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數算眾星，你的後裔將要如此
「於是領他走到外邊，說：『你向天觀看，數算眾星，能數得過來嗎？』又對他說：『你的後裔將要如此。』」

今日，我們坐在這裡的每一個，憑信心迎接耶穌基督作救主的人，都是亞伯拉罕的後裔，是亞伯拉罕抬頭仰望的眾星。在今天的信息裏，我們學習到我們的信心祖宗因信稱義的故事。當年他在無可指望的時候，仍然相信耶和華是　神——是一位從無變有，叫死人復活的　神，他的信心得著了稱許，成為我們的信心之父。祈求主打開我們心靈的眼睛，使我們能夠看見主給我們的異象，聽見主對我們個人應許的說話；使我們效法亞伯拉罕信心的腳蹤，對　神的應許擁有信心，得蒙　神的喜悅和稱讚。
Ⅰ‧你向天觀看，數算眾星 (1-6)
請看第1節：「這事以後，耶和華在異象中有話對亞伯蘭說：『亞伯蘭，你不要懼怕！我是你的盾牌，必大大地賞賜你。』」「這事以後」，指第14章「四王與五王」爭戰之事。這場戰爭起初是由基大老瑪為首的四王，壓倒性打敗所多瑪、蛾摩拉等五國的君王，住在所多瑪的羅得一家被也在被擄的行列之中，生死未卜。然而戰爭的焦點是亞伯蘭的出現：為了拯救他的侄兒羅得，他帶同家中318個精練壯丁，連夜突襲基大老瑪四王的大本營。在這場戰役裏，亞伯蘭經歷　神大大的得勝。「亞伯蘭」這名字一時間上了迦南的頭條日報，街知巷聞。
打勝仗，本應很開心。但　神對亞伯蘭說「不要懼怕」，可見亞伯蘭現在內心並無平安，被恐懼感深深捆綁。為甚麼亞伯蘭會感到懼怕呢？從現實環境來看，亞伯蘭現在聲名大噪，卻同時四面樹敵。或許基大老瑪知道勝過他的只不過是一名老伯，便怒氣填胸，決心捲土重來。正所謂明槍易擋，暗箭難防，如果基大老瑪突然來襲，如何是好？他感受到現在危機四伏，四處也很不平安。再加上亞伯蘭在戰爭裏並沒有得到些甚麼現實利益：他冒死拯救了羅得，羅得卻再次返回罪惡之城所多瑪居住；亞伯蘭拒絕接受所多瑪王給他的財物。返回現實，看著荒涼的帳棚與及種種的現實問題，徒然感和損失感油然掩蓋他的內心。
當年亞伯蘭憑信心離開了自己的本地、本族、父家，往　神指示的地去。　神應許亞伯蘭要成為大國，要叫他的名成為偉大，地上的萬族都要因他得福（創12:2）。但是事隔10年，現實的環境並無甚麼改變。持守行走信心道路的人少了，頭上的白頭髮多了。現在亞伯蘭已經85歲，撒萊亦已75歲，還未有自己的兒子。詩篇127:3,4說：「兒女是耶和華所賜的產業；」「少年時所生的兒女，好像勇士手中的箭。」無箭在身，很難叫亞伯蘭不感到害怕。
　神怎樣幫助這樣的亞伯蘭呢？請再看第1節下：「亞伯蘭，你不要懼怕！我是你的盾牌，必大大地賞賜你。」　神並沒有即時為他解決現實的問題，乃是賜給他信心的說話：「亞伯蘭，你不要懼怕！我是你的盾牌……」世界上有許多不同種類的盾牌。電腦專家提醒大家，電腦要裝防毒軟件作盾牌；謹慎的香港人，在流感高峰期時，出入也載口罩作盾牌；保險經紀會因應你的情況，向你推介一份全方位的保險作你的盾牌；也有人緊密的人際關係、朋友、家庭、事業的基礎作自己的後盾。然而世界的盾牌不能完全保護人。羅得以為在亂世中，住在有堅固城牆圍著的所多瑪，比住荒涼的曠野更安全；不過所多瑪的城牆，不能成為保護他的盾牌，一次戰爭，就叫他失去一切。
世界上並無真正的盾牌，惟有　神才是我們的盾牌，從頭到腳，從裏到外地保護我們。人若離開了　神的保護，再堅固的銅牆、鐵壁和黃金鎧甲，也不能帶給他平安；相反，有　神作我們的盾牌，我們在任何環境裏也不用懼怕。過去　神曾作亞伯蘭盾牌，保護他和撒萊脫離埃及法老的手，平平安安地返回應許之地。　神不但要在過去作亞伯蘭的盾牌，「我是你的盾牌。」“I am your shield.”就是現在也作他的盾牌。有　神的保護，亞伯蘭不需要懼怕。
　神除了要成為亞伯蘭的盾牌，還要大大地賞賜他：「我是你的盾牌，必大大地賞賜你。」信心生活一個活潑的盼望，就是有　神的賞賜等著我們。使徒保羅說過：「我只有一件事，就是忘記背後，努力面前的， 向着標竿直跑，要得　神在基督耶穌裏從上面召我來得的獎賞。」（腓3:13上-14）有誰是不喜歡賞賜的呢？如果有人賞你一筆獎學金，政府宣布退稅，公司決定年尾雙糧，升職加薪，是多麼教人高興呢！　神的賞賜跟世界的賞賜不同：世間的賞賜會朽壞，　神的賞賜卻不能朽壞；世界的賞賜只能給予我們短暫的快樂，　神的賞賜卻給予我們永恆的滿足喜樂。
　神給我們最大的賞賜，就是祂將自己也賞賜給我們。“I am your very great reward.”這是何等甜蜜的一句話呢！有誰送禮物，會將自己也送給人的呢？這句話，我對我的同工才會說。　神是否因為沒有好東西送給亞伯蘭，所以要以身相許呢？不是。　神是創造天地萬物，使無變為有的　神，救贖我們生命的主。羅馬書‬8:32說：「神既不愛惜自己的兒子，為我們眾人捨了，豈不也把萬物和祂一同白白地賜給我們嗎？」有了這位厚賜百物、連自己也賜給我們的　神與我們同在，我們的人生再沒有甚麼缺乏。我們今天跟從主，是要得著許多祝福呢，還是賜祝福的主自己呢？這考驗我們的人生觀、價值觀。

　神明白亞伯蘭在跟從祂的道路上承受很大的損失感：10年以來，一直憑信心過捨己和獻上的生活，卻沒有得著所盼望的。但是　神要賜給亞伯蘭的，遠遠超過他所想。為了　神驚人的祝福，人需要以信心、盼望和忍耐迎接。

面對　神賞賜的應許，亞伯蘭是否以「阿們」回應呢？請看第2節：「亞伯蘭說：『主耶和華啊，我既無子，你還賜我甚麼呢？並且要承受我家業的是大馬士革人以利以謝。』 亞伯蘭又說：「『你沒有給我兒子；那生在我家中的人就是我的後嗣。』」亞伯蘭一方面稱　神是「主耶和華」(Sovereign LORD)，承認　神的主權，另一方面卻向　神攤牌，講出自己心中的不快。理性上，他知道　神有祂美善的主權；但是情感上，他難以接受自己還未有一個兒子：「我既無子，你還賜我甚麼呢？」亞伯蘭向　神傾心吐意，訴說自己多年以來心中的難過。他想：既然　神沒有給我兒子，我就疊埋心水將家業繼承給大馬士革人以利以謝（有學者說這以利以謝，是亞伯蘭出哈蘭、來迦南途中收養的僕人，就是後來管理亞伯拉罕全業，為以撒娶妻的老僕人）。亞伯蘭打算收他為契仔，計劃將來　神的祝福就藉著他延續下去。

亞伯蘭的內心實在是我們的寫照。起初我們蒙恩得救後，比任何人更願意忠誠地事奉主。然而日子久了，當我們看見身邊的人比自己領受更多祝福，有更好的工作薪酬，有健康活潑的兒女，有羔羊，有車有樓，有人承認，有健康……彷彿　神只祝福著別人，並沒有祝福自己，情感上便難以接受。自義的心，叫我們積蓄著對　神的不滿；徒然感和損失感，叫我們開始對　神的獻上有所保留，主張既然　神有　神的計劃，我也有自己的計劃和生活。
　神有否因亞伯蘭不開心和頂嘴而讓步：「講咗咁耐，都是想要家用啫。給你吧。」或說，「你既然立定主意收個大馬士革人做你個契仔，就隨你吧」呢？沒有。　神繼續以說話幫助他、扶持他；　神要塑造亞伯蘭成為信心之父的意念是堅定不移的。具體上，耶和華　神怎樣幫助亞伯蘭認識祂深廣的智慧和旨意呢？
請一起讀第4-5節：「耶和華又有話對他說：『這人必不成為你的後嗣；你本身所生的才成為你的後嗣。』於是領他走到外邊，說：『你向天觀看，數算眾星，能數得過來嗎？』又對他說：『你的後裔將要如此。』」　神否定亞伯蘭的計劃：「這人必不成為你的後嗣；」並再次堅定祂對亞伯蘭的應許：「你本身所生的才成為你的後嗣。」這是　神起初對他的應許（12章）。
　神除了對亞伯蘭說話，還帶領亞伯蘭做了一件秋令營裏最浪漫的事——領他走到外邊去數星星。屏山的天空應該比巿區更容易看到星星；亞伯蘭所看到的天，一定比我們所看見的更大、更閃耀。在宇宙間，有無數條銀河。人以其有限的智慧，估計一個銀河系擁有1000億至4000億顆恆星。「你向天觀看，數算眾星。」就是從只是望著現實和自身限制而懼怕、憂愁、內心變得狹窄的境況中，舉目仰望創造宇宙穹蒼、萬物的　神。這位　神，使無變有，創造眾星，祂的智慧、能力無法測度。在創造主　神面前，人是何等渺小。

亞伯蘭的內心向　神打開，像小孩子那樣順從主的話，開始數星星：「一顆、二顆、三顆……十顆、二十顆……一百顆……數不盡啊！」那時，主在他的耳邊說：「你的後裔將要如此。」　神向亞伯蘭作出驚人的應許，就是他的後裔，要如恆河沙數。亞伯蘭本是只是希望得著一個兒子，組織一個幸福的小家庭，但是　神卻要將好像天上眾星那樣多的後裔賜給他；藉著他一個人的信心，興起許多如同天上眾星的屬靈後裔，照亮這世界。在亞伯蘭數算的眾星之中，有他信心的後裔以撒、雅各、約瑟，帶領全以色列出埃及的摩西，以色列的君王大衞，和全人類的救主耶穌基督。
今日我們也要舉目向天觀看，離開一直困著我們的樊籠，離開我們狹獈的思想和籌算，仰望　神的作為，數算　神的歷史，默想　神的心意，領受　神擺在我們身上永不改變的偉大異象和盼望：「你的後裔將要如此。」在全能、信實的　神面前，我們現在所面對的工作問題、婚姻問題、健康問題、兒女問題，都算不得甚麼。
亞伯蘭怎樣回應　神在異象中對他的說話呢？請一起讀第6節：「亞伯蘭信耶和華，耶和華就以此為他的義。」本來亞伯蘭一直低下頭生活，內心因不信而變得冰冷。但當他觀看天，數算眾星後，他向　神降服。雖然現實的情況並沒有甚麼改變，但如今亞伯蘭得著信心，相信　神必將如同眾星的後裔賜給他。因著恢復信心，亞伯蘭的世界頓時由灰暗變成光明。

　神怎樣稱許亞伯蘭的信心呢？請再看第6節下：「耶和華就以此為他的義。」　神承認亞伯蘭是義人。「義」就是人在　神面前正確、無罪、無虧欠的意思。之前亞伯蘭率領318人打贏基大老瑪，拯救羅得回來，　神沒有稱他為義人；他為了　神的榮耀，斷然拒絕所多瑪王給他的財物，一根線或一根鞋帶也沒取，看起來都算是義薄雲天，　神也沒有以此為他的義。相反，在他信心軟弱，無一點義行可言，只是單單因為　神的說話，悔改心裏的不信，相信　神，　神就以此為他為義。這告訴我們：悔改心裏的不信，恢復對　神的信心，比起肉身上做了甚麼出色的行為和表現，更配得　神的稱讚和喜悅。羅馬書4:19-22清楚刻劃亞伯蘭的信心：「他將近百歲的時候，雖然想到自己的身體如同已死，撒拉的生育已經斷絕，他的信心還是不軟弱； 並且仰望　神的應許，總沒有因不信心裏起疑惑，反倒因信心裏得堅固，將榮耀歸給神， 且滿心相信　神所應許的必能做成。 所以，這就算為他的義。」信心是一條通往　神那裏的道路；信心像一條管道，使　神的祝福可以傾倒在我們身上。祈求主使我們效法亞伯蘭的信心，使我們能領受從　神而來各樣的祝福和賞賜。
Ⅱ‧　神與亞伯蘭立約 (7-17)
請看第7節。　神對亞伯蘭說：「我是耶和華，曾領你出了迦勒底的吾珥，為要將這地賜你為業。」在這裏，　神向亞伯蘭提及祂的名字「耶和華」（自有永有者），並祂的救恩。　神領亞伯蘭離開迦勒底的吾珥，脫離以往拜偶像、虛無的生活，一方面應許要賜他後裔，另一方面要賜他產業，使他在這片廣闊的土地上，建立祭司的國度，聖潔的百姓。然而當時迦南地充滿著強暴的亞摩利人，亞伯蘭向　神問：「我怎能知道必得這地為業呢？」(8) 於是　神為亞伯蘭預備立約儀式。
請看第9-11節。　神吩咐亞伯蘭，取「一隻三年的母牛，一隻三年的母山羊，一隻三年的公綿羊，一隻斑鳩，一隻雛鴿」。「三年」，是牲畜最活躍、成熟的年期。將牲蓄「劈開」，代表著流血、犧牲；「分成兩半，一半對著一半排列」，代表這是　神和人「兩造之間」的立約，若有任何一方毀約，便要如同祭牲那樣被劈成兩半。　神與亞伯蘭所立的約，預表耶穌在十字架上用血所立的約，既嚴肅，又確定。
　神談及甚麼有關亞伯蘭後裔的預言呢？請看12-16節：「日頭正落的時候，亞伯蘭沉沉地睡了；忽然有驚人的大黑暗落在他身上。耶和華對亞伯蘭說：『你要的確知道，你的後裔必寄居別人的地，又服事那地的人；那地的人要苦待他們四百年。』……」　神向亞伯蘭預言有關600年後的歷史：他的後裔以色列要在埃及為奴400年，埃及人要苦待他們；直到亞摩利人的罪貫滿盈，　神審判的日子到了，　神便要拯救以色列離開埃及，返回迦南，承受此地為業。正當亞伯蘭被今生的問題捆綁，看見的只是眼前的事，　神卻帶領他看見將來救贖的歷史。　神將驚人的大黑暗降在亞伯蘭身上，讓他參與他子孫和基督的苦難，明白他的後裔將要面對的事。這位　神，是掌管歷史的主，要將長遠的歷史觀和救恩觀種在所愛之人心裏。
請看第17節：日落天黑，不料，有冒煙的爐，並燒著的火把，從那些肉塊中經過，代表此約永不更改。　神親自在這約上「蓋印」，並且劃定了亞伯蘭的後裔將來要得的境界。
總括來說，今日我們也有自己要面對的現實問題。但是感謝主對我們說「不要懼怕」，應許要作我們的盾牌和我們大大的賞賜。祈求　神幫助我們舉起信心的眼睛，看見主給我們的異象，聽見主對我們人生的應許；使我們擁有亞伯拉罕的信心，歡喜迎接主給我們的賞賜，成為　神真正喜悅的人。
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