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主必预备
创世记 22:1–19
亚伯拉罕信心的一生，是从他顺服上帝的应许离开吾珥时开始的。上帝应许要使亚伯兰成为大国，赐福给他，并且地上的万族都要因他得福（参创12:1–3）。多年以来，这个伟大的应许以极其引人注目而具体的方式，一再被重复和重申。起初，亚伯兰刚离开吾珥，经过迦南中部时，主向他显现，应许把那地赐给他的后裔；这位族长便在那里，在那地的中心筑了一座坛（参12:7）。接着，罗得与亚伯兰分开，为自己选择了那地最好的部分以后，上帝吩咐亚伯兰从拉末拿琐（以色列中部最高之处）向北、向南、向东、向西观看——应许把四面360度范围内的一切永远赐给亚伯兰的后裔，并且也表明他的子孙将多如地上的尘沙（参13:14–17）。

后来有一天，亚伯兰从北方诸王手中救出罗得之后，在一个夜晚因自己没有孩子而忧虑不安，上帝以戏剧性的方式应许赐给他一个继承人。上帝把亚伯兰带到星空之下，要他抬头数算众星，如果他能够数得过来的话。然后上帝对亚伯兰说：“你的后裔将要如此。”（15:5）亚伯兰心中敬畏而谦卑，在星空下默然无声。然而，圣经替他说出了他的回应：“亚伯兰信耶和华，耶和华就以此为他的义。”（6节）亚伯兰对上帝的应许默默地说了“阿们”。他完全确信自己将会有一个儿子。“信就是所望之事的实底。”（来11:1）
第二天，亚伯兰顺服上帝的指示；上帝吩咐他把被宰杀的牲畜分开排列，作为立约的祭物。太阳落下以后，上帝以燃烧的火炉显现，在黑暗中放射出橙色的光芒。然后，那发光的火炉开始移动——沿着那条令人毛骨悚然、两旁排列着闪亮牲畜肉块的道路滑行而过（参15:17–21）。亚伯兰看见只有上帝自己从那些肉块中间经过。因此，这是一个单方面、无条件的约，宣告如果亚伯兰的后裔没有得到那地，上帝自己就要被撕裂。因此我们看见，在接连的两个夜晚，亚伯兰首先从上帝那里得到保证，无数的百姓将从他的身体而出；然后又得到保证，那地将归给他的百姓。

多年以后，当亚伯兰九十九岁、上帝正在预备亚伯拉罕的心接受割礼之约时，上帝把这位族长的名字从亚伯兰改为亚伯拉罕（“多人的父”），再次表明这位老人将要多结果子，列国和君王将从他而出，迦南也将成为他们的产业（参17:1–8）。撒莱也被改名为撒拉，再次确认她作为“公主”的角色，因为她将为亚伯拉罕生一个儿子，君王将从这个儿子而出——最终还有犹大支派的狮子（参49:10）。上帝也给他们那个尚未成孕的儿子取名为以撒（“笑声”），应许他将在一年之内出生（17–21节）。在赐下这些新名字以后，割礼——上帝应许的记号——便被设立，亚伯拉罕和他全家所有的人都受了割礼。年迈的撒拉自己也会因这个应许而发笑，但婴孩“笑声”正在来到（参18:10–15）。

在那些漫长的岁月里，关于百姓、土地和赐福的伟大应许不断被重申，而亚伯拉罕在信心上的成长却并不平稳。信心的高峰旁边，总是紧邻着幽暗的低谷，例如亚伯拉罕两次分别向法老和亚比米勒说同样关于撒拉的谎言，以及夏甲事件；这些事情导致了大约十六年的家庭痛苦。然而，随着以撒的出生（以及以实玛利必然的离开）和别是巴之约，亚伯拉罕再次得到保证，他将拥有百姓和土地。因此，亚伯拉罕对上帝话语的信心高涨起来，这从他称主为 El Olam——“永生神”——便可以看出。这个称主为永生神或长存之神的称号说明了一切，因为它唤起了亚伯拉罕如今在圣约以及他与上帝的关系中所感受到的“稳定、安全和永久”。¹

上帝那具有里程碑意义的应许及其一次次重申，第一次是在亚伯拉罕初次踏足迦南时；第二次是在星空之下，他相信主的时候；第三次是在他看见上帝火焰般的同在从被剖开的牲畜肉块中间经过时；第四次是在他听见“多人的父”、“公主”和“笑声”这些新名字，并且接受割礼时；最后一次，则是在他和撒拉把婴孩“笑声”抱在怀里，而他称主为 El Olam（“永生神”）的时候。这些应许的重申，开启了亚伯拉罕在非利士人之地（应许之地）漫长而安稳的居住时期——直到那场试验来临。

第22章开头第一句话便说明上帝正在试验亚伯拉罕，这使读者面对随后发生的震撼事件时有所缓冲。如果第一次阅读这个故事时不知道这是一场试验，这个故事读起来将会何等痛苦。此外，明白这是一场试验，也使我们注意到一个真理：信心的成长包含试验。当上帝试验我们的信心时，信心就受到伸展，并因此成长。在这里，亚伯拉罕的信心将被伸展到极限；因为他坚定持守，他的信心便成为历史上伟大的信心榜样。由此我们看见，增加信心的方法就是操练信心。尽你所能地信靠上帝，祂会赐给你远超过你所预期的——然后你就会更加信靠祂！同样重要的是，我们要看见这场试验是在亚伯拉罕经历了相当程度的属灵成长和蒙福之后才临到的。亚伯拉罕最近的成功和成长，成为更大试验和成长的基础。
我们知道这是一场试验，但亚伯拉罕并不知道——而当他听见上帝的命令时，那痛苦必定难以言喻，因为这命令是以充满亲情爱意的话开始的：“你带着你的儿子，就是你独生的儿子，你所爱的以撒，往摩利亚地去。”（2节上）由于以实玛利大约在十四至十六年前已经离开，所以以撒实际上就是亚伯拉罕唯一的儿子。（值得注意的是，这里用在以撒身上的同一个词——“童子”（5、12节）——也曾用在十几岁时的以实玛利身上。）十几岁的以撒已经有十五年左右成为他的“笑声”。而作为应许之子，一切都集中在他身上。亚伯拉罕以一种令人心痛的父母之爱深爱着他，那是一种爱到会痛的爱。

这些甜蜜、充满爱意的话之后，紧接着的是毫无缓和的恐怖：“在我所要指示你的山上，把他献为燔祭。”（2节下）三个简单而毫无限定的命令——“带着”、“去”、“把他献上”——构成了这个命令最基本的结构。² 对古代中东人来说，“燔祭”意味着一个过程：首先割断祭物的喉咙，然后将其肢解，接着用火献祭，使身体的各部分在祭坛上完全烧尽。这正是亚伯拉罕所想象的恐怖，而祭物竟是他自己的儿子。不仅如此，这也没有超出亚伯拉罕经验或认知所能接受的范围。吾珥曾经有人祭，而这也是迦南文化的一部分。因此，人祭对他的观念世界而言并不陌生，尽管这件事对他来说可能令人极其震惊和厌恶。³ 要记得，他当时并没有后来才写成的妥拉来塑造他的世界观或关于上帝的教义。然而，亚伯拉罕片刻也没有怀疑上帝的命令。

上帝是在要求他采取一个违背常理、违背他天然感情、也违背他一生盼望的行动。作者没有告诉我们亚伯拉罕有怎样的感受。读者若要寻找任何明确说明他内心思想的文字，都是徒劳的。摩西让我们自己填补这些空白。这段叙述以巧妙的极简方式写成。还要注意，上帝吩咐亚伯拉罕亲手完成这件事。光明已经从他的生命中消失。“笑声”只剩下回忆。

亚伯拉罕的顺服（3–10节）

最初的顺服。 我们已经因上帝给亚伯拉罕的命令而震惊，但他立即顺服的反应更令我们震惊。“亚伯拉罕清早起来，备上驴，带着两个仆人和他儿子以撒，也劈好了燔祭的柴，就起身往神所指示他的地方去了。”（3节）天刚破晓，他便起来开始行动。完全没有任何迟疑。然而，正如 Gordon Wenham 所指出的，从行动的次序来看——先备驴，然后才劈柴，这是不合逻辑的——这里可能隐约暗示，他的悲痛已经使他的思绪麻木。⁴ 虽然亚伯拉罕可能已经心神不定，他仍然迅速地顺服了。

令人惊叹的事情继续增加，因为经过三天的路程以后，亚伯拉罕举目远远看见了他要献以撒为祭的地方，就对两个仆人说：“你们和驴在此等候，我与童子往那里去拜一拜，就回到你们这里来。”（5节）“我与童子……去敬拜”当然是刻意说得含糊，因为如果他说“献燔祭”，可能会引起更多问题。真正令我们惊讶的是，亚伯拉罕完全真诚地相信并确信，在把以撒献为燔祭以后，他们两个人会一起回来。

我们之所以知道这一点，是因为希伯来书的作者评论说：“亚伯拉罕因着信，被试验的时候，就把以撒献上；这便是那欢喜领受应许的，将自己独生的儿子献上。论到这儿子，曾有话说：‘从以撒生的才要称为你的后裔。’他以为神还能叫人从死里复活；他也仿佛从死中得回他的儿子来。”（来11:17–19）亚伯拉罕如此彻底地相信上帝的应许，相信以撒的儿女必将延续他的血脉，以至于他推论，上帝必定会使以撒从死里复活。亚伯拉罕预见了复活的教义，尽管当时历史上还没有任何事情能够表明这一点。这样，他或许已经开始看见基督的日子（参约8:56）。这是一种大胆、原创并塑造认识的信心！
持续的顺服。 通往献祭之地的上坡路对驴来说太陡峭了。因此，“亚伯拉罕把燔祭的柴放在他儿子以撒身上，自己手里拿着火与刀。”（6节上）值得注意的是，基督教之前的犹太米德拉《Genesis Rabbah》评论说，以撒背着木柴，就像一个被判死刑的人背着自己的十字架。⁵ 事实上，这个形象确实预表了耶稣；约翰福音描述祂“自己背着十字架出来，到了一个地方，名叫髑髅地”（约19:17）。
儿子背着木柴，父亲拿着献祭的器具，两人向上攀登；显然，他们在沉默中走了一段时间。“于是二人同行。以撒对他父亲亚伯拉罕说：‘我父啊！’亚伯拉罕说：‘我儿，我在这里。’以撒说：‘请看，火与柴都有了，但燔祭的羊羔在哪里呢？’”（6节下、7节）以撒打破沉默，更加凸显了父亲沉默的悲痛。希伯来文原文中彼此对应的称呼——“我父”／“我儿”——强调他们温柔而彼此相爱的感情。以撒的问题：“羊羔在哪里……？”不仅表明他的天真，也表明他对父亲绝对的信任。他丝毫不知道有什么正在等待着他。他怎么可能知道呢？在他短暂而喜乐的人生中，从来没有任何事情能够使他想到这一点。
以撒的信任也预示了十字架上那更伟大的共同配合，这在以赛亚书53章我们所熟悉的话中表达出来：“他被欺压，在受苦的时候却不开口；他像羊羔被牵到宰杀之地，又像羊在剪毛的人手下无声，他也是这样不开口。”（7节）“耶和华却定意将他压伤，使他受痛苦。耶和华以他为赎罪祭。他必看见后裔，并且延长年日。耶和华所喜悦的事必在他手中亨通。”（10节）在我们的故事中，“于是二人同行”这个描述（在6节和8节重复出现）两次强调受害者和献祭者甘愿一同登上山坡——这再次成为各各他的影子。
亚伯拉罕对以撒那句不朽的回答——“我儿，神必自己预备作燔祭的羊羔”（8节）——是整个故事的转折点。“神必自己预备”表达了亚伯拉罕对上帝绝对的信靠，但同时也让上帝作上帝。亚伯拉罕无法把以撒想知道的一切都告诉他，因为亚伯拉罕确实不知道上帝将要怎样做。亚伯拉罕的“神必自己预备”，同时是信靠的宣告、盼望的表达以及对未来的预言。而这句话是在一种顺服的祷告精神中说出来的。正如我们将要看见的，亚伯拉罕这句信心的宣告，将在我们关于上帝的教义中产生强而有力的回响。约翰·加尔文很有智慧地指出：“这个榜样是给我们效法的……在这样的困境中，唯一的补救……就是把结果交给上帝，使祂在没有道路的时候为我们开路。”加尔文总结说：“当我们在困惑的事情上仍然完全顺服祂的护理时，我们便把最高的尊荣归给祂。”⁶
最终的顺服。 有一件事非常清楚：如果没有以撒的同意与配合，亚伯拉罕不可能把以撒献上。以撒既然是背负木柴的人，他就是两人中较强壮的一个。作为年轻人，他也是两人中动作更敏捷、速度更快的一个。显然，以撒已经决定无论付上什么代价都要顺服他的父亲，正如他的父亲已经决定无论付上什么代价都要顺服上帝一样。也许亚伯拉罕借着重新讲述他儿子超自然出生的故事来说服以撒，然后逐一列举上帝向他重新确认的那些伟大应许，并因此推论，即使以撒的身体被烧成灰烬，上帝也必使以撒恢复生命。父亲的信心也活在他的儿子里面！他们在灵魂里都是英雄。
亚伯拉罕迅速地筑了一座坛，把木柴适当地排列成柴堆，把他深爱的儿子手脚捆起来，使他不至于因突然的恐惧而逃走，把他抬到木柴上，然后伸手拿刀。当他握紧刀柄准备作献祭的一割时，他颤抖的手指因紧绷而抽搐。真正的信心产生令人惊叹的行为。真实的信心是会产生行为的信心，正如使徒雅各提到亚伯拉罕献祭时所说：
我们的祖宗亚伯拉罕把他儿子以撒献在坛上，岂不是因行为称义吗？可见信心是与他的行为并行，而且信心因着行为才得成全。这就应验经上所说：“亚伯拉罕信神，这就算为他的义。”他又得称为神的朋友。这样看来，人称义是因着行为，不是单因着信。（2:21–24）
上帝的回应（11–18节）
上帝的介入。 亚伯拉罕的意志已经开始行动。再过一瞬间，献祭就会完成。“耶和华的使者从天上呼叫他说：‘亚伯拉罕！亚伯拉罕！’他说：‘我在这里。’天使说：‘你不可在这童子身上下手。一点不可害他！现在我知道你是敬畏神的了；因为你没有将你的儿子，就是你独生的儿子，留下不给我。’”（11、12节）从来没有任何声音比这声音更受欢迎！亚伯拉罕年老的心欢腾起来，年轻的以撒也是如此。
上帝的预备。 亚伯拉罕听见上帝的声音和看见代替的祭物，是在一瞬间发生的，因为这段记载说：“亚伯拉罕举目观看，不料，有一只公羊，两角扣在稠密的小树中。亚伯拉罕就取了那只公羊来，献为燔祭，代替他的儿子。”（13节）从来没有一次献祭像这次这样充满喜乐和迫切。当火焰吞噬那只公羊时，亚伯拉罕和以撒也把自己的心献给上帝。燔祭向上帝宣告：“上帝啊，我们所有的一切，以及我们所是的一切，都放在祭坛上。愿你使用我们的生命，使你得荣耀。”
亚伯拉罕在狂喜中“给那地方起名叫‘耶和华以勒’，直到今日人还说：‘在耶和华的山上必有预备。’”（14节）他起初那句含义未完全明确的“神必预备”（8节），如今以远超过他梦想的完美方式实现了。亚伯拉罕和以撒走向献祭之地时所作的信心宣告——“神必预备”——如今成为整个故事的结局。我们看见，那位试验人的上帝也是那位预备的上帝——试验者就是供应者。这两个真理都是事实，但必须借着信心来领受。当上帝试验你的时候，祂会为你预备。
因此我们看见，那位试验人的主，就是那位预备的主。这正是我们需要认识的关于上帝的真理。当我们经历使信心增长的各种试验，当上帝试验我们并伸展我们的时候，我们相信，而祂就预备。祂一直都在预备。祂为每一位信徒预备。祂一直如此。因此，当我们蒙召献上我们的“以撒”——那些对我们最宝贵的事物——我们在这样做的时候需要明白，上帝是耶和华以勒——上帝必预备。
上帝的誓言。 亚伯拉罕非凡的信心行动促使上帝做了一件祂以前从未做过的事。祂指着自己的名起誓。
耶和华的使者第二次从天上呼叫亚伯拉罕说：“耶和华说：‘你既行了这事，不留下你的儿子，就是你独生的儿子，我便指着自己起誓说：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。’”（15–18节）
有了这个誓言，亚伯拉罕便从上帝那里得到了所有可能的保证——最初在吾珥向他所作的应许；他第一次来到迦南时向他所作的应许；罗得取了最好的土地以后再次向他所作的应许；他在星空下所相信的应许；上帝火焰般的同在经过祭物中间，以单方面的圣约所确认的应许；借着新名字（亚伯拉罕、撒拉和以撒）所表达的应许；以及在以撒本人身上所体现的应许。
如今，上帝更指着自己起誓，所有的应许都必实现！希伯来书的作者再次解释了上帝这一行动的分量：“当初神应许亚伯拉罕的时候，因为没有比自己更大可以指着起誓的，就指着自己起誓，说：‘论福，我必赐大福给你；论子孙，我必叫你的子孙多起来。’这样，亚伯拉罕既恒久忍耐，就得了所应许的。”（来6:13–15）
最大的鼓励就是：上帝总是信守祂的话。祂信守每一句话——上帝的每一个应许都会得到成就。上帝已经起誓——祂信守祂的应许。祂已经立下一个单方面的约。在祂的话没有实现以前，祂宁愿自己被剥裂。
从这里开始，只要回头提到这个誓言，就已经足以说明关于上帝应许所需要说的一切。
这一切就是如此简单。当我们相信上帝单纯的话语时，我们就在信心中成长。这个过程是这样的：上帝带着祂的话来到我们面前，而我们受到挑战要去相信。当我们相信祂的话时，祂就借着伸展我们的信心来试验我们，使我们的信心能够成长到比以前更大的程度。信心的高峰旁边总有低谷。有高有低。但上帝使我们的信心逐步增长，使我们能够把我们的“以撒”献给上帝。
¹ John H. Walton，《Genesis》，NIV Application Commentary（密歇根州大急流城：Zondervan，2001），第509页。
² John S. Sailhamer，《Genesis》，第2卷，The Expositor’s Bible Commentary（密歇根州大急流城：Zondervan，1990），第168页解释说：
“带着”（qah-nā）、“去”（weleḵ）和“把他献上”（weha ‘alēlû）。此外，读者没有得到任何理由认为亚伯拉罕本人得到过任何进一步的解释。
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