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 《约翰福音诠释》。
序  言
 　　约翰福音是历来最多人研读的圣经书卷
。这可能因为它在内容方面是一卷很独特的福音书，与符类福音书不相同。它从福音书中被分别出来是因为它与符类福音书在文学形式及神学思想上大不相同，因此对约翰福音书的研究方法也应该按它的特征来取向。以下是这次研读这书卷的方法︰
一. 主题式研读：这是本课程第一个取向。采取这个方法，是因为约翰福音并不像符类福音书按次秩来排列资料。约翰福音的资料多是按神学主题来排秩。采取这样的步骤，多少要应用形式批判的方法先把资料分析与归纳为许多单元，然后才逐一为各单元作注释。

二. 比较式研读：约翰福音书的思想背景可以为注释提供许多亮光。虽然有许多新约背景至今天仍难有一个确定的结论，但是我们可参考这些料并以比较的方式来进行探讨。同时小心不作无谓的臆测(speculation)，而是选择最有关连的背景资料来作比较。当然，最好的背景资料还是圣经；也就是旧约及新约经文。我认为这种以经比经(intertextuality 或译成“经文的相互性”)是一个不可缺少的诠释方法。
三. 学术性研读：我们将应用许多学术的技巧来研读约翰福音。相信这样作可以帮助我们更深入和进入更广阔的理解层面。
许多西方学者的研究心得将被引用。除了应用传统以“作者”为中心的“文法－历史式解经法”，也同时应用新兴以“文本”为中心的“新文学诠释法”及以及“读者”为中心的“读者反应诠释法”。我会小心选择这些资料，把应该引用的纳入这份讲义内，把不必要的讨论省略。当然，“必要”和“不必要”是个人主观意见。相信我过去对新约学术的认识会帮助我作适当的选择。当然，我们将避免纯学术的讨论。我也会持守福音派的立场。 

　　无可否认，以下几本书籍给我许多帮助：Barrett, C.K., The Gospel According to St. John (London: SPCK, 1978)。Beasley-Murray, G. R. John (Waco: Word, 1987)。Carson, D. A., The Gospel According to John (Leicester: IVP, 1991)。以新文学诠释约翰的注释书有Culpepper, R. A., Anatomy of the Fourth Gospel: A Study in Literary Design (Philadelphia: Fortress, 1983)。
四. 处境应用研读：在「格物致知」时，不忘「学于致用」。我们将采用处境批判的方法从所注释的得着中应用于今日的处境。我把这些应用资料列在每课之后。在这方面，我们不得不要花一些时间来反省与讨论。盼望同学们学习以后可以帮助教会，也造就自己的灵命。
盼望以上研读方法帮助我们深入掌握约翰福音书。
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１．１．约翰福音近期研究进展
　　以下的讨论只限第二世界大战后(1945年)约翰福音学术的研究情况。一般是以布特曼(R. Bultmann)在1941年出版的《约翰福音注释》
一书作为起点。这五十年来的研究不外乎有以下几个范围：资料来源问题、历史处境、约翰福音与其他新约书卷的关系、约翰福音的神学思想。

一．近期约翰福音注释书的发展
　　先来谈谈研究约翰福音的书籍。圣经学者公认约翰福音的研究资料比任何一卷圣经书卷都多。 

　　战后以来，有数本够份量的注释书相续出版。 

　　经过多年约翰福音的教学，布特曼(德)在1941年出版其划破纪元的注释书，立时引起新约学术界的注意。他的英文版迟至1971年才被翻译出来。他所提出的理论在接下来的四十多年都被提出来讨论。陶特(英)(C. H. Dodd)在1953年及1963年相继发表两本关于约翰福音的注释书。巴勒特(英)(C. K. Barrett)在1956年(第二版1978年)出版其著名的约翰福音希腊文注释本。自从巴勒特以后，英语界续有多位学者发表他们的约翰福音注释书(当然，德语界也不相上下有许多注释书出版)。英语界计有巴郎(R. E. Brown)在1966年卷一及1970年卷二、摩里斯(L. Morris)在1971年、凌达斯(B. Lindars)在1972年等，只例数本。最近十多年来最引人注意的约翰福音注释书是翻译自德国学者汉俊(E. Haenchen)的巨著。汉俊也是布特曼的学生，自1915年就开始研究约翰福音，直至1975年过世后才以手稿发表这本注释书。书内也含有数以千计的约翰福音参考资料。 

　　以上由布特曼至汉俊的四十年所出版的注释书皆以文法－历史作为注释的基础。文法－历史注释法一直都在为约翰福音的资料来源和历史背景问题打转。似乎都没法找到一个最好的出路。 

　　八十年代后圣经学界开始转移以新文学诠释法来作注释。1983年考巴伯(A. Culpepper)就是以叙述诠释法来注释约翰福音。
相信未来数年学者们皆会以此种方法来研究约翰福音。 

二．资料来源的讨论
因为约翰福音资料的混乱排序、用词常转变、书写风格不统一、神学主题不连贯等等现象，导致布特曼认为至少有两组资料组合而成：叙述性资料(他称为“记号性资料”signs source，是关于神迹的记述)及谈论性资料(他认为是为了对抗乐斯底主义而编写)。同时，布特曼也认为约翰曾经套取符类福音书的资料。他也认为书中关于耶稣受难和死亡的记述是约翰独有的，并没有套取符类福音的资料。另外，他也认为当时教会的需要塑造成今日约翰福音的内容排序。
虽然后来的学者没有完全接受这样的理论，但是“记号性”资料却是颇吸许多
学者。因为这样可以解释约翰福音中一连系的神迹记述。另外，许多学者也接受布特曼的意见，说书中的耶稣受难和死亡记述是约翰本人的资料。
近来学者比较接受说书中资料的形成是出于当时教会的传统多于约翰个人的创作。这传统也是当时教会的处境需要。　　
三．历史处境的问题
战后以来，比较多学者认为约翰是处在一个犹太(巴勒斯坦)背景中多于处在希腊语教会(巴勒斯坦之外)中。当然，新发现的死海古卷支持了这个意见。因此，许多近代的学者都喜欢把约翰福音和死海古卷作比较，尝试找出他们的相同点，然后就结论说某死海古卷的思想引起约翰有如此相似的思想。
七十年代在埃及发现的汉马地文库(Nag Hammadi)所收藏大量的乐斯底主义思想资料也让学者的注视力转向另一个方向。近来有许多研究目的是要指出约翰是如何受乐斯底主义的影响以及他如何写约翰福音来对抗这个思想。
　　以上两个可能性均无法确定。只有待学者提出更多的研究和意见。
四．约翰福音与其他新约书卷的关系
　　多个世纪以来皆认为约翰曾参考和引用符类福音的资料。可是战后的学者却不赞成这个说法。这几十年来出版的注释书，大部份都认为约翰的资料是独立的，他有自己的历史背景和教会传统。 

　　按资料比较，约翰和符类福音最相似之处是各福音书中关于耶稣受难和死亡(Passion narrative)的记述。学者们均相信初早期教会中所强调宣扬耶稣的受难和死亡信息导致各福音书皆有相同的记述。问题在于是否约翰先参考马可的资料然后编修成目前在约十八至廿章中那么独特的记述，或是大家皆从一个相同的传统中套取所要用的资料？

　　战后的学术也认为约翰的神学思想并没有借助保罗的神学。布特曼认为，虽然约翰和保罗在神儿子的诠释上有许多相同之处，这只能说他们拥有一个相同的教会背景。　　
五．约翰福音的神学
　　近代约翰福音的神学讨论多集中于该书的文学、历史、社会处境如何构成它的神学思想。 

　　过去传统的意见皆认为约翰福音作者是因为要对抗(polemic)某种异端思想，比如幻影派主义(Doceticism)或是乐斯底主义(Gnosticism)，而特别以道成身神学来辩驳。布特曼就是认为约翰福音书作者书写这卷书是为了要对付乐斯底主义的思想。持这意见的人皆要以约1:14(道成了肉身，住在我们中间...)作为整卷书的神学中心经文。这些学者更认为耶稣的死是要对付乐斯底主义的思想。其他的神学主题如神迹、圣餐、末世论等，都是围绕着这个神学中心而有。 

　　反对以上意见者认为约翰福音如符类福音一样拥有长篇的耶稣受难和死亡的记录，因此它的神学是要说明这一点。与符类福音的资料相比，约翰是要说明耶稣那荣耀的受难和死亡。 

　　如果按照以上所认为的历史背景而产生这样的神学，那在注释时必然会注重于某些经文。这样的手法那把整卷书肢解，并且认为某些段落比较重要，而其他的经文只是配合所需。 

　　近来，多位学者对以上的肢解提出警告，认为应该以约翰福音整卷书一起来注释，而不应该注重某些经文。约翰福音的神学应该建在整卷书上。
１．２．约翰福音与新文学诠释
　　近年来新文学诠释(New Literary Criticism)的兴起导致许多圣经学者把这新兴释经法应用于福音书。立时不同理论和结论如百花齐放；有些结论帮助我们深入理解福音书经文，有些结论却质疑了福音书资料的可靠性。
我在此稍为介绍新文学诠释中的叙述诠释法。在课文中某些经文段落皆有应用叙述诠释法来注释。
　　叙述诠释法并不难学，也容易上手应用。应用也只不过是遵照叙述诠释法所定下来的规则应用于经文。此课内将以约翰福音第三章耶稣与尼哥底母的谈话和第九章耶稣医治瞎子的叙述作为例子。
新文学诠释把福音书资料分类简介：
　　新文学诠释先假定圣经是一文本学著作，然后按一般文学理论把圣经内的资料先分成两大种类：散文(prose)与诗歌(poetry)。从散文中再分成许多种类的文体，比如叙述(Narratives)、比喻、故事(stories)、谈话(discourses)、神迹(miracles)等等。福音书内多数资料都属于叙述，几乎占七成多篇幅。

　　接着，新文学诠释就把散文特征分成四个特性：
一．情节(Plot)：就是一个叙述故事的过程，有时在这过程当中会出现冲突、阴谋、解决冲突，有时也会出现多次冲突等等。比如约翰福音第九章，耶稣先医治瞎子，然后就是瞎子与法利赛人起第一次的冲突(约9:13)，接着再起第二次的冲突(约9:24)，最后是耶稣与法利赛人起冲突(约9:40)。
二．人物(characters)：在整个叙述当中会出现一位或多位不同的人物。明显地，这些人物的活动构成整个情节。读者也只能从他们的活动和谈话中来认识他们。当然，我们对这些人物的认识也在乎叙述者/作者如何表达他们来让我们认识。这些人物常常相对或是敌对起来。“好人”通常是属于神的人。通常叙述者/作者不会清楚说明这些人物的动机(motive)和性格(personality)，因此读者必须去诠释这些人物。一般上，今日的注释者必须了解当时背景和这些人物的关系，黎根(L. Ryken)提议说：「尽量去了解这些人物」。
比如约翰福音第九章，人物有耶稣、瞎子、法利赛人、瞎子的父母亲、连先知，摩西和神也被引伸出来。这些人物的动作都清楚被叙述出来。
三．布景(setting)：布景就是情节和人物的空间。很多时候，圣经布景都牵引着历史因素，读者先要了解这些历史背景才有办法深入作诠释。比如耶稣医治毕士大池旁的瘸子，而病人都在等天使按时下池子搅动池水就要求读者先认识这历史背景。也因为许多叙述要求清楚的地点才能实现，因此圣经中的地点都含有真实的历史背景。这是圣经与世俗文学著作的分别之处。约翰福音第九章中「往西罗亚池子里去洗」、「在安息日」、「怕犹太人」、「赶出会堂」都属于布景资料，也要求去认识其中的历史背景。
四．意见(point of view)：叙述者的意见和企图可以说是叙述文中唯一声音，他也是那位控制整个局势的人；我们只能从他所定下来的意见中认识该段经文的意思。换句话说，叙述者就是那位决定和导引读者该如何反应叙述中的情节和人物。通常这位叙述者会以第一人身份“我/我们”(First person)或是第三人身份“他/不记名〞(Third person)来叙述。如果是以第一人身份，那叙述者就是其中一位人物。可是圣经的叙述通常都是以第三人身份叙述，并且是以不记名，不显露身份来叙述。这不显露的叙述者“不出现在故事中；以第三人身来讲述；不受时间和地域控制；在每个情节中作为一位暗藏者(implied author)，随时可以重复讲述任何动作；隐藏起来讲述当中人物的意念和感受；常常解释那时的背景，或翻译一些字眼，或为故事注解；并且以个人的意识形态来讲述事情过程”。

  　  例如，当耶稣在迦拿行完把水变酒的神迹后，叙述者就注释说「这是耶稣所行的头一件神迹」，又如我们不能肯定约3:16-21到底是耶稣亲口说的话或是叙述者个人的反省。
　　叙述诠释法继续深入分析叙述文体的书写形式(narrative style，也称genre 法文意思是“文学形式”)，大约可分为以下几类：
一．重复(repetition)：一些情节和谈话常被重复，比如约翰福音第九章多次重复瞎子的谈话：「就看见了」(三次 约9:7,11,15, 然后「如今能看见了」(约9:25))，「我不知道」(五次, 约9:12,20,21,21,25)。
二．省略(omission)：叙述者常把读者想要知道的情报省略了。「从水和灵生的」(约3:5)到底是指何物？
三．谈话(dialogue)：通常叙述内有许多交谈被记述下来。比如约翰福音第九章瞎子与法利赛人的谈话，约翰福音第三章耶稣和尼哥底母的谈话等等。
四．讽刺(irony)：「莫非你们也要作他的门徒么？」(约9:27)，「难道我们也瞎了眼么？」(约9:40)都是一些讽刺语句。
五．明喻(simile)和隐喻(metaphor)：比如圣灵如风(约3:8)就是一个隐喻。耶稣被高举使人得永生如同铜蛇在旷野被高举使人得生(约3:14-15)是一个明喻或是预表(typology)。
圣经学者对新文学诠释的反应
新文学诠释与传统的文学－历史解经法(grammatico-historical interpretation) 不相同。后者注重于一段经文的字义和历史背景，以致无时不为重建(reconstruction)当时的历史背景忙碌，甚至作许多无谓猜测，而新文学诠释就是要脱离这个历史的辖制，专专注重该段经文的结构和当中文学特性来解经发掘意义。
    新文学诠释好处有：(一) 新文学诠释帮助我们了解圣经文学更多，让我们可以深入理解当时作者如何应用他们的书写技巧，像当时文学技巧如何借着文字去表达他们的意见；(二) 重视经文的完整性，不把经文分折成许多小单元。视整段经文为一完整结构，为一文本(text)，把当中文学要素分析成不同的代表符号并找出它们之间的关系；比如，看约翰福音第九章为一完整记录，甚至整本约翰福音都是互相连系；(三) 注重读者的反应。叙述诠释不只注重叙述者的表达意念，也重视当时和现今读者的反应；(四) 重视记录中的要素为同时性(synchronic)，不认为含有不同时期的历史因素。比如，看约翰福音第九章中耶稣、法利赛人和会堂为同一时期，不会说会堂的出现只是在第一世纪后，而这章内所说的会堂是后来的人加上去。
新文学诠释的缺点也被福音派学者屡次指出来。
不外有(一) 新文学诠释太注重文本的独立性而经常忽略了作者和当时的历史背景，叙述学者叫人只是注意文本(text)和读者之间所产生的意义而没有注意从历史背景而来的意义；(二) 很多时候，新文学诠释学者也分门别类，尽量应用当今许多世俗的方法加诸于古时圣经文字，使人无可适从那是对那是错；(三) 常常夸大了叙述诠释那隐藏作者(implied author)的功能而忽略了许多经文的作者原本就是一位亲眼见证者(eye-witness)，因此对这位隐藏作者作不必要的猜测，甚至认为这隐藏作者是万能的，他控制着文本中所有意义而忽略了圣灵默示功用。比如，约3:1-21的谈话就是使徒约翰亲身经历而不像叙述诠释去猜测认为是初早期教会一位写作家欲借着这谈话去描述基督教与正统犹太教的分别。
１．３．约翰及作者的探讨
约 翰 是 谁？
约翰福音，这第四卷福音书，像其他三卷福音书一样，都是诺名／不署名的，作者的名字并没有出现在书内。「约翰福音」这标题是由在初期教会时附加上去，是因为当时的教会认为这卷福音书是由使徒约翰所写。
　　确定谁是原作者可帮助经文的注释工作。当代学者让我们从多方面去认识这位作者：一是从历史的角度(也就是初期教会的认识)，另外是从文本的角度(也就是内容资料)去探讨。
一．从历史的角度来认识作者
　　自从第二世纪开始，教会就认为约翰福音是由使徒约翰所写。这样的意见可从两个方面来着手。
１．外 证
以下是初期教会的多份见证资料：
Ａ．爱任纽：在其《驳异端》一书中 (Adv. Haer. 3.1.1) 说：
「后来约翰，主的使徒，也就是依在主怀的那一位，发表了这福音书，当时他住在亚西亚的以弗所。当时其他的福音书已经发表了。」
Ｂ．巴比亚(Papias)：从另一方面，在他名著《主耶稣谈话的注释》(Expositions of the Lord's Oracles)中曾提起说他从长老约翰处领受到许多主耶稣谈话的资料。他并没有把这位长老约翰当着是使徒约翰。还说这位长老约翰是启示录的作者。另外，耶柔米(De Viris Inl. 18)说约翰二、三书是长老约翰所写。
Ｃ．其他三个外证：
马吉安(Marcion, AD 160-180)曾经说约翰生前在教会中发表约翰福音。教会一向来都没有接纳这异端者的证据。他也提出说巴比亚(Papias)把约翰所说的话记录下来而写成约翰福音。
《慕拉多拉正典》(Muratorian Canon, AD 175)为约翰福音序言注释时说约翰福音是主的一位使徒所写。这偏激的“正典”的意见没有被教会接纳。(它是在公元1740年才被发现)
多拉米(Ptolemaeus, AD 250)，一位乐斯底主义者教师，提起说使徒约翰是约翰福音书的作者。一般学者认为是因为乐斯底主义者爱好约翰福音才这样说。
Ｄ．其他零碎见证：初早期教会曾有多位教父曾编写约翰福音注释书，可是并没有讨论谁是作者这问题。相信他们皆接纳一般教会的意见认为使徒约翰就是该书作者。
　　亚历山大的革利免说：约翰，因为受其门徒的催迫，也受圣灵的感动，写了这属灵的福音书。(Eusebius H.E.6.14.7)俄利根(Origen)及犹西比(Eusebius )皆有指说约翰福音的写成，但并没有讨论作者是谁。
结论：学者们不能肯定到底约翰福音是使徒约翰或是长老约翰所写？或者使徒约翰就是长老约翰？
讨论：我们对这些外证给与怎样的权威？今天的教会应该如何去接纳这些传统？
２．内 证
　　首先要指正书内从来没有一处直接说出使徒约翰是约翰福音的作者。
Ａ．主所爱的门徒：书内五次提起“主所爱的门徒”(约13:23;19:26;20:2;21:7,24)。更认为最后一章(21:1-23)足够证明是使徒约翰写成约翰福音。这样的说法有四个可能性：
１．使徒约翰：虽然约翰这个名字从来没有在书中出现过(约21:2曾间接的提起西庇太的两个儿子)，但是他与其他使徒的关系、书中亲身经历式的描述，还有自称这些见证是真的说话，一起说明这主所爱的门徒极可能是使徒约翰。(耶稣也在十架前把自己的母亲交给这门徒看顾，后有记录说马利亚与使徒约翰是住在以弗所，并且都葬在那里)。
２．约翰的马可。也就是马可，他当时是住在耶路撒冷。约翰福音比较注重耶稣于这城市的工作，以及耶稣所举行的最后晚餐是在马可的住家等事件被学者认为马可是一位可能性作者。
３．拉撒路。他是约翰福音书所形容门徒中被称为耶稣所爱的。耶稣也使他从死里复生过来。这可能性只是一个猜测。
４．理想的门徒(The Ideal Disciple)。学者们认为这书卷是在描述一位理想的门徒，因此常常提起一位主所爱的门徒。这只是个“理想”的想法。
其他门徒：有三个可能性
１．约 1:40 那「跟从耶稣的两个」当中有一位似乎没有提出名字，可能是他。
２．约 18:15f 那「大祭司所认识的门徒」，他也是跟从耶稣进入大祭司院的一位。他后来带彼得进入这祭司院。
３．约 19:35 那在十架前「作见证」的门徒。这猜测是因为约翰福音书常强调“见证” (参约 21:24)。
结论：以上的讨论都没法给我们一个明确的答案。最可能信的就是使徒约翰，也是那个「主所爱的门徒」。
Ｂ. 约翰福音的叙述者
除了以上历史性“原作者”(Real author)的探讨，新文学诠释也从另一方面去探讨本书叙述者(Narrator)的问题。
　　约翰福音如其他福音书都是讲述耶稣的事迹，因此它是一个叙述故事(Narratives)。按照叙述诠释，每个叙述故事都有叙述者、读者、情节、布景等等。从叙述故事的角度来看，叙述者就是作者。他是整个故事的述说人。读者只有从他的听音来认识这个叙述故事。当然，原作者可以是叙述者，或者不是叙述者。如果原作者抱有一个特别的目的和对象，他可以借着一个叙述把他所要讲的说的都放入去，因此他自己可以“化身”为叙述故事的叙述者，藏在叙述故事背后来讲述。他将按着读者所要知道的来讲述。通过文本中的意见是认识叙述者最好的途径。
　　一般上，叙述者喜用第三人身来讲述，当然也有例外的时候(约1:14;21:24的「我们」)。可从三个角度来认识叙述者。
叙述者知道各人的感受和心中的思想。他常常为各人物解释心中的感受。读者无法知道叙述者不知道些什么，或他不想告诉我们些什么。他知道耶稣知道万事(2:24)，并且把许多事告诉读者，甚至提早告诉读者(1:43)。他知道耶稣心中的想法(4:1;5:6;6:6;6:15;6:61;6:64;11:5;11:33;11:38;13:1;13:11;13:21;16:19;18:4;19:28)。也知道各门徒心中所想的事(2:11;2:17; 2:22;4:27; 12:16;13:28;13:29;20:9;21:4)。
叙述者可说是一位超越空间的人物。他可自由地在各空间走动，向读者报告事情的发生经过。当耶稣和撒玛利亚妇人谈话时，叙述者就在井边，当妇人在自己的家乡报告时，他也在那里，也同时报告耶稣和门徒在井边的谈话(4:31)。他与大臣一起回去迦百农(4:51)，也与瘸腿的人一起去向犹太人报告(5:15)。只要留意叙述的发展，可发现叙述者是如何在时空之间自由移动，也有时从叙述的背后移进叙述中。
 叙述者的观念(Ideological point of view)是最可信及最权威的。「耶稣在门徒面前，行了许多神迹...但记这些事，要叫你们信耶稣是...」(20:30-31)。约13:1-6这段引言指出耶稣离世的时间和处境，也把耶稣为门徒洗脚的事排在这里。同感于并说出耶稣的自知能力。
叙述者与耶稣的关系：这叙述者认识耶稣，也知道耶稣所知道的东西。他们俩知道“万事”。这叙述者是文本中最权威的声音。叙述者为读者解释门徒所误会的意思：「耶稣这话是指着他死(拉撒路)说的，他们却以为是说照常睡了」。还有多处叙述者为耶稣解释(2:21;6:6;6:71;7:39;8:27;12:33;13:11;18:32;21:19;21:23)。可见叙述者完全明白耶稣的话语，也解释、改正让读者知道。
　　可见叙述者才是真正的作者，读者必须从他的声音中去认为这卷书的意义。
１．４．读者的探讨
历史性的读者(Historical Readers)
　　一向以来，学者们皆不能肯定约翰是写给那一班人，这是因为本书内没有直接指明是写给那一些人。
　　过去约翰福音研究对这位历史性的读者有以下的猜测：

　　一．约翰目的是写给一班散居各地的犹太人(diaspora Jews)。
　　二．约翰目的是要与犹太会堂对话，为了坚定一班冷淡了的犹太人基督徒。
　　三．约翰目的是为了辩驳幻影派的异端思想或是受乐斯底主义影响的信徒。
　　四．约翰目的是向撒玛利亚的信徒讲话。
　　五．约翰目的是写给一班处在多文化思想中的基督徒。
　　对以上的各种意见，我们今日因为时间的隔膜而无法确定，只能从书中内容的种种踪迹去多方猜测。
叙述的读者(Narrative Readers)
　　按其内容，是否本书有意要把信息特别传给某类的人／信徒？
 这含指读者(Implied Reader)才是文本信息欲达到的人。因此这含指读者是按叙述内容来决定，也超越了历史性的读者，可指今天某一同类的人／信徒。
　　叙述者在讲述情节的时候，有权控制和指引读者的经验和情绪。叙述者也有权“加添”或“减少”某些情节来控制读者对文本的认识。当然我但作为今日的读者必须假设自己就是那位含指读者才能真正接收到信息。假设并相信水会变成酒然后借着这神来相信耶稣。也假设并相信那生来瞎眼的可以被耶稣吐唾液猜泥使他看见。今日的读者必须完全处身(或变身)当时的处境并接受当时的思想以便成为这位含指读者。
这位读者必须接受个叙述／整卷书的记述，经验当中的情节，同感于当中的喜怒哀乐，把每个不同的情节连接起来，并且想象及整理出记述中许多含糊之处。可见这位读者最终所结论出来的意义才是叙述的意义。
有几点可看出叙述者与读者的关系：
　　一．叙述者与读者的关系密切，多次使用「我们」(约1:14,16;21:24)。
　　二．从叙述者对施洗约翰和门徒的描述，似乎读者是认识／知道他们的事迹。
　　三．读者也认识叙述中的犹太人。
　　四．许多地点和节日并不需要介绍，相信读者认识这些地点和节日／文化规矩。
　　按照叙述，最令人惊奇的是读者并不认识「主所爱的门徒」(约13:23;21:24)。甚至叙述者似乎不愿读者知道这位主所爱的门徒是谁。
　　
总括来说，读者是认识耶稣传福音的事迹，即使我们不肯定读者是否已信主。但是叙述者的目的是清楚的：就是要读者更深的认识这位主耶稣。
１．５．情节(Plot)和角色(Characters)
　　情节是指一个叙述的次秩，前因后果，连击和效应(对读者的效应／影响)。每个情节多数含有冲突、阴谋、解决冲突的方法和结果。
　　约翰福音中的情节比起符类福音更清楚易见。特出的地方有：
　　一．耶稣多次的往来加利利和耶路撒冷之间。与犹太人引起冲突的洁净圣殿成为开头的事件，并不像符类福音把这件事摆在最后。这些与耶稣生平不相排序
的情节似乎是作者特异安排的次秩。
　　二．当中的谈话和冲突常加上了作者本人的注解。人物之间的对话常引起许多误解。这些误解使对话继续，比如尼哥底母或撒玛利亚妇人误解耶稣的意义。
　　第一章只是一个引论(prologue)，不只引述「道」成肉身的意义，也把接下来章节的主要冲突元素：光与黑暗、信与不信、恩典和律法，先提出来。
　　从第二章开始，叙述者很戏剧性的讲述耶稣的事迹。真正的冲突并没有出现。三个对话：耶稣与母亲、耶稣与尼哥底母、耶稣与撒玛利亚妇人，可能是要比较耶稣／基督教和犹太教的分别。
　　第五章引述耶稣进入一个真正的冲突时期，耶稣犯了安息日的诫命。第六章讲述耶稣如何实现了摩西的工作，来喂饱众人，引至大家议论(约6:41)和争论(约6:52)。在第七章，犹太人开始活动要杀害耶稣。
　　第八章讲述耶稣和犹太之间的冲突高峰，甚至犹太人高喊耶稣是撒玛利亚人，是被鬼附的，也想用石头打死他。第九和第十章可算是一个平静的情节，耶稣和犹太人的冲突减弱了，在这里，瞎子可以见到耶稣这世界的光，并且他作为一位好牧人会牧养自己的羊。十一章以使死人复活带出耶稣是一位胜过死亡的主。
　　第十二章是一个交界点，把耶稣公开的活动划上休止符，先预言耶稣的死。第十三章指出耶稣知道他回去天父那里的时间已到，也指出魔鬼如何使犹大出卖耶稣。十四至十七章集中在耶稣与门徒私人的谈话。
　　第十八章的情节是急速的发展，虽然那时的政治和宗教势力尝试压制耶稣，但是却多方面显出它但的无能为力。最后叙述者把注视力集中在彼拉多身上，三次彼拉多说出耶稣是无罪的。廿一章却是附加的一幕，为各角色作一个交待。
结论：似乎约翰福音的情节主要是由“信”与“不信”之间的冲突所引起。(新约中239个「信」字有98个出现在约翰福音)。情节也是一幕连一幕(episodes)地出现。每一幕／情节皆含有一个神学主题。这些神学主题均由耶稣在不同处境与不同角色的冲突中产生。
　　角色当然是指叙述故事中的人物。叙述者一般从两个方向去描述这些人物：
　　一．直接的描述：可从他们的外表及内在性格来作直接的描述。
　　二．间接的描述：可借着人物的谈话、人物的动作、甚至藉者一些小人物／角色来衬托主要的人物。
　　约翰福音中最主要的角色就是耶稣和天父，其他的人物却分成不同类：门徒、犹太人、法利赛人、群众及一些小人物。这些群众和小人物常被介于耶稣与他所敌对的人之间。这些小人物也有很高的价值，借着他们可衬托出主要角色的身份和处境。
　　耶稣是最主要的角色，没有一个情节他不出现。他是「道」，是创造者并常与神同在。从他的谈话中，知道他时时依靠天父。他多次借着「我是」(约6:35,48,41,51;8:12;10:7,9,11,14;11:25;14:6;15:5)来描述他的身份。
　　耶稣的心情和情绪有最深刻的描述，尤其是在第十一章里。耶稣「爱」马大，马利亚，拉撒路(约11:3,5,36)。当他看见其他的人哭，他也哭了(约11:35)。
　　不只耶稣的情绪反应是那么特别，有时他似乎不会正确地回答别人的问题。当撒玛利亚妇人问他要水喝，他却回答说如果她知道神的礼物她必然会向他要水喝(约4:9-10)。对尼哥底母也是问非所答。当群众问他为何要来迦百农，他却说：「你们来找我并非因为见记号...」(约6:26)。耶稣不直接的回答别人的问题使他可以把谈话带入更高的层面。叙述者就是借着这样的回答而要求读者更深入的去认识耶稣。
　　天父／神这角色极难分析，因为他只说过一句话：「我已经荣耀我的名，还要再荣耀」(约12:28)。我们不可从天父的说话中来认识他，反而是从耶稣的口中来认识他。耶稣肯定说，那些看见他的人就是看见了天父(约14:9)，耶稣所做的也是天父所吩咐的(约5:36)，耶稣所说的也是出于天父(约12:50)，没有了天父耶稣也不能做什么(约5:19)。虽然是这样，他们两位还是不同的。这位天父「差遣」(共40次这样说)耶稣。神是光(约3:21)，是真神(约3:33)，神是个灵(约4:24)。神也爱这个世界(约3:16)，他也爱那些爱耶稣的人(约14:21,23)。耶稣挑战犹太人对天父的认识，说他们不认识天父因为他们不认识他。
　　门徒在约翰福音并不像在符类福音中占有长篇的描述。门徒多数是集中在一起出现，是读者要学习的榜样。他们是认识和相信耶稣的角色。「门徒」(87次)这字眼是最通用的字眼，比「十二」(4次)及「使徒」(0次)更通用。门徒是借着施洗约翰进入书中的叙述(约1:35)。这些门徒是见到耶稣的荣耀而相信他(约2:11)。当然，接下来的章节描述门徒如何成为了耶稣这位拉比的门生。他们真正要面对的试练是在耶稣喂饱五千人的事件。这班门徒紧紧跟随着耶稣，即使在客西马尼园也不离开(cf. 可14:50)。最后一章特别描述他们如何继续负起耶稣给与他们的使命。也看见有七位门徒成为了一个小圈子。
　　犹太人时常成为了耶稣的对比或是叙述中的反角色。约翰中的犹太人的意义可分为五个：耶稣的敌对者、群众／平民、外邦人的敌对者、与耶稣拥有同文化的人、犹大省的居民。
　　有许多小人物(配角)常出现。约翰对小人物的描述其他福音书特出。施洗约翰、耶稣的母亲、尼哥底母、撒玛利亚妇人、大臣(约4:46)、瘸腿的(约5:2)、耶稣的兄弟(约7:2-10)、瞎子、马大－马利亚－拉撒路、彼拉多、抹大拉的马利亚，不胜枚举。有时连小人物的朋友和亲戚都被提出来。约9:20-23提出瞎子的父母为了说明当时的法利赛人不只是律法的老师，也是社会权力和压力的拥有者，指出为何当时一般的人都不敢接受耶稣的实事。
１．６．约翰福音思想背景探讨
　　知道作者的名字只并不能够让我们深入的了解他，了解作者的思想才是深入认识他书写内容的方法。没有人是活在文化及思想的真空里，每个人的思想多少难免受当时的处境思想影响。我们将从当时两个最大的背景思想：希腊及犹太，来探讨约翰福音作者的思想。
一.  希腊影响(Hellenistic Traditions)
1.  希腊哲学(Greek Philosophy)
　　新约各书卷的作者们受希腊的影响极深。当时希利尼文化(Hellenism)根深蒂固的霸占整个地中海一带的国家。希腊文教育是最普遍的教育，希腊语是当时的普通话。当时的犹太教经书(旧约)必须翻译成希腊文，基督教新约文件也必须用希腊文写成。柏拉图主义与亚里斯多德的哲学在知识份子当中极流行，斯多亚和以彼古罗派的思想(徒17:18)却流行在一般人中。以下是希腊思想中的一些重要元素：
二元观：约 3:31 提出说“从天上来的”与“从地上来的”二元论(dualism)观念。耶稣甚至向犹太人说他是“从上头来的”，而犹太人却是“从下头来的”(约8:23)。耶稣与尼哥底母谈话中却提出灵与肉体的分别。耶稣说那天上来的是真的(约6:32)。他是不属这世界的(约17:14)。这二元观却是柏拉图主义最主要的哲学思想。柏拉图相信在上的／形而上的事物是永恒的、善的、不属这世界的，对比地上的是天上的反影、是恶的、不长久的。柏拉图要求人们必须追求那永恒极上的善(The Good)。约翰福音与柏拉图的二元观分别之处在于耶稣是从上头降下真实的、有生命的。
道的观念：斯多亚派是禁欲主义者。寻求(灵)魂的安静。道(Logos)就是魂的媒介物体。他们相信这道是从神那里来，也与神同在，降世为要拯救人的灵魂。这个观念似乎与约翰福音第一章所说的道相似(详细的分析见第一章的注释)。基督教指明耶稣降世是要拯救全人(不只是灵魂)。
2.  希腊宗教(Greek Religions)
神秘宗教：这些希腊神秘宗教(mysticism)参杂了许多东方及波斯的玄教思想。约翰所说“从灵而生”(约1:12;3:3,5)，吃从天降下来的粮，吃人的肉(约6:51,53)却是神秘宗教普遍的观念。当然，神秘宗教的思想却是神话多过真实的历史事实，约翰所说的道成肉身却是一个历史事实。
乐斯底主义：乐斯底主义(Gnosticism)是与当时与教会对抗的异端思想。约翰老年时在以弗所是与这派的领袖们对抗。他们从柏拉图承受了二元论世界观，又把斯多亚派的道观念承接过来，还加上神秘宗教的色彩。他们看肉体与灵魂为相冲突。也认为肉体是恶的，灵魂是善的。也认为光明与黑暗是在对抗。道(Logos)却是上帝与人之间的媒介物，而上帝也藉这道来创造世界。人的灵魂得救后，会经过一个升天(把天分成许多层)的路程回到上帝那里。这些类似的观念都可以在约翰福音中找到。学者们一般坚持说乐斯底主义是从基督教中脱离出去，而拥有相似或变化了的思想并不出奇。凯色门(E. Kasemann)指出说约翰福音的神学绝不像乐斯底主义认为基督是一个虚幻物体。

荷米底主义(Hermetic Literature)及曼特安主义(Mandaism)：这两个主义类似乐斯底主义。荷米底主义的文件常参杂在乐斯底主义的书库内。汉马地书库(Nag Hammadi Library)内拥有许多荷米底主义文件。荷米底主义转化乐斯底主义的理论，说神创造了宇宙，而人必须透过神的儿子才可以认识神。当人拥有神的魂(nous)时就有神的形像，也是一位重生的人，是完全的人，有永生的生命，并且会回到神那里去。陶特(C.H. Dodd)认为约翰福音内神的儿子理论比犹太启示文学思想更加接近荷米底主义。
 曼特安主义的起源曾经引起许多争议。相信这主义在第一世纪时活跃于约旦河一带。他们相信借着洗礼可以得永生。强调光明与黑暗、在上的与在地的二元观。借着洗礼人可以明白生命的意义，并且可以升天进入光明与那光明的神同在。他们说圣灵是黑暗世界的统治者，耶稣和穆哈末德(回教创始人)都是说谎者。真正的拯救者以诺勿特拉，也就是施洗约翰。相信以上两个思想都是异端思想。
3.  斐罗(Philo)
　　埃及亚历山大城的著名犹太哲学家斐罗(20BC-AD50)是一位柏拉图主义鼓*吹者。终生以希腊思想向希腊人解释旧约圣经。他的教导与约翰有许多相似之处。他认为人的最终目的是认识神。而且要成为神的儿子才可以真正的认识神。追求永生是救赎的目的。人必须追求属灵的东西。斐罗也认为神是借着道(Logos)来创造世界，也以这道来维持世界的秩序。当这道住在人灵魂中时，人也成为天人(真人)。斐罗也大量的引用象征语言(symbolism)来解释圣经，比如神是光、是牧人、是活水。虽然这与约翰福音有许多相同之处，但是有一点可以肯定的是约翰从来没有引用斐罗的资料。从解经的角度来看，约翰从来没有应用斐罗常用的寓意解经法。约翰在第一章中道的阐释更超越了斐罗对道的解释。
二.  犹太教 / 旧约的影响(Jewish Traditons)
我们不难发现犹太教深深的影响着新约的作者。这是因为旧约的影响力。以下几个范围可看出约翰与犹太教的关系。
１．犹太人传统和词汇：无可否认，约翰福音书中充满了犹太人的传统和常用词汇。莱弗(J.B.Lightfoot)指出说：「约翰福音是新约中最希伯来化的福音书」。
 这是因为书中使用了许多犹太人传统：当中的节日、圣殿的规矩、谈话的形式等等。常用的希伯来通俗词汇，比如实实在在、我与你有什么相干等等。虽然这卷书是用希腊文写成，但是书中许多希腊文是直接翻译自希伯来词汇。
更进一步，书中也含有类似犹太教拉比的解释法。拉比们向来不能肯定天使是否在天梯或是雅各身上上下。(因为楼梯在希伯来文是阳性词)。约翰却进一步说是天使在人子身上上下(约1:51)。犹太教也认为天父在创造天地以后，衪也会在安息日作救赎及审善罚恶的工作。约5:17也说明耶稣可以在安息日作救赎的工作。
２．旧约的引用：虽然约翰没有太多的旧约经文，但是它以旧约来作神学的禅释却是那么的特出。旧约经文及旧约的教导成为约翰福音书的神学资料。作者应用许多旧约的象征，比如羊与牧羊人(约10:1-16)或是葡萄树与枝子(约15:1-6)，来作独特的表达。旧约中许多盼望都有在书中出现。比如，对弥赛亚的盼望(约1:41;4:25)，那要回来的先知(5:46;6:14)，以色列人的王(1:49;12:13)，真以色列人(1:47)等都给与直接的说明。还有许多旧约的观念，比如铜蛇被高举(约3:14;民21:9)、活水(约4:10,14;7:38;赛12:3)、吗哪为天上来的粮食(约6:32;出16:4-35)等等皆被引申出来重新阐释。新约中唯一阐释赛41:3; 43:10-13“我是／我就是”(ergo eimi)的神学却可以在约14,15章内找到。引用德族约翰福音学者一句话说：「不能想象如果约翰福音没有使用旧约作为书写的基础」。

３．认为约翰和死海谷兰人“同出一源”(a common background)是最近的建议。柏郎(R.E.Brown)甚至说约翰直接受了当时退居死海谷兰人的影响。
 他提出三方面的理由：(一) 如谷兰人一样，约翰注重“团体”的生活。耶稣不只选召门徒，把他们与世界分别出来，更亲自教导。(二) 约翰对居于旷野又对圣殿特别抗拒(约2:13-22;4:21-21)是谷兰人的行为。(三) 约翰强调“末世”的教导，觉得现在门徒就可以领。不过我们反驳说约翰福音中并没有直接引用受末世的福气。
４．约翰如谷兰人一般含有二元观的思想。光明之子与黑暗之子、属灵的人与属世的人等思想都是谷兰人的主要教义。有一点可以肯定的是，约翰或是谷兰人都没有互相引用对方的经文。极多可以结论说他们，如同一般的犹太人，拥有同样的思想背景。
结论：借着以上的讨论，我们比较认定约翰是受犹太的影响多过受希腊人的影响。当然，若我们深入分析经文时却不得不承认约翰的思想有它独特的一面。相信他这独特的思想是约翰多年来对基督教的理解而组织成的。
回应：我们如何应付当今许多与圣经不相符合的哲学思想让它们不致于入侵基督教的道理呢？
　　　在本色化的标题下，身为华人基督徒又应该如何来理解圣经的思想呢(也就是说如何与中国文化会通与转化)？
１．７．约翰福音与符类福音书的分别
一. 在记述耶稣传道的事工上有差别。符类福音多数记述耶稣在加利利的事工，并且讲述耶稣先完成了加利利的工作才下耶路撒冷，而　约翰福音大部份资料却是记述耶稣数次在耶路撒冷的传道事工，也把重心放在耶路撒冷。
二. 资料方面的分别。约翰福音缺乏了一些符类福音中重要的资料：比如耶稣的诞生、受洗、登山变形、赶逐污鬼、客西马尼园的痛苦挣扎、最后的晚餐、橄榄山信息等等。反而约翰福音对一些类同的事件，比如耶稣喂饱五千人(约6)，耶稣医治瞎子(约9)，却是长篇大论的记述和阐释。符类福音注重耶稣施最后的晚餐，但是约翰对这晚餐却不注重，反而以一个长篇的“楼上的离别谈话”取代。
三. 文体上的差别。符类福音中最杰出的文体形式是比喻，也有许多精简、生动、易记的话语，和许多简短的故事连带着教训。可是在约翰福音里，耶稣教训的风格却是长篇大论，大部份比喻被长篇信息所取代，而言简意赅的箴言却不见了。
四. 神学上的分别
Ａ．二元论：约翰常以两件东西或两种观念来作比较。黑暗与光明、肉体与灵被看为是彼此相争的法则。约翰的末世二元论也不像在符类福音中那 <现在 -- 未来> 式的，而是 <上头 -- 下头> 纵向式的。
Ｂ．约翰福音也是比符类福音注重基督论。它深入的道成肉身解释。形容耶稣为神的儿子共有106次。耶稣为基督为弥赛亚也早早直接的说明(约1:41,49)，相比符类福音却含蓄的形容一个秘密的弥赛亚观。
Ｃ．圣灵被称为保惠师(约14-16)是最独特的讲解。
讨论：这些差别说明了什么？它与“四个来源说”(Four Document Hypothesis)符类福音资料来源有什么关系？
１．８．内容大纲 

日期地点：一般学者所认为的写书日期是在公元100年之前。如果再收窄一点，公元55年至95年是比较可能性的日期。福音派学者认为是在第一世纪八十年代写成，这也是罗马王帝多米仙(AD 81-96)统治时代。相信约翰在这时期仍活着。也借着启示录的背景，认为约翰曾在在多米仙执政下被放逐至拔摩群岛。
　　　　　如果是这个日期，那约翰福音将是最后一卷的福音书，也甚至是新约最后的一份文件。
　　　　　以弗所是最多人接受的写书地点，因为有许多文件记录说使徒约翰老年时是住在以弗所。
目的：许多西方学者尝试以约翰福音内的资料与当时背景情况来作比较，从而建立(reconstruct)一个可能性的处境来决定编写目的。
　　　这样的假设，将直接影响注释工作。我们还是回到书中的内容寻找作者本人所提出的目的，这也是最好不过的。
　　　书中只有两处间接提起写书目的：
　　　「但记这些事，要叫你们信耶稣是基督，是神的儿子；并且叫你们信了他，就可以因他的名得生命」(约20:31)。
　　　「为这些事作见证，并且记载这些事」(约21:24)。
　　　总结而论，写书目的可结言如下：
　　　就要说明上帝爱世人，差遣他的独生儿子(3:16)道成了肉身(1:4)成为了人子，以致藉这道路、真理、生命(14:6)，叫凡是信耶稣是基督的就可以因他的名得永生(20:31)
内 容 大 纲 ：

  Ｉ．  序　言　                         　

1 : 1 - 18
ＩＩ．  耶稣言行的显示                     

1 : 19 - 10 : 42
一．耶稣传道前的事件　                 

1:19-51
        
施洗约翰的见证(1:19-34; 附加3:22-30)
        
耶稣呼召门徒(1:35-51)
二．耶稣初期的事奉                     

2:1-4:54
        
把水变酒(2:1-11)
    
洁净圣殿(2:12-25)
        
与尼哥底母的谈话(3:1-15)
        
个人的反省(3:16-21; 31-36)
        
与撒玛利亚妇人的谈话(4:1-42)
        
医治大臣的儿子(4:43-54)
    三．耶稣与犹太人初期的冲突             
5:1-7:52
        
医治池边的瘸子(5:1-18)
        
神儿子的谈论(5:19-47)
        
喂饱五千人(6:1-15)
        
耶稣在水面行走(6:16-21)
        
天上来的粮(6:22-59)
        
耶稣与门徒的谈话(6:59-71)
        
住棚节时的谈话(7:1-52)
        
耶稣与行淫妇人(8:1-11)
    四．耶稣与犹太人进一步的冲突           
8:12-11:57
        
世界之光的谈话(8:12-30)
        
亚伯拉罕子孙的谈话(8:31-59)
        
瞎子看见(9:1-41)
        
好牧人的谈话(10:1-42)
        
使拉撒路复活(11:1-57)
ＩＩＩ．在楼上的谈话                       

13 - 17
 ＩＶ． 荣耀的耶稣                         

12, 18 - 20
        
耶稣受膏(12:1-11)
        
荣耀而进耶路撒冷(12:12-29)
        
预言受害(12:30-50)
        
离别的谈话(13-16)
        
离别的祷告(17:1-26)
        
受难与复活(18-20)
 Ｖ．   结论:在加利利海边                    
21 : 1 - 25
注释
约翰福音书的序言
约1:1-18 道成肉身
四卷「福音书」的开始(arche)都是讲述耶稣，只是各位作者对这“开始”各持不同的看法。马可认为「耶稣基督」是「福音的起头」。然后以约翰的施洗工作与耶稣受洗开始记述。马太与路加以耶稣为童贞女所生作为开始。约翰最独特，以创造开始。
 这么独特及神学性的序言(prologue)足够说明约翰福音是一卷欲作神学性讨论的福音书。也可见作者对基督教的理解是多么深入。当中的字眼，如「道」、「生命」、「光」、「黑暗」、「见证」、「信」、「世界」、「真理」等等在书中其他部份常常出现均在这序言内先出现。 

我们大约可以把这段序言分为四小段来注释：
约 1 ： 1 - 5
圣经学者认为这几节是关于宇宙性(cosmological)的谈论；那永恒具神性的道，是照亮人生命的光，也是生命的源头。神借着这道创造世界。这光被黑暗包围着，但是黑暗永远不能胜过光。明显的，这是一个比较，欲说明撒旦/罪恶所代表的黑暗不能胜过基督所代表的光。
「太初」(arche)这希腊文的意思是指一个开始，含有超越时间的源头之意。创世记用希伯来文「起初」(bereshith)这个字来说明太初的开始。在箴言8:22七十士(LXX)译本用arche来翻译希伯来文玛所拉版本的bereshith，可见这「太初」是要唤回读者去思考神在「起初」创造万物的情况。另外，箴言指那人身化(personified)的「智慧」是神创造的源头。犹太拉比给创世记的解经书(Gen R. 12)把律法 (Torah)与「智慧」比较，并且说律法是在创世之前已经存在。
 约翰在此似乎有意回应创世记的序言。
「[这]道」(Logos, The Word)(启19:13;约一1:1)含有定冠词[这,The]，特别是指基督。也只有在此特别指基督。在新约其他地方使用Logos时，一般是指神的话(来4:23;彼前1:23)，神的圣言(徒7:38)。约翰直接用这个字并没有附上详细的解释，这意味他的读者必然是熟悉它的意思。
「道」在第一世纪时有多种用法，以下所列是各种不同的背景意思︰
一．「道」在LXX译本含义极深。含义分两个层面。第一，「神的话」是具有创造性质(创1:3,6,9;诗33:6)。第二，含有启示性(结1:3;摩3:1)，比如先知领受神的话(耶1:4)。以上两个含义都认为神的话／道不是抽象的，而是有动力性的。
二．犹太观念中的「智慧」(hokhmah)(箴8:22)与「道」关系密切。在太初这「智慧」与神同在。神也借着这「智慧」创造世界。
三．「道」在希腊哲学中代表许多意思：它可以是指「内在思想／精神」或是「表达(有能力)的话语」。斯多亚派说道是神，或是神话语的启示。「道」也常被用来形容是神借着它创造这世界。它是神与人之间的媒介物，来去人与神之间。它拥有理性。
四．乐斯底主义的「道」是指神派下人间的一个“媒介物体”，这物体把神的启示带给人，也使人得到救赎。
五．基督徒的「道」。新约中常把神的话／道当着是神的救赎信息，或是福音(路8:11;提后2:9;来4:3;启1:9;约一1:1)。
我们可结论说，约翰所说的「道」和以上的观念均不相同，以上所形容的「道」只是在某素质上与约翰的「道」相同。约翰所形容的「道」是有位格的、是太初的、具有创造性、而且是「道成了肉身，住在我们中间」。也可以说把希腊、犹太、基督徒的观念变通及转化了。成为了约翰的独有解释。
「道与神同在」，神在这里有定冠词“那”(the)，一般是指旧约所启示的耶和华/天父。也有学者解释说是指那三位一体的神。
「道就是神」。「神」(theos)没有定冠词(article)，一般上是指“神性”或“神”，并非那神／天父上帝。一方面说明，「道」如天父一样拥有神性，另一方面也把道与天父别开来各有不同的位格。
「与...同在」表示道是神本体里的另一位。也说明在太初时这「道」已经与神同在，它不是被造的。基督升天后，就道归回荣耀里(参 约 17:5)。
「被造」(egeneto)应译为「开始存在」，也就是说万有或任何物体存在之先已有了这「道」。犹太，希腊，斯多亚思想中都有类似观念。中国思想中甚至说世界是借着「一／太乙」变化而成。
「生命...人的光」生命与光都是旧约创造世界的基本元素。神赐生命(结37:1-14;但12:2)。神也是光及智慧的源头(诗119:130)。相信约翰在此是受诗36:9「在你那里有生命的源头，在你的光中我们必得见光」的影响。犹太文件中多次提到智慧或是律法(Torah)是生命是人的光(智慧书7:26;传道经17:11)。生命与光也常与黑暗与死亡对比(约 1:5)。耶稣也说他是生命与光(约3:15;4:14;5:24-30;6:35;11:25;8:12;12:35等)。
「光...黑暗...黑暗...光」这是一个神学对比。约翰在此已直接指明光是基督，黑暗(代表罪？/非基督的？/无生命的？/逼迫教会的？/撒旦?)(约3:19;;8:12;12:35,46;约一1:5,6;2:8,9)却不接受光。「接受」这字是指不能胜过。含有救赎的意义，也就是说基督可以胜过撒旦的权势，救赎罪人。
一般学者相信「不接受／胜过」的含意就如创世时神说要有光，那光就胜过了那占充满地面的黑暗而成了白天(创1:2-3)，因此，约翰所说的光是含有创造及救赎意义。

讨论：中国哲学所认识的「道」与约翰独特意义的「道」(Logos)有那些相似及相异之处呢？超越性又有那些？
约 1 ： 6 - 8
这里特别纳入施洗约翰的事迹说明他的见证是独特的。他的见证是神的计划，也是福音的“开始”。但却不是这「道」。
当然，施洗约翰的工作清楚说明是「见证」︰见证那光，以致使人「可以信」。约翰的工作常出现在各福音书序言(可1;太3;路1)。约翰的工作在这序言后才开始详细描述(约1:19-34)。
「神那里差来」像摩西(出3:10-15)，先知(赛6:8)，耶稣(约3:17)。说明他们所作所为的权威。
「见证」是约翰福音一个重要字眼。约翰的工作(约1:7,15,32,34;3:26;5:33)，撒玛利亚妇人的见证(约4:39)，耶稣的工作(约5:36;10:25)，旧约(约5:39)，众人(约12:17)，圣灵或是使徒的工作(约15:26)都被指是见证。约翰作见证目的是「因他可以信」耶稣。约翰如何作见证，在序言后有详细讨论。
约 1 ： 9 - 13
这段提出真光来到世界。可见约翰对道成肉身观念的讨论已在此开始。「真光」意是是“真正的”(与“假冒的”相对)。「真」(alethinos)是约翰福音一个钥字。应用于「崇拜的人」(4:23)，「天上的粮食」(6:32)，「葡萄树」(15:1)，「神」(17:1)。施洗约翰或者可以当着是一个光(约 5:35)，但约翰这里特别说明耶稣是「真光」。
「照亮」当然是指照明，但是希腊文常用来说明「光照」内心，以致明白。相信这里含审判的意思。虽然之前(约1:5)说黑暗不接受(不能胜过)这光。
「世界」(kosmos)是指人居住和活动的世界。但是约翰常应用来指混乱，堕落的世界。
「不认识...不接待」似乎是要说明这堕落的世界没有能力认识衪。「认识」在约翰福音中是指对神的认识，尤其是神差派耶稣来这世界的工作。但旧约里特别指以色列人对神的拣选和眷顾的认识(摩3:2)，包括顺服和信靠(耶31:34)。耶稣认识天父，他的认识也配合顺服与互相住在里面(约10:15;17:25;7:29;8:25)。人也可以借着耶稣认识天父并且同样享有亲密关系(约8:32;17:8,25;10:4;13:17;15:15)。认识神也得永生(约17:3)。
「自己的地方」意思是耶稣来到犹太人当中，可是他的同胞并不欢迎他。
「神的儿女」(用Tekna不是huios)。儿子(huios)在新约中专用在耶稣身上，而儿女(Tekna)却是用在基督徒身上。
「血气」是指从父母血统而生。「情欲」并不含有「罪恶」意思，只是表明这「人性」是与神相对。「人意」是重复以上两个字的意思。「神生的」见约3:3,5。
约 1 ： 14 - 18
这是序言最后一个段落，关于救赎工作。清楚指明耶稣的救赎工作是藉道成肉身的方式。施洗约翰的工作也被提起。
「成了肉身」是说在历史某一时刻进入人类世界里，也带有人性(软弱的)。「成了」(egeneto)的意思比较难决定。它应是指“生成了”(was born)。「道」(Logos)生成了肉身，成了人。这对当时的人，尤其是犹太及希腊思想，是一个难解的奥秘或是一个“反合”(paradox)的观念。不过这个奥秘却是整卷书的主题。
「住在」与旧约「住在帐棚里」用同一个字。这里可能要强调道成肉身的生命是短暂的寄居。
「我们」是约翰代表了使徒们或是教会。
「恩典和真理」是旧约常用字眼(参出34:6)。
「荣光」(glory)是约翰福音书主要用字。在旧约说明神是荣耀的，但是见不到的，约翰在这里欲说明神的荣光可在耶稣身上找到。在第十八节，特别指明不可见的神(参申4:12;诗97:2;犹太人认为见到神便不能存活,出33:22;提前6:16)，现在却可在耶稣的身上见到。如何见到呢?在耶稣所行的神迹中(约2:11;11:4,40)，在耶稣道成肉身或是升天时(约17:5,24)都可以见到神的荣耀。在约6:46;14:9说谁人见到耶稣就如见到父。保罗也曾说明耶稣是看不见的神的形像(西1:15)。耶稣不为自己的荣光/荣耀，只是为了天父的荣耀(约5:41;7:18;8:50)。人却为了自己的荣耀(约5:44;12:43)。
「父」及「独生子」「恩典」「真理」都是约翰福音中常用的神学字眼。「独生子」(约3:16)指明只有这一个儿子，但是不能以世人的思想去理解说是神所生，约翰使用这个字目的是要表明基督只有一个，也是神唯一差派出来的。
相信接下来的几节(约1:15-18)是要补充约1:7的谈话。说明旧约如何论及耶稣的到来。
「律法...摩西...恩典...基督」目的是把约翰(代表旧约／律法)与耶稣(代表恩典)来作比较。
结论：这序言目的就是要说明这道是神最后的启示。在这序言中，几乎约翰福音中重要的神学字词都出现了。可见约翰的思想与写作手法是多么特出。也因此才可以写出这独特的序言。成为圣经众书卷中一个美好的序言。
讨论：我们对道成肉身这方式了解有多深？作为一位传道人又怎样可以从这「道成肉身」的神学认识上来真正道成肉身于这世界？
施洗约翰的见证(约1:19-28;约3:22-30;//路3:1-20;太3:1-12;可1:2-8)
四卷福音书都一致认为福音的“前奏”(prelude)是施洗约翰的传道工作。初早期教会也肯定这看见(徒10:37)。约翰的工作有二大特色︰他应验了旧约先知预言；他也以先知身份预言弥赛亚的来临。
「约翰所作的见证...」约翰福音并无记录施洗约翰的背景，相信约翰只是注重施洗约翰为耶稣所作的见证。我们只有从符类福音书认识施洗约翰的背景：路3:1-6描述施洗约翰是在该撒提庇留(Tiberius)在位十五年时(应该是公元29年)出来事奉。如果耶稣出生于公元前4年，这样施洗约翰或是耶稣当时应该是33岁。路加还特别指出施洗约翰的父亲：「撒迦利亚的儿子...话临到他」就如旧约先知开始事奉时的记述一样(耶1:1;何1:1;珥1:1)，都是有神的印证。这是犹太人接纳先知身份的印证。可见施洗约翰是被初早期教会接纳为一位先知。施洗约翰的装份如同以利亚(可1:6;太3:4;王下1:8)。他吃蝗虫和野蜜，这不只是旷野的食物，也说明他是一位不吃肉类的虔诚人。
约翰福音不像符类福音使用「传讲」(kerusso)也就是“讲道”来形容施洗约翰的工作。耶稣和门徒的宣讲也用同一个字眼来形容(路4:18,44;8:1,39;9:2;12:3;24:47)，反而用「见证」来形容施洗约翰的传道。
约翰所传的道各福音书都有记录：路加和马可记录一致：「传悔改的洗礼，使罪得赧」，马太却是「天国近了，你们应当悔改」。约翰福音没有说明施洗约翰的工作，只是说他在「约但河外伯大尼的地方」和「撒冷的哀嫩」(真正地点无法确定，相信是北部的约但河边)用「水」为人施洗，并且说有许多人受他的洗礼。
对犹太人来说，洗礼是洁净(污秽, 罪)的外表形式。悔改说明洗礼的功效在于内心。相信约翰所说的「赦罪」是这意思。
约翰所施的洗礼似乎是一个表征指向和比较耶稣将带来的圣灵如火的洗(太3:11;可1:8;路3:16)。
约翰的工作常被视为是应验了以赛亚先知书40:3-5的预言。路加把整句经文直接引用出来。其他的福音书只是简略的引用(太3:3;可1:3;约1:23)。
施洗约翰的行为引起许多人：百姓(路)，从耶路撒冷来的祭司和利末人(约1:19)，心里猜疑他可能是基督。各人用「基督」(译旧约的弥赛亚(受膏者)，可见当时的犹太人正等待弥赛亚的出现。约翰福音清楚记述施洗约翰的回答(约1:17-22)：「我不是基督」，「我不是[以利亚]」，「我不是[那先知](申18:15)」。犹太人相信以利亚会回来(玛3:1;4:5)。犹太传统里也相信有一位先知会回来帮助他们(马加比一书4:46;14:41;以斯拉四书2:18)。只承认他是那旷野的声音(赛40:3)。
耶稣也曾经见证施洗约翰的身份(太11:10-14)。说按地上的人来比较，他是最大的，也指明先知的预言到他为止。另外，耶稣也指施洗约翰是那「以利亚」(另参太17:12)。当然耶稣是指玛拉基所4:5所预言的以利亚。相信施洗约翰不愿意承认自己是那预言的以利亚是因为当时的犹太人把玛拉基书的以利亚当着是弥赛亚(G. B. Murray, John, p. 24)。
「修直主的道路」是一种诗歌式的表达。说明约翰先准备了许多悔改的人，致使他们更容易归向主基督。
「为甚么施洗呢」既然施洗约翰承认他不是基督、以利亚及那先知，法利赛人和撒都该人自然不能接受他施洗的权柄。约翰没有直回答这问题。
「解鞋带也不配」这是当时奴仆必须为主人做的工作。施洗约翰是表明他的谦卑态度。
「看哪！神的羔羊...」不知这观念从何而来，相信是从赛53:6-7归纳得来。犹太文件曾多处使用这羔羊的观念，一般是指那保护并使以色列人得胜的羔羊(参启5)。
「因他本来在我以前」施洗约翰承认基督的先存性(约1:15)。
「圣灵仿佛鸽子从天降下...」符类福音另指明是天开了。这是一个形容词，指明神的启示从天而来。犹太神学有天开了发出声音(Bath-Qol)的观念。圣灵仿佛鸽子降下是所有福音书一致的看见，证明真有其事。徒2:3有圣灵如舌头般的火焰降临。圣灵降临在神的「仆人」身上(赛42:1)，在那「耶西的支条」(赛11:2)是弥赛亚的印证。因此施洗约翰必须说出见证说：「这是神的儿子」。
「谁就是用圣灵施洗的」施洗约翰亲自说明因为耶稣领受圣灵，因此可以用圣灵来施洗。完成了旧约的盼望。
施洗约翰是用水施洗，他也见证基督将用圣灵〔与火〕施洗(马可、约翰没有记录「用火」)圣灵的洗礼出现时带着火的现象是旧约所预言的洗礼(珥2:28)。「火」在犹太人的观念里含审判意思(珥2:28;赛4:4;29:6;31:9;结38:22)。就如糠被不灭的火烧尽了，或是不结好果子的树被砍下来丢在火里。
结36:25-26已经预先指明在末世，除了有水的洁净也有圣灵进入内心的作法。
约3:22-36(施洗约翰最后的见证)：
「耶稣...施洗」只有约翰福音记录耶稣“施洗”。约4:2指明耶稣并没不是亲自施洗，而是他的门徒施洗。约翰如此记录相信目的是要说耶稣也授洗礼。有意为初早期教会中的洗礼解释，说耶稣在生前也授洗礼。虽然这里是要指许多人都跑去耶稣那里受洗，但是施洗约翰并不因此而不高兴，反而是欣然接受这报告。
在符类福音，路加和马可似乎要说明约翰(代表旧约时代)的事奉工作须要停止以后(约翰下监)耶稣(代表新约的开始)才出来工作。
「约翰的门徒」学者们相信施洗约翰如当时的拉比，也收授一班门徒。约1:40可见安得烈和本书作者(约翰)曾跟随施洗约翰。我们极难肯定是否在初早期教会犹太人的圈子里另有许多施洗约翰的门徒。
「若不是从天上赐的，人就不能得甚么」这是一般的认识，也应用在彼拉多身上(约19:11)。
「新郎的朋友站着听见新郎的声音...」施洗约翰以此比喻来表达他与耶稣不同的身份和角色。施洗约翰作为新郎的朋友应该为他所服侍的新郎耶稣而高兴。这比喻多次被旧约(赛62:4-5;耶2:2;何2:16-20)及新约(可2:19;林后11:2;弗5:25-27;启21:2,9;22:17)取来应用。
「他必兴旺，我必衰微」施洗约翰愿意谦卑地接受这事实。
约3:31-36：学者一般认为这一段经文，就如约3:16-21，是作者本人的反省。这两个关于基督的反省目的是要指明基督的见证／启示超越施洗约翰或任何先知的见证。因为基督是「从天上来的」，因此在万有之上。
「没有人领受他的见证」耶稣被以色列人拒绝是这卷书的信息(约1:5,10-13)。
「印上印」可指安全稳妥(太27:66)，封密(启22:10)，或印证(约6:27)。这里应指印证。
「神赐圣灵给他，是没有限量的」犹太人相信神赐给不同先知各有不同限量的灵来讲预言(Lev. Rab. 15.2)。基督的灵是没有限量的，也说明神透过他的启示是完全的。
「神的震怒常在他身上」是因为他与神的救赎断绝了，必须等候那末世的审判。
路加福音(路7:18-30)及马可福音(可6:14-29)均有记录施洗约翰最后的事迹，可见初早期教会对他的记录看为重要。
结论：施洗约翰，作为旧约传统里最后和最大的一位先知(路7:28)，清楚他的身份和应该扮演的角色，在耶稣出现后，愿意谦卑接受自己的功用并退下这历史的舞台。
应用：有多少人胆敢在堕落的世代中像施洗约翰指责腐败的最高执权者(希律和耶洗别)？有多少教会同工，愿意见到神所预备的人选出现而愿意退下让别人接续工作？
耶稣呼召门徒
约翰并没有详细记录耶稣受洗的事(路3:21-22;太3:13-17;可1:9-11)，但是却有提起耶稣受洗时圣灵降临的情形(约1:32-34)。
使徒约翰也说出圣灵降临在耶稣身上的真正含意，就是这证明了他是神的儿子(约1:34)。不知约翰如何知道这含意，在符类福音是有天裂开发出声音，指明这是神的爱子，相信约翰是听见天裂开的声音。
关于耶稣呼召门徒(约1:35-51;太4:18-22;可1:16-20;路5:1-11)的事件，马太和马可的记录一致。路加和约翰的记录不能与马太马可的记录相容。引起学者建议说可能有数次不同的呼召。
情节：符类福音描述耶稣在加利利海边行走，看见一班在海边打渔的年青人，就向他们招呼，就那么简单，没有任何背景因素。约翰描述施洗约翰看见耶稣走过，见证耶稣，随后就有施洗约翰的门徒跟从耶稣去了。这记述让我们看见门徒当时不只是约翰的门徒，也指出门徒是经过约翰的见证清楚知道耶稣是谁才跟从他。
人物：按照马太和马可，有四位门徒。彼得和安得烈(兄弟), 雅各和约翰(兄弟)。路加只提说彼得，雅各，约翰。约翰却提起彼得(或矶法)，安得烈，一位不知名的门徒(相信是约翰自己，见约19:26;21:7)，腓力，拿但业。腓力是十二使徒之一。许多学者认为拿但业就是巴多罗买(可3:18)。
布景：关于呼召的情况，各记录也不相同。马可和马太的一致。路加的记述似乎是属于一个详细的版本。路加的记述也和约21:1-14的相似，或是与可3:7-9; 4:1相似。我们相信这是两个不同的记述。马可没有说明门徒先前是否认识耶稣。路加说明门徒是听了福音后才接受耶稣的呼召。约翰描述门徒是因为施洗约翰的见证而跟从主，或是耶稣的呼召(约1:43)，或是因为耶稣的神迹(约1:49)。
呼召的内容：马可(或马太)是「得人如得鱼」。路加的是「得人」。约翰是因为门徒认识耶稣是「神的羔羊」，「遇见弥赛亚了」，「你是神的儿子」，「以色列人的王」。门徒都是「来，跟从」耶稣(约1:37)。跟从一位老师(拉比, 约1:38)作为门徒是当时犹太人学生跟从法利赛人拉比求学的形式。
这约翰的叙述似乎是有意告诉读者这些门徒一早是属于施洗约翰的，后来才借着施洗约翰的「见证」而跟从耶稣。好像有意告诉我们施洗约翰的见证是有效的，而跟从耶稣是更加值得的。一般上学者相信这次是最起初的呼召/跟从。
另外，让我们发现约翰惯常的翻译一些名词(约1:38,41,42;9:7;20:16)，弥赛亚在希伯来文是"受膏者", 基督是"救主"(约4:25)。
「你们要甚么」布特曼(R. Bultmann, John, p.100)指任何人到耶稣面前必须先问自己这问题。相信是使徒约翰有意如此编写，提出这特别的问题，要求当时的信徒也作如此的反应。
「拿但业」不在十二使徒之列，但是他后来出现于加利利海边一群门徒中(约21:2)。
「摩西在律法[摩西五经，申18:15-19]上所写的，和众先知[先知书]所记的」就是弥赛亚。当时的犹太人对这弥赛亚存有极大的盼望，也深信这预言的人物会在末世或犹太人最需要的时候到来拯救他们，建立犹太人的理想国度。 

「真以色列人」是真正遵守摩西律法的犹太人。也形容拿但业为「心里没有诡诈的人」(诗32:2)。这是指一个神接纳的人，指雅各的后裔，不参与罪恶的事(创27:35)。这里提出耶稣预知的能力。
「在无花果树底下」可能象征和平和繁荣(王下5:5)，真正的行为是在那里阅读和默想律法书(犹太文件Ecclesiastes R. 5:15)。当然最主要的目的是在默想中肯定弥赛亚的到来而得着安慰。耶稣正知道他的默想，因此向他显出他所等待的弥亚已到来了。
「我实实在在[amen, amen]的告诉你...」是约翰专用的词句，共25次。意思是“真实的”。
「神的使者上去下来」是引用雅各所见的异象(创28:12)。这里“人子”代替了“天梯”。「人子」在当时犹太启示文学中的意义是一位“神性”般人物(但7:13ff), 在末世衪要从天降临, 也要得荣耀。约翰目的是要说明基督是天与地之间的媒介，把 天上的福气带给地上的人类。
「是以色列的王」是犹太人对弥赛亚的称呼。耶稣不喜欢使用这称呼是为了避免引起犹太百姓的政治要求。耶稣曾承认他是那应许的王，但是衪的国度并不在这地上(约18:36)。
七个记号与谈论(约 2 - 11)
 接下来我们将按着一段段的经文或是经文单元(forms)来作注释。借着这些注释，作者那独特的编修和整理资料的手法让我们看出他写作的目的。
约翰福音中有七个重要的「谈论」(discourses)。这刚好与七个神迹(约翰特用「记号」(Semeion)来称呼神迹)相合。学者们相信这些谈论与神迹有密切关系。著名的翰福音学者布郎(R. E. Brown)说：「这是约翰的手法，把谈论放在每个神迹之后」。
 他认为约1:19-12:50这记述主要目的是神迹，而谈论却是对这些神迹的解释。
约翰称这些神迹为记号。
 陶特(C. H. Dodd)提醒我们说：「对约翰来讲，一个记号，按内容来说不是一个神迹，而是一个有象征意义的事迹」。

学者们把七个谈论与记号排列如下：

           
记 号                 

谈 论
1.   把水变酒  (2:1-11)              
耶稣与尼哥底母的谈话  (3:1-21)
2.   医治官长的儿子 (4:46-54)      
耶稣与撒玛利亚妇人谈话 (4:1-42)
3.   医治瘸腿的  (5:1-18)           
关于神儿子的谈论  (5:19-47)
4.   喂饱五千人  (6:1-15)           
生命的粮的谈论   (6:22-65)
5.   在水上行走  (6:16-21)          
住棚节时的谈话   (7:1-52)
6.   瞎子看见    (9:1-41)           
世界的光   (8:12-59)
7.   使拉撒路复活  (11:1-57)        
好牧人     (10:1-42)
把 水 变 酒 的 神 迹
(约 2:1-11)
把水变酒目的是要显出耶稣的能力，说明他如何把一个新的时代带给人类。这「时候」也只有耶稣知道，也只有他有能力来划破。这里含指犹太教是属于旧时代。
只有约翰福音记述这个神迹。可2:19 (太9:17;路5:37)另外记录说新酒不可装在旧皮袋里的谈话，表示耶稣带来的新时代不可放在旧式的犹太教里。
「第三日」应该是整个系列的最后一个记述。第一日是施洗约翰的回答(1:19-28)，第二日是施洗约翰的宣告(1:29-34)，第三日召门徒(1:35-42)，第四日召门徒(1:43-51)。相信这「第三日」是由耶稣召门徒(约1:35)算起。
「迦拿...娶亲筵席」就是离拿撒勒不远一家人的婚筵。约翰没有讲明为什么耶稣与母亲及门徒一起出席。相信是一位亲戚的婚宴，所以容许那么多人去参加。作者目的是这些门徒及他的母亲如何一起见证这新时代的序幕。「门徒」应指所有的门徒。虽然只有五位门徒在之前被召(包括一位不知名的)。
在新约中，娶亲筵席常被意指神国的筵席(太22:1-14;25:1-13;路12:36;启19:7)。在这里我们见到一个新的神国度真正开始了。
「妇人，我与你有什么相干」用妇人(gunai)来称自己的母亲是当时一般对母亲的称呼(见约19:26)。「有什么相干」这是一句通俗语(idiom)，意思是说我们各自理自己的事。绝不含轻视之意(士11:12;代下35:21;王下3:13)。另外是要指明耶稣不受任何的命令来开始这个新的时代。他是要来执行天父的旨意(约5:30;8:29)。他母亲也不觉得耶稣拒绝了她，她的要求后来也得到应允。
马利亚以耶稣母亲的身份来吩咐耶稣作事相信是她当时还未真正认识耶稣那弥赛亚的身份。相信约瑟这时已过世，她的母亲必须依靠大儿子耶稣来过活。
学者们也相信马利亚的要求并不是要耶稣行神迹，而是希望去想办法处理这件事，免得使主人家出丑。耶稣却借这机会说出弥赛亚的含意。
通常在婚宴前主人家会大量酿酒用来招待客人，这也是犹太人的习惯。绝不可解释说耶稣允许人大量的喝酒。
「六口井」所盛的水都是用来作洁净的，是当时犹太人的传统(可7:3-4)。每口约可盛六加仑的水。
「管筵席的」通常是从亲戚朋友中选出协助负责按排婚筵的人。
「时间还没有到」一般上，这时间是指耶稣受死后得荣耀的时刻(约7:30;8:20;12:23,27;13:1;17:1)。这里应该是指他行神迹得荣耀的时间。
「头一件神迹(Semeion, 记号)」这头一件神迹并不一定是耶稣所行的第一个记号/神迹，可能是指约翰所要描述的七个记号中的第一个。因为他认为这七个是耶稣所行的神迹中最有意义的。作者另外注明医治大臣的儿子是第二件神迹(约4:54)。相信这第一件及第二件神迹是指耶稣在加利利所行的神迹，并没有包括他在耶路撒冷所行的神迹入内(约2:23)。
「记号」(Semeion)是旧约常用的词汇。一般形容神给先知的印证(出3:12;4:1-9;撒上10:1-9)。有时用来指末世将要发生的事情(赛7:10-16)。莫利(Beasley-Murray)认为：「作者进一步的把记号当着比喻来应用，为了要使人看见神国度在衪儿子身上成全」。
 当然，这些神迹／记号最终的目的是要指向「并且要作比这更大的事，因为我往父那里去」(约14:12)。
「门徒就信他了」耶稣完成了新时代的序幕。划破了犹太教的守旧传统。他也成为门徒的信心对象。他的荣耀也在此显明。可见这“记号”的目的是要使人相信。
结论：在这神迹中，约翰有意说明耶稣与犹太教(一般的犹太教)的分别。接下来的两个讨论似乎有意深入的谈基督教与正统犹太教(尼哥底母所代表的)，及基督教与非正统犹太教(撒玛利亚妇人所代表)的分别。
应用：我们今天又应该怎样看待神在这时代中所显示的“神迹/记号”呢 ？
洁净圣殿(约2:13-25;可11:15-19;太21:12-17;路19:45-48)
约翰把耶稣洁净圣殿记录在衪工作的前半部，而符类福音却是把这件事记录在后半部。
我们不能肯定到底耶稣几次洁净圣殿？一般学者相信有两次：一次在初期工作上耶路撒冷时，另一次在后期上耶路撒冷时。
 赞成一次洁净圣殿的理由是认为约翰一向都不按次序编排资料。赞成两次者认为第一次犹太人没有对付耶稣，第二次犹太人才计谋要陷害衪。
「犹太人的逾越节」是犹太人在尔撒月第十四天的节期(新历四月初)，是记念神带领以色列人出埃及(出12)。接下来是七天的无酵节。犹太人一般把这两个节期合起来称为逾越节。也是犹太人的新年。许多外地的犹太侨胞会乘这节期上耶路撒冷敬拜献祭。约翰记述耶稣的事奉曾经历过三个逾越节(约2:13;6:4;11:55)。这里指是犹太人的逾越节，可见当时的基督徒已不再遵守这节日，因为耶稣这逾越节的羔羊已完成了逾越节的意义。
「殿里有卖牛羊...」在逾越节，散居各地的犹太侨胞上耶路撒冷过节，也到圣殿去献祭和交建殿费。建殿费只收犹太地的钱币，不收印有罗马皇帝的钱币，所以犹太侨胞要以外地罗马国的钱币换成犹太地的钱币方可捐建殿费。卖牛羊是方便外来的犹太人献祭。当时这些买卖是在圣殿外邦人院的地方进行。犹太人对这外邦人院存着许多无奈和矛盾：无奈神吩咐摩西设计圣殿时不只有圣殿、内院、妇女院，还包括了外邦人院，矛盾是犹太人自以为是特权民族属于亚伯拉罕子孙，心里而不愿意接纳外邦人。所以作买卖时把摊子故意摆在外邦人院侵占该地。有意阻止外邦人来圣殿敬拜上帝。
「门徒就想起经上记着说...」约翰没有说明门徒是在当时或是过了这事以后才想起这诗69:9的经文。符类福音引用了赛56:7(祷告的殿)和耶7:11(贼窝)来指责这些作买卖的犹太人。马可引用说：「...万国祷告的殿」，指明这殿包括外邦人在内。马太没有指明这事，可能马太福音是写给犹太人的原故。
旧约曾记载在末世，弥赛亚要来洁净圣殿(玛3:1;亚14:21)。耶稣的行为应验了这预言。这次的洁净，说明了崇拜的意义，真正的崇拜是不受任何东西拦阻的，是必须完全洁净的。
把作买卖的人赶出圣殿明明是触犯了祭司们，因为这些摊子的商家是受了祭司的批准(可能是贪污)方可在那儿作买卖。
「显甚么神迹给我们看...」犹太人，自认为是圣殿的拥有者，立刻挑战耶稣胆敢行洁净圣殿的事(多是指玛3:1-3预言有主的先知来作洁净的事)，那有什么证据来证明衪的身份。这样的要求也是旧约用来试验先知的方法(申18:20-22)。
 「你们拆毁这殿，我三日内...」这样的回答法是属于犹太拉比式的“马撒尔”(masal)；一种比喻式的回答法，要求听众去猜测其意。符类福音没有记录这说话，但是却把这句话记录进耶稣在犹太公会前被审时被指控的罪状(可14:58)。拆毁圣殿是罗马国的一刑事案，但是耶稣是指衪的身体为圣殿，被杀后三天活。犹太人明显地误会这属灵的含意。
「四十六年」这圣殿是在大希律王第十八年开始重建(公元前廿／十九年)。四十六年以后应该是公元廿七／廿八年。整个圣殿是在公元六十三年才完工。
「门徒就想起他说过这话」肯定这句话是耶稣复活后约翰个人的注解。相信从21节开始的后几节都是约翰个人的注解。
「耶稣却不将自己交托他们...」「交托」与23节的「信」为同一字。这两节的意思是要说明耶稣对那些看见神迹而信他的人，他的态度审慎。但是耶稣知道万人。「知道」这里是指人的内心(耶17:10)。这种能力不需要人来见证。约翰多次指出那些看见神迹而信耶稣的人的信心并不足够(约6:14-15;25-26)。
结论：明显地，约翰一开始就记述这件事，一方面是要人认识耶稣是那预言要来洁净圣殿的弥赛亚，另一方面要求人去认识真正的崇拜。
应用：你的崇拜一般受怎样的拦阻？需要怎样的洁净？你的信心又是建立在什么样的基础上？
论 重 生
约 3:1-15
    (留意：前面这一篇是按文法－历史作注释，而后一篇是按新文学诠释学的叙述法作诠释)。
明显地，这是一个关与耶稣与尼哥底母这两位具代表性人物的谈话。相信谈话地点是在耶路撒冷城中。
尼哥底母突然出现在耶稣面前。当谈话进行时，他渐渐消失了：本来是一对一「你」「我」却变成众数的「你们」及「我们」。因此有学者提出说今天我们所听见并不是一对一的「对话」
，却是两人所代表的圈子－可能耶稣代表了基督教/教会，而尼哥底母代表了正统犹太教/会堂的对话，而下一章撒玛利亚妇人却是代表当时非正统犹太教。可见与正统犹太教对话是以「重生」或是「永生」话题来谈论，而与非正统犹太教却是以在那里「敬拜」来作话题。
这谈话至少说明一点，就是犹太教并不能真正带领犹太人达到神所要他们得到的永生，不管犹太人对律法有多熟悉，而耶稣却轻易借着「重生」达到律法的终点。
约3:16-21 似乎是作者个人的反省。我们留到后页才分别作注释。
「法利赛人」，「犹太人的官」(当时犹太公会七十二成员中的一员，法利赛人占有二十四席)，「以色列人的先生」这些名称似乎一起说明尼哥底母代表了正统犹太人。另外，从他的言谈中发现他还是一位对神律法热心的人。
「夜里来」有三个可能性解释：

一. 可能是因为怕白天被其他犹太人看见。
二. 这是一个「象征」；指明尼哥底母从黑暗里来，要面对耶稣这「光明」，正如在这章第十九至廿一节所说。
三. 当时背景说明拉比们通常教书及辩论至深夜。当讨论一个课题无法达到答案时，会连继地讨论至深夜。
尼哥底母称耶稣为「拉比」也说明他愿意把耶稣与他放在同等地位。
「从神那里来」不只是一位老师，而是含有“先知”的意思。「神同在」似乎指明耶稣是那么特别，就如神与摩西同在(出3:12)或神与耶利米同在一样(耶1:19)。也因为这样衪才可以行神迹。
「重生」(ανωθεν)这希腊文字本来含有两个意思：就是「第二次再生出来」及「从上头而生」。可见这是一个双关语(一字二意)。也可见尼哥底母只领会了前一个意思；那是最普遍的意思。
从耶稣的回答中，见到两句平行同义对句：
  　我实实在在的告诉你  人若不      重生      就不能  见  上帝的国。
       　　|              |     　    |          |     |      |
　　我实实在在的告诉你  人若不是从  水与灵生  就不能  进  上帝的国。
　　这平行句子说明：「重生」与「水与灵生」是平行对句。「见」与「进」也是平行对句。也就是说重生和水与灵生的意义虽不等于也极相近，它们之间并不代表两个不同的意思。见和进的意义也是如此。
「见」在希腊文含有「经历」的意思。尼哥底母认为他可以从耶稣所行神迹中“见”到耶稣是谁。可是耶稣却回答没有人能「见」到神的国，即使是透过神迹。
「水与灵」这词句曾引起许多不同的解释：
一. 水代表自然或是肉体的诞生，而灵代表超自然的诞生，或是把「水」当着是地上的事」，而「灵」当着是「天上的事」(如第十二节所说)。
二. 一般解经者相信「水」是指施洗约翰的水礼，是当时犹太人所领受悔改之礼，而「灵」是指基督教的重生。指明犹太教式悔改的水礼不足够，而需要灵的重生(Westcott, 108-109)。
三. 把水当着是基督教当时的洗礼，就如耶稣之前水的洗礼(约1:33)。
　 旧约并没有直接提出「水和灵」的洗礼。但是神的灵在末世将浇灌神的子民(珥2:28)。只有一处指明水和灵将出现在一起使以色列人洁净并获得新心跟随神(结36:25-27)。
四. 有解释说是指神的道(王明道：「重生真义」)。
五. 有解释说水就是圣灵(约4:13;6:37;7:39)，而这里只是重复了前一个字。
　　一般上，学者认为这名词代表一样东西，就如平行对句的「重生」，也就是一个因弥赛亚而改变的新生命(Carson, 195)。
「神的国」这个名词并没有在旧约中出现过，但有相似的观念，比如主的国度及主的统治或主是王却常出现(出15:18;诗93:1;103:19)。先知们也常预言这国度将由大卫子孙统治(赛9:1-7;亚9:9-10)，主的仆人将统治(赛42:1;49:1)，主自己将统治(赛9:1-7;33:2;亚14:9)。这国度是将来的，也是永远的(撒下7:12-16)。尼哥底母作为一位犹太人先生，要进入那将来神的国度就是要进入永生。福音书有相同的表达(可9:43,45「进入永生」等于9:47「进入神的国」)。当时犹太人认为所有的犹太人都会进入这神的国，除非犯了故意犯的罪(Mishnah Sanhedrin 10:1)
「风随意吹．．．灵生的也是如此」希伯来文RUAH(灵) 这一个字含有两个意思：灵及风。耶稣在巧弄这字的双重意思，尼哥底母却捉摸不到当中巧妙之处。耶稣指责他说「你是以色列人的先生」为什么还不懂呢？这里也说明事实确是如此，灵生或重生好像风一样，另人捉摸不定，也意料不到。不知到它从哪里来，几时来到，但是当来到时却令人感觉得到。
「仍旧在天的人子」可能是因为约翰编写这福音书时是在耶稣复活升天以后。这句是作者的注解，学者任为应该把这一节括弧(parenthesis)起来。
「摩西举蛇」一事记载在民21:4-9。当时被蛇咬的人如果望见这蛇并相信神会医治，将得生命。这样，蛇「被举起来」预表了相信「被举起来」的耶稣将得永远的生命。要知道耶稣并不是预表那蛇，而是那「被举起来」。
结论：这一段约翰独有的记录是借着耶稣与尼哥底母谈话来帮助我们了解整个重生的意义。我们不知道尼哥底母是否从谈话中明白过来(或得了重生)所追求的永生。后来我们却见到他如何在公会中为耶稣讲话，也出钱出面来膏抹耶稣的尸体。(约7:50;19:39)
应用：尼哥底母今日代表何人？知识份子还是宗教热心份子？他们对基督教的反应，比如客气、表面、不想公开谈论、或是因为先有的知识(意识形态)而不能明白重生真义(只能接受一般逻辑)，到最后只是对基督教抱好感态度(约7:45-52;19:38-42)？我们要怎样向这些人传福音？你对圣灵所带来的重生有何了解？
以叙述诠释法(narrative criticism)来看约3:1-21：
关于新文学诠释学的叙述诠释法请参看本书导言「约翰福音与新文学诠释」。无可否认，约3:1-21耶稣与尼哥底母的谈话是一篇叙述文体。学者一般把3:1-15当着是谈话部份，而3:16-21当着是作者个人的反省。我们将按着叙述诠释法来注释这段经文。
一．情节(plot)：耶稣与尼哥底母相遇并由尼哥底母开声引入话题(约3:1-2)、接着是耶稣三次回答尼哥底母两个疑问(约3-15)、不能肯定约3:16-21是否属于耶稣的回答，相信是叙述者的个人反省。耶稣三次使用「我实实在在的告诉你」把谈话的情节带高峰。也使用「重生」和「圣灵如风」的双关语使谈话引起冲突。这个冲突并没得到平息，因为作者并没有交待尼哥底母是否接受／解决了这两个冲突，他只是静稍稍地从情节中消失。剩下叙述者个人的反省。当然叙述者无需对尼哥底母作最后的交待，因为他所要扮演的情节及角色已完成。样从第二章至第四章，有三篇的谈话，这三个情节紧紧相接。与其他经文(上下文)比较，之前一段是耶稣与衪母亲的谈话，而后一段是耶稣与撒玛利亚妇女的谈话。相信这三段谈话有连贯性。
二．人物(characters)：耶稣(我)和尼哥底母(你)是主要人物，可是耶稣所说「我们」和「你们」又代表那些人呢？相信「我们」是代表使徒或是当时的基督教，而「你们」是由尼哥底母所代表的正统犹太教。如果是这样，那之前耶稣和衪母亲的谈话可能代表基督教与一般犹太教的对话，而耶稣和撒玛利亚妇人的谈话可能代表基督教与非正统犹太教的对话。神、圣灵、摩西、人子也是一些在谈话中出现的配角人物。神在这里被形容为与耶稣「同在」而行神迹的人。圣灵却是那使人重生或“灵”生的对象。摩西是因为铜蛇的事故被提出来。人子是新约特指耶稣基督的名称，这人子在此特指那升天的基督。以上的人物都是直接被叙述，并没含有隐喻的意义。
　　另外也提出两种人物：「灵生的」「肉身生的」。这两种人物是叙述中唯一含隐喻的意义，代表着两个对比。相信这两个名词是当时教会的常用字眼，说明信耶稣的人或重生的基督徒是属于「灵生的」，而属世界(或属律法？)的是「肉身生的」。
三．布景(setting)：尼哥底母是在夜里来，相信谈话地点是在耶路撒冷一所耶稣和门徒所停留的住所。耶路撒冷应是这叙述最好的地点，配合尼哥底母的身份。不知道尼哥底母何时离开这所房子。风的来去无形成为解释圣灵工作最好的场所，圣灵要在这大自然界中工作。不只是圣灵在这世界中工作，神也差派衪的独生子到世界来，要拯救人类。地和天被代入作为布景，说明地上的人／肉身生的人只懂得地上的事，「我们」的见证是关于天上的事。人子却是那位在天的人物。因此天上的事必然关于人子的事。摩西在旷野举蛇的布景被带出来，使这谈话的布景更添加许多色彩。
四．意见(point of view)：叙述者似乎特别记述这件事情，是符类福音没有的记述。也把三个谈话(耶稣与他的母亲、耶稣与尼哥底母、耶稣与撒玛利亚妇人)并列在一起。从这叙述中让我们认识到即使当时的正统犹太教也不能有把握 如何能得着神的国，必须借着重生才可进入神的国。
叙述者记述耶稣如何借着一个平行对句把「重生」与「水和灵生」相比较，成为一个平行的同义词。更指明圣灵重生的发生就如风的出现一样；人无法控制和知道，但发生时就会感觉得到。更注明铜蛇被举起来等于耶稣被钉十架举起来。当然，这含意是要说明被蛇咬的人望向被举起的铜蛇而得生，那罪人望向被举在十字架的人子将得永生。以上两个意见都是在谈话中直接被提出来。特别注句说明：「除了从天降下仍旧在天的人子，没有人升过天」提醒读者耶稣现在己在天上。
最后，叙者述在约3:16-21作个人的反省，让当时的读者认识神爱世人，使一切信他的人都可以得着永生，或进入神的国。
整段经文含有许多叙述文体形式：「我实实在在的告诉你」重复三次，「信衪的...得永生」重复两次。许多谈话被记录下来。直喻观念有神的国、永生、地上的事、天上的事。隐喻观念有重生／水和灵生、风和灵捉摸不定。平行观念有重生比较水和灵生、不能见比较不能进。对比观念有地上的事和天上的事。预表有蛇被举起得生预表人子被举起使人得永生。
叙述者要求读者的反应有：「你们必须重生，你不要希奇」「你是以色列人的先生，你不明白么？」(特别要求那些熟悉或是教导圣经的人)。借着一个隐喻词句，问读者是否属于「灵生的」或是「肉身生的」。约3:11更要求读者有否领受使徒的见证。约3:12要求读者有否信地上和天上的事。在约3:16-21整个反省中，指问和警告当时和今日读者有否这样的反省。
结论：两种释经法带来给我们不同的看见，如果把两个合起来那是最好不过，使我们深入了解这段经文。
约3:16-21; 31-36 约翰的反省
　　学者认为这两段经文是约翰个人的反省。
 反省的资料多是关于神儿子受差遣的使命和结果。
约3:16-21
约翰首先说明儿子受差派是出自神主动的爱：「神爱世人」。
「独生子」说明基督与神的关系和不同的位格。希腊文“独生子”(monogenes)翻译自旧约“独子”(yahid)一字，含有“爱子”意思(创22:2;士11:34)。
「世人」原文“世界”(kosmos)。约翰所指的世界并不是宇宙，而是指被神创造人住的世界，这世界也抗拒了它的创造者(约1:10;7:7;14:17,22,27,30;15:18-19;16:8,20,33;17:6,9,14)。
「不是要定世人的罪...不信的人，罪已经定了」一般人不能接这似乎矛盾的逻辑。可是圣经常以许多反合性(paradoxical)的观念来表达神的心意：一方面不能容忍罪恶／罪人(耶48:26,25,38,42)，另一方面罪人灭亡衪却痛心(耶48:31,36)。
但是这里提出一个积极的反合性观念，提供一个积极的答案：「神差衪的儿子降世，不是要定世人的罪，乃是要世人得救」。
「罪已经定了」说明不信的人不需要等到最后的审判时刻(虽然这时刻会到来，约5:26-29)，神的忿怒已在他身上(约3:36)。
「光来到世间」另一种表明道成肉身的讲法(约1:4-5)。
「因自己的行为是恶的...恐怕受责备」说出黑暗不能接受光(约1:15)的原因。廿一节与廿二节为平行对句，因此「作恶」与「行真理」是平行相对。
约3:31-36
这段的谈话是因施洗约翰而引起，为而与耶稣作一比较。
「从天上来的」原文anothen，在约3:3被译为「重生」。Anothen含有一字二义功用：指再生或是从天上而生。这里说明基督／道是从天上而来。「从地上来的是属于地」是指地上的施洗约翰，而「他所说的也属于地」是指施洗约翰无法讲「天上来的」(anothen)，也就是那重生／水与灵生的事。
「印上印」按照希腊社会的规矩，合约都需要加印后方为生效。新约常以圣灵的印记来代表神在一个人身上所施的功效(林后1:22;弗1:13;4:30)。
「赐圣灵给他，是没有限量的」犹太人相信历代的先知是凭神所赐的灵的大小多少来宣讲(Leviticus Rabbah 15:2)，但是耶稣所领受的灵是没有限量的；耶稣所宣讲不只是无可测量，并且父神已将万有交在衪手里(约3:35-36)。
「信子的人有永生」是因重生得永远的生命，不必等待将来才可以得到这生命，现在就开始，就如不信的人「神的忿怒常在他身上」。
结论：以上两段作者个人的反省含有一个目的：信神儿子的人得永生。
耶稣与撒玛利亚妇人(约4:1-42)
　　这叙述谈话(Discourse)与前两个叙述的意义紧紧相连。
　　在第二章，相信耶稣是与一般犹太人(在婚宴中的人/耶稣的母亲)对话，然后在第三章，耶稣与正统犹太教(尼哥底母所代表)对话。这次是与非正统的犹太人(撒玛利亚人)对话。崇拜的地点和性质、活水这些旧约，也是新约主要观念是谈话的资料。
　　在这谈话中，耶稣以崇拜这件事来表明衪「实现了」(Fulfilled)了旧约。这实现是因为神是个灵，而耶稣把这它带来给人(以活水的观念来表达)，使今天的崇拜可以超越了地点的限制。妇女明白这意思，并且知道只有「弥赛亚」才可以指明这事的发生。耶稣对她宣布了他是弥赛亚。妇女也把这消息带回去给当地的同乡。当这些居民亲自见到耶稣时，他们承认耶稣不只是犹太人或是撒玛利亚人的弥赛亚，而是世界的救主。在这谈话中，附上了一个耶稣与门徒的谈话；目的是要向门徒／当时的教会说明宣教工作是不必等待将来／末世的，耶稣在世时已开始向外邦人宣教，而且门徒现在就可以作收割的工作。
谈话资料可分为两部份：4:1-30, 39-42  耶稣与妇人的话话。
　　       　　　　　　　　　4:31-38        耶稣与门徒的谈话。
符类福音没有这记录。学者相信这份资料是属于初早期教会中的「宣教」传统(Mission Tradition)资料。通常符类福音指说「收庄稼」虽然是近了，但是属于是未来的。这里，不需要等待发芽及收割之间的四个月。现在就是收割的时候。这是约翰的特色。
「就离了犹太．．．经过撒玛利亚」一般上，加利利的犹太人上耶路撒冷过节多数会绕道由东岸去耶路撒冷，避免与撒玛利亚人接触，有时会经过这地把六天的路程缩短为三天。耶稣是离开耶路撒冷往加利利去，故意经过撒玛利亚地。犹太人自北国以色列被亚叙灭亡后就憎恨撒玛利亚人，因为他们的后裔与许多外邦混种(王下17:24-41)，而撒玛利人的宗教信仰虽然根据犹太传统和摩西律法，但渗有外邦风俗，不为正统犹太人接收。耶稣取道撒玛利亚似乎有意打破这种族歧视，有意说明弥赛亚也属于非正统犹太人的。
约翰似乎记载耶稣多次上耶路撒冷。相信约翰的神学目的是要说明耶稣与耶路撒冷的亲密关系。
「叙加」是亚兰语，可能指旧约的示剑城。「那块地」撒玛利亚人看重这块早期在示剑的圣地。由雅各所买(创33:19)。
「雅各井」见创29:1。雅各因力大把覆盖井口的大石挪开而得名。约瑟的遗骸也葬于此(书24:32)。
从第八节开始，门徒没有见证这个谈话(一直到第廿七节)。是耶稣先主动开口向妇女要水喝。可见耶稣走这一段路及选在此停留是有目的的，从此向撒玛利亚人打开了福音的门。
这撒玛利人称耶稣为犹太人，而犹太人却称耶的稣为撒玛利亚人(约8:48)。耶稣在世上永远是一位佰生人。
犹太人没与撒玛利亚人交往。连「器具」也不同用。这是旧约时期所留下来的仇恨(王下17:6;18:10;尼13)。
「神的恩赐」犹太人一向是指「律法书」(Torah)。
「活水」原文的字面意义是流动的水。在旧约有深一层的意义，是指维持生命的活水(耶2:13;亚14:8;结47:9)。犹太教认为水是一种净洁物。约2:6指它是用来净洁的。约7:39「活水」指圣灵。另外，约翰福音指活水与生命有关(约3:5;4:10-15;7:38;19:34)。妇女只领会第一个层面的意思：可吃用的水，而不是那给人生命的活水，或圣灵。就如尼哥底母一样只领会重生只是第二次生出来，而不是圣灵所赐的新生命。
「永远不渴」虽然妇女稍为明白，但还是不透澈。她仍然要求这种「活水」使到她不必再来打水。
「五个丈夫」有可能指这妇人有五个丈夫，过去的丈夫已逝世或与她离婚，而现在的丈夫不是律法批准的。犹太律法只准许在离婚后有三个丈夫。当时的妇人都要依靠丈夫来过活，多次结婚是普遍的现象。妇女也承认耶稣拥有这特别的知识是一位先知。在撒玛利亚五经中，特别指明弥赛亚是一位先知(申18:15)。衪将要到来。
这谈话有多次的转题。第十九节的转题是因为妇女要避开这困窘的谈话。
撒玛利亚五经故意把旧约的耶路撒冷改为基利心山(Mount Gerazim)，好让撒玛利亚人在那里献祭与崇拜，不需要到耶路撒冷去。耶稣所指的崇拜是超越地区性的。
「时候将到」是指耶稣受难复活以后。这也说明救恩在那时候将从犹太传到各地。
「借着心灵和诚实」借着灵是因为神是个灵，借着真实(诚实在原文是真实)是因为基督教指明神是真实(Faithfullness)的。此处说出崇拜上帝必须以圣灵(基督徒拥有的灵，或约3:3,5那重生/灵生的圣灵)，加上确信神是真实的神这样的心态来敬拜衪。
约4:31-45
这时一班门徒从外买食物回来，远远看见耶稣与撒玛利亚妇人谈话。约翰，如一贯的手法，在一个叙述之后常附有一小段记述。叙述者也特别记述撒玛利亚妇人因为明白耶稣是弥赛亚后，立刻回到自己的地方传扬这好消息使当地许多人信主。
门徒回来后惊奇耶稣与妇女谈话。这是律法不准许的，因为律法禁止一位犹太人与不洁净的撒玛利亚人有来往。整个叙述也由耶稣与妇人的谈话转到宣教的课题。
「还有四个月」一般上，发芽与收割的时间有四个月。相信这里有意说明当时的基督教会认为教会成立与差传(收割)的时间有一段距离，约翰却指明宣教是不必等侍将来，随时可以开始：当撒了福音的种子后，就立刻可以收割。耶稣也指明他的工作就是作差传的事。他正实行这事。向撒玛利亚人传福音可说是犹太人基督徒的一个难处，这也是一个突破(徒8:4-25)。
约翰特别把希伯来文的弥赛亚用希腊文翻译出来。(弥赛亚含义“救世主”，希腊文翻译为「救世主」。这字也应用在罗马皇帝身上。基督教会却用「救世主」来形容耶稣)。
「我的食物，就是遵行...」相信耶稣是引述申8:3。耶稣的工作是施行神的旨意(约5:36;6:38)。刚才与撒玛利亚妇人的谈话就是施行神的旨意和工作。
「那人撒种，这人收割」是当时一句箴言(proverb)。不知从何引来。
「别人劳苦」一般解经家认为是指先知，也有学者说是指撒玛利亚妇人。这里目的是要收割者不要忘记别前人所劳苦的。
医治大臣的儿子
约 4：43-54
　　这是七个系列的记号/神迹中的第二个(约4:54)。同样在加利利施行。预算耶稣是由耶路撒冷(与尼哥底母谈话后)，经过撒玛利亚(与撒玛利亚妇人谈话后)，现在回到加利利的迦拿(第一个记号的施行地点)，然后这位加百农的大臣来为儿子求医治。耶稣对他说：“若不看见神迹／记号，你们总不信”(约 4:48)结果是“他自己和全家就都信了”(约4:53)
符类福音中有一个相似的神迹。耶稣医治百夫长仆人的神迹(太8:5-13：医治儿子;路 7:1-10：医治仆人)。当中有许多重复的记述。我们相信是两个不同的记录。如果再查看下去，耶稣医治非尼基妇人女儿的神迹(可7:24-30;太15:21-28)也在形式上相似。
这里说是第二个神迹(约4:54)只不过是按约翰的记述而计算。之间曾有许多神迹发生(约 2:23)。相信它是与约2:11的神迹组成为一双(都是在加利利的迦拿所行)而这样说，或是约翰所收集的一系列神迹的第二个。
「过了两天」多是耶稣离开撒玛利亚(约4:40)上加利利的行程所需的两天。
「先知在本地没有人尊重」在符类福音中有相似的语句(可6:4;路4:24;太3:57)。在符类福音书中这语句是用来指明耶稣是在加利利(路加是在拿撒勒)被人拒绝。而在约翰福音是用来指明耶稣是在耶路撒冷/犹太被拒绝而在加利利被接纳(约4:45)。约翰把耶路撒冷当着是耶稣的本地/家乡。对约翰来说，耶稣是在耶路撒冷传道、教导、工作、并被钉十字架。我们再次见到约翰的神学与符类福音作者的神学重点不同。
「大臣」(原文：Basilikos)一字是指为王(希律安提帕)办事的人。不知这人与马太(太8:5-13;路7:1-10)所说的百夫长是否同一个人。在马太是百夫长的仆人，不是儿子。但是同一个地方。迦百农是罗马在加利利的驻防城。
「你们」可见耶稣不是向着大臣一个人施行神迹。一直以来，耶稣不愿意人因为神迹/记号而信他(约2:23)。耶稣说：「那没有看见就信的，有福了」(约10:29)。当然耶稣并没有说：“看见才信的，有祸了”。大臣与他全家也因为这记号而信了耶稣。
「神迹」在这里是用“奇事”(Teras)。约翰福音书唯一这样用法。但是含意还是一样：神的记号/神迹。约翰是选用这同义字。
「正下去的时候」说明耶稣所行的神迹的效力与大臣「信耶稣所说的话」那时刻生效。福音书内耶稣所行的神迹是立刻生效的。
结论：我们相信约翰处理耶稣的神迹有其独特的手法。大臣是凭着「信」而得着医治。但是，耶稣多次警告不要因神迹而相信衪。
应用：我们今日应该如何处理神迹的事呢？如何引导信徒不只是注重追求神迹？ 

医 治 瘸 腿 的 人
约 5：1-18
　　这时候耶稣又回到耶路撒冷，因此有许多学者认为这资料应排在第六章之后。第五和第七章的记录多数关于耶稣与当时犹太教的冲突。耶稣行这神迹是在安息日。这正犯了当时社会文化及犹太律法的大忌。但是耶稣以他与神为同等来回答犹太人的责问。因为神在律法之上。符类福音没有这记录。比较相似的记录是可2：1-12。在符类福音中，耶稣在安息日工作被解释为是为了人道立场(路13:10-17;14:1-6)，耶稣比圣殿大(太12:5)，或是耶稣是安息日的主人(可2:23-28)。
「节期」没有指明何节期，相信是五旬节。约翰常把他所要记述的事件放在节期之后：约2:13(逾越节)、约6:4(逾越节)、约7:2(住棚节)、约10:22(献殿节)及约11:55(逾越节)。五旬节是在逾越节(约2:13)后的第五十天。如果把这份资料排在第六章之后，那这节期可能是逾越节。
「毕士大池」(原意：神怜悯)考古学掘出这池长96公尺，一头阔67公尺，另一头阔50公尺。现在在耶路撒冷毕士大区圣安妮教堂下。因地势高，只有雨季时偶而有地下水泉涌出。天使搅动池水是当时耶路撒冷居民的迷信，无法理解科学的道理。这说明为什么那么多人聚在那里。在古时，最基层的犹太平民相信许多关于天使的神话。约翰在此只是描述当时人们的意见，并没有说他或耶稣支持这样的说法。地质学家认为池的搅动是有大自然原因的。当夏天多雨时，上流的雨水因压力会把这池水搅动。犹太平民却当着这少有的大自然现象是一个神话。
「三十八年」我们不认为这数目有何特别的意义。这里只是说明这人的疾病是那么的长久、严重。我们看见耶稣的医治是「立刻痊愈」。
「那使我痊愈的」瘸子不愿意承认自己的过错指他是在安息日工作(拿起褥子)而想把这罪推给医治他的人。这与第九章被医治的瞎子的回答一样。约翰在此指出犹太人的目的是要捉耶稣。耶稣后来遇见他向他说「不要再犯罪」。
「不要再犯罪」不是说瘸子的病是由罪而来。虽然犹太人当时相信这一点。相信这里是耶稣向病人的一个警告，警告这人如果犯罪，那最后的审判将到来。
「我父作事直到如今」当时犹太人按创2：2解释说上帝天父是在第七天(安息日)安息了工作。在这天犹太人的工作都要停顿。当时犹太传统《米士拿经书》(Mishnah)把安息日不可做的工分为三十九种类。背褥子走路是犯了其中一类。耶稣说天父作事直到如今是指天父上帝创造完成后仍然继续管治这宇宙。
 「想要杀他」耶稣的谈话可说是激怒了犹太人。约翰再次形容耶路撒冷的犹太人欲谋害耶稣。可想象到当时的教会及信徒所坚持的基督教是多么的困难和面对当时犹太教给与他们的「逼迫」。
「逼迫」(diokein)是初早期教会形来信徒遭害逼迫的字眼。相信当时的信徒也遭受了逼迫。
结论：这神迹/记号并没有像前两个一样许多人相信耶稣，反而导致犹太人要谋害他。
应用：作为一位中国人基督徒，我们应该如何应付许多与当今社会传统相抵触的行为？                             

神儿子的谈论
约 5：19-47
 第三个谈话是因为第三个神迹而起，(或者是约5:17的解释)因为犹太人责问耶稣在安息日工作。耶稣的回答是独特的：因为天父工作至如今，而他也不停的工作。这把他自己当着与天父同等，犹太人觉得这样的说法是“亵渎”了神。
略可把这谈话分成三段：约5：19-30；约5：31-40；约5：41-47。
约5：19-30
在这段经文，许多观念重复的出现。目的是要说明神子是与天父多么同一。
「看见父所作的，子才能作」表示耶稣也受父的启示来作事。另外也说明耶稣从来没有独自作事。他所作的反映天父所要作的。「一切事」说明神子知道天父所作的事。
「更大的事」指明神子不只作医治瘸腿的事，也将作比这更大的事：就是叫死人复活。

「审判的事」犹太人相信神能使人复活，也要审判人。耶稣说这审判也交给了他。以致人尊敬神子也好像尊敬天父一样。
接下来的几节都是谈论末世的事。
「时候将到，现在就是了」(约4:25)这里所指“现在－末来”的审判。这是初早期教会的末世论。也说明「死人」(那些活着但灵命死了的人)要听见神子的声音而复活。因为神子有「永生之道」(约6：68)。
「在坟墓里的...就出来」这里是指那些在肉体上死了的人。约5:24已说明信主的人已经「出死入生了」。
「行善的复活得生，作恶的复活定罪」上半节的原文与但12:2相似。就如保罗(罗2:6-9)，马太(太25:35,42)支持善行在审判中的地位。当然，这里是指不信主的人才是按行为来审判。这审判是末来的：「时候要到」，没有说现在就是了。
第卅节是以上的结语。再次说明神子与天父的合一性。神子公平的审判是因为「听」见并遵守天父的话语来作审判。在约5:22, 27曾讨论审判的事。可见审判在末世论占最重要的地位。
约5:31-40
谈论转向关于见证的谈论。因为耶稣不为自己的荣耀，因此他不为自己作见证，而是父神曾多次为耶稣作见证。这是施洗约翰的见证，耶稣奉天父之名所作的见证，及旧约的见证。犹太人没有正真的去理解这些见证真正目的，因而没有注意及相信耶稣这个被天父所差来的儿子。
「自己作见证...就不真」在表面上，这与约8:13,14 互相矛盾。当然这里耶稣是强调他不是为自己作见证来证明他是真神儿子，而是有施洗约翰，天父，及旧约这样为他见证。在约8:13-18耶稣是被犹太人指责他自己的见证不真，但耶稣说他的见证是特别的，而且也有天父的见证与他同在，只是他们没有注意到。犹太人的见证要两个人一起同一的见证才生效(约8:17;申17:6;19:15)。这里耶稣也指出有「另一位」(也就是天父，见约8:17)所为他作见证。(约5:32)接下来耶稣指出约翰的见证也不是完全的真正可以见证他，虽然约翰是为此而来(约1:17)。因为约翰的见证是「人」的见证。
耶稣在此警告不可太依赖约翰的见证。犹太人可能相信约翰，但只有耶稣才可以「叫你们得救」。
「更大的见证」有两样：耶稣来成就天父差他来所要作的事(约17:4荣耀天父)，及天父的见证(不知是指那个？是否约5:39所说的圣经，或是在耶稣洗礼时天父的听音(可1:11))。可见耶稣在此不是比较他与约翰是谁大，而是比较谁的见证大。门徒所作的见证是天父差子来作世人的救主(约一4:14)。
「道存在心里」这是指上帝的话语。相信这里也含有基督为「道」的意义。在下一节(约5:39)相信说明这道是圣经的话语。圣经就是神的话语(道)，这圣经是天父用来为耶稣作见证的。查考圣经原是犹太人的传统(申17:19)。
「到我这里来」是约翰常用的话语。(约1:47;3:2;4:30,40,47)到他那里去的人的结果是永生(参约6:35;7:37)。
约5:41-47
在这段，之前所谈论的在此说明反对的人是谁：就是一班不信耶稣基督的犹太人。与耶稣相比，犹太人就是一班与神隔绝不信的人。可见这谈论的目的到最后显出来是耶稣与不信的犹太人对话。耶稣也指出说犹太人依靠摩西(或旧约)，而因此受摩西的指责。
「不接待我...倒要接待他」不知道这「他」/「别人」是指谁？ 学者猜可能是指之前所提起的施洗约翰，或另外一位约翰常指的人物--敌基督。多数是接受这「别人」敌基督(可13:16,21)。这里所比较的是「奉我父名来的」与「奉自己名来的」。耶稣不被接待早以清楚指明(约1:11)。
「互相受荣耀」不知是指谁？在约19:15 特别指出犹太人说「除了该撒，我们没有王」而受该撒的荣耀。
「告你们的...就是...摩西」这是因为说摩西写了律法书，任何人触犯律法，摩西(律法的别名)就因此会控告他。约翰在这里也认为摩西的律法原本是可以引导人去信耶稣，因为那里有指着耶稣的话。我们不知约翰是指那一些经文。相信这是当时教会中所常引用的弥赛亚经文。
这谈论也在此忽然停止。似乎在约7:15是继续这谈论的谈话。整个谈论的中心目的还是要说明耶稣在耶路撒冷如何被犹太人拒绝。
 喂 饱 五 千 人
约 6:1-15
　　这是唯一的一个神迹出现在所有四卷福音书中。由此可见这神迹的重要性。马可6:30-46(//路9:10-17;太14:13-21)及约6:1-15的记述最为生动。符类福音的记述比较统一，可能出自一个源头。
　　马可有两个相似的记录：一个是喂饱四千人(可8)，另一个是喂饱五千人(可6)。相信耶稣曾施行两次类似的神迹。约翰只记录一次耶稣喂饱五千人。
一．情节：起初是耶稣和门徒在加利利海边，可是在那里却遇到许多人。耶稣看见这人群，相信心里存着怜悯，想牧养他们(马可如此记述)。借着这样，是耶稣先开口问腓力，目的是要试验他，也剩着这问题，把整个情节带入高峰。接下来是腓力的回答，显出他的无能为力。后来加上安得烈的回答，他也是说出五饼二鱼无法喂养这许多人的事实。后来耶稣借着五饼二鱼来行神迹。众人后来因看见这神迹而认识耶稣是那要来的先知。第一个情节就因此平息下来。
　　作者如亲眼所见把每个动作清楚的记述下来。不知耶稣为何要如此试验腓力的信心。难道当时有门徒／约翰已经可行如此大的神迹。因此叙述者(约翰？)会如此加上评语。
　　第二个情节是因为众人继续要趁这机会拥护耶稣作王，可是耶稣却夺避群众而避开这将开始的第二个情节。相信如果让第二个情节继发展下去，众人情绪必会高涨，场面可能不受控制，也将引起官府的注意。
　　在符类福音，只有门徒回答五饼二鱼不足够分派给许多人的情节，约翰却多出耶稣问腓力这情节的记录。相信约翰对耶稣问腓力这一小情节也含有意义，因此注解说是耶稣要试验腓力。
二．人物：耶稣，门徒和群众是主要人物。这时的群众达五千人之多。腓力和安得烈两位门徒的名字被提出来。马可并没有提出任何门徒的名字。作者并没有指明五千群众是那些人。相信是居住加利利海边的犹太平民。他们曾经见耶稣行神迹而跟随他。马可没有提说是孩童的五饼二鱼，约翰指出是由孩童带着。没有，也不可说明是孩童的信心而愿意奉献出所拥有的东西。孩童可能是帮父母携带这些食物。
　　那到世间来的先知固然是摩西所预言的那一位(申18:15)，也是弥赛亚。
三．布景：指明是在加利利海边，临近逾越节。耶稣一直以来是被众人跟随着。耶稣后来上了山(山坡)，并与门徒坐在那里，望见许多的人。耶稣也是在这拥有一大片青草的山坡上施行神迹。五千人也是一排排坐下，相信场面壮观。不知道如何找来十二个大篮子装所剩下的食物。
　　最重要的布景相信是叙述者指出逾越节已经近了。逾越是犹太人的新年，也是最大的日子。逾越节前犹太人都守一个盛大的晚餐。相信这五千人在逾越节前一起吃餐，必然带来一个温韾的气氛。大家安静坐下等待，一起领受食物，回想当日出埃及前夕的情况 - 神的救恩将临。
四．意见：叙述者对一些小动作比较敏锐。指明是逾越节，相信有特别的目的。逾越节不只是念犹太人离开为奴的埃及，也是进迦南后首次吃到当地的粮食，从此不必再吃吗哪。有意说明耶稣赐永生的食物。叙述者也指耶稣问腓力是要试验他。叙述者不像符类福音作者注重耶稣为食物祝福的步骤：望天、祝福、擘开、递给。只有简单的步骤，可见他无意利用这事件来说明圣餐的意义。反而在施完神迹后才借着吗哪来谈论圣餐的意义。相信注明下十二篮子的食物并没有特别的神学含意。 最后指出说众人因此认识耶稣是那要来的先知(申18:15)，当然众人愿意接受耶稣为弥赛亚。可是众人只愿意接受一位政治性的弥赛亚，只此他们要求耶稣作王。 

约翰与马可对这次耶稣喂饱五千人在细节上许多相似之处。可是在重要的部却有许多差别。相信这是因为各人对这神迹在神学上有不同的看见。
　　 差别的情节有：

　a．约翰说明是在加利利海边，是「逾越节近了」，是腓力及安得烈与耶稣对话。马可没有提及这些事。
　b．约翰描述许多相异的背景：耶稣一直来是被众人跟随，是因为耶稣行了许多的“神迹”(记号)。这部份的差异最大，甚至会说约翰与马可所记录是两件事。
　c．买食物的问题。在约翰记述，是耶稣先问要去那里买食物来喂养许多人。原来是耶稣有意要试验门徒腓力的信心。
　d．喂饱的过程。马可记录耶稣吩咐众人一排排坐下，约翰似乎是耶稣吩咐门徒叫众人坐下。耶稣为食物祝福时，马可清楚交代四个步骤：望天、祝福、擘开、 　　递给，而约翰只是简单的步骤。约翰记录耶稣分派食物，而马可或路加或马太都是门徒分派食物。吃的情形也有许多分别。关于收集食物，约翰是耶稣吩咐门徒这样做。
　e．约翰描述说众人认识耶稣是那要到世间来的先知。马可没有这记录。
　　我们相信马可和约翰有不同的神学立场：
一．马可目的是形容耶稣是一位有慈悲的牧人，并且注重门徒参与喂养(牧养)众人的工作。前一章说明耶稣开始差遣门徒出去工作。
二．约翰郄要说明耶稣如同那位摩西，带领许多人，也喂饱许多的人，他们跟随耶稣是因为耶稣像摩西这样会行许多的神迹，耶稣也是那天上的粮(如摩西所带来的吗哪)，也因此下一段是谈论天上来的粮食。约翰指明说这神迹是要求门徒对耶稣有信心。约翰特别指明耶稣是那要到世间来的先知。
结论：从以上马可和约翰的记述的比较，让我们发现马可或是约翰都是一位叙述者，相信他们各按着自己对这喂饱五千人的神迹而表达出不同的神学信息，好让他们的读者认识耶稣是怎样的人。
我们今天也必须按着这不同的叙述去认识耶稣是怎样的一位弥赛亚。
在 水 面 上 行 走
约 6:16-21
门徒独自上了船要到对岸迦百农去，但是在湖中遇到暴风，后来见耶稣在水面上行走并且平息了风浪。
这段叙述与可6:45-52;太14:22-34有许多相似处，相信是同一件事。在福音书内这叙述都是放在喂饱五千人之后。
在马可，这记述的起源是因为耶稣看见许多的人留在旷地(被喂饱的五千人)而催促门徒上船渡到对面海的伯赛大去。而约翰是因为那被喂饱的五千人要求耶稣作王而离开。门徒是自己渡海。相信这两个记述没有互相矛盾。是群众要求耶稣作王(弥赛亚王)，而耶稣害怕门徒受这些人的要求影响而催促他们离开。
「迦百农」是在加利利湖的西岸。马可记录的地点是「伯赛大」。马太使用「革尼撒勒」，指加利利海东上角一个区域。迦百农及伯赛大都在该区内。
「狂风大作」加利利海在天黑时常括大风。晚上不便行船渡海。耶稣催迫门徒至使他们在黑夜行船。
「十里多」。一里约有606.75呎，或1/5公里。十多里约有2公里。约瑟夫记录说加利利湖阔40里(8公里)，长140里(28公里)(Bel. III, 506) 。今天该湖是109里长(约20公里长)，61里阔(约20公里阔)。
「不要怕」马太记录彼得曾从水面上走向耶稣。但是一怀疑就沉下去(太14:30)。马可却忽略这事情，相信是彼得的省略。学者相信约翰多是参考马可资料多过马太的资料。不管怎样，这里目的是要指明耶稣是人遇风浪时最好的帮助。
约翰忽然停止了这神迹的谈论。也没有注解的语句。马可注释说门徒因此认耶稣是上帝的儿子。相信约翰没有指明这事件的意义是因为它本在这段时间内发生。
 其他的群众计算耶稣是到迦百农去，因此也去那里找他。
天 上 来 的 粮
约 6:22-59
无可否认，这谈论是因为耶稣喂饱五千人而引起。谈论目的是欲说明耶稣是生命的粮。这耶稣比旧约的摩西所提给旷野以色列人的粮食更真实。谈论中参杂着许多述事，也加插了许多神学的注解。约可把这段经文分为四小段。
　　这谈论的真实性曾被质疑，许多圣礼派(sacramentarian)的神学家认为耶稣不可能那么早就说明“圣餐”(Eucharist)的意义，而圣餐的神学必须等到有形的教会成立以后才真实开始。福音派学者回应说耶稣在此目的不是要设立圣餐，而是以这天上来的粮作为一个隐喻(metaphor)，不只说明了摩西在旷野赐吗哪这预表的实现，也隐喻地指明衪道成肉身和以后将会在教会出现的圣餐的关系。

约 6:22-29
这是谈论的开始，直接提出及劝导不可依靠必坏的食物而是要寻求永生的食物。
「众人...就上了船...找耶稣」因为耶稣已离开提比哩亚海(加利利湖因提比留王而命名)东岸而到西岸的迦百农去。门徒已经过去了。耶稣却是由海面走过去(约6:15-21)。迦百农可算是耶稣的“家乡”(约2:12)，这篇谈话是在迦百农的会堂说出(约6:59)。没法知道耶稣是何时到这会堂去。
「拉比」众人仍然称耶稣为拉比，虽然他们之前见过也尝过衪的神迹，并强逼衪作王(约6:15)。可见众人对耶稣的身份仍然混扰不清。
「你们找我并不是因见了神迹(记号)，乃是因吃饼得饱」可见群众只看见神迹的外表，而看不见神迹的意义(significance)。喂饱五千人及行走水面的这两个神迹已显在他们面前。群众要求的是免费食物，就如撒玛利亚妇人想要的是不必打水而得水喝。借着这反应，耶稣与他们谈永生的食物。
「永生的食物...就是人子」也就是基督本身。永生的食物是一个隐喻词句，就如永生的水一样(约4:14)。相信使用人子这自称是为了避免基督这含有政治性的名称，免被群众误会，就如其他福音书的用法一样。
「人子是父神所印证的」这里没有解明是何时印证，一般的解释是耶稣受洗时。
「我们当行甚么...才算作神的工(复数)呢？...信神所差来的，这就是作神的工(单数)」 约4:34已说出遵行神的旨意就是完成神的工。约翰使用「工作」(erga)与保罗所说的「工作」在语意上不相同。保罗是指遵守律法的工作。约翰用工作来表达信靠神并遵行衪的旨意。
约 6:30-40
群众要求耶稣行神迹好让他们可以信任他。借着众人的要求，耶稣打开话题谈论和比较摩西赐下的吗哪与神赐下的人子为生命粮的谈话。
「我们的祖宗在旷野吃过吗哪」这是群众提出来的神迹。希望耶稣可以行比这更大的神迹。也盼望耶稣是那位先知式的弥赛亚(申18:15)。「吗哪」(出16;民11:6;申8:3;书55:12;尼9:20;诗77:24)为以色列人在旷野所吃的食物。圣经常把吗哪属灵化。斐罗灵意解释为灵魂的食物(L.A.III 169-176)。犹太文件说在末世吗哪会再次降下来(Mekhilta Ex16:25;Eccle R.1:28)。陀拉(Torah律法)也是天上降下来的粮食。在此看见旧约吗哪所引起“天上来的粮”的传统都在犹太教及基督教中存留及发展。
「经上写着说」不知引用自那节经文。最有可能是诗78:24，但是尼9:15;诗105:40也有类似的经文。
「真粮」这真粮赐给人生命。摩西虽然赐下天上的粮，但不会赐给人生命。这真粮才是「神的粮」或「生命的粮」(约6:33,35,48,51)。
「主啊！常将这粮赐给我们」群众误会了耶稣的意思。就如撒玛利亚妇人一样(约4:15)。「信的人得永生，末日叫他复活」说明“信”的结果。
约 6:41-51
犹太人进一步反对耶稣。耶稣也继续他的谈话。并且进一步说明这真粮是他的肉。这里含有献祭的意义，因此很容易把这观念与圣餐的意义合起来谈论。
「私下谈论」犹太人是因为耶稣只有普遍的家庭背景质疑他行神迹的能力。耶稣得知到他们的谈论而回答。
「若不是...父吸引人」指明人信基督完全是因为天父的感动和吸引。符类福音也似乎有相同的论调(可10:23-27)。接下来的几节重复了约6:31-40的谈论。
「我的肉，为世人的生命所赐的」这是一个新观念。这里天上来的粮/生命的粮被解为是耶稣的肉。这使我们想起可14:22(太26:26;路22:19;林前1:24)耶稣在最后的晚餐时所说那饼就是他的身体。约6:53证实了这谈论把天上降下的吗哪，天上降下的生命粮(道成肉身)似乎有意与圣餐的观念串起来了。可见当时教会所举行的圣餐意义可追述至旧约的吗哪。
 这肉使人吃了「永远活着」，也可见圣餐含有使人不死(医治)的意义。

约 6:52-59
    犹太人再次听到“吃肉”观念而惊奇。耶稣也进一步把“吃肉”的谈论与喝血的观念连合起来。
有两个新观念在这段谈话中出现：
一. 人子这称号出现(约6:27)。这说明人子是有血有肉的人－耶稣；
二. 加上喝血这观念。这些观念都是隐喻性质的。巴勒特指出约翰有意在此进一步的谈论圣餐的意义。
 另外，我们也见到约翰把圣餐的意义与「末日」观念牵在一起(约6:40)。不管怎样，接受耶稣的肉和血，这两样加起来才是接受整个的“人子”。
「吃人子的肉」符类福音书用「我的身体」(可14:22)而不是「肉」。相信约翰有意无意间引入这话题欲阐释圣餐的意义，但是也有学者反对说约翰有如此的含意。

「为世人之生命所赐的」这句献祭性意义的话多次出现(约10:11,15;11:51-52;15:13;17:19;18:14)。这不出奇，因为耶稣已被认为是为世人的罪所献的羔羊(约1:29,36)。
「犹太人彼此争论」一方面是惊奇耶稣的肉如何可以吃，另一方面喝血是律法所禁止的。
「迦百农会堂」不知耶稣几时来到这会堂。也不知谁邀请他上台教训。通常小地方的会堂在安息日会邀请到来的拉比讲解圣经。有学者说可能当天安息日的经文是出16章和赛54章，因此引起耶稣乘此机会讲论天上来的粮的意义。

生命粮的谈论停止在第59节。接下经节是关于门徒认信的意义。
应用：除了应用最后晚餐的经文来讲解圣餐的意义，以后我们也不能缺少应用天上来的粮的经文来讲解圣餐。你如何回答天主教以这段经文来辩护圣餐「变质说」(Trans-substantiation)的教义？
门 徒 认 信
(约6:59-71)
　　约翰加插了这一段谈话，类似的认信经文可在符类福音找到(可8:27-38;太16:13-28;路9:18-27)，
　　我们相信门徒曾有两个不同期间的认信。
「迦百农会堂」说明是在会堂里。相信当时会堂聚会容许这样的对话。
「这话甚难」指耶稣的讲解好难接受的意思。耶稣的谈话常令当时的犹太人难接受，连衪的门徒也是如此。一些门徒因此离衪而去。这里所指的门徒不
应包括那十二位使徒。
耶稣的话难以被人接受有以下因素：(一) 这些门徒对政治性的弥赛亚和神迹更有兴趣，因此听不下那属灵的弥赛亚；(二) 他们只接受耶稣为约瑟的儿子，不能接受耶稣为天父差来的儿子(约6:42)；(三) 不能接受耶稣大过摩西并衪赐从天而降的粮食。
「所说的话，就是灵，就是生命」是指耶稣所说的话是由那赐人生命的灵而出。圣灵赐生命是旧约的观念(创1:2;结37:1)。
「谁不信他，谁要卖他」耶稣一早看出有许多人不信他而离去(见66节)，也提早让其他信徒有这心里准备。有学者(Carson, 299)认为这谈话是在耶稣被钉一年前的逾越节。早在一年前耶稣已知道犹大要出卖衪。
「十二个门徒」此书第一次提到十二位使徒。可见这十二位使徒没有跟随那些离去的门徒。
「你有永生之道...你是神的圣者」彼得的认信有两重：永生之道(就是63第所说的赐生命的话语)，神的圣者。圣者(可1:24;路4:34)是旧约对圣洁之耶和华的称呼(见以赛亚书6章;12:6等)。
耶稣称出卖衪的犹大为魔鬼。相信是指犹大的行为是魔鬼(约8:44;13:2)的行为。
住棚节时的谈话
约 7:1-52
耶稣在加利利这“安全”区的事奉因住棚节的来临而要到耶路撒冷去。这次是他的弟弟们为了要讨好群众或显耀耶稣的能力而吩咐他上去。耶稣反对这样的指示。一方面是他的时间不应受人的安排(约2:4), 另一方面他不是为了要讨好群众。他后来还是上耶路撒冷，却是暗暗去的。引起各人议论说：「他是好人或是迷惑人的」(约7:12)，因此开始了这一篇的谈论。
「这事以后」这是约翰开始记述一个事件的开头语。(参约2:12;5:1; 6:1;7:1;19:28;21:1)。目的是要把这记述变成一个有意义的神学谈话。次序在约翰福音中并不被遵守。
「住棚节」(利23:33-36,39-43;申16:13-15) 是犹太人最大事庆祝的节日。长达七天。第一日及第八日是安息日。是在犹太月历七月(西历的九或十月)的十五至廿一日。也是收割后收藏的日子。特别到田地的帐棚中庆祝。男女载歌载舞。也是犹太人的掏水节和灯节。
「耶稣的弟弟」曾在约2:12提起。太13:55说有雅各、约西、西门、犹大，还有多位妹妹。他们在此被归类为「不信」的人中(可3:21,31-35)，或是属世界的人(世人)。约翰常把不信与属世界的归为一谈(约一2:15-16)。新约没有记载他们何时信主。在初期教会，两位弟弟，雅各与犹大，曾经是教会主要人物。耶稣不接纳他们的指示，认为他的时间还没有到，就如他回答马利亚一样(约2:4)。他们要求耶稣如果是弥赛亚，应该选耶路撒冷这宗教中心去显示他的名声。这样也可以讨回离去门徒的信心(约6:66)。耶稣的回答也清楚，他不是为要得从人来的荣耀，也不要人因神迹来信任他。
「众人」或“群众”被约翰指为一班介于耶稣与法利赛人之间的人。犹太人在此却把他们当着是「不明白律法的」(约7:49)。
「没有人明明的讲论他」可见犹太当局不只反对耶稣，也反对支持他的人。大家有话都不敢说。
在耶路撒冷的争论
耶稣忽然间出现在耶路撒冷的圣殿附近并且教训人。
「没有学过」犹太人的老师必定要出自一个拉比学校。也只有在拉比学校的训练里才会引经据典的来讲论。他们惊奇耶稣对圣经的能力。一般上，犹太人小孩子在家中从母亲处学习背诵圣经。长大后也在会堂或学堂学习认识律法或犹太文件。只有在拉比学校才有正统的释经学学习。耶稣不像一般传统的学习，必须承继某拉比的学说，却说他的权威是从父上帝而来(太7:29)。
「摩西传律法...」这一段是解释约5:47的谈话。对犹太人来说，神的旨意是记载在摩西的律法里。对耶稣来说，守律法与完成神的旨意是一样的(约7:17)，不能认出耶稣的教训，就是没有守律法。 

「我作了一件事」相信是指约5:2-9耶稣在安息日医病的神迹。
「安息日行割礼」犹太人的小孩在第八日行割礼。如果是在安息日出世的话，那就应在下一个安息日行割礼。犹太律法是准许在安息日行割礼。因为割礼超越安息日。因为亚伯拉罕行割礼先，而亚伯拉罕在摩西之前，也就是在律法之前，因此割礼是超越律法。耶稣却用这理由来辩证他在安息日行神迹(工作：约5:1医好三十八年的病人)也可以。因为医治好一个人不应比行割礼更好吗？
「基督来的时候，没有人知道他从哪里来」当时的犹太人都相信当弥赛亚来的时候世人起初不认识他(参以诺一书48:6)。约翰的目的是要说明犹太人认不出耶稣。或者并不是真正不知道，只是不愿意接纳(约5:43)衪：「你们也知道我从哪里来」。是父差子来(参约5:23)。
「时候还没有到」是指耶稣受死及升天的时间。但是这个时间已经是「还有不多时」。
「散住...的犹太人那里去教训希利尼人」散住(diaspora)是指当时散居罗马帝国各地的犹侨。约翰特别在此提出这事证明耶稣早已有了这心意要向他们传福音。在初早期教会，散居各地的犹太侨民比较容易接受福音，因为他们的思想比较开放。
「如经上所说...要流出活水的江河来」不知指那一处的旧约。可能意引申8:15;赛55:1;12:3。之前与撒玛利亚妇人的谈话中也提起活水(约4:10-14)。这活水也是「圣灵」。犹太人也把圣灵称为活水。「那时还没有赐下圣灵」并不是说约翰不承认圣灵早已存在，而是从基督徒的角度来看认为圣灵的降下与工作是在耶稣升天以后。
「那先知」(申18:15;玛4:5-6;参徒3:22)是旧约所指那先知式的弥赛亚。
「基督是...从大卫本乡伯利恒出来的」见弥5:2;撒下7:11-14;诗89:4。我们相信约翰提出犹太人的说话是有意指他们的无知，因为耶稣就是在伯利恒诞生。犹太人就是固执不肯详细寻出答案(约7:52)。一些想去寻找答案的百姓也被指责(约7:47)，连尼哥底母也这样被指责(约7:51)。可见这班领袖的固执和成见。
结论：从这谈论中，我们看见耶稣在耶路撒冷所面对的反对。他的所行所为足已引起许多人肯谦卑要认识他。可是一班固执的官长领袖却不愿意接纳传统的改变。基督教与犹太教的争闹一直是约翰福音的主要谈论。最后见到犹太教没法接纳基督教，或者说两个应该完全分开。
应用：当两个传统相遇的时候，有那些争议或危机会产生？如何解决？
行淫被拿的妇人
(约8:1-12)
　　约翰福音唯一保存这叙述。它让我们认识到耶稣一方面在尊重律法之下如何给那女人一个更改自新机会，另一方面如何突破当时的律法主义社会回答众人的试探。
「清早又回到殿里...」相信是耶稣受难前一个星期。他每日可能往返伯大尼和耶路撒冷之间，经过橄榄山(可11:1,11,12,19,27)。就如一班文士，耶稣清早在外院吸引一批听众，讲解教导关于律法的事。
「行淫时被拿的妇人来」犹太人领袖见耶稣在圣殿教训时吸引许多人，故意把自己要处理的事带到耶稣面前，为要试探他，看看他平时强调的慈悲如何执行。按照旧约律法(利20:10;申22:22)，犯淫乱女子当被石头打死。当时在罗马统治之下，这刑法比较少执行(Carson, 335页)。
捉拿犯淫乱者必然成双，奇怪为何男的没有被捉来。相信男的被跳脱了，或是犹太人对犯淫乱女人的偏见，专对付这女人。
不管耶稣如何回答：违反律法或是违反自身所强调的慈悲教导，都会给法利赛人和文士捉住把柄。想不到耶稣却给与他们另一种的回答。
「在地上画字」耶稣两次在地上画字。不知道在写什么？有写者猜测是第一次是写出出23:1b-2「不可与恶人连手妄作见证，不可随众行恶」，第二次写出出23:7「当远离虚假的事」(Carson, 336页)。希伯来文字体可以在地上以美丽的形状画出来欣赏。
「你们中间谁没有罪」耶稣是直接指向各人的良心，责问那些设计这阴谋欲试探耶稣的犹太人。他们这样的动机已指控他们的行为，所一个个的离去。
「我也不定你的罪」应该指耶稣赦罪的宣告(可2:5)。一方面给与这妇人特别的赦免，一方面希望她内心感恩以后不要再犯罪。
结论：并不是耶稣要逃避遵守律法，而是发现这班一向口里高举律法的文士和法利赛人却躲藏在律法背后(一方面用律法来试探耶稣，另一方面虽为执行者，失去慈悲之心而喜欢用律法来审判犯法的人)，耶稣看出他们这种假冒为善的行为。
应用：英国一位神学家Joseph Fletcher以这一段经文来推崇他的处境伦理(situation ethics)的理论，认为耶稣是按这处境叫各人只管自己的道德，不需要去理会别人的坏行为。你如何接受这样的解释？
世 界 之 光
约 8:12-30 (附8:31-59)
学者认为这谈论应列在耶稣使瞎子看见(第九章)之后更加适合。在第九章，耶稣医治瞎子，使他从黑暗中看见「神的儿子」，并且相信衪。犹太人却没有看见这光，仍在黑暗里，因此要受审判。这“光－审判”的神迹，与“世界之光－审判”的谈论比较吻合。
谈论可分为两段：
8:12 - 30
耶稣宣告他是世界之光。然后就是回答犹太人的问题。
「世界之光」有以下背景可供参考：
一．罗马人对太阳的崇拜使他们对光有特别的爱好。有记录说光是神的启示，附有拯救作用。
二．希腊人也极重视光的观念。把光当着是神。拥有启示与拯救的功效。
三．犹太教或旧约，光是最初创造之物(创1:3)，但不是神。光与神的显现关系密切(创15:17)。光也是神指导人的媒介，与神的话有密切的关系：脚前的灯，路上的光(诗119:105)。主是人的光，是拯救(诗27:1)。拉比们把律法称为人的光/灯(Test. Levi 14:4)，也同时含有审判的意义。
四．死海昆兰文件中光明之子与黑暗之子的相争可算是最显著的谈论。他们也提出光是生命的源头(1QS 2-4)。
五．在符类福音，光/灯常被用来作各类的谈论。点灯放在高台上象征耶稣或门徒的所作所为(见证)(这与约翰这一段的目的相似)。耶稣是照亮外邦人的光(路2:32)。百姓看见了大光(太4:16;赛9:1)。
六．新约中也有多处谈到光的现象(徒13:47;腓2:15;西1:12;弗5:8;彼前2:9)。
相信约翰取用光来作谈论并不是他独有的观念，是与当时或是当时教会中光的观念密切。只是约翰比较注重光是审判(约1:4)及拯救的意义。光也是见证(约5:35)。
「你的见证不真」旧约说一个人的见证并没有效(民35:30;申17:6)。耶稣反驳犹太人说他有天父与他一起作见证(约8:16)。所以符合律法所要求。约5:37耶稣说天父为他作见证。另外，耶稣也承认施洗约翰为他作见证(约5:31)。
「我不判断人」是指耶稣在地上时不判断人。
「你们的律法」(约10:34)可见耶稣正在与犹太教对话。
「你的父在那里」犹太人的误会常引来耶稣乘机指正：只有认识耶稣才认识天父。「我与父原为一」(约10:30)。
「他的时候还没有到」(约2:4;7:30) 约翰直接的注明耶稣为什么还不被捉而受迫害。约翰对这时间特别醒觉。他不只在每个记录前“报时”，也见到他“报明”为什么耶稣还没有到受死的时间。时候还没有到指耶稣被钉十架得荣耀的时候。
8:21 - 30
「又对他们说」是第二段谈话的开始。
「我要去了」耶稣在预言他的死。犹太人却误会他的谈话。
「下头来的...上头来的...属世界...不属世界」犹太人的观念中把世界分为上下世界。上面/上头的世界是属灵的(西3:1)，是神的居所，下面(并不是指地狱)的世界是属于人的。
这也是基督徒的思想。但不像希腊人把下面世界的物体都当着是虚假(只是天上的反影)的。约翰的宇宙二元论直接表明是上、下两层面。而这上下世界却互相抗衡，就如耶稣与犹太人一般。
「你是谁」约翰福音中弥赛亚身份对犹太人来说仍然是“秘密”不显露的(约10:24)。耶稣不正面的回答，反而要求他们从他过去的谈话中认识他的身份。
「举起人子」人子被举起来(约3:14)，指明耶稣钉在十架上被举起来。就此世人才认识他是基督。
「没有一件事是凭自己作的」(约5:19-20)。说明耶稣与天父亲密的关系，他所作的事都是遵照天父的旨意。
「有许多人信他」没有指明是那些人。一般是指门徒(约2:23;7:31;10:42;12:11,42)。
附录：约８：３１－５９
这一段与前一段经文的内容有差别：这一段经文是谈论亚伯拉罕的后裔，目的是要辨明如果谁是亚伯拉罕的后裔，那他必然认识耶稣是谁，也不会迫害他。
「信他的犹太人」从接下来的经节才了解是指谁。就是那些「罪的奴仆」(8:34)、「心里容不下耶稣道的人」(8:37)、「魔鬼的儿女」(8:44)、「说谎的」(8:55)。学者一般相信约翰使用的“信”分为两种：一种是指信靠主耶稣的人，一般上希腊文用与格式(dative case, believe in)的信，另一种指普遍的相信，使用希腊文的目的格式(accusative case, believe towards)。这里是属于第二种类，就如约2:23指那班只是因为神迹而相信衪的人。
「真理」在约翰福音一般是指福音(约1:17)，也另外指耶稣本人(约14:6)。这里含有双重的意义：一方面是指那使人自由的福音，与罪的奴仆相比(8:34)，另一方面是指耶稣，那叫人自由的天父的儿子(8:36)。
「亚伯拉罕的后裔...从来没有作过谁的奴仆」犹太人多次受过别国的统治：亚述、巴比伦、希腊、罗马等。相信这里是指犹太人作为亚伯拉罕子孙自大的心里，认为在宗教上或属灵上没有受过别人的控制。
「你们若是亚伯拉罕的儿子...」犹太人相信他们不只是亚伯拉罕的后裔，也藉外表的割礼认为他们是亚伯拉罕的儿子(子孙的意思)。耶稣对亚伯拉罕的真子孙另有不同的解释，认为亚伯拉罕的子孙必会「行亚伯拉罕所行的事」，是指道德上和属灵的事，也就是对神的信靠和对神话语服从(8:43)。耶稣在此是指责他们不如亚伯拉罕一样，服从接受神所差派的耶稣(8:42)。甚至想要杀害耶稣(8:40)。保罗也这样解释何为亚伯拉罕的真子孙(罗9:7;加4:21-31)。
「你们的父魔鬼」耶稣反过来指责这些犹太人为魔鬼的子孙。那是因为犹太人想要杀害耶稣，这是魔鬼的行为。魔鬼也是说谎者(约一2:22;创3:4)。
「你是撒玛利亚人...是鬼附的」当神学的辩论失败时，犹太人转为人身攻击。可能耶稣怀疑他们是亚伯拉罕的子孙，所以说他是撒玛利亚人，因为撒玛利亚人与犹太人常为谁是真正亚伯拉罕子孙而起争论。犹太人常指责耶稣被鬼附(约7:20;8:52;10:20)。
「遵守我的道，就永远不死」是因为耶稣有永生之道(约6:68)。生命也在他那里(约11:25-26)。
「还没有亚伯拉罕，就有了我」耶稣是指他的永恒性和先存性。犹太人觉得这是亵渎神的话语(利24:16)，因此要用石头打他。
结论：这算是第二次在耶路撒冷的谈话，导致耶稣与犹太人的过节更深。
应用：我们看见当时的犹太人被禁固在一个传统里，看不见/接受不了新的意义和解释。今日我们又处在什么固定的传统里呢？又如何常常更新自己去接受新的意义／形式？
瞎 子 看 见
约 9:1-41
　　这是一个叙述，为要表明耶稣是世上的光，另外也有意指明法利赛人如何瞎了心眼看不见耶稣是弥赛亚，反而瞎子却认识耶稣并相信衪。
　　有学者认为第八章耶稣是世界的光摆在这章之后更为适合，因为瞎子得看见光，另外学者也认为耶稣医治瞎子也配合下一章(第十章)耶稣为好牧人的谈话。
　　符类福音没有记录这事件，类似瞎子得医治事件却有记录(可8:22-26;10:46-52)。
「是谁犯了罪」犹太教普遍相信疾病是由罪而来。死也因此由罪而来(结18:20)，过犯也必导致刑罚(诗89:33)。如果一个人一出世就瞎眼，犹太人就会认为罪是由父母承传下来。耶稣对以上两个意见都不接纳，反而认为每件事的发生必有神的旨意。在此刻，耶稣甚至说神要在这瞎子身上行神迹显出荣耀来：就是说他将被医治而显出神的荣耀。
「趁着白日...黑夜将到」是基督徒的词语。白日是指救恩的日子，作神的工是指相信基督。
「我是世上的光」详细解释见约8:12-20的注释。这里含有审判和拯救的意思：只有在白日(光中)才有拯救，黑然代表死亡(审判)。
「起了纷争」犹太人自己起了纷争。争论耶稣在安息日行神迹，那衪应该是一个罪人。可是罪人又如何可以行神迹呢「上帝也不听罪人」(9:31)。
「是先知」犹太人问瞎子这开你眼睛的是谁？瞎子的回答再次显出当时的人深深相信旧约所预言的先知(申18:15;玛4:5)要回来行神迹。撒玛利亚妇人也给与同样的回答(约4:19)。
「赶出会堂」瞎子父母惧怕被赶出会堂。当时犹太人都害怕在社会上被隔绝。相信当时的法利赛人常以这样的手法来要威胁当时不遵守他们教导的平民。也可见当时犹太人基督徒所要面对的社会压力。普遍是三十天，严重的话则是终身。
「上帝对摩西说话」见出33:11。约翰以摩西与耶稣相比(约6:32)。犹太人自认是摩西的门徒。
「我信，就拜耶稣」瞎子后来再次有机会遇见耶稣，并且认识衪是神的儿子。说明当时的基督徒也因为认识耶稣是神的儿子(约3:16)而相信衪，并且拜／敬拜衪。约翰数次记录耶稣宣告他是神的儿子(约10:30)，目的是叫人因信神的儿子而得生命(约20:20)。
「难道我们也瞎了眼么？」相信这是基督徒的用语：属灵的瞎眼。这瞎眼将引来许多罪恶。作者巧妙地指出犹太人虽然开着眼晴，但是却看不见耶稣是神的儿子。
结论：约翰长篇大论地记述这件事，显然目的并不只是耶稣行神迹，而是要说明那瞎眼的人可以看见耶稣是神的儿子，反而那些开着眼晴的犹太人却看不见。
应用：我们／基督徒在属灵方面常有许多“盲点”(blind spots)。通常是怎样造成？如何解决？
以叙述诠释法(narrative criticism)来看约9:1-41：
关于新文学诠释的叙述诠释法请参看本书导言「约翰福音与新文学诠释」。
一．情节(Plot)：就是一个叙述故事，当中情节多次出现冲突。大约可把叙述中情节分为七个：约9:1-5耶稣与门徒的谈话、约9:6-7耶稣医治和吩咐瞎子、约9:8-12瞎子与邻舍的谈话、约9:13-17瞎子与法利赛人的谈话、约9:18-23犹太人与瞎子父母的谈话、约9:24-34法利赛人第二次与瞎子对话、约9:35-39耶稣与瞎子谈话。每一个情节都以一个引言来开始。每一个情节本身都含有一个中心内容。
二．人物(characters)：整个叙述中出现了多位不同的人物。耶稣的门徒、耶稣、瞎子、犹太人、瞎子的父母亲、旧约的摩西也被引进来。明显地，这些人物的活动构成整个情节。读者也只能从他们的活动和谈话中来认识他们。叙述中各人物所代表的角色都被表达出来：瞎子虽然代表那被医治者，但是他的瞎眼只是肉体上的缺陷，后来却看见认识了耶稣，与法利赛人对比，这些犹太人在认识耶稣上却瞎了眼。瞎子的父母代表一些受制于传统，害怕传统的压力，不愿知道、惧怕认识耶稣的人。
　　瞎子的邻舍，虽然想认识耶稣，但是却因谋种原因而失去这机会。
三．布景(setting)：布景就是情节和人物的空间。「往西罗亚池子里去洗」、「在安息日」、「怕犹太人」、「赶出会堂」都属于布景资料。读者必须去认识其中的历史背景和意义。
　　比如，若犹太人被赶出会堂就不许参与社会性和宗教性的正常活动、且受人排斥、藐视。
四．意见(point of view)：叙述者的意见和企图可以说是叙述文中唯一声音，他也是那位控制整个局势的人；我们只能从他所叙述的过程和意见中认识该段经文的意思。换句话说，叙述者就是那位决定和导引读者该如何反应叙述中的情节耐者。叙述者借着多个“引言”把整个过程中每一个情节中心内容表达。当中“就看见了／能看见了”出现五次，“知道／不知道”出现四次。
　　叙述诠释法继续深入分析叙述文体的书写形式(narrative style，也称genre 法文意思是“文学形式”)，大约可分为以下几类：
一．重复(repetition)：一些情节和谈话常被重复，比如约翰福音第九章多次重复瞎子的谈话：「就看见了」(三次 约9:7,11,15, 然后「如今能看见了」(约9:25))，「我不知道」(五次 约9:12,20,21,21,25)。
二．省略(omission)：叙述者常把读者想要知道的情报省略了。瞎子一句「我不知道」，使读者就无法知道瞎子的邻舍到底有否认识耶稣。
三．谈话(dialogue)：通常叙述内有许多交谈话被记述下来。比如瞎子与法利赛人的谈话，耶稣与瞎子的谈话，瞎子与邻舍的谈话，法利赛人与瞎子父母的谈话等等。
四．讽刺(irony)：「莫非你们也要作他的门徒么？」(约9:27)，「难道我们也瞎了眼么？」(约9:40)都是一些讽刺语句。
五．明喻(simile)和隐喻(metaphor)：「趁着白日...黑夜将到就没有人能作工了」这是一个暗喻，指现在有机会就要行神迹，不要等到黑夜／审判的时候来到才事奉神。「我是世上的光」也是一个暗喻指明耶稣的福音将照亮人的内心，使人得救。「我从前是瞎眼的，如今能看见」「难道我们也瞎了眼么」这些语句都是含有特别的属灵意义。瞎眼可指看不见耶稣。
结论：借着最后一个谈话，把这医治过程的目的带出来：难道我们也瞎了眼么？有意指出法利赛人的瞎眼，认不出耶稣是那弥赛亚。
好 牧 人
约 10:1-39
这谈论的起因可以说是接续第九章的叙述而有。法利赛人把瞎子赶出去(9:34)，但是耶稣作为好牧人而收留这瞎子(9:35)。
谈论也拥有多重的主题：「我是好牧人」，「我是羊的门」，耶稣要为羊(门徒)舍命，耶稣会带领「另外的羊」来。这是约翰编写谈论的高明手法：在一个谈论中有多重的主题。
「羊...门」写出当时巴勒斯坦地的牧农情况。羊群是收藏在围有栏干的羊圈内。每个羊圈都有门进入。羊圈也有「看门的」。把神形容为牧人是旧约的用语(诗23:1;80:2;赛40:11;耶31:9)。大卫或大卫式的弥赛亚也被形容为牧人(诗78:70-72;结37:24;迦5:3)。新约也有多处把神/主基督形容为牧人(可6:34;太18:12-14;可14:27;太25:32;来13:20;彼前2:25;5:4)。
「自己的羊」有意说明圈内有些羊不属于耶稣的。耶稣是指犹太人中有些羊(不信主的犹太人)不属于自己；而学者相信「另外有羊」(10:16)是指信主的外邦人。
 可见约翰在此的目的是写给外邦人。
「按著名」耶稣按自己的名呼召那些天父所交托给他的人(6:37,39;17:6,9,24;18:9)。他们也听从他的声音，并跟从他(参3:19-21)。
「别处爬进去...是贼是强盗」不知是指谁？卖主的犹大被指为贼(12:6)；巴拉巴是强盗(18:40)。一般的释经学者认为这是指一些假先知。

「把羊领出来」这一个谈话似乎有意回应民27:17-18的谈话。注译学者认为约翰有意以「弥赛亚的解经法」回应民27:17-18的预言/预表(6:34)。
 耶稣真正实现了民27:17-18所指的。
「就是门」这观念是基督教的用语。天堂是由门进入的(创28:17;诗78:23;约1:51)。这样的观念常出现在新约(太7:7,13;25:10;路13:25;可9:43,45,47)。耶稣是天堂的门也是基督教的特别用语。以下的谈论(约10:11)，说由耶稣这门进入天堂的人要得生命。
「为羊舍命」一个新的观念(约10:15,17;13:37;15:13;约一3:16)。是一个耶稣受死的预言。「是我自己舍的」福音书作者坚持说明耶稣是自己舍命而不是犹太人或罗马王帝取他的命。罗马史说录耶稣是在提比流王帝时被判刑钉十架而死。
第十九至廿一节是这一段的结语，也是下段(22-42)谈论的起因：耶稣到底是谁。他是否是被鬼附的人，或是疯子，或是真先知(9:17)，或是基督。从第七章至第十章，约翰所编辑的资料都是为了要说明耶稣是谁。
10:22-29
接下来的几节(22-29)，约翰再次拿起「羊与好牧人」的谈论指责不信的犹太人。
「修殿节」是犹太人记念(再)献殿的日子(公元前165年)。那是因为罗马大将安提阿哥(Antiochus Epiphanes)在当年亵渎圣殿而需要再献圣殿。是在十二月(冬天)，庆祝长达八天。从前一章知道耶稣的行程是在住棚节(十月)(约7:2,37)。因此耶稣留在耶路撒冷长达两个月。符类福音中从来没有记录耶稣曾逗留耶路撒冷那么长久。
「你若是基督」(参路22:67)相信这是真诚的问题。可见当时的犹太人并不能完全了解耶稣是谁。约翰福音中的弥赛亚仍然是“秘密”的，但也指明他的作为已足够让犹太人认识他是弥赛亚(6:69)。耶稣也直接的回答：把犹太人人当着是不听他话的羊，而把门徒当着是听他话的羊，并且跟从他。
10:30 - 42 

「我与父原为一」通常是指关系上的合一(morally united)。指明耶稣所作所为完全与天父的旨意一样(参约5:19-20)。
「石头...打他」(参可2:7)亵渎神的罪(说僭妄的话或把自己当作神)是被石头打死。犹太拉比亚巴呼(R.Abbahu AD 300)记录说：如果有人向你说，我是神，他是说骗话；如果他说，我是人子，他将在末日后悔；如果他说，我升天，那他虽然说了，但是不会做得到。
「你们的律法」可见约翰是在与犹太教对话。把自己当着是代表基督教。
「我曾说你们是神」引用自诗82:6LXX。一般的解释是指以色列子民(神的子民)领受了律法(承受神道)而被形容为有神性(divine/elohim)。
 这段经文是要办明如果圣经可以这样把人指为神，那耶稣为何不可以呢。
　　最后，约翰记述耶稣回到他出来传道之地 -- 约旦河边 -- 施洗约翰的地方。
拉 撒 路 复 活
(约 11:1-57)
　　拉撒路的复活是第二至第十一章七个神迹中最后一个神迹。
　　让我们把神迹的叙述分为四部份：
一．布景(11:1-6)：有人把消息传给约旦河外的耶稣告诉他说他的朋友拉撒路病了。拉撒路是马大和马利亚的弟弟。马利亚也就是那位用香膏高膏耶稣的女人(12:12:1-8)。从叙述可见耶稣与这家人交情甚深。
二．情节(11:7-37)：等时候到了，耶稣就向门徒建议说到犹太去，也去伯大尼探望拉撒路。耶稣似乎有意拖延时间，等拉撒路死后的第四天，证明拉撒路真正的死了，耶稣才到伯大尼。马大，后来马利亚，出来迎接他。两人与耶稣对谈。耶稣要求去看拉撒路的坟墓。
三．解决的方法(11:38-44)：耶稣吩咐人把坟墓前的石头挪开，向天祈求，然后大声喊叫拉撒路出来。拉撒路出来，还裹着布，耶稣叫他行走。拉撒路真的复活了，后来与耶稣一起吃饭(12:1-2)。
四．意见：作者借着这神迹发挥某些神学意见。相信第二十五节是约翰福音第十一章的神学中心：「复活在我，生命也在我。信我的人，虽然死了也必复活。」这神学目的与较前的记述(约5:25,28-29)一起说明：「死人要听见上帝儿子的声音，听见的人就要活了」，「凡在坟墓里的，都要听见他的声音，就出来」。可能初早期教会一向认为复活是末来的事。但是拉撒路的复活证明复活是“现在的”。
 　 另外，这神迹是为了神的荣耀(11:4)。也考验人的信心(11:26;45)。也因为这浓厚的神学目的而造成这长篇谈话。并且指明生命与复活的权柄皆在耶稣手中(11:25)。
　　作者也有意指出虽然耶稣使拉撒路复活了，但是他本身的死越来越近 -- 祭司长与法利赛聚集在公会要使计谋害耶稣(约11:47,53)。当时犹太人也害怕如果众人继续相信耶稣，会引起罗马官府的注意而藉此机会更严厉的统治犹大地(约11:48)。犹太人甚至在耶路撒冷等候机会捉拿耶稣(约11:57)。
注解：
「白日不是有十二小时么？」当时把日出至日落之间分成十二小时。夜间却分为四更。耶稣在此目的是要告诉人他是世上的光，黑暗／黑夜的势力不能胜过他。他也必须趁着白日来行事。
「睡了」希腊文常用来指死了。耶稣“叫醒”睡了的拉撒路，一方面说明他这世上的光胜过死亡的黑夜，另一面要建立门徒的信心，迎接将来到耶稣身上的死亡。
「末日复活」当时的基督徒及犹太人皆相信末日的复活。
「信我的人，虽然死了...凡活着信我的人，必永远不死」这是一句神学／属灵语句。第一个「死了」是指肉体的死。第二个「不死」是指那与神相连的生命。
「耶稣将要替这一国死」作者目的是指出大祭司该亚法无意间说出耶稣为百姓死吻合了神的旨意。后来的历史见到耶稣的死并不是挽救犹太人，因为在主后70年耶路撒冷终被罗马大军毁灭。耶稣的死真正是要使犹太人及外邦人与神和好并且得赎。
约翰福音中的 「我是」
「我是」(EGO EIMI)可以说是约翰福音的独特用语。大约可分成两类：
一. 独立性用法(without predicate)：
    约4:26(就是);6:20(是我);8:24(我是),28(我是);13:19(我是);18:5(我就是),6(我就是),8(我就是)。
二. 带述语性用法(with predicate)：
    约6:35,(41,48,51)：我是生命的粮。
    约8:12,(18,23)：我是世界的光。
    约10:7,9：我是羊的门。
    约10:11,14：我是好牧人。
    约11:25：我是复活/我是生命。
    约14:6：我是道路、真理、生命。
    约15:1,5：我是葡萄树。
背景：学者对约翰这独特的神学用语的背景有以下发现：
一. 旧约：在旧约「我是」(ana hu/ego eimi)是指神的启示。
    出3:6「我是你父亲的上帝」。
    出3:14「我是自有永有的」(我是我所是的)。
    出20:2「我是耶和华你的神」。
    赛51:12「我是，我是安慰你们的」。
    箴8「我」多次的被智慧用来自称。这希伯来文的ANI在七十士译本中被译为EGO EIMI。
二. 新约：「我」(是)(ego)也常在符类福音书中出现：
    太5:22,28,32,34,39,44 「只是我告诉你们」。
　　可9:25 「我吩咐你」。
圣经以外的背景：　
三. 希腊“爱示”(Isis)神教文件中常出现“启示式”的「我是」。
　　一般上，学者们认为旧约是「我是」这用词的真正背景。
「我是」在约翰福音中的用法。
一. 我是生命的粮(约6:35,(41,48,51)
在文本中，这生命的粮是与旧约摩西所赐的吗哪作比较，目的是指新约耶稣所赐“生命”的粮比在旧约以色列人从摩西所得到只能维持生命的吗哪更好，也具有永恒的价值。「吃吗哪的人还是死了」(约6:48,58)，因此「要为那存到永生的食物劳力」(约6:27)。接下来，我们发现约翰的目的还没完结。他继续以这生命的粮的观念与吃肉喝血的观念连串起来，似乎要藉此带出更深的隐喻。「吃我肉喝我血的人有永生」(约6:54)。然后说明这可吃可喝的肉与血是「从天上降下来的」(约6:58)。虽然我们不能肯定耶稣当时是否有意提出这是圣餐的意义，但是后来的人却以此来理解圣餐的神学意义。如果是这样，可见圣餐的意义可溯源至旧约的吗哪，或说这吗哪是新约圣餐的一个“预表”。
 　「我是」生命的粮，按神学角度来看不只是指耶稣所带来的粮食，而是特别指耶稣就是那生命的粮。
二. 我是世界的光(约8:12,(18,23);9:5)
相信这谈论是接续耶稣医治瞎子后所发出(约9:5)。似乎有意比较黑暗与光明。这主题一直是约翰福音的重点：「这生命就是光。光照在黑暗里，黑暗却不接受光。」(约1:4)这谈论是有意指明一班法利赛人还比不上一位瞎子看得见光(耶稣)是谁。不过，耶稣是世界的光也常与见证牵连在一起。这观念早就被作者提出：「光...乃是要为光作见证」(约1:8)。耶稣也藉此说明他有天父为他作见证。
三. 我是羊的门(约10:7,9)我是好牧人(约10:11,14)
这两个是相连的观念。这谈论也是接续耶稣收容瞎子后的谈话。目的要说明犹太人把瞎子「赶出去」而耶稣是好牧人收容瞎子。配合着这好牧人的谈论就是耶稣是羊的门。可是这谈论的目的并不止这些。借着耶稣是羊的门谈论，有意比较说明「贼与强盗」(指当时一些假先知)并不是从正门而入。而也只有从正门而入的人才可以得救得生命。另外，好牧人是为羊「舍命的牧人」 。当然，当时的牧人却不需要为羊舍命的。这里的目的是要指明耶稣为他的羊(包括所有的信徒=另外有羊))舍命并且被钉在十字架上。
四. 我是复活/我是生命(约11:25)
这是耶稣使拉撒路后的谈话。目的是要说明「复活在我，生命也在我...凡信我的人，必永远不死」(约11:25)。这谈话另有深一层的意义。它是回答马大的说话：「在末世信徒会复活」马大的意思是指那末来的复活。但是耶稣的案答并不只是如此，也要说明复活是“现在”就可以尝到及看得见的，而这现在的「复活」/「永远不死」是借着「信」耶稣而成就。可见约翰有意衬托出这“现在得永生”的神学。
五. 我是道路、真理、生命(约14:6)
这段的谈话是因为多马不明白耶稣说他要离开门徒而起。门徒不知道耶稣要去的地方的道路是怎样走。借着这疑问，耶稣提出他就是那个道路。所去的地方是天父那里。同时也说明这道路也是通向真理与生命之路。
六. 我是葡萄树(约15:1,5)
这是一个比喻式的谈论。耶稣是葡萄树，门徒是枝子。天父是栽种的人。栽种的天父会把不结果子的枝子剪去，而让结果子的枝将会结更多的果子。整个谈论的目的是要门徒常“连接”于树上，这等于「我在你里面」(在主里)。接着，也说明「遵守我的命令」就是在主里。这里一方面是要求门徒遵守主的教导，另一方面也要指出不遵守或不结果子的门徒要受到审判：「仍在火里烧了」。
约翰福音与「我是」
　　学者们各持意见不能肯定到底约翰福音中的「我是」是否源于耶稣或是约翰的独特神学用词。略有三个意见：
一. 不是源于耶稣。
斯那根保(Schnackenburg)认为「我是」这一类延展出来的语句，不应直接溯源于耶稣，而是出现在教会教导与宣教发展的时期。目的是向信徒表明耶稣是谁，以及衪为何来到世上。

二. 源于耶稣。
史涛弗(E. Stauffer)认为至少也有一些「我是」的语句，可追溯至耶稣自己。他写道：「无可置疑，这些「神启套语」(theophanic formula)可以溯源自耶稣本身。我们虽然不能按自己的意见，说耶稣讲了所有关乎衪自己的「神启套语，...但我们可以确信ani hu这个「神启套语」在耶稣自我启示中极其重要。」

三. 是耶稣的用语，也在教会中发展成形。(综合看法)
柏雷曼(R. E. Brown)注意到一件事：耶稣在水面上走，门徒从船上看见衪时，衪说「ego eimi」(可6:50;约6:20)。柏雷曼也留意到符类福音有些地方也使用了「我是」的独立字眼，显明了启示的方式(可14:62;路24:39)。柏雷曼结论说：「如同符类福音的传统，约翰的「我是」独立的语法，也当归因于耶稣的精心之作。再者，与其说约翰神学是无中生有的首创，不如说它收集了早期教会传统中，有确据的一些主题。」

四. 已编修过的教会中的信仰告白。
范德立(D. G. Vanderlip)探讨以上各学者的意见后，作下这样的结论：「透过带述语的「我是」语句，呈现在我们眼前的是早期教会的信仰告白。这些信仰的确认说明了当时基督徒所经验到的是怎样的一位耶稣，虽然与耶稣亲口的用语有些不同，但是这些带述语的「我是」语句仍然是真实的，并且准确地解释了耶稣的身份及其本义。」

对以上的各种意见，我们可说是无可适从。如果按约翰福音的内容是属于神学性的，或也是为初早期教会的信徒而写，那这些那么独特的神学用语可以说是约翰所注重的。也因此与符类福音所注重的不相同。我们当然不会否认这用语源是由耶稣开始。
耶 稣 受 膏
         

             (约12:1-8;可14:3-9;太26:6-13;路7:36-50)
　　这事件的主要目的是说明稣临死前受膏抹，因为是「逾越节前的六日」，耶稣就在逾越节前一日被钉十字架。马太、马可及约翰皆记录这事发生在伯大尼，位于耶路撒冷东边橄榄山下。相信耶稣当时是每天从伯大尼马大马利亚之住家出入耶路撒冷。
经文比较：
马可(可14:3-9)：逾越节前、在伯大尼、长大痲疯者西门的家里、有一个女人(没有名字)、三十两银子、有几个人心里不喜悦、她是为我安葬的事、传福音要述说这女人所作所为。
马太(太26:6-13)：逾越节前、在伯大尼、长大痲疯者西门的家里、有一个女人(没有名字)、三十两银子、门徒看见很不喜悦、她是为我安葬之事、传福音要述说这女人所作所为。
路加(路7:36-50)：有一个法利赛人(名叫西门)、一个有罪的女人、用香膏抹主的脚(不是头)、法利赛人心里不喜悦、讲两个债户的比喻、罪多赦免也多。
约翰(约12:1-8)：逾越节前六日、在伯大尼、有人家的筵席、那女人是马利亚、抹耶稣的脚、三十两银子、犹大这门徒不喜悦、与出卖耶稣的犹大行为比较。(马利亚曾是伯大尼有姐姐马大和兄弟拉撒路的马利亚(约11:1))。
　　相信路加的记述是另外一事件，应该分开来看。相信路加的法利赛人西门家里和马太长大痲疯者西间为同名不同人。不能接受说是路加弄错了的编修资料。马可、马太当然是属于同一件事，如果把约翰的「有人家」等于马太或马可的「长大痲疯者西门的家」，那约翰的记录就可以和马太或马可相同，马大马利亚是在西门家吃这筳席。  

约翰、马太及马可的事件都是发生在逾越节前。马可及马太的「逾越节前两天」只是说明犹太人在这一日已忍不住要害耶稣，并不是指受膏之事发生在当日。约翰对这件事另有不同的看见：马利亚的行为不只是要为耶稣膏抹，并且要表达出她的牺牲行为如何伟大，远超过犹大卖主的行为。约翰提出这女人的名字，可见约翰与马大及马利亚的相熟。约翰特别提出犹大的谈话，又指责犹大「是个贼」，有意比较马利亚与犹大的行为。
　　路加最大的分别是在时间地点、法利赛人的反应和有罪的女人。虽然路加没有指明地点，但是这件事却发生在耶稣早期的工作中，相信是在加利利一带。路加的目的也与其他三卷福音书不相同；路加是要以这有罪的女人对主的爱与法利赛人对主的爱相比。
「三十两银子」等于一年一位工人的工资。也等于一位女人积储多年出嫁时所需用的所有香料。
「甚么地方传福音，也要述说这女人所作的」约翰没有这语句，只出现在马太和马可。如果按约翰的记录，他特别提出马利亚和犹大的行为，这让我们清楚知道是指这行为所带来对主的“牺牲／奉献精神”。当然，我们也看见马利亚对主耶稣的爱及对主耶稣所预言自己的死的信心。
耶稣进耶路撒冷
(约12:12-50;可11:1-11;太21:1-11;路19:28-38)
　　按照符类福音的记载，耶稣留在耶路撒冷似乎只有一个星期的时间；那时正是逾越节前的一个星期。这时有许多犹太人上到京城来过新年。约翰福音也有记录耶稣进耶路撒冷这件事情。我们发现各福音书作者似乎从不同的角度去看这件事。约翰(约12:15)与马太(太21:5)有意要指明这是印证旧约所说的弥赛亚王骑着驴驹进耶路撒冷(亚9:9)。马可却指明耶稣特别的安排寻找驴驹，而约翰却说是因为众人拿着棕树枝高喊和撒那，后来耶稣「得」了驴驹才骑上进城去。
　　约翰福音比较注重耶稣在耶路撒冷的工作，因此看起来耶稣似乎不只是留在耶路撒冷一个星期，也多次上耶路撒冷去。耶稣进耶路撒冷的目的也明显；就是耶稣是以色列的王，他所受的迎接仪式正配合他的身份。当然，约翰也附加了一个谈论，就是当时门徒并不完全理解这件事的意义(约12:16)。
在还没有叙述耶稣离别的谈话和受难的事之前，约翰加插了多个谈话(希腊人求见耶稣和耶稣为门徒洗脚)和一个工作的总结讨论。
「耶稣得了一个驴驹」约翰没有像符类福音般记述耶稣如何借着预知的能力得到这匹驴驹。相信耶稣医治拉撒路的能力(12:9-11)已足够说明耶稣这样的能力。
「驴驹」在原文是指一匹幼驴子(参亚9:9)。
「拿着棕树枝...和散那...以列色王」王下9:13说明这是迎接王的仪式。「和散那」(原意是至高神拯救)按诗118:25是「求神拯救」的意思。住棚节犹太人在崇拜赞美时，手上会拿着棕枝喊「和散那」 或这样欢迎来到耶路撒冷过节的人。约翰没有记述当时的人也有用衣服铺在地上欢迎耶稣走过。
接下来约翰引用诗118:26。明显的，使徒们也认为这是一个“弥赛亚的诗篇”，这里有意说明耶稣就是那「弥赛亚」(路2:13,20)。约翰还特别引用亚9:9指明耶稣是那要来的以色列王。
「等到耶稣得了荣耀以后」相信这是指耶稣基督复活升天以后。
　　总而言之，这几个旧约经文一起被引用目的是要指明耶稣就是旧约所预言的弥赛亚。不管门徒是否立刻明白这意义，或是「这些事门徒起先不明白，等到耶稣得了荣耀以后，才想起这话是指着他写的，并且众人果然向他这样行了」(约12:16)。马太却说「合城都惊动了」(太21:10)。这样的事，也引起犹太人的惧怕(路19:39)，因为这样可能引起罗马官府的注意。另外法利赛人甚至惧怕耶稣的名声盖过他们(约12:19)。耶稣的回答却是独特的，「石头必要呼叫起来」也就是说不可能禁止人们这样作。
　　相信在当时各人的脑海里是盼望这荣耀的「弥赛亚」要来把他们从罗马的统治下拯救出来。以上三个的旧约的引用极容易被人误解认为这「弥赛亚」是一位政治性人物。但是从另一个角度来看，亚9:9也提到这一位骑驴进耶路撒冷的王是「谦谦和和的...向列国讲和平」的王。可见当时的犹太人是因为长久受统治而只顾着盼望那政治性的弥赛亚。
外邦人求见耶稣的谈话(约12:20-26)
　　当时有一些外邦希利尼人到耶路撒冷过节，见耶稣受众人的拥戴，就借着门徒求见耶稣。                           
「上来过节...希利尼人」这些都是当时犹太教的“门外进教者”(Proselytes of the Gate)，即是接受犹太教的希腊人。他们可以在圣殿的外邦人院敬拜上帝。如哥尼流(徒10:1)或是埃提阿伯的太监(徒8:27)。当时的法利赛常严励的要求这些外邦犹太教徒遵守律法和传统。
「腓力」也就是耶稣所召的门徒(约1:44)。相信他会讲希腊话而这些希利尼人找他要求见耶稣。另外一点，也看见约翰似乎有意表达耶稣早在耶路撒冷时已向外邦人传福音。
「一粒麦子不落在地里死了」说明耶稣的死，也就是「人子得荣耀的时候」，将带给这世界许多的生命。而爱自己生命的人(那些不肯跟从与服事主的(约12:26))便会失去生命，也失去神的尊重。
耶稣的祷告和预言受害(约12:27-36)
　　相信这是耶稣个人的祷告。
「救我脱离这时候，但我原是为这时候来的」约翰没有记录耶稣在客西马园的祷告，可是这个祷告的内容可以相比客西马园的祷告(可14:36)。再次见到耶稣在受难前那人性的挣扎。可14:37以「杯」的观念来表达耶稣所将遇到的苦难；可是耶稣却是愿意顺服神的旨意。这里约翰表达耶稣的顺服是愿神得荣耀。
「这声音不是为我」当时天上发出声音。耶稣直接表明这声音是为当时的人。
接着耶稣也说明他的死的意义：(一) 叫世人受审判(不信的原故)；(二) 叫这「世界的王」被赶走(指撒旦拦阻耶稣上十架失败了)；(三) 叫万人归衪(使万人得救)。
「基督是永存的」弥赛亚是永存的是旧约的教导(诗89:36;110:4;赛9:7;但7:14)。当时的人却误会／不理解耶稣说「死」的含意。
「信从这光...光明之子」耶稣是这世界之光是约翰的主题(约1:5,7-9;8:12;9:5)。「光明之子」也是新约的观念(路16:8;弗5:8)。
耶稣传道的结语(约12:37-50)
「应验以赛亚先知的话...」新约多次引用这以赛亚的预言来形容当时的犹太人如何接受耶稣的传道(赛6:10;可4:12;太13;14;罗11:8)。目的是说明当时的犹太人，就如以赛亚时期的以色列人，虽然有许多清楚的指示或是神迹(约12:37)，还是不接受主耶稣。
「官长中有好些信他的」相信当时在耶路撒冷有一些公会成员相信耶稣，但是害怕犹太人社会的压力而不敢公开承认。
耶稣的宣言(约12:44-50)：这宣言(proclaimation)可分为六点：

(一) 相信耶稣亦即相信神。
(二) 看见耶稣等于看见神。
(三) 耶稣是光，信者住在光内，并得永生。
(四) 不信者定了自己的罪。
(五) 不信者在末日受审判。
(六) 不信者应无法推诿神话语的真实。
最后的晚上
(约13:1-38; 太26-28;可14-16;路22-24)
　　四卷福音书皆详细记录耶稣最后一个晚餐上的谈话，可是约翰没有记录耶稣设立晚餐，但是却记录了耶稣长篇的离别谈话。
约13:1-3,21-38：耶稣预言被卖
　　福音书作者都有意指明耶稣是在逾越节前受难受死。也预言犹太要出卖衪。
「吃晚饭的时候」逾越节的筵席是在星期四晚，是除酵节的第一天。接下来就是七天长的除酵节。第一天有献祭(可14:12), 这整个星期叫逾越节的星期(路2:41;22:1,7;徒12:3-4)。彼得和约翰被派去准备这筵席(路22:8)。筵席的地点没有指明；圣经学者一致认为是耶路撒冷中一位爱主的人家里，相信是马利亚或马可的母亲的家中，也是后来门徒常聚集的大楼(徒1:6;路22:12)。约翰没有借着这晚餐表达圣餐的意义。
「你们中间有一个人要卖我了」耶稣预言有人会出卖他；各人却在猜测是指谁。约翰指出耶稣曾清楚把醮了醋的饼来指出是犹大(约13:26)。符类福音没有这直接的说明，是后来耶稣曾指出是犹太(太26:25)。不过其他的门徒不领会这指责(约13:28-29)。「撒旦就入了他的心」约13:2,27指明是魔鬼/撒旦进入犹大而致使他出卖耶稣。
「你要作的快作罢」不能肯定它的意思，有三个可能性的解释：(一)指犹大出卖主的行径；(二)指犹大受门徒所托去购买过逾越节的用品，因为他是管钱囊的；(三)指犹大替门徒做点赒济人的事，这是敬虔犹太人在过节时的习惯。
    约翰也没有在此谈论耶稣曾预言彼得将三次不认他。
「我赐给你们一条新命令」。「新」不是说以前从没有这样的吩咐，而是指在新时代必须特别注重这彼此相爱的命令(利19:18,34)。
耶稣为门徒洗脚(约13:5-20)
　　耶稣以身作则，教导门徒彼此谦卑服事。相信耶稣这样作是因为当晚门徒曾争论谁为大(路22:24-34)。
「洗门徒的脚」根据犹太人的风俗，洗脚是家仆的责任，在大门口那里进行。相信耶稣如此行是因为要门徒接受衪是一位愿意谦卑来服事人的主。耶稣这样的行动引起门徒不同的反应。
「无份」彼得的反应导到致耶稣如此的回答。无份是指彼得如果不能接受彼此服事的行动，那就不能与主一般成为众人的仆人。彼得甚至说：「不但我的脚，连手和头也要洗」。巴勒特(Barrett)说这是彼得贪心希望耶稣更进一步服事他(442页)。
「凡洗过澡的人...全身就干净了...」这是一个隐喻词句。对这谈话有两种解释：一. 说洗过澡是指得救，因此是属主的人(全身干净)，不需要再洗(指救恩方面)。一般的解释认为「洗澡」是指救恩，而「洗脚」是指圣洁的生活或是事奉。二. 洗澡是领受神的话语，就被洁净了，就如约15:3所指(Barrett，442页)。
「你们不都是干净的」暗示有人要出卖耶稣。
耶稣离别的谈话
(约 14:1 - 17:26 )
　　耶稣知道他的死期已将临到，把「最后」要说的话说清楚。在这离别的谈话中，目的是要安慰已跟从了他许久的门徒，说明他的离去是对他们有好处的。耶稣的离去并不是说就此和门徒隔绝；门徒会继续的与耶稣在一起，但是衪却以另外一个形式和他们在一起 - 圣灵保惠师必会与他们在一起。
　　可以肯定这一篇谈话是接续第十三章在那施圣餐的房子里所说。符类福音专注记录耶稣所施的晚餐，并没有记录这次离别的谈话。
　　第十四至十七章的谈话是回答彼得的问题：主往那里去？(约13:36)。耶稣的回答可分为以下的段落：
14:1-11     往父那里去。
14:12-14    门徒将继续耶稣的工作。
14:15-17    保惠师会帮助他们。
14:18-24    父与子都要住在他们里面。
14:25-31    说这番话是要使们徒不胆怯。
　　第十五章是要回答13:35，说明怎样「彼此相爱」的意思。借着：
15:1-17     葡萄树和枝子的比喻。
15:18-16:15 这样作见证甚至受到逼迫。
16:16-33 　 是要回答13:33所说的「等不多时的时候」。
　　第十七章是耶稣分离的祷告。是要回答13:31所说人子要得荣耀的事。注意这几章中有三段耶稣对保惠师的谈论：14:16-17，26；15:26；16:5-15。
约14:1-11
「心里不要忧愁」是因为门徒已知道耶稣就将快离开他们。耶稣的回答是要求门徒对他和父有「信」心。「信」(“信靠”believe in)是约翰常用的字眼(约1:12)，意思是信靠。这里是指信靠耶稣与父上帝的关系，并衪儿子的工作。
「父的家里，有许多住处．．．」指天堂。当时犹太人认为天堂就是上帝的住家，有许多的房子。(约2:16 也指明圣殿也是上帝的住家)。
「就必再来」也可见耶稣预言他的再来是因为他的离去。「接去」可指末世基督再来时的情况。
「那条道路．．．我就是道路．．．」耶稣申明他就是那「道路」。可见「道路」在这里是指去天堂的方法/途径。耶稣到天堂的方法是因着他的顺服以致于死和复活。因此，门徒也要如此走这条「道路」才可以到天堂去。
「真理，生命」相信耶稣是上帝所差派的儿子，就是这真理。因着相信和接纳耶稣基督因此与上帝有亲密的关系，这关系不会因死亡而停止，就是生命。真理和生命是约翰福音书的重要观念(生命，在第一至十二章出现32次，在十三至廿一章4次; 真理，在第一至十二章出现13次，在十三至廿一章有12次)。约10:1有「我是门」，太7:13有进入「窄门」得生命。
「没有人能到．．．」由此可见基督教的独一性和排他性。历来教会坚持耶稣基督这样说而把所的宗教排斥于外。
约14:8-11：
「腓力」(约1:43;6:6;12:21)他的要求(信心的要求)是要「看见」才「知足」。耶稣的回答指明他的一生就是父上帝的启示；没有其他的方式可以更完整的得到这样的启示。这样的启示的基础是在于耶稣「在父里面，父在我[耶稣]里面」。
腓力这位使徒曾多次出现在这福音书，耶稣曾试验他的信心(约6:6)。
约14:12-14：
特别提起门徒的事奉工作。「更大的事」并不是指更好，而是指所达到的范围更广阔，有意说明在各地建教会的事奉。门徒的事奉是因为耶稣要往父那里去。耶稣也有意指出门徒的事奉是要奉耶稣的名来祷告支持。当然门徒是向父上帝祈求。
约14:15-17：
「保惠师」(Paraclete)，原意是「在旁指导的」。这保惠师也是「真理的灵」(约15:26;16:13;约一4:6)。一般上，这字有两个用法：一. 劝勉的意思：含有先知的劝勉的意义(徒2:40;林前14:3)。二. 安慰的意思(赛40:1;太5:4;路2:25)。
这圣灵是「不[可]见」的，但可以「认识」，也「住」在人里面。
「世人」或「世界」，指不信的/抵档神的世界，这些人不能接受这圣灵。
约14:18-24 ：
「世人不再见我」是耶稣被钉埋葬。「你们却看见我」是指耶稣的复活和显现给门徒。约14:20说明了圣父，圣子，和门徒之间的密切关系：以住在各人心里的形式出现。可见这样的形式要有圣灵(灵体)的形状来达到。
「命令」(见约13:34)遵守耶稣的命令的人才算是爱耶稣的人。同样的，父和耶稣也爱这样的人。
「犹大」只在路6:16;徒1:13中出现。马太和马可却以达太(可3:18;太10:3)这名字来称呼。
「为什么向我们显现」相信是指「同住」的显现，并不是复活身体的显现。
约14:25-31
「这些话对你们说」(约15:11;16:1,25,33)当然是指最后一个晚餐时所说耶稣要受难与复活的事。保惠师或圣灵的工作是「指教...想起我对你门所说的一切话」，是指这圣灵帮助门徒去理解耶稣生前所说的话的意义。
「我留下平安」犹太人离别时都互祝说平安(Shalom)。这「平安」不是世界的人所可以赐的。相信是指保惠师的安慰。
「还要到你们这里来」指耶稣的复活或是指耶稣在末日的到来。相信是指后者。
「父是比我大」并不因此说耶稣基督是一位“小/次等”的神；而是在工作上的比较指耶稣要被差派来完成父的旨意。
「世界的王」是指撒旦。「毫无所有」原文是没有控制的力量。
约15:1-17 葡萄树与枝子的比喻。
这比喻多少与保罗在罗马书11:17-24所描述的一样。旧约背景有赛5:1-5。旧约中有多处提起说以色列是葡萄树。或者说，从这比喻中，我们见到耶稣所说的「彼此相爱」的教导在此显明：就如枝子和树一样。
「我是」如约6:35;10:7,11;14:6, 耶稣以比喻中的主要征象来代表自己。也把父上帝比喻为「栽种的人」。比喻目的是说明栽种的人是有权柄或也懂得把不好的枝子去掉，把好的枝留住，以致有更多的果子得收获。
「已经干净了」很明显的，是神的「道」作了这洁净(修理人心)的工作。
　　结果子的条件也提出来：就是枝子要连与树上，也就是说门徒要在耶稣里面。
在约15:7，更加的指明何谓是常在耶稣里面：就是耶稣的「话常在你们[门徒]」里面。(参约14:11,20,23)
「扔在火里烧」不可说是受永远的审判，而只是说明枝子无用处，被当材烧。
约15:9，比喻的谈论也在此停止，而继续以「爱」来接续约15:4的讨论。在耶稣的「爱」里，就是遵守耶稣的「命令」(诫命约13:34)。(参约14:15,21)
「这些事」是耶稣受难与复活的事(约14:25;16:1,4,7,12,25)。
「喜乐」是因为耶稣的复活(约16:20-22)。
「为朋友舍命」在当时被认为最伟大的爱的表现，也证明舍命的那个人才是真朋友。(保罗曾经提起说耶稣为罪人舍命比这行为更大，罗5:7)。要成为耶稣的真正朋友就是遵守他的诫命。既为朋友就不是仆人。真朋友也真知道或「已经都告诉」别人来分享。
「是我拣选了你们」说明可以作为耶稣的朋友是完全出于耶稣自己的拣选。
约15:18-27：门徒与世人的关系
说明门徒要受到逼迫。门徒也要继续耶稣的工作(作见证)。符类福音相似的谈论有太10:17-42: 关于受差遣和受到逼迫的事。
门徒被世人憎「恨」的原因是因为他们不属于这世界。不属于这世界是因为门徒已被耶稣从世界里拣选/分别出来了。
「仆人不能大于主人」的意思是说门徒也不能避免主人所遭受的事(太10:24)。
「因我的名」而受逼迫。也就是他们不认识这「名」的意义。有许多记录证明初早期教会的信徒是因「耶稣的名」而遭受到逼迫。耶稣「行的事」也是父上帝的工作。世人也看见这些事是神迹，但却不接纳，甚至「也恨恶了」。然后引用旧约的话来支持这样的逼迫。引用不知来自那里，最接近的经文是诗35:19;69:4。
　　门徒就是要在这样的世界处境中来作见证，但是却有真理的圣灵来帮助他们作见证。
约15:26-27 清楚说明「保惠师」就是「真理的圣灵」(约16:13)。
约16:1-4a「我将这些事告欣」(约14:25)是指约15:20所说逼迫的事。门徒受逼迫的原因也曾经在约15:21-25解释。受逼迫的结果在这里也指出来：跌倒、赶出会堂、杀害你们。
「赶出会堂」就是与被本族的人赶出宗会，或继绝关系，是当时犹太人中在伦理道德方面最严重的审判。另一方面，犹太人这样作认为是在事奉神。耶稣也再次讲明门徒受逼迫的原因。
约16:4b-15 保惠师的工作
「这些事」当然是指约16:1-2所说跌倒，赶出会堂，杀你们。
「现今我往...」可见这一番说的起因是因为耶稣要离开他们到父那里去。
「我若去就差他来」从积极的角度来看，耶稣离去而差派圣灵来是「有益的」。从另一个角度来看，并不是说耶稣不离去圣灵就不会来，只是说如果耶稣不离去，圣灵不会完全的来到门徒身上。
「他既来了」是指圣灵来到门徒当中。
「为罪, 为义,为审判」这三个观念都是指同一件事：为罪是使人知觉有罪或是因为不信耶稣，为义是因为被判为无罪或说耶稣往父那里去完成了救赎罪人的工作，为审判是因为罪人都要受审判或说撒旦(世界的王，代表罪首)要受审判。这是保惠师的第一个工作。
第二个圣灵的工作是引导门徒明白真理。圣灵在这里被称为「真理的灵」，是因为他的工作而这样称呼。可见圣灵会代替耶稣的工作来引导门徒「进入真理」。当然，圣灵也如耶稣一般是「把他所听见的」或所知道的事，从父上帝那里交给耶稣的，告诉门徒。(参约8:26-28,38,40,42;12:49;14:10)。圣灵引导人的事可参考诗25:5;143:10。
「将来的事」是指末世的事。圣灵还要来荣耀耶稣；也就是耶稣基督所作的工作。
约16:16-24
把忧愁变喜乐「等不多时」忽然间，耶稣换了话题。但是详细的看上下文，在约14:19;16:5-6可有提起这样的事。是指耶稣将要受死。
「再等不多时」应该是指耶稣将要复活。(参约14:19) 因此，门徒会忧愁，就如一位妇人在生产前，原因是耶稣会被钉在十架上。那时「世人倒要喜乐」。当耶稣复活时这些忧愁立刻会变为喜乐。这喜乐是永远的，也没有人可以夺去。
「到那日」(约14:20)，是指耶稣复活的时间，也是末世成立及开始的日子。
「因耶稣的名」可见在末世门徒要奉耶稣的名来向神祷告祈求。「就必得着」是因为门徒与耶稣的关系。
门徒们的「喜乐」也因为祷告祈求而得着更加满足。当然，是奉耶稣的名才可以得着，这也证实了复活的耶稣(喜乐的来源)是真的。
约16:25-33「用比喻」和「明明」对比，说明比喻是比较是不明显的教导。
「我并不对你们说，我要为你们祈求」为了清楚说明耶稣并不是一位代求人或中间人，而是说门徒的祷告是直接进到父上帝那里，因为耶稣在父里面。(参约12:11-14)门徒可以直接到父面前是因为父本身爱他们。这爱的基础是门徒爱耶稣也信耶稣。
约16:29 指明门徒忽然领悟了耶稣的谈话，或是明白了耶稣这整个晚上的谈话。
「知道...因此我们信」可见这两件事之密切关系：信心是因知道(认识信靠)耶稣而来。
「时候将到」是指耶稣受难的时间到了，也就是被捉去的时间就来到。
「你们要分散」是引用亚13:7，说明牧人被击打的时候，羊就分散(参太26:31;可14:27)。这证明门徒这样作使到耶稣独自一人去完成神的旨意。
离别的祷告 (约17:1-26)
　　根据符类福音书，耶稣与门徒到客西马尼去祷告(路22:39;太26:36;可14:32)。这在约翰福音书中「离别的祷告」却放在耶稣去客西马尼园之前。这祷告有以下的形式：
　　　　
(一) 为神旨意的成全来祷告(约17:1-5)。
　　　　
(二) 为门徒祷告，以致他们得保守并继续耶稣的工作(约17:6-19)。
　　　  
(三) 为教会的合一祷告(约17:20-26)。
　　因这祷告像一种“代祷”式的祷告(intercession)，因此也被称为“大祭司式的祷告”(Highpriestly Prayer)。
约17:1-5：
「耶稣说了这些话」是整个在最后晚餐时的谈话。
「举目望天」是犹太人祷告的动作和态度。
「时候到了」(约12:23,27;13:1;16:32)是指上帝旨意成就的时间(或说耶稣得荣耀的时间)，耶稣作这祷告是多么的迫切。可见耶稣得荣耀(被钉十架)也是父上帝得荣耀。
「赐给他」提出来将发生的事不只是关于耶稣一个人，而是关系到整个人类的救赎工作。
「永生」是约翰常用来代替「神的国」的用词(约3:3,15)。这永生是由「认识你独一的真神，并且认识你所差来的耶稣基督」。对犹太人来说，「认识」含有信靠的意思，并不像希腊人所指知识上的认识。约17:25 再次提起这样的认识。
「荣耀你...你所托付我的事，我已成全了」可见耶稣被差来的工作有两方面：他在地上的传道工作，和以死来荣耀上帝。
「世界以先」引用箴8:23。约17:24 说明圣父和圣子的先存性。
约17:6-19：
耶稣说出他所受托付的事是什么；要将父的名显明给他们，并遵守上帝的道。「遵守神的道」也是成为门徒的记号。
「不为世人祈求」并不是说耶稣不关心世界上的其他人，而是祷告是特别为这一班门徒得蒙保守来祈求；都是因为「从今以后，我不在世上，他们却在世上」。可见们徒要负起耶稣在地上的工作，耶稣也为着们徒所要遭遇到的危险来祷告。
「因我的名保守他们」对犹太人或基督徒来说，神的名或主耶稣的名就是权威和力量。
「灭亡之子」有两个解释：一．相信是指撒旦(帖后2:3)。二．相信是指犹大，因为他出卖耶稣的行为。对其他的门徒，约翰以一个对比来形容他们不会灭亡或失去，这也应验了诗41:9的预言。
「世界又恨他们」对约翰来说，「世界」多是指不认识神的人群，见约1:9-11;约一4:5，因为世界是属于「那恶者」的(约一2:14-15)。
「成圣」就是圣洁。成圣是以真理来达成，换句话说，就是借着神的道。
「差他们」说明门徒要继续耶稣所受差派的工作。
「自己分别为圣」在旧约是指一个人作洁净礼(出19:22)。这里指耶稣自己献上为洁净人的罪的祭。
约17:20-26：这一段是为信徒或教会的合一而祷告。
「因他们的话信我的人」清楚指明门徒要把耶稣的信息传开，也带领许多人信。更重要的是这些信徒之间的合一。
接下来几节，耶稣指出那合一的基础：教会的合一要反映耶稣和父上帝之间的合一。这方法是：父在耶稣里面，耶稣在父里面，门徒要在耶稣里面，耶稣也要在门徒里面。(参约14:20) 但是要维持这合一的方法却是「使你所爱我的爱在他们里面」(第26节)。
「叫世人可以信」(参约13:35)说明合一不只可以引人信主，也说明一个分裂的教会会使世人不相信耶稣。
结论：这谈话是耶稣在最后一个晚上与门徒的讲话。也只有约翰记录下来。见到约翰所收集的资料是要表明耶稣将要离开门徒，但是衪要回来，不是以一个人子的身份回来(像马可福音所表达的)，而是以灵的(保惠师)的身份立刻回来与门徒同在。再次的说明约翰有意指教当时的信徒他们有圣灵同在的。
受难与复活
约 18-20;太26-28; 可14-16; 路22-24
　　四卷福音书都有详细记录耶稣的受难与复活的事迹, 可见耶稣的受难与复活的事是福音书中极重要的记录。约翰福音也在这记述上与马可最相似。
耶稣被捕 (约 18:1-18)
　　在最后一个晚餐与谈话以后，耶稣与门徒就到一个园子：汲沦溪。相信是在耶路撒冷的东面，橄榄山下，一个耶稣与门徒常去的地方。犹大因此知道这地方。符类福音告诉我们这园子叫客西马尼园。
　　约翰福音没有记录耶稣行最后一个晚餐之礼。也没有记录耶稣在这园子里的祷告。反而有一长篇的离别谈话和祷告。
　　约翰在第十三章有预言犹大要出卖他(约13:21-30)。却没有说明是如何出卖耶稣。符类福音却有详细的记述(太26:14-16;可14:10-11;路22:3-6)。加略人犹大是与官府勾结出卖耶稣。是为了钱财而出卖耶稣。价钱是三十块钱。这是买赎一个奴隶的钱银(出21:32)。这三十块钱也曾经被预言说明是要出卖那"牧人"的价钱(亚11:12)。后来，犹大也以这笔钱来埋葬自己(徒1:16-20)。
    约翰只是间接的提起耶稣走向客西马尼园路上与门徒的谈话(约13:36-38;太26:31-46;可14:27-42;路22:31-46)。在此，耶稣曾预言彼得三次不认他。指明在鸡叫以先，彼得会三次不认耶稣。在符类福音，耶稣也预言门徒会离开他。这要应验亚13:7的预言，说当牧人(弥赛亚)被击打时，羊群就分散。耶稣也预言他要在复活并且先往加利利去(太26:32;28:7)。
出卖耶稣的犹大跟一大班人就来到园子里；有罗马兵丁(约18;3)和圣殿的守卫(路22:52)，由祭司长和长老带领着，也带着剑和刀来(太26:47;可14:43)，灯与火把(约18:3)。约翰说明耶稣知道这将会来临的一切事(约18:4)。马太记录捉拿耶稣的人不敢在耶路撒冷捉他是因为害怕在众人面这样作(太26:55)。约翰指明耶稣是可以决定他的被捕与否：是耶稣自己出来承认他是那要被捉拿的人 - 「我就是」说了三次(约18:5,6,8)。
约翰记录说耶稣亲自站出来认他就是要被捉拿的人。约翰还记录说兵丁被耶稣这样的勇气吓倒在地上。符类福音却记录说犹大早已和这班人说明辨认耶稣的记号。约翰也记录耶稣要保护门徒，使他们一个不失落，这也应验了耶稣先前的预言(约17:12)。彼得却不愿意就犯而举刀伤了祭司长的仆人(约18:10)。耶稣却指责这样的行为，也立刻医治伤者(路22:51)。耶稣也说明他可以求天父差派十二营(七万两千)天使来保守他(太26:53)。
约翰是在彼得拒绝耶稣受捕后才提出那「杯」的观念。「杯」在旧约里代表苦难，这里应指就将来到的死刑。他愿意顺服上帝的旨意(太26:39)。
亚那并不是当时的大祭司，而是该亚法(路3:2;徒4:6)。其实在公元15年(AD 15)亚那已下台，但是还深深的有影响力。约翰也指明亚那是该亚法的岳父。路加也记录说当时是亚那在背后掌权。约翰也再次提出说该亚法曾无意间讲对了一个预言：「一个人替百姓死是有益的」(约18:14;11:49-50)。
彼得跟在后面，也见到这次的审判。因他没有见过这严厉的事情而害怕。也正应验了耶稣之前的预言他会三次否认耶稣。约翰有说明彼得可以进去大祭司院是因为有一个认识大祭司的门徒(相信是约翰)带他进去。
耶稣受审 (约18:19-19:16//太26:57-75;可14:53-72;路22:54-62)
耶稣受审的六个次序如下:
宗教的：  
在祭司长亚拿面前      
约18:12-14
　　　　　
在祭司长该亚法面前    
太26:57-68　　　　　
　　　　　
在犹太人公会前        
太27:1-2
官府的：   
在彼拉多面前          
约18:28-38
　　　　　
在希律面前            
路23:6-12　　　　　
　　　　　
在彼拉多面前          
约18:39-19:6
祭司长和公会是在寻找“控状”来提控耶稣。约翰的目的就是要说明大祭司们都没有找到真正可以判耶稣罪行的控状。约翰并没有记录耶稣在该亚法及在犹人公会前的审判。马太却指明犹太人是以「假见证」来控告耶稣(太26:60), 但总是找不到。后来有两个见证人(犹太法庭所要求)指控耶稣说他曾经指着圣殿要拆毁它而又在三天里建起来。这是"亵渎"了神。亵渎神的罪是死行。只有祭司长指着神来问耶稣, 耶稣才回答他。答案也是肯定的。这答案使到祭司长撕开衣服, 判定这是僭妄神的话了。大家的意见是要治死他。
耶稣在官府前受审 (约18:28-19:16)
耶稣先受犹太人的审判是在黑夜里。公会判定耶稣必要受死刑。但是犹太公会却没有行死刑的能力(约18:31)。犹太人也因此要藉用罗马官府的权力来致死耶稣。
「彼拉多」是犹太地的第五任罗马巡抚。当任时期为公元26至36年(AD26-36)。从其他犹太文件的记录(Philo Leg.ad.Gaium 38, Josephus Ant.18.2.2; 18.3.1;18.6.5)说他是一位残忍固执的官长，常领受贪污的钱。彼拉多是问耶稣关于作王的事。可见犹太人是借着耶稣说他是基督(弥赛亚)，也就是犹太人的王，来指控他。犹太人改变控状不以耶稣亵渎神的名或说他是的儿子在官府面前提控他。罗马人本来接纳多神的观念。可见犹太人在彼拉多面前却改变了控状指耶稣要作犹太人的王。这是罗马官府不能忍受的。
约翰在此却有意带出耶稣带来属灵天国的教导(约18:36)。彼拉多也意识到耶稣所说的天国并不会与罗马帝国对抗而想掉耶稣。路加福音(路23:6)说彼拉多后来知道耶稣是一位加利利人而把他交给希律王(巴勒斯坦地分封王)审判。
另外，约翰巧妙地引入彼拉多问「真理是甚么」这神学性的问题。目的不只是要说明犹太人不懂得真理，而连罗马人都不懂得。不管怎样，约翰记录耶稣受审判的最主要目的是要说明他们都找不到判耶稣死刑的控状(约18:38)。彼拉多也宣布耶稣为无罪。彼拉多的妻子(借着梦)也曾经警告他要小心审判这耶稣，因为耶稣是无罪的(太27:19)。
根据当时的传统规矩，每年在逾越节前罗马巡抚都会释放一位罪犯为了要讨好犹太人。彼拉多原本要借着这机会把耶稣放掉。但犹太人却宁愿要求释放恶名沼沼的杀人强盗巴拉巴(约18:40;可15:7)。这是彼拉多意想不到的，还以犹太人人会喜欢耶稣作他们的王(太27:18)。群众也受了耸动呼喊要把耶稣钉十字架。
彼拉多这时也只好服从群众的情绪。另一方面也怕有人告上罗马该撒王帝那里。后来约翰甚至记录说彼拉多反过问犹太人他是否可以把他们的王钉十字架么。马太记录彼拉多也以犹太人的规矩来洗手不愿参与这杀人的罪(太27:24)。不过他后来还是不能逃避这杀义人之罪(徒4:27)。
耶稣被钉十字架 (约19:1-42)
耶稣是先被带进彼拉多的地方。马太(27:27)指出是衙门；罗马兵士聚集的院子，「全营」是六百兵士。这些兵士怎样对待耶稣都有清楚说明：
(一) 为他被上紫色(太27:27 红色)袍子；这象征王帝，
(二) 戴上荆棘作的冠冕；这代表王冠，
(三) 手上拿着一根苇子，代表王杖(太27:28)。
然后，兵士们郄来戏弄耶稣。约翰仍然坚持要说明彼拉多「查不出他有什么罪」(约19:4,6)，并且没有权柄把耶稣钉十字架(约19:11)，甚至「彼拉多想要释解耶稣」(约19:12)。
约19:17-27(太27:32-38;可15:21-28；路23:26-34)
　　约翰形容耶稣是自己背着十字架出耶路撒冷。马太记录是「古利奈人名叫西门」(是从北非洲一住内许多犹太人的城巿而来)在半途接过十架背出城。
「十字架」真正只是十字架的横木。钉十字架是当时罗马律法之下最严重的死刑。
「各各他」在亚兰文的意思是髑髅地，是耶路撒冷外加利略(Calvary)的地方。兵士们也拈阄分他的衣服。这正应验了诗22:18 的预言(约19：24)。
“罪状”是写着「犹太人的王耶稣」。是以亚兰文，拉丁文，希腊文写成(约19:20)。虽然大祭司反对这样的写法，彼拉多郄拒绝删改(约19:21-22)。耶稣也被钉在两个强盗之间。
约翰并没有记录耶稣死时的景象(参太27:45-50;可15:33-37;路23:44-46;约19:28-30)。马可指明耶稣被钉的时间是「巳初的时候」；约早上九时(可15:25)。马太也清楚记录说「从午正到申初」；中午十二时至下午三时，而且「遍地都黑暗了」(太27:45)。这正是耶稣为世人献赎罪祭的时间(约1:29；罗5:8；林后5:21；彼前2:24；3:18)。因为这样父上帝要离弃他，以致耶稣以亚兰文呼喊诗22:1的预言。有些人还以为他喊叫以利亚来帮助他呢(太27:47)。其中一人还给酒醋他喝欲要他说得清楚。在最后一人口气，耶稣把灵魂交给父神(路23:46)。
约翰并没有记录耶稣死时所发生的三件意义重大事情：(太27:51-56;可15:38-41;路23:44-49)
一. 神亲自使圣殿里隔开圣所之间的幔子「从上到下」裂开两半，说明人人可以借着大祭司耶稣而直接的进入至圣所(来9:2-3；10:19-22)。
二. 地震出现(太27:51)，说明这惊天动地的献祭工作(来12:26)。
三. 这震动也引起坟墓的裂开(太27:52)，说明耶稣是死人的初熟果子(林前15:23)。这些人也到城里去向许多人见证耶稣的复活。
当时看守耶稣的百夫长和兵丁都惊奇这样的事情而承认说「这真是神的儿子」。另外有好些熟悉耶稣的妇女也在场(太27:55-56)。
约翰简短的记录是因为他的目的是神学性的，就是要说明当时使徒(约翰指他自己，用「看见这事的那人」)或教会所作的「见证」是真的。(约19:35)并且也应验了旧约所预言的：第一个引用相信是指逾越节的祭物(民9:12)及亚12:10。
附：耶稣在十字架上的七句话 / 最后七言：
１．父啊，赦免他们，因为他们所作的他们不晓得(路23:34)。
２．我实在告诉你，今日你要同我在乐园里了(路23:43)。
３．母亲，看你的儿子....看你的母亲(约19:26-27)。
４．我的神，我的神，为甚么离弃我(太27:47；可15:34-36)。
５．我渴了(约19:28)。
６．成了(约19:30)。
７．父啊，我将我的灵魂交在你手里(路23:46)。
耶稣被埋葬(约19:38-42;太27:57-66；可15:42-47；路23:50-56)
通常一位被钉十字架的罪犯的尸体只是草草被埋葬。但是：
「约瑟」向彼拉多要耶稣的尸体来埋葬。相信这位约瑟，是犹太人公会的一位成员，不同意要把耶稣钉十字架(路23:51)。约翰福音记录尼哥底母也帮助约瑟来埋葬耶稣(约19:39；参约3:1-21)。他们按着当时的埋葬死人的习俗来埋葬耶稣。他们要尽快的办理这葬礼，因为安息日(下午六时)就来到。约瑟把耶稣的尸体安放在自己的新坟墓里。一块大石头被混到墓门口把墓关闭。
耶稣从死里复活(约20:1-20;太28:1-15；可16:1-13；路24:1-12)
初早期教会对耶稣活的记录有两个传统形式：耶稣复活向门徒显现(林前15:5-8)，及发现安葬耶稣的坟墓已空了(可16:1-8)。在这般里，约翰很技巧性地把这两个传统结合。主要目的是要向教会表明“复活节式的信仰”(Easter Faith)。约翰也记述两个往坟墓去看的事件：一个是抹大拉的马利亚，另一个是彼得及「主所爱的门徒」。目的是要衬托出「看见就信了」(约20:8)这神学主题。特别指明「主所爱的门徒」(约翰)先看到。
「七日的头一日」说明安息日已过，按犹太人的算法是指星期六晚的六时至星期日晚的六时。抹大拉的马利亚到坟墓去。马可说数位妇女到坟墓去要膏耶稣的身体(可16:1)，并且是当时发生地震，有天使把石头滚开，而在场的罗马兵丁和妇女都极害怕。约翰接下来记述两个独立的故事：主要的字眼是「看见」(七次)。是抹大拉的马利亚与彼得和约翰。而符类福音记述是天使是来报告「已经复活了」的好消息，是照他所说的(太16:21；17:23；20:19)。证明是「你们来看」那空的坟墓。约翰却是照「圣经」(旧约)的。不知约翰是指那一处的旧约。一般上，学者们相信是普遍的来指旧约，如果要详细的经文或者是诗16:10。
约翰特别记录抹大拉的马利亚见到复活主的事件，紧接的目的是要指明耶稣预言他的升天。马太记录是妇女在到回耶路撒冷的路上遇见复活的耶稣，也认得出他来。耶稣如他所说的(太26:32)要在复活后到加利利去等候门徒。
符类福音交待说明耶稣的尸体不是被偷的：那些看守的兵丁回去告诉祭司长所发生的事情。兵丁受了钱，也照着祭司长所吩咐的；就是「夜间我们睡觉的时候，他的门徒来把他偷走了」。兵丁夜间睡觉当然是失职的行为，但是祭司长可以在长官面前「保你们无事」。后来，我们见到谎言也耐不了多久。
耶稣向门徒显现(约20:19-31)
耶稣显现的四十天 -- 从复活到升天 - 的记录如下：
星期天早上：
１．天使把坟墓门口的大石滚开(太28:2-4)。
２．妇女发现空的坟墓(太28:1；可16:1-4；路24:1-3；约20:1)。
３．抹大拉的马利亚向彼得和约翰报告复活的消息(约20:1-2)。
４．彼得和约翰到坟墓去(路24:12；约20:3-10)。
５．耶稣第一次向抹大拉的马利亚显现(可16:9-11；约20:11-18)。
６．耶稣向其他妇女显现(太28:8-10)。
７．兵丁向祭司长报告(太28:11-15)。
８．耶稣向彼得显现(林前15:5)(第二次显现)。
星期天下午：
９．耶稣在以马忤斯的路上向两人显现(可16:12-13；路24:13-32)。
星期天傍晚：
１０．两位从以马忤斯来的门徒告诉人他们见到复活的主(路24:33-35)。
１１．耶稣向十位使徒(多马不在)在大楼显现(路24:36-43；约20:19-28)。
下一个星期天：
１２．耶稣向十一位使徒显现。多马相信复活的耶稣(约20:26-28)。
另外的三十二天：
１３．耶稣在加利利海边向七位使徒显现，也行了神迹(约21:1-14)。这是第六次显现。
１４．耶稣在加利利一山上向五百人显现，包括十一位使徒(太28:16-20；可16:15-18；林前15:6)。
１５．耶稣向他的弟弟，雅各，显现(林前15:7)。第八次显现。
１６．在耶路撒冷，耶稣再向他的门徒显现(路24:44-49；徒1:3-8)。
１７．在橄榄山上，对着众门徒，耶稣升天(可16:19-20；路24:50-53；徒1:9-12)。
约翰的目的明显；就是要表明耶稣的复活是真实的：耶稣说话，把钉痕的手及被扎的肋指给门徒看，差派他们，向他们吹气，甚至连怀疑的余地都不容许。另一方面，也要指明门徒是受耶稣所差遣的。
第一个目的：约翰就是要说明门徒的怀疑都得到解答。耶稣先向十位(或是十一位)(林前5:5)显明自己。过了八天后，耶稣特别向当天没有在场的多马证明他的复活的真实性。
第二个目的：耶稣差遣门徒，并且门徒是受了圣灵才出去的。说明初期教会的使徒拥有以上的两个权柄。
马太和路加特别记录门徒受差遣的使命(太28:16-20;路24:36-49)。耶稣先肯定他所拥有的权柄，就是「天上地下所有的权柄」。「所以」才命令门徒这大使命　－－「去使万民作我的门徒，奉父子，子，圣灵的名给他们施洗。凡我所吩咐你们的，都教训他们遵守。我就常与你们同在直到世界的末了。」
约翰至最后还说明他只是把一部份的资料收入这福音书之内：「有另外行了许多...没有记在这书上」。
在加利利海边
(约 21)
这段的记述(narrative)像一个“附录”(appendix)。前一章的结尾(约20:30) 似乎是这卷福音书的总结。许多学者认为是后来另有人附加上去。以下几点建议帮助我们了解更深：一．彼得和耶稣和好及领受牧养的吩咐，二．彼得的死的交待，三．主耶稣如何把教会的牧养工作托付给门徒，四．门徒返回加利利海重操旧业，主耶稣如何把他们寻找回去耶路撒冷，五．从来没有任何约翰福音书原稿是把廿一章分开。这些说明都指着廿一章原为这卷福音书的一部份。甚至有学者说，即使廿一章是后来附加上去，那也是原作者附加上去的，为了要代交清楚耶稣复活后所发生的事情。

整段经文可分为两小段：２１：１－１４，１５－２５。
２１：１－１４
有多位门徒(使徒)，跟从彼得回到加利利海边重操捕鱼的生涯。整夜的劳苦无得着，在回程靠岸时，有一陌生人指导他们尝试再把网撒在船的右边，后得了很大的收获。那「耶稣所爱的门徒」认出这陌生人是他们跟从了多年的耶稣。彼得惊慌而跳入水。后来在岸上一起用早餐。
这整件事令人想起路5:1-11的记述。学者们一般相信这是两个不同的事件。而相信在约21事件的发生是耶稣有意以同样的事件来唤起彼得当日在加利利海边是如何被主呼召而跟从主。
「提比哩亚」是加利利海的另一个名字(约6:1)。在这海边是彼得过去操捕鱼业的地方。这里至少有七人，拿但业再次出现(约1:45-51)。「西庇太的两个儿子」当然是指雅各和约翰。相信约翰故隐其名就是本书作者或那「耶稣所爱的门徒」(约21:20)。不能肯定真正的原因为何这班门徒返回加利利海边的家乡重操旧业？可能是门徒我去领导者而信心软弱，或是去加利利等待(可16:7)主耶稣更清楚的吩咐。
 「显现」(reveal 启示) 这是约翰福音的重要字眼(约1:31; 2:11; 17:6)。这是约翰福音记录复活后的第三次显现(约20:19,26)。
「却不知道是耶稣」这似乎是不可能的事。因为门徒已经两次见过复活的耶稣。这可能夜色仍然昏暗或是湖上的雾气过多引起视线迷糊。
「因为鱼甚多」意要说明这是一个神迹。在路5同样的事也这样发生。解经者常认为这里有含「得人如鱼」的意思。指明将来门徒要得许多的人。
「跳在海里」这动作可能指彼得羞见耶稣：这位常自称爱主最多，也带头到回去捕鱼的人。彼得游回岸上二百肘，大约是今天的二百码。「束上外衣」是彼得打鱼时的样子。跟从耶稣时他都是穿着整齐的。
「一百五十三条」相信这数目并没有特别的含意，也无需作无谓的灵意解释，纯粹是说明这是一个神迹，甚至「网也没有破」，也说明门徒高兴这破记录性的撒网。
可见约翰的记录却是那么精细。
「饼和鱼给他们」似乎是要提醒门徒在一个星期前与耶稣一起所举行的晚餐；当时怎样吩咐门徒要跟从耶稣。
２１：１５－２５
在这小段中，彼得三次被耶稣发问，也三次回答肯定他对耶稣的爱。耶稣也三次回应及把牧养的工作托付与彼得。彼得的死也被主预言。即使是这样的结局，主耶稣还是要求他来跟从耶稣。似乎这记述是特别针对彼得，其他的门徒没有出现在这记述里。
这里的谈论并不像符类福音书的最后吩咐在于宣教，而是在于领导及牧养。
　　学者对耶稣和彼得的谈话曾作以下解释。耶稣前两个问题的所使用的「爱」(agape)及彼得前两次回答的「爱」(philos)在字眼上是有分别。
「爱(agape)．．．爱(philos)」在原文是两个不同的字。两有个解释法：(一) 这两个字是同义词。也是互相通用的。彼得也肯定了他对耶稣的爱
，(二) 这两个字在意义上有差别。爱(agape)是指较高层次的爱或神对人的爱或是对超自然之位格的爱。
 而爱(philos)是指朋友间的爱。
 因此彼得没有正面地或刻意逃避耶稣的发问，而只愿意以朋友的爱来爱耶稣。也因此耶稣重复的发问。

「牧养我的羊」传道人被称为「牧羊者」是新约的术语(徒20:28;彼前5:2-4)。这里是因为彼得肯定了他对耶稣的爱后，被委任的托付。
「彼得要怎样死荣耀上帝」这是主对彼得的死的预言。从初早期教会文件的记录中有提起彼得在罗马被倒钉十字架而死(革利免一书5:4;6:1;犹西比H.E.2:25)。
「耶稣所爱的那门徒」一般上是指约翰(约13:23)。「这人将来如何」这是彼得所发问。耶稣的回答是要彼得专心于自己的呼召与托付，不需要去理别人事奉的寿命。约翰可能活得很长命，即使是一直到主再来的那一天。一般上，初期教会中对主再来的观念认为是在第一个世纪尾。(参帖前4:15;林前15:51)
「我们也知道他的见证」这「我们」不知是指谁？或是作者本身代表一班使徒(Barrett页588)或是作者一个通用性的代表如约1:14(参约一1:3,4,6,7)。
「世界[的书]也容不下」约翰福音书写和文字的严谨性说明这不可能是作者随意的夸大，最可能的解释是说世界的书无可能穷尽去记录这道成身的并且死后复活救赎主的事迹。
结论：从这一段的记录中，可见当门徒失望灰心时，耶稣并没有抛弃他们而亲自到加利利海边寻找这班门徒。再次的呼召他们来跟从主。也把牧养教会的工作托付给他们。
应用：今天信徒对「爱」(agape/philos)主的心志到何种程度呢？对于传道人，主所委托的「牧养」职责的领会又有多深？
-----完成后，把这部份交上---------
约 翰 福 音 考 卷
姓名：__________________________      地点：___________________
可打开讲义和圣经参考。
记得完成另一份业，就是阅读约翰福音两遍，并把十句经文抄下交上。(10%)
请把适合的答案填写在空格／线上。
1. 在那么多个用来证明约翰福音的作者的外证中，你认为哪两个是最具说服力的？为什么？(8)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
2. ____________________________________________________________________________________
3. 从约翰福音指出其中两个的经文／观念是与乐斯底主义相似的？(也简略说明如何相似)(8)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
4. ____________________________________________________________________________________
5. 约翰福音1:1所指的「道」(logos)有哪些独特的性质？(8)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
6. ____________________________________________________________________________________
7. 为什么施洗约翰不愿意承认自己是「那位要回来的以利亚」(玛3:1;4:5)？(10)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
8. ____________________________________________________________________________________
9. 在耶稣与尼哥底母的谈论中，耶稣如何使用两个双关语；「重生」及「灵／风」来说重生和灵生的意义？(13)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
六. 为什么那些围着那在犯奸淫中被捉拿的妇人的人不敢拿起石头打这妇人？(8)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
七. 如果约翰福音12:1-8(耶稣受膏)要和马可和马太的事件(可14:3-9;太26:6-13)是同一件事，那要如何处理当中的分别之处？(也就说有那些东西要等于起来)(10)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
八. 各福音书作者使用了哪几个旧约经文一起说明那进耶路撒冷的耶稣就是旧约所预言的弥赛亚。(8)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
九. 圣灵保惠师有哪些工作？(10)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
十. 为什么约翰福音要记录第廿一章的事件？(它有何意义？)(7)
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________
____________________________________________________________________________________









� 根据这十年来Religious Index, Elenchus 书目索引的计算。


� 只是按形式批判法来分析资料，并没有意味要接受这些不同单元的资料来自不同的源头或是不同的时期。中华神学院没有专门研读前三卷福音书的科目，而符类福音的研读资料却是由「基督的生平与言训」这一科来代替。因此，约翰福音中有许多资料也会在「基督生平与言训」一科内重复。


� 我相信高超的属灵生命必须有深厚的圣经知识作为基础。严谨及深入的诠释将帮助我们获得深厚的圣经知识。


� R. Bultmann, The Gospel of John: A Commentary (Philadelphia: Wesminster, 1971) 原德文版1941.


� 此文资料多取摘自E. J. Epp & W. MacRae eds., The New Testament and its Modern Interpreters (Atlanta: Scholar, 1989), pp. 271-296. 


�  R. A. Culpepper, Anatomy of the Fourth Gospel (Philadelphia: Fortress, 1983).               


� 更详细的讨论参D. M. Smith, John among the Godpels (Minneapolis: Fortress, 1992).


� 详细的新文学诠释应用于约翰福音书可参考R. A. Culpepper, Anatomy of the Fourth Gospel: A Study in Literary Design (Fortress, 1983). 关于针对Culpepper的评论可见D. A. Carson, The Gospel According to John (Leicester: IVP, 1991), pp. 63-68.


� 关于如何把新文学诠释应用于圣经不同文体，请参考L. Ryken and T. Longman III, A Complete Literary Guide to the Bible (Grand Rapids: Zondervan, 1993).


� L. Ryken, Words of Delight: A Literary Introduction to the Bible (Grand Rapids: Baker, 1987).





� D. Rhoads and D. Michie, Mark as Story: The Introduction to the Narrative of a Gospel (Philadelphia: Fortress, 1982).


� 详细讨论，参考T. Longman III, Literary Approaches to Biblical Interpretation (Grand Rapids: Zondervan, 1987) 页47-58. 针对约翰福音应用叙述诠释的批判，请看D. A. Carson, The Gospel According to John (Leicester: IVP, 1991), pp. 39-40, 63-68.





� R. Kysar, The Fourth Evangelist and HIs Gospel (Minneapolis: Ausburg, 1975), pp.147-165.


� 就如希伯来书按其内容是要向一班“冷淡”或“对基督教开始失去信心”的人而写，又或马太福音目的是要向一班“初信主的犹太人”述说主基督。





� E. Kasemann, The Testament of Jesus: A Study of the Gospel of John in the light of chapter 17  (London: SCM, 1968), p. 27.


�  C. H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel (Cambridge: CUP, 1953), p. 79-81.


� J. B. Lightfoot, Biblical Essays (London, 1893), p.125.


�  R. Schnackenburg, The Gospel According to St. John, Vol I. (London: 1968-82), p.124.


�  R. E. Brown, The Gospel According to John, vol. I. (New York: Doubleday, 1966,70), p.lxiii.


�  我参考了D. A. Carson, The Gospel According to John (Leicester: IVP, 1991), pp. 105-108的大纲，整理出这个大纲。


�  当时有许多异教文件，比如一些「荷米底主义」(Hermetica)及「乐斯底主义」文件的序言都有类似约翰福音序言的讨论。比较之下，约翰福音的序言最独特。


�  犹太文件Pesahim 54a形容说在创世之前有七样东西已存在：律法、悔改、伊甸园、地狱、荣耀的宝座、圣殿、弥赛亚之名。


� D. A. Carson, 同书，页120.


�  R. E. Brown, The Gospel According to John (i-xii) (New York, 1966), p. 527.


� 在新约中用来形容神迹的字眼有三个：奇事(Teras)是指一切令人惊奇的事(约 4:48等)，大能(Dunamis)是指一切拥有威力或能力的事迹(太11:20;14:2;可6:1)，记号(Semeion)或征兆是指有意义之事，多用在约翰福音书中(约2:11,18,23;3:2;4:54;6:2,14,26, 30;7:31;9:16;10:14;11:47;12:18,37;20:30)。


�  C. H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel (Cambridge, 1953), p. 90.


� 注意有三处的次序有出入，这是研读约翰福音的次序(本人没含有修改福音书编写次序的意思。这样的排序只是为了方便窥看这一份资料。


� G. R. Beasley-Murray, John, WBC (Waco: Word, 1987), p.34.


� D. A. Carson, 注释书, 页128；L. Morris, 注释书, 页188-189.


� C. K. Barrett, The Gospel According to St. John (London: SPCK, 1978), p. 202.


� 同上书，页205。


� D. A. Carson, 注释书, 页203.


� 犹太拉比文件Taanith 2a说：天父手中有三把钥匙不会随意交给别人：就是降雨的钥匙(申28:12), 生育的钥匙(创30:22), 使人复活的钥匙(结37:13)。


� 关于这叙述在文学上的讨论可参P. W. Barnett, “The Feeding of the Multitude in Mark 6/John” 6 在 Gospel Perspectives: The Miracles of Jesus, vol.6, Ed. D.Wenham & C.Blomberg (Sheffield: JSOT, 1986), pp.282-283.


� C. K. Barrett, The Gospel According to John (London: SPCK, 1978), 页281。


� 详细讨论，见D. A. Carson, 注释书，页276-280.


� C. K. Barrett, The Gospel According to John (London: SPCK, 1978), 页297-298。


� 一般上，符类福音和保罗皆使用耶稣的最后晚餐来讲论圣餐的意义。约翰福音内省却了晚餐的记录，反而利用耶稣喂饱五千人后的谈论来发展圣餐的意义。


� C. K. Barrett, 同书, 页297-298。


� D. A. Carson, 注释书, 页295, 认为耶稣无意在止谈论圣餐的意义。


� A. Guilding, The Fourth Gospel and Jewish Worship (Clarendon, 1960) 页61-65，他这样认为。


� C. K. Barrett, The Gospel According to John (London: SPCK, 1978), 页368。 


� 同上，页369。


� 同上，页369。


� Elohim 有时可以指天使(诗8:5)，或是用在有神性的人身上(神人)。


� Schnackenburg, Das Johannesevangelium Vol. II, 页69。


� E. Stauffer, Jesus and His Story，页92。


� R. E. Brown, The Gospel According to John,  Vol.1, 页538。


� D. G. Vanderlip, 《约翰福音主题研究》张子义译(台北：华神, 1985)，页58。


� 马有藻，《约翰福音诠释》，页170。


� Carson, 注释书, 页668.


� James Barr, “Words for Love in Biblical Greek”, in L. D. Hurst & N. T. Wright (eds), The Glory of Christ in the New Testament (Clarendon, 1987), p.15 赞成这两个 字为同义词。


� 包尔，《新约希腊文中文词典》王正中译，页 3。


� 同上书。页 674。


� Westcott, 367, Bruce, 405. 另外，我们也无需说彼得曾三次否认耶稣而耶稣要求他三次再接纳衪。
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