中國教會史
蘇穎睿牧師
第五十課：社會主義制度下的中國教會 

(1) 楔子
(A) 1958-1966的政治形勢

1) 1959年2月中央政治局決議整頓「人民公社」組織和管理，比稍前時間有點放緩。
2) 西藏事件爆發於同年，達頓喇嘛出走印度，震動海外，而中共4月召開人大會議，選舉劉少奇為國家主席。
3) 同年7月中央政治局在廬山舉行會議，在此會議中彭德懷寫了一封信給毛澤東，希望糾正「左傾」之錯誤，糾正「大躍進」所產生的基本問題，結果被視為向黨進攻，會議後對彭德懷進行批判，以為這是「右傾」運動，除彭德懷外，還有黃克誠、張聞天、周小舟等，會議決定以林彪取代彭德懷，主持中央軍委工作，這會議意味著中國內部鬥爭升級，終導致文化大革命，9月人大任命林彪為國防部部長，免去彭德懷兼任之職務。
4) 所以中國當時的形勢是這樣的，毛澤東失國家主席之職，退居二線，但仍為黨主席及軍委主席，所以毛、林是掌軍權及文藝宣傳系統，繼續推行「社會主義教育」，又推行雷鋒精神運動，而劉少奇則與周恩來、鄧小平掌握政府行政和黨組織系統，發展經濟。
5) 1960年至62年，毛澤東與劉少奇有明顯的衝突，劉少奇在62年1月中央工作會議上，批評「三面紅旗」是「三分天災、七分人禍」，毛澤東則在9月第八屆十中全會還擊，強調階級鬥爭必須天天講，會議接受毛澤東觀點。
1966年終於爆發正面衝突，開展了一場「打倒劉少奇，恢復毛澤東權力」的文化大革命。
(B) 外交方面

1) 中國與印度衝突，到1959年，印度因庇護達頓，中印關係惡化，八月發生邊境衝突，蘇聯偏袒印度，中共大為不滿。60年，蘇聯的赫魯曉天攻擊中共為教條主義，並對中共施加壓力，包括撤回專家1390人，毁合同343件，廢除科學合作257項。64年，赫魯曉天下台，但中蘇關係未見好轉，65年中共人大會議，把蘇聯從社會陣線剔除。
2) 與蘇聯交惡之間，中國亦開始走「中間」路線，意思是在美蘇之間建立一個反美反蘇的統戰地帶。
1964年1月27日，法國承認中國。

1964年7月，接見日本社會黨，與日本開始有交往。

1964年中國支持印尼政變失敗，使印尼共黨瓦解，毛澤東的對外革命路線也遭失敗，中國也開始被孤立。
3) 中國當時的人口，在64年為七億二千三百七十萬人，較53年增加了一億人，大學生佔0.42%，高中佔1.32%，文盲／半文盲佔全國38.11%，糧食亦缺乏，60年代中國人口增長率為-4.75%，因飢荒而死亡人數達千萬人以上。
(2) 1958-1966年間的宗教政策
1) 大躍進期間，全國人民投入勞動生產，教會亦被逼進行合併，陷於癱瘓狀態，信徒群眾都要下鄉，隨著大躍進的失敗，和修正主義之實施，中國的宗教政策也趨和緩，於是在宗教層面，由1963-1965年間，常見這二種政策不住鬥爭。
2) 一方面我們看到有些領導人是主張溫和政策，比方來說，1958年12月18日至1959年1月7日，在北京的統戰會議中，中央統戰部副部長汪鋒便提出了宗教的五性：國際性、民族性、長期性、群眾性和複雜性，但卻又要在教徒中廣泛推行無神論的教育和辯論，他又主張在教牧信仰問題，也不要在他們內部進行有神無神的辯論，教育無神論只宜在群眾間進行。
3) 但到了1959年，黨內推行反右傾運動，在宗教方面，左傾思想以為宗教不存在上述的五性，而是採取限制、削弱，及促使宗教早日消滅，於是他們開始逼迫教會，尤其在宗教最甚之地區，企圖造成「無宗教區」，如溫州就被列為「無基督教城巿」（見丁光訓「正確處理宗教問題」，中國教會，第94期，1993年）當然這政策不為一些溫和人士同意，周恩來在1962年政協會議就主張溫和政策，不消滅宗教，乃要求宗教人士愛國，為社會主義服務則可，而統戰部長李維漢亦堅持黨的「宗教信仰自由政策」，尤其面對新彊維吾爾自治區的問題，及少數民族的問題上，更要堅持宗教信仰自由，否則會引起騷動，所以從宗教的政策上，我們可以看到中國在此時期的內部鬥爭，一派是以毛澤東為首的激進派，一派是劉少奇為首的溫和派。
4) 到了1964年，林彪開始攪毛澤東個人崇拜，多次鼓吹「毛澤東思想是當代馬克思列寧主義」的頂峰，主張學習毛澤東思想，閱讀毛澤東著作，並進行印刷毛語錄，到1967年，一共印發了三億五千萬冊，一時間毛澤東被塑造成無所不能的神化形象，與共產黨一向鼓吹的無神論，正好成一大對比。
(3) 社會主義制度下的中國教會
1) 在這樣的政治環境下，教會的生存空間極為有限，吳耀宗在1960年初在人大會議上發言，指出教牧人員仍有不少受帝國主義毒素影響，要教牧人員好好地學習社會主義路線，隨後劉良模在天風發表類似文章，要求教牧人員「自我改造」。他以為其中最大問題是「資產階級的個人主義」，而不是從人民利益為出發；積極投入生產勞動。 

2) 在1958至1959年大躍進期間，教會除了主日崇拜外，其餘所有活動都已停止，洗禮只是寥寥可數，教牧人員受嚴格監管，不准探訪，不准出外領聚會，講章已預先檢查，而「天風」只刊登大量的學習政治材料，卻沒有半點教會消息。
3) 「廬山會議」對教會也帶來很大的影響，在1960年11月12日在上海舉行的全國基督教會議中，有390人參加，統戰部副部長張執一認為所有教牧人員，全屬剝削階級，必須勞動，自力更生，到工廠及農村工作，做過「紅色牧師」「紅色神父」「紅色和尚」。
4) 1961年1月9日起，三自副主席吳貽芳在該會之工作報告中，總結了三自會在54-60年間旳工作：

a) 成功打擊帝國主義份子，其中有王明道及倪析聲的反革命集團。

b) 推動了社會主義教育運動。

c) 鼓勵教牧人員參加各項政治運動和社會活動得到人民廣大的擁護。

d) 推行在各省的三自組織，進一步打擊反帝份子及積極參加社會主義建設。

e) 遣責美國自1958年來，對中國「三面紅旗」的攻擊和誹謗，重改中國教會歷史資料。
f) 招待外賓，有匈牙利、東德錫蘭、印度的代表團到訪。

g) 澈底消滅非法及違法活動（包括家庭教會聚會），我們看後，奇怪這究竟是教會抑或政府打擊宗教的「打手」？

5) 三自會在第二屆常務委員會亦出現一些變動，由42人增至49人，吳耀宗仍任主席，被劃為右派份子的陳崇桂和楊紹唐，仍可保留他們三自常委之職，但陳崇桂不再為副主席，而孫鵬翁和周福慶則失去三自會之職務，而新增的常委有趙復三、韓文藻他們都是YMCA幹事。

6) 因受「大躍進」影響，三自會決定把所有神學院停課三年。1961年復課，但把金陵協和神學院和燕京協和神學院合併，其實是取消了燕京協和，只留下金陵協和神學院吧了！其院長為丁光訓，他一再說明重視的是政治學習，而非「超政治」的帝國主義色彩的神學。
7) 1960年初，不少教徒被迫離開教會，他們不少秘密在家庭聚會，雖然政府定為「非法、建法」活動，但他們仍以秘密方式聚會，由個別信徒負責家庭聚會，另有牧者負責探訪、聯絡、講道的工作，在沙頭一個農村，便有幾個家庭聚會點，從最初的幾十人，發展到100多人。此外，在北京、上海等大城巿都有如此形式的聚會，他們之所以如此作，而不參加三自，是因為

· 三自是政治組織，沒有餵養。

· 三自於1961年開始，再沒有主日學、團契等。
· 限制甚多，若要洗禮，個人資料要通過宗教事務局。

· 家庭教會多是由平信徒主領，彼此鼓勵，又沒有政治色彩。
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