本檔案未經整理
聖母瑪利亞面對天主聖神的信仰經驗

                                 張春申
聖母瑪利亞是教會的典型，她的信仰經驗應為信者的模範。當聖神出現在瑪利亞的生命中時，究竟她有些什麼經驗或變化？在基督信仰中，聖神是父、子的結合，因此，聖神帶給人的經驗應是聖父、聖子給人經驗的綜合。如果我們問：瑪利亞面對聖神有什麼信仰經驗？等於問：她面對天主父、天主子有什麼信仰經驗？然後才能正確解釋聖神臨於她內，發生了什麼事。
一、瑪利亞面對天主父的信仰經驗
當瑪利亞發現天主父時的經驗，我們可分三節來說明：（1）以聖經來分析天主父如何在瑪利亞前啟示自己；（2）瑪利亞發現天主父時，有怎樣的經驗；（3）瑪利亞是信者的典型，當基督徒面對父時，是否也有類似的信仰經驗？
1.
以聖經來分析瑪利亞發現天主父
按思高聖經的註解，路二41～52是耶穌十二歲在聖殿中，初次顯示自己的天主性。其實，更正確的是該說：耶穌初次顯示天主父，瑪利亞實在是面對父。路二41描述在巴斯卦節耶穌的父母要去耶路撒冷。43節中，祂的父母並沒有注意到耶穌，這是第二次講祂的父母。可是，找到耶穌後，瑪利亞對耶穌說：「你為什麼這樣對待我們呢？你不知道你父親和我擔心的找你嗎？」（路二48）我們可以由此三節中看出，路加好像故意引我們注意耶穌有祂的父親若瑟，母親瑪利亞。但耶穌回答瑪利亞時却說：「你們為什麼找我？你們不知道我應當在我父親的家裏嗎？」（路二49）在言語上，與前述已有對立。我們知道祂的父親和祂的母親是誰，而耶穌說：「我的父親」，顯然表示有祂自己的父親。因此在福音寫作過程中，有了一個肯定與否定，在如此對立的形式中，天主進入人內而啟示自己，我們稱之為「奧蹟」。正因超過人理性的了解，所以聖經的描寫就是肯定與否定。實際上，若我們進到瑪利亞的生命中，這是很難懂的事；因為聖經中告訴我們「他們不明白」（50節），「祂的母親把這一切都存在心裏」（51節）。耶穌把父啟示給瑪利亞，帶給她的是一個奧蹟，而瑪利亞實在不能懂。
另一方面，瑪利亞知道她自己是耶穌的母親，可是，在耶穌說：「我的父親」時，瑪利亞一定會問：「作為耶穌的母親與祂口中說的我的父親有什麼關係？」一方面，天主出現實在超過人的理性與能力；另一方面，耶穌對瑪利亞啟示「我的父親」，她便接受了，並知道這是一個奧蹟。這很深的奧蹟」是屬於天主父的事，所以新經中描述「他們不明白」，「瑪利亞把一切都存在心裏。」耶穌把父啟示給瑪利亞時，瑪利亞面對的是天主的超越，超越人的言語、理智、能力……天主有了這超越的一面，人在天主前，他的一切簡直無法控制，所以，當耶穌把父啟示給瑪利亞時，她面對的就是天主的超越。
2.
瑪利亞發現天主父時，有怎樣的經驗
天主父啟示給她時，在瑪利亞的意識中發生了何事？古經中，天主在許多埸合顯示祂的超越，並發現天主超越時，人有講不出話的經驗。譬如說，在猶太傳統中，天主的名字叫雅威，祂的名字是如此的超越，人不能隨口稱呼。出二十7也提到「你不能妄呼上主，你天主的名。」又如，天主出現在達尼爾的生活中，他昏迷了過去（參閱達八18，十9）。在天主前，人實在體驗到自己的渺小，而沒有話說。新經中記載了因匝加利亞的不信，天主罰他變成啞巴（參閱路一22）。事實上，因匝加利亞變成了啞巴，羣衆就知道他見了異象。在面對超越的天主，人就無言，就變成了啞巴。
其次，這位超越的天主一出現，還使人有一種很深的經驗，那就是「恐懼」。在古經中描述亞巴郎與天主訂約，天主出現在「太陽快要西落時，亞巴郎昏沈的睡去，忽覺陰森萬分，就害怕起來。」（創十五12）亞巴郎為什麼感到陰森可怕呢？這是因為在偉大的天主前，有宗教上害怕的經驗。同樣地，當天主出現在梅瑟前時，他竟這樣地害怕，而用手把自己的臉遮起來（參閱出三1～6）。在達七28，八27，十11這些章節中，千篇一律講到達尼爾在異象前，覺得十分害怕。所以，超越的天主一出現，人常是啞口無言，並有很深的恐懼。這位超越的天主出現在瑪利亞面前，她的經驗就是「講不出話來」，「他們不明白」，「把一切都存在心裏」。同時，天使加俾厄爾把天主訊息通傳給她時，瑪利亞感覺恐懼不安（參閱路一29），所以，超越的天主父出現在瑪利亞面前，她所有的宗教經驗是講不出話來的恐懼。
3.
若瑪利亞是信者的典型，當基督徒面對父時，是否也有類似的宗教經驗？
在此，先要分析何謂超越，超越就是與衆不同。在萬物之中，天主是唯一無二的，祂是創造者，其他一切都是受造物；祂是這樣的唯一無二，人簡直沒有話可以描寫祂。祂的超越，帶給人的是驚訝。人在祂面前，自然會啞口無言，會覺得好驚訝、好害怕，這是人面對天主父的信仰經驗。在教會內，有許多神修家、神秘家，他們是體驗天主最深的人，聖十字若望在他的書中描寫天主是「夜」、「黑暗」，有時却說天主是「光」，光是這樣強烈，竟然如同黑暗。在天主前，常覺得天主太大，人是如此眇小，講不出話來。
我們在超越的天主前，是否也啞口無言，或有神聖、恐懼的感覺呢？可能好多時候不然，當代的人談論天主，凡事都把天主提出來，祂的名字好像是許多名字中的一個（雖然在聖經中常說：天主是光明、牧人、磐石……），無形中我們用的次數太多，也太隨便。對天主的感受好像是萬物中的一個，因而信友漸漸失去了對天主之超越的經驗。我想，一位信友健康的宗教生活，實在應在自己生命中、對這位超越的天主，培養很深的宗教情緒。最後，我們在祈禱中，對在瑪利亞前啟示自己的天主父講出「祢如此偉大、超越，我講不出話來。」巴不得我們在這位偉大神聖的天主前，體驗自己的卑微。為基督徒而言，面對父的宗教經驗是需要的。面對天主的神聖，會讓我們的生活更深刻。當我們感到祂的神聖、不可測量時，自然會有朝拜的態度。在天主前，信者只能啞口無言，承認自己是受造物。
二、瑪利亞面對天主子的宗教經驗
1.
從聖經分析來看
耶穌公開傳教時，有一次，瑪利亞和耶穌的兄弟要去看祂。別人向耶穌說：「你的母親和你的兄弟在外邊，願意見你」。耶穌却說：「聽了天主的話而實行的，纔是我的母親和我的兄弟。」（參閱路八19～21）耶穌口中所說的話有對立，就是肯定與否定。瑪利亞面對天主子的啟示時有些困難，因瑪利亞知道她是耶穌的母親，現在，耶穌說「我的母親」，在理性上，瑪利亞實在有困難。可是她把天主之言接納在自己的生命中。如同瑪利亞在領報時所說的「主的婢女在此，願祢的話成就於我吧！」「話」就是天主子，瑪利亞在天主子啟示給她時，接納了這個奧蹟。她在信仰中對天主子的接納，我們稱之為「內在性」（immanence）。話如此地進入她生命中，現在她知道，她不只是人家所講的「你的母親」，同時也是耶穌口中所說的「我的母親」。因為天主之言深深地進入她的生命中，把「你的母親」變成「我的母親」。
2.
瑪利亞面對天主子時，所有的信仰經驗
整部古經是描寫天主內在於人間，祂常與人同在。甚至在樂園中，還與亞當、厄娃談話（參閱創三8）。又如天主打發梅瑟到以民中，祂對梅瑟說：「我與你同在」。天主與以民同在時是在雲柱中（參閱出三12），後來，撒落滿建造了聖殿，聖殿象徵天主與以色列子民同在，因而我們體驗的是內在於人類歷史中的天主。猶太人發現天主內在於他們，他們總是講「有福氣」（參看詠十六2）「高興」、「快樂」（參看詠四十二5，四十三4，二十七6）。這是來自另一世界，來自天主的「有福」、「快樂」。譬如在領報後，瑪利亞去見依撒伯爾，依撒伯爾第一句話說是「在女人中妳是有福的」，因為聖言已內在於瑪利亞的生命中；後來，瑪利亞高興而唱起歌來：「我的靈魂頌揚上主，我的心神歡躍於天主…萬世萬代要稱我是有福的」（參閱路一48），而我們是否也有這種經驗呢？
3.
當基督徒面對子時，是否也有類似的宗教經驗？

當我們唸聖言、領聖體時，事實上，天主子已內在於信者生命中，但我們是否有瑪利亞一樣的宗教經驗呢？
內在是什麼？內在就是在裏面；所謂天主的內在，就是在人生命中、沒有一個因素、天主會不在裏面的；當天主在人的裏面，如此地在人裏面，我們的軀體、情感、理性、我們的心……都有天主。奧斯定述及天主比我們更在自己內。最後，描寫天主的內在性，就是我在天主內，天主在我內，而保祿的描述「天主在我們內的行動、工作…我們的一切，都是出於我們內在的天主。」（斐二13）。
教會內有些神秘家說出自己好像一滴水在大海中；也說自己好像在大火中的一塊鐵。聖方濟沙勿略在祈禱中體驗到天主聖三，他常講的一句話就是「够了」，這是說：不需要什麼，他什麼都有了。如果一個人打從心裏講够了，他就如聖經所說的，是最幸福、最高興的人，因此他够了。若天主內在於人，有如瑪利亞身上的經驗，這人就是最有福、最快樂的人，因為他够了。
在基督信仰中，天主不但超越，也內在於人最深的生命中。在信者的祈禱中也會從心裏說「够了」，我好有福氣，其他一切我可以不要了。我是否已體會如此的快樂？是否我也能說：我已陶醉，陶醉在天主的生命中嗎？若然，理由無他，則因天主與我同在，祂內在於我。其他一切雖是好的，但比起內在於我的天主，為我都不算什麼了！若有天主內在於人的經驗，這人也會感受到宗教內的幸福與快樂。
三、瑪利亞面對天主聖神的宗教經驗
聖神是父、子所共發、聖父、聖子的結合。如果聖神出現在瑪利亞面前，聖神發顯的是天主的超越與天主的內在的綜合，這是基督信仰的特點。瑪利亞發現天主聖神有怎樣的宗教經驗呢？就是神秘。這個神秘不是神秘家所描述的神秘，而是每位信者都具有的神秘。
1.
從聖經分析來看
天使加俾厄爾對瑪利亞講話時，瑪利亞有一些困難。天使說：「聖神要臨到妳身上，至高者的能力要庇蔭妳。」（路一35～36）在瑪利亞身上，聖神出現，天主要庇蔭她。在古經中，當天主出現，很多機會用「庇蔭」這個字。譬如天主在雲柱中與以民在一起，雲庇蔭着以民（參閱出十三21）。又如天主在西乃山上出現，濃雲密佈（參閱出十九16）；在撤羅滿建成聖殿後，殿內充滿着雲，表示天主的臨在，使司祭不能進去（參閱列上八10）。古經中，「雲」常代表天主的能力；而新經中，天主的神也在雲中出現。耶穌顯容是在雲中；耶穌升天時，有一朶雲彩把祂接上去；最後，耶穌要乘着雲彩光榮地降來：這些都指出雲跟天主的能力密切相連。
聖神在瑪利亞身上出現，為什麼要用雲彩來描述呢？由人的經驗來了解，雲彩跟太陽相連在一起，陽光一面通過雲彩進入人間，同時雲彩還有美麗的一面，它可遮蔽太陽。因此，雲彩有兩個作用，一是顯示，另一是遮蔽。所以，我們了解聖神庇蔭要叫作「雲」。一方面顯出天主的超越，我們看不見祂。另一方面，聖神顯示天主的內在，祂把天主子帶進人間。最後，聖神為我們可以說是一個奧蹟，祂的奧蹟就是天主的超越與天主的內在，這就是天主聖神。
2.
當聖神庇廕瑪利亞時，她有什麼經驗？
聖神在人生命中出現，人的經驗稱為「神秘」。耶穌曾講過聖神是風，「風不知從什麼地方來，也不知它往什麼地方去」（參閱若三6～8）。旣然我們不知祂的來去，因而聖神讓人感到好神秘。神秘又是什麼呢？許多時候，與人交往幾年，我都無法捉摸住這人的心思、感受。同樣，我們也在自己身上感到「是我」、「非我」，這就叫神秘。天主聖神出現，帶給人的就是這種神秘感。
耶穌是充滿聖神的人。在若望福音中，祂讓人看出「是我」、「非我」，譬如，耶穌說宗徒是他的弟子，同時，又不是祂的弟子，而是父的弟子。有時，耶穌講祂在工作；有時，又不是祂在工作，而是父在工作。在最後晚餐中，祂向斐理伯說：「斐理伯，我和你們在一起這麼久了，你還不認識我嗎？誰看見了我，就是看見了父。」（若十四9）也許我們會說這是很平常的話，其實，這是最神秘的話。除非在耶穌身上有「是我」或「非我」，便不能說看見了耶穌，就是看見了父。正因耶穌如此充滿聖神，祂是天主子，同時，又完全屬於天主父。瑪利亞是否也有這樣是我、非我的神秘感呢？在新經中很難找到描寫瑪利亞的神秘感。若有的話，一定是非常美的描寫。我們可以想像，一位童女懷孕天主子，在她生命中的經驗，一定是很美妙的、神秘的。不過瑪利亞在「我的靈魂讚頌上主」這首讚美歌中，表達了她對世上一切事，有「是」、「非」之感；一方面，是天主的，也是人間的。一方面她說的是以色列人的歷史，同時也講出是天主的救恩史。換言之，當人有聖神給予的神秘經驗，他也會在一切事物中看出「是」與「不是」，這就是神秘的經驗。
3.
當信友充滿聖神時，是否也有類似的宗教經驗？
庇廕瑪利亞的聖神，一面將天主的內在與天主的超越帶到人的生命中，使我們有一些神秘的經驗。事實上，教會團體中也有很深的神秘經驗。天主聖神降臨時，風進到宗徒們住的地方（宗二2）這說明聖神降臨時，風進到教會內；實在這就是天主的超越與天主內在於教會中。在教會身上的經驗。保祿宗徒稱它是一個奧蹟。一方面，教會感到自己是有罪的、眇小的、是人間的；另一方面，教會稱自己是耶穌基督的新娘，耶穌是她的淨配，如此密切的與耶穌相連。因此，我們可以了解，教會實在有很深的神秘感。聖神在教會中，一方面讓信友體驗到在偉大天主前的我；另一方面，體驗到這位內在於人生命中的天主，如此變化一個人，使他成為耶穌基督的淨配。許多的神秘家看天地與我們平常人迥異：普通的人看太陽就是太陽；聖五傷方濟則說太陽是哥哥，月亮是妹妹。除非是充滿聖神的人，不能有這樣的神秘感：「是我」、「非我」，「是此」、「非此」。
聖神讓信者的生命碰到天主的超越與內在，而感到神秘感。是我：此時我生活着，可是，我已體驗到永恒。我是罪人，但在我有罪的生命中已體驗到天主的救恩。我是卑微的人，但我體驗到自己是天主的子女。最後，雖然我是如此眇小，微不足道，但我也體會自己的偉大。也只有在此情況下，經驗到天主的超越與天主的內在於我、才會在聖神身上真正經驗到人的神秘。
因為我們生活在俗世中，不易看出人物中的神秘。上述就是希望在瑪利亞面對聖神的經驗中、發現自己身上一些特殊的神秘因素。基督信友應常準備一對神秘的眼睛來看整個世界，這一切都象徵着天主的臨在，並且這些都是天主聖神所帶給我們的。
本檔案未經整理
