                       教會歷史
蘇穎睿牧師

第五十四課：二十世紀的教會緒論(1) 
(1) 楔子
1) 我們研讀完20世紀的神學思想，我們要對20世紀的教會作過總論，我們可以從以下十個特色來看：
· 第二次世界大戰，歐洲所謂的基督教國家互相殘殺，帶來歐洲教會衰落及世俗化。

· 靈恩派的興起。

· 教會合一(Ecumenical Movement)的興起與影響。

· 羅馬教會的改革

· 基督教的宣教活動－至20世紀末年，人類95%的語言都有他們文字的聖經，但仍然有1500少數民族的人沒有他們語言的聖經。

· 基督教的宣教活動遍及全球

· 中國教會的大復興

· 共產國家（無神論）的興亡與教會的關係。

· 科學（進化論）對教會的挑戰。

· 大眾傳媒和電子資訊對教會的影響。 
· 後現代思想對基督教的挑戰。
2) 我們試試逐一個趨勢加而討論和分析。
(2) 第二次世界大戰的影響
1) 在十九世紀中，德國、英國都是基督教為主的國家，也是以基督教為國家，但二次世界大戰的爆發，尤其是第二次世界大戰，其影響甚為遠大，這些基督教國家互相殘殺，死傷無數，令人對基督教信仰也起了疑問，這種情形，在歐洲大陸影響更大，因為他們是接受害。  
2) 其中至大關鍵的是德國，在希特拉當政期內，德國基督教教會成立了他們所謂The Protestant Regret Church，官方稱為German Evangelical Church。是在1936年成立，在此之前，德國教會分為28個regional churches，但此時卻把28個Regional Churches連合起來，並且一致認同希特拉納粹的National socialism。然而，其中亦有不少基督教領袖反對，他們另組所謂Confessing Church，第二次世界大戰結束，二者被Evangelical Church in Germany取代。
3) 在希特拉前，德國在1910年有 39,991,421路德宗基督徒，23821453天主教徒，283946其他宗派的基督徒，615021猶太人及214152其他宗教的基督徒，希特拉在1920年成立了Nazi Party，主張愛國主義，最後被 President Hindenburg於1933年委任為Chancellor，他本身出身於天主教教會，但他的思想基本上是受尼采的哲學影響，他以為Aryan是優秀民族，其他種族人士都要服侍Aryan，他又以為猶太人是寄生蟲，應該滅絕，他務使德國成為一個軍事強國。尤於德國在第一次世界大戰落敗、受辱，他這樣的極端思想深受德國人支持。
4) 他對宗教（不是猶太教）表示支持，他從沒有脫離天主教教會，也表示對基督教尊崇。然而，他實際上對基督教也有保留，他禁止軍人穿制服參加崇拜，1937年後，他對教會的態度也不太友善，他為要控制教會，早在1933年便成立了Reich Church；並且揀選了 Ludwig Muller為Reich Bishop，Muller是一個絕對擁護希特拉的人，並且帶領整個Reich Church來支持希特拉，他們贊成希特拉反猶太人政策，尤其甚至以為耶穌不是猶太人，乃是Aryan。
5) 然而，希特拉卻不是熱衷於基督教，而國內不少教會亦起來反The Reich Church及Muller，其中以 Bonheoffer為首的 Confessing Church更極力反對，不少Confessing Church的領袖被希特及 Muller 所害，或下獄，由於Confessing Church 極力反對戰爭，更受到希特拉殘暴的對待，就是The Reich Church也受到不友善的對待，教堂的鐘被沒收，戰死的士兵之喪禮也一定要有納粹黨在場，Confessing Church神學院的畢業生不得當傳道人，教堂的墳場一定要開放給所有人。希特拉更開始屠殺猶太人，在1938年 2萬猶太人被捕， 177間猶太人會堂被毁，當時 Bishop Warm of Wurttemberg曾屢次寫信Hitler反屠殺猶太人， Confessing Church更責備Hitler違反第五誡（不可殺人），雖然教會也曾力救了一些猶太人，但大多數猶太人都遭受殺害，結果600萬猶太人被殺，Bonheoffer被殺，但Bishop Warm卻倖免於難。      
6) 雖然我們不少人都以為德國教會姑息希特拉，縱容他發動戰爭又濫殺猶太人，這些批評都是對的，但另一方面，教會可算德國唯一的組織夠膽反對希特拉，而希特拉亦未能完全控制到教會，只是不少教徒未能明辨真理，以為希特拉是一個虔誠人，也是德國的救星，以致造成一大悲劇。
7) 德國戰敗後，盟軍把它分為四個區域，分別由英國、美國、法國及蘇聯管轄，英美法聯合組成西德，蘇聯統治東德，在無神論的共產統治下，教會蕩然無存，而在西德的教會也趨世俗化，雖然仍是國教，但大多教會都是非常軟弱，教會的人數也大減。其實，不但是德國，整個歐洲也是如此，然而美國教會在二十世紀仍是旺盛，也是世界上基督教的中心。

(3) 教會合一運動
1) 20世紀的教會其中一個至大的特色是教會合一運動，英文是Ecumenical Movement。早在二十世紀初期，不少教會（尤其是主流教會）都希望有合一的運動，當時有所謂 Faith  and Order Movement，主要是討論教義上的合一，另一個是Life and Work Movement，主要是social action的合作。在1920年，這兩個運動的領袖提議聯合組成League of Churches，並且表示歡迎所有教會參加，到了1948年 WCC (World Council of Churches)正式在荷蘭的 Amsterdam組成。 (到了1961年，The International Missionary Council亦加入，1971年，World Council of Christian Education亦加入。) 

2) 到目前為止，大多數的WCC是主流教會參與的，香港的基督協進會也是其中一支，但卻不包括天主教教會，而大多數 evangelicals也沒有參加，究竟我們怎樣看「合一運動」呢？為什麼播道會不參加協進會或WCC呢？這並不是一個黑白是非的問題，但我們卻有很多聖經指引作為我們參考的資料。
(a) Unity與Uniformity不同，聖經是要求我們有Unity而非Uniformity，Unity不是一定要加入同一組織的。 
(b) 信仰立場的問題－如果大家信仰立場不一致，這是很難有真正的合一，如果大家對聖經的看法，救恩的看法不一致，真是談不上unity了。 

(c) 然而，若所有教會組織合作，往往功效會更大，尤其在一些佈道事工或social issues上，比方來說，葛培理佈道會，又或是由華人基督教聯會主辦的各類社工活動，這都是值得我們參與的。這也是窩福現時的策略，此外，一些合作性的活動，如三宗（宣道會、浸信會及播道會）舉行的一些講座，訓練都是一些較實際的行動。
(d) 在另一方面，如果因政治環境而不容許教會獨立存在。比方來說，在緬甸，政府只容讓WCC轄下的教會註冊，其餘的都受到打擊，在此情況下，緬甸播道會加化入 WCC也是無可厚非的。同樣，我們也應該用一個比較現實和寬容的態度去看這些情況，而不宜作本個論斷的態度。  

(4) 靈恩運動
1) 靈恩派的簡史
       A. 二十世紀前的靈恩運動

(a) 雖然靈恩運動是發生在二十世紀，但先前也有一些零星的靈恩份子活躍於教會歷史上。

(b) 早期教會Irenaeus(200A.D.)及Tertullian(200A.D.)都有提及講方言的事蹟，到Chrysostom(407A.D.)及奧古斯丁(430A.D.)則明顯地否定這是正確的看法。

(c) 到了十七世紀時，法國有些基督徒稱為Huguenots及天主教徒稱為Jansenists都有提及講方言的事蹟，但不為教會所接納。

(d) 到了十九世紀，美國的Shakers及Mormons也有講方言的記載，但也不是主流教會所認同的。

       B.第一波靈恩運動(1906-1950)
(a) 第一波靈恩運動始於美國加州的Azusa Street，那時信徒復興，以為是聖靈之洗，他們稱之為第二個五旬節，與此同時，在1901年1月1日，在Kansas的一個伯特利神學院學生Agnes Ozman開始講方言，其老師Charles Parham亦有講方言的經歷，他們便成立了五旬節教會，靈恩派運動亦開始散播出去了！其後神召會亦因此運動而產生。

(b) 到1907年，靈恩運動亦傳至英國，Alexander Brady牧師推動下，不少聖公會的教會也受此影響，其中All Saints，Monkwearmouth及Sunderland至為影響力大。

       C.第二波(1950-1975)

(a) 主要是發生在主流教會中，起初有美國聖經公會Dennis Bennett在加州羅省宣佈他接受了聖靈之洗，到了1960，在美國西岸流行起來，甚至影響至溫哥華。

(b) 1960-1970，這靈恩運動在一些主流教會，如循道會，聖公會，路得會及天主教會都流行起來，甚至影響英國，而美國的Jesus Movement也受此影響，他們不用藥物(如迷幻藥)，而透過靈恩運動也同樣得到這類似的經歷，其中一位牧師，叫Church Smith，帶領一些bare-foot hippie kids來到教會，也啟開了現代教會音樂和崇拜。

       D.第三波(1975-2000)

(a) 第三波發起人是Vineyard的John Wimber，他與Fuller神學院教授Peter Wagner開始一個名叫Signs and Wonders的課程，也大力推廣Faith healing及其他屬靈恩賜等。

(b) 與Vineyard有緊密關係的是The Kansas City Prophets其中以Paul Cain至有影響力，他是William Branham的徒弟，後來被發現他是一個同性戀者。

(c) 第三波與頭二波不同的地方，乃是他們不太注重「方言」的恩賜，相反他們重視「驅鬼」「智慧言語」及「治病」的恩賜，他們以為世界有二個均衡的屬靈勢力，一是屬神的，一是屬邪魔的，彼此相爭，一切疾病，意外壞習慣都是因邪靈得勝之故，但神的能力是大的，我們可以憑信心，靠著神的能力得勝，透過驅鬼，神醫治病可以叫人得勝，他們稱之為Power Encounter所以他們是重視趕鬼的。

(d) 第三波影響很大，據George Barna統計，每四個福音派信徒便有一個是靈恩派，在香港不少領袖及教會也受此影響。

2) 無可否認，靈恩運動對整個教會有極大的影響，不但是主流教會（聖公會），甚至福音派教會也是極受影響，Vine yard教會在北美的影響極大，在華人教會中，台灣教會受靈恩影響也極嚴重，北美也是如此，大陸教會也深受此運動影響，一方面是帶來教會一些復興，崇拜投入，但另一方面卻偏離聖經教導，過份注重經歷和感受，忽視聖經真理的教導，這是相當危險的，也是值得人憂慮的。 
(5) 羅馬教會之改變

A. 天主教與德國納粹黨

1) 1937年，Pope Pius XII警告所有天主教徒，認定希特拉反猶太人是違背基督教義，並聲明希特拉是一個精神有問題和自大的人，他是第一個領袖公開指斥希特拉的，與此同時荷蘭的Bishops齊來指斥希特拉在荷蘭捉拿猶太人，希特拉不但沒有因此而停此，更變本加厲逼害猶太人天主教傳教士。 

2) 雖然如此，不少人指責Pope Pius沒有繼續公開指斥希特拉，而Pope Pius亦沒有為自己伸辯，或許他是恐怕更多天主教徒被殺，單在波蘭，便有2500個神父被殺，2800個神父被困在集中營，然而，不少學者則以為天主教教會營救了不少猶太人，其中包括愛因斯坦，大約有700,000-800,00猶太人被天主教救出險境，不少猶太領袖，如Golda Meir, Moshe Sharett及 Rabbi Isaac Herzog都讚揚Pope Pius反希特拉的行動。

B. 天主教的社會福利計劃
1) 早在十九世紀末年，Pope Leo XIII眼見因工業革命帶來貧富懸殊及工人生活困難，便發表了所謂Rerum Novarum (On Capital and Labor)，強硬地要求教會要主持社會公義及社會責任，40年後， Pope Pius XI發表了Quadragesimo Anno (On Reconstruction of Social Order)，重伸教會在這方面的責任，因此天主教大量興建醫院、學校、孤兒院、社會服務機構等。 
2) 看看今日的香港，天主教在慈善事業上（如明愛服務）學校、教育、醫院都起了極大的作用，無可否認，天主教在這方面的工作遠比基督教做得出色和有計劃。
C. 教會受壓逼

1) 二十世紀的天主教會也受到相當程度的壓迫，其中以蘇聯、東歐及中國尤甚，在蘇聯，1920年開始已經受壓逼，到1930's年代更甚，不少神父被判入獄，在東歐，情況也是一樣，在共產政權下，教會被封，教徒被判下獄，1991年東歐國家一個一個倒台，其中天主教教會的影響至鉅，當時的教皇Pope John Paul II是一個波蘭商人，波蘭也是首先脫離蘇聯等國的國家，天主教教會居功不少。

2) 在中國，1949年天主教領袖一直拒絕組織三自愛國教會，他們以為與梵蒂岡脫離關係的已絕不再是天主教教會了，所以一直至1960年三自愛國天主教會才成立，但其間已經有不少神父、信徒、修女殉道。

D. Second Vatican Council

1) 1962年 Pope John XXIII啟開Second Vatican Council，這是天主教歷史上第21次ecumenical council。這次會議，稱為 pastoral in nature，改革及釐定dogma、禮儀，及一些重要的決定。 
2) 首先，他們與東正教聯合發表Patriarch Athenagoras，表示兩教會之分爭(Great Schism)是一件遺憾的事（十一世紀），於1965年他們發表聯合聲明(Catholic Orthodox Joint Declaration)，宣佈在十一世紀時所定下的Mutual excommunication無效。 
3) 此外，他們也實施了一連串改革，包括：
· 不再只用拉丁文做彌撒；可用當地語言代之。

· 重伸表示及認定Papal Anthony及infallibility，但不包括Bishop在內。 

· 這些改革引起一些傳統人士不滿，Traditional Catholic以為going too far, liberals以為not enough，其中以 liberal的House Kung及Charles Curran反對至厲害，以致教會取消了他們教導天主教會的權柄。 
E. 新派神學的興起
1) 一如基督教、天主教教會也受到新派神學的影響，其中以拉丁美洲尤甚，秘魯神父Gustavo Gutierrez尤具影響力，這樣解放神學歷（liberation theology）一直影響整個拉丁美洲，John Pope II反對這神學，但強調教會當對窮人有所幫助及關懷。 

2) 然而，在拉丁美洲的天主教會遇到至大的挑戰倒不是「解放神學」，而是靈恩派，靈恩派教會在拉丁美洲非常流行，不少天主教徒都轉往靈恩教會。 
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