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講題: 世代交替中的大衛 

經文:  

「他(掃羅)是上主所選立的君王！我絕對不可傷害他；因為他是王，是上主所

選立的。」。(撒母耳記上 24:6) 

親愛的弟兄，不要自己伸冤，寧可讓步，聽憑主怒；因為經上記着：「主說：

『伸冤在我，我必報應。』」(羅馬書 12:12) 

一、引言 

世代交替永遠是敏感的話題因為其中牽涉到權力的交替，而權力的繼承本就充

滿變數。2019 年 Netflix 上映一部影片《教宗的承繼》，講述 2012 年喬治‧柏格

里奧，也就後來的教宗聖方濟各，因為對教廷發展方向感到失望，向教宗本篤

十六世提出建言/辭呈。這兩位教宗對於教義與傳統的看法或有不同，可是經由

密切相處而建立友誼。從他們在電影中的對話可以看到，他們對教宗此一聖職

的認識。他們都認為，教宗不是上帝，只是凡人而已，還是需要上帝的糾正；

當上帝要糾正一個教宗的時候，祂會給世界另外一個教宗。這是兩任教宗一種

對上帝主權的信任與放心。 

 影片中，本篤十六世的一句話令人印象深刻。「不要滿足我，要滿足 12 億

信徒的需要。」。前後兩任教皇一致看見的是眾人的需要，而不是個人的需要。

兩位教宗經由對話及溝通彼此影響對方，繼而展現在主裡面，互為肢體的相知

相惜。兩任教宗面對時代的衝擊，在傳統與改革的世代交替中，他們以對話與

接納交棒，以搭橋而不是築牆的權力交接。這與世俗的方式迥然不同。他們是

基督信仰的守望者與愛的追尋者，睿智而溫暖。 

對照撒母耳記上所記載，大衛與掃羅的交替方式，則令人唏噓！掃羅是以

色列歷史中第一位受膏立的君王，卻因為違背上帝的旨意，被耶和華所棄。大

衛被耶和華上帝揀選，在家鄉伯利恆由先知撒母耳膏立成為掃羅王的接班人。

撒母耳記上 21-30 章主要記載，大衛被膏立後，到三十歲在希伯崙成為以色列

國王前的一段日子。內容主要敘述大衛在掃羅王追殺下的逃亡生涯。在這個過

程中，大衛遇到各種人間冷暖，有人義氣相挺，也有人加害於他。 

今天分享重點在那段世代交替的日子，大衛如何看待處處追殺他的掃羅？

如何度過危機四伏的歲月？這些經文正可以讓我們在紛擾的世道中有所借鏡。 

二、大衛知恩圖報 

大衛在逃亡途中，首先的幫助來自祭司亞希米勒的義氣相挺。亞希米勒不但提

供食物給大衛和他的隨行者，也應大衛要求把當初斬殺歌利亞的刀給他作為武

器。亞希米勒因此被掃羅王視為叛徒。結果，掃羅藉由以東人多益的手殺了祭

司亞希米勒全家族。「那天，多益親手殺了八十五個有資格穿戴以弗得的祭司。

掃羅又把住在挪伯祭司城的其他居民都處死，不管是男是女，嬰兒或幼童，

牛、羊、驢都殺了。」（撒母耳記上 22:18b～19）。事後，亞希米勒有一個兒子

亞比亞他僥倖存活，逃到大衛那裏。大衛對亞比亞他說：「你父的全家(喪)命，

都是因我的緣故。你可以住在我這裏，不要懼怕。因為尋索你命的就是尋索我
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的命；你在我這裏可得保全。」這段敘事凸顯三個人不同的性格，多益是個投

機主義者，眼中沒有情義，只有利益；為了得到掃羅王的賞識，犧牲別人在所

不惜。掃羅王則善於利用自己的權力，迫使他人做出傷天害理的事。大衛知恩

圖報，保護延續了恩人祭司亞希米勒的血脈。 

三、大衛凡事求問上主的旨意 

大衛在逃亡期間，本身的處境相當危險，但是當他聽到非利士人正在攻打基伊

拉城，隨即求問上主，是否該去攻打非利士人，拯救基伊拉城？ (撒母耳記上

23:2)。得到耶和華上帝應許後，大衛出兵基伊拉城，拯救了基伊拉。掃羅一聽

到大衛在基伊拉後，馬上又想到基伊拉來追捕大衛。大衛一聽到風聲，再度求

問上主，基伊拉人是否會把他們交給掃羅。耶和華上帝對大衛說，基伊拉人會

忘恩負義，將他交給掃羅，催逼大衛離開。 

我們注意到，撒母耳記曾經多次記載大衛求問上帝的經過。其實，以色列

人很早以前就有求問  神的經驗。當摩西帶領百姓出埃及，遇到需要判斷的時

候，或士師時期，百姓為要尋求所行的道路通不通達，經常都會尋求上主的旨

意。這對以色列民而言，是尊重上帝，敬虔的表現。大衛也是如此，每打一場

戰，都先求問上主，順從上帝的旨意與引領，這也是大衛能征戰得勝及可以擺

脫追捕的原因。 

四、大衛敬畏上主的揀選《 撒母耳記上 23:29～24:22》 

經文記載，掃羅並沒有停止他對大衛的追捕行動。每當知道大衛躲藏的地方，

隨即率領以色列最精銳的部隊，去追捕大衛和他的部下。一天掃羅來到隱基底

的曠野，需要進到路旁的一個山洞去大解，剛好大衛跟他的隨從當時正躲藏在

洞裡的深處。大衛的部下對他說：「你的機會到了！你可以隨意處置他。」。按

著對自己有利的情況，他的部下提議殺掉掃羅王。 

然而，大衛拒絕殺掃羅。他對部下說：「他是上主所選立的君王！我絕對不

可傷害他；因為他是王，是上主所選立的。」。大衛當時本來可以輕易地殺害掃

羅，但他基於敬畏上主的心，大衛仍然承認掃羅是以色列的王。對於追殺他的

掃羅，拒絕採取報復的手段。大衛仍然相信掃羅是上主的受膏者，深信上主才

是最後的審判者，不容他的手下害掃羅，只是悄悄地割下掃羅的一塊衣襟作為

此事的證據。 

五、大衛勇於面對掃羅的反覆《 撒母耳記上 26:1～25》 

大衛在隱基底原可以輕易殺掉掃羅，卻手下留情，給掃羅反省機會。雖然當時

掃羅坦承認錯，但是，不久以後當他得知大衛的行蹤，卻又改變心意，馬上帶

兵到西弗的曠野搜捕大衛。當掃羅王和他的軍隊在哈基拉山安營休息時，大衛

和亞比篩潛入掃羅的軍營，發現掃羅和他的部隊都熟睡了。亞比篩提議趁機殺

了掃羅，然而大衛再次拒絕殺害掃羅，他相信只有上主可以審判人。大衛說：

「誰傷害上主所選立的王，上主一定處罰他。」(撒母耳記上 26:9)。最後兩人

拿走掃羅頭旁的槍和水瓶，作為再次對話的機會。槍是軍人作戰的武器，水瓶

是曠野生活不可缺少的裝備。這代表大衛可以取走掃羅關乎生命的東西。 
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大衛隨後找到掃羅的元帥押尼珥及掃羅，質問他到底是作了什麼惡事？為

何掃羅三番兩次的追趕、搜捕他？大衛想要釐清他們之間的誤會，並申明自己

數次放棄報復的機會，因為他把審判權留給上主，相信上主必申冤。大衛這種

光明磊落、寬容的胸懷，實在值得學習。 

六、大衛不允許人利用掃羅的軟弱 

最後掃羅在對非利士人戰爭中失敗自殺身亡。一個年輕人向大衛報信，聲稱自

己殺了掃羅，以為這樣可以領賞。然而大衛卻悲慟的說：「你怎麼敢殺上主所選

立的王呢？」。舊約中，先知、祭司或國王往往因為特殊的任務成為神的受膏

者。上主選立掃羅為王，本來是要掃羅與祂一起帶領人民，經歷祂同在的美

好。即使掃羅後來不聽從上主的命令，得罪了上主，失去受選立的位分，也應

該由上帝來審判及懲罰。於是，隨即叫人把那位年輕人殺了《 撒母耳記下 1:1

～27》。 

教會的時代，保羅教導我們，親愛的弟兄，不要自己伸冤，寧可讓步，聽

憑主怒；因為經上記着：「主說：『伸冤在我，我必報應。』」(羅馬書 12:12)。

一位偉大的牧師提醒他的會眾，基督的愛要我們信徒背起十字架來跟隨  主，

而不是把人釘在十字架上面。 

七、結語: 大衛追悼受膏者的殞落 

大衛從年少被揀選，就經歷上主的帶領與同在，他對上主充滿愛與敬畏。掃羅

猜忌大衛，想要殺他，但大衛即使有機會也不敢殺掃羅。因為大衛知道，上主

才是歷史的掌管者，以色列民在應許之地的生存、國家的興亡，完全取決於他

們是否忠於聖約、遵守祂的律法，他不能替上主作主。 

大衛不把掃羅王看成他的敵人。雖然掃羅王一再追的殺他，他仍然把掃羅

王看成耶和華的受膏者！這樣的信念使大衛成為一個知恩圖報的人；一個凡事

求問上主旨意的人；一個敬畏上帝主權的人；一個勇於面對掃羅反覆個性的

人；及一個不允許人利用掃羅軟弱的人。 

對上帝主權的信任與治理的放心，是今天的經文教導我們的重要的功課。

在人生紛紛擾擾的舞台上，我們看一個人、一件事的角度，不應該光從自己的

視野看，要透過別人的，甚至上帝的視角來看。如此才能知道神的旨意與神的

作為。當大衛透過這樣的視角看掃羅王，看到掃羅王還是主耶和華的受膏者！

因此當掃羅在基利波山與他的兒子一同戰死後，大衛以國殤之禮追悼掃羅王與

好友約拿單，作了一首哀歌《 撒母耳記下 1:19～27》，在猶大的居民間傳唱。

在這首哀歌中，大衛表彰了掃羅王及約拿單對以色列的貢獻，並為他們的戰死

表達了婉惜、哀傷與思念。 

撒母耳記的作者將大衛所受到的迫害化為一份對上帝信心的提醒：在世代

交替的時候，無論時代如何變遷，境遇如何，信仰的核心從未遠離「神的愛」

與「人的謙卑」。大衛走過這段崎嶇的道路，正是依靠「尋求神的旨意」，「順從

神的話語」及「繼續剛強壯膽向前行的勇氣」。 

 弟兄姊妹，我們今天面對挑戰，要戰勝艱難，解脫挾制，何嘗不是？ 


