向神敬拜与祷告
亲爱的天父，我感谢祢，因为祢是守约施慈爱的神。正如祢对亚伯拉罕和撒拉所说的，祢必赐下应许之子，尽管在人看来毫无可能，但祢的应许从不落空。祢的话语带着能力，祢的时间最为完美，祢的计划无人能阻拦。

主啊，当我面对现实的限制、环境的艰难、或自己心中深深的怀疑时，祈求祢帮助我像亚伯拉罕一样，信靠祢所说的每一句话。即便在等待中，即便在感觉不可能的境况里，也让我记得——祢是那位从无变有、让死人复活的神。

主啊，祈求祢赐给我信心，坚定地相信祢的应许必定成就。
奉主耶稣基督的圣名祷告，阿们。

灵修经文：创世记 17:15-22
经文主题：神再次坚立应许之约
主题概述：
在这段经文中，神把应许的焦点从亚伯拉罕个人推进到撒拉与应许之子的诞生。祂清楚地宣告：撒拉是神拣选的器皿——应许的后裔不是以实玛利，而是“从撒拉所生的儿子”。这个孩子的名字由神亲自指定——“以撒”（意：他笑）。神的救赎历史将透过这条线继续展开。这一切都是神主权的恩典作为，绝对是人不能做成。
核心神学信息：

-神的应许不是按人的策略、努力、文化或生理可能性；
-神的应许按神的时间、神的方式、神的能力成就；
-神正是借着人以为“不可能”的事，彰显祂的大能；
-以撒，完全出于神的应许。
一、神为“撒莱”改名为“撒拉”
——神主权的介入与撒莱身份的更新（17:15-16）
“撒莱”与亚伯兰之前的家乡，米索不达米亚的“月神之妻”的意思接近。这是家族过去宗教文化的痕迹。

撒莱：父母取的名字，带着高贵血统与异教文化色彩；
撒拉：神赐的新名字，具有圣约意义的“多国之母”。
神藉着改名要强调：

1结束过去的身份与思维方式——与旧信仰、旧文化切割；
2宣告她在救赎历史中的新位置——成为“多国之母”；
3表明神的主权介入——不是撒拉能生，而是神使她能生。
如同亚伯兰变成亚伯拉罕，撒莱变成撒拉，是要她知道：

神对祂应许的成就关键在乎神自己，是人无法参与，也无法改变的。
弟兄姐妹，你会因此更加感恩，敬畏神吗？
二、人的软弱与神的主权：
——亚伯拉罕的“喜笑”与为以实玛利的祷告（17:17-18）
首先、亚伯拉罕在听见应许时“喜笑”，并非是嘲笑神，而是：
长久等待后的疲乏、
困惑与难以置信的自然反应，
是人性软弱中典型的“小信”。
然后，圣经强调他们的处境：
亚伯拉罕“身体如同已死”（罗4:19），
撒拉“生育断绝”，是在人看来绝对不可能再生育的年龄。
以实玛利就在眼前，神却不拣选，单单拣选撒拉所生的。
然而，神没有因他的软弱而责备，反倒以“以撒”（意为“笑”）作为应许之子的名字，把人的怀疑之笑转变为恩典之笑。

亚伯拉罕因不信而暗笑（17:17）

撒拉因不信而暗笑（18:12）

最终二人因神的信实而喜笑（21:6）
人的笑声显出软弱，神赐的笑声则是恩典的应验，那才是“真笑”，百岁得子，尤其是神应许的儿子，能不笑吗？
紧接着，亚伯拉罕出于父爱的祈求：“但愿以实玛利活在你面前！”其中包含父亲真实的慈爱、希望以实玛利承受应许，以及人的软弱、不完全相信神的应许，所以他盼望神接受眼前这个儿子，岂不更加稳妥吗？想让自己的计划替代神的应许/计划。然而，神清楚拒绝以实玛利取代神所指定的应许之子的计划，表明：人所设计的方案无法取代神所应许的救赎计划。
值得注意的是，神并未轻视以实玛利：祂听见亚伯拉罕的祷告，赐福以实玛利，使他成为大国，并给予割礼的记号。但同时神也明确宣告：以实玛利不是应许之子。
原因不在于：

以实玛利的行为是好是坏，

撒拉的品质如何，

亚伯拉罕的偏爱，

根本原因在于：

神主权地决定救赎历史的发展方向；
神的旨意不可更改，也不被人的情感与计划所左右。
人的软弱与祈求，显示人的限制；
神的应许与拣选，则显祂主权的确定性和救赎计划的坚定性，绝对不会因为任何原因而改变、动摇。

弟兄姐妹，这更更坚固你对神的信心吗？
三、神坚固应许并彰显单边的恩典之约（17:19-21）
在此，神以清晰而排他的宣告强调祂应许的确定性与主权性：“不然……撒拉要给你生……以撒”，神以如此坚定、不容辩驳的语气表明祂的应许不是模糊的，不是开放可选择的，也不是双重方案，而是带着明确的主权决定：

-不是以实玛利，而是以撒；

-不是自然可能性，而是神的应许；

-不是未来某个时间，而是“明年这时候”；

-不是任何孩子，而是“撒拉”所生的，名为“以撒”的儿子。
神的主权具体落实在祂所决定的各个层面：
祂决定谁生（撒拉），何时生（明年此时），要生什么（儿子），名叫什么（以撒），并且要与谁立约（以撒与其后裔）。这一切都是神亲自宣告的，这显示祂完全的主权。
这也让我们回想到“创12:17”中神保护撒莱免受法老侵犯的事件——这并非因她的道德优越，而是因为神要保守她作为应许之子的母亲。撒拉不是偶然被选，而是神在救赎历史中预定的关键人物。
随即，神进一步强调：“我要……我要赐福……我要与他坚定所立的约……这是永远的约。”这些连续的“我要”表明：这是一份完全单边的恩典之约，人无法以血统、文化、自然条件或情感选择来改变其方向。以撒被拣选，不是因为他比较善良、比较优秀或比较有资格，而是在他尚未出生之前，就完全出于神主动的拣选与人的被动领受。

虽然以实玛利也蒙福，但圣经在此清楚呈现神在立约对象上的自由拣选。这成为旧约中最清晰的拣选之线。这正是使徒保罗所强调的（罗9:6-13）
-拣选不是因行为，

-拣选不在乎人的意志或计划，

-拣选全凭呼召人的神。

以实玛利与以撒的分界，正是神恩典与主权最鲜明的显明。
弟兄姐妹，你会因自己蒙神拣选而感恩，并建立原则吗？
灵修反思与默想
1、我是否仍看重眼前的“以实玛利式”的计划？
我是否想用：最容易、最合理、最不会失败的方法来“帮助”神实现祂的应许？还是谦卑的顺服神？
2、我是否愿意让神更新我的身份，如同撒拉？
我是否愿意顺服神的呼召，离开：旧有的价值、旧的文化、自己定义的身份，进入祂为我们预备、更荣耀的呼召。
3、我是否把家庭与儿女生涯交托在神的主权中？
我是否愿意为孩子祷告，将孩子完全交托神，在孩子的事上完全顺服神的旨意，而不是按照自己的情感代替神的拣选。
4、我是否因“不可能”而怀疑神？
我是否通过亚伯拉罕的笑声得到提醒：神的计划比我们的怀疑更强？
5、是否相信：以撒的出生是：
超自然的；出于应许；被指定的儿子；成为救赎线的继承者。他指向：那位真正“应许而生”的基督。
向神感恩与祷告
亲爱的主啊，我们感谢祢，因祢的应许不随着人的计划改变，祢的应许坚固永不摇动。
感谢祢借着救赎，赐给我们新的身份，成为祢的儿女，如同撒拉一样。祈求祢帮助我们顺服祢的呼召，帮助我们离开旧的思维与旧的道路。
主啊，祈求祢赐给我们信心，不以“不可能”怀疑祢的作为。也让我们看见，以撒预表的那位真正的应许之子——基督，已经成就了祢永恒的救赎计划。帮助我们以谦卑、顺服和信心，走在祢恩典的道路中。
奉主耶稣基督的圣名祷告，阿们。
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