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摘   要：闽台宫庙壁画是民间信仰流传的视觉载体，也是闽台同源文化的物质符号。本文以闽台宫庙壁

画为研究对象，从数字化保护和传播实践出发，立足媒介转型视度，探究数字技术介入后壁画传播机制

的变化以及文化认同效果。研究表明，数字媒介将宫庙壁画由信仰图像变成可共享、可传播的数字资源，

冲破了地域和空间的束缚，扩大了传统信俗文化流传的范围，用数字展示、互动传播等手段加强了两岸

民众对于共同文化传统的认识和感情联系。研究认为，闽台宫庙壁画的数字化传播既是一种文化遗产保

护和利用的新方式，又是闽台文化交流、文化认同的新途径。
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一、引言
自明清以来，大量的福建移民渡海到台湾。

在台湾的发展历程中，移民将妈祖、保生大帝、

关帝等民间信仰一并带入。随着移民社会的逐步

发展，这些信仰也渐渐地在台湾扎根，形成了共

同的文化基础，并产生了具有共同性的信俗传统。

壁画是宫庙建筑的有机组成部分，其主要表现形

式涵盖神祇传说、历史故事、民俗活动等，兼具

传布信仰、教化社会以及保存地方社会长久以来

累积的民间记忆的功能。因此，宫庙壁画成为考

察闽台文化交流和传承的重要资料。

近年来，数字技术不断更新，数字采集，人

工智能修复以及虚拟展示等技术也被逐渐应用到

文化遗产保护中。因此，宫庙壁画由原来依附于

庙宇空间的实体图像变成了可以被记录、保存、

共享的数字资源。与此同时，壁画展出方式、流

传途径等也都随之发生变化。过去主要依靠现场

观看的传播方式正在向线上展示、多平台传播、

公众互动参与等方式发展。数字媒介发展给宫庙

壁画保护和利用赋予了新途径，也给闽台文化交

流开拓了新天地。

目前，学界对闽台宫庙壁画的研究主要从艺

术特征、图像内容、民间信仰、文化遗产保护等

方面展开，并且已经取得了一定的成果。数字媒

介介入后，壁画的传播方式发生改变，并且这种

改变给两岸文化交流带来的影响还有待进一步研

究。因此，本文以闽台宫庙壁画为研究对象，从

媒介转型的角度出发，探究其在数字化背景下的

发展变化，分析数字媒介如何借助传播范围扩大、

展示方式改变、资源共享等方式推动两岸文化交

流，并考察数字传播环境下宫庙壁画所起到的文

化联系作用。

二、信仰图像：闽台宫庙壁画的传统媒介属性
在传统社会中，闽台宫庙壁画依靠庙宇空间

传递信仰与传承文化。壁画主要以神祇传说、历

史故事、民俗活动为内容，用直观的图像传达文

从信仰图像到数字记忆：

闽台宫庙壁画的媒介转型与文化认同



39

艺术发展研究 | Advances in Art Development

Traditional Culture | 传统文化 

化意义。壁画中所包含的图像既是文化的传播者，

又是伦理规范和地方文化价值的传递者。此外，

宫庙壁画是闽台共同信俗文化的主要承载物，起

到了凝聚文化认同、维系情感联系的作用。因此，

深入研究宫庙壁画的传统媒介属性，有利于认识

其 在 数 字 化 背 景 下 转 型 的 过 程 以 及 传 播 机 制 的

变化。

（一）神祇叙事的视觉表达
神祇故事是闽台宫庙壁画中出现较多的题材。

画师常用神明诞生、显灵护民、降妖伏魔、忠义

事迹等题材入画，将流传在民间的传说故事表现

到宫庙空间中。对普通信徒来说，壁画既能使其

了解神祇的来历和事迹，也能将抽象的信仰内容

以更加直观的方式呈现出来。图像比文字记载更

容易被不同文化程度的民众所接受，因此在民间

信仰的流传中起着重要作用。长久以来，这些反

复出现的神明故事，既延续了地方信仰的传统，

也将忠孝、仁义、济世等社会普遍认同的价值观

传递给广大民众。

以泉州鲤城圣公宫现存的四幅清光绪十一年

（1885 年）水墨壁画为例，这组作品较为完整地

保存了晚清闽南宫庙壁画的艺术特征，也反映了

当地民间信仰的发展情况。圣公宫主祀昭福侯倪

国忠，地方文献和民间传说均记载，倪国忠是南

宋末年的抗元将领，因忠勇殉国受后人敬仰。宫

内壁画以昭福侯生平事迹为线索，通过多个连续

的场景表现其事迹。画面内容既有人物活动又有

相关的历史情节，使观众可以较为完整地了解昭

福侯的故事。正是在不断观看与讲述中，有关忠

义的传说才得以长久流传，也成了地方社会共同

认知的文化内容。

从艺术表现来看，圣公宫壁画采用传统水墨

技法完成。画师用简练流畅的线条塑造人物形象，

通过不同场景之间的联系组织故事的发展。整组

壁画连贯性较强，各个画面之间前后呼应，共同

构成完整的故事内容。与一些突出神明神圣性、

威严感的宫庙图像相比，圣公宫壁画更注重对昭

福侯生平事迹的描绘，主要表现的是他忠义护民

的行为。因此，昭福侯在画面上既是接受祭祀的

神祇又是地方社会流传已久的英雄人物。壁画用

具体的故事情节将民间信仰和社会伦理相联系，

在宫庙空间里延续并流传下去。

圣公宫除了供奉昭福侯，还供奉着闽南地区

常见的地方神灵狗舍爷等。由此可以看出，闽南

民间信仰不是围绕一个神明来开展的，而是在长

期的发展过程中，它吸纳了不同的信仰内容。历

史人物神格化之后的崇拜和地方神明信仰并存于

闽南地区宫庙信仰之中。陈在正指出，闽台宫庙

壁画是移民社会发展的见证 [1]。从现存壁画的内

容可以看出，画师通常借助人物事迹、神明传说、

历史故事表现忠义护民的思想，并将忠义护民的

思想融入具体的故事情节中。此外，由于宫庙祭

祀、民间信仰活动延续至今，这些故事始终活跃

于 地 方 社 会 的 生 活 中， 并 且 一 代 又 一 代 地 流 传

下来。

随着闽南移民渡海到台湾，福建地区的神明

故事、祭祀传统也被带到台湾。很多来自闽南的

神祇信仰在台湾得以保存，而且逐渐融入到当地

的社会生活中。与之相关联的壁画题材也出现在

台湾宫庙中。壁画中的人物故事、神明传说、历

史事件一直存在于两岸宫庙空间，让两岸民众可

以不断接触到相近的信仰内容与文化传统。因此，

这些神祇的故事不但起着传播信仰的作用，而且

成了联系闽台文化传统的纽带。

（二）历史记忆的图像传承
宫庙壁画不但是信仰的传播者，而且是保存

地方历史、民间传统的重要载体。壁画比文字文

献更能直接地表现出人物事迹、历史故事和民间

传说。法国社会学家哈布瓦赫认为，集体记忆不

是孤立存在的，它是在群体生活中不断形成的，

依靠一定的载体来保存和延续 [2]。闽台地区宫庙

壁画所记载的内容除神明传说外，还包含移民开
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垦、宗族发展、地方社会变迁等历史内容。长久

以来，这些画面伴随着祭祀活动、民间信仰而保

存下来，是人们了解过去的一种方式。

壁画所表现的人物形象大多来自于当地群众

流传的历史传说、民间故事等，并不是对历史事

件的简单复刻。宫庙长期展示有关画面，使很多

人物事迹、地方故事得以不断讲述与传播。信众

在参拜、祭祀时接触这些内容，也就慢慢了解了

其中蕴含的历史背景。

以开漳圣王题材为例，陈元光因为开发漳州、

治理地方而受到后世的敬奉，被尊称为开漳圣王。

该题材在闽台宫庙壁画中非常普遍。壁画大多用

屯田垦殖、安民治事、兴学教化等场景，呈现漳

州早期的发展历程。画中人物为史书记载的陈元

光，也是民间信仰中的重要神明。随着漳州移民

迁居台湾，相关的信仰、壁画题材也随之传入当

地，长期保存在台湾的宫庙中，使陈元光的事迹

以及有关漳州开发的故事得以延续。

对闽台移民社会来说，宫庙不但是祭祀神明

的地方，也是维系乡里关系、保存原乡传统的空

间。壁画中的神明传说、历史人物、民间故事等

大多和移民原乡文化传统有联系。移民将它们带

到台湾，依靠宫庙长期保存下来。到今天为止，

台湾很多宫庙壁画还保留着明显的闽南特色，无

论是题材内容还是表现形式，都和福建地区有着

密切的关系。陈在正认为闽台宫庙壁画是民间信

仰发展史的反映，也是移民社会发展的见证 [1]。

长期以来，两岸宫庙壁画一直重复着相同的人物

故事、地方传说，这些内容成了观察闽台历史联

系、文化传统的材料。

从传播过程来说，壁画中所承载的历史内容

不是静止的。宫庙依靠祭祀活动、岁时节庆以及

日常展示，使得有关故事不断被讲述与传承。信

众在长期接触这些内容后，会对其中的人物事迹、

地方传说有所了解。因此，宫庙壁画保存了地方

社会的发展历史和民间传统，在闽台文化交流与

延续中起着重要的作用。

（三）闽台同源文化的视觉认同
闽台宫庙壁画一直存在着两岸共同流传的信

仰传统与民俗习惯。壁画中所表现的神明传说、

历史人物、节庆活动、吉祥图案等，无一不在两

岸宫庙里流传着，并且成为民众日常参拜时经常

接触的内容。随着祭祀活动以及岁时节庆的延续，

很多故事、习俗、观念也被传了下来。妈祖信仰

所倡导的济世精神、保生大帝信仰所表达的救民

思想、关帝信仰所推崇的忠义品格，都被宫庙壁

画所传播。因此，宫庙壁画不但可以反映民间信

仰的发展状况，也可以保存闽台地区长期形成的

文化传统。

除神明故事外，壁画中的建筑景观、人物服

饰、民俗活动、祭祀场面等也都包含着许多地域

文化的内容。由于台湾很多宫庙是由闽南移民所

建，因此其壁画的题材以及表现手法一直保持着

福建原乡的传统。因此，在妈祖庙、保生大帝庙

和开漳圣王庙中，可以发现很多相似的图像内容

和艺术表现。两岸宫庙壁画在题材选取、构图形

式、人物塑造等各方面所表现出的相似之处，体

现出闽台地区长久以来的文化交流。

有学者认为，共同文化传统得以延续的主要

原因不只是历史积累，还与长久以来的社会交往

以及文化活动有着密切联系。宫庙壁画持续存放

在祭祀空间中，使神明传说、历史故事以及民间

习俗可以被不断地观看、讲述和传承。对于台湾

民众来说，壁画一方面表现出了当地民间信仰的

内容，另一方面也保存着移民原乡文化遗存 ；对

于福建民众来说，壁画则是长期延续下来的当地

地方传统和信仰习俗的见证。因此，两岸宫庙壁

画始终保持相近的文化面貌，并在持续的交流、

延续中不断发展。

壁画中的神明传说、历史故事、民俗内容一

直流传到两岸社会，在不断的祭祀活动、宫庙实

践中得以保存。通过这些共同流传的题材内容可
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以看出闽台地区长期形成的文化传统与两岸之间

不断的历史联系。

三、数字记忆：闽台宫庙壁画的媒介转型
传统宫庙壁画依靠庙宇空间完成信仰传播和

文化传承，数字技术的加入使其冲破了实体载体

和地域空间的束缚。随着数字采集、三维建模、

人工智能修复、虚拟展示等技术的不断发展，宫

庙壁画也由原来固定在建筑空间中的视觉图像变

成可以储存、分享和传播的数字资源。在此过程

中，壁画的存在形式、传播途径以及受众的参与

方式都发生了很大的改变。

它不单是技术上的更新，也是文化记忆保存

方式的转变。数字媒介依靠高精度采集、数字建

档以及网络传播等途径，使原本被固定在实体空

间中的文化信息可以长久保存并大量传播出去。

数字平台开放性、互动性、跨地域传播等特点，

给闽台共同文化资源的共享、交流赋予了新的媒

介空间。因此，宫庙壁画从地方性信仰图像变成

跨越时空的“数字记忆”，在新的传播环境中继续

起到文化传承和认同建构的作用。

基于此，本章将从数字资源建构、文化记忆

保存、跨域传播这三个方面探究数字技术如何促

使闽台宫庙壁画达成媒介转型，分析其给文化传

播方式和文化认同生成机制带来的变化。

（一）数字采集与资源重构
数字技术发展使得宫庙壁画的保存方式、存

在形态逐渐发生改变，渐渐摆脱了依附于建筑载

体的图像资源身份，从而成为可以长久保存并共

享利用的数字资源。通过采用高精度数字采集的

方式，可以系统记录壁画的图像信息、材质特征、

历史信息，给后续的研究、修复和传播提供数据

支持。

2024 年，漳州市测绘设计研究院同厦门理工

学院针对传统古建筑保护时存在的人工操作多、

数 据 零 散、 监 测 迟 缓 等 状 况， 创 建 起“ 数 据 治

理 + 技术应用”的双闭环工作体系。该体系将无

人机遥感、三维激光扫描、人工智能以及数字孪

生等技术融合，从而实现对古建筑及其文化要素

进行毫米级精确采集，并且完成其整个生命周期

数字监测的目的。近景摄影测量、高光谱成像、

人工智能病害识别等技术已经形成了比较完整的

壁画数字化保护技术体系。研究显示，单幅壁画

可以采集到大约 190 张高精度图像，通过 70% 左

右的图像重合率就可以得到毫米级精度的数字影

像 ；三维激光扫描可以建立壁画本体和空间环境

模型，高光谱成像可以识别肉眼无法分辨的色彩

和线条信息 ；AI 算法可以实现病害自动识别和统

计分析 [3]。这些技术共同使宫庙壁画由实体文物

变成了数字资源，为文化记忆的长久保存打下了

坚实基础。

（二）数字档案与记忆延续
数字化转型不仅改变壁画保存的方式，而且

重塑了文化记忆的存留方式。传统壁画由于受到

自然老化、环境侵蚀、人为损毁等影响，文化信

息存在着不断流失的风险。数字档案产生之后，

壁 画 的 图 像 内 容、 历 史 信 息、 艺 术 特 征 等 都 能

被长久保存下来，并形成可持续利用的数字记忆

资源。

2025 年启动的“李耕壁画数字化保护项目”

对 78 幅壁画进行高精度数字建档，按照《古代壁

画病害及图示》标准绘制出病害图谱，为后续的

修复、研究、展示和传播提供科学依据。数字档

案不但是壁画的影像记载，也是壁画背后的文化

历史资料的存储载体，将壁画从脆弱的实物形式

变成可以长久保存的数字资产。

由实体保存到数据保存，本质上是文化记忆

载体的更新。数字档案打破了时间、空间的限制，

让宫庙壁画的历史记忆在数字世界被保存、流传

下去，从而达到文化遗产长久传承的目的。

（三）云端传播与共享认同
数字技术不仅改变了宫庙壁画的保存方式，

而且重塑了其传播途径。依靠网络平台、数字资
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源库、虚拟展示技术，本来只属于某一地域或庙

宇空间的壁画资源可以冲破地域界限，实现跨区

域共享和流传。

莆田学院妈祖文化数智实验室创建的数字资

源总库包含大约 330 万条文献和影像资料，已经

完 成 了 对 全 球 10832 座 主 要 妈 祖 宫 庙 的 GIS 空

间定位工作，为全球范围内的妈祖文化资源数字

共享打下了基础 [4]。借助数字平台，台湾民众能

够克服空间限制，凭借网络在线浏览的方式共享

宫庙壁画资源，“隔海不隔缘”地开展文化交流。

数字技术也使得文化传播由静态展示变成互动体

验。南洋华裔族群寻根谒祖综合服务平台用元宇

宙技术复原家乡村落和宗祠景观，为海外华人提

供沉浸式的寻根体验。

文化资源活化利用上，集美大学“海峡同心，

赓续文脉”实践队将闽台非遗元素融入到文化 IP

和文创产品的设计中，为传统文化资源的创新传

播开辟了新的途径。对于宫庙壁画来说，其神祇

形象、装饰纹样、历史故事等都具有可以转化成

数字文创、文化 IP 的潜力。借助数字传播、互动

体验以及文创开发，宫庙壁画由原来的本地信仰

图像变成了可以被广泛使用的数字文化资源，在

新的媒介环境下也加强了闽台共同的文化记忆和

文化认同。

四、媒介互动与两岸文化认同建构
（一）数字共享推动共同文化记忆再生产

数字媒介的出现，打破了传统宫庙信俗流传

的空间束缚，让闽台宫庙壁画所承载的历史记忆

和文化资源，得以被不同地域的人们共同分享。

相比传统以进香、谒祖、分灵为主的交流方式而

言，数字平台使得两岸民众可以在同一个信息空

间中接触、观看和解读文化资源，进而促使共同

的文化记忆不断被生产、传播。

近年来，两岸信俗文化保护由原来的“单向

传播”变为“协同参与”。2024 年，古田临水宫

同台湾顺天圣母协会、台湾临水宫联谊会等机构

共同创建了“两岸陈靖姑信俗文化保护联盟”，共

同推进文化资源共享、保护经验交流和数字化合

作 [5]。此外，郑容坤认为闽台祖庙文化正从传统

的分灵模式向多层次、常态化的合作交流发展 [6]。

在数字时代下，宫庙壁画及其相关的文化资源可

以借助网络平台达成同步共享的目的，进而持续

加 强 两 岸 民 众 对 于 共 同 历 史 和 文 化 传 统 认 识 的

进程。

（二）虚拟参与重塑两岸信仰共同体
数字技术不仅是文化传播方式的改变者，也

是传统信仰活动参与方式的重构者。借助数字平

台、虚拟展示以及在线互动等手段，原本依靠实体

空间举行祭祀活动的方式开始渗透到网络空间中，

从而创建起一种不受地域制约的文化参与方式。

以南洋华裔族群寻根谒祖综合服务平台为例，

“云端祭祖”功能可以实现海外华侨通过数字平台

完成祭祀、献花、追思等祭祀活动 [7]。同时，东

山关帝文化产业园利用数字孪生技术、无人机监

测系统创建出高精度的数字空间，给关帝文化数

字展示、传播赋予技术支撑 [8]。从以上实践可以

看出，数字媒介正在促使传统的信仰活动由实体

参与向虚实结合的方式转变，两岸民众在共享的

数字空间里不断维持着文化联系，并逐渐形成起

新的信仰共同体。

（三）青年互动激活文化认同传承
青年群体是文化传承与认同建构的重要主体。

数 字 技 术 发 展 既 减 小 了 传 统 文 化 流 传 难 度， 又

给两岸青年参与文化遗存守护、革新流传赋予新

机会。

2023 年， 福 建 理 工 大 学 设 立 全 省 第 一 个

“ 非 遗 数 字 化 保 护 微 专 业 ”， 用 跨 学 科 培 养 的 方

式引导青年学生参与到文化遗产的数字化保护工

作 [9]。2025 年相关团队对闽台信俗文化进行实地

考察和数字化研究，取得全国性学术竞赛奖。一

方面，将传统文化资源数字化流传出去，另一方

面，也加深了两岸青年对共同文化遗存的认同感
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和认识。

数字文创、文化 IP 开发也成为青年参与文化

传承的方式。两岸青年在相关的文创设计实践中，

依托共同的信仰文化、民俗传统和视觉符号展开

合作，利用数字设计以及新媒体的传播完成文化

资源的创造性转化。利用数字媒介所赋予的互动

平台，闽台宫庙壁画不再仅仅是被观看的历史遗

存，而渐渐成为青年群体共同参与、共同传播、

共同认同的文化资源，给两岸文化认同的不断建

构注入新的活力。

五、数字媒介中的情感连接与身份认同
（一）数字乡愁：跨越海峡的情感联结

闽台民间信仰的形成与福建移民赴台的历史

密切相关。林国平认为台湾民间信仰主体大多来

自于福建地区，台湾地区的文化基础可以追溯到

中原文化传统，并在长期流传的过程中形成了跨

越海峡的信仰共同体 [10]。因此，对于很多台湾民

众来说，福建祖庙既是信仰的来源，又是原乡记

忆的符号。

数字媒介的发展给跨地域情感联结提供了新

的途径。借助三维建模、虚拟现实以及数字档案

等技术，闽台宫庙壁画冲破了传统庙宇地里空间

的限制，进而将文化资源以数字形式带入网络中。

原本只能通过实地接触的文化资源，逐渐转化为

可在线浏览、可远程参与的数字文化景观。数字

技术有助于缩短地理距离，并在一定程度上消解

文化传播中的时空阻隔。

采用三维全景复原、数字族谱、虚拟展示等

方式重新构建原乡文化空间，用户在网上可以感

受到家乡村落、宗祠建筑、传统文化场景 [7]。类

似地，闽台宫庙壁画的数字化，也给两岸民众提

供了一条新的认识途径，使海峡两岸人民在数字

平台上共享共同的文化记忆，从而产生跨越海峡

的感情联系。

（二）数字记忆：共同文化记忆的再生产
数字化不仅是文化遗产保存方式的改变，也

是文化记忆生产机制的重新塑造。借助数字采集、

数据库创建以及网络传播，原本依靠某个空间的

宫庙壁画变成了可以长久保存、被广泛使用的数

字 资 源， 使 它 所 包 含 的 文 化 记 忆 有 了 新 的 传 播

方式。

两岸学者、技术团队、文化机构等共同参与

到闽台宫庙壁画数字化实践过程中，完成壁画数

据采集、修复研究和传播展示等工作。这不但保

存了壁画图像本身，而且整理并传播了相关历史

知识、信仰文化以及地方记忆。以“李耕壁画数

字化保护项目”为例，标准化的病害记录、数字

档案的建立给壁画研究、修复、展示提供系统的

数据支持。数字化形成的知识体系将分散在各地

的文化资源集中起来，变成一个共享的文化记忆

库。因此，数字媒介将闽台宫庙壁画由地方性文

化遗产转变为公共文化资源，使两岸民众在共同

观看、共同传播、共同阐释的过程中不断加深对

共同历史和文化传统的认识。

（三）身份认同：从文化认知到情感归属
文化认同不仅是知识的理解，也是对情感和

文化实践形成的认同。数字媒介的发展给闽台民

众 参 与 共 同 文 化 遗 产 保 护 和 传 播 创 造 了 新 的 条

件，也给身份认同的加深开辟了新的途径。

随着数字平台、社交媒体、文化数据库等的

广泛应用，越来越多的台湾青年采用线上交流、

数字展示、文化创作等形式接触闽台共同的文化

资源。宫庙壁画不再只是历史的见证，而成了青

年认识中华文化传统的媒介。

相关研究表明，台湾青年大多认同中华文化

在历史传承中占据重要地位，并且认为两岸应共

同弘扬中华优秀传统文化 [11]。数字媒介的发展又

给文化认同的表达开辟了新的空间。通过参与壁

画数字化传播、文化创意设计、线上学术交流等

活动，两岸青年在共同的文化资源相互影响的过

程中，加深了对中华文化的理解与认识。

就其意义而言，数字媒介不但是文化传播方
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式的改变者，也是身份认同由文化认知到情感归

属的推动者。闽台宫庙壁画中涵盖了历史记忆、

信仰传统、文化价值等，当其呈现在数字空间后，

便成为两岸民众间交流的纽带，从而不断推动中

华文化共同体意识的形成与发展。

六、结论
闽台宫庙壁画属于民间信仰的主要视觉表达

方式，也是两岸历史记忆与文化传统所构成的象

征符号。壁画依靠神祇叙事、历史故事、民俗符

号的视觉呈现，在长时间的流传中塑造起两岸共

有的文化记忆空间，是闽台同源文化的重要见证。

随着数字技术的发展，宫庙壁画流传方式、

存在形态也发生了很大的变化。利用数字采集、

虚拟展示、网络传播、互动体验等方式，使壁画

从原来只存在于庙宇内部的图像变成可以被数字

记忆的媒介。数字媒介既拓宽了文化遗产保存、

流传的途径，又给壁画所蕴含的历史记忆、文化

价值赋予了新的流传载体。

研究发现，在数字化背景下，闽台宫庙壁画

已经不再只是传统信仰文化的一种保存形式，它

更是两岸文化交流、认同建构的重要载体。共同

的文化记忆、信仰传统、视觉符号，借助数字平

台得以不断传递与共享，为两岸文化联系赋予了

新的实践路径。未来，如何在数字化传播过程中

保持文化真实性并实现创新表达，以持续发挥宫

庙壁画在文化传承和认同建构方面的功能，仍有

待于进一步关注与研究。
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