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第一篇  台湾的失败教训 

 

  所谓「１９９系列」意思是基督教(或称更正教)来华１９９周年。１８０７年「伦敦传道会」

(London Missionary Society)按立马礼逊牧职，并且差他往中国传福音。明年(２００７年)是他

来华二百周年，亦是基督教来华二百周年。为了纪念这个日子，笔者特意于今年(２００６年)写作

「１９９系列」，除了纪念马礼逊和那些二百年来为中国福音事工缘故牺牲自己利益和性命的西方

宣教士之外，笔者亦希望藉此分享对二百年来中国宣教事工的一些意见。笔者不是甚么基督教专业

和资深学者，笔者不敢对二百年来中国基督教历史作出具体和深入的详细描述和评论。笔者只是运

用自己有限的圣经和历史知识就着二百年来一些重要事件作简单的评述和分享一些愚见。至于二百

年来具体和深入的中国基督教宣教历史则留待其它人作详细的描述和评论。 

 

如果我们提及中国基督教的宣教历史时，很多信徒会以马礼逊于１８０７年来中国开始计算；

但是请恕笔者问各位一个比较敏感的问题：「你们是否认为台湾是中国的一部分呢？」各位读者请

放心，这个问题不是笔者帮任何人或团体作政治审查；因为这个问题除了牵涉到政治和民族性之外，

还牵涉到中国宣教历史。如果答案是肯定的话，很多信徒似乎遗留或忽略了马礼逊来华之前一百八

十多年，有荷兰宣教士曾经在被荷兰侵占的台湾传扬基督教的福音。这段历史被很多华人和西方信

徒遗留或忽略，原因可能是传福音的时间甚短(只有卅五年)、亦可能是之后基督教于台湾失去踪影，

对日后台湾和中国大陆的宣教事工没有任何影响、更可能是很多基督教学者和宣教士忽略这段历

史，以致很多信徒都不知道这段宣教历史。虽然，笔者写这个系列的目的是纪念１８０７年之后为

中国福音事工缘故牺牲自己的西方宣教士，这段短暂和被很多人遗忘的台湾宣教历史对这年之后的

中国宣教事工没有任何影响；但是，为了使更多主内肢体知道这段鲜为人知的宣教历史，并且作为

后世的鉴戒；笔者仍然愿意简述这段短暂的宣教历史，并且分享一些愚见作为主内的交流。 

 

十六世纪开始，因着航海路线的发现，有些欧洲国家派遣船队来到东南亚意图增加殖民地和扩

展经济贸易。１５５７年葡萄牙占领澳门、１５６５年西班牙占领菲律宾。到十七世纪初，一个在

欧洲建立不久的国家－荷兰亦意图来东南亚分享利益，１６０２年荷兰于巴达维亚(雅加达)成立具

有政府职权的「东印度公司」，并且以此为基地入侵澳门和澎湖；但是都未能成功。到１６２４年

「东印度公司」侵占台湾，第一位基督教宣教士干治士牧师(Rev. Georgius Candidius)亦于１６

２７年到达台湾。据《台湾基督教史》(北京九州出版社)描述，干治士牧师起初因着台湾原住民聪

明机智、记忆力强和性情温顺等特征认为台湾的传教前景非常乐观。后来他才发现台湾人深受旧习

俗和巫师信仰所影响。后来「东印度公司」派遣尤纽斯牧师(Rev. Robertus Junius)于１６２９年

来台湾与干治士牧师同工。之后因着台湾人经常杀害当地的荷兰人，于是「东印度公司」于１６３

５年武力征讨北部村落，然后讨伐南部村落，尤纽斯担任随军牧师。结果很多村落归顺荷兰人，尤

纽斯牧师召开会议与他们缔结条约。之后福音于台湾急速发展，受洗人数数以千计，那时尤纽斯牧

师说：「武力征服的效果是多么令人满意……在如此广大的地域里，神敞开了异教皈依的宽广的大

门。」 

 

随着其它宣教士的到来，干治士牧师和尤纽斯牧师相继于１６３７和４３年离开台湾，他们离

开之后基督教事工发展缓慢。到１６５１年，荷兰殖民者因着某些原因苛征重税，加上宣教士失却

美好见证，以致反荷暴动经常发生。到１６６２年，郑成功带领军队攻占台湾。因为他怀疑宣教士

有其它秘密任务；于是他杀害和遣回这些宣教士，基督教于台湾的卅五年事工亦正式划上句号。到
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二百多年后的１８６５年才有宣教士再次到台湾传福音。 

 

笔者不敢否定干治士牧师、尤纽斯牧师和其它荷兰宣教士于这卅五年里对台湾宣教事工所作出

的贡献；但是使笔者觉得失望和痛心的是众多宣教士于这卅五年对基督福音所作出的努力竟然对后

来的台湾基督教事工完全没有帮助。那些数以千计的受洗台湾人都放弃基督教信仰。即使当中可能

有坚持信仰的信徒，他们的事迹都不见于任何文献里。当中的失败原因主要有三方面。首先，荷兰

宣教士借助「东印度公司」的权势威吓台湾人相信基督教，这样只会带来表面和短暂的相信；当台

湾脱离荷兰人统治之后，他们实时放弃基督教和寻回昔日的信仰。其次，他们未能训练台湾信徒成

为属灵领袖和牧者；以致他们离开台湾之后，即使有忠心的台湾信徒都会因为受逼迫和缺乏牧者而

随流失去。最后，荷兰宣教士不能够在台湾做美好的见证和得到当地人的信任；以致郑成功攻占台

湾之后因为不相信宣教士和基督教而将他们完全逐出台湾。 

 

根据位于台湾的中华基督教福音协进会的资料显示，１８６５年英国长老会差派宣教士马雅各

医生（Dr.James L.Maxwell）到台湾南部作医疗布道，第二年便有四位台湾信徒受洗，基督教宣教

事工于当地从此继续发展。去年（２００５年）很多台湾信徒庆祝「台湾宣教１４０年」。宣教士

带医疗工具布道比带枪炮布道更有果效，武力征服的效果纵使多么令人满意，也只不过是表面和短

暂的。十七世纪荷兰宣教士于台湾宣教的失败正好给来中国布道的宣教士一个很好的教训。可惜的

是十九世纪很多西方宣教士都没有吸取这个教训，以致历史不断重现；所以，笔者希望分享这段鲜

为人知的宣教历史作为以后中国和世界宣教事工的一个鉴戒，使我们不要再重蹈覆辙。 

回到目录 
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第二篇  澳门位置被取代 

 

「基督教辨正宗之来华布道也自马礼逊先生始事前特习天文医药华文以为备一八零七年假道

美洲竟二百廿二日之航程安抵羊石名寄商场实则秘密宣教虽在满清政府厉禁与罗马教严密监视中

绝不稍阻在澳门拜设印刷所将手译圣经祷文赞神诎证道小笺等次第刊行复于马六甲创设英华书院

培育后秀丁此黑暗专制时代冒险工作勇往无前谓非神助不可先生体弱而公忙遭际陋劣而险恶除长

子追随左右外家人复远留故里音讯二百余发得报仅二通处兹苦境仍努力不懈用能奠中国教会基础

厥功伟矣一八三四年八月一日病亟弥留昢信徒数辈抚榻悲鸣先生犹慰之曰百年后当万倍其实信仰

之笃眼光之邃洵非庸众所及兹值先生去世百年中华基督教会广东协会年会同人追忆前贤同深孺慕

爰掬诚凭吊端泐云碑永申景仰」 

 

  如果各位读者去过澳门白鸽巢公园附近的基督教坟场，你们对这段文字应该不会感到陌生。这

段文字是中华基督教会广东协会(现在已经不存在)于马礼逊逝世一百周年(１９３４年)为纪念他

而于坟墓旁边立的碑志。十八世纪后期，英国浸信会牧师，被称为「近代宣教之父」的威廉克里

（William Carey）积极推动海外宣教事工。１７９３年他和同工往印度加尔各答宣教，在他的激

励和推动之下，十八世纪后期至十九世纪初期英国有很多差会成立，当中包括１７９５年成立的伦

敦传道会 （London Missionary Society），这个差会于１８０７年差派马礼逊（Robert Morrison）

往中国宣教。如果不计算十七世纪中期卅五年的台湾短暂宣教历史，马礼逊正如这块碑志所说成为

第一位来中国宣教的宣教士。他于１８３４年８月在广州病逝，威廉克里比他早两个月去世。 

 

  那时马礼逊往来广州和澳门翻译圣经、印刷和传福音，鸦片战争之前满清政府严禁传基督教和

印基督教书籍，澳门天主教亦不欢迎他。即使差会于１８１３年派米怜(William Milne)往中国与

他同工，亦因为米怜无法在广州和澳门立足而往马六甲从事刻板印书的工作；所以，马礼逊的工作

非常危险。１８１４年他终于结下在中国七年来第一个果子，他于澳门为印刷工人蔡高施洗。至于

第二个果子则是被米怜带往马六甲的梁发，１８１６年米怜于马六甲为他施洗，后来马礼逊按立他

成为第一位中国牧师。１８１８年马礼逊和米怜于马六甲创办「英华书院」，米怜担任四年校长之

后于１８２２年逝世，他和马礼逊合作翻译的新旧约圣经于１８２４年出版，成为基督教第二本中

文译本圣经（只比１８２２年马士曼(Joshua Marshman)于印度出版的译本迟约两年）同年马礼逊

往英国述职。１８２６年他带着新婚妻子(前妻于１８２１年去世)和儿女回澳门。虽然十分危险和

受到注意；但是他和梁发等人仍然继续文字和传福音的工作。１８３３年马礼逊夫人留下最大的儿

子陪伴父亲，她和其它子女回英国居住，这个亦是他们的永别，第二年马礼逊逝世，享年五十二岁。 

 

  鸦片战争之前，除了马礼逊和米怜之外，还有数十位欧美国家的宣教士参与中国宣教事工，当

中较著名的有以下数字： 

 

裨治文（E. C. Bridgman，1801-1861） 

１８３０年美国首批宣教士到达广州，其中一位是美国最早一个海外宣教团体美部会

（American Board Of Commissioners for Foreign Missions）差派的裨治文。裨治文曾创办贝满

学校，后又创办「澳门月报」，刊载有关中国政治、经济、文化等资料。１８３７年他与麦都思、

马礼逊之子马儒翰、与及郭士腊等人，一同参与圣经的修译。１８４７年，裨治文被派抵上海，他

的夫人艾丽莎格兰女士于１８５０年开办了第一所新式女子学校「裨文女塾」。 
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伯驾（Peter Parker，1804-1888） 

美部会宣教士伯驾于１８３４年抵达广洲，成为第一个以福音传道的医生。１８３５年伯驾在

广州创办首间基督教医院「博济医院」，深受中国人民信任。该医院亦是后来孙中山先生从事革命

运动的基地。伯驾的医术挽救了无数人的性命，当中包括梁发。后来，梁发经常到博济医院传道和

分派福音出版物。１８４４年，中美第一个条约「望厦条约」即在伯驾的翻译下促成。 

 

郭士腊（Karl F. Gutzlaff，1803-1851） 

德国人郭士腊是学者、医生和探险家。１８３０年他到达澳门，成为欧洲大陆和信义宗首位来

华宣教士。他随着英国商船周游于沿海一带布道。他所主编「东西洋考每月统纪传」是中国境内最

早的基督教中文期刊，他亦在广州发起了「在华应用知识传播会」，介绍西方文艺科技。他在沿岸

以派单张形式布道，他亦翻译圣经。他所翻译的圣经，称作郭士腊译本，成为后来太平天国洪秀全

所使用之圣经。郭士腊是一位极具争议的宣教士，他主要任职于东印度公司和英国政府。除了宣教

工作之外，他亦参与刺探军情，为中国基督教宣教事工造成了极严重的后果。 

 

叔末士和罗考全 

他们是分别于１８３６和３７年抵达澳门的美国浸信会宣教士。１８４２年他们和邻为仁往香

港开展宣教事工。 

 

除了上述宣教士之外，还有伦敦传道会和基督教第三位来华宣教士，接替米怜从事文字工作的

麦都思 ( W.H.Medhurst )；１８４０年于澳门开展医疗事工，并于１８４２年将事工迁往香港的

合信医生；美国美部会第二位来华宣教士，与裨治文同年来到广洲的雅裨理和１８２７年往马六甲

改进华文圣经印刷技术的戴耳(戴德生的岳父)等，基于篇幅所限不便详述。对于鸦片战争之前中国

宣教历史的其它事件，各位读者可以参考其它书籍和资料。反而笔者想在这里分享一些宣教事工的

意见，当中牵涉到一个地方。这个地方便是马礼逊来华宣教时担当重要位置、鸦片战争之前很多来

华宣教士都在这里发展事工、却在战争之后被宣教士忽略的澳门。 

 

鸦片战争之前，澳门是唯一容许外国人自由居住的华人地方，所以很多来华宣教士都选择澳门

居住；但是基于天主教于这个葡萄牙殖民地有一定的影响力，所以宣教士于当地不受欢迎。当时满

清政府对外国人入境有严格限制，马礼逊由于是「东印度公司」雇员才可以在广州居住，但是妻子

和儿女只可以住在澳门。基于这些原因，有些宣教士只可以在被监视之下在澳门发展基督教事工、

有些宣教士则在南洋一带做后勤支持和等待来中国，第一间华人基督教学校「英华书院」亦要在远

离中国和澳门的马六甲成立。鸦片战争之后中国开放广州、厦门、福州、宁波、上海五个城市为通

商口岸，并且割让香港岛给英国。从此宣教士可以在这些地方传福音，当中很多宣教士往这五个城

市，亦有部分宣教士往香港，却没有宣教士留在澳门。一些教会事工(例如：英华书院)亦由澳门和

南洋迁往香港和这五个城市。香港方面长洲浸信会和道济会堂(中华基督教会香港合一堂)于１８４

３年开基，崇真会(前身是巴色会)救恩堂于１８５２年被建立。这三间教会是香港最早成立而现在

仍然存在的华人教会。反观比香港早三十多年发展基督教事工的澳门，在鸦片战争之后基督教事工

呈现真空状态达五十多年。到１８９８年才有香港道济会堂的牧者往澳门开荒，并且于马礼逊来华

９９年的１９０６年建立志道堂(中华基督教会志道堂)。它比澳门浸信教会迟两年被建立，成为头

两间于澳门建立的基督教会。 
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造成这么大差别的原因有很多，当中一个主要原因可以从经济贸易角度分析。当时在西方政府

和商家的心目中，中国是主要的经济贸易对象，澳门和香港只是当中的中转站。同样当时在西方差

会和宣教士的心目中，中国是主要的宣教对象，澳门和香港只是当中的后勤基地。分别在于经济贸

易方面英国是欧洲大国，香港有优良的港口；所以鸦片战争之前澳门是唯一的中转站，鸦片战争之

后香港渐渐取代澳门的经济贸易位置。同样在宣教方面基督教受到香港的英国殖民地政府欢迎，却

不受到澳门的葡萄牙殖民地政府欢迎；所以鸦片战争之前澳门是唯一的后勤基地，鸦片战争之后香

港亦取代澳门的宣教位置。从经济贸易和宣教角度来看中国都是最终目标，鸦片战争之前澳门是唯

一选择，鸦片战争之后香港是比澳门优胜的选择。优胜劣败和此消彼长的情况可见一班。 

 

１９４９年中国解放之后，很多商家带着人员和资金往台湾和香港，却只有很少人员和资金往

澳门；很多宣教士带着信徒和资源往台湾和香港，却只有很少信徒和资源往澳门。澳门因为缺乏技

术、资源和竞争力，所以旅游和赌博成为主要的经济来源；澳门因为缺乏宣教士、资源和宣教策略

地位，所以宣教事工发展缓慢。澳门的企业很多都是港资的，澳门的教会很多都是香港支持的。如

果香港信徒因为澳门的经济主要倚靠赌博、澳门的宣教困难和基督徒人数偏低而贬低澳门、称呼澳

门为「撒旦的温床」和「福音的石头地」，这样对澳门是否公平呢？ 

 

与中国大陆、台湾、香港等华人地方比较，澳门是二百年来最早有华人信徒受洗的地方(１８

１４年蔡高)，却是最迟建立基督教会的地方(１９０４年澳门浸信教会)，两件事情相差接近９０

年。澳门曾经是宣教士和资源投放比率最多的华人地方，现在却是基督徒比率最少的华人地方。根

据２００５年３月的「全澳基督教会中文主日崇拜人数」统计，结果是三千八百多人，与四十六多

万的澳门人口比较比率是０．８％。聚会人数比率比曾经饱受「文化大革命」推残的中国大陆和海

外华人地方还要低。甚么原因造成上述现象呢？是否可以单以澳门人心硬和「福音石头地」来解释

呢？和澳门天主教会有没有关系呢？和西方差会的宣教策略有没有关系呢？和澳门的经济结构有

没有关系呢？香港与澳门只有江河之隔，与其它地方比较香港信徒和牧者是最适宜支持澳门基督教

事工的信徒群体，我们应该怎样响应呢？愿将这篇文章分享给主内肢体知道作为主内的互勉。 

回到目录 
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第三篇  香港的后勤基地 

 

不论中国大陆抑或香港，有两件事情对两地都有深远的影响，两件事情发生的时间相差超过一

百年。除了基督教事工之外，这两件事情对两地的经济贸易和其它方面同样有深远的影响。第一件

事情是１８４２年的鸦片战争和「南京条约」，第二件事情是１９４９年的中华人民共和国成立和

之后一年的韩战。对于鸦片战争的前因后果，笔者相信很多香港读者于中学阶段已经学习过；但是

为防你们已经忘记，笔者仍然概括地描述一次。英国为了从经济贸易中赚取大量外汇，于是藉「东

印度公司」(马礼逊藉任职这间公司于广州居住)向中国输入大量鸦片，导致中国大量白银流失。于

是道光皇帝于１８３８年派林则徐往广州查禁鸦片，著名的「虎门销烟」便是在这个情况下发生。

后来有一位英国水兵在九龙尖沙咀杀害村民林维喜。朝廷要求交出凶手，遭英方拒绝。于是林则徐

驱逐英国人离开澳门。英国政府以英国人生命受威胁、通商受限制和英国国旗受侮辱等理由出兵。

１８４０年鸦片战争正式爆发。战败的中国被迫于１８４２年签署「南京条约」赔款、割让香港岛

和开于五个城市为通商口岸，香港的殖民地历史从此展开。基督教从此可以在这些地方自由传播，

但是中国亦从此屡次被列强侵略，中国人亦从此视基督教为西方列强侵略的工具。 

 

正如第二篇所说，由于基督教是英国的国教；所以基督教宣教士于香港受到欢迎，澳门于中国

宣教方面的位置亦被香港所取代。虽然如此，并不是所有来中国宣教的差会都会以香港作为后勤基

地。当宣教士于中国的人身安全越来越受到保障之后，有些差会可能会直接于通商口岸建立基督教

事工、有些差会亦会将起初于香港建立的事工迁往广州或其它地方。当内地出现暴乱时他们才会往

香港避难。香港开埠初期于香港建立基督教事工的有伦敦传道会、美部会(这两个差会的香港堂会

后来并入「中华基督教会」)、美国浸信差会、瑞士巴色差会（后来的「崇真会」)和「圣公会」。

据刘绍麟所写《香港华人教会之开基:1842-1866 年的香港基督教会史》(香港中国神学研究院出版)

和一些网页的描述，这些差会于香港开埠初期的基督教事工概述如下： 

 

伦敦传道会：香港开埠之后，合信医生将医疗事工由澳门迁往香港。由于香港比中国其它地方

较为安全，所以差会决定将「英华书院」由马六甲迁往香港。华人教会(后来的中华基督教会香港

合一堂)依附学校建立，１８４５年供华人和欧洲人士使用的佑宁堂落成。后来医疗事工迁住广州，

香港的医疗事工停顿。之后曾经有宣教士提议将香港所有事工迁往广州和上海。后来由于差会满意

香港事工的发展，加上内地接连发生暴乱，宣教士才没有再提迁往内地。起初差会将「英华书院」

迁往香港的目的是希望在安全和自由的空间训练传道人，却想不到训练出来的学生被吸引往商界发

展。感恩的是很多任职商界的毕业生后来成为华人教会的骨干。 

 

美国浸信差会：１８４２年叔末士、罗考全和邻为仁往香港开展事工。经过一年多的努力，除

了在香港兴建了两所教堂之外，宣教士和华人宣教师于土瓜湾、长洲(后来的长洲浸信会)和坪洲建

立外围据点。后来还建立两所学校和潮语神学班。当时浸信会的增长速度叫其它差会羡慕。后来由

于叔末士和罗考全往广州开展事工，加上经费不足，差会于是停办一些堂会和事工。由于邻为仁精

通潮语，于是潮语事工成为后来香港宣教事工的主力。到１８５０年代差会于潮州建立宣教事工。

由于两个地方难以兼顾，于是潮州成为后来宣教事工的主力，香港的事工日见萎缩。到１８６１年，

差会将总部由香港迁往汕头，并且出售香港所有物业，于是香港变成差会潮州宣教事工的外围据点。

除了长洲浸信会之外，其它教会事工几乎停顿下来。到１８７０年代「美南浸信差会」接办香港的

宣教事工，教会才重新得到发展。 
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美部会(属于美国公理宗的差会)：这个差会可以说是最早来香港建立宣教事工，亦是最早将宣

教事工迁出香港的差会。鸦片战争之后裨治文和其它差会宣教士往香港发展宣教事工，并且兴办教

会、学校和诊所。差会总部虽然同意于香港建立宣教事工，但是他们希望于内地通商口岸建立教会

和神学院。１８４４年中美两国签署「望厦条约」，美国人可以在通商口岸购地兴建教堂和作殡葬

处。在美国宣教士的安全得到保障之下，差会于是将香港事工迁往广州，他们在香港的建筑物亦卖

了。到１８８３年，差会按旅美华侨会友的要求差派喜嘉理牧师来香港建立教会，同年年底国父孙

中山先生和同乡陆皓东于该会受洗成为第一批新葡。这间教会便是后来的中华基督教会公理堂。 

 

瑞士巴色差会：鸦片战争之后差会才差派宣教士来中国。据崇真会救恩堂的网页透露，１８４

６年瑞士「巴色差会」差派韩山明和黎力基两位牧师来中国，１９４７年初他们抵达香港。１８５

１年初韩山明牧师在上环街巿附近租屋成立客家人教会。１８５２年韩牧师获政府批予西营盘第

三、第四街地段成立教会。这间教会便是后来的崇真会救恩堂。内地事工方面，他们于东莞李朗的

客家村和深圳布吉建立教会和神学院。１８５６年当地发生暴乱，宣教士暂时撤退往香港。 

 

圣公会：香港开埠初期英国国教圣公会于香港的事工包括维多利亚教区的圣约翰主教座堂、宗

旨是以香港为基地训练华人宣教师去内地传福音的「圣保罗书院」和欧洲藉海员教会。这些事工的

对象都不是香港的华人。后来「圣保罗书院」和「英华书院」一样由宣教师训练学院变成政府资助

的普通院校，「圣公会」于香港的华人宣教工作亦由该学校的学生福音工作开始。到１８６０年代，

由于学校的教堂不敷应用，圣公会圣士提反堂便于１８６６年被建立。 

 

我们可以从这五个差会于香港开埠初期的事工发展中看见香港和澳门一样都不是差会和宣教

士的最终目标。不同的是香港是以基督教为国教的英国殖民地，加上中国内地经常出现暴乱；所以

一些差会仍然以香港为中国宣教事工的后勤基地，香港基督教事工亦得到一定程度的发展。到１９

４９年中华人民共和国成立之后，大量差会、西方宣教士和华人信徒逃离中国；台湾和香港便成为

他们最主要的避难所。美北浸信差会(前身是美国浸信差会)重回香港。宣道会、美国卫理公会和一

些宗派总会由于需要牧养移居香港的信徒，加上大量大陆难民移居香港；所以他们积极发展香港的

福音工作，现在香港很多基督教宗派都是１９４９年之后才在香港建立教会的。 

 

香港在中国宣教事工方面经常担当后勤基地的角色。当国内社会环境稳定和宗教自由时，宣教

士便会从香港往内地宣教；当国内出现社会动乱和宗教压制时，宣教士和信徒便会往香港避难，之

后情况好转时可能会重回旧地。这种情况在百多年的宣教历史中经常发生，１９４９年便是一个很

好的例子。１９７９年中国实施改革开放之后，基督教在受到严格限制之下继续发展，基督徒享有

一定程度的宗教自由。奈何国内官方教会在牧者、信徒领袖、财政、神学书籍和资源方面都严重缺

乏，鉴于国内宗教政策缘故外国信徒不能够直接介入和帮助。如果我们将台湾、香港、澳门三地作

比较；台湾和中国仍然处于两个政府分治局面，加上路途遥远，所以台湾信徒比较难支持内地信徒；

澳门很多教会都需要香港教会的支持，而且澳门信徒比率比内地还少，所以澳门信徒亦很难支持内

地信徒；香港信徒于这方面可以担当重要的角色。虽然香港信徒亦受到国内宗教政策的限制；但是

香港是中国的一部分，香港信徒在国内宗教服事和交流方面始终比外国信徒优胜，甚至外国基督教

会和机构亦可以透过香港基督教会和机构支持国内信徒。昔日韩战之后中国断绝与其它国家的直接

贸易往来，香港于是担当转口港角色。同样现在香港信徒可以以中国信徒身份和国内信徒进行地方

宗教交流，外国信徒亦可以透过香港教会和机构将心意和支持带给国内信徒。香港可以重新成为国
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内宣教事工的后勤基地，愿将这篇文章分享给各位肢体知道作为主内的交流和激励。 

回到目录 
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第四篇  ０８年的复活节 

 

  这篇是笔者于２００６年所写「１９９系列」文章中的第四篇，这年的复活节是４月１６日。

有些读者可能会问：「今年是０６年，为何不谈论０６年的复活节或者０７年的复活节而谈论０８

年的复活节呢？」其实，０８年的复活节对于全球基督教徒和天主教徒来说具有很特别的意义、０

８年对于中国来说亦有很重大的意义、对于两岸四地(中国、台湾、香港和澳门)和其它地方的华人

基督徒来说，０８年的复活节除了有上述两重意义外，还有第三重意义。笔者说了这么久，究竟这

三种意义是甚么？就请让笔者一一道来。 

 

A. 最早的复活节 

如果笔者不说可能很多基督教徒和天主教徒都不知道，０８年的复活节是公元３２５年之后最

早的复活节。现在不论香港抑或欧美国家，每年都会有两个纪念耶稣基督的节日，分别是纪念基督

降生的圣诞节和纪念基督受死和复活的复活节。圣诞节的日期固定于每年１２月２５日。复活节的

日期却不是固定的，但是可以肯定复活节一定是星期日，耶稣受难节一定是星期五。据笔者所知，

现在决定每年复活节日期的方法起源于公元３２５年第一次基督教(现在的天主教)大公会议－「尼

西亚会议」。简单来说，决定复活节日期的方法是每年３月２１日之后第一个「月圆」之后的第一

个星期日。如果３月２１日是「月圆」之日，就顺延至下一个月圆；如果「月圆」之日刚巧是星期

日，就顺延至下一个星期日。依照这个方法计算，理论上复活节和３月２１日相差最少两日(３月

２１日是星期五、「月圆」是之后一日、复活节是之后的星期日)，最多应该有卅七日(３月２１日

刚巧是「月圆」、之后的「月圆」刚巧是星期日、所以相差 30+7 日)；所以，复活节日期应该介乎

３月２３日至４月２７日之间。刚巧０８年的复活节是３月２３日；所以，０８年的复活节是公元

３２５年之后其中一个最早的复活节，我们于０８年有机会以最早时间纪念耶稣的受难和复活。 

 

上述复活节日期的计算方法适用于基督教和天主教，东正教不是用这个方法计算，请各位读者

留意。复活节日期是３月２３日必须具备两个条件，首先是那一年的３月２１日一定是星期五，其

次是那一年的３月２２日一定是「月圆」之日。近二百年来只有两年的复活节日期是３月２３日，

分别是１９１３和２００８年。如果笔者的历法资料没有错误，下一次复活节是３月２３日的年分

最大可能是２１４９和２１６０年。到时不要说大家已经离世，这个世界会否仍然存在和耶稣会否

已经再来仍然是未知之素。所以，我们应该特别纪念这个一生人只有一次最早出现的复活节。 

 

B. 最大民族主办的奥运会 

除了从天文历法角度来说０８年的复活节具有特别意义之外，从体育和民族角度来说０８年亦

是非常特别的一年。因为历史最悠久的世界性运动会－奥运会将会于０８年在中国首都北京举行。

奥运会每四年举行一次，一直以来它都是世界瞩目的体坛盛事。０８年奥运会的特别之处不在于在

亚洲举行(之前日本首都东京和南韩首都首尔都举行过)，乃在于它在全世界最多人口的国家－中国

的首都北京举行。自从１９４９年中共掌权以来中国已经变成一个对外封闭的国家，到１９７９年

中国实施改革开放之后情况才有所改善。０８年奥运会是中国第一次举行世界性大型运动会，届时

很多国家的政要、运动员和旅客都会莅临出席。这是中国自４９年之后最大规模开放给外国人莅临

中国的行动，亦都可能是４９年之后中共政府给予外国人在国内最大自由活动的机会。从文化交流

角度来说北京奥运会可以帮助更多外国人认识中国，从宗教角度来说我们可不可以藉北京奥运会帮

助更多外国人认识中国的宗教情况呢？我们亦可不可以藉北京奥运会向更多中国人传福音呢？ 
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自从１９７９年开始中共政府对于基督教实施有限度的开放。虽然，国内人民享有宗教自由；

但是，基督教教牧人员于国内牧养教会和传福音都受到严格限制。香港和外国信徒在国内进行基督

教活动同样受到严格限制；所以，０８年北京奥运会可能是近年中共政府给予两岸四地(中国、台

湾、香港和澳门)和外国信徒在国内最大宗教自由活动的机会。当然，我们仍然不可以在北京和中

国其它地方传福音和进行违法的宗教活动；但是，作为中国信徒的我们可以帮助外国基督教会和机

构申请在北京和中国其它地方举行崇拜和宗教活动。除了可以进行宗教交流之外，亦可以帮助国内

管理宗教事务的机构更认识基督教和外国的基督教机构。正如本系列第三篇所说，香港信徒比台湾、

澳门和外国信徒更适合与国内信徒进行宗教交流，亦可以担当中国和外个信徒的桥梁角色。同样在

０８年北京奥运会中，香港教会、牧者和信徒可以协助国内宗教机构举办适合外国信徒的宗教活动，

在传福音和宗教交流方面香港基督教机构亦可以担当中国和外国基督教机构的桥梁角色。 

 

０８年北京奥运会是中国第一次举行世界性大型运动会、亦是４９年之后中国和外国人最大规

模的交流机会。０８年的复活节是北京奥运会之前两岸四地信徒最后一个纪念耶稣的节日。北京奥

运会对于中国来说具有重大的意义，从传福音和宗教交流的角度来看北京奥运会对于两岸四地信徒

来说同样具有重大的意义；所以，０８年的复活节对于华人信徒来说别具意义。 

 

C. 二百年后第一个复活节 

除了是北京奥运会之前两岸四地信徒最后一个纪念耶稣的节日之外，０８年的复活节另一个意

义是基督教来华二百周年之后第一个纪念耶稣的节日。正如本系列第一篇所说，所谓「１９９系列」

意思是２００６年是基督教来华１９９周年，明年便是基督教来华二百周年。笔者相信很多华人基

督教会和基督教机构都会于明年举行一连串活动回顾、庆祝、纪念和感谢二百年前神带领马礼逊来

华揭开中国宣教的第一页。除了回顾、庆祝、纪念和感恩之外，我们是否应该为第三个一百年向神

祈求异象和使命呢？０８年的复活节是基督教来华二百周年之后第一个纪念耶稣的节日、亦是第三

个一百年的第一个复活节；这个背景使０８年的复活节别具意义。 

 

还记得北京于１９９４年争取主办２０００年的奥运会，后来由于澳洲的悉尼涉嫌用不正当的

手段而以二票之差败给澳洲的悉尼。八年后北京再次争取主办２００８年的奥运会，结果争取成功。

笔者不知道为何神于当年容许澳洲的悉尼运用不正当的手段争取主办奥办会成功；但是，笔者认为

北京主办０８年奥运会对国内基督教事工有很大的帮助。当０７年华人教会和基督教机构为第三个

一百年向神祈求异象和使命之后，０８年北京奥运会便是我们实践这些异象和使命的第一个庞大媒

介，我们可以将０７年所定下的异象和使命在这个１９４９年之后中国最大规模开放给外国人莅临

中国的活动中表现出来。０８年的复活节于时间上夹在这两个华人信徒的重大事件中间，使这个复

活节有承先启后的味道，加上这个复活节是公元３２５年之后最早的复活节；这些因素都使０８年

的复活节可能成为华人信徒用最特别心情纪念耶稣受死和复活的复活节。华人教会和基督教机构怎

样利用这个最早的复活节收拾基督教来华二百周年的心情和迎接０８年北京奥运会呢？这个正是

笔者希望所有华人信徒思想的问题，愿将这篇文章分享给各位知道作为主内的互勉！ 

回到目录 
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第五篇  义和团事件反省 

 

  对于「义和团」，笔者相信很多读者都不会感到陌生。他们于十九世纪末期在中国广泛地区引

发暴乱，袭击对象是外国人和相信被称为洋教(基督教和天主教)的中国人，造成重大的人命和财物

损失。满清政府更藉「义和团」的帮助向外国宣战。结果造成八国联军之役和中国被迫签署「辛丑

条约」，中国的民族尊严和自信再一次丧失。有些人认为他们是爱国英雄，为民族尊严牺牲自己；

亦有些人认为他们是好战暴徒，到处滥杀无辜。即使同样是中国人，站在不同角度亦会有截然不同

的评价；所以，笔者亦要小心处理对他们的评述。当年「义和团」自称刀枪不入，到后来却不堪一

击。现在可能有些人会怀疑为何当年满清政府会相信和支持「义和团」；但是，当我们知道中国的

文化传统和「鸦片战争」之后中国的境况时，我们或者会谅解当年他们的无知。 

 

中国是四大文明古国之一，历史十分悠久；所以，很多中国人都以民族历史悠久自夸，他们常

说「几千年历史文化」。中国人有强烈的民族主义思想，他们常常以为中国人比其它民族优胜；所

以，他们称外国人为「蛮夷」、「洋鬼子」。十九世纪初期，当时的满清政府实行闭关自守的政策。

除了广州某些地方容许经商的外国人居住之外，政府禁止外国人进入，亦严禁他们传扬基督教和天

主教，马礼逊和其它西方宣教士亦因为这个原因需要冒着生命危险来中国传福音；所以，有些宣教

士留在澳门和马六甲做后勤支持的工作。另一方面，虽然满清政府屡次禁止输入鸦片；但是，因为

官员贪污的缘故鸦片仍然继续输入。结果便出现著名的林则徐于虎门(位于广东省东莞市)焚烧鸦片

的历史事件，鸦片战争亦由此而起。讽刺的是当年马礼逊任职的「东印度公司」，正是将鸦片输入

中国最多的公司。马礼逊传扬救人的福音，他任职的公司售卖害人的鸦片。两者成强烈的对比。 

 

鸦片战争之后，中国被迫割让香港和开放五个城市为通商口岸。外国人从此可以在这些地方自

由出入和经商，西方宣教士亦可以在这些地方自由传福音。１８５８年英法联军战役之后，英法两

国的基督教和天主教会可以在中国任何地方自由传教和游历。这两次战役无疑帮助基督教可以在中

国自由传播；但是由于基督教是随着外国军队和鸦片一同来中国的、有些宣教士担任英美两国的驻

华官员、加上教会受到外国领事保护；所以对于民族意识强和未能抹去战败耻辱的中国人而言，宣

教士和教会被误会是外国侵略分子是自然不过的事情，中国人有仇外和仇教情绪亦是可以理解的。 

 

之后数十年中国长期受到外国的欺凌压迫。到十九世纪末期出现长期干旱，「义和团」散发谣

言指是洋教(基督教和天主教)使天不下雨，这些谣言使缺乏教育的农民更仇恨洋教。适逢当时有排

外思想的毓贤任山东巡抚。他觉得「义和团」的仇外思想正合他意，于是任由他们散发谣言和袭击

外国教士，因而引发多宗教案，他亦因为被撤职而更仇恨外国人，于是他往北京向权臣和贵族们游

说和宣扬「义和团」是义士、有神乎其技和刀枪不入，朝廷可以利用他们来对付外国人。当时朝廷

中很多王族和官员十分仇恨外国人，当中端王刚毅大权在握。他听到毓贤的游说之后相信「义和团」

可以被利用来对付外国军队，其它官员亦随声附和。他们还怂恿慈禧太后向外国宣战。当时有反对

的官员被实时处决。即使光绪皇帝不赞成开战，无奈他没有实权，而且其它王族和官员都附和端刚

开战。于是朝廷下令赞扬和赏赐「义和团」，暴乱亦蔓延各地。破坏设施、焚烧教堂住宅、围攻领

事馆和残杀外国人和教徒等事件相继发生。最终导致八国联军营救和攻打北京，暴乱才结束。 

 

「义和团」杀害五千多位基督教宣教士和信徒，很多书籍已经描述当中的惨况，篇幅所限笔者

不能详述。这件事已经发生超过一百年，期间很多基督徒怒骂当年「义和团」为何会这般无知和凶
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残，有些中国百姓却会赞扬他们是民族英雄。为何会有这么大的差别呢？笔者曾经观看著名导演李

翰祥执导的「火烧圆明园」，当中有一幕描述英法联军攻陷北京之后所作的暴行，例如：滥杀平民

百姓、到处抢掠、强奸妇女和公然拍卖宫廷珍品。虽然，这些只是电影片段；但是，我们不能够否

认当年英法联军的确曾经作出以上暴行，而且可能更惨不忍睹。自从鸦片战争之后，外国不断欺压

满清政府和百姓。英法联军战役之后，外国人和教会受到外国驻中国领事馆保护，不需要受到中国

法律制裁，无形中宣教士和教会变成特权阶级。正如之前所说，在中国百姓心目中宣教士可能被视

为外国侵略分子，教会被视为侵略工具；加上他们拥有以上特权，导致彼此之间的误会加深，教案

亦因此频生。所以，当我们责骂「义和团」凶残时，他们的支持者反而会责骂当年外国人残害中国

百姓；而且我们不能够否认的是与中国百姓受到外国人的伤害作比较，基督徒在「义和团」暴乱中

所受的伤害可能只是小巫见大巫。所以，如果当年和现今的信徒要责骂的话，我们应该责骂当年欺

压中国百姓的外国人(包括和香港有密切关系的英国)，而不是「义和团」。 

 

当年「义和团」到处破坏和残杀无辜是无可否认的事实，外国军队侵略和残害中国更是无可否

认的事实。当年「义和团」中即使有爱国分子，却伤害了很多无辜的宣教士和信徒；当年教会即使

有爱心地向中国百姓传扬福音，却和伤害中国百姓的外国军队扯上关系。当中的是非对错不是三言

两语可以说得清楚。很多人说西方的文化传统是法、理、情；中国的文化传统是情、理、法。即使

基督教信仰和教义是多么合情合理、福音是多么充满爱和拯救；中国人普遍看重基督徒本身，其次

才是基督教信仰。虽然，我们常常说应该相信的是基督教信仰，不是基督徒；但是，中国文化传统

有这些特性，我们不能够完全抹煞。外国差会和信徒可能不明白在中国宣教为何要做这么多福利工

作；但是这些便是中国人先讲情后讲理的习性。我们这些自幼受到西方教育影响而又承继中国文化

传统的信徒应该明白。正如笔者于本系列第一篇所说：「宣教士带医疗工具布道比带枪炮布道更有

果效」，愿「义和团」事件可以作为中国宣教事工的鉴戒，叫我们知道向中国人传福音不可以单讲

教义信仰，亦要做社区工作建立关系。愿各位读者以后既熟读圣经和福音信仰，亦能够在众人面前

作美好的见证。 

回到目录 
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第六篇  成败皆系于西方 

 

八国联军战役之后，全世界踏入二十世纪。基督教于二十世纪初期开始在中国受到认同，而且

有些人因着渴慕西方文化而寻求教会的协助。五四运动之前的十多年时间可以说是基督教于中国最

受欢迎的时间，五四运动之后情况却急转直下。中国人由于抗拒西方帝国主义而攻击基督教，期间

出现两个阶段的非基督教运动(简称「非基运动」)。所以，二十世纪头三十年的时间里基督教于中

国的发展可以说是「成也西方，败也西方」。 

 

中国于八国联军战役中受到致命的打击。朝廷中的保守派已失去影响力，之前被打压的变法维

新和引入西方文化运动又再被旧事重提。１９０３年朝廷命袁世凯训练北洋新军。之后在中国沿用

千年的科举考试正式被废除，各省改办新式学堂。由于基督教传教学校是最早于中国设立新式学堂

的团体，所以这些学校大受欢迎。那时由于基督徒和传教学校的学生受到宣教士的西方思想影响，

以致他们积极投身革命运动，当中包括国父孙中山、陆皓东和陈少白等人。由于投身革命的基督徒

人数众多，所以中华民国成立初期很多基督徒担任政府官员，当中最著名的当然是临时大总统孙中

山先生。基督教亦因此与民国政府关系良好，不论政府官员和地方士绅都对基督教态度友善。 

 

之后袁世凯称帝失败、军阀割据、中国重新陷入混乱分裂的局面。这些事件使当时知识分子意

识到政治革命不能够带来国家的更新。原因是大部分国民都活在无知和沉睡中，他们不知道国家的

形势和自己需要承担的责任。这些知识分子认为若不打破旧传统，国民便无法觉醒。于是他们推动

新文化运动、从事更治本和彻底的文化和社会革命、并且渴望从西方引入各种思想和学说。由于基

督教被认为是「洋教」和西方文化的象征，所以基督教于当时大受欢迎。教会学校于当时被吹捧成

贵族学校、一些教会聚会吸引很多人参加、一些教会团体亦推出一些救国的口号和聚会来吸引非基

督徒参与聚会。基督徒人数由１９００年接近十万人激增至１９２０年超过卅六万人。那时基督教

事工因着中国渴望西方文化和知识而发展迅速，这种情况到五四运动之后才有急剧性的改变。 

 

１９１８年第一次世界大战结束，中国以战胜国身分出席１９１９年初的「巴黎和会」。中国

代表提出废除帝国主义在中国的特权、取消“二十一条＂不平等条约和收回战败国德国租借的山东

省主权等要求，却遭到会议其它国家拒绝。会议决定顺从日本的要求将德国在山东省的一切权益交

给日本。消息传出之后举国震怒，北京三间大专和其它学校的学生于五月四日举行罢课示威，遭到

军警镇压。事件引起全国各地的激烈回响，纷纷举行罢工罢课等示威。结果中国政府代表没有出席

和约的签字仪式。这就是历名著名的五四运动。 

 

五四运动之后中国知识分子有两种主要倾向，第一种倾向是不再要求救国的理论而要求实际的

行动，他们重新从政治革命中寻求救国的具体实践方法和行动方案，中国共产党便在这样的情况下

于１９２１年成立。因为基督教着重先救人后救国，在时间上和具体实践上都不能够满足他们的急

切要求，于是基督教的价值被他们怀疑。第二种倾向是中国几千年文化的民族主义情绪重新高涨起

来，并且反西方帝国主义思潮于「义和团」暴乱之后重新泛滥起来。当时刚成立的苏维埃政权的反

帝国主义理论逐渐影响中国人，相反被认为是「洋教」和西方侵略工具的基督教则成为被攻击对象。

加上二十世纪初期基督教积极发展的教育事工被指侵犯中国的教育主权，「非基运动」便是在这样

思想背景之下发生。 
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第一阶段「非基运动」于１９２２年发生。当时世界基督教学生同盟(World Student Christian 

Federation)在北京借用清华大学召开第十一届年会，一群上海学生以「非基督教学生同盟」名义

反对世界基督教学生同盟借用中国的大学开会。他们通电全国各校要求支持，各地纷纷响应。后来

北京学生成立「反宗教大同盟」，他们于四月九日世界基督教学生同盟大会闭幕当日于北京大学举

行非宗教演讲大会。「非基运动」进入高峰期，到五月反教言论才逐渐沉寂下来。 

 

第二阶段「非基运动」始于１９２４年，当时左翼国民党员和共产党不断鼓吹反帝国思想。同

年八月上海一群青年重组「非基督教同盟」。他们通电全国要求各界支持，各地纷纷响应。此次「非

基运动」得到国民党和共产党的大力支持，国民党元老吴稚晖曾经公开谴责基督教是帝国主义的先

锋。这次运动由自发性的学生运动变为政党推行政策的工具。由于有政党的策划和推动，第二阶段

的「非基运动」进行得极有步骤和规模。到１９２５年，震动全国的五卅惨案发生，掀起了强烈的

反帝国主义怒潮。由于排外和反教情绪强烈、不少宣教士被迫离开中国、一些基督教设施被占据、

一些基督徒被迫挂上「汉奸－洋人走狗」的牌子游行示众、甚至有信徒被杀。同年圣诞节期间各地

都发生了教堂被占和传道人被殴的事件。传教学校亦出现集体罢课和退学等事件，学生人数大幅减

少。到１９２７年，蒋介石展开扫除共产党和激进派行动，并且大力压制各地的社会运动，原本由

政党推动的「非基运动」于政治压制下结束。「非基运动」的其它资料由于篇幅所限不能详述。 

 

  写到这里笔者想分享一些对中国宣教历史的感受。笔者于这系列第一篇中曾经描述十七世纪荷

兰占领台湾时的宣教情况，当时宣教士藉军队武力征服帮助传福音。后来郑成功带领军队攻占台湾，

基督教于台湾的卅五年事工正式划上句号。作为中国人而言，我们应该为着台湾脱离外国殖民统治

而感到高兴；但是作为中国基督徒而言，我们应该怎样看这卅五年的宣教事工划上句号呢？笔者不

知道十九世纪来华的宣教士是否知道这段历史，笔者却发现他们似乎没有从这段历史中吸取教训。

鸦片战争和英法联军战役发生之前，有些宣教士支持英国军事介入，他们认为这样可以迫使中国开

放更多地方让外国人居住和传福音。结果这些战役之后外国宣教士可以自由地于中国各地宣教，基

督教于被外国领事保护的环境中得到发展；但是这些战役之后基督教是洋教、人民的鸦片和外国的

侵略工具等负面印象根植于很多中国人的心中，百多年后的今天仍然挥之不去。现在当我们细说基

督教在中国的历史时，我们必须提及鸦片战争、英法联军战役、「义和团」暴乱和八国联军战役等

丧权辱国的事件。作为中国基督徒而言，我们应该感谢神藉这些事件帮助基督教于中国各地传播

呢？还是应该质问神为何让中国经历这些丧权辱国的事件呢？这方面笔者亦很难给予一个完满确

实的答案。笔者只是希望借着这篇文章向香港和全世界的差会、宣教士和信徒作出一个呼吁－请你

们不要再借助武力发展基督教事工。如果你们所属的国家是侵略者或支持侵略者，你们应该寻求驻

当时领事保护，却要和侵略军队划清界线(虽然有点儿矛盾，却是无奈的事实)。如果你们所属的国

家不参与任何战争，你们更应该热心向世界各地传扬福音。「以权服人，服得一时；以德服人，服

得一世。」愿台湾的失败教训和中国人对基督教的负面印象能够作为你们的鉴戒。愿神祝福你们，

Amen。 

回到目录 
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第七篇  西方宣教士四散 

 

笔者于本系列第三篇中曾经指出有两件事情对中国大陆和香港的基督教事工有深远的影响。第

一件事情是１８４２年的鸦片战争和「南京条约」，第二件事情是１９４９年的中华人民共和国成

立和之后一年的韩战。前者的前因后果笔者已经概括描述，至于后者的前因后果则留待笔者现在作

概括描述。第一次世界大战结束之后苏联成为第一个共产主义国家。五四运动之后中国共产党于１

９２１年成立，１９２０年代中期的「非基运动」便是由共产党策划和推动。１９２７年蒋介石展

开扫除共产党和激进派行动。到１９３６年因着「西安事变」蒋介石愿意和共产党继革命军北伐之

后第二度合作抵抗日本的侵略。经过八年抗战之后第二次世界大战于１９４５年结束，台湾脱离日

本的殖民统治重归中国的怀抱。之后两年国共两党谈判破裂，内战一触即发。１９４９年１０月１

日中华人民共和国正式成立，国民党远走台湾继续中华民国的统治。次年南北韩爆发内战，苏联和

中国支持北韩，美国和联合国部队则支持南韩。战争于１９５３年结束。有关国共内战和韩战的其

它详细资料，由于篇幅所限不能详述。笔者亦相信各位读者有很多途径可以寻找相关资料。 

 

当差会和宣教士意识到无神论的共产党即将执掌中国政权之后，他们开始将机构、宣教士和重

要文件移往台湾、香港和其它地方。中共政府成立之后，政府扶植吴耀宗等亲共的基督徒成为国内

的基督教领袖，并且发表「三自革新宣言」。原本国内的基督教团体和领袖亦被取代。１９５０年

底韩战爆发，中国没收美国在华的资产，当中包括教会物业。中国解放之后坚持留守国内的西方差

会和宣教士被迫撤退。１９５１年４月中共政务院宗教事务处召开会议宣布成立「抗美援朝三自革

新运动委员会筹备委员会」，吴耀宗为主席。同年国内基督教宗派开始割断与国外(包括台港澳三地)

总会和基督教机构的关系，甚至联络亦中断。之后国内教会进行多次控诉大会和机构改组。１９５

４年７月「中国基督教三自爱国运动委员会」正式成立，国内大部分教会都受其控制。次年１０月

中共宣布三自以外任何基督教活动皆属违法。这个便是中共政府推动的「三自运动」。其实，「三自

运动」的最初构思者并不是中共政府，乃是西方宣教士。早在１９００年「义和团」暴乱发生之后，

一些西方宣教士已经帮助中国教会进行自治、自养、自传和本色化运动。这个便是后世人所称的「本

色化运动」或「三自运动」。这个运动亦成为中国教会于１９０７年庆祝基督教来华一百周年的重

要议题。至于这个名称和运动后来有没有被利用作其它目的则是后话。 

 

国共内战之后西方差会和宣教士迁往台湾、澳门、香港和其它地方。在国共内战之前，台湾只

有两间神学院，内战之后却增至１９６０年的十间。信徒亦突然之间增长超过一倍，一些宗派如浸

信会、宣道会和信义会等亦于内战之后才在台湾建立教会和宗派机构，自此台湾教会主要分为闽南

语和国语教会。至于台湾基督教于１８６５年之后和内战之后的详细发展情况，由于篇幅所限不能

详述。澳门基督教事工于二次大战期间和之后有明显的发展。二次大战期间澳门没有被日本占领，

于是很多逃避战祸的大陆难民住在澳门，香港圣公会有见及此差派牧者往澳门，他们分别于１９３

９年和１９４６年建立马礼逊堂(基督教坟场附近)和圣马可堂，加上浸信会、志道堂、上帝五旬节

会和四方福音会，内战之前澳门有六间教会。内战之后金马仑长老会的甘耀敬于澳门建立教会，三

位华人牧者和领袖亦于澳门创立宣道堂。宣道堂可以说是澳门第一个本土宗派和华人自立的教会，

亦是现时澳门最多堂会的教会，堂会数目有十多间。浸信会亦于内战之后积极于澳门建立教会和兴

建学校。宣道堂、浸信会和圣公会可以说是澳门最大的三个宗派。令人遗憾的是描述澳门教会历史

和事工的书籍极少，即使笔者往澳门浸信书局观看亦只有一至两本，数目之少使笔者甚为诧异。 
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内战之后大量西方宣教士涌入香港。当中由于很多差会害怕中共政府会南下解放香港，所以他

们都要求宣教士和同工于短期内离开香港，当中包括笔者所属的宣道会；但是由于一些宣教士眷恋

华人宣教事工，并且有南下香港的华人牧者极力争取；所以，一些差会后来都愿意于香港建立事工。

当中美北浸信差会(美国浸信差会)重回香港建立潮语浸信会，之后这些潮语堂会加上美南浸信差会

辖下堂会于１９３８年成立的「香港浸信会联会」。至于另一宗派－循道宗，美国卫理公会由于要

牧养南下香港的会友，于是内战之后亦在香港发展教会事工，他们辖下堂会与战前已经在香港发展

教会事工的英国循道公会辖下堂会长时间分开发展基督教事工，到１９７５年循道公会和卫理公会

才正式联合成为「香港基督教循道卫理联合教会」。至于笔者所属的宣道会，在宣教士和刘福群牧

师的帮助下，广西省悟州市的建道神学院于长洲复校。在神学院毕业生的帮助下，宣道会堂会开始

被建立，当中岭恩堂和北角堂成为头两间内战之后最早成立的教会。无巧不成话，崇真会救恩堂和

宣道会北角堂的成立时间刚好相差一百年、崇真会和宣道会分别于鸦片战争和国共内战之后才在香

港发展事工、加上两间堂会分别是两个宗派于香港最早建立的教会之一；所以，笔者很喜欢拿这两

间教会作为两次重要事件之后香港教会发展的象征。 

 

除了这三个宗派之外，还有其它宗派在香港建立教会事工。在神学教育方面，两间于香港开埠

初期建立的神学院－英华神学院和圣保罗神学院已经很早转变为英文学校(这两间中学还是现时香

港名校之一)，之后香港接近一百年没有神学院。到二次世界大战期间才有神学院因着战祸迁往香

港，到香港沦陷之后他们又迁回内地。到国共内战期间，一些神学院从内地迁往香港复校，当中包

括伯特利神学院、信义神学院、神召会神学院、播道神学院和之前提及的建道神学院。另外有些神

学院于内战之后不久成立，当中包括浸信会神学院、宣道圣经学院、中台圣经学院香港分校和香港

神学院。一个原本没有神学院的地方于数年间有十多间神学院成立，数目增长的迅速程度实属少见。

后来有些神学院结束(例如：中台圣经学院香港分校)、有些神学院合并(例如：宣道圣经学院并入

建道神学院)、亦有些神学院转型之后重开(例如：信义神学院转变为信义宗神学院)。个中原因非

三言两语可以说得清楚，但是以当时香港只是弹丸之地，人口亦不多(约二百五十万)；在需求不大

和资源不足的情况下出现上述情况亦不足为奇。不单止神学院事工，教会和其它事工都出现类似情

况。一些差会和宣教士因着当时香港太多差会和宣教士，于是索性迁往日本或其它地方发展宣教事

工。这些可以说是５０至６０年代香港基督教的独特情况。 

 

正如上述所说，国共内战之后西方差会和宣教士迁往台湾、澳门和香港，这三个地方的基督教

事工于之后十年间有明显的发展。至于中国大陆自从解放之后，基督教会被迫与国外教会截断关系，

实行带有政治色彩的「三自运动」。之后虽然国内出现很多政治运动，国内信徒惨遭逼迫；但是国

内基督徒人数的增长幅度较其余三个地方还要大，以致现时国内教会最重要的问题是缺乏牧者和属

灵材料。现在当我们回想这件事时，我们会不禁觉得神的作为实在奇妙。当时的信徒可能会不明白

神为何会容许他们屡遭共产党人士逼迫、亦可能会不明白为何神会容许无神论的共产党执掌中国政

权；但是当我们看见台湾、澳门和香港的基督教事工于内战之后有明显的发展，中国的基督徒人数

持续增长时，我们不禁要说一句：「神的旨意远超于人的所想所求」。愿将这篇文章分享给各位主内

肢体知道作为主内的交流和互勉。 

回到目录 
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第八篇  文化大革命反思 

 

在１９００年至１９７６年期间，国内基督教会共经历四次严重逼迫；分别是１９００年的「义

和团」暴乱、１９２２至２７年的「非基运动」、１９４９至１９５４年带有政治色彩的「三自运

动」和１９６６至７６年的文化大革命(简称「文革」)。在上一个世纪里，国内教会差不多每廿五

年便要面对一次严重逼迫。这个情况到１９７９年之后才有所改善。笔者已经于之前三篇文章里概

述头三次事件的情况和分享个人感受，这次笔者希望就着「文革」的前因后果作一些分析。 

 

根据陈明显主编的《中华人民共和国史》(北京理工大学出版社出版)和一些网页资料记载，「文

革」的发生经过概述如下： 

 

－１９６５年１１月，上海文汇报发表了姚文元《评新编历史剧海瑞罢官》一文，为「文革」

制造了舆论基础。 

－１９６６年２月，林彪委托江青于上海召开部队文艺工作座谈会，会后写了一个经毛泽东修

改同意的座谈会纪要。纪要宣称建国以来文艺界「被一条与毛泽东思想相对立的反党反社会主义的

黑线专了我们的政」，「要坚决进行一场文化战线上的社会主义大革命」。 

－１９６６年５月，中共召开政治局扩大会议。会议通过毛泽东起草的「中国共产党中央委员

会通知」即「五．一六通知」。由于毛泽东不满意之前「文化革命五人小组」对学术的批判，于是

会议决定撤消这个小组，并且重新设立「中央文化革命小组」。小组认为当时的文化领域都是「黑

线统治」，有「一大批反党反社会主义的资产阶级代表人物混进党内、政府里、军队里和各种文化

界」，会议认为必须对他们进行斗争。 

－１９６６年８月初，中共召开八届十一中全会。会议主要讨论通过《关于无产阶级文化大革

命的决定》。标志着毛泽东对「文革」的全面发动，全国党政机关开始陷入瘫痪状态。 

－１９６６年８月中，毛泽东在天安门广场接见红卫兵，发动红卫兵「破四旧」(旧思想、旧

文化、旧风俗和旧习惯)。斗争有历史背景，旧社会残余的学术界和文化界人物。「文革」正式展开，

各地发生流血大武斗，掀起了对地主、富农、右派、政界和文艺学术界等人物的大批判。红卫兵声

称为了革命「破四旧」，闯入富人、知识分子和高干官员家里。他们只要看见丝毫外国或知识的迹

象，立即揭过天翻地覆，很多学者目睹自己以一生心血写成的手稿付之一炬。有著名小说家被活活

打死、有老校长被指定扫厕所；甚至当时的国家主席刘少奇、国务院总理贺龙、市长、省公安厅厅

长、军队司令和各级主要官员都被虐待致死。 

－１９６８年９月，全国２９个省、市、自治区都成立了革命委员会，完成了全面夺权斗争的

任务。当时，毛泽东认为经过两年多的夺权斗争，应当通过斗、批、改达到天下大治。 

－１９６８年１０月，中共召开八届十二中全会。原本八届中央委员和候补中央委员中，被定

为「叛徒」、「特务」、「里通外国」、「反党分子」的占总人数的７１％。在八届中央委员９７人中，

能够参加会议的只有４０人。会议又给当时被折磨致不似人形的刘少奇一个７０岁大寿的「生日礼

物」－「永远开除出党」。到１９６９年１１月，刘少奇带着周身痛楚和满腔怒愤郁郁而终。 

－１９６９年４月，中共召开第九次全国代表大会(简称「九大」)。「九大」并没有结束「文

革」，它只是标志着「文革」全面夺权斗争的结束，以及进入斗、批、改的阶段。 

－１９７１年９月１３日，林彪发动武装政变失败后逃走，飞机于蒙古失事坠落，机毁人亡。 

－１９７３年中共恢复邓小平和一些「文革」时被打压的老干部的职务。 

－１９７３年５月，「批林(彪)批孔(孟)运动」大规模开展，「文革」重新推向高潮。 
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－１９７４年１月２４日，江青等人于北京召开「批林批孔」会员大会，会中江青等人伺机攻

击周恩来。之后「四人帮」不断攻击周恩来和邓小平，藉此夺取更大权力。 

－１９７６年，读中国近代史的人士必然关注的一年。１月８日，受万人景仰的周恩来总理因

病逝世，华国锋代任总理。３月下旬开始，全国各大城市纷纷悼念周总理和声讨「四人帮」。４月

５日，在「四人帮」的策动下军队镇压各地群众，后人称之为「四五天安门事件」。７月６日，委

员长朱德逝世。７月２８日，河北省唐山发生强烈地震，廿四万二千人死亡，十六万四千人受伤。

９月９日，毛泽东逝世。１０月６日，中共粉碎「四人帮」集团，历时十年的「文革」正式结束。 

 

由于篇幅所限，笔者只能够很简单概述「文革」。至于「文革」的死亡人数则众说纷纭，由数

百万至二千万不等，至于受伤和受迫害人数则更难以估计；但是可以肯定的是这次事件的主要针对

对象不是基督教或宗教界，而是渗透至每一个阶级界别和每一个地区。上至国家主席，下至穷乡僻

壤农民都无一幸免。故此，笔者不打算着重反思事件的原因，反而笔者希望着重反思事件的后果。 

 

经过十年「文革」之后，全国元气大伤、一直受到中共监视和迫害的国内教会亦不能幸免。当

时很多香港和其它地方的华人信徒都害怕国内教会从此很难再站起来，结果却出乎他们意料之外。

国内教会不单止迅速地站起来，而且信徒人数增长速度更远超于「文革」之前，甚至比香港和其它

地方的华人信徒增长速度高出很多。笔者阅读很多牧者和学者的分析，他们的意见和笔者类似。大

家都认为「文革」期间基督徒在被迫害和死亡威吓之下仍然坚持信仰，这种坚毅不屈的精神深刻地

印在逼迫他们的红卫兵和身边人士的脑海里；所以当教会恢复聚会之后，很多人涌往教会寻求信仰。 

 

使徒彼得曾经说：「因此，你们是大有喜乐；但如今，在百般的试炼中暂时忧愁，叫你们的信

心既被试验，就比那被火试验仍然能坏的金子更显宝贵，可以在耶稣基督显现的时候得称赞、荣

耀、尊贵。」(彼前 1:6-7)。基督徒和非基督徒同样会面对逆境和苦难，分别是基督徒有神的安慰

和圣灵的帮助；所以，理论上基督徒比非基督徒更有喜乐和生命力(实际上要视乎个别基督徒的灵

命而定)。这种分别在面对逆境和苦难时会特别明显。以「文革」为例，由于基督徒与众不同的生

命力和见证，很多非基督徒对基督教都有重新的评价。原本一场打击国内教会的「革命」反而帮助

教会能够作更美好的见证和使更多人听信福音，笔者相信很多昔日红卫兵和帮凶都会始料不及。 

 

正如本系列第七篇所说，神的旨意远超于人的所求所想。当我们以为苦难会打击某些信徒或教

会时，他们却反而因着这些苦难得着帮助。当然，我这样说不是鼓励基督徒向神祈求苦难；但是，

我们亦不应该埋怨神为何使我们面对苦难，尤其是当自己的际遇比别人差的时候。俗语说：「各有

前因莫羡人」，同样基督徒应该说：「各有神因莫羡人」。神对每个基督徒都有不同的计划和旨意。

不论我们面对顺境抑或逆境、施予抑或苦难，这些都是神所赐的。神自有他的计划和旨意，我们不

应该质问神，亦不应该祈求神使我们免去困难。我们祈祷时应该如主祷文所说「愿你的国降临；愿

你的旨意行在地上，如同行在天上。」(太 6:10)当我们面对逆境或者苦难时，我们可以思想神是否

责打我们、亦可以思想神是否锻炼我们成为被火试验时仍不会坏的金子、又或者思想神可能有其它

的计划和旨意、当然最重要是祈祷求神帮助我们知道他的计划和旨意。愿将这篇文章分享给各位知

道作为主内的交流和互勉。 

回到目录 
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第九篇  Ｗ敬拜适切化 

 

笔者曾经参加某教会的堂庆崇拜，当中牧师于讲道中指出教会生活应该包括四方面；分别是敬

拜(Worship)、教导(Instruction)、团契(Fellowship)和传福音(Evangelism)。如果我们将这四个

英文字的第一个字母凑合起来，便是 WIFE，正好符合教会是基督的妻子(WIFE)的意思。故此，笔

者便用这四个英文字母来表达笔者对华人教会于第三个一百年的期望。虽然，这些期望在其它信徒

眼中只是老生常谈；但是，笔者仍然希望借着这篇和之后的三篇文章分享意见作为主内的交流和互

勉。 

 

自从中世纪以来，天主教一直局限于欧洲西部发展。马丁路德和其它宗教改革家于十六世纪脱

离天主教成为现今的基督教。虽然，当时欧洲的基督教会有很多宗派；但是，这些宗派都充满着浓

厚的欧洲文化。到十七世纪很多欧洲基督徒移民北美洲，基督教亦随之传往新英格兰和其它北美洲

地方，这些北美洲的基督教会承袭欧洲教会文化转变成北美洲的基督教文化。当时由于基督教是随

着大批移民传往北美洲，所以在文化适应方面问题不大。到十八世纪后期「近代宣教之父」威廉克

里（William Carey）积极推动海外宣教事工之后，欧美宣教士开始海外跨文化的宣教工作。 

 

当欧美宣教士往中国宣教时，他们除了要适应气候和生活环境的差异之外，还要适应文化的严

重差异。以语言为例，欧美国家的语言都是以字母为基本单位、然后是文字、句子和段落等。中国

语言却不是以字母为基本单位，所以学习方法当然与西方语言截然不同(所以笔者十分佩服马礼逊

可以来中国十七年之后已经翻译整本新旧约圣经)。而另一个最大问题是中国拥有几千年文化，中

国的文化传统向来讲究和谐融合；而基督教文化却着重惟我独尊和谦卑顺服，加上当年基督教是借

助武力传入中国的；所以，我们可想而知为何当年基督教传入中国时面对这么多冲突。 

 

虽然，这篇文章不是着重讨论宣教；但是，敬拜和宣教一样讲求文化的适应。当十八世纪基督

教初入中国时，由于当时华人信徒中缺乏音乐家，并且他们对敬拜缺乏认识；所以西方宣教士将他

们的敬拜模式放在华人教会里，华人圣诗亦是西方圣诗翻译成中文，这是无可厚非的。当二十世纪

初西方宣教士鼓吹华人教会要自治、自养、自传(简称「三自」)和本色化之后，一百年来不论两岸

四地(中国、台湾、香港和澳门)抑或其它地方的华人教会、不论带有政治性抑或非政治性；大部分

华人教会和机构在行政架构上都能够达到「三自」和本色化的目标。但是笔者觉得在敬拜模式和圣

乐方面仍然带有西方的文化色彩。以诗集为例，现在教会用的诗集当中，很多圣诗仍然是欧美圣诗

填上中文歌词，中国人作曲的作品只占很少部分。无可否认这些圣诗能够触动人心，在崇拜时唱这

些圣诗对整个敬拜气氛的影响不太；但是，以中国几千年于音乐和艺术方面的悠久文化，加上近年

中国的音乐和艺术家人才辈出，为何华人教会的敬拜模式和圣乐方面仍然不能够「中国化」呢？当

然，笔者这样说并不是要求华人教会像「文革」般将以前的圣诗和诗集完全拋弃；但是，当世界各

地的潮流文化不断转变时，教会在敬拜模式和圣乐方面是否应该尽量适应外面的潮流文化呢？ 

 

耶稣说：「神是个灵．所以拜他的、必须用心灵和诚实拜他。」(约 4:24) 任何聚会敬拜程序的

目的是帮助会众更投入敬拜和荣耀神；所以，教会设计崇拜和其它聚会的敬拜程序时应该留意怎样

的程序才是最适切达到这个目的。笔者相信现今华人信徒有能力设计适合华人教会的敬拜模式、亦

有能力创作更多悦耳动听和荣耀神的圣诗。真理和圣经原则应该永恒不变的，表达方法和模式却应

该随着时间而改变的。华人信徒不应该嫌弃旧有的经典圣诗，但是应该创作更多华人的经典圣诗，
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藉此帮助华人信徒更投入敬拜和荣耀神。 

 

另一方面，圣诗除了可以帮助信徒投入敬拜之外，亦可以帮助教会发展教导、相交和传福音的

事工。圣诗歌词除了可以帮助信徒表达感恩和赞美的情绪之外，亦可以帮助信徒将圣经真理牢牢地

记在心中。以圣经金句为歌词的圣诗便是很好的例子，这方面华人信徒的音乐创作人应该留意。圣

诗亦可以帮助信徒向主内肢体表达自己，达致相交的效果。在传福音方面，容易颂唱和歌词易明的

圣诗能够帮助非信徒更认识福音真理和将圣诗歌词记在心中。这方面亦是笔者鼓励华人信徒创作圣

诗的原因，始终在相同文化环境下生活才最清楚身边人士的喜好、缺乏和需要。愿将这篇文章分享

给弟兄姊妹知道，作为主内的交流和互勉。 

回到目录 
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第十篇  Ｉ教导深入化 

 

在基督教来华的第三个一百年里，笔者期望华人信徒的基督教教育能够深入化，笔者所指的深

入化包括三方面；分别是地方普及的深入化、信徒知识的深入化和与中国文化结合的深入化。 

 

正如本系列第八篇所说，「文革」之后国内基督徒数目剧增，牧者和神学生的数目却没有相应

地增长，加上「三自运动」和「文革」期间出现神学训练的断层，以致现时国内教会的牧者数目严

重不足。不单如此，国内的属灵材料亦不足够。另一方面，在僻远的穷乡僻壤，很多农民和适龄儿

童没有机会接受教育；以致他们的知识水平偏低，有些则近乎文盲。即使我们将圣经和属灵材料送

给他们，若果没有人教导他们，他们没有能力自己学习。故此，笔者期望在基督教来华的第三个一

百年里，不单止一般教育可以深入至中国每一个阶层和角落，基督教教育亦可以深入至中国每一个

阶层和角落。现在香港某些慈善团体所举办的「希望工程」便是很好的例子，近年香港一些基督教

机构亦于内地发展教育项目。在基督教教育方面，近年越来越多香港教会的牧者和信徒定期往内地

进行圣经知识和文化交流，这些都是很好的例子。笔者期望随着中国逐渐富强、国民的生活质素普

遍得到提升、一般教育能够深入至中国每一个阶层和角落。笔者亦期望随着中共政府越来越开放，

香港和其它地方的华人教会和信徒有更多机会深入至中国每一个阶层和角落协助发展教育项目和

进行圣经知识和文化交流。最终达致中国和全世界所有华人社区都能够发展完善的基督教教育。 

 

除了基督教教育能够深入至中国和全世界所有华人社区之外，笔者亦希望不论两岸四地抑或其

它地方的华人社区，华人信徒能够深入研究圣经真理和神学知识。当十九世纪初西方宣教士来华宣

教时，印刷技术十分落后、华人牧者亦不多、以致基督教教育发展困难、华人信徒很难认识圣经真

理和神学知识。两百年后的今天，华人信徒的困难并不是很难认识圣经真理和神学知识，乃是很难

抽出时间认识圣经真理和神学知识。现在很多人都说廿一世纪的世界是知识型经济和信息科技爆炸

的世界。基本人只要我们的家中或办公地方有计算机和互联网络，这样即使足不出户都能够知道天

下事；所以，华人信徒在寻找圣经真理和神学知识方面绝对不是难事。问题是现在信息过多，华人

信徒在众多信息的选择下未必会用太多时间寻找圣经真理和神学知识。近年香港特区政府推广「资

源增值」，鼓励市民利用工余时间在工作知识方面充实自己。在此消彼长的情况下信徒很难抽出时

间深入研究圣经真理和神学知识。现在全世界的华人信徒群体中教导圣经真理和神学知识的网页、

光盘和其它媒介何其多，问题是华人信徒是否愿意深入研究。故此，笔者期望在基督教来华的第三

个一百年里，在信息科技爆炸的世纪中华人信徒仍然愿意深入研究圣经真理和神学知识。最终达致

全世界所有华人信徒都愿意深入研究圣经真理和神学知识。 

 

除此之外，华人的神学理论仍然有很大的发展空间。中国有几千年的历史文化，在音乐、艺术、

哲学、文学和其它方面的成就都值得中国人自豪。现在很多西方学者都会主动学习中国文化，这方

面证明中国文化有值得可取的地方。中国的基督教是欧美宣教士来华宣教的成果，当中包含一些西

方思想和文化。现在全世界的基督教书籍亦以西方基督教思想为主导。虽然，圣经只有一本、真理

亦只有一个；但是，演译和诠释方法却有很多种。既然中国历年来有这么多文学家和哲学家的作品，

华人基督教学者何不引用这些作品来演译和诠释神学理论呢？他们甚至可以将中国历史悠久的宗

教(例如：佛教、孔教)和基督教相比较，藉此使基督教的神学理论更丰富。这样做一方面可以帮助

华人信徒用更中国化的演译和诠释方法向华人传福音、另方面亦可以使神学理论更丰富和同时兼备

中西方文化、并且最终达致基督教的神学理论能够深入至中国文化的各部分来作出演译和诠释。 
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第十一篇 Ｆ团契合一化 

 

不论是华人教会抑或西方教会都常常强调团契和彼此相交，亦强调主内合一。这里笔者所指的

团契合一化分为两方面；分别是华人教会信徒的合一化和中西方教会的合一化。 

 

正如本系列第九篇所说，自从二十世纪初西方宣教士鼓吹华人教会要自治、自养、自传(简称

「三自」)和本色化之后，一百年来不论两岸四地抑或其它地方的华人教会和机构，大部分在行政

架构上都能够达到「三自」和本色化的目标。当华人教会脱离西方差会自立之后，教会与教会之间

可以自行决定是否合并或联合发展基督教事工。华人教会之间不单止有共同信仰、异象和使命、还

有共同的民族血统、语言和文化；所以，理论上华人教会合并或联合发展基督教事工的问题不大。 

 

国内教会因着政治理由已经完全达致行政架构的合一。至于笔者身处的香港，随着战后经济不

断发展和华人教会逐渐自立，教会与教会之间越来越多思想合作发展基督教事工的可能性。１９７

５年美国卫理公会和英国循道公会在香港的堂会合并成为「循道卫理联合教会」便是一个很好的例

子。１９７６年于香港成立的「世界华人福音事工联络中心」(简称华福)更可以说是第一个世界性

推动华人福音事工的跨宗派和跨地域机构。除了行政架构的合一之外，香港的华人教会之间亦会联

合推行事工。１９７６和９０年于香港政府大球场举行的「葛培理布道大会」便是很好的例子。屈

指一算，１９７５至７６年香港基督教界有三件事见证华人教会的成长、自立和合一。 

 

从上述事件看，华人教会和信徒的合一化是可行的；但是，实际上面对的问题亦不少。笔者曾

经听见有人说：「一个中国人可以赢一个日本人，但是一群日本人却可以赢一群中国人。」这句说话

充分反映出中国人比较难团结合作的特性。虽然，中国人先说情后说理的特性可以帮助他们建立和

谐的关系；但是，这种特性亦会导致中国人发生分歧时变得情绪化和暴力化。当我们观察美国和台

湾的政客举动时便会发现当中的分歧。美国政客开议会时只会有言语的争拗，而且他们都尊重公平

的表决制度；所以，我们很少听闻美国的议会有暴力冲突的情况。台湾的政客却不然，他们经常开

会时发生暴力冲突，而且还阻止开会和表决的进行。故此，中国人的特性某程度上会阻碍他们的合

作。在华人教会方面，人际关系冲突经常变得情绪化。中国人很注重「面子」，华人信徒亦然。当

情绪化冲突过后由于他们爱「面子」和不愿意认错，以致双方比较难和好如初。多少华人信徒离开

教会、多少教会分裂都是由于这些原因。故此，笔者期望在基督教来华的第三个一百年里，华人教

会和信徒之间能够尽量减少情绪化的举动，为基督元首的缘故联合起来为神的国度打美好的杖。 

 

除了华人教会之间联合起来发展基督教事工之外，笔者亦期望华人教会能够和其它国家和种族

的教会联合起来发展基督教事工。正如本系列第十篇所说，人类即使足不出户都能够利用计算机和

互联网络知道天下事，同样华人信徒能够利用计算机和互联网络与世界上任何一个角落的信徒联

络。圣灵只有一个、身体亦只有一个；不同国家和种族的教会在神里面都是基督的身体。华人教会

既然已经自立，他们应该与昔日传福音给他们的西方教会和其它同得福音好处的教会联合起来，为

神的国度打美好的杖。现在世界上有很多夸国家、夸宗派和夸种族的基督教联合事工，但愿这种联

合事工在基督教来华的第三个一百年里能够继续发展。不过，无论是华人教会内发展基督教联合事

工抑或与其它国家和种族的教会发展基督教联合事工。有一个最大难关需要解决，这个便是怎样与

国内的教会发展基督教联合事工，这个是关乎政府干预和内部矛盾的问题。 
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按华人信徒人数计算，粗略估计国内教会的人数占全世界人数比例九成以上(国内华人信徒人

数超过四千万，其它地方的华人信徒人数加起来不足五百万)。即是说现时华人教会的联合事工只

是占全世界华人信徒的很小比例。如果与国内教会合作发展基督教事工，国外华人教会至少要面对

两个问题。首先，国内教会主要分为官方和非官方。两者之间因着某些原因多年来积怨甚深，国外

的华人教会和信徒很难帮助他们改善关系。如果任何一间教会或信徒与其中一方合作，这样差不多

等于与另一方划清界线。这种官方教会、非官方教会和国外华人教会之间的「三角关系」，笔者预

计可以预见的将来都很难解决。其次，中国的官方教会受到政府的严格限制。即使属于中国其中一

个特别行政区的香港，华人教会和国内官方教会合作在现阶段亦只限于学术和文化的交流，更何况

其它地方的华人教会。如果和非官方教会合作便会影响和中共政府之间的关系，将来便很难与官方

教会合作。这种华人教会之间的矛盾使笔者相信在可以预见的将来，全世界所有华人教会无法联合

发展基督教事工。国外的华人教会都出现上述情况，其它种族的教会更不用说。他们除了要面对上

述问题之外，他们还要面对种族的问题。正如之前本系列其它文章所说，昔日基督教是借助西方武

力传入中国的。１９４９年中共建国之后刻意断绝国内教会与西方教会之间的关系。如果现在外国

教会重提与国内教会合作，这样中共政府会怎样想呢？民族意识强的中国人又会怎样想呢？基于上

述原因，笔者认为除了祷告之外，华人教会无法做任何事情解决上述问题。笔者期望神大能的手彰

显帮助华人教会在基督教来华的第三个一百年里达成上述目标。 

回到目录 
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第十二篇 Ｅ福音国际化 

 

在基督教来华的第一个一百年里，华人信徒因着福音使命领受西方宣教士传扬的福音；在第二

个一百年里，华人教会逐渐自立和成长；这样在第三个一百年里，华人教会是否应该延续这个福音

使命向世界各地人民传扬福音，叫他们同样领受福音的好处呢？ 

 

耶稣吩咐我们要将福音传遍天下，对万民作见证(太 24:14)。圣经新约有多处经文吩咐基督徒

要履行大使命将福音传遍普天之下。二百多年前「近代宣教之父」威廉克里（William Carey）因

着这个使命积极推广海外宣教运动，他亦身先士卒于１７９３年往印度宣教。现在印度已经成为世

界上差派最多宣教士往外国的国家。作为世界上人口最多和其中一个基督徒人数最多的中国，华人

教会和信徒应该怎样响应这个使命呢？接近二百年前马礼逊和一群西方宣教士为了履行这个使命

千辛万苦来中国传福音，当中有些宣教士在航行途中已经离世、有些因着水土不服、「义和团」暴

乱或其它原因离世、能够平安回国的宣教士寥寥可数(笔者因着这些原因写这系列文章向他们致

敬)。他们为神和中国人的缘故牺牲这么多，二百年后的今天华人教会和信徒应该怎样响应呢？ 

 

自从１９７４年７月于瑞士洛桑举行的首届普世福音会议之后，华人教会积极响应普世宣教事

工，１９７６年于香港成立的「世界华人福音事工联络中心」(简称华福)便是第一个世界性推动华

人福音事工的机构。现在世界上大部分华人教会已经自立和成熟。华人教会和信徒应该延续这个使

命，将福音传给世界各地人民知道，使他们同得福音的好处。１９７０年代香港有数间差会成立，

香港教会逐渐意识到普世宣教的异象和使命。但愿在基督教来华的第三个一百年里，这个异象和使

命能够继续在香港和世界各地的华人教会和信徒心中生根成长。 

 

除了将福音传遍天下之外，福音国际化还有第二重意义。那是改变中国和世界各地非基督徒的

信念，使他们知道基督教信仰不是源于西方、亦非他们所独享。按着民族血统来说，耶稣是属于亚

洲的犹太人、十二使徒、初期教会领袖和保罗等都是犹太人。在保罗第二次宣教旅程之前，福音只

是传到地中海东岸和土耳其一带。之后福音大致上向西传播。先是非洲北部和整个欧洲、十六世纪

发现美洲新大陆之后福音传到美洲、十九世纪开始福音传到中国和印度；近年普世教会逐渐关注回

教国家的宣教工作，福音传回中东和北非，二千年来福音的传播路径仿佛环绕地球一周。我们可以

从这个传播路径得知基督教起源于中东，只是后来回教势力占领中东，基督教才给人起源于欧美国

家的感觉。故此，基督教不是「洋教」，乃是亚洲人的宗教，耶稣更不是「洋菩萨」。昔日基督教经

常与西方帝国和武力扯上关系，以致基督教经常受到中国人的排斥。「义和团」暴乱和「非基运动」

已经使华人教会和信徒知道基督教被视为「洋教」所带来的祸害；所以，身受其害的华人教会和信

徒应该叫中国和世界各地非基督徒知道基督教不是「洋教」，乃是亚洲人的宗教。基督教的福音和

信仰是全世界人民都可以拥有的，在神面前人人平等；所以，基督教绝对是全世界的宗教。 

 

「１９９系列」写到这里已经接近尾声。三百多年前荷兰宣教士借着武力威吓台湾人相信基督

教，结果三十多年的宣教努力并没有对后来的华人基督教事工带来显著的影响。到十九世纪初期马

礼逊和其它欧美宣教士来中国沿海地区宣教时受到满清政府的严厉禁止和澳门天主教会的阻挠。有

些宣教士为了向这个封闭传统的国家传扬福音，竟然赞成英国和其它国家侵略中国。虽然，之后欧

美宣教士受到保护，福音得以传扬；但是，基督教是西方侵略工具的负面印象却根植于很多中国人

的心中。若不是当时中国的军力不及欧美国家，基督教宣教士和信仰早已重蹈覆辙被赶出中国领土。 
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作为华人信徒而言，我们应该感谢神当年帮助基督教信仰可以继续遍及中国呢？抑或埋怨神当

年容许西方烈强可以继续侵略中国呢？对于十九世纪末期「义和团」暴乱和二十年代中期的「非基

运动」对外国宣教士、国内教会和华人信徒所造成的伤害，我们应该形容为「无妄之灾」、「撒旦的

攻击」和「苦难的操练」呢？抑或是「咎由自取」、「神的惩罚」和「受伤的反省」呢？有时真的很

难一概而论。后来中国共产党掌权，国内基督教遭受最少两次严重的攻击；分别是五十年代初被迫

与国外教会完全截断联系和六六年开始爆发的「文化大革命」。这两次事件对国内教会造成的伤害

简直难以估计，但是之后国内基督徒人数的增长速度则更加难以估计。昔日支持无神论和仇视基督

教的人士，今天会热切追求基督教信仰；昔日视基督教为西方势力入侵的人士，今天视基督教为天

国权柄的扩张；当中的转变不单止是昔日的共产党人士，今天的华人信徒亦难以解释。 

 

当我们回顾这段两百年中国基督教历史之后，我们应该怎样展望中国基督教未来一百年的发展

呢？笔者提出基督妻子(WIFE)的四化期望；分别是「Ｗ敬拜适切化」、「Ｉ教导深入化」、「Ｆ团契合

一化」和「Ｅ福音国际化」。其实，正如笔者于这系列第一篇文章所言，这系列只是笔者运用自己

有限的圣经和历史知识就着二百年来一些重要事件作简单的评述和分享一些愚见。笔者不是甚么华

人基督教的杰出学者和牧者，笔者亦不敢和他们相提并论。笔者将这系列文章定名为「１９９」的

原因是笔者认为很多基督教的杰出学者和牧者比自己更有资格撰写基督教来华二百周年的纪念文

章，所以不用「２００」而用「１９９」。笔者只是按着自己的恩赐和从神的领受尽力响应基督教

来华二百年这个历史时刻。笔者希望所有华人信徒亦按着他们的恩赐和从神的领受尽力响应这段历

史时刻。笔者就此搁笔，让我们一起带着欢欣喜乐和感恩的心情来迎接基督教来华二百周年吧！ 

回到目录 
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