P.71

聖  召  的  意  義                                                 張 春 申

    今天一般用語中，甚至教會用語中，「聖召」一詞顯得足够廣泛。不只司鐸、修女修士是聖召，婚姻生活也是聖召，甚至會士的特殊工作：教育、醫療……稱為聖召中的聖召。那麼根據聖經與神學，聖召應當限定在那些對象上呢？本文將分三部分加以說明。 (一) 聖經脈絡中聖召的意義； (二) 教會形成時期聖召應有的意義； (三) 今天誰是蒙召的人。

(一)  聖經脈絡中聖召的意義

    不論在舊約或新約中，聖召不是一個獨立的名詞，它與另外兩個非常重要的聖經名詞密不可分，那便是「天主的旨意」與「天主的揀選」。天主的旨意，簡言之便是人類的得救。為了實現這個旨意，祂揀選團體與個人；因而祂召叫那些被選者；於是出現了聖召的概念。

    雖然「天主的旨意」這個名詞，今天也用得極濫，但聖經中它指天主的救援計劃。這不是根據自然神學思考的結論，而是天主的啓示。保祿在弗三5 ~ 12中勾劃出天主的旨意具體地在耶穌基督內顯示出來。基本上可以這樣說：「因為祂願意所有的人都得救，並得以認識真理。」(弟前二4)

    為了完成祂的旨意，在已經墮落的人類歷史中，天主揀選了舊約和新約的天主子民，亦即以色列民族與教會。關於以色列民族揀選為完成天主的旨意，可以在這個民族的始祖亞巴郎的事跡中見到。「我要使你成為一個大民族。我必祝福你，使你成名，成為一個福源。我要祝福那祝福你的人，咒罵那咒罵你的人；地上萬民都要因你獲得祝福。」 (創十二2 ~ 3) 由此而論，來自亞郎的民族，被選為地上萬民受到天主祝福的關鍵。後代以色列民族清楚意識到自己的被選。「上主喜愛你們，揀選你們……」 (申七7)，「由世界上一切種族中，我只揀選了你們……」(亞三2)。至於新約時代的教會團體，同樣肯定自己的被選，為了宣揚天主的旨意。「至於你們，你們都是特選的種族，王家的司祭，聖潔的國民，屬於主的民族，為叫你們宣揚那由黑暗中召叫你們進入他奇妙之光芒的榮耀。」(伯前二9)
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    天主揀選團體為實現自己的旨意，但是為了建立與發展團體，首先祂揀選了一些人物。舊約中天主揀選了亞巴郎、梅瑟、達味……。而新約時代，耶穌自己揀選了十二位宗徒。那些被選的個人，在團體中與團體一起，完成天主救援人類的計劃。

    揀選可說尚是一個屬於意念層次的名詞，至少在聖經脈絡中，揀選實現在召叫時。於是在舊約中，出現了繼續不斷的召叫：天主召叫亞巴郎 (創十二1)；召叫梅瑟：「所以你來，我要派你到法郎那裏，率領我的百姓以色列出離埃及。」(出三10)；召叫亞毛斯 (亞七15)；召叫依撒意亞、耶肋米亞 (依六9；耶一1) ……。那些都是舊約時代有聖召的人。因為他們蒙受召叫，建立、發展……以色列民族。因此，以色列民族也自稱是蒙召的民族。至於在新約時代，耶穌親自召叫了十二宗徒 (谷三13)，同祂常在一起，並派遣他們去宣講。宗徒是新約時代有聖召的人，為了宣講天國以及服務教會團體。

    所以在聖經的脈絡中，聖召的意義並不浮泛，而具有確切的內容。天主召叫個人，為了在祂揀選的團體中，實現祂的救人計劃或旨意。再說得清楚一些，以色列民族是蒙召的團體，在它的歷史中，擔負特殊使命的人實際蒙受天主的召叫，他們才是有聖召的人。同樣，教會是蒙召的團體；宗徒是有聖召的人，他們在教會中擔負特殊的使命。
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(二)  教會形成時期聖召應有的意義

    神學將教會的時期分為新生與形成兩個階段。新生時期的教會，一切尚未定型，正在自我確定的過程之中。它的來自耶穌基督的要素，由於指定的目擊證人 —— 宗徒的臨在與教導，繼續不斷地出現。漸漸地，作為信仰標準的書本寫成，作為表達信仰的禮儀大家在舉行，作為結合信仰團體的基本結構也事實上產生。一般說來，公元一百五十年左右，新生時期結束，教會已經形成。

    形成的教會是生活的團體，來自基督的要素在生活中發展，不過沒有新的教會因素發生，因此它只是繼承來自新生時代的一切。這便是普通所說，天主的啓示已經在最末一位宗徒死後結束；亦即在人類歷史中，此後直到末日來臨再沒有新的啓示了。

    不過新生和形成兩個階段中，耶穌基督建立的教會只有一個。它是天主在救恩中揀選的團體，為了實現祂的旨意。那麼，如果在新生階段，耶穌基督召叫宗徒作為教會的基礎 (弗二20)，遣發他們傳播福音 (谷十五15)，他們是教會中的蒙召者，是有聖召的人，我們可以問：在形成階段中，誰在教會中蒙召，有聖召呢？教會形成時期，聖召應有什麼意義呢？

    在具體答覆之前，原則上可以說，在教會形成時期，一切繼承宗徒的人是蒙召的，是有聖召的人。形成時期的教會與新生時期的教會是同一教會。前者是後者的延長，或者可以說前者繼承後者。既然在新生的教會中，宗徒是蒙召者，是有聖召的人，那麼在形成的教會中，繼承宗徒的人自然是蒙召者，是有聖召的人了。
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(三)  今天誰是蒙召的人

    經過第一部份中聖召的聖經意義之研討，以及第二部份中教會形成時期聖召的意義之確定，在這第三部份中，我們具體地問：今天在教會中誰是蒙召的人？也等於問：今天在教會中誰繼承宗徒？

    自團體而論，首先可說，整個教會是蒙召的。這基本意義，在本文前兩部份都有所肯定。今天的教會應當是伯多祿前書所說的：「特選的種族……為叫你們宣揚那由黑暗中召叫你們進入奇妙之光者的榮耀。」(二9)

    至於在這個蒙召的教會中，究竟誰是繼承宗徒的人呢？由於宗徒跟隨基督，一方面同祂生活在一起，另一方面自祂領受了傳播天國的職務，對於繼承的問題，可以分為兩面討論，雖然生活與職務無法完全劃分為二，但是自教會歷史中演變的事實而論，有分開說明的必要。因此這部份分為兩段：第一段，聖秩聖召繼承宗徒跟隨基督傳播天國的職務；第二段，修會聖召繼承宗徒跟隨基督，接受祂的生活方式。而本文特別注意的是第二段。

第一段  聖秩聖召繼承宗徒跟隨基督傳播天國的職務

    今天在教會中，誰是宗徒傳播天國職務的繼承人？問題能够衍生得非常複雜，不過實在不是本文研討的對象。我們只須根據梵二大公會議教會憲章20號，這樣肯定說：「因而，神聖大會確認主教們由於天主的安排，繼承了宗徒們的職位，作教會的牧人，聽從他們的，就是聽從基督，拒絕他們的，就是拒絕基督及那位派遺基督者」；「於是，主教們和他們的助手 —— 司鐸及執事 —— 接受了為團體服務的職務……」。
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    可見，今天是那些在聖秩聖事中領受職務的人，繼承了宗徒的聖召；具體而論是主教，以及主教的助手：司鐸及執事是蒙召的人。

第二段  修會聖召繼承宗徒跟隨基督接受祂的生活方式

    當我們開始探討修會生活的來源時，我們得承認在耶穌的時代並沒有修會的存在。在祂的公開生活中，並沒有建立任何修會。可是我們從教會的歷史中卻可以看出修會與教會生活有着長遠及非常密切的關係。究竟修會生活是如何產生的呢？由於修會與教會有着密切的關係，在探討修會生活的來源時，我們自然而然會去追溯在耶穌的生命中，在祂的言行中為後代的修會生活所舖的路。因為既然教會是來自天主的團體，我們不能想像修會生活只是人在某個時代中的一種創舉。它即使是時代中的產物，也必然與耶穌基督的生命息息相關。

    下面我們分三部份來講解修會生活的來源。首先我們看傳統神學的解釋，然後進一步研討現代神學的立場，最後我們再提出幾個反省問題。

第一節  傳統神學的解釋

    根據可靠的歷史記載，修會生活起源於第三世紀。這裏我們要問，究竟是何種緣由驅使那些開始度修道生活的人選擇這種生活方式呢？他們在耶穌基督的生命中究竟體驗到什麼呢？傳統神學是這樣解釋的：早期那些選擇到曠野裏去度修道生活的人，無疑的，是在耶穌基督公開生活的言語中領悟到一種勸諭。這種勸諭是針對着修道生活的四大要素，指團體生活、服從、貧窮、貞潔而言。因着這種勸諭產生了修道的生活方式，簡言之，傳統神學認為修道生活的來源基於耶穌基督的勸諭，與祂密切相關連。這樣的解釋，實際上有着一些困難。在這裏我要先做個分析，然後做個評判。
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    「勸諭」一詞含有「勸導」之意，亦即勸導人做某一件事為引人走向「完美」。而拒絕此種「勸諭」並不構成罪過，人一樣可以生存得救。但是誰若接受了這種勸諭，他的生活將是更「成全」的，更接近耶穌基督的要求。

    與勸諭相對的一個名詞是「誡命」，誡命意味着命令。指的是天主的命令。面對誡命人必須去遵守，否則不能「得救」。傳統神學指出，在福音中有許多「誡命」，人必須無條件的去遵守才能得救。而其中也有一些僅是「勸諭」，規勸人遵循以尋求完美成全。這些福音的勸諭所包含的就是貧窮、貞潔、服從的生活方式。這是傳統神學的見解。下面我們要探討是否這樣的見解符合今日聖經學的註解。

    關於修道生活的服從愿，傳統神學認為耶穌所說的「聽從你們的，就是聽從我；拒絕你們的，就是拒絕我」(路十、十六)，指的就是服從的勸諭。而根據今日聖經學家的註解，耶穌所說的這段話事實上是針對宗徒們傳播天國的喜訊而言。誰接受宗徒們傳播的天國喜訊，就是接受耶穌基督所傳播的天國喜訊。而「接受天國的喜訊」與人的得救是有着切身關係的，不能說是一種勸諭。嚴格而論，我們很難在福音的這段話裏找出耶穌對服從勸諭的根基。
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    其次，就貞潔愿而論，在福音中牽涉到貞潔問題的是在瑪竇福音第十九章。耶穌談論婚姻不可分離，宗徒們為此感嘆婚姻生活的不易，不如獨身生活得好，耶穌回答他們說：「這話不是人人所能領悟的，只有那些得了恩賜的人才能領悟。因為有些閹人，從母胎生來就是這樣；有些閹人是被人閹的；有些閹人，却是為了天國而自閹的，能領悟的，就領悟吧！」(瑪十九11 ~ 12)。耶穌的這段話是否含有勸諭的成份呢？事實上，祂的話裏並未指出為天國度獨身生活來得更完美。在保祿宗徒書信中我們也能從保祿的話裏證實耶穌並沒有把「貞潔」當做是一種勸諭。他說：「論獨身的人，我沒有主的命令，只就我蒙主的仁慈，作為一個忠信的人說出我的意見」(格前七25)。接着保祿說出了獨身生活的優點，以及寡婦能守寡是最好的 (格前七40)。從上面的分析，我們也無法斷定在耶穌的言語中含有貞潔的勸諭。否則保祿不可能說沒有主的命令。

    最後談到貧窮的勸諭。一般傳統神學所採用的是「富貴少年」的那段福音章節 (瑪十九16 ~ 22)，描述耶穌勸勉少年若願意獲得成全，須變賣一切，施捨給窮人，然後跟隨祂。

    為能了解這段福音的含義，首先我們須明瞭「成全」這句話在瑪竇福音中的含義。「成全」這兩個字在瑪竇福音中代表的不是「更完美」，而是一個新時代的標記。就是指耶穌基督帶來的「成全」的時代。在這成全的時代中，人必須變賣一切，跟隨耶穌，才能進入「天國」。顯然這裏所指的不是一種「勸諭」，而是一種新時代的要求。

    在瑪竇福音第五章，耶穌也曾提到類似的問題：「你們不要以為我來是廢除法律或先知；我來不是為廢除，而是為成全。」「我告訴你們，除非你們的義德超過經師和法利塞人的義德，你們決進不了天國。」(瑪五17 ~20)。在這裏，耶穌也同時列出了一連串新時代的要求。最後，在第四十八節做了一個總結說：「所以你們應當是成全的，如同你們的天父是成全的一樣。」(瑪六48) 成全不是指一般所謂的更加美好，而是天父救恩計劃實現，天國來臨的成全。
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    當富少年告訴耶穌他從小就守好誡命時，耶穌告訴他還少一樣，該去變賣一切。當時富少年一聽這話就憂悶的走了，耶穌說富人要進天國實在不容易。指的就是這新時代的要求。人必須答覆這樣的要求才能進入天國，顯然不只所謂「勸諭」。

    這章節裏指的不是「勸諭」的問題，而是進入天國的問題。所以今天神學上的解釋認為，假如要在福音耶穌的言語中分出「勸諭」與「誡命」來實在大成問題。在耶穌的教訓中並沒有提到度貧窮、服從、貞潔的生活是更成全的勸諭。因此，我們可以說傳統神學用來解釋修會生活來源的說法是沒有足够的聖經根據的。

    具體說來，如果我們想在福音中明顯的分出兩種觀念：一種是為了達到「成全」的「勸諭」；另一種是為了得救的「誡命」不是容易的。在耶穌的宣講中沒有能將人分成兩類：一類只要守好誡命就够了；另一類却須遵守「勸諭」。論「誡命」耶穌曾說一切的誡命可歸為兩條：愛天主與愛人。面對着這兩條誡命，沒有人敢說自己已經守得很完美，可以進一步的度「勸諭」的生活了。因為誡命所包含的是愛天主及愛人，這是一個永遠無法滿全的理想。

    總之，用勸諭與誡命相對立來解釋修會生活的來源有許多缺點：第一，沒有人敢自詡已守好愛天主及愛人的誡命。第二，假如福音中真有「勸諭」及「誡命」之分，這無疑是給天主子民分等級，將修道者置於更高層次，這與梵二大公會議第五章的思想不合。
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第二節  現代神學的立場

    在這一節裏，我們要以現代神學的立場來探討修會生活的來源。我們的問題是究竟修會生活是如何開始的？而那些開始度修會生活的人與基督又有着何種關係？

    首先我們看，在福音裏耶穌整個的生命是為宣講「天國的來臨」。在祂整個生命中所尋求的就是承行天父的旨意。祂說：「我的食糧就是承行父的旨意」。祂付出所有的能力為宣講天國，承行天父的旨意。這是基督對天父絕對的服從。耶穌在祂的生命中過的是獨身的生活方式，祂沒有家庭妻室兒女的牽掛，祂隨時隨地都能自由的付出自己，這是祂貞潔生活的一面。在耶穌的生活裏也有着貧窮的一面。祂一無保留，將自己的所有完全分享於人。

    在福音中另有一個名稱「跟隨基督」。這個名稱在三部對觀福音裏講得很多。不過，我們得仔細的分析，「跟隨基督」這個名稱其實包括着幾種不同的方式。福音裏記載有一些人他們聽了耶穌的宣講就相信了祂，並且改變了生活態度。這些人可以說是跟隨了基督。他們跟隨基督的方式是在自己的家庭中。在福音中還有另一羣人，他們是耶穌很親密的朋友，如伯達尼一家兄妹，尼苛德摩等，他們是那樣的接近耶穌，聽從耶穌，更可以說他們是「跟隨基督」。但是，我們可以明顯的看出他們「跟隨基督」的方式與耶穌自己的生活方式截然不同。事實上，在耶穌的公開生活裏，還有一羣人他們以另一種方式跟隨了基督。耶穌實際的召叫了他們跟隨祂。祂對安德肋、伯多祿說：「來，跟隨我，我要使你們成為捕人的漁夫」(瑪四、十九)；對雅各伯及若望說：「來，跟隨我」，他們立即放下了網，辭別他們的父親，跟隨了基督 (見瑪四、二十一)。這些人跟隨基督的方式是如同馬爾谷福音第十章所描寫的：為了福音而捨棄了房屋、兄弟、父親、母親、兒女、田地、和一切。他們跟隨基督的方式與他人不同。他們把耶穌的生活方式當做自己的生活方式，與耶穌成為一個團體，如同耶穌離開自己的母親，家人，他們也離開自己的家庭；如同耶穌一無所有，捨棄一切，他們也捨棄了自己的田地，房屋；如同耶穌過的是獨身生活，他們也離開了自己的妻子兒女。他們與耶穌生活在一起共同組成了一個團體，過着一種特殊的生活方式。
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    接着，我們要看看究竟在教會歷史中修會生活是如何產生的，它產生的緣由又是什麼？

    在教會歷史中，修會生活起源於第三世紀，第三世紀中有一羣基督徒他們嚮往過着與耶穌基督同樣的生活方式，他們放棄一切，到曠野裏去生活，這種生活方式後來繼續在歷史中延續，這就是修會生活的來源。

    在修會生活產生初期，最早的聖人之一就是有名的隱修士 —— 聖安當。從他的傳記裏可以看出他的聖召與我們所講的問題有相互的關聯。他生長在一個富裕的家庭，父母留下許多產業，他將自己的家產分給妹妹及其他親友。有一天在彌撒中他聽到了當天的福音馬爾谷第十章耶穌召叫宗徒跟隨祂的一段話，他毅然下定決心效法宗徒們跟隨基督的方式，到曠野裏去生活。我們可以看出他跟隨基督的動機是為了效法耶穌自己及宗徒們跟隨基督的生活方式。

    為了證實這一點確實可靠，我們要分析一個西文名詞：Apostolic；字義為「宗徒性」。今天這名詞已與Contemplative「默觀性」相對。但是最初在歷史中，並非是那些傳教工作者自稱為「宗徒性」，相反，倒是那些隱修士自稱為「宗徒性」，因為他們深入曠野，為的如同宗徒一般，捨棄一切跟隨基督，他們繼承了宗徒生活中的這一面。「宗徒性」一詞很久保持這個意義，所以以後的隱修團體也自認保持宗徒跟隨基督捨棄一切的生活方式。直到後代的道明會建立，漸漸地「宗徒性」指的傳教。所以今天的傳教修會反而為「宗徒性」，而隱修修會認為是「默觀」者。為此，根據「宗徒性」的演變，也可見出修會生活的來源，乃是為了在教會中保持宗徒跟隨基督的生活方式，這方式具體地包含後代的團體與三愿生活。
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第三節  反省問題

    經過上述研討，如果再問：今天誰是蒙召的人，那麼可以加上那些在教會中、繼承宗徒跟隨基督接受祂的生活方式的會士，以及類似的團體。他們在生活方式方面，繼承了宗徒的聖召，是蒙受召叫的人。

    其次，對於「勸諭」一詞，尚得有些說明。如果有人以為修會生活的來源出於耶穌的勸諭；勸諭與誡命相對，那麼我們已經有所批判，認為不能根據聖經成立。不過，由於在教會用語中，稱修會生活為度福音勸諭生活，因此這個名詞似乎仍應保持。一般說來，教會並不參與神學討論；我們可以接受這個名詞，但是所謂福音勸諭僅指跟隨基督的生活方式，並不表示與誡命有任何相對的意義。

(四)  結    論

    本文自聖經與神學，確定今天在教會中誰是蒙召者。我們的結論是那些繼承宗徒，跟隨基督傳播福音，以及採取特殊生活方式的人。更具體而論，是領受聖秩聖事，以及度修會生活或類似性質的團體生活的人。不過他們蒙受召叫不是為了個人，而且為了一個蒙受召叫的教會團體。

    最後，雖然我們區分了宗徒的職務與宗徒的生活方式，兩者事實上不可能完全分清，因此在聖秩聖事中的蒙召者，接受類似宗徒捨棄一切而生活；而修會聖召，一般說來也參與傳教工作。不過作為教會中兩種不同的制度，是應當分別討論的。

