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信心与护理
创世记 24:1–67
亚伯拉罕所深爱的撒拉去世，并被安葬在应许之地腹地、他所买下的麦比拉洞中，这向世人宣告了亚伯拉罕的信心：有一天，他的后裔必得着这地。麦比拉将成为列祖凭信心安放骸骨的重要墓地。对亚伯拉罕而言，撒拉的死也使他再次清楚意识到自己年事已高，并意识到自己的责任，就是确保他那四十多岁的儿子以撒能够娶到合宜的妻子，并生下后嗣。这件事对亚伯拉罕极其重要，以致他召来自己最主要的仆人，要他起一个在创世记中独特的誓：仆人要把手放在亚伯拉罕的大腿底下，靠近这位族长生殖能力所在之处，以正式确认这项使命的目的与重要性（参47:29）。

很可能，这种把手放在大腿底下的举动，是指向割礼——“立约的记号”（参17:11）。这个记号赐给以色列所有的男子，与亚伯兰和撒莱名字扩展性的改变，以及以撒这个名字的预先赐下有关；以撒正是圣约的后嗣，并将在一年之后出生。因此，这个誓言所求告的，乃是赐下圣约的全能主上帝的大能与同在。仆人以这种极其个人化的方式正式立誓，表明在亚伯拉罕看来，这个誓言能否履行，其重要性几乎等同于生命本身。

而首要的一点，就是亚伯拉罕要求以撒的妻子绝不可是迦南女子——“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”（3、4节）。先祖挪亚远古时所发出的宣告——“迦南当受咒诅”（参9:25）——正在当时迦南人的败坏中得到体现，而这种败坏将使他们在以后许多世代中承受咒诅（参15:16）。亚伯拉罕的后裔不可与这些受咒诅的人混杂。

同样，亚伯拉罕也不容许以撒离开这地，因为以撒本人留在迦南，就是一个活生生的宣告：这地必归给他的后裔。因此，当仆人提出，也许可以带以撒回到吾珥寻找妻子时，亚伯拉罕说：“你要谨慎，不要带我的儿子回那里去。耶和华——天上的主，曾带领我离开父家和本族的地，对我说话，向我起誓说：‘我要将这地赐给你的后裔。’他必差遣使者在你面前，你就可以从那里为我儿子娶一个妻子。倘若女子不肯跟你来，我使你起的誓就与你无干了；只是不可带我的儿子回那里去”（6–8节）。值得注意的是，以撒从来没有一次被允许离开这地，甚至在饥荒期间也不例外（参26:2）。以撒本身具体体现了上帝关于一个民族和一块土地的神圣应许。

这些话（也是圣经所记亚伯拉罕最后的话）最突出的，乃是亚伯拉罕的信心。圣经第一次记载亚伯拉罕的话时，他向上帝表达的是自己的疑惑：“你没有给我儿子”（15:3）。然而在这里，他最后被记载的话却宣告了对上帝毫不动摇的信心：“他必差遣使者在你面前，你就可以从那里为我儿子娶一个妻子”（7节）。因此，正如加尔文所说，在这里我们看见的是“单纯地倚靠上帝的护理”。亚伯拉罕相信，上帝那看不见的手必成就这一切。上帝的手虽然隐藏不见，但祂施行作为的大能却是绝对的。亚伯拉罕全心相信这一点。

在这个故事中，并不会出现我们通常所理解的神迹。没有分子结构的重新排列——没有太阳停住——没有医治——也没有河水停止流动。相反，上帝将借着人生中“正常”的事件——延误、习俗、压力以及偶然的相遇——为以撒得着新妇。正如 J. I. 巴刻所说，信徒“绝不是受盲目的力量（运气、偶然、幸运、命运）所支配；临到他们的一切都是上帝所计划的，每一件事的发生，都是一次新的呼召，要他们信靠、顺服并喜乐。”

在创世记24章中，以撒与利百加这个被叙述两次的故事，其结构使我们拥有一个优势：在主要人物知道事情将如何发展之前，我们已经知道结果，因此能够观察上帝的护理如何在日常生活中运行。这个伟大的故事被放在创世记中亚伯拉罕生命将近结束的位置，实际上是在告诉我们：上帝就是这样日复一日地在我们的生命中工作。这样的上帝当然伟大得超乎我们的想象，因为祂维系整个生命，参与一切事件，并引导万事达到其指定的终局，同时却很少打断生命的自然秩序。

这是一个令人敬畏的思想。圣经中的上帝并不仅仅是一位施行神迹的上帝，偶尔才把祂的大能注入人生之中。祂远比这更加伟大，因为祂安排整个生命，使万事配合并成就祂的护理。这使整个生命都成为神迹。上帝在万有之上。祂是全能、全知、无所不在，并掌管万有的。这就是圣经中的上帝。任何低于这一认识的观念，都是我们渺小想象所造成的偶像式缩减。

我们也必须仔细留意，亚伯拉罕的仆人本身也是一位拥有非凡信心的人。正如德里克·基德纳所说，他是圣经中最令人喜爱的次要人物之一。如果他就是大马士革人以利以谢，那么他曾经一度可能成为亚伯拉罕的继承人，却因亚伯拉罕众子的出生而失去了这个地位（参创世记15:2）。他的品格就像后来施洗约翰所说的：“他必兴旺，我必衰微”（约3:30）。因此，这位仆人怀着深厚的圣约信心，顺服地把手放在亚伯拉罕的大腿底下（9节），并庄严地“指着耶和华——天地的主”（3节）起誓，要照着亚伯拉罕的吩咐去行。

仆人的信心（10–27节）

第10节涵盖了一千英里的路程和数个月的时间。仆人组织了一支规模相当大的骆驼队——毫无疑问，是为了给以撒未来的妻子留下隆重的印象——然后向北、再向东前往亚兰·拿哈莱姆，即“两河之间的土地”，三面以幼发拉底大河为界。在傍晚斜照的阳光中，当妇女们出来打水的时候，亚伯拉罕的仆人叫骆驼跪在城外的井旁。
仆人的祷告。骆驼安顿好之后，他所做的第一件事，就是谦卑地祈求引导：“耶和华——我主人亚伯拉罕的上帝啊，求你施恩给我主人亚伯拉罕，使我今日遇见好机会。看哪，我现今站在井旁，城内居民的女子们正出来打水。我向哪一个女子说：‘请你拿下水瓶来，给我水喝。’她若说：‘请喝！我也给你的骆驼喝。’愿那女子就作你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”（12–14节）。

值得注意的是，这位没有记名的仆人，是圣经中第一个被描述为在人生关键时刻寻求上帝引导的人。后来经文也说明，他的祷告是一种自发的祷告——“心里”（45节）。然而最值得注意的是，与这段经文对护理的强调一致，这位仆人并没有向上帝求一个神迹性的记号。相反，他是在正常的途径、人生普通的事件中寻求引导。正如纳胡姆·萨尔纳所观察的：“没有什么比这一点更能体现圣经人物的特征：他们深刻而全面地确信，上帝的护理参与日常的人类事务。应当注意的是，这位仆人并没有祈求上帝以神迹介入，也没有祈求得到一个启示来指定谁将成为以撒的新妇。相反，他祈求的是：他自己所设定的、合理的合适标准，能够与上帝的旨意一致，并且能够有效地发挥作用。”

诚然，这个标准要求很高——这位新妇必须说：“请喝！我也给你的骆驼喝。”然而在当时的处境中，这并非超自然或神迹性的事情。这不是“羊毛”的试验（参士师记6:36–40）。仆人并没有要求自然界的正常规律暂停运行。而且，他所提出的要求非常巧妙地显明了一个人的品格。一个主动愿意这样做的女子，必定非常仁慈、慷慨而勤劳。最重要的是，这位忠心的仆人把自己完全交托在对上帝毫无限制的倚靠之中。唯有上帝能够成就这样的护理。

惊人的回应。我们有充分理由认为，在仆人开始祷告之前，利百加已经离开了自己的家。因此，经文要我们看见，这一切的护理完全出于上帝。也就是说，当仆人谦卑祷告的时候，上帝引导他祈求一些具体的护理安排；而与此同时，上帝自己也正在安排这些事情，使利百加在他祷告之际来到井旁，并且带着欢快、乐于舍己的态度出现。

请仔细注意经文：“话还没有说完，不料，利百加肩头上扛着水瓶出来。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”（15、16节）。最令人惊讶的是，利百加竟主动提出要给他的十匹骆驼喝水！要明白这件事多么惊人，我们必须知道，古代的井是地上一个又大又深的坑，有阶梯通往下面的泉水，因此每一次打水都需要付出相当大的体力。不仅如此，一匹骆驼通常可以喝大约二十五加仑的水，而古代的水瓶大约只能装三加仑。这意味着利百加必须上下井八十至一百次。至于她为此付出的时间，一匹骆驼喝足所需的水大约需要十分钟。利百加辛苦劳作了一个半至两个小时！在这整个过程中，仆人一言不发地看着她，要知道耶和华是否使他的道路通达。

仆人始终保持沉默，这一点十分非凡，尤其是在利百加提着最后几瓶水上来的时候。这位老仆人的心跳必定越来越快。最后，他拿出贵重的礼物——一个金鼻环和两个金手镯——问她是谁的女儿，也问她父亲家中是否有地方可以住宿。她回答说，自己正是亚伯拉罕兄弟拿鹤的孙女，而且她父亲家确实欢迎他入住。这使仆人完全被震撼。他的心因感恩而欢腾。“那人就低头向耶和华下拜，说：‘耶和华——我主人亚伯拉罕的上帝是应当称颂的，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’”（26、27节）。上帝以护理回应了他的祷告，这是毫无疑问的。这里绝不可能弄错。利百加就是他祷告的答案。这是何等令人敬畏的上帝。
上帝的信实（28–60节）
仆人如此强烈的敬拜深深触动了这个女孩的心；而当她听见亚伯拉罕的名字——这个名字她在家族传说中已经听过许多次——她心中便充满期待与敬畏。因此，她跑回母亲家中。
拉班的款待。利百加的哥哥拉班，他名字的意思是“白色的人”，也是对月亮的一种诗意称呼，这与亚伯拉罕原先拜月的背景相符。这个拉班，就是后来当以撒的儿子雅各前来求娶他的女儿拉结时，无耻欺骗雅各的那个人。拉班是一个贪爱金钱和利益的人。虽然他无法从亚伯拉罕的仆人身上占到便宜，但这段交往中已经隐约显出他的物质主义。

“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，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。’”（29–33节）
于是，仆人开始详细复述亚伯拉罕怎样差派他寻找妻子，他怎样前往美索不达米亚执行寻找妻子的任务，以及他怎样奇妙地遇见利百加。对现代西方人的耳朵而言，这样重复故事也许显得冗长，但按照古代的惯例，这是不可缺少的。当仆人讲述这个故事时——记载在34–49节——他重复了叙事的核心内容，同时对一些次要细节有所增加或删减，以便对拉班和他的父亲彼土利产生最大的说服效果。他的目的当然是要使他们确信，这是上帝护理的引导，从而同意让利百加前往以撒那里。
婚事确定。仆人的讲话产生了极佳的效果。
“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。’亚伯拉罕的仆人听见他们这话，就向耶和华俯伏在地。当下仆人拿出金器、银器和衣服送给利百加，又将宝物送给她哥哥和她母亲。仆人和跟从他的人吃了喝了，住了一夜。”（50–54a节）
上帝奇妙的护理是无法否认的。此刻，拉班的口被堵住了。父亲和哥哥都同意了这门婚事。而仆人第三次再次深深俯伏在地，以深切的敬拜和祷告回应。随后，王侯般的珍宝被拿出来，贵重的礼物毫无保留地送出——甚至拉班也得到了礼物。
然而可以预料的是，尽管仆人如此慷慨，到了第二天早晨，拉班和他的母亲却开始迟疑，要求利百加再留下十天。考虑到拉班的诡诈，这样的拖延很可能带来代价。但仆人仍坚定不移——“请打发我走，归回我主人那里去”（56节）。
上帝尊荣了仆人的坚定，因为这个家庭试图拖延他的举动，反而促成了另一个令人喜乐的护理——利百加公开宣告自己的信心。“他们说：‘我们把女子叫来问问她。’就叫了利百加来，问她说：‘你和这人同去吗？’利百加说：‘我去’”（57、58节）。她简单的一句“我去”，表达了她对亚伯拉罕之上帝的信靠。年轻的利百加甘愿离开父家——她认出了那位曾呼召亚伯拉罕的同一位主的呼召，把自己单单交托给祂，并怀着一种高贵的信心；这样的信心与这位即将成为亚伯拉罕女儿的女子身份相称。
利百加凭信心说出“我去”之后，启程的事便确定了。
“于是他们打发妹子利百加和她的乳母，同亚伯拉罕的仆人，并跟从仆人的，都走了。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！’”（59、60节）
利百加家人对她的祝福，与亚伯拉罕献上以撒之后，耶和华赐给亚伯拉罕的祝福彼此呼应：“你子孙必得着仇敌的城门”（22:17）。如今，在上帝的计划中，我们看见同样的祝福同时赐给了以撒和他的新妇。
信心的赏赐（61–67节）
以撒与利百加的相遇，是一个具有传奇之美的场景。这位佩戴金饰的新妇在漫长的旅程中，有充分的时间默想仆人所说的一切，并期待与上帝为她拣选的丈夫见面。而即使以撒只是像一些人所认为的那样在田间散步，他同样有充分的时间思想仆人必定归来，以及自己未来的新妇。显然，以撒和利百加几乎同时看见了对方，只是在有人说明身份之后，他们才知道彼此是谁。但当利百加知道那人就是以撒时，她便戴上新婚的面纱，表明自己就是他的新妇。
随后，以撒亲自从仆人口中听见了所有奇妙的细节。以撒——他的名字本身就是“笑”——听见利百加怎样给骆驼喝水时，必定欢喜地笑了。除此之外，她竟然还是如此美丽！处处都充满喜乐。
婚姻立即成立。“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”（67节）。利百加进入已经去世的女族长撒拉的帐棚，从而接替了撒拉的位置。利百加立即成为以色列新的女族长。
“并且爱她”是圣经第一次提到婚姻中的爱情。他们是在主里结婚的。他们成为一体。
圣经关于上帝护理的教义，就是上帝对世界拥有完全而亲自介入的掌管。正如那首圣诗所说：
不要凭软弱的感觉判断主，
只要信靠祂的恩典；
在看来皱眉的护理背后，
祂隐藏着微笑的脸。
——威廉·考珀，1774
上帝在三个宏大的领域中供应并掌管万有——历史、自然，以及每一个人的生命。事实上，圣经中几乎每一段叙事，都说明了上帝对人生的护理性掌管。
以撒和利百加这个故事所教导我们的，当然不是要我们列出一些上帝必须满足的条件，以此作为判断祂旨意的方法；而是说，当我们忠于祂的话语时，主必引导我们。箴言3:5、6以令人难忘的话表达这一点：“你要专心仰赖耶和华，不可倚靠自己的聪明，在你一切所行的事上都要认定他，他必指引你的路。”护理，就是上帝在祂与人交往的过程中，满有恩典地在基督里成就祂的旨意。作为上帝的儿女，我们必须牢记：正是上帝日复一日的护理，使圣经著名的“黄金链条”中的应许不断成就：
“我们晓得万事都互相效力，叫爱上帝的人得益处，就是按他旨意被召的人。因为他预先所知道的人，就预先定下效法他儿子的模样，使他儿子在许多弟兄中作长子。预先所定下的人又召他们来；所召来的人又称他们为义；所称为义的人又叫他们得荣耀。”（罗马书8:28–30）
这个故事以及整本圣经都教导我们，我们的生命不是由偶然或命运支配，而是由上帝掌管。上帝对祂的儿女永远信实——永远如此！我们的挑战，就是忠于祂。上帝并不是帮助那些靠自己帮助自己的人。祂帮助那些完全把自己交托给祂的人，正如亚伯拉罕和他的仆人一样。
歌唱、祷告，坚定行在祂的道路，
忠心履行你的本分，
并信靠祂的话语；虽然你本不配得，
你仍必发现祂的话对你真实可靠。
上帝从未在患难中离弃
那真正信靠祂的灵魂。
——格奥尔格·诺伊马克，1641
Hughes, R. K. (2004). Genesis: Beginning and Blessing（第315–322页）. Crossway Books.


