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第一讲：初期教会与逼迫
导论
使徒行传8:1和4这样说：
从这日起，耶路撒冷的教会，大遭逼迫。除了使徒以外，门徒都分散在犹太和撒玛列亚各处。……那些分散的人，往各处去传道。
什么是教会历史？为什么教会历史对我们很重要？事实上，当你成为基督徒，你就进入了历史、成为了历史的一部分。作为基督徒而成长，也需要我们学习历史。这不是说，每个基督徒都应当去档案馆里淘宝，也不是说基督徒都需要读历史书。我的意思是说，基督教信仰不是一个充满了抽象的哲学理念的宗教，而是一个充满了历史事实的宗教。基督教信仰所宣讲的信息是关乎在历史时空中曾经发生过的事件的信息。是的，基督教信仰教导关于永恒的真理，例如神的存在、神的性情、神的三位一体，等等，但是基督教信仰的焦点是耶稣基督的道成肉身、死亡与复活，这些都是历史事件。所以，成为基督徒就必须和历史打交道。
但是也有的时候，我们会把历史看得太重要，或者把历史的地位抬得太高。威斯敏斯特神学院的教会历史教授卡尔•楚曼这样描述两种极端：
一个极端是偶像化一切新的、有意思的东西，忽视和不尊重所有的传统；另一个极端是过度地怀旧，把传统和过去的岁月当作偶像。这两者都在消解福音的力量，第一个极端把教会当作是一个飘来飘去的无政府主义小船，每个主日都在重新发明基督教，并且随时都准备好被一个极具魅力的领袖所颠覆以更好地展示肌肉；第二个极端把教会牢牢地捆绑在过去的战车上，领袖们只会赞扬过去，而不会对传统做出建设性的批判。[footnoteRef:1] [1:  Trueman, Carl. Minority Report. Christian Focus, 2008., p.116-17] 

楚曼博士让我们看到，历史是重要的，但不是最重要的。在这个课程中，我们会讲到基督徒应当学习和了解教会历史的四个理由。
第一，神命令我们从过去的历史中学习。在旧约中，神的百姓被反复提醒要记住过去神对他们的信实：神与他们立约，神把他们带出埃及，神一次又一次地击败他们的仇敌。我们看到这个模式不断地重复：当以色列人记得神过去的带领时，他们就表现得好；当他们遗忘时，他们就在跟随上帝上失败。这也是为什么神命令他们用石头作为记号，并且每年都用节期来纪念：神要以色列人记住神为他们做了什么。我们今天不再立石头作为记号，但是我们的两个圣礼（洗礼与主餐）提醒我们神的信实和神的恩典。所以，我们应当有了解过去和记住过去的习惯。
[bookmark: OLE_LINK2]第二，靠着福音，我们被接纳进入一个新的家庭，这个家庭跨越了种族、文化、国家甚至时空的界限。更新充实家庭的历史会给我们带来益处。教会历史给我们大量的见证和故事，来自人生不同阶段和不同处境的弟兄姊妹们敬虔劳苦，在他们的时空、文化和国家里见证了基督，也胜过了世界。
第三，传道书提醒我们“日光之下没有新事。”从教会历史中，我们看到很多同样的纷争、同样的异端会重复地发生。可能它们表现的方式、出现的处境会有所不同，但是一个对历史有研究的基督徒会更好地被装备来解决这些问题，并给出清晰的回应。
最后，历史会使我们谦卑，也鼓励我们、装备我们更好地传福音和服事基督。所以，我为你们祷告，希望这门课程可以成为我们谦卑的源泉，提醒我们，我们并不是处在一个封闭隔绝的历史时空中，我们可以从过去学习到很多伟大的功课。而且我祷告说，我们可以被过去那些勇敢的弟兄姊妹所摆上的牺牲而鼓励到，愿他们的榜样提醒我们为福音而委身。
初期教会的处境
犹太教
无论从哪个角度来看，基督教都是从犹太教中派生出来的，早期的基督徒也都认识到这一点，同意他们和犹太教之间有紧密的连结。他们读的是同样的圣经，他们宣称敬拜的是同一位神——创造和治理天地的耶和华。耶稣在一个犹太人的家庭中长大，他所教导和实践的也都是犹太教教导和实践的。所以最早的时候，基督徒们都参加圣殿的敬拜、守犹太教的安息日，也看自己是好犹太教徒，唯一和其他犹太教徒不同的是，他们相信耶稣就是犹太人所等候的弥赛亚。
所以，在使徒行传中我们可以看到，基督教信仰有一段时间是和犹太教和平共处的，保罗常常去会堂讲道，基督教也和犹太教一起受到罗马帝国的保护，因为从罗马官员的角度来看，基督教和犹太教是非常相似的，他们看基督教为犹太教的一个分支。但是，我们也在使徒行传8章看到，作为耶稣的跟随者，他们很快和犹太教发生了冲突，并且在耶路撒冷遭到了逼迫。
罗马帝国
耶稣出生在罗马帝国统治下的犹大地区。在第一世纪和第二世纪的时候，罗马帝国的统治区域非常广大，从英伦三岛到撒哈拉，从西班牙到伊拉克，都是罗马的疆域。帝国从西到东的跨度大约有五千公里，相当于现在俄罗斯的一半，美国的宽度。历史学家估算她的人口大约是五千万，相当于同时期的中国人口（东汉）。从第二世纪开始，罗马是欧亚非大陆唯一的超级大国。从公元前30年，屋大维消灭埃及托勒密王朝、结束了罗马内战开始，有两百年的“罗马治世”（又称“罗马和平”），也就是说两百年间几乎没有大的战乱。
虽然在这两百年间罗马没有外部威胁，但是仍然有内部的危机。基督降生的时候，罗马帝国正在经历一些内部的危机。罗马的殖民地常常发生反对罗马统治的叛乱，犹太人当中小规模的叛乱更是频繁发生。为了维护帝国的尊严和秩序，罗马的地方官对于潜在的叛乱总是充满警觉。
罗马的官方宗教是多神崇拜。罗马人相信，每样东西都由神支配，宗教的目的是获得神协助和垂怜。用祈祷和奉献来博取神的好感，往往在专为某些特定的神所设立的寺庙里进行，并由祭司主持。每当罗马征服一片新的领土，他们就会把当地宗教所敬拜的神纳入帝国的宗教。当国家的权力扩张到一定地步的时候，对皇帝的敬拜也成为了官方宗教的一部分。
希腊哲学和宗教
除了罗马的官方宗教之外，来自希腊的哲学和思想也为罗马的宗教文化注入了新的血液。很多宗教陆续兴起，有的自行消亡。希腊哲学和奥秘主义的宗教在第三世纪的时候兴起，那些在官方宗教中找不到答案的知识分子开始从希腊哲学和东方神秘主义中寻找出路。
基督教的扩张
教会初期的扩张都发生在罗马的统治区域里。我们在使徒行传里看到，福音从耶路撒冷向外传播，越过地中海，最后在大约主后60年到达罗马。一百年之后，大约主后150年，在历史材料中可以发现来自罗马帝国各个地方的报告证明当地有基督徒的存在，包括地中海东部地区的每一个罗马省、跨越了北非，甚至包括了现在的法国。基督教信仰也越过了当时的罗马国界，进入了印度，甚至传播到了埃塞俄比亚。
在公元后150年，一位勇敢的主教，特土良，甚至敢于写信给皇帝：
我们充满了您的一切地方——城市、乡村、城镇、森林、王宫、元老院、城市广场。只有异教的宫殿里没有我们的人。
很多人拥抱和接受了基督教信仰，无论他们身处人生的哪个阶段。很多初期的基督徒主要生活在城市中，他们大多是中产阶级，虽然教会中也有比较低和草根阶层的基督徒参加。有很多都是来自希腊化的犹太人家庭，当然也有其他民族和背景的人信主。
耶稣基督受难和复活的信息得到传播的时候，正好是罗马的黄金时期，一切拦阻信息传播的因素都被去除了。亚历山大大帝的征服活动之后，希腊语言成为了地中海地区的官方通用语言，语言得到了统一，语言的障碍被消除了。不仅如此，犹太人当时散居分布在罗马的各个地方，使徒行传让我们看到，保罗每到一个城市都可以找到犹太会堂，并且进去讲道、宣讲耶稣复活的信息。还有，罗马的基础设施建设正好达到了一个很高的水平。罗马的道路四通八达，政府很致力于保护旅行者不受匪徒的伤害。政府也在境内境外都开辟了贸易通道，使商业贸易可以直达欧洲和亚洲。除了这些得天独厚的条件之外，逼迫也导致了基督徒们把福音带到了各个地方。正如我们在使徒行传8:1-4所读到的，当犹太人逼迫耶路撒冷的基督徒时，基督徒们就逃往各地，同时也把基督的福音带到各地去。
为什么这些罗马人会相信基督呢？从神学的角度来说，我们知道救恩是神的预定和拣选，是神的主权所给予的恩典。从人的角度来说，我们可以想象一下，从历史的角度来说，为什么这个奇怪的新信仰一出现就吸引了那么多的跟随者？当然，那个时代离我们实在是太远了，所以我们只能根据我们所知道的做一些推测，下面所说的，你可以有保留地接受。
【需要解释一下，神的主权和人的自由是不相违背的，正如我们的信仰告白所说，神的主权包括了神所使用的一切达至祂目的的手段，包括各种人间的设施、条件和方法。】
首先，基督徒的品格对人很有吸引力。人们都知道基督徒是良善的人、是善于接待的人、是慷慨待人的人。第二，和罗马帝国阶层分明的社会架构不同，基督徒平等地看待每一个人，并且在教会这个共同体中，所有的社会身份阻碍都被瓦解了，大家互相称呼弟兄姊妹。第三，基督徒看重个人的贡献和价值。罗马的价值观非常看重集体和荣誉，个人只是为集体做出贡献的一个分子。而基督教信仰则确认和尊重每一个人的价值和贡献。第四，基督教信仰应许说邪恶终将被良善所胜过。很多罗马人相信邪灵和恶魔，新的信仰可以带来保护。第五，基督教信仰应许脱离死亡和进入永生。最后，针对基督徒的有组织迫害带来很多信徒在逼迫、拷打面前仍然勇敢坚持信仰的见证，众人对此惊讶和赞叹。他们宁死也不放弃信仰，很多人会去思考，这个信仰一定是真的，否则怎么会有人为他死呢？
[bookmark: _GoBack]逼迫与殉道
教会是在逼迫与患难中成长的。在基督教发展的头三百年中，无数的逼迫在各地发生，很多逼迫带来的是死亡。这些逼迫不见得是帝国官方允许或发起的（不是自上而下的），大多是地方性的，由地方长官所发起的。尽管如此，这些逼迫仍然非常的严重，成千的基督徒受到严刑拷打，并且以恐怖和残酷的方法被处死。
在新约圣经中，我们看到司提反的殉道，我们也看到彼得和保罗的入狱。即便在彼得的第一封使徒书信中，我们也看到彼得呼吁基督徒在尼禄的逼迫（60AD）中要坚忍。对于每一个使徒来说，受逼迫都是常态，而不是例外。教会传统上认为他们最后都是殉道的。这一传统应当是真实的，不过我们也有一些怀疑，因为第二世纪的时候各地的教会都声称他们是使徒建立的，并且说自己是某某已经殉道的使徒来植的堂。我们很难辨别这些宣称的真伪，不过这表明早期的基督徒非常看重和敬重受逼迫和受苦的使徒们。如果你认为耶稣的死和复活只是一个骗局，那么想想那些跟随过他、与祂一同生活过，仍然愿意为他而死的使徒们吧。
【下面的表格也在讲义中，摘自福克斯所著《殉道史》，三联书店2011年出版】
· 保罗在尼禄时期被囚禁在监狱里，最后在罗马被砍头。
· 约翰的兄弟雅各被希律王砍头（使徒行传12:2）
· 多马一直去到了印度，被当地土人用飞镖（标枪）射死。
· 根据耶柔米的记录，西门彼得在罗马被尼禄倒钉十字架而死。
· 奋锐党人西门在非洲传道，最后也被钉十字架而死。
· 马可建立了埃及的教会，被活活地烧死。
· 巴多罗买在亚美尼亚传道，在经历了逼迫之后，遭到了严重的拷打，然后被钉十字架，在奄奄一息时被砍头。
· 安得烈在埃塞俄比亚传道，后被钉十字架而死。
· 马太在埃及和埃塞俄比亚传道，最后被矛刺穿而死。
· 腓力在希腊传道，最后被钉十字架和用石头打死。
· 耶稣的兄弟雅各被法利赛人和撒都该人活活打死。
· 使徒约翰被放逐到拔摩海岛，在那里死去。
【注：对于罗马帝国来说，“平安”是他们的偶像，所以当地方官员认为基督教信仰的传播威胁到当地的稳定和发展时，逼迫就会发生，即便没有得到上头的命令。】
在尼禄统治时期，最早的官方有组织的、自上而下的逼迫发生了【注意：学生讲义上列出了逼迫的批次】。在公元后64年，一场大火吞没了罗马城。罗马的很多市民因此抱怨尼禄，他们的抱怨是有道理的。罗马历史学家塔西陀这样记述了皇帝的反应：
为了消灭针对他自己的谣言，尼禄下令抓捕和拷打了一些因为进行邪恶敬拜而遭人恨恶的人——这些人被称为是“基督徒”。这个教派的创始人名叫“基督”，曾经被提比略担任皇帝时期的犹大巡抚本丢·彼拉多处死。
塔西陀继续写道：
那些承认自己是基督徒的人都被逮捕了，基于他们的见证很多人都被定罪，不是因为他们放了火，而是因为他们的反人类（思想）。在杀害他们之前，尼禄用他们来取悦大众。有一些人被迫穿上动物的皮毛，被狗咬死；有一些人被钉十字架而死；有些人被当作城市照明的火把而被烧死。尼禄也在自己的花园里做这些事，来邀请大家观看。
塔西陀不是基督徒，你注意到他指控基督徒“反人类”。尼禄逼迫基督徒有三个理由：第一，他迫切地要把市民的注意力从罗马大火这件事上转移到基督徒身上；第二，因为基督徒不敬拜罗马诸神，所以遭到社会普遍的恨恶；第三，犹太人也同样仇视基督徒。就第二个原因而言，为什么罗马社会恨恶基督徒呢？因为很多罗马人认为基督徒是无神论者和无政府主义者，因为他们拒绝敬拜皇帝也拒绝敬拜罗马诸神。这种做法激怒了罗马人，因为罗马人认为他们所敬拜的诸神会因为基督徒的拒绝敬拜而给罗马带来自然灾害、干旱和瘟疫作为惩罚。特土良写道，每当自然灾害发生的时候——例如洪水或干旱，群众就会发出“把基督徒丢给狮子”的呼声。人们对基督徒还有其他的一些误解，因为基督徒常常谈论“爱”，甚至夫妻之间也互称“弟兄”和“姊妹”，所以有些人就误解以为基督徒是乱伦的人。还有，基督徒的主餐被一些人误解为吃人肉、喝人血。
【应用：从一开始，基督教的信仰和实践就与周边社会格格不入。思想今天的社会，有什么事情是我们仍然和世界格格不入的呢？一夫一妻？离婚？堕胎？一男一女？】
四年之后，尼禄被反对派废黜，他被元老院称为“暴君”和“人民公敌”，任何人都得以追捕或诛杀。两年之后，在公元70年，罗马军团镇压了另一起犹太人的叛乱，并且毁灭了耶路撒冷和圣殿。虽然这是一起悲剧，但是一位基督徒历史学家指出，这也是基督教历史的一个转折点，因为基督教自此彻底和犹太教分开，与圣殿、犹太教再无关系，成为了一个独特的信仰。
但是迫害很快就回来了。在公元98年，皇帝图拉真发起了另一场大规模的逼迫，这场逼迫持续了将近20年。皇帝在与比提尼亚的总督小普林尼的书信来往中，小普林尼询问皇帝，如果一个人只是自称“基督徒”，他就需要被惩罚吗？还是他必须也要有基督徒的活动才被惩罚。图拉真回复说，如果基督徒拒绝放弃信仰，拒绝敬拜罗马的诸神，他就应该被惩罚。如果他们愿意放弃信仰、敬拜罗马诸神，他就可以获得自由。小普林尼的信中这样写道：
我正是这样做的。我问被捕的人他是不是基督徒，如果他们承认，我还会重复地问第二次和第三次，并且威胁他们他们会面临死刑。如果他们仍然承认，我就会判他们死刑，这么固执的人必须得到惩罚。如果他们是罗马公民，我就把他们送去罗马。如果他们愿意咒诅基督，我就会放了他，因为真基督徒不会咒诅基督。
有一些基督徒的确因此放弃了信仰，在后来的几百年中，教会也一直挣扎于如何对付背道者：如果他们悔改，要重新加入教会，教会是否应当接纳？
从公元后125年直到奥勒留执政（161年）之间的30多年是教会相对比较平稳和增长的时间。奥勒留在位时期，发动了一场新的逼迫。很多基督徒在这场逼迫中受害，包括当时著名的教会领袖坡旅甲。早期历史学家优西比乌记录说，当总督要坡旅甲咒诅基督时，坡旅甲的答复是：
“过去的86年间，我都做主忠心的仆人，他也从未亏待过我。我怎样可以这样亵渎救我的这位君王呢？”
“我有野兽！”总督说，“如果你不改变立场，我可以把你丢给野兽。”
“那你就这样做吧。”老人回答。
“如果你不在乎野兽，”总督说，“你不改变立场的话，我就烧死你。”
坡旅甲回答说，“你要烧死我的火只能烧一会儿就会熄灭。有一种你所不知道的火，是将来审判后在地狱中永远燃烧的火，这火是为不敬虔的人所预备的。你有什么好犹豫的呢？做你想做的吧！”
总督非常惊讶听到这些话，他命令传令兵到大厅的中央并且大声宣告三次：“坡旅甲承认自己是一个基督徒。”……围观的民众都大声喊着说，他应当被活活地烧死！
随后发生了什么？群众都去搜集木材……当柴堆被准备好的时候……坡旅甲就祷告说：“蒙爱和蒙福的圣子耶稣基督之父啊，我称颂你，因为你认为我配得这时候、这方式。与其他殉道者一起，我分享了基督的杯，为着将来永恒中灵魂和身体的复活。”
在用“阿门”结束了祷告之后，负责点火的人点燃了火堆，大火熊熊燃起。
在这次逼迫之后，大规模的逼迫暂停了二十年，教会继续得到增长，传遍了整个帝国。在197-212年间，更多的逼迫发生了。在亚历山太，基督徒被私刑处死；在罗马，基督徒遭到暴徒袭击；在迦太基，基督徒遭到官方逮捕和处死。教会遭到了极大的试炼。
在213年到235年，逼迫逐渐消退，然而到235年，逼迫再度开始，到250年罗马皇帝德西乌斯执政，他想要恢复罗马早期的辉煌。为了使罗马人民更加团结，他要求所有罗马公民都要公开地参与向罗马诸神的献祭。那些顺服的、参与献祭的，可以得到证书证明他们是罗马忠诚的公民，参与了皇帝要求的献祭。而那些拒绝的，则被看作是叛国者，遭到严厉的惩罚。有一些基督徒没有参加献祭，但是花钱从一些腐败的官员手里购买了那张证书。也有很多人背道，放弃了信仰。有一些人逃离繁荣的罗马，选择流亡。也有很多基督徒拒绝献祭并且遭到处决。但是，教会因为自满和对这样的逼迫没有准备好，导致基督徒开始互相指责，一些人认为另一些人的信心不是真实的，或者说是向世界妥协的。到251年，一位历史学家写到说“整个地中海地区的基督教都遭受了毁灭性的打击。”这一点应当让我们警醒，我们总是对逼迫“罗曼蒂克化”，认为逼迫总是能够使教会增长或者变刚强。在德西乌斯统治期间，逼迫几乎要摧毁了教会。
然而，在德西乌斯的计划进一步地得到执行之前，他本人死在了战役中，逼迫也因此逐渐褪去。然而到257年，皇帝瓦勒良又发起了一个新的大规模逼迫。他下达了非常详细的命令，要求所有的主教、长老和执事都要立即被处死，罗马元老和军官如果信仰基督教的话需要剥夺权位和财产。基督徒的市政官员成为奴隶，去给皇帝的地产做苦力。很多人相信，瓦勒良的这次逼迫比以前的都更大、更长，也导致了最多的基督徒殉道。
瓦勒良在战争中被波斯俘虏，260年他的儿子加里恩努斯继任。加里恩努斯给予国家相对的信仰自由，所以教会在四十年间得到了相对的平安，也获得了较大的增长。罗马各个阶层的人中都有信仰基督教的，教会在北非、埃及、叙利亚和亚美尼亚得到了建立。基督教的影响力是如此之大，以至历史学家范尔（W. H. C. Frend）认为在公元300年的时候“问题变成了教会和帝国该如何合作，教会和帝国该如何达成一个和平协议，还是要继续血腥地碰撞？”对于这个问题，主后303年2月23日，皇帝戴克里先给出了他的答案。他的目的是为了在风俗文化、军事、货币和宗教上完全地统一罗马的秩序，在那一天他发布了一个法令，试图结束基督徒给帝国一统带来的威胁。刚开始的时候，基督徒并不会遭到处决，而只是坐牢和被卖为奴隶，教会会遭到摧毁，圣经被焚烧。但是第二年的时候，戴克里先生病，伽列里乌斯继任。伽列里乌斯比戴克里先更加严厉，要求不顺服的基督徒都遭到处决。这一次逼迫被称为“大逼迫”（Great Persecution）。戴克里先因为严酷迫害基督徒而得到一个称号“黑色的十字”。
主保守了他的教会。在311年，伽列里乌斯撤回了他的命令。他承认在逼迫基督教这件事上失败了，因为太多的基督徒拒绝服从他的命令，仍然保持自己的信仰。他发布了一个新的命令，说“让基督徒们继续存在吧，让他们建立教会吧”，并且“让他们为我们的繁荣而祷告，为我们的国家和他们自己而祷告。”不仅如此，因为基督徒的坚持、他们的良善和爱心，他们的人数，他们逐渐地得到了罗马帝国各地群众的接受和喜爱。
在接下去的两年中，时有偶发的逼迫，直到君士坦丁在313年执政，并且发布了全国性的宗教宽容赦令。所以，头三百年，教会经历了无法想象的残酷迫害。今天的教会可以承受这样的挑战吗？
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