Liberalism, German 德國自由主義 十九世紀德國自由主義的根，乃出於十八世紀的啟蒙運動（Enlightenment{\LinkToBook:TopicID=404,Name=Enlightenment, the}）*、法國革命及十九世紀初的浪漫主義（Romanticism{\LinkToBook:TopicID=1029,Name=Romanticism}）*和惟心論（Idealism{\LinkToBook:TopicID=599,Name=Idealism}）*。這期間的哲學和政治思想，深深影響著教會內外，引發起一股反對傳統建制和信念的浪潮。
在自由神學的圈子內，我們要分辨教義的自由主義，與聖經研究的自由主義。前者是否認或削弱傳統的基督教信仰，後者則是質疑聖經的真實、歷史性和權威。這兩種思想在某個程度上是有關係的，但人也有可能只持一種態度，而不必然是二者兼持。
在教義的範疇內，德國的自由主義可以上溯到康德（Kant{\LinkToBook:TopicID=676,Name=Kant, Immanuel 康德}）*和勒新（Lessing{\LinkToBook:TopicID=718,Name=Lessing, Gotthold Ephraim}）*，但更重要的是士來馬赫（Schleiermacher{\LinkToBook:TopicID=1053,Name=Schleiermacher, Friedrich Daniel Ernst}）*，他完全本於以人為中心的思想，來重新解釋整個基督教的信仰。對士來馬赫來說，一個超越及自我啟示的神是不存在的；人的感情就是他的存在基礎，耶穌則是人類當中最具備神意識的人。
第一個對聖經真實性提出質疑的，是史特勞斯（Strauss{\LinkToBook:TopicID=1116,Name=Strauss, David Friedrich 史特勞斯}）*的《耶穌生平》（Life of Jesus, 1835）。史特勞斯在此書宣告，福音的超自然（Supernatural{\LinkToBook:TopicID=1126,Name=Supernatural}）*因素全是「神話」（Myth{\LinkToBook:TopicID=824,Name=Myth}）*。同年間，博倫（Peter von Bohlen, 1796～1840）寫了創世記註釋；發特開（Wilhelm Vatke, 1806～82）則出版《聖經神學》（Biblischen Theologie），二者均認為史特勞斯的研經方法，同樣可以運用到舊約。這些作品引發一連串的專書，討論聖經是否可靠的問題。其中最值得注意的是杜平根學派（Tu/bingen School{\LinkToBook:TopicID=1184,Name=Tubingen School}）*。他們自成一個反超自然的神學及歷史陣營，重新各按自己的重點，來研究聖經每卷的寫作時間和作者的問題。他們認為所有福音書都是二世紀後的作品，而除了羅馬書、哥林多前後書、加拉太書和啟示錄之外，所有其他書卷都是偽託的，不是如書中所稱的那個作者寫的。
在舊約研究中，一種來源論或底本說，成了五經研究的主流。他們把五經分成起碼四種來源或底本（簡稱為J. E. P. D.），它們雖然各有不同的來源和成為底本的時間，但這些成文的時間，全是在摩西離世幾個世紀以後。這個假設為革拉弗（Karl Heinrich Graf, 1815～69）、顧能（Abraham Kuenen, 1828～91），和威爾浩生（Julius Wellhausen, 1844～1918）帶上高，成為十九世紀末最主要的研經立場。
在整個聖經批判學的背後原理，是惟心哲學，這種哲學是從十八世紀下半葉的啟蒙運動發展出來的，並由赫爾得（J. G. Herder, 1744～1803）、黑格爾（Hegel{\LinkToBook:TopicID=543,Name=Hegel, Georg Wilhelm Friedrich 黑格爾}）*、斐希特（J. G. Fichte, 1762～1814）、謝林（F. W. J. von Schelling, 1775～1854），和歌德（J. W. von Goethe, 1749～1832）帶到高潮。他們看神為絕對的靈（Absolute Spirit），有許多種形式和途徑來表現，但最主要的是內蘊在自然界，並彰顯在歷史與人性中。啟示（Revelation{\LinkToBook:TopicID=1018,Name=Revelation}）*只有普通啟示，是透過歷史，亦是對所有的人和文化，而不是只向一個特殊民族，即以色列，作出神蹟式與特別的啟示。因此他們認為猶太教只是一個自然宗教，像其他宗教一樣；它的神話與民間故事，與其他古代文化的沒有分別，也是由簡單的形式發展到後來複雜的祭司制度，這個演化過程也可在每一國家的文化發展史中看到。杜平根學派怎樣把新約放進包珥（Baur）的歷史框框，舊約學者發現他們也可以把以色列的宗教典籍，放入宗教演化史的框框，且按他們的意見，為這些典籍定出寫作日期和核心所在。
史特勞斯的《耶穌生平》引發出很多同類的作品，他們各按自己的解釋來寫耶穌傳︰依瓦德（G. H. A. von Ewald, 1803～75）是從理性的角度寫（1855）；凱謨（K. T. Keim, 1825～78）則寫了冗長乏味的三巨冊（1867～\cs672）；史特勞斯另寫了一本《耶穌新傳》（New Life of Jesus, 1864）；而勒南（J. E. Renan, 1823～92）的《耶穌傳》（雷崧生譯，台灣商務，1969）則是很情緒化的（1863）──我們只舉了最多人閱讀的幾個例子而已。
在1880年代，此等作品和很多其他的，都深受英語世界歡迎，他們迫不及待地把它們翻譯為英文。在英國，被稱為自由主義者基本上就是指這個圈子而言。由1880～\cs690年代，自由主義一詞才有較專門的意指，那是指立敕爾（Ritschl{\LinkToBook:TopicID=1026,Name=Ritschl, Albrecht}）*的神學而言。
1880年代，立敕爾學派成了教義學的主流；這學派手持了非正統主義的大旗，直到第一次世界大戰結束。對立敕爾來說，上帝國（Kingdom of God{\LinkToBook:TopicID=685,Name=Kingdom of God}）*是一個倫理及道德的國度，是人類慢慢發展和成長的結果；而耶穌只是一個偉大的榜樣，是所有人都必須跟隨的。罪惡不是意志的敗壞，而是源自某種無知，卻可以透過道德訓誨和教育改善過來。對立敕爾的學生赫爾曼（Herrmann{\LinkToBook:TopicID=558,Name=Herrmann, Johann Wilhelm}）*來說，福音書記載的耶穌生平，只為人提供一個道德典範，是人當羡慕和跟隨的。對哈納克（Harnack{\LinkToBook:TopicID=537,Name=Harnack, Adolf}）*來說，連耶穌本人也不屬福音的一部分；「不是聖子，只有聖父，才屬於福音，這就是耶穌宣講的福音」。對其他人來說，耶穌只是個偉大的道德教師，祂帶來的是一個純倫理的國度，裡面充滿了良善、仁愛、包容，和對鄰舍的愛。祂的死沒有贖罪的意義──那是猶太教古老的遺傳──只是一個滿具道德勇氣和決心的榜樣。但更重要的是，自由主義要求的，是一個非教條式的基督教，完全擺脫傳統教義與信經的桎梏，只保留外在的形式，好讓教會的傳統能傳遞下去。
這就是德國自由神學在十九世紀的精粹。他們亦有其他否認聖經真實性的運動，像宗教歷史學派（History-of-Religions School{\LinkToBook:TopicID=571,Name=History-of-Religions School}）*，但它們與立敕爾學派教義上的自由主義沒有必要的關係。對正統主義者來說，他們認為自由派的作品全是不信的，甚至是無神的，要不要分清楚不同的思想體系和他們的內容，都無關宏旨。
德國的自由主義終於沒落了，成因有二︰第一是第一次世界大戰爆發前夕，由加爾多夫（Albert Kalthoff, 1850～1906）和德流斯（Arthur Drews, 1865～1935）領導的惟理主義者展開攻擊，他們認為耶穌根本從來沒存在過。惟理派認為自由派所講的耶穌，只是一種妥協，是在正統主義所說的超自然的耶穌，與他們自己惟理的耶穌之間找一出路；他們說，要就二者選其一，卻不能各取一半！於是引發一場激烈的爭辯，在過程中亦暴露了自由派許多的內在弱點。
第二原因就是第一次世界大戰本身，戳破了人類與文化是不斷向上的神話。明顯地，世界不是變得愈來愈美好，戰爭的邪惡顯出罪不是一種無知，也不能藉教育來改善。大戰後的神學天下是屬巴特（Barth{\LinkToBook:TopicID=189,Name=Barth, Karl 卡爾．巴特}）*的，他全力反對戰前的自由神學，並且宣告聖經的神不能與人投射出來的神混淆（巴特是赫爾曼的學生）。人必須無條件地接受聖經宣講的神和耶穌的救法，到一地步巴特還否認文化對神學有什麼左右的力量。
無可置疑的是，自由神學在大戰後受到致命的一擊，但自由主義在聖經研究上仍然極有勢力，特別在布特曼（Bultmann{\LinkToBook:TopicID=241,Name=Bultmann, Rudolf}）*學派的化除神話運動（Demythologization{\LinkToBook:TopicID=349,Name=Demythologization}）*；因此真正受到打擊而萎縮的，只是立敕爾學派的自由主義。聖經研究的自由主義，每一代都以不同的形式登場，繼續發表他們不信這個、不信那個的學說。
另參︰釋經學（Hermeneutics{\LinkToBook:TopicID=556,Name=Hermeneutics}）；

神學的自由主義與保守主義（Liberalism and Conservatism in Theology{\LinkToBook:TopicID=723,Name=Liberalism and Conservatism in Theology}）。
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