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蘇穎睿牧師
第二十課：非基督教運動(1) 
(1) 楔子
自從民國成立，信教是得憲法的保護，教徒可以名正言順做教徒，教會事業也趨蓬勃，信基督教的人也激增，但到了1922-1927，卻爆發了一連串反基督教運動，史稱為反基督教運動，這運動對基督教發展有極大的影響，這次反教與義和團很不同，這多來自知知識份子，後一唱百和，全國鼎沸，與1900年的義和團有著同樣的影響。
(2) 源起
1) 1922年的非基運動，乃源於1922年四月在北京國立清華大學舉行的世界基督教學生同盟。（World’s student Christian Federation）的第十一次國際會議在青年會協助下，獲北京多個教會大力支持，青年會的喉舌「青年進步」及證道團的「生命月刊」均大力宣傳這次會議，這引起上海一群學生不滿，他們組織了「非基督教學生同盟」，並在三月九日發表宣言，公然批評世界基督教學生同盟，指控他們是資本主義的產品及推銷資本主義的宣傳機器，也是污辱中國人民，奪取中國經濟的會議，並且公開挑戰中國及中國人。次日，他們發出電報，通知清華大學及各大學的學生，反對在清華開會，同時派發傳單，批評這會議及基督教。
2) 觀其宣傳，可知他們主要論點有二
· 是從馬克思主義來批判資本主義。資本主義把社會分為有產階級及無產階級，造成經濟侵略，而基督教就是侵略的先鋒。

· 是從民族主義出發，以為基督教常有濃厚的帝國主義色彩，是靠武力來中國傳教，基督教只是帝國主義的侵略工具。

3) 不少地區都起來响應這運動。三月十一日，在北京出現「非宗教大同盟」的組織，他們反對所有宗教，而他們以為基督教為害至深，他們以為是不合科學，不講人道，對他們來說，宗教與人類不能兩立。當時上海與北京分別為非基運動的中心，在南方則有廣州教育會會長汪精衛，他全力支持反教運動，指斥基督教信仰是充滿迷信和偏見。所以在這非基大同盟並非如先前的反基運動充滿馬克斯思想，他們以為這是迷信和不科學化。

4) 反基運動雖然猖獗，但世界基督教學生同盟仍照原定計劃，在清華開會，總統徐世昌及前總統黎元洪都到場歡迎各學生代表，大會的主題是基督與革新(Christ and Reconstruction)，其中至關注的問題是，基督教與資本主義和基督教與戰爭，但其主要目的乃是團結全世界的基督教徒。

5) 在會議最後一天，非宗教同盟於北京大學舉行集會，有1000多人參加，北大教授李石曾公開批評宗教，以為宗教是一種「陳腐主義」，叫人盲從，侵犯人權，又倡導宗教絕不能干擾教育事業。
但四月後，高潮過了，局勢也漸沉寂，到1922年年底，非宗教大同盟似乎已經消聲匿跡，群眾對此亦漸失去興趣。

(3)   教會的回應
1) 一般來說，教會的反應叫人失望，能出來為他們信仰爭辯的極少，其中只有張亦鏡、梁均默及譚希天等人作回應，其後他們把這些文章輯成「批評非基督教言論彙刊，是當時至重要的護教作品，但可惜這類文章亦得不到當時教會內外人士關注。

2) 張亦鏡否認世界基督教學生同盟與資本主義有任何關係，非基的宣言是「牛頭不對馬嘴」。他聲言：「此次世界基督教學生同盟大會，所討論的問題，共五十五條，沒有一條夾有資本主義的臭味在內。」他更強調中華民國憲法允許人民有信教自由的約法，現今反教人士是侵犯了人民應有的公民權利。
3) 以信教自由來反非基運動，也引起一些教外人士對反基運動的質疑，在四月二日在上海「民國日報」有一份「主張信教自由宣言」的話：
「我們不是任何宗教信徒，我們不擁護任何宗教，也不贊成挑戰的反對任何宗教。我們認為人們的信仰應該有絕對的自由，不受任何人的干涉，除去法律的制裁外，信教自由，載在約法，知識階級的應先遵守，至少也不應首先破壞。我們因此對於現在非基督教非宗教同盟的運動，表示反對。」這宣言顯然起了作用，非宗教大同盟也因此而有所收斂。
4) 至於教會的反應，大多是對內的安撫，而趙紫宸卻以為這運動是給信徒一個反省信仰的機會。作為一個新神學的神學家，他以為「世界是在改變當中，所有社會制度也在改變，宗教也要改變，但變的標準在那兒：趙氏以為宗教必須經得起理性的考驗，所以基督教亦必須革新，在民主、科學及理性的基礎上重建。

5) 亦有一些教會領袖對此運動抱積極的態度，他們以為這正是教更新的好時機，這風潮叫教會得以潔淨，因教會內有不少有名無實的信徒，因經不起反教運動的打擊，都放棄了信仰，離開教會，真正的基督徒可以發奮圖強，教會的制度及人事也需改變，持這樣態度的有徐慶譽及梁均默。

6) 非基運動叫教會體驗到，他們實在要培訓人才，領導教會1922年夏天，全國立志佈團在牯嶺召開第一次全國大會，當時反教風潮未完全平息，會中討論的問題，是宣教師的素質和資格，他們以為當時的傳道人質素不佳，講道講得不好，說教無能，言行不對稱，所講的與時代思想脫節，目前至大的需要，是培植有質素的宣教士及傳道人，他們又呼籲大學生鄭重考慮投身在宣教行列，以福音救中國。
7) 非基運動也挑起信徒對世界及社會責任之承擔，非教人士批評教會是資本主民的工具，壓迫階段，這叫信徒及教會反省他們要付起的社會責任，在1922年5月基督教會國大會所發表的教會宣言有云：
「吾們考察基督教對社會主張，他所立的改良社會宗旨，服務社會的標準，我們中國的社會，急待改造…崇奉基督的人，決意將基督對世界的計劃逐漸實行…。」
在神學方面，不少教會也趨向這一種社會福音，服事神，改造社會，便成了他們的口號。
(4) 評論第一次非基運動

1) 通常我們把非基運動分為二次，第一次是上述於1922年4月4日因在清華大學舉行之基督教同盟大會而一些中國知識份子的回應。
這回應可以分為二部份：
a) 第一部份是2月26日一群青年學生於上海開會，等備非基督教學生同盟，公開反對這次世界基督徒學生大會。

b) 第二部份是3月11日，北京大學一批青年學生宣佈成立非宗教大同盟。
但這兩部份的成員，動機及目標都有不同。

2) 前者乃是攻擊基督教，後者則攻擊所有宗教。

· 前者將基督教視為資本主義的先鋒及幫兇，是與中國人民相對；後者則以宗教為落後、野蠻、殘酷、不合科學，反對自由、民主和平的東西。

· 前者以為基督教乃污辱中國年青人民，後者則以為基督教污辱中國學生的人格。

· 前者的思想源頭來自馬克思主義，後者則有其他因素，各有不同。

· 前者乃蘇聯共產黨策劃，以抵制英美在中國的影響，後者內有國民黨/共產黨成員，領導人物包括蔡元培、胡適之等人。
3) 如今不少學者對這次非基運動都產生不少疑問，查看1922年齊聲聲討基督教人士重要人物，例如陳獨秀、瞿秋白，事前幾年對基督教的言論頗有好評，究竟是什麼原因在這短短時期有如此大的改變呢？再者，數量龐大的學生被組織起來也是一件非常奇怪的事，1993年俄羅斯公開早期的檔案，知道幕後策劃人原來是蘇聯共產黨。
4) 我們可以這樣結論說，第一次的反基運動，其影響還是有限，到了第二次反基運動，更見其政治化和馬列主義化，他們控訴基督教為帝國主義的工具，更因此而挑起民族主義，其對基督教的影響實為深遠！我們在下一章會詳細討論第二次反基運動及其影響。



























蘇穎睿牧師-中國基督教播道會窩打老道山福音堂
教會歷史第20課非基督教運動(1)

 
第2頁，共3頁

