第六卷，第二幕，第八场：献以撒与上帝的誓言（22:1–19）
第六卷，第二幕，第八场的文学分析
高潮与首尾呼应
他拉后代的记述（11:27–25:11），是一段叙事，记述亚伯拉罕的信心如何在上帝呼召他、并应许使他成为大国的背景下成长，如今达到了高潮。第二幕以及整个叙事中有关亚伯拉罕后裔与信心的张力，在这一场景中尖锐地汇聚在一起。耶和华与亚伯拉罕双方的委身，如今都受到极限的考验。面对那令人困惑的命令——要亚伯拉罕献上自己的儿子为祭——上帝将如何履行祂的承诺，使亚伯拉罕成为一个使全地得福的大国？面对如此代价高昂的献祭，亚伯拉罕又将如何继续忠于自己对圣约的委身？这一场景展现了真实信心的彻底性：巨大的要求与难以置信的祝福。亚伯拉罕信心的危机，以及上帝的应许与供应，在这次对亚伯拉罕的试验中达到了前所未有的程度（见下文“神学反思”）。
上帝在这里严厉的呼召与亚伯拉罕彻底的顺服，与他拉后代记述的开场相呼应，从而使这一叙事的主体部分得到收束。上帝第一次呼召亚伯拉罕时说：“往［leḵ-leḵā］我所要指示你的地去”（12:1）。祂最后一次呼召则是：“往［leḵ-leḵā］摩利亚地区去……在我所要告诉你的一座山上”（22:2）。希伯来语短语 leḵ-leḵā 在旧约中只出现在这两处经文中，这强烈表明叙事者有意要听众看见这一框架。对亚伯拉罕要求之沉重，从命令中三重的称谓可以清楚看出。起初，亚伯拉罕被吩咐离开“你的本地、你的亲族和你父亲的家”；如今，他却被命令献上“你的儿子，你独生的儿子以撒，就是你所爱的”（22:2）。在这两种情况下，上帝都以荣耀的应许奖赏亚伯拉罕的顺服：第一次是“地上的万族都要因你得福”（12:3）；然后更具体地说：“地上万国都必因你的后裔得福”（22:18；另见下文“比较”）。
结构与情节
亚伯拉罕的信心，而不是以撒的顺服，是这一场景的焦点。因此，这一场景以亚伯拉罕的名字在22:1和22:19两次重复作为框架。这个关于亚伯拉罕受试验的故事，按照罗斯所作的有益划分，发展为三个部分：“试验的提出［22:1–2］、遵从指示［22:3–10］，以及对遵从的认可（或不认可）［22:11–19］。”叙事者刻意详细描述每一个动作，使叙事节奏放缓，从而加强了这一场景的张力。叙事者没有仅仅说亚伯拉罕去了（参12:4），而是说明亚伯拉罕“备上驴”，“带着两个仆人”，带着“他的儿子”，“劈好了燔祭的柴”，然后“起身出发”。从这里一直到献祭，其余的场景也以类似方式推进；亚伯拉罕和以撒为献祭所作的准备，占了五节经文（22:6–10）。在这一场景戏剧性的高潮中，亚伯拉罕拿起刀，要顺服地献上自己的儿子。
关键词
“儿子”（ben，10次）一词不断重复，再次强调了这次试验的严峻性。亚伯拉罕被要求献上他的儿子，他的“独生子”（yaḥîd，3次；22:2、12、16）。
留白
叙事者并没有满足听众对于亚伯拉罕和以撒年龄、撒拉所扮演的角色，或以撒对于父亲把他捆绑在献祭坛上的反应等方面的好奇。由于撒拉在这里完全被留白，因此最好不要推测她在这一戏剧性场景中的角色。以撒的反应基本上也被留白；然而，叙事者所提供的信息已经足以把以撒描绘为一个惯于顺服、信任父亲，并且信靠上帝供应的人。一个强壮到足以背负献祭所需大量木柴的儿子，如果他有意反抗，当然有能力抵抗年迈的父亲。然而，以撒却甘愿顺从亚伯拉罕的意愿。迪思评论说：“我们几乎不知道更应当钦佩哪一个——这位族长勇敢的精神，还是这位年轻人温柔的顺服。这个儿子在‘谦卑忍受’方面更胜一筹。”然而，约瑟夫斯对于以撒反应的推测却走得太远。怀特这样概述约瑟夫斯显然属于杜撰的记述：“以撒具有如此高尚的性情，以致他立刻回答说，如果他现在拒绝上帝和他父亲的决定，不甘愿把自己交出来顺从他们二者的旨意，那么他一开始就不配出生。因此，他立刻走上祭坛，要被献为祭。”
比较
这一场景是亚伯拉罕彻底顺服的高潮，同时也是上帝向亚伯拉罕保证后裔之应许的高潮，而后者正是第二幕最主要的关注点。作为第二幕的结尾，这一场景与第一场和第六场（创16；21）有相似之处。亚伯拉罕被要求交出他的“天然”后裔和“超自然”后裔，而上帝也相应地为这两个儿子提供供应并赐下祝福。
与第二幕第一场之间的平行之处包括以下几点：父母与孩子踏上一段艰难的旅程（夏甲与以实玛利，16:6；亚伯拉罕与以撒，22:4–8）；耶和华的使者介入（16:7；22:11），并应许众多的后裔，使用关键词“我要［大大］增多”（harbâ ʾarbeh，16:10；22:17）；以及为上帝供应的地点命名，其中使用了关键词 rāʾâ，“看见”／“供应”（“看顾我的永生上帝”，16:14；“耶和华必预备”，22:14）。
温汉也列出了亚伯拉罕受试验与第六场中夏甲和以实玛利的旅程之间若干重要的相似之处：上帝命令主人公踏上一段旅程（夏甲和以实玛利，21:12–14；亚伯拉罕和以撒，22:4–8）；为旅程作出供应（21:14；22:3）；上帝命令亚伯拉罕舍弃他的儿子（以实玛利，21:12–13；以撒，22:2）；儿子濒临死亡（21:16；22:10）时，耶和华的使者介入拯救（21:17；22:11）；使者使用关键词“怕”（“不要害怕”，21:17；“敬畏上帝”，22:12）；主人公的“眼睛”被提及，并与看见耶和华的供应有关（21:19；22:13）；“听”作为关键词出现（21:17；22:18）；而这一场景最后以应许借着那个“失去”的儿子产生众多后裔作为结束（21:18；22:17）。为了得到上帝的供应与祝福，亚伯拉罕必须凭信心把他的儿子们交给上帝。
第六卷，第二幕，第八场的释经注释
试验的提出（22:1–2）
1. 这些事以后……亚伯拉罕。萨尔纳解释说：“这个信息是告诉读者的，却没有向亚伯拉罕透露，为的是消除任何可能的误解，使人以为上帝本身要求人祭。因此，这一神圣要求纯粹作为试验的性质得到了强调……现在读者知道，这个儿子不会被杀。”
这些事以后。见15:1。自从上一次有关时间的记载——以撒断奶（见21:8）——以来，至少已经过去了十年。如今，他的年龄已经足以背负献一只动物为祭所需要的一捆柴。
上帝［Elohim］。围绕这个故事中上帝的名称存在一些争论。在故事的前半部分，直到22:10，上帝都被称为 Elohim；而在后半部分，则称为 Yahweh。基于这一点，来源批判学者主张，这个故事是由具有不同神学观点的不同来源组合而成的。然而，并没有必要作这样的解读。正如前面已经显示的（见2:4；第二幕第二场文学分析中的“命名”；20:3），上帝的名称是经过谨慎选择的，为要强调上帝与祂百姓关系中的特定层面。“上帝”（Elohim）这一名称着重上帝作为创造主（见创1:1–2:3）。相比之下，“耶和华”（yhwh）这一名称则强调上帝与亚伯拉罕及其后裔之间的圣约关系。这个名称适合上帝起誓持守祂对亚伯拉罕的圣约承诺。
试验。这个故事的焦点不是以撒所面对的危险，而是亚伯拉罕在他与上帝的关系中所面对的危险。希伯来语“试验”并不是“引诱人作恶”的意思。当它以人为宾语时，其意思是“试验另一个人，看他是否证明自己是配得的”（王上10:1；代下9:1；但1:12、14）。扬布拉德总结说：“撒但试探我们，是为了毁灭我们（彼前5:8；雅1:15；罗6:23），但上帝试验我们，是为了坚固我们（出20:20；申8:2）。”在这里，这位圣徒被撕扯在两个方面之间：一方面是他对上帝应许的信心，另一方面却是那似乎要使这些应许归于无效的命令；一方面是他对上帝所赐礼物的爱，另一方面则是他对上帝的爱。信心就是活在信靠上帝和祂应许的异象之中。
祂说。叙事者并没有说明上帝是如何向亚伯拉罕说话的，也就是说，没有说明是借着异象、显现，还是使者（参15:1；18:1；22:11）。但是亚伯拉罕知道，他所听见的是上帝的话（见12:1）。
我在这里。这个表达方式“是在普通言谈中经常使用的回答，尤其用于具有亲密关系或尊敬关系的人之间（父亲—儿子、君王—臣民）。”这个强调性的词 hinnēnî，是亚伯拉罕在这一场景中对上帝所说的唯一一句话（22:11）。虽然亚伯拉罕并非一直都忠信，但这一表达的重复表明，在他信心这一高潮性的试验中，他专心并乐意领受上帝的话（参赛6:8）。兰迪评论说：“在背景中，我们可以意识到亚伯拉罕与上帝之间存在一种特殊的亲密关系，而这道残酷的命令突然闯入他们之间自然从容的对话之中。但更主要的是，它也把亚伯拉罕呈现为一个说话的主体。笼罩整个故事的那种抽象而疏离的呈现方式（上帝——试验——亚伯拉罕），被一个宣告自己在场的亚伯拉罕，以及一个向他发声的声音所取代。”
2. ［请］带着［qaḥ-nāʾ］。在“带着”这一命令之前出现的所谓恳求语气词（“请”，nāʾ），在上帝的命令中十分少见。萨尔纳认为，这可能意味着上帝在亚伯拉罕的回应中也有所关切，或者意味着亚伯拉罕可以自由地拒绝。然而，T. O. 兰布丁主张，当这个语气词与 hinnēh（见 hinnēnî，22:1）一起使用时，“表示有关命令乃是一个合乎逻辑的结果。”因此，这个语气词表达的是亚伯拉罕专心并乐意回应所带来的结果；换句话说：“既然你已经准备好顺服我，就带着你的儿子。”
独生的儿子。有些人根据希腊文和其他古代译本主张，这个词可能表示价值，因此在这里更适合译为“你所宠爱的儿子”。然而，这个形容词在旧约中的十二次用法并不支持这种解释。根据 HALOT，这个词的意思或者是“独一的”（指独生子，创22:2、12、16；箴4:3；耶6:26；摩8:10；亚12:10；或独生女，士11:34），或者是“孤独的、被遗弃的”（诗25:16；68:6；受苦哀叹的灵魂，诗22:20；35:17）。由于以实玛利已经被赶出去，而亚伯拉罕的后裔将从以撒而出，因此耶和华称以撒为“独生的儿子”。罗伯特·奥尔登评论说：“‘如丧独生子般哀哭’这一表达（耶6:26；摩8:10；亚12:10［参士11:34］）把死亡与家族血脉的终结联系起来，因此，这个儿子的死亡意味着一场可怕的灾难。”
你的儿子，你独生的儿子以撒，就是你所爱的。“儿子”一词贯穿整个记述，反复出现（22:2、3、6、7、8、9、10、12、13、16）。这种强调是不可能被忽略的。亚伯拉罕面对的是一个极其重大的试验。
往……去。希伯来文还加上了“你自己”。亚伯拉罕蒙召要“坚决地使自己脱离”熟悉的环境。正如亚伯拉罕必须离开他所珍爱的一切，前往耶和华所指定的土地（见12:1），同样，他现在也必须把自己最珍爱的献给耶和华，并在上帝所选择的地方敬拜（见申12:5）。兰迪指出：“两个主要的命令，‘带着’与‘去’，暗示着两个相反方向的动作：一个是收回，把以撒收回到自己里面；另一个则是旅程，从他自己出发，从他说‘我在这里’的地点，前往一个未知之地。前者是一种收紧、一种抓住；后者则是一场危险的冒险，其中意味着某种程度上自我的失去。这个故事把这两个命令之间的动态关系不断展开，直至穷尽。”信心是一场孤独的朝圣之旅。

第六卷，第三幕：过渡到以撒（22:20–25:11）
第六卷，第三幕的文学分析
结构与情节
在第二幕达到高潮性的结局之后，现在一切都在为族长的继承作准备。“他拉后代的记述”的这最后一幕，提供了一个从亚伯拉罕的族长时代过渡到以撒的族长时代的转折，虽然更确切地说，这是向雅各的族长时代过渡（见第八卷文学分析）。
这一幕结束了第六卷所关注的问题，也就是上帝赐给亚伯拉罕有关后裔和土地的圣约应许。关于土地，第二场中撒拉之死的记载（创23）引出了一个篇幅很长的叙事，记述亚伯拉罕如何经过协商，在应许之地取得他的第一块地产；在此之前，他已经取得了别是巴那口井的权利（见21:22–34）。关于后裔，第三场（创24）是一个篇幅更加长的叙事，描绘亚伯拉罕的仆人如何经过协商，为以撒取得一位族母。这一场占据了《创世记》中最长的一章。它的前后由家谱和死亡记载构成框架。第一场（22:20–24）是亚伯拉罕兄弟拿鹤的家谱，其中突出了应许的后裔（指向利百加的出生，她是第二位“以色列之母”）；第四场（25:1–6）则是亚伯拉罕借着基土拉而出的家谱（非蒙拣选的众子），其中突出了亚伯拉罕将产业唯独赐给以撒。第二场记载撒拉的死亡以及亚伯拉罕为取得土地所进行的协商，而第五场（25:7–11）则记述亚伯拉罕的死亡，以及他被埋葬在那块土地上。
第一场：拿鹤的家谱，包括利百加（蒙拣选）（22:20–24）
第二场：撒拉之死，亚伯拉罕取得地产（23:1–20）
第三场：为应许的后裔取得新妇（24:1–67）
第四场：亚伯拉罕借着基土拉而出的家谱（非蒙拣选）（25:1–6）
第五场：亚伯拉罕之死（25:7–11）
这一幕为叙事转向以撒的领导作好准备。《创世记》23章和24章分别记述撒拉的死亡以及以撒与利百加的婚姻；25:1–6记述亚伯拉罕其他儿女被遣走，使以撒成为唯一的继承人；25:7–11记述亚伯拉罕的死亡。
比较
第三幕在亚伯拉罕生命结束之际，对各种尚未结束的事情作出收束，但这些材料并不是松散地拼凑在一起的。叙事者精心的编排可以从各主要族长（亚伯拉罕、以撒和雅各）记述的结尾看出来，因为这些结尾几乎都按照相同的次序处理相同的问题。温汉用一个很有帮助的图表列出这些比较：
妻子的死亡与埋葬
23:1–20
35:18–20
48:7
儿子的“婚姻”
24:1–67
35:21–22
49:3–4
后裔名单
25:1–6
35:23–26
49:5–28
族长的死亡与埋葬
25:7–10
35:27–29
49:29–50:14
后裔名单
25:12–17
36:1–43
——
“……的后代记在下面”
25:19
37:2
——
第六卷，第三幕，第一场：利百加的家族背景（22:20–24）
第六卷，第三幕，第一场的文学分析
首尾呼应
正如亚伯拉罕献祭的试验（22:1–19）与亚伯拉罕蒙召踏上旅程（12:1–8）彼此呼应一样，拿鹤的家谱（22:20–24）也与他拉的家谱（11:27–31）彼此呼应，从而在有关亚伯拉罕的主要叙事（12:1–22:19）前后形成一个首尾呼应的结构。
A　他拉的家谱（11:27–31）
B　亚伯拉罕蒙召踏上旅程（12:1–8）
B′　亚伯拉罕献祭的试验（22:1–19）
A′　他拉之子拿鹤的家谱（22:20–24）
形式
虽然这一单元的内容是家谱，但它却以叙事的形式呈现，这一点可以从叙事性的引言看出来：“这些事以后，有人告诉亚伯拉罕。”
结构
在叙事性的引言（22:20）之后，拿鹤的家谱以一个包含十二个儿子的分支式家谱呈现出来。要记得，分支式家谱的目的在于确立家族关系，而直线式家谱的目的则在于确认最后一个后裔是第一个人物的合法后代（见第一卷“附论：创世记的家谱”）。
这个家谱分为两个单元：第一个单元列出拿鹤的妻子密迦所生的八个儿子（22:20–23）；第二个单元则列出他的妾流玛所生的四个儿子（22:24）。这八个儿子与妾所生的儿子之间有清楚的区别，因为前后形成了一个首尾呼应：“密迦……给……你的兄弟拿鹤生了几个儿子”（22:20，这是报告者的声音），以及“这八个人都是密迦给亚伯拉罕的兄弟拿鹤生的儿子”（22:23b，这是叙事者的报告）。借着这种方式，前八个儿子的重要性被突出出来。
叙事者在这一单元中加入的解释性说明——“彼土利生了利百加”（22:23a）——表明叙事者有意借着这个家谱，为以撒与利百加的婚姻（24:24），以及雅各与利亚和拉结的婚姻（28:5）提供背景。
预示
这个家谱补全了拿鹤与密迦后裔的详细资料（11:29），并且为利百加进入族长的家族血统预备了舞台（24:1–67；参25:20）。斯特恩伯格评论说：“这项报告与上帝的祝福并列，并且在结构上与以实玛利的婚姻相对应，实际上几乎已经把那位未来新妇的名字说了出来。”
比较
拿鹤十二个非蒙拣选的儿子，很可能后来成为十二个支派；他们与亚伯拉罕借着孙子雅各而出的十二个蒙拣选的儿子／支派形成平行。在两种情况下，都有八个儿子出自主妻，以及四个儿子出自次等妻子（22:20、24；29:31–30:24；35:16–18）。十二这个数字也与以实玛利的十二个儿子／支派相对应（见17:20；25:12–16）。
第六卷，第三幕，第一场的释经注释
叙事框架（22:20a）
20. 这些事以后。其他表示时间过渡的例子，见15:1；22:1。
有人告诉。这个家谱是以有人向亚伯拉罕报告的言语形式呈现出来的。有关他兄弟的儿女和女儿的报告，使亚伯拉罕想起那项尚未完成的任务：确保应许家族的第二代得以延续。
拿鹤与密迦所生的八个儿子（22:20b–23）
20b. 密迦也作了母亲。经文假定读者知道11:29的内容。
拿鹤。见11:26。
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