
是，當聖經已非考查信仰的唯一根據時，謬

誤必接連產生。當知道，信仰的房角石就是

使徒、先知和耶穌的教訓，任何偏離這信仰

根基的論述，都會模糊我們對神的認識。事

實上，這些謬論將造成聖靈不再引導這些異

論者，並停止向他們顯明自己。

除祂以外，再無別神

基督徒所信奉的神是獨一無二的。祂大

聲宣告，除祂以外再沒有別的神（賽四三

10，四五14，四六9，四七8、10）。這是

相當大膽的宣言，可說冒犯四方各族。然

而，神的這段宣告卻是聖經真理，在多處經

文中皆有一致的記載，而當我們憑信心接受

時，必能體驗這位獨一無二的神。除了信

神是靈（約四24）。倘若神選擇要向受

造之物隱藏自己，那麼無人能以肉眼見祂。

神常以兩種方式向世人顯明自己：一是透過

祂的創造（羅一19-20），二是藉由祂的話

語。若要透過第二種方式來明白神，我們就

必須正確地理解聖經中關於神的經文。可惜

的是，目前許多人僅試圖從學術的角度來查

考神，卻不曾仰望神早已默示於聖經中的屬

靈智慧。

例如，研討神性（神格）中有幾個位

格，絕不會讓人更深入認識神，因為聖經中

沒有任何篇章論述可以證明神性（神格）中

有三個位格；部分聖經學者甚至試圖利用聖

經以外的資料來佐證他們的論調。遺憾的

/論道/

──神顯明自己
      （上）

文／Boaz　譯／C.Liu　修／J.Lin 
圖／聖惠

「我與父原為一。」 

神既是全能，祂便能夠隨時多方顯現；

在每個顯現中，祂都是完全的神； 

在靈裡，神仍是一位。

神卻是一位
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心，我們亦需存著敬畏、謙卑的心，方能得

著從神而來的感動，正確地闡釋這些經文。

相信神創造宇宙萬物，是了解「神是一

位」的真理之先決條件。聖經明道「神創

造天地萬物」，因此，沒有別神能與祂相比

（賽四五5-7）。這個道理在日常之中皆可

印證，例如：雖然我們可能沒有看過建造房

屋的人，但建築物的存在清楚代表背後必

有建造者（來三3）。同樣的，神雖高深莫

測、肉眼無法看見，但如同以賽亞先知所傳

講的，萬物的存在已表明了背後的神；祂是

獨一的。

聖經記載，起初真神創造有形質的宇宙

時，祂看一切所造的都甚好（創一31）。

具體來說，地球是為人類居住而創造的（賽

四五18）。直到如今，現在的天地還是憑著

祂當時創造的命令存留（彼後三7）。造物

主設計了一個完備的系統，叫一切受造之物

運行其中。大哉誠哉！宇宙運轉的秩序令人

敬畏，並得以證明這位無與倫比、獨一真神

的存在。

舊約聖經的例證

縱貫以色列人的歷史，其世代相傳於會

眾之間的中心信息，就是這位無限真神的

獨特性和獨一性。「天上地下，惟有主祂是

神，除祂以外，再無別神」（申四39）。

選民必須學習明白，這位主神與他們鄰國所

拜的偶像有多麼不同。祂充滿萬有，無與倫

比，祂的力量與權能超乎世人所能想像，遠

勝過其他一切所謂的神明所能集結的任何力

量（詩九七9）。

「神是一位」──教義的含義

基督教向來恪守一神論。然而，目前的

主流教義卻認為，這位獨一真神裡頭同時存

在著三個神聖的位格：聖父、聖子和聖靈。

這些「三位一體」的信奉者相信，祂們是神

性（神格）中三個分別的實體，但卻是一位

神。然而，該教義有一個嚴重的問題：它與

舊約和使徒奠立的真理規模背道而馳。雖然

有些人認為三位一體的概念隱含在多處聖經

經文之中，然而，卻從未有聖經作者教導三

位一體的存在。

先知的理解

摩西在重申律法時，明確宣告天地萬物

間只有一位神的存在（申四15及以下，六

14，十三7）。這教導清楚指明猶太人信奉

一神論的事實，十誡中的第一條誡命亦證明

這位神的獨一性。這明確的區別，能幫助選

民遠離假神，避免偶像崇拜的影響，並竭盡

所能來榮耀神。

舊約中所教導的神，是具有多重特質的

神，例如：祂的全能與仁慈絕非其他神祇

所有。在選民的心目中，這位神是獨一無

二的，但祂擁有各種頭銜，例如「神」和

「神的靈」皆代表神（創一1-3）。雖然每

個頭銜各有其特定含義，但它們幾乎總是交

互著出現；在某些情況下，不同的頭銜也

會合併使用，例如「主」（LORD）和「神」

（God）經常並列（創二4）。除此之外，

先知或選民，從未領受過神性中有三個位格

的教義（賽四四6、8，四五14下、18、21-

22，四六9）。
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然而，有些人堅持說，舊約原文似乎有

經節支持神是不同位格的集合體之說法。例

如，他們認為，在《申命記》六章4節中所

使用的「一」（one），是指「合一的一」，

並以此衍生出聖靈是神性（神格）中的第三

位格之論述，視聖靈為從神而來的力量。

其實，若仔細分析這些論點，便能發現

內中的錯誤：如果聖靈發源於神，就不可

能與父（獨一神）是不同的位格。當知道，

詞典編纂的概念不得做為教義的前提。若要

確定神性中具有不同位格的觀點是否合乎經

訓，則須考慮以下因素：

• 教義的正確性不能只靠詞彙研究來確認。

了解原文用字或許能對教義有更清楚的認

識，但不得以此作為教義正確與否的決定

因素。更重要的是，任何教義的根基都必

須記載在聖經中。

• 希伯來文的「神」字常以複數形式呈現，

以示神的君權。

• 猶太人直接領受神只有一位的教義，不相

信多重神格的概念，也不接受這樣的說

法。

• 本會的教義在整本聖經中完全連貫，絕不

自相矛盾。

耶穌的聲明

耶和華必作全地的王。那日耶和華

必為獨一無二的，祂的名也是獨一無二的

（亞十四9）。

先知撒迦利亞曾預言「主是獨一無二

的」，永不改變。「那日」是指末後的日

子，即在基督第一次降臨之後。耶穌明確地

告訴撒瑪利亞婦人，猶太人知道他們所拜的

（約四22），而既然救恩是從猶太人出來

的，查考他們對獨一神觀的認識，將有助於

我們了解此一教義。例如，猶太人並無三位

一體的神觀；耶穌不僅是肉身的猶太人，在

靈裡祂也是神本身；此外，耶穌也曾宣告父

是獨一真神的真理（約十七3）。在此有兩

個耐人尋味的觀點：

首先，當耶穌說「我與父原為一」（約

十30），祂絕非在教導多重神格合一的觀

念。耶穌並沒有說：「我與父在神性裡是合

一的；我們一起作為獨一的真神。」若再

深入查考，「我與父原為一」（約十30），

絕不等同於三一論中「神性（神格）的位格

合一」之假設。相反的，耶穌乃是宣告，在

靈裡祂和父是同一位。這可用《約翰福音》

十四章23節作為支持：耶穌說，「『我們』

要到祂那裡去，與祂同住」，而這發生在聖

靈降下之時。

「我父與祂原為一」可以進一步解釋為

耶穌在世時與父的關係：從耶穌人性的角度

來看，「與父為一」意味著父在祂裡面（約

十四10）。從祂的神性來看，祂裡面的父就

是同時在天上的父，因祂是無所不在、無所

不能的主。這也顯示父與子的差別是靈與肉

身的差別。在靈裡，耶穌和父是同一位神。
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神既是全能，祂便能夠隨時多方顯現；

在每個顯現中，祂都是完全的神；在靈裡，

神仍是一位。因此，當耶穌說「我與父原為

一」時，祂揭示了祂就是在肉身顯現的神，

也就是父本身。為此，耶穌告訴猶太人，他

們若不信祂是「我是」（I Am），那麼他們

必要死在罪中（約八24、28、56）。這是

耶穌對那些不信祂是父之人的審判。

第二，代名詞「你」的用法可以是單

數或複數。《約翰福音》十七章3節所用的

「你」是單數，也就是說，耶穌表明唯有主

是獨一的真神。在回答文士的問題時，耶穌

亦引用「主我們神是獨一的主」（可十二

29）。很顯然的，當耶穌使用「獨一的」

（one）這個詞時，聽眾完全能夠理解祂的

意思，並無影響「神只有一位」的教義。

在《馬可福音》十二章29節的記載中，

「神」這個字是單數。這個教導源於摩西律

法（申六4），在此為耶穌直接引用。讓我

們停下來想一想：如果神引述摩西說話的內

容，是為了教導神性中有三個位格的概念，

那麼耶穌應該不會只是引述說明而已，祂必

定會進一步確保聽眾完全明白其中的奧祕。

如此一來，這便可以作為三一神觀的理論基

礎。但是，耶穌並沒有這麼做；相反地，祂

揭示自己就是父（約八24）。

以希伯來文「神」的複數用法作為立論

基礎，並聲稱這就是神的本質，這絕非正確

解釋獨一神觀的方法。從語言的角度而言，

猶太人慣用複數來表示一個物體的威嚴地

位，例如「天」（heavens）。神是獨一的

一位，除祂以外，再無別神――這裡複數形

式的「神」字之用法，顯然與表達神的君權

和威嚴的用意一致。

或許較令人費解的，是福音書中「父」

和「子」之間的區別描述。例如，耶穌說：

「我說這些話乃是照著父所教訓我的」（約

八28）。換句話說，若非父的指示，耶穌也

不會說出祂的作為。此外，聖經對耶穌的人

性有許多的記載，並指出祂以肉身降世的必

要性。由此可知，神在肉身顯現一事，係表

明肉身與靈裡的區別，而非區分出神性中有

不同位格。

但是，有人可能會反問：若是如此，為

何耶穌被稱為「神的兒子」？雖然福音書中

提及耶穌是「神的兒子」，但若從神是「一

個靈」的觀點來了解，這並不會造成任何

神觀的問題――特別是在福音書中，「神

的兒子」只適用於耶穌（路一35b；約二十

31）。「神的兒子」說明了耶穌在世時，就

是道成肉身的父（約十四10；提前三16），

因為只有父是神（林前八6）。這顯示了耶

穌的神性，而耶穌的神性就是天父的神性。

這種理解是基於聖經：父是天上的神（參：

太六9）。                                   （待續） 
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