從約拿書四章2節看經文本如何相互參照與解釋
李察．畢德生（Richard D. Patterson）
約拿是一位成功的先知，但他對神發出悲痛的抱怨，似乎是一種不相稱的反應。他說：耶和華啊，我在本國的時候，豈不是這樣說嗎？我知道你是有恩典、有憐憫的神，不輕易發怒，有豐盛的慈愛，並且後悔不降所說的災，所以我急速逃往他施去（拿四2） 。
 約拿的宣佈，跟舊約一些地方所表達神嚴厲的屬性不同；舊約中對神普遍的觀念是神要求人完全順服，否則就要面對嚴重的審判；這點跟新約對神的描述也不一樣。而約拿對神顯然有另一種見解。
若要問約拿怎麼會有這樣的信念，答案就在眼前。約拿是一連串聖經真理啟示的領受者，這些啟示表明耶和華不僅是一位用聖潔和公義管理世界的神，祂也是一位有恩典、有憐憫的神，伴隨著祂的，就是忍耐和寬宏的屬性。祂伸手幫助貧乏的人，並期望人得到最好的。因此，約拿能夠理解並對早已認識的啟示作出回應。
約拿的個案，凸顯聖經作者利用較早期的聖經文本，是一個當時已有的事實。新約作者大量選用舊約經文，是近期新約多冊經文註釋中，也直接、間接有所討論的。
 
我們必須留意，在約拿書中，後期的舊約作者借用了早期的資料來源。就如比爾（Beale）和卡森（Carson）所言：「在舊約裡使用舊約」。因此，馬森（Mason）稱之為「內在聖經註釋」，他指出：「顧名思義，這種方法本身所顯示的是重新使用、重新解釋、重新應用早期舊約的文本」。
舊約中互相參照引用舊約經文的例子
在舊約的先知書中，可以看到許多使用前期資料的例子。其中一個例子就是西番雅使用約珥的資料，如下表所示：
	事件
	西番雅一14～18
	約珥書 二1～11

	耶和華的日子臨近
	14
	1

	大日子
	14
	11

	是黑暗幽冥的日子
	15
	2

	密雲烏黑的日子
	15
	2

	是吹角吶喊的日子
	16
	1

	這地的一切居民
	18
	1


值得注意的是，西番雅書使用的詞彙，也可在約珥書中找到：
14節「臨近」 (參珥一15，二，三14[HB 4:14]—「臨近/將到」) ；「大日」 (參珥二11，二31[HB 3:4] ——大而可畏的日子)

15節「黑暗」 (參珥二2、31[HB三4]) ； 「幽冥」 (參珥二2) ；「密雲」 (參珥二2) ；「烏黑」 (參珥二2)

16節「吹角」 (參珥二1、15)

18節「這地的一切居民」 (參珥二1，「國中的居民」) 

西番雅書使用的題材、主題和詞彙，明顯是依賴約珥的預言。而且像其他較後期的作者一樣，西番雅將早期先知約珥的預言擴展了。
同樣，何西阿書六章6節似乎是引用撒母耳的聲明（撒上十五22～23）：「以色列昏亂的信仰，與及已死的傳統得不到神的喜悅。」若將兩卷書並排，關係是顯而易見的：
	撒上十五22～23
	何西阿六6

	耶和華喜悅獻祭嗎？
	我喜愛良善

	燔祭和平安祭
	不喜愛祭祀

	豈如喜悅人聽從他的話呢?
	我喜愛認識神

	聽命勝於
	勝於人獻全燔祭，聽命勝於

	獻祭
	公羊的油脂


在這種情況下，神學原則成為宗教實踐的基礎，即何西阿所揭示神的預言。 「平安祭」和 「燔祭」 一詞同時出現在這兩個段落，其中一段涉及撒母耳斥責掃羅的不順服，另一段則有關新一代以色列人的融合主義；他們假裝敬拜上帝，但在同一時間卻膜拜異邦神祇。這兩段經文皆指出信徒敬拜神的基本原則。關於撒母耳的一段，伯根（Bergen）評論：「掃羅部分的順服可能為他同時代的人所接受，但當與神的聖潔對比時，便會發現這樣絕不能滿足祂；我們對神，除非抱著絕對服從的態度，否則是不可接受的。」而何西阿書那段，伯根則認為「（神）從來沒有以他們（以色列人）的獻祭本身為目的，獻祭只是讓他們表達真正的懺悔，並向主及聖道作出承諾。獻祭而非出於真心，或不認識祂是唯一的真神，這樣的獻祭只是一種宗教儀式，無甚麼意義。神所盼望的，是祂子民的心和獻身的精神，不是外在的儀式（參賽一11）」。
很明顯，撒母耳和何西阿文本的基要真理，都是提醒百姓要忠於神；一顆對神誠懇的心，遠較宗教儀式來得重要。獻祭是敬拜者與神真正關係的表達，而不單是一種宗教責任，更非純粹一種儀式。在何西阿書的個案中，先知用簡潔的話重申撒母耳文本內既有的神學原則。
另一個熟悉的例子是但以理（但九1～2、24～27）更新耶利米（耶二十九10～14，參耶二十五11）有關被擄70年的預言。雖然但以理文本中有很多解釋和應用，常被視為有很大爭議性，但一個簡單的焦點是，但以理明顯在提供應用耶利米70年預言的補充資料。耶利米（二十五11）曾警告他的百姓說，這全地必然荒涼，令人驚駭。這些國民要服事巴比倫王七十年。「七十年滿了以後，我必因他們的罪孽刑罰巴比倫王和那國民，並迦勒底人之地。」（耶二十五12）。隨後，「當七十年巴比倫的統治滿了以後」（耶二十五10）神對於懺悔的人的應許是，祂要叫他們「末後有指望... 我必被你們尋見，我也必使你們被擄的人歸回，將你們從各國中和我所趕你們到的各處招聚了來（耶二十九11、14）。
當我們看到但以理使用耶利米的預言時（有些解釋認為是但以理的預言），因為但以理有他本身的主旨，七十年被用作七十個星期（但九24），並提供有關神的子民在大時代陷入困境的細節（25節）；以及神將採用激烈的事件，把這大時代推到頂點等（26～27節）。就我們的目的而言，最重要是注意到後期的作者在神的啟示下，為先前的文本提供更新的資料，以及澄清其目的、重要性，進一步闡明較早期的預言。
另一個典型修改早期文本的個案，可見耶利米使用申命記二十四1至4節的材料。早期的律法明文禁止離婚的婦女再婚後、若再次離婚，便不可與原來的丈夫再婚。這樣的人將構成姦淫。耶利米提醒以色列民這條律法，並將它應用到以色列人靈性上的淫亂：「人若休妻，妻離他而去，作了別人的妻，前夫豈能再收回她來？若收回她來，那地豈不是大大玷污了嗎？但你和許多親愛的行邪淫，還可以歸向我？」這是耶和華說的（耶三1）。最後，耶利米發出神憐憫與及接納子民悔改的信息：
背道的以色列啊，回來吧！我必不怒目看你們；因為我是慈愛的，我必不永遠存怒。這是耶和華說的。只要承認你的罪孽，就是你違背耶和華─你的神，在各青翠樹下向別神東奔西跑，沒有聽從我的話。這是耶和華說的（耶三12～13）。
耶和華呼喚以色列民要真正悔改時，三次重複使用命令語回來罷（14、22節、四1）。因此，離開偶像，轉向耶和華會經歷神的憐憫，寬恕和復和。
從某種意義上說，以色列對她「丈夫」耶和華早期的愛（耶二1～3）已疏遠了，因她與許多假神行淫（耶二20～28，三2～4）。因以色列靈性上的淫亂，耶和華在律法上有充分的權利去「休」祂的「妻子」以色列。她卻沒有權利要求祂的原諒和接納。
神與以色列作為丈夫和妻子的比喻，藉何西阿與他妻子歌篾的關係得著進一步的描繪。在何西阿書，我們也可以體會到申命記二十一1至4節的律法。事實上，「正如何西阿娶歌篾，她成為三個孩子的母親。因此，耶和華將自己比喻為以色列的丈夫，以色列是今天以色列人的母親。」雖然歌篾曾經不忠和行淫，但何西阿仍然愛她，尋找她，並把她接回。同樣，耶和華就是這樣去愛不忠及拜假神的以色列民。 「神的愛，因此勝過了起初所定的懲罰。」
在這兩個例子中，申命記律法的基本原則均應用在日後的情況。在耶利米書，肉身姦淫的規條，應用到以色列的靈性姦淫。與假神行淫，妻子以色列放棄了丈夫耶和華。因此，耶和華有權休她－－以後不再把她帶回來。同樣，歌篾已經離開何西阿行淫去了；歌篾離棄何西阿，被借用來描述以色列與耶和華的關係。正如神的先知被妻子離棄，同樣神也被祂的子民離棄。
這兩個例子，均觸及申命記二十四1至4節律法所提出的問題。湯遜（Thompson）指出，這些後來的文本披露了律法上的漏洞：「以色列事實上並沒有特別婚約，但卻與幾位愛人行淫，歌篾也是同樣的情況。雖然丈夫沒有寫休書，但是任何一個例子也有足夠的理由離婚（見賽五十1）。」因此，儘管妻子以色列曾經不忠，但在法律上她的丈夫沒有和她離婚。此外，神以偉大的慈愛對祂所救贖的子民，並領他們進所定的約，與自己聯合（出十九2～6），耶和華等待以色列真正的悔改，回到祂那裡去。
由於歌篾經歷一段時間的潔淨和被丈夫重新接納，然後恢復到完全和蒙祝福的婚姻關係（何三1～5），因此，潔淨的以色列將有一天完全經歷與耶和華在新約裡的關係。在這兩個例子中，後來的文本給予早期文本新的亮光及應用。早期的文本不僅是一個參照點，也在特定的個案中被賦予截然不同的應用。這樣做進一步澄清和闡明有關早期文本的規條。
還有幾個文本可以印證後期的作者引用早期的文本，其中一些是相當耐人尋味的。在某些情況下，先前的文本只是被後期作者引用，並給予一個新的架構。一個很好的例子是出埃及記十五章1至18節的「摩西之歌」。詩篇作者在寫他的 「新曲」時（詩三十三3），很大程度上是依賴摩西的凱歌。
例如，詩篇作者歌唱神聚集「海水」（詩三十三7），令人回想摩西歌頌耶和華給以色列人開一條紅海的路（出十五8）。世上的居民被挑戰去敬畏及「懼怕」 耶和華（詩三十三8；對照出十五14～16）。當提到神口中的氣（詩三十三6），令人回想出埃及記十五8至10節，當中描寫耶和華輕發鼻中的氣，就令海水回流，淹沒了埃及人。地上有能力的人的作為（詩三十三15～17），被耶和華阻擋（10～11節），喚起古埃及軍隊錯誤行動的回憶（出十五9）。對軍隊和馬匹的強調（詩三十三16～17），使人想起早期埃及軍隊的無力（出十五13）。
在詩篇十八篇，大衛也引用出埃及記十五1至18節來讚美耶和華（參出十五2和詩十八1、2、46；出十五8，十八15）。
約拿書四章2節的經文背景
將較早期的文本引用在新的架構中，是研究約拿書四章2節不可或缺的。文本的基礎內容，可以在出埃及記三十四6至7節看到。
耶和華在他面前經過並宣布：耶和華，耶和華，你是有恩典、有憐憫的神，不輕易發怒，有豐盛的慈愛和信實，恆久忠誠的愛數以千計，赦免罪孽、過犯和罪惡。但他萬不以有罪的為無罪，追討先祖的過犯自父及子直到三四代。
除了在出埃及記第二條戒律所提及神在盟約的愛和公義外（出二十4～6），神強調祂屬性的特質，包括憐憫、恩典、忍耐和信實（或真理，`emet）。這些特點一再被後來的作者引用。在某些情況下，頌揚神的公義和憐憫延伸到他們的子孫。因此，摩西在曠野為反叛的以色列人作中保，向耶和華說：
現在求主大顯能力，照你所說過的話說：耶和華不輕易發怒，並有豐盛的慈愛，赦免罪孽和過犯；萬不以有罪的為無罪，必追討他的罪，自父及子，直到三、四代。求你照你的大慈愛赦免這百姓的罪孽，好像你從埃及到如今常赦免他們一樣(民十四17～19) 。
在另一處經文中，摩西挑戰人要持守神的誡命、律例、典章，藉以提醒人們神的救贖以及一個事實：耶和華你的神，祂是神，是信實的神；向愛他守他誡命的人，守約施慈愛，直到千代（申七9）。
更常見的是強調公義和憐憫的結合。例如詩篇作者強調神向所有人施行公義，同時也頌讚祂的憐憫、恩典及豐盛的慈愛。因此，祂沒有按我們的罪過待我們（詩一○三6～10）。馮格默倫（VanGemeren）指出，「雖然耶和華可能公義地因罪生氣，但祂並沒有長久責備（9節；參賽五十七16）或永遠懷怒（參見賽三13；耶二9；彌六8）；祂的憤怒可能是強烈的，但祂的憐憫更大（8節；參賽五十四7～8；雅五11）」。伯滕威澤（Buttenwieser）叫我們留意詩篇作者如何借用出埃及記三十四章6至7節，也注意詩篇一○三篇9節及以賽亞書五十七章17節之間的關係。舊約提及神的愛和憐憫的特質，「一點也不是空談（雖然人們常認為是如此），卻是舊約文學一個普遍的想法」。事實上，神的公義可以被祂的良善、憐憫（詩一一六5，一四五17），或祂無限的忍耐（詩八十六15）所調節。
先知那鴻強調神賜慈的屬性不應該被濫用。雖然祂有時會因對人極大的忍耐，祂可以停止應有的懲罰（尼九17～21），但祂最終會公正地處理罪惡：耶和華不輕易發怒，大有能力，萬不以有罪的為無罪（鴻一3）。因公義仍然存在：耶和華本為善，在患難的日子為人的保障，並且認得那些投靠他的人（鴻一7）。
聖經作者聲稱神正面的屬性，如祂的良善，有恩典和憐憫（詩一一一4，一一二4）仍是實在的。雖然先知向人發出審判的訊息，但仍可指向耶和華極大的憐憫。因此，經過一系列蝗蟲毀滅性的攻擊，約珥認為這是指向一個更大的災禍，他引用關乎神的恩典和憐憫的啟示（出三十四6～7），為人民懇求，歸向耶和華─你們的神；因為祂有恩典，有憐憫，不輕易發怒，有豐盛的慈愛，並且後悔不降所說的災，也未可知。或者祂轉意後悔，留下餘福 （珥二13～14）。約珥實際上提醒他的百姓，耶和華是一位有第二次機會的神。「如果他們真正悔改並降服於耶和華，將有一個活潑的盼望，就是神會再次後悔不降所說的災。」
同樣，先知彌迦（七18～20）根據神在出埃及記三十四6至7節所啟示的屬性，向以色列展示一個盼望：神啊，有何神像你，赦免罪孽，饒恕你產業之餘民的罪過，不永遠懷怒，喜愛施恩。必再憐憫我們，將我們的罪孽踏在腳下，又將我們的一切罪投於深海。你必按古時起誓應許我們列祖的話，向雅各發誠實，向亞伯拉罕施慈愛。因此，菲什班尼（Fishbane）在這一段指出：「毫無疑問，從18至19節我們可看到，先知彌迦將出埃及記三十四6至7節重新改編，成為一連串的盼望和感恩的說話。將舊中耶和華有憐憫和寬容的應許重新應用，為後來的日子提供了盼望的新憑證。」彌迦提到神的誠實（希伯來聖經「 信實」）和慈愛（20節），也是出自出埃及記的文本（20節）。
申命記著名的摩西之歌三十二章4節，為約拿提供更多的背景去了解神的屬性。摩西在這裡讚美神為 磐石，他的作為完全，他所行的無不公平，是誠實無偽的神，又公義，又正直。神是以色列信心、存在和力量的基石，是為他們受生產之痛的神（申三十二18），是他們的保護和拯救（申三十二15；詩六十二6～7 [7～8]；九十四22），是他們的供應者（詩八十一16 [17]；賽四十八21），和公義的審判者（哈一12）。不僅在祂身上，也在祂的作為上，祂是絕對完美的。摩西特別列出了以下屬性：公平，誠實，公義和信實。雖然出埃及記三十四章6至7節，只有其中一種屬性，但與申命記三十二章4節總體進程是相同的。摩西選用同義詞`ĕmûnāh，而非出埃及記三十四章6節的`emet（兩者均可譯為「誠實」） 。這兩段有關的詞語，均與公義和公正，以及誠信的概念聯繫在一起。正如莫伯利（Moberly）指出，「這裡的重點是，耶和華對以色列的忠誠，是與強烈的道德操守結合，是不會鬆懈或放棄的……效法神是舊約道德的基本規範（實際上是全本聖經）：因為耶和華是怎樣，以色列也應該是怎樣。」
在摩西之歌中所讚頌神的屬性，如在出埃及記三十四章6至7節中自我啟示的神一樣，成為後來許多作者仿效的對象。當然，申命記三十二4節所提及的四方面很少同時出現，顯著的例外是詩篇三十三篇4至5節和一一九篇137至38節。在那裡神的屬性和祂的話語均被歌頌。更多的例外，仍然是全部四種（但用`emet，而非`ĕmûnāh），再加上在申命記三十二章4節所記第五種完全的特質組合，當中均提及神的律法（詩十九7～9 [HB8 ～10]）。在某些情況下，可能只會出現三個特質：公平，公義和誠實（或信實）。詩篇八十九篇14至15節和一一九篇75節就是典型的例子。詩篇四十五篇的作者稱頌神的誠實，公義和正直，也極之接近（3、7 節[HB4、8]）。
只有兩個聖潔的素質，常會同時出現，用來描述神的屬性、話語或工作。希伯來文的「公平」與希伯來文字根的「公義」，在聖經中出現得非常頻密（如：詩九8 [HB 9]; 九十七2，一○三6；耶九24，十一20） 。這些素質要在神的子民和國度中重現（詩三十七28，九十四15；賽三十三5；耶四2），特別是以色列的領袖（代上十八14；詩四十五6～12）；他們當然是標誌著彌賽亞和祂的國度（耶二十三5～6；三十三15）。
同樣，希伯來語的誠實和公義，同時出現在神與祂子民的救贖和復和關係中（亞八8），公義和誠實（`ĕmûnāh - 撒上二十六23；哈二4；或`emet—詩四十五4 [HB 5]）均與神的子民過聖潔生活有關。
出埃及記三十四章6至7節與申命記三十二章4節的結合，加強了它們作為後期作者使用的範例。例如，詩篇一一一篇的作者就引用這兩段經文來讚美神。因此，他在第四節引用了出埃及記三十四6至7節來歌頌神的恩惠和憐憫，同時在第7至8節引用申命記三十二章4節來指出神的誠實、公平和正直。此外，詩篇一一二篇的作者，也引用這兩段經文帶出有關誠實、恩慈、憐憫及公義的特質。同樣，何西阿也引用這兩段經文來描寫神拯救被擄子民的應許。這是一個可靠的應許，就如耶和華自己仁義、公平、正直、慈愛的屬性（何二1～20 [HB21-22]）。
這些經文有力地表明，神在出埃及記三十四6至7節，以及申命記三十二章4節所啟示的屬性，是將來環境的基礎；這些特有的屬性是可以應用、闡述及表揚的。我們可以假定這些屬性已為約拿所認知，儘管他引用的只是出埃及記三十四6至7節。對約拿來說，神啟示的屬性對於他執行警告尼尼微悔改的任命，以及尼尼微對他的宣講所作出的回應，只是一個絆腳石。 「約拿顯然忘記了神怎樣用海洋動物帶領他悔改。他不願意見到神接受尼尼微人悔罪。約拿為神所供應的植物而憂傷[拿四6～8]，卻不願意讓神將憐憫加給有需要的人。」
約拿有沒有積極回應神對他耐心的教導（9～11節）？雖然文本沒有清楚說明，但因書內記有約拿的名字，我們可以想見，這是極有可能的，約拿作為作者，詳細寫下到他的屬靈之旅，為要憐憫所有在靈性上有需要的人。因此，約拿冒險的旅途是一個違背自己的故事。神卻被顯示為一位忍耐、敬愛的主，他溫柔地讓約拿恢復他的事奉。這跡象可見於耶羅波安二世的歷史他收回以色列邊界之地，從哈馬口直到亞拉巴海，正如耶和華─以色列的神藉他僕人迦特希弗人亞米太的兒子先知約拿所說的（王下十四25）。
總結及應用
前面的研究顯示，將後期的文本與較早期的比較極有價值。不僅單獨在舊約和新約，在新約作者使用舊約時，也有很高的價值。在這兩種情況下，釋經者都能更全面地理解和感謝神啟示的話語、信息和標準。
此外，約拿所領受的教訓和神啟示的屬性，提醒我們這些相信祂的人，也同樣要活出神的屬性。彌迦因而掌握神公義標準，以及祂對信徒的憐憫：世人哪，耶和華已指示你何為善。他向你所要的是甚麼呢？只要你行公義，好憐憫，存謙卑的心，與你的神同行（彌六8）。正如凱瑟（Kaiser）所指，「這段話不單只是以一種道德或敬拜去替代人類造成的宗教。這卻是責任，這責任是建基於神的屬性和恩典……。這是……一個呼召，是真正被饒恕的男女，在生活中展示他們信心實在的自然後果」。
約拿具體地表達了出埃及記三十四章6至7節和申命記三十二章4節中神聖潔的屬性，這對今天的基督徒來說仍是真實的。因此，保羅提醒歌羅西信徒要穿上憐憫的心（西三12）。保持這樣要求是要有憐恤，這素質就是雅各（三13～17）所強調的真智慧，也是耶穌一再強調的（例如，太五7，九13，十二7）。要保持這兩種品格，信徒要同時在行動（路十九42）及言語（西四6）上和氣，並要忠心（太二十三23）。
事實上，忠心是信徒經常要擁有的（提前三11），並且會表現在神的僕人身上（提前一12）。按照這美德，約翰挑戰在士每拿的信徒，你務要至死忠心，我就賜給你那生命的冠冕（啟二10）。信徒有責任在任何時候都至死忠心，在場上盡心地比賽、完成路程（參林前九24～27）－－不僅像士每拿教會般面對困難的時候－－而是要經常保持信心，這樣就帶來主的祝福和獎賞（提後四7～8）。
對許多基督徒來說，兩個更困難的品格素質就是寬恕和忍耐。然而，每一樣都是神對我們的囑咐。因此，保羅寫信給以弗所的信徒，並要以恩慈相待，存憐憫的心，彼此饒恕，正如神在基督裡饒恕了你們一樣（弗四32）。他還提醒哥羅西信徒，主怎樣饒恕了你們，你們也要怎樣饒恕人（西三12）。
忍耐也往往是許多人難以做到的。然而，這一個聖潔的屬性是我們所有人迫切需要的。因為神是長久忍耐，在挪亞的日子，祂容忍等待不信從的人（彼前三20）。同樣，祂延遲大審判的日子，為要拖延拯救的日子（彼後三15）。事實上，神的忍耐寬容應當可以領多人悔改（羅二4，九22～24）；肯定的是，因為神的忍耐寬容，信徒也應該忍耐寬容（參太十八21～35）。每一位基督徒都應以神忍耐寬容的心去對所有人（帖前五14）。事實上，忍耐寬容已值得使我們回應神的呼召（弗四2；西三12），並幫助其他信徒行出這樣的信心（來六11～12）。或許，保羅將所需的美德全寫在書面上，所以，你們既是神的選民，聖潔蒙愛的人，就要存憐憫、恩慈、謙虛、溫柔、忍耐的心。倘若這人與那人有嫌隙，總要彼此包容，彼此饒恕 （西三12～13a）。
約拿的旅程，還有其他可吸取的教訓。基督徒會像約拿 「關心主人的事工」， 但卻「非常忙碌」 ，沒有花時間親近祂或留心祂的說話。因此，我們對靈命成長的追求淪為次要。我們的敬拜也淪為例行公事，就像古代以色列人一樣。然而，我們每一個人不單要順服神話語的標準，也要向祂存著最崇高的愛，並每天與祂同行。
同樣，宣教士也須思索約拿的經驗。要批評約拿對尼尼微人的態度是很容易的事，但類似對敵國、恐怖分子，或「令人討厭」的人的冷漠或蔑視，往往妨礙我們擴展神在基督裡向他們傳拯救的福音。
「約拿的故事提醒我們的需要與不信的世界分享神的話語，並為世界各地的人民祈求（見提前二1～6）。在這絕望失喪與緊迫的日子裡，要尋求讓不悔改的世代面對尼尼微的教訓：在這裡有一人比約拿更大（太十二41）」。
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