詩篇60
因遭破敗向神哀訴（1-5節）

先從標題看起：「大衛與兩河間的亞蘭並瑣巴的亞蘭爭戰的時候，約押轉回，在鹽谷攻擊以東，殺了一萬二千人。那時，大衛作這金詩叫人學習，交與伶長。調用為證的百合花。」。我們不太容易看到到底發生了什麼事，可在歷代志上18:12看到有一場戰爭跟這裡非常相似，不過那裡是在講亞比篩，這裡是說大衛；那裡說殺了一萬八千人，這裡說殺了一萬兩千人。不過好在這都沒有什麼衝突，亞比篩是大衛的部下，一個勇士，所以亞比篩殺的就等於是大衛殺的；人數上的不一樣可能是抄寫時的錯誤。

這場戰爭看起來是一場勝利，但詩篇60篇裡有很多的哭求，我想可能在這勝利中（或勝利後）曾經經過很多艱難，所以把標題中的得勝和內容中的哭求放在一起來考慮是對的，我們生活中會有這一類的艱難。

此外，特別講到「大衛作這金詩叫人學習」，在聖經裡，另外有兩個詩歌是神要人學習的，一個在申命記31:19、21摩西的詩歌，那裡講到摩西知道以色列人在他死了以後一定會敗壞，所以叫他們學會一首詩歌，以見證他們的不是。另外一首是撒母耳記下1:18，大衛紀念約拿單死的時候的弓歌，要人學習。我們就知道當我們學習聖經、學習上帝的話，甚至要能唱、能背，不管是正面或負面的，都是要我們學習功課：學習正面的，使我們持守、越來越蒙神的祝福；負面的學在心中，就是要我們不要犯那樣的錯誤。

六十1
（大衛與兩河間的亞蘭並瑣巴的亞蘭爭戰的時候，約押轉回，在鹽谷攻擊以東，殺了一萬二千人。那時，大衛作這金詩叫人學習，交與伶長。調用為證的百合花。）神啊，祢丟棄了我們，使我們破敗；祢向我們發怒，求祢使我們復興！
 「神啊，你丟棄了我們」，我們要想想看「丟棄」。神會不會丟棄我們？這裡講神丟棄我們。也舉幾個好像我們被神丟棄的經文：

士師記6:13，基甸對神的使者說：「現在他卻丟棄我們，將我們交在米甸人手裡。」。當然我們知道當基甸覺得神丟棄他們的時候，正是神要使用基甸來擊打米甸人的時候。弟兄姊妹，當你覺得神丟棄你，而你繼續倚靠上帝時，就是上帝使用我們來反敗為勝的時候。我們總是喜樂的。

歷代志上28:10，「他鑒察眾人的心，知道一切心思意念。你若尋求他，他必使你尋見；你若離棄他，他必永遠丟棄你。」這是大衛對他兒子所羅門，也是對我們所有人的勸告。祂會鑒察人的心，祂會知道我們是不是真心的在尋求祂。若真心、出於上帝的恩典在尋求祂，我們就必尋見；如同耶穌所應許的：「尋找就尋見」。但如果我們心中棄絕祂，而且在祂一再地提醒、恩待中不肯回來的話，祂會永遠丟棄你。這裡講到的「他必永遠丟棄你」是要提醒人不要棄絕上帝。

歷代志下7:19，神對所羅門說：「倘若你們轉去丟棄我指示你們的律例誡命，去事奉敬拜別神，我就必將以色列人從我賜給他們的地上拔出根來，並且我為己名所分別為聖的殿也必捨棄不顧」。神會丟棄我們。

尼希米記9:28，講到神把以色列人丟棄在敵人的手中。耶利米哀歌2:7，「耶和華丟棄自己的祭壇」。馬太福音13:48，耶穌說：「天國又好像網撒在海裡，聚攏各樣水族，網既滿了，人就拉上岸來，坐下，揀好的收在器具裡，將不好的丟棄了。世界的末了也要這樣。天使要出來，從義人中把惡人分別出來，丟在火爐裡；在那裡必要哀哭切齒了。」如同不結果子的樹被棄絕一樣。

聖經舊約、新約都有講神丟棄，我們不要把這丟棄看做純粹是負面的。當我們一息尚存，神丟棄我們，我們經歷神丟棄的時候，第一個，是我們自己先丟棄祂，第二個，神的這個丟棄會產生好的結果，如果這被神丟棄的人會認罪、悔改、回到神那邊，那丟棄就產生更美的結果。

就算人還沒有悔改，丟棄還是有好的結果，羅馬書11:15，「若他們被丟棄，天下就得與神和好；他們被收納，豈不是死而復生嗎﹖」那會是多大的福氣？猶太人被神丟棄，是因為他們一直棄絕神，後來也棄絕了耶穌，所以神就丟棄他們。但猶太人被丟棄的結果，就是福音、上帝的愛臨到外邦人。猶太人不要，而神是愛，神非愛人不可，神就轉向外邦人，外邦人就蒙恩了。所以猶太人的被丟棄，使外邦人和好。

我們真是求主幫助，有一些人離棄上帝可以成為一個警戒，使其他人知道不要得罪神，不要遠離神，或有些人的離棄神使別人願意去信靠神，這是很有福氣的。

猶太人被丟棄，天下就跟神和好了，何況猶太人有一天又會因為外邦人跟神和好，而發生激動的心，也跟神和好。

耶利米哀歌3:31，「主必不永遠丟棄人」主不會永遠丟棄人。我們也常用約翰福音6:37勉勵人，「到我這裡來的，我總不丟棄他」。哥林多後書4:9，「我們遭逼迫，卻不被丟棄。」。希伯來書13:5，「我總不撇下你，也不丟棄你」。感謝主，神不丟棄我們，如果好像暫時的丟棄，暫時碰到艱難，我們知道那是為我們預備更大的祝福。

所以在詩題所講的這場戰爭（代上18:12，撒下8:13）可以看到：神暫時的丟棄，後來叫大衛（或約押，或亞比篩）得到一場巨大的勝利，我們就感謝主。在生活中，神總不丟棄我們。

「神啊，你丟棄了我們，使我們破敗；你向我們發怒，求你使我們復興！」各位，神不會丟棄我們，看起來祂甚至使我們破敗、向我們發怒，但求主讓這一切的事使我們復興（原文是「回轉歸向神」），好叫神更多憐憫、幫助我們。
六十2
祢使地震動，而且崩裂；求祢將裂口醫好，因為地搖動。
神使地震動，顯然也就是神的丟棄、忿怒。地的震動就好像是地產生了裂口，可想到最早地產生裂口，應該是亞伯。地開了口，收了亞伯的血，要幫亞伯申冤。

另外很有名的地開口是可拉黨叛逆時。在民數記，可拉黨叛逆，神就讓地開口把這些人活活吞下。所以地的開口或地震，是神忿怒的顯示。

現在很多人說神不會忿怒，這是不對的，在以賽亞書24:1就講到：「看哪，耶和華使地空虛，變為荒涼；又翻轉大地，將居民分散。」。地震、天災、人禍是上帝的忿怒；把地從豐富變成荒涼，從完全變成有開口、裂口，都是神的忿怒；在以賽亞書24:19、20就講到，「地全然破壞，盡都崩裂，大大地震動了。地要東倒西歪，好像醉酒的人；又搖來搖去，好像吊床。罪過在其上沉重，必然塌陷，不能復起。」。

如果看啟示錄，詩篇，還有很多講到末世的經文，都看到地的振動就是上帝的震怒。有時這震怒是向祂的敵人發出，使祂的敵人被吞滅，像可拉黨一樣；有的時候是向祂的百姓發出（因為百姓也得罪祂），好叫祂的百姓知道去悔改。

因此「你使地震動，而且崩裂」我們就應該悔改，求神醫治這地。也記得以利亞也用鹽醫治這地，如同摩西把樹丟在水裡醫治那水。我們求神醫治這地。

當然所有的果效從心中發出，我們求神醫治我們的心，求神醫治、堵住這城的破口，讓我們這個團體沒有任何的破口給上帝的震怒或魔鬼的攻擊跑進來。我們認罪悔改，神就醫治。 

六十3
祢叫祢的民遇見艱難；祢叫我們喝那使人東倒西歪的酒。
「遇見艱難」上面講的就是我們碰到天災，碰到地破壞，把我們吞吃，不出五穀，讓我們不能安息；就是碰到困難、神的震怒。下面「叫我們喝那使人東倒西歪的酒」喝酒就讓我們頭昏、神智不清。

所以可以說神叫我們「遇見艱難」，外在的就是像地震一樣的天災，內在的就是我們心中迷糊、越走越錯。因此我們的悔改，希望神所帶來的就是外面的災難能夠停止，裡面的昏花也能停止。

各位，真是要為我們自己和教會的領袖禱告，因為很多領袖真的是好像喝了那使人東倒西歪的酒，神智不清，實在是走錯路了。我們要求神憐憫。

酒常常是象徵我們的命運，譬如：我一生一世必有恩惠慈愛隨著我、舉起救恩的杯、我的福杯滿溢。這酒可以是指我們這一生有福氣，福杯、好的杯。但酒也可以指禍患，譬如以賽亞書51:17，耶利米書25:26，啟示錄14:10都講到神忿怒的杯、酒，倒在地上、倒在人心裡，讓人糊塗。西方也有這句話：「神要毀滅一個人，會先叫他瘋狂。」都是類似的意思。

當人硬著心不肯悔改，好像以利的兒子、迦南人、法老，硬著心不肯悔改，越走越糊塗、狂妄、自大、情慾氾濫的情形，就是喝了東倒西歪的酒。

當然這也是人咎由自取，我們人越遠離上帝、越偏行己路，就越東倒西歪。神有的時候讓我們碰到艱難，就是要讓我們在其中醒悟過來：「我不可以再這樣犯罪！」。感謝主，神讓我們碰到艱難的時候，使我們復興、悔改、呼求。

第3、4節中間好像就是這個悔改、呼求所造成的結果。
六十4
祢把旌旗賜給敬畏祢的人，可以為真理揚起來。（細拉）
1-3節都在講這艱難，到了第4節就看到那艱難轉換了：「你把旌旗賜給敬畏你的人，可以為真理揚起來」。可能這「旌旗」就是約押或亞比篩反敗為勝的時候。我們把上帝的旗號舉起來，那就是得勝、力量、眾望所歸；我們得到神的旌旗因為我們敬畏祂；我們不是高舉自己的名，是高舉、傳揚真理。
六十5
求祢應允我們，用右手拯救我們，好叫祢所親愛的人得救。
第5節可以說在作一個總結，我們就算得到了真理、真理的旌旗，仍然存謙卑的心知道我們隨時需要神的拯救，也知道我們是神所愛的，求神應允我們的呼求。
倚恃神勝敵（6-12節）
從第6節開始，看起來跟上面不太有關係，其實是有關係的，因為在神的百姓受到傷害、艱難而向神呼求以後，神似乎就開始祂的拯救和打擊仇敵的工作。感謝主，神是獨行奇事的神，神使用我們，但都是神在做工。所以當祂的百姓在那裡呼求的時候，神就指著祂的聖潔說，或指著祂的聖潔應許，也就是神說話了。

六十6
神已經指著祂的聖潔說（說：或譯應許我）：我要歡樂；我要分開示劍，丈量疏割谷。
神特別「指著祂的聖潔說」，「聖潔」就是獨特、獨一無二，神指著祂獨一無二的能力、智慧、揀選、作為說，雖然祂的兒女現在受到艱難、打擊，但神要歡樂，因神要聽祂兒女的呼求而施行拯救。
我們的神要歡樂，我們也要歡樂；我們的神在審判時要歡樂，我們也要在祂審判和拯救時都歡樂。審判、拯救同時發出，對祂的百姓拯救，對祂的仇敵審判。

祂歡樂，祂怎麼歡樂？祂要開始「分開示劍，丈量疏割谷」。「示劍」這地方在亞伯拉罕時就有，約書亞記24章講到在這裡跟百姓立約，北國早期的首都也在這裡（王上12）。

「示劍」是一個重要的地方，神要把它分開，好像把它切開一樣，就是神要來治理這地上的人。「示劍」這地上的人好像得罪上帝一樣，神使地震動、崩裂，使「示劍」分開，不管是審判或耕耘，神管理、掌管「示劍」。

「丈量疏割谷」。「疏割谷」在出埃及記12:37記載是以色列人出埃及後第一個休息的地方，雅各也在這裡住過（創33:17）。「疏割谷」被上帝來量。

我們看到有人在測量一個地方或裁縫在幫你量一個料子時，就表示要做事了。一個地方有人在那裡圍上紅線測量，表示這地是他的，他要在這裡開始做事；這件衣服被量，就是開始要在這衣服上做事。

神量「疏割谷」跟在啟示錄、以西結書裡神量耶路撒冷一樣，就是神在量我們，要在我們身上作修剪、建造的工作，表示我們不僅是屬祂的，也要被祂所使用。我們求神來量、來修剪我們，雖然不舒服，我們仍然感謝主。
六十7
基列是我的，瑪拿西也是我的。以法蓮是護衛我頭的；猶大是我的杖。
「基列」在約但河東，屬於瑪拿西，「以法蓮是護衛我頭的；猶大是我的杖」，一切是屬神的，但那些順服祂的才在祂裡面得到福氣。神在這裡說：這些是我的，我要怎麼量、修、剪、裂、建、造，都是我的。好像神在管理他們，而神管理、修剪、保護、教導最有福的結果，就是那個受造物成為主的僕人。

所以下面一句話就是：「以法蓮是護衛我頭的；猶大是我的杖」。神哪裡需要一根杖來撐住？神又不是老頭子，走不動路的；神哪裡需要一個頭盔來保護？神哪裡需要保護，祂保護我們。但祂使用、陶冶訓練的對象，後來成為祂的僕人、器皿，那是最有福的。

神不需要保護，但當以法蓮成為上帝的軍兵，保護上帝國民的時候，就好像保護了上帝。神不需要杖，但當猶大被神訓練成一個有力量的杖，好叫其他支派可以扶持的時候，猶大就等於在扶持上帝。

六十8
摩押是我的沐浴盆；我要向以東拋鞋。非利士啊，祢還能因我歡呼嗎？
第7節是那被上帝擊打、管教、修剪以後成為祂工人、僕人的，那很好。但第8節就是那些始終不悔改的，就成為祂刑罰、輕看的對象。所以「摩押是我的沐浴盆」，當然不是說上帝需要洗澡，就是說摩押好像徹底被上帝使用一樣，上帝要把身上髒的東西通通在它這裡洗掉，摩押要承受上帝忿怒的意思。

「我要向以東拋鞋」，「拋鞋」就是看不起、被鄙視。以東被神鄙視，以東沒有權利管理它自己，上帝要破壞它。

「非利士啊，你還能因我歡呼嗎﹖」非利士是抵擋上帝的，有時他欺負上帝的受膏者（就是以色列），他就會歡呼：「我欺負上帝的受膏者！」上帝說：「以後再沒有這種時候！你還能因我歡呼嗎﹖過去你因為欺負我的兒女，也就是欺負我，你很高興歡呼，我不再允許這樣的情形發生了」。
上帝是王，上帝管理、修剪、擊打、消滅所有的東西，那些始終不悔改的消滅，悔改的就成為祂的工具。只有這兩個，不可能再有第三個，要不是被上帝所毀滅，就是上帝所喜愛、被上帝所使用的，不會有第三個。所以不能保持中立的說我也不被上帝用，也不被魔鬼用。我們不是被上帝用，就是被魔鬼用，不是被上帝喜悅，就是被上帝棄絕，不可能作一個中立的人。我們傳福音，一定要很清楚的把這個跟人講，我們要全心的來信靠上帝。 

六十9
誰能領我進堅固城？誰能引我到以東地？
6-8節是神說：我要怎樣、我要怎樣，第9節這個「我」，又從神轉到以色列人。當然神和以色列人就跟神和神的僕人一樣，有時不必把他分開，因為神的僕人就代表了神自己。所以當神的僕人奉主的名做事時，其實就是神自己在做事。

「誰能領我進堅固城？」當然就最後的意義來講是神引導我們，所以這個「我」是以色列人、神的僕人，使我攻下堅固城，或進到堅固城受保護，或領我到以東地，或讓我攻下以東地，那當然都是上帝。

但這裡起初的意思也有一點是我們把上帝帶到這個地方。你說：「我們怎麼可能把上帝帶到這個地方？」，這要從以賽亞書40章「修直主的路」來講，我們要修直主的路，我們要讓主很順利、快速的進到祂所揀選的兒女當中。

我們今天非常希望能把耶穌的名、上帝領到回教世界、黑道、偶像、廟宇、異教所佔領的地方。我們是上帝的施洗約翰，為耶穌鋪路的，是上帝在我們身上的恩典。

因此這篇詩篇也是非常的豐富，一方面在講失敗，一方面在講得勝，一方面在講被神修剪，一方面在講成為神的僕人，一方面又是為神鋪路。很複雜。 

六十10
神啊，祢不是丟棄了我們嗎？神啊，祢不和我們的軍兵同去嗎？
第1節就講到神「丟棄」，可能丟棄的時間很長，神就給他們一段話：「我是獨行奇事的神，會為我自己的名來爭戰」。可能作者覺得還沒有臨到，所以在這一節就說：「神啊，你不是丟棄了我們嗎﹖神啊，你不和我們的軍兵同去嗎﹖」。神會跟我們一起去的。 

六十11
求祢幫助我們攻擊敵人，因為人的幫助是枉然的。
這句話我真是越來越相信，人的幫助算什麼？一點意義都沒有，除非那幫助是從神來的；神當然是藉著人來幫助人，我們感謝主。人幫助是沒有用的，神幫助就有用。 

六十12
我們倚靠神才得施展大能，因為踐踏我們敵人的就是祂。
你不倚靠上帝，倚靠任何其他的勢力，都不能施展大能；你不倚靠十字架、徹底的捨己，都不能施展大能，「因為踐踏我們敵人的就是他」。

在這幾篇詩篇裡都講到大衛碰到了艱難，我們也就可以有個想法，就是：我們怎麼樣在這世上靠主得勝？用新約的兩段經文作個結論：

以弗所書6:10-17，「你們要靠著主，倚賴他的大能大力作剛強的人。要穿戴神所賜的全副軍裝，就能抵擋魔鬼的詭計。因我們並不是與屬血氣的爭戰（原文作摔跤；下同），乃是與那些執政的、掌權的、管轄這幽暗世界的，以及天空屬靈氣的惡魔爭戰。」。我們是在跟這些惡魔爭戰，因此就求主讓我們一定要倚靠祂，不要倚靠自己的血氣。

哥林多後書第10章講到我們爭戰的兵器不是屬血氣的，事實上，我們爭戰的對象也不是屬血氣的，我們是跟屬靈氣的爭戰。跟屬靈氣的作戰就要用屬靈的武器，跟屬血氣的爭戰，例如攻城陷陣，那就用屬血氣的武器，就是槍、砲、箭。

今天基督徒也是很危險，我們在作戰，卻常常以為是用屬血氣的兵器就好了：他們有電台，我們也有電台；他們有什麼，我們也有什麼。各位，那都不能贏的，我們是跟屬靈的作戰，那我們就要有豐富的聖靈在我們裡面。如果沒有豐富的聖靈，有錢、有學問，都沒有用。我們是「在神面前有能力，可以攻破堅固的營壘，將各樣的計謀，各樣攔阻人認識神的那些自高之事，一概攻破了，又將人所有的心意奪回，使他都順服基督。」。在新約的時候我們作戰不是要把人家置於死地，而是讓他順服基督。 

