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“对于 年来访中国的人而言，所见景观的最有意思也最

发人深省的特色之一，就是基督教传教活动的行迹表征。如果旅

行者从上海进入这个国家，在城郊外他的轮船就会经过一所学校

的建筑群，他会被告知这是由美国浸会办的沪江大学。”①

这段话是美国教会史学家赖德烈的名著《基督教在华传教史》

的开场白。沪江大学作为基督教在华传教事业的表征，是美国浸

会以教育对近代中国社会施加影响的前哨基地。因此，分析沪江

大学怎样作为一种文化渗透的媒介，首先有必要了解美国浸会的

特征及其在美国高等教育中曾起过怎样的作用。

浸礼宗与美国浸会

美国浸会源于中世纪后期英国反对国教的清教各宗派之

一 浸礼宗。 世纪初，为了躲避迫害和谋求发展，英国浸会

信徒和其他清教徒一起开始 年，载着一百多移居美洲大陆。
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个清教徒来到美洲的“五月花”号上就有浸会信徒。

然而，由于浸礼宗当时在英国还刚刚兴起，尚未定型，因而美

洲的浸会从形成之初就有本土属性。创立第一个美洲浸礼教会的

罗治 威廉（ ）就是在美洲本土改信浸礼宗的。由于

改宗，他无法在正统加尔文派控制下的马萨诸塞立足，只得率领一

批信徒移居罗得岛，在那里开辟了美洲第一块实行信仰自由的殖

年在普罗维民地。他于 登斯建立教会，标志了美洲浸会的

开端。

在信仰上，作为一个反对罗马教廷封建神权统治的新教宗派，

浸会主张每个世人都可以通过《圣经》与上帝直接沟通，无需通过

教廷或僧侣的中介，因而“圣经应该公开”，以便人人都可直接从

《圣经》中得到上帝的启示。而且，浸会强调《圣经》中的话句句是

真理，《圣经》是基督徒信仰和实践的唯一标准，浸会的使命“，就是

受托来保守并宣传圣经真是神的话；和它自身的完整，并在历代中

因此，与其他宗所彰显的权威。” 派相比，浸会具有浓厚的虔信

派色彩。但另一方面，既然除了《圣经》之外，世上不存在其他的宗

教权威，这便彻底否定了任何宗教机构代天立言的合法性，突出了

每个个人在信仰上的独立性。

浸会的这种虔信派观点，使它全面地否定天主教通过宗教仪

式和出家修行获得救赎的神学理论。根据《新约 以弗所书》“你们

得救是本乎恩，也因着信。这并不是出于自己，乃是神所赐的，也

不是出于行为，免得有人自夸”这段经训，浸会主张“因信称义”和

“赖恩得救”。所谓“称义”，就是“得罪恶的赦免，得永生的应许”，

著，李肇琳译：《浸会 页。简史》，第

著，山东黄县华北浸会神学院编译：《浸会基本要道》，第

页 页 。
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这种救赎只有通过信仰基督才有可能获得；至于信徒最终能否获

得救赎，虽然在浸礼宗内部有受阿明尼乌派影响的普遍浸会和受

加尔文派影响的特殊浸会的区别，但他们都坚持这种救赎“完全是

神的恩赐，绝非因人的功劳”，因而不是靠宗教仪式和出家修行所

能获得的。

因此，浸会根据《圣经》的原意，激烈抨击天主教会所施的洗礼

仪式，尤其反对给婴儿施洗“：他们起初说浸礼有重生人的效力，以

后便本此说法，进而给婴儿施浸，再进而因婴儿不便全身浸入水

中，遂将浸礼一变而为洗礼、滴水礼等等。”在浸会看来，既然世人

只能赖恩得救，洗礼便“原为表明基督救赎之功，并非用它们取得

救恩，或在神前立功”。洗礼是受礼者信仰基督的表示，其本意“第

一表明基督的死，作成赎罪的羔羊，也表明受礼者旧人的死，第二

表明在基督里复活，而成新人；即受礼者内心的经验，在外面的表

示”。因此只有行全身浸没之礼，完全符合“耶稣埋葬复活”的经

训，才能表现受礼者对《圣经》的虔信。同理，对婴儿的洗礼必须摒

弃，因为“悔改相信耶稣的人，才能受浸礼，婴孩不能悔改相信耶

。稣，所以不该受浸礼或者洗礼”

于是，施行浸礼和摒弃婴儿洗礼，成为浸会区别于其他宗派的

最鲜明的标志。而在这些宗教标志的背后，却有着通过个人的圣

洁化，使个人摆脱中世纪的奴性，具有独立于世的价值和地位的社

会寓意。因此，浸会的整套处世原则和伦理实际上是一种早期资

产阶级个人主义和自由意识通过宗教信条和戒律形式的表现。

首先，浸会主张纯粹民间的教会，反对任何形式的政教合一，

以维护宗教的纯洁和教会的独立性。它的信条是，“教会不应涉及

①《浸会基本要道》，第 页。

②同上 书 ，第 页， 页。第

③万应远著：《浸会教章》，第 页 。

此为试读,需要完整PDF请访问: www.ertongbook.com
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政治，也不要管理国家的事情，国家也不要阻挡教会属灵的工

作”①，从而实现彻底的政教分离。尤其在教会经费上，它坚持一

切宗教经费必须来自民间的自愿捐献，“拒绝任何宗教事业，部分

的或全部的，接收政府的资助” 。作为一种独立不羁品格的表

现，浸会在其发展历史上总是把保持对政府的独立视为自己的传

统，有些支系甚至反对教友任政府公职。而且，这种独立性也使他

们对于同其他教派的联合与合作总是持谨慎态度。

其次，在教会的组织上，浸会反对任何形式的教阶制，无论是

主教、会督还是长老，都被一概摒弃。它的教会实行的是“教友自

己管理的方法”，即把教会不是作为一种行政性的组织，而是作为

信徒们自愿组合的团契。按照他们对《圣经》的理解，信徒们既然

在信仰上人人都可与上帝直接沟通，那么在教会中便人人都是独

立的、平等的，有共同管理教会的权利和义务。因此，牧师在教会

中的权力受到严格限制。他只是会众共同聘请的布道师，“当有感

动人的力量，不可用强权统制人。”教会的一切事务，都须由会众一

同讨论和表决，并按照少数服从多数的原则，“必须由多数教友定

规”，从而杜绝一切集权或专制的可能性。而且，每个地方教会都

是独立自主的，上面的“议会、总会等类组织，并没有权柄管理各教

会的事情，不过各教会派来的代表，聚集一处，商量一个教会所做

。不成功的一些事情，譬如本地差会、国外宣教等”

因此与实行教阶制的高派教会不同，浸会是典型的低派教会，

其组织形态“好似一盘散沙，没有统制机关来支配”④，然而它却认

为只有这样才真正符合《圣经》中耶稣与其门徒的教会组织原则。

页。《浸会教章》，第

《浸会基 页。本要道》，第

③《浸会 页。教章》，第

页。④《浸会基本要道》，第
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这种教会靠的是信徒们的自律，而不是外在的强制，后者虽然强化

了某种形式上的统一，但却往往抑制了个人意志，前者则反之，把

个人的自由意志置于其组织中最突出的地位，体现了一种自由主

义的精神。

再次，在处世上，浸会要求信徒必须按照耶稣的方式生活，勤

奋刻苦地做好自己的工作，以在尘世中尽其基督徒“天职”。其理

由正如马克斯 韦伯所指出的，既然上帝所赐予的恩宠不能靠魔术

般的圣事来取得，也不能直接通过宗教修行来得到，于是浸会信徒

便“只有在证明具有与自然人生活方式明显相异的特殊行为方式

之后，才有可能取得这种恩宠，由此产生出对于个人的推动力，激

励个人有条有理地监督自己的行为，以使自己获得恩宠，并因此而

把禁欲主义注入其行为之中” 。显然，这种以克尽本分而理性化

了的禁欲主义，实际上是浸会信徒们展现其个人价值的一种手段。

毫无疑问，浸会信仰中的这种独立不羁、勤奋进取的个人主义

和自由意识，与美国早期资本主义的发展相吻合。它从信仰上迎

合了早期拓荒者们独立不羁的边疆个人主义需要，“据说不管发生

什么，他们的怨言是直接说给上帝听的。”广袤的自由土地和围绕

个人发展的极大机会，使拓荒者得以不受政府、特权乃至一切传统

和清规戒律的束缚，只凭着个人的道德准则，追求个人自由发展的

理想。

因此，尽管浸会在美国殖民地时期曾长期被作为异端而受迫

害，但却顽强地发展了起来。随着 世纪形成美利坚民族意识的

“大觉醒”的到来“，对于美国新教最为重要的是，信仰奋兴本身成

为一种制度，于是浸礼和循道两个宗派开始踏上了使之成为这个

① 马 克 斯 韦伯著，于晓等 页。译：《新教伦理与资本主义精神》，第

钱满素 页。：《爱默生和中国》，第
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国家最大宗派的征程。” 浸会作为一种体现美利坚民族意识的信

仰得到迅速发展， 年首次成立了跨区域的组织 费城联会

。独立战争后宗教自由的合法化，更

使浸会不受羁绊地扩展信徒。特别是在开拓美国新边疆的西进运

动中，由于浸会自身的平民色彩“，不是用定居的、受过教育的、拿

薪水的宣教士，而是依靠能够随着移民大队一同走的布道师”，不

拘一格，充分发挥布道师的个人才能，与西部拓荒者打成一片，因

而在宣教上获 。进入得巨大成功 世纪后，“浸会信徒已散布

而且，南北战美国各处，几乎没有一座高山或低谷没有他们。” 争

后大批黑人也加入浸会，使 世纪末浸会信徒中有色人种占其三

百万信徒的三分之一强。

于是，美国浸会成为一个跨越肤色和社会阶层的大宗派，其信

徒中有获得自由不久的南方前黑奴，有粗犷实际的南方农场主和

西部自耕农，有随城市的兴起而形成的以克尽本分为信条的北方

工人和工厂主，也有在工业化过程中以巧取豪夺而发家的大富豪。

老洛克菲勒就是这类冷酷富豪的典型。“这位虔诚的传统型浸会

平信徒，以典型的美国风格将竞争性的个人主义视为基督徒天职

的表现，于是显然没有什么困难就把美孚石油公司无情的生意经

与他真诚的基督教信仰调和起来。而且，他声称他的财富可视为

上帝对他的信托，由洛克菲勒为上帝和人类同胞的利益来掌管这

些财富。” 由此可见，浸会作为美国式的资本主义精神，在其个人

主义和自由意识的背后不无个人极度扩张的魔影，崇尚民主的美
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国梦后藏有财阀专制的现实。然而，就总体的美国文化来说，浸会

这样的低派教会无疑是其个人主义的人生观和自由主义的世界观

赖以形成的主要源泉。

浸会与美国高等教育

清教徒们为了体现自己信仰的权威性，从移居美洲之初就对

办高等教育表现了极大热情，因而美国早期的高等学府无不有基

督教会的背景。开辟马萨诸塞殖民地的清教徒 年建立了于

美洲第一座高等学府。这所学校在 年开始招生时为纪念一

位刚去世的捐助者，被命名为哈佛学院。正如这些清教徒把他们

的马萨诸塞殖民地称为新英格兰，他们办哈佛学院完全以其英国

的清教策源地 剑桥大 ）为范学伊曼纽学院（

本，甚至该学院的所在地也被命名为剑桥 “哈佛的创办人企图

在剑桥重建他们在英国老剑桥所知道的学院。而老剑桥，正如他

们所知道的，代表了一种宗教改革和文艺复兴的混合物，一个

世纪初英格兰同时既发生新教改革，也形成一个绅士阶层及其训

练的需要，以及人文主义学说最初启蒙的结果。” 随后，其他殖民

地也陆续播下了未来耶鲁、普林斯顿、宾夕法尼亚、哥伦比亚等名

牌大学的种子。这种办学的热情体现了新移民与欧洲旧世界争胜

的愿望，也表明他们和母国文化难以割断的联系。“不管他们是否

喜欢，他们承受了使‘欧洲文化和学术’永存的重负。”

在美洲兴办高等教育的最初一个多世纪中，浸会被作为异端，

）完全排斥在外。有位哈佛学院校长邓斯特（ 曾 于

年因改宗浸会而不得不辞去校长之职，因为“在 世纪中叶

世纪中赞同激进的浸会观点，就如同 叶一位哈佛校长宣称他是

此为试读,需要完整PDF请访问: www.ertongbook.com
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一位共产主义者一样” 。浸会自身则由于拓荒者背景，有明显的

鄙视人文教育的倾向，甚至反对给布道师规定某种教育标准，因而

。“昔日浸会信徒，曾被视为未受教育的人”

随着“大觉醒”时期浸会势力的扩张，浸会为了与其他宗派竞

争，表现其信仰的权威性，也 年，费开始注意到办高等教育。

城联会在普罗维登斯创办了罗得岛学院（

年更名为布朗大学， 。这所学院不仅

是浸会办的第一所大学，也是美国第一所由一个教派单独控制的

教派大学 。尽管草创之初设施简陋，但它跻身于美国独立前创

办的九所大学之列，因而获得了老牌大学的声誉。

美国独立后，随着启蒙思想的扩展，国内兴起了办大学的热

潮。高等学府如雨后春笋般地到处涌现，其数量至 世纪末增至

五百余所。浸会随着其信徒的日益中产阶级化，办学的兴趣也大

为 年时甚至超过了提高，陆续办起数十所学院，其办学数量

曾以哈佛学院开创美国高等教育的公理会。

然而，大学数量的剧增并不等于美国已经有了真正美国的大

学。正如哈佛学院所代表的，早期的美国学院无不照搬英国的剑

桥牛津模式，浸会所办的也不例外。但是体现欧洲等级社会传统

的英国绅士教育实际上并不适合美洲这块粗犷辽阔、充满个人自

由和机遇 富兰克林就讥讽当时的高等教育，说有的土地。本杰明

钱的父母把他们的儿子送进哈佛，“在那里，由于缺乏合适的天赋，

他们所学到的不过是使自己举止潇洒些，彬彬有礼地登堂入

室⋯⋯”对于浸会那样的不尚风雅的低派教会而言，这种绅士教育

，

《浸 页。会基本要道》，第

④
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更是在本质上与其强调实干的信条不合，因而它在办学过程中便

不自觉地要探索自己的路子。俄亥俄州浸会教育会 年对其

所办的丹尼森学院（ ）就提出“：我们的目标过去是、

现在也是建立一所有用的学校 适应需要，设法促进一个迅速

成长和自由的国家的福利，在这里良善的学识、勤奋和事业心肯定

会迅速得到回报。”显然，他们这时关注的已不是学生将来在传统

等级社会中的地位，而是在自由社会中的竞争能力，“将旧的社会

意识代之以对个人成功的关注。”①

布朗大学校长惠兰（ 是一位成为 世纪中叶

美国高教改革先驱的浸会教育家。他在 年针对当时的美国

高等教育指出：“我们生产了一件人们越来越不要的东西。我们把

它蚀本出售，亏损算作做善事。我们把它送人，却仍乏人问津。是

否该是时候问问我们何不提供一件要的人至少多一些的东西

了 ？” 他认为美国高等教育问题的症结是不能满足日益工业化的

社会需要，“单单西点一所学校对于修建铁路所做的就比我们所有

大学加起来所做的还多”。在罗德岛浸会的支持下，他在布朗大学

进行教学改革，增设实用课程，发展选修课制与专业教育。由于缺

乏经费，这场改革不久便告失败，他本人也不 年辞去得不于

当了 。然而，年的校长职务 这场失败的改革却预示了以后美

国高等教育发展的方向。在 世纪后半叶，美国教育界引进了德

国的专业观念，早先的英国式学院逐渐被改造为多学科的大学，科

学研究、应用技术和选修课制也逐渐进入哈佛等高等学府，只是这

些变革进展得极为缓慢。

年，浸会在洛克菲勒的巨额资助下，终于能在美国高等
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教育领域再创一次辉煌。是年，洛克菲勒捐资 万美元将原来的

。在能干的哈帕浸会摩根 帕克神学院改造为芝加哥大学 （

校长主持下，这所大学于 年开办时，教授班子罗致

了全国第一流的学者，吸引了来自全国各地的学生，从而使大学从

一开始就迈入了美国乃至世界一流大学的行列。这所大学包容从

神学、人文学术、科学理论到应用技术的一切知识领域，提供博士、

硕士、高级和低级大学教育乃至社会上的职业补习教育，因此当时

人们给它起了一个绰号叫“哈帕集市”。然而这种力图满足一个多

元化的自由社会需求的办学方式，正是美国个人主义和自由主义

价值观的体现“，没有人可忘记，在芝加哥所建的不是一所学院，而

是一个美国大学的样板。”

然而，芝加哥大学也代表了浸会在美国高等教育领域的最后

一次辉煌。大学创立之初虽仍作为浸会的教派学府，规定校长和

三分之二以上的董事必须是浸会信徒，但不久大学便吸收了犹太

。而且教和其他新教宗派，标志了美国教派学府时代的终结 ，正

如哈帕宣称的：“这所学校的目的是把研究的工作放在首位，把讲

授的工作置于次要的位置”④，科学研究精神的倡导必然腐蚀浸会

传统的 世虔信气质，使大学成为自由派神学的温床。因此，在

纪 年代美国基要派传教士抨击司徒雷登以自由派神学办燕京

极像芝大学时，便把燕京称作“反福音宣传在东方的显著根源

。加哥大学在这个国家”

尽管如此，美国毕竟是一个低派教会在其文化建构过程中曾

①柯利尔与霍罗威茨著，劳景素译：《洛克菲勒 页。王朝》，第

，

，
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起主导作用的国家。“所以就美国的大学而言，其实用主义，其不

受传统束缚，其竞争性，其依赖市场，其诉诸广告，其强调作为教授

的自由事业和学生的个人选择的自由，其反天主教，其科学精神，

其与商业利益的投缘，其将基督教与民主和为国家服务相等同的

倾向，无不反映了它们与低派教会新教徒过去的实质性联系。”①

随着浸会势力在美国的扩展，向海外宣教的问题便在 世纪

初提上了它的日程。由于一个偶然的机会，美国浸会的海外宣教

从一开始就与远东结下了不解之缘，并由此促发了其国内教会组

织的大联合。 年，主要由公理宗和长老会构成的美国第一个

海外宣教组织美部会（

）成立，但在它派往缅甸的第一批传教士中，有三名传教

士 耶德逊 ）夫妇和来斯 ）于 年改信（

了浸礼宗。他们因原来的经费来源断绝，便让来斯回国筹款。来

斯在国内的积极鼓吹，引起了浸会各地教会对海外宣教的兴趣。

个州的 名浸会代表聚年，来自 会费城，决定成立“美国

浸会国外宣教大议会

，此

。构又因其每三年举行一次大会而称“三年议会

年，由三年 ）从缅甸来议会派遣的约翰 泰勒
到暹罗的曼谷 给 名当地华侨施浸这是美国浸会发， 展并于该年

年 位浸会传教士另一 粦为的第一批华人浸会信徒 仁

）也 来到 同组织了该宗派曼谷，在那里与勒 第一

此为试读,需要完整PDF请访问: www.ertongbook.com
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个中国人的小教会。

第一个来到中国的美国浸会传教士是叔未士（

。他于 年携妻从新加坡转赴澳门，比 年来华的

美国首名传教士 美部会的裨治文（ ）仅晚六

年。不久，另一位浸会传教士罗孝全（ ）也来到

澳门，与叔未士会合 。在鸦片战争爆发以前，浸会和公理宗的美

部会是美国新教在华仅有的两个组织。

由于清政府的禁令，他们最初的活动仅局限于澳门。鸦片战

争后，浸会才得以把活动扩展到英国占领的香港和按不平等条约

开放的通商口岸地区，并进而深入到内地。 年，叔未士、罗孝

。全、粦为仁等先 年马高温后到香港开设教堂

）到宁波进行医药传道，所开设的诊所后来扩建为华美

。医院 年，罗孝全和叔未士又先后来到广州。叔未士于

年 月“在联兴街租了一所房屋作为讲堂，组织了‘一号浸信

会 月独自在南关天字，罗孝全则于同年 码头东石角租屋建堂，

成立“粤东施蘸圣会”。

年，三年议会因在废奴问题上南北冲突而分裂，南方各

但另有记载称最早到暹罗向华人

，传教的美国 于浸会传教士是琼斯（ 年 月给 名华侨施

浸。参见

，转引自吴

基督教新教传义雄：《在宗教与世俗之间 教士在华南沿海的早期活动研

究》，第 页。

罗② 孝全最初为自费来华，抵华后加

入浸会的差会，后归属 年退出。南浸会，但于

，

④ 页。黄雪痕编著：《华东浸会百年史》，第

著， 译：《浸会在华布道百年略史》，第

页；王庆成：《 期。年第洪秀全与罗孝全的早期关系》，《近代史研究》
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州浸会宣布脱离三年议会，自组美南浸信会（

，即南浸会；北方则随后成立 美国浸礼会（

，即北浸会 。在华的浸会活动

则宁波地区属北浸会，广州地区属南浸会。从此南北浸会各自独

立活动，分别建立自己的差会和宣教点。

世纪后半叶的活北浸会在 动范围和所建立的差会为：

华东差会：宣教区域以宁波为中心，在绍兴、金华、杭州、湖州

等地相继建立宣教点，活动扩展到整个浙江省。 华南差会：

年耶 年总部士摩（ ）夫妇来到香港后开辟。

迁至汕头，并相继在嘉应、黄冈、潮州府、揭阳、潮阳等地建立宣教

点，活动从粤东扩展到闽南。 华西差 年最初在四川会：

叙州府（今宜宾）开辟，后相继在嘉定、雅州等地建立宣教点，

华中差会： 年在年又在宁远府设点。 湖北汉阳设立。

南浸会的活动因受美国南北战争的影响而一度萎缩，直至

世纪 年代后方逐渐恢复。它在这一时期的活动区域和所建立

的差会为： 华南差会：宣教区域以广州为中心，后在肇庆、英

华中差会德、梧州等地建立宣教点。 ： 年由晏马太

）夫妇到上海开辟，后在苏州、镇江、扬州、常州

年进而到河南郑州设点。等地建立宣教点， 华北差会：

年在登州开辟，先后在平度、黄县、莱州等地建立宣教点，

年又在烟台、青岛设点。

早期传教士在华的传教是一个虔信派的个人活动时代。研究

美国人的中国观的韩德指出：“早期派往中国的传教士大体上是一
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批严肃的非世界主义者，其特点是均在虔信主义影响最强大的农

村地区出生和成长的。他们在新英格兰或纽约的学院毕业后，就

接受了传教工作，深信人类罪孽深重，必须将异教徒从万劫不复中

拯救出来。他们的观点缺少幽默或妥协的余地。” 这个论断也

适用于浸会的传教士们，虽然他们不一定从新英格兰或纽约的学

院毕业。这些传教士体现了美国清教徒虔信主义的文化扩张。

。罗孝全就是这种典型的虔信派人物，而且“性格有些乖僻”

年的一个偶然机缘使他成了洪秀全的宗教导师，后者在他的

广州东石角的教堂学习了两个月③。但是当洪秀全提出领受浸礼

时，罗孝全的虔信意识却使他不能让这个青年在异端思想没有纠

正之前就受浸入教。后来，他得知太平天国的天王就是他早先的

学生，便费尽周折地于 年跑到天京，企图让天王乃至整个太

平天国皈依“正宗”的基督教，结果洪秀全虽封他个“洋务丞相”，但

对他的说教嗤之以鼻。经过一年多的无效活动，他只得悄悄逃离

天京，一面诅咒说“，我宁愿劝导他们去信奉摩门主义，或别种不基

于《圣经》而出于魔鬼的什么主义。”④

另一个引人注目并且与本书主题有密切关系的虔信派人物是

晏马太。 年上海爆发小刀会起义时，是他为美国公使马沙利

进城与小刀会首领刘丽川交涉，使之答应保证城内外侨的安全，而

且显然还参与了解救道台吴健 。他的行为使他在彰的行动

年代国内世纪 歌颂小刀会的文艺作品中成为阴险的美帝国主

义的代表。然而，对南浸会而言，他在上海长达 年的活动，使他

辑①汪熙主编：《中美关系研究丛书》，第 ，韩德著，项立岭等译：

《一种特殊关 页。年前的美国与中国》，第系的形成

，

③顾为民：《基督教与近代中国社会》，第

④顾长声：《传教士与近代中国》，第

页 。

页。
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成为其华中差会的柱石，“其他人来而复去，常常只够时间学习语

言开始工作，晏马太夫妇却总留在那里。” 当美国南北战争时期

本国经费来源断绝时，他靠做房地产投机生意和在租界工部局和

美国领事馆当翻译的收入维持了自家的生活和差会 。由的传道

于上海在近代日益成为中外经济和文化交往的中枢，“从上海传布

的真理之言可播至中国的最远端”，晏马太主持的华中差会便有

“浸会在华事业中的领袖特征。”③

和其他宗派的传教士一样，浸会传教士来华，目的是传播福

音，发展信徒。这就使他们要深入中国社会，接触中国文化。从独

立自由的信条出发，浸会较早就注意到教会的本色化问题。如耶

士摩开辟汕头的传教，“各教会在自立和自助上受到训练，以便等

其成员人数和经济条件许可时达到完全自养”。 年江浙的浸

会华 年又成立上海的华人浸礼议信徒成立了浙江浸礼议会，

会，并到 年发展成江苏浸礼议会 。浸会的深入民间传统也

使它的传教士较易与中国民众打成一片，例如到山东传教的南浸

会女传教士罗蒂 “曾在 世纪 年代单独在中国慕（

村民中生活，并得出结论认为她和其他西方传教士并不比中国农

。民高明”

然而，作为文化渗透的媒介，他们不可避免地要强调自身的文

化优势，以高人一等的姿态晲视中国的社会文化。晏马太的一番

评论就很典型。他声称，中国士人背诵经典的本领令人赞叹（按：

须知晏马太所受的神学院教育也是主要靠背功的），中国商人的精

，

，

， ，，

，

；

：
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明能干使之可称作“东方的杨基”，中国的农民工匠也是勤劳可靠

的，“然而，我认为他们不会成为美国所赞赏的公民”。其理由是，

“他们对邪恶与不道德的内在本能，他们蔑视妇女，他们全然缺乏

一种诚与真的道德意识，除非涉及死人便不讲良心，这一切使中国

人不配成为一个文明的基督教国家的公民。”①

可是在中国方 世纪面， 年代后清政府不得不以“师夷”

来求“自强”时，它的洋务运动却只想学习工具性的西文西语和科

学技术知识，并不想把中国变为“一个文明的基督教国家”。因此，

它开办同文馆等学校，虽然不得不请一些传教士来充当教习，但却

不允许他们传教“，一涉此弊，立即辞回”；它派幼童赴美留学，也因

学生“外洋之长技尚未周知，彼族之浇风早经习染”，将他们提前撤

回 。而且，它要培养的不是“公民”，而是作为传统意义上效忠朝

廷的士大夫，因此和科举选士一样，对学有所成者经考试授予功名

和官职。上海广方言馆和福州船政学堂甚至都规定，学生“有因懒

惰就犯事 退者，除火食养赡银元照退外，均递发原籍，取保约束，

。以免中途逃作洋佣”

在清政府这种中体西用的向西方学习过程中，虽然有一些传

教士如丁韪良、傅兰雅等参与其间，充当了官办学堂的教习和翻译

馆的翻译，但却只是他们个人的行为。对于大多数的虔信派传教

士来说，尽管他们哀叹中国愚昧落后、人心浇薄，但却并不把传播

西方的科技知识、促进中国的富强作为自己的义务，美国南北浸会

都属于这一类④。早在 年，北浸会就指示赴华传教士，他们

的使命是传播耶稣基督的福音，不是传播西方的科学和文化艺术，

，

主编：《中国近代学制史料》，第 辑上册，② 朱 有 第

等编：《留学 页。教育》，第

③《中国近代学制史 辑上册，第 页。料》，第

页；陈学恂
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因此不要让翻译西书和教育事工占去太多的宣教时间。

这种虔信派观点决定了他们对于教育的政策。这种政策可以

用耶 也就士摩的一句话来概括：“我们的学堂必须跟着教堂走。”

是说，办学只是诱人入教、扩展教会的手段。

因此，虽然浸会传教士在华办学几乎与传教同时开始，但进展

缓慢。早在 年初到澳门时，叔未士夫人就陆续收容一些中国

儿童在身边学习，到 年时她 名。到香港家中的学生已达

后，他 年修建一所两们差会的建筑便名为“宏艺书塾”，并于

层的校舍，收了 个男孩和 个女孩，成为一所较正规的学校，但

这种办 。在整个学活动随着叔未士夫人的不久去世便戛然而止

世纪，浸会传教士办的学校都限于小学程度。其基本类型是走

读的日校：大多在乡村中，由当地的教会管理，经费也由当地自

筹，聘请一些基督徒教师上课。《圣经》和中国的四书五经是学生

们的主要课本，而且基于他们的传统，“浸会在课程设置上取实用

方针 对，希望以此避免一种倾向人文学科的教育。” 年前北

浸华南差会所办 所小学的调查显示，所有学校都有宗教课和读

经的语文课， 所学校有手工课，但只有 所所学校有算术课，

所有教有历史课，所有常识课， 学实习课。其次是寄宿学校：

设在通商口岸及交通便利地区，收的都是基督徒子女，免费入学，

办学经费由差会负担，因而规模较小，质量较高，作为周围地区日

校的样板。如果说办日校的目的是发展信徒，那么寄宿学校便“被

，
①

②

③

，
④

，转引自吴义雄：《在宗教与世俗之间》，第 页。
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