Mercersburg Theology 麥西斯堡神學 麥西斯堡是美國賓夕法尼亞中部一個小鎮，在十九世紀，它也是德國改革宗教會神學院的所在，而他們信奉的神學，就叫做麥西斯堡神學。
自1844年起，昔日長老會老派的神學家（參普林斯頓神學，Princeton Theology{\LinkToBook:TopicID=957,Name=Princeton Theology}*）尼溫（John W. Nevin, 1803～86），和德國年輕歷史學家沙夫（Philip Schaff, 1819～93）聯手，希望挽救美國新英格蘭及普林斯頓的加爾文主義，因為他們已然墮落到「清教徒」式的復興主義，所以兩人要提供古典的加爾文主義給人選擇〔參愛德華滋（Edwards{\LinkToBook:TopicID=399,Name=Edwards, Jonathan}）*；新英格蘭神學（New England Theology{\LinkToBook:TopicID=843,Name=New England Theology}）*；紐黑文神學（New Haven Theology{\LinkToBook:TopicID=844,Name=New Haven Theology}）*；改革宗神學（Reformed Theology{\LinkToBook:TopicID=998,Name=Reformed Theology}）*〕。他們把重心放在古教父大公信仰的基督論〔Christology{\LinkToBook:TopicID=282,Name=Christology}*；參信經（Creeds{\LinkToBook:TopicID=326,Name=Creeds}）*〕，建制教會（Church{\LinkToBook:TopicID=284,Name=Church}）*的重要，特別是聖禮（Sacrament{\LinkToBook:TopicID=1036,Name=Sacrament}）*、事奉（Ministry{\LinkToBook:TopicID=794,Name=Ministry}）*、教義方法，以及該等教會在歷史的發展。
從神學的內容來說，麥西斯堡神學可說是英國安立甘大公主義（Anglo-Catholicism{\LinkToBook:TopicID=127,Name=Anglicanism 安立甘主義}）*的美國版本，與同期德國信義宗（Lutheran{\LinkToBook:TopicID=751,Name=Lutheranism and Lutheran Theology 信義宗主義與信義宗神學}）*高派教會的神學亦很相近，都反映出由康德（Kant{\LinkToBook:TopicID=676,Name=Kant, Immanuel 康德}）*和士來馬赫（Schleiermacher{\LinkToBook:TopicID=1053,Name=Schleiermacher, Friedrich Daniel Ernst}）*的主觀精神，轉移到黑格爾（Hegel{\LinkToBook:TopicID=543,Name=Hegel, Georg Wilhelm Friedrich 黑格爾}）*和立敕爾（Ritschl{\LinkToBook:TopicID=1026,Name=Ritschl, Albrecht}）*的歷史研究；這些轉變必須放回德國福音派的敬虔主義（Pietism{\LinkToBook:TopicID=934,Name=Pietism}）*來了解，才能明白其意義。
福音派的敬虔主義很看重個人的得救，這使得宗派、認信（Confessional{\LinkToBook:TopicID=305,Name=Confessions of Faith 信條}）*和特別是聖禮的實體，變得毫無意義。他們認為將來天堂會由各宗派的代表所居住，而重要的問題不是洗禮（Baptism{\LinkToBook:TopicID=182,Name=Baptism}）*或教會的會籍，而是人有沒有個別委身於基督。在美國大復興其間，宗派的確是更形紛亂，贊成者卻認為那是聯結真信徒的機會。不過在美國的情況就有點不同，宗派的多元化，似乎與他們在大復興所經歷的合一有牴觸（參復興神學，Revival, Theology of{\LinkToBook:TopicID=1020,Name=Revival, Theology of}*）。
解決這矛盾的方案有多種。普林斯頓的神學家一般認為，加爾文主義最能表達復興的神學，循道會（Methodists{\LinkToBook:TopicID=789,Name=Methodism 循道主義}）*及其他教派亦對自己有相似的看法。其他人則認為，我們必須丟棄所有的宗派思想，「重建」古代教會的本色，這在「末世」恩福的時代是可行的〔如︰基督復臨安息日會（Seventh-Day Adventism{\LinkToBook:TopicID=1073,Name=Seventh-Day Adventism}）*、基督教會、耶穌基督末世聖徒教會；參小教派（Sects{\LinkToBook:TopicID=1066,Name=Sects}）*〕。
麥西斯堡的反應又是怎樣的呢？他們認為整個改革教會，就是包括了更正教會和大公教會，他們不是一教派，乃是教會發展中一個表現，其根源是在歷史；這是為什麼他們不重視悔改的經驗，而看重教義的教導（尼溫的Anxious Bench），並且強調聖餐（Eucharist{\LinkToBook:TopicID=423,Name=Eucharist}）*中基督真實的臨在，好代替復興派的個人經驗〔美國加爾文主義對聖餐的看法，有些還簡化至無知的慈運理（Zwingli{\LinkToBook:TopicID=1260,Name=Zwingli, Ulrich}）*主義；而尼溫理解的改革宗聖禮傳統，反而比賀智（Hodge{\LinkToBook:TopicID=574,Name=Hodge, Charles 賀智}）*更準確〕。
除此之外，改革宗的禮儀以及聖職再被重視。麥西斯堡追隨德國的加爾文主義的研究，認為真正的加爾文主義，比新英格蘭或普林斯頓的加爾文主義，更不重視神的諭旨和定罪（參預定論，Predestination{\LinkToBook:TopicID=954,Name=Predestination}*）；也許這是他們對清教徒（Puritans{\LinkToBook:TopicID=973,Name=Puritan Theology}）*誤解蒙召的反應吧。
雖然美國教會處於多事之秋，麥西斯堡神學曾提供有用的洞見及修正，但這種貢獻並不長久；他們對合一運動的立場，則被評為對天主教過分讓步，對聖經的權柄又似乎不夠重視〔參基要主義（Fundamentalism{\LinkToBook:TopicID=487,Name=Fundamentalism}）*；聖經（Scripture{\LinkToBook:TopicID=1063,Name=Scripture}）*〕。無論如何，認信和聖禮的價值，在多元化之美國福音派群體，仍是個沒有定案的議題；在這意義之下，研究麥西斯堡神學也不是沒有好處的。
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