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{1} 緒論
《教會歷史（主後30–2000年）》
參考：課本第1冊1-2章
1.1  教會歷史之實用
· 1.1.1  教會歷史科目
· 定義﹕教會歷史是一種經過理解的紀錄，闡明基督教的來源和進展，如何影響人類社會。
· 1.1.2  教會歷史之價值
· 過去﹕幫助人去明白﹕教會歷史探查基督徒信仰和實踐的來源和發展，使我們能夠珍惜基督教傳統。
· 過去﹕激勵人去感恩﹕教會歷史表明神對教會一直的保守和帶領，使我們能夠將所有榮耀歸給祂。
· 現在﹕修正人的指引﹕教會歷史分析教會以往的問題和困難，使我們能夠在今日避免在信仰和實踐上重蹈覆轍，這是一種負面的應用。
· 現在﹕實際的工具﹕教會歷史回顧普世教會的經歷，使我們能夠了解教義和各種運動的發展，將這些知識在今日實行，這是一種正面的應用。
· 將來﹕激發的力量﹕教會歷史記錄昔日聖徒的艱苦和犧牲，使我們能夠感受他們的經驗，激發我們追隨他們的榜樣，過一個聖潔的人生。
1.2  時代之劃分
· 1.2.1  劃分時代的理由
· 便利記憶﹕時代劃分幫助學習者容易記憶歷史上的大事。 
· 便利組織﹕時代劃分幫助學習者注意每一時代的主題。
· 1.2.2  本課程所用的時代劃分
	30
教會的建基

	
時代1﹕初期教會（1）﹕逼迫（主後 30–300年）

	300
逼迫停止﹕君士坦丁的勝利 [313]

	
時代2﹕初期教會（2）﹕穩定（主後300–600年）

	600
教宗格哥利一世 [590–604]

	
時代3﹕中古教會（1）﹕擴張及鬥爭（主後600–1000年）

	1000
東西教會分裂 [1054]，開始第二個一千年

	
時代4﹕中古教會（2）﹕教宗制度之成長及衰落（主後1000–1500年）

	1500
馬丁路德的《九十五信條》[1517]

	
時代5﹕近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）

	1700
差傳組織的成立﹕基督教知識促進會 [1698]

	
時代6﹕近代教會（2）﹕復興及差傳（主後1700–1900年）

	1900
教會合一運動的開始﹕愛丁堡世界差傳會議 [1910]

	
時代7﹕近代教會（3）﹕教會合一運動及適應（主後1900–2000年）

	2000
開始第三個一千年

	
時代8﹕後現代教會﹕普世福音運動（主後2000–??年）


1.3  第一世紀之希臘羅馬世界
· 1.3.1  古希臘文化
· 古希臘文化Hellenism﹕古希臘文化接受其他文化和宗教，並將它們混和成一種普遍的標準，讓所有人民都能接納，希臘哲學打擊了古代傳統的宗教，藉此間接為基督教鋪路。
· 希臘文﹕ 希臘文是當時在商業上、法律上、教育上、通訊上單一普及通用的語言，這種所有人都明白的普及語言直接幫助了福音的廣傳。
· 1.3.2  希臘哲學
· 柏拉圖主義Platonism﹕ 柏拉圖及蘇格拉底相信靈魂的永存不滅性，相信一位完全、不變、和極高無比的存在，亦相信一個包含永恆真理的世界，基督徒正引用這些概念去傳講神、永生、和福音。
· 斯多噶哲學Stoicism﹕斯多噶學者（或稱犬儒）相信哲學的目的是去明白自然律，使人可以正確地服從和適應它。他們的理想是一個沒有激情的生命。人類需要培養的德行包括﹕道德透視力、勇氣、自制力、和公義心，而基督教正鼓勵這一切。
· 1.3.3  猶太教
· 基督教之前驅﹕猶太教為基督教奠基，他們建立了一神的信仰、對彌賽亞的盼望、道德倫理的體系、和舊約聖經，各地猶太教會堂也供給了基地給人傳福音。
· 猶太人的教派﹕當時的猶太教有不同的教派，包括法利賽人、撒都該人、奮銳黨、愛色尼人等等，故此基督徒（被稱為拿撒勒人）亦被認作猶太教中一個教派。
· 1.3.4  古希臘羅馬世界
· 政治的一統﹕羅馬帝國政治的一統容讓基督徒自由移動，不需要懼怕戰爭和強盜，羅馬人建設的優良公路網亦幫助福音的廣傳。
· 屬靈真空﹕羅馬人征服了很多部族，使這些部族對他們原有的神失去了信仰，因為這些神不能保祐他們。另一方面，羅馬異教傳統的多神信仰，是冰冷的和缺乏意義的，引致很多羅馬人尋找其他宗教，追求屬靈的餵養。
1.4  希臘哲學對基督教之影響
· 1.4.1  希臘哲學之益處
· 利用希臘哲學﹕有些初期的基督徒利用希臘哲學（特別是柏拉圖主義和斯多噶哲學）去為基督教爭辯、去解釋自己的信仰。
· 尋找理想﹕柏拉圖及蘇格拉底教導人追求最高的理想，就是以理智方法把握的抽象理念，如真、善、美，他們也講求道德上好壞的問題和人類永恆的將來，這一切都和基督教吻合。
· 1.4.2  希臘哲學之弊端
· 二元論Dualism﹕初期教會有些神學解釋被希臘哲學所污染，例如希臘哲學家認為人有兩個部份，就是肉體和靈魂。肉體屬於「轉化的世界」（becoming），需要不斷改變，而靈魂屬於「實存的世界」（being），是不變的，是理性的，像一種神聖的火花。所以希臘人藐視肉體，靈智派（Gnosticism）的異端正從此而來。
· 道Logos﹕希臘思想接受神和這世界中間需要一個調停的力量，他們稱為「道」，意思包含理性和話語，約翰福音第1章就應用了這個概念。問題是希臘思想中的「道」明顯地和神分開，而且是低於神，這種分別引致教會中有關基督論的爭辯。 

1.5  教會之開拓
· 1.5.1  教會之建立
· 哪一年？ 大多數歷史學者相信耶穌出生於主前7年至主前4年，而最多人認為是主前4年，若是如此，則教會建立約在主後30年。
· 聖靈降臨後﹕教會建立於五旬節之後，基督徒開始在信徒家中聚會，基督徒人數增長極快，但在最初差不多所有基督徒都是猶太人，就是有猶太人血統，或歸信猶太教的外邦人。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	猶太教為基督教奠基。

	[2] 感激神的保守
	羅馬帝國的存在幫助福音傳播。

	[3] 避免過去的錯誤
	應用世俗哲學作衛道的時候要加倍小心。

	[4] 應用我們的知識
	基督徒要學習明白「轉化」和「實存」兩個概念。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	良好的見證能帶領人歸向基督（使徒行傳2:46-47）。


{2} 從猶太人傳到外邦人
時代一《初期教會﹙1﹚：逼迫（主後30–300年）》第一課

參考：課本第1冊3-4,11章
2.1  使徒們

· 2.1.1  關乎使徒的記載

· 彼得﹕他是耶路撒冷教會的領袖，後來他可能移居羅馬城，最後殉道 [主後67]，傳說死在倒轉的十字架上。
· 保羅﹕他可能在尼祿王逼迫時期殉道 [主後67]，傳說死於斬首。
· 約翰﹕傳統記載他居住在以弗所城，在豆米仙王逼迫時期被放逐至拔摩島，在那裏著作了啟示錄 [主後95]，後來在小亞細亞工作，活至高齡才去世。
· 2.1.2  關乎使徒的傳說
· 為了獲得特權﹕對於每個使徒的人生都有很多不同的故事和傳說，有些是虛構的。有時一些故事說及某個使徒在某地區傳道，可能是當地教會特意自稱由使徒建立，藉此獲得其他教會支持他們擁有特殊的影響力。
2.2  耶路撒冷教會

· 2.2.1  猶太人基督徒的教會
· 領袖﹕使徒彼得和耶穌的弟弟雅各（不是十二使徒之一）可能是耶路撒冷教會的領袖，初期教會多為使徒帶領，後來，很多教會仍然倚賴自稱繼承使徒道統而贏得特殊的權力。
· 2.2.2  猶太人教會的衰微
· 被壓制及遷離﹕猶太人對基督徒逼迫，很多領袖被殺，逼使基督徒分散各地，完成基督頒佈的大使命。餘下的教會領袖帶領會眾移居至約但河東的比拉城。因此，當耶路撒冷城被摧毀的時候 [主後70]，基督徒能避過這大災難。這個教會最終在第五世紀消失。
2.3  基督教之傳播
· 2.3.1  基督徒差傳工作

· 向猶太人﹕在第一次的逼迫（使徒行傳8章）後，很多基督徒離開耶路撒冷，被迫完成耶穌頒佈的大使命，將福音帶至羅馬帝國其他部份，最初佈道的對象絕大部份是猶太人。
· 向外邦人﹕教會願意接納非猶太人為信徒的第一個跡象是腓利向埃提阿伯的太監講解福音（使徒行傳8:26-37），有關外邦人能否接受救恩的討論出現在使徒行傳10章，就是彼得向哥尼流傳福音 [主後40]。
· 耶路撒冷大公會議 [主後50]﹕最緊急的問題是已歸信的外邦人是否需要奉行猶太人的律法，這問題在耶路撒冷大公會議中討論，該會議由耶穌的弟弟雅各主持，有「使徒並長老」出席，包括保羅和巴拿巴，在會議中決定將律法的需求放鬆（使徒行傳15:4-29）。
· 2.3.2  保羅的工作

· 很多宣教士﹕保羅三次宣教旅程 [約主後45–60] 為最著名的，因為路加醫生將它們記載在使徒行傳13–21章裏面，但實際上保羅並非唯一的宣教士，也不一定是他訪問的城市的第一個宣教士，因為很多時他初到達時就已經有基督徒的教會。
· 保羅的福音工作﹕保羅常用的方法是先到一個城市的會堂，向猶太人宣講，若被拒絕，他才向外邦人宣講。
2.4  初期教會之生活
· 2.4.1  初期基督教作品

· 《十二使徒遺訓》Didache [約主後100]﹕這書是一本對基督徒的生活和崇拜的指南，講及洗禮及聖餐的意義，亦教導人如何分辨真假先知及如何找尋佩得上擔任聖職的人員。
· 《黑馬牧人書》Shepherd of Hermas [約主後140]﹕這本書說及洗禮後要如何對罪有悔改，過聖潔的生活，這書的寫作方式追隨啟示錄，包含很多靈意記號和異象。
· 《致底阿力提書信》Epistle to Diognetus [約主後200]﹕這本書是一個對基督教理性的辯護，指出拜偶像是愚蠢的，猶太教是不足夠的，也談及基督教的優越性。
· 2.4.2  基督徒的崇拜

· 崇拜聚會﹕初期教會在每星期的第一天聚會敬拜神，因為主耶穌在這一天復活，有早晚兩個聚會。早上聚會包括讀經、長老勸勉、祈禱。晚上聚會包括愛筵，跟着是守聖餐。但在第一世紀末，愛筵不再舉行，守聖餐則在早上聚會舉行。
· 聖餐﹕聖餐是崇拜時的焦點，英文「聖餐」（eucharist）一字源於希臘文，意思是感謝，舉行聖餐時是一種滿有喜樂和感恩的慶祝，並不像今天帶有哀傷和懺悔的氣氛。
· 洗禮﹕起初，新信者在承認信仰後立刻接受洗禮，後來新信者要經過一段預備的時間，稱為「初信訓練」（catechumenate），用意是對他們教導基督教主要信仰，也可藉此排除不配洗禮者。每年只在復活節舉行洗禮，儀式用浸禮或傾注禮，嬰兒洗禮則在第三世紀或以前開始實行。
· 語言﹕初期教會分為東方用希臘文的教會和西方用拉丁文的教會，這兩種語言共同存在，無任何問題。
· 2.4.3  教會管治

· 聖職人員及平信徒﹕「聖職人員」（Clergy）一詞源於希臘文，意思是選票，因為聖職人員是由教會會眾用選票選出來的。「平信徒」（Laity）一詞亦源於希臘文，意思是民眾。因此，聖職人員就是從會眾中以選舉方式揀選出來接受訓練，然後作教導工作的人。
· 非階層制度﹕教會內並沒有特權階層，因為聖職人員和其他人全部都是屬靈的祭司。
· 聖職人員的職位﹕最初聖職人員只有兩種﹕長老和執事，執事協助長老，特別在照顧有需要者的工作上。但當教會內出現異端挑戰的時候，教會開始強調使徒繼承制度和主教的特權。在初期教會中，婦女亦參與領導工作（如使徒行傳21章中腓利的四個女兒、非比等等），但在第二世紀末開始，只有男人作聖職人員。
· 極權的主教？ 教會後來出現的「王權主教」（monarchical bishop），這制度並沒有聖經支持，因為﹕[1] 新約內明顯指出， 主教和長老是同一個職位，[2] 每一處教會由一群主教或長老管治，聖經對他們的描寫從來不是單數，[3] 聖經從來沒有支持一個主教或長老有權力超越本地的教會。
· 2.4.4  基督徒的實踐
· 慈惠工作﹕教會不斷幫助貧苦和患病的基督徒，通常在聖餐後收集金錢，由執事分給有需要者。
· 與世界分隔﹕在不涉及拜偶像或非道德的情形下，基督徒仍然保持和異教的鄰居有社交，但卻不參加異教徒的戲院、競技場、和廟宇等活動。
· 差傳的方法﹕很多初信者藉看見基督徒生活的見証而相信，特別是看見殉道者面對死亡時的勇氣（殉道者一名的原意是見証人），也有看見神蹟（尤其是醫病）而相信，有些則透過基督徒衛道者的教訓或辯論而相信。
· 基督徒的記號﹕基督徒常用魚作為他們的記號，因為希臘文的「魚」字（ichthus）的字母可以拆散成為「耶穌基督、神的兒子、救主」這幾個詞的帶頭字母。
應用

	[1] 珍惜我們的傳統
	雖在古代，教會選立領袖已經用民主方式。

	[2] 感激神的保守
	在耶路撒冷的逼迫使基督徒被迫服從大使命。

	[3] 避免過去的錯誤
	教會內缺乏合一，引致不合聖經的王權主教的出現，所以我們必須保持合一。

	[4] 應用我們的知識
	今天教會很多習慣和儀式都起源於初期教會。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	使徒們不怕死亡的巨大的信心是我們的榜樣。


{3} 信仰之防衛與保存

時代一《初期教會﹙1﹚：逼迫（主後30–300年）》第二課

參考：課本第1冊7-9章
3.1  衛道（護教）者
· 3.1.1  對基督教的謠言及誤解
· 背景﹕衛道者（護教者）是維護基督教教會的學者，抵抗從教會以外來的敵人，駁斥他們毀謗基督教和基督徒的謠言。
· 衛道方法﹕在消極方面，他們駁斥異教徒偽造的謠言和控告，說基督徒贊成無神論、不道德行為、吃人肉、亂倫、反社會行為等等。在積極方面，他們利用建設性的方法，指出相對基督教來說，猶太教、異教、敬拜凱撒都是愚蠢，或是犯罪得罪真神的。
· 3.1.2  基督教信仰及異教文化
· 對異教文化的反應﹕初期基督徒對他們周圍的異教文化有兩種不同的反應﹕[1] 對抗，[2] 順應。
· 對抗﹕大部份基督徒都避免參與公眾的典禮，因為它們包括對異教神祇的獻祭或許願，有些基督徒甚至避免閱讀古典文學，因內中鼓勵不道德行為，更有些基督徒從社會中完全退離，成為隱居者。
· 順應﹕這些基督徒嘗試指出和解釋基督教信仰和異教文化的聯繫，並兩者有同意的地方。
· 3.1.3  著名衛道者
· 東西分別﹕東方教會的衛道者（以希臘文著作）﹕如亞里士狄特（Aristides）、殉道者游斯丁（Justin Martyr）、他提安（Tatian）、亞典那歌拉（Athenagoras）、非奧非羅（Theophilus）。西方教會的衛道者（以拉丁文著作）﹕如特土良（Tertullian）、文紐西（Minucius Felix）。
· 殉道者游斯丁 (100–165)﹕他是羅馬城教師，他提出證據說明基督徒不是無神論者，也不拜偶像，基督徒是無罪的，不應被逼迫。他的著作《衛道》巧妙地陳述基督教信仰，反對異教文化和宗教混合主義。
· 特土良 (160–225)﹕他是北非迦太基城的長老，他辯護說基督徒是效忠羅馬帝國的國民，政府逼迫基督教會是不合法理的。
3.2  靈智派（諾斯底派）及其他異端
· 3.2.1  第二世紀的異端
· 異端的原因﹕當基督教傳到不同的地區的時候，出現了對基督教信仰不同的解驛，當時仍未有新約的正典，不同的人用不同的著作支持他們對信仰的解驛。一些人更將其他宗教的信仰和哲學摻雜在基督教的教訓內（宗教混合主義），結果有異端出現。
· 3.2.2  愛本尼派Ebionites﹕聖子不是神
· 教義﹕他們相信耶穌只不過是約瑟的兒子，當他接受洗禮時同時接受了某程度的神性。
· 3.2.3  靈智派（諾斯底派）Gnosticism﹕神秘知識使人得救
· 創造﹕他們相信舊約的耶和華是一個次等的神，他創造了罪惡的物質世界。
· 神秘知識﹕他們主張唯有獲得神祕知識的人才可以進天堂。
· 二元論Dualism﹕他們認為只有屬於靈界的事是好的，人生最終的目標是要從肉體和物質世界中逃脫，這種信念帶來幾個結論﹕
· [1] 幻影主義Docetism [約主後110]﹕他們相信耶穌的肉體只是一個幻影，祂只在外表上與人相似。
· [2] 禁慾主義Asceticism﹕一個人必須控制肉體的慾望和感情，使它們不能控制人的靈魂。
· [3] 放縱主義Libertinism﹕肉體是壞的而靈魂是好的，鼓勵讓肉體享受罪中之樂，因靈魂仍然是好的。
· 謬誤﹕這異端否認基督教很多主要的教義，包括創造、道成肉身、救贖性的死、和復活。靈智派鼓勵屬靈的驕傲，因為只有超常的人才可以進天堂。放縱主義鼓勵基督徒生活在罪中。
· 3.2.4  曼尼甘主義Manicheanism﹕二元論
· 二元論﹕他們相信世界有兩個永恆存在卻是敵對的原則，就是光明的王和黑暗的王。人是光明的王所創造的，但是人被黑暗的王所欺騙而墮落。人要獲得救恩，就要被光（就是基督）光照，將自己靈魂中的光釋放出來。
3.2.5  馬西安派Marcionism﹕舊約是一個次等神所默示的
· 教義﹕他們選擇路加福音和保羅的書信為他們信仰的根基，拒絕舊約聖經及其他書卷。
· 3.2.6  新柏拉圖主義Neoplatonism﹕被溶化進入絕對的存在
· 教義﹕他們相信宇宙有一位絕對的存在，是所有事物超越性的源頭。人的目標是被神性的本質所吸收。帶來喜樂的方法是理智性的默想，及追求認識神的一種神秘直覺。這種思想引致後來基督教神秘主義。
· 3.2.7  蒙坦派Montanism﹕新時代的啟示

· 對形式主義的反響﹕他們認為蒙坦派運動代表新紀元的開始，聖靈會澆灌在他們身上，這新紀元的特徵是高度的道德生活。
· 3.2.8  神王主義Monarchianism﹕只有一位父神
· 動態神王主義﹕這主義主張基督並非神，他只是一個好人，他因良好的品行而在受洗的時候被神性的「道」（Logos）所擁有，使他達到神性，成為救主。這教義是為了表明神只有一個，而否定基督的神性源於古代一元論（ancient unitarianism）。
· 塞貝尼主義Sabellianism﹕這主義主張三位一体只不過是神以不同的形態出現，在舊約出現為聖父， 新約出現為聖子，為要拯救人，在基督復活後出現為聖靈。
· 3.2.9  找尋對抗異端的同一陣線

· 基督徒反應﹕教會對異端出現的反應﹕[1] 訂立新約正典，[2] 釐定信經，[3] 指出權威的來源是使徒，引致後來強調使徒繼承制度。
3.3  辯道者
· 3.3.1  對抗異端
· 背景﹕辯道者是維護基督教信仰的學者，抵抗從教會內出現的敵人，駁斥他們信仰的異端及其錯謬。東方教會的辯道者（以希臘文著作）涉及哲學性問題，並應用象徵式（allegorical）的解經方法（靈意解經）。西方教會的辯道者（以拉丁文著作）涉及實際性問題，並應用根據文法和歷史（historico-grammatical）的解經方法。
· 3.3.2  著名辯道者
· 里昂之愛任紐Irenaeus of Lyons (130–200)﹕他排斥靈智派，又強調教會有機性的合一，基礎是倚靠領袖們繼承使徒的道統。
· 亞力山大城之格利免Clement of Alexandria (150–216): 他強調信仰和理智互相密切的關係。
· 俄利根Origen of Alexandria (185–254)﹕他著作了第一本系統神學，他解經的工作比宗教改革前的任何人都多。他主張聖子是在永恆中為神所生，意思就是在時間上無始無終。但他亦作了一些異端性的推測，結果在死後被教會譴責 [553]。
· 迦太基的特土良Tertullian of Carthage (160–225)﹕他是拉丁派神學的創始人，他是第一個說明三位一体的教義的神學家，就是「一種本質三個位格」和「基督有神人二性」。
· 迦太基的西比安Cyprian of Carthage (200–258)﹕他強調主教就是教會合一的中心，他主張使徒道統的最高點就是使徒彼得，但他卻拒絕羅馬城主教為最高權力者。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	正統的三位一體的教義是從奮鬥中成立的。

	[2] 感激神的保守
	在有需要的時候，神興起傑出的衛道者和辯道者。

	[3] 避免過去的錯誤
	很多異端都從無根據的推測而來。

	[4] 應用我們的知識
	辯道者所用的方法在今天仍然適用。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	辯道者分辨出異端的威脅，並奮身抵擋它們。


{4} 三個世紀的逼迫
時代一《初期教會﹙1﹚：逼迫（主後30–300年）》第三課

參考：課本第1冊5–6,10,12章
4.1  逼迫之背景

· 4.1.1  逼迫之起因
· 兩個階段﹕在主後250年之前﹐逼迫主要集中在局部地區﹐並且大多是偶發的個別事件。但從底修王的逼迫[249-251] 開始﹐逼迫的原因乃是基於羅馬政府的政策﹐以致逼迫成為了大規模和暴虐的行動。
· 政治原因﹕
· 由於基督徒拒絕參與敬拜凱撒﹐因此他們被控告為對國家不忠。
· 許多基督徒在晚上秘密地聚會﹐羅馬人相信他們在策劃陰謀對付國家。
· 大部份的基督徒都不願參軍﹐以致他們被控訴為對政府不忠。
· 宗教原因﹕
· 基督徒禱告的時候並沒有能看得見的對象﹐因此一些羅馬人認為基督徒其實是無神論者。
· 基督徒談及他們「吃和喝」一些代表基督的身體和血的東西﹐引致謠言說基督徒殺害嬰孩來獻給他們的神。
· 基督徒之間提及「平安之親嘴」﹐令人懷疑他們有不道德的宗教行為。
· 社會原因﹕
· 基督教對低下階層的人和奴隸有很大的吸引力﹐結果有影響力的貴族領袖們都厭惡基督徒。
· 基督教提倡所有人都是平等的理論﹐以致對那些擁有奴隸的貴族產生威脅。
· 基督徒避免參加非信徒的聚會﹐這種不隨俗的態度威脅到當時的社會結構。
· 基督徒的聖潔生活乃是對那些過著可恥生活的上層人士一種無聲的責備。
· 經濟原因﹕
· 許多祭師、製作偶像的工匠、以及占卜者都因為羅馬人信主而利益受到損害。
· 約在主後250﹐基督徒被指為瘟疫及飢荒的罪魁禍首﹐因為他們離棄羅馬的眾神。
· 4.1.2  猶太人的逼迫
· 異端教派﹕最早期的基督徒都是猶太人。他們並非把基督教視為某個新宗教﹐而是一個應許已經應驗的猶太教。而在猶太人眼中﹐基督教卻是一個異端的教派。因此﹐在教會初建立之後的一段時間﹐大部份對基督徒的逼迫都是來自猶太人（徒18:14-15）。
· 4.1.3  羅馬人的逼迫
· 循環﹕在10個羅馬皇帝的統治下﹐信徒的逼迫一直循環不息。許多人認為成為一個殉道者乃是神的恩賜﹐因為這些人明顯有神供給他們所需要的力量﹐以致能夠為他們的信仰堅持到底。
4.2  逼迫之循環

· 4.2.1  尼祿的逼迫Nero [54–68]
· 羅馬城大火﹕羅馬城發生了一場大火[64]﹐而尼祿王把這場火的責任歸咎在基督徒身上。他們所受的刑罰非常殘酷。這次逼迫極可能只發生在羅馬城的範圍內﹐當中著名的殉道者有使徒彼得和保羅。
· 4.2.2  豆米仙的逼迫 Domitian [81–96]
· 文化的傳統﹕豆米仙對任何按「猶太習俗行事」的人設立了極嚴厲的法律﹐基督徒則被當作為猶太人的同夥而被逼迫。逼迫可能是集中在羅馬和小亞細亞地區。
· 4.2.3  達拉真的逼迫Trajan [98–117]
· 參拜凱撒﹕達拉真下命令表示沒有必要好像尋找罪犯一樣搜捕基督徒﹐但如果有人控告他們﹐他們必須在凱撒的像面前燒香﹐並且咒罵基督。若他們拒絕﹐就會被殺。著名的殉道者有力那修主教（Ignatius）和坡利甲主教（Polycarp）。
· 4.2.4  奧尼流的逼迫Marcus Aurelius [161–180]
· 羅馬人的傳統﹕奧尼流是一位羅馬傳統的強烈支持者﹐故此他對基督徒謹守信仰頑強固執的態度非常不滿。在他就任期間﹐他把各種天災人禍的原因都歸咎於基督教不斷擴展。殉道者游斯丁就是在這個時期殉道。
· 4.2.5  西乏勞的逼迫Septimius Severus [193–211]
· 宗教混合主義﹕西乏勞推崇宗教混合主義﹐敬拜「不可征服的太陽」[202]。只要人承認這個「太陽」的統治在一切之上﹐其他所有神都被接納。他把所有改信基督教和猶太教的人列為罪犯﹐著名的殉道者有愛任紐（Irenaeus）和貝比桃亞（Perpetua）。
· 4.2.6  底修的逼迫Decius [249–251]
· 恢復古代宗教﹕底修嘗試恢復古代的宗教信仰﹐故此所有拒絕敬拜眾神的人被定為犯了高級叛國罪。他利用承諾、恐嚇和酷刑來逼他們就範。這逼迫開始的其中一個結果就是多了一個新的榮耀稱號——「堅守信仰者」（confessors）﹐就是那些即使在極殘酷的刑罰下受苦卻仍然能夠堅守其信仰的人。
· 4.2.7  狄奧格遜Diocletian [303–305] 和格拉寮Galerius [305–311] 的大逼迫 

· 劇烈的逼迫﹕格拉寮﹐權力僅次於大帝狄奧格遜﹐成功說服大帝頒下針對基督徒的詔命 [303]﹐內容包括把所有基督徒從帝國任職的崗位移除﹐並且毀滅所有基督徒的建築和書籍。基督徒被迫放棄他們的聖經﹐更面對失去財物、放逐、監禁、拷打等刑罰﹐甚至有大量基督徒集體被刀劍和猛獸殺害。
· 君士坦丁的崛起﹕狄奧格遜死後﹐格拉寮成為了東方的統治者﹐而君士坦提烏斯則成為西方的統治者 [305]。當君士坦提烏斯去世後﹐軍隊擁立了他的兒子君士坦丁成為他們的領袖。
· 宗教容忍的敕令﹕格拉寮仍然不斷地逼迫基督徒﹐但後來他得了一個非常痛苦的疾病﹐決定改變初衷﹐於是發表了「寬容敕令」（Edict of Tolerance）[311]﹐停止了對基督徒的逼迫。
4.3  逼迫之後果
· 4.3.1  基督教的增長

· 殉道者的血﹕特土良曾說﹕殉道者的血是福音的種子。基督徒勇敢地面對死亡，確實感動了很多旁觀者，引致他們歸信基督教。
· 東方教會﹕在第一世紀，基督教大部份都局限在帝國的東部﹐而大部份的信徒都是猶太人﹐主要的教會位於耶路撒冷和安提阿。而在第二世紀﹐基督教則在說希臘語言的外邦人中迅速傳開﹐亞歷山大的教會成為埃及的主要教會。
· 西方教會﹕在第三世紀，福音傳至西羅馬帝國講拉丁語的外邦人，北非的迦太基是最重要的教會，也是學術中心。有估計說﹕在主後300年，基督徒約佔羅馬帝國人口5%至15%，而當時帝國的人口總數約為5千萬至7千500萬。
· 4.3.2  對墮離者的處置

· 墮離者的復原﹕在底修的逼迫期間﹐有些基督徒抵受不住威逼而讓步。有些人購買假的獻祭證書﹐但另一些人卻真的獻了祭物給假神。他們成為了墮離者（lapsed）。之後﹐當這些人希望可以再次回歸教會的時候﹐一些「堅守信仰者」成為了決定這些人是否可以再次加入教會的權威。不過﹐亦有些主教認為只有教會的領導層才有權利去作這種決定。一個在迦太基的區域會議（集中了該地區的主教）[251] 決定了那些購買假證書的人可以立刻重新加入教會﹐而那些真的獻了祭的人卻必須經過一段時間的懺悔期﹐才可以被接納。更有些人要到離世時才被接納。
· 兩個羅馬城主教﹕當哥尼流（Cornelius﹐高略）被選為羅馬主教的時候 [251]﹐諾伐軒（Novatian﹐諾范）亦同時被另一競爭黨派選為主教﹐這班人不願意接納墮離者﹐除非他們重新洗禮。亦因此直到258年羅馬一直有兩位主教。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	普世教會是由殉道者和堅守信仰者的血所建立的。

	[2] 感激神的保守
	逼迫並不能毀滅教會，最大的逼迫因格拉寮的病而停止。

	[3] 避免過去的錯誤
	對非基要問題的辯論（如對墮離者的處置）不應引致教會喪失合一。

	[4] 應用我們的知識
	教會對於懲治信徒的規例必須有共識。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	千萬殉道者在羅馬的逼迫中堅持他們的信仰直至死亡。


{5} 君士坦丁與修道主義
時代二《初期教會﹙2﹚：穩定（主後300–600年）》第一課
參考：課本第1冊13–15章
5.1  逼迫之結束至成為國教

· 5.1.1  君士坦丁的勝利Constantine

· 建立君士坦丁堡﹕君士坦丁頒佈了米蘭敕令 [313]﹐給予基督教一個和其他宗教平等的地位。他在成為了羅馬帝國唯一的皇帝後建立了君士坦丁堡城 [330]。
· 5.1.2  君士坦丁支持基督教
· 缺乏認識﹕君士坦丁雖然成為了基督徒﹐但他並沒有接受關於信仰的教導。他的行為也並不像一個基督徒﹐甚至會參與一些異教的禮儀﹐不過他也許是一個真誠的信徒。
· 協助基督教的措施﹕君士坦丁命令把所有在以前被充公的基督徒產業歸還給他們﹐免除了聖職人員的公眾義務﹐並且關閉了舊的神廟而建立新的教堂。
· 5.1.3  叛道者朱利安 [361-363] Julian the Apostate

· 逆轉﹕他統治的時間很短暫﹐但他極渴望能回復異教所失去的光榮。他組織大型異教獻祭活動。雖然朱利安並沒有明文下令逼迫基督徒﹐但他卻通過法律禁止基督徒教授古典文學﹐從而阻止他們傳播基督教信仰。
· 5.1.4  國教
· 提奧多修一世Theodosius I﹕他立下法令 [381]﹐把基督教定為國家唯一的宗教。任何人若進行其他的敬拜方式﹐都會受到國家的懲罰。
· 影響﹕基督教確實提升了社會的道德風氣﹐羅馬的立法亦變得更為公正。但當教會變得富有以及享有權力時﹐腐敗亦悄悄臨到。
5.2  成為國教之後果
· 5.2.1  君士坦丁的影響

· 逼迫停止﹕逼迫立時停止。
· 官邸神學﹕有些基督徒對當時羅馬皇帝施予他們的恩惠感激涕零﹐於是他們開展了所謂「官邸神學」﹐當中嘗試說明君士坦丁大帝是神所揀選的。
· 修道主義﹕當許多異教徒或是名義上的信徒都蜂擁來到教會﹐也有一些信徒退到沙漠中﹐過一個默想和禁慾的生活。
· 5.2.2  教會的習慣
聖禮﹕直到第六世紀末﹐教會的聖禮漸漸非正式地從2個增加至7個。 

· 尊崇過往聖徒﹕過往聖徒被眾人尊敬是因為他們的品德﹐如今他們卻被利用作為異教眾神的代替品。後來﹐他們甚至成為人向神禱告的代求者。
· 尊崇馬利亞﹕瑪利亞被尊崇為神的母親以及眾聖徒之首。一些推測認為她是無罪的﹐是永世的童貞女﹐並且有向基督代求的能力。
· 5.2.3  禮儀的發展

· 崇拜聚會﹕原來那簡單民主的敬拜開始轉變成為一種貴族化和充滿色彩的禮拜儀式﹐當中聖職人員和平信徒有了顯著的分別。
· 異教化﹕由於很多異教徒加入了教會成為基督徒﹐教會為了令這些人習慣適應﹐容許一些人把異教的行為習俗帶進了教會當中﹐例如容許畫像和彫像等。
· 5.2.4  官邸神學Official theology

· 官邸神學﹕教會的信條和著重點為了適應新的局面而被調整過來。
· 富有的人現在被視為神所喜悅的一群。原來的教會成為了權力者的教會。
· 聖職人員的階級系統有新的發展﹐他們的地位變得遠遠超過普通人。
· 教會開始有一種傾向﹐延遲對未來天國的盼望﹐或將它放在次要的地位。 

· 5.2.5  王權主教制
· 因素﹕由於各種逼迫和異端的問題出現﹐必須要有一個領袖能夠帶領信徒面對這些問題﹐這是當時十分實在的需要﹐這種情況導致主教權力的擴展。另一方面﹐關於使徒繼承的教義以及對聖餐的尊崇亦是導致主教權力提昇的重要原因。聖禮變成只有在有資格的教牧施行下才有實在的功效。
· 羅馬城主教﹕羅馬的主教得到額外的威望有以下的幾個原因。
· 關於彼得的理論﹕最主要的論據就是基督把特別權力交給彼得﹐包括天國的鑰匙。
· 教父的意見﹕西比安和耶柔米都提出基督給予彼得一個特別的身份﹐就是羅馬的首任主教。
· 使徒的傳統﹕羅馬和許多使徒傳統有連帶關係﹐像彼得和保羅都是在羅馬殉道。
5.3  反應﹕修道主義
· 5.3.1  修道主義的來源

· 避世主義﹕在教會趨向世界化和制度形式化的時候﹐許多基督徒決定要和這個社會脫離而獨自隱居。他們嘗試藉著默想和禁慾來達到個人的聖潔﹐和這個社會分別出來。
· 不良的改變﹕[1] 當教會權力增長的時候﹐道德的腐敗隨之而來。[2] 外面來的異教徒帶進了半異教的儀式。[3] 教會崇拜漸漸變得形式化﹐這導致一些人開始嘗試以個人追求神。
· 教訓﹕[1] 保羅故勵獨身令修道主義產生吸引力。[2] 靈智派（諾思底主義）否定肉身的思想仍然在影響教會。[3] 傳統哲學鼓勵人征服肉身上的慾望。
· 5.3.2  修道主義發展的階段
· [1] 禁慾主義. [2] 獨居修道主義﹕隱居者。[3] 群居修道主義﹕修道院。
5.3.3  獨居修道主義Solitary monasticism

· 修士﹕早期的修士尋覓獨居的地方是因為當時的社會被視為一種誘惑。在沙漠﹐特別在埃及沙漠有着不能輕易出入的好處。安東尼（Anthony, 251-357）為最早期著名的修道士。
· 發展﹕到了君士坦丁的年代﹐數以千計的人住在沙漠中。一些盼望向修士學習的人就把教會建在附近。
· 5.3.4  群居修道主義Communal monasticism

· 巴高梅Pachomius (286–348)﹕ 他建立了一個新的修士社群 [約320]。他要求任何想要加入社群的人放棄他們一切的財物﹐並且同意絕對遵從上級的命令。
· 本篤修士會Benedictine Order﹕西方修道士當中最著名的領袖是努西亞的本篤（Benedict of Nursia, 480-547）。他獨居在羅馬城之東 [500]﹐並開創了卡西諾山（Monte Cassino）修道院 [529]。
· 5.3.5  修道主義的擴展

· 因素﹕到第四世紀，修道主義已從埃及傳播至敘利亞、小亞細亞、及意大利。
· 影響﹕修道主義漸漸變成教會救濟貧苦以及福音宣教工作的工具。
· 5.3.6  修道主義的評價
· 無聖經支持﹕聖經並沒有關於修道主義的教導（參可16:15）。
· 保存西方文化﹕在中古時期﹐修道院在維持學術和教育方面作出不少的貢獻。
· 差傳工作﹕好些修道士成了宣教士﹐帶領許多民族歸信基督教。 

· 教會領袖﹕一些中古時代教會中最好的領袖都是來自修道院。
· 弊端﹕修道主義有可能會帶來屬靈上的驕傲。當修道院逐漸變為富裕﹐各種腐敗亦隨之而來。
· 權力集中﹕修道主義亦幫助把權力集中在教宗身上。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	從古代遺留的傳統若沒有違抗聖經是應該被尊重的。

	[2] 感激神的保守
	君士坦丁的勝利和叛道者朱利安短暫的統治顯出神的計劃。

	[3] 避免過去的錯誤
	必須避免現代主日崇拜異教化。

	[4] 應用我們的知識
	把握反對教宗擁有絕對權力的論證是重要的。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	修士一生委身為神生活是值得敬佩的。


{6} 亞流主義與大公會議
時代二《初期教會﹙2﹚：穩定（主後300–600年）》第二課
參考：課本第1冊16–18章，附錄

6.1  杜那主義之紛爭
· 6.1.1  放棄聖經者的難題
· 放棄聖經者﹕這是一班基督徒﹐他們曾經在受逼迫時期放棄手上的聖經的抄本交給那些逼迫他們的人。之後當他們想要回歸教會的時候﹐那些堅守信仰者就會作決定﹐看看怎樣處理這班人。
· 6.1.2  紛爭及鬥爭

· 神學性爭論﹕迦太基城的主教受按立時，其中一個按立他的人被控訴為放棄聖經者。於是一班由杜那圖所領導、稱為杜那主義者的人宣告這次主教的按立不合法。他們自己選了另一位主教作為對抗 [311]﹐引起一次教會的分裂。雖然後來在羅馬的一個宗教會議決定一個聖禮是否成立不能建基於施行聖禮之人的品格﹐然而這次的分裂一直持續至大約公元400年。
· 狂熱的杜那主義者﹕這是一班擁護杜那主義的農民﹐也是一班宗教狂熱者。他們渴望成為殉道者﹐並且攻擊富有的旅客和破壞貿易。羅馬執政者最後決定用武力解決這些人﹐對他們進行大屠殺。 

6.2  亞流主義及衝突
· 6.2.1  處理紛爭
· 主要對基督論的異端﹕早期教會在首5個世紀花了許多時間對抗當時4個關於基督的異端。求西頓定義（Chalcedon Definition）所提出的「一個位格兩種性格」論點﹐為以下幾點作出辯護﹕[1] 真正的神性——對抗亞流主義﹐[2] 完全的人性——對抗阿波連拿主義﹐[3] 不可分割融於一身——對抗聶斯多留主義﹐[4] 毫無混淆——對抗尤狄基主義。
· 向羅馬王上訴﹕之前﹐許多問題都透過基督徒領袖之間的辯論得到妥善的處理。但自從君士坦丁改信基督教後﹐帝國對教會的統一有了一定的關注﹐於是它用權力迫使神學上的統一。而大帝的信念成為了得出結論的決定性的因素。
· 6.2.2  亞流主義的紛爭
· 亞流主義Arianism﹕亞歷山大城主教亞歷山大和亞流（256-336）就「道」是否就是「神」起了意見衝突。亞歷山大堅持道是永恆地跟父一起存在而並不是被造的（約1）。亞流爭論﹐認為道是神所創造的﹐並且他的本質跟父並不相同。
· 衝突﹕亞歷山大發起了宗教會議譴責亞流的學說。亞流則請求亞歷山大城的民眾和東方教會的主教助陣。最後君士坦丁聚集了整個帝國的所有主教召開了大公會議。
6.3  教會大公會議及信經
· 6.3.1  尼西亞大公會議The Council of Nicea [325]

· 阿他那修Athanasius﹕他是傳統看法的主要代表﹐堅持基督和父神一樣是永恆的存在﹐並且雖然和父神有不同的位格﹐卻有着和神完全一樣的本質（拉丁語homoousios）。他相信如果基督的地位在神之下的話﹐就不能成為人類的救主。
· 妥協被拒絕﹕該撒利亞的尤西比奧提出了妥協﹐表示基督乃是神在永恆的時間之前所生。基督和父神有着相似的本質（拉丁語homoiousios）。
· 決議﹕起初眾人希望從聖經中的經文來否決亞流主義﹐但發覺十分困難。於是會議決定大家一起訂立信經﹐達成共識表示教會的信仰必須否定亞流主義。
· 6.3.2  尼西亞信經Nicene Creed

· 信經的定義﹕信經是一個大眾公用、對自己信仰的聲明。它包括一些信條用以表明救恩的要點以及維持教會神學的正確性。信條曾經被用來﹕[1] 測試一個信仰是否正統﹐ [2] 辨認出真正的信徒﹐以及[3] 對信仰的基要真理作一個方便的撮要。
· 信經內容﹕尼西亞信經後來在君士坦丁堡大公會議 [381]當中完成。它是最被廣泛接受的基督教信經﹐幾乎被所有教會所接納﹐包括東正教的教會。
· 本信經最重要的地方乃是它否決任何對「子的神性比父低」的建議。
· 當中提到與父「一體」（homoousios）﹐或「同質」﹐乃是對亞流派信仰清楚的駁斥。
· 另一句提到「所生﹐而非被造」是為了清楚肯定子並非是被造的。「獨生」這個詞彙（Greek: monogenes）（約1:14; 3:16）在早期教會中曾引起過極多的神學辯論。然而﹐在1970年代發現的古代文件顯示「獨生」這個字還是翻譯為「獨一」或「獨類」的意思較好。
· 使徒信經﹕這是對基要信仰最古老的總結﹐可能是在第2世紀寫成 [約150]。只有源自西方派系的教會——例如天主教和基督教才有應用此信經。
· 6.3.3  尼西亞會議之後

· 亞流主義的興起及衰落﹕一次大公會議並沒有結束所有爭論。亞流主義在不同的羅馬皇帝中有興起和沒落的時候﹐甚至君士坦丁在臨終前的洗禮都是由一位亞流派的主教施行。亞流主義一直持續到第7世紀。
· 阿他那修信經﹕這信經並非阿他那修所寫﹐而是起源自第5世紀。它針對三位一體的教義作了一個精闢的總結﹐並確定了三位一體教義中的3個主要元素﹕[1] 只有一位神。 [2] 父、子、聖靈都是神。 [3] 父並不是子也並不是聖靈（父、子、聖靈彼此不同）。
6.4  東方教會之爭辯
· 6.4.1  基督的神人二性
· 問題﹕在有關基督（以及聖靈）神性的問題解決之後﹐下一個主要的爭論就是神性和人性如何可以在耶穌基督的身上結合。
· 阿波連拿主義﹕這個異端着重耶穌的神性﹐認為耶穌確曾有肉身﹐卻並非擁有人的理智頭腦。這個理論在君士坦丁堡的大公會議 [381]被譴責。該會議亦譴責馬西頓派﹐從而確定聖靈的神性。
· 聶斯多留主義﹕這個異端乃是由君士坦丁堡的最高主教聶斯多留所帶領﹐它著重耶穌的人性﹐並且教導說耶穌只是一個完全的人﹐因而在道德上與神連接。這個主義在以弗所大公會議 [431] 被譴責。這個會議繼而稱馬利亞乃是「神的生母」。
· 尤狄基主義﹕這個異端亦是看重耶穌的神性﹐它的教訓表示基督的兩種屬性被同時融合成為一種屬性﹐就是神性。這個主義在求西頓大公會議 [451]被譴責。會議中堅持基督乃是「完全的神並且是完全的人」。這個宣言成為了正統的觀點。特土良的方程式「一個位格兩種性格」再次被肯定。
6.5  西方教會之爭辯
· 6.5.1  奧古斯丁對抗伯拉糾
· 伯拉糾Pelagius (369–420)﹕ 伯拉糾相信每一個人都有能力選擇善或惡﹐因為人沒有原罪。他認為基督徒的生命乃是一個人不斷嘗試克服罪﹐並且會獲得永生。
· 奧古斯丁的反對﹕奧古斯丁堅持認為人的重生純粹是聖靈的工作。人的意志是完全被原罪所敗壞的﹐因此不能主動選擇救恩。救恩只是給予那些被神揀選或是預定得救的人。伯拉糾主義在以弗所的大公會議被譴責 [431]。
· 半伯拉糾主義﹕卡西安（Cassian, 360-435）嘗試尋找一個妥協的觀點﹐就是人的意志和神的意志可以在救恩當中彼此合作。他教導說所有人由於墮落的緣故都有罪﹐他們的意志被減弱﹐但卻沒有完全敗壞。這個觀點在柯蘭區域會議 [529]被譴責。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	信經是寶貴的基督教傳統﹐它們有廣泛的用途。

	[2] 感激神的保守
	縱使亞流主義有着巨大的影響力﹐卻沒有勝過教會。

	[3] 避免過去的錯誤
	解決神學上的問題絕不應牽涉政治上的當權者。

	[4] 應用我們的知識
	基督徒應該學習了解早期教會所爭論的各種問題。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	亞他那修為了堅持正統信仰被流放多次。


教父
時代二《初期教會﹙2﹚：穩定（主後300–600年）》第三課
參考：課本第1冊19–25章
7.1  教父
· 7.1.1  定義

· 定義﹕教父是早期教會（使徒時代之後﹐第一世紀末至第六世紀）當中一些有影響力的神學家和作家。他們的著作被廣泛接納為教會在教導上和實踐上的權威。這些人不包括新約聖經的作者﹐人數總共約有30人。
· 東方教會﹕在尼西亞會議以後﹐東方的教父在解釋聖經上分為兩個派系。亞歷山大一派跟隨俄利根的方法﹐比較傾向於用象徵式方法。而安提阿一派則著重的文法和歷史背景解經﹐像基索斯頓和提奧多屬這一派。
· 西方教會﹕至於西方﹐在尼西亞會議以後的教父則集中精力在聖經的翻譯﹐以及在對異教哲學的批判和神學書籍的寫作上。這些以拉丁文為主的教父傾向於實踐和應用方面﹐和東方以希臘文為主的教父鑽研理論和抽象見解的傾向成強烈的對比。
· 分期﹕[1] 使徒時代的教父——教導（第1世紀）﹐[2] 衛道者——解釋（第2世紀）﹐[3] 辯道者——駁斥（第3世紀）﹐[4] 解經家——釋經（第4世紀）﹐[5] 修道主義（第4至6世紀）。
· 7.1.2  亞歷山大城之阿他那修Athanasius (296–373) of Alexandria

· 對抗亞流主義﹕他堅信基督教信仰中和人類歷史中最重要的事實﹐乃是耶穌基督道成肉身。在尼西亞大公會議 [325]﹐他強烈地反對亞流主義。由於他的堅持﹐他一共被流放過5次。
· 神學﹕阿他那修用「同質」（homoousios）這個公式來形容三位一體的三個位格。他為聖靈的神性辯護﹐就是那從父而來的（約15:26）。他的信中首次定出了和我們今日的新約正典的書卷。
· 7.1.3  加帕多細亞教父Cappadocian Fathers

加帕多細亞﹕這是小亞細亞南部的一個區域。加帕多細亞教父一共3位﹐包括了兩兄弟——巴紹（Basil, 329-379）和尼沙之格哥利（Gregory of Nyssa, 335-395）——以及他們的朋友拿西安蜀之格哥利（Gregory of Nazianzus, 329-389）。他們最大的貢獻在於維護三位一體的傳統真理﹕「三個位格一個本質」。巴紹是東方修道主義的始祖﹐引起他對修道主義興趣的卻是他姐姐瑪格連娜（Macrina, 324-380）﹐因此瑪格連娜有時會被認為是希臘修道主義的始創人﹐她亦建立了一個女性修道者的群體。
· 7.1.4  君士坦丁堡之基索斯頓John Chrysostom (347–407) of Constantinople

· 講道﹕他最著名的乃是他那流暢的講道。他亦改革了神職人員的生活﹐並堅持過簡樸的生活﹐有神秘主義的傾向﹐他最後由於得罪了皇后而被流放並逝世。
· 7.1.5  莫蘇齊亞之提奧多Theodore (350–428) of Mopsuestia

· 解經家﹕他被稱為「古代釋經家王子」﹐因為他反對用靈意的方法解經﹐並且喜歡從歷史角度及研究文法的方法解釋聖經。他亦十分小心留意經文的背景。
· 7.1.6  敘利亞之伊忽南Ephrem (308–373) of Syria

· 詩人﹕他是一位敘利亞神學家﹐他的解經和詩詞均十分著名﹐被尊稱為「聖靈之七弦琴」（lyre of the Holy Spirit）。伊忽南為在困難下的基督徒寫下許多不同種類的聖詩、詩詞和講章。
· 7.1.7  米蘭之安波羅斯Ambrose (338–397) of Milan米蘭

· 神學﹕他的著作引導了奧古斯丁發表關於原罪的理論。他對聖餐當中餅和杯的轉化十分看重﹐導致日後有了「餅和杯轉化成為肉和血」（聖餐變質論）的教導。他也是一位著名的聖詩作家。
· 與羅馬王的衝突﹕儘管提奧多修王是一位尼西亞系的基督徒﹐他卻曾經有兩次和安波羅斯發生了衝突。在兩次衝突當中﹐提奧多修王都對安波羅斯作出了讓步。
· 7.1.8  羅馬城之耶柔米Jerome (347–420) of Rome羅馬城

《武加大拉丁文譯本》Vulgate﹕他最著名的作品乃是《武加大拉丁文譯本》[405]。這是一本從原來的希伯來文及希臘文聖經直接譯為拉丁文的譯本。它最後成為了整個拉丁語教會所用的標準聖經。
7.2  希坡之奧古斯丁(354–430)

· 7.2.1  人生

· 歸信﹕他被稱為最偉大的教父。他出生於北非﹐起先是一位修辭學的教授。在接受了不同的哲學思想之後﹐他透過聆聽安波羅斯的講道以及閱讀聖經終於歸信了基督。他設立了一間修道院﹐而後來成為希坡的主教 [395]。
· 7.2.2  思想
· 對三位一體的解釋﹕他曾研究一系列不同的比擬法來解釋三位一體的真理﹐大部份都基於「存在、認識、意志」（being, knowing, and willing）。他最後提出最好的比擬是「頭腦對神的記憶、明白、和愛慕」（the mind remembering, understanding, and loving God），比擬過去、現在、將來三個元素，而三個元素永恆繼續存在。
· 對苦罪問題的解釋﹕人有意志為自己作選擇﹐但自由意志卻會產生邪惡。邪惡的起源乃是從人和墮落天使所做的壞決定而來。邪惡並不是一種實質﹐而是一個決定或者方向﹐是善的虧損。
· 對自由意志和救贖的解釋﹕人的意志在面對罪的捆綁下無能為力﹐人唯一剩下的自由就是自由地犯罪。救恩完全是神的恩典﹐而且這恩典是不能抗拒的﹐乃是神賜予那些祂所預定的人。奧古斯丁關於預定的教義在後來被加爾文繼續發展下去。
· 神學上的錯誤﹕奧古斯丁幫助發展了煉獄的教義。他亦過份強調聖禮的價值﹐以致產生了受洗重生和聖禮恩典等教義。
· 7.2.3  作品
· 《懺悔錄》Confessions﹕這是一本屬靈的傳記﹐描述神如何藉著一個長久的朝聖之旅引領他歸信神。
· 《上帝之城》City of God﹕這是一本對針對歷史的基督教哲學﹐當中奧古斯丁描述兩個城。神的城乃是用對神的愛所建成﹐而屬地之城則是用對自己的愛所建成。在人類歷史當中﹐這兩個城好像時常互相混合在一起﹐但到最後﹐只有神的城會存留。
7.3  中古時代的來臨

· 7.3.1  西羅馬帝國的滅亡

· 西方文化的監護者﹕無數蠻族的軍隊進攻羅馬帝國﹐羅馬城結果被攻佔 [410,455]。一位德國的將軍毀滅了西羅馬帝國 [476]﹐而西方的文化面臨被摧毀的危險。在這種情形下﹐是教會繼續保持和過去的聯繫。她成為了中古時代文化和秩序的保衛者。
· 7.3.2  中古時代Middle Ages

· 中古時代的意義:

· 名詞的來源﹕中古時代這個詞最初出現在凱勒（Christopher Kellner）的著作上 [1669]。他描述中古時代的特點乃是它缺乏古典傳統的影響力。
· 俗世者的觀點﹕文藝復興時期的人認為這個時代是一個深谷﹐把曾經有輝煌文化的古典時代和現代人本主義（或人文主義）盛行的時代分開。對他們來說﹐這是一個黑暗的世代——黑暗時代（Dark Ages）。
· 天主教的觀點﹕天主教認為這個時代是歷史的黃金時代。在這時代之前是異教的古典時代﹐而這個時代之後出現分裂教會的基督教。
· 基督徒的觀點﹕基督教認為中古時代乃是死蔭的幽谷﹐原來純正的古代教會敗壞了。而教會歷史中所謂近代時期正是從宗教改革開始﹐要讓教會回復新約時期的理想。
· 政治情形﹕羅馬帝國在中古時代被瓜分成為回教統治北非洲、拜占庭帝國的亞洲、以及教皇控制的歐洲。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	神學上的抽象理論方面（東方教會）和實踐應用方面（西方教會）都同樣重要。

	[2] 感激神的保守
	基督教受到神的保護沒有被蠻族所摧毀。

	[3] 避免過去的錯誤
	要小心靈意（象徵式）的解經方法。

	[4] 應用我們的知識
	奧古斯丁的《上帝之城》讓我們對世界有一個正確的觀念。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	這些教父並不單是因為他們的神學而著名﹐也因為他們的聖潔生活而著名。


外侵與教宗制
時代三《中古教會（1）﹕擴張及鬥爭（主後600–1000年）》第一課
參考：課本第1冊26–27章
8.1  教宗制度之建立
· 8.1.1  復活節日期的爭論

· 問題及定論﹕在第二世紀中期出現了一個關於在哪一日慶祝復活節的問題。東方教會堅持復活節應該經常在猶太曆尼散月14日慶祝。但另一方面﹐西方教會卻在尼散月14日之後的第一個星期日慶祝復活節。結果﹐第一次尼西亞大公會議 [325] 支持西方教會的做法。這亦象徵着日後西方教會的勝利。
· 8.1.2  羅馬主教的壟斷
· 壟斷的發展﹕從313至450年﹐羅馬的主教被承認是在眾位平等主教當中居首。而教宗利奧一世（聖良一世）直接宣稱他擁有管轄全世界教會的權威 [440]。在第一次君士坦丁堡大公會議 [381] 中﹐眾教會承認了羅馬居首的地位。再者﹐羅馬教會的確出現了很多能幹的主教。在第4和第5世紀﹐許多的教宗透過其領導和談判的能力多次拯救羅馬城免受災難。
· 8.1.3  教宗格哥利一世（聖額我略一世）Pope Gregory I (540–604)

· 教宗的權力﹕格哥利在公元590年被選為教宗。他最大的成就乃是把教皇的權力擴展到了意大利、高盧（法國）、西班牙、英國、和非洲。他曾委任多位主教﹐並成功地從皇帝手上取得「全教會之首」的稱號。他差遣許多宣教士到蠻族中帶他們歸信基督教。
· 神學﹕格哥利確立了許多不乎合聖經的神學思想﹐包括煉獄、為死人的彌撒、聖餐變質論、懺悔（平信徒告解）、對聖物的尊敬等。他亦把傳統放在和聖經同樣的地位﹐解經時他過份地使用象徵式的解經方法。雖然如此，他仍被認為是最後一位教父，是天主教最重要的神學家之一，他的神學對中古時代的神學有巨大影響。
· 8.1.4  格哥利之後

· 羅馬皇的介入﹕東方教會由於基督論的爭論引起分裂﹐而羅馬皇帝命令教宗必須支持皇帝的神學觀點。那些不肯聽從皇帝命令的則被嚴厲懲處。不但如此﹐甚至選立教宗都必須要先經過君士坦丁堡官方的批准。
· 8.1.5  教宗國的成立Papal States

· 皮盼王的捐贈Donation of Pepin﹕法蘭克王皮盼打敗了倫巴人﹐並將以前倫巴的首都贈送給教宗 [756]。這地區便成為了教宗的領地。查里曼王後來又把這個地域擴闊 [781]。
偽造教令False decretals﹕教宗尼哥拉一世（聖尼閣一世）利用了一系列偽造的、稱為《偽造教令》文件 [865]﹐它包括《君士坦丁王的捐贈》一書﹐聲稱君士坦丁大帝已經把羅馬城贈送給教宗。這些文件更主張教宗擁有所有教會領袖之上的權力。
8.2  蠻族之侵入
· 8.2.1  條頓族的侵略及福音化Teutonic tribes

· 各族歸信﹕許多蠻族不斷入侵羅馬帝國 [375-1066]﹐其中包括條頓族、維京族、斯拉夫族、蒙古族等等。當他們在安頓下來之後﹐許多宣教士就從羅馬和君士坦丁堡被差派到他們的領土傳道﹐結果大部份蠻族人都歸信了基督教。而法蘭克人是當中最強大的族群。
· 8.2.2  其他地區的福音化

· 擴張﹕基督教不斷擴張到不列顛（第3世紀）、亞美尼亞（第3世紀）、愛爾蘭（第5世紀）、德國（第8世紀）、低地國家（第8世紀）、北歐（第9世紀）等。由於很多時一整族人會同時間歸信基督教﹐許多人未必一定在信仰上有真正的經歷。另一方面﹐也沒有足夠的牧者可以對所有新的信徒作教導和栽培。
· 8.2.3  斯拉夫族的王國

斯拉夫族﹕歐洲東部乃是斯拉夫族的地方。在莫拉維亞﹐兩位宣教士濟利祿與梅篤丟斯帶領族人歸信基督教 [862]。在保加利亞﹐國王自己成為了一個基督徒 [863]﹐而人民則跟隨他。在俄羅斯﹐德國宣教士成功帶領奧加皇后成為基督徒 [950]﹐隨後亦有大量人民跟隨。
8.3  回教（伊斯蘭教）之侵入
· 8.3.1  穆罕默德Mohammad (570–632)

· 回教的開始﹕穆罕默德是一位熟悉猶太教和基督教信仰的亞拉伯商人。他宣稱天使迦百列向他顯現﹐並向他啟示一位獨一的真神（一神主義）[610]。穆罕默德在麥典拿城建立了首個回教的群體 [622]。他們發動了一個軍事和政治運動，最後控制整個亞拉伯。
· 8.3.2  回教徒征服地

· 戰勝拜占廷帝國﹕穆罕默德之後﹐回教徒征服了北非 [647]、波斯 [651]、和西班牙 [711] 等地方。他們進佔歐洲的行動最後被法蘭克人馬提在圖爾斯戰爭中阻止 [732]。
· 8.3.3  回教Islam

· 可蘭經Quran﹕回教最重要的典籍是可蘭經。它的內容有很多重複和沒有組織。一位稱為亞拉的神把他的意願傳達給25位先知﹐其中包括摩西和基督﹔但穆罕默德卻是最後和最偉大的先知。回教徒否認基督的神性﹐而回教本身是一個宿命論的宗教﹐信徒乃是被動地順從亞拉的旨意。
· 8.3.4  後果

基督教被壓縮﹕許多古代以基督教為中心的城市都成為了被回教徒所統治的地方﹐在這些地方﹐基督教停止了增長。拜占庭帝國隨即被削弱﹐而教宗的權力逐漸增加。 

8.4  後期的大公會議
· 8.4.1  對於基督性格爭議的結束
· 獨一意志論Monothelitism﹕在這段時間﹐一個關於基督的神性意志和人性意志之間的關係引出許多討論。君士坦丁堡最高主教素祖 [610-638] 提出只有一個意志﹐因為神性的意志取代了人性的意志，稱為獨一意志論。這個異端得到教宗安羅魯（何諾一世）[625-638] 的支持。
· 第三次君士坦丁堡大公會議 [680–681]﹕該會議譴責獨一意志論和教宗安羅魯﹐並提出基督的兩種意志能夠和諧地同時存在﹐而人性意志則在神性意志的掌管底下。
8.4.2  聖像的應用

· 聖像的崇拜﹕聖像是耶穌基督以及一些聖徒的畫像。有些反對聖像者（拆毀聖像者﹐iconoclasts）反對在教會中擺設這些畫像。相對來說﹐聖像支持者（聖像崇拜者﹐iconodules）則和前者剛剛相反。
· 東西抗衡﹕皇帝里奧三世下令毀滅所有圖畫和雕像 [730]。最後﹐東方教會除掉了雕像﹐卻保留了畫像。在西方﹐查里曼王和教宗都樂意用看得到的標記象徵神的實在。於是西方教會在敬拜中繼續沿用畫像和雕像。
· 第三次尼西亞大公會議 [787]— 這是第七次、也是最後一次真正的大公會議，這會議譴責反對聖像者﹐並且清楚分開對神的敬拜和另一種較低、類似敬拜心態的尊敬。前者只能應用於神﹐而後者則可以應用於聖像。
· 8.4.3  東正教的神學Eastern Orthodox Church

· 神學停滯﹕東正教最關心的是保存承襲下來的正統教義。因此東方教會在神學上除了大馬士革的約翰之外﹐一直停滯不前﹐直到近代。其餘的東正教神學家的貢獻大部份集中在神秘主義上。
大馬士革的約翰John of Damascus (675–749)﹕ 他著作了《正統信仰詳解》（Exact Exposition of the Orthodox Faith）一書﹐概括了當時的神學思想。這本書成為了解釋東正教正統信仰的標準。
· 新神學家西緬Simeon the New Theologian (949–1022)﹕ 他是一位把內在禱告的技巧有系統地說明的學者。 
· 巴拉馬Gregory Palamas (1296–1359)﹕ 他教導別人一種安靜默想的方法﹐就是不斷地重複耶穌禱文﹕「主耶穌基督﹐神的兒子﹐憐憫我。」目的是為了得到從神而來的亮光﹐以及能夠與神聯合。 
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	差派宣教士傳福音一直以來都是基督教的傳統。

	[2] 感激神的保守
	蠻族的人全都被宣教士帶領歸信基督教。

	[3] 避免過去的錯誤
	由於北非教會的不合一﹐他們在回教徒的侵略後逐漸消失了。

	[4] 應用我們的知識
	教宗安羅魯就是反對「教皇無誤」一個有力的理由。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	一些基督徒神秘主義者盼望和神有一個更親密的關係。


{7} 教會腐敗與更新
時代三《中古教會（1）﹕擴張及鬥爭（主後600–1000年）》第二課
參考：課本第1冊28–29章
9.1  神聖羅馬帝國
· 9.1.1  加洛林王朝Carolingian dynasty

· 教宗的支持者﹕自從告魯維開始﹐法蘭克王都成為了教皇制度的強烈支持者。馬提查理士的兒子矮子皮盼則開創了加洛林王朝 [751-987]。
· 9.1.2  查里曼Charlemagne (742–814)

· 教會的改變﹕皮盼的兒子查理曼開始掌權以後 [768]﹐他發動了超過50次戰役去擴展他的帝國。教宗利奧（良）三世按立查理曼為「羅馬人的皇帝」[800]。查理曼設立主教﹐通過法律收取十一奉獻﹐改革修道主義﹐並鼓勵在教會內設立學校。
· 9.1.3  查里曼之後

· 帝國分裂﹕覆蓋西歐的帝國結果分裂為3個 [843]。從此開始了現代國家法國和德國的誕生以及對抗。
· 9.1.4  封建制度的興起Feudalism

· 階層制度Hierarchy﹕封建制度乃是一個基於擁有土地的政治制度。由於當時中央的權力薄弱﹐這個制度是唯一可保持社會上公正和秩序的方法。這是一個把人分成不同階層的制度。
· 9.1.5  羅馬帝國的復興
· 德意志統治者﹕奧圖成為了德國眾公爵的領袖 [936]﹐他透過揀選主教和修道院院長而監管教會。教宗約翰（若望）十二世按立他為神聖羅馬帝國的皇帝 [962]。皇帝和教宗之間的鬥爭從此開始。
9.2  神學活動

· 9.2.1  新舊神學思想
· 預定論問題﹕奧爾貝的修士葛索（Gottschalk of Orbais）斷定教會離開了奧古斯丁在預定論方面的教義。他被批判為異端﹐並被關在一所修道院之內。
· 真實臨在問題﹕拿畢吐（Radbertus）宣稱 [831] 在彌撒聖餐中所用的餅和酒會實際變成為基督的身體和血。這帶來以後聖餐變質論的教義。
9.3  修道院改革
· 9.3.1  本尼狄修士會Benedictine [528]

· 祈禱及學習﹕勞西亞的本尼狄（Benedict of Nursia）在加辛勞山（Monte Cassino ）建立了一所修道院 [528]﹐並創立了本尼狄修士會。修士生活的主要重點是禱告和學習。這個修道院成為了教育兒童的中心。
· 9.3.2  本尼狄的修士規則Benedictine Rule [530]
· 修道院的規則﹕本尼狄的《修士規則》成為了整個西方修道主義修道生活的標準。這本書著重貧窮和貞節﹐主要題目包括持久、服從、紀律、和謙卑。
· 9.3.3  顧尼雅修士會Cluniac [909]

· 改革者﹕寶梅的本勞（Berno de Baume）在法國西部的顧尼創辦了一所修道院。這個團體的目標是要改革聖職人員的生活。他們譴責聖職買賣和任用親戚等行為﹐守獨身成為強制性的要求。
· 9.3.4  薛士德修士會Cistercian [1098]

· 新改革者﹕在11世紀末﹐當顧尼雅修士會逐漸衰落的時候﹐毛里斯的羅伯特（Robert of Molesme）在薛圖修道院（Citeaux Abbey）創立了一個新的修士會 [1098]。這個修士會可說是顧尼雅修士會的延續﹐兩者着重點相同。
· 9.3.5  法蘭西斯（方濟各）修士會Franciscan [1209]

· 宣教士﹕阿西西的法蘭西斯（Francis of Assisi）創立了法蘭西斯修士會 [1209]﹐立誓要過貧窮、貞節、和服從的生活。他們經常去到人群當中傳道﹐也差出許多的宣教士。
· 9.3.6  多明尼修士會Dominican [1216]

· 知識份子﹕顧史曼多明尼（Dominic Guzman）創立了多明尼修士會 [1216]。他們主要的目的是傳教、教導和學習。他們所招募的人員都會接受嚴格知識上的訓練﹐讓他們能夠做好駁斥異端的工作。
· 9.3.7  軍人修士會

· 聖約翰騎士團﹕保護朝聖者及醫療工作。聖殿軍騎士團Knights Templars﹕保護聖地免受回教徒的入侵。
9.4  教宗制度之腐敗與更新
· 9.4.1  腐敗
· 控制教廷﹕由於羅馬教宗的權力不斷上昇﹐選立教宗許多時候會牽涉到賄賂、詐騙、甚至暴力。當時一個接一個的教宗快速地繼承上一任﹐事實上當中有好幾位是被謀害的。而選立教宗的權力在不同的時期分別被當時的皇帝又或是一些意大利的家族所控制 [931–1032]。
· 9.4.2  面對教會的緊急難題

· 難題﹕ [1] 平信徒頒授聖職﹕社會上的權力機關可設立主教和修道院院長。 [2] 聖職買賣﹕可以用錢買賣教會內的聖職崗位。 [3] 任用親戚﹕任命下一代﹐或其他親人任職教會內的崗位。 [4] 道德腐敗﹕聖職人員和修道院的領袖可隨意納妾﹐並過着奢侈的生活。
· 9.4.3  更新
· 改革派教宗﹕教宗利奧（良）九世 [1049-1054] 透過廢除聖職買賣和推動聖職人員守獨身，開始對教會進行改革。但是他後來被挪威人俘虜了﹐被監禁直至他死前一段短時間為止。之後的4位教宗 [1055-1073] 繼續完成利奧九世所開始的改革。
· 9.4.4  格哥利（額我略）七世Gregory VII [1073–1085]

· 與皇帝對立﹕格哥利七世繼續對聖職買賣、聖職人員的婚姻、和平信徒頒授聖職等進行改革。他和皇帝亨利四世 [1056–1106] 就選立聖職人員的問題起了衝突。亨利面臨失去帝國的危險﹐迫於無奈他去到加諾沙 [1077] 懇求格哥利的寬恕。後來﹐當格哥利支持某個叛亂﹐亨利軍臨羅馬﹐格哥利被迫逃跑﹐最後在流亡中逝世。
· 9.4.5  與帝國的衝突
· 衝突延續﹕帝國和教宗之間的權力鬥爭不停地持續着。教宗卡力士特（Callixtus II，嘉禮）二世和皇帝亨利五世談判﹐並同意簽下禍門協定（Concordat of Worms） [1122]。當中教士可以自由地被教會選立﹐而頒贈封地、特權、和財物的權利則在政府權力機關手上。
· 大公會議﹕第二次拉特蘭宮大公會議 [1139] 定下聖職人員必須守獨身。而第三次拉特蘭宮大公會議 [1179] 則決定紅衣主教團可以選立教宗。
· 9.4.6  因魯臣三世（諾森）Innocent III [1198–1216]

· 最有權勢的教宗﹕他成為了在教會歷史中最有權勢的教宗。他相信他自己是基督的代理人﹐在世上擁有絕對的權力。他在法國、德國、英國、以及許多歐洲許多的重要城市行使他的權力和影響力﹐又召開完全由自己控制的第四次拉特蘭宮大公會議。所有複雜問題所需要做的重要決定都在3日之內通過。
· 9.4.7  第四次拉特蘭宮大公會議Lateran IV [1215]

· 對教義的決定﹕[1] 會議發表了基督變質論的教義。[2] 它譴責平信徒所組成的改革運動。[3] 它針對異端設立了異端裁判所。
· 對禮儀的決定﹕[1] 它頒佈所有信徒必須為到自己的罪每年最少告解一次。[2] 它命令所有聖職人員必須禁戒各種消遣活動。[3] 它禁止聖職人員在施行聖禮上收取任何的費用。[4] 它命令所有的教堂內都必須設立學校。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	修道主義中的順從、紀律和謙卑都是合乎聖經的。

	[2] 感激神的保守
	教會雖然經歷了這許多教廷底下的敗壞﹐卻仍然存留。

	[3] 避免過去的錯誤
	當教會仿傚世上權力機關的模式行動時﹐腐敗則隨之而來。

	[4] 應用我們的知識
	教會內職位的任命絕不能被私人所掌控。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	法蘭西斯修士的生活模式能夠鼓勵我們過一個簡樸的生活。


{8} 十字軍與教會分裂
時代四《中古教會﹙2﹚﹕教宗制度之成長及衰落（主後1000–1500年）》第一課
參考：課本第1冊30–32章
10.1  十字軍
· 10.1.1  十字軍的開始

· 概觀﹕十字軍的目的是要打敗回教徒、拯救拜占廷帝國、使東西兩方教會回復合一、並把聖地重新攻佔。事實上﹐所有的目標都達成了﹐但卻並不是持久的。
· 開始﹕教宗敖賓（伍朋Urban）二世宣稱十字軍的成立是神的心意 [1095]。對那些參與軍隊的人他賜給他們全面的贖罪券﹐屬世的好處包括免除債務和免稅。
· 10.1.2  第一次十字軍 [1096–1099]

· 勝利﹕由法國貴族和拜占廷人所組成的十字軍聯合起來﹐佔領了尼西亞、安提阿、並在最後佔領了耶路撒冷。救護軍騎士團及聖殿軍騎士團也被組織起來幫助朝聖者和對抗回教徒。約一百萬人參加了第一次十字軍。
· 10.1.3  第二至第九次十字軍 [1147–1272]

· 很少勝利﹕第三次十字軍由帝國王巴巴羅沙（Barbarossa）和英國的獅心王李察帶領。他們成功地獲埃及王薩拉丁同意朝聖者能出入耶路撒冷。除了第六次十字軍之外﹐其餘的十字軍並未取得很大的成果。特別是第四次十字軍實際上對拜占庭帝國的傷害很大。而瓦甲的失守（Acre十字軍最後的據點）[1291] 標誌著十字軍的結束。
· 10.1.4  西班牙收復失地運動Spanish Reconquest

· 最後勝利﹕古代西班牙西哥德人的王國在第8世紀被回教徒所毀滅﹐只剩下西班牙的西北部還被基督徒控制。對回教徒摩爾人（Moors）的反擊並要收復西班牙控制權的作戰始於第10世紀。至1248年﹐摩爾人只控制干拿達一地﹐這個地方最後也被費迪南王及伊莎貝拉女王（Ferdinand and Isabella）所征服 [1492]。
· 10.1.5  十字軍帶來的後果
· 不良的後果﹕基督徒和回教徒之間的仇恨大大增加﹐東方教會和西方教會的基督徒之間亦產生很多磨擦。隨著拜占廷帝國被削弱﹐它最後亦終於走向滅亡 [1453]。
· 權力的改替﹕十字軍更加堅立了教宗制度的權力﹐因為教宗的權力被多國所承認。不過後來民族主義的興起最終削弱了教宗制度。另一方面﹐由於許多貴族在戰爭中一去不回﹐封建制度亦開始被削弱﹐導致後來君主制度的興起。由於大量的人往來各地﹐城市和貿易不斷地擴張。貿易亦導致中產階層的出現。
· 回教徒停止侵略歐洲﹕許多人嚴厲地抨擊十字軍﹐認為他們一無是處。但不可否認的是十字軍阻止了回教徒大規模地侵略歐洲。如果沒有十字軍的話﹐今日很可能大部份甚至整個歐洲都仍然被回教徒所統治。
10.2  東西教會分裂
· 10.2.1  東西方教會的分別
· 政治上的不同﹕在東方﹐皇帝差不多成為教宗﹔而在西方﹐教宗則差不多成為了皇帝。
· 知識探求上的不同﹕以希臘文為主的東方教會喜歡以哲學方式解決神學問題﹔而以拉丁文為主的西方教會則喜歡研究教會管治上一些實用性的問題。
· 習慣上的不同﹕在東方﹐主教以下的神職人員都容許結婚﹔而在西方﹐所有神職人員都不可以結婚。另一方面﹐東方教會用希臘文﹐而西方教會用拉丁文﹐故雙方在溝通上常有誤解。
· 10.2.2  科圖的分裂
· 加插一個字﹕第三次托利多大公會議（Toledo）[589] 在尼西亞信經當中加插了一個字「和兒子」（filioque）﹐意思是聖靈乃是「從父和子而出來」（“proceeds from the Father and the Son”）。
· 鬥爭﹕在君士坦丁堡教會內中發生了叛亂﹐導致兩位最高主教出現﹐分別是科圖（Photius）和力那修（Ignatius）[858]。教宗尼哥拉（尼閣Nicholas）一世支持力那修而把科圖逐出了教會 [863]。科圖於是宣稱整個西方教會都屬於異端 [864]﹐因為他們改動尼西亞信經﹐在當中加插一個新字。
· 10.2.3  東西教會分裂East-West Schism [1054]

· 分裂﹕教宗利奧（良Leo）九世差派紅衣主教含卜（Humbert）到君士坦丁堡處理這個爭論。含卜是一位熱心的改革者。他和最高主教辛魯拉尼（Cerularis）彼此侮辱﹐於是含卜把辛魯拉尼作為異端處理逐出教會。辛魯拉尼則為此事咒詛教宗。東西教會的分裂從此正式確立。
· 10.2.4  分裂的後果
· 東方教會停滯不前﹕由於東西方教會分隔﹐以致許多激勵西方教會變得強大的影響不能達到東方教會。因此東方教會的禮儀、制度、或神學一直都沒有甚麼轉變﹐直到近代才開始有轉機。由於這個緣故﹐東方教會對世界的影響一直都很小。
10.3  教宗制度之衰落
· 10.3.1  教宗因魯臣（諾森）三世之後Innocent III

· 延續的影響﹕自從因魯臣三世以來﹐他的繼任者沾了他的光﹐都擁有很大的權威。在1254至1273年之間﹐德國有一段混亂的時期﹐當中乃是教宗格哥利十世出力恢復秩序。
· 10.3.2  教宗本尼花斯（博義）八世Boniface VIII [1294–1303]

· 宣稱擁有權力﹕在他統領教會期間﹐教宗對世俗權力的染指達到一個頂點。他宣稱世上所有的權威都在屬靈的權威之下﹐而且在教會以外不能得到救恩。
· 教宗被屈辱﹕法王腓力四世重新確定所有法國的神職人員自古至今所擁有的權利仍然生效﹐這些權利和教宗無關。教宗後來被綁架﹐並且公開被侮辱。不久之後他就離世了。
· 10.3.3  巴比倫被擄期Babylonian Captivity [1309–1377]

· 教宗長駐阿維翁Avignon﹕在羅馬一個支持法國的派系成功選立了一位法國人成為教宗 [1305]。自此教宗開始居住在法國邊境一個屬於教廷的城市阿維翁。直到1377年﹐法國一直控制了羅馬教廷。
· 這時期的影響﹕許多國家的人民都把教宗看為一個外國的掌權者。教會充滿各種敗壞﹐像聖職買賣、一人兼任多個神職、習慣性缺席、和任用親人等。這些情況令徹底改革的需要更大。
10.4  教會大分裂
· 10.4.1  西方教會大分裂Great Western Schism [1378–1417]

· 兩個教宗﹕紅衣主教團選立了一位意大利人教宗敖賓（伍朋Urban）六世為新教宗。之後﹐這批親法國的紅衣主教又選立了另一位教宗格利免（克勉Clement）七世。因此﹐這同一班的紅衣主教一共選出了兩個教宗來。
· 比薩大公會議Pisa [1409–1410]﹕大會把兩個教宗都廢除﹐另選立了一位新教宗亞歷山大（Alexander）五世。
· 康斯坦斯大公會議Constance [1414–1418]﹕這會議廢除三個教宗﹐選立了新教宗馬丁（瑪定Martin）五世。
· 巴塞爾／花拉拿及佛羅倫斯大公會議Basel/Ferrara-Florence [1431–1445]﹕教宗尤真（恩仁Eugene）四世嘗試阻止「大公會議運動」﹐就是以大公會議的決定作為教會的最高權威。他成功地在會議上引起兩批人的爭論﹐其中的一批於巴塞爾開會﹐而另一班則在花拉拿開會。之後﹐羅馬教廷轉回了教宗專制制度。
· 10.4.2  削弱教宗制度的政治大事
· 帝制及國族主義 nationalism﹕強而有力的君主制度成為了教廷的對手﹐爭奪他們手下人民的支持。民族主義的出現亦削弱了教廷自稱擁有普世性的權威。
· 百年戰爭Hundred Years’ War [1337–1453]﹕當法國和英國發生戰爭的時候（為法國爭戰者有阿克的貞德Joan of Arc）﹐教宗正居住在阿維翁﹐因此英國人都視教廷為敵人。
· 君士坦丁堡的淪陷 [1453]﹕拜占庭帝國的皇帝向西方求助﹐但教宗沒有成功勸服基督教國家作回應。最後君士坦丁堡淪陷在土耳其人的手上。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	十字軍拯救基督教免受回教徒的征服。

	[2] 感激神的保守
	教會雖然經歷多次的分裂﹐卻仍然沒有倒塌。

	[3] 避免過去的錯誤
	教會分裂乃是由於政治上權力鬥爭所引起。

	[4] 應用我們的知識
	代表整個教會的大公會議權力應在教宗之上。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	西安那的加芙蓮（Catherine of Siena）和阿克的貞德比起腐敗的教宗更受敬重。


{9} 經院學派與文藝復興
時代四《中古教會﹙2﹚﹕教宗制度之成長及衰落（主後1000–1500年）》第二課
參考：課本第1冊33–36章
11.1  經院學派
· 11.1.1  背景

· 經院學派的研學方法﹕經院學派是意圖把神學理性化﹐嘗試藉着理智上的認知來增強信心﹐企圖透過理性的步驟去證明已知的真理﹐而並非尋找新的真理。聖經所啟示的資料則有系統地透過亞里士多德演繹法邏輯學和哲學方法來整理。
· 注重理性﹕從早期教會開始﹐大部份的基督徒神學家都慣於使用柏拉圖主義或新柏拉圖主義哲學上的理論。然而自從重新發現了亞里士多德的哲學後﹐研究重點就成為理性與哲學如何獨立，不受於信仰和神學的規限。
· 11.1.2  經院學派的派別
· [1] 唯實論Realism﹕「全稱」﹙universals，即理念ideas﹚存在於受造物之前﹝經院學派初期的主要理論﹞; [2] 溫和唯實論Moderate realism﹕「全稱」存在於受造物之內﹝經院學派全盛期的主要理論﹞; [3] 唯名論Nominalism﹕「全稱」存在於受造物之後﹝經院學派末期的主要理論﹞。
· 11.1.3  經院學派初期Early scholasticism [1000–1100]

· 坎特布里的安瑟倫Anselm of Canterbury (1033–1109)﹕經院學派的創始人﹐意大利的修士﹐坎特布里的大主教。
· 關於理性幫助信仰﹕他把理性應用在信仰的問題上﹐例如神的存在﹐以及道成肉身的目的等等。這種應用方法並非是為了提供證據讓他相信本來不相信的事情﹐而是讓他對因着信心已經接受的真理有更深入的理解。「我相信﹐以致我能夠知道。」﹙“I believe in order that I may know.” ﹚
· 11.1.4  經院學派全盛期High scholasticism [1100–1300]

· 阿比拉Peter Abelard (1079–1142)﹕巴黎的法文老師﹐後來被視為叛道者。
· 關於理性與真理﹕他強調理性在發展真理上的位置。「我知道﹐以致我能夠相信。」﹙“I know in order that I may believe.”﹚「透過懷疑我們會發出詢問﹐而透過詢問我們會得着真理。」
· 關於「全稱」﹕唯實論學者認為「全稱」（理念）比起單獨的個體（個人individuals）更真實﹐也能獨立存在。相反﹐唯名論學者則認為「全稱」並非實質上存在。阿比拉採取了一個中間的立場﹐認為「全稱」是一種頭腦上的概念。他自己相信現實先存在於神的思想中﹐之後再存在於人的思想內。
· 亞奎那多馬Thomas Aquinas (1225–1274)﹕中古時期最偉大的神學家﹐意大利修士
· 《神學總論》Summa Theologica （拉丁文，意即神學的總和）﹕這是中古時期最偉大的神學著作。它是一個龐大的知識架構﹐目的是嘗試把信仰和理性聯合成為一個真理的整體。
· 關於信仰和理性﹕有些真理是可以通過理性去接觸到﹐但也有另一些超乎理性的真理。哲學能夠處理前面一種﹐但有一些真理不能通過理性來證明﹐卻是救恩所必須的。就像一幢兩層的房子一樣﹐哲學提供了房子的第一層﹐而神學則能夠加上第二層﹐使房子完整。
· 11.1.5  經院學派末期Late scholasticism [1300–1500]

· 特徵﹕他們尋求提出更細緻的問題﹐並尋求解答這些問題時各種答案之間的微小分別。他們發展了一種特別的風格和辭彙﹐這些東西絕非未經訓練的人所能明白。哲學（透過理性分析獲得）和神學（透過神的啟示獲得）之間的鴻溝漸漸變得愈來愈大。
· 岳金威廉William of Ockham (1288–1349)﹕ 英國的法蘭西斯修士
· 關於信仰與理性﹕所有真正的知識都是從感官得來。神學的教義並不能夠按着理性而得到論證﹐因此它們只能因着聖經的權威而被接納。這個觀點把信仰和理性分開了。
· 關於「全稱」﹕全稱只是一些名字來表達人思想上所形成的概念。只有個體是真實的。在思索這些概念的人的思想以外﹐全稱並非現實﹐也並非真實存在。
· 岳金剃刀原理Occam’s Razor，或稱經濟定律﹕這是一條推崇簡單化的定律——「最簡單的解釋就是最好的解釋」﹙“the simplest explanation is the best”﹚ ﹐或「當幾個假設已經足夠的時候﹐沒有必要繼續增加假設」。
· 11.1.6  經院學派的結果
· 教宗權力增加﹕亞奎那多馬強調聖禮作為恩典流通渠道的重要性﹐這令教宗的權力增加。
· 俗世與神聖的相對Secular vs sacred﹕亞奎那認為先有理性的知識﹐然後獲得啟示的知識﹐這樣的知識才算完整。這個觀點帶來一種危機﹐讓人可能把真理分開為世俗和神聖兩個範圍。
· 學術上的進步﹕唯名論提倡運用實驗的方法去驗證真理，提供了權威性的綜合法調和了哲學和宗教的分歧。
· 反響﹕經院學派末期引起許多人的反響﹐他們對比福音的簡單性﹐為到學術上神學的複雜性而感到悲哀。其中代表人物有金碧士。
· 11.1.7  大學的增加
· 增加的原因﹕[1] 修道院辦的學校﹐[2] 經院學派﹐[3] 法國和英國之間的爭論。
11.2  文藝復興
· 11.2.1  古典學問的復興Revival of classical learning

· 文藝復興的定義﹕這是指古典希臘、羅馬文化的復興﹐着重文學、藝術（繪畫、雕塑、建築）﹐以及人本身。
· 11.2.2  建築學

· 哥德式建築Gothic architecture﹕評論家大多認為這種建築粗陋﹐只有野蠻的哥德人才配使用。但哥德式的教堂原先是為了讓會眾能夠完全投入敬拜而建成的。
· 11.2.3  文藝復興時期的教宗
· 腐敗﹕大部份在文藝復興時期的教宗都是腐敗的。許多教宗擁有不合法的子女﹐有些只顧追求肉體上的快樂﹐也有些利用戰爭來增加他們的權力﹐更有些人是靠金錢購買而獲得教宗地位。利奧（良）十世 [1513-1521] 為了完成羅馬的聖彼得大教堂﹐開始了贖罪券的買賣。
11.3  宗教改革前之運動
· 11.3.1  平信徒改革運動
· 不同的運動﹕許多的運動興起尋求改革﹐其中包括阿比真派、和登派（Waldensians）、約亞金派、和保文起義。但教會通常都選擇鎮壓他們﹐有時甚至使用暴力。
· 11.3.2  威克理夫約翰John Wycliffe (1320–1384)—英國宗教改革的晨星

· 聖經為權威﹕威克理夫教導信徒﹐說真正的教會並非教皇下的階層制度﹐而是由所有信徒所形成一個看不見的整體。他高舉聖經為唯一的權威。最後他被迫退休 [1380]，死後被判為叛道者，骸骨被燒。
· 11.3.3  胡司約翰John Huss (1369–1415)— 捷克的傳道者
· 不服從教宗﹕胡司教導眾人對於一位卑劣、不配的教宗﹐信徒可以不順從﹐而聖經才是最終的權威。雖然皇帝曾經在康斯坦斯大公會議對他作出保護其安全的承諾﹐但他最後卻仍被當作為叛道者被燒死。
· 11.3.4  沙旺那魯拉Girolamo Savonarola (1452–1498)— 佛羅倫斯的意大利修士
· 反對奢侈﹕沙旺那魯拉到處傳播反對教宗奢華腐敗的生活﹐最後他被當作為叛道者被殺害 [1498]。
· 11.3.5  神秘主義Mysticism

· 與神接觸﹕神秘主義者盼望透過默想能夠與神有直接的接觸﹐達致一種與神聯合的經驗和一種狂喜的感覺。
· 來斯布祿John of Ruysbroeck (1293–1381)﹕他注重一個有紀律的靈修生活﹐當中進行的默想主要集中在基督的生命並如何仿傚這種生命上﹐目的是要達到內在的平安。這後來演變為現代的提倡靈修。
· 金碧士Thomas à Kempis (1380–1471)﹕他的書《效法基督》[1418] 教導信徒一種對基督積極的愛﹐以及如何真正實行事奉基督。他應用的方法包括自我省察和謙卑﹔捨己和自律﹔接受自己的命運﹐以及對神有信任和愛。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	起初設立大學的目的是訓練基督教的工作者。

	[2] 感激神的保守
	教宗制度的極端腐敗並沒有摧毀教會。

	[3] 避免過去的錯誤
	當經院學派變得太學術性的時候﹐它就失去了它的影響力。

	[4] 應用我們的知識
	基督教和人的理性是互相協調的。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	威克理夫約翰和胡司約翰同是宗教改革的先驅。


{10} 宗教改革與馬丁路德
時代五《近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）》第一課
參考：課本第2冊1–4, 9章
12.1  宗教改革之定義
· 12.1.1  名稱

· 宗教改革﹕這個宗教運動為普世教會帶來了大規模的改革和重組﹐目的是為了讓教會回復早期基督教的純正。它最後形成了更正派教會的開創。
· 12.1.2  解釋

· 對基督徒來說，宗教改革回歸到原有的基督教信仰。對天主教徒來說，這是一種異端性的教會分裂。
12.2  背後之因素

· 12.2.1  教會內﹕腐敗及要求更新

· 教廷內的問題﹕教廷內充斥著各種道德上的腐敗﹕貪污、不道德、奢侈﹐以及忽略非聖職人員。一個教會大公會議 [1229] 甚至禁止非聖職人員擁有聖經。
· 贖罪卷的濫用﹕這是宗教改革的直接起因。
· 12.2.2  社會經濟上﹕逐漸惡化的經濟

· 原因﹕經濟情況的惡化部份原因乃是由於貴族、修道院和教會聖職人員剝削平民的情形日趨嚴重。逐漸興起的中產階級開始質疑舊有的制度。
· 12.2.3  政治上﹕封建制度的結束

· 帝制﹕強大的君王在許多不同的國家興起﹐他們反對由一位普世的宗教領袖統治他們。
· 國族主義﹕由單一民族形成的國家開始成立。受到國族主義的影響﹐人民對外國統治的反抗意識漸漸增強。
· 12.2.4  哲學或知識上﹕世界觀的改變

· 世界觀﹕發現新世界帶來了一個新的世界觀。醫學、數學、和物理等等的進步﹐讓人對自然界有了新的看法。
· 個人主義﹕改革派教導信徒可以和神有一個直接的關係﹐而無需藉其他人去作中間人。
· 回到聖經﹕改革派鼓勵信徒學習原文聖經。
· 印刷技術﹕透過印刷技術的運用﹐書本可以快速地傳開。
12.3  馬丁路德之興起
· 12.3.1  路德的生平 (1483–1546)

· 歷史性的一步﹕他研讀羅馬書時明白「因信稱義」的教義，他在威登堡大學張貼了《九十五條信條》[1517]，攻擊贖罪卷的購買。
· 12.3.2  對《九十五條信條》（Ninety-Five Theses）的反應

· 人民支持﹕這些信條在德國得到廣泛的支持﹐馬丁路德得到到沙辛尼王忽德力（智慧者Frederick the Wise）的保護。不過最後馬丁路德還是被教宗趕逐出教 [1520]。. 

· 12.3.3  路德的三本小冊子 [1520]

· 攻擊天主教﹕路德寫了三本小冊子攻擊﹕[1] 德國的貴族（因他們協助天主教）。[2] 聖禮的系統。[3] 天主教的教義（說明好行為不會帶來救恩）。
· 12.3.4  禍門會議（Diet of Worms）[1521]

· 結果﹕路德被命令答辯教廷和政府的控訴，會議譴責路德的著作，但路德的朋友將他藏於華德堡的堡壘。
12.4  馬丁路德之神學
· 12.4.1  神的話

· 基督是神的話﹕神的話不單只是聖經上所寫的字句﹐而是神的兒子自己。若有人閱讀聖經卻在裏面找不到耶穌﹐那人並沒有真正經歷神的話。
· 12.4.2  對神的認識

· 透過啟示﹕在基督的十架上，神將自己啟示給我們。
· 12.4.3  律法及福音

· 神的顯明﹕神的啟示是審判的話（律法），也是恩典的話（福音）。
· 12.4.4  預定論

· 人沒有自由意志﹕馬丁路德接受奧古斯丁的信仰﹐認為人只能完全依靠神的恩典及祂的預定。他似乎在說人在任何事上都沒有自由意志。
· 12.4.5  稱義及成聖

· 稱義﹕當一個罪人在信心中轉向神﹐神就會祂的聖靈賜給他﹐而那人的罪就會被赦免和被稱為義。成聖這個過程自然地會在人稱義後出現。
· 12.4.6  教會及聖禮

· 信徒皆為祭司﹕所有基督徒皆是祭司，並不需要正式的神父就能親近神。並且只需要兩種聖禮﹕洗禮和聖餐。路德反對聖餐變質論。
· 12.4.7  兩個王國

· 對政府的看法﹕神設立了兩個王國﹕其中一個在律法之下﹐另一個則在福音之下。基督徒不應期待國家為了支持正統信仰而去迫害異教者。
12.5  德國之宗教改革
· 12.5.1  宗教改革的延續

· 支持者﹕當路德正在躲避迫害的時候﹐加斯達及墨蘭頓（Melanchthon）繼續肩負起宗教改革的工作。
· 禮儀的改變﹕一些修士及修女結了婚。崇拜被簡化﹐不再用拉丁文而用德文。聖餐的餅和杯都給平信徒。
· 皇帝被阻延﹕帝國皇帝查理士五世想要除掉這個「叛教」的馬丁路德﹐但卻因為幾件事而拖延了﹕路德廣受德國人民的支持﹐教宗格利免（克勉）七世和法蘭西斯皇一世的挑戰﹐以及土耳其的入侵。
· 12.5.2  政治鬥爭

· 《奧斯堡信條》Augsburg Confession [1531]﹕這信條為墨蘭頓所寫﹐基於路德宗的信條。當中的語氣和文字經過刻意的調整成為溫和﹐也沒有譴責教宗制度。
· 聯盟的對抗: 基督徒成立史謀加聯盟對抗天主教徒的紐倫堡聯盟 [1539].

· 紐倫堡和議Nuremberg [1532]﹕查理士五世由於受到法蘭西斯皇和土耳其人的威脅﹐不得已接受了此協議﹐容許改革派持守他們的信仰﹐但他們不能把信仰擴展到其他地方。
· 巴秀和議Passau [1552]﹕簽署這個協議是因為改革派的教徒在德國增加得太多﹐而皇帝希望能夠維持現狀。這次協議容許有宗教自由﹐但只限路德宗教徒。
· 12.5.3  農民革命[1524]

· 結果﹕叛亂發生是由於經濟狀況持續變壞。馬丁路德呼求眾王子鎮壓暴動﹐結果有十萬農民被殺害。許多農民認為路德背叛了他們。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	宗教改革所產生的教會全部都相信聖經是神的話。

	[2] 感激神的保守
	錯綜複雜的政治因素讓宗教改革得以成功。

	[3] 避免過去的錯誤
	一位領袖的錯誤﹐如路德在對農民暴亂的立場﹐會帶來長遠令人悔恨的結果。

	[4] 應用我們的知識
	有智慧地運用所擁有的資源可以幫助戰勝困難的目標﹐像路德就在改革當中利用印刷刊物以及德國人的民族感情達成改革的目標。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	馬丁路德有勇氣面對權威，是基督徒的模範。


{11} 慈運理、加爾文與重洗派
時代五《近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）》第二課
參考：課本第2冊5-7章
13.1  慈運理在瑞士
· 13.1.1  慈運理Ulrich Zwingli (1484–1531) 加入宗教改革
· 生平﹕在瑞士﹐慈運理（1484-1531）沒有跟隨馬丁路德﹐但在福音的問題上得出同一結論。他在蘇黎世成為了一位聖職人員 [1518]﹐並抨擊教宗制度被濫用。他寫了《六十七條信條》 [1523] 來總結他的教義﹐譴責羅馬天主教內一些不合聖經的作為。他得到蘇黎世市議會的支持﹐實行了改革。
· 改革宗成立﹕慈運理派的勢力（德文教會）以及加爾文派的勢力（法文教會）聯合起來﹐創立瑞士改革派教會。
· 13.1.2  慈運理的神學
· 聖經﹕慈運理堅持聖經是最終的權威。我們在沒有人教導之下亦可以明白聖經﹐因為聖靈會光照我們﹐讓我們在祂的光中看得見神的話。
· 理智﹕慈運理覺得教義不會和理智相違背。
· 洗禮﹕他為嬰兒洗禮辯護﹐因為這是神所立的約臨到全家的標記。
· 聖餐﹕餅和杯只是屬靈事實的一個表記或表徵﹐用來象徵基督的身體和血。聖餐乃是一個獻上感恩的紀念儀式。
· 馬堡談判Marburg Colloquy﹕路德和慈運理在馬堡會面 [1529] 希望解除分歧。在15個議題之中的14個他們都取得了共識﹐唯獨他們不能同意到底基督在聖餐當中以甚麼形式存在。
· 13.1.3  布沙Martin Bucer (1491–1551)—加爾文主義之父

· 生平﹕布沙是一位多明尼修士。他聽到馬丁路德的教導後就立刻改信了改革派。他後來成為了斯特拉斯堡內的首領﹐這也是當時宗教改革的主要中心地點。之後﹐他到了劍橋教學。
· 影響﹕在劍橋﹐他透過卡拉馬影響了英國的宗教改革。他在聖餐上的觀點影響了加爾文。他也設立了小組作屬靈教導之用。
13.2  加爾文John Calvin
· 13.2.1  加爾文一生 (1509–1564)

· 生平﹕加爾文為法國人，在巴黎修讀神學﹐並且對改革派的教義非常熟悉。他透過對聖經的研讀 [1532]﹐同意改革派的思想。由於受到逼迫而搬到了瑞士居住﹐後來在日內瓦成為了改革運動的領袖 [1536]。加爾文在當地市政府內很有影響力﹐教會甚至可以監督城中社群在神學和道德學方面的教導。改革派信徒從歐洲各地蜂擁來到日內瓦學習。
· 《基督教教義》Institutes﹕他開始寫下一個基督徒信仰的概要﹐為了要把改革派的許多觀點整理成為前後連貫和完整的記錄﹐稱為「基督教教義」[1536]。這本著作在他一生之中經過許多次的修改﹐最後的版本於1559年完成。它對後來在系統神學的研究上產生了極大的影響。
· 13.2.2  加爾文的神學
· 聖經﹕加爾文強調聖經的權威﹐它應該是所有教義的來源﹐因為它的作者就是神。
· 預定論﹕加爾文跟隨奧古斯丁的論調﹐強調神的主權。他相信神已經預定了一些人會得救﹐而另一些人則被預定毀滅（雙重預定論）。
· 稱義﹕馬丁路德的神學基本上被稱義方面的教義所覆蓋。相對來說﹐加爾文在稱義和成聖的教義上取得平衡。
· 聖餐﹕加爾文選擇了馬丁路德和慈運理的中間路線。他贊成基督確實會在聖餐中臨在﹐不過是以靈的形式﹐故此這也不只是一個表徵。
· 13.2.3  加爾文的影響
· 《海德堡要義問答》Heidelberg Catechism [1563]﹕ 這是德國改革派教會一致公認的信條。
· 加爾文主義的擴展﹕響應加爾文主義的教會在荷蘭、蘇格蘭、匈牙利和法國等地被設立。
13.3  重洗派Anabaptists
· 13.3.1  重洗派信仰之特點

· 官方改教者Magisterial Reformers﹕路德和慈運理被稱為官方改教者，他們的目的並非是為了建立一個新的教會﹐而是要改革舊有的國立教會。
· 激進改教者Radical Reformers﹕這些人渴望有一個完全的改革﹐並且他們反對國立教會的理念。 

· 不同的派別﹕重洗派可分為三派﹕[1] 聖經重洗派﹕他們完全依靠聖經的權威﹐並強調政府和教會之間不能夠彼此影響。例如在荷蘭的門諾會、在美國賓夕凡尼亞的阿門弟兄會 (Amish Brethren)、和英國的普遍浸信會。[2] 群居重洗派﹕他們主張信徒應和世界分隔﹐並住在特別的群居地。當中的代表有黑特會信徒。[3] 革命重洗派﹕他們基於末世論，相信屬神的人必須藉著武力建立神的國。當中的代表有敏士塔革命者。
· 重洗派的信仰﹕這個名稱的意思是「重新受洗者」﹐他們的信條和其他的改革者很相似。他們確信唯獨聖經是所有教義的最終標準。他們一些較為獨特的信仰包括﹕
· [1] 反對國立教會﹕教會和社會之間必須有一個鮮明的對比。基督教信仰必須是自由和自願的﹐不能夠被人強迫。
· [2] 反對嬰孩洗禮﹕他們堅持基督教信仰是一個個人的決定。
· [3] 和平主義﹕根據登山寶訓上字面的解釋﹐基督徒只能夠是和平主義者。
· [4] 會眾制管治﹕他們支持一個以會眾組成的教會管理制度——每群會眾彼此之間皆獨立。
· 13.3.2  運動之開始

· 開創﹕蘇黎世一群人稱他們自己為「弟兄們」，慈運理不贊同他們的信條﹐他們就彼此施洗 [1525]（並非浸禮﹐雖然之後浸禮成為了標準）。他們由布拉諾（Blaurock, 1491–1529）和格利布（Grebel, 1498–1526）所帶領。
· 受逼迫﹕他們相信政教分離﹐和絕對的和平主義﹔他們反對起誓、從軍、以及反對強迫人接受信仰。他們被認為是對當時社會秩序的威脅﹐因此在歐洲大部份地方遭受極嚴厲的逼迫。皇帝查理五世甚至下了正式諭令要殺掉他們 [1528]。
· 《施來泰信條》Schleitheim Confession [1527]﹕這信條為重洗派領袖寫成

· 13.3.3  革命重洗派
· 激進化﹕由於受到逼迫﹐一些重洗派教徒轉而投向較激進的信仰﹐他們支持以暴力進行革命。
· 敏士塔革命Münster Rebellion﹕他們佔領了敏士塔城 [1535]，但最後失敗。
· 13.3.4  重洗派後期

· 門諾會信徒Mennonites﹕西門斯門諾（1496–1561）是一位荷蘭的天主教神父﹐他後來成為了一位重洗派的信徒[1536]。他的跟從者被稱為門諾會信徒。他們中間有一些人居住在非常緊密的社群之中（群居地）﹐甚至到今日也一樣。
· 黑特會信徒Hutterites﹕有另一派稱為群居重洗派信徒﹐他們在德國由黑特雅各（1500–1536）所領導。
· 遷移﹕逼迫令他們迫於無奈分散在歐洲﹐並移居到世界的其他地方。
· 繼承者﹕重洗派的一些信仰今日仍存留於浸信會、公理會、和貴格會中。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	健全的神學成為教會堅固的根基。

	[2] 感激神的保守
	神興起許多改革者﹐像慈運理、加爾文、布沙、化魯等﹐他們既是有實力的領袖﹐也是卓越的神學家。

	[3] 避免過去的錯誤
	路德和慈運理因為在聖餐中神是否真正同在的問題上而爭論﹐結果沒有彼此合作﹐這是一個錯誤。

	[4] 應用我們的知識
	關於聖餐和預定論的問題上確實有許多不同的看法﹐但這些不應成為教會分裂的原因。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	那些擁有卓越教授能力的領袖﹐像慈運理、加爾文、布沙、西門斯等﹐他們在宗教改革產生了巨大的影響。


{12} 基督教之擴展
時代五《近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）》第三課
參考：課本第2冊8,10-11章
14.1  聖公會Anglican Church
· 14.1.1  背景

· 糾紛﹕亨利八世 [1509–1547] 娶了西班牙的加芙蓮公主﹐她是亨利已故弟弟的寡婦。加芙蓮誕下了女兒都鐸瑪利(Mary Tudor)﹐但亨利卻盼望有一位男性的繼承者﹐於是他向教宗申請讓他的婚約作廢。由於加芙蓮是皇帝查理士五世的姨母﹐教宗為此感到為難。
· 14.1.2  聖公會之創立

· 廷代爾Tyndale (1494–1536)— 他把聖經從原文重新翻譯過來﹐最後在布魯塞爾被殺害 [1536]。1970年之前的大部份英文聖經都出自廷代爾的翻譯用字。
· 卡拉馬Cranmer (1489–1556)— 他被委任為坎特伯利大主教 [1532]。他支持威克理夫的意見﹐贊成建立一個由政治領袖所帶領的國立教會。
· 《最高地位法案》 [1534]— 英國國會通過了這個法案﹐用意是為了限制羅馬天主教會在英國的勢力。於是在英國國王領導的聖公會藉此形成。不過﹐天主教教徒和更正教教徒之間仍然有許多的爭鬥。
· 14.1.3  前進及撤退

· 愛德華六世 [1547–1553]— 他有病在身﹐只統治了六年。頭三年實際上是由森馬實公爵攝政。而英國的宗教改革在此期間得到發展﹐聖餐所用的杯開始分給平信徒﹐並出版了一本主要由卡拉馬所著作的《公禱書》[1549]。
· 瑪利皇后 [1553–1558]— 她就是都鐸瑪利（Mary Tudor）﹐亦即亨利八世第一任妻子的女兒。她嘗試在英國恢復羅馬天主教制度﹐公開迫害更正派信徒。她殺了300位更正教領袖﹔許多其他信徒或被監禁﹐又或者被流放。因此她又被稱為「血腥之瑪利皇后」(“bloody Mary”)。
· 伊利沙伯一世皇后 [1558–1603]— 在她的統治時期﹐聖公會信徒回歸到英國大陸﹐並帶來了慈運理和加爾文的教義。伊利沙白本身是更正派信徒﹐但卻不是一個極端主義者。她的理想是要成立一個能夠共同敬拜﹐而又能夠有足夠自由容納多方意見的教會。
· 《三十九信條》Thirty-Nine Articles [1562]— 這是聖公會的教義基礎。它與加爾文派信條相似﹐但卻保留了主教、崇拜模式﹐以及一些以其他天主教禮儀﹐這些都和路德宗的策略吻合。
· 與教宗的衝突﹕教宗把伊利沙伯趕逐出教 [1570]﹐而伊利沙伯就處決了125名企圖為了恢復教宗制度而奪回英格蘭的耶穌會修士。腓力派遣了一隊稱為「西班牙無敵艦隊」的龐大軍隊駛向英格蘭 [1588]﹐但最後卻被一隊規模較小的英國艦隊所毀滅。
· 高、低教會派High & low church﹕高教會派著重各種儀式上的問題﹐就像羅馬天主教的彌撒一樣。低教會派則強調聖公會內的更正派特質﹐正如福音派教會所表現的一樣。
14.2  蘇格蘭之改教運動

· 14.2.1  改治變更

· 宗教改革﹕威克理夫和胡司的見解在蘇格蘭有許多的追隨者。當時皇位的繼承者斯圖雅特瑪利被送到法國接受教育 [1542]﹐而瑪利的母親就成為蘇格蘭的攝政者。一群更正教派信徒控制了聖安德烈城堡﹐並打敗了政府軍。
· 14.2.2  諾斯及改革宗

· 蘇格蘭教會﹕諾斯約翰（John Knox, 1510-1572）是聖安德烈更正派的傳道。他曾到日內瓦跟加爾文學習。當蘇格蘭更正派貴族簽訂聯盟時﹐諾斯回國﹐並且幫助成立蘇格蘭改革宗教會[1560]。蘇格蘭的議會承認了這個教會。
· 斯圖雅特瑪利Mary Stuart﹕斯圖雅特瑪利回到蘇格蘭後企圖登上王位。最初她聽從她兄弟摩利伯爵（Earl of Moray, 1531–1570﹐一位更正派的領袖）的勸告。但是瑪利後來請求西班牙軍隊幫助她把蘇格蘭內的更正派除掉﹐而且她亦想染指英格蘭的王位。貴族們發起革命﹔瑪利被打敗了並逃到倫敦。她受到伊利沙伯皇后熱情款待﹐但是由於她暗中圖謀﹐請西班牙軍隊攻打英格蘭﹐因此最後被處決 [1587]。摩利成為了蘇格蘭的攝政者﹐而改革宗教會終於成功控制了蘇格蘭。
· 兩國聯合﹕英格蘭和蘇格蘭最後成為了一個帝國﹐為同一議會所統治 [1707]。
14.3  北歐的路德宗
· 14.3.1  不同途徑的改教運動
· 皇族的支持﹕﹕在德國﹐那些貴族為了爭取宗教自由﹐運用他們的權力壓迫皇室。然而﹐在北歐國家，宗教改革卻是帝王所支持的。
· 革命﹕丹麥﹐瑞典、和挪威曾經是同一個國家﹐受丹麥王的統治。他在瑞典殺害了許多貴族和更正改革派信徒[1520]。一位年青的瑞典人華撒（Gustavus Vasa, 1496-1560）帶領眾人造反對抗﹐並且勝利。於是瑞典成為了一個獨立的國家﹐而路德宗就成為了他們的國教 [1527]。
· 轉變成更正教﹕丹麥王 [1536] 和挪威王 [1539] 均成為了路德宗的信徒。所有北歐國家（包括芬蘭 [1530] 和冰島[1554]）都以路德宗為他們的國教。
14.4  低地國家之鬥爭
· 14.4.1  透過血腥的改教運動
· 背景﹕在宗教改革時期﹐低地國家為查理士五世所統治。當低地國家內許多人成為了更正派信徒時﹐查理士頒下了針對更正派信徒的諭令﹐導致數萬信徒死亡。
· 血腥鎮壓﹕查理士五世的兒子腓力二世後來成為了這個地區的王 [1555]。他派遣西班牙軍隊﹐攻下許多城市並在當中進行大屠殺﹐甚至連女人和嬰孩也不放過。於是﹐一個貴族「靜默的威廉」 (William “the Silent”) 帶領了荷蘭人反抗﹐成功阻止了西班牙軍隊。
· 結束﹕雙方簽下了根特和平協定 [1576]﹐容許宗教自由。北方的省份都是加爾文主義者﹐並成立了荷蘭改革宗。南方以法文為主的省份則繼續支持天主教。他們後來分別成為了荷蘭、比利時 [1830]、盧森堡 [1839] 三國。
14.5  法國之改教運動
· 14.5.1  宗教改革初期

· 逼迫﹕宗教改革在法國得到許多的支持者﹐尤其是那些知識份子士和貴族。他們大部份是加爾文派﹐被稱為胡格諾派教徒（Huguenots）。直到1562年為止﹐許多法國的國王都一直迫害胡格諾派教徒。許多更正派信徒（包括加爾文）都被流亡到其他國家﹐例如荷蘭和瑞士等。
· 14.5.2  聖巴多羅買日的大屠殺 [1572]

· 大屠殺﹕聖熱爾曼敕令 [1562] 讓胡格諾派教徒擁有有限的宗教自由。但是在1572年聖巴多羅買日 [8月24日]﹐巴黎卻開始了對胡格諾派教徒大屠殺。這屠殺一直蔓延至整個國家。在數個月內﹐死亡的人數達到十萬。教宗格哥利十三世卻下令慶祝法國大屠殺。
· 14.5.3  蘭提敕令 [1598]

· 妥協﹕胡格諾派教徒佔據了羅謝爾和蒙托邦等 (La Rochelle and Montauban) 有設防的城鎮（有堅固城牆者）和王國的軍隊對抗﹐戰爭不斷持續。亨利四世（他曾4次改變信仰﹐但內心可能是更正派信徒）成為國王後﹐頒佈蘭提敕令 [1598]，讓胡格諾派信徒有敬拜的自由﹐甚至讓他們擁有一些有設防的城鎮。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	我們的英文聖經乃是廷代爾的遺產﹔他為到他的工作作了最大的犧牲﹐成為了一個殉道者而被殺害。

	[2] 感激神的保守
	神興起了許多能幹的將領﹐包括華撒、靜默的威廉﹐確保宗教改革能夠成功。

	[3] 避免過去的錯誤
	在法國和荷蘭所發生的大屠殺乃是由於基督徒太過自信﹐並且對政府太過信任所致。

	[4] 應用我們的知識
	宗教改革臨到所有查考聖經而又肯遵從的人民所在的國家。今日的復興亦會在同樣的情形。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	有學者風範的卡拉馬和諾斯帶領了英國的宗教改革。


{13} 天主教反改革運動
時代五《近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）》第四課
參考：課本第2冊12–13章
15.1  西班牙異端裁判所Spanish Inquisition

· 15.1.1  伊莎貝拉女王在西班牙的改革
· 改革﹕當伊莎貝拉（Isabella）成為西班牙女王時 [1474]﹐她計劃要改革教會﹐為此她從教皇手上取得任用高級神職人員的權利。希文尼斯（Jimenez）被選為大主教﹐伊莎貝拉和希文尼斯兩人一起為改革修道院制度。
· 15.1.2  異端裁判所的行動
· 異端裁判所﹕1478年間﹐教宗將權力授與費迪南王和伊莎貝拉﹐成立了異端裁判所。這個機構的目的是為了除掉教會內的異端份子。他們透過各種強制的手法達到目的﹐其中包括沒收財物和資產、監禁、當眾鞭打、作奴隸、流放和死刑。
· 不正義的手段﹕異端裁判所運用許多不公平的條例和酷刑。它成為了逼迫猶太人、回教徒和基督徒的工具。異端裁判所一直至1834年才取消﹐在成立的350年期間 [1478–1834]﹐被殺的人數估計有15,000至150,000。
15.2  天主教內之改革
· 15.2.1  以神學論點鎮壓基督教
· 貝拉岷 (1542–1621)— 他是把天主教神學組織起來對抗改更正派信徒。他曾經參與對加里略（1564-1642）的指控﹐因為加里略教導地球繞著太陽旋轉的理論。異端裁判所宣佈[1616] 地球才是宇宙的中心﹐不是太陽﹐並且應是太陽繞著地球轉才對。加里略的理論結果被宣判為異端。
· 15.2.2  新崛起的修士會
· 赤足的卡謨修女會 [1562]— 亞維那之德麗莎 (Teresa of Avila, 1515–1582) 所創立，她用很多時間進行神秘的默想，目的是追求異象出現或狂喜狀態。她的書《內心的堡壘》[1577] 是一本傑出的書﹐描寫如何藉著神秘禱告的各種步驟來到達神面前。
· 耶穌修士會Jesuits [1540]—羅約勒（Loyola, 1491-1556）在蒙特塞拉（Montserrat）特聚集了一班受過高等教育的修士（在巴塞隆那Barcelona附近）﹐目的是為了贏取更正派信徒﹐讓他們回轉。他們立誓要過清貧、貞潔和服從教宗的生活。另外﹐他們的運作就像軍隊一樣。但是耶穌修士會的會員相信道德的相對主義﹐這令他們覺得可以用任何手段去達到他們的目的。
· 15.2.3  教廷的改革
· 保羅（保祿）三世 [1534–1549]— 他有任用親戚的污名——他的兒子被立為公爵﹐而他的孫子則被按立為紅衣主教。他任命了9位有改革意識的領袖﹐向他回報教會內的各種弊端。
· 保羅（保祿）四世 [1555–1559]— 他加強了宗教裁判所的活動﹐到了令人恐懼的地步。他製作《禁書目錄》[1559]﹐他清除羅馬教廷的腐敗，禁止任用親戚。
· 15.2.4  差傳的發展

· 天主教差傳的世紀﹕第16世紀乃是羅馬天主教宣教活動極為成功的一個世紀﹐天主教被傳到中、南美洲、魁北克、印尼和菲律賓等地。 

· 15.2.5  尋求復和
· 談判﹕改革派和天主教的神學家曾嘗試透過一連串談判會議希望能夠達成共識。他們並不願意見到西方教會的分裂。
· 來根斯堡Regensburg [1541]— 這是最後的一次會議。雖然雙方都願意在因信稱義方面妥協﹐但對於聖餐變質論和教宗權威的問題上雙方卻完全沒有妥協的空間。
· 影響﹕談判失敗引致天主教的死硬派獲權，他們支配了天特大公會議。
15.3  天特大公會議Trent [1545–1563]

· 15.3.1  會議
· 受教宗控制﹕羅馬天主教會需要應付改革派所帶來的挑戰﹐於是在意大利北方的天特舉行了一次大公會議。在25次會議中﹐絕大部份都少於75個主教參加﹐因此會議不能完全代表全世界教會。再者﹐整個大公會議都在教宗嚴密的控制下進行。
· 目的﹕會議目的是﹕[1] 針對改革派的教義﹐制定羅馬天主教的教義﹐和 [2] 改革羅馬天主教內的法紀的。
· 商討的問題﹕需要定義的地方很多——聖經和傳統、原罪、稱義、聖禮、煉獄、聖物和聖像、以及贖罪卷等。這次會議的產量比過往18次大公會議加起來還要多。而天特會議的決定支配了羅馬天主教，直至第二次梵諦崗大公會議 [1962-1965]。
· 15.3.2  改革的措施
· 內部改革﹕這個大公會議作了許多改革﹐包括﹕[1] 主教必須在他的轄區內居住﹔[2] 兼職（一人兼任數個神職崗位）被譴責﹔[3] 聖物和贖罪卷要被監管﹔[4] 成立神學院來訓練牧者﹔[5] 提倡學習亞奎那的著作。
· 15.3.3  對抗更正派的反應

· 關於武加大譯本﹕武加大拉丁文譯本的聖經被接納為在教義上有威權性的，目的是對抗新教徒堅持聖經原文的權威性。
· 關於傳統﹕傳統和聖經平行地有權威，目的是對抗新教徒以聖經為獨一的權威（唯獨聖經sola scriptura）。
· 關於聖禮﹕決定有七種聖禮，目的是對抗新教徒單單接受兩種聖禮。
· 關於聖餐變質論﹕聖餐變質論的教義再次被肯定，目的是對抗新教徒反對變質論，以及他們堅持要把餅和杯交在平信徒手上的做法。
· 關於稱義﹕稱義基於信心，加上後來的善行，目的是對抗新教徒因信稱義的教訓（唯獨信心sola fide）。
15.4  宗教改革之回顧
· 15.4.1  宗教改革的影響
· 教宗控制的終結﹕宗教改革 [1517–1545] 結束了教宗對普世大公教會的控制。
· 教會大規模腐敗的結束﹕中世紀羅馬天主教會大規模的腐敗從此消失。
· 基督新教徒的合一﹕改革派信徒均贊成得救唯獨倚靠信心﹐聖經是唯一的權威﹐也是對信徒信心和行為上無誤的法則﹐並且所有信徒皆是祭師。
· 復和行動的結束﹕天特大公會議之後，和新教徒復和變成不可能。
· 聖經可被閱讀﹕由於強調聖經是最終權威﹐並且信徒均有權利獨自解釋聖經﹐宗教改革者都鼓勵把聖經翻譯成當地的語言。
· 個人主義和民主制度﹕更正派帶來了宗教上的個人主義和民主制度。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	宗教改革標誌著現代時期的開始﹐宗教乃是人類歷史中主要的推動力和元素。

	[2] 感激神的保守
	宗教改革儘管帶來了許多掙扎和鬥爭﹐但亦為教會、社會和西方文化帶來了許多好處。

	[3] 避免過去的錯誤
	天特大公會議中許多不合乎聖經的決定反映當時教會面對挑戰時的反應。事實上﹐在這種情形時所作的決定必須要慎重。

	[4] 應用我們的知識
	在天特會議中對更正派的譴責，正是更正派信徒基於聖經應該維護的部份。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	一些修道院的領袖雖然是羅馬天主教會的一份子﹐但他們許多受感而寫的著作仍然可以成為所有基督徒的指引。


{14} 宗教戰爭與清教徒革命
時代五《近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）》第五課
參考：課本第2冊14–17章
16.1  德國之三十年戰爭 [1618–1648]

· 16.1.1  這時代的背景
· 理智主義Rationalism﹕由於科學發展帶來許多新的發現﹐理智主義漸漸在哲學界上成為了主導。理智主義就是嘗試靠著人的理性去建立一個自然宗教（不需要神）﹐這種哲學觀帶來了對基督教信條的懷疑。
· 學術性的神學﹕另一方面﹐神學家繼續熱心維護過去流傳下來的教義。他們的風格漸漸變得死板、無味、和變成純學術性質。教條通常取代了信仰﹐正統信仰又取代了愛心。
· 屬靈主義Spiritualist 的反應﹕一些屬靈主義者尋找另一種出路﹐他們強調福音的屬靈一面﹐有時會忽略甚至否定福音與肉身和政治現實有關。其他人——像德國的敬虔主義者和英國的衛理宗信徒——嘗試培養出一個更強烈的個人信仰和敬虔態度。
· 鬥爭﹕鬥爭出現在兩方面﹕[1] 在德國、法國和英國的政治鬥爭﹐[2] 在羅馬天主教、路德宗、和加爾文派中間關於正統信仰的宗教鬥爭。
· 16.1.2  戰爭的起因
· 潛在的因素﹕改革派的領袖組成了福音派聯盟 [1608]。而天主教的領袖亦組成了天主教聯盟 [1609]。
· 第一期 [玻希米亞Bohemia革命, 1618–1622]— 玻希米亞內的改革派教徒起義反抗他們的天主教國王﹐於是天主教聯盟起兵攻打玻希米亞﹐並開始了逼迫。（80%的玻希米亞人民因此死亡。）
· 16.1.3  戰爭的發展

· 第二期 [丹麥的干預, 1625–1629]— 丹麥進攻德國企圖幫助當地的更正派教徒。經過4年的戰爭﹐丹麥人終於撤退。於是在德國﹐數以千計的人被迫改信天主教。
· 第三期 [瑞典的干預, 1630–1635]— 瑞典的國王阿道爾夫（Gustavus Adolphus）進攻德國並且取得多次的勝利[1630]。不過他沒有強迫天主教徒改信更正教。
· 第四期 [法國的干預, 1636–1648]— 阿道爾夫打敗了天主教聯盟﹐但也失去了生命 [1632]。西班牙派出了一隊軍隊支持天主教徒﹐但卻遭到瑞典和法國的聯軍擊敗。
· 西化利亞和約Westphalia﹕這個和約 [1648] 容許宗教自由﹐只是他們所相信的必須是天主教、路德宗、或改革宗的其中之一。德國慘遭蹂躪﹐德國人口總共有一半在戰爭中死去。
16.2  法國之胡格諾派教徒
· 16.2.1  「在沙漠中的基督徒」
· 路易十三世 [1610–1643]— 在亨利四世遭到刺殺之後 [1610]﹐路易十三世成為了國王﹐他的母親美狄西瑪利成為臨時的攝政王。在她周圍的顧問都是忠實的意大利天主教徒。
· 尼次倫紅衣主教Richelieu (1585–1642)— 他是國王的顧問﹐並且實際上已經是當時的統治者[1624]。他派遣法國軍隊去攻佔胡格諾派教徒居住的設防城市﹐並且大屠殺 [1627]。後來﹐他又對胡格諾派教徒頒佈了容忍的法令。
· 路易十四世 [1643-1715]— 他決定摧毀整個宗教改革運動﹐並且迫所有人轉信天主教。他頒佈了方廷布普敕令[1685]﹐廢除了蘭提敕令﹐以致相信更正派變成違法。於是400,000的胡格諾派教徒大舉遷離﹐引起經濟嚴重受損﹐這也導致後來的法國大革命。
· 路易十六世 [1774–1792]— 逼迫持續到路易十六世頒佈宗教容忍的命令為止[1787]﹐剛好在1789年發生的法國大革命之前。
16.3  英國之清教徒革命 [1640–1658]

· 16.3.1  清教徒的信仰

· 定義﹕清教徒實際上是加爾文派的聖公會信徒。他們目的是要「潔淨」教會﹐並且重建新約時代純正的禮儀和教義。他們反對崇拜和禮儀上的形式主義。 

· 特徵﹕他們堅持要過清醒並簡樸的生活﹔他們譴責過份時髦的衣著、守主日的寬鬆態度、以及對罪失去知覺的生活態度。在教義上﹐他們跟隨加爾文、慈運理、或重洗派的理論。而劍橋大學成為了他們影響力的中心。
· 16.3.2  清教徒的分類
· [1] 主教派﹕後來成為了聖公會的低派教會﹔ [2] 長老派﹕後來成立了英國長老會 [1572]﹔ [3] 獨立派﹕後來成立了特殊浸信會和英國個理宗 [1633]﹔ [4] 分離派﹕希望能夠政教分離﹔有一群人乘搭了名為五月花號的船移民到了美洲。另一群人則組織了英國浸信會[1612]。他們被稱為普遍浸信會。
· 16.3.3  引至革命的背景

· 占姆士一世 [1603–1625]— 伊利沙伯一世的皇位由斯圖雅特瑪利的兒子來繼承 [1603]。他本身已經是蘇格蘭的國王﹐因此後來他成功地統一了兩個王國。他出版了占姆士王譯本（King James Version）[1611]。占姆士一世和清教徒之間產生了矛盾。他兩次召開國會﹐希望可以徵收新的稅項[1614, 1621]﹐但卻不成功。於是他解散國會。
· 炸藥陰謀 [1605]— 一些天主教徒策劃了一個陰謀﹐企圖轟炸國會並且殺害國王。這個計劃卻暴露了﹐這件事導致數以千計的天主教徒被囚禁。
· 查理士一世 [1625–1649]— 他對英國的天主教徒讓步﹐一共召集和解散國會3次之多。由於他沒有能力增加賦稅﹐只能勾結貴族階級壓迫人民。
· 短國會﹕坎特伯利大主教留特 [1633-1645] 逼迫清教徒﹐以致蘇格蘭教會起來造反。查理士召集國會籌款用以對抗叛亂 [1640]﹐卻在3個星期內解散了這個「短國會」。不過﹐6個月後他又被迫再次召集國會。
· 16.3.4  長國會及內戰

· 長國會﹕新的國會拒絕受到國王解散﹐一直統治英國直到1660年。他們卻發現國王一直和入侵者商議要奪回權力。國王計劃要拘捕國會的領袖們﹐但他們征召了一隊民軍反抗 [1642]。
· 革命﹕一位清教徒將軍抗隆維爾（Oliver Cromwell, 1599-1658）摧毀了國王的軍隊。查理士一世被判犯了一級叛國罪﹐被斬首處決 [1649]。英國成為了一個共和國﹐沒有國王 [1649-1653]。
· 《威斯敏斯特信條》Westminster Confession [1644]— 一班清教徒聚集﹐並且寫下了《威斯敏斯特信條》﹐這成為了改革宗教會最重要的教義宣言。這個信條乃是建基於加爾文的教導上。
· 16.3.5  保護國及復辟
· 保護國 [1653–1658]— 經過一段時期的內部鬥爭﹐抗隆維爾取得權力﹐成為「保護之主」和真正的統治者。他容許所有的更正教徒團體有宗教的自由。
· 查理士二世復辟Restoration [1660]— 抗隆維爾離世後 [1658]﹐國會召回查理士二世 [1660-1685] 坐上他父親的王位。新的國會重組主教制度並且逼迫清教徒﹐引致數以千計的人死亡。
· 占姆士二世 [1685–1688]— 查里士二世在他臨終時承認他是一個天主教徒 [1685]。他的弟弟占姆士二世接續他成為國王﹐並且繼續嘗試恢復羅馬天主教。英國人於是起來造反 [1689]﹐並邀請柯蘭治王子威廉和他的妻子、占姆士二世的女兒瑪利繼承王位。他們比較寬容﹐而在《容忍法案》 [1689] 之下﹐非聖公會教徒終於獲得了宗教自由。 

應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	清教徒和《威斯敏斯特信條》對今日的福音派基督徒來說都是偉大的傳統。

	[2] 感激神的保守
	對清教徒的迫害迫使他們在北美洲建立了一個真正的基督徒國家﹐在今日﹐它也成為了神所使用的器皿之一。

	[3] 避免過去的錯誤
	像三十年戰爭一樣的宗教戰爭讓大量的人遭到殺害﹐這種戰爭實在不應進行。

	[4] 應用我們的知識
	教會管訟系統一共有三種﹕主教制、長老制、公理制（會眾制）﹐沒有一種是神所指定的。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	密爾頓和本仁利用他們的文學恩賜為神帶來榮耀。


{15} 天主教、路德宗、改革宗之正統信仰
時代五《近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）》第六課
參考：課本第2冊18–20章
17.1  天主教正統信仰
· 17.1.1  教條制度之匯編
· 強調教條﹕在宗教改革以後﹐3個主要的信仰教派分別集中力量去為自己的信仰做一個清晰的定義。
· 17.1.2  高盧主義Gallicanism

· 衝突﹕高盧主義是一種信念﹐認為受人民擁戴的國家權力當局可以控制天主教教會。這種情形多次出現在當時的帝王和教宗之間的權力鬥爭。在維也納﹐皇帝約瑟二世取得對教士們的教育權利﹐並且興建新的教會。耶穌會的人曾經嘗試藉武力幫助教宗﹐但他們在歐洲的許多國家當中都只是得到被驅逐的收場。
· 17.1.3  贊臣主義Jansenism

· 奧古斯丁主義Augustinianism﹕這是為荷蘭神學家贊臣（Cornelius Jansen, 1585–1638）所接納的奧古斯丁的教義。他們（包括巴斯噶Pascal）強調原罪、人的墮落、神恩典的必要性、以及救恩的預定。這些內容實在和加爾文主義太過相似。故此教宗譴責贊臣主義[1713]﹐而路易 十四世亦迫害贊臣主義者﹐以致他們慢慢消失。
· 17.1.4  靜修主義Quietism

· 強調﹕靜修主義強調理智的靜寂的內心處於被動狀態，這是要達致完全的基要條件。西班牙人莫連路（Molinos, 1628–1697）教導在神面前人的靈魂需要完全被動，一個信徒要在神裏面消失、迷失、死亡。天主教譴責這教訓為異端。
· 基容夫人（蓋恩夫人）Madame Guyon﹕法國貴族的寡婦基容夫人（1648–1717）多次見到異象和有神秘經驗。她強調神秘經驗的目標就是與神合一，方法是透過被動性默想神，後來她被譴責而被封閉在女修道院中直至離世。
· 芬尼隆Fénelon﹕基容夫人影響了一個異常敬虔的芬尼隆主教（François Fénelon, 1651–1715），他的書《基督徒的完全》幫助了所有基督徒的靈修生活（包括更正派信徒），但教宗宣佈他所教導的可能引人入錯誤。
17.2  路德宗正統信仰
· 17.2.1  腓力派Philippists

· 信仰中的邊沿元素Peripheral elements﹕馬丁路德離世後﹐墨蘭頓腓力（Philip Melanchthon, 1497–1560）成為了路德宗神學的主要解釋者。他提出福音的中心和邊緣元素的分別。一些次等的元素可以暫時放在一旁﹐以致能夠有自由去繼續教導基要信仰。不過﹐嚴格信義宗信徒則反對這樣做﹐認為任何妥協都和投降沒有分別。
· 關於真實存在﹕墨蘭頓脫離了原先馬丁路德關於基督在聖餐中真實存在的教義﹔他的觀點和加爾文類似。許多路德宗的信徒因此不信任墨蘭頓。
· 《協和公式》Formula of Concord [1577]— 這個文件被接納為路德宗的正統信仰。它表達的是嚴格信義宗信徒的觀點﹐但並非所有的路德宗信徒都接納這份文件。 

· 17.2.2  正統信仰的勝利

· 系統神學﹕之後的新一代決定要好好整理路德和墨蘭頓的教導。路德宗的神學家注重教義的系統性﹐超過教義在生活上的實用性。 

· 基督教經院學派﹕那些新的神學體系大部份都是經院研究得出來的產品﹐卻並非是用於講道或關心靈魂的事情上。它們帶來一種嚴格的信條主義風氣。
· 17.2.3  卡力士特及「宗教混合主義」Calixtus & “syncretism”

· 調解﹕卡力士特Georg Calixtus（1586–1656）嘗試和其他教派的信徒調解爭端。他利用墨蘭頓所提出關於基要信仰和信仰次等元素的劃分﹐表示只有那些關於救恩的教義才是基要和必須接納的。其餘的教義則是非基要的﹐作為基督徒不一定要接受它們。
· 基要教義的標準﹕分別到底一個教義是基要還是次要的方法是根據「頭五個世紀所有教會達成的共識」。不過卡力士特的建議被路德宗所否定﹐並且被指控為「宗教混合主義」——即是把不同的宗教結合起來。但這個指控其實並不成立。
· 趨勢﹕當時的趨勢是步向一個教條主義的強硬化﹐似乎只有那些完全同意教義上列舉的每一條教條才配被稱為基督徒。這種教條主義雖然成為某些人在信念上的支柱﹐但也導致許多人對基督教真理的懷疑大大增加。至少有不少人會質疑神學和教條的價值。
17.3  改革宗及亞米紐主義
· 17.3.1  亞米紐主義Arminianism

· 亞米紐Jakob Arminius （1560–1609）—他是阿姆斯特丹內一位知名的荷蘭牧者和教授。對於加爾文的教義﹐他有一部份不同意﹐特別是關於預定論方面﹐不過他謹慎地保持沉默。
· 辯論﹕亞米紐對預定論的意見和另一位嚴格的加爾文派信徒哥馬盧（Gomarus）起了衝突。 

· 神的恩典﹕我們的確是需要依靠神的恩典﹐但人卻自己可以決定接受與否。神的恩典只是令到我們可能得救﹐卻並不是不能避免。最終的選擇乃是由人自己決定。
· 神的預知 ﹕亞米紐相信預定其實是基於神能夠預先知道人所作的決定而成立。
· 諭令﹕哥馬盧相信在創世以前﹐神的主權意志已經命定誰有信心和誰沒有信心。亞米紐則相信神的諭令乃是神決定要命定耶穌基督為中保和全人類的拯救者。
· 17.3.2  多特區域會議Synod of Dort [1618–1619]

· 衝突﹕一些荷蘭商人希望可以改進和西班牙的關係﹐好讓通商更加順利。他們支持亞米紐﹐而他們的對頭則支持哥馬盧﹐以致後來到了一個地步甚至有發展為內戰的危機。國王本身支持哥馬盧派學者﹐並召開了多特區域會議嘗試解決這個問題。 

· 預定論的教義Predestination﹕會議譴責亞米紐主義﹐並且再次確定5條加爾文的教義（簡稱TULIP）。[1] 完全敗壞（Total depravity）﹕人類的本性已經敗壞到一個地步以致沒有人能夠自己接受救恩﹔[2] 無條件揀選（Unconditional election）﹕揀選那些被預定的人並非因著神的預知﹐而只是基於神的主權意志﹔[3] 有限之贖罪（Limited atonement）﹕基督只是為到那些被揀選的人受死﹔[4] 不可抗拒之恩典（Irresistible grace）﹕聖靈的呼召並不能被人抗拒﹔[5] 聖徒的堅忍（Perseverance of the saints）﹕那些被揀選的人會在恩典中堅持到底﹐不會墮落。 

· 結果﹕亞米紐主義的信徒被壓迫﹐許多人被監禁或流亡。亞米紐主義影響到後來的循道主義和普遍浸信會。而亞米紐主義者亦在後來正式被納入容忍範圍[1631]。 

· 17.3.3  《威斯敏斯特信條》Westminster Confession [1644]

· 改革宗正統信仰﹕這個信條可說是加爾文派正統信仰最清晰的表達。 

· 關於聖經﹕聖經乃是最高的權威﹐在所有的宗教爭論之中是「終極的裁判」。解釋聖經那至為無誤的原則就是以經解經。
· 關於預定論和堅忍﹕神永恆的諭令是一些人和天使被預定得永生，其餘者則永遠的死亡。這並非基於神預知每個人在未來的行動。得救者也不能完全或最終從恩典中墮落。
· 偏離加爾文的信仰﹕這個文件把加爾文的神學轉變成為一個非常嚴格的系統﹐當中所寫的可能加爾文在世時也辨認不出來。對加爾文來說﹐預定論的教義只是一個用來表達稱義的喜樂以及救恩是白白得來的一個方法﹐但他的跟隨者卻把它變為測驗正統信仰的準則。.

應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	這段時間所出現的信條和偉大著作能夠幫助我們在信仰上建立穩固的基礎。

	[2] 感激神的保守
	儘管有許多神學上的爭辯﹐教會仍然在基督裡合而為一。

	[3] 避免過去的錯誤
	把亞米紐主義斷定為一種異端是一個錯誤。事實上﹐即使在福音派信徒當中﹐預定論仍然是一個富爭議性的題目。

	[4] 應用我們的知識
	巴斯噶的賭注在傳福音上是一個有用的工具。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	墨蘭頓和卡力士特在非基要的信仰問題上願意和其他的基督徒採取妥協的態度﹐是一個很好的模範。


{16} 理智主義、屬靈主義、敬虔主義

時代六《近代教會（2）﹕復興及差傳（主後1700–1900年）》第一課
參考：課本第2冊21–23章
18.1  理智主義
· 18.1.1  啟蒙時期
· 定義﹕啟蒙時期乃是形容17世紀西方哲學和文化發展的一段時期﹐當中許多人主張理性才是權威的來源和基礎。理智主義就是這段時期哲學方面的代表﹐而自然神論則是宗教方面的代表。啟蒙時期是對過去的傳統制度、習俗、和道德的重新考察。在政治方面﹐這個時期的特點就是國家主義和國家的成立﹐以及平民獲得更大的人權。
· 理智主義﹕這哲學的特點是﹕[1] 對物質世界的興趣﹐[2] 著重人感官帶來的感受﹐[3] 對理性的能力擁有信心。這種哲學在18世紀達到高峰﹐並延續至19世紀。這主義有部份是對16和17世紀那種冰冷的正統信仰所作出的回應。
· 18.1.2  笛卡兒Descartes及笛卡兒主義
· 關於普遍懷疑﹕笛卡兒 (Rene Descartes, 1596–1650) 是理智主義之父。他對一切不能絕對肯定的事物抱著極度的懷疑。他先從普遍的懷疑態度開始（懷疑一切）﹐直到他發現一件他絕對不能懷疑的事物﹐就能夠絕對肯定它的真實。他可以懷疑任何東西﹐但是卻不能夠懷疑那懷疑事物的自己的存在﹐因此﹐「我思、故我在」成為了他哲學的起點。
· 關於神﹕他嘗試證實神的存在。他發現在他的思想中有一個「更完美的存在」﹐由於他的思想不可能產生在他思想之上的一個理念﹐那一定是神把這個意念放在他裡面。
· 18.1.3  洛克Locke及經驗主義
· 關於知識﹕洛克（John Locke, 1632–1704）提出知識乃是從經驗得來。他表示嬰兒的思想應該是空白的﹐知識就是從它各種感覺中反映出來﹐而這些感覺則是透過它的感官所得。真正的知識是基於3個層次的經驗﹕[1] 我們自己本身﹔[2] 外面的現實﹔和 [3] 神。除了這些之外﹐再沒有真正確定的知識。這是一個以物質主義形式探討生命的方法。
· 18.1.4  休謨Hume及懷疑主義
· 沒有真實的知識﹕休謨（David Hume, 1711–1776）對理性的能力抱著非常悲觀的態度﹐他認為我們所相信那些從觀察和理性得來的知識只是一些沒有理性可言的思想習慣。人的思想把很多事都看為理所當然﹐例如物質、以及因果關係等﹐這些都不是理性的知識。
· 18.1.5  伏特爾Voltaire及理智主義

· 理性是常識﹕伏特爾（Voltaire, 1694–1778）相信理性可以被運用來獲得常識。雖然他認為自己是一個自然神論者﹐但他卻批評那些有組織的宗教。他親眼看到法國的更正教徒遭受逼迫﹐因此他利用自己的才智和寫作能力﹐極力推廣宗教容忍。
· 18.1.6  康德Kant及理念主義
· 關於知識﹕康德（Immanuel Kant, 1724–1804）認為根本沒有所謂的天賦觀念﹔不過思想卻有著基本的架構﹐例如對時間和空間的感覺。我們所能經驗到的只有那些我們思想能夠抓住的東西﹐故此﹐可以說沒有甚麼知識是真正客觀的﹐而那些理智主義者所提倡的所謂純理性只是一個虛幻的理論。如果康德的研究真被接納的話﹐那麼很多基督教的傳統論證將不再成立。由於事物是否存在不是從現實決定﹐而只不過是我們腦海中的一個分類﹐那就根本沒有辦法證實神或靈魂是否存在。
· 18.1.7  自然神論Deism

· 自然神論的教條﹕自然神論相信有一位神﹐祂就像一個鐘錶匠﹐創造了宇宙﹐但卻容讓這個宇宙按著自然定律自行運作。德行（道德的生活）和虔誠是人能夠給予神最重要的敬拜。
· 自然神論的影響﹕它帶來了法國大革命和美國革命。它亦幫助發展自由主義——這個理論相信人有良善的本質（忽視人罪的問題）﹐因此人類慢慢地進步和在地上建立更圓滿的社會只會是自然的結果。
18.2  屬靈主義或神秘主義
· 18.2.1  屬靈主義的背景Spiritualism

· 反應﹕正確教義的辯論和解釋對於普通人來說實在是太過複雜﹐於是有些基督徒寧願找一個純粹追求屬靈方面﹐亦即強調禱告和默想的宗教作為藏身之所。
· 18.2.2  保微Jakob Boehme (1575–1624)

· 教導﹕保微相信教會就像一座「巴別塔」﹐故此他決定去培養自己的內在生命。他的教導似乎是結合了傳統教會的主題和一些非基督教信仰的奇特配搭。它高舉靈的自由﹐以及內在的生命。
· 18.2.3  霍士佐治George Fox (1624–1691) 及貴格派Quakers

· 關於內在的光﹕霍士相信拘泥形式的敬拜只會阻礙聖靈。他強調「內在的光」能夠幫助信徒明白聖經和跟神交通。貴格派信徒的崇拜聚會通常在靜默中進行。任何人若覺得自己被呼召說話或是大聲禱告﹐則可隨意發言。
· 18.2.4  史維典博Emanuel Swedenborg (1688–1772)

· 異象﹕史維典博是一位瑞典的貴族。在經過多年的科學探索﹐一日他忽然見到一個他存在於屬靈世界的異象。他相信在這個看得見的世界背後有另一個相對而不能看見的屬靈世界﹐而這兩個世界的交流乃是透過和屬靈活物的對話。
18.3  敬虔主義Pietism

· 18.3.1  斯本尼Philipp Jakob Spener (1635–1705)— 敬虔主義之父
· 著重點﹕敬虔主義強調基督教不只是頭腦上的知識﹐更加是一種生活的方式。斯本尼堅持信徒需要不斷回到聖經﹐並且用一個火熱和敬虔的心靈來閱讀它。敬虔主義者亦有更高的道德要求﹔在食物、飲料和衣著方面都需要節制。
· 18.3.2  敬虔主義的開展
· 增長﹕敬虔主義在德國、荷蘭和北歐都有許多的跟隨者。它也是北美洲大覺醒運動的成因之一。敬虔主義者開設許多學校以及其他機構﹐服事孤兒、窮人和有需要的人。他們亦差派許多宣教士到非基督教地方去傳福音。
· 18.3.3  森新多夫Zinzendorf (1700–1760)

· 赫恩胡特Herrnhutt﹕森新多夫是一位貴族﹐他面對基督時那火熱並且充滿詩意的表達方式一向為人稱道。在德勒斯登﹐森新多夫碰見一些被迫害的摩拉維亞教徒﹐於是他在自己的土地設置收容所安置他們。他們成立了赫恩胡特組織﹐到各大陸去傳福音。
18.4  循道主義Methodism

· 18.4.1  衛斯理約翰John Wesley (1703–1791)— 循道主義創始人
· 聖潔﹕衛斯理約翰在牛津成立了一個宗教團體﹐渴望尋求聖潔及清醒的生活﹐並且這種生活必須包括在個人靈修上和參與團體查經上忠心。他騎著馬到各處地方傳講福音﹐衛斯理特別喜歡強調關於基督徒的聖潔和邁向完美的教義。
· 18.4.2  循道主義的成功
· 對都市民眾的回應﹕循道主義成功的部份原因是由於它能夠回應工業革命時期所產生的新需求。大量的人口遷移令他們失去了和教會的聯繫。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	屬靈主義和敬虔主義帶來今日對靈修的看重。

	[2] 感激神的保守
	理智主義和自然神論不能夠摧毀基督教的正統信仰。

	[3] 避免過去的錯誤
	屬靈主義的過份主觀性可能會導致錯誤的信仰出現。

	[4] 應用我們的知識
	循道主義者強調信徒必須有得救確據﹐並且畢生追求聖潔。這些也應該是今日所有信徒的目標。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	早期循道主義者對傳福音的熱心是我們的模範。


{17} 革命與復興
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參考：課本第2冊24–27章
19.1  美國革命及宗派主義
· 19.1.1  美國殖民地的宗教
· 宗教多樣性：雖然貴族階層的人仍然忠於聖公會﹐低下階層的人民卻比較認同其他的運動﹐像貴格會、浸信會和循道會等。清教徒在麻省的普利矛（Plymouth）成立了一個聚居地﹐公理會和浸信會信徒則控制了新英格蘭眾州﹐而天主教徒則位於馬里蘭州。賓夕凡尼亞州由賓尼（William Penn）所建立﹐他是一位貴格會信徒﹐堅持必須有宗教容忍。費城（Philadelphia）成為門諾會的中心﹔伯利恆則成了莫拉維派的中心。紐約就受到改革宗的影響。基本上﹐宗教容忍的政策十分盛行。
· 19.1.2  在殖民地的教育
· 大學：宗教改革帶來對教育的看重﹐因為參與改革的人都相信每個基督徒都可以閱讀和自己解釋聖經。許多早期的美國大學﹐包括大部份的常春藤聯盟大學（Ivy League）都是新教徒所建立﹐主要是為了培育教會領袖。
· 19.1.3  美國革命
· 獨立：殖民地居民和英國政府的公開衝突導致後來的美國獨立戰爭 [1775]。在1776年7月4日﹐13個殖民地代表一同聚集在費城﹐公佈他們正式從英國的統治下獨立。6年後戰爭終於停息 [1782]﹐簽下了巴黎條約 [1783]。
· 19.1.4  新國家的宗教
· 反對教條主義：許多人採取理智主義的思想方式﹐認為順從天理是進步的原則。他們採納了一個「自然宗教」﹐這產生了類似宗教的運動﹐其中包括單神教和普救主義。
· 單神教Unitarianism：一些聖公會和會眾制信徒否定三位一體的教義﹐而接納神的單一性質和基督的人性。他們是理智主義者﹐強調人的自由、人的美善、靠品格得救的文化、以及人的智慧能力。
· 普救主義Universalism：一些人相信所有人到最後都必定會得救。他們源於英國的循道主義者﹐並且辯稱永受詛咒的教義等於否定神的愛。
· 宗派主義：北美洲的新教徒有一種思想傾向﹐認為普世教會是一個看不見的真實存在﹐當中包括所有真正的信徒。而那看得見的教會或「宗派」則是一些志願組織﹐信徒可以按著他們的信念和偏好創立或加入這些組織。
19.2  大覺醒運動Great Awakening
· 19.2.1  第一次大覺醒 [1730s–1740s]
· 愛德華滋Edwards和威爾腓Whitefield：愛德華滋（Jonathan Edwards）是麻省內的一位加爾文派傳道﹐他開始傳講關於信徒認罪悔改和得到從神而來赦免的經驗及其重要性 [1734]。許多人對他的講道作出回應。另外﹐英國循道會牧師威爾腓（George Whitefield）探訪新英格蘭 [1739]。他的講道帶領許多人歸信耶穌﹐這些人都表現出真正的悔改和喜樂。這個運動漸漸擴展到其他各州。單單在新英格蘭﹐就有超過30,000的新信徒﹐而當時的人口只有約300,000。
· 19.2.2  第二次大覺醒 [1800s–1830s]
· 特維Dwight和奮尼Finney：一些神學家包括特維（Timothy Dwight）和佈道家奮尼（Charles Finney）強調基督徒靈修和基督徒生活的重要性﹐參與的基督徒人數漸多。耶魯大學內約有三分一的學生聲稱自己決定歸信基督教 [1802]。這個復興擴展至東部的其他學校和西部的邊界地方。循道會和浸信會信徒組織了一些「營地聚會」﹐帶來定期的「復興」﹐特別是在西部前線地帶。
· 19.2.3  第三次大覺醒 [1880s–1900s]
· 慕迪Moody 和辛基Sankey：內戰之後﹐以前的營地聚會被改編用於城市的環境中﹐這亦帶來許多復興。慕迪（Dwight Moody）和辛基（Ira Sankey）向城市中的人群講道﹐呼籲人民悔改並接受耶穌基督的救恩。慕迪聖經學院被成立 [1889]。
19.3  法國大革命
· 19.3.1  法國大革命的大事
· 巴斯提監獄Bastille：革命是從一班人民在1789年7月14日奪取了巴斯提監獄開始。所有的教會變成了公眾財產﹐所有修道院被立法廢除 [1790]﹐並且主教變為由投票者選出。
· 理智邪教：革命的領袖製造了一個新的、以自然神論為基礎的宗教﹐稱為「理智邪教」（後來亦稱為「至高者邪教」）。他們建造了理智神廟。而法國人繼續進攻教宗領地 [1798] ﹐並且俘虜了比奧（庇護）六世﹐把他囚禁在法國。
· 拿破崙 (1769–1821)— 他成為第一執政官和法國之主 [1799] 。他和新的教宗比奧（庇護）七世談判 [1801] 。結果主教將由國家指定﹐教宗則負責按立。
· 19.3.2  歐洲的轉變
· 教宗國的終結：統一後的意大利國王伊曼紐二世（Victor Emmanuel II）攻佔了羅馬﹐國王答應每年給教宗一筆保證收入。教廷在60年後 [1929] 終於同意了這個條件。
· 德國：鐵血宰相卑斯麥（Otto von Bismarck）認為羅馬天主教對德國的團結是一種威脅。他驅逐了耶穌會 [1872]﹐通過多條法律使教育世俗化﹐並且設立國家的婚姻制度。
19.4  社會改革
· 19.4.1  美國：黑奴制和南北內戰
· 解放：黑奴的解放受到許多基督徒支持﹐不過贊成廢除黑奴的勢力在北方比較強大。在經過一場內戰之後﹐黑奴制度終於在1865年得到廢除。
· 都市化的問題：戰爭之後﹐許多黑人遷移到城市尋找工作。持續不斷的移民令城市的人口急劇增加。他們的居住環境很擠迫﹐生活極其困難。於是許多組織漸漸成立為都市群眾服務，當中包括基督教青年會 (YMCA) 和主日學校。
· 照顧貧苦者：在紐約﹐基督徒開辦的孤兒院，宣教事工，醫院，老人院，以及其他機構，為有需要的窮人、無家可歸者和病人提供援助。
· 19.4.2  英國：社會改革
· 工業化：隨著工業的進步和貿易的增長，城市人口亦因此急劇增加，導致貧民區更加擠擁。而那些貧民只能在極為惡劣和慘遭剝削的環境下生活和工作。
· 照顧貧苦者：基督徒成立了許多機構幫助有需要的人士。雷克斯開展了日後被稱為主日學運動的事工 [1780]﹐教育貧窮家庭的孩子。
· 工人和監獄改革：循道衛理公會和貴格會激發了工會的誕生。沙夫布利努力促成設立童工法律[1845]。而夏維（John Howard）和費麗莎（Elizabeth Fry）則領導人們爭取監獄改革。
· 幫助都市的群眾：基督徒青年會（YMCA）[1844]，基督徒女青年會 (YWCA) [1855]，和救世軍 [1864] 的目標是接觸居住在城市中的非信徒和貧困人士。
· 取消黑奴制：廢除黑奴制度的運動由威布科斯（William Wilberforce）和其他基督徒領導下進行﹐終於在1811年通過了禁止買賣奴隸的法律。隨後, 大英帝國亦下令釋放所有奴隸 [1833]。
· 影響：歷史學家多數認為英國沒有經過革命洗禮的原因（對比其他的歐洲國家）乃是由於新教徒推動社會改革的緣故。此外﹐亦有人認為是由於循道衛理公會的復興運動。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	宗派制度能夠容納有著不同的信念與著重的信徒﹐這種功能是需要和合理的。

	[2] 感激神的保守
	美國多次的大覺醒運動 ，顯示聖靈正在不斷地工作。

	[3] 避免過去的錯誤
	要小心18世紀一元論和普救論的異端。

	[4] 應用我們的知識
	社會改革可以改善社會，這也是基督徒的本份。而且在當中他們可以作見證﹐將福音傳給失喪的人群。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	我們應該求神興起像愛德華茲，特維，和慕迪等人﹐為教會帶來復興。


基督教與天主教之神學
時代六《近代教會（2）﹕復興及差傳（主後1700–1900年）》第三課
參考：課本第2冊28–29章
20.1  哲學的挑戰
· 20.1.1  對聖經的準確性的挑戰
· 達爾文主義Darwinism：達爾文的進化論和聖經記載的創造故事互相抵觸﹐有了這個理論﹐到神的存在不再是一個必要的理由去解釋宇宙萬物。進化論成為了世俗主義和無神論的基礎。
· 基督教自由主義：自由主義意思是人可以按著自己的心意自由思想﹐它嘗試按著世俗主義的思想架構去表達基督教的道理。它對教會和神學院內的基督教教育影響甚大。
· 對聖經的高等批判：經過歷史和批判性的研究後﹐許多人對聖經是否真正的歷史事實提出質疑。這種研究嘗試摧毀聖經本身超自然的本質﹐因此對聖經是屬於破壞性質的。它強調聖經只是普通人的著作。相比之下﹐原文批判（低等批判）則是靠著比較各種抄本而嘗試決定聖經作者所寫的原文內容﹐因此是屬於建設性質的。
· 20.1.2  基要主義的反應Fundamentalist 

· 福音派聯盟 [1846]—這個聯盟成立是為了對抗否定正統信仰的自由主義。當中提出一共有5條「基要信仰」﹕[1] 聖經的無誤性、[2] 耶穌的神性、[3] 基督由童貞女所生、[4] 耶穌在十字架上的死是為了替代我們的罪、[5] 耶穌的肉身復活和再來。
· 《基要信仰》Fundamentals [1909–1915]— 這套書一共四冊﹐推出的目的是為了維護正統和合乎聖經的信仰。這是基要主義的開始。由於「基要主義」這幾個字已經被在伊朗興起的回教基要主義所污染﹐今日許多保守派、持守正統信仰的基督徒都用「福音主義」代替。
· 20.1.3  社會及學術的挑戰
· 馬克思Karl Marx (1818–1883)—共產主義的創始人—他相信宗教是被利用來支持那些擁有權力的人﹐因此他認為宗教是「人民的鴉片」。神、聖經、或絕對的標準不能在他的理論系統當中存在。
· 佛洛德Sigmund Freud (1856–1939)— 他相信人的心理是受到潛意識內的因素所影響。由於他的理論﹐許多人開始研究當接受宗教信仰時我們的思想到底怎樣運作。
20.2  基督教神學
· 20.2.1  新基督教宗派
· 救世軍Salvation Army [1865]— 循道會傳道布富（1829-1912）和他的妻子加芙蓮（1829-1890）開始了窮苦人民的救援工作﹐提供食物、棲身地方和工作。
· 靈恩運動Pentecostalism—這個運動來自著重聖潔生活的教會﹐這些教會的崇拜經常出現靈恩彰顯——包括說方言、神蹟醫治、和說預言。這些都在洛杉磯3年的奮興大會出現 [1906-1909]。它導致神的聚會所（Assemblies of God）的成立 [1914]。
· 20.2.2  社會福音Social Gospel

· 積極的思想：社會福音的提倡者屬於自由派﹐對人的能力和社會的發展表示樂觀。他們不重視個人得救的重要性﹐並且著重透過解決社會弊病來拯救這個社會﹐故此社會工作成為了這類教會的主要活動。
· 20.2.3  邪教的出現Cults

· 特徵：邪教聲稱自己對健康、哀傷、名望和成功都有著最終和絕對的答案。他們為那些飢渴的靈魂提供了一種在自由派基督教不能找到的權威。他們多帶有欺騙、排外和反文化的特點。
· 摩門教Mormonism [1830]：他們支持許多異端的教導﹕否認耶穌的神性、否認三位一體（3個神）、創造是由一群神的會議中達成、撒旦是耶穌屬靈的兄長、普救論。
· 耶和華見証人Jehovah’s Witnesses [1879]：他們否認耶穌的神性（和古代的亞流主義一樣）以及三位一體的教義。他們出版了《守望台》（Watchtower）雜誌 [1879]﹐並且習慣逐戶探訪傳道。
· 基督徒科學會Christian Science [1879]：他們認為物質世界只是想像出來或是次要的﹔人生的目標是要和宇宙之靈（Universal Spirit）和諧地生活。
· 20.2.4  信仰與理性的關係
· 尋找最終的真實ultimate reality：康德的理論究終止了過份簡化的理智主義。如果思想結構真的存在於我們的思想當中﹐而這些結構又未必能夠反映真正的現實﹐那麼我們怎麼才能知道最終的真實是甚麼﹖有3個可能的解決方法﹕[1] 尋找一個理性以外的宗教（士來馬赫）﹐[2] 確定理性本身就是真正的現實（海格爾）﹐[3] 接受只有倚靠信心才能夠真正接觸到最終的真實﹐而並非倚靠理性（祁克果）。
· 士來馬赫Friedrich Schleiermacher (1768–1834)— 自由主義之父、感覺的神學、德國人
· 關於倚賴的感覺﹕他指出宗教並非一種情感﹐也不是一種突如其來的經驗所帶來的情緒波動﹐而是深厚地認知神的存在（就是那一位萬物所倚靠者）。而神學的作用就是去探索和詳細解釋這種絕對倚賴的感覺。耶穌基督並非來代我們贖罪﹐而是來作我們的教師﹐為我們立了一個榜樣﹐並且挑起我們對神的意識。
· 海格爾Georg Wilhelm Friedrich Hegel (1770–1831)— 辯証理想主義dialectical idealism之父﹐德國人
· 理性就是現實﹕他宣稱理性並非一些存在於我們思想中﹐用來明白現實的架構﹔理性就是現實﹐唯一的現實。他相信基督教是「絕對的宗教」——它總括了整個人類的宗教發展。宗教的中心是神和人的關係﹐而這個關係就在基督道成肉身時﹐就是神和人完全合一之時達到頂點。
· 祁克果Søren Kierkegaard (1813–1855)— 存在主義existentialism之父﹐丹麥人
· 信仰的跳躍Leap of faith：康德的「純理性」既不能證實神的存在﹐也不能證實祂不存在﹐但信心足以讓人直接認識神。信心經常是一個個人的決定、一種風險、也是一個冒險旅程﹐當中需要人完全否定自我以及否定所有不信的人所享受的快樂——一個人憑著信心在黑暗中冒險一跳。祁克果的理論如果走得太過極端﹐會帶來錯誤。
· 20.2.5  基督教與歷史
· 探究聖經：隨著對聖經時代的歷史產生興趣﹐許多人開始對聖經每卷書的作者和寫作時期作冗長的學術討論。這帶來對聖經本身以及它的寫作時代更深刻的認識。但這種歷史批判的方法亦假設聖經會有錯誤。
20.3  天主教神學及教宗無誤論
· 20.3.1  與法國的關係
· 基督教和天主教的不同：在各種神學上的衝擊下﹐新教徒選擇了直接面對的方式和嘗試重新解釋他們的信仰﹐但天主教的權威卻直接否定所有現代的思想。雖然很多新教徒神學家跌進自由主義的陷阱當中﹐天主教的神學家則走進完全反方向的極端﹐提出教宗無誤的理論。
· 教宗國終結：自從1848年﹐教宗一直受到法國保護。但當法國軍隊從羅馬撤離時 [1870]﹐統一後的意大利軍隊卻攻佔了教宗國﹐結束了教宗的政治權利。20.3.2  比奧（庇護）九世Pius IX [1846–1878]

· 達致極權的路：他的任期最有特色的地方就是宗教權威的擴展以及政治權力的喪失。他宣佈馬利亞無罪成孕的教條 [1854]。這也是首次有一位教宗沒有得到大公會議的支持而自己設立教條。 

· 20.3.3  教宗無誤論Papal infallibility

· 教條：在1870年﹐第一次梵諦崗大公會議 [1869-1870] 公佈了教宗無誤的教條﹕「…… 羅馬教皇﹐當他按著他的職權（ex cathedra）說話的時候﹐就是當他代表整個教會神職人員以及作為所有基督徒的權威導師發表言論時﹐……﹐當他發表一條整個普世教會都必須持守的信仰或道德方面的教條時﹐……﹐就擁有從神而來的無誤性。」這教條讓教宗有權力否決整個教會﹐否決聖經﹐並且可以讓教宗自行選擇解釋聖經的方法。任何信徒都必須接受這個教條才能得救。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	今日的福音派信徒仍然持守著5大基要信仰。

	[2] 感激神的保守
	外在文化的衝擊和內在各種異端和邪教的興起﹐也沒有成功壓制著正統信仰。

	[3] 避免過去的錯誤
	比奧九世在宣告了馬利亞無罪成孕的教條後﹐又推行教宗無誤論。事實上﹐錯誤應該在其萌芽之時切斷。

	[4] 應用我們的知識
	我們需要留心和拒絕過往邪教的那些顯著的特性。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	基督徒應該在幫助窮人和弱者時應以救世軍為模範﹐但要避免像社會福音那種過份的做法。


{18} 十九至二十世紀
時代六《近代教會（2）﹕復興及差傳（主後1700–1900年）》第四課
參考：課本第2冊30-35章
21.1  殖民主義與差傳
· 21.1.1  差傳活動的背景
· 差傳的世紀﹕16世紀是天主教擴展的年代﹐而19世紀則是基督教擴展的時代。在19世紀以後﹐基督教確實擴展到所有大陸。
· 殖民主義與差傳﹕差傳的活動帶來真正普世教會的建立﹐當中包括不同國家和種族的人民。可惜的是這段時間的擴展都是在殖民主義和經濟帝國主義的處境下進行﹐因此廣泛遭受殖民地上土著的抵抗。
22.3  羅馬天主教會﹕梵帝岡第二次會議
· 22.3.2  梵帝岡第二次會議 [1962-1965]
· 期望﹕這次會議是由教宗約翰二十三世突然召開﹐大部份人都沒有預期這次會議會作出重大的改變。在會議上準備討論的文件是由羅馬教廷所預備﹐通常內容只是重申傳統的天主教教義﹐以及警告這個時代所隱藏的危機。
· 不同的方向﹕只有少於一半的教士乃是從西方而來﹐但大部份人卻希望能夠見到大的改變﹐結果是那些教廷準備好的文件被大大改動﹐重新編寫。不過﹐教宗保祿六世 [1963-1978] 仍然維持教宗的最高權力﹐並宣稱瑪利亞是「教會之母」。
· 報告﹕此次大公會議為天主教教會帶進一個新時代。
· 崇拜儀式的更新﹕容許使用當地的語言進行崇拜。
· 宗教自由﹕基督教徒被形容為「分離了的弟兄」﹐而不再像過去一樣被稱為教會的分裂者和異端。彼此之間的合作和合一運動亦受到鼓勵。
· 把重點放在聖經上﹕平信徒被鼓勵自己研習聖經﹐另外﹐天主教內關於聖經的寫作亦受到鼓勵﹐但必須「在教會內教導聖言的部門小心鑒察底下」進行。
· 確定聖經以外的傳統﹕這些包括教皇無誤論、過去對瑪利亞的肯定、7個聖禮、以及傳統的權威性（聖經和傳統一同成為「神話語一整體的收藏」）。
23.1  巴特和新正統派
· 23.1.1  自由派樂觀主義的破產
· 自由派神學﹕基督教在20世紀初被自由派的神學所壟斷﹐當中的主要特徵包括﹕[1] 宗教的著
重點乃是在於經驗。 [2] 聖經並非無誤和具權威性的書﹔它有作為模範的教導﹐但卻沒有作為
教條的價值。[3]  宗教信仰必須通過人類理性的分析和合乎科學的發現。[4] 所有宗教內超自然
的部份必須被剔除。歷史上流傳下來的教義被否定﹐因為它們都是基於神跡﹐像道成肉身或復活等例子都不應被接納。[5]基督教的某些部份必須要被拋棄﹐才能適應現代世界。
· 基督教的衰落﹕那些以基督教為主的地方（英國、德國、北歐）漸漸出現更多懷疑主義和世俗主義的現象。自由派壟斷了大部份的主要基督教宗派。另外﹐在歐洲和北美也能夠看到基督教的快速衰落。
· 23.1.2  新正統派概覽
· 奠基﹕巴特被認為是這個新神學體系的始創者﹐這個被稱為「新正統派」的體系﹐有時亦被稱為「辯證神學」或「危機神學」。「新正統派」這個詞彙是田立克（Paul Tilich）用來形容巴特的神學﹐意思是他的神學過份保守﹐基本上是把一個舊的正統神學放在一個已經改變環境之上﹐似乎已經不合時宜。
· 巴特（Karl Barth﹐1886-1968）﹕巴特在開始他的事業時﹐是一位自由派學者和社會主義者。當
第一次世界大戰爆發之後﹐他對自由派樂觀主義的信念破碎了。他看到自由主義﹐就是棄掉神
來高舉人的思想破產。他和他的朋友特尼森（Eduard Thurneysen）決定回到聖經當中。他
強調﹕[1] 基督教教義的來源必須來自神的啟示﹐[2] 神的超越性﹐[3] 要運用存在主義的哲學。
· 新正統派神學家﹕大部份人認為以下幾位都是對新正統派有重大貢獻的學者﹕巴特、布倫納（Emil Brunner）、雷茵霍•尼布爾（Reinhold Niebuhr）和李察•尼布爾（Reinhold Niebuhr）等等。有人亦包括田立克和潘霍華在內。
· 新正統派的錯誤﹕[1] 懷疑聖經﹕福音派信徒歡迎巴特重申人的罪性﹐神的超越性和聖經神學
的重要性。但是他們反對巴特否定聖經是一本客觀、有歷史性和神直接啟示的書。[2] 普救
論﹕他們的神學都似乎有著普救論的元素。
· 潘霍華（Dietrich Bonhoeffer﹐1906-1945）﹕他最著名的教導是關於「廉價恩典」的警告。
他也提及一個「沒有宗教的基督教」﹐但還沒來得及為這個詞彙下定義就離世了。
23.4  美國方面的變化
· 23.4.2  第二次世界大戰後多種基督教理論
· 復興主義的傳統﹕葛培理福音機構（Billy Graham Evangelistic Association）在世界各地多次舉辦
大型的福音性聚會（「佈道大會」）。估計葛培理曾經在超過185個國家﹐總共直接向超過2億1500萬以上的現場參加者傳道。
· 健康和財富福音﹕這是另一類在戰後復興所出現的特別理論﹐當中認為基督教信仰會為信徒帶來內在的平安和快樂。這是一種扭曲了的福音。
· 其他扭曲的神學﹕黑人神學、女權神學、過程神學。
· 23.4.3  五旬節運動 (Pentecostalism)

· 第一波﹕舊五旬節運動﹐又稱傳統五旬節運動（1901-1960）。這個運動著重「聖靈的洗」﹐
認為這是歸信基督教以外的另一種重要經驗﹐這種受洗必須有「說方言」伴隨才是真實的。
· 第二波﹕新五旬節運動﹐又稱靈恩派（1960-1980）。它仍然傾向宣講聖靈的第二次經驗——聖靈的充滿或施洗。他們亦表示說方言「通常」會伴隨著這種經驗﹐儘管他們也承認所有的基督徒在某種角度來說都有聖靈同在。
· 第三波﹕神蹟奇事運動（1980至現今）。它傾向於把「聖靈的施洗」和信主劃上等號﹐而並非指另一次接受聖靈時一種像充滿危機感的經驗。他們比較強調經歷聖靈是一種持續的經驗。他們並不著重說方言﹐並且在公開聚會中亦不常發生。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	神的教會是宣教的教會。 當教會把集中力放在外面的時候, 它便對世界有最大的影響。

	[2] 感激神的保守
	那些純推測和理論性質的神學從未成為主要的神學運動。

	[3] 避免過去的錯誤
	過份強調社會責任的基督徒帶來了社會福音及解放神學的異端。 

	[4] 應用我們的知識
	即使是羅馬天主教的神學家漢斯•昆也透過聖經內的證據和教會
的傳統來攻擊教皇無誤論。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	保守派的神學家發現自由神學當中的謬誤，因而離開那些教會, 建立自己的正統教會和神學院。


{19} 基督教在中國﹐合一運動與新神學
時代七《近代教會（3）﹕教會合一運動及適應（主後1900–2000年）》
參考：課本第2冊36章
24.1  中國的早期宣教士
· 24.1.2  唐朝 [618–907]

· 聶斯多留派﹕聶斯多留派信徒差派宣教士阿羅本（Olopan）到達中國 [635]。他們表面上和佛教相似﹐而當時佛教正是一個流行的宗教。後來皇帝決定清除佛教 [845]﹐基督徒也隨之消失。
· 24.1.3  元朝 [1271–1368]

· 約翰神父﹕方濟各宣教士約翰．孟高維諾（John Montecorvino）到訪北京﹐大約帶了10,000人信主。到了1342年﹐一共有大約30,000位基督徒﹐但他們大部份是蒙古人。
· 24.1.4  明朝 [1368–1644]

· 利馬竇（1552-1610）﹕利馬竇是一位耶穌會修士﹐精通中國語文和中國文化。他被邀請到訪北京 [1601]。他都是在他家中帶領人信主﹐而所有這些信主的人都極有學問﹐他們最後亦幫忙把福音傳給其他人。到了1700年﹐耶穌會聲稱總共有300,000的跟隨者。
· 24.1.5  清朝 [1644–1911]

· 耶穌會修士﹕由於在中國傳統禮儀上產生許多爭論﹐康熙皇帝下令驅逐基督教宣教士 [1721]。之後﹐基督教被全面禁止 [1775]﹐羅馬天主教會在中國的工作被完全被中斷了。
24.2  十九世紀
· 24.2.1  宣教士
· 馬禮遜（1782-1834）— 蘇格蘭人﹕他在廣州定居下來（最後甚至在那裡離世）[1807]﹐並且盡他一生的時間精力把聖經和其他的基督教書籍翻譯成中文。他在中國事奉了27年。
· 戴德生（1832-1905）— 英國人﹕他創立了中國內地會[1865]。他的成年日子大部份都花在中國。中國內地會帶了超過800個宣教士到中國﹐他們創辦了125間小學讓基督徒的兒女就讀﹐並且藉此讓18,000人成為為基督教信徒。
· 劍橋七傑——7位劍橋的畢業生加入了中國內地會[1885]。
24.3  二十世紀早期
· 24.3.1  反基督教活動
· 五四運動[1919]﹕這是一個反對帝國主義、文化和政治的運動。由於基督教被視為帝國主義的一部份﹐這個運動亦反對基督教。
· 反宗教聯盟[1922]﹕這是由一班知識份子所組成﹐他們反對並批評基督教。大規模的工人罷工被組織起來﹐而許多外國的宣教士則被迫離開中國。
· 24.3.2  獨立教會的成立
· [1] 中華基督教會[1927]; [2] 基督徒會堂[1925]: 由王明道在北京創立; [3] 地方教會[1927]: 由倪柝聲在上海創立; [4] 耶穌家庭[1919]: 由敬奠瀛在山東創立。
24.4  共產黨時代
· 24.4.1  第一時期﹕重組 [1949–1960]

· 三自運動﹕在1949年﹐中國總共約有3百萬的基督徒。在1951年﹐3000位外國宣教士被驅逐出境﹐共產黨政府幫助成立了三自教會[1954]。這些教會被政府所控制﹐被用來向人民灌輸政治思想。
· 24.4.2  第二時期﹕逼迫 [1960–1976]

· 腐敗﹕三自教會漸漸成為了共產黨的宣傳工具﹐於是家庭教會開始在1960年代成立。他們雖然被政府所壓制﹐但卻成長得很快。三自運動和政府合作﹐暴露這些家庭教會的聚會地點。
· 文化大革命 [1966-1976]﹕所有的公開教會的崇拜聚會都被禁止。聖經、詩歌本、和其他書籍全被燒燬。三自運動的領袖全被革除﹐但家庭教會卻沒有停止聚會﹐且時常有神蹟出現﹐讓更多人信主。他們在郊外發展得比較好。
· 24.4.3  第三時期﹕適應 [1976–  ]

· 改變策略﹕文化大革命後﹐政府放鬆了針對宗教的政策。在公開的三自教會中崇拜聚會再次開始 [1978]﹐聖經印刷亦再開始。不過政府仍然不時壓迫教會﹐就像在第六號文件發表之後 [1991]。
· 近期的情況﹕在2006年﹐政府逼所有的家庭教會向政府登記﹐並開始了新一輪的逼迫。儘管在這類壓迫性的政策底下﹐福音繼續傳開﹐並每日產生數以千計的基督徒。目前中國內的基督徒估計約有八千萬到一億人。
25.1  合一運動的發展
· 25.1.3  普世教會協會（WCC）在阿姆斯特丹成立
· 普世教會協會的目標漸漸趨向左派作風﹐令救恩變成世俗化和物質化﹐而非屬靈上的得救。它時常犧牲正統的神學﹐取最低限度以達至彼此聯合的目的。在傳福音方面﹐WCC向激進的政治和社會改革作出讓步﹐最終成為社會主義和共產主義的工具。
· 25.2.7  關於世界福音的國際大會在洛桑成立 [1974]
· 洛桑運動是保守派基督徒對WCC的回應。它的目標是「讓福音傳遍整個世界」。他們強調忠於神所默示的聖經﹐並以聖經作為對信心及實踐上無誤的準則﹐而社會關懷和行動是關乎福音的其中一部份。
25.3  內在的變動
· 25.3.2  解放神學
· 在拉丁美洲﹐許多人都在政權的壓迫（獨裁者）或資本主義的壓迫（有錢人）底下受苦。一些牧師相信救恩是從社會、經濟、和政治上包括一切形式的壓迫底下得到釋放。他們忽視屬靈上的得救﹐盼望並非注目永生﹐而是一種屬地的盼望﹐要幫助改善未來的社會。
25.4  福音派的再起
· 25.4.1  福音派的特點
· 福音派信徒就是那些持守基督徒信仰中那些歷史性的信條﹐包括聖經是神的話、基督的神性、以及救恩是在乎信心而非行為等等。他們著重傳福音。
· 25.4.2  福音派的人數增加
· 一直以來﹐自由派的主線教會人數都明顯地一直下降。相反﹐福音派教會的出席人數卻在上昇。研究顯示﹐基督教信仰的正統性是對參與教會聚會人數的最好指標。在第三世界﹐有大量的人歸信基督教﹐而當中大部份的教會都是福音派的。
· 25.4.3  福音派的新方向
· 電視福音佈道﹕透過收音機和電視傳福音的方法是從1970年代後期開始。今日﹐這種方法在每次節目能夠接觸5千萬人﹐並且每星期有數百萬人作出貢獻。不過由於一些電視福音佈道家在道德上失足﹐讓電視福音蒙上污點﹐這些人包括有郭門（Marvin Gorman）[1986]、金貝克（Jim Bakker）[1987]、史華格（Jimmy Swaggart）[1988]等。
· 社會參與﹕一些自由福音派信徒強調捍衛貧窮和受壓迫人民在社會和經濟上的權益﹐也有一些人強調保護環境﹐但他們都支持道德相對主義。而保守福音派的信徒雖然也贊同社會關懷和行動的重要﹐但亦著重道德的問題﹐包括墮胎和同性戀等。
應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	福音是由那些無私的西方宣教士帶到中國的。

	[2] 感激神的保守
	儘管經過多次共產政府的逼迫﹐中國的教會仍然增長。

	[3] 避免過去的錯誤
	主線教會的衰落乃是由於在神的話語上和世界妥協。

	[4] 應用我們的知識
	無論是王明道還是倪柝聲都強調信徒必須承諾過一個委身的生活。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	許多的中國基督徒都因著信仰的緣故被殺或被監禁15-30年。


{20} 未來﹕後現代教會
26.1  後現代主義及世俗主義的挑戰
· 26.1.1  現世文化的挑戰
· 物質主義﹕物質主義的廣泛影響是現今很少人察覺﹐卻是基督教最大的挑戰之一。科技的發展、大量的生產、全球化、和不斷上昇的收入令每個人比以前擁有更多的物質和生活享受。物質上的追求成為了許多基督徒的生活目標﹐對世界的愛慕沖淡了對聖潔生活的渴慕（約一2﹕15-16）。
· 人權﹕隨著西方文化對人權和自由過份的看重﹐人成為了宇宙的中心和解決各種衝突的仲裁者﹐甚至無須咨詢任何超自然的神。
· 後現代主義（Postmodernism）﹕這種在20世紀有重大影響的文化趨勢對基督教產生困難的挑戰﹐這包括3方面﹕[1] 主觀主義（Subjectivism）﹕主觀的感覺比客觀的理性分析更加重要。它鼓勵人按著內心感受而非頭腦行動﹐因而作出不合理的決定﹐導向享樂主義的方向。它亦否定客觀事實和從神而來的客觀啟示。[2] 相對主義（Relativism）﹕真理和道德都是相對性質﹐隨著不同的社會和時代不斷轉變﹐因此隨之而來的結論就是否定絕對真理和絕對的道德觀念。道德的相對主義鼓勵人遠離神﹐在罪中生活。[3] 多元化主義（Pluralism）﹕所有宗教都是正確的﹔它們都是為了達到導人向善的目標。因此﹐不存在獨一真正的信仰。
· 26.1.2  無神主義者的挑戰
· 達爾文主義﹕各種壓力迫使在學校內只能教導達爾文主義（進化論）﹐目的是為了控制下一代的教育﹐帶領他們否定神創造這個世界。
· 科學主義（Scientism）﹕這個見解認為科學在解釋生命的權威上勝過其他一切的方法﹐這包括哲學、宗教、神話、或其他屬靈的解釋。科學方法的意義包含了要測試所有主張﹐並且拒絕接受任何絕對的權威﹐包括神。這種主義讓人減少對神的倚賴感覺。
· 世俗人本主義（Secular humanism）﹕世俗主義是一種信念﹐認為社會機構應該存在於宗教以外﹐即是說﹐它的目的是為了把神排除驅逐出人類社會﹐把宗教限定為私人的信仰範圍﹐結果是社會被無神論主義所壟斷。因此世俗主義和無神論主義都有著相似的目標﹐他們一起工作要反對各種宗教﹐不過大部份是針對基督教。現代的人本主義是一種「萬事以人為本」的哲學——當中人取代了神的位置。
· 無神主義者的反攻﹕富勞（Antony Flew﹐被稱為無神主義的教宗）於2004年接受了神的存在﹐這大大威脅到無神主義的生存。因此許多無神主義者都出版了許多書籍反對有神論﹐這些書都很受大眾歡迎。這為基督教帶來新的挑戰。
· 26.1.3  世俗主義者和自由主義者對道德的挑戰
· 道德問題﹕世俗主義者和自由派都對聖經的絕對道德觀發起挑戰。儘管他們主要集中攻擊傳統的道德問題﹐例如墮胎、同性戀、和安樂死等﹐他們最終的目標是要攻擊聖經的真實性。
· 邊沿化﹕在美國﹐無神論者和世俗主義者都在嘗試排擠基督教。自由派的法官透過把宗教從公開場所剔除的決定幫助他們﹐而公共學校中則被立法禁止教授任何關於宗教的題目[1948]。國內所容許的公眾禱告現在被禁止﹐而國內容許、自願性質的聖經公開朗讀亦被禁止。
· 無形的逼迫﹕除了促使墮胎、同性婚姻和安樂死的合法化之外﹐世俗主義者亦嘗試限制基督徒的自由言論。目前﹐同性戀是最熱門的辯論課題。世俗主義者正嘗試用各種法律途徑企圖壓下基督徒對同性戀的反抗聲音﹐及其宣稱同性戀是不道德的言論。
· 26.1.4  邪教的挑戰
· 起因﹕由於今日許多教會都沒有傳講真正的福音和耶穌基督的救恩﹐許多人在屬靈上得不到滿足﹐於是他們嘗試從邪教身上尋找答案。
· 特徵﹕許多邪教的特點是否定耶穌是神以及其作為神的必須性﹐他們的教導大多反對遵從道德規條。
26.2  西方基督教的衰落
· 26.2.1  西方教會人數下降
· 歐洲的非基督教化﹕北方國家漸漸變得非基督教化﹐儘管南方國家卻有很大人數增長。參與教會的人數有很大的減少﹐例如北歐（2%參加教會聚會）、德國（5%）、和英國（10%）。
· 北美洲﹕儘管在美國和加拿大參加教會聚會的人數持續減少（美國40%﹐加拿大18%）﹐其情況比起歐洲要稍為好一點。特別是少數民族參加教會聚會的人數比較高。
· 樂觀的趨勢﹕這種聚會人數大大減少的情形絕大多數發生在自由派的教會身上。相反﹐那些仍然忠實地持守純正福音和宣揚神話語的教會則仍然繼續增長﹐或是最低限度維持在穩定狀態。這些教會包括福音派和五旬節教會。
26.3  當代之逼迫﹕一個完整的循環
· 26.3.1  當代的逼迫
· 火的洗禮﹕在20世紀﹐基督徒所受到的逼迫均十分嚴重和廣泛﹐有些類似羅馬政府對早期教會的逼迫。逼迫有一個作用﹐就是像火的洗禮一樣讓教會保持純潔。教會的歷史現在正經歷了一個完整的循環﹐這些逼迫或許正代表著世界末日的臨近。
· 逼迫的方式﹕逼迫包括工作上的歧視、家庭和朋友的迴避、被迫流放、房子以及財產的破壞及沒收、身體上的攻擊、監禁、受拷打和折磨、甚至死亡。
· 政治逼迫﹕無論是左派還是右派的極權政府都繼續施行各種政治逼迫——像中國的共產黨政府﹐或是類似緬甸的獨裁政府都一樣。
· 宗教逼迫﹕宗教逼迫主要是由回教國家內的回教徒所施行。在過去的數年間﹐宗教逼迫在印度因印度教徒的緣故增加了。
26.4  第三世界基督教的興起
· 26.4.1  概括
· 西方﹕基督教由於順應文化和物質主義的興起而減弱﹐雖然大部份人仍然承認自己是基督徒﹐但許多只是名義上的基督徒﹐而並非過一個基督徒生活以及參與教會活動。
· 第二世界 (之前的東歐共產國家)﹕自從1990年﹐共產主義的拆除令基督徒福音主義重新興起﹐而教會亦快速增長。
· 第三世界﹕相比起來﹐有紀律的屬靈操練、祈禱生活、和熱心的福音主義為第三世界帶來爆炸性的增長。非洲、亞洲、和拉丁美洲國家正在見證著新的基督徒數字在空前地增加。他們甚至差遣宣教士回到西方國家傳教。
	時代
	影響力
	靈性

	初期教會（1）﹕逼迫
	大
	高

	初期教會（2）﹕穩定
	大
	混合

	中古教會（1）﹕擴張及鬥爭
	混合
	低

	中古教會（2）﹕教宗制度之成長及衰落
	小
	低

	近代教會（1）﹕改革及奮鬥
	混合
	高

	近代教會（2）﹕復興及差傳
	大
	高

	近代教會（3）﹕教會合一運動及適應
	混合
	低


應用
	[1] 珍惜我們的傳統
	縱然遭受種種的挑戰與逼迫，神的教會仍是屹立不倒。現在，接力棒正在我們的手上。

	[2] 感激神的保守
	神在這過去兩千多年期間一直在牧養祂的教會。

	[3] 避免過去的錯誤
	當福音被稀釋時，教會人數亦隨之減少，這是無可避免的。

	[4] 應用我們的知識
	現今基督教的焦點仍然是一樣——通過傳福音和門徒訓練來擴展神的國——這就是大使命。

	[5] 跟隨昔日的聖徒
	我們應該樹立現代基督教殉道者的榜樣。


{21} 教會歷史﹕課程介紹
學習教會歷史可以幫助我們知道和珍惜基督徒所承受的傳統。當我們明白教會在過去遇到的問題，我們就能夠避免跌入同樣的錯誤。當我們回想神在歷史中對教會的保守，我們就能夠將所有榮耀歸給神。當我們見証過往聖徒的艱苦和犧牲，我們就能夠學習追隨他們的榜樣，過一個聖潔屬靈的人生。

這課程將包括改變教會的主要歷史事實和基督徒的信仰如何在歷史中改變，從教會在主後30年建基至主後2000年為止。
{22} 教會歷史（主後30–2000年）課程大綱
	時代
	課程
	主題
	課本
	中文兩頁

	1
	 
	初期教會（1）﹕逼迫（主後 30–300年）

	 
	1
	緒論
	第1冊:1-2
	1

	 
	2
	從猶太人傳到外邦人
	3-6
	2

	 
	3
	信仰之防衛與保存
	7-9
	3

	 
	4
	三個世紀的逼迫
	10-12
	4

	2
	 
	初期教會（2）﹕穩定（主後300–600年）

	 
	5
	君士坦丁與修道主義
	13-15
	5

	 
	6
	亞流主義與大公會議
	16-18
	6

	 
	7
	教父
	19-25
	7

	3
	 
	中古教會（1）﹕擴張及鬥爭（主後600–1000年）

	 
	8
	外侵與教宗制
	26-27
	8

	 
	9
	教會腐敗與更新
	28-29
	9

	4
	 
	中古教會（2）﹕教宗制度之成長及衰落（主後1000–1500年）

	 
	10
	十字軍與教會分裂
	30-32
	10

	 
	11
	經院學派與文藝復興
	33-36
	11

	5
	 
	近代教會（1）﹕改革及奮鬥（主後1500–1700年）

	 
	12
	宗教改革與馬丁路德
	第2冊:1-4
	12

	 
	13
	慈運理、加爾文與重洗派
	5-7
	13

	 
	14
	基督教之擴展
	8-11
	14

	 
	15
	天主教反改革運動
	12-13
	15

	 
	16
	宗教戰爭與清教徒革命
	14-17
	16

	 
	17
	天主教、路德宗、改革宗之正統信仰
	18-20
	17

	6
	 
	近代教會（2）﹕復興及差傳（主後1700–1900年）

	 
	18
	理智主義、屬靈主義、敬虔主義
	21-23
	18

	 
	19
	革命與復興
	24-27
	19

	 
	20
	基督教與天主教之神學
	28-29
	20

	 
	21
	普世差傳工作
	30
	21

	7
	 
	近代教會（3）﹕教會合一運動及適應（主後1900–2000年）

	 
	22
	近世東正教與天主教
	31-33
	22

	 
	23
	近世基督教
	34-35
	23

	 
	24
	基督教在中國
	 
	24

	
	25
	教會合一運動與神學新思潮
	36
	25

	 
	26
	未來﹕後現代教會
	
	26

	 
	 
	全部筆記 >>>
	 全部


課本（英文）: Gonzalez, Justo L. (1985): The story of Christianity, 2 volumes.
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3216.2  法國之胡格諾派教徒


3216.3  英國之清教徒革命 [1640–1658]


34{17}
天主教、路德宗、改革宗之正統信仰


3417.1  天主教正統信仰


3417.2  路德宗正統信仰


3517.3  改革宗及亞米紐主義


36{18}
理智主義、屬靈主義、敬虔主義


3618.1  理智主義


3718.2  屬靈主義或神秘主義


3718.3  敬虔主義Pietism


3718.4  循道主義Methodism


38{19}
革命與復興


3819.1  美國革命及宗派主義


3819.2  大覺醒運動Great Awakening


3919.3  法國大革命


3919.4  社會改革


40{20}
基督教與天主教之神學


4020.1  哲學的挑戰


4020.2  基督教神學


4120.3  天主教神學及教宗無誤論


42{21}
十九至二十世紀


4221.1  殖民主義與差傳


4222.3  羅馬天主教會﹕梵帝岡第二次會議


4223.1  巴特和新正統派


4323.4  美國方面的變化


44{22}
基督教在中國﹐合一運動與新神學


4424.1  中國的早期宣教士


4424.2  十九世紀


4424.3  二十世紀早期


4424.4  共產黨時代


4525.1  合一運動的發展


4525.3  內在的變動


4525.4  福音派的再起


46{23}
未來﹕後現代教會


4626.1  後現代主義及世俗主義的挑戰


4626.2  西方基督教的衰落


4726.3  當代之逼迫﹕一個完整的循環


4726.4  第三世界基督教的興起


48{24}
教會歷史﹕課程介紹


49{25}
教會歷史（主後30–2000年）課程大綱




