Secularization 凡俗化運動 這個名詞的起源，可上溯到韋斯發里亞和約（Peace of Westphalia, 1648，此為結束德國韋斯發里亞境內三十年戰爭的和約），它規定教會要把土地轉給公侯。此背景對了解整個凡俗化運動頗有幫助，因為它提醒我們，教會失去現世權柄，是「凡俗化」最重要的特性。但此概念因著後來種種的爭辯，而弄得混淆不清，然而有些地方可以透過重新解釋不同的主要概念來澄清。
第一，凡俗化是指要把自中世紀以來就混在一起的教會與國家（參政教關係，Church and State{\LinkToBook:TopicID=285,Name=Church and State}*）分開。雖然二者的關係各有不同──美國之教會與國家很少串通，法國以一個革命來廢除串通的可能，英國仍有國教，但不屬國家的教會相當強大──結果倒是相近的。其他聲音則在意識形態的巿場內，各展其能來吸引人注意。今天，有組織的教會在國家事務，甚至是一般的公共事務上，都鮮有發言的機會【編按︰這在中國大陸是如此，在台灣及星加坡亦然，惟一例外者可能是香港，這是殖民政府的作風，九七後可能也會改變】。不管昔日曾有怎樣正面的刺激與支持，今天的科學、工商、教育、工業和藝術，均是自由發展，無須參考基督教的價值觀與原則。
第二，凡俗化常是指現代的社會與以前那種以屬靈為標準的社會不一樣，它只關心眼前的事。韋伯（Weber{\LinkToBook:TopicID=1227,Name=Weber, Max 韋伯}）*特別提到現代資本主義及官僚架構的特點，就是講究理性及策略的心態，而其結果則是世界變得「沒有魔力」了；人已經失去那種敬畏與崇拜的意識；取代禱告及神的照管者，就是人的預測與計畫。
這個層次的凡俗化，很可能就是現代社會組織的原則（當你可以買到受孕藥品，誰還要哈拿的禱告呢？）。但我們也可以從另一角度來看︰凡俗化是一個刻意的政策。自歐洲的啟蒙運動（Enlightenment{\LinkToBook:TopicID=404,Name=Enlightenment, the}）*以降，不少「理性」概念高置於「宗教」之上，產生了類似「科學對抗宗教」一類的敵對關係；這種關係可以稱之為「世俗主義」（secularism），它對凡俗化的步伐及形式頗有影響。基督徒也許要看「世俗化」為敵人，「凡俗化」卻不是。
凡俗化思想還有進一步需要澄清的，就是人容易把它與教會內的「屬世」或世俗行為混為一談。基督徒常因教會與國家分立的原則，而自絕於文化之外；但事實上他活著的時候，又大部分時間受世俗思維左右（如成本與效益分析之類），他的生活其實與「世俗」社會沒有太大分別。地上的鹽變得沒有味道，與環境合而為一了。倘若宗教與社會的分離，慢慢使基督教除了對個人救恩之外，就沒有其他信息，又或者基督徒獨特的世界觀，已不足以影響現今之教育、政治與工商，那麼凡俗化運動就真可以說是在侵蝕基督教了。在60年代好些神學家，像羅賓遜（J. A. T. Robinson{\LinkToBook:TopicID=1027,Name=Robinson, John Arthur Thomas}）*、郭士（Harvey Cox，1929年生）和史密夫（R. Gregor Smith, 1913～68）均以為，凡俗化運動才能真正表達基督教的思想；因而把問題弄得更混濁不清。他們還引用潘霍華（Bonhoeffer{\LinkToBook:TopicID=229,Name=Bonhoeffer, Dietrich}）*某些言論，來支持自己的看法；倘若說這是凸顯出人在神之下，負責任地開發受造界，正如早期科學家在清教徒鼓勵之下，把自然界的神祕色彩除掉，這個洞見還是有價值的。但某些口號像「人已成長」〔'man（sic）come of age'〕或社會已失去魔力，人只會掛心短暫的事之類，若被接納，它們就像神學上另一場的木馬屠城記，要暗中推翻神學了。
在二十世紀中葉，社會科學家大膽地預言了宗教沒落，並且引用日漸下降的聚會人數，說明「凡俗化」的影響力；今天他們可不能說得那樣有把握了。今日西方傳統大宗派雖在沒落中，「保守派」教會卻顯得朝氣勃勃。此外，「太平洋沿岸地區」異乎尋常的增長，「鐵幕國家」所謂「家庭教會」的發達，所有這一切均顯示，教會的前景絕非暗淡。
就算教會看來明顯是走下坡，凡俗化運動卻不是教會及神聖關懷的喪鐘；今天東、西方的新宗教運動非常興旺，許多人均以宗教價值來安排生活；就如不少熱愛聖經的人所期待的，現在許多今世的生活，都被賦予神聖的意義，成為能使生命有意義的文化符號。
凡俗化運動本身什麼都不能解釋；這名詞只是令我們意識到一組聯結宗教與社會的題目︰多元化、「宗教」退縮到個人的層面、教會處於社會的邊緣，甚至是新偶像的創立，均與凡俗化運動有關係。
另參︰啟蒙運動（Enlightenment{\LinkToBook:TopicID=404,Name=Enlightenment, the}）；

神死神學（God-is-Dead Theology{\LinkToBook:TopicID=511,Name=God-is-Dead Theology}）；

人文主義與基督教（Humanism and Christianity{\LinkToBook:TopicID=592,Name=Humanism and Christianity}）。
參考書目
O. Chadwick, The Secularization of the European Mind in the Nineteenth Century(Cambridge, 1975); O. Guinness, The Grave-digger File(London, 1984); P. Hammond(ed.), The Sacred in a Secular Age(Berkeley, CA, 1985); D. Lyon, 'Secularization: The Fate of Faith in Modern Society?' Them 10:1(1984), pp. 14～22; idem, 'Rethinking Secularization: Retrospect and Prospect', Review of Religious Research 26:3(1985), pp. 228～43; idem, The Steeple's Shadow: the Myths and Realities of Secularization(London, 1985); D. Martin, A General Theory of Secularization(Oxford, 1978); B. Wilson, Religion in Sociological Perspective(Oxford, 1982).

D.L.

