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Date of Sermon：2008 年四月 27 日 

基督的公理（三） 

新竹歸正福音教會 皮敦文講稿 

經文 

以賽亞書42章1-4節和馬太福音12章18-20節： 

「 看哪！我的僕人，我所扶持、所揀選、心裏所喜悅的。我已將我的靈賜給他，他必將公理傳給外邦。

他不喧嚷，不揚聲，也不使街上聽見他的聲音。壓傷的蘆葦，他不折斷；將殘的燈火，他不吹滅。他

憑真實將公理傳開。 他不灰心，也不喪膽，直到他在地上設立公理，海島都等候他的訓誨。」 

以賽亞書第 53 章： 

「我們所傳的有誰信呢？耶和華的膀臂向誰顯露呢？他在耶和華面前生長如嫩芽，像根出於乾地。他

無佳形美容，我們看見他的時候，也無美貌使我們羨慕他。他被藐視，被人厭棄，多受痛苦，常經憂

患。他被藐視，好像被人掩面不看的一樣；我們也不尊重他。他誠然擔當我們的憂患，背負我們的痛

苦；我們卻以為他受責罰，被神擊打苦待了。哪知他為我們的過犯受害，為我們的罪孽壓傷。因他受

的刑罰，我們得平安；因他受的鞭傷，我們得醫治。」  

「我的僕人」的特性 

以賽亞書四十二章 1-4 節講著一個人，這個人是上帝的僕人。從這段經文描寫這位上帝的僕人的詞風

中，可看出他有著其他上帝僕人所沒有的特質，而這完美詞彙所述的特質是其他上帝的僕人沒有且不

配得的。這個人既然是上帝的僕人，他當然要傳上帝的道，故「他必將公理傳給外邦」。既然同是上帝

的僕人，這位上帝的僕人傳道的特殊性又在那裏？ 

(1.) 首先，這位特殊的上帝的僕人是上帝心裏所喜悅的，但其他如先知以賽亞卻是「禍哉，我滅亡了」

的上帝僕人。 

(2.) 第二、舊約聖經說，先知所得的是上帝的曉諭、默示、或上帝的話的臨到，但這裏卻明白寫著，

這位上帝的僕人得到的是上帝的靈。約翰說：「上帝所差來的就說神的話，因為上帝賜聖靈給他是沒有

限量的。」（約 3:34） 

(3.) 第三、其他上帝僕人需經過捨己的過程才能傳上帝的道，但聖經說，這位上帝的僕人「憑真實將

真理傳開」，故他並未經歷如罪人捨己的過程。他的唯一捨己是捨去他的生命。 

(4.) 第四、其他上帝僕人需上帝賜給他們安慰，他們才能去安慰那遭各樣患難的人（林後 1:4），但這

位上帝的僕人卻是賜安慰於人，因他「不灰心，也不喪膽」。  

(5.) 第五、其他上帝的僕人僅在某一時空中，向某一數量的人傳道，但這位上帝的僕人卻是向「地上」

和「海島」所有上帝的百姓傳道。這特性豈不符合「從天降下、仍舊在天」的特質。 

(6.) 第六，這位上帝的僕人居然成為其他上帝僕人們見證的對象。以賽亞是上帝的僕人，但他的筆寫

上帝僕人時卻只寫這位特殊的上帝的僕人。新約也有上帝的僕人筆錄另一上帝的僕人之例，如彼得對

保羅（彼後 3:15），所寫的的中心還是在於上帝的道的傳揚。 
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「我的僕人」就是主耶穌基督 

經過四朝君王的以賽亞之地位是何等的崇高，他若要操刀寫某位的傳記，該人的身份必然需高於他。

當先知下筆為這位上帝的特殊僕人寫記時，我們便知此僕人的地位也比當朝的烏西雅、約坦、亞哈斯、

希西家等猶太王的地位還要高。以賽亞看到這位上帝的僕人有著與他本人，和與他同期的先知如何西

阿，阿摩司，彌迦等，以及在他之前聖經所有其他上帝的僕人完全不同的特質。以賽亞雖不知這位特

別的上帝僕人的名號為何，但他知道所有僕人傳道時需要經過真理的洗練才可以傳揚真理，需要學習

如何以公理去判斷才有公理的判斷，但這位僕人卻不需，他說出的第一句話就是真理的本身，他作的

第一件事便已完全，毫無檢討的空間。 

上帝眼目的焦點是這位僕人，「看哪！我心裏所喜悅的」。上帝不僅自己看他，也要人看他，還要呼召

先知將祂這位僕人寫下來，來顯明他心中那喜悅的意念，好叫上帝其他僕人的中心見證也是這位僕人。

上帝在祂這位僕人尚未親身出現前便已指明末後的事，說，他必來到，在祂的百姓當中將公理傳開，

這使得舊約百姓因此有了引頸企盼的具體對象。而先知在眾百姓危難時，也不斷地告訴他們這事實。 

沒有人可以否認這位特殊的上帝的僕人是人，但也沒有人可以否認他有與人那完全不一樣的本質。直

到「道成了肉身」，主耶穌親自說，「我是真理」，並說「父不審判甚麼人，乃將審判的事全交與子，…

我憑著自己不能作甚麼，我怎麼聽見就怎麼審判。我的審判也是公平的。」（約 5:22, 30）再加上，當

耶穌受洗之時，父指著他說，「這是我的愛子，我所喜悅的」，我們因此就明白，先知以賽亞所寫的這

段經文指的就是耶穌基督。也就是說，這位僕人居然就是上帝的獨生子。 

有基督公理者必見證基督 

現在，上帝已清楚指示我們當看的對象就是耶穌基督，使徒與先知見證的對象也是耶穌基督，因此我

們見證的焦點當然就是主耶穌基督。既然，基督是上帝所愛及聖經所指的中心人物，基督徒必須要見

證基督才可蒙上帝的喜悅，才算遵行上帝的旨意。這樣，見證基督與否就成為檢視基督徒是否有基督

公理最好的試金石。因此「公理」即是有王者身份的舊約君王與士師，以及新約基督徒心中的內在判

斷法則。有基督公理存於心的人，他的最上好的判斷就是極力地見證這位真實的基督，因「基督總為

上帝的能力，上帝的智慧」。 

基督徒不見證基督有如無油的童女 

那，為什麼許多基督徒的見證不以耶穌基督為中心呢？既然基督是上帝公理的賜予者，且是基督徒是

否蒙恩的記號，那為什麼許多基督徒卻拒基督於千里之外，不願親近他，不願承認基督是他的王呢？

上帝以文字之道來整理總結祂的作為，而上帝是用祂的心將文字書寫下，故字字都是上帝的肺腑之言。

這樣，基督徒不見證基督的另一原因就是，他只用腦但不用心來聽道，這等人雖（好像）知多聽多，

但所得到的不過是增加自己惹人厭的字句，靈命絕不可能成長。用腦不用心的人是不願捨己，不捨己

的人便緊緊抓住自己的私理判斷。不捨己的基督徒的後果是嚴重的，主耶穌以無油的童女被關在門外

的黑暗來顯明其嚴重性。這些無油的童女是一生常常學習，但終久不能明白真道（提後 3:7）。 

今日基督徒當謹慎此事，聽道和讀聖經時必須用心來聽，用正確的心態來聽，因上帝既然點燃了燈火

必使之發旺，若不，這誠然不是上帝的作為。故大家不要輕看這一段經文的造就性與警惕性。 
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有些人想著，若靠近基督太近，他可能抓我去作傳道。我曾聽到多年前某教授說，當上帝的先知都沒

有好的下場，因此他不願當上帝的先知。有些人想著，若表現出對基督的熱心，那許多教會的事都會

叫我去作，所以我最好在核心的外圍。有些人的上帝是孩子和金錢，太靠近基督則要多奉獻。 

基督的主權 

「公理」的英文是 judgment，詩七十二篇譯之為「判斷」或「審判」。當這裏說基督「憑真實將公理

傳開」時，這公理就不是以一般之法可得的公理或判斷，而是必須仰賴基督恩典主權的施行才可得。

當父將審判的事全交與子的時候，基督就有絕對的主權要憐憫誰就憐憫誰，要恩待誰就恩待誰。這樣

看來，基督施恩於人的證據就在於他公理的賜予。也就是說，當基督舉起上帝恩典的大旗之際，基督

徒乃是看到他所傳的公理，這基督公理就是上帝恩典的主要內容。 

基督的公理向我們傳開的時候，他必帶著他的意志與權柄行事，為要使我們將殘的燈火發旺。當我們

裏面的燈火發旺時，便漸漸充滿著基督的公理，因此我們的判斷便依照這公理行之。基督的靈管理著

凡屬基督之人，祂乃是以恩典來管理；凡受聖靈管理的人，其審判如基督，其意志亦如基督。凡有基

督公理的人都必須瞭解這事實，就是基督已在他的身上施其恩典，使信徒活在他恩典國度中有他的公

理。而基督施恩的終極目的是要基督徒與他有同一的心志，有同樣的判事標準。 

基督乃以謙和與愛來治理我們 

這些和其他可能的藉口皆因不明白基督的治理方式而產生了疑慮與不安。任何罪人聽到「judgment」

一字時，心中必感害怕。但我們不要忘了，基督傳其公理乃是認知到我們是壓傷的蘆葦，是將殘的燈

火。中譯本將這裏的 judgment 譯為「公理」實在譯得很好，如果譯成「審判」則難銜接於上文的壓傷

的蘆葦和將殘的燈火的意義。由於基督是傳他的公理給我們這壓傷的蘆葦和將殘的燈火的人，因此他

不是用律法厲鞭來使我們得其公理，而是以恩典與真理來管理凡屬他的人。約翰知此便說，基督是「充

充滿滿的有恩典有真理」。 

基督作為我們的王，他治理我們的目的為要使我們有他的公理。然，他是騎驢駒子進耶路撒冷城的王，

故他以謙和來吸引我們，治理我們。基督說：「我怎樣愛你們，你們也要怎樣相愛。」（約 13:34）基督

是愛，這愛驅動著他來塑造我們像他一樣；基督先愛了我們，將上帝的生命賜給我們，我們因此有他

愛的生命，也因此激勵我們要得基督的喜悅。我們在基督這樣謙和與愛的治理之下，便願意得著他的

公理，而且是以愛基督的心盼望得之。在強迫無愛或一時喜好的情況下而得之寶，進展必有其限度。 

對於基督對我們是謙和且有愛的管理是需要不斷被提醒的事實，因為身在黑暗中的罪人本來就懼怕與

懷疑光，這些常攪擾他們的心。由於罪人有律法壓頂，看不見這基督恩典的光，也不相信公義的上帝

所差的僕人會這樣施恩，於是罪人的心需要深深地被說服基督真是以恩典來管理。聖靈使罪人看到穿

上基督的義的必要，同樣一位聖靈也使蒙恩者看到基督需治理他們的必要性。 

受基督治理者必以基督寶座居心中首位 

基督徒得著基督的公理便不是可有可無的事，那我們當如何行才可得著這公理？基督寶座居心中首位。

主耶穌使信徒燈火發旺的主要作為就是，將他的寶座設立在他們心中。故上帝所立的王若要穩健地行
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使他的王權的關鍵就是，讓基督的寶座在其心中居首位。他使我們為王，然是在他王權下的王，賜給

我們恩典去爭戰。這原則在舊約是如此，新約也是如此，因「律法的總結就是基督」（羅 10:4）。當基

督的公理在我們的心中設立基督的寶座後，我們的靈魂會感到釋放，有自由之感。這樣的改變在你靈

魂會產生一種屬靈的味覺，而更能體貼聖靈與祂的引導。 

基督使我們稱義，也聖化我們。我們在聖化的過程中，因服在基督的主權之下而得著極大的喜樂。因

為，基督不僅為我們而生，賜給我們，他並且還將政權擔在他的肩上。他是我們的救主，也是聖化我

們的那一位。基督是救主，他的死除去我們的罪；因這果效，他便藉著聖靈使我們脫離罪的權勢。 

有基督公理的基督徒有一特質就是，不會將「主」與「耶穌」分開。他們願意接受基督一切的主權，

並滿心歡喜願意服在他的管理之下，願意負基督的軛，不放縱自己的情慾。於此，大衛懇求要有清潔

的心，以及正直的靈（詩 51:10），他要感受到上帝對他罪赦免的憐憫。這是我們的榜樣。 

悔改是心思的改變 

我們的性情必須要改變，故我們必須是新造的人。心不改變卻要上帝的愛，這人乃是在地獄裏找天堂。

那些假意懇求基督憐憫的人，因他的本性只要求供應他的缺乏，對於饒恕他過犯而需憐憫漠不關心，

他則不視主耶穌為主，只選擇那些對他目前情況有利的。但，新造而是上帝兒女的人，愛基督對他而

言是很自然的事。這不是單單因著理性說服他的緣故，更是那內在的原則和恩典的工作之下所產生的

動力。在恩典下，理性便成為驅動力。我們先與上帝的生命有關，然後我們才容易被基督的靈所引導，

過一個屬靈的生活。 

當聖光同意時，我們便昂首闊步；反對時，我們就顯卑劣。如果有人不幸作錯，立了絆腳石，上帝的

靈會在適當的時候將之表明出來（林前 3:13），並將之摧毀。這些人因著有公理的靈會自我批判那錯誤

與作法。如果我們的心因著上帝的恩典而順服於基督的真理，它則可有膽地面對罪、死亡、地獄、撒

但和世界，因為基督已在那裏設立他的寶座。 


