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士师记系列讲道 (2) 

拯救不贞的妻子 
士师记 2 章 6节~3 章 11 节 

普杰西牧师 2018 年 3 月 11 日 

翻译：甘晓春 2026 年 10 月 29 日 

 

我们的长老常常彼此联系，昨晚还认真讨论，八十年代和九十年代，究竟哪个年代

的音乐比较好。你们竟选了这样一群长老，也许该重新考虑一下。不过，有些年轻长老还

不懂得欣赏八十年代的音乐，好像士师记中那一代没有好好受教的人，不知道自己错过了

什么。 

为了不让这番讨论完全白费，我想从八十年代蒂娜·特纳的一首歌谈起。她问，爱

与这一切究竟有什么关系？如果心会破碎，谁还需要一颗心？她指出一个真实的处境：真

正的爱，会把人放在风险之中，最后，是面对受伤的风险。 

真正的亲密，是认识一个人，尽人所能地认识他的真实，也让别人认识真实的自己。

这是很令人害怕的事。把自己的本相显明出来，仍能被接纳，是一场冒险。 

那个人知道你吃东西会发出难听的声音，知道你睡觉打鼾，照镜子太频繁，有时为

了使故事更精彩而撒谎，也知道你会像哄小孩那样对狗说话，却不知为什么，仍留在你身

边。 

这就是亲密：在这些让人尴尬、不舒服的地方，仍认识对方，也仍留下。但爱与亲

密的风险，就是把这一切让人知道以后，却被拒绝。而在人际关系中，这样的事并不少见。

作家沃克·珀西说，我们爱那些知道我们最坏的一面，却仍不把脸转开的人。 

所以，要回答蒂娜那个绕着圈子的问题，爱与这一切，其实有极大的关系。不论从

神这一面，还是从我们这一面看，都是如此。而在今天士师记的经文中，这一点会变得很

清楚。 

先简单介绍一下，你会发现，士师记开头有一件很特别的事：这卷书有两段引言。
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第一章一开始说，约书亚死了；到了第二章中间，故事却又回到约书亚还活着的时候，然

后再告诉我们，他死了。 

这样安排，是要用两段引言，把全书的主题呈现出来。带着这个认识，首先来看经

文摆在我们面前的问题：一位不忠的妻子。 

士师记 2 章 6~9 节，把我们带回忠心的往日。作者先要我们知道，约书亚那一代认

识神，事奉神，是忠心的。他把这一代人，放在后来的一代人旁边，作为对照。 

很清楚，我们回到约书亚去世以前，他仍与神的百姓一起取得土地的日子。他们成

功的原因，至少其中一部分，是一生事奉耶和华。上周我们已经看见，顺服神与得着土地，

是紧密相连的。因此，约书亚那一代取得土地，安居其中，并不使我们惊讶。 

作者说，他们忠心，是因为见过神的大作为。他们看见神为他们作了什么。看见百

姓不过吹号、绕城，照着奇怪的路线走，神就使耶利哥倒下。他们知道出埃及的故事，深

深认识神怎样为百姓施展能力。这些事在他们里面，建立起对创造主的忠诚与爱。 

但从这段忠心的回顾，作者立刻转向后来那些不忠的世代。接下来这一段，其实概

括了全书所有后继的世代。通常写故事，会用较含蓄的伏笔；士师记的作者却几乎一开始，

就把结局告诉你了。 

他告诉我们，约书亚以后，一代比一代败坏，最后，神决定把那些国民留在那地。

其实，这样就已经概括全书，因为后来那些具体故事，正要逐一显明，这些世代怎样走到

这个地步。 

约书亚那一代以后，立刻兴起另一代人，不认识耶和华。作者尤其把这件事，与他

们不认识神的大作为联系起来。 

这并不是说，他们完全不知道曾经发生过出埃及，或父母从来没讲过耶利哥，更不

是连耶和华的名都没听过。而是那些事，从未深深进入他们里面，从未成为支配生命的真

实，以致改变他们日常的回应和行动。 

他们知道有这些事件，却不像上一代那样，以一种能够支配行为的方式认识它们。

第三章说，他们忘记耶和华他们的神，去事奉巴力和亚舍拉。不是忽然说：“耶和华？我

都忘了有这位神！”而是没有这样记念祂为他们作的大事，使这记念帮助他们正确地生活。 



他们不认识神的作为，不认识神自己；这缺乏真实认识、没有被神为他们所作之事

支配的生命，就带来在神眼中行恶的结果。士师记 2 章 11 节以下，把这恶具体说明为两

件紧密相连的事：离弃耶和华，去事奉偶像。 

他们从一位神那里转开，把注意转向这地的诸神，离开原来的关系，与别神建立关

系。经文特别强调，这是关系上的问题。 

士师记 2 章 17 节，作者甚至用了“行淫”这个不适合在客气谈话里轻易出口的词，

说他们不贞，像妓女一样。他们原本有丈夫，却不记念祂为他们作的事，不对祂忠诚，反

而四处寻找别的追求者，看谁能引起自己的注意，给自己一些好处。 

这就是经文摆在面前的图画：以色列忘记丈夫爱的行动，就让别的情人来引诱自己。 

想象你的丈夫，已经为你建了一座家，亲手作好所有家具，处处都是他付出的痕迹。

他每天出去工作，那些为你提供安全和生活所需而建造的卧室，你却每天在里面接待不同

的情人。到了晚上，他回到家，你又装作什么事都没发生。 

圣经一次又一次，用这样的图画说明罪。神不是一位远远站着、只管制定规则的神，

仿佛你一不守规矩就惹上麻烦。祂是一位有爱的丈夫，为妻子付出，渴望与她建立忠贞的

爱的关系。 

那是什么，使以色列不能忠心？她忘了丈夫为自己作过多少，忘了祂怎样早已爱她。

这些事对她已经不重要，仿佛过去从未发生。她每天走进屋子，住在迦南，却不再思想，

自己是怎样来到这里的，好像一切凭空就有了。 

她忘记丈夫服事、爱慕自己的行动，于是，别的神看起来就更有吸引力。这归根结

底，就是罪的本质。不只是士师记里的罪，也是你为什么犯罪，为什么明知某些事不能带

来想要的快乐，明知圣经严禁，却仍然去作的原因。 

因为你忘了神对你的爱，忘了祂为要与你建立关系，作过什么，付上了什么。这里

的“忘记”，不是你不知道十字架曾经发生，而是你走进世界时，没有这样记念它，使它

支配你的思想与行为。 

彼得可以这样说，这些美好的品格，若存在并不断增长，就会使你们在认识主耶稣

基督上，不至于闲懒、不结果子。那没有这些品格的人，却是眼瞎，只看见近处，忘了自



己从前的罪已经得了洁净。 

彼得后书第一章，把罪和它的后果，追溯到这样的问题：你没有在关系中、在爱中，

真实认识神为你作过什么，没有认识到一个地步，以致生命被改变。因为忘了这些事，你

仍带着恶意、嫉妒和不感恩，让世上的事，随意支配自己。 

你忘了丈夫的爱，忘了祂为确保与你的关系，所付出的代价。这正是约书亚以后的

第一代人，所显出的光景。 

这里有一个问题，就是不忠的妻子；接着，还有一个反复出现的模式，从愤怒的丈

夫开始。士师记 2章 14 节说，耶和华的怒气向以色列发作。祂把他们交给抢夺的人，他

们果然受抢夺；祂把他们交给仇敌，他们就无力抵挡。神的手，转而攻击以色列。 

作者特别说明，这事不是无缘无故突然发生的。神早已起誓，说这样的事会临到，

早已警告、劝他们不要如此行。但他们仍一次又一次，寻找别的情人。最终，这位丈夫的

怒气被激起，是圣洁的嫉妒，是出于亲密关系的怒气。 

把它放在人间的关系中，就容易理解。若一方在婚姻中作出不忠的事，另一方因此

感到嫉妒、愤怒，我们都明白，其中可以有正当的理由。若有人说：“完全不在意，一点

也不困扰我。”那样的爱，恐怕缺少了什么。真爱一个人，看见对方把本来在盟约中属于

两人的爱，给了不该接受的人，便会产生愤怒。 

神圣洁的嫉妒，正是从祂已经向百姓委身的深刻之爱而来。我们的罪，是得罪那位

爱我们的神，得罪那位热切爱祂百姓的神。因此，罪才如此严重。不只是违反一条规则，

更是破坏一段关系，是离弃那位已经付出如此之多的主。 

若我们把一切都变成没有关系、没有温度的事，只剩墙上列着的标准，就会忘记，

标准背后是一位活着、作工、圣洁、有爱的神，而祂正被我们冒犯。祂是圣洁的，却仍不

断赐予，像祂对以色列，也对我们所作的一样。最后，祂的怒气被激起；这就是悖逆给神

的心所带来的。 

这不是某个所谓“旧约里凶恶的神”，而是那位如此爱百姓的神。祂作为丈夫不断

追寻，他们却对祂的爱漠不关心，把自己交给别人。这使祂的追寻遭到拒绝。 

然而，愤怒的丈夫，忽然又显出怜悯。士师记 2 章 16 节告诉我们，神虽然发怒，却



因他们的哀声而怜悯，便为他们兴起士师。 

我们在这里认识，这卷书接下来主要的人物。必须说明，全书真正的中心人物是神；

但祂兴起一些人，作祂所吩咐的事，这些人就是士师。 

士师是以色列中一种治理的职分，一方面向以色列施行判断，另一方面，也向神百

姓的仇敌执行公义。他们保护百姓，既免受自己不义的毁坏，也免受境外仇敌侵害。正如

后面要看见的，他们是奉神的名施行拯救的人，救以色列脱离仇敌。 

神对百姓的爱，使祂发怒；同样，这爱又如此深，使祂不能忍受，一再看见灾祸淹

没自己的新妇。当祂听见他们的叹息，看见他们承受的痛苦，就生出怜悯，兴起一个人，

把他们救出来。 

因此，士师仿佛是神在百姓陷入绝境时，所采取的紧急拯救措施，推动这一切的，

是神的怜悯。 

作者在这里，给我们一个清楚的模式，告诉我们，后面要留意什么。这模式，会在

全书中一再重复；若哪一次没有照这个模式发展，你就要特别注意，为什么不同。 

以色列享受平安，在平安中开始爱别神，作恶，引起神的怒气；神把百姓交给仇敌，

百姓受苦，向神呼求；神兴起士师，施行拯救。只要这位士师还活着，百姓就得安息；但

他一死，他们的心又偏离，于是，整个循环再来一次。 

但这一章已经说得很清楚，这不是一个原地打转的圆圈，而是不断向下的螺旋。百

姓没有进步，只是越来越坏；我们也会看见，连士师本身的品格，也开始不断衰落。 

有了问题，也看见愤怒的丈夫所引出的模式，最后，经文又使我们窥见一个应许：

一位忠信的丈夫，将为百姓争战。 

进入第三章，我们认识第一个循环、第一位士师。这位士师的介绍，就像前面介绍

那个循环一样，是一个范式。这是每次应当发生的事，若有变化，表示哪里出了问题，需

要特别留心。 

俄陀聂被介绍为理想的士师。这就是我们在士师身上应当寻找的样式；后来的人若

不像俄陀聂，往往就会出现奇怪的结果。 



首先是什么，引发了神兴起这位士师？以色列人开始与列国通婚。经文列出那些不

敬虔的民族，然后竟告诉我们，以色列人娶他们的女儿为妻，也把自己的女儿嫁给他们。

结果，正如我们料想的，他们去事奉那些人的神。 

先有通婚，随后是偶像崇拜。一群人交给偶像，接下来会怎样？按照刚才已经告诉

我们的模式，他们就要被别的势力征服、奴役。事情果然如此，神的怒气发作，把他们交

在美索不达米亚王古珊利萨田手里。 

这个名字并不好念，但他们真的成了这位王的奴仆，最终也服事那些神。请注意经

文的用词，他们开始“事奉”诸巴力与亚舍拉，神便说，你们既要事奉他们的神，就去服

事那些代表这些神的王，成为他们的奴仆吧。 

罪总是这样。罪本身就带着惩罚。我们总以为，自己作了什么事，侥幸逃过了；圣

经却清楚告诉我们，罪若不断得逞，它本身就会带来内在的后果。 

如果你曾为某种罪挣扎，不论成瘾，还是某种一直不能摆脱的罪，知道它带来的痛

苦，知道它怎样伤害家庭和所爱的人，你就会明白。你心里不断说，真希望这一切能消失，

却又亲眼看见后果。可惜，罪本身就有惩罚。这正发生在以色列人身上：他们事奉诸神，

如今真成了那些神的奴仆，被它们捆绑了。 

最后，他们服在美索不达米亚的王手下。这里所说的，是两河地区，后来与巴比伦，

甚至亚述的一部分联系在一起，是以色列未来历史中，要反复出现的仇敌。但早在这里，

她已经受这位王统治。 

他的名字，照经文的说法，含有“加倍邪恶”的意思。这恐怕不是他的本名，而是

以色列人留在记载中的称呼：就是那个把我们压在手下八年、极其邪恶的王。 

最终，他们作什么？他们叹息，呼求。神借着这样的奴役，使他们重新倚靠祂，向

祂求救。那些他们原本忘记、没有真正认识的神的大作为，便要重新在眼前显明，把他们

的爱，完全吸引到神自己身上。 

神为他们差来一位拯救者，就是俄陀聂。很有意思，我们上周已经见过他。他是那

位忠心的以色列勇士，为得一位新妇而争战；他所娶的，也是忠心的以色列妻子，就是那

个想要土地，也想为土地求水的女子。 



请注意，这位被兴起的拯救者，作了其他人没有作的事。百姓为什么受奴役？因为

与外邦人通婚。俄陀聂却没有沾染这项罪，他娶以色列女子为妻，正照着应当行的去作，

没有与自己来拯救的人，同犯这一样的过犯。 

接着，我们看见他被神的灵充满，出去争战，比那暴君更强，最后使百姓得享四十

年太平。这在旧约中，是一个表示完整时期的数目。 

这个故事没有给我们多少细节。我们没有听见俄陀聂怎样说话，也没有听见谁评论

他的性格。作者刻意如此记述，是要告诉我们，这就是标准，就是我们应当留意的样式：

拯救者应当这样作。他救百姓脱离掳掠，从那加倍邪恶的人手中，把他们夺回来。 

但经文接着又说，他死了。整个过程，又要重新开始。以色列这里所得的拯救，与

士师的生命紧密相连。士师不再活着，百姓就不能继续在那地安息，圣洁的生活也随之消

退。因此，在这位拯救者身上，我们既找到一个答案，也看见一个难题。 

圣经显然在把我们的眼光，引向更伟大的事。但到了这个很容易看见耶稣的地方，

我不希望你错过，经文所显明的完整图画。 

耶稣确实是从犹大支派而来、施行拯救的勇士。很有意思，俄陀聂也被归在犹大的

群体中。耶稣像他一样，来拯救时，没有沾染百姓的罪。祂与那个偷窃、杀害、毁坏，掳

掠百姓的邪恶暴君争战，最终，把士师曾带来的那种安息，赐给一切信祂的人。 

但更重要的是，祂长远活着，替他们祈求，拥有不能毁坏的生命。基督，我们的士

师、救主、拯救者，不再死了。因此，我们不必一直害怕，又跌回从前的处境。祂已经先

进入荣耀，我们就知道，自己也必与祂同往那里，进入完全的安息。 

不过，记住，士师原是神在百姓陷入绝境时，所采取的紧急拯救措施。这是祂所爱

如新妇的百姓，却活得像不贞的人。如果你如今在耶稣拯救的能力之下，就是因为神以这

样的爱爱你。 

为救你脱离自己所犯的种种罪，祂必须差来儿子，必须在这绝望的处境里，采取震

撼人心的行动。但救恩的美，不只是使我们脱离罪，也成为我们抵挡罪的能力。 

这些人一次又一次陷入偶像崇拜，是因为不记得神的大作为。因此，神把祂最伟大

的作为，放在最后显明，使你永远记得，祂为救赎你，走了多远，付出多少。 



我们待祂，好像祂不过是供给自己花费的富有资助者，自己却四处寻找别的情人。

而十字架，却把这位怜悯不忠之人的神，那惊人的慷慨，完全显明出来，一次又一次把我

们吸引回祂那里，使我们最终不至于离弃祂。 

我们纵然失信，祂仍是可信的。每个星期，当基督钉十字架的道被宣讲，当饼被擘

开、酒被倒出，祂就向我们宣告自己的信实。神把儿子赐下，是为一位不忠的妻子赐下。 

当你记念、思想这件事，真实认识自己的罪，这卷书也盼望帮助你如此认识，就会

看见，我们常把自己的罪，送去洗得干干净净，又重新包装得体面一点。 

我们的罪仿佛都是白领的罪，不脏，不是贫民窟里的罪，而是郊区体面人家的罪。

于是，我们便觉得，神对这些罪，不至于特别愤怒。但士师记要把我们真实的内心揭露出

来。 

它要使你看见，按着神的圣洁衡量，你确实就是这样的人；然而，祂对你的爱却如

此大，以至仍肯差来拯救者。你记念天父这爱的显明，罪就在生命中逐渐失去能力，失去

对你的掌控。 

如果你正在为某些事挣扎，有些偶像，是你倚靠得比神更多的，有些东西，是你爱

慕、渴望得比圣洁更多的，惟有一件事，能使它们对你的控制松开：把注意力转向神恩典

的广大，转向这恩典怎样在救主基督里显明出来。 

所以，这被称为好消息；也所以，我们所传讲的，始终是这个。惟有这福音，能把

你从自己手中救出来，起初救你脱离罪，如今也继续扶持你，从现在直到荣耀，使你不断

成长，不让罪最终在你身上得胜。今天结束的时候，愿我们为神在基督里向我们的信实，

向祂献上感谢。 

这顿圣餐，本身也是一种宣告。我们擘饼、吃饼，举杯、喝杯，是借着行动宣告基

督的死，不只是用口说，而是身体实际参与。神的大作为，就这样每周在我们面前被表明，

也使我们有分于其中。 

这件事的重要，又把我们带回蒂娜最初的那个问题：爱与这一切，有什么关系？答

案实在是，一切都与爱有关。 

这张桌子应当向你显明，爱所需要的亲密。那种认识，可以使人走远，也可以使人



明知一切，却仍留在身边。而这里显明的，就是神认识你。 

祂知道你是谁，认识得如此透彻，以至知道，必须由自己的儿子为你死，才能把你

买赎归自己。祂认识你，却仍然赐下。祂爱你，爱到赐下独生子；即使你的行动常常抵挡

祂，有时连你自己都在抗拒，祂仍追寻你。 

但这关系也有另一面。不只是神这一方的认识，使罪如此伤祂的心；也有一个事实

是，如果你真正知道，自己怎样被爱，真正认识神向你的心意，罪就会失去对你的能力。 

如果你能明白，神的爱何等长、阔、高、深，基督为你的爱，如何无法测度，你就

会尽心、尽性、尽意、尽力爱神，会一直被祂吸引，再没有别的事，能把你从祂那里拉走。 

这也是祂今天赐下这筵席的一部分用意，要把这件事摆在你面前：“这就是我爱你

的程度。”祂使你尝到、看见，祂的恩慈确实是给你的，重新把你吸引到自己这里。 

祂一点一点地除去那些捆绑你的事，也一点一点地凿开你的疑惑，使你不再怀疑，

祂究竟愿意向你施何等的恩慈。 

我们为什么不容易相信，神爱我们？因为我们认识自己，别人也认识我们；当看见

自己的本相，我们不总是爱自己，别人也不总是爱我们。但神向我们显明了自己的爱，就

在我们还作罪人的时候，基督已经为我们死。 

今天，祂把这为我们成就的死亡，摆在我们面前，使我们重新得着保证，重新确信，

祂是帮助我们的，不是与我们为敌。不论你怎样看自己，别人怎样看你，祂都有另一句话，

要向你说。 

祂已经看见你是谁，却仍向你走来，要把自己赐给你。愿你今天照着这礼物真实的

意义领受，愿它借着神的恩典，在你里面激发爱，成为你对祂的回应。 

让我们祷告。 


