主題：辨別真智慧（ Discerning True Wisdom ）　　　　　講員：鄧瑞強

經文：馬可福音９：３０－３７
日期：２００６年９月２４日（崇基禮拜堂）

　　今日講道的題目是：辨別真智慧。

　　我想起電影＜奪寶奇兵＞第三集：主角Indiana Jones尋找主耶穌最後晚餐用過的聖杯的故事。要過三關才能找到聖杯。首先，要有信心，要憑信心跳落懸崖，這才發現踏在一條肉眼看不見的路上。其次，要謙虛，要低頭，才能避過向著頭部斬下來的大刀。最後，到達聖杯之所在了，卻發現檯上擺著大大小小各式各樣不同的杯。這要求人作抉擇。若選擇錯了，喝下杯中的水，不單不會長生不老，反會招來即時的殺生之禍。這是一個辨別真智慧的時刻。有人急不及待地拿起金光閃閃的杯，喝下其中的水，心中期待著長生不老，卻帶來生命的毀滅。主角不斷想：一個木匠的杯，會是怎樣的？最後，他拿起一隻毫不起眼的、最簡樸的杯。我十分記得那守護聖杯的十字軍說： “You choose wisely.” （「你作了明智的選擇。」）

　　在我們自己的人生中，我們會認為主耶穌的杯是一隻什麼樣的杯？我們會選擇一隻什麼樣的杯，喝其中的水？

　　是我們甘願喝耶穌的杯，抑或我們只喝我們想喝的杯？

今日的講道經文：馬可福音９：３０－３７

　　我們看看馬可福音９：３０－３４。

9:30　他們離開那地方，經過加利利；耶穌不願意人知道。

9:31　於是教訓門徒，說：「人子將要被交在人手裏，他們要殺害他；被殺以後，過三天他要復活。」

9:32　門徒卻不明白這話，又不敢問他。

9:33　他們來到迦百農，耶穌在屋裏問門徒說：「你們在路上議論的是什麼？」

9:34　門徒不做聲，因為他們在路上彼此爭論誰為大。

　　短短的經文，揭露了主耶穌的秘密，也揭露了人性的秘密。

　　主耶穌有主耶穌的講法，我們有我們的想法。

　　「上有政策，下有對策」，不單人間的行政情況如此，信仰情況也如此。

　　主耶穌的道理顯淺不過，他的杯，不是金杯銀杯，而是最簡樸的杯，但其中卻有生命的水。

　　門徒不明白這話。

　　當人心中想著別的東西時，就不能明白放在眼前的東西了。

　　有一個這樣的故事：

　　「門徒問大師：如何明白真理？

　　大師回答說：看到任何東西，就看著它，不要看到別的。例如：當你看著圓圓的月亮時，就只看著圓圓的月亮，不要看到別的。

　　門徒大惑不解，問：當一個人看著圓圓的月亮時，除了看到圓圓的月亮外，還可能看到什麼呢？

　　大師回答說：學生看到圓圓的月亮，會看到中秋節的假期；小孩子看到圓圓的月亮，會看到月餅；遊子看到圓圓的月亮，會看到親人。」

　　主耶穌的門徒，看不到主耶穌顯示出來的杯。他們看到別的東西。

　　聖經說：門徒不明白主耶穌的話，又不敢問他。

　　為什麼他們不敢問呢？

　　是否他們害怕澄清主耶穌的話的後果？

　　是否他們根本各有打算？

　　換了是我們，我們敢問嗎？

　　門徒不問，反而耶穌主動問：「你們在路上議論的是什麼？」

　　這一問可能只是閒話家常。但門徒再一次沉默，因為他們在路上彼此爭論誰為大。

　　若主耶穌閒話家常地問我們：「你正在做什麼呀？」我們會沉默嗎？

　　在教會裡，我們盤算著什麼？在工作上，我們盤算著什麼？在人生裡，我們盤算著什麼？

　　我們會選擇一隻錯誤的杯，喝下其中置我們於死地的水嗎？

　　門徒爭論誰為大，他們爭論誰能得到金杯，忘記主耶穌那隻木匠的杯。

　　「誰為大」是一個權力問題。近代學者福柯（Michel Foucault）指出，權力問題無處不在。

　　家中洗手間的廁板應該揭起，女性成員用的時候放下來，但用完後必須揭回去。女性主義者可能會指出，這就是男性父權對家中洗手間的廁板的制宰。為何廁板不是應該放下來，男性成員用的時候收起，用完後放回去。家中「誰為大」？

　　面對一個說英語的西方人，有人會羨慕他能說流利的英語；但對著家中懂說英語卻不懂說廣東話的外傭姐姐，有人會覺得她總久缺點什麼。後殖民主義者可能會指出，這就是管治者對被管治者的歧視。民族之間，「誰為大」？

　　在家中看電視，看＜高朋滿座＞，這個由樓盤贊助的劇集，近幾次在劇情中帶我們遊覽樓盤。後馬克思主義者可能會指出，這是大資本家透過將產品及娛樂結合起來而對消費者進行權力操控。

　　由去洗手間到看電視，處處都滲透著權力的痕跡。「誰為大」這個問題，多方多面地向我們發出，多方多面地塑造我們，多方多面地引導著我們人生的方向。很多時，這一切在我們不自覺的情況下發生。

　　網球名將麥根萊（John McEnroe）有一次說：「每個人都愛成功，卻恨成功的人！」（“Everybody loves success, but they hate successful people.”）

　　若真是這樣，問題一定出在我們誤將生命的「不成功」看為是「成功」。

　　哪一隻杯才能給我們永生的水？或者問：生命的偉大建基何處？

　　這個問題一定要搞清楚。若錯誤了，就會變成偉大的錯誤。

　　有一日，全部老鼠進行選拔大賽，要找出誰最偉大？經過連番惡鬥，結果終於出來了。最偉大的老鼠終於誕生了。但是，最偉大的老鼠，畢竟還只是一隻老鼠。

　　在人生中，我們爭論誰為大？若我們錯誤地選擇人生，最後，我們只會成為最偉大的罪人。最偉大的罪人，畢竟也還是罪人。

　　主耶穌向我們講出：生命的真正偉大應建基何處？

9:35　耶穌坐下，叫十二門徒來，說：「若有人願意做首先的，他必做眾人末後的，作眾人的用人。」

　　我們很容易遺漏「偉大」，因為「偉大」通常看來渺少。

　　猶太塔木德（Talmud）有這樣的一個故事：

　　「拉比問先知：我應往哪裡去尋找救主呢？

　　先知答：在城門口。

　　拉比問：我如何可認出他呢？

　　先知答：他坐在痲瘋病人中。

　　拉比問：在痲瘋病人中？他在那裡做什麼？

　　先知答：他逐一為他們包紮傷口。」

　　故事到此結束。拉比的疑問是：救主就是做這些事嗎？

　　這個故事卻顯明：這些事不就是最偉大的事嗎？

　　主耶穌講的生命的偉大，在於甘心服事他人。

　　當然，若有人強迫你，奴役你，你可能需要反抗，不要一味地服事。這是聖經中的「出埃及」傳統，一種擺脫奴役的傳統。

　　主耶穌講的，不是這一方面，而是講論人與人相處的基本態度。不是一個人要壓倒另一個人。不是一個人要取得另一個人的話事權。若是這樣，生活就變成無休止的爭鬥，洗手間的廁板也不能揭上去，也不能放下來，而是吊在中間。

　　面對另一個人，基本態度不是視他為對手，而是視他為服事對象。不是要激化人與人之間的矛盾，而是透過服事化解兩者之間的隔膜。就像在飯桌上，不是鬥快去夾到最好的菜給自己，而是將最好的夾給身邊的人。唯有這樣，生命才不是競賽，才不會叫我們耗盡精力而死；在服事中，人與他人分享愛，在愛中彼此的生命得到最大的滋潤。

　　若果權力是無處不在的話，則主耶穌提示我們，不要將權力用在宰制他人之上，而要用在服事他人之上。

　　能夠服事，視乎我們如何看待他人。

　　他人是我們的對手，抑或他人是需要我們幫助的人。

　　我們應如何看人？

9:36　於是領過一個小孩子來，叫他站在門徒中間，又抱起他來，對他們說：

9:37　「凡為我名接待一個像這小孩子的，就是接待我；凡接待我的，不是接待我，乃是接待那差我來的。」
　　耶穌將一個小孩子放在眾人的視線中間，讓眾人看。

　　一個小孩子，無權無勢，無社會地位，也無令人羨慕的地方。

　　面對這小孩子，我們能看到什麼？

　　在一般的社交場合，我們的視線總落在社會上的成功人士身上。在一個強調增值的社會，這些成功人士是成功增值的人，通常也是成功增磅的人。他們將很多東西帶進生命中。但若將他們增值了的東西解除掉，還留下什麼？若解除我們的社會地位，解除我們的學位，解除我們的財富，解除我們的經驗，解除我們的化裝，解除我們的衣著，還留下什麼？

　　還留下什麼？留下一個赤條條的人。

　　當一個人變得赤條條時，我們還能看見什麼？

　　我們看見他，不再看見他增值了的一切，而是看他是一個人。

　　主耶穌叫我們看一個小孩子，乃是讓我們看見人的最基本的人性。在這裡，沒有附加價值，就只是最簡單的人性。

　　主耶穌被釘十架之前，頭戴荊棘冠冕，被彼拉多帶來示眾，彼拉多對群眾說：「看，這個人（拉丁文是：Ecce Homo）」。後來，描繪頭戴荊棘冠冕的耶穌的宗教畫，就叫做 “Ecce Homo”。「看，這個人」這句話真有深意。一個一無所有的人，我們在其中，卻看到「人性」。看，人性在此。

　　「看，這個人！」「看，這個小孩子！」我們能看到什麼嗎？

　　主耶穌說：「凡為我名接待一個像這小孩子的，就是接待我；凡接待我的，不是接待我，乃是接待那差我來的。」
　　不是因為他有社會地位，不是因為他有錢，不是因為他會回報你，不是因為他對你有益處，而只是單單因為他是人，你去服事他，你就是服事了主耶穌。

　　生命中增值的東西，通常都是耀眼的，卻令我們遺忘顯而易見，卻又視而不見的人性。

　　你尊重具人性的人嗎？

　　真正的智慧，在於看重這人性。

　　有人說：世上偉大的人，就是做很多不想做的事，去獲得自己不喜歡的人的讚賞。

　　在主耶穌的教導裡，我們可以說：真正的偉大，在於做別人不屑做的事，讓被人忽視的弱者的人性得到尊重。
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