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到底“三位一体论”所谈论的基督（简称“三一基督”）跟

圣经的基督（简称“圣经基督”）是否一样的呢？这样的提问肯

定会令很多基督徒感到莫名其妙，反正都是基督，有区别吗？ 

本篇旨在凸显“三一基督”和“圣经基督”的巨大区别，借

此显明撒但偷天换日、鱼目混珠的阴谋。愿天父——我们独一的

神，救他的教会脱离撒但的普世大迷惑。 

圣经基督是真正的人，是人子（人的儿子）——亚当的后裔。

但“三位一体论”则强调三一基督是百分之百的神，也是百分

之百的人。这样的教导令到很多基督徒无法真心相信耶稣是

人，因为人不可能是百分之百的神，这也绝对不是圣经所定义

的“人”。同样的道理，神也不可能是百分之百的人，这种半

人半神的混合体是源自希腊、罗马神话，不是圣经。 

基督徒无法全心相信耶稣是人的另一个原因就是，耶稣是从

圣灵怀孕的。胎儿都是父母交合的结晶，马利亚是在没有男性

授精的情况下怀了耶稣，试问他怎么可能是真正的人呢？ 
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但不要忘记，亚当和夏娃都不是在正常情况下“诞生”的，

他们俩是神用土和肋骨造的，但圣经称他们是人（创 5:1-2），因

为他们具备了人的所有属性，是真正、完全的人。 

耶稣是在马利亚子宫里怀的胎，跟马利亚有血缘关系，所以

圣经称他是亚当、亚伯拉罕的后裔，正如马利亚一样。 

为什么神要用这么奇特的方式让耶稣诞生呢？因为当中隐藏

着一个重要的属灵信息。正如亚当的被造是一个神迹，耶稣的

诞生也是一个神迹。亚当代表了人类的开始，耶稣代表了新人

类的开始。 

保罗非常明白耶稣诞生背后的属灵含义，所以他说：“若有

人在基督里，他就是新造的人……”（林后 5:17）。在基督里的

人就是经历了从圣灵生的人，他们如同主基督，都是神的新创

造。正因如此，主耶稣教导门徒说：人必须从圣灵生，才能看见

和进入神的国（约 3:3,5）。新造的人都是从圣灵生的人，这些从

神的灵生的人都是同属一位天父（神），所以圣经也称他们为神

的儿子。 

这些都是圣经极其重要的教导和概念，是与我们的救恩息息

相关的，需要我们仔细查考、揣摩。 

根据“三位一体论”，三一基督因为是神，所以拥有神的所

有属性，包括无所不知的能力。但圣经基督是不是无所不知的

呢？我们看马太福音 24 章 36 节： 

但那日子、那时辰，没有人知道，连天上的使者也不知

道，子也不知道，惟独父知道。 
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主耶稣自己承认：他跟天上的使者一样，并非无所不知；真

正无所不知的惟独是天父。信奉“三位一体论”的人又会如何

解释这节经文呢？我猜他们只能解释说：耶稣具备神人两性，

他在地上时是人，所以他的“人性”无法知道神的事，但他的

“神性”是无所不知的。 

但耶稣在马太福音 24 章 36 节告诉我们，他不知道日子、时

辰不是因为“他的人性不知道”，而是因为日子、时辰“惟独

父知道”！ 

“惟独”的希腊文是 monos，意思是“独一的”、“惟一的一

个”。所以意思极其明确：除了父以外没有人能知道日子、时辰。

这就解释了为什么他不是“无所不知”的，因为他没有权柄决

定日子和时辰，他只是一个遵行天父旨意的仆人。 

这样的结论是“三位一体论者”不能接受的，但这是白纸黑

字，是耶稣自己说的。如果你觉得这节经文只是一个例外，那

么我们看使徒行传 1 章 6-7 节： 

他们聚集的时候，问耶稣说：“主啊，你复兴以色列国

就在这时候吗？”耶稣对他们说：“父凭着自己的权柄

所定的时候、日期，不是你们可以知道的。” 

门徒们很想从耶稣那里打听到神的国什么时候降临，但耶稣

似乎没有回答他们的问题。如果你仔细读，就会看到其实他已

经回答了，而且是毫不含糊地回答了。留意耶稣的回答：“父

凭着自己的权柄所定的时候、日期……”，言下之意，他不知

道时候、日期，因为这是“父凭着自己的权柄”定的。 

当然，我们不能排除有另一种解释：因为时候、日期是父凭

着自己的权柄定的，耶稣或许已经从父那里知道时候、日期，但



4 

未经父的许可，他不能向门徒透露。但如果比较马太福音 24 章

36 节的“子也不知道”这句话，这个解释是很难成立的。不论如

何，有一点可以肯定的是，耶稣没有权柄决定日期、时间，所以

他不是无所不知的。 

使徒行传 1 章 6-7 节是发生在主耶稣复活后，“三位一体论

者”不能再用“基督的人性”来解释为什么耶稣不是无所不知

的。按照三位一体论，复活后的耶稣就会重新得回他在天上的

神性荣耀、权柄、地位。但事实并非如此。我们再看另一个例

子，启示录 1 章 1 节： 

耶稣基督的启示，就是神赐给他，叫他将必要快成的事

指示他的众仆人。他就差遣使者晓谕他的仆人约翰。 

这里说到，耶稣基督的启示是神赐给他的。再次看到，不论

是复活前还是复活后，基督都不是无所不知的。如果他能够预

知将来的事，那是因为神启示了给他知道。神启示他是要他将

神的旨意传达给他的众仆人。所以当门徒追问关于日期、时辰

时，他无可奉告，因为神没有启示他。神没有启示他是因为时

候还未到，所以门徒们只得继续凭信心等候神国的降临。 

另一个区别是：既然三一基督是神，所以他是无所不能的；

而圣经基督却恰恰相反，圣经告诉我们，因为他是人，离开了

神他凭着自己什么也做不了。 

可能你会说，基督不是行了很多大神迹吗？为什么说他凭着

自己什么也做不了呢？很多人会用基督能行神迹来证明他是

神，但圣经是怎么说的呢？ 

以色列人哪，请听我的话：神藉着拿撒勒人耶稣在你们
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中间施行异能、奇事、神迹，将他证明出来，这是你们

自己知道的。（徒 2:22） 

神怎样以圣灵和能力膏拿撒勒人耶稣，这都是你们知道

的。他周流四方，行善事，医好凡被魔鬼压制的人，因

为神与他同在。（徒 10:38） 

这是使徒彼得在传道时说的话，他两次强调耶稣是拿撒勒人

（不是神）。如果耶稣不是神，他哪里来的能力行神迹呢？彼得

告诉我们“神与他同在”，他所行的神迹都是神借着他（或透过

他）做的，为要向以色列人证明他是基督。 

耶稣有能力赶鬼、行神迹，那是因为神与他同在，用圣灵和

能力充满他（徒 10:38）。这些能力都不是源自他自己的，更不

是“三位一体论”说的这是他自有、永有的。 

很多人以为耶稣是用神迹来证明自己是神，这完全是无稽之

谈。旧约里有些先知行的神迹，远比耶稣所行的伟大壮观。比

如摩西使红海分开，在旷野喂饱上百万人；以利亚呼吁火从天

而降等神迹。为什么我们没有看这些先知是神呢？如果耶稣是

神，他在世上所行的神迹还比不上一些旧约的先知，这又如何

能证明他是神呢？ 

事实是，耶稣的神迹不是要证明他是神，而是要显明他是神

差来的基督。正如彼得在使徒行传 2 章 22 节说，神是要借着这

些神迹将基督显明。我们看看保罗又是如何形容耶稣的： 

他因软弱被钉在十字架上，却因神的大能仍然活着。我

们也是这样同他软弱，但因神向你们所显的大能，也必

与他同活。（林后13:4） 

这是保罗对圣经基督的认识和描绘：他是软弱的，却靠神的
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大能活着。“软弱”一词只能用来形容血肉之躯，是“无所不

能”的反义词。圣经基督是人，是血肉之躯，所以是软弱的。

他之所以有能力是因为他懂得依靠神而活。“活”是现在时

态，不只是过去，也包括了今天；圣经基督今天依然是依靠神

的能力而活。这就是圣经基督有能力的秘诀。 

这一点跟我们息息相关，因为我们也是血肉之躯，是软弱

的。神要借着圣经基督，教导我们如何依靠神的能力过得胜的

生活。所以保罗要我们如此效法圣经基督而活——“我们也是

这样同他软弱，但因神向你们所显的大能，也必与他同活”。

不认识自己的软弱，就无法完全依靠神；不懂得依靠神，我们

的属灵生命就没有能力，在属灵上也不可能有作为。 

耶稣对他们说：“我实实在在地告诉你们：子凭着自己

不能做什么，惟有看见父所做的，子才能做；父所做的

事，子也照样做。”（约 5:19） 

我凭着自己不能做什么，我怎么听见，就怎么审判。我

的审判也是公平的，因为我不求自己的意思，只求那差

我来者的意思。（约 5:30） 

主耶稣承认自己不是无所不能的，因为凭着自己他不能做什

么。他的所言所行都是听从天父的指示，从不凭自己的意思。

耶稣只是血肉之躯，是软弱的人子，但他懂得如何依靠天父在

地上行事、生活。正因为他完全信靠天父，天父就能够借着他

来成就自己的旨意。 

我在父里面，父在我里面，你不信吗？我对你们所说的

话，不是凭着自己说的，乃是住在我里面的父做他自己
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的事。（约 14:10） 

耶稣没有一件事是凭自己做的，因为他认识到凭着自己什么

都不能做。他所做的每一件事都是父在他里面做的。这也正是

使徒彼得的强调：神与耶稣同在，借着他在以色列人中间行神

迹奇事（徒 2:22, 10:38）。一切都是神的作为，是神借着耶稣成

就的。 

主耶稣的责任是要带领门徒们认识父，但他们只看见耶稣却

看不见住在他里面的父。耶稣非常失望，所以责备他们不信。

门徒们若不明白这一点，就不可能真正地认识和相信神，因为

他们的焦点只停留在耶稣身上，无法来到神面前。 

我们的问题比门徒们更为严重，因为我们不仅看不见住在耶

稣里的父（神），我们还把耶稣当作神来敬拜，以他来取代了

神。这是何等可怕的错误。门徒们虽然看不见那位住在耶稣里

的父，但他们没有把耶稣当作神来敬拜，他们依然想认识主耶

稣的父神，所以腓力求耶稣将父显给他们看（约 14:8）。 

教会如此钟情三一基督是因为这个形象非常迎合属肉体人的

价值观。而圣经基督的软弱形象是我们鄙视的，因为软弱意味

着没有能力、不能自主；于是教会就决定按照自己的喜好重新

塑造“另一个基督”（三一基督）——一个与神平等、独立自

主、无所不能、无所不知的“子神”。然而，这是与圣经基督的

形象相违背的。 

当然，教会塑造三一基督的原意是为了要高举耶稣基督，以

为这就是对基督的尊崇。但教会万万没有意识到，这样做是在

为敌基督预备道路，因为教会所塑造的三一基督完全符合了敌
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基督的形象！保罗是如此描绘敌基督的： 

他是抵挡主，高抬自己，超过一切称为神的和一切受人

敬拜的，甚至坐在神的殿里自称是神。（帖后2:4） 

敌基督有以下的特征：① 目中无神，爱高抬自己；② 喜欢

接受众人的敬拜；③ 坐在神的殿里自称是神。 

从字面看来，分辨敌基督是轻而易举的事，因为任何自称是

神的人就是敌基督。分辨敌基督应该是不费吹灰之力，但为什

么敌基督还可以明目张胆地进入神的殿，坐在神的座位上自称

是神呢？而且主耶稣还反复提醒我们，敌基督会迷惑许多人，

包括神的选民（太 24:24）！ 

神的子民怎么可能会拥戴敌基督，允许他坐在神的殿里，自

封为神呢？可见正确认识圣经基督至关重要，如果我们真的认

识圣经基督，就不可能允许敌基督进入神的殿（教会）。但如果

教会拥戴的是三一基督，甚至高举、敬拜他为与雅伟神平起平

坐的神，那么当敌基督出现时，教会岂不会兴高采烈、前呼后

拥地迎接他进入神的殿吗？ 

保罗告诉我们，敌基督还会用各种神迹奇事迷惑众人（帖后

2:9-10）。这些神迹奇事是用来“证明”他是无所不能的神。敌

基督若以神的姿态出现，教会岂不会欣喜若狂，毫不犹豫地敬

拜他吗？因为敌基督的形象完全符合了教会所膜拜的三一基

督。 

以色列人造金牛犊的事件（参看出埃及记 32 章）跟教会造三

一基督的过程极其相似。金牛犊事件似乎是三一基督形成的预表

和预言。参看以下的比较就会看到两者相似之处： 
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神差摩西拯救以色列人离开 

为奴之地 

神差基督拯救百姓脱离罪的辖

制和撒但的奴役 

神呼召摩西上山与神会面 

（出 24:12-18） 

神让基督从死里复活，升到天

上坐在神的右边 

以色列人在山下等候摩西归回

时，造了一只金牛犊来取代摩西

（出 32:1-4, 23） 

教会在等候基督降临期间，造

了一个“三一基督”来取代了

圣经基督 

以色列人敬拜金牛犊为“领他们

出埃及地的神”（出 32:7-10） 

教会敬拜她所造的“三一基督”

为创造、拯救她的神 

十诫的第一诫是严禁神的百姓造任何偶像来取代神。这条诫

命似乎显明：神预知他的百姓很快就会偏离拯救他们的神，转而

去拜各种各样的偶像。果不其然，以色列人离开埃及还不到半年，

就发生了金牛犊事件。 

教会不比以色列人强。仔细读圣经就会看到，金牛犊事件在

救恩历史上屡禁不止。第一代使徒过去后，外邦信徒已经在酝酿

着要陶造一个全知、全能、与神平起平坐的“基督”。到了四世

纪，这只金牛犊终于诞生了，普天下的基督徒都向它下拜献祭，

宣扬它是拯救他们的神（出 32:4,8）。 

务要明白，三一基督的兴起是要预备敌基督的出现。敌基督

的灵在三一基督的包装下已经渗透教会，迷惑了普天下神的子

民，好为敌基督的到来预备道路。保罗告诉我们，神允许这一

切事情的发生，是要“使一切不信真理，倒喜爱不义的人都被

定罪”（帖后 2:11-12）。 

但愿这篇信息能唤醒神的选民，不要再让撒但借着三一基督

迷惑教会。我们当好好认识圣经基督，效法他的样式生活。那

些爱真理，效法圣经基督的信徒必然会蒙神的保守，不会受敌
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基督的迷惑。 

下一篇我们还会继续比较三一基督和圣经基督。我们会重点

查考约翰福音，拿使徒约翰笔下的耶稣基督来对比三一基督，凸

显两者的差异。 

   
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