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《穿越聖經》 
撒母耳記下（14）示巴叛變、掃羅後代被處死、以色列攻打非利士人， 

以及大衛以詩歌讚美神（撒下 20:4-23:4） 
 
 
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 18:23-20:3的內容，讓我們先來重溫一下。 
 
撒母耳記下 18:23-20:3講述大衛為押沙龍哀哭、約押向大衛進諫、大衛回耶路撒冷，以及示
巴反叛等故事。 
 
亞希瑪斯雖然率先跑到城門，卻不敢對大衛王講述押沙龍的死訊，只是含糊其辭。 
 
大衛聽到逆子的死訊，為什麽極其哀慟呢？原因有以下幾點：第一，他明白自己在押沙龍死

亡的事上要負上部分責任。先知拿單曾說，因為大衛殺死烏利亞，所以兒子要背叛他。第二，

大衛對約押及其手下的軍官違背他的意願殺死押沙龍一事，表示憤怒。第三，大衛真的愛兒

子押沙龍，雖然兒子如此大逆不道。 
 
我們有時必須要責備執掌政權的人。約押知道，他直言頂撞大衛一定會令大衛不悅，但是他

明白事情必須如此行。他告訴大衛，如果大衛不安撫軍心、嘉獎將士們浴血奮戰得來的勝利，

事情必定大大不妙；約押這種態度是值得效法的，因為有時我們應當直話直說。 
 
大衛坐在城門口，因為那是做生意與施行審判的地方。他親自往那裏去，表明他已經不再哀

哭，心情恢復正常。 
 
幾天以前，大多數以色列人還支持押沙龍的叛變，現在這一班百姓又要大衛回來作他們的王

了。群衆的心理變幻無常，因此服從更高的道德律例、遵行神的旨意，遠勝過依從多數人的

喜好決定。依從聖經所定的道德原則，能幫助你不受群衆的喜好和意見所影響。 
 
大衛立亞瑪撒作元帥是精明的政治安排。第一，亞瑪撒曾經作押沙龍的元帥，立他作元帥，

可以贏得叛軍的效忠；第二，以亞瑪撒代替約押，處罰約押過去殺死押尼珥的罪過；第三，

亞瑪撒對猶大的許多首領有很大的影響力。這一切都有助於國家的統一。 
 
示每承認他的過錯，求大衛的饒恕，為要保全性命。他的計劃暫時生效，因為這是祝賀大衛

複國之日，不是將犯人處死的日子。但是根據列王紀上 2:8-9的記載，大衛吩咐所羅門，以後
要將示每處死。 
 
大衛回到耶路撒冷，寬容大度、憐憫為懷，他不殺示每，再見米非波設時歸回他一半産業、

並賞賜巴西萊的忠心。大衛的榜樣立下公平治國的標準，但只有等到主耶穌來臨，才能充分

實現以公義治理國家的理想。 
 
以色列雖然是統一的國家，卻由十二個支派各自為政。這些支派對國家整體的目標，常常難

以達成一致。支派之間的嫉妒，從起初就使他們無法完全征服應許之地，現在因為示巴有背

叛的行為，支派之間的猜疑又威脅到大衛王朝的長治久安。 
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接下來，我們繼續研讀與查考撒母耳記下 20章剩下的內容。 
 
撒母耳記下 20:4記載：“王對亞瑪撒說：‘你要在三日之內將猶大人招聚了來，你也回到這
裏來。’” 
 
亞瑪撒是押沙龍叛軍的元帥。根據撒母耳記下 17:25和歷代志上 2:17的記載，亞瑪撒是大衛
的姊妹亞比該的兒子，是押沙龍的表兄弟。在押沙龍叛變失敗後，大衛任命亞瑪撒代替約押

作軍隊的元帥。 
 
撒母耳記下 20:5-7記載：“亞瑪撒就去招聚猶大人，卻耽延過了王所限的日期。大衛對亞比
篩說：‘現在恐怕比基利的兒子示巴加害於我們比押沙龍更甚。你要帶領你主的僕人追趕他，

免得他得了堅固城，躲避我們。’約押的人和基利提人、比利提人，並所有的勇士，都跟著

亞比篩，從耶路撒冷出去追趕比基利的兒子示巴。” 
 
一直尋找機會起用亞瑪撒的大衛，將鎮壓示巴叛亂的任務交給亞瑪撒，企圖達到削弱約押勢

力、同時履行對亞瑪撒應許的雙重效果。但猶大人不願歸在叛亂者亞瑪撒的手下。對此大衛

認識到自己的錯誤，命亞比篩鎮壓叛軍，暫時收拾了事態。但是大衛的這一系列措施，給忠

臣帶來很深的傷害。結果暴躁且政治慾强烈的約押因著嫉妒和怨恨，終於殺死了叛變者亞瑪

撒。通過這一次的流血事件，我們明白：神有時甚至通過不義之人的手，去實現自己公義的

計劃；神的意念高過人的思想。 
 
與押沙龍叛逆相比，示巴的叛亂更嚴重。事實上，押沙龍是因個人高舉叛亂的旗幟，示巴的

叛亂是由於支派間的利害關係。 
 
大衛恢復王權以後，重新組織行政機構，謀求國家的發展。新設了“掌管服苦”制度，更換

大臣等。這裏的“掌管服苦”是掌管供物和稅金的官吏，對百姓起監視勞動作用。 
 
撒母耳記下 21章一開始講到以色列鬧饑荒。 
 
撒母耳記下 21:1記載：“大衛年間有饑荒，一連三年，大衛就求問耶和華。耶和華說：‘這
饑荒是因掃羅和他流人血之家殺死基遍人。’” 
 
對選民來說，神經常通過自然界向他們傳達旨意，因此災禍向百姓提供自我反省的機會。 
 
撒母耳記下 21:2-7記載：“原來這基遍人不是以色列人，乃是亞摩利人中所剩的；以色列人
曾向他們起誓，不殺滅他們，掃羅卻為以色列人和猶大人發熱心，想要殺滅他們。大衛王召

了他們來，問他們說：‘我當為你們怎樣行呢？可用什麽贖這罪，使你們為耶和華的産業祝

福呢？’基遍人回答說：‘我們和掃羅與他家的事並不關乎金銀，也不要因我們的緣故殺一

個以色列人。’大衛說：‘你們怎樣說，我就為你們怎樣行。’他們對王說：‘那從前謀害

我們、要滅我們、使我們不得再住以色列境內的人，現在願將他的子孫七人交給我們，我們

好在耶和華面前，將他們懸挂在耶和華揀選掃羅的基比亞。’王說：‘我必交給你們。’王

因為曾與掃羅的兒子約拿單指著耶和華起誓結盟，就愛惜掃羅的孫子、約拿單的兒子米非波

設，不交出來，” 
 
這是聖經中很特別的經文。要瞭解背景必須看約書亞記 9章。基遍人欺騙了約書亞，約書亞
與他們訂立一個約定；神是不准選民與外邦訂約的。那時候的人一旦定了約就要遵守。約是
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不容被毀的。約書亞與基遍人定了約，掃羅卻毀了這約；大衛只好彌補掃羅的錯誤行為。但

是神沒有忘記掃羅毀了與基遍人所定的約。由於以色列人是神的百姓，他們不能逃避責任。

審判就是突然臨到他們的三年饑荒。今天，在我們這個時代，不能說哪一個國家是基督徒國

家，或是順服神的國家。但神會對付國家、審判國家。不管是哪一個國家，神都要叫他們各

自負責。神審判了埃及、巴比倫，也審判了亞述、希臘、羅馬、乃至現代的國家。大家都在

談和平，但這個世界依然沒有真正的和平。以賽亞書 57:21記載：“我的神說：惡人必不得
平安！”以賽亞書 3:12記載：“至於我的百姓，孩童欺壓他們，婦女轄管他們。我的百姓啊，
引導你的使你走錯，並毀壞你所行的道路。”如果國家沒有治理好，就會受到神的審判。現

在氣候發生巨變，地震、戰爭頻傳，神的審判已經臨到了。撒母耳記下 21章顯明神要審判國
家的事實。 
 
接著，我們看到大衛與非利士人戰爭不斷。 
 
撒母耳記下 21:15-17記載：“非利士人與以色列人打仗；大衛帶領僕人下去，與非利士人接
戰，大衛就疲乏了。偉人的一個兒子以實‧比諾要殺大衛；他的銅槍重三百舍客勒，又佩著

新刀。但洗魯雅的兒子亞比篩幫助大衛，攻打非利士人，將他殺死。當日，跟隨大衛的人向

大衛起誓說：‘以後你不可再與我們一同出戰，恐怕熄滅以色列的燈。’” 
 
大衛是一個了不起的人，他的百姓都知道沒有人可以取代他。現在大衛漸漸老了，每次領軍

打仗，便發現自己精力大不如前。以色列的領袖看大衛老了，不適合再隨軍出戰了，他們對

大衛說，他們更需要大衛留在後方鎮守。接下來神又讓選民戰勝了非利士人。 
 
撒母耳記下 21:22記載：“這四個人是迦特偉人的兒子，都死在大衛和他僕人的手下。” 
 
這一節講的偉人就是巨人歌利亞。當大衛出去和歌利亞對打的時候，他選了五塊光滑的石子。

我還聽過有人生動描述說，大衛恐怕第一次打不中，於是多準備幾塊石子。他們說這給我們

的教訓是：我們應該常有準備。可是在這裏的解釋是：巨人有四個兒子，他們都參與了非利

士人的軍隊。大衛知道，他殺了巨人歌利亞，歌利亞的四個兒子一定會出來和他戰鬥。雖然

大衛那時沒有這麽多經驗，但是歌利亞的四個兒子必會報仇。如果亞比篩沒有來援助大衛，

並殺死非利士人的話，歌利亞其中一個兒子以實比諾最後一定會報仇的。可是年輕的大衛和

巨人對打的時候，他還有四塊石子可以解決巨人的四個兒子。他用彈弓的技術非常精準，可

能每天練習好幾個小時。我可以想像他在狹窄的地方，甚至小到松鼠能爬的凹陷處都能投得

準。撒母耳記下 21章以大衛是個勇士作結束，神用奇妙方法，把他所有的敵人交給大衛。 
 
撒母耳記下 22章是大衛感謝神把他從敵人手中搭救出來所唱的歌，在內容上和詩篇 18篇所
表達的意思一致。 
 
撒母耳記下 22:1記載：“當耶和華救大衛脫離一切仇敵和掃羅之手的日子，他向耶和華念這
詩，” 
 
這首詩顯然是大衛晚年時寫的，他回顧自己的一生，明白神的手一路引領他，直到晚年。我

相信詩篇 23篇也是這個時候寫的，因為這個時期大衛可以說：“耶和華是我的牧者，我必不
致缺乏。”保羅在腓立比書 1:6說：“我深信那在你們心裏動了善工的，必成全這工，直到
耶穌基督的日子。”親愛的聽衆朋友，神帶領你直到如今，你為什麽還認為神將來不會眷顧

你呢？神在過去對大衛的眷顧，使他對未來充滿信心。 
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撒母耳記下 22:2-3記載大衛“說：耶和華是我的巖石，我的山寨，我的救主，我的神，我的
磐石，我所投靠的。他是我的盾牌，是拯救我的角，是我的高臺，是我的避難所。我的救主

啊，你是救我脫離强暴的。” 
 
“耶和華是我的巖石”，此處，巖石指的是可以休息的地方。同樣道理，今天，基督是我們

拯救的巖石，祂是根基，我們在祂裏面可以得到安息。 
 
“我的山寨”是指神在生活中的保護。“我的救主”是指在受試探的時候，神會搭救。“我

的神，我的磐石”，這句顯示大衛對神的信心，他不僅敬畏神，更信靠神。神是他信心的源

頭。“我所投靠的。他是我的盾牌”，神保護大衛脫離敵人的手。“是拯救我的角”，意思

是神就是那位讓大衛可以倚靠的救主。 
 
今天，我們活在科技發達的時代，好像沒有任何值得稱頌的地方。這個時代很多事情都可以

由電腦操作。物質的享受使人忘記了神的拯救。如果生活中沒有神，人生會是多麽單調。相

比忘恩的人，大衛在一生的所有經驗中更認識神，他用詩歌表達對神的感恩和讚美。 
 
撒母耳記下 22:36記載：“你把你的救恩給我作盾牌；你的溫和使我為大。” 
 
大衛是一個粗獷和堅毅的人，他很容易生氣。但神是溫和的，大衛對神的愛和他與神的關係

能使他內心平安，讓他成為一個溫和仁慈的人：“你的溫和使我為大。”我們需要更多地與

神聯結在一起，我們現在這個時代的人真是需要神！這是一首偉大的讚美詩，大衛的詩篇都

很美妙，能使人心開竅、心胸寬廣，自在地生活。詩篇讓你活過來。我們聽見很多人想“活”，

現在人們的生活改善了，越來越豐裕舒適，許多青年人在富足的家庭中長大。有些人竟然放

棄這一切離家出走，過著游民的生活；他們說他們想活。可是親愛的聽衆朋友，物質不會使

你活得更平安。逃避和丟棄神給的約束不能使我們永存；只有進入與神正確的關係，我們才

能真正為主而活。撒母耳記下 22章是一首偉大的詩篇，是大衛回顧他的一生、受感而寫的作
品之一。在讀詩篇 23篇的時候，我不認為那是一個還不够成熟的男孩寫的，詩篇 23篇不是
一個沒有經歷太多人情世故、不知道生命何價的大學生寫的，也不是正在事業和政治上滿有

野心、力爭上游的中年人寫的，更不會是一個妄想成名的人寫的。詩篇 23篇是由一位年邁的
老國王、在回顧他的一生、明白有神的手親自引領、有感而寫的。大衛是飽經風霜的人，世

上金錢能買的物質他都享受過，對這一切，大衛所作最美好的結論是：“耶和華是我的牧者”，

這首無與倫比的讚美詩不只是偉大的文學作品，更開啓了我們的眼界，讓我們看到比日落或

月亮上升更為光彩的事。這裏講到一個人與全能神奇妙的關係，我們也需要有那樣的關係！  
 
撒母耳記下 23:1記載：“以下是大衛末了的話。耶西的兒子大衛得居高位，是雅各神所膏的，
作以色列的美歌者，說：” 
 
大衛是耶西的兒子，耶西是伯利恆的農夫，大衛從來不以為耻。神提拔大衛“居高位”，神

把他安置在偉人中間。大衛是雅各的神所膏的，也就說，那位把聰明、有計謀的雅各變成以

色列、神的王子的真神，把大衛放在王位上，也拯救了今天的你和我。這位神滿有恩典、良

善和慈愛，是一位奇妙的救主！大衛也是“以色列最奇妙的詩人”，他是音樂家：他能作詩

填詞，他能演奏，他喜愛音樂。我感受到大衛對音樂的喜愛，雖然我不懂音樂，但我欣賞好

的音樂。我不喜歡靡靡之音，我認為那根本就不是音樂。可惜這類音樂已經混進了教會。好

的音樂，應該能使人靈魂甦醒、更加敬拜神。 
 
撒母耳記下 23:2記載：“耶和華的靈藉著我說：他的話在我口中。” 
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神的靈感動大衛寫出許多詩篇。彼得說聖靈感動是人們寫舊約的方式。彼得後書 1:20-21記載：
“第一要緊的，該知道經上所有的預言沒有可隨私意解說的；因為預言從來沒有出於人意的，

乃是人被聖靈感動，說出神的話來。” 
 
撒母耳記下 23:3-4記載：“以色列的神、以色列的磐石曉諭我說：那以公義治理人民的，敬
畏神執掌權柄，他必像日出的晨光，如無雲的清晨，雨後的晴光，使地發生嫩草。” 
 
這是大衛所作最卓越的宣告之一。我曾經說過撒母耳記下 7:7-13是聖經中最偉大的經文之一，
那是神與大衛所立的約，這個大衛之約是基督未來國度的基礎，應許大衛家執掌王權、堅立

他在地上的國。神應許彌賽亞出於大衛之根。這位神在伊甸園裏對夏娃作過同樣的應許，這

位神也對亞伯拉罕、以撒和雅各作過同樣的應許。摩西、約書亞都提到過他，現在神定的大

衛之約也與彌賽亞有關。 
 
聽衆朋友，今天的節目時間到了，我們先停在這裏。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！ 

 


