙遠的神學概念，而是每天都在發生的恩典。
上帝的救贖，不只是要我們「聽見」祂的話，更要我們「活出」祂的話。當我們去餵飽飢餓者、陪伴孤單者、教育下一代時，我們就是在見證那位成了肉身、住在我們中間的主。
我們是否應該努力來改變造福社區？它的價值是否只存在於「改變現狀」這件事上，或者在這個社區的核心，是否仍隱藏著某種「生命的靈藥」，可以成為眾多更新行動與重建希望的中心，使新的生命從那裡萌芽？怎麼找到合上帝心意的平衡點？
參與社區的過程，是因為我想與人們一同經歷他們的悲傷與掙扎；在那些別人只看到無望與匱乏的地方，去尋找美與豐盛。
當舊約的先知們談到參與社會時，他們通常會採取兩種不同的方式。
第一種方式——在《撒迦利亞書》中最為明顯——是盼望政治上的復興：讓大衛王重新登基，使以色列再次成為列國之首。稱為「屬地的方式」，
第二種方式——在《但以理書》中所描繪的——則是期待上帝以戲劇性、末世性的方式介入歷史，結束現有的時代，開啟新的秩序。第二種為「屬天的方式」。
撒迦利亞的路徑吸引那些具有行動精神的人；但它的缺點是太強調以色列要靠自己的力量掌握命運，幾乎沒有留下多少空間給上帝的作為。而但以理的路徑則完全聚焦於上帝的行動，但它常導致人們陷入被動的順從與消極的等待。
直到今日，談論「救恩」時往往分成兩類：一類認為救恩來自我們自己——「起來行動吧！」另一類則認為救恩全然來自上帝——「什麼也不做。」
也正是在這樣的背景下，我們才能明白《以賽亞書》第 65 章的異象為何如此深刻、如此令人震撼。
這段經文明確地講述上帝的作為——它提到「新天新地」，顯然是在描述上帝那戲劇性、決定性的介入。然而，經文的細節卻極為貼近日常：關於孩童的安康、人們建造房屋、栽種莊稼——這些看起來幾乎就像是地方選舉中會被拿出來講的實際議題。
《以賽亞書》第 65 章所描繪的景象正懸於天地之間——懸於上帝的作為與人的行動之間；懸於盼望與務實之間。
讓我們仔細看看以賽亞如何將上帝的異象與人類的角色結合起來，使雙方在救贖中各自發揮應有的作用。
在這段經文中，救恩有三個面向——也就是關於社區可以抱持何種盼望的問題。
第一個面向是健康與福祉。經文說：「不再有……只活幾天的嬰兒，也不再有沒有享盡天年的老人。」
在聖經中，救恩與健康是緊密相連的。救恩意味著安全、意味著與上帝建立永久的關係。如果今天早上你對自己或所愛之人的健康感到擔憂，你就會明白救恩與健康之間的密切關聯。
第二個面向是安全與保障。經文描繪：你建造房屋，就能住在其中；你栽種葡萄園，就能享受其果實。
這是一幅幸福且富有生產力的世界圖景：每個人都能創造、耕耘並享受成果，沒有人被剝削、利用或疏離。以賽亞認為勞動本身是美好的。這不是天使彈豎琴的畫面，而是現實生活中的工作——工作是天地之間的核心。
人生中沒有比「有好的工作可做，並與值得信任、尊重的同事共同努力」更美好的感覺了。
第三個面向是與土地、食物及動物的關係。經文描繪了一幅生動的圖景：「狼與羊同食，獅子像牛一樣吃草。」
這是整個以賽亞異象中最深刻的哲學主張：當天與地交會時，並非戰爭，而是合作；不是爭鬥，而是美好；不是為有限資源的競賽，而是圍繞共享食物的敬拜行動。在和平、分享與感恩中，人與自然、人與動物、人與上帝都得以共融。
這就是以賽亞對我長久以來關於弱勢社區應抱持何種盼望的心靈探索的回答：
第一， 為人們的福祉創造正確的條件。救恩從健康開始。
第二， 使建設性、令人滿足且富有成果的工作成為可能，讓人們體驗親手勞動所帶來的喜悅與活力。
第三， 治癒關係——人與人之間的關係、人與動物的關係，以及人與土地的關係。
這是一份相當完整的宣言。它既不脫離現實，也不是唾手可得的平凡，而是懸於天地之間。但它缺少了以賽亞異象中貫穿的核心元素——信仰的存在。
當我們在組織服務社區的時，我們的所關心的是它沒有信仰的空間。我們用精力時間，面對巨大挑戰，但若不以祈禱開始。這意味著，我們只能依靠自己的力量。
我們關心著工作被認可、在社區中受到讚揚，但卻無法討論怎麼做最貼近上帝的國度。這種工作讓我筋疲力盡，因為我們只有自己的雙手可用。
然而，以賽亞的異象中，上帝的存在貫穿其中。上帝比人更深度地參與救贖。祂說「他們還未求告，我就應允；他們還在說話，我就垂聽。」
更奇妙的是，上帝說：「我必使耶路撒冷成為喜樂，使其中的百姓成為快樂。我必因耶路撒冷喜樂，因我的百姓快樂。」
世上還有比知道自己的人生是上帝的喜悅更美妙的感受嗎？這不就是天堂的極致——發現上帝將整個生命都塑造成你的福祉，祂的喜悅就是你嗎？
先知讓我明白教會作社區服務的神學問題，其實並非單純關於貧窮，它關乎我們每個人在這一生中應該抱持的盼望，以及在上帝國度中追求豐盛生命的意義。
我們渴望上帝的改變，同時又在此時此刻采取積極行動，做著那些只有上帝最終能帶來的福祉，到底有什麼意義？其實講的就是這「懸於天地之間的生命」。
你現在覺得以賽亞的異象對你有什麼作用呢？
· 你的身體健康嗎？你的內心與身體是否和諧安寧？
· 你的工作有成效嗎？你能享受自己勞動的成果嗎？
· 你與周遭環境的關係和睦嗎？生活中是否有“狼與羔羊同食”的平安與共存？
· 你的生命是否讓上帝說：「你是我的喜樂和心愛之人」？
這些問題都是要我們反思：我們的生活是否正在彰顯上帝國度裡的健康、成果、和諧與喜樂——即懸於天地之間、上帝與人共同實現的美好異象。
下禮拜我們要感恩節禮拜，我要問您：「你今年生活得好嗎？」
這是一個關於身心健康、豐盛的工作、良好的人際關係，以及活在上帝喜樂中的人生的問題。這就是我們在做社區工作時要問的，這就是以賽亞今天對我們每個人的提問——無論你富有或貧窮、充滿希望或心懷恐懼、生活豐盛或正掙扎。以賽亞此刻正在對你說：「你生活得好嗎？你是否懸於天地之間？」
