主題：台前幕後──心靈的交戰　　　　　　　　　　　　　講員：鄧瑞強

經文：約翰福音十八２８至十九１６
日期：２００６年１１月２６日（崇基禮拜堂）

　　很多時候，場地的設計本身就是一個訊息。有些教會的講壇放在禮堂中央，代表著「道」的宣講是崇拜的中心。有些教會將祭台放在禮堂中央，代表重視基督在聖禮中的臨在。天主教會的十字架有耶穌受苦的身體，代表他們強調基督有血有肉的獻祭。

　　在歐洲，很多大教堂，裡面黑黑的，光明透過彩色玻璃窗射進來。這種設計將世界明確地一分為二，一個是外面的世界，在日光下暴露出來，喧鬧的、世俗的；一個是裡面的世界，在心靈幽暗的深處，寧靜的、神聖的。在這心靈空間裡，光明透過彩色玻璃窗射進來。在黑暗中，裡面的人特別意識這種光明。天上的光明，透過彩色玻璃，將色彩帶入人間。崇拜的人停留在天上光明的色彩中。

　　聖經中有些經文，特別刻意呈現一種舞台設計。藉著這種舞台設計，揭示一種靈修訊息。今日的講道經文：約翰福音十八２８至十九１６，就是一段具備特別舞台設計的經文。由於經文很長，我們不會一口氣讀完，而是像看戲一樣，讓情節一幕一幕的演出。

（１）「耶穌，你是王嗎？」

18:28　眾人將耶穌從該亞法那裏往衙門內解去，那時天還早。他們自己卻不進衙門，恐怕染了污穢，不能吃逾越節的筵席。

18:29　彼拉多就出來，到他們那裏，說：「你們告這人是為什麼事呢？」

18:30　他們回答說：「這人若不是作惡的，我們就不把他交給你。」

18:31　彼拉多說：「你們自己帶他去，按著你們的律法審問他吧。」猶太人說：「我們沒有殺人的權柄。」．．．．．

18:33　彼拉多又進了衙門。

　　留心這舞台的設計，是審判官彼拉多的衙門。衙門有外面，有裡面。外面有群眾，他們不進衙門。裡面有耶穌。而審判官彼拉多卻在這兩個場景之間走來走去。

　　這個舞台設計是否顯示了我們屬靈生命面對的兩個領域呢？有一個外面的世界，有一個裡面的世界。

　　外面的世界是屬於群眾的，充滿喧嘩，充滿控訴，充滿要求，充滿仇恨，充滿殺機。

　　裡面的世界好像我們生命的內室。有誰在那裡？

　　那裡有耶穌，有寧靜的對話，有安靜的思考。

　　外面的喧嘩與裡面的寧靜，形成一種張力。在這台前幕後，審判官的心靈在交戰，他要在生命中作出重要的判斷。這個判斷的主題是什麼呢？

　　看看這位心靈在交戰中的人在內室裡的第一個問題。

18:33　彼拉多又進了衙門，叫耶穌來，對他說：「你是猶太人的王嗎？」

　　這問題一語道出這心靈交戰的主題：「耶穌，你是王嗎？」

　　今日是「基督君王日」，是提醒我們「基督是王」這個訊息的日子。彼拉多的困惑，正正環繞這個主題。今日思考這段經文，特別有意義。

　　當外面的喧鬧、控訴、仇恨，不斷沖擊彼拉多時，彼拉多在內室問耶穌：「你是王嗎？」

　　當一個男人殺死他的妻子和女兒時，我們在內室可能同樣問耶穌：「你是王嗎？」

　　為何這個世界會是這樣的？「耶穌，你是王嗎？」

　　彼拉多承受著群眾的壓力，去保住某些人的利益，去消滅一個人。

　　你可能承受著同樣的群眾壓力。

　　這個時候，當我們進入內室，靜下來時，這些問題將會變得很清晰：耶穌是我們生命的王嗎？誰真正掌握著我們的生命？誰對我們有最大的話事權？誰主宰我們的命運？

　　我們的生命不斷承受著外在世界的種種壓力，要不迷失，你必須回答這個最根本的問題：「耶穌是你生命的王嗎？」

　　彼拉多問耶穌：「你是王嗎？」

　　我們看看耶穌如何回答彼拉多這問題。

18:36　耶穌回答說：「我的國不屬這世界；我的國若屬這世界，我的臣僕必要爭戰，使我不至於被交給猶太人。只是我的國不屬這世界。」

　　耶穌言下之意，就是說，我是王，但不是一般人所理解的那種王。

　　林肯說過：「若果你要考驗一個人的人格，則給他權力。」

　　話說有一次，希特拉探訪一間精神病院。他問一個病人是否知道他是誰？那個病人搖頭表示不知道。希特拉憤怒地大聲宣布：「我是希特拉，你們偉大的領袖。要殺誰，就殺誰。我的力量之大，足與上帝相比。」病人們大笑。很同情地望著他，有人拍拍他的肩膀，說：「我們開始病的時候，都講過同一番說話。」

　　有人有權力時，會說：「你若不聽話，我必打你！」

　　有人有權力時，卻說：「不要懼怕，有我同在。」

　　彼拉多有點不耐煩，再問一次。

18:37　彼拉多就對他說：「這樣，你是王嗎？」耶穌回答說：「你說我是王。我為此而生，也為此來到世間，特為給真理作見證。凡屬真理的人就聽我的話。」

18:38　彼拉多說：「真理是什麼呢？」

　　我們可能埋怨彼拉多為何不等耶穌回答。知道真理是什麼，多好。但我認為，好在主耶穌沒有回答這問題。若主耶穌答了，很多人就會執著這真理，排斥那些他們認為遠離這真理的人。

18:38　彼拉多「真理是什麼呢？」說了這話，又出來到猶太人那裏，對他們說：「我查不出他有什麼罪來。

18:39　但你們有個規矩，在逾越節要我給你們釋放一個人，你們要我給你們釋放猶太人的王嗎？」

　　這審判官在自己的內室中，判定耶穌無罪。

　　但是，外面的世界能接受這判決嗎？

18:40　他們又喊著說：「不要這人，要巴拉巴！」這巴拉巴是個強盜。

　　外面的世界不要真理的王，他們寧要強盜。

　　你的內心可能認定耶穌為王，但外面的世界寧要強盜。你能承受這壓力嗎？

（２）「耶穌，你從哪裡來？」

　　舞台上的燈忽然暗起來，進行著一幕特殊的情節。原來，是王者的加冕。

19:1　當下彼拉多將耶穌鞭打了。

19:2　兵丁用荊棘編做冠冕戴在他頭上，給他穿上紫袍，

〔王者帶上了荊棘做的冠冕，穿上代表尊貴的紫袍。荊棘冠冕符合這位叫人卑微的王者的身分。〕

19:3　又挨近他，說：「恭喜，猶太人的王啊！」他們就用手掌打他。

〔這是對特殊的王加冕的一種特殊歡呼。〕

19:4　彼拉多又出來對眾人說：「我帶他出來見你們，叫你們知道我查不出他有什麼罪來。」

〔內室的耶穌第一次被推到台前，讓群眾面對這在內室的耶穌。〕

19:5　耶穌出來，戴著荊棘冠冕，穿著紫袍。彼拉多對他們說：「你們看這個人！（Ecce Homo!）」

〔燈光照著這位從後台出來的人。看，一個真正的王者的出場。〕

　　這是耶穌作為王者的出場。

　　我們能接受這個王嗎？我們能降服在一個頭戴荊棘冠冕的王的王權以下嗎？若果能，我們的人生目標、生活方式，應該有何改變？

19:6　祭司長和差役看見他，就喊著說：「釘他十字架！釘他十字架！」

　　外面世界的呼喊聲愈發大聲，大叫：釘他十字架。

　　為什麼？

19:7　猶太人回答說：「我們有律法，按那律法，他是該死的，因他以自己為神的兒子。」

19:8　彼拉多聽見這話，越發害怕，

19:9　又進衙門，對耶穌說：「你是哪裏來的？」耶穌卻不回答。

　　彼拉多本來已下定決心，要釋放耶穌，但面對外面的壓力，他又退縮了。

　　他又回到內室，又再單獨面對耶穌。他要按良知判斷，抑或在壓力下低頭。

19:12　從此，彼拉多想要釋放耶穌，無奈猶太人喊著說：「你若釋放這個人，就不是凱撒的忠臣〔原文作朋友〕。凡以自己為王的，就是背叛凱撒了。」

　　凱撒代表著現世的種種權力、利益、渴望，失去這一切，則我們好像會變得一無所有。若你是彼拉多，你會如何抉擇呢？

　　彼拉多在內心中多多少少同情耶穌，但面對外面的世界，卻又不得不服膺凱撒的王權。

（３）你選擇誰作王？
〔最後一幕〕

19:13　彼拉多聽見這話，就帶耶穌出來，到了一個地方，名叫「鋪華石處」，希伯來話叫厄巴大，就在那裏坐堂。

〔這經文的字面，可以造成一種錯覺，是耶穌出來坐在審判座上。〕

19:14　那日是預備逾越節的日子，約有午正。彼拉多對猶太人說：「看哪，這是你們的王！」

〔剛才彼拉多說：看啊，這個人。現在卻說：看，你們的王。〕

　　如今，彷彿真正的王者坐在審判座上，頭戴王冠，身穿王袍。

　　面對這樣的一個王，人的反應如何。

19:15　他們喊著說：「除掉他！除掉他！釘他在十字架上！」彼拉多說：「我可以把你們的王釘十字架嗎？」祭司長回答說：「除了凱撒，我們沒有王。」

　　猶太人最反感凱撒，但為了剷除耶穌，他們選擇了出賣自己猶太人的身分，出賣自己的上帝，出賣自己的尊嚴，竟聲稱要凱撒為王。

19:16　於是彼拉多將耶穌交給他們去釘十字架。

　　彼拉多最終屈服了，他為了得到群眾的支持，為了保持一切自己已有的種種利益，他出賣了自己的良心，出賣了自己內心的判斷，他寧願隨波逐流。

　　這幕戲在此落幕。

　　約翰福音這一段記載，最滑稽的角色，是彼拉多。

　　他在場景的台前幕後，走來走去，毫不空閒。他是審判官，在人間判定誰是王、什麼是真理，卻明顯，在內室的王面前，他是被審判的人。他顯出了自己的徬徨、自己的軟弱，更顯出他向群眾的暴力低頭、向世界的王凱撒屈服。

　　他好像充滿權力，判定一切，但在內室的主耶穌面前，卻只是一個可憐的人。

　　有時，我們像彼拉多，在人生的舞台上，向耶穌發出問號：你是王嗎？我們掌握大權，去判定真理，去判定形勢。有多少次，我們能立定主意，以內室的主耶穌為王，藉此去回應外面群眾的暴力、仇恨和喧鬧呢？

　　在這台前幕後，在這心靈的交戰中，你如何抉擇？
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