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蘇穎睿牧師
第二十一課：非基督教運動(2) 
(1) 楔子
1) 1922年非基運動平靜了只有二年，有再復甦，而且這次的浪潮比先前更大，原因有二，一是當時的政治局勢有關，二是共產黨之興起與蘇聯政府的介入。1922年夏天，黎元洪擊敗張作霖，重登總統之位。但一年後，總統之權又落在曹錕手中，但不久曹錕又在1924年在直隸奉天一戰中落敗，同年11月，段祺瑞抵北京，以臨時執政身份當權，但其實，此時軍閥割據，國家四分五裂，非常混亂。
2) 在南方，孫中山政權屢受陳烔明及其部下干擾，並不穩定，而1921年列強在華盛頓討論山東問題，由於德國在第一次世界大戰中落敗，本屬德國統治的山東要歸回中國，但華盛頓會議卻未能妥善處理這問題，引起孫中山不滿，此時蘇共於1917年革命成功，又派鮑羅廷(M. Borodin)到廣州協助國民黨，1923年國民黨發表宣言，實行「聯俄容共」政策，准許共產黨份子以個人名義申請入國民黨，以此對抗帝國主義和軍閥主義。
3) 至於中國共產黨於1921年7月正式成立，南方以陳獨秀，北方以李大釗為首，他們所提出的馬克思社會主義及列寧的反帝主義，吸引不少知識份子。陳獨秀關注國內工人，以工人階層為革命的主力，李大釗則看重農民，雖然他們二人策略不同，但在對抗外強及軍閥的決心卻是一致的，他們在國民黨內暫時合會作是一個務實的政策，但在理念上卻大有分別。
4) 為了組織新軍救國，孫中山在廣州設立了黃埔軍，校蔣介石為校長，汪精衛與胡漢民為政治教官，周恩來為政治部主任，戴季陶為宣傳部長，訓練課程包括政治學習，對三民主義，階級鬥爭有所認識，當時黨報「國民日報」副刊「覺悟」猛烈抨擊基督教，反對帝國主義，又主張廢除所有不平等條約，在這新局面下，就出現了1924年的反基運動。
(2) 源起
1) 1924年八月，非基督教學生大同盟在上海再度出現，由國民黨左傾份子領導，當中有廖仲愷、吳稚暉等人。在8月13日的集會中，吳稚暉發表演說，形容基督教在西方正是沒落，傳教士來華，只希望在中國找苟延殘喘的機會，他又批評基督教是帝國主義的先鋒，所以反基運動就是反帝國主義運動。
2) 非基督教大同盟從上海伸展至各省各城，這次規模及宣傳比第一次更有效，他們以「覺悟」作通訊工具，又指斥基督教是一個「虛偽的和平觀念」是不切實際的「神定論」。資本家是利用宗教去麻醉工人，是人民的鴉片，1924年反教論，最激烈是在聖誕節前後，他們舉行「非基督教週」，號召大規模示威遊行，上海、南京、長沙、濟南、武漢、杭州、廣州、紹興等地都有活動，他們辱罵教徒為帝國主義的走狗，是侵略的工具，教會學校被稱為訓練洋奴的地方，這一次他們不再談反資本主義，而是集中講反帝國主義，這顯然是馬列思想的宣傳效果。
(3)  「五卅」上海慘案

1) 1925年5月30日發生了一件觸目驚心的慘案，事發於當年2月，上海一間日資棉織工廠，因工人薪酬問題發生勞資糾紛。5月中，工人示威，又派代表與資方談判，但談判決裂。5月15日工人反對日商關閉工廠，強行復工，遭廠方拒絕，引起衝突，日人向工人開槍，打死工人代表，引起工人不滿，舉行示威及罷工。

2) 上海工部局不但沒有逮捕行兇的日本人，反而捉拿工人下監，控告他們違反共公租界內不准遊行示威。5月22日，一班工人及學生舉行追悼會，竟被外國警察逮捕，於是學生工人並於5月30日，召開一次大規模的示威集會，並列隊走入共公租界區，英國督察依法臣Edward Everson下令開槍，結果15人死亡，40 多人重傷，53人被捕，是為五卅慘案。

3) 五卅慘案激起連鎖性的仇外行動，北京、南京、重慶、寧波、厦門、廣州、長沙等城市均起來抗議，罷工、罷市、罷課紛紛出現，其根源是在於那些不平等條約。隨着這排外運動就是反教運動，基督教更首當其衝，成為打擊的對象，而當時的共產黨，更藉此機會以基督教為帝國主義的侵略工具，極力打擊。

4) 當時不少基督教團體對五卅慘案迅速作出回應，表明立場，中國信徒促請上海工部局徹查這事，並商討廢除不平等條約，也有教會脫離差會，另組自立教會，許多教會學校停課讓學生可以上街遊行抗議。當時的信徒更藉此機會表明中國信徒一樣是愛國的，反對一切不公平、不公義的事，張亦鏡更說明耶穌基督的大使命不會鼓勵信徒利用政治勢力作後盾及傳教，這是不道德的。他們又表明若果外國政府繼續以高壓手段來庇護傳教士，中國教會一定沒有好日子過，所以當時贊成廢約的聲音佔盡上風。

(4) 收回教育主權

1) 1920年代，西差會在國內開辦了不少學校，是獨立的教育機構，與政府組織無關。中國政府一直不喜歡洋人辦學，對其宗旨及功用有所懷疑，自廢除科舉制度後，中國的教育系統正處於萌芽時期，政府無暇處理這些教會學校，到了20年代，若干知識份子在民族主義衝擊下，開始正視這問題。
2) 當時基督教在國內成了一股大勢力，惹起一些人士之不安。1922年中華續行委辦會出版了「中華歸主」一書，詳細綜覽國內之傳教業務，發現基督教的發展迅速。此外，1922年中華基督教教育調查會出版了「中國基督教教育事業」報告，並且強調基督教教育對宣教工作之重要性，並且表明要把中國變成基督教國家，在反教人士聽起來，甚為刺耳，此言論亦成為他們日後反教之藉口。
3) 首先主張收回教育主權的是蔡元培，他寫了一篇文章，叫「教育獨立議」，主張教育不應與宗教發生任何關係，也不應成為政治與宗教的工具。其後，少年中國學會的余家菊亦指出，基督教教育對中國的前途威脅至大，他說：「教會在中國取得傳教權和教育權，實為中國歷史上千古痛心事。中國不是蠻荒，何須別人來傳教，又何須別人來興學。」1923年10月，少年中國學會在蘇州的會議中議決：「提倡民族性的教育，以培養國家，保種族的精神，反對喪失民族性的教會教育及侵畧文化的政策。」
4) 到了1924年，反對基督教教育運動日益擴大，不少學生運動在各大城市爆發，學生罷課，抗議學校管理不善，痛駡教會教育為「奴隸式教育」，是帝國主義的文化侵畧工具。這些學潮多為政治黨派所煽動和策劃。同年10月，全國教育聯會在開封舉行第七屆會議，通過兩項收回教育主權議案。

· 取締外人在國內辦理教育事業

· 學校內不准傳教

5) 又要求教會學校立即向政府註冊，否則它們的學生畢業後會受歧視。

6) 基督教教會的反應又是如何呢？中華基督教教育會發表宣言，提出「基督教教育之根本原則九條，以求全國人士的諒解」，他們又促請教會學校向政府註冊立案，然而，這並沒有平息當時反抗的聲音。
7) 自五卅慘案後，民眾的愛國情緒激昂，因而助長了這運動的氣燄。7月間，全國學生總會在上海的第七屆大會中，重申反對教會學校，要求政府教育部沒收教會學校財物，鼓勵學生設法迫使校方向政府註冊，否則轉校，同時又鼓勵學生總會促使所有學生進行非教活動。

8) 在此情況下，北京教育部於11月16日公佈教育新條例，為外人在中國辦學提出了較徹底的解決辦法，公佈包括：
· 凡外人捐貲設立各等學校，遵照教育部所頒佈之各等學校令規程辦理者，得依照教育部各項規矩，向教育行政官廳請求認可。

· 學校名稱，應冠以私立字樣。

· 校長必須為中國人，如校長原是外國人者，必須以中國人充任副校長，作為該校的代表人。

· 學校設有董事會，中國人應佔董事名額之半數。

· 學校不得以傳佈宗教為宗旨。

· 學校課程不得以宗教科目列入必修科。

9) 對一般基督教教育人士，以為這些新條例並不嚴苛，但非基督教大同盟在北京大學召開會議，批評教會學校向政府申請立案的權利。甚至要求取消新條例，大同盟計劃在聖誕節舉行大規模遊行抗議，這證明這大同盟的動機，主要是以反帝國主義這藉口來消滅基督教事業。
然而，基督教教育界則以為基督教所辦的學校實有助中國，無論在知識、文化、科學，及人性品格的培植上，都有著極大的貢獻，他們甚至以為基督教是救國的一個大的勢力。

(5) 國民黨北伐
1) 在1926年7月，國民黨的北伐行動開始，孫中山一直都宣告要廢除不平等條約，在國民政府領導下，統一中國，國民軍得到蘇俄的供應及共產黨的合作，在蔣介石的指揮下，勢如破竹，舉兵北上，從廣州出發，直搗華中，9月克服武漢，11月取南昌，12月佔福州，上海及南京亦先後收復，當時長江以南，都幾乎在國民軍的掌握之中。
2) 自從民國建立以來，人民一直希望和平統一，但在軍閥割據及外國欺壓下，這希望難以實理，現今國民革命扭轉了局勢，不少人都參加這次革命，以致北伐成功，啟開中國史上的新一頁。
3) 然而，革命也引致非基運動火上加油，因為國民軍的口號是要排除外國人的欺壓，所以國民軍所佔的地區，很快就有人趁火打劫，破壞教堂，一些西教士的房屋和財物，被軍隊一些不法份子搶劫一空，情形比庚子義和國時更厲害，其中以華南教會的情況更為惡劣，教會產業被收，工作被迫停止，信徒生命與財物之喪失，為數不少，這次非教行動可算是空前。
4) 在北伐期間，學潮先後發生。雅禮大學、嶺南大學、華中大學、福建大學、聖約翰大學都先後發生不同形式的學潮，學生罷課、示威、遊行，批評學校，毁謗老師，情況混亂，再加上一些左翼份子影響，其中漢口美國駐華大使洛克(Frank Loch heat)，在一份報告書中論及五十樁教案時指出，國民軍的侵略是非常有組織的，而且範圍廣大，很容易看出這是國民政府所制定的策略，無疑這是受到布爾維克派的影響。
5) 其中至令人震驚的是1927年3月間的南京事件，當時國民軍蜂湧入城，大施蹂躪，軍隊忽然襲擊英美領事館，西教士的住所也被搶掠，金陵大學的副校長文懷思(John Williams) 為要留下手上一隻金錶，慘遭軍隊槍殺，當時外國人需要英美軍艦的炮火掩護，才可逃離南京，往上海躲避，這次事件，令外國人（尤其是英美）對革命及民國的形象改變了很多，全國的基督教協進會幹事霍德進(H.T. Hodgekin)說：「一直以來，歐美人士對國民政府的使命深表同情及支持，但這次南京事件，令他們感到非常失望。」也加速了傳教士撤退行動，8000多名宣教士中，只有500多人願意冒著性命的危險留下工場，約2500人暫住在上海或其他港口的租界中，5000人撤離中國。
6) 然而，大部份西教士仍然支持國民政府，以為與共產黨比較下，國民黨能容納基督教，而且，國民黨內一些重要官員也是基督徒，這點是增加了外國宣教士對國民政府的信任；但問題是國民政府內部積弱，行政失效，組織散漫，未能控制局面，以前路是荊棘滿途；而國內的教會，普遍也是支持國民政府的；他們認為基督教被指為反革命是不公的，亦有不少教會人士主張政教分離，這使外人以為基督教不過問政治，也不是愛國的。
7) 隨著北伐成功，繼而發生了國共分裂，1927年4月，蔣介石下令解散革命軍的政治部，並且把黨內的共產黨分子驅逐。國民黨亦制止學生當中的政治活動，嚴厲執行軍法紀律，學生聯會不准再干涉政治，政府亦頒佈法例，維持社會安寧，保護外國人性命與財物，又將佔據的教堂，學校及醫院歸還。5月31日，中央政治部警告人民，切勿以「打倒帝國主義」的口號作亂、或仇洋、或排教。7月，中央教育部發出聲明，批准國內私立學校向政府立案，任何人不得以收回教育權為藉口，在學校進行暴亂行動，此時，20年代的非基督教運動才告平息。
8) 然而，在國民黨內，宗教自由亦是一個爭論熱烈的議題，1928年2月，張之江及鈕永建兩個國民黨的將軍向國民政府提議，取消「打倒宗教」的口號，他們以為宗教自由是憲法上的規定，又是國民政府所公認的「打倒宗教」是違憲，只會造成混亂。他們更指出，基督教的教導，有助國民運動，抨擊基督教為帝國主義的工具，是毫無理據，這引起各方面的討論，刊登在「民國日報」「覺悟」「文社月刊」等刊物。
9) 1928年5月，中央研究院院長蔡元培在南京召開全國教育會議，宣告國內一切學校，無論是公立學校或是私立學校，都要把黨化教育納入課程，後來則改為「三民主義教育」這樣就解決了教育事業應否由國家政府管轄這問題了，因為所有學校都要教授「三民主義」課程，但有些教會人士則以為這做法是把教育過於「黨化」，他們以為基督教教育是以「宗教」為上。
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