第41章 软弱——神的同在——祝福
创世记 26:1–33
陶恕（A. W. Tozer）描述了我们应当如何理解神无所不在（omnipresent），即神存在于每一个地方这一事实：
我们绝不应该认为神在空间上有远近之分，因为祂并不局限于这里或那里，而是将这里和那里都包容在祂的心中。空间并不是无限的，正如有些人所认为的那样；唯有神是无限的，而在祂的无限之中，祂涵盖了一切空间。「耶和华说：『我岂不充满天地吗？』」
祂充满天地，就如海洋充满一个浸没在其中的水桶一样；正如海洋环绕着水桶，神也同样环绕着祂所充满的宇宙。「天和天上的天尚且不足祢居住。」神不是被容纳的那一位；祂乃是容纳万有的那一位。
这个令人难以想象的事实是：假如构成不断扩张之宇宙的一千亿个星系，都被压缩在一个水桶之中，那么这个水桶就会完全浸透在神的同在之中，正如它被放入海洋时完全被海水浸透一样。神以祂如海洋般的同在环绕并充满整个宇宙。
陶恕在解释中引用了旧约关于神同在的两段伟大经文之一：
「耶和华说：『我岂为近处的神呢？不也为远处的神吗？』耶和华说：『人岂能在隐密处藏身，使我看不见他呢？』耶和华说：『我岂不充满天地吗？』」（耶利米书 23:23–24）
另一段伟大的经文，是大卫在诗篇139篇中富有诗意的表达：
我往哪里去躲避你的灵？
我往哪里逃，躲避你的面？
我若升到天上，你在那里；
我若在阴间下榻，你也在那里。
我若展开清晨的翅膀，
飞到海极居住，
就是在那里，你的手必引导我；
你的右手也必扶持我。
（7–10节）
无论大卫往哪里去，神都是以祂完全的本体在那里同在，而不只是神的某一个方面。神以祂完整的本体存在于每一个地方。
关于神无所不在的一个经典表述是：
神没有任何大小或空间上的维度，祂以祂完整的本体存在于空间的每一个部分；然而，神在不同的地方以不同的方式行事。
就祂的子民而言，虽然神以祂完整的本体存在于每一个地方，但祂却以特殊的方式与祂的儿女同在。事实上，祂不仅与他们同在，也住在他们里面（参约翰福音 17:20–21；哥林多后书 5:17）。
祂以特殊的方式与祂的子民同在，为要保护他们并赐福给他们。
大卫写道：
你必将生命的道路指示我。
在你面前有满足的喜乐；
在你右手中有永远的福乐。
（诗篇 16:11）
圣经大多数时候提到神的同在，所指的是祂为了赐福而有的同在。
对于信徒而言，真理就是：神以祂完整的本体，在任何地方、任何时候都与我们同在，为要保护我们并赐福给我们。
当我们将这个真理铭记于心时，它就会提升我们，并改变我们的生命。
约翰·卫斯理（John Wesley）的一生与事奉，对英国和美国的教会产生了深远的影响。他临终时呼喊：
「最美好的事就是，神与我们同在。最美好的事就是，神与我们同在。」
我之所以说了这一切，是因为创世记第26章以简短的篇幅记载了以撒的一生，而这一章所涉及的，正是以撒学习认识神与他同在的事实。
我们可以从这段记载的开头、中间和结尾，看见三个彼此平行、宣告神同在的陈述。
第一个是指向将来的：
「你寄居在这地，我必与你同在。」（第3节）
第二个是指向现在的：
「不要惧怕，因为我与你同在。」（第24节）
第三个则是指向过去的，正如外邦君王亚比米勒所观察到的：
「我们明明地看见耶和华与你同在。」（第28节）
以撒如何看待并实际领受神同在的事实，与他如何生活有着密不可分的关系。
我们也是如此。
神同在的应许（1–5节）
饥荒。
对于居住在巴勒斯坦的人来说，饥荒的威胁从来都不遥远，因为那是一片干旱的土地，过去如此，现在也是如此。
只要一年没有降雨，许多人就不得不迁移。以撒也不例外。
「在亚伯拉罕的日子，那地有一次饥荒；这时又有饥荒。以撒就往基拉耳去，到非利士人的王亚比米勒那里。」（第1节）
以撒就像他的父亲一样，收拾行装，打算下埃及去，因为那里有尼罗河可靠的水源，可以供应他的羊群（参第12章）。
但在途中，他经过基拉耳。他的父亲曾经在那里与亚比米勒王发生过一次臭名昭著的事件。
至于这位亚比米勒是否就是八十年前与亚伯拉罕打过交道的同一位亚比米勒，我们并不清楚。
亚伯拉罕去世不过五年左右，而当时活到一百五十岁并不罕见。
另一方面，亚比米勒和非各这样的名字，也可能是王朝世袭使用的名字。
无论这位亚比米勒究竟是谁，以撒当时正前往埃及。
他的父亲当年第一次遭遇饥荒时，也是前往埃及，并在那里为了保全自己的性命，谎称撒拉是自己的妹妹。
如今，以撒在前往埃及的途中，停留在基拉耳。这正是亚伯拉罕第二次说谎的地方——他在那里再次谎称撒拉是自己的妹妹！
应许。
在那里，以撒经历了一次神的显现（theophany），并听见神的声音：
耶和华向以撒显现，说：「你不要下埃及去，要住在我所指示你的地。你寄居在这地，我必与你同在，赐福给你，因为我要将这些地都赐给你和你的后裔。我必坚定我向你父亚伯拉罕所起的誓。我要加增你的后裔，像天上的星那样多，又要将这些地都赐给你的后裔。地上的万国必因你的后裔得福。因为亚伯拉罕听从我的话，遵守我的吩咐、我的命令、我的律例和我的法度。」
（2–5节）
当以撒听见神再次重申赐给他父亲的应许，就是关于后裔、土地和祝福的应许时，他心中必定充满激动。
然而，这里还有两个额外的方面，使他不得不严肃面对。
第一，神命令他放弃下埃及的计划。这对以撒的信心是一个重大的考验，因为饥荒是区域性的，因此也包括基拉耳。
从人的角度来看，在饥荒时期顺服神、留在基拉耳，无异于冒着遭遇灾难的危险。
然而，神的话十分明确：
「你寄居在这地，我必与你同在，赐福给你。」（第3节）
以撒蒙召以寄居者的身份住在那里，没有法律上的地位，完全依赖当地外邦人的善意。
神说，如果他这样做，神就会以特殊的方式与他同在，并赐福给他。
第二，请注意，神呼召以撒在基拉耳过这种危险、脆弱的寄居生活时，也提到他父亲忠心顺服的榜样，以此加强这个呼召。
他的父亲亚伯拉罕曾经听从神的话，并遵守神的吩咐。请注意这里五次出现的「我的」：
「我的话、我的吩咐、我的命令、我的律例和我的法度。」（第5节下）
以撒啊，你要效法你伟大的父亲，效法他最美好的榜样！
这个挑战同时也带着一个明确的益处：
「我必与你同在，赐福给你。」（第3节）
那位始终无所不在的神，将以特殊的方式与以撒同在。
因此，神亲自向以撒指出了他成功的关键。
这在以撒的属灵生命中，是何等重要的里程碑！
他立刻顺服，并以寄居者的身份定居在基拉耳。
做得好，以撒！
值得称赞！
嗯，某种程度上是如此。
罪与神的同在（6–16节）
我们可能会以为，神亲自向以撒显现，应许与他同在并赐福给他，又以充满深切情感的方式呼召他顺服，这一切必定会使以撒从此拥有持久而坚定的信心。
然而，事实并非如此。
以撒是如此具有人性的软弱，如此脆弱。他将恐惧与信心混杂在一起。
这种混合，往往使宗教人士在犯罪时表现出令人羞耻的卑劣与可鄙。
接下来发生的事情，正是如此卑劣。
欺骗。
「那地方的人问到他的妻子，他便说：『那是我的妹子。』原来他怕说：『是我的妻子。』他心里想：『恐怕这地方的人为利百加的缘故杀我。』因为她容貌俊美。」（第7节）
当当地的男人开始对他那美丽、没有生育过孩子的妻子产生兴趣时，以撒便采用了他父亲曾经因软弱而两次使用的可耻诡计。
尽管以撒知道亚伯拉罕过去所经历的丑闻与羞辱，他仍然这样做了。
以撒的行为卑劣到了极点。
何等懦弱！何等自私！何等缺乏信心！
而这正是问题的核心。
以撒并不相信神与他同在。
如果有人问他，他或许会在神学上肯定这个真理，但在他的内心深处，他并没有真正持守这个真理。
如果他真正相信，就绝不会重蹈这种可耻、代代相传的旧恶。
信徒们，这里让我们看见了自己灵魂的真实光景。
在神学上承认神无所不在是一回事。
但让这个真理日复一日地支配并引导我们的生活，却完全是另一回事。
当我们确实知道，神在空间上无所不在，而且更进一步，祂以特殊的方式与我们同在，为要赐福并保护我们，这会给我们的生命带来何等巨大的改变！
认识神的同在，会粉碎我们向试探妥协的倾向。
神的同在，使我们的恐惧消散。
神的同在，将信心与坚定注入我们里面。
神的同在，保护我们和我们所爱的人。
神的同在，也维护神的圣名。
责备。
试想，如果亚比米勒没有从王宫的窗户「偶然」发现真相，事情可能会演变成多么严重的局面。
当时，他「看见以撒和他的妻子利百加戏玩」（第8节）。
「戏玩」这个词，与以撒的名字构成了一个文字游戏。
经文没有交代具体细节，而是留给读者自行想象。
以撒正以一种绝非兄妹之间应有的方式，与利百加亲昵嬉戏。
亚比米勒看见这对夫妻的亲昵举动，便十分愤怒。
「亚比米勒召了以撒来，对他说：『她实在是你的妻子，你怎么说她是你的妹子？』以撒说：『我心里想，恐怕我因她而死。』亚比米勒说：『你向我们做的是什么事呢？民中险些有人和你的妻同寝，把我们陷在罪里。』」（9–10节）
当不信的人有充分理由谴责信徒的行为时，这是何等令人悲哀的光景！
几乎没有什么事情比这更加可悲。
我们必须明白，别人正在观察我们。
当你犯罪时，你可以确信，某个不信的人正透过某一扇窗户观察着你。
有时候，我甚至会半开玩笑地想，连我们的狗也需要悔改归信，并且成圣！
我们受到的观察竟然如此严密！
不信的人看见了，就不会忘记——永远不会！
即使五十年后，他们仍然可能说：
「我以前也去教会，直到某某人为了保护他那个自以为圣洁的自己而说谎。」
使徒保罗曾经为神的名因自称信主之人的行为而受到亵渎，以及神的教训受到毁谤而忧伤（参罗马书 2:24；提摩太前书 6:1）。
我们必须明白：
「我们没有一个人为自己活，也没有一个人为自己死。」（罗马书 14:7）
这是何等讽刺！
由于以撒信心软弱，他使自己的妻子和神的应许都陷入危险之中。
然而，最终保护利百加和神的应许的，竟然是外邦君王亚比米勒！
而且，他甚至以死刑作为保护他们的手段！
「于是亚比米勒晓谕众民说：『凡沾着这个人，或是他妻子的，定要把他治死。』」（第11节）
我们已经开始看见，真正相信神与我们同在，是何等迫切而重要的事。
现在，故事继续发展。
冲突与神的同在（17–22节）
从这里开始，虽然经文没有明确说明，但我们可以从以撒的行动中看见，他已经受到管教，并且悔改，真正相信神与他同在。
兴盛与冲突。
如今，以撒照着神的指示留在原地，并且顺服神而生活。
结果，他同时经历了兴盛与冲突。
以撒在那地耕种，那一年有百倍的收成。耶和华赐福给他，他就昌大，日增月盛，成了大富户。他有羊群、牛群，又有许多仆人，以致非利士人嫉妒他。
当他父亲亚伯拉罕在世的日子，他父亲的仆人所挖的井，非利士人全都塞住，填满了土。
亚比米勒对以撒说：「你离开我们去吧，因为你比我们强盛得多。」
（12–16节）
在严重的饥荒中，以撒竟然获得了丰盛的收成。
即使在正常的环境下，百倍的收成虽然并非前所未闻，却也是极其罕见的。
但在这种情况下，这只能是神的作为。
在饥荒导致经济衰退的时候，以撒却获得如此丰盛的出产，使他几乎在一夜之间变得极其富有和强盛。
可以理解，非利士人因此产生了强烈的嫉妒，甚至采取破坏行为。
亚比米勒命令以撒离开，可能不仅是因为他惧怕以撒突然增长的势力，也因为他意识到自己已经无法保护以撒。
第17–21节记载了一个故事：以撒在持续不断的冲突中，仍然日益兴盛。
以撒离开了基拉耳那些与他敌对的人，迁往基拉耳河谷，并重新挖掘他父亲亚伯拉罕从前所挖的井。
他按照这些井原来的名字重新命名，以此确认自己对这些井的所有权。
后来，他所发现的并不只是一口普通的井，而是一处新的活水泉源。这是极其宝贵的发现。
不出所料，争夺水源的冲突再次爆发。
因此，他把那口井称为「埃色」（Esek），意思是「相争」；又把另一口新井称为「西提拿」（Sitnah），意思是「敌对」。
以撒再次迁往更远的地方，并挖了另一口井。
这一次，他的敌人没有再与他争夺。
于是，他把那口井称为「利河伯」（Rehoboth），意思是「宽阔之地」。
「因为耶和华现在给我们宽阔之地，我们必在这地昌盛。」（第22节）
这里最令人惊讶的是，以撒竟然在饥荒期间不断找到水源！
显然，神与他同在，并且正在赐福给他。
如今，以撒拥有了利河伯——一片宽阔之地，使他能够扩展、安息和敬拜。
应许与神的同在（23–25节）
在平安之中，以撒迁往别是巴。他的父亲曾经在那里居住多年。
在那里，他立刻蒙恩，第二次经历神的显现：
「当夜耶和华向他显现，说：『我是你父亲亚伯拉罕的神，不要惧怕！因为我与你同在，要赐福给你，并要为我仆人亚伯拉罕的缘故，使你的后裔繁多。』」（第24节）
现在，请注意，而且要特别留意，在这个较为简短的应许版本中，神同在的宣告——「我与你同在」——变得更加突出。
而且，这个宣告使用的是现在时态：「我与你同在。」
毫无疑问，以撒如今已经全心相信神与他同在。
因为我们读到：
「以撒就在那里筑了一座坛，求告耶和华的名，并且支搭帐棚。他的仆人便在那里挖了一口井。」（第25节）
以撒效法了他伟大的父亲。
正如亚伯拉罕初次进入应许之地时曾经筑坛一样，以撒也筑了一座坛（参12:8）。
以撒也求告耶和华的名，正如亚伯拉罕，以及更早以前敬虔的塞特后裔所做的那样（参4:26）。
在那里，在别是巴，他支搭帐棚，安顿下来，并且又挖了一口井。
当神的儿女真正相信神与他们同在时，他们的信心与顺服都会进一步加深。
我无法保证以下这个有趣故事的真实性，但这个故事至今仍然流传。
据说，有一位名叫罗（Lo）的年轻中国归信者，当他第一次读到英王钦定本圣经马太福音28:20时，感到极其兴奋。
经文说：
「看哪，我常与你们同在，直到世界的末了。」
在英文钦定本中，这节经文使用了「lo」这个词，而它恰好与这位中国信徒的姓氏「罗」（Lo）相同。
毫无疑问，罗明白这只是中文姓名与英文词语之间的巧合。
然而，这个巧合仍然以一种令人难忘、充满喜乐的方式，向他确认了一个对所有信徒而言绝对真实、永远不变的真理。
从一个更加庄严的角度来说，马太福音28:20在英王钦定本中的这句话，也刻在我父亲位于美国加利福尼亚州森林草坪墓园（Forest Lawn）的墓碑上。
那段经文是在五十多年前刻上去的。
耶稣对格雷厄姆·W. 休斯（Graham W. Hughes）所说的话，如今是我父亲在天上永恒的真实与喜乐，也是我在这个世界上的安慰。
如果你像以撒后来那样，真正相信神在空间上无时无刻不与你同在，并且以特殊的方式与你同在，那么这个信念将会改变你的生命。

平安与神的同在（26–33节）
现在，我们来到了这段经文的高潮：
「亚比米勒同他的朋友亚户撒和军长非各，从基拉耳来见以撒。以撒对他们说：『你们既然恨我，打发我走了，为什么到我这里来呢？』他们说：『我们明明地看见耶和华与你同在。』」（26–28节上）
神第一次应许与以撒同在时，是指向将来的：
「我必与你同在。」（第3节）
接下来，这个应许是指向现在的：
「我与你同在。」（第24节）
如今，这个应许则是指向过去的，由以撒那些不信神的熟人回顾过去时说出来：
「耶和华与你同在。」
当然，亚比米勒的判断是根据物质方面的情况作出的推论。
根据以撒在农业上获得的丰盛收成、他不断发现新的水井，以及他日益增长的影响力和势力，亚比米勒得出了一个完全正确的结论——神与以撒同在。
今天，我们不能像旧约时代的族长那样，根据物质方面的情况来判断神是否与信徒同在，而必须通过更加深刻、更能检验人内心的方式来判断。
当我们基督徒经历人生的高低起伏时，不信的人就会看见神与我们同在。
我曾经亲眼看见一整个护理团队和几位医生，在观察一对敬虔夫妇如何面对他们年幼儿子的疾病与死亡时，看见了这一点。
我听见主治医生表达了所有人对这对夫妇的敬佩，而他们后来出席追思礼拜的行动，也证实了这一点。
人们看见神与这对悲伤的夫妇同在。
当人们把我们和我们的家庭放在显微镜下仔细观察时，他们究竟看见了什么？
随后，亚比米勒与以撒，以及他们的同伴之间达成了和解。他们一同吃喝，彼此立约，然后平平安安地离开。
这与多年前以撒的父亲所做的事情非常相似。
最后，请注意，以撒的故事始于干旱与饥荒，却结束于干旱之中丰富的水源：
「那一天，以撒的仆人来，将挖井的事告诉他说：『我们得了水了。』他就给那井起名叫示巴；因此那城叫作别是巴，直到今日。」（32–33节）
这就是神如何看待一个相信神与他同在之人的生命。
十二世纪图尔大主教希尔德伯特（Hildebert）写过一首令人惊叹的诗，以富有节奏的诗句歌颂神的无所不在：
信心所领受的首先与末后，
人类信仰的源头与海洋，
神啊，祢的能力蕴含一切可能，
神啊，祢的真理是真理的本质，
在祢自身的存在中，祢是至高的良善，
在一切可见的存在中，祢都是良善；
祢在万有之上，也在万有之下，
祢触及万有，却与万有有别；
祢是中心，却不侵入其中，
祢环绕万有，却又被包含其中；
祢在万有之上，却不需要升高，
祢在万有之下，却不依赖万有；
祢在万有之上，治理世界，
祢在万有之下，托住世界；
祢在万有之外，环绕一切，
祢在万有之内，充满恩典；
祢在最深处，却无法被完全理解，
祢仍在外面，却不受延伸的限制；
祢在上面，却不建立在任何事物之上，
祢在下面，却不受空间的限制；
祢无所不在，却又住在其中……
这就是创世记所呈现的真实情况。
神在空间上无所不在。
没有任何一个地方缺少神完整的同在。
神以祂完整的本体存在于每一个地方。
我们也相信，祂以特殊的方式与我们这些祂的儿女同在，为要保护我们并赐福给我们。
任何与此不同的观点，都是对神的缩减性理解，也是偶像崇拜。
相信圣经的基督徒们，这就是圣经所教导的，也是我们所相信的！
在这些令人目眩的伟大真理光照之下，我必须向你提出三个关于将来、现在和过去的问题。
你相信神将与你同在吗？
你相信，在这个星期、这个月、这一年，当你面对各种事情时，祂都会与你同在吗？
你相信神现在就与你同在吗——无论是在空间上，还是以特殊的方式，就在此时此刻，在你的伤痛中，在你的逆境中，祂都与你同在吗？
你是否也相信，在过去这些年里，在人生的高低起伏中，神一直与你同在？
更进一步，你是否以你全部的灵魂、全部的心、全部的生命来相信这一点？
那么，就不要惧怕。
全心全意地跟随祂。
并且从救恩的泉源中尽情畅饮。

