早晨
非常高興今天早上能和大家分享我們下一個講道系列的序言。這個系列主題是「使命」（Purpose）：我們在家庭、職場、教會以及社區中的使命。
請允許我先提出一個我們通常在講道結束時才會問的問題，也就是小組（Cell groups）可以一同討論的問題：「你如何為一個新的講道系列作預備？」

我們接下來將探討一些人生的大問題：我們為什麼會在這裡？我們一生到底應該「做」什麼？

序言
教會有時會讓人覺得有點偏向理論；充斥著許多偉大的構想，卻常讓我們不禁疑惑：「那然後呢？」
但耶穌並沒有止步於此。祂說：「你們若愛我，就必遵守我的命令。」祂說這句話並非威脅，而是一份指引——當我們越發認識祂，我們的心自然會去渴慕這些事。我們跟隨祂和祂的道路，是因為我們愛祂。
生命的意義與使命，源自於一個整全的信仰：一個將我們的靈性生活與物質生活緊密交織、而非割裂在不同盒子裡的信仰。
請想一想我們在聖餐結束時常說的那句話：「求祢差遣我們，在聖靈的大能中出去，生活的言行，都能讚美祢，榮耀祢。」這句話究竟是什麼意思？

我希望今早我的分享能幫助我們回答這個問題，好讓在接下來的幾週裡，能更深入地探討家庭、職場、教會和社區中的使命。

這是我接下來二十分鐘左右的內容大綱:
第一，我們將探討「上帝的大故事: 真實的本質」，以及祂「復和」與「更新」的工作。因為在我看來，如果一個使命不能與上帝的旨意對齊，那就毫無意義。
第二，我們將探討「我們一同的使命」：作為男和女，成為「創造者、先知、祭司與君王」對我們意味著什麼。
第三，我們將探討我們「每一個人的使命」:在這個宏大的圖景中，我們每個人在個人層面如何回應並成就各自的角色？我該如何融入上帝的故事？而不是「上帝如何融入我的故事？」

一切都是關於愛
但在開始之前，我想先強調一件事：上帝所做的一切，都是出於愛。祂作為三位一體（聖父、聖子、聖靈）的存在本身就源於愛；祂對宇宙的創造源於愛；祂與我們的關係，一切也都是關於愛。
祂邀請我們參與祂的使命，但祂絕非單純地「利用」我們。對上帝而言，我們絕非實現目的的手段。祂邀請我們進入，是因為祂想要賜福給我們，給予我們喜樂、意義與冒險，並帶領我們走向成熟。

祂絕不會讓我們承擔過重的擔子。祂確實給予我們責任，因為責任能幫助我們成長，但祂給予的絕不會超出我們所能承受的。祂也絕對沒有要求我們去拯救世界。
有時祂會要求我們去做一些特別的事，但更多時候，這並不是要我們做更多事，而是用不同的方式去做同樣的事：我們對待自己身體的方式、我們與鄰舍說話的方式，以及我們在工作中所展現的卓越。

十字架形狀的故事
我覺得將上帝的大故事想像成一個十字架的形狀非常有幫助：
[image: ]
我們生活在一個遠比我們自身更宏大的故事中間，介於伊甸園與新耶路撒冷之間。我們就像一座連接天與地的橋樑，一隻腳踏在天上，一隻腳踏在地上。

上帝的大故事：真實的本質
那麼，真實的本質是什麼？我們究竟置身於怎樣的大故事之中？
讓我們看看這餅和酒。我們看到了什麼？
現代文化很難理解靈性與生命意義，因此也很難找到方向與使命。
這餅和酒就是一個很好的例子。有時我們很難看到除了餅和酒之外的東西。然而在靈性上，整個宇宙的歷史、未來與意義，都凝縮在這兩樣簡單的物件之中。
如果我們在聖餐的象徵意義上感到掙扎，我們在體會上帝給我們的生命使命時也會感到掙扎，因為祂的使命要求我們透過事物的表面，看到更深層的真實。

我們為什麼會在這點上掙扎？我認為這是特定組合留下的歷史遺產：希臘哲學、宗教改革與啟蒙運動。
它們共同留給我們一種將靈性與物質割裂開來的二元論。即使靈性獲得承認，也被置於物質之上，被視為更高尚、更重要的東西。
它們使我們對「故事」產生戒心，生怕故事被用來操控我們，或是暗中對別人的傳統做出價值判斷。
我們對理性主義的推崇，使我們對聖經幾乎每一頁都在講述的奧秘與象徵心存疑慮。

我們的科學進步主要透過「簡化分析」（reductionism）來推進——將事物拆解成各個部分。這往往使我們看不見全貌，而這全貌恰恰是我們理解上帝作為所必需的。
若對「因信稱義」的神學產生誤解，會讓我們當中的許多人對「工作本身的價值」感到不安。
而且很多時候，上帝被侷限在「我個人的信仰」中，而不是被視為掌控整個世界歷史的道成肉身之主。
結果就是，當我們看著這餅和酒時，我們無法像早期教會那樣，真正體會到耶穌那句話的全部分量：「這是我的身體。這是我的血。」

使命也是如此。我們許多人所繼承的這種狹隘、現代文化的真實觀，意味著我們很難與上帝真正賜予我們的使命建立連結。
上帝邀請我們與祂一同工作，參與祂的使命，成為祂的朋友與同工。而我們覺得這很難。
這需要我們去信任一個遠比我們個人生命更宏大的故事。在一個充滿科學、科技、政治、戰爭與混亂的世界裡，我們實在不習慣將上帝想像成每一分每一秒都參與在人類生活的每一個角落中。
對於我們當中一些認為基督教主要關乎「我」和「我的救恩」、好讓「我」能上天堂的人來說，這種對使命的呼召，可能會以一個更宏大、更有要求的福音來挑戰我們。
它要求我們接受奧秘與不確定性。

它無關權力或政治，它對成功有著完全不同的定義。
特別是作為新教徒，它挑戰我們去關心我們在實踐中如何愛人，就如我們關心神學的精準度一樣。因此，當我們成為基督徒時，我們不僅僅是同意了一個關於個人得救的小想法（也許再附帶一套如何好好治理社會的體面道德規範）；我們乃是跨出了一步，進入了一種從根本上不同看待和理解萬事萬物的方式。
這就像《獅子、女巫與魔衣櫥》裡的孩子們，他們踏過普通衣櫥的後壁，發現了另一邊那個廣袤得多、真實得多的世界——一個比起他們離開的世界，背後有著極其真實、而且我必須說精彩得多的使命的世界。

因為在上帝創造與故事的真正現實中，一切物質都蘊含著靈性。萬物都是聖禮式的，萬物都是象徵性的。根本沒有所謂獨立的「宗教」領域與獨立的「俗世」領域之分。基督維持著萬有；萬物皆是恩典，由上帝的靈（即是愛）所賦予活力。在這個不同的現實中，超自然並非不自然，它只是自然被照耀得更加耀眼。
我們需要學會珍視上帝所珍視的。祂珍視物質的在地，正如祂珍視靈性之天。因為在地正是天國原則得以落實與彰顯的地方。

復和與更新
在這個現實中，上帝的使命是要使萬有與祂自己復和；克服人類、受造界與上帝之間的一切敵意與屏障。這已在十字架上成就。這對我們當下的生活帶來切實的影響，但它絕非一種政治或經濟體制。

上帝已經開啟了更新在地與其中萬物的過程。如果我們有能看的眼睛，即使是現在，我們也能看到那復興的初熟果子。
上帝一直渴望與祂的子民同住：起初在伊甸園，後來透過聖殿，而現在則透過教會與每一位基督徒。終有一天，當天國降臨地上時，祂將親自完成這過程。那將是新耶路撒冷。人類文化的每一個層面都將如烈火鍊銀般被精鍊，以歸榮耀予上帝。受造界本身也將從敗壞的轄制中得著釋放。

聖經結尾的啟示錄，以及如果我們仔細閱讀的整本聖經，意思都非常明確：我們不是去到天國，而是天國降臨到我們這裡。上帝不會毀滅這世界，也不會把我們提走而拋下這個世界。這就是為什麼我們在信經中宣告，我們相信「身體的復活」——這是對當前物理現實之未來的非凡宣告。

新耶路撒冷並非重回伊甸園，也不是當我們憑自己的想法對進步做出最大努力後，那顆順帶放在蛋糕頂部的櫻桃。它是對過去、現在與未來曾經存在過的一切、曾經活過的所有人、以及所採取過的每一個行動的翻轉與更新。這一切都將通過上帝認為有價值的精鍊之鏡。這就是為什麼它被描述為一座城，而不是一個花園。一座將承載著我們人類貢獻的城。在新耶路撒冷裡，與我們現在所處的光景既有不連續性，也有連續性。
因此，歷史是一個十字架形狀的故事。它在當下具有相關性：向上與向下，因為我們學習將天國的原則帶到地上；它在歷史縱軸上也具有相關性：橫向地從起初直貫到終局。

請原諒我花了這麼多時間講述這個關於真實的故事。但我認為，如果我們不理解它，我們也無法完全理解我們的使命。

我們一同的使命
那麼，作為人類，我們的宏大使命是什麼？
在我們的勞碌中，上帝透過祂聖靈的大能，在我們裡面並透過我們工作。在這個意義上，我們是與基督一同同工的夥伴。我們蒙召要像耶穌一樣——那位完美的人，我們正是按著祂的形像被造的：耶穌，宇宙的創造者，充滿了愛與信實。
這給予了我們四個角色：
我們是創造者：蒙召去創造，塑造新事物，並使萬物更新：家庭、教會、職場、文化。這是一個不斷塑造與重塑的任務。
我們是祭司：連通天地的人，透過對上帝和彼此活出愛與信實的生命，將天上的賜福帶到地上，並透過禱告將地上的一切仰望歸給上天。
我們是先知：洞察時代、辨明時節的人，分享上帝的智慧、鼓勵與警醒。在核心意義上，這就是福音。
我們是君王：明辨是非、施行上帝的公義與憐憫、並營造能讓萬物蓬勃發展環境的人。

在世人的眼中，這些詞彙（創造者、祭司、先知、君王）聽起來可能像是暴政，不幸的是，歷史上也常被這樣呈現。但在上帝子民的手中，它們被展現為服事之心的責任；是為了賜福與釋放的恩賜，而非強迫或控制。

在希伯來文中，有一個詞叫Avodah，它同時代表了「工作」與「敬拜」。
我們的工作不僅僅是信仰的憑證；我們並不是說我們是靠行為稱義。但我們蒙召去工作，就如我們蒙召去相信一樣。單單分享信仰只是我們呼召的一部分。大使命正是創世記中赐給我們的「文化使命/創造使命」的一部分。這項使命是要讓人類社會遍滿地面，在與上帝的關係中經營並關愛受造界。大使命並沒有取代文化使命。在福音書中，耶穌談到永生大約20次，但他談到神國超過100次。

當我們作為創造者、祭司、先知和君王行事時，我們正在為上帝國度的「已然、未然」（Now but not yet）做出貢獻。這個觀念是指，我們現在就能體驗到國度初熟的果子，儘管要到時間盡頭基督再來時才能完全實現。但我們同時也在為未來的「新耶路撒冷」做出貢獻。在上帝裡面，沒有任何事物會被徒然浪費。
這給予了我們對當下與未來的盼望。
這就是為什麼我們憑著信心所做的事，即使看似毫無成效或微不足道，最終也絕非毫無成效或微不足道。基督在十字架上的死重新定義了成功，而上帝在我們生命中的旨意重新定義了果效與意義。
每一場憑信心忍受的逼迫、每一次看似未獲回應的禱告、每一個放棄的權利、每一份放棄的職業、每一句付上高昂代價而出於愛心說出的真理、每一杯遞出的涼水、每一份做出的犧牲、每一步在順服中跨出的步伐、每一位疲憊的父母在夜晚親愛地安頓孩子入睡……這些也都是上帝用來建造新耶路撒冷的基石。
有時，我們透過使命所展現的信實，看似一無所獲；有時，它達成了我們所盼望的；而有時，它的成就遠超乎我們的想像。但在上帝眼中，果效並不是價值的檢驗標準。上帝看重的是我們的信實，而那信實所帶來的影響，完全掌管在祂手中。

每一個人的使命
最後，這對我們每個人個人意味著什麼？
我們每個人都有發揮作用的角色。聖經與現代心理學在此達成了一致：意義是透過追求我們自身之外的使命而找到的。我們無法透過過度關注「自己」來找到它。
我們不需要無休止地尋問主，祂要我們做什麼特別的事。主給了我們許多角色，而且這些角色隨時間而改變：在不同時期，我們都是孩子、手足、學生、父母、教會肢體、工作者、鄰舍。
我認為，我們主要是透過回應並成就這些平凡的角色來實現我們的使命。並透過以像是為主自己工作那樣的愛與委身去實踐它。
我們並不是蒙召透過政治、科技或商業來拯救世界（儘管這些往往非常有用）。
在上帝的國度裡沒有角色的等級之分。在後的將要在前，寡婦的兩文錢與最大的奉獻同等重要。
身體的每一個部分都有其功能，包括我們人類傾向給予最少尊榮的那些部分。評判他人的貢獻並非我們的職責，我們的職責是努力與作為頭的基督活出合一。

也許，最重要的是，在這個以權力與控制日益集中為特徵的當前時期，我們的任務僅僅是活出極其真實、完整的生命（活出完全的人性：對任何削弱我們人性的事物保持警惕，並緊緊貼近事物的自然秩序：上帝、人、社區與受造界。
我希望我們能重拾信心，看重我們能為社會帶來的價值。
因此，當我們再次瞻仰這餅和酒時，讓我們記住：這正是整個故事與我們相遇的地方。創造、十字架與新創造，全都在這裡融為一體。這就是我們獲邀進入的故事。在接下來的幾週裡，我非常期待能與大家一同拆解，這對我們在家庭、職場、教會和社區中的使命意味著什麼。

最後，再次留下這個供小組討論的問題：「你如何為一個新的講道系列作預備？」
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