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《穿越聖經》 
撒母耳記下（4）大衛作猶大和以色列王， 

以及大衛帶領以色列軍打敗非利士人（撒下 5:1-25） 
 
 
聽衆朋友，你好。歡迎收聽《穿越聖經》這個節目。很高興我們又在空中見面。《穿越聖經》

這個節目希望幫助每位聽衆能更加明白神的話語，成為遵行並傳揚神話語的人。 
 
在上一次節目，我們查考與分享了撒母耳記下 3:22-4:12的內容，讓我們先來重溫一下。 
 
撒母耳記下 3:22-4:12講述押尼珥被殺、大衛哀悼押尼珥，以及伊施波設被殺等故事。 
 
約押沒有讓神來伸冤，反而自行報押尼珥殺他兄弟之仇。但是報仇使他自己也遭災。根據列

王紀上 2:31-34的記載，大衛之子所羅門派比拿雅將約押殺死。罪有應得之人，神必報應。羅
馬書 12:19記載：“親愛的弟兄，不要自己伸冤，寧可讓步，聽憑主怒（或譯：讓人發怒）；
因為經上記著：‘主說：“伸冤在我，我必報應。”’”不要因仇敵遭難就幸災樂禍，更不

要圖謀報復。存心報復會使你心裏失去平安，並增加冤冤相報的機會。 
 
押尼珥出於自衛，殺了約押的兄弟亞撒黑；約押則為了報兄弟之仇，也為著保全自己作以色

列軍事領袖的地位，殺死了押尼珥。出於自衛而殺人的，在逃城之中應得到保護。約押在逃

城希伯崙施行報復、殺害押尼珥，顯示他毫不尊重神的律法。 
 
大衛說，約押的後裔必不潔淨、不健康並且貧窮缺乏。他為何這樣嚴厲地咒詛約押呢？他為

押尼珥的死而惱怒，原因有以下幾點：第一，大衛痛失一位能征善戰的軍事英才；第二，大

衛想表明謀殺押尼珥的罪責在於約押，與自己無關；第三，大衛作以色列全族之王已經在望，

他要招降北方衆支派，押尼珥本是個關鍵人物，現在押尼珥的死可能令內戰死灰復燃；第四，

約押破壞了大衛保護押尼珥的約定。約押謀害人，破壞了大衛的計劃，而這罪魁禍首竟是大

衛的元帥，難怪大衛如此震怒。 
 
大衛難以駕馭約押，儘管約押對大衛忠心，但卻我行我素、倔强頑强；不過大衛為了得到約

押的效忠，甘願對約押的事作彈性處理，沒有嚴加懲處。約押謀害押尼珥，顯明根本不服王

法。大衛雖然不滿他的惡行，卻容許他不受懲罰，原因有以下幾點：第一，處罰約押，軍隊

可能造反；第二，約押是他的外甥，嚴懲他會引起家庭紛爭；第三，約押也是出於猶大支派，

大衛不願意自己支派衆叛親離；第四，約押治軍有方，除掉他會失去能征善戰的元帥。 
 
伊施波設是靠押尼珥壯膽的人。他沒有倚靠神；押尼珥一死，他就一無所有了。他遭遇危機、

受到壓力，就被恐懼嚇倒。恐懼能使我們癱瘓，惟有信心與倚靠神能勝過懼怕。提摩太後書

1:6-8記載：“為此我提醒你，使你將神藉我按手所給你的恩賜再如火挑旺起來。因為神賜給
我們，不是膽怯的心，乃是剛强、仁愛、謹守的心。你不要以給我們的主作見證為耻，也不

要以我這為主被囚的為耻；總要按神的能力，與我為福音同受苦難。”希伯來書 13:6記載：
“所以我們可以放膽說：主是幫助我的，我必不懼怕；人能把我怎麽樣呢？”只要信靠神，

就能放膽地克服身邊的困難。 
 
大衛稱伊施波設為義人。伊施波設既是掃羅的兒子，想承襲王位也是理所當然的，但他生性

軟弱，不能抵擋不義和罪行。大衛知道伊施波設不是統一全以色列的領袖，所以無意殺害他。

大衛知道，神既應許將國度賜給他，就必成全。大衛聽到伊施波設的死訊，就甚惱怒。大衛
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從來沒有傷害過掃羅，更認為暗殺乃是懦夫的做法，他想統一以色列，但不想在自己的臣僕

與伊施波設的軍兵之間，種下永不磨滅的芥蒂。為了表明自己與除滅掃羅王族絲毫無關，大

衛下令處死殺害伊施波設之人，並將伊施波設厚葬。這時以色列各支派都承認大衛是强大的

領袖，立誓向他效忠。毫無疑問，來自非利士人的威脅，加上大衛的軍威和成就，必定有助

於民族的統一。 
 
接下來，我們進入撒母耳記下 5章的研讀與查考。 
 
撒母耳記下 5:1-2記載：“以色列衆支派來到希伯崙見大衛，說：‘我們原是你的骨肉。從前
掃羅作我們王的時候，率領以色列人出入的是你；耶和華也曾應許你說：“你必牧養我的民

以色列，作以色列的君。”’” 
 
以色列十一個支派派代表去見大衛，說：“我們原是你的骨肉。”這表明他們渴慕民族和平

統一。以色列國內部各個支派互相殘殺，實在可怕。經過七年多的內亂之後，百姓終於迎來

了大衛王的統一盛世，以色列從此走向顛峰。 
 
神要通過大衛建設神權王國的計劃完全成就了。這事從大衛當牧童、神向他啓示神的委托那

年開始，到現在大約過了二十年。以人的眼光來看，這似乎是漫長而無意義的，但正是在這

期間，神培養鍛煉大衛作為統一王國的領袖應具備的軍事、政治素養，並通過各種環境使他

具有以神為中心的信仰品格，同時也使大衛在以色列中得到廣泛的支持，最大程度化解了各

支派間的矛盾。由此可見，統一王國的不是掃羅或者大衛，而是神。 
 
撒母耳記下 5:3-5記載：“於是以色列的長老都來到希伯崙見大衛王，大衛在希伯崙耶和華面
前與他們立約，他們就膏大衛作以色列的王。大衛登基的時候年三十歲，在位四十年；在希

伯崙作猶大王七年零六個月，在耶路撒冷作以色列和猶大王三十三年。” 
 
以色列將走進繁榮和擴展的時期，大衛三十歲開始作王，他在希伯崙作猶大王七年六個月，

在耶路撒冷統治十二個支派、作以色列王三十三年；他在位長達四十年六個月之久。 
 
大衛鞏固王國的第一個行動，就是把以色列的首都從希伯崙遷到耶路撒冷。 
 
撒母耳記下 5:6-10記載：“大衛和跟隨他的人到了耶路撒冷，要攻打住那地方的耶布斯人。
耶布斯人對大衛說：‘你若不趕出瞎子、瘸子，必不能進這地方’；心裏想大衛決不能進去。

然而大衛攻取錫安的保障，就是大衛的城。當日，大衛說：‘誰攻打耶布斯人，當上水溝攻

打我心裏所恨惡的瘸子、瞎子。’從此有俗語說：‘在那裏有瞎子、瘸子，他不能進屋去。’

大衛住在保障裏，給保障起名叫大衛城。大衛又從米羅以裏，周圍築墻。大衛日見强盛，因

為耶和華─萬軍之神與他同在。” 
 
大衛的第一個軍事行動，就是從耶布斯人手中奪取錫安山的保障。耶布斯城的外邦戰士認為，

他們的城堅不可摧，甚至由瞎子、瘸子來防守都可以。不過他們很快就明白，高墻並不能保

護他們。大衛察覺該城的水利系統有一個弱點，就是水溝下面的水泉，耶布斯人是從那裏取

水的。大衛吩咐士兵從地下水溝爬進城裏。策略成功，耶布斯成為耶路撒冷，又稱為“大衛

城”，成為了以色列國的首都。耶路撒冷確實有極好的地理位置，可作為國家的首都，不僅

因為這裏城墻和斜坡是天然的防禦，而且耶路撒冷處於猶大和便雅憫支派的邊界，因此大衛

選擇這裏作為首都，避免了偏愛南部或北部任何支派的嫌疑。 
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耶布斯人低估大衛了，他是了不起的總司令、政治家和君王，最重要的是他是屬神的。錫安

是大衛最喜愛的地方，那是整個城市的最高點。在大衛時代，耶路撒冷是在汲淪穀下面。大

衛在那裏建造宮殿，聖殿是建在錫安山下。大衛選了這個地方，耶路撒冷就是大衛城；在他

寫的許多詩篇中都提到錫安山和耶路撒冷。我並不喜歡耶路撒冷，彼拉多也不喜歡，他只在

宗教節期才去那裏。他在耶路撒冷過逾越節。要維護治安的時候，主耶穌被捕了；逾越節一

結束，彼拉多就回到凱撒利亞去了。但從聖經的角度，耶路撒冷是世上最重要的首都。請注

意“大衛攻取錫安的保障”，意思是他攻取了山頂而不是城市，從那個有利的位置可以奪取

耶路撒冷。 
 
撒母耳記下 5:11-16記載：“推羅王希蘭將香柏木運到大衛那裏，又差遣使者和木匠、石匠給
大衛建造宮殿。大衛就知道耶和華堅立他作以色列王，又為自己的民以色列使他的國興旺。

大衛離開希伯崙之後，在耶路撒冷又立後妃，又生兒女。在耶路撒冷所生的兒子是沙母亞、

朔罷、拿單、所羅門、益轄、以利書亞、尼斐、雅非亞、以利沙瑪、以利雅大、以利法列。” 
 
這段經文講述了大衛建造王宮的故事，以及在耶路撒冷所生子女的名單。這裏突然羅列這些

內容，目的是要證實上文提及的“大衛日見强盛”與繁榮。外邦的推羅王希蘭運物料，並差

派工人到耶路撒冷為大衛建造宮殿。在耶路撒冷期間，大衛違反申命記 17:17的教訓，又立
更多後妃，並生養更多的兒女。 
 
撒母耳記下5:17-25記載：“非利士人聽見人膏大衛作以色列王，非利士衆人就上來尋索大衛；
大衛聽見，就下到保障。非利士人來了，布散在利乏音穀。大衛求問耶和華說：‘我可以上

去攻打非利士人嗎？你將他們交在我手裏嗎？’耶和華說：‘你可以上去，我必將非利士人

交在你手裏。’大衛來到巴力‧毗拉心，在那裏擊殺非利士人，說：‘耶和華在我面前衝破

敵人，如同水沖去一般。’因此稱那地方為巴力‧毗拉心。非利士人將偶像撇在那裏，大衛

和跟隨他的人拿去了。非利士人又上來，布散在利乏音穀。大衛求問耶和華；耶和華說：‘不

要一直地上去，要轉到他們後頭，從桑林對面攻打他們。你聽見桑樹梢上有脚步的聲音，就

要急速前去，因為那時耶和華已經在你前頭去攻打非利士人的軍隊。’大衛就遵著耶和華所

吩咐的去行，攻打非利士人，從迦巴直到基色。” 
 
以色列統一，建立了强大的中央政府。這不利的消息傳到非利士人耳中，他們決定進攻以色

列。他們駐軍在耶路撒冷南面的利乏音穀。大衛為此求問耶和華。大衛未作王之前，在凡事

上都求問耶和華，遵照神的旨意行事；如今絲毫不因自己坐在寶座上就擅自行事、改變對神

的態度。在得到耶和華勝利的保證後，大衛進攻敵人，將非利士人打敗。他稱那地方為巴力‧

毗拉心，意思是巴力被打敗了，或衝破之主，因為耶和華在那裏衝破了敵軍的陣營。根據歷

代志上 14:12的記載，大衛拿了非利士人撇下的偶像，將其燒毀，免得成為後人的絆脚石。 
 
在撒母耳記下 6章，大衛用一個錯誤方法做一件正確的事。大衛很想把約櫃送回錫安。但神
已經頒布律法對選民搬運約櫃作了明確的規定；按照民數記 7:9的規定，利未支派的哥轄人
要用肩膀扛抬約櫃。烏撒伸手扶住約櫃，立刻被擊殺在約櫃旁；因為神明確指示“不可碰觸”。

後來大衛再一次將約櫃運到耶路撒冷時，就完全地依照了神的律法行事，小心翼翼地辦理。

米甲卻輕視大衛對約櫃送回大衛城所表達出的熱情和歡樂。 
 
這一章的標題可以寫作“用錯的方式做對的事”。假設用另外一個格言來概述這個負面的故

事，那就是：“為達到目的不擇手段”。許多機構或一些人把這句話當作他們的生活哲學。

我不是指這是大衛的生活哲學，但就撒母耳記下 6章的這個特殊事件而言，這評語並不為過。
相信這是大衛生活中最重要的日子之一。如果你要在大衛一生中選一個最重要的日子，你會
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選哪一天？是年輕時，撒母耳在這個小牧羊人頭上塗抹膏油的那一天？是他殺了巨人歌利亞

的那一天？還是他跟掃羅女兒米甲結婚的那一天？是大衛從掃羅那裏逃出來的那一天？還是

掃羅死的那一天，因為表示大衛要作王了？是他頭戴金冠、作以色列王的那一天？是他的兒

子押沙龍背叛他和被害的那一天？還是他兒子所羅門被膏為王的那一天？這些事件在一個偉

人的一生中都是很重要的日子。我認為最突出的兩件事是：大衛帶著神的約櫃回到耶路撒冷

的那一天，以及大衛決心建造聖殿的那一天。這是大衛一生中兩個最重要的日子。 
 
約櫃之約代表神住在以色列人中間，利未記記載著會幕和裏面的神聖器物、製造的樣式和擺

設的方式。會幕的外院有祭壇、洗濯盆，在那裏要先對付罪的問題。聖所裏放著三樣神聖器

物，即金燈檯、金祭壇和陳設餅的桌子。在至聖所裏面有約櫃和施恩座，那是神和人相會之

處；約櫃是舊約聖經中最能讓人聯想到耶穌基督的圖像，那是神繪畫的一幅圖像。我個人不

喜歡坊間給基督的畫像，尤其是中世紀藝術家畫的。沒有人知道主耶穌長的是什麽樣子。有

說他是白人、是黑人、是深色的。我們不知道，因為聖經並沒明確告訴我們。但是聖經對會

幕、尤其是約櫃的規格卻有詳細的描述。約櫃是皂莢木做的、有精確的尺寸、裏外都用金子

覆蓋的箱子。約櫃代表神的同在，後來選民慢慢地用迷信方式對待約櫃，他們認為那個箱子

裏面很神秘，其實不是。這只是一個標誌，代表神的同在，更讓人聯想到耶穌基督。 
 
在撒母耳時代，非利士人擄走了約櫃，對約櫃變得迷信起來，他們在亞比拿達的家裏用新車

送回以色列，約櫃在那裏停留了許久。當大衛在耶路撒冷作王時，他想把約櫃運回耶路撒冷，

因為他認為那是最合適的地方，也是神揀選之地。在申命記 16:16，神吩咐說：“你一切的男
丁要在除酵節、七七節、住棚節，一年三次，在耶和華─你神所選擇的地方朝見他，卻不可

空手朝見。”當大衛作王、以耶路撒冷作為首都的時候，約櫃位於耶路撒冷西邊八英里的基

列耶琳。大衛對神的熱誠和愛慕，即使在今天也是很少有信徒能與之相比的。我不喜歡有些

人一味地批評大衛，我希望自己也能像他那樣對神有愛慕和熱誠。詩篇 9:1記載：“我要一
心稱謝耶和華；我要傳揚你一切奇妙的作為。”大衛用最美妙的方式表達他內心深處對神的

愛。詩篇 108:1記載：“神啊，我心堅定；我口（原文是榮耀）要唱詩歌頌！”詩篇 103:1
記載：“我的心哪，你要稱頌耶和華！凡在我裏面的，也要稱頌他的聖名！”他對神有熱誠

和愛慕！因此，他想把神的約櫃帶回耶路撒冷。撒母耳記下 6章，我們就會看到他用錯誤的
方式進行。本章的前十七節，十六次提到約櫃。這一段請你仔細讀，你就知道主題是神的約

櫃。對大衛和神來說，這個主題很重要。至少有十一首詩篇提到搬運約櫃到耶路撒冷的大事。

你可以肯定大衛對約櫃毫不迷信。他知道神與選民同在、神不在那個箱子裏。詩篇 123:1記
載：“坐在天上的主啊，我向你舉目。”大衛知道神在哪裏，他知道靠近神的方法是通過約

櫃，因為約櫃代表神和人之間的中保。這段介紹很長，因為我認為本章內容很重要。請注意

大衛要做什麽。 
 
聽衆朋友，今天的節目時間到了，我們先停在這裏。下一次節目，我們將進入撒母耳記下 6
章的研讀與查考，請大家提前預備並熟讀經文。如果你對節目中所分享的內容有什麽不明白

的地方，歡迎你來信詢問，我們很樂意為你再做說明；若是你生活中有什麽難處，也請讓我

們知道，我們可以彼此記念代禱。 
 
我們下次節目再見。願神賜福與你！ 

 


