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《穿越聖經》 
詩篇（12）繼續講述大衛論及有關愚頑人的罪惡、得居聖山者的品行等真理，

以及大衛爲信心穩固而祈禱（詩 14:4-16:4） 
 
 
聽眾朋友，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眾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，我們查考與分享了詩篇 12:6-14:3 的內容，讓我們先來重溫一下。 
 
詩篇 12:6-14:3 繼續講述大衛向神祈禱、求神幫助與眷顧，並論及有關愚頑人的罪惡等真理。 
 
真誠和忠實是極為寶貴的，因為那都是鮮少有人能完全做到的。許多人是騙子、說謊者、奉

承者，他們以為藉著詭詐可以得到想要的東西。作為一個君王，大衛肯定常常面對這類人，

他們希望討大衛的歡心，或想藉著阿諛奉承而爭取高位。雖然有時我們感到真誠和忠實似乎

已經不存在了，但我們還有一個盼望，那就是神的話語。神的話語像精煉的銀子一樣純正，

因此當神說話時，要留心聆聽。 
 
詩篇 13 篇的詩句看似怨言，卻反映出詩人的心是緊緊跟隨神的。親愛的聽眾朋友，對於大衛

的禱告，你感覺是否也是如此呢？有時我們 需要做的，就是把問題拿出來與朋友商議，求

他們幫助我們正確地分析這些問題。在這首詩的頭兩節，就出現了四次“要到幾時呢？”的

句子，這顯示出大衛內心的困擾。大衛向神表達他的感受，並向神尋求力量，在祈禱的結尾，

大衛表示對神的盼望和信靠。祈禱是我們向神表達自己的感受，以及把問題向神提出來的一

個途徑。神幫助我們重獲正確的觀念，引領我們得平安。哈巴谷書 3:17-19 記載：“雖然無花

果樹不發旺，葡萄樹不結果，橄欖樹也不效力，田地不出糧食，圈中絕了羊，棚內也沒有牛；

然而，我要因耶和華歡欣，因救我的神喜樂。主耶和華是我的力量；他使我的脚快如母鹿的

蹄，又使我穩行在高處。這歌交與伶長，用絲弦的樂器。” 
 
大衛經常嫌神的行動緩慢，我們也常常有這種不耐煩的感覺。看到罪惡和痛苦毫無攔阻地來

到，我們會懷疑神是否準備去制止他們。不管還要等多久才可以看見神的公義，大衛肯定會

繼續信靠神。當你感到不耐煩了，請記住大衛禱告的詩句，並堅持信靠神永恆的憐憫。 
 
大衛是一個有信心的人，但他也和普通人一樣會感受到困難帶來的壓力。不過，大衛對壓力

的反應，與詩篇 11 篇中所描述想放棄的人截然不同。大衛持守他的信心。在絕望的時候，堅

守要比放棄困難得多，但是倘若你放棄了神，你就是接受了絕望的人生。 
 
愚昧的人不是指那些愚笨或沒有受過教育的人，而是指拒絕神的人。愚昧人拒絕神，即是拒

絕訂立道德和屬靈律法、帶來公正和美好生活的那一位。愚昧的人就是“敗壞”的，因為否

認神的存在就讓罪惡控制了。使徒保羅曾在羅馬書 3:10-12 哀嘆世上缺少對神忠心的人，以致

罪惡猖獗蔓延。不過，智慧的人不單相信神的存在，也都努力討神的喜悅。親愛的聽眾朋友，

相信神卻不肯討神喜悅也同樣是愚昧的，我們千萬不要成為另一種愚昧人啊！ 
 
真正的無神論者既愚昧又敗壞。這種人之所以愚昧，是因為他們漠視神存在的證據；他們之

所以敗壞，是因為他們不肯按著神的真理而生活。這裏所提到的愚昧人是指在行動上放肆、

墮落的人。根據聖經記載， 徹底的愚昧者就是口出狂言說“沒有神”的人。 
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除了神之外，沒有誰是完美的。在神面前，我們所有人都是有罪的。羅馬書 3:23 記載：“因

為世人都犯了罪，虧缺了神的榮耀；”我們可能表現得比別人强，比別人好，不過當我們把

自己與神的標準作比較時，就會知道自己有罪，應該離棄罪惡歸向神。 
 
接下來，我們繼續研讀與查考詩篇 14 篇剩下的內容。 
 
上一次節目，我們說詩篇 14 篇包括三部分，分別是：世界的敗壞、對神兒女的敵意，以及禱

告並渴慕救恩。第一部分是 1-3 節，講述世界的敗壞，我們已經講完了。接下來，我們進入

第二部分 4-6 節，涉及的內容是對神兒女的敵意。愚頑人不僅反對神，也反對神的兒女。 
 
詩篇 14:4-6 記載：“作孽的都沒有知識嗎？他們吞吃我的百姓，如同吃飯一樣，並不求告耶

和華。他們在那裏大大地害怕，因為神在義人的族類中。你們叫困苦人的謀算變為羞辱；然

而耶和華是他的避難所。” 
 
當耶和華站在無辜者的一邊，不義的人就大大地害怕。惡人常常因困苦人單純的信心而嘲笑

他們，但現在惡人要看見，不義之人所否定的神，就是這位作屬神之人避難所的主。 
 
有錢的政客很虛僞。沒有富人願意放棄自己的財富幫助窮人。你和我累積的財富是多麽地微

不足道，但富人卻想盡辦法逃稅。神當然知道人的本性，這就是愚頑人的光景。 
 
如同其他苦難、悲痛詩，本詩前半部分控告沉痛的現實，後半部分急轉而下，談論義人將藉

著神的公義與審判得勝，滿懷期待感謝、稱頌神。有朝一日神必高舉義人，確立正義的勝利。

詩人的眼光從暗淡的現狀轉到歡樂的未來。 
 
第三部分，禱告並渴慕救恩。在這裏我們可以感受到勝利。 
 
詩篇 14:7 記載：“但願以色列的救恩從錫安而出。耶和華救回他被擄的子民那時，雅各要快

樂，以色列要歡喜。” 
 
“救回他被擄的子民”，不僅指被擄者從巴比倫歸回，也包括將來使人從罪與死亡捆綁中得

以釋放。詩人用被擄來描述聖徒被罪轄制的生活。 
 
這節經文期待，有一天榮耀的日子會來到，以色列的救恩要從錫安而出。這一天，雅各要快

樂，以色列要歡喜。你不要誤解這節經文的意思。不管是誰，如果他說神對以色列的將來沒

有計劃，他就等於承認他不明白這首詩歌所表達的內涵。他可能想要避免聖經所說的話，但

是他不能否認詩人內心對未來的呼喊，以及心中的喜樂。有一天，神要在地上建立一個國度，

以色列要成為這個國度的中心。 
 
當彌賽亞從錫安而出，拯救祂子民的時候，那將會是一個大日子。屬基督的猶太聖徒 後全

然獲救，脫離那被擄之地，就是那些否定惟一真神之列國。那時，以色列將享有無比的快樂。 
 
詩篇 15 篇是另一首簡短的詩歌，我認為是對詩篇 9-14 篇內容的總結。如果你回顧這些詩篇，

你就會看到清晰的脈絡。9-10 篇是屬撒但的人的寫照，他們驕傲、自誇、自負。11 篇講到義

人受試煉。12 篇讓我們看到敬虔人處在不敬虔人中間的光景，以及大災難時期不敬虔之人的

下場。13 篇反映神的百姓在大災難時期的困境。14 篇講到人類在末日的敗壞，無神論的態度，

以及人類下流悖逆的行為。現在 15 篇告訴我們，哪些人可以進入神的國度。本詩描述哪些人

可以與神同在。 
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這首詩採用古代近東典型入殿形式，論及信徒正確的敬拜態度。古代近東，禮拜的人進入聖

所之前，要問聖所祭司，自己能否入殿。本詩以這種形式展開，獨到之處在於：入殿條件一

般提出儀式上的要求，然而本詩卻一再强調敬拜之人的心靈態度。 
 
詩篇 15:1 記載：“耶和華啊，誰能寄居你的帳幕？誰能住在你的聖山？” 
 
在本節經文中，詩人以兩個反問句質問誰有資格居住在神的帳幕和聖山，以此引出參與末世

安息的聖徒應具備的生活態度。真摯嚴正的詢問促使人回顧生活、謹慎身心。人敗壞到極點，

憑自己的力量絕不能成聖，然而靠著神的恩典卻被稱義。這並不意味著聖徒不再有責任行公

義。正如雅各呼籲：沒有行為的信心是死的、無效的。 
 
只有一座聖山，聖經稱之為錫安，錫安在以色列地上。詩人談論的是那些能够進入千禧年國

度的人，基督會在地上建立這個國度，以色列就是這個國度的中心。 
 
詩篇 15:2-4 記載：“就是行為正直、做事公義、心裏說實話的人。他不以舌頭讒謗人，不惡

待朋友，也不隨夥毁謗鄰里。他眼中藐視匪類，卻尊重那敬畏耶和華的人。他發了誓，雖然

自己吃虧也不更改。” 
 
首先，錫安的居民行為正直。正直的人品行端正。他是完全、凡事慎密和平衡的一個人。第

二，錫安的居民作事公義。他小心保持一個沒有犯罪的良心。他寧可存著無愧的心回天家，

也不願帶著有虧的良心留在地上。你可以絕對相信，他是心裏說實話的人。他寧死也不肯說

謊。他的話就是他的保證。他的原則是，是就說是，不是就說不是。他不以舌頭讒謗人。你

不會看見他說別人的閑話。誹謗和揭發私隱的話不會出自他的嘴。他控制自己的舌頭只說造

就人的話，不說傷害人的話。他不毁謗鄰里。他只是全心幫助、鼓勵和教導人。若聽見別人

繪聲繪色地談論有關他朋友的醜聞，他就會讓醜聞在他那裏止住。我們大可以相信他不會向

任何人講論是非。在他眼中，好壞之分是不會模糊的。他能分辨罪惡與公義、黑暗與光明、

邪惡與良善。他藐視匪類，意思是他直言無諱地指出這人的惡行。另一方面，他公開讚賞每

一個有信心的人，與他們同證。他一旦作出承諾，就必遵守諾言，縱使那會導致他在財政上

的損失。例如，一個信徒同意以八萬五千元出售他的房子。但在他簽署文件之前，他發覺可

以把房子以九萬元賣給一家發展公司。但他既已答應第一位買家，他就信守他的合約。 
 
這是基督徒的倫理要求。這段經文並未詳細闡明聖徒的實踐倫理，聖經還有其他倫理誡律。

重要的不是具體的德行，而是活出神百姓生命的真誠態度，即行公義、好真理、愛鄰舍。路

加福音 10:27 記載主耶穌說：“你要盡心、盡性、盡力、盡意愛主─你的神；又要愛鄰舍如

同自己。” 
 
詩篇 15:5 記載：“他不放債取利，不受賄賂以害無辜。行這些事的人必永不動搖。” 
 
身處戰禍的人， 迫切的期待是安定與和平。這世界是善惡的戰場，生活在這世上的人 熱

切的盼望是安全。堅固人心的磐石與藏身之處，就是住在基督的話語裏，與聖靈同行。使徒

保羅教導我們要渴慕堅固我們的神。羅馬書 15:8 記載：“我說，基督是為神真理作了受割禮

人的執事，要證實所應許列祖的話，”哥林多後書 1:21 記載：“那在基督裏堅固我們和你們，

並且膏我們的就是神。” 
 
這篇詩篇中，大衛說的正好和雅各所說的一樣。雅各書 2:18 記載：“必有人說：‘你有信心，
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我有行為；你將你沒有行為的信心指給我看，我便藉著我的行為，將我的信心指給你看。’”

我喜歡約翰加爾文說的，他說：“只有信心才能得救，但是光有得救的信心是不够的。”誰

能站在神的面前？就是那些對神有信心，又能過公義生活的人。我看到很多人在說基督快要

再來了，可是我卻沒看見那些說期待主再來的人在生活上有什麽改變。如果你真相信主耶穌

快要再來，或你相信有一天你會站在主面前交帳，你必須確定你是按照神認定的方式生活。

這才能真正考驗你是否愛主並期待主耶穌的再來。這首詩很精彩！ 
 
詩篇 16-24 篇是同類型的詩篇。我們的詩歌本也是按照主題分的，例如讚美、悔改等，都歸

類好了。詩篇的排列也是這樣，這九首詩篇是對基督和有信心的餘民的預言。詩篇 16 篇是復

活的詩歌，是第三首彌賽亞詩，8 節涉及基督的生命，9 節涉及基督的死亡，10 節涉及基督

的復活，11 節談及基督的升天。新約有三處有關基督復活，是引用這首詩篇。這首詩被稱為

“大衛的金詩”。馬丁路德把“金詩”譯作“金色的珠寶”，我認為這和原意很接近。詩篇

56-60 篇也是“金詩”。詩篇 16 篇這首彌賽亞詩的意思在新約聖經裏藉著聖靈完全應驗了。

讓我們稱這首詩為大衛的金色珠寶，因為他正在期待後裔中將要來的那位，即他口中的“我

的拯救”。 
 
詩篇 16:1 記載：“神啊，求你保佑我，因為我投靠你。” 
 
這節經文表現出詩人對神的信靠與順服，這讓我們聯想到：主耶穌基督的順服是何等美妙。

根據約翰福音 5:30 的記載，耶穌基督說祂要遵行父神的旨意，把自己完全交在父神的手中。

基督刻意在地上採取順服的立場，祂道成肉身成為人的樣式。我們每一個人都很渺小，卻變

得驕傲、想高抬自己。一些在高位的政客、科學家、教育家，其口氣好像在扮演神似的，其

實這些人在地上是很渺小的。希伯來書 2:6-7 說“我們比天使微小一點”。我們是這樣，但基

督不必這樣，祂卻甘願成為人。我很高興我是人，但必須要認識人是什麽。神為我們所做的

一切，以及我能和主同工、我能與信主的人一起同工而大大喜樂。 
 
詩篇 16:2 記載：“我的心哪，你曾對耶和華說：你是我的主；我的好處不在你以外。” 
 
“我的好處不在你以外。”詩人藉此句宣告惟一的信仰：惟有耶和華是造物主，惟有耶和華

能賜永生與救恩。世界有不計其數的宗教，只有這惟一的信仰具有救贖的能力與實效。 
 
親愛的聽眾朋友，當你看到大自然的時候，你是否有對神說：“你是我的創造主，我的救贖

主，賜我生命的神”？我們有位天父，祂按照祂的形像造了我們，我相信祂很喜歡我們對祂

說：“你是我的主。”千萬不要像馬太福音 7:22-23 所記載的驕傲人那樣，經文說：“當那日

必有許多人對我說：‘主啊，主啊，我們不是奉你的名傳道，奉你的名趕鬼，奉你的名行許

多異能嗎？’我就明明地告訴他們說：‘我從來不認識你們，你們這些作惡的人，離開我去

吧！’”這些人稱耶穌為主，卻不認識主耶穌。當我稱耶穌為主的時候，我是認真的。 
 
詩篇 16:3 記載：“論到世上的聖民，他們又美又善，是我 喜悅的。” 
 
雖然，彌賽亞生活以神為中心，卻沒有排除祂對地上聖徒的深切關懷。事實上，兩者是相關

連的：愛神就是愛祂的子民。約翰一書 5:1-2 記載：“凡信耶穌是基督的，都是從神而生，凡

愛生他之神的，也必愛從神生的。我們若愛神，又遵守祂的誡命，從此就知道我們愛神的兒

女。”主耶穌看祂的聖徒為世上的聖民，是祂 喜悅的。 
 
詩篇 16:4 記載：“以別神代替耶和華的（或譯：送禮物給別神的），他們的愁苦必加增；他
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們所澆奠的血我不獻上；我嘴唇也不提別神的名號。” 
 
“以別神代替耶和華的，他們的愁苦必加增；”愚頑人把“別神”當成神。異教徒有他們自

己的神，在大衛的時代是大袞和巴力。有人說他們沒有教義。有一個人曾對我說：“我不信

任何教義。”我說：“你信。你的教義就是你不信任何教義。” 
 
“所澆奠的血”，似乎指古代宗教儀式之一，將動物血撒在身上、跳舞。從屬靈角度來看，

“所澆奠的血”比喻迷醉於屬世情慾和貪婪的瘋狂世人。 
 
聽眾朋友，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！ 

 
 


