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我想我们中间一定有人听说过奥斯丁，或者读过她写的书，

或者看过根据她的小说改变的电影。或许你不知道你看的电影就

是奥斯丁的书。她写的许多故事都很相似。她的小说都是喜剧色

彩的浪漫故事，每个故事都遵循一个规律。一个年轻人遇到一位

姑娘，俩人都被对方吸引。接着遇到阻碍，使得他们两不能订

婚、结婚。阻碍常常来自另一个竞争者，到后来，那个竞争者的

劣迹被暴露，于是跑去追求一个更高雅或者更富有的，没有了那

个竞争的，两位热恋情人终于如愿以偿，结婚成亲。很多人认为

这是奥斯丁作品的弱点，很多人说，她写的不过是同一个故事。

奥斯丁的小说的确有一个规律，然而当你熟悉了她的规律之后，

你在读下一本的时候，一旦注意到里面的不同规律，发现这一本

与其它不同的时候，你就会意思到，这本书的主题与其它奥斯丁

的小说不同之处，虽然总的主题还是一样。其实我们都知道，各

种不同形式的文艺作品都使用这一方式，电影也好，小说也好。

比方说，西部电影都有一个规律，有些西部电影按照相同的规律
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开始，到了后来突然转向，观众这才发现，噢，原来是导演的技

巧。无论如何，你必须知道原版故事，才能够欣赏一个作者的用

意。 

今天早上的这段经文很长，我没有朗读全部内容，没有读的

那部分事实上是故事前面部分的重复。仆人一点一点，一步一步

地讨论亚伯拉罕和他的对话，和对他的吩咐；水井边所发生的事

情，因此我们从头到尾两次读到这个故事的细节。我想告诉你们

的是，这个故事是一个预表，创世记作者摩西在这个预表性的故

事里，要想告诉我们的是什么，在这个故事里，我们看到的是遇

见未来的新娘。遇见的地点，如何遇见的，遇见以后的结果就是

婚姻，就像奥斯丁的小说一样。作者在创世记后面部分里会几次

三番地告诉我们相似的故事。今天早上我想要讨论的是这个规律

所要告诉我们的是什么。 

先让我们一起来看看这个故事的细节。第 1-9 节发生在迦南

亚伯拉罕那里，第二部分是仆人到美索不达米亚，先是遇到利百

加，然后是利百加的家人；最后一幕是回到迦南遇见以撒。 

24 章 1~9 节：亚伯拉罕年纪老迈，向来在一切事上耶和华

都赐福给他。亚伯拉罕对管理他全业最老的仆人说：请你把手

放在我大腿底下。我要叫你指着耶和华——天地的主起誓，不

要为我儿子娶这迦南地中的女子为妻。你要往我本地本族去，

为我的儿子以撒娶一个妻子。 

亚伯拉罕在世日子已经不多了。上一章里撒拉去世。因此这



一章的经文是在为不久的将来作安排。谁会继承亚伯拉罕和撒拉

的位置？一个最大问题是，以色列没有母亲。到此为止，作者花

了很大篇幅，向我们介绍了以撒的出生，或者说那女人的后裔。

现在以撒已经在这里，但这后裔难以延续下去，因为以撒没有妻

子。以色列的帐篷空了。因此亚伯拉罕必须行动起来，他叫了仆

人来。如果说亚伯拉罕过的过去有过沟沟坎坎，现在是他则信心

闪光时刻。他要求仆人起誓，不可为以撒娶迦南女子。你会不会

问，亚伯拉罕为什么在这件事情上如此认真？为什么要仆人长途

跋涉，千里遥遥到他老家去为儿子找媳妇？再说他们周围有的是

姑娘。我们会在以后的经文里学到，神在申命记里告诉以色列

人，不可与迦南人结亲。不可将你的女儿嫁他们的儿子，也不

可叫你的儿子娶他们的女儿，因为他必使你儿子转离不跟从

主，去事奉别神。 

当然，亚伯拉罕还没有《申命记》，他为什么这么担心？

但他有神给挪亚儿子们的预言。创世记第 9 章里，挪亚喝了他酿

造的酒，醉了，在帐篷里赤着身子。迦南的父亲含就去告诉他两

个兄弟，挪亚酒醒后说，迦南当受咒诅。愿神使雅弗扩张，使他

住在闪的帐棚里；又愿迦南作他的奴仆。 

迦南人已经被咒诅，早晚必从应许之地被赶出去。他们已

经清楚的是神的仇敌。所以亚伯拉罕很有智慧地认识到了神的应

许和神的要求，他要确保神的预言实现。 

很有意思的是，亚伯拉罕态度坚决，对仆人说，你无论如



何不能把以撒带到那里去。这件事情对亚伯拉罕来说是如此重

要，因为他相信神的话，这里是应许之地，以撒是应许的后裔，

我们绝不能离开这里，因为我们是继承产业的。假如离开，那么

到此为止的一切就将失去，所以他根本不考虑。 

随着故事情节的发展，我们面临许多问题：仆人能够成功

吗？他有没有可能找到一位愿意大老远地来嫁给以撒？假如她愿

意，她的家人会同意吗？假如他们同意，以撒会高兴吗…故事从

满了戏剧性。这是第一幕，然后下一幕，仆人遇见可能的新娘

10~14 节：那仆人从他主人的骆驼里取了十匹骆驼，并带些他主

人各样的财物，起身往美索不达米亚去，到了拿鹤的城。天将

晚，众女子出来打水的时候，他便叫骆驼跪在城外的水井那

里。他说：耶和华——我主人亚伯拉罕的神啊，求祢施恩给我

主人亚伯拉罕，使我今日遇见好机会。我现今站在井旁，城内

居民的女子们正出来打水。我向那一个女子说：“请你拿下水

瓶来，给我水喝。”她若说：“请喝！我也给你的骆驼喝。”

愿那女子就作祢所预定给你仆人以撒的妻。这样，我便知道你

施恩给我主人了。 

听上去有点随意提出条件，但不免使我们想起基甸的羊毛

故事，但这绝不单单是随意条件。他想知道，那个姑娘是什么样

的人，是对她道德品格的试验，她是否非常好客？要知道仆人有

十头骆驼，在旷野长途跋涉后，每头骆驼能喝下 25 加仑的水，

相当于 100 公升水！她的水罐大概能盛 3加仑。这可不是一件容



易的事情，这真正体现出她的热心、好客。 

15~18 节：话还没有说完，不料，利百加肩头上扛着水瓶

出来。 

仆人的话音没落，利百加来了。 

利百加是彼土利所生的；彼土利是亚伯拉罕兄弟拿鹤妻子

密迦的儿子。那女子容貌极其俊美，还是处女，也未曾有人亲

近她。她下到井旁，打满了瓶，又上来。仆人跑上前去迎着

她，说：求你将瓶里的水给我一点喝。女子说：我主请喝！』就

急忙拿下瓶来，托在手上给他喝。 

19~26 节：女子给他喝了，就说：我再为你的骆驼打水，

叫骆驼也喝足。她就急忙把瓶里的水倒在槽里，又跑到井旁打

水，就为所有的骆驼打上水来。 

那人定睛看她，一句话也不说，要晓得耶和华赐他通达的

道路没有。 

骆驼喝足了，那人就拿一个金环，重半舍客勒，两个金

镯，重十舍客勒，给了那女子，说：请告诉我，你是谁的女

儿？你父亲家里有我们住宿的地方没有？ 

我是密迦与拿鹤之子彼土利的女儿。又说：我们家里足有

粮草，也有住宿的地方。 

27 节：那人就低头向耶和华下拜，说：耶和华——我主人

亚伯拉罕的神是应当称颂的，因他不断地以慈爱诚实待我主

人。至于我，耶和华在路上引领我，直走到我主人的兄弟家



里。 

接着场景从井边转到利百家的家。这里给了我们一个关于

拉班的预示。拉班看见妹妹，一眼就注意到她的金耳环和金镯

子。以后我们会知道，拉班对财富非常热衷，作者在这里稍微给

了我们一点提示。 

28~33 节：女子跑回去，照着这些话告诉她母亲和她家里

的人。 

利百加有一个哥哥，名叫拉班，看见金环，又看见金镯在

他妹子的手上，并听见他妹子利百加的话，说那人对我如此如

此说。拉班就跑出来往井旁去，到那人跟前，见他仍站在骆驼

旁边的井旁那里， 

便对他说：你这蒙耶和华赐福的，请进来，为什么站在外

边？我已经收拾了房屋，也为骆驼预备了地方。 

那人就进了拉班的家。拉班卸了骆驼，用草料喂上，拿水

给那人和跟随的人洗脚；把饭摆在他面前，叫他吃，他却说：

我不吃，等我说明白我的事情再吃。拉班说：请说。 

仆人一五一十地把亚伯拉罕的一切都告诉他们，听完之后，

拉班和他父亲得出结论 50~51 节：拉班和彼土利回答说：这事

乃出于耶和华，我们不能向你说好说歹。看哪，利百加在你面

前，可以将她带去，照着耶和华所说的，给你主人的儿子为

妻。 

他们之提出了一个合理的要求 55 节：利百加的哥哥和她母



亲说：让女子同我们再住几天，至少十天，然后她可以去。 

55~56 节：仆人说：耶和华既赐给我通达的道路，你们不要

耽误我，请打发我走，回我主人那里去吧。 

他们说：我们把女子叫来问问她。 

就像刚才在井边一样一样，利百加又一次面临试验。她毫不

犹豫地说，我去。她离开了家庭、亲人、家乡，就像亚伯拉罕一

样。她的行动让我们看到，这真是亚伯拉罕的女儿。她美貌、公

义、好客是最理想的新娘。请看她得到的祝福 60 节：他们就给

利百加祝福说：我们的妹子啊，愿你作千万人的母！愿你的后

裔得着仇敌的城门！ 

 我们在两章前听到神给亚伯拉罕的同样祝福：22 章

17~18 节：论福，我必赐大福给你；论子孙，我必叫你的子孙多

起来，如同天上的星，海边的沙。你子孙必得着仇敌的城门，

并且地上万国都必因你的后裔得福，因为你听从了我的话。” 

最后一幕是以撒见到他的新娘 

62~65 节：那时，以撒住在南地，刚从庇耳·拉海·莱回

来。天将晚，以撒出来在田间默想，举目一看，见来了些骆

驼。利百加举目看见以撒，就急忙下了骆驼，问那仆人说：这

田间走来迎接我们的是谁？仆人说：是我的主人。利百加就拿

帕子蒙上脸。 

66 节：仆人就将所办的一切事都告诉以撒。以撒便领利百

加进了他母亲撒拉的帐棚，娶了她为妻，并且爱她。以撒自从



他母亲不在了，这才得了安慰。 

 以撒和利百加远远地看到对方，虽然还要一段距离，但

已经是一见钟情，圣经的确喜欢男女间的浪漫，对这个故事的描

述比整个创世故事更详细。当然和我们对浪漫的描写不同。故事

结束的时候，以撒带利百加进了撒拉的帐篷，娶她为妻。现在撒

拉后续有人，她的帐篷满了，以色列有了母亲；神的应许有了确

保。神将使这个家庭昌盛。现在众人的目光从亚伯拉罕、撒拉转

移到以撒、利百加身上。他们将使应许继承下去。 

故事很美，这里的规律是什么?为什么会有这个规律?这个规

律摩西在《创世记》，在《出埃及记》里会重复出现。英译本圣

经里共出现过 67 次之多。这个规律就是，未来的新郎或者他的

仆人，去到外乡。到那之后，在水井边遇到一个姑娘。把水打上

来，然后姑娘跑回去告诉家人。最后结果就是婚礼。这里是这个

规律的第一次出现。我们注意到，到了井边之后，作者把速度放

慢下来，然后是一连串慢动作。我们会在创世记 29 章再一次看

到这个规律的出现，雅各遇到拉结。你们都还记得那个故事吧？

雅各逃亡，来到外乡，看到一口井，他走上去，又累又渴，打算

休息一下，恢复体力。他上去和那里的几个人打招呼，突然间来

了拉结，经文告诉我们，拉结很美。和我们这个故事不同的是，

这回是雅各主动上前，为拉结打水。交谈中拉结知道他是亲戚，

于是跑回去告诉家人，他被邀请去她们家，七年之后又是一场婚

礼。有意思的是，摩西自己也在这个规律中，他杀了一个埃及



人，只好逃亡外乡，看到一口井，遇到七姐妹。他为她们打水，

还为她们的羊打水。她们跑回家，告诉亲人，故事以摩西的婚礼

结束。这些故事有一个共同规律，告诉我们作者想要我们知道

的。而他们的不同之处，向我们诉说一个真正的故事。另外还有

一个人，他离开应许之地，来到外邦之乡。旅途疲劳，来到一口

井边，遇到一个女人，他请那个女人给他水喝，一段对话之后，

女人跑去告诉人们此遭遇。然后就是婚礼，记得那个故事吗？那

是耶稣，他离开犹大往加利利的路上，离开应许之地，来到外邦

撒玛利亚。那口井就是雅各井。耶稣告诉那女人，我有水，我可

以从你所不知道的井取去水；女人听了后兴奋不已，跑去告诉别

人，这个人知道她干过的一切，故事结束的时候，这个撒玛利亚

女人和许多老乡一起加入了婚礼，基督成为她的新郎。 

你看，正是这些相同规律里的不同向我们诉说故事。这个女

人正是亚伯拉罕要远离的，因为她是犹太人和外邦人的混血，是

蒙神祝福的子民与受咒诅之人的混合；这个女人不像利百加那样

是纯洁的处女，不仅曾结过 5 次婚，眼下和一个根本不是她丈夫

的人同居。她一点儿也不急着给耶稣水喝，不像利百加那样，倒

不一定是她不愿意，而是她作为撒玛利亚人，甚至都不合格见耶

稣。因此她自感不配给他打水。当耶稣向她启示自己是谁，他所

赐的是什么样的水时，她实在无法控制自己的兴奋而冲到她的邻

居、同乡那里，告诉他们这位来赐给人那将涌到永生的水。故事

结束时，她信了，得了洁净，被新造成像利百加一样纯洁，基督



娶了她，成为她丈夫；和我们这个故事不同的是，她不是利百

加！她不是理想的新娘；不像亚伯拉罕那样公义、好客，不像利

百加那样纯洁、美丽，然而耶稣来找这个污秽、肮脏的女人，应

许要将她改变成比雪更白；他来找到这个不纯的、拜偶像之人的

混血、在神子民之外，他应许她，必使她成为王的公主，配得继

承神产业的新娘；他来不是要被服侍，乃是要满足她的需要，赐

给她超过身体干渴的需要；他来找这个离了婚的、现在没有丈夫

的女人，使她成为毫无瑕疵的、亲爱的新娘；使神子民的敌人撒

玛利亚人成为朋友，不仅是朋友，而是属自己的子民；他来也是

要使她拥有成为像利百加一样的荣耀！ 

虽然这两个故事没有直接相同之处，但是有一点是肯定的，

这是个爱情故事。整本圣经的救赎历史就是一个爱情故事，不断

重复着一个规律，这规律也是我们自己生活的规律：我们是污秽

的、不洁的，在神子民以外，是这个世界的寡妇、与神的国无

份，在神的忿怒之下。如保罗所说，我们还在作罪人的时候，基

督为我们死了；然而他心甘情愿地把我们带到他那里，将我们带

到神面前，无有瑕疵、没有皱纹，在他面前无可指摘，并且应许

我们，我们所有的仇敌包括魔鬼、死亡都将被踩在我们脚下，地

狱之门不能胜过他所爱的教会。 

今天我们学习了利百加的故事，她是一个如此纯洁美丽的榜

样，但我们不像她，我们的规律是，我们是撒玛利亚人，不洁

净，是神的敌人，但基督洁净了我们，让我们成为他无瑕疵的新



娘，把我们带进他的家；他应许必永远爱我们。现在神呼召我

们，要我们在这个世界上，像无有瑕疵之人那样生活，他使我们

有能力这样生活，愿我们活的像亚伯拉罕的儿女，不是靠我们的

能力，乃是靠他的恩赐，好叫我们荣耀他的名。 

让我们一起祷告。 


