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《穿越圣经》 

士师记（8）基甸击败并制伏米甸人、基甸的逝世、亚米比勒的恶行， 

以及陀拉、睚珥作士师的故事（士 7:22-10:5） 

 

 

听众朋友，你好。欢迎收听《穿越圣经》这个节目。很高兴我们又在空中见面。《穿越圣

经》这个节目希望帮助每位听众能更加明白神的话语，成为遵行并传扬神话语的人。 

 

在上一次节目，我们查考与分享了士师记 6:34-7:22 的内容，让我们先来重温一下。 

 

士师记 6:34-7:22 继续讲述神呼召基甸成为以色列的士师，以及基甸击败米甸人的故事。 

 

基甸是否是试验神，或是只是求神给他更多的凭证作为支持呢？不管是哪种说法，尽管基甸

顺服神、打败仇敌的动机是对的，但他的方法却不够理想。基甸似乎已经知道，他的请求可

能会令神不悦，但他仍然求神行两个神迹，并且这是在他亲眼看到磐石上有奇妙的火以后才

求的。要作出正确的抉择，需要事实根据，这是没错的；然而基甸已经有充足的证据，他仍

然犹豫，迟迟不顺服神，还想求更多的凭证。向神要求额外的凭证就表示不相信神。在我们

应当采取行动的时候，也常常惧怕，想等候更多的证实。如果求眼见的征兆只为再一次证明

我们已相信的是真实的，我们又何需这些征兆呢？现在神引导我们最伟大的方法，就是神的

话语（即圣经），我们有神完全的、默示的话语。如果你想获得神更清楚的引导，不必求神

迹，只要查考圣经就足够了，正如提摩太后书 3:16-17 所记载的那样：“圣经都是神所默示的

（或译：凡神所默示的圣经），于教训、督责、使人归正、教导人学义都是有益的，叫属神

的人得以完全，预备行各样的善事。” 

 

基甸看到湿的羊毛以后，为什么还要另一个神迹呢？也许他认为第一次试验的结果有可能出

于自然现象。太阳晒干了地面，但厚厚的羊毛里面，是可能存有水分的。“将羊毛再试一

次”，以此作为抉择的方法不足取。这样行的人是限制神，要求神照着人的愿望和方式而

行。这样试验的结果，通常不能产生明确的效果，不能使人对自己的抉择更有信心。你应当

借着读经和祷告得到神的智慧，不要用“羊毛试验”来取代。 

 

有时我们的力量被剥夺得所剩无几，是不是完全的坏事呢？我们相信，只需靠自己的力量，

必定能成就大事，这种自满就是我们的仇敌。神为了使基甸的士兵去除这种心态，所以将他

们的人数由三万两千减至三百人。以这少数人击败仇敌，胜利当然是出于神，他们便不能自

夸。我们像基甸一样，必须明白若靠自己力量争战是极其危险的，只有倚靠神，不倚靠自

己，才能有胜利的把握。 

 

基甸面对敌军压倒性的优势，心中甚为惧怕。神明白他的恐惧，不过神并没有让基甸卸责，

反而让他潜入敌营去窃听敌人的谈话，使他产生勇气。亲爱的听众朋友，你是否正面临争战

呢？神能赐你力量，足以应付一切的情势。不要因为神帮助你的方式特别就心生惊恐，你必

须像基甸一样听从神，随时踏出第一步。只有开始顺服神之后，你才会有勇气前进。 

 

米甸是亚伯拉罕第二个妻子基土拉所生的儿子，他的后裔有五个家族，都是骑骆驼的劫掠

者，住在死海与红海中间的旷野。 

 

敌军一名士兵梦见一个大麦饼滚入他们的帐幕之中，将帐幕撞倒。大麦只值小麦的一半价
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钱，用大麦作的饼被看为下等货。以色列一小队的军队和米甸与亚玛力人的大军比起来，也

是这样。但是神会使被人看不起的以色列人，成为难以匹敌的大能大力者。 

 

基甸的军队只需呐喊观看米甸军仓皇溃退，并不需要拔刀杀敌。他们一小分队军队靠自己的

力量，绝对不能如此大胜。神要向选民显示，得胜不在于人多或力大，乃在于顺服神。 

 

上一次节目的最后，我们说到士师记 7:16-22 这段经文有一些非常美好的属灵功课，因时间

关系还没分享完。接下来，我们继续再看这段经文有关于瓶子的属灵教导。哥林多后书 4:7

记载：“我们有这宝贝放在瓦器里，”瓶子让人联想到基督徒的身体。罗马书 12:1 记载：“所

以，弟兄们，我以神的慈悲劝你们，将身体献上，当作活祭，”不要把荣耀归给人，哥林多

前书 3:21 记载：“所以无论谁，都不可拿人夸口，”肉体就是瓦器。我们有这宝贝放在瓦器

里，就是瓶子里。我们有些瓶子还没有打破，所以不会发光。要发的光不是自己的光，而是

主耶稣基督的光。神的光要借着我们破碎的生命发出去，才能照亮世界。腓立比书 2:14-15

记载：“凡所行的，都不要发怨言，起争论，使你们无可指摘，诚实无伪，在这弯曲悖谬的

世代作神无瑕疵的儿女。你们显在这世代中，好像明光照耀，”再看号角。哥林多前书 14:8

记载：“若吹无定的号声，谁能预备打仗呢？”这里指的是基督徒的见证。基督徒的见证必

须清楚、明确。 

 

在士师记 7 章，神透过基甸神奇地把选民从米甸人的欺压下拯救出来；接下来，我们在 8 章

再看后续的发展。以色列民再得自由，兴盛起来。米甸王西巴与撒慕拿被杀了。以色列民很

久没有像这样再蒙神的祝福，他们对基甸满怀感恩，请求基甸继续治理他们。 

 

士师记 8:22 记载：“以色列人对基甸说：‘你既救我们脱离米甸人的手，愿你和你的儿孙管

理我们。’” 

 

从经文中我们第一次看到选民希望有一位王来管理他们。一开始，神说不要以色列像其他国

家一样有王治理，但基甸把选民解救出来之后，他们希望基甸成为他们的王。基甸是有史以

来第一位被推荐为王的人，可是他拒绝了。稍后以色列人再度要求立一位王。其实他们不是

求，而是坚持，于是神告诉以色列最后一位士师，同时也是第一位先知撒母耳，说神要为以

色列膏一位王。在撒母耳记上 8:7 神清楚地指出选民不是厌弃撒母耳，而是厌弃神。神要亲

自治理他的百姓，以色列应当是神权治国的国家。比如说，神奇妙地使用基甸治理百姓，但

百姓心中的王是基甸。他们不但要基甸作王，还要他的后裔都作王。这表示他们想和四周的

邻国一样。对此，基甸给出了一个了不起的回应。 

 

士师记 8:23 记载：“基甸说：‘我不管理你们，我的儿子也不管理你们，惟有耶和华管理你

们。’” 

 

基甸的确成熟了，当年在酒榨打麦子的年轻人认清楚自己的软弱，他知道是神让选民得胜，

他自己是办不到的，他也看清这是神兴起他的目的。基甸真了不起。在希伯来书 11 章，基

甸被列在“信心的伟人”当中，他是最好的士师。希伯来书 11:32-34 记载：“我又何必再说

呢？若要一一细说，基甸、巴拉、参孙、耶弗他、大卫、撒母耳，和众先知的事，时候就不

够了。他们因着信，制伏了敌国，行了公义，得了应许，堵了狮子的口，灭了烈火的猛势，

脱了刀剑的锋刃；软弱变为刚强，争战显出勇敢，打退外邦的全军。”神兴起基甸为要成就

一个非凡的事工，这教导我们：神按着神的规则使用神所拣选的人，神拣选世上软弱的人成

为神的器皿。基甸还有一个弱点。 
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士师记 8:30-31 记载：“基甸有七十个亲生的儿子，因为他有许多的妻。他的妾住在示剑，也

给他生了一个儿子。基甸与他起名叫亚比米勒。” 

 

基甸有许多妻妾和七十一个儿子。这是他的大污点，正如有人批评所罗门一样，说：“神怎

么使用这样的人？”基甸是在打败米甸人之后才娶了这些妻妾，并生有这么多的孩子，但神

还是使用他。神不赞同基甸的行为，经上记载说他的行为给以色列国带来悲剧。神禁止选民

和外邦人通婚，禁止选民娶妾。神为亚当造了一个夏娃，不是很多个夏娃；神只取了亚当一

根肋骨。亚伯拉罕娶了名叫夏甲的埃及女仆为妾，从此家庭矛盾不断。 

 

士师记 9 章记载亚比米勒的生平。亚比米勒是基甸的妾所生的儿子，一个背逆、邪恶的人。

基甸不该娶妾，给以色列国带来祸害。 

 

士师记 9:1-3 记载：“耶路‧巴力的儿子亚比米勒到了示剑见他的众母舅，对他们和他外祖全

家的人说：‘请你们问示剑的众人说，是耶路‧巴力的众子七十人都管理你们好呢？还是一

人管理你们好呢？你们又要记念我是你们的骨肉。’他的众母舅便将这一切话为他说给示剑

人听，示剑人的心就归向亚比米勒。他们说：‘他原是我们的弟兄’；” 

 

亚比米勒的野心很大，他听说以色列百姓要立基甸为王，他身为基甸的儿子，很想作王。他

就到他母亲的娘家示剑，说服示剑人追随他。 

 

士师记 9:4-5 记载：“就从巴力‧比利土的庙中取了七十舍客勒银子给亚比米勒；亚比米勒用

以雇了些匪徒跟随他。他往俄弗拉到他父亲的家，将他弟兄、耶路‧巴力的众子七十人都杀

在一块磐石上；只剩下耶路‧巴力的小儿子约坦，因为他躲藏了。” 

 

“巴力‧比利土”，指“立约的巴力”。当时，示剑人废弃与神所立的约，反而与巴力立约，

从而深深陷入偶像崇拜中。他们从庙中取出七十舍客勒银子，当作政治资金交给亚比米勒。 

 

亚比米勒又恶、又残暴，他做了伤天害理的事。有解经家把亚比米勒列为士师，他可能担任

过士师，22 节说：“亚比米勒管理以色列人三年。”也有解经家说：“杀死兄弟为要篡位的亚

比米勒不可列为士师。”他残暴地杀死基甸的七十个儿子，自立为王。这种不健全的政权，

印证了但以理书 4:17 说：“至高者在人的国中掌权，要将国赐与谁就赐与谁，或立极卑微的

人执掌国权。”即使在今天，人们会以“神兴起他”形容一位好的领导。那么那些邪恶的领

导者呢？神也会许可让他们坐上宝座，因为原则是“有什么样的百姓，就有什么样的祭

司”，物以类聚。以色列百姓要亚比米勒作他们的王，他们就得到他们要的人。放眼今天的

世界，这个原则仍然不变。但神审判亚比米勒，也审判士剑的人，因为他们拥立亚比米勒为

王，让他踏上不归路。许多人不服亚比米勒的领导，于是发生了内乱。 

 

士师记 9:52-57 记载：“亚比米勒到了楼前攻打，挨近楼门，要用火焚烧。有一个妇人把一块

上磨石抛在亚比米勒的头上，打破了他的脑骨。他就急忙喊叫拿他兵器的少年人，对他说：

‘拔出你的刀来，杀了我吧！免得人议论我说，他为一个妇人所杀。’于是少年人把他刺

透，他就死了。以色列人见亚比米勒死了，便各回自己的地方去了。这样，神报应亚比米勒

向他父亲所行的恶，就是杀了弟兄七十个人的恶。示剑人的一切恶，神也都报应在他们头

上；耶路‧巴力的儿子约坦的咒诅归到他们身上了。” 

 

基甸有亚比米勒这样的儿子，是他一生最悲惨的结局。神把基甸从卑微的地位兴起，成为百

姓的拯救者和士师。一个有这么大成就的人竟作了神不喜悦的事，结果让以色列发生内战，
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真是可悲可叹！ 

 

接下来的士师是陀拉和睚珥。你可能没有听过陀拉，没关系，他没什么大的作为。 

 

士师记 10:1-2 记载：“亚比米勒以后，有以萨迦人朵多的孙子、普瓦的儿子陀拉兴起，拯救

以色列人。他住在以法莲山地的沙密。陀拉作以色列的士师二十三年，就死了，葬在沙

密。” 

 

陀拉做了什么？他死了，葬在沙密；没有其他的记录。虽然他在以色列作了二十三年的士

师，从出生到死，却没有一件值得记载的事迹。 

 

士师记 10:3-5 记载：“在他以后有基列人睚珥兴起，作以色列的士师二十二年。他有三十个

儿子，骑着三十匹驴驹。他们有三十座城邑，叫作哈倭特‧睚珥，直到如今，都是在基列

地。睚珥死了，就葬在加们。” 

 

对这位士师，经文只记载他有三十个儿子，他给每一个儿子都买了一头小驴驹。这三十个儿

子一起骑着驴驹上街，场面想必壮观！睚珥的事件给我三个联想：兴旺却没有目标、富裕却

没有影响力、有名却没有能力。在睚珥的时代，驴驹是兴旺的标记，代表他的财富。例如士

师记 5:10 提到的“骑白驴的、坐绣花毯子的、行路的，”是指上流社会和权贵。驴驹是财富

的象征，也是国王的座骑。没有人知道当时有没有马。在圣经，驴驹代表和平，马是用来打

仗的。小驴驹是昌盛与王室的象征。主耶稣基督骑着小驴驹进入耶路撒冷。撒迦利亚书 9:9

记载：“锡安的民哪，应当大大喜乐；耶路撒冷的民哪，应当欢呼。看哪，你的王来到你这

里！他是公义的，并且施行拯救，谦谦和和地骑着驴，就是骑着驴的驹子。”撒加利亚不是

说耶稣基督骑着小驴驹而显出谦卑，而是说耶稣基督骑着王室的座骑，仍然心存谦卑。如果

耶稣不是王，却骑着驴驹进入圣城，接受百姓的欢呼拥戴，那就是放肆。睚珥必定是个有名

望的富人，买得起三十头驴驹，每个儿子都有，他一定有个能容纳三十辆车的车库！这是慈

父的记号，他一定很慷慨；但我想他把孩子宠坏了，他对孩子有求必应。他们生活豪奢，口

里含着金钥匙。驴驹有不同的品种，睚珥买的一定是最好的。但这些驴驹为神带来荣耀吗？

让睚珥成为好的士师吗？为百姓带来祝福吗？三十个儿子当中有人成了宣教士吗？没有，他

们都住在基列。有驴驹没有什么不对，但一个士师在儿子和驴驹身上花大钱也不是件好事。

这很重要。主耶稣基督骑着驴驹进入耶路撒冷，是要应验先知的预言，也要展现他是君王的

身分，因此百姓会欢呼和散那。当主耶稣骑着驴驹进入城门时，撒但被激怒了，宗教的领袖

大表抗议。但睚珥的驴驹没有使百姓欢呼和散那，当这些驴驹吠叫时，撒但一定在暗笑，人

们也在看笑话。睚珥是空有财富没有目标的例子。在挪亚时代，也是同样的情景，路加福音

17:27 记载：“那时候的人又吃又喝，又娶又嫁，”所罗门王也一样，列王纪上 10:22 记载：

“因为王有他施船只与希兰的船只一同航海，三年一次，装载金银、象牙、猿猴、孔雀回

来。”所罗门王差遣船队，带回猿猴、孔雀；带回孔雀是为了观赏孔雀的美丽，带回猿猴是

为了娱乐自己。今天我们有财富，却没有目标。请问你生命的目标是什么？没有意义？没有

目的？你觉得日子过得很无聊吗？莎士比亚在哈姆雷特剧本中曾这样写道：“这个世界在我

眼里，了无新意、平淡无趣、毫无益处。”我们今天需要生命的方向、意义和目标。到今

天，人类最大的挑战是活出以耶稣基督为目标的生命。睚珥这个士师，实在不怎么样，对不

对？睚珥代表没有能力的时代。他属于上流社会，但却没有功绩、没有作为，他有三十头驴

驹，但没有属灵的能力。今天教会也失去了能力。我们在睚珥身上看到一个灵命衰败的景

象。 

 

听众朋友，今天的节目时间到了，我们先停在这里。如果你对节目中所分享的内容有什么不
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明白的地方，欢迎你来信询问，我们很乐意为你再做说明；若是你生活中有什么难处，也请

让我们知道，我们可以彼此记念代祷。 

 

我们下次节目再见。愿神赐福与你！ 


