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   出埃及記20:1-7

十誡的祝福(三)：成熟負責
有一個教會主日學幼稚班的老師問她的學生：「你們認為上帝存在嗎？上帝在哪裡？」馬上好幾隻手舉了起來，老師點了其中一個小女生：「南茜(Nancy)請妳回答。」

「我知道，上帝在浴室裡！」南茜(Nancy)很肯定的回答。老師為這個答案感到困擾。「請問你們知道上帝在哪裡嗎？」老師原先期待的答案是無所不在、在心裡、或在天上。

「南西(Nancy)妳怎麼確定上帝在浴室裡？。」

「因為每天早上我都聽到爸爸站在浴室門口，對著裡面喊：『上帝啊！你還在裡面嗎？』(God, are you still in there?)」上帝在浴室裡面嗎？上帝當然在浴室裡面！上帝無所不在！
台灣人大概不是這樣喊的？這樣的對話反映美國人在平常生活裡遇到不滿或不如意的事，「上帝」或「耶穌」常常就脫口而出。美國許多基督徒認為十誡中的第三條誡命就是為了禁止這種對上帝名的隨便濫用。

在我們繼續思考第三條誡命之前，我們先來驗收第一和第二條誡命，希望大家沒有忘記。

第一條誡命：「除了我以外，你不可有別的神。」
是上帝怕和其他的神比較，沒有安全感嗎？當然不是，主要是這些假神，無論其他宗教或非宗教的神都會引導我們走向毀滅。活在上帝的臨在中讓我們經歷愛、智慧、和能力。
第二條誡命：「不可為自己雕刻偶像，也不可做甚麼形像彷彿上天、下地，和地底下、水中的 百物。不可跪拜那些像，也不可事奉它，因為我耶和華－你的上帝是忌邪的上帝。恨我的，我必追討他的罪，自父及子，直到三四代；愛我、守我誡命的，我必向他們發慈愛，直到千代。」
上帝為什麼害怕這些雕像或圖畫？因為它們給我們一種錯覺，以為我們可以控制上帝或自己本身可以成為上帝。只有在上帝本身，我們才能找到生活正確的目標和意義。

一、上帝的名字是神聖的
現在我們回到今天的主題：「不可妄稱耶和華－你上帝的名；因為妄稱耶和華名的，耶和華必不以他為無罪。」(出埃及記20:7)

美國舉重界有一位傳奇性人物，名叫保羅‧安德生(Paul Anderson) 喬治亞州德可亞人(Tekoa, Georgia)。他是1956年世界奧林匹克90公斤舉重金牌得主，身高177公分，體重163公斤(360lbs)，身材是阿諾‧史瓦辛格(Arnold Schwarzenegger)的二倍。他是一位非常虔誠的基督徒，利用到處旅行的機會一定會為耶穌基督做見證。

有一天，他在一間書店尋找新出版的雜誌，當時有一個年輕人正在書架前翻閱一本雜誌，顯然對其中的圖片很感興趣。在翻閱中，忽然聽見那個年輕人大聲讚嘆，「哇！耶穌基督！」(My Jesus Christ!)

當下，保羅‧安德生(Paul Anderson)就雙手插入那人的腋下，將那個人舉了起來，問他：「你看見了我的主耶穌嗎？我知道祂要再來，但沒想到那麼快，你在哪裡看見祂？趕快告訴我！」

那個人嚇得二個眼球大得像乒乓球，臉色蒼白。保羅‧安德生(Paul Anderson) 說那個人以後一定不再敢隨便叫耶穌基督的名，至少他要喊出來的時候會先四周圍看一看。

美國人在平常生活裡遇到不滿或不如意的事，「上帝」(God)或「耶穌」(Jesus)確實常常就脫口而出，有許多人甚至用上帝的名咒詛別人，這在公路上開車最常聽到。美國許多基督徒認為十誡中的第三條誡命就是為了禁止這種對上帝名字的隨便濫用。聽說早期有些州也有法律規定禁止褻瀆上帝的名，警察或執法人員可以對隨便濫用上帝名字的人罰款或把人關進牢裡。

第三條誡命不僅是要警告人不能隨隨便便把上帝的名字掛在嘴邊，更是要禁止那些為了達到某種目的而濫用上帝名字的人。舊的台語和中文聖經在這條誡命的翻譯都不夠完全。

我想有些人已經注意到了，在關鍵的字《台漢本》翻成「濫糝稱耶和華的名」，《和合本》「妄稱耶和華名」。這樣的翻譯給人的印象是一般平常說話的濫用。這樣的翻譯可能來自英王欽定本(King James Version)將希伯來文的shav譯作”in vain”，「無益的」。最近的英文譯本，如《新修定本》(NRSV)或《新國際本》(NIV)都改用”misuse.”《新修定本》(NRSV)的整句是：
“You shall not make wrongful use of the name of the Lord your God, for the Lord will not acquit anyone who misuse his name.” (NRSV)

《現代英文譯本》(TEV)的翻譯甚至更清楚指出誡命是警告那些存有邪惡意圖的人：“Do not use my name for evil purpose, for I the Lord your God, will punish anyone who misuse my name.” 隨著TEV，《現代中文譯本》的譯文為：「不可濫用我的名；凡濫用我名的人，我—上主，你的上帝一定懲罰他。」若照此原則，台語正確的翻譯應是：
毋通惡意濫糝使用上主的名；見若濫糝使用我名的人，我—上主，你的上帝一定懲罰他。
二、不可為達到某種目的而濫用上帝的名字
在早期以色列的民間和今天我們的社會一樣，生活上最會想要使用上帝名字的場合就是發誓或咒詛。犯了錯或做了違法的事，如說了謊、偷了東西、傷害了人，不敢承認或想逃避責任，就用上帝的名字發誓。對別人的嫉妒、不滿、怨恨，無法或不敢直接面對，若有上帝可以利用，用上帝的名字咒詛，當然可以省去自己很多力氣或麻煩。

關於發誓，利未記有更清楚直接的規定：「不可指著我的名起假誓，褻瀆你上帝的名。我是耶和華。」(利未記19:12)
新約福音書裡面，我們看到耶穌也同樣地告誡我們不可起誓：「只是我告訴你們，甚麼誓都不可起…你們的話，是，就說是；不是，就說不是；若再多說就是出於那惡者。」(馬太5:34-37)
在聖經傳承的歷史，尤其是被擄後的以色列人確實非常敬重上帝的名。從他們的反省，他們認為以色列和猶大南北二王國的滅亡，主要原因就是未遵守上帝的十誡。從曠野漂流到進入迦南地，從民間領袖的士師時代到王國時代，跟隨假神，跪拜偶像，濫用上帝的名確實都非常嚴重；沒有了信仰根基，人倫與社會關係也都完全瓦解，國家自然滅亡。

被擄巴比倫後返回巴勒斯坦的猶太人都深深覺得他們的釋放返家是上帝的恩典，為了不再重蹈覆轍，他們決定根據上帝的律法，特別是《十誡》重新建立家園和社區。假神和偶像當然不可能存在，禮拜儀式也重新做了調整。

在新的時代，家庭和社區生活，上帝的名是神聖的，他們絕對不敢再隨便濫稱或濫用上帝的名。他們在宣讀聖經的時候，每遇到上帝的名字，就是我們今天使用的「耶和華」，他們決不敢直接將上帝的名字發出聲音；所以每遇到上帝的名，他們就用希伯來文說Adonay，意思是「我的主」。

「耶和華」或英文的Jehovah事實上是不諳猶太人在上帝名字注音所引起的誤解。在有母音的希伯來文聖經，上帝的名字Y-H-W-H，下面的母音，事實上是Adonay的母音。希伯來文Adonay，意思是「我的主」。有些學者猜希伯來文上帝的名字Y-H-W-H較可能的發音是「雅巍」(Yahweh)，但無法把握完全正確，所以較近代的英文都改用”the Lord”，《現代中文譯本》也因此採用「上主」。

被擄後的猶太文士在抄寫聖經的時候，也逐漸開始發展一種習慣。每次遇到上帝名字的時候，抄寫的文士一定必須停筆，站起來恭敬的行禮，去洗手(甚至全身沐浴)，回來換上新筆，再繼續抄寫。虔誠的猶太人到今天決不會像歐洲人或美國人一樣那麼隨便的濫稱或濫用上帝的名。

讀聖經的人可以從列王紀上下、歷代志上下、以及先知書看到王國時代以色列和猶大社會濫用上帝名字的情況。最常使用而且逐漸變成濫用上帝名字的人當然是宗教領袖，也就是祭司和先知。熟悉舊約聖經的人很容易就可以指出祭司和先知在宣佈或傳達上帝話語的時候都有一個特定的模式或公式(formula)。

他們開始的時候會說：「耶和華上帝如此說」，結束的時候說：「這是耶和華說的。」有些類似我們今天禮拜讀聖經，開始時說：「請來恭領上帝的話」，讀完聖經時說：「願上帝賜福聽祂的話且遵守的人」。

三、最可能濫用上帝名字的人

這些作為宗教領袖的祭司和先知原本應該很忠實地傳達上帝的話語，但很遺憾地卻有不少的祭司和先知因為貪圖財富和權力，或為了迎合統治者的心意，常常利用他們的身分，假借上帝的名義發表不實的言論，誤導以色列和猶大的人民。以色列和猶大在亡國之後，才發現被這些所謂的職業祭司和假先知欺騙了，但為時已晚。

以色列和猶大的君王雖然不敢像周圍的國家自稱是神，但他們也常常利用各種可能的機會宣稱自己是上帝的代理人或保護者。無論古埃及或迦南的統治者，以及世界各地的統治者，包含中國，都知道把自己裝扮成神，用神的名義發號施令是統治非常有效的手段。他們不但自稱是神，而且還可以封立眾神。所有人和大自然的今生來世都在他們的統治控制之下。
大衛王在攻佔並制定耶路撒冷為首都之後，他首先想到的事是計劃在耶路撒冷蓋聖殿，一般人以為這是大衛王對上帝的熱心，但熟悉迦南宗教和政治的人其實都可以猜測聰明的大衛有意圖要把上帝置於自己的保護之下或讓自己及繼承人可以成為上帝的代理人。

因為先知拿單的出面制止，大衛的心願沒有達成，但他的兒子所羅門王完成了這項建殿計劃，而且後續的繼位者還藉著宗教改革的名義，廢除各地的聖所，集中所有的敬拜祭典在耶路撒冷的聖殿。耶路撒冷的聖殿成為唯一合法敬拜上帝的中心，大衛王朝也順理成章成為上帝地上的代理人。

宮廷祭司和先知有另一項創意的貢獻，在以色列王國時代，所有的王都須由祭司或先知抹油膏立，他們漸漸讓膏抹者(Anointed，希伯來文Messiah)成為專有名詞。君王就是彌賽亞，他們登基時被上帝接納成為兒子。上帝的兒子當然是上帝在地上統治的代理人。我們從詩篇裡面一些宮廷詩篇可以看出這種神化君王地位的痕跡。詩篇2:7是最好的例子：

受膏者說：我要傳聖旨。耶和華曾對我說：你是我的兒子，我今日生你。
耶路撒冷的大衛王朝在擁有聖殿並獲得宗教領導階層的加持之後，表面上似乎取得上帝的保護者以及以色列統治代理人合法的地位，但其實這也是他走向滅亡的主要原因，因為猶大諸王並沒有真正尋求上帝的心意，只是濫用上帝的名義來追逐自己的目的和慾望。第三條誡命很強烈且嚴厲的對宗教和政治領導者提出警告。

可是後來人類的歷史，我說的是接受基督教的西方世界。沒有十誡的東方或其他地區的帝國當然是毫無忌憚。自君士坦丁(Constantine the Great, 274-337)於313年宣布基督教成為國教後的西方世界似乎也完全沒有從以色列的歷史學習到教訓。
十一世紀末教宗烏爾班二世(Pope Urban II)發起的十字軍東征以及十三世紀教宗貴格里九世(Pope Gregory IX)所啟動的宗教裁判所(Papal Inquisition)都是假借上帝名義進行的惡行，都為天主教歷史留下污名。

我們出生和成長的台灣雖然不是宗教國家，但不是我們選擇或選出的統治者也先後利用宗教的名義來欺騙我們。日治時代，統治當居不但推行皇民化運動，而且還宣稱天皇是天照大神的化身，為他犧牲是無上的光榮。

國民黨來台灣，不僅進行228大屠殺以及後來的白色恐怖的戒嚴，更在教育上洗腦我們是黃帝的子孫，蔣介石是承繼堯、舜、禹、湯、文武的道統，是民族的救星，聽到他的名字必須立正。我們小時候都立志長大以後要當蔣總統。

結語：成熟負責的人

舊約裡面有一本很奇特的書《以斯帖記》，全本書10章，是高潮迭起的記事，記述一個年輕的猶太女子以斯帖改變了猶太人的命運。這本書最特別的地方是它完全沒有提到上帝的名字，沒有任何異象或超自然的神蹟，只有一位沒有任何支援的女子，在猶太人全民族面臨生死危急的關頭，她願意負責勇敢地站出來。

以斯帖是一個出生在波斯統治下的猶太女子，父母早亡，由堂兄末底改撫養長大，在無意中被選入波斯王的宮中，出乎意料地被立為王后。但沒多久，波斯宮廷中有一個陰謀計劃要屠殺所有的猶太人，波斯王也答應這個計劃。

末底改只好向以斯帖求救，以斯帖最初的回覆是她沒有把握王會要見她，若沒有王的允准，她本身也可能是前往赴死而已。末底改對她說：「焉知你得了王后的位分不是為現今的機會嗎？」(以斯帖4:14)

以斯帖通知末底改招集所有住在書珊的猶太人和她同時禁食三日，之後她就勇敢地進入王宮見波斯王。她充滿了智慧，委婉地讓王知道哈曼要陷害屠殺猶太人的詭計。最後敵人哈曼被處死，所有猶太人的性命都被保存。普珥日成為後代猶太人紀念的節慶。

一個負責勇敢的女子，沒有宗教特會，沒有呼天搶地喊叫神的名字，也沒有異象或天使，但前後流露的是她堅定成熟的信仰，上帝也在默默中推動歷史的進展。我看這就是第三條誡命給我們最正面的挑戰和祝福。

二十世紀因為反對希特勒殉道的德國的神學家潘霍華(Dietrich Bonhoeffer)在他的《追隨基督》(Cost of Discipleship)裡面曾指出基督教的信仰不可成為宗教。他的意思是制度化宗教裡面許多的形式造成人的倚賴性，甚至奴隸性，他強調我們的上帝是要幫助我們進入成人的階段，一個人不需要每天將上帝掛在嘴邊，但他可以自己成熟地處理生活中遇到的各種人事物，他能夠誠實地面對自己，也能向上帝負責。
親愛的朋友，第三條誡命不僅只有消極地要求不要濫用上帝的名字，它其實正面地鼓勵我們，要在上帝的面前成為一個成熟負責的人。我們需要清楚明白上帝的心意，但我們不需要濫用或假借上帝的名字。
(蔡篤真牧師講於聖荷西台美基督長老教會)

