谁才是真正看见的人？
约翰福音 9:13–41
引言：睁开眼睛的人与闭上眼睛的人
上周，我们一同思想了耶稣医治一个生来瞎眼之人的事件。门徒问，这个人生来瞎眼，是因谁犯了罪。可是耶稣并没有把他的苦难简单地解释为罪的结果，而是说，这是要在他身上显出上帝的作为来。
今天的经文讲述的是神迹发生以后的故事。一个一生都看不见的人如今能够看见，照理说，所有人都应该与他一同欢喜。然而，人们却把他带到法利赛人那里；这个得了医治的人不但没有受到祝贺，反而接连遭到审问。法利赛人自以为最认识上帝，却认不出耶稣。相反，那个肉眼曾经失明的人却越来越清楚地认识耶稣，最后承认说：“主啊，我信！”并且敬拜祂。
借着今天的话语，愿我们诚实地省察：我们正在看见什么，又没有看见什么？我们要成为真正看见的人，需要什么呢？
1. 当我们把自己的标准置于上帝的作为之上时，就无法看见（13–17、24节）
众人把这个眼睛得开的人带到法利赛人那里。法利赛人却发现了一个所谓的“问题”：耶稣和泥开他眼睛的那一天，正是安息日。比起一个瞎子终于脱离一生的黑暗，他们更关注耶稣是否违反了他们所制定的安息日规条。因此，他们断言：“这个人不是从上帝来的，因为他不守安息日。”即使面对上帝所施行的奇妙恩典，他们也不欢喜；只因为耶稣不符合他们对安息日的解释和标准，就定祂为罪人。他们的解释显明了属灵的无知，因为他们并不明白安息日的根本精神。
安息日本来是上帝赐给人的恩典礼物。它不是用来压迫和定罪人的日子，而是让人在上帝里面得安息、使生命重新得力的日子。马太福音第12章记载，耶稣和门徒在安息日经过麦田。门徒非常饥饿，就掐下麦穗，用手搓着吃。可是法利赛人既不关心门徒的饥饿，也不体恤他们的处境，只责备他们违反了安息日的规定。耶稣便提到大卫逃避扫罗、饥饿困乏时进入上帝的殿，吃了原本只有祭司才可以吃的陈设饼。上帝并没有只从“违反规定”的角度，定罪那些在危急和饥饿中为保全生命而行事的人。借着这件事，耶稣教导我们：律法不是为了压迫或杀害人而赐下的，而是为了使人得生命并受到保护。
耶稣接着说：“我喜爱怜恤，不喜爱祭祀。”上帝看重的，不是外在形式的宗教行为，而是怜悯人、爱人的心。法利赛人并不明白律法中所包含的上帝怜悯和慈爱的心。
我们也可能落入同样的危险。我们自以为正确的标准，可能会被放在上帝所看重的事之前。当上帝借着我们意想不到的人作工，或以我们不熟悉的方式在某人身上动工时，我们可能因为这与自己的标准和经验不同，就说：“为什么要那样做？”结果反而看不见上帝已经成就的工作。
所以，我们应当问自己：我是看见上帝的作为就欢喜的人，还是先衡量这件事是否符合我的标准和信仰经验的人？在我们的教会和牧场小组中，无论是牧者、组员，还是慕道友（VIP），若有上帝话语的工作发生，有人来到小组并更亲近耶稣，我们都应当由衷地欢喜感恩。上帝的工作总是大过我们的框架。属灵眼睛被打开的人，应当先看见上帝赐生命的作为，并为此感谢，而不是先坚持自己的标准。
2. 属灵的骄傲使人看不见自己的罪，也看不见自己需要恩典（18–34、39–41节）
法利赛人为了不承认这个神迹，把那人的父母叫来审问，又再次把他叫来施加压力。他们说：“我们知道这个人是个罪人。”他们认为耶稣在安息日医治人，所以祂就是罪人。虽然眼前有上帝作工的明确证据，也有当事人活生生的见证，他们仍然不肯改变自己的想法。律法主义就是如此可怕。因此，耶稣在马可福音3章4节问他们：“在安息日行善行恶，救命害命，哪样是可以的呢？”法利赛人声称自己遵守安息日，实际上却在安息日定得医治的人为有罪，也定耶稣为有罪。耶稣显明，安息日真正的意义不在于压迫人，而在于拯救生命、施行怜悯。
更进一步，当眼睛得开的人见证耶稣是从上帝来的，法利赛人便侮辱他说：“你全然生在罪孽中，还要教训我们吗？”他们仿佛认定他生来瞎眼就是因为他自己的罪，于是不但定他的罪，也轻视他的人格和见证。
在39至41节，耶稣揭示了这件事属灵的意义。祂说，祂到世上来，是要叫不能看见的可以看见，能看见的反而成为瞎眼。法利赛人问：“难道我们也瞎了眼吗？”耶稣回答说，若他们真是瞎眼的，就没有罪了；但如今他们说“我们能看见”，所以他们的罪还在。这句话责备的是法利赛人的骄傲：他们不肯承认自己的属灵光景，却坚持声称“我看得见”。
属灵上最危险的状态，就是看不见自己的罪，却以为自己没有问题。即使与上帝的相交已经冷淡，离祷告和话语越来越远，爱心也渐渐冷却，我们仍可能说：“我这样已经不错了。”当世上的事情顺利、生活稳定时，我们甚至会误以为自己的属灵生命也没有问题。然而，属世的成功并不能保证我们与上帝亲近。相反，成功、认可和拥有的东西，反而可能抓住我们的心，遮蔽我们属灵的眼睛。
当圣灵打开我们的眼睛时，我们首先看见的不是别人的问题，而是自己的罪。我们会看见里面的骄傲、自私、渴望被认可的欲望、论断人的心，以及爱别的事物胜过爱上帝的心。这就是恩典。真正看见自己罪的人，不会停留在绝望中，而会寻求上帝的恩典。认识罪与寻求恩典总是相连的。这样的人会迫切地承认：“主啊，今天若没有祢的恩典，我就无法活下去。”并紧紧抓住主。因此，我们每天都应当这样祷告：“主啊，求祢使我看见自己灵魂的光景；使我看见心里的动机和隐藏的骄傲；不要让我误以为自己已经看见。每当我领受每日灵粮、进行哈迦达（反复诵读并默想上帝的话语）、聆听主日讲道时，求祢打开我的眼睛。”能看见自己罪的人，会对别人更有怜悯，也会更深地倚靠上帝的恩典。
3. 经历恩典的人会勇敢作见证，信心也会成长（17、25、30–33节）
法利赛人逼迫这个得医治的人，要他承认耶稣是罪人。但他用极其简单而有力的话回答：“祂是个罪人不是，我不知道；有一件事我知道，从前我是眼瞎的，如今能看见了。”他对耶稣仍有许多不明白的地方，但有一件事非常清楚：耶稣在他身上施行了恩典。所谓见证，就是分享一件主确实在我身上所做的事。
这个人的信心也在审问中不断成长。起初，他称耶稣为“有一个人名叫耶稣”（11节）；后来，他说耶稣是“先知”（17节）；接着，他见证耶稣是“从上帝来的”（33节）；最后在38节，他称耶稣为“主”，并敬拜祂。人们的质问和反对，反而促使他更深地思想耶稣是谁；在耶稣的帮助下，他最终承认耶稣是主，是人子，是弥赛亚。相反，法利赛人虽然问了许多问题，却只是想寻找否定耶稣的借口。
我们在生活现场中也要分享“一件主所做的事”。请在牧场小组里分享一件上帝具体赐给你的恩典。即使是小事，这样的见证也会使自己的信心成长，并鼓励小组的家人。例如：睡前祷告或做了哈迦达后，觉得一天在喜乐中结束，也更想常常祷告、常常默想上帝的话语；某个人不断浮现在心里，于是一次又一次为他祷告，心中便得着平安；过去每天都被媒体吸引，但在原本使用媒体的时间读经祷告以后，对媒体的渴望逐渐减少。这些虽然看似微小，却是在显明耶稣在我生命中的工作。当我们这样显明并高举耶稣的恩典时，圣灵也喜悦，牧场小组的聚会会更有活力、更加丰盛，而首先得益处的，正是分享见证的人，他的信心也会不断成长。
4. 耶稣来寻找被赶出去的人（35–38节）
这个眼睛得开的人，因为见证耶稣的恩典而被赶出了群体。在当时，被赶出会堂并不只是失去一个敬拜的地方，而是被排除在宗教、社会和经济共同体之外，甚至可能连生计都受到威胁。这是一件非常严重的事。他因说出真话而被人弃绝。
然而，耶稣听说他们把他赶出去，就亲自“寻找”他，并遇见他（35节）。不是他先去寻找耶稣，而是耶稣先来寻找他。当人们把他推开时，耶稣却走近他；当世界向他关门时，耶稣为他打开了通往更深信心的门。
耶稣问他：“你信人子吗？”他回答：“主啊，谁是人子，叫我信祂呢？”耶稣便向他显明自己，说：“你已经看见祂，现在和你说话的就是祂。”于是那人承认说：“主啊，我信！”并敬拜耶稣。耶稣不但打开了他肉体的眼睛，也打开了他属灵的眼睛，使他看见耶稣就是救主和生命的主。
这个人的信心最终带领他进入敬拜。真正的信心，不会只停留在知道关于耶稣的知识，而会高举耶稣为最宝贵的一位，把自己交托给祂，并走向顺服祂话语的敬拜生活。当我们真正认识耶稣是谁时，就不能不敬拜祂。若我们全心敬拜上帝，就不必惧怕世界。这样的敬拜，就是在自己的房间、独处的空间、学校和工作场所中，承认上帝与我们同在，并活在祂面前。在日常生活中倚靠上帝、向祂求问、聆听祂并顺服祂，这就是敬拜。相反，若成功、工作、儿女、人的认可、媒体带来的享乐等，占据了我们心中的中心，它们就会辖制我们的心，使我们很容易活在属灵的瞎眼中。当我们的心被这些事夺去时，事情顺利就会骄傲；不如意时又很容易崩溃。儿女发展得好，我们就高兴；若他们不符合我们的期待，整个人生便动摇。这些事固然宝贵，却不能成为我们的主。敬拜（worship）不只是外在地向某个对象低头俯伏。用今天的话来说，当我们相信“只要拥有这个，我就会幸福”“只要这件事顺利，我的人生就会满足”，并让整个心被它占据时，这就是一种敬拜。它可能是金钱、成功、认可、健康、家庭、儿女，甚至某一个人。
当上帝以外的事物占据我们生命中最重要的位置，并开始支配我们的心时，它就成了偶像，也成了我们敬拜的对象。这样，我们属灵的眼睛就会模糊，不能正确地看见上帝。我们很容易被这些事夺去内心，以自己的愿望和别人的评价为生活中心，而不是以上帝的旨意为中心。真正的敬拜，是承认唯有上帝是我最大的喜乐和盼望，是我生命的主人，并把内心的中心完全献给祂。
这个眼睛得开的人，因为为真理作见证而被赶出会堂，但耶稣亲自来寻找并遇见了他。为了使我们成为被上帝接纳的人，耶稣自己却在十字架上被推出城外，代替我们承受了本应由我们承担的弃绝和审判的黑暗。
在十字架上，耶稣呼喊：“我的上帝，我的上帝，为什么离弃我？”这不只是因肉体的痛苦而发出的呼喊。耶稣代替我们承担了因罪本应临到我们的审判，以及与上帝隔绝、被弃绝的痛苦。祂背负了我们的骄傲、自私、偶像崇拜、隐藏的罪和反复的不顺服，被钉在十字架上。因为耶稣代替我们进入黑暗，我们才能走进光明；因为耶稣代替我们承受被弃绝的痛苦，我们才能被接纳为上帝的儿女。
因此，福音宣告：罪、成瘾和绝望，不再能成为我们的主人、身份或最终命运。罪虽然仍会诱惑我们，却不再有作王的权势（罗马书6:14）。相反，在耶稣基督里，我们要在生命中作王。绝望虽然有时会欺骗、摇动我们，却不能彻底击垮我们。即使跌倒，我们也能重新站起来，胜过黑暗，行走在光明中。
复活的耶稣为了确证这救恩真正属于我们，又差遣圣灵来到我们中间。圣灵是我们属于上帝的印记，也是将来救恩完全实现的凭据（以弗所书1:13–14）。圣灵打开我们属灵的眼睛，使我们看见十字架的恩典，使我们承认耶稣是主，叫我们知罪悔改；祂也赐我们力量拒绝黑暗，行走在光明中。当我放下自己的方式，承认住在我里面的圣灵，并寻求祂的帮助时，祂就引导我们，使我们拒绝心思意念中一切不是从上帝而来的东西。当黑暗的思想进入时，让我们作出信心的宣告，祷告呼求，让上帝的话语掌管我们，并持续做哈迦达。
这个被人赶出去的人，最终却得着了最宝贵的耶稣，成为享受上帝国度的人。这就是福音所赐的真正自由，也是敬拜者所享有的真正满足。“上帝若帮助我们，谁能抵挡我们呢？上帝既不爱惜自己的儿子，为我们众人舍了，岂不也把万物和祂一同白白地赐给我们吗？”（罗马书8:31–32）
结论与应用
今天，愿我们也带着这个眼睛得开之人的告白来到主面前：“主啊，我信！”愿这不只是嘴唇上的承认，更是把生命中心献给主的告白。主啊，不要让我误以为自己已经看见，求祢继续打开我的眼睛；使我看见自己的罪，看见十字架的恩典，也看见祢在我们中间、在教会中、在牧场小组中所施行的工作，并为此感恩。无论在什么环境里，求祢使我都以耶稣为最宝贵的一位，敬拜祂，跟随祂。
具体应用
1. 每日祷告：每天早晨或默想上帝话语之后，具体地祷告：“主啊，今天求祢打开我的眼睛，使我看见自己的罪、祢的恩典，以及祢正在做的工作。”
2. 一项悔改：本周不要先看别人的过错，而要写下自己里面反复出现的一项骄傲、论断、自我中心、渴望被认可或偶像，并为此向上帝具体悔改。
3. 一个见证：在家庭或牧场小组中，以“有一件事我知道……”为开头，分享最近耶稣赐给你的一项恩典。
4. 一项顺服：选出一件你从上帝的话语中已经知道，却一直拖延没有实行的顺服，并实际去做。可以从饶恕、联系某人、服事、祷告或恢复敬拜中，选择一项具体实践。
5. 检查敬拜的中心：在成功、工作、儿女、认可和享乐之中，省察什么正在过度支配你的情绪和选择。把它交托给主，常常省察并回转，承认：“唯有耶稣是我真正敬拜的对象；单单有耶稣就足够了。”
