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猶大末期和耶利米─ ─ 1970年海外宣道夏令會，專題講道「時代與工人信息」之ㄧ--吳勇 
 
前言 
 
在這屆海宣夏令會中，我要傳講關乎「時代與工人」的信息，一共有四堂。這四堂的分題是：「猶大末
期和耶利米」「亞哈隨魯王時代與末底改」「雅達薛西王時代與尼希米」及「神的揀選與裝備」。現在
這一堂，我要給各位看「猶大末期和耶利米」。 
 
壹、猶大末期 
 
這堂所講的，就是猶大末期，也可說是猶大國的尾聲，因為這個國家已經衰落，後來終於滅亡。我在這
要給各位看兩點，一是這個時代的屬靈光景，一是造成這種光景的原因所在。 
 
一、屬靈的光景 
 
這個時代的屬靈光景如何，在耶利米書內敘述甚詳。因為那個時期，以色列一共分兩個國家，一個是北
國，一個是南國。北國已經先亡了一百年，一百年南國也亡了。當時這兩個國家都踏上亡國之路，但為
什麼北國比南國亡的早呢？其理由很簡單，因為這兩個國家都各有十九個王，而北國的十九個王中無一
是賢的，南國十九個王中，有幾個王如烏西雅、約坦、希底家、約西亞等幾個是賢的。神為著南國有幾
個王是賢的，所以就多給這個國家有一些機會，就多給這個國家有一些時間。我想，今天神對教會也是
一樣。你看，有的教會，他們連一個好的都沒有，所以像這樣的教會，神就索性將祂的腳步走開，將它
的燈光吹滅。耶利米這位先知，前後一共經歷了幾個王呢？請大家看幾處聖經：「在約西亞以前，沒有
王像他盡心盡性盡力的歸向耶和華，遵行摩西的一切律法。在他以後，也沒有興起一個王像他。」(王下

23:25)這是第一個王。「約哈斯行耶和華眼中看為惡的事。」(王下23:32)這是第二個王。「法老尼哥
立約西亞的兒子以利亞敬接續他父親約西亞作王，給他改名叫約雅敬。……約雅敬行耶和華眼中看為惡
的事，效法他列祖一切所行的。」(王下23:34、37)這是第三個王。「約雅斤行耶和華眼中看為惡的事，
效法他父親一切所行的。」(王夏24:9)這是第四個王。「西底家行耶和華眼中看為惡的事，是照約雅敬
一切所行的。」(王下24:19) 
 
從列王紀下第23章，一直到24章，一共看到五個王，其中只有約西亞是賢王，其餘均是惡王。這就是
說，耶利米經歷了五個王，在這五個王中，除了約西亞是賢王，其餘約哈斯、約雅敬、約雅斤和西底家
都是惡王。所以那個時代的光景，賢王是如此少，惡王是如此多，這就是說，好的太少，壞的太多。 
 
不但你在這裏看見這般光景，你在啟示錄裏也同樣可以看出來。啟示錄第2及第3章中，一共提到七個教
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會，而在這七個教會中間，只有士每拿教會和非拉鐵非教會是好的，其餘如以弗所教會，別迦摩教會，
推雅推喇教會，撒狄教會和老底嘉教會等都是壞的。所以直到使徒時代，也給我們看見，好的教會竟是
如此的少，壞的均是那麼多。今日的教會也是一樣，屬靈的是何其少，屬世的卻是那麼多。今日神的兒
女也是一樣，火熱的何其少，泠淡的卻那麼多，為著求餅吃飽而跟隨的那麼多，那些專心為著跟隨祂一
同奔跑十字架道路的又何其少。因此，你看，約西亞雖然是一個賢王，正如聖經所說的，在他以前，沒
有王像他盡心盡性盡力的歸向耶和華，連行摩西的一切律法，在他以後，也沒有興起一個王像他，可是
他以後仍被埃及王所殺。儘管他具有摩西的心志，只求顧到你的榮耀，不計自己的得失，但在這時代只
有他一個是好的，處在那麼多壞的中間，他又能夠作什麼呢！因為這樣的原故，結局南國仍然亡了。 
 
所以在猶大末期的屬靈光景，你就看見，好的太少，壞的太多，結果就沒有希望了。還有呢，當時的五
個王中，有四個是惡的。王是實際上的帶領者，因為當時，猶太國以宗教立國，政治和宗教都是混在一
起的。你再看那個時代壞的程度，不但是百姓壞，而且王也壞，不但受帶領的壞，連帶領者也壞，不但
是那些不負責的人壞，連那些負責的人也壞，不但是受收養的人壞，連牧養的人也壞，那個時代真是從
下壞到上，從上壞到下，都硬著頸項不聽神的話語，背道而行。儘管約西亞是個賢王，他也奈何獨木難
支，所以南國亦沒有希望，終於陷於北國的覆轍，也告淪亡。這是猶大末期屬靈的光景。 
 
二、造成的原因 
 
上述的屬靈光景，其造成的原因何在？請看一處聖經：「耶和華的話臨到我說，你去向耶路撒冷人的耳
中喊叫說，耶和華如此說，你幼年的恩愛，婚姻的愛情，你怎樣在曠野，在未曾耕種之地跟隨我，我都
記得。那時以色列歸耶和華為聖，作為土產初熟的果子。凡吞吃他的，必算為有罪，災禍必臨到他們，
這是耶和華說的。」(耶2:1-3) 
 
在這裏講到「幼年的恩愛」和「婚姻的愛情」，而且不論是幼年的恩愛，或婚姻的愛情，都是講到愛。
你就可看出了，那個時代為什麼會造成那個屬靈的光景，原因就在這個愛已出了問題。那個時候有兩種
光景，一種光景是在曠野跟隨，在未曾耕種之地跟隨，另一種光景是他們歸耶和華為聖。因為這個愛存
在，他們在平安時候跟隨，在艱難時候也跟隨，真是福也苦也都跟隨。因為這個愛存在，他們不但是跟
隨，而且歸耶和華為聖。這就是說，當持有這個幼年的恩愛和婚姻的愛情時，他們才能保守當初美好的
屬靈光景。 
 
剛才我們所提到的啟示錄中的七個教會，第一個是以弗所教會，最後一個是老底嘉教會。主責備以弗所
教會，把起初的愛心離棄了。這起初的愛心，就是幼年的恩愛，也就是婚姻的愛情。這幼年的恩愛，和
婚姻的愛情，表明起初的愛。到了他們把起初的愛離棄了，你就看見變成老底嘉教會，如同溫水，也不
冷也不熱，主說必從祂口中把它吐出去。一個教會倘把起初的愛離棄了，就必墮落到這種光景。 
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不但教會是如此，就是夫婦間的關係也復如此。你看，一對夫婦，開始結合的時候，卿卿我我，實在是
非常的甜蜜，後來慢慢就發生爭吵，終至冷淡下來。這原故在那裏呢？毛病就在愛出了問題。所以幼年
的恩愛和婚姻的愛情，這個愛不出問題，他們就可以跟隨，跟隨的意義，就是親近。如果一個人對主有
起初的愛，他和主是親近的。親近的反面，就是生疏。如果把起初的愛丟失，和主就生疏。我們怎麼知
道一個人和主生疏了呢？我想也甚簡單。如果一個神的兒女，對禱告、不再感覺甘甜，對讀經、心中不
再覺得渴慕，對聚會、不再覺得火熱，對服事、也不像以前那般殷勤，那末他應該知道他這個人己和主
之間出了問題，顯出生疏，失去親近了。 
 
就如馬禮遜的跟隨主，就是一個美好的見證。你知道他一生的遭遇，在人看來是何等的慘，他從英國萬
里迢迢的來到中國為主宣道，以後不久妻子就死了，最後他那個能幫助他工作、幫助他翻譯的兒子，沒
有想到正當二十多歲壯年的而子也死了，但馬裏遜照樣專心跟隨主，腳步不稍改變或躊躇，這真可說明，
在曠野之地，在未曾耕種之地的跟隨。 
 
再如衛斯理的美好見證。他娶了一個妻子，蠻橫無可理喻。當他在講台上證道時，她竟搶上講臺無理取
鬧，對聽眾誹謗她丈夫，說他所講的都是不實在的謊言，要聽眾不要去聽信他。有時她在馬路上，抓著
她丈夫的衣服無理取鬧，邊走邊咒罵，使路上的行人在那裏看笑話。可是衛斯理並不因此而灰心氣餒，
他仍自始至終在那裏專心跟隨主。 
 
從這裏我們就看見，如果起初愛主的心存在，我們一切所為的就是祂，並不是環境。就如當年路得的跟
隨拿俄米，當拿俄米對她兩個寡媳說：「我女兒們哪，回去罷，為何要跟我去呢，我還能生子作你們的
丈夫麼？我女兒們哪，回去罷，我年紀老邁，不能再有丈夫，即或說，我還有指望，今夜有丈夫可以生
子，你們豈能等著他們長大呢？……」於是俄珥巴與婆婆親嘴而別，只是路得捨不得拿俄米，她要求她
婆婆不要催他回去不跟隨她，而且真情流露的說出最美麗最令人感動的詩句：「不要催我回去不跟隨你，
你往那裏去，我也往那裏去，你在那裏住宿，我也在那裏住宿，你的國就是我的國，你的神就是我的神，
你在那裏死，我也在那裏死，也葬在那裏，除非死能使你我相離，不然，願耶和華重重的降罰與我。」(參
閱路得記第1章) 
 
所以一個人幼年的恩愛和婚姻的愛情存在，不論是平坦或崎嶇的環境，不論是順遂或背逆的環境，照樣
都能跟隨。只是猶大末期，南國的上下對神的愛出了問題，於是屬靈的光景就開始改變，而且每況愈下。 
 
只要對神的愛未出問題，一面是跟隨，一面是歸耶和華為聖。這裏所謂歸耶和華為聖，不但是時間分別
歸神為聖，金錢也分別出來歸神為聖，不但身外之物能分別出來歸神為聖，身內之物也能分別出來歸神
為聖。什麼叫作身內之物？也許是他的心思意念，也許是他的言行。不論身外身內的，都分別歸神為聖。
可是到了起初的愛出了問題，那就不但身內的不能歸祂，身內身外的就都不能歸祂。在猶大末期的屬靈
光景，就是如此。其造成的原因，就是起初的愛離棄，與神之間的愛出了問題，才造成那個時代悲涼淒
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慘的屬靈光景。 
 
貳、神在這時代所要的工人 
 
在這樣的時代裏面，神要工人。祂所要的，又是什麼樣的工人呢？請大家看一處聖經：「我末將你造在
腹中，我已曉得你，你未出母胎，我已分別你為聖，我已派你作列國的先知。」(耶1:5)在這裏講到，
當耶利米尚未成胎，神就已經曉得他，當他未出母胎，祂已派他作列國的先知。因為神預知一切。神預
知耶利米可以使用，所以神才預定他被使用。神預知耶利米有那幾點、以後能被祂使用呢？請大家再一
同看幾處聖經： 
 
「耶和華的話又臨到我說，你在這地方不可娶妻，生兒養女。」(耶16:1-2) 「我若說，我不再提
耶和華，也不再奉祂的名講論，我便心裏覺得似乎有燒著的火，閉塞在我骨中，我就含忍不住，不能自
禁。」(耶20:9) 
 
「你要對這百姓說，耶和華如此說，看哪，我將生命的路和死亡的路擺在你們面前。住在這城裏的，必
遭刀劍饑荒瘟疫而死，但出去歸降圍困你們迦勒底人的，必得存活，要以自己的命為掠物。」(耶21:9-8)

「耶利米說完了耶和華所吩咐他對眾人說的一切話，祭司先知與眾民都來抓住他說，你必要死。你為何
託耶和華的名預言說，這殿必如示羅，這城變為荒場無人居住呢，於是眾民都在耶和華的殿中，聚集到
耶利米那裏。」(耶26:8-9) 
 
在這裏，一共看到三個原因。第一個原因，就是第16章裏所講的，他遵守神的吩咐，沒有成立家室。第
二個原因，就如耶利米在第20章裏所說的，他的心含忍不住，也就是說，心中火熱。第三個原因就是在
第21至26章裏所述的，他忠心傳神的話。 
 
一、為神工作、甘願犧牲應得的權利享受 
 
神對耶和米說：「你在這地方不可娶妻，生兒養女」。神之所以使用他，就因他遵守神的吩咐，沒有成
立家室。那麼是不是說，一個人沒有成立家室，神才使用他呢？耶利米沒有成立家室，可是何西亞這位
先知，卻成有家室。又如新約時代，使徒保羅沒有成立家室，可是使徒彼得卻成有家室。你看耶利米和
保羅未成立家室，被神使用，何西亞和彼得成有家室，照樣被神使用。可見一個人被神使用與否，和成
立家室與否並無直接關係。既然如此，那末神在這場合為何吩咐耶利米不可娶妻，生兒養女呢？我們該
先知道「家」是什麼？當神造亞當之後，看見他獨居不好，就為他造一個配偶幫助他。因此「家」是神
所設立的。既是神設立的，所以「家」是一種權利，是神給人的權利，同時也是神給人的一種享受。你
看，一個有家的人，在外邊辛勞了一天，回到家中能享受妻子的溫柔，兒女的孝心，這實在是一種享受。
所以「家」的真諦，代表一種權利，或代表一種享受。可是神在這時代，在這場合，吩咐耶利米不可娶
妻，生兒養女，意思就是為著時代的需要，要他放棄家的權利與享受。請大家再看一處聖經：「以利沙
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對他說，那人下車轉回迎你的時候，我的心豈沒有去呢？這豈是受銀子、衣裳、買橄欖園、葡萄園、牛
羊、僕婢的時候呢？」(王下5：26-27) 
 
乃縵在蒙受神恩，大痲瘋被治愈之後，自動將禮物送給神僕以利沙，他也儘可受之無愧，而且這也與真
理並無何牴觸，因為工人得工價也是應該的，乃縵送他禮物，他有受的權利。乃縵送他禮物，這也是給
他享受。工人如有享受，這也是一神賜給他的福氣，也是可以的。可是以利沙拒受餽贈，他實在是放棄
這種權利與享受。那個時候，基哈西背著他的主人去向乃縵索取銀子與衣裳，以利沙就責備他說：「這
豈是受銀子、衣裳、買橄欖園、葡萄園、牛羊、僕婢的時候呢？」這就於說，當前的時代不許可這樣作，
應當將這種權利與享受放棄。 
 
在這個時代，神吩咐耶利米不可娶妻，生兒養女，他就答應神的吩咐，為著神的工作，甘願犧牲應得的
權利和應有的享受。弟兄姊妹，我們當前所處的是什麼時代？社會這般邪惡，人心這般詭詐，不法的事
日益增多，教會又是如此荒涼，你看那些信仰不純正的，就索性變成一個社會組織，那些信仰純正的，
儘管不甘心變質，但結果也百般無奈地苟延殘喘，用一些聚會的儀式，來求維持和拖命而已。神的兒女
在這種光景中，有一種就索性變質墮落，另一種尚未變質的，亦已陷落在不冷不熱，不死不活的境界。
所以神在這樣一個時代，盼望有人肯答應祂的吩咐，犧牲他應得的權利，捨去他應有的享受，然後好讓
神來給他移轉時代的託付。 
 
就如主耶穌道成肉身，在世上為人的時候，他原有享受睡眠的權利，但當他為著天國的計劃，為著揀選
十二個使徒，曾犧牲睡眠，上山整夜禱告，藉著神的指示，把它產生出來。又如飲食原來也是種權利與
享受，可是他為著神整個計劃的推進，卻曾在曠野裏禁食四十晝夜，這是為著神的工作、甘願犧牲應有
的權利與享受的榜樣。 
 
又如那造就許多主僕的余慈度使女，她原先是學醫的。學醫原是她個人的事，她也實在有這自由學習的
權利，而且學醫成功以後，她也儘可獲得職業上應得的享受。在當時的社會中(目前也是如此)，醫生的
享受超過其他職業者。但是她為著神的需要，竟將這種權利放棄，並將這種日後的享受捨去。他將赴英
國習醫的深造計劃打消，旅程中到達法國，就半途回轉上海，開始帶領查經班。結果許多主僕就在那查
經班蒙恩，得著很大的幫助與很深的造就。這就是為著神的工作，甘願犧牲自己應有之權利與享受的美
好見證。 
 
傳福音、救靈魂、建立教會推廣天國，原是神的兒女之責任，可是在今日屬靈的境界中，神的兒女常發
現一種光景，就是福音每每傳不出去，教會每每建立不起來。初初思索其原由，總以為是由於人心剛硬，
福音才傳不出去，由於肢體的問題錯綜復雜，教會才建立不起來，其實不然，在看不見的境界裏，實有
一股來自撒但的力量在那裏攔阻，在那裏破壞，因而神要有時代的工人出來為祂工作，那人要甘心犧牲
更多應有的權利與享受，好讓神的能力無限量的傾倒在他身上，也就是無限量的裝備在他身上。 
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所以你在這裏很清楚地看見了，耶利米之能被神使用，就因他答應神的吩咐，沒有成立家室。家原是種
權利和享受，但為著神的工作，他甘願把這種權利犧牲，把這種享受捨去，結果神就使用他，在這個時
代裏面擔負起祂所受託的使命。 
 
二、心中火熱 
 
神之使用耶利米，另外一個原因！就如他所說的，他若不再提耶和華，也不再奉祂的名講論，便在裏面
似乎有燒著的火，閉塞在他骨中，他就含忍不住。這就是說他心中火熱。 
 
在屬世的境界裏，需要火的場合甚多，例如障礙物之摧毀，火車的行駛，飛機引擎的發動，鋼鐵的鎔解，
封閉物的開啟，在在均需要火。就是在屬靈的境界裏，人心的緊閉如何打開，教會裏的工作遍佈艱難，
如何使其推動，肢體間的問題錯綜復雜，如何使其溶化，那個答案也就是火。所以屬世境界中，需要的
固是一把火，在屬靈的境界中，所需要的也是一把火。耶利米的心中，就是具有這把火。你是不是要問，
這把火怎能才會有的呢？請大家看一處聖經：「耶和華萬軍之神阿，我得著你的言語，就當食物吃了。
你的言語，是我心中的歡喜快樂，因我是稱為你名下的人。」(耶15:16) 
 
你看，耶利米怎會有這把火在他心中呢？這正如他所說的，因他把神的話當作食物吃了。神的話就是火，
你可在前往以馬忤斯的兩個門徒身上，找到這個憑據。路加福音記載，那前往以馬忤斯的門徒彼此說：
「在路上，他(復活的主耶穌)和我們說話，給我們講解的時候，我們的心豈不是火熱的麼？」(路24:32)

為什麼他們心中火熱呢？因為神的話就是火。神的話怎麼是火呢？耶利米在這裏就用食物來解釋，他既
把神的話當作食物吃了，那食物被吃下去，就變成身體上的一切。你要把神的話當作食物吃下，變成你
生命的一切，這生命就是你生活的一切。例如一個人讀到該隱和亞伯間的一段史實，讀到神問該隱說：
「你兄弟亞伯在哪裏？」時，在一個把神的話當作食物吃了的人，他就要省察，有沒有兄弟隨流失去，
需要他去尋找。也只有這樣行，才叫作把神的食物當作食物吃了。 
 
又如我們在約翰福音第17章裏，讀到主耶穌為門徒的禱告：「聖父阿，求你因你所賜給的名保守他們 。
叫他們合而為一，像我們一樣。」(約17:11)時，我們就省察，我們和弟兄之間有無閒隙隔閡，有無因
亮光不同，結果就道路不同。如果省察了，去對付了，這就是叫作把神的話當作食物吃了。 
 
有時候讀到馬太福音第1章所載的耶穌基督的家譜，當讀到「亞伯拉罕生以撤，以撒生雅各，雅各生猶
大和他的弟兄 。……」這個也生了那個也生，讀到這裏，好像平凡而又枯燥無味，可是我們要好好省察，
他們在生，我有沒有生，我是不是一年沒有生，兩年也沒有生，就是說，人沒有在我身上，讓我把生命
供給他。這就是把神的話當作食物吃了。更進一步說，你若把神的話吃下去了，這種光景就是火。 
 
耶利米這個人本性軟弱，但有火在他身上，就變成為剛強。他本性膽怯，因為有火的原故，就成為膽壯。
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你看，在他那個時代，環境非常兇險可怕，痛苦又是深沉難忍，神託付他的責任又是那般艱巨，但因為
心中有火，這火就使他能夠忍受當時難能忍受的痛苦？勝過當前兇險可怕的環境，並使他能肩擔起神所
託付給他艱巨的責任。耶利米之被神使用的第二原因，就因為他心中火熱，而這火就是由於他把神的話
當作食物吃下、化了而來。 
 
今天有一個最可怕的光景，好像一個人不肯苦苦去經營，只盼望去買一張愛國獎券，夢想在一夜之間成
為暴發戶，這就是說，一個人不肯付出代價，好好在那裏走道路，好好地追求神的話，他只盼望天上給
他掉下一個月亮。今天神家多少的兒女，就是這般不長進，存著這般僥倖的心理。我們在這裏要指出，
耶利米因為好好地把神的話當作食物吃了，心中火熱，才被神使用他成為當時代的工人。 
 
三、忠心傳神的話 
 
耶利米的被神使用，另一原故，就是由於他忠心傳神的話。當那時代，神給他的信息是什麼呢？就如耶
利米書第21章所記載的，神要他去對百姓說，神如此說，祂已將生命的路和死亡的路擺在他們面前，凡
住在這城裏的，必遭刀劍饑荒瘟疫而死，但出去歸降圍困他們迦勒底人的，必得存活，要以自己的命為
掠物。既然猶大人不悔改，一味沉醉在罪中，神就任憑他們去受巴比倫人的凌辱，甚至國破家亡。他忠
心去傳神所吩咐他傳的話，結果得著猶大人的誤解，有人就把他抓起來關在牢裏。儘管他深知如把神給
他的託付，把神給他的信息擔負起來去傳講，人是不願意聽的，而且會對他誤會不利，但是他不顧這一
切，只是忠心去傳。就如從前的米該雅，如將神的話實實在在告訴他們，對方不願意聽，而米該雅照樣
去傳講，他不是討人的歡心，只求討神的喜悅(參見列王記上第22章)。耶利米曾有五次被關在牢裏，有
一次情況最嚴重，他被他們用繩子繫下土牢，土牢裏沒有水，只有淤泥，他就陷身在淤泥中。等到王宮
的太監要將他從土牢中提上來時，還得先取一些碎布和破爛的衣服用繩子縋下土牢裏，去給他放在繩子
上，墊他的胳肢窩，可見他那時可能已消瘦得只剩皮包骨了。他為著忠心傳神的話，得到這種結果，被
人家冤枉被人誤解，遭毆打，被下監，受盡痛苦，可是當他被太監從土牢中拉了上來，西底家要聽他講
論時，神託付他的信息，照樣忠心的傳講，絕不改口。那個處境是如此可怕，人給他的打擊是那麼兇惡，
但他仍然忠心傳講神的話，始終不變。因為他只顧到對神的忠心，不計自己的得失生死。 
 
我們今天在屬靈境界裏，尤其在屬靈的工場，站在服事主的崗位上者，有魔鬼的攻擊，無中生有的冤曲，
有慘無可忍的痛苦，必須要有耶利米的心志，才能在那種光景中站立得住。就如使徒保羅而言，哥林多
教會給他多為難，誹謗他是冒牌的假使徒，誣指他對異性有企圖，論斷他傳福音只是為著糊口。他們給
保羅這麼多的打擊，其最主要的作用就在使其喪失信用。試想一個神的工人，信用是最寶貴的，如果他
有信用那末他所傳出神的話，就有果效，否則帶領牧養的作用立即要打折扣。一個作主工的，和弟兄姊
妹之間實有不可分開的關係，因為主的工人負有帶領的作用，如果他的信用一旦失去，他還能作什麼呢？
所以撒但今天就集中力量，千方百計地攻擊主的工人像耶利米，要破壞他的信用。一個主的工人處在這
種光景中，如何能站立得住呢？他就能夠站立得住。人給他冤枉委屈，他站立得住，人控告他搖動民心，
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誹謗他是出賣民族國家的罪人，他也照樣站立得住，人將他多次下監，受盡痛苦，他仍始終屹立不變。
像耶利米這樣忠心的人！神就選用他。他實在是一個屬靈的勇士，他自始至終，在任何處境中，立場不
變，崗位不變。直到耶路撒冷被巴比倫王攻陷，巴比倫王的護衛長尼布撤拉旦將他釋放，對他說：「你
若看與我同往巴比倫去好，就可以去，我必厚待你。你若看與我同往巴比倫去不好，就不必去……你以
為那裏美好，那裏合宜，就可以上那裏去」(耶40:4-5)結果他仍留在耶路撒冷，後來才到米斯巴見亞希
甘的兒子基大利，在他那裏住在境內剩下的民中。為什麼如此呢？因為他寧願和猶大剩下的百姓一同受
苦。他的立場和崗位，始終屹立不變。所以神在這個時代，使用耶利米這個人，派他作列國的先知。 
 
今天我首次把這個人擺給各位看，求主給我們深入瞭解，在這樣一個時代裏，神實在需要這樣的工人。
也只有這樣的工人，才能在這樣的時代裏，派上用處。現在請大家低頭禱告。(下略) 
 
姚同樾記錄，本文原刊於一九七一年十二月出版之海外宣道月刊第四卷第三期 


