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《穿越聖經》 
撒母耳記上（11）神廢棄掃羅、撒母耳奉神差遣膏立大衛為王、 
大衛在掃羅的宮裏，以及歌利亞向以色列軍挑戰（撒上 15:34-17:8） 

 
 
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上 14:47-15:33的內容，讓我們先來重溫一下。 
 
撒母耳記上 14:47-15:33講述掃羅的王權和家眷、掃羅與亞瑪力人爭戰、耶和華廢棄掃羅，以
及掃羅的認錯等故事。 
 
掃羅剛剛違背了神的命令，撒母耳就告訴他，他的王位不會長久了。其後為什麽掃羅又會戰

勝呢？有時不虔誠的人也能打勝仗。神既沒有保證，又沒有設限說只有義人才能得勝；神只

照自己的旨意安排。神可能因為人民的緣故，而不是因為掃羅，所以使他得勝。神可能容許

掃羅暫時作王，好使用他的軍事才能，這樣，下一任的君王大衛就可以心無旁騖，領導國人

從事屬靈戰爭。不管神因什麽緣由耽延掃羅王朝的改換，他的王位終結完全應驗了神的預言。

只有神知道自己的計劃和應許，神有命定的時間。我們的任務乃是將自己的事情和道路交托

給神，信靠神必會成全。 
 
因為亞瑪力人是游擊部隊、恐怖分子，靠攻擊、擄掠人口與財物為生。以色列人出埃及以後，

亞瑪力人首先攻擊以色列人，以後凡有機會，都劫掠以色列人的營地。神知道只要亞瑪力人

存在，選民就不能在應許之地安居；神也知道亞瑪力人敗壞的、拜偶像的習俗，會危害選民

與神的關係。保護選民身體與靈魂的惟一方法，就是將這個好戰的民族，連同他們的一切財

物，包括偶像在內，都徹底毀滅。 
 
掃羅和他的軍隊並沒有按照神的吩咐，將所有的戰利品毀滅。以色列人清楚知道，神吩咐將

戰爭中奪取的財物分別出來歸於祂，並且完全毀滅。凡是神禁止存留的，都要完全毀滅，這

是一條律法。神定出這律法，為要防止人捨不得毀滅偶像，因為有許多貴重財物都是金銀做

的偶像。違背這條律法的，可能處以死刑。這裏顯出掃羅對神的不敬不理，因為保留戰利品

直接違背神的命令。我們掩飾自己的罪行，想保護自己所有的，或想在物質上獲益，就是違

背了神的律法。因為有限度地順服神，其實是另一種形式的不順服。 
 
神說後悔立掃羅為王，這話是內心憂愁的意思，並不是承認錯誤。全知的神不可能有錯，可

見神並沒有改變心意，只不過掃羅既然變壞了，神就改變對掃羅的態度。掃羅的心已不再屬

神，只想到一己的私利。 
 
掃羅為自己立了紀念碑。他與摩西及約書亞有何等大的差別。摩西和約書亞將一切榮耀歸與

神，但掃羅卻搶奪神的榮耀。 
 
掃羅以為大勝亞瑪力人，但是神看他是大大的失敗，因為他沒有聽從神的命令，又向撒母耳

謊報戰果。他可能以為自己的謊言不會被人揭穿，或者以為所作所為不算是錯，其實是自欺

欺人。 
 
掃羅的推諉已經到了無辭可辯的地步，輪到神向他追究的時刻了。神並沒有棄絕他，他仍可
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以求神赦免，與神恢復關係，不過掃羅要想得回國度，則為時已晚。 
 
掃羅關心別人對他的看法過於他與神的關係。他請求撒母耳與他一同敬拜神，以公開表示撒

母耳仍然支持他。撒母耳如果不從，百姓就會對掃羅失去信心。 
 
接下來我們繼續研讀與查考撒母耳記上 15章剩下的內容。 
 
撒母耳記上 15:34-35記載：“撒母耳回了拉瑪。掃羅上他所住的基比亞，回自己的家去了。
撒母耳直到死的日子，再沒有見掃羅；但撒母耳為掃羅悲傷，是因耶和華後悔立他為以色列

的王。” 
 
當聖經說神後悔了，並不是說神改變主意了，神的意思是說，如果掃羅作得不好，神要廢棄

他；掃羅犯罪了，因此神要除掉他的王位。神恨惡罪，要審判罪。掃羅是百姓的選擇，他失

敗了。撒母耳為他悲傷，我認為撒母耳愛掃羅比愛大衛更多。他不喜歡看到這個人失敗，又

被丟棄了，因此他對掃羅說話的措辭是很强烈和嚴厲的；責備的話語來自愛他的人，撒母耳

的話語就是神的心意。親愛的聽衆朋友，神的愛並不意味著不會審判罪人，他愛罪人，但要

審判罪惡。我們的神是聖潔的、公義的，也是慈愛的。 
 
神揀選大衛接續掃羅作王，神叫撒母耳到伯利恆去用油膏大衛作王。因為掃羅背棄神，大衛

被帶進王宮彈琴，驅除掃羅心中的惡魔。撒母耳記上 16章是一個新的主題。我們看到大衛與
掃羅是完全不同的；大衛是屬神的，掃羅是屬撒但。在 15章我們看到掃羅被神廢棄了。神給
掃羅好多次機會讓他回轉順服神，掃羅的言行顯出他的不順服，他可以改變，但他不願改變。

神不再拖延，神已經知道這樣下去的結果如何。但掃羅還不知道，撒母耳愛掃羅，他提醒掃

羅悔罪；百姓選擇了掃羅，他們也該知道結果。今天，你和我都要知道我們是否真正屬神的

兒女，因此我們必須經過考驗。我們需要聖靈的幫助，正如希伯來書 12:6所記載的：“因為
主所愛的，他必管教，又鞭打凡所收納的兒子。”試煉主要考驗凡神所愛的兒女，掃羅時代

是這樣，今天也是一樣。雅各書 1:12記載：“忍受試探的人是有福的，因為他經過試驗以後，
必得生命的冠冕；這是主應許給那些愛他之人的。”神為什麽要用這麽極端的手法殺害亞瑪

力人和亞甲呢？亞瑪力是以掃的後裔。當選民要進入應許之地的時候，亞瑪力人與選民爭戰。

神說以色列的後代要常與亞瑪力人爭戰，神最後要審判亞瑪力人。亞瑪力人有五百年的時間

改變自己的行為，由於他們還是背棄神，神就審判他們。現在我們來到神揀選大衛接替掃羅

作王的時代了。神叫撒母耳到伯利恆去膏抹大衛為王。大衛是神所揀選的，雖然大衛也有問

題，我們大家都有問題，因為人都是罪人。 
 
撒母耳記上 16:1記載：“耶和華對撒母耳說：‘我既厭棄掃羅作以色列的王，你為他悲傷要
到幾時呢？你將膏油盛滿了角，我差遣你往伯利恆人耶西那裏去；因為我在他衆子之內，預

定一個作王的。’” 
 
掃羅有撒母耳保護他，撒母耳愛掃羅，不喜歡看到神把掃羅丟棄在一邊。撒母耳很難開口對

掃羅說，神厭棄掃羅，不讓他繼續作王了。這使撒母耳更加心痛。 
 
撒母耳記上 16:2-3記載：“撒母耳說：‘我怎能去呢？掃羅若聽見，必要殺我。’耶和華說：
‘你可以帶一隻牛犢去，就說：“我來是要向耶和華獻祭。”你要請耶西來吃祭肉，我就指

示你所當行的事。我所指給你的人，你要膏他。’” 
 
撒母耳不敢去見耶西，因為掃羅不喜歡與他對立的人。撒母耳很傷心。在我們進入這個故事



 

3 
 

的時候，我們看到神在作決定，神清楚地告訴撒母耳該怎樣作，但沒有說下一任君王是誰。

於是撒母耳到伯利恆耶西家，要耶西和他的衆子去獻祭。 
 
撒母耳記上 16:6-7記載：“他們來的時候，撒母耳看見以利押，就心裏說，耶和華的受膏者
必定在他面前。耶和華卻對撒母耳說：‘不要看他的外貌和他身材高大，我不揀選他。因為，

耶和華不像人看人：人是看外貌；耶和華是看內心。’” 
 
從這段經文我們看到寶貴的屬靈原則。在撒母耳記上 15:22，撒母耳對掃羅說：“耶和華喜悅
燔祭和平安祭，豈如喜悅人聽從他的話呢？聽命勝於獻祭；順從勝於公羊的脂油。”我們到

底是不是神的兒女，要看我們是不是愛神；不是看我們多麽會作見證，而是看我們有沒有順

服神。基督徒的生活是真實的，不是裝模作樣、虛假的生活方式。神是看我們的內心，神就

像一位室內設計師，祂看內心。撒母耳看這個健壯、英俊的年輕人，以為神會選他作下一任

以色列王。但神對撒母耳說：“我不要你看他的外貌，不要從一個人的外貌作判斷。這次我

要自己選，我要選一個能作王的人。”感謝神看內心。我們很容易從外貌看人，甚至在基督

教圈子裏，信徒也偏愛看人的外貌、經濟狀况，以及身分和地位。神絕不會根據這些條件看

人的。神告訴撒母耳不要注重人的外貌，神要看內心。於是耶西叫他的七個兒子輪流站在撒

母耳面前，撒母耳已經告訴耶西來這裏的理由。 
 
撒母耳記上 16:10-11記載：“耶西叫他七個兒子都從撒母耳面前經過，撒母耳說：‘這都不
是耶和華所揀選的。’撒母耳對耶西說：‘你的兒子都在這裏嗎？’他回答說：‘還有個小

的，現在放羊。’撒母耳對耶西說：‘你打發人去叫他來；他若不來，我們必不坐席。’”  
 
連大衛的父親也不會選大衛，可能那時大衛還小吧。我猜他大概只有十六歲，或更小。他是

個牧羊人，整天在外面牧羊，他懂得不多；耶西一定不會選大衛作王的，也可以說，耶西忽

略了大衛。耶西認為別的兒子會被選上，所以沒有叫大衛參加獻祭。當撒母耳發現大衛在牧

羊，就說：“這件事很重要，事情沒完成，我就不吃飯。” 
 
撒母耳記上 16:12記載：“耶西就打發人去叫了他來。他面色光紅，雙目清秀，容貌俊美。
耶和華說：‘這就是他，你起來膏他。’” 
 
這一節經文說大衛“面色光紅”，是指他有强健的體魄，他在曠野中，藉著牧羊練就了一番

健壯的體格，這是日後作王的必需。除此之外，他長得很帥，“雙目清秀”。神不輕看美麗

的東西，神還使用美麗：神是美麗的創造者。在這地上居住的人不該忽略各地美麗的風光，

日落是美景，可供人欣賞。非基督教的世界也得到有價值和美麗的東西，為什麽不把美麗和

才幹獻給神呢？大衛是個英俊的年輕人，但神不是因為這個理由揀選他，神知道大衛的心，

神揀選人不看重外表，而是看人心。雖然大衛後來也因軟弱跌倒了，但他及時悔改了。大衛

愛神、信靠神，他與神同行。神把他帶到窄路、懲罰他，差點要他的命，但大衛沒有自憐、

沒有哭嚎。他要與神有更緊密的關係，神很愛他。他是合神心意的人。 
 
撒母耳記上 16:13記載：“撒母耳就用角裏的膏油，在他諸兄中膏了他。從這日起，耶和華
的靈就大大感動大衛。撒母耳起身回拉瑪去了。” 
 
撒母耳用油膏抹大衛作王，神的靈就臨到大衛，這時神的靈離開掃羅了。 
 
撒母耳記上 16:14-16記載：“耶和華的靈離開掃羅，有惡魔從耶和華那裏來擾亂他。掃羅的
臣僕對他說：‘現在有惡魔從神那裏來擾亂你。我們的主可以吩咐面前的臣僕，找一個善於
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彈琴的來，等神那裏來的惡魔臨到你身上的時候，使他用手彈琴，你就好了。’” 
 
我相信掃羅被撒但占據了。他的僕人注意到他精神衰弱，這是精神病。據說音樂能使他安撫

下來。掃羅的僕人建議來個音樂競賽、找出最好的音樂家，大衛是個音樂家。 
 
撒母耳記上 16:17-23記載：“掃羅對臣僕說：‘你們可以為我找一個善於彈琴的，帶到我這
裏來。’其中有一個少年人說：‘我曾見伯利恆人耶西的一個兒子善於彈琴，是大有勇敢的

戰士，說話合宜，容貌俊美，耶和華也與他同在。’於是掃羅差遣使者去見耶西，說：‘請

你打發你放羊的兒子大衛到我這裏來。’耶西就把幾個餅和一皮袋酒，並一隻山羊羔，都馱

在驢上，交給他兒子大衛，送與掃羅。大衛到了掃羅那裏，就侍立在掃羅面前。掃羅甚喜愛

他，他就作了掃羅拿兵器的人。掃羅差遣人去見耶西，說：‘求你容大衛侍立在我面前，因

為他在我眼前蒙了恩。’從神那裏來的惡魔臨到掃羅身上的時候，大衛就拿琴，用手而彈，

掃羅便舒暢爽快，惡魔離了他。” 
 
大衛在許多方面都與衆不同，他被帶進宮裏。當神揀選一個人執行一項特殊任務的時候，神

是看內心。神已經不要掃羅了，大衛被帶進宮裏彈琴。這時大家還不知道以色列有一位新王

了。 
 
撒母耳記上 17章是很熟悉的經文，大衛和歌利亞的故事除了勇敢以外還有更多的意義。雖然
大衛只是個小男孩，但他心裏有神。他自願要和巨人打仗，不是因為百姓感到很羞耻，而是

因為歌利亞向永生神的軍隊叫陣！面對這麽强大的仇敵，大衛顯出對神的信心。撒母耳記上

17:45記載：“大衛對非利士人說：‘你來攻擊我，是靠著刀槍和銅戟；我來攻擊你，是靠著
萬軍之耶和華的名，就是你所怒駡帶領以色列軍隊的神。” 
 
撒母耳記上 17:1-2記載：“非利士人招聚他們的軍旅，要來爭戰；聚集在屬猶大的梭哥，安
營在梭哥和亞西加中間的以弗‧大憫。掃羅和以色列人也聚集，在以拉谷安營，擺列隊伍，

要與非利士人打仗。” 
 
以色列又和非利士人打仗，他們是世仇。 
 
撒母耳記上 17:3記載：“非利士人站在這邊山上，以色列人站在那邊山上，當中有穀。” 
 
非利士人已握有先機，他們曾被以色列人擊敗，養精蓄銳之後重新組織力量進行反攻。這件

事教導我們屬靈真理，就是邪惡勢力會巧妙地利用聖徒靈性與肉身的軟弱，伺機不斷挑戰。

彼得前書 5:8-9記載：“務要謹守，警醒。因為你們的仇敵魔鬼，如同吼叫的獅子，遍地游行，
尋找可吞吃的人。你們要用堅固的信心抵擋他，因為知道你們在世上的衆弟兄也是經歷這樣

的苦難。” 
 
撒母耳記上 17:4-5記載：“從非利士營中出來一個討戰的人，名叫歌利亞，是迦特人，身高
六肘零一虎口；頭戴銅盔，身穿鎧甲，甲重五千舍客勒；” 
 
歌利亞個子高大，非利士戰士們很想看到歌利亞和以色列交手，一決勝負。 
 
撒母耳記 17:7-8記載：“槍杆粗如織布的機軸，鐵槍頭重六百舍客勒。有一個拿盾牌的人在
他前面走。歌利亞對著以色列的軍隊站立，呼叫說：‘你們出來擺列隊伍做什麽呢？我不是

非利士人嗎？你們不是掃羅的僕人嗎？可以從你們中間揀選一人，使他下到我這裏來。” 
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歌利亞每天都向以色列人叫陣，要他們派一個人出來和他決鬥，但是四十天來，沒有一個人

敢接受挑戰。大衛給在軍隊當兵的哥哥們帶些食物來，看到敵軍的囂張氣焰及以色列的懼怕；

他的哥哥們趕他回家，但大衛不肯走。當掃羅聽到大衛要去迎戰歌利亞時，就把自己打仗的

裝備給大衛用，可是大衛還只是個小男孩。他說：“我不能用這些去和他打，因為我沒有用

過。我要用我習慣的武器。”這也給了我們一些教訓，我們不要去作自己辦不到或不該作的

事。如果神叫你用彈弓，你就不要用劍；如果神叫你講話，你就講；如果神不叫你說話，你

就得閉口；如果神叫你唱歌，你就唱。如果神沒叫你唱，你就不要唱。當神認為彈弓更適合

人用的時候，人卻想用劍，這就是人的常態。 
 
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！ 

 


