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10. 唐佑之　　　 
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11. 梁燕城　　　 
《寂智思風雲》。台北：宇宙光，1990。
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11. 馮友蘭       
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《中國哲學史綱要》。台灣：開明，1970。
13. 勞思光       
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引 言
定義：哲學(Philosophy)，此字原由兩個希臘文拼合起來，φιλο(愛好)、σωφια(智慧/知識)，因此哲學的基本定義就是 「愛好智慧／知識」(love of wisdom / knowledge)。
    以上只是按字義得到的基本定義，後來的哲學家對哲學另有更廣更深的定義：
古希臘哲學家柏拉圖(Plato)說哲學是追求「善」(GOOD))的學問。
古希臘哲學家亞里斯多德(Aristotle)把哲學當著是一門宇宙性的學問。
廿世紀英國哲學家羅素(B. Russell)因為自己的專門研究而說哲學就說邏輯學。
廿世紀奧地利亞哲學家維根斯坦(Wittganstein)把哲學當著是一種思想活動，並不是死板思考的東西。
　　哲學可能對不同的人有不同的定義，但是，簡略的說，哲學就是愛好認識這宇宙萬物，思考要知其究竟，以便讓人建立有系統的知識。
哲學的起源
　　不同的民族對哲學皆有不同的看法：
一．古人說哲學起源於「驚奇」(Wonder)。柏拉圖說︰「驚奇為哲學者特有之性質」。亞里斯多德說︰「不論古今，人皆由驚奇而產生哲學之念」。相信古人因為看見宇宙萬物運作的偉大和奇妙而產生驚奇，因此想尋求其知識而成就哲學思想。
二．後人謂哲學起源於「懷疑」(Doubt)。笛卡兒(Descarte)，費兒巴特(Feuerbach)認為「哲學是由懷疑而生」。因為人有了基本的知識，漸漸對其他不明白的事物產生疑問而生懷疑，因此想深一層去找出原因而思考。
三．心理學家認為人的「求知慾」(The Desire to know)產生哲學。這求知慾是由人這萬物之靈與生俱來的。
　　我們可簡略結論說哲學就是人類對已存在宇宙的一種好奇反應。
哲學的價值
一．鍛鍊頭腦：藉著認識哲學思想和哲學家的思考方法來提高自己的分析力、適當的問答力、觀念表達(語言)力、系統組織力、邏輯方法能力、以致能做個「頭腦發達，思想精銳」的人。
二．分辨(批判)能力：分辨自己、別人，分辯信仰、異端，分辯時代、潮流。深入了解各樣事物，不致人云亦云，隨波逐流，以致可以選擇適當的人生觀或為自己的思想給與正確的辨別。
三．認識哲學：它的歷史變遷、興衰，人物思想，它對社會、宗教、文學 、藝術等等的影響力，以致可從中吸取教訓，認清何謂人、物、史的價值。
四．另外，研究宗教哲學更加龔固人的信仰：「研究宗教哲學的人是要揭發陳腐的思想，空洞的口號...」(白高倫：哲學與基督教信仰，頁318)。「宗教的內容是信仰，神學的目的就是在於探究信仰的深度，解釋宗教的意義與價值。這是需要運用理性，作客觀的分析...因此，理性的查究與解釋，是需要哲學的工作」(唐佑之：信仰與知識，頁14)。
哲學的範圍
　　學者們對哲學的範圍有不同的看見，按照杜威圖書分類法的分析如下：

  　　　　　　　　　　　　　 |--　Ontology 實存論
　　　　　　　　　　　　　　 |--　Cosmology 宇宙論
　　　　　　　　　　　　　　 |--　Space 空間
　　　　|--  形而上學         |--　Time 時間
　　　　|    Metaphysics --------|--　Motion 動作
　　　　| 　　　　　　　　　 |--  Structure 結構
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Force & Energy 能量
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Number & Quantity 數量
        |

　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Teleology 終極論
　　　　|--  知識論 --------------|--  Finite & Infinite 限度論
　　　　| 　 Epistemology　　 |--  Theory of knowledge 認知理論
　　　　|                    |--  Causation 因果論
　　　　|　 　　　　　　　　 |--　Determinism 預定論
　哲------|　
  學    |                    |--  Induction 歸納法
  　　　|  　　　　　　      |--　Deduction 演繹法
　　　　|--  邏輯學 --------------|--  Fallacies & Errors 錯誤論
　　　　| 　 Logic　　　　　 |--　Syllogisms 三段論法
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Hypotheses 假設法　
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Argument & Persuasion 辯論法
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Analogy 類比法　　　　　　　
        |

　　　  | 　　　　　　　　　 |--  Different Systems 系統論
　　　　|                    |--　Political 政治倫理
  　　　|  　　　            |--　Family 家庭倫理
　　　　|--  倫理學 ---------------|--  Economics/Occupational 經濟職業
　　　　|    Ethics　　　　　 |--  Recreation 娛樂倫理
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Sex 性
　　　　| 　　　　　　　　　 |--　Social 社會
　　　　|                    |--  Consumption 消費倫理
  　　　|                    |--  Life生命倫理
        |

  　　　|--- 美學
　　　　| 　 Aesthetics

        |

        |--  宗教哲學  --　政治哲學 --  科學哲學 --　歷史哲學
　　　　
I． 希臘哲學 - 西方哲學之搖籃
    約莫在公元前二千年，希臘半島和鄰近的地區已成為地中海文化和文明的發源地。公元前一千年前，小亞細亞已成為地中海一帶的工商業及思想中心。天文學(由航海而來)，數學(由建築和工商來)皆發達。
    我們約可把希臘哲學分成兩個時期：
    A. 古希臘：十至六世紀。又稱為「神話時期」或「哲學前期」。
    B. 全盛期：六至一世紀。又稱為「雅典時期」。
Ａ．古希臘時期
    古希臘時期也被稱為蘇格拉底前期。從當時最寶貴的兩本書中，荷馬(Homer)的詩歌及伊索(Hesiod)寓言，讓人們知道當時的社會是一個神話和奴僕制度的社會。在工商業發達的城巿，奴僕也有較大的權力和較高的知識。當時的信仰是多神的，以主神宙斯(Zeus)及其妻海拉(Hera)居奧林匹斯山(Mt. Olympas)為主。
    當時有三本代表作。這三本著作描述的事情可追溯遠至公元前二千年的希臘群島人們的思想，表現出了典型的希臘哲學在混亂無序的變遷中欲尋找清晰共相的解釋：
ａ．荷馬史詩(Homeros)(此詩集資料約收集於公元前八世紀)：故事多圍繞著神與人的糾纏關係。目的是要教導人怎樣去尋找更完美的生活。相信人裡面有善、惡這二元在競爭，但是人具有自由選擇善惡的權柄。這些詩歌式的神話敘述人的努力和神的為難，自由意志和命運的對抗，罪惡和報應，展現出了人的道德爭斗。荷馬史詩中兩篇長詩《伊里亞德》(Iliad)和《奧德賽》(Odyssey)的故事也為後來西方文學家提供了許多想像力。
ｂ．伊索寓言(Hesiodos)：認為神與人都是源自海洋，因此宇宙是混沌的，但愛與恨的力量使天地萬物有秩序。但是惡神常破壞這自然秩序而起天災，惡人的敗壞卻出人禍。
ｃ．奧菲斯神話(Orpheus)：書中的故事多具東方色彩，不但主張世界有善、惡二元對立並且永恆爭斗，而且主張人體內有靈、慾二元。相信靈魂是受困於肉體內受苦難，要解脫就必須要修行節制慾望。
    當時的哲學思想約可分為五大派：
一．米利都人(The Milesians)：約在公元前六世紀，小亞細亞海岸米利都(Miletus)地愛奧尼亞城(Ionian city)開始有思想的轉變。這裡的泰勒斯(Thales)及他的繼承者阿那克西曼德(Anaximander)和阿那克西米尼(Anaximenes)推出了一種新穎和異常重要的理解世界方法。
Ａ．泰勒斯(Thales 624-547 BC)－認為「水」是萬物本源，為萬物的變動原料。
Ｂ．阿那克西曼德(Anaximander 610-546 BC)－提出「無限」(一種混沌未分，無限性的物質)為萬物本源。
Ｃ．阿那克西米尼(Anaximenes 585-525 BC)－提出「氣」為一切物質的源頭。
　　以上三位哲學家的思路可歸納結論為：
　  
a. 他們認為/知道萬物是從某些物質組成。最基本的物質就是從自然(φυρι)中產生。
  
b. 這一種物質是永遠存在的。
c. 這一種物質是無界限的，它充滿著整個宇宙。
  
d. 這一種物質是‘活’的，一直以不同的形式出現。
二．畢達格拉斯學派(The Pythagoreans)：這派學者比較傾向宗教或道德倫理觀。畢達格拉斯(Pythagoras 580-500 BC)－認為「數」是萬物的本源，不同的「數」造成和諧。他找出了許多用數目字合成的公程式，也創了音樂的和音學。魂(soul)是為人體帶來和諧，魂是不滅的，人需要追求魂的聖潔。
三．赫拉克利特(Heraclitus of Ephesus 580-480 BC)認為「這世界...它不是由任何神創造，也不由任何人創造。它的過去、現在和未來永遠是一團永恆的火，在一定分寸上燃燒，在一定分寸上熄滅」。他把事物變化的規律稱為「道」(λογοｓ)。他強調‘對立、統一’論：「對立的東西才會產生和諧，並不是相類的東西產生和諧」。
四．愛利亞派(The Eleatic School)
Ａ．巴曼尼德斯(Parmenides 515-440 BC)－他把感性認識和理性認識分開，而認為只有藉著理性才能認識真理，只有意識決定存在。
Ｂ．芝諾(Zeno 490-430 BC)－提出不可解決的邏輯這種吊詭式(反合式)辯證法。把‘不動原理’運用在「阿基里斯和龜」和「飛矢不動」上。認為由一端走到另一端必然有一中間點。如果是龜先走一步，那競跑家阿基里斯就必須先走過龜的中間點，但是這時龜又另外走了一個中間點，因此阿基里斯永遠要追向上一個龜走過的中間點。結論是阿基里斯永遠跑不過龜。(當時，今天我們知道這是錯的，因為芝諾只依據空間(space)來分析)，並沒有加上時 間(time)的觀念。
五．多元論者(The Pluralists)是為了反對以上四學派的矛盾而產生。
Ａ．恩培多克勒(Empedocles 495-435 BC)－他綜合以前的思想，提出「土」，「水」，「氣」，「火」是萬物本源，而這四元素卻需要用「愛」與「恨」來帶動它們的結合與分離。
Ｂ．阿那克薩哥拉(Anaxagoras 500-428 BC)－他認為一切事物都是由許多性質不同的物質微粒構成的。「原子論」的趨型思想開始出現。另外，他提出精神 (mind，νου )是具有無限的力量，是人和宇宙的主宰。
Ｃ．德莫克利圖(Democritus 460-370 BC)－他提出了「原子論」。一切的事物本原是原子(一種統一不變的實體)和「虛空」。原子是極微不可見、無限數、不可分裂、不可滅、永恆的。「虛空」給原子提供運動的空間。因此，原子是「存在」，「虛空」叫「非存在」，「非存在」也是一樣實在的。
結論：這時期是希臘哲學的誕生時期。當時希臘思想正嘗試運用“認知”(cognative)的方法去觀察(observation)和推理(reasoning)發現宇宙的自然現象和奧秘，並給以適當的解釋。這些解釋開始擺脫神話或是經驗成分。人們開始從一個新的角度－人的心靈對物質現象的批判分析－出發去探索終極的、普遍的問題和尋求答案。                   

B． 全盛期：公元前六至一世紀。又稱為「雅典時期」。
    公元前490-470年，雅典人聯合其他鄰邦，共同打退波斯人。戰後雅典人把戰艦改為商船，使雅典成為世界第一大商港，也成為不同種族、文化的匯聚處。因為雅典人與其他地區的人頻頻接觸，加上競爭的結果，自然他們的科學漸漸發達，精密的數學立即產生，航海的範圍擴張後，高深的天文學也同時產生。他們的經濟環境自然寬裕起來，為他們提供了研究思想的先決條件。當時社會中出現許多有學問的人，被稱為「智者」(sophists)。這些智者不只是開學堂教授教育，並且成為各地主邦國的“說客”，希望自己的學問和見識贏得眾人的承認。
蘇格拉底和智者們(Socrates (469-399 BC) & Sophists)
　　這時雅典人曾被斯巴達的人打敗，當時流行的是唯物主義，使青年人失去宗教的信仰。在他們失望之餘，蘇格拉底提出了何謂道德？何謂理想的國家？最後還要問，何謂自己？他大力提倡目的論，也認為哲學應該研究事物的目的而不是因果規律。他所注意的是社會倫理問題，人應該追求永恆不變的美德。他說「美德就是知識。作惡的人是無知識的人，有知識的人才可以管理國家。」他採用了「問答法」來討論，就是通過雙方一問一答，一直至問題得到清楚結論。
    出名的「智者」有普羅塔哥拉(Protagoras)和哥基亞(Gorgias)。「智者」認為「肯定的知識是無可能的，因為萬物都在變動與變化，真正的存在(本質)是無法知道的。」他們是最早期的懷疑主義者。
    哥基亞(Gorgias 483-375 BC)思想可歸納三個命題：
a. 無物(本質／源頭)存在，
b. 如有某物存在，那這東西是無法知道的，
c. 就算此物被認識，也無法說出來告訴別人。
    普羅塔哥拉(Protagoras 481-411 BC)認為：
「知識就是感覺，事物對於你就是它現在向你呈現的樣子，對於我是它向我呈現的樣子。」
    當時的「智者」喜歡周遊希臘各城邦之間，並且以雅典為活動的中心。因為人民迫切需要增加社會方面的知識和提高演說辯論的才能。「智者」以傳授這種知識和培養這種才能為職業。智者爭取成為許多邦國領袖的說客，盼望自己的學說得到最多人的承認。
C. 蘇格拉底(Socrates)
　　當時雅典已成為了一個文化高漲的城市，蘇格拉底正開始他的哲學探討。像任何一個詭辯派學者一樣，他是一位懷疑論和個人主義者。他是在古代奧林匹斯山傳統(神話傳統)與興盛的新理智主義之間關係最緊張的時候進入哲學的舞台，由於他非凡的生活和死亡(註一)，使希臘人心靈徹底地轉變，不僅為真理的追求確立了新的方向和理想，而且通過他個人，為所有隨後的哲學提供了經久不衰的典範和靈感。
　　蘇格拉底自己沒有寫下任何東西。對於他的豐富和連貫的描述包含在柏拉圖的《對話錄》中。
　　作為一個年輕人，蘇格拉底好像有充滿熱情地學習那個時候的自然科學，檢查了當時各式各樣的關於物理世界的思想。他對當時那些僅僅依照物質原因來解釋宇宙並不滿意，認為忽略了有目的的解釋。人應該如何生活，應該是優先考慮的問題。蘇格拉底把道德和理智結合起來解釋這宇宙。他始終不渝地尋求那些從未被探究過的問題，試圖推翻習慣性的假定和信仰，同時喚起倫理問題的更認真的思考。
　　著名哲學家阿波羅曾宣佈說：「沒有人比蘇格拉底更聰明。」他之所以實際上比其他人聰明，是因為唯有他承認自己的無知。他不向其他詭辯者說知識是無法知道的，而是他認為真正的知識只是還沒有被取得。
-------------

　　註一：雅典戰敗，為了民主被新統治者迫喝毒藥而死。
按照蘇格拉底的看法，促進人生的真正成功與出色，必須考慮人的最內部的實在－他的靈魂。他第一次把靈魂確立為個人意識所在地，使它具有道德和理智的特徵。他的座右銘是「了解你自己」，因為他相信，只有通過自知，通過對自身的靈魂的理解，人才能找到真正的快樂。真正的快樂是善的生活的結果。一種真正快樂的生活，是一種在理性指導下能夠正確行動的生活。因此人獲得快樂的關鍵，是一種理性的道德的發展。蘇格拉底宣稱：「未經批判測試的生活是不值得過的。」
　　蘇格拉底發展了他在爭論中所使用的辯證法形式。這種辯證法是通過嚴謹的對話進行推理，作為揭示謬論和獲取真理的調查方法。在辯證法中，是他向與他討論的人提出一連串的問題，然後不懈地逐一分析種種的提出的答案，達到最後一個肯定的答案。他也以這種方式為當時的社會和政治提出問題，質問年青人已假定的答案。當時的統治對他這樣的問題感到不安，年青人在這樣的思考中責問當時的民主。
    最後蘇格拉底為他的真理而被判死刑，被迫飲毒藥而死。但是他感得死並不可怕，死是進入永恆之門。
D. 柏拉圖
    希臘哲學的最高峰可算是柏拉圖與亞里斯多德的思想。他們的哲學也成了西方哲學的基礎。
    簡略的說，柏拉圖的思想比較是注重天上的事物，而亞里斯多德的思想比較注重地上的事物。(見拉菲爾(Raphael)所畫「雅典學派」(The School of Athens)(見薛華，《前車可鑑》，頁48))。
柏拉圖 (Plato 公元前427－347年)
    柏氏生長於貴族之門。從20至28歲跟隨蘇格拉底學習，也深受畢達格拉斯派(Pythagoreans，唯心論派)的影響。蘇氏逝世後，柏氏就周遊列國，東至埃及、巴比倫，西至意大利，目的是充實自己。40歲回雅典創立了「雅典學院」(Akademie)－可算是世界第一所大學，教授科目包括哲學、數學、天文、動物、政治等等。亞里斯多德繼承了柏氏的衣缽。柏氏死時八十有三，全雅典的人民都參加了他的葬禮。
    柏氏的著作有許多，這里不能一一例出，只在討論中例出。著作多以「對話」的方式寫成。
    我們可以從三個方面去看柏拉圖的思想﹕
a. 知識論
b. 人論
c. 國家論
ａ．知識論
　　古希臘哲學家因為看見宇宙萬象變動不定，就不能肯定甚麼才是永恆真正的存在知識。因此有人建議說「水」或是「火」為一切本源。
     柏拉圖統一前人思想，先把「思想 」(concept)和「存在」(Ontic)看成二元，看為兩個不同的世界。然後發展他的「概念論」(Ideas)。「概念論」指出「觀念界」(理性)和「感官界」(感性)的對立，這是典型的宇宙二元論。他用了一個著名的「地窖比喻」來說明「概念論」的可靠性。
   「在一地窖裡，光透不進來。有許多囚犯被綁在椅子上，面向一幅大牆壁。椅子後面有一矮牆，矮牆上有各類道具，矮牆後點著一支蠟燭。囚犯不能回頭看見背後的東西，天生下來只見到大牆壁上的道具影像。如有人問這些囚犯，世界上甚麼才是真實的，他們會說牆上的影像是真實的﹔問甚麼是知識，他們就會說「我記得或認識牆的一些事物就是知識」。
    因此，柏氏就以人類比較地窖的人。說人一生下來就面對感官世界(World of senses)，很自然就認為這感官界的一切都是真實的。所以結論說我們所看見的東西都是看不見東西的影像。
    按「概念論」，可為柏拉圖的思想做以下結論：
一．認為肉眼所見，肉身所觸的事物不過是幻影。而這幻影世界不過是永恆世界(或屬靈)世界的抄本。
二．認為萬物變化不定，只有人記憶中的觀念(Ideas)才是永恆不變的。
三．所有一切的觀念都在追求一個最高的目的，也就是「最高的觀念」－「善」(The Good)。
四．人生下來就在追求真、善、美，而「善」居於最高峰。「善」也包涵了真與美的特性。人可以憑著哲學的默想，或說哲學家比較容易達到「善」(永恆)的世界。                      

ｂ．人論
　　因為二元「觀念」，他把人分為兩個部分﹕靈魂與肉體。靈魂是從觀念界來的，是真實的，人的靈魂在入世之前是自由的，是在觀念界裡生活。靈魂降下這世界就受困於肉體，因此，靈魂唯一的希望就是追求「真」與「美」，可以回到「善」那裡去。
    柏氏再把人分去三個層次﹕
    肉體 = 情慾(Appetive)：嗜好、衝動，慾望 ＝ 腹部
    精神 = 意志(θυμο 、“spirit”)：情緒、勇敢 ＝ 心部
    靈魂 = 理性(rational)：知識、思想 ＝ 頭部
　　柏氏在Timaios一書說這世界本來是一片混沌，黑暗無光，「造化神」(Demiurge)就把混沌(Chaos)變成有秩序的宇宙(kosmos)。若要把一切弄成有秩序，一天要追求達到「善」的世界，不然就常困於這感官的世界。
ｃ．國家論
　　柏氏最出名的書應該是「理想國」(Politeia)。他認為人生下來就會追求真、善、美。人擁有這樣的能力是因為人的靈魂在觀念時期就領受了真、善、美的特性。他認為人的靈魂在觀念界是合群的。靈魂雖受困於肉體，但在這世界也要分工組成國家。
    他提倡一個理想的國家應把公民分為三大類：
    知識者 ＝ 管理層
    意志者 ＝ 武士級  ｝「理想國」
    情欲者 ＝ 勞動員
    在理想國裡最重要的事是教育。教育應由兒童開始。整個教育應由國家來負責，也由智慧的哲學家來計劃。一個國家也該由最好的哲學家來統治(稱為
Philosophy-King)。也只有智能健全的青年人可以結婚(稱為「優生法」)。優良的學生是由考試制度所創造出來的。
結論：柏拉圖的「理想國」理論至他死時都沒有人敢嘗試用來建國。
E. 亞里斯多德(Aristoteles 公元前384－322年)

　　亞里斯多德在十八歲時才進入柏拉圖的學院(Akademie)受教育。在那里二十年至柏氏逝世為止。後周遊列國，曾作過腓利甫王(Philippos)的家庭教師，教導當時十三歲的亞歷山大大帝。亞歷山大當政後，亞里斯多德就回到雅典創立了Lykeion學院。
    亞里斯多德一生人擁有許多學生。著作有上百本，討論範圍無所不有。一生人堅持說：「雖然真理和柏拉圖都是我的朋友，但是在兩者之中，我還是要選擇真理。」亞氏死後，他的哲學並沒有被人立刻發展，反而至中世紀時才被翻譯出來。討論亞里斯多德的哲學，應該先由他的知識論著手。
ａ．知識論
　　亞里斯多德發明了邏輯學。邏輯學就把思想用來分析。他認為「語言」是我們思想的表現﹔我們想甚麼，就設法說出甚麼。如果把語言來分析，至最後一個元素時，就叫作「概念」(Idea)。並且人有比較與歸類的能力，因此會把多個「概念」聯合起來或分開，這叫「判斷」(judgement)。例如，我說「這張桌子不漂亮」是一個「判斷」。我可以這樣判斷是因為我把我現在腦子裡對這張桌子的概念，與其他所認識的桌子聯合起來作比較與歸類。
    亞氏認為一切「概念」是從感官經過頭腦而得來。因此是後天的，並不如柏拉圖說是先天從觀念界而來。在為「概念」作「判斷」時，人也會守一些原則，例如，      

            同一律  A  ＝ A

            矛盾律　-A ≠ A A

            排中律  A  ≠ ＜-A

　　有了這些原則(思想律)，就可使我們的「判斷」落實成真、假之分。從這裡他發明了著名的「三段論法」(Syllogism)﹕
            A = B

            B = C

           -------

            A = C

    亞氏認為人的頭腦在作思考時，有三個基本的元素：就是 概念、判斷、及三段論法。
    為了要肯定我們的思想或「概念」是真實的，就要與「存在」連繫起來討論。(「存在」Ontic，是一個哲學名詞，要說明一切東西或概念都有他自己的「本質」(本體)或「實體」(Ousia)，比如說「水」的本質是H2O。因此有H2O就說明「水」的存在。討論「存在」的學問 叫著「本體論」(Ontology))亞氏為了肯定「概念」的真實性，就列出了「概念」的分類 -- 他提出了著名的「範疇」論(Categories)。
亞氏把「範疇」歸為十類：
    第一類是「實體」Ousia，其他九類都是屬性(attributes)。屬性又分三種不同等級：
一．狹義必須的(Necessary Propria)。例如：3∠s of a △ = 2⊥s

二．廣義必須的(Necessaria Impropria)。例如，男人有鬍子
三．偶然的(Contingentia)。
    按以上的知識論，亞氏創立了他的形而上學(metaphysics)。他為世界(感官界)變幻無定的現象提出了「四因說」，無論缺少任何一「因」皆沒有東西可以「存在」。
　　例如，桌子由質料(木)做成，因此有「質料因」。但是要有桌子的「形式」，桌子才為桌子，因此必須有「形式因」。但是桌子要有人做成為桌子，因此有「形成因」。但是為甚麼要造桌子，因此必須有「目的因」。四因缺一不可。
    他認為「目的因」最重要。這樣誰來決定人類或宇宙的「目的」？他說是「第一原動不動者」(The First Unmoved Mover)，稱為「上帝」。
以上關於亞里斯多德的知識論可以從他的「工具書」(Organon)一書內找到。關
於「本體論」更多的資料可以從「形而上學」(τα μετατα φυσικα)一書內找到。
ｂ．宇宙論
    古希臘哲學家談論宇宙時，是從兩個角度去探討：太初(arche)和原質。亞氏先以一個「第一原動不動者」解釋太初的問題。然後說宇宙的原質不外乎四個元素﹕水、火、氣、土。這四個元素構成宇宙並不是機械性的，而是有「以太」(Ather)這‘精神體’使四元素合、分構成整個宇宙。「以太」也使人體內的四元素構成人的‘精神’。他認為有生命的東西是「先有全體，後有部分」。我們不能剖開人的不同部分然後湊成人。而是有全人才因此有各部份。因此，認為人不是機械化的，宇宙也因此是非機械化的(non-mechanical)，或是有生機的(organic)。
ｃ．人性論
    亞里斯多德不同意柏拉圖的說法認為肉體是靈魂的墳墓。亞氏認為靈魂和肉體是合一的，是相輔相成的。靈魂有三種不同的作用，會生(生魂)、會感覺(覺魂)、會思想(靈魂)。因此，人是理性的，人能夠知道自己行為的目的，可以為自己選擇目的(人生觀)，可以追求幸福，也有創造的能力。因此，人應該要為他的行為(道德)負責。
ｄ．藝術論
    亞氏認為人的靈魂除了有理性以外，還有情感(覺魂)。需要愛與被愛的生活。人的精神在透過情感的生活：愛、藝術等等，就可以使情感與人的精神聯合調和。因此可以滿足人的靈魂，使精神有最高的享受。
    在亞氏著名的「倫理學」(Ethika)中，說明人可以靠理性智慧(φρυνετι)得到美德(Virtues)。幸福的生活需要好的美德，而好的美德是要用理性的智慧得到。
F.  希利尼人的哲學
    希利尼時代(約公元前300年至公元後300年)，因為社會與政治的安定，地中海一帶的人思想也安定發展並走向專門化。有三個潮流思想：
一．斯多亞學派 - 禁慾主義者
    創辦人芝諾(Zeno 335-263 BC)，他在斯多亞走廊(有許多顏色的走廊)處傳講哲學，人稱這一學院的人為斯多亞學派。一般人稱這班人為「死枯枯的老人」，是因為他們呆板的死守許多嚴厲的規矩。他們認為宇宙有「理性」，理性的調和要藉著λογοｓ。人的靈魂可以與理性調和，但是要控制自己的衝動、情慾、情緒等等。他們的倫理強調做人的目的就是沒有感覺，不同情等。中世紀時的修道院主義也受這派人的影響。保羅在雅典曾經與這一學派的人辯論(徒17：32)。可見當時它在知識分子中的流行程度。
二．以彼古羅學派 - 享樂主義者
    以彼古羅(c.314 BC)是德莫格拉斯(Democritus)的弟子。相信這世界是由移動不定的原子(Atoms)組合而成。他在雅典創辦了聞名的「空中花園」學院(Garden School)。他的學生說他死時說是因為身體內的原子組合引起混亂不調和，但精神(頭腦)卻是安靜的。因此認為「安靜心情」(serene detachment)是幸福的途徑。人死後，原子也分散了。極矛盾的，以彼古羅派也以縱慾出名，也因此被稱為「享樂主義」者。認為身體既然死後原子就分散了，就趁今世盡情享樂吧。靈魂才是不滅的。(註一)

    保羅在雅典曾經與這一學派的人辯論(徒17：32)。記錄說：「眾人聽見從死裡復活的話，就有譏誚他的。」在知識分子當中，它與斯多亞學派分庭抗禮成為當時最普及的哲學思想。
    遲至今天，仍不難在一般知識分子當中發現這兩派的思想。
三．新柏拉圖主義
    柏拉圖死後，他的弟子繼續發展他的學說。按照柏拉圖的哲學思想，如果要繼續發展下去需要面對兩大問題：觀念界與感官界的關係到底是甚樣的？什麼才是人真正的幸福？
    公元前63年，羅馬統治了地中海一帶的國家。羅馬人比較物質化，追求現世的享受，羅馬王帝也繼續容許各樣的哲學與宗教在國內活動。
--------------

    註一：保羅說：「若死人不復活，我們就吃吃喝喝吧。因為明天要死了。你們不要自欺，濫交是敗壞善行」就是從以彼古羅派的思想和談話而來。 

    新柏拉圖主義是這期間最流行的哲學思想。最著名的人物莫過於在亞歷山大城的猶太人哲學家斐羅(Philo 25 BC - 40 AD)。亞歷山大城是當時最希利尼化的城市。也有最好的哲學院及哲學的活動。新柏拉圖主義比較注重宗教哲學的討論，在倫理方面繼續的發展。簡列其哲學思想如下：
一. 把柏拉圖所說的「善」(The Good)當著是“上帝”。後來藉靈意解經法(Allegorical interpretation)把許多柏拉圖的思想與聖經的教導結合在一起。靈意化讓這派的哲學家定出許多道德倫理條例。
二. 神是超越的靈，超過所有的屬性(Attributes)和範疇(Catagories)。衪比「善」更好。衪是道德律的源頭，必須藉著「理性」(Logos)來認識衪。
三. 這Logos是次等的神，是最高的天使，是創世的力量和管理。Logos是神的智慧，是神的概念(Ideas)。人可以藉Logos認識神。
四. 把人分成   靈 Spirit        魂 soul      不腐敗的
　　　　　　　---------    =    ---------     =  ----------

　　　　　　　 物質 Material    體 body      腐敗的
五. 魂可以與神結合，但要經過Logos為中保。
    另外，羅馬人昌盛物質的追求和享受，當時畢達格拉斯學派力抗提出「修身」的教導。他們提倡一個極端的二元論：認為感官界(物質)是惡的，而只有觀念界的事是善的。為了使靈魂脫離這惡的肉體的捆綁，唯有靠齏戒、禁慾、清心修行等行為。
四．希臘民間宗教
    希臘民間崇拜多神，延續上古時期所流傳及崇拜許多神話故事中的神。多神崇拜是當時民間普羅大眾的流行宗教信仰。計有： 

大米底神(Demeter) - 五穀豐收之神。為一般農民所敬拜。
米特拉神(Mithra)  - 生命氣息之神。一般民間家庭所拜，為求人口繁殖豐盛。
依斯神 (Isis)     - 陰間之神。(如中國民間的閻羅王)

多尼斯神(Dionysus)- 動物之神。為畜牧者所敬拜。
希比利神(Cybele)  - 大聖母神。淫蕩之神。
    當逢各神的生日時，民間皆有演酬神戲。另外，當時也有許多邪教不時出現；占星術，邪術等等可以從許多考古的物件上見到。
結論：雖然希臘知識分子已脫離古希臘的神話時期，但是民間老百姓還是停留在敬拜多神的階段。一些沒有系統或是流派的哲學思想如斯多亞及以彼古羅派，卻參雜著怪異理論和神話成份，讓一般知識分子崇拜。基督教就必須在這種環境中成長，面對許多異端邪說，脫殼而出。
G.  基 督 教 教 父 的 哲 學
    早期教會對世俗的哲學存著愛恨交加的心態。教父們極不願意把基督教這“新興宗教”哲學化。相信他們是因為受到保羅的影響(林前1：19-24)，認為哲學是屬世的智慧，不能與屬靈的智慧相比或是混合起來。當然，保羅也承認外邦人有他們的智慧，而且在雅典以希臘哲學來講解基督教的教義(徒17)。後期的教父最終還是接納及研究世俗哲學的思想。
教父的哲學一般上都圍繞著以下的主題：
一．信心與理性的張力問題。起初大家認為是相對／相剋的，後來漸漸認為是可以擺在一起討論的。認為信心和理性的知識皆可以引導人認識神，但是，信心才是真正的途徑，稱信心為“正統之道”(The Royal Way)，而知識也是神賜給人的。
二．神的存在。起初教父深信人要認識神是憑著信心。後來也不反對人可以藉著自然界去認識神(參羅1：19)，雖然自然界不能完全把神啟示給人。
三．神的本性。神是什麼？他是由什麼東西做成？後來神學才定義稱神是個靈，是超越世界的，他是純一的、永恆、絕對、無限、尊榮、他從無中創造世界等等。藉著這個基礎，教父們開始為基督與神的身分之間的關係深一層的去理解。
四．人的本性。人是什麼做成的？由什麼元素組成？靈、魂、體的關係如何？良心意志是什麼？這與道德有什麼關係？都是教父們所關注的問題。
初早期教會的哲學
    游斯丁(Justin Martyr.死時 AD 165)未信主前是著名的希臘哲學家。在信主後，他仍然身穿哲學家行服，宣稱基督教信仰乃是「唯一可靠，並有益的哲學。」他認為神的話(logos)給蘇格拉底等思想家特別的啟示，使他們思考出許多好的哲學。
    特土良(Tertullian AD 160-220)卻認為哲學乃一切異端之根。他堅持沒有信心的屬世智慧全是枉然的。
    樂斯底主義(Gnosticism)是早期教會間最流行的異端。今日的學者肯定這是一個摻雜了波斯、巴比倫、猶太、希臘及基督教思想的異端。當然，希臘的哲學佔大部分。這派的人認為這物質的世界是惡的(因此肉體也是惡的)，靈魂卻是善(聖潔)的。創造主(造化主)(Demiurge)與那高高在上天的上帝有一段距離。創造主與人之  間卻以“元”(aeons)來作為傳達媒介。基督就是一個特別的“元”，叫洛格斯(Logos)來到人間要把「知識」(gnosis)傳給人。基督是屬靈的，沒有肉體，也沒有死在十字架上。衪的肉身也只是一個幻象。通過「知識」(gnosis)，人才可以得救。天有許多層(當時樂斯底主義教主威靈泰奴Valentinus說天有三百六十五層)。每通過一層要會背一些密碼或是信經(知識)。這些密碼也只有加入了這組織以後，才從領袖們處得來，就如基督教會信徒所學習背誦的禱文和信經。
    亞歷山大神學院是初期教會的哲學思想中心。普羅底奴斯(Plotinus)是亞歷山大神學院的創辦人。也是新柏拉圖主義興起人之一。革利免及俄利根是這學院的學生，後來的繼承做這學院的院長。俄利根(Origen AD 185-254)以柏拉圖的思想來解釋基督教的教義。俄利根認為知識是由神而來，基督教卻擁有最好及最高的知識。「知識」(gnosis)是可以從聖經得來。聖經的意思有字義(身體)的，道德(精神)的，靈意(屬靈)的。上帝是難於理解的。「道」(神的兒子)是道成肉的道，是永恆的道。這道是所有「概念」(ideas)的總和。道雖與神同質，但是在地位上比較次於神。(註一) 理性的人所追求的「至善」，就是像神。
奧古斯丁 -- 西方的教師
    奧古斯丁(AD 354-430)年青時為一浪蕩的人，任米蘭大學的哲學與文學教授。在米蘭大主教的影響下信奉基督教。他的蒙恩見証記載在他那馳名古今的《懺悔錄》(Confessions)。後成為北非洲希坡(Hippo)的大主教。從哲學及神學的角度來看，可以說有奧氏把所有過去的哲學及神學都匯合於一身，也把他的思想傳給後來的人。成為了西方的教師(Teacher of the West)。我們只選擇他重要的思想來討論：
一．真理。奧古斯丁與當時的懷疑主義者大大的爭執，因為懷疑主義者認為無法找到真理/真知識，所有的東西都應該被懷疑，但是奧氏堅決反對說：「一個人可以對他所遇見的東西懷疑，但是有一樣東西是他不能懷疑的：就是他自己的懷疑」。(註二)他說 7 + 3 = 10 這是人們理性的頭腦所不會懷疑的。因此，証明真理不在於感知方面或是在經驗方面，而是在頭腦裡，因此，真理是靠「直覺」(intuition 一種於生俱來的感覺能力)得知的。他說：「不要在你以外尋找，望向你的內心，真理就在你的心中。」奧氏認為從心中而來的真知識是藉著「光照」(illumination)而來。他並不認為這「光照」是從神而來，而是人於生俱來的。在他的神學思想中，他認為神就是“真理”。他根據柏拉圖的思想認為所有的美好都是真正的「善」(The Good)而來。奧氏認為神是一切真理的源頭，也是所有真理的基礎。因此，神是真理的總和，所有真善美的開始，一切存在的存在。因此，神是一切也超越一切。人可以認識衪，因為這世界是按神的「形像」(image)造的。(註三)

二．善惡的問題。奧氏反對摩尼教派的意見認為神與惡是同在且敵對的。他說惡乃是完好的損壞。按人的角度來說，惡是因濫用神所賜的自由而來。而人也沒有辦法從罪中自救，唯有神將人從罪惡中釋放出來。人有魂及身體，這永恆的魂是住在會過去的身體中。魂是屬靈的。「規律」(laws)是重要的，道德的規律是要由神聖的律法來維持，社會的規律是要由國家的律法來維持。
三．神的城。在其名著《神的城》(The City of God)中，他把人類的歷史看成是“神的城”及“俗世的城”的斗爭。這斗爭反映了人心裡兩個意志的斗爭。
結論：特土良說：「雅典與耶路撒冷有什麼關連呢 ？學院(Akademic)與教會有什麼好聯合的呢？異教徒與基督徒又有什麼好同心的呢？滾開吧！那些試圖把斯多亞主義、柏拉圖思想、辯証論在基督教教義染上顏色的人。」
----------------

    註一：俄利根就是在此論點上被指責提倡「神次等論」(subordination)而被判為“異端”。
    註二：後來笛卡兒也以這「不可否認的自我懷疑」作為尋求真知識的定位點。
    註三：這樣的神觀後來在中世紀產生了神秘屬靈主義。
II.  中世紀哲學 - 經院哲學
    「中世紀」一般上是指由西羅馬帝國的結束(476 AD)至康士坦丁堡淪陷(1453 AD)或宗教改革(1517 AD)為止。總共橫跨一千年。
    中世紀哲學的基礎可說是建立在教父的哲學思想上。在這漫長的一千年裡，人們常用一個口號來形容中世紀的哲學；這是由奧古斯丁所發展的思想，並由安瑟倫普及化的口號：「我欲明，故我信」(Credo ut intelligam)。哲學史家常說這世代是沒有什麼好記載的，因為它是一個講究「信心」及「宗教」的時代。(註一)

    可以說中世紀哲學不再是希臘式，也不是羅馬式的，更不可能是希伯來式的，它是以上三種文化融合而產生的一種新的哲學／文化，是宗教(基督教)性質的。把教父和經院哲學思想比較的話，那教父哲學是設法統一「信仰」和「理性」(或說他們以理性來解釋信仰)，但是經院哲學卻設法把「信仰」和「理性」分開來討論。
    經院哲學的發展地點是教會學校、修道院，以及後來由教會建立的大學。我們可以從當時學生所學習的課程看出經院哲學的重點：
三目(Trivium)：   辯證 (dialectica)

　　　　　　　　修辭 (rhetorica)

　　　　　　　　文法 (grammatica)

四科(Quadrivium)： 天文 (astronomica)

　　　　　　　　　音樂 (musica)

　　　　　　　　　幾何 (geometrica)

　　　　　　　　　算術 (arithmetica)

    當然，神學是那時的「科學之母」(The Queen of Science)，是每個學生的必修科。
    教學的方法分為兩種：授課(lectio)及辯論(disputatio)。授課所集成的講義叫「大全」(summa)，而辯論所記下的資料叫「問題」(quaestiones)。除了「大全」及「問題」之外，還有「小品」(opuscula)是教授或學生寫成的小論文。
    這時代被稱為“經院”是因為這是一個“學術”的時代。那時萬般皆下品，唯有讀書高，有一口號這樣形容說：「書本比金錢更需求；學者比財主更受尊敬」。
經院哲學的派系
    經院哲學約可分為兩大派：
一．唯實論(Realism)：屬柏拉圖主義/或奧古斯丁派。他們認為不是感官界的事物先有，而是先有觀念，後有事物。比如，不是桌子先有，而是先有桌子的觀念，因為造桌子的工匠先有桌子的圖形在頭腦中，然後才有桌子造出來。
    唯實論的主要人物有：J. S. Eriugena (810-877 AD)

　　    　　　　　　　　Anselm 安瑟倫 (1033-1109AD)

　　　　    　　　　　　Bonaventure (1221-1274 AD)

二．唯名論(Nominalism)：屬於亞里斯多德主義。他們認為「概念」或知識只是腦中的一個名詞，用來代替我們認識的事物。比如，人腦裡有桌子的形式是因為看見了許多的桌子而歸納出來的概念。
　　唯名論的主要人物有：Thomas Aquinas (1224-1274 AD)

　　　　　　　　　　　　J. Duns Scotus  (1266-1308 AD)

　　　　　　　　　　　　Wilhelm Ockham (1285-1349AD)

　　唯名論後來壟斷了後期經院哲學的思想。人們也開始崇拜自然科學。認為用自然科學的方法，或歸納法，才能夠找到真正的知識。(註二)

    以下我們只討論經院哲學的兩位最具代表性的人物：
安瑟倫(Anselm AD 1033-1109)

    安瑟倫是英國坎特布里的大主教(Archbishop of Canterbury)。他直接承繼了奧古斯丁的學說。被稱為經院哲學之父。以下只簡列他留給後人的三大學說：
一．信心尋求知識(fides quaerens intellectum)：不是先證明後相信，乃是先憑信心，然後才能明白基督教的真理。他著名的口號說：「我欲明，故我信」(Credo ut intelligam)。
---------------

    註一：當時可說教會控制住所有的哲學思想活動，判定「不是出於信心的就是罪」(羅14：23)。因此，許多理性的思想家或科學家被「趕出教會」(Excommunication)或「放逐」(Exile)或「判死刑」(Executed)。
    註二：可見到了中世紀，思想家仍然弄不清用什麼方法去尋求真正的知識：到底真知識是憑理性的呢，或是憑經驗的。
二．救贖論的滿足論：在他著名的著作《道成肉身的意義》(Why God Became Man)說明救贖是需要一位“神人”來完成的。人犯罪，得罪了神，因此人應該討神的和好，但是，人因是罪人而無法向神親近，因此，而要有一位“神人”，一位無罪的“人”，來滿足以上的要求。
三．神實存論：安瑟倫最著名的學說是他的証明神論。在其神實存論(Ontological Argument)中，他辯論說：

　　1. 「完美」(perfection)這性質不可能是忽有忽無的，而是永遠存在的。
　　2. 神是「想像中最偉大(完美)者」(That Than Which No Greater Can Be Thought)。
    3. 所以神存在。
    有一位諾名的愚者(一位在意大利的人)反駁說：「如果這樣的話，那我們可以想像一個最完美、最大的島嶼，它就應該存在了。但是，我們知道沒有這島嶼。」後來安瑟倫回答愚者說：「神是超物質的，島嶼卻是屬物質的，這兩個那裡可以用來比較呢。」
(註：我們知道，安瑟倫是把「存在」(existence)當著一種性能，就好像柏拉圖的「概念」一樣。後來，笛卡兒不用「最大者」，卻用「最完美者」(supremely perfect being)來推進安瑟倫的証明神論，辯論說：
　　1. 我們想像中有最完美者。
　　2. 完美這性能是「必須」存在的。
　　3. 所以最完美者必須存在。
　　4. 最完美者就是神
  　後來康德反對說：「『最完美者必須存在』本身雖然是一個沒有錯的結論，但是卻不能在事實上絕對的証實出來。還有，『存在』這實在的東西不可能是一種性能」。
　　現代哲學家的答覆：哲學家把「必須」(necessity)分成兩種，一種是logical necessity，另一種是ontological/factual necessity。而安瑟倫的神實存論只是一種logical necessity的辯論，所以不是factual 的。
　　不管怎樣，整個神實存論的基本方法是從「觀念」(形而上的)証明「存在」(形而下的)，這樣可以行得通嗎？)

多馬.阿奎那 (Thomas  Aquinas AD 1225-1274)

    多馬.阿奎那生於義大利，可算是中世紀最偉大的哲學家。因其著作題材之廣，冊數之多而被譽為「天使博士」(Angelic Doctor)。阿奎那主要的著作是有關哲學與神學的兩套總綱領(Summae)，厚達六十冊。後來的人稱這巨著說它像一個知識的大湖。他的知識來源並非他有何獨到的見解，而是他將當時已有的思想巧妙地融會貫通來。
    他的《神學總綱》(Summa Theologica)已被公認為天主教神學的神學基礎。每部份都有很詳細的分類，是用問題解答的方式寫成。書內所用的語言好深奧，他把許多的聖經，神學教義，及哲學(尤其是亞里斯多德的)的思想貫通起來。今日的人談論阿奎那的哲學多只選擇三個學說：
一．哲學與信仰兩層樓說：也就是說，先用哲學來打基礎，然後將基督教教義建於其上。這使人走到基督教哲學之前看見一座兩層樓，先進入樓下時就是以哲學理論來談基督教信仰，在理性不能站立時，才上樓把信心搬出來作辯論。
二．五個方法(The Five Ways)：阿氏對神存在的証明被稱為「五個方法」。阿氏的出發點是：人不能憑空領悟到神的存在，要知道神的存在，必須有証明。以下是証明神存在的五個方法：
　　1. 宇宙論(Cosmological Argument)：這証明方法指人所見到會動的物件都是由另一個會動的物件推動。如此一直推算上去，那就有第一個會動的物件。阿奎那說第一個會動的物件是自動的，稱它為「第一個不動的自動者」(The First Unmoved Mover)。他說這「第一個不動的自動者」人人都知道是上帝。
　　2. 因果論(Causal Argument)：所見的「果」(許多的結果)必有「因」。如此，一直推算下去必有「第一因」，那「第一因」人人都知道是上帝。
　　3. 從許多「偶然的存在」(Contingent beings)我們可以推算上去必有一個「必須的存在」(necessary being)。人人都知道這「必須的存在」就是上帝。
　　4. 從「不同的完美程度」(Degrees of perfection)我們可以推算出一個「最完美者」(Most Perfect Being)。他說，人人都知道這「最完美者」就是上帝。
　　5. 設計論(Teleological Argument)：從許多的被造物我們可以推算出一位創造/設計者。而這「設計者」人人都知道是上帝。
    總括來說，以上的五個方法，不難發現它們只不過是一個方法罷了。或說是一個証明的五種說法。從理性的角度來看，這些論點似乎是很合情合理並且容易被接受，因為它不必依靠信心與基督的見証，而以客觀事物証明神的存在。但是，所証明出來的神又是一位怎樣的神呢 ？
三．類比論(Doctrine of Analogy)：他提出，一切關乎「神」的用語都是「類比」或「象徵」式的。換言之，當人稱神為父的時候，並不是神的性情與世上父親的性情完全相同，或全然不同，而是說，兩者確有相同之處。因此，他說用來形容神的字眼或許多宗教用詞既非是「固定」(univocal)的，亦非「不固定」(equivocal)的，而是「類比」(analogy)的。我們並不反對阿奎那的「類比法」。聖經中的確有用許多這類的字眼來形容神。我們也知道，人類無法完全用詞彙來表達對神的認識，許多時候必須用類比法來認識神更多。
    天主教把阿奎那的Summa Theologica奉為正統的系統神學，也是永恆的神學教義課本。
結論：引用白高倫(《哲學與基督教信仰》，頁15)：「當時因為教會壟斷了一切學術研究，所以絕大多數的哲學家都是聖品人士，... 他們用希臘哲學來維護基督教觀點... 使基督教信仰因摻雜了無數非基督教思想而被歪曲，然後，後世的批評者把摻雜在基督教內的非基督教思想攻擊得體無完膚，便以為已經把整個基督教難倒。」今天，我們的工作一方面是要把摻雜許多非基督教哲學的元素從神學中分別出來，也一方面要禁止今日的哲學家把許多世俗的哲學再次的摻進神學教導中去。
III.  現代哲學
Ａ.  文 藝 復 興
    文藝復興開始了一個新的時代：全部東西都改變了，包括思想、心態、國家、社會、生活、商業等等。文藝復興(Renaissance)，就如其名，是指「復古」。由弗爾蘭會議(Council of Ferrara-Florence，1438年)開始，或是由拜占庭的淪毀(1453年)開始一直延伸至十七世紀初為此。文藝復興的哲學特色就是「復古」與「創新」。以下是文藝復興哲學的重要主題：
一. 復 古
    復古就是要走出中世紀的圈子，離開中世紀哲學的思考方法，要表達民族的色彩，不受基督教(天主教)傳統的捆綁，不接納由羅馬為中央集權的帝國政治。例如，但丁(Dante，1320年)做了「神曲」(The Divine Comedy)來表達一個自由的世界，在這世界中人人可以自由的活動。他是用義大利文寫成，而不再是使用官方所規定的拉丁文寫作，這導致一般平民皆可以看得懂這本書。這時期希臘哲學的著作也大量的被翻譯成拉丁文或各國的語言。在弗爾蘭建立了「學院」(Academy)圖書館等等。這些復古使到學術和藝術充滿了清新的氣息。
二. 創 新
    創新就是使各人(或個人)對於自己的尊嚴和價值有一定新的反省和認識。在這創新的過程中，有許多的「新」東西出現：
1. 人文主義(Humanism)：各人開始注意自身的問題，每個人開始討論自己與世界的關係。每個人在尋找「我」與他人、國家的關係。這種人文(或人本)主義是以「人」作基礎、作中心來研究一切的哲學。追求人的平等，個性自由不可侵犯，現世幸福高於一切。爵瓦尼(Giovani，1490)著有《論人的尊嚴》。當時的音樂，藝術，歌劇等等開始表達人的偉大。
2. 科學研究：這時學者開始離開形而上學的辯論轉而注重科技的應用。哲學家開始注重對自然的觀察。運用歸納法，算術，機械等等來為自然科學找出許多的科學定律。哥白尼(Copernicus，1473-1543年)提出「太陽中心說」。蓋柏萊(Kepler，1571-1630年)發現「行星三大運行律」。伽利略(Galileo，1564-1642年)指出「擺動規律」。牛頓(Newton，1643-1691年)發現了「地心吸力」，也提出了「萬有引力」的學說。法蘭西.培根(Francis Bacon,1561-1626年)提出「實驗」法，然後以歸納法和分析法獲得知識，又說「知識就是力量」。
3. 社會自由：經過一千年死氣沉沉的世代，文藝復興帶給社會一片清新的氣息。人文主義開創了一個人文的社會。一切講究人的重要。各人可選擇自己的生活形式。摩爾(Thomas Moore，1480-1535年)寫出「烏托邦」一書，啟發人對美好社會的追求和講究。在社會方面，因為各國家的興起，民族意識開始抬頭。街上可見到不同國族的人，穿著各自民族的服裝，強調國家的傳統與文化。莎士比亞(1564-1616年)以英文寫了許多戲劇來表達人的感受。宗教開始醒覺，馬丁路德以德文翻譯了聖經，人人皆可讀。
  當然，配合以上的氣象，學術，商業等等均一起的發展。火藥和大炮的製造加速了科學的發展。航海和陸路的交通進展使到經濟貿易一片繁榮。農民制度開始改進為資本商業制度。建築屋也開始講究輝煌的設計。宗教開始充滿活力，這也引致了後來的「宗教改革」。
弗蘭西斯．培根(Francis Bacon 公元1561-1626年)
　　雖然培根不能真正算是一位哲學家，但是他影響深深地留在今日知識分子當中。他也被稱為當代科學之父。
　　當文藝復興在歐洲漫延開來以後，商業的活動也更加強勁。加上新航線的發現，英國的航海貿易有了很大的進展。經濟社會也開始形成。
　　培根當時是英國資產和新貴族的發言人。父母都是貴族。他一生人大部分的時間均是在商場渡過。但是他的學說卻受許多人的欣賞。
一．反對封建制度：尤其是反對「君權神授」和「君權無限」這觀念。認為王帝應該像個議會的主席；主席有議決權，但要善於收取不同的意見。這樣的思想正反映了當時資產人仕和新貴族的理想。
二．提倡科學技術：培根認為科學技術是改造世界的偉大力量。在他的名著《新工具》一本中，一開始就提出了「知識就是力量」這口號。他指出，人類過去曾經歷無窮的災難是來自對自然界的無知。他說，這無知是因為過去神學和經院哲學的研究造成，不是方向不對就是方法不對，使自然界成為了一個不可理解的迷宮。他直接批判神學和經院哲學那種脫離現實，玩弄概念的研究。他提出人們應該把過去所有的認知從新試驗一下。試驗是決定知識的最有效方法。
三．歸納法：培根認為，經院哲學那種無著邊際空洞的爭辯是因為誤用了亞里斯多德的三段論法而引起。他強調「在事物本身中來研究事物」，而不是在自己的頭腦中來研究事物。他提出了一個靠經驗的認識方法－歸納法。這就是他所說的「新工具」。培根認為，要使用正確的歸納法，不能單單靠對自然現象的簡單收集，更主要的是要靠試驗。
Ｂ．理性主義
現代哲學(年份介於 公元1600-1850年)
    現代哲學有以下四大特色：
一．開始走出希臘哲學和中世紀哲學的框框。哲學家開始應用新的方法，探討新的問題，也提出新的答案。
二．與科學(自然科學)關係密切。思想要求更精密，不再使用神學的系統來解釋難題。
三．脫離教會的控制。走出信心的範圍，以人的理性與生活經驗來探討及創造哲學問題。
四．強調民族文化意識。因為歐洲各國的獨立使哲學思想更具民族的色彩。
理性主義
    理性主義是指以理知(reason)來為一切事物作衡量。他們的共通點認為宇宙是有理性的(rational)，可以以理知來了解。認為一切事物的真相可以以適當的理知(例如邏輯演繹法)，配以合理的推論(例如數學)，能給「事實」刻出一幅人人能了解的圖案來。
理性主義的思想方法
    早期希臘柏拉圖的思想提出觀念界(思想／概念)和感官界(物質世界)是分開的，但是理性主義卻縮小這兩個範圍；只看重「心」和「物」。「心」是主體，而「物」是客體，就如「觀念」與「感官」是二元的，是對立的。認定說如果主體(人)能把握住客體(物)的話，那就可以得到真知識(或真理)。如果要把握住客體，那最先要把握住主體的存在。怎樣去肯定主體的存在呢？理性主義提出他們的意見。
　　　　　　　主體   -------->　客體
現代哲學之父－－笛卡兒
    笛卡兒(Rene Descartes，公元1596-1650年)因其理性主義思想的創新而被冠為「現代哲學之父」。藉著祖父所留下來的財產，一生人保持著一個紳士式業餘學者的生活。每天工作與閱讀的時間都很短。多數時間都是用來靜思默想。年輕時在耶穌會的學院受教育。學習科學，神學，哲學，數學等等。在物理學方面他發現了宇宙動力的總和不變論，在醫學方面他也發現人體血液的循環，在數學方面，他發明了著名的坐何幾標學。但他真正的貢獻還是哲學與神學。主要著作：《方法論》(Discourse on Method)及《沈思錄》(Meditations)。
一. 知識論：人所認識或所得到的知識都是由客體而來。要怎樣肯定一個人對客體的知識是確定的呢﹖笛卡兒認為最重要是先肯定主體「我」的存在。因此，笛卡兒認為人們可以對任何東西懷疑，但是有一件事是不能懷疑的﹖就是那個人的「懷疑」。這「懷疑」成為了「我」的「存在」的最好證明。因此，我的懷疑肯定了「我」的存在，那我所認識的東西都是真確的了。「我思故我在」，(Cogito ergo sum/ I think therefore I am)也就是說當我在懷疑我是否存在的時候，「我的懷疑」就因此證明了我的存在，這口號開創了現代的理性主義。
　　一直以來，哲學都在尋找一個人怎樣確定我所見所思的東西是真確的。從「我」這個主體，到「他/它」這個客體之間的關係實在太難確定了。要確定我所見所思的東西是真的，那就應該先確定「我」是真的(或真的存在)。怎樣證明我是真的存在呢﹖在笛卡兒著名的《方法論》裡有這樣說：有一天笛卡兒在一個很寒冷的冬天，坐在一個很熱的烘爐中默想如何找到真理。他說，當他從烘爐中出來的時候，他的哲學就熟了。在烘爐中，他發明了「我思故我在」的理論。他也說，如果真理是真理的話，那應該是「清晰明瞭的」。就如 2 + 2 = 4 一樣。他所說的「懷疑」就是「清晰明瞭的」。因此，用感官去認識的東西是最危險的，也是最不能確定的。當然，問說他是怎樣知道他這「懷疑」，他提出了「直覺」(intuition)這觀念。這「直覺」是與生俱來的。
二. 證明神論：笛卡兒再提出「神實存論」(Ontological Argument)。上帝是「最完美的」。認為上帝不會欺騙我們。上帝是我們想像中最大最完好的。祂也是「最清晰明瞭」的觀念。
    讓我們來審查笛卡兒思想的真確性。「我思故我在」到底是否是正確的前題？換句話說：「我思故我在」其實就是「我在故我在」的重申而已，沒有甚麼可以彼此證明的。我們每一天所見的東西靠我們的知覺就足夠其存在，又何必以懷疑來證明其存在而多此一舉。或像英國湯樸威廉(William Temple)大主教被問起歐洲歷史上最倒霉的一刻是幾時﹖他回答：笛卡兒將自己關在烘爐的那一天。
斯賓諾沙(Baruch Spinoza 公元1632-1677年)

    出生於荷蘭阿姆斯特丹富有的猶太人家庭。因接納理性主義，廿二歲就被教會趕出阿城。後來德國海德堡大學聘他為哲學教授。代表作是《倫理學》。神學著作有《神學政治論》。
一. 知識論：他認為宇宙的一切活動是有理性的。而其中的真知識(真理)也可以靠理知推論出來。神是一切真理的保証者。他不接受笛卡兒的「知識二元論」，而認為「本質」(substance)是一切真理的基礎。「本質」只有一個，是自生的，是不須依靠其他事物便可以形成的。「本質」又可稱為「神」或「自然」。因為一切都在神內，沒有神，任何事物都不能生出，亦不能存在。(我們稱這理論為汎神論 )。
二. 倫理學：認為人生最重要的追是「幸福」。「幸福」只有「人－神」在一起才可以得到。他認為人可以藉著「愛」與神消融在一起，也能夠保全自己，使自己不被消滅。於是人可以靠著與神的融合而保全自己，也靠著這保全而「存在」於萬物中，也可藉著這「存在」去認識這世界。
    按斯賓諾沙的形而上學，大自然、神、人是三位一體的。我們也稱他的哲學是一種「自然－神－人」的哲學。
萊不尼茲(Cottfried Wilhelm Leibniz 公元1646-1716年)

    出生於德國的萊比錫。十五歲就閱讀形而上學課本。廿歲得博士學位，並開始講授生涯。曾發明對數表 (Figure-table)。代表作是《單子論》(Manadologie 1714年)及《神義學》(Theodizee 1710年) 。萊不尼茲可算是最後一個理性主義的代表，也因此他結集了理性主義的學說大成。
一. 單子論：「單子論」認為事物必有一個中心單子，然後有很多圍繞這中心單子的單子而構成宇宙。從這理論指出為什麼單子與單子之間沒有交往，也就是說人們不能夠站在感官世界去認識另一個感官世界，應該透過中心單子。每個單子本身是獨立的，所以每個單子也自形成一個小宇宙，每個小宇宙也是整個宇宙的影像。因此，只要人們回歸內心，在自己的內心裡認識自己的話，這樣也會看到整個宇宙的影像。每個單子有其獨立的存在，但存在的根源在於中心單子，中心單子也是知識的源頭。每個小單子也領受了中心單子的「精神」，中心單子的目的也決定了每一個單子的目的。
    從這「單子論」，萊不尼茲推出了他的神學。他認為只要世上有存在，就必需有最後的存在。即中心單子的存在，也就是神的存在。這神(中心單子)也預定了每個單子的目的。
二. 倫理學：這中心單子是十全十美的，因此，整個宇宙也是美好的。(他碰到了惡」的問題)。萊不尼茲提出「惡」的解釋。把「惡」分為三種： 

　　a. 形上的「惡」：這世界本身是十全十美的，但卻是偶有的存在。這偶有的存在和那必須存在的上帝比較之下，就覺得世界本身並非十全十美而有缺陷，所以形上的「惡」是必須的，否則與那十全十美的上帝有所矛盾。
　　b. 物理的「惡」：自然界中的疾病，痛苦，天災是由於物的有限與不完美，這不完美反映出「善」來，使人因此在有限的物理世界中去追求「善」。
　　c. 倫理的「惡」：他認為人們作惡或作壞事，目的根本不是作惡，而是使善人有機會追求善。如果世上沒有惡人，又怎樣證明善人是善人呢﹖因此他結論說：惡的存在是為了善，使善更清晰明瞭，使人們去追求它。
Ｃ． 經驗論主義
    經驗主義注重感官經驗。藉著觀察與歸納，認為人們的感官(Sences)；耳、目、口、鼻、手、足所直接感受到的聲、色、香、味、觸這些感覺才是真實的。理性主義認為人們不但擁有與生俱來的認識能力，而且可以認識事物的內容，事物的內容是清晰明瞭的觀念，可是經驗論主義認為沒有任何的先天觀念，所有人類的知識都是後天的。而且它的起源都是經過感官經驗。
洛 克(John Locke 1632-1704)

    在牛津大學讀哲學、古典文學，教授希臘文及倫理學。後在醫學院畢業，曾長期行醫。《人類悟性論》 (An Essay Concerning Human Understanding，1693年)是他的代表作。
知識論：首先，他認為人類的悟性或心靈好像一塊白板(Tabula rasa)。外面世界的影像可以透過感官這窗戶在心靈印上一些印象和觀念。接著人們的心靈就會起「反省」(Reflection)的作用去為這些觀念加工，然後形成知識，由記憶把這些觀念分開組合。藉著這樣的知識論，他認為感受到的快樂和痛苦也是分別善惡的尺度，同時也是倫理的標準。
柏克萊(George Berkeley 公元1685-1753年)

    愛爾蘭人，在都柏林的神學院讀神學，也讀數學。任過七間大學的講師，口才極佳，後任南愛爾蘭主教。
知識論：在《視覺新論》(Essay toward a new Theory of Vision，1709年)及《人類知識原理論》(A Treatise Concerning the Principles of Human Knowledge 1710年)這兩本著作內，他提出了他的知識論。他認為人們的視覺對外在世界的體認，開始的時候都是零星的，沒有整體的架構，而整體的認識必須由人們的理知(人們的心靈)才可以得到。這種組織成體系的能力是因為人們心靈有“整體創造能力”。柏克萊認為所有感官世界所給予的資料，非要藉主體(人)的主觀性(心靈)去統合不可。因此，他在經驗主義中創造了一種觀念論。他說，物體不可能是物的實體，而是心靈的實體。他提出認為主體存在就是「存在即知覺」(Essence is perception)，所有的客觀存在就屬於「存在就是被知覺」(Essence is by perception)。　
休 謨(David Hume 公元1711-1776年)

    蘇格蘭人。十二歲入愛丁堡大學。常在圖書館苦修，後謀職於圖書館並著書成名。代表作有《論人類悟性探微》(Enquiry Concerning Understanding1748年)、《自然宗教對話錄》(Dialogues Concerning Natural Religion 1779年)。
一. 知識論：休謨的學說屬於懷疑論，以懷疑經驗作為學說的主流，也把英國的經驗論引導至懷疑論的體系。他不承認有所謂實體的存在，一切東西都在感覺之內。他認為所有的東西只不過是「印象」(Impression).「印象」之外的，不管是笛卡兒的主體也好，洛克的感官世界也好，都是不清晰明瞭的，「印象」是由人們的「記憶」保留下來，然後才成為「觀念」或「思想」。「觀念」或「思想」是因為經過「記憶」的加工，觀念可以一天天地壯大或一日日地磨損，因此有記憶深淺的原因。當「印象」被「記憶」加工時，必須經過三個步驟：
1. 「類似」(Resemblance)：如數學的原理，因為是純思想的，可藉直覺而來。因此用不到還原到印象裡面，所以屬於「類似」的東西其可信度最高。
2. 「延續」(Continuity)：是時空的延續，適用於自然科學，比如「明天會出太陽」。它可能性極高，但有可能是錯的。因此這類的知識較次之。
3.  因果關係(Causality)：因果是以人們的習慣作尺度通常只是蓋然性罷了，因此可信度最低。
二. 因果關係：這是休謨對後世影響最大的學說。他認為因果關係是相對的，不是絕對的。通常人們把果放在因之後，因此說「在此之後」(Post hoc)。運用上卻是「因此之故」(Propter hoc)。但是休謨認為這不可能是必然性，也不可能是絕對性的，可能會有例外。藉著否定因果關係，他否定了神蹟。
D.  啟 蒙 時 代
    啟蒙時代(或稱為「開明時代 」The Enlightenment)的口號就是「自由、平等」。另外，「科學」成為這時代的“偶像”。這時理性主義和經驗論主義給於人們的思想已在社會中定了形。當時的社會充滿了一片清新的氣象。人們可以自由的追求自己的思想或理想。到處可以見到人們穿著各國彩色的衣服走在街上。建築屋，藝術作品所用的顏色也比較鮮艷。許多新思潮，新學術在大學及學院中活躍起來。康德為“開明”定義說：「開明就是人類已經脫離了作繭自縳的不成熟階段，亦既脫離了對外界權威的倚賴，與不肯用理性的情形。『開明』的座右銘就是：敢用自己的理性。」又說：「沒有一個世代應受古舊的教條與規律所約朿，否則就是違反人性，因為人性的使命就是不斷地進步。」這樣的“開明”定義使到後來的歐洲出現了史無前列的大浪潮 -- 浪漫主義、法國革命、人權宣言、英國工業革命、各國爭相要求獨立、人民要求更多的自由、達爾文的進化論、神學的聖經批判等等，使到後來十九世紀的社會呈現一片更新又混亂的情況。
　　有兩個思潮是在這「開明時代」中稱霸：
一．自然神教：自然神教可以說是理性主義與經驗論主義在神學圈子裡的「副產品」。副產品通常只是曇花一現的東西。不過，自然神教幕後的支持者 -- 自然神學，到如今仍然流行。我們可從五個方面來了解自然神教：
1.  自然神教認為這世界是神創造的。也認為上帝也是自然的。衪在這自然裡放下了次序。萬物也可以靠這自然規律來生存。人們也可以藉大自然來認識上帝。
2.  人既然在這自然之中，因此，人也可以從自然之中去發明更多東西。人類也可因此而活得更幸福。人類也要負起管理及改造這世界的責任。
3.  人從自然界的啟示中 -- 透過神給人的「直覺」(Intuition)或「普遍的觀念」(Common Notion) -- 而相信有神。也因此擁有敬畏崇拜的心理。宗教也因此而產生。
4.  從自然界中的井井有條有紊的運行中，可以証明神的存在。人也因此可以在這有條紊的世界中用理性來思考。違反理性就是違反神的規律，也因此違反神。
5.  不接納神蹟奇事，或屬靈的事。任何所發生的奇事，都要用自然來解釋。當時有許多科學家如牛頓，以自然神教作他們的信仰基礎，而自然神教也因此能風行一時。
後來，自然神教被人攻擊得焦頭爛面時，世人就以為基督教完了。今天我們仍然可見這樣的感覺存在人們心裡。我們說是休謨在其論自然宗教(第十二課)給自然神教封了棺蓋的。
二．懷疑主義：懷疑主義只是一個概括性的名詞應用在那些凡對知識的真確性產生懷疑的人。十八世紀理性主義與經驗論主義相爭不下，加上康德的「開明」定義，自然而然在這「開明時代」中製造出許多懷疑主義者。
E.  康德與唯心論
    康德(1724-1804年)可算是現代西方最偉大的哲學家。他也是一位道德哲學家。他剛好介於傳統哲學(現代)及近代哲學之間。他的思想代表了十八世紀理性主義與經驗論的高峰，也是一個總結。
    出生於德國的科尼士堡(Konigsberg)一個虔誠基督家庭。長大後不太滿意制度教會而離開。終身未娶。獻身學術。終身也未出遠門，只靠勤奮閱讀與思考。他的實踐「道德命令」(Moral imperative)與中國傳統的倫理實踐思想極相似，因此，尼采諷刺稱他為「科尼士堡的中國人」。
    他所著的三本批判書使他名氣大操：《純理性批判》、《實踐理性批判》、《判斷力批判》。關於道德的有：《道德形上學基礎》、《道德形上學》、《實踐觀之人類學》。關於神學的書有：《神存在證明之唯一可能基礎》。
學說：

    康德哲學的出發點主要是在傳統哲學的「主」「客」對立的知識論中。他首先批判經驗論主義，認為經驗論太過於相信感官，以為看得見的東西才是真實的，因此對於形而上的事物都無法撐握，成為感官主義。然後他批判理性主義的偏狹，無論什麼事物都要放在理性的天秤上去秤。因此，以上兩個主義走在知識的極端，也逃不出「知」的約束。
    藉著這些批判，康德認為主體「我」如果要超越出這「知」的範圍，必須以以道德實踐去「行」。
知識論：
    康德的知識觀是理性主義和經驗論的結合。他認為不應該像經驗論那樣問「我知道些什麼」這知識的內容，而是認為「知」是形而上的，而是應該問「我能知道些什麼」這知識的形式。進而他說，要知道知識的形式，那是感官不能達到的範圍，而是需要利用主體「我」的另一種先天能力 -- 直覺默想(intuitive meditation)。
    在「純理性批判」一書中，他認為這「直覺的默想」有二種形式出現：
一．「先驗感性」(Transcendental Aesthetic)，說明人天生來就有擁有欣賞感官能力與功用。這超越了經驗論所提出的後天感官能力。
二．「先驗分析」(Transcendental Analytic)，說明人具生有能力在時間和空間中分別出「時間」與「空間」。超越了理性主義所認為人的理知是無法把握住「無限」。
三．「先驗統覺」(Transcendental Apperception)，說明人擁有綜合的能力。對於以下的各元素可以作出判斷：1. 「量」(Quantity)： 單元(unity)，複數(Purality)，「整體 」(Totality)，2. 「質」(Quality)： 真實    (Reality)，否定(Negation)，「限度」(Limitation)，3. 「關係」(Relation)： 依賴與獨立(Inherence & subsistence)， 因果性(Causality)，共有性(Commonity)，4. 「情況」(Modality)： 可能與不可能(Possibility & Impossibility)，存在與不存在(Existence & Non-existence)，必然與偶然(Necessity &contingency)。
    這些先驗能力(Transcendent abilities)可以使我們所得到的知識「形式」更加的接近「內容」。但是，怎樣能使這些「形式」落實呢 ？
    在《實踐理性批判》一書中，康德認為人除了知性以外還有實行的能力：理性達不到的，實踐理性就有達到的可能。因此，人藉「實踐」能力，就縮短了「理想」與「現實」的距離。
道德觀
    康德認為人生下來自然會去“追求”三件事：就是自由、神的存在、靈魂不死。這樣的追求是天生的，是人良知的呼聲。這心中的呼聲是「道德命令」(Moral imperative)。也認為道德是神放在人內心的。人的良心常會發出「道德命令」，人就因此會遵守道德律。康德認為有了道德就不需要宗教，但是道德卻指向宗教，因為道德引導人進入「一個至善的觀念」。
證明神論
    對「神實存論」來說，康德認為「神是我們想像中最大至善的」。對「創造論」來說，康德認為從創造可以推論至一位創者，但這創造者仍是一個謎，因此，這証明法不能証明神的存在。對於「本源論」，康德認為「因果」論並不是絕對的(休謨已經如此証明)，而且因果關係的效力也只能發生在物質世界內，因此，不能應用來証明超物質的神。
唯 心 論
    唯心論(Idealism)認為精神(或屬靈)的價值是最重要的。唯心論主義的範圍較廣，凡是講究精神，心理，的思想均屬在內，宗教也屬於唯心論。我們必須從不同的哲學家的思想來認識唯心論。
一．伯克萊(Berkeley)稱自己的哲學為「非唯物論」(immaterialism)。他認為除了人腦中的觀念以外，人無法知曉任何事物存在。物質的東西如樹木花草只是頭腦中的觀念。
二．萊布尼茲(Leibniz)認為人利用感覺就如盲人利用他的杖一樣。所以物質是不可能知道的(因為變化)，只有在「精神」(Mind)裡的觀念才是不變的。
三．康德稱自己的哲學為「超唯心論」(Transcendental Idealism)。他認為知識不可以只靠理性而來，也不可只靠經驗。因為沒有了理智(理性的)，感覺(經驗的)就是盲目的。人必須「超出自我」，離開純物質，在空間，時間，和分類(這些都是精神的)領域中去感覺經驗事物。
四．費特(Fichte)，薛苓(Schelling)和黑格爾(Hegel)都是「絕對唯心論」者。費特認為在人之上有一精神或道德的主使力，人人可以靠著自由及靈性的「自我」(ego)來過活。薛苓認為這「自我」是無限的，絕對的，而整個宇宙就是這自我的表現。黑格爾說所有的現實(reality)，不管是自然、歷史、或思想的現實，全是發源於「精神」(mind & spirit)。人類全部的知識不過是那「絕對的精神」(人類的頭腦)想出來的。或者說，人類所有的歷史、自然、思想，都是那「絕對的精神」踏上自知自覺的地步。他認為宗教也是「精神」的一個表現。神藉著人的「精神」活動，進入人的自覺中，因此，這「精神」也是神。
結論：唯心論最大的弱點就是缺乏証據。唯心論哲學家的理論雖然長篇大論，卻無法實地示範出來。十八世紀尾及十九世紀初時，因為宗教歷史批判學的興起，許多無法証實聖經中歷史的神學家更抓著唯心論。以為它可以給基督教一個理性的解釋。後來看見唯物論者就把宗教與唯心論合起來批判。
V.  十九世紀至二十世紀初哲學 (近 代 哲 學)

Ａ． 唯物論 (Materialism)

    西方的近代哲學可以由1831年黑格爾死的那一天算起，然後從1970年人類登陸太空為止。唯物論或出自唯物論的哲學；如德國的唯物論(無神論、進化論、共產主義)，法國的實證主義，英國的功利主義，美國的實用主義，及各種唯物人文的科學，心理學，社會學，都近代哲學的主要思潮。唯物論重物質輕精神。絕對唯物論者，一方面是反對黑格爾的「絕對精神」，另一方面相信真正的世界只有物質。
    先來看德國的唯物論，可把它分為兩種：辯證唯物論、自然科學唯物論。
辯證唯物論
    鄔昆如這樣形容說(《現代哲學趣談》，頁72) ：「辯證唯物論其實就是黑格爾左派的意見和學說，他們利用黑格爾的辯證法來攻擊黑格爾的唯心論。這些人通常先唸哲學，然後進入神學的領域，設法用哲學的理論來反對宗教神學的基礎，最主要的是證明上帝不存在，否則用謾罵、諷刺的方式，說明上帝存在的荒謬....設法指出人生的目的只是在此生此世。」
    三位最主要的代表人物有 ： 費爾巴哈、馬克思、恩格斯。
費爾巴哈 (Ludwig Feuerbach 1804-1872年)

    他先在海德堡大學唸神學，後到柏林拜黑格爾為師得哲學博士。著書有 ：

　《基督教本質》 (The Essence of Christianity，1841年)

　《宗教本質》 (The Essence of Religion，1845年) 等。
    他說寫這些書是要揭穿宗教的本來面目。
    當時黑格爾的哲學極流行，連全國小學的課本都有黑格爾的哲學。黑格爾認為「本質」是“正”，「現象」為“反”，他們的“合”才是「真像」。然後「真像」又成“正”，而這反面是超越真像的「絕對」“反”，兩者的“合”就成了「絕對真像」的“合”。這「絕對真像」就是「概念」。「概念」好比「心」，而「自然」則似「物」，兩個相“合”就是「精神」。「精神」的本來面目是“正”，是「主觀的」，但是當「客觀精神」的出現和過分高舉，就成了“反”，要統一這主觀精神和客觀精神，唯有那「絕對精神」的“合”---->「絕對唯心論」。
    費爾巴哈認為「絕對」一詞毫無意義，「絕對精神」這一名詞更無意義。他認為這「絕對精神」仍然是唯「心」的“正”，它沒有真正“合”的出現。他認為真正的“合”是「存在」和「思想」的“合”，也就是「現世」。
    他認為「精神」只是人的天性(nature)，而宗教就是人將自己的天性客觀化，投影在宗教信仰中。
    他認為人是由物質進化而來，神也是物質進化的東西。
馬克思 (Karl Marx 1818-1883年)

    本是猶太人。後進入信義會。先讀法律，後到柏林讀哲學與歷史。開始以記者為業，後遇恩格斯把他帶到倫敦去。他先受黑格爾的影響，後接納費爾巴哈的哲學。他與恩格斯在1848年在比利時發表了共產宣言。
    最主要的著作是《資本論》(Das kapital, 1867年)。
    在《資本論》中，他提出了物質是生活的條件，而利用物質就是經濟。人類的活動，社會及文化的發展都依靠經濟。在經濟的進展中，資本家(正)將與勞工階級(反)對立。要消解這種對立，唯一的方法是工人起來革命。共產社會就是“合”。也只有取得了政治的權力才可以保持這“合”的生存。
    馬克思的哲學仍是以「人」為出發點，把「人」和「產品」之間的關係作為問題的中心，把經濟的關係作為社會的發展和哲學的中心。
    對於宗教，他首先提出「宗教是人民的鴉片，是人類前進的死敵。只有除去宗教，人才會為自己打算，才有能力參加階級爭斗。」
    馬克思的哲學－「歷史辯證(絕對)唯物論」－是由英國商人恩格斯出錢出力來發展。
自然科學唯物論
    當時唯物論在全世界普及，自然科學被高舉使到西方的學生接納唯物論。
    達爾文(Charles Darwin 1809-1822年)及赫胥黎(Thomas Huxley 1825-1895年)是當時出名的科學家。
    達爾文本是愛丁堡的醫學生，後到劍橋大學唸神學，畢業後被按立為牧師。經過多年的生物進化考察，寫出成名的《物種起源》(The Origin of Species)。認為生物先由一個單一的原細胞(a single prototype cell)，經過特別的蛻變而來。然後再經過進化，開始由簡單的生物，經過幾千萬年而成猿猴，人是由猿猴進化而成。在這幾千萬年的進化中，一切生物皆以「物競天擇，適者生存」這自然定律來決定其生存。
Ｂ．存在主義 (Existentialism)

    可以說二千多年來西方哲學多沉浸在理想的層次，忽略了人性具體的生活，忽略了現實的生活。十九世紀以後，隨著工商業的發達，人類生活在工業社會，產品與經濟開始成為衡量價值的東西，因此，人不得不思考究竟生存在這世上有何意義，個人在群體之中又有甚麼價值....存在主義就是要在這樣的世界中尋找人(個人)「存在」這世界中的意義、價值、出路。我們無法為「存在主義」作一個具體的定義，也無法把「存在主義」的哲學很系統性的勾畫出來。因為每一個存在主義者皆對存在主義皆有不同的表達。唯一了解「存在主義」的方法就是詳細去認識和感受每一個存在主義者的“生活與哲學”。如果要真正完全了解存在主義，只好親自去過一個存在主義者的生活。
    存在主義雖然在廿世紀中流行，但我們不難在古老的歷史中找到它的蹤跡。舊約的希伯來民族關心自己的民族生存的問題。保羅的神學，奧古斯丁的哲學都希望個人在上帝及世界中認清自己的存在價值。廿世紀的存在主義可說是發源在丹麥(齊克果)，在德國發展(尼采、海德格、雅士培)，在法國流行(馬色爾、沙特、卡繆)，然後波及美洲及亞洲。因為語言表達的不同，存在主義到了英語或華語的世界後，就產生了許多誤解，把它看成是消極的。
齊克果 (Soren Kierkegaard 1813-1855年)

    生於丹麥首都哥本哈根一個基督教家庭。他是父親強暴下女而生的。母親早逝。在大學唸神學與哲學。見教會腐敗而不願被按立為牧師。從事記者，寫專欄批評當時的教會、社會、教育等制度。訂婚但後解除婚約。死時僅四十二歲。著作有 ：《日記》(The Journals)、《哲學片斷》(Philosophical Fragments)、《恐懼與戰爭》(Fear and Trembling)、《對基督教的抨擊》(Attack up on Christendom)等。
思想與生活
    他最先體驗到他的存在; 他是「例外」與「孤獨」的人，進而陷入「恐懼」和「絕望」中。他找不到傾吐的對象，十七歲的未婚妻不能了解他的傾吐，因此解除婚約。但他沒有灰心放棄，要繼續探討人生存在的意義。他發現到「存在」是有層次的，而且是可以「跳躍」(leap)的。不必經過感官的層次，跳躍到倫理的層次或跳躍到宗教的層次當中。他認為雖然環境是命定的，但那不是真正的自己。每「個人」可以為未來設計，超越這一切。人必須不斷地在環境中作出自己的「抉擇」。「存在」就是在時間中的努力，就是一種冒險(Venture)。「個人」的「存在」雖然時時被「恐懼」感所包圍，但「恐懼」感乃是鼓勵「個人」進行自我「奮斗」的力量，這是一種內在動力。他抨擊黑格爾的宗教觀，認為黑格爾的「絕對精神」使宗教理性化了。因此「個人」不能與上帝發生「個人」關係。他認為人不能用思考去理解和認識上帝，必須絕對服從，就如亞伯拉罕獻子一樣。因此，人要信仰上帝就要準備冒險，憑「信心的跳躍」(leap of faith)，把自己孤注一擲，將自己委身在於那似乎是荒謬的事情上。這樣「冒險」的賭注，使「個人」的信心與「靈」發生關係。
尼采 (Friedrich Wilhelm Nietzsche 1844-1900年)

    生於德國一小村，父親之輩均為信義會牧師。但父親早逝，母親過於虔誠，使尼采對宗教反感，雖小時在學校人稱他為「小牧師」。在大學裡修古典文學、神學與哲學。特別欣賞叔本華所著《世界就是意志和想像》的思想。十分欣賞華格納的音樂(後華格納信基督而與他絕交)。他個子廋小，在軍訓時從馬上跌下，受傷長期頭痛。廿四歲時不必交徵文而當巴色爾(Basel)大學古典文學教授。一生人痛恨教會，謾罵女性。1889年發瘋，入住教會的精神病院，愛主妹妹犧牲了終生幸福，陪伴瘋癲的哥哥十年。
    著有 ： 《悲劇的產生》(The Birth of Tragedy)、《人性、太人性》(Human, All-too-Human)、《快樂的智慧》(The Joyful Wisdom)、《超越善惡》(Beyond Good and Evil)、《敵基督》(Antichrist)、《查拉特斯他拉的格言》(Thus Spoke Zarathustra)等。
思想與生活
    尼采的生命一開始就覺得是一個「悲劇」：人的命運、人的環境好像決定了人的前途。因此他不甘心受這樣的支配，因此感受到自身「存在」內有兩種相互排斥的力量；一種是自身生來的生命衝力，另一種是傳統文化倫理的縛束力量。他選擇了這生命衝力，就是「權力意志」去決定人生，創造自己新的、唯一的、無以倫比的人--「超人」。倫理只是後來加上去的，是一些懦弱的人打不過別人，所以發明了倫理說不可打架。所以不需顧慮到倫理的「應該」，這使人沒有「自由」，而人必須去爭取自己的存在，自己就是自己的主人。他說現世(環境所定的)與理想的世人(人所想要的)中間有一道鴻溝。人要憑著「權力意志」(The Will of Power)走過去(Cross-over)成為 Overman「超人」(Uber-mansch)。「超人」就是敢冒險「走過去的人」; 敢為自己未來下賭注的人。敢為自己「悲劇」的生命「奮斗」的人。「超人」才是真正的人，也是真正「存在」的人。為了要使我們有更大的「權力意志」，就要使我們脫離倫理的束縛，怎樣才可以幫助人解除這束縛呢？Zurathustra 從山上下凡向世人宣告說「上帝死了」。脫離了這倫理道德的人，就是「赤裸的存在」，就是真正的存在。(註：Zuruthustra 就是尼采的化身)。
雅士培 (Karl Jaspers 1883-1969年)

    生於德國奧登堡(Oldenburg)，自幼患小兒痲痺症。感受孤獨生命，但發奮立大志。在醫學院專攻小兒痲痺科。行醫時發現小兒痲痺病人的病症不是在於生理缺陷，而是心理不正常; 後研究心理，成為心理學家。但心理學還是不足夠解決病患問題，後研究哲學，創「存在哲學」一辭，後任海德堡大學教授。著有 ： 《宇宙觀之心理學》、《理性與存在》、《存在哲學》等。
思想與生命
    自幼的生理缺陷，使他活在「孤獨」、「痛苦」、「死亡」的恐懼中。當絕望來到時，人必須「超越」自己，也只有在「奮斗」之中，才會發現自己存在的意義以及創造自己存在的價值。他認為人不只要爭取「存在」，也要實現存在。這可以在人與人「交往」之間實現。人也藉著「交往」可以反省自身的「存在」與所作的「選擇」。因此可以認清我真正的存在是怎樣的。
海德格(Martin Heidegger 1889-1976年)

    生於南德巴登(Baden)市。在耶穌會學院畢業; 在神父和哲學的選擇中，他選了入大學作胡塞爾的學生，後接繼胡塞爾的教席。退休時隱居德西南黑森林。世界學者常欲拜訪一睹風采，但開門的女人總是先答說 ： 「請你不要吵我的先生，他在思想。」最著名的作品有 ： 《存在與時間》(Being and Time)。
(附 ： 胡塞爾(Edmund Husserl 1895-1938)，為現象學大師。認為如果要把握事物的本質,就要把我們所見到現象的知識解除掉，然後用「我自己」去認識那「赤裸」的事物。因為事物的存在是由「我自己」發出的「意向」(intention)的產物。海德格及沙特都是胡塞爾的得意門徒。)

思想
    《存在與時間》這本書是論述「存在」之為「存在」以及「存在」為何「存在」的書。首先他認為要研究「存在」必須從「存在的看守者」---「人」開始。人的「存在」就是「我在」，但「我在」是在「時間」中出現。「我在」是「我的」，你的「我在」是「你的」。所以「我在」是「各人唯一性」的。但每一個「各人唯一性」的「我在」必須「存在於世界」(In-the-World Being)，因此「我在」必然與世界發生關係，但這世界常常要併吞我的「我在」。因此產生「擔憂」。「恐懼」也出自「擔憂」。世界有其他的「我在」。我的「我在」與他人的「我在」發生關係時就產生「並在」。在「並在」中，我的「我在」常常會被逼成「失落」。因此，要常常保持「自由」的「我在」就要認清我的「並在」，去爭取，作抉擇時常保持我的「我在」。只要我是「自由」： 良心不依靠上帝、不靠他人，全神貫注於自己的「我在」，那我就是「存在」的。
　　德國的存在主義可說是太注重於「思想」的談論，但來到法國的時候，因為法文的方便，又加上法國比較注重「表達」，因此，存在主義在法國藉著小說與戲劇來「表達」了人生的經歷 ： 痛苦、悲哀、無奈、荒謬...。
馬色爾(Gabriel Marcel 1889-1973年)

    生於巴黎。父親是出名政治家又是出名學者，四歲喪母。常懷念母親，感到看不見的世界比看得見的世界好。在日記中常記載說自己缺乏兄弟姐妹。在虔誠的宗教家庭長大。廿歲畢業巴黎大學。後在著名中學教書。大部分時間寫作文藝批評、戲劇、哲學。在世界第二次大戰時，擔任紅十字會負責調查戰爭失落者的工作。
戲劇
    所作劇本有廿多本。在「上帝的人」一書中的主角為一牧師。這位牧師寬恕了與人通姦的妻子。過了廿年，這位牧師發覺自己並非因仁愛而寬恕妻子，而是因怕醜事外揚，又怕孤獨才寬恕妻子。牧師因此想「自殺」，但許多會友信任他，需要他的「存在」。但牧師知道會友信任他是因為把他當著是「聖者」。因此他自感自欺又欺人，在無可奈何之下，只好向上帝求告。馬色爾認為，人是不可認識的，只有上帝才可認識人，也因此只有回去上帝那裡才可找到自己真正的「存在」。
哲學
    在「是與有」(Being & Having)指出個人的存在是「是」而不是「有」；不是佔有，佔有只是外在於「我」的東西，並不屬於「我」。「我」的佔有物只是「我」之外的一個「對象」。當我把「我」之外的「對象」變為我所有時，我自己也被「佔有慾」所佔有。因此，「我」也是「佔有慾」的「對象」。換句話說，當「我」自私(佔有)，「我」自己也成了自欺，也使「我」自己「孤獨」起來。人在工業社會中，人人在為自己掩飾，人人出賣人人，人人也在利用上帝，因此，人人把自己「對象」化了，人人在欺騙自己。唯一補救的辦法就是自己要對自己「信實」。他認為人要為自己「立約」，然後對自己的「立約」「信實」。只有這樣，人才能達到真正的「存在」。人也因此可以對他人「立約」，對他人「信實」。在「旅途之人」一書中是以希望為主題，認為這世界不是我們的終站，我們有永恆的世界，也只有通過超越的信仰和希望去達到。人的希望也只能寄託在上帝身上，但要相信上帝是個「絕對你」，這樣我們就是個「個別」的主體而不淪為「對象」。
沙特(Jean-Paul Sartre 1905-1980年)

    生於巴黎。兩歲父親陣亡，八歲時母親帶著他改嫁。幼年心靈因此常受打擊。在學校被人稱“野生仔”。母親與她一班朋友是虔誠宗教徒，但這班人常欺負他。在高等師範學院畢業，得哲學博士。後一直在中學任教師，與另一位女教師終生同居(先訂兩年，後延長卅年)。同居女教師名西蒙娃(Simone de Beauvoir 1908-1986年)為一位著名女存在主義作家。同居方式是兩人各租房間於同一旅館。曾拜師胡塞爾(Husserl)與海德格是同學。一生編寫許多小說與戲劇，從事社會政治活動。住宅曾兩次被炸。一九六四年得諾貝爾文學獎，但不去領獎。
    著名作品有 ：《牆》(Le Mur)、《嘔吐》(Nursea)、《蒼蠅》(The Fries)、《想像力》(L'Imagination)、《存在與虛無》(Being & Nothingness)、《存在主義是一種人文主義》(Existentialisme est un humanisme)。
思想與人生觀
    在《嘔吐》一書中，講述主角洛根丁(Roguentin)尋找人生的過程。他在經歷長途旅遊之後安居於一小鎮旅館。他所見到小鎮上進出的人都是那麼的冷淡、空洞、過著「虛無」意義的生活。他發覺到他的人生正在一點一滴地喪失在自己的過往歷史，日復一日地陷入在不清不楚的“現在”。他以為自己是過著浪漫的冒險生活，但如今他意識到並不存在甚麼“冒險史”，有的只是一些“歷史”罷了，於是他感覺到他周圍的牆、花園、咖啡館，都驟然地令人作嘔，一切都那麼的「虛無」。沙特認為在《存在與虛無》一書中，「存在」並無本質，存在之為存在，乃是因為它本身是「無」。「無」通過「存在」表現在人生之中。那些無所事事的人們，只看到“存在”的虛幻表象，自以為生活得好，滿足於「虛無」飄渺的“現實生活”，殊不知到頭來，這一切都以「虛無」為根基。(我們見到 Roguentin 就是沙特的化身，世界也拋起「虛無主義」運動。)

    沙特認為「存在」是不能超越「存在」的。只有「虛無」才能超越「存在」。一個存在者必須認識到「存在」的「虛無」性。必須經歷「嘔吐」的反省階段。然後利用自己的「自由」; 自由的思想、自由的「選擇」，去完成或達到最理想的「存在」生活。在《存在主義是一種人文主義》一書中，把「存在主義」的重點放在人的反應和生活的實際需要之上。也認為「存在」不應先受環境的設定,而是我們要自己去決定我們的環境。沙特說 ：「存在主義的宗旨就是要使每個人自己來掌握自己，同時，要把每個人存在的全部責任直接地放在他自己的雙肩上來承擔」。
卡繆 (Albert Camus 1913-1960年)

    出生於阿爾及利亞(當時是法國屬民地)。二歲喪父。大學哲學系畢業。一生任記者與編輯。多在巴黎生活，與沙特是好友。著作有 ： 《西薛弗斯的神話》(Myth of Sisyphus)、《異鄉人》(Stranger)、《鼠疫》(The Plague)。
思想
    卡繆的中心概念是「荒謬」(absurd)。「荒謬」是「理性的人」遭遇到「毫無道理的世界」之後所產生出來的。對付「荒謬」的態度就是「反叛」： 就是視一切理性的秩序於不顧，自己選擇自己所要走的路。卡繆說：「我反叛，因此我存在」。
田立克 (Paul Tillich 1886-1965年)

    德籍美國人。父親是牧師。神學博士畢業。後任牧師。在馬爾堡(Marburg)大學當神學教授。當時海德格是該大學的哲學教授。第二次世界大戰時移居美國。1933-1956年間當紐約協和神學院系統神學教授。後任教哈佛及芝加哥大學。著作有十七大套，榮獲過十五個博士學位，自稱為「最後一位自由派神學家」。
　　因為生長在不同的地方，也受到不同思想的薰陶，他稱自己一生的生命是「活在邊緣上」(boundary man)的人。
存在主義式的神學
    他竭力在神學及哲學的領域裡追求人生存的意義。他認為人類在有限中生存，然是「生存」但卻郤日夕受「死亡」的威脅(死亡就是恐懼)。這種威脅使人活在「焦慮」(Anxiety)之中。人的「焦慮」說明了兩種現象 ： (一) 有限的人無法掙脫他的有限。雖然人有自由權、選擇權去實現自我的愛好，但卻又無法超越有限的範疇。(二) 有限的人與無限的神隔絕。人本來是「存在的」，但因為罪惡和焦慮，使人與他的「存在根源」(神)隔絕了，於是產生「不存在」(Non-being)的可怕。但「新造的人」(林後5：17)說明耶穌基督的赦免和救贖，人可以憑一個「做人的勇氣」(The Courage to be )，再望向那「最終的關心」(Ultimate Concern)(神)，就可成為「新造的人」 = 「新存在」(New Being)。「新存在」是一種和好(reconciliation)，是一種聯合(reunion)，是一種復活(resurrection)。
Ｃ． 實證主義(Positivism)

    實證主義是最近代的一門哲學思想(五十與六十年代)，它與存在主義一起霸佔了整個歐洲。實證主義與科學和語言最有關係。最近因為與邏輯學混在一起，所以也被稱為邏輯實證主義。又因為它是十八世紀經驗論的「再投生」，所以有時也被稱為邏輯實證經驗論。
起源
    十八世紀的經驗論者如休謨認為知識是憑經驗(感覺)而來。一切真知識是經過感覺來試驗的。因此，學者喜歡把知識帶到試驗室去評定。十九世紀的孔德(Auguste Comte)認為最完整的知識可用感覺經驗描述的。他用進化論把人類知識的進展分為三大階段 ：「神學或虛構階段」，「形而上的或抽象的階段」和「科學的或實證的階段」。十九世紀的自然主義(Naturalism)也協助實證主義反對形而上或唯心論的知識。
    廿世紀初一些「經驗主義」的數學家從「維也納學團」(Vienna Circle)搬到劍橋，以維根斯坦(Wittgenstein)在英國成立了一個陣營。英國人是很講究語言的，因此，數學家把「邏輯學」帶進了實證主義，又以邏輯實證主義應用在「語言分析」裡。
邏輯實證主義者的主要武器：證實原則(Verification Principle)

    每個陳述(proposition)是一個句子。每個句子是由語言文字砌成。
    每個陳述也可分為「綜合性陳述」(Synthetic proposition)和「分析性陳述」(Analytic Proposition)。
    例如 ： 母雞都是雌的」為分析性陳述。(從母性就是雌性的分析而來)
   　　　「劍橋裡有許多書」為綜合性陳述。(綜合每所大學都有許多書而來)。
證實原則(V.P.)是用來試驗一切陳述的真假。
一個可以證實的陳述就是真的，不然就是假的。重覆語是假陳述。
「神就是愛」，「女巫對公主說」是沒法用實驗證明出來的；所以「神就是愛」屬於重覆語(tautology)，所以是假的。
「女巫對公主說」是恆常不變的假設，所以是假陳述(pseudo-proposition)。
「天上有天堂」、「基督徒有聖靈」、「聖經是神的話」、「天使幫助他」、「耶穌是聖靈成孕的」都是沒法用實驗證明出來的陳述。
「可以證實」的陳述也可分為「事實上可以證實」(practical verifiability)和「原則上可以證實」(verifiability in principle)之分。
    例如 ：「會飛的鳥有翅膀」是「事實上可以證實」的陳述。
   　　　「月球的另一面有山」是「原則上可以證實」的；因為有一天，科學或許進步到一個程度,以致這陳述可以用實驗證明出來。(註：這陳述已在七十年代證實了是真的。)

宗教對「證實原則」的反應和批判
    這時候一些神學家又再搬出阿奎那的「類推論」來討論; 認為宗教語言的意義不是字面上的，而是形容性的，與比喻十分相似，是以地上的詞語表達更高一層的意義。人們必須藉著這些形容語句去類比和認識上帝。
批判
    「證實原則」無法應用在歷史性的陳述。因為人們無法以實驗來重演歷史以證其虛實。
「證實原則」只可以應用在物質界裡。
「證實原則」是否已被「證實」過呢？顯然，「證實原則」是出自經驗論主義、實證主義遁呢？和無神論主義者的方法論。
Ｖ． 當 代 哲 學
Ａ． 現象學與符號結構主義
現象學
    現象學(Phenomenology)就是對人所得見的“現象”(phenomena 或“表象”)的研究學問。現象學就是要研究一個人是怎樣從現象得到這“表象”的觀念。包括人所得到的“觀念”是如何受到人許多“先天”因素的影響。
    現象學作為哲學是由胡塞爾(E.Husserl)首創。胡塞爾的現象學事實上是要透過現象找到事物的本質。是要求人回到自己的純意識之中來認識所得到的現象的本質。首先，他提出人是有能力透過感官認識外在世界的事物，也擁有一種積極的能力透過自己的意識去為現象創造。因此，現象學不是討論現象的學問，而是討論本質的學問。
    我略略的把現象學的理論編排如下：
一. 現象就是本質，客觀世界就在主觀世界之內。
    胡塞爾所謂的現象，就是已經存在人觀念中的“現象”，也因此是本質。這現象是由人的認知能力而來，也同時是人的創造力的綜合體。在客體上而言，它確實是存在我們的客觀世界內，可是它也是藉人這“主體”的主觀能力所創造而成，因此，這客體現象也在主觀之內。
二. “意識”是知識行為的活動中心。
    在知識的探討中，現象的獲得事實上只是在理念界，也只是在我們的意識之中。因為外在世界所有存在的東西，是經由我們的感官變成本質以後，走入了我們的理念界，就變成了現象。因此，我們所得到的現象都是受我們的意識所創造而成。他稱這人的意識為“主觀意向性”(Intentionnalitat)起著控制和決定人的整個意識活動的方向和內容的重要作用。在現象學看來，人對“對象”(現象)的“理解”無非是受著人的意識中的“意向性”所主宰。但是，人的“意向性”所起的決定性作用卻經常為各種次要的因素所干擾。例如，當我們面臨一個問題時，各種來自社會、歷史或個人經驗的傳統性的偏見往往不知不覺地襲擊著人的主觀意識的活動方向、方式及內容。因此，這些外來因素卻為我們的理解作“引錯作用”。
三. “還原”。
    “還原”的意思是回到事物的本質去，回到事物最原始的意義之中，尤其是回到意識還沒有起任何作用以前。胡塞爾把這麼一個最原始的表象叫著“現象”。這“現象”才是真正的本質。胡塞爾奉勸當人們尋找真像時，必須先排除心裡內的各種外在雜念，以及各種干擾因素。在現象學中，這種意識的純粹化過程被稱為“本相還原”。
結論：現象學把西方過去對知識的探討範圍：主觀和客觀、感官和概念、外在的事物和內在的意識等等理念都統合起來回答。
符號結構主義
    多個世紀以來，哲學家對探求知識的確定都受困於“歷史”及“存在”(“我”這主體)。歷史的注重引起對歷史文化背景這些客觀事情的討論，存在使到人過分探究“我”這主觀的主體。符號結構主義就是要反對以上的系統，要把意義的探究轉移到“文本”(擺在人面前的文件)去。盼望經過分析文本中的文字(修辭)之間組成的關係，然後從這些關係中找出文本的意義。
    結構主義是一門極廣泛的哲學，可應用於語言學，人類學，社會學，釋經學，哲學裡。
理 論
一. 語言學家索緒爾(F. Saussure)，也是結構主義之父，首先把語言(也就是文本中的文字)分成“語言”(langua)(按文法及修辭系統所寫成的文本)和“談話”(parole)(就是由文字而出的信息)。再按著語言中的“二元論”(binary theory)把“談話”中的文字分成“符號”(signs/codes)。認為在“談話”中，每個文字都包含兩個/雙重的“符號”；稱為“意指”(signifier，外在的意義)和“所指”(signified，內在的含意)。例如，魯迅所著《阿Q正傳》中的“阿Q”，外在的意義(“阿Q”的意指)只是故事中的一位人物，內在的含意(“阿Q”這符號的所指)卻超越出這人物而是指所有受壓迫的人。可見“意指”和“所指”的關係是“不定性”的(arbitrary)。每一個“符號”的意義皆由文本中找到，也受文本中的是關係所組成的系統來決定。
　　今日的廣告大大的利用了“符號”的力量，在市場製造需要。例如，一個香煙廣告封面是一架飛行著的飛機和一個在美麗海灘滑帆的人。這符號原本與香煙無關。飛翔的飛機的外在意義只是飛行，滑帆也是普遍不過。但是廣告有意帶給吸煙者一個內在的含意：當你吸這牌子香煙時，你就如置身在飛機上或是在美麗的海灘滑帆這麼寫意、浪漫、享受、高尚。
二. 後來結構主義學發展到人類社會學方面。引證出文本的意義是深藏在符號所組成的結構的下面，不是顯而易見的。就如一個社會，社會就是一個結構：有各形各類的人，各種的活動，部門，建築屋等等。這些只是明顯的“符號”，肉眼所見的只是一個簡單的架構，這架構的意義卻是深藏在底層。
三. 每一個“符號”的意義都由“符號”所組成的架構來決定。因此，每個“符號”都不必考慮到它的歷史背景；也就是說“非時間性的”synchronic)。
意義學/詮釋學
    意義學(The Philosophy of Meaning)(註一)或詮釋學(Hermeneutics)是當代西方最流行的哲學體系，也是哲學發展史以來最深奧的哲學。意義學的最終目的是要(從一個現象中或一個文本中)確定真正的意義或真理。意義學的前身就是詮釋學(Hermeneutics)。雖然過去的知識論(Epistemology)也是研究真知識的學問。
    詮釋學在西方哲學的討論中一直以來少受注重。討論多數被限定於神學界。詮釋學的哲學化是當代哲學改造的一個成果。成為了一門最深奧及複雜的哲學。使它從傳統哲學中分別出來。
    當代最突出的詮釋學家首推四位：即西德的伽達默(H. G. Gadamer)，法國的德里達(J. Derrida)和保羅.利科爾(Paul Ricoeur)，以及美國的丹多(A. C. Danto)。當然，之前的康德，胡塞爾，施萊馬赫，海德格，狄爾泰等為詮釋學產生決定性的影晌。當代詮釋學的發展可略略的分為四個時期：
一. 從二十年代到五十年代。海德格主義和現象論的詮釋學的孕育時期。
二. 從六十年代到七十年代。詮釋學在歐洲大陸傳統哲學的溫床的兩翼，即法國和德國(德國的德里達、法國的利科爾為主要代表)得到突飛猛進的發展。
三. 從七十年代到八十年代。詮釋學在美國與分析哲學相匯合，在法國卻越出海德格和尼采哲學的範圍而同康德哲學中的“實踐理性”相遇，在西德則同新馬克思主義中的“實踐哲學派”相“對話”。
四. 從八十年代中期以來。詮釋學突破了其原有的形態而進入了更成熟的理論健全階段，同時地在現代科技、語言、人類理性及行為的複雜關係中深入尋求哲學理論的新發展領域。
    詮釋學之所以成立，是基於它是一種人道主義的基本認識：“人”作為人，與其說是肉體，不如說是靈魂或意識；與其說是意識，不如說是思想；與其說是思想，不如說是直覺的、不斷進取的、向外和向內的“超越”者。人之可貴，在於其不停頓的、永久的自我反思過程。“詮釋”之豐富性及無止境性之奧秘，就在於此。
現代詮釋學的理論其淵源
    詮釋學的理論經歷了好個世紀的漫長的醞釀過程。這一醞釀過程，就如高宣揚所說：『一方面指哲學史上各個時期的哲學家們對於“詮釋”和“理解”的基本概念的理論探索；另一方面也指基督教神學史上對於“詮釋”和“理解”的特殊研究過程。』(註二)

    以下我將按著次序的把解釋學理論的歷史淵源從簡列出：
一. 斯賓諾莎(B. Spinoza)可算是為解釋學原則發表獨創見解的一位哲學家。在其《神學政治論》一書中深刻地指出，只有全面瞭解聖經及其作者的歷史，才能真正地把握聖經的原意。他把經文的寫作背景、歷史及作者意圖的研究，與作者所使用的語言的研究緊密地聯繫在一起。後來包姆加登(A.G.Baumgarten)，這位近代美學的奠基人，注重“美的思維”才是通向真理的道路。他認為人所得到的解釋都是由這種主觀“美的思維”所創造出來的精神產品。也說明鑑賞者有自由依據原作者所提供的思維來進行再創造，領會出由原作者所可能未曾想像過的、更為具體的、嶄新的意境來。
二. 施萊馬赫(F. Schleiermacher)是第一個為解釋學奠定系統原則和方法論的思想家。他認為“理解”(Verstehen)並不單純是對“文本”(Text)的“語法上的認識”。“理解”也不是一種“解釋的技術”。而是關連人的整體意識活動，也是一種極複雜的思維過程。對施萊馬赫來說，“說明”(Erklarung)與“解釋”(Auslegung)不一樣。“說明”只是“說明者”對“對象”主觀自我認識的表白過程。它不必顧及說明對象的責任與忠實性。與“說明”不同的，“解釋”是一個“總體性”。“解釋”所要考慮的，不只是“解釋者”與“被解釋者”(即是“文本”)的總關係，而且還要考慮由“解釋”所可能產生的 一切後果，要考慮“解釋”之前的一切歷史性因素，又要考慮環繞著這一“解釋”的周在的現實的及潛在的條件。後來他提出“直覺”(Intuition)意識在“解釋”中起著極其重要的作用。通過直覺能力，解釋者要盡可能使自己的“解釋”與“經驗”相符合 --- 與“經驗”相符合，就是同“對象”相協調。
-------------

    註一：這課的資料多摘錄自，高宣揚，《解釋學簡論》。(香港： 三聯，1988)一書。
    註二：同上書，頁1。
三. 狄爾泰(W. Dilthey)將解釋學的範疇擴大到人文科學領域中。他突出了“理解”概念，把它看作是比“說明”更重要的步驟。以下是他幾個的重要思想：a. “解釋”和“理解”乃是人的歷史性發展，或更正確的說，是人的精神的歷史性展現。b. “解釋”和“理解”即是特定的歷史條件內人類內在精神活動能力的表現，也是持續不斷發展的。c. “解釋”和“理解”永遠是暫時的和有限的，是有待後人加以豐富的。“解釋”在任時歷史中就如是一個“沒有說完的話”。人們一代接一代地“解釋”著前人的認識成果，並由此出發，對經驗、歷史和自然引伸出新的知識。狄爾泰常強調說：“理解”是“我”在“你”中的重新發現。
四. 胡塞爾(E. Husserl)以其現象學再次肯定了解釋學的主觀成份。他強調人的“主觀意向性”(Intentionnalitat)起著控制和決定人的整個意識活動的方向和內容的重要作用。在現象學看來，人對“對象”(現象)的“理解”無非是受著人的意識中的“意向性”所主宰。但是，人的“意向性”所起的決定性作用卻經常為各種次要的因素所干擾。例如，當我們面臨一個問題時，各種來自社會、歷史或個人經驗的傳統性的偏見往往不知不覺地襲擊著人的主觀意識的活動方向、方式及內容。因此，這些外來因素卻為我們的理解作“引錯作用”。胡塞爾奉勸人們說要得著真現象必須先排除心裡內的各種外來雜念，以及各種干擾因素。在現象學中，這種意識的純粹化過程被稱為本相還原”。
五. 海德格(M. Heidegger)繼續了胡塞爾的現象學，不過卻發展他獨特的存在哲學。尤其研究人的意識對他自身的存在的“理解”。他把人的“自我”的“我在”(Dasein)視為“解釋學的總體性”。這個“我在”是一個存在並且不斷地自我創造活生生的存在。這“我在”擁有生命力，有超越自身存在的本領。這“我在”每一時刻都力圖存在著、並為超越自己的現在繼續創造，不斷地進行自我反思，擔心著自己存在的趨勢和未來。當人為自己的“我在”揭示，就是“解釋”。
六. 伽達默(H. G. Gadamer)說：「我們日常生活就是由過去和將來的同時性而造成的一個持續不斷地進步，能夠這樣向將來開放的視野和不可重複的過去而前進，這正是我們稱為“精神”的東西。」他又說：「生活對它自身作註釋；生活有它自身的一種解釋學的結構。」這就是伽達默解釋學理論的基本出發點。在他1960年所發表《真理與方法》一書，正是與當代只崇拜科學方法、並堅信唯有科學方法才能提供“真理的經驗”的立場和觀點相反，主張哲學應該在科學以外的領域內，特別是在藝術的經驗中，考察真理的問題。認為人可以通過同文藝作品的“對話”不斷地修正自己。這“對話”受所謂藝術的“歷史意識性”的因素的影響。
    這是一種“反思意識”。他也認為人對於以往的、歷史的作品和資料的解釋行為，都是通過語言這“中介性因素”而進行的一種新的反思。人們唯有通過語言這個活生生的、不斷更新的中介物，才能領會和認識和歷史和藝術作品。因此，“解釋”就是在歷史中用語言不斷地“對話”。新的意義也在這不斷地“對話”中產生。人類也因此不斷地發現新的歷史意義，不斷地揭示事物的真理的本質。因此人的精神進行新的創造，作出新的發現。
七. 保羅.利科爾(P. Ricoeur)的解釋學是在狄爾泰，海德格，伽達默以及整個人文科學的基礎上發展起來的。用的方法就是對以上各學科進行“反思 ”。他認為“言談”(discourse)和“敘述”(narrative)之間起著重要作用關係，並在此基礎上探究“意識形態”在人類行為中的地位。他首先批判胡塞爾在解釋學理論上的唯心主義。不接納現象學就是等於解釋學。他以科學和語言學來發展解釋學的理論。他認為“文本”(Text)是由文字固定下來的言談。這“文本”不僅僅是人與人之間相互交往的一種特殊場所；它也是在交往中“間隔”(在距離中)的“範例”(換句話說，媒介)。正因為這樣，“文本”所揭示的，乃是人類經驗歷史性的基本性質 --- 因此，文本是在間隔中，並通過間隔本身而完成的一種交往和溝通。從我們這個時代較近的“文本”到較遠的“文本”，實際上是把現時的人類同以往的人類相聯繫，並從而實現兩者的“對話”。
　　利科爾也承認“意識形態”所起的作用。不過提出意識形態也具有間隔的功能，並且它也在特定時期之外成為一種長久的精神力量。例如，歷史人物如希特拉，拿破崙，毛澤東等，雖然離開了人世，但他們所創造的“意識形態”可以在社會記憶中儲存下來，並在歷的“間隔”的時間中保存其自身的力量。一旦些意識形態得到新的“解釋”，就會像火山爆發一樣重新發揮其作用。
Ｃ． 世俗化主義 與 文化現象
世俗化主義
    世俗化主義(Secularism)原本的意思是指一切脫離了“教會”規範以外的活動，也指明宗教停止有效地影響社會和文化。在第二次世界大戰以後，尤其是在六十年代，宗教(基督教會)在社會中的影響日見微小，整個西方社會走向“世俗化”。這在宗教圈子里興起許多教會與世界、神學與世俗的討論課題。天主教會及基督教協進會在六十年代把世俗化主義列為基督教的頭一號敵人。許多神學思想傾向世俗而被稱為「社會福音神學」。世俗化主義也在六十年代尾結晶出「神死神學」。世俗化主義的主題不外是高舉自然科學，人的自由及創造性，道德的解放，世界趨向更美好等等思想。七十年代及八十年代科技的興起使世人不再談論世俗化主義；不是消滅了，而是完全接納了它。
文 化 現 象
    科學技術及經濟的發展，加上世俗化的興起，許多哲學家，尤其是人文社會的哲學家，開始把注意力從思想、經濟、技術轉向人及社會文化的發展。
文化可以說是人所特有的生活方式，它存在於人們生活活動的一切環節之中，體現了人與人之間，它與周圍環境之間各種不同關係和聯系。文化的實體要素有：
一．精神生產的文化財富，即具有認識、美學、倫理道德價值的科學、文學、藝術作品及其活動，
二. 物質生產的文化財富，如各種文物、工具、生活用品、建築、交通，工藝技能，
三. 文化規範，即反映社會關係並調節社會活動的法律典章、道德準則、紀律規約和行為標準，
四. 文化習俗，即反映一個民族或種族的心理特點和文化傳統的風俗慣、宗教禮儀和生活方式。
文化形式的分類
    按照現今社會科學的分析，文化的形式約可分為三大類：就是「主流文化」(或是精英文化)，「大眾文化」(或是潮流文化)及「抗衡文化」。西方的文化學者一般上是按人的「意識形態」(ideology)來把文化形式分類。
一. 主 流 文 化
　　「主流文化」(Dominant culture)，有時也稱為「精英文化」(Elite culture)，或是「上流文化」甚至「傑出人物文化」。按意識形態來看，「主流文化」可以說是泛指民族文化中比較精粹的部分。它也是民族中最傳統的文化，含有最崇高的人生價值觀，道德倫理，藝術，生活理想，法則，自然科學，社會科學，風俗習慣等等。
　　「精英文化」的理論背景可查考叔本華，尼采，施本格勒等。叔本華把「碌碌無為的芸芸眾生」看作「枯燥乏味的實用主義世界」，其中只有「天才人物」才是擺脫常規的人。他認為大眾並不能理解天才的作品。尼采認為文化是精神財富的創造，來源自人的“權力意志”能力。這“權力意志”給社會上的“超人階層”“顯貴”“統治者”創造文化的生命力。而另外一群人，“群眾”“烏合之眾”“賤民”是沒有創造文化的能力。社會和歷史學家認為西方的沒落是因為精英文化被大眾文化所侵犯。
二. 大 眾 文 化
　「大眾文化」(Mass culture)，稱為「潮流文化」(pop/popular culture)或「普及文化」，是指人民大眾容易理解或掌握的較低層次的“通俗文化”。大眾文化的形式及形成比較複雜。這種文化類型本是隨著大眾媒介的傳播而壯大的。追隨的人多是中下階層人士及青少年人。
　　「大眾文化」的發展是現今社會中一個不可否認的現象，尤其是在工商業的社會。大眾文化藉著多個方面得到發展；許有通俗音樂，通俗藝術，通俗文學等等。“普及”的人可以說不分年齡，社會，地區，從看連環圖的幼兒到看電視的老人，從辦公室至家庭主婦，它總是不斷地、系統地、每日每時地起著作用。大眾文化的普及方式計有：一. 隨著科學技術的發展，大眾傳媒的普及，二.資本家利用傳媒使他成為操縱群眾意識和情緒的有力手段，三. 成為或被利用為普通勞動人民在精神上的一種“補償”。
　　今天大眾文化開始被文化學家視為是一個“不正常”的文化現象。它在破壞良好的社會結構；因其低級的價值製造了許多的“平面人”(受群眾意識影響的人)，因為他標榜不實際的價值觀並且培養出了許多社會的“邊緣人”。
三. 抗 衡 文 化
　　抗衡文化(Counter culture)的前身為「反主流文化」。當時反主流文化的出現是因為許多青年在西方對現在的工業社會強烈不滿，在無政府主義，新弗洛伊德主義和某些神秘宗教的影晌下，形成七十年代中許多的文化怪現象。例如，嬉皮士運動，性解放運動，神秘宗教活動，大學生騷亂，綠色和平運動等等。
 　　今天所說的抗衡文化與七十年代的反主流文化不相同。這次抗衡文化的再復興是由主流文化的人物來發展和推動。因為大家見潮流文化在社會中的破壞性而提出許多“傳統”及健康”文化活動，為了要阻止潮流文化對社會的侵犯。
未來文化現象
    正當西的文化向前邁進時，「文化未來學」的研究逐漸興旺起來，這是對于人類文化未來的反思結果。八十年代的時期，許多未來學家著書預測西方的未來，計有貝爾的《後工業社會》、托夫勒的《第三波》、布熱津斯基的《電子技術時代》等等。未來學的觀點一般上走向兩個方向：樂觀的和悲觀的未來。
一. 樂觀的未來：一般的西方未來學者抱樂觀的較多。八十年代以後他們對未來人的出現充滿希望。按照這些未來學家的設想，將有一批“成熟的公民”擔當起“未來的艱巨任務”，他們具有“政治參與的主動性”，“敢於幻想”，“具有發展社會物質財富的積極性”。社會學家把“文化進步時代”的理想的人分為五種類：一. 自覺的人： 能夠使用科學方法認識物質現象和社會現象; 二. 成熟的人： 能夠擺脫傳統的束縳，在生活中有獨立的追求; 三. 有創造精神的人(Homofaber)： 相信世界是由人創造，或至少是由人來促其形成; 四. 能掌握技術的人; 五.有動力的人： 即不受生活、鄉土、宗教、社會階級的局限，能夠按個人能力、愛好和機遇積極地活動的人。還有許多樂觀的未來學家認為按教育制度的發展，電子技術的進展，農業的科學代，城市的現代化，家庭結構演變的定形化，政治的全面化，物質享受的普及化，宗教精神的平衡，生態受控制...這些“多樣性”的文化現象會帶給全人類幸福的生活。
二. 貝爾的「三領域分立說」：說明未來的文化趨向將朝向三個領域分鼎而立，就是經濟領域(經濟與技術)，政治領域，文化領域(宗教、哲學和藝術)。他說：「這三個領域各受不同的軸心原則支配，彼此經常發生對抗。如現代西方社會，支配經濟領域的軸心原則是高效率、專門化和快速增長」。然後他推測說，經濟的勝利和政治的勝利也是不牢靠的，不完備的，它們會使文明的發展終止。可見貝爾是一位悲觀未來學者。
後現代主義(The Postmodernism)

    後現代主義究意是什麼？這個像迷一樣令人極其困擾的概念，被用來定義二十世紀末期的文化狀況。
    後現代主義宣稱：「現代性」 - 從「啟蒙運動」成長，經歷「工業革命」到馬克思主義 - 已經崩潰。我們現今是活在一種無止盡的「當代」(now)文化中，周圍的現象和意義不時在變動，等待「第三紀元」(Third Millennium)文化的到來。
    一般上，「後」(post)是指一種繼續富創造力的時代而起的消極(negative)感，也可進一步的指一種超越否定性意識形態的積極(positive)感。可見後現代主義可以是消極的，也可以是積極的。
    那，所謂「後現代」是什麼意思？它是現代主義的結果？或餘波？或遺腹子？或伸展？或否定？肯定的是，後現代是一部分或全部分這些意義的混合搭配。要正規的認識後現代主義，可以從理論、藝術，及經濟方面去著手。
理論－否定辯證法(negative dialectics)和解構(deconstruction)

　　早在十八世紀，黑格爾就提出辯證法(dialectic)這種認識和解釋歷史的辦法。後來被馬克思用來批判當時的工業社會，提出共產主義才是解決工業社會問題(不公平，腐敗等等)的方法。因此，藉著否定辯證法引證出來的共產主義被說成是後工業社會的主義。如今，眼見工業社會繼續發展龔固，許多批判社會學者提出以解構理論(類似否定辯證法)來認識和批判工業及現在的社會。
    解構理論是一種看事情的態度，從現在或不能確定的現在(uncertain now)去尋找新的意義。藉著解構，自由地與不能確定或還未確定的現在對話，目的是要拆毀(deconstructing)而非為了建設(construction)。
 　 解構理論可算是後結構主義(Poststructralism)的一個產品，一種對傳統社會的新態度。一種對傳統，對規矩的反抗或否定。
    解構最大的動作是認為意義並不是去發掘原有的世界，並不是要把原初的意義顯明出來，而是認為這世界是向「我」這讀者/觀察者展開的，要求「我」有新創意的意義。解構使「我」對這世界的認識有更多的空間，更擴大的視野(horizon)去創新意義。也讓「我」不必理會過去的意義，不需向傳統負責，最重要的是我得到新的意義。米格福柯(Michel Foucault)和德里達(Jacques Derrida)是當代兩位最特出的解構理論學者。他們的理論提出，當我們發現現象中許多無法解釋或矛盾的看見時(unresolvable contradiction)，這說明這現象並沒有一個統一的意思(a unified meaning)。我們就必須觀察它的“不定性”(undecidability)，從中找出威脅及推毀(threatens to collapse the system)的解構意義。　　　　
    簡單的說，解構就如把過去一卻「倒轉過來」看：
    例如，把教育人的學校解釋為教壞人的學校。
後現代藝術
    什麼是後現代藝術呢？它沒有一個固定的定義，它可以是美，或醜，可以是古典，也可以是混雜或折衷，最後它可以「無厘頭」。
    鏡像論(mirror theory)基本上主張心靈乃現實的鏡子。把存在於心靈(感知)的物體，以真實的方式再現，例如畢卡索的「阿維農的故娘」，這些瘦削的變形人體和帶假面具的娼妓，表達出畢卡索自己對梅毒的恐懼。最重要的，宣告了一種反再現的(anti-representational)(去)形相(化)((de)FORM(ation))。
    後現代覺得藝術不必再躲藏，把心中的意念表達出來，即使是醜陋的，病態的，甚至不切實際的。例如，把一間破爛的所和一個尊貴崇高的名女人畫在一起。
    後現代的生活藝術可以是折衷的(eclectic)或者說無用物雜湊的(junk)。折衷主義是當代一般文化的零度(degree zero)：一個人喜歡聽搖滾音樂，看粵劇，中午吃麥當勞，晚上吃中餐，在東京噴巴黎香水，在北京穿西裝，回去紐約的偶所穿日本和服睡覺。反正什麼東西都可以，都無所謂(anything goes)。沒有任何審美的標準，所有品味，都可以按市場和當時的所好來決定，或不決定。        

    可複製性的藝術和渴望擁有原作。現代大眾消費主義把藝術帶進一個兩難的境地 - 大量複製使人更渴望擁有原作。在拍賣會中一個原作品可以叫價數千萬元，只要越多的複製出現叫價就更高。梵谷的「向日葵」越是成為印刷物上的常客，你就得為原作付出越多的錢。
    複製也把後現代的消費者帶進了想像消費主義(image consumerism)。床頭的自由女神台燈只值半個小時的工資，王帝用的餐具每晚都出現在我的晚餐中，要去美國旅行嗎？打開國際電腦網絡，配合清澈的影幕和動人的音樂，使人如身歷其境的美國豪華團，只需要一個小時的觀賞。
經濟
    超級現代主義(hypermodernism)變成了現代主義在技術層面的超越化。技術與經濟融合，隱藏在各式標籤下 - 後工業的、電子的、服務業的、資訊、電腦經濟。
    超級現實的金融(hypereconomic)把世界金融市場串連起來，以便二十四小時不停地交易。在這個密佈著電話、數據機、電腦與傳真的想像空間中，由接管專家組成的集團隨時可以迅速入侵而剝奪一家大公司。數以億計的金錢四處飛濺...。
    經濟不只是過去社會的商業活動，它變成了一個不時變動的數據，沒有人可以知道它下一刻會發生什麼事情，人活在不能為下一刻肯定的數據之中。
    藉著科技，工作效力可以在十分鐘內完成過去一百人用一百天才能完成的工作。上千萬的工人被迫成為多餘的。
    經濟社會出現許多虛擬式的現象。後現代不只承接現代不時在社會潮流中製造偶像，更進一步製造「虛擬」式的偶像(Virtual model)。
    瑪丹娜(Madonna)不只是瑪麗蓮夢露的化身，更盜取了許多好萊塢巨星的形像，甚至把自己呈現為萬用的色情性對象。把各部份加起來，她希望成為「新女性」(New woman)的虛擬模特兒(cyber-model)。
    蝙蝠俠復活，成為連環畫的超級英雄。
    不能解決底特律城的犯罪問題，卻刻意製造一個機器戰警(Robocop)，甚至在無政府狀態中能有效地抵抗罪惡，但一卻都是虛擬的。
    還有許多魔鬼終結者(Terminator)，是一些電化人，來自未來而任務是改變現在的社會問題，使人獲得虛擬式的滿足。
    今天我們繼續看見後現代出現了許多使用電腦技術為滿足人剪貼而成的英雄人物、美女偶像、電影明星、體壇明星、商業英雄 - 可能都是虛擬的。
    最主要的是，商家可以出售許多虛擬的產品，令人可以用平宜的價錢擁有這些「偉大」或偉大人物所擁有的東西。 

    後現代人的社會也是虛擬真實的(Virtual Reality)。
    民主資本主義社會似乎在後現代已得勝了，淩越了集團主義或共產主義這對手社會，似乎資本主義社會有了繁榮、物質、民主、自由，但是背後卻蘊藏著許多腐敗、貧窮，比過去更脆弱、更苦難。
    後現代人的心理不只是混雜的，也是虛擬真實的(Virtual Reality)。愛心和關懷是可以從領養電子雞或其他動物甚至人類獲得。
後現代的宗教信仰 - 新紀元運動(New Age Movement)

　　新紀元運動可算是本世紀後現代社會一種精神、政治、文化性的信仰現象，結合許多元素如形而上哲學、玄術、心理分析、太空科學思想、政治、音樂、環保、東方神秘宗教及基督教信仰等，試圖喚醒現代人擺脫傳統觀念及社會制度之束縛，而尋求自然界的真理。
    換言之，是出自對現代文明的批判和反應，提醒人可藉著一些本身的天生能力，配合一些“神秘頓悟”的過程來轉化人成為神，以致於把一個空前富裕、和平與諧和的世界新經驗帶給人類，建立另一個新秩序和統一的烏托邦世界，最後達到實現自我和自我解脫的境界，從而創造自己的神明小宇宙。
　　新紀元運動可算是一個龐大的網絡，其思想配以美麗的包裝，滲透在我們日常生活中每一個範疇。它是沒有秩序和結構的，也沒有固定的一套理念，正因為它吸納各種思想，從古代到現代，又以摩登玩意和渠道來作推銷，形成一個精神超級市場，吸引現代追求潮流時尚的人去接觸和參與，使人在潛移默化下不知不覺接受和認同。
　　新紀元運動流行的成因其實是對現代物質主義的反動，尋求超物慾的精神滿足，內心和平諧和，達致天體共融的境界。又由於現代在機械刻皮生活中失去自我，亦感到社群割裂疏離，加上工作壓力大，新紀元思想便為人提供另一種生活方式，藉此抒解壓力，使人尋得自我和發揮潛能。利用潛能講習班、環境保護、身心健康和治療等的「餌」，再以銷售商品作推銷，吸引人去參與，然而這些活動課程及商品背後則涉及占星問卜、通靈、超覺靜默、輪迴心理治療等方法去操練屬靈世界，使人隨己意去創造他的「神靈」，也就是自認「自我就是神」，自己就是生命的主宰，有無限的潛能待發揮，這便是新紀元最核心的焦點，也是最大錯繆之處。
    新紀元運動的主要原則使人具有神性，並且具有無限的潛能。因為人可以成為神，因此具有無限的潛能待發揮。人可以藉著潛能創造他的未來。這種潛能是每個人獨有的，因此他所創造出來的未來或是實在(reality)是獨自的，沒有對或錯，也不受任何法律的控制。只要人類作“超越的改變”，這種神化的動作就足於拯救人類。
    “超越的改變”可以藉著多種技巧達到。今天我們見到世面上有許多這類的技巧出現，例如，超覺靜坐、觀看水晶球、電磁療法、音樂治療法、想像能力、通靈、各種的心靈醫術、草藥學、一些針灸療法、腳底按摩術等等。
聖經的答案：
一．「已有的事，後必再有。已行的事，後必再行。日光之下，並無新事。」(傳道書1：9-10)這是因為人心空虛，對神的事厭煩，加上社會充滿了罪惡，因此人想憑著自身的能力去尋找出路。不要過去，活在現在就夠了。
二．「不要效法這個世界，只要心意更新而變化，叫你們察驗何為上帝的善良、純全可喜悅的旨意。」(羅馬書12：2)人類必須藉著耶穌基督來改變自己，認識上帝的美好旨意並遵行上帝的旨意而行。
三．後現在主義是撒旦魔鬼迷惑人類的技巧：「因為那不法(撒旦魔鬼)的隱意已經發動...這不法的人來，是照撒旦的運動，行各樣的異能神蹟，和一切虛假的事。」(帖撒羅尼迦後書2：7-12)

    作為基督徒的，必須在這世代把得救的福音帶給人類，使認識主耶穌基督，讓主耶穌來改他們的生命。
西方哲學方法論概述
一．遠 古
    西方的人在遠古(史前)時期已被人間的現象及大自然界的現象吸引及迷惑。在這樣的處境中，一方面「心」主導向「美好」(善)的追求，另一方卻在思考大自然現象界的道理。這時人們遁著兩個方向去進行思考。
Ａ．神話的人生：當時各民族間出現了許多寓言或神話的思想，藉著這樣的思想，民間流傳著許多神話故事。這些神話及寓言故事多形容人想要追求美善的人生，當中含著一個理想的世界。這反映人們的心在追求美好的/理想的人生與世界。這些思想為人們提供心靈(精神)上的滿足。荷馬史詩、伊索寓言、奧菲斯神話為我們提供這時代最好的參考資料。
Ｂ．理性思考：這時的人開始為現象界作理性的思考，把「主」體(認知主體“我”)與「客」體(現象物體“他/它”)分別開來。從這出發點，盼望知道現象物(客體)的本質是什麼，想控制那多變的現象界(大自然)。也盼望探知這現象界背後的真正物質／真理。當時的泰勒斯、畢達格拉斯、赫拉克利特、之諾、德莫克利圖等思想家提出了許多初型的答案。這些初型的答案成為了現代科學研究的基本材料。
Ｃ．蘇格拉底：蘇格拉底不只為這時期的哲學指出了一條正確的出路，也為以後西方的哲學擺上正確的軌道。首先，他籌定了作哲學的倫理基礎，認為哲學家必須有美好的生命；人們思考的目的是要為人類帶來快樂美好的生活。這種感性的快樂生活必須由理性的思想來創造。另外，他也利用辯証法來確立批判的態度，指明所有的理性思想必須受過批判來審定。
二．古　希　臘
    古希臘的哲學奠定了西方哲學的思考方法。柏拉圖及亞里斯多德的思想成為了最主要的基礎。
Ａ．柏拉圖：柏氏先以二元論把世界分為形上的「概念」(Idea)及形下的「事物」。也認定概念是理性的、超越的、恆常不變的、真實的，本質也在概念里。而現世(現象世界)事物也只是概念的反映。事物因此是會變化的，是會過去的，本質不在事物中。
Ｂ．亞里斯多德：亞氏卻把柏氏的整個二元論架構向下移，把柏氏認為在人心內(或腦中)的概念變成「形式」(Forms)。也認為「質料」(物的本質)在現象事物中。「形式」與「質料」相合而成為實體。
    柏拉圖及亞里斯多德的哲學探究方法也維持了西方的思想有二千年的時間。中世紀的唯名論和唯實論者只不過是新柏拉圖和新亞里斯多德思想的延續。
三．康　德
    現代西方哲學的方法論雖與希臘的哲學無多大的變化，但是在方法上卻有許多突出的地方。
Ａ．笛卡兒：當眾人正在為柏拉圖與亞里斯多德的方法論爭論的時候，笛卡兒為西方的理性思考系統定了模式。他不只肯定了理性思考的方向，更認定理性思考的出發點/主體是在“我”(我思故我在)。藉著“我”這主體，現象界事物這些客體就可以繞著“我”被認識。當然，首要的工作是肯定“我”的存在。
Ｂ．經驗論：經驗論者與笛卡兒的理論相反，認為是必須先有現象界事物的存在，然後人們的經驗才會有這些事物的出現。認為所有的知識皆由現象界來提供。
Ｃ．康德/胡塞爾：以上兩個理論爭持了兩百多年至至康德為止。康德首先肯定了人的認知能力，人的先天觀賞、分析、綜合能力幫助人作各種不同程度上的認識。這種認知能力協助人類對現象分析，而現象的本質(物自身)才是真正的認識，它是完全的，是超越的。真理在於這本質內。
Ｄ．自然科學：藉著人的認知能力，近代西方開始追求自然科學，探究大自然界的本質現象，甚至在實驗室裡尋找真象。自然科學為西方的現代工業化奠定恆久不變的發展基礎。
四．現象學和存在主義
Ａ．存在主義：兩次的世界大戰破滅了理性主義、經驗科學主義的理想。青年人開始對現代化或機械工業式的生活厭倦了。人們想走回(去(，去自我尋找個人活著的意義和價值，開始為自己的存在著想。
　　存在主義雖然叫西方社會的年青重視自身生活的意義，但是無法為這些年青人活著的答案；到底我是一切活動的中心，仰或是世界才是我的中心而我必須依靠這世界尋找我的存在。後期的存在主義更走進了虛無主義的死胡同。
Ｂ．意義的解釋：意義學已進入每一個學術範圍，大家對藝術、宗教、社會現象、經濟、科學等皆有不同的解釋。人們也習慣去接受對每一樣事情的多元化解釋。主觀或個人意見並不會被反對。
五．文化、經濟、科技
Ａ．經濟和科技：當一九六九年人類靠科技登上月球，以及一九七五年大量生產電腦開始，人類的思想、生活方式、文化意識有了許多的變化。人類藉著科技把自己當著是一個經濟個體。個人的經濟價值和財富成為了人最首要的追求，其他的活動和思想例如宗教、藝術、文化皆擺在次要的地位。今天某些大商業集團的經濟力量甚至可以左右某些小國家的政策。每天科技也為人類和社會帶來了新的氣象。傳播媒介甚至可以令一個國家的政治解體。商業機構藉著符號的力量希望在社會中霸佔更多空間。
Ｂ．文化意識：因為經濟和科技的影響力，各民族的文化特色已越來越薄弱。保守社會不得不開放自己。上流社會文化和一般的潮流文化漫延至每一個家庭和人的思想。社會問題充塞著每一個大都市。政府和社會學家以抗衡文化來抵抗潮流文化對優良社會的侵蝕。
中 國 哲 學
一. 先秦時代的哲學(子學)

    中國史前的哲學思想極難考証。真正有組織的哲學體系實始於孔子。研究中國哲學一般都是由此開始。
    史前的哲學約可以分為兩大學派：一派由史官而出，這代表一般較正統的哲學思想，多是政治官員；另一派是由筮(讀音：世)人而出，代表比較神祕的思想(一般上是用一些草或貝骨夾卜算吉凶)。神秘的思想卻是稱霸著那個時代人的思想。以下是史前的一些思想特點。
1.1.
神與天帝。史前的思想認為宇宙萬物都是神的創造，而群神的首座為(天)帝或天。這些神可為人間施福降禍，這觀念一直流傳至今，今天的中國人常為天會施福降禍。帝或天也是人類的始祖。地上的王帝卻是奉天命(故稱為天子)來到地上統治人民的。天子的職責第一在於率領人民祭祀上帝(拜祭)，第二在於推測天意以導萬民。
1.2.
天意與占卜。古人觀察萬象變幻不定，卻又盼望在這善變的萬象中找出天意。測驗的方法是按著易書或((易(原理(變幻不定之法)來定天意。最基本的工具卻是用占卜：有占卜是測吉兇，把兩個貝骨拋在地上，兩個貝骨朝上是大吉，一朝上一朝下為吉，兩個朝下是兇。複雜的是把許多不同的臆測言語寫在不同的竹籤上，放進一個大竹筒中搖幌，跌出來的竹籤的意思就當著是(天意(。
1.3.
陰陽八卦。在現象變幻不定的自然世界，陰陽二種原理相感相生，就推出了(易(的理論。把自然界中各種的變動的基本元素，既是天、澤、火、雷、風、水、山、地，定位為要尋找(易(的原理，就產生八卦。八卦理論的產生使到古時的占卜更趨複雜。造時的占卜卻要由專人--筮人--來負起工作。當時的筮人在社會中算是有學問的人，對天文地理，各種人生遭遇，都有一套講解。
    先秦時代的哲學多集中於戰國時代的各主要人物的學說，故稱為子學(孔子、老子、孟子、莊子、墨子等等)的哲學。略述如下：
1. 孔子(公元前551-479)。魯國人(今天中國的甘肅及陝西地)，那時正是戰國時代。是一位實行的教育家和政治家。一生所收的學生極多，據說有三千餘人，得意弟子有七十二人。研究孔子的學說最可靠的資材是論語(收集了他與弟子的對話。
    孔子的時代是一個封建制度正在崩潰的時代，因此他的學說的中心多以「修己」、「治人」、「實踐道德」方面進行教育。孔子的學說中有許多理論乃是先秦時代的學問，可以說孔子把過去的學問集大成於他的學問里。後來他成為儒家的元祖。以下的談論只得從略。
1.1. 人生哲學：可以把孔子的修己和治人的學說，用三綱領與八條目來解明。
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|
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1.2. 實踐道德：道德的範疇可分為：準則性的中庸之道與達遵之道，及人格性的君子之道與聖人之道。以上第一個範疇是人格性的範疇。
    準則性的有五達道和三達德。
    五達道：就是要在五倫，君臣、父子、夫婦、兄弟、朋友中來實行十德，就是君仁、臣忠、父嚴、母慈、子孝、夫和、婦順、兄友、弟恭、友信義。
    三達德：既智、仁、勇。
    從個人及國家的角度來看五達道，又可分為德行的八目：「孝、弟、忠、信」是對個人的，「禮、義、廉、恥」是對於國家的。
    不管是如何把孔子的教育排列出來，他所提議的「大學之道」和「實踐道德」的教育的確深深地影響了二千年來的中國人。藉著這樣的教育，中國人的社會過去還可以維持(道德(的標準。可是如今社會結構的變動已迫使這些儒家的教育(崩潰(，不道德或腐敗的事情每天在發生，也公開的呈現在我們面前。中國人在教育方面是時候(另尋出路(了。
孟子(公元前372-289)。鄒(山東)人。受孔子的思想影響極深。
    孟子最主要的學說是「性善論」。認為人的本性是善的，也就是說人一出生，就如一張白紙，是善的。他認為人的本性是出於天，因此是善的。他也舉出人有「惻隱之心」及「是非之心」來証明人性本善。他也說明人的先天良心是「本心」。認為人的本心常被利欲掩蔽，因此必須要藉著修養(當然是孔子的教育)來恢復這本心。
2. 老子。戰國時代的人。無法提供準確的年代，相信是孔子同時代或更早一些。為道家的創辦人。
2.1. 宇宙一元論。認為宇宙的本體為「大」，為「道」，又因這是萬物的基本元素，所以亦名為「一」(或「乙」)。這「一」是絕對(獨一)的，無差別的(不會變動的意思)。認為現象界一切的事物是有差別的(會變動的)，不過這本體的「道」則不然，本體是超越的(超越物質的)。萬物都是從這本體產生出來的。就萬物發生的順序，老子認為：「道生一，一生二，二生三，三生萬物。萬物負陰而抱陽，沖氣以為和。」相信這裏所說的一是指本體，二是指陰陽二氣，三是指陰陽與沖和之氣。
    老子也說本體是不能認識的，因此，它是「虛」、「無」。所謂虛無也不是「非存在」，而是一種恍惚的存在，無法捉摸，來去無。
2.2. 性本善。認為人之初，性本善，所以要致力重返嬰兒或重返天真。老子認為有三種方法：一. 為清靜恬淡。認為惡是因為人的利欲之念而起；二. 為無為自然。老子認為在戰亂時代，不應談仁義禮法，應該返回人的自然本性；三. 為謙下不爭。抱著與世無爭的態度過日子。
    可見老子的思想與孔子不相同。孔子的思想是(入世(的，積極的，而老子的思想卻是厭世的(或超世的)。因此，後來道家的人喜歡過自由自在，與世無爭，甚至僻世的生活。
莊子(公元前369-286)

一. 莊子的本體論與老子大體上相似。莊子以「道」或「無」為本體。「道」是無所不在的。以致被後世道家演變成一種泛神論，認為「道」那裏都存在。
二. 人生如夢的人生觀。人生不遇是一個夢。人常作夢，並且夢中又會有夢。等到夢醒以後，才知夢之為夢。人生有所謂大覺，大覺以後方知道人生不過是一個大夢。所以對人生不必喜，對人死也不懼。要人生達到一種「無為」的境界。
    認為人生的理想在於超脫相對的有限的世界，而消遙於絕對的無限的世界。他把達到了窿種境地的理想人物叫著「至人」，或「神人」，或「真人」。所以後來修練有成的道士常自稱為「真人」。
3, 墨子(公元前468-376)。宋人。一說是魯國人。墨子生長介於孔子與孟子之間。為中國古代大思想家之一。儒墨為戰國至漢初的最主要學派。有說孔子的學派有八，墨子的學派有三。
3.1. 思想三法論。一. 本之者：就是說我們立論不可不依據天神的意思及先王的行事；二. 原之者：就是說我們立論要與萬人所見的事實相符合；三. 用之者：說明我們立論要注重理論實際上的效果。
3.2. 天為人行事的最高標準。天，照墨子的見解，就是創造萬物並設置天子諸侯百官等的。另外，又是賞善罰惡的。墨子是最講究社會安寧的人。
3.3. 鬼神論。把鬼神分為天神、地衹、人鬼三種。鬼神與天一樣，監督一切，並賞善罰惡。
3.4. 兼愛說。這是墨子學說中最重要的一部分。愛人若愛己，愛人之親若愛己之親，自他之間(自己和他人之間)不設區別的那種愛叫作「兼愛」。假定能行兼愛，則天下決不會起爭亂。兼愛的相反是「別愛」。他又說，兼愛與別愛就是儒家所說的「仁愛」。
3.5. 非戰、勤儉、非命三點。墨子反對戰爭，認為戰爭百無一利，害國害民。另外，他也提倡勤儉不宴樂。他也反對命運論，因為命運論使人民不事奮鬥，結果是社會受害。
4. 公孫龍(公元前325-250)。為趙人。是春秋戰國時思戀界的名家代表。名家的目標是有了名稱想更進一步來檢查外稱所指的實質。
    知識論。公孫龍在其指物論中所謂「指」與物是不同的。物為具體的個體，如這匹馬，那匹馬，是指為名之所指。但另一方面，名卻指著共相，如馬之所以為馬的那種的共通的本質而言。
    可見公孫龍的知識論是要把(實質(和(名分((「指」)分開來，認為實質(物體的本質)與(名分((「指」)是有分別的。
5. 韓非。韓國(戰國事代的韓姓國人)人。為公元前三世紀的人。被迫飲毒死於秦國獄內。代表著當時的法家。法家認為不應該以復古為理想(與儒家相反)，也不贊成不顧事實的空論(與老子相反)。認為應該為社會進行改革，立法(法律)成制度。
5.1. 主張法治。他的法治的出發點是出於荀子的性惡論。荀子認為人生出來本性是利己的，因而也是性惡的，因此應該以禮來矯正人性，來限制利己的欲望。韓非子更進一步說，如果想治人，應該用法(法律)。更認為，人利己的欲望，今不如古，因此在今日更應設嚴法。當時儒墨主張復古，儒家想把周公(周朝著名政治家)之政，墨家則想把夏禹(夏朝禹公對人民的關心)之政，使之重現於今日。這對韓非看來，都是人守株待兔的辦法。在生存競爭的時代更要以法來治國。
5.2. 以術治國。術為治國的方法。君王的統治術有四：一. 為虛靜。要常常在靜中來觀察臣下的意見；二. 為參驗。要找出能幹的人把他放在適當的崗位上；三. 為防八姦。凡是所有的親戚朋友都不可錄用；四. 為執二柄。認為要把刑與法、賞與罰的權柄交給合適的人。
結論：先秦時代的哲學可以說是中國哲學思想的根基，為中國後來的朝代的哲學種下了基礎路線。按其發展進程，讓我們看見以下的思想路線：
一.
古代人對宇宙大自然界的偉大，認為這是一位「神」所創造的。但是這思想卻沒有繼續被當時的哲學家尋找下去。反而被變幻不定的天，加上各種天災人禍的發生，覺得這位「神」是一位施福降禍的神。稱這「神」的(旨意(是天意。那時皇帝的權柄又那麼高，或被人民推崇至高，因此稱皇帝是天在地上所揀選的人，稱他為天子。盼望這天子能時常帶給人民「神」的旨意。
可見古代中國人把「神」的觀念變成「天」的觀念來理解。又認為這「天」的旨意會下到人間，並由天子來傳達。哲學家卻想發展出一套哲理，給這「天意」解釋。可以說孔子的「大學之道」或是老子的「道」都是人間解釋「天意」的哲學。從此「天」下到人間，並由人間哲學去認識和解釋。從此中國人只好在人間去尋找這「天意」，忘記那在天上掌管「天意」的「神」。
二.
民間老百姓無法知道這天意，只好發展出占卜及陰陽八卦的方法來測驗各種的天意。這些測驗哲理漸漸成為民間的迷信，因為人間災禍無法準確測度。(易(原本就是由變幻不定的天意而出的思想，《易經》繼續成為研究的深奧哲理。
三.
後來在戰國時代，時勢迫使更多的人去思考，當時的大思想家卻發展出一些比較深邃的哲學思想：孔孟(儒家)、老莊(道家)、墨子(兼愛/和平)、韓非(法家)，的思想也成為後來朝代被不同哲學家常提出來的思想。二千多年以後，中國人還在尋找這些哲學。
二. 漢代的哲學(經學)

    秦始皇(公元前221-207)繼祖宗餘業，併諸侯，滅六國，統一天下。他推翻封建制度，發展經濟，施策全國。這原是好事，不過卻採取絕對的(愚民政策(，焚書坑儒，也不准入民講習詩書。後來連秦宮內的書也被楚項羽燒毀。這把中國古代許多寶貴的詩書都毀了大部分。
    後來劉邦滅項羽(楚霸王)，建立漢朝(公元前187年)，才開始詔天下徵求遺書。再提倡學問，設大學，聘名師，置博士，推動民間教育。
    漢代的哲學思想可分為兩大方向：
一. 儒學和與道家：漢代的學者多埋頭於經書的整理(因為秦代把許多詩書、經典毀滅)。漢朝的經書分兩大派：今文(西漢的人按記憶用隸書而寫成的經書)及古文(東漢復古先秦用蝌蚪文所寫成的經書)。思想多是承繼先秦時儒家與道家的學說。不過，當時儒家的思想卻強過道家的思想。
二. 陰陽五行說：這是因為道家學說流入民間。也正值當時漢朝統一天下，各人心境安靜，講究精神上的追求。一方面，當時有一派人想藉鍊丹以達神仙不死的境地。在漢末張陵(張天師)所提倡的煉丹畫符道教就是應著當時民間的需要而流行。另一方面，「陰陽五行說」卻流行於學者之間。陰陽為易的二個原理，陰陽的變化決定人的禍福。五行卻是金、木、水、火、土。再把一年分為四時、八位、十二度、二十四節，如此推算配合，就規定了每月的行事和每日的吉凶。五行之中，木克土、金克木、火克金、水克火、土克水。漢代的人竟把這種理論應用於一切日常行事上。舉凡對於時候、方位、食物、衣服，都依據五行加以說明。比如，火性的男人不可娶水性的女人等。在社會中引起許多煩瑣的工作，也產生許多以陰陽五行說為謀生的人。一些(道士(可能是混飯吃的，造成社會中許多迷信，也有一些(道士(故意深奧這陰陽五行理論，使一般老百姓以為當中有什麼深奧道理，深信不誤，受其轄制。
   以下是漢代幾位主要哲學人物的思想。
一. 劉安。是漢高祖(劉邦)的一位兒子的長子。被封為淮南王。固被稱為淮南子。為人好琴書，博學能文。
1.1. 淮南子的本體論(知識論的基本學說)可以說是完全根據老莊二人的思想。他認為宇宙的本體是「道」。而「道」乃是普遍的，絕對的，超越時空的，虛無自然的。在他的原則訓中說：「夫道者，覆天載地，郭四方，折八極，高不可測，包裹天地，稟授無形，源流泉悖，沖而徐盈，混混汨汨，獨而徐清。故植之而塞於天地，橫之而彌於四海，施之無窮而無而所朝夕，舒之瞑於六合，卷之不盈於一握。」他以為道始於一，由一分為陰陽，陰陽和合，乃生萬物。這(一(就是所謂的太一。不管他怎樣形容這「道」的本體論，它的確與老莊(道家)的「道」觀念是相同的。
1.2. 他對人生的見解，說也是與其他物類一樣是由陰陽二氣而成，和合各有不同，相合較精者就成為人，和合不精者成為獸。其精神訓中說：「煩氣為蟲，精氣為人」。這樣，人類與物，縱有精煩之別，仍同是「氣」所構成。因此認為物我原為一體的。可見他把老莊的天人合一觀念改成物我合一的觀念來表達。然後，他把人生最高的目的是「與道合一」。把「與道合一」的人稱之為至人，真人，聖人，大人。即與「道」合一，那最理想的人格是超自然的，與宇宙天地合為一體，置生死得失於度外的人。
1.3. 劉安也認為人性原是善而無邪惡的。他解釋說，人性雖善，但我們都有欲望，所以人往往喪失本性，放縱欲望而造成邪惡犯罪。他說，人的感官一接觸了外物就會發生欲望。這種欲望就是使人喪失本性的原因，所以「清靜無欲」實是人生修養的唯一方法了。
綜括上述的討論，我們可以明白淮南子的思想是出於老莊的。漢初社會的處境確有使這種思想抬頭的環境。
二. 董仲舒。劉安為當時老莊學派的代表，而董仲舒(公元前179-104)則是當時儒家的代表。被皇帝封為博士。提倡罷黜百家，專祟孔子。
2.1. 天為萬物之本。認為人與物都是從天產生的。而人卻是萬物之靈，五穀六畜等等乃天為養育人類而創造的。因此，人是天之驕子。人的活動也與天的活動相仿。在人類之中，王者是天特加寵愛而任命他為天下的統治者，因此，王獨有「天子」之尊號。天子之下，隨其德的高下而有諸侯、大夫、士等等。
2.2. 天意為倫理。天的思想成為了董仲舒的倫理基礎。人都要以天為法(法則)，天也是我們日常行為的標準。他說：「道之大原出於天。天不變，道亦不變。」造樣，他認為道德的法則也是出於天而且是千古不變的。關於道德的倫理，除三綱五條之說外，他別無見解。
2.3. 提到人性，董子認為在謀解問題之前，我們應該把性字與善字的定義加以確定。認為性是先天生成的。但是性卻有向善及向惡的可能性。也認為性之向善既由後天的教化而成的。
三. 揚雄(公元前52-公元18)。少而好學，博覽群書Q他就極力要把儒擋二家的學說加以調和的人。
3.1. 揚子稱本體為「玄」。「玄」是出於老子的思想(「玄之又玄，眾妙之門」)。因為本體是不可目見耳聞的，所以名之「玄」。玄是無所不在的，是宇宙的最高原理。萬物的產生與維持其中的原則皆由於「玄」。
3.2. 揚子的倫理以儒家為主，以孔子為宗。他主張為學與做人部應遵奉孔子與經書。採取五倫五常說。認為心生是「人之性也善惡混，修其善則為善人，修其惡則為惡人。」認為善惡全由修養程度而定。修養具有極大的效力。極力反對神仙之迷信。
四. 王充(公元27-104)。
    王充的哲學思想算是道家的，或者說把老莊的思想按當時的社會解釋出來。
4.1. 宇宙本體為氣。並由氣產生陰陽，然後再由陰陽化生萬物。他說：「一天一地，並生萬物。萬物之生，俱得一氣。*陰氣生為骨肉，陽氣生為精神。」可見這理論是出於「易」和老子。人與物皆出於氣，人與物的所以不同是在於人具有智慧。智慧的多少在於所稟受的氣有多少、厚薄而來，因此，賢愚的差別也在於氣稟的差異。
4.2. 他的倫理也是按著氣稟的理論來說明。認為人的本性隨氣稟的不同而有上中下(善、善惡混、惡--三種。也認為後天的修養對善惡具有最後的決定力量。
4.3. 絕對命運論。這是王充最著名的學說。他認為人生的幸與不幸、遇與不遇，皆出於命。他認為行善者未必一定有福，為惡者未必一定得禍。這打破了當時的因果報應說。他甚至反駁天人合一的理論。照天人合一說，人行善則天降福，為惡則天降禍是行不通的。他認為天災人禍都是自然的變化，毫不足怪，其中決不含賞善罰惡的意義在內。當時他也極力的反對鬼神之迷信。認為人生死不外乎氣之聚散，所以人死是不能變為鬼的。
結論：經過漢朝二百多年的經學發展，似乎把先秦的儒家和道家思想更多龔固起來。從此儒家和道家成為歷代中國哲學的主流哲學思想。
三. 魏晉南北朝的哲學(玄學)

    從三國時代至南北朝，當時的思想界還是受了兩漢思想的影晌。當時正是在戰亂動蕩、政治腐敗、時局混亂、生命朝夕不保的時代。老莊(道家)的思想成為人民最容易依服的思想，也風靡天下。
當時注釋老莊的書籍特別多，使到後漢張陵(張天師)所創的道教組識更加強大。道教只注重老子的攝生說及莊子的養生說。認為老子的本意在於祈求長生不老作神仙。後來道教支配著杜會，一切的迷信如神仙、長生、陰陽、五行、預言、符咒、點金、鍊丹、因果、甚至男女房中術等等，都網羅到教義裹面去了。
道教的興盛更助長了佛教的遍傳。佛教由印度輸入中國，相傳為後漢明帝間(公元67)。可是中國人士對於佛教的真正理解卻始於魏晉之際。在南北朝時，名僧輩出，佛教據佔勢力。佛宗派別林立，計有十二宗：毘曇(讀音(皮談()、俱舍、成實、三論、四論、憚、涅槃、天台、地論、攝論、淨土、戒律。毘曇、成實二宗為小乘，其餘十宗為大乘。
一. 老莊哲學--清談
    清談者，既談論玄道。當時社會中充滿許多(清談客(。清談的內容大都是道家的思想(一方面研究老莊的學術，另一方面談論道家的理論怎樣應用在日常生活上。清談之風始於魏年間(公元240)，興盛於晉代，到了宋朝(公元50O)仍然不衰。後來，儒學興盛，清談變成講經--講論五經。當時的清談者也分為以下各派。
1.1. 名理派：也就是以人物為主體，談論人的質能等級。當時把人分成等級(稱為九品)，評定人物的高低與才能的優劣。再談怎樣分辨心性及怎樣用人材。當時劉邵先把人的本性依據陰陽之理分為二類，又依據五行之說，細分為五質，再以五常(仁義禮智信)及五德(金木水火土)與之相配。凡有五常五德者，就叫作「中庸」之材，地位最高。無質，無常，無德者都是昏庸之輩，閒雜之材。當然，還有許多分類理論，不勝枚舉，煩瑣之至。
1.2. 玄論派：一般是談論形而上學(超物質，無形之物)的東西，也就是「道」(天意和人間道理)、「無」(不存在)、「有」(存在)等的關係。當時最著名的有何晏及王弼。王弼說，「道」是「無」，不是具體的「有」，所以「道」可以出現在所有的「有」中。因此，「有」之間卻有「無」潛在著，而「無」實為一切「有」的根源。
1.3. 曠達派：當時最著名的是「竹林七賢」。他們因為常聚在竹林間清談而得名。曠達派的理論多是高舉老莊，並且攻擊儒家學說。所謂曠達派就是指不拘禮法而言。例如，竹林有一賢阮籍喪母而不守孝，因為相信老子所說「死生一如」的主張。另一賢劉仱常縱酒放蕩，脫衣裸形於屋中。可見曠達派是以老莊理論的實踐為目的。
    後來，佛教僧人也加人清談，佛經教義也成為清談的資料，甚至以佛經講解老莊或以老莊讓解佛經都是清談的話題。那時著名的清談者常被邀請到各地及顯貴家中當清談客。
二. 道教組織的完成
    當時道教可分為三派：一派標榜老子之學，一派重神仙之說，一派則是崇張陵(張天師)之教導。
神仙之說是由住在渤海灣(今天山東海外)岸的方士所創。這引起蓬萊、方丈、瀛洲三仙山的傳說。更記述在秦朝時有方士帶五百童男五百童女到蓬來取長生不老藥之事。(人類學家認為這些人是今日日本人的始祖)。
所謂道教，其創辦人為張陵(約公元13O)。他人博通五經，至晚年，學長生之道，得金丹。收許多弟子。入門者皆要交出五斗米，所以叫做「五斗米道」。張陵死後，被其弟子奉為天師，就此後人稱張陵為張天師。
    五斗米道主張符水符咒可以治病。畫符要將病人名三通(劃三張)，一揭於山，一埋於地中，一沈於水中，這叫做祈禱於三官(天帝、地祇、水神)。若病仍不癒，則歸咎其人，說他信道不篤。當時道教風靡民間。都是由許多的道士，張天師的弟子徒孫而廣傳。
三. 佛教思想的興起
關於佛教傳人中國的時期多有不同的意見。普通相傳是後漢明帝永平十年(公元67)。起初佛僧由印度西來多數從事譯經的工作。從明帝(公元57)至桓帝(公元167)期間，天竺(指今天的印度)僧人受朝庭加以厚待，甚至王宮中置有黃金的佛像。
    中國佛教按歷史來說可分為兩種：一為翻譯佛教，二為同化佛教。翻譯佛教是指初期由印度傳入的佛教，也就是指魏晉南北朝的佛教而言。同化佛教則是指經過中國文化由中國人士加以組識的佛教，也就是指隋唐的佛教。佛教多是由西藏傳入。今天考古地點甘肅的燉煌石室的發掘証明在漢代時佛教在這裏已經極盛行。
3.1. 外來佛僧：這時候，有鳩摩羅什(公元344-413)，道安(公元3l2-385)，慧遠(公元334-417)，佛陀跋陀佛(公元359-429)為著名佛僧。羅什及道安的傳教多在北方，而慧遠及陀羅的傳教則在南方。
    羅什譯經三十二部，共三百餘卷。收弟子三千。
    道安為註釋佛經的始祖。注重禪經。強調空禪。當時時代混亂，因此空禪特別受中國人喜好。
    慧遠創白蓮社，社的主旨是念經。主張超俗脫塵恬淡無為為主旨，重戒律。與北方的羅什教義不相同，也互相對峙。
    陀羅與慧遠相似。強調弟子要避俗。
3.2. 中國佛僧：在魏末朱士行把佛經翻譯成容易閱讀之中文。他所注重的是般若經教義。般若經典要旨在於闡明明(皆空(的道理。所以當時學者通常都以老莊所謂「無來」的觀念來解釋般若的「空」。所謂「空」有三種不同的解釋：就是本無義(本體是「無」的意義)、心無義(只要能虛心，欲望就會停止)、色無義(色是萬物，既不可把所見的現象當著是萬物的真正本質)。
    可見中國人初期對佛經的理解多靠老莊的思想人門。後來佛學大盛，中國人也開始倒轉過來用佛學來解釋老莊了。
四. 隋唐的哲學(佛學)

    三國、魏、晉、南北朝(公元220-588)使中國處在四百五十年的動亂期。隋(公元589-617)，唐(公元618-904)兩朝使中國擁有最長的平安時期，也是佛教全盛的時代。當時的思想界可以說完全受佛教的支配。隋唐以前的佛教偏向於佛經的翻譯與理解，而隋唐時代的佛教卻是由中國本土的人來講授與創造。
    儒家經典卻在唐代統一。不過科舉(當時的考試制度)的重要科目卻是詩文。儒學自形衰落。道教在隋唐時代卻被佛教的勢力蓋過。
    唐代與西域(甘肅、新疆、西藏等地區)交通漸繁，景教(基督教的一派)，猶太教，祅教(波斯的拜火教)，摩尼教(由基督教、希臘神教、波斯神教混合而成)等等宗教也傳入中國。
一.
 佛教
    佛教在隋唐時代受了澈底的中國化，佛教哲學的組織或體糸經隋唐呇大師的努力，大有青出於藍之境地。當時佛教的各宗派發展已告完成。當時共有十三宗：
1. 毘曇宗
2. 俱舍宗(玄奘完成)
3. 成實宗
4. 三論宗
5. 四論宗
6. 禪宗
7. 槃宗

8. 天台宗
9. 地論宗(華嚴宗)

10. 攝論宗(法相宗) 11. 淨土宗
l2. 戒律宗
l3. 真言宗
當時佛教理論最值得我們注意的有兩個：
1.1. 天台宗的三諦圓融說：所謂三蹄是指「空」、「假」、「中」。這三者乃是融合而成一體的。認為我們所見實在的宇宙萬象，只是人心裏面的影子，決不可能當著是真正的實在，可以說是「假」的。不過並不是全非不實在。(這觀念與西方柏拉圖的「概念論」相似)。這實在是超越人類意識的實在，非人類言語所能加以說明，這就是「空」。所謂「空」決不是離開「假」的萬象而存在，「假」因「空」而存在。「假」的萬象都不過是「空」的作用而存在。這「假」與「空」都不過表示著真實的一面。所以「真實在」乃是把「假」、「空」二者合成一體的那個「中」。這樣，「假」、「中」、「空」三諦是一體的。
1.2. 法相宗的唯識論(也就是知識論)：其提倡人是玄奘與其門人。唯識是心外無法(人無法真正認識本質)的意思。法相宗把識(簡單的說就是知識)分為八識。最初的五識的作用是眼、耳、鼻、舌、身，所得的感覺(色聲香味觸)。第六識是心的統合作用。第七識為自我的意識(人格)。第八識包括前七識及本質所產生的種子，稱為阿賴耶識(就是藏識)。人類的精神所得的客觀世界就由阿賴耶識的變化或造成，所以唯有阿賴耶識的背後本體乃是唯一的實在，其他都是虛幻。這就是唯識說的要點。
1.3. 華嚴事事無礙法界觀：主要提倡人物為法藏(公元643-7l2)。照他的見解，小乘佛教只注重於現象界的說明，而大乘佛教卻在現象界以上(形而上)的本體界加以說明。同是談論本體，也有種種不同的說法，有的以為本體與現象是對立的。他們用本體來說明現象的起源，如法相宗。有的以為一切現象都是虛幻，但虛幻的現象的奧秘卻潛藏在本體，如三論宗。可是大乘佛教更進一步說明，以為本體之理與現象之事乃是一體的兩面，是不可分割的。本體與現象既是一體，所以任何個別的現象都不能說不是絕對的本體。簡單的說，無論任何事物都包括了一切其他事物在內，這叫著事事無礙法界觀。
註：其他佛法我這裏不加詳述。請自行參考專書或學習「宗教比較」這一科。
二. 儒學的統一
    當時隋唐儒家學者受王命把之前分南北兩大派的儒學註譯理論統一，編成一欽定「五經正義本」。當時儒學的思想家著名的只有韓愈及李翱。
2.1. 韓愈(公元768-824)。為著名文學家。他反對佛教最力。在他的哲學思想中，首先認為天地之間有人與禽獸之分。人之所以為人是因為人有「人之道」。他所說的「人之道」是儒學所說的仁義。不是老莊所謂的道德，內容「空虛」。他再把人性分成上、中、下、三品。上者純善，中者善惡混，下者純惡。
2.2. 李翱(公元798-846)。得進士。性好佛。把佛學與儒學加以混合。他以為性是善的，人之所以為惡，全由於情。那麼為什麼善的性會產生惡的情呢？照他的說明，人性本來是靜的。可是這靜的性一發動時，就會生情，而情又隨伴著惡。這樣，惡由情生，情由性動生，所以我們欲修德，務要停止情的妄動，歸本性的靜。他認為這就是「中庸」之道。他主張無思無慮以斷絕情的產生。人心果能寂然不動，則邪思自息。如果只以性來明照一切，邪惡就無從生起。他認為這就是格物致知之道理；格物指萬物與五官接觸，心就加以明辨，但僅止於明辨，絕不產生些許的情，這就是致知。可見這些哲學是儒學與佛學的混合物。
五. 宋明的哲學(經學)

    唐朝即亡(公元906)，繼之是五代之亂，後宋太袓統一天下(公元960)。
    宋朝(公元960-1130)，加上南宋及金朝(公元1130-1279)，元朝(公元1279-1368)，明朝(公元1368-1644)，這七百年的時間使中國的哲學的形式定了型。儒學的發展是由唐朝延續下來，成為這時期最主要的哲學思想。佛學也深入民間。
1. 宋明儒學思想
    經學是研究儒家經典的學問。儒家經學的發展史可說有三大變化：就是漢學(長於訓詁，把經典字義加以解釋)，宋學(長於義理，強調經典的哲學)，清學(長於考證)o

    當時最值得我們注意的是范仲淹與歐陽修兩位所定下來的儒學思想派別。
    范仲淹(公元989-1052)是宋朝進士。在蘇州設立學院，講授經學，尤以「易」與中庸為重。認為「易」與中庸為學問的根本。與范仲淹一派相對立的為歐陽修(公元1005-1070)。歐陽修的經學是以春秋為中心。
    以下是當時代各儒家學者的哲學概說：
1.1. 周濂溪(公元1017-1073，宋朝)。他的重要著作有太極圖說及通書等。他認為宇宙的根源是太極。太極，從它的無始無終無聲無臭的方面看，又叫著無極。太極是道。太極動而生陽，動極而靜。所謂靜由於無欲，靜而生陰，靜極復動，一動一靜，於是兩儀(陰陽)便成立了。陽是動的，陰是靜的，二者相合，變化而生金、木、水、火、土、五種氣(元素／五行)。這五種氣依次流佈開去，就有二四時的區別。五種氣可組成「坤」、「乾」，「坤」道成女，「乾」道成男，從此萬物化生。解說可見以下圖表：
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根據周簾溪的見解，他以為太極化生萬物，人為最靈。為什麼呢？因為人類是稟太極，具五行之性的緣故。太極之理即所謂誠，也就是人類的本性。誠是純粹至善，所以人類的本性也是純粹至善的。善是先天的，惡是後天的，人性本善，但一接觸外物，欲使人動心，惡就因此產生。
    總括來說，周濂溪是宋代哲學的開山鼻袓，他以「易」與中庸的哲學為骨幹，再參以佛道二教的思想，樹立了他的本體論。
1.2. 張橫渠(公元1020-1077，宋朝)。他以為宇宙的本體乃是太虛一元之氣。太處是無形無聲的東西，但同時卻是氣的本體。在發散而末凝聚的狀態中的氣就是他所說的太虛。氣就是太虛。陰陽的二氣卻是太虛的屬性。這陰陽二氣相交，宇宙萬物於是產生。宇宙萬物千差萬別，互不相同，但考其根源卻無一不為陰陽二氣所構成。因此，人也是陰陽二氣所凝聚而成，人之各有不同之氣質，是因為二氣凝聚有所正，偏而成。
    他以為學者修養的方法在於自己能夠變化氣質。變化氣質有兩種方法：第一，要個人的動作合乎禮，第二，要虛心。
    最後，他認為物與宇宙原是一體的。換言之，我與非我的界限是沒有的。一般世人只認識到物與物互相對立的那種相對界中的知識，這只是小知。聖人即不然。聖人能夠體驗到物界以外的知識，是因為他們可以達到天人合一的境地。
1.3. 程明道(公元1032-1085，宋朝)，程伊川(公元l031-1l07，宋朝)。兩人抱著倡明儒學的目的，把他們畢生的精力，從事講授儒學的工作。他們的學生竟佈滿了全國。兩人的性恪不相同，學問重點也因此不相同，以下是兩人的學說：
第一，就形而上學講，明道以乾元一氣為宇宙萬物的根源，主張的是一元論，伊川以理氣二者為宇宙萬物的根源，氣是質科，理是形式，氣是形而下的，理是形而上的，主張的是二元論。
第二，就心理說，明道以為性就是氣，氣就是性，絕對之性無所謂善惡，至於相對之性方有善惡可言。善惡是後天性的相對而產生的。伊川則以為原之性絕對是善，不善的由來是因為氣稟昏濁的緣故。
第三，就倫理說，明道主張「敬以直內，義以方面」。伊川則主張「涵養需用敬，進學在致知」。
第四，就方法講，明道認為學道之先必須直覺地認識「仁」的原理，只要用誠敬加以保存，就用不著防閑，用不著窮索，所採取的是直覺的綜合的方法。伊川注重格物窮理，所採取的方法是理知的，是分析的方法。
1.4. 朱熹(公元ll30-1200，南宋)。天資聰慧，五歲能誦孝經，十九登進士。朱熹的宇宙論乃是周濂溪的太極說與程伊川的理氣二元論的綜合。他認為宇宙的本體為太極，而太極是綜合理氣的二元。但他也認為太極是「理」，但是這個「理」卻是無時不在，無地不在，超越時空的絕對東西。這太極之「理」與理氣之理不相同，他認為太極之「理」是指本體而言，而理氣之理是指作用而言。這現象之理氣都要歸回太極(即「理」)的一元。接下來，他以氣稟之不同來解釋宇宙中萬物的差得。
    朱子又參照張橫渠與程伊川二人的人性論來發展其人性觀。他認為性可以分為本然之性(也就是「理」)與氣質之性(由理氣之氣而成)。因此，人之善惡是出於氣質之性的氣質的偏差。對朱子來說，教育的目的在於使氣質的性恢復本然的性。
    另外，他接納天地化生萬物的觀念。不過認為仁是天地萬物的心，因此，萬物的內心就有仁德的存在。而求仁的方法是修養。修養有兩個方法：一是居敬(心理精神的陶治)，另外是窮理(外面知識的探求)，而內外合一，融會貫通，才是修養之道。
1.5. 陸象山(公元1139-1l92，南宋)。名九淵。他幼時就已覺悟到「宇宙內事乃己分內事；己分內事乃宇宙內事」。就此推論出心即理的結論。認為「理」編滿及充塞著整個宇宙。理就是道。就天的方面講，叫著陰陽，就地的方面講，叫著剛柔，就人的方面講，叫著仁義。
     他又把這個「理」加以唯心的考察，認為宇宙就是吾心，吾心便是宇宙。一切天地萬物的現象都是心的現象。離開了心，便沒有天地萬物的存在。這是個澈底的唯心論。
1.6. 王陽明(公元1472-1523，明朝)。名守仁。考試婁次失敗，年廿十八方登進士。他的學說可分為三大綱領：
    一. 心即理說。這是承接了陸象山的唯心論思想。
    二. 知行合一說。認為先要有知，才可以有行。兩個部要按著次秩一起出現。
    三. 致良知說。良知是本醴，是心的天理。是超越的，是先天的。這良知會使人產生惻隱之心。惡的產生是因為私欲。人要正心，才可以明德，至善。
2. 佛教的衰落與襌宗的興盛
    隋唐二代為佛教極興盛的時期。不過唐帝武宗(公元854)崇信道教，決心廢佛。下破佛令，毀佛寺四萬餘，將僧尼二十六萬人迫令還俗，這是佛徒所遭的「法難」之一。當時其他宗教也遭同樣的命運。後來，在五代周王時(公元955)又遭法難。使到佛宗有一蹶不振之象。至於禪宗，因為不注重佛經，只注重以口傳教，遂有獨霸佛教界的趨勢。
    襌宗可以說是綜合三教：它雖名屬佛教，暗地裏卻包攝著老莊和儒家的思想。換句話說，襌宗實在是把老莊的思想與風格攝人於生活內，同時又把儒教的禮儀吸收到寺院的禮儀之中。因此，禪宗是最適合中國人的胃口。禪宗的思想，一言以蔽之，即「即心是佛，是心作佛」；要以打坐默想(空其心)，進入與自然界合一，靠直覺來悟道。
3. 道教的衰落
    道教教理受了佛教的影晌漸漸深化。而道經的內容也多抄襲佛經而來。當時最流行的道教是全真教。
    全真教的理論有十五論。第一論為住奄，第二，雲遊，第三，學書，第四，合藥，第五，蓋造，第六，道伴，第七，打坐，第八，降心，第九，鍊性，第十，配五氣(五行精氣於一身)，第十一，混命(算命)，第十二，聖道(積功德)，第十三，超三界(欲、色、無)，第十四，養法身，第十五，離凡世。
    在元朝時，道教(全真教)也曾經流行一時。今天我們有唐佛、宋儒，元道之說。
六. 清代的哲學(經學)

清朝(公元I644-1911)，原為女真(金國)人後代。為中國最後一個皇帝朝代。
清朝還是以儒學為主流。當時分有漢學派，宋學派，公羊學派。
    在清代學術史上最值得注目的一事為四庫全書(就如今天的百科全書)的編寫。四庫全書分四大類：經部(易類、書類、詩類、禮類、春秋類、孝經類、五經總義類、四書類、樂類、小學類)；史部，子部，集部。
    自鴉片戰役(公元l840)以後，西化漸漸傳人。天主教西教士利馬竇帶來天文學與水利學。後來是兵法的西化。一直到十九世紀初，許多英國和法國的名著被翻譯成中文而影響中國人的思想。
清朝諸帝都崇信佛教，並喜好修禪。當時的藏經卻有七千二百四十七部。在民間，佛道二教的影響力不見得到廣傳的地步。清朝末期，西教士東來，基督教卻在中國傳佈起來了。
一. 宋學派：這是一個義理學派。宋學派的思想多以陸象山和王陽明的思想為宗。更與朱熹之學和通。認為天地之心(天理)是人心的本體。那可以闡明心命的奧秘者卻為聖人。
二. 漢學派：漢學派的主張在於依據考證，闡明經書的精義以獲得孔孟的真意。漢學派的治學精神及方法具有莫大的價值，計有十種特色：
    a. 凡立一義，必憑證據，無證據而以臆度者，為不確實。
    b. 選擇證據，以古為最好。
    c. 孤證不為定，無反駁的暫且接納之，得有續證則漸信之，遇有力之反駁則棄之。
    d. 隱匿證據或曲解證據，皆認為不德。
    e. 羅列事項並比較的研究求出原則為公正。
    f. 凡引用舊說，必註明來處，抄說認為大不德。
    g. 見到不合理，就要相辯詰，雖弟子駁難老師，亦所難免，受之者從不以為忤。
    h. 辯駁應以那問題為範圍，言詞要篤實溫厚，影射譏笑者，為不德。
    i. 應該專治一業，作窄而深的研究。
    j. 文體貴在於樸實簡潔，最忌言有枝葉。
三. 公羊學派：在春秋經中有卷公羊傳。公羊傳以今文寫成。在西漢時曾受重視。後因古文的流行，公羊傳才被忽略，差不多有兩千年的光景。公羊傳為孔子門生子夏的弟子公羊所作。記載孔子對春秋時代戰爭的意見。把那個時代分成三個：據亂之世，升平之世，大同之世。學說認為社會是漸漸進展的。
    康有為(公元1858-1927)，研究公羊傳得出中國戰敗的因素，逐向皇帝提出改革的策略(公元1894)。清王認為這是書生的夢想，不予採納。康氏後回鄉講學，著名弟子有陳千秋、梁啟超等。後變法維新失敗，逃至日本。康有為的學說認為社會是逐漸進化的，大同之世是社會進化的最高階段。他不主張廢除皇帝，只主張進行改革。
七. 當代中國哲學思想：現代新儒家
十九世紀下半葉以來，中國政治、經濟、軍事和社會狀況日益惡化。西方列強將種種屈辱加於中華民族，中國反抗列強侵略的戰爭連連失敗；在思想文化方面，西風東漸，傳統倫理觀念和價值系統開始崩潰，中國從傳統走向現代的進程中，步步艱難。如何認識中國傳統文化的價值和未來的建立，迎接西方的挑戰，找到一條從傳統走向現代的正確道路，成為了知識分子苦苦思慮的重大現實問題。 

就在這時期，也就五四運動時(1920年5月4日)開始到現在，各種思想學術應運而生：國粹主義派、中體西用派、全盤西化派，不一而足。其中以梁漱溟、張君勵、馮友籣、賀麟、熊十力等在中國，五十年代以後，有牟宗山、唐君毅、徐復觀、錢穆為港台現代新儒家，海外有杜維明等等為代表的知織份子，推崇中國傳統文化的基本精神和價值系統。自本世紀20年代起，力圖在中西文化衝突和傳統與現代的衝突中，保持中國傳統文化的本體和主導地位，並以此為基礎來會通西學，融合中西，以回應西方文化的挑戰。這些知識分子便是我們所說的現代新儒家。
歷史背景
    現代新儒學是相對於先秦原始儒學和宋明新儒學而言的。一般認為，先秦以孔子、孟子和苟子為代表的儒學，是儒學發展的第一階段，稱之為原始儒學。宋明時期援佛入儒，對儒學進行改造，使儒學哲理化，是儒學發展的第二階段。這一時期的儒學被稱為新儒學，其哲學家被稱為新儒家。(五四(前後，一批知織份子，面對中國傳統倫理和價值系統的崩潰，痛心疾首，欲圖恢復傳統文化的地位和價值系統，弘揚儒學，以適應時代潮流，這是儒學發展的第三階段，也就是現代人所稱的現代新儒學。
人物和思想
    梁漱溟是現代新儒家的先驅。早在1922年，他就出版了〈東西文化及其哲學〉一書。他認為，東西文人差異在於(人生路向(上的根本不同。他以(意欲(向前、向後、持中為標準，將西方、印度、中國三大文化系統歸結為三條不同的路向，認為只有儒家思想為基本價值取向的生活，才能使人嘗到(人生的真味(。梁氏認為儒家才是人類文化的理想歸宿，他高(世界末來文化就是中國文化的復興(。在五四反儒學、反傳統的高潮時期，他就公開高舉儒家旗幟，提倡孔學，鼓吹(走孔家的路，除了(替孔子去發揮外，更不作旁的事(。
熊十力早年參加辛亥革命，中年崇信佛學，推崇法相唯識論，後由佛歸儒，以〈易傳〉為宗，獨創(新唯識論(的哲學體系。他認為五四運動以後，人們對西方科學技術的追求，實際只是情緒化地執箸於西方思想的皮毛，是盲目崇拜的心態作祟。他要求對西方的認識必須與中國價值系統的重建相輔而行，即是須先建立中國文化之((體(，而他的哲學就是從本體論上為此而作的努力。
   賀麟倡導的是「新心學」。「新心學」是西方新黑格爾主義和中國陸(陸象山)王(王陽明)心學的相結合的產物。賀麟對國粹主義和全盤西化的觀點都持否定的態度。他在l941年提出了「現代新儒學」一文。這篇論文被看作是現代新儒學的宣言和代表成。在文中，他明確地提出了(以儒家思想為本體，以西洋文化為用具(的主張。他認為，數千年來，儒家思想在其發展過程中，不斷得到改造，總是能夠適應新的時代精神。他認為(民族復興，以本質上說，應該是民族文化的復興，儒家文化的復興(。他主張輸入與把握西方文化，以充實儒家思想。
    馮友蘭鼓吹的是(新理學(。他在抗戰時期寫了《新理學》、《新事論》、《新世訓》、《新原人》、《新知言》等(貞元六書(，集中宣傳了他的(接近於程(程明道)朱(朱熹)道學的那套思想(。他公開聲明，他的新理學是(接著(宋明理學講的，而不是((照著(講的。他所謂的((新(，在於他以程朱道學為正宗，吸收西方哲學，主要是用新實在論的邏輯分析方法，研究中國傳統哲學，改造宋明理學，把新實在論與程朱道學融合起來。
    一般來說，以上梁、熊、賀、馮四位現代新儒家所代表的學術思潮，是現代新儒學發展的前期階段。中國被共產統治以後，現代新儒學的陣容轉移到了港台地區，並得到了新的發展。他們認為，現時東西文化應以平等眼光看待對方。他們站在民族本位的文化立場上，依據傳統儒學(主要是陸王心學)，竭力闡揚中國文化的價值。他們認為中國哲學及文化以心性為一切價值的根基。傳統的心性之學以性善論為主流。心性學是人的道德實踐的基礎，它(依覺悟而生實踐，依實踐而增覺悟，知行相須而進(。中國倫理道德應而有了人的內心精神而生活的依據，及其兩包含的宗教的超越感情。其人生道德主張天人合一；天內在於人，人上通於天。中國的義之學，目標在於人的道德人格的完成。他們剖析了中西文化各自的優缺點，探討了中西文化的結合問題，並對世界未來文化作了展望。認為中國精神文明高於西方，西方應向中國學習。
    大致來說，現代新儒學思想具有以下特徵：
一. 有堅定的民族文化本位立場。強調中國文化的優越性，肯定中國文化有活的內在生命力，主張以中國文化的價值為基本取向，融合西方文化。
二. 有強烈的民族文化的心態。希望全民對傳統文化的價值(認同(，取得“共識”，以弘揚中國文化。
三. 認為中國文化具有很強的適用性和同化力，與現代化並不相矛盾，中國文化本身含著發展科技的思想。
四. 中道高於西器。認為西方科技固然好，但也帶來了思想上的一系列弊端。中國文化才能解決現代社會以及後工業文明的問題。
五. 中西文化可以融合。中國文化應吸納西方文化中的科學、民主等思想，使人自己不僅成為道德實踐的主體，而且培養出現代意義的中國文化。
六. 具有開闊的文化視野。他們立足傳統，面對現實，放眼世界，欲圖把中國文化納人世界文化體系之中，而又保持中國文化的價值和特色。
七. 具有鮮明的自信自強的主體意識和自尊自守的獨立人格。負著歷史的使命感，以弘揚中國文化為己任。
    六、七十年代，由於西方資本主義高度發達而帶來精神上的失敗，由於亞洲一些國家走西化科技路線的成功(例如亞洲四小龍的成功)，由於中國文化革命而造成精神價值的解體，使現代新儒家更堅信其思想方向之正確，因而更加活躍，掀起了(儒學復興(的波瀾。
    一般上，批判現代新儒學的思想有以下的評論：
一. 把內涵豐富的的中國文化簡單地歸結為儒家文化。
二. 過分強調文化因素在社會發展中的作用。
三. 貶低了或是否定了(五四(新文化運動的正確思想方向。
四. 遮蓋了許多儒家思想中的弊端。當今許多中國人(華人)社會中的許多后病都於儒家傳統思想的(基因(有關。
八. 中國哲學方法論的問題
中國哲學方法論的演變過程。(簡述)

1. 遠古
    中國在遠古(史前)的部落民族經歷過長久的時代，世世代代的人在時間裏嘗盡了人間世代的變遷與苦難，觀察到許多的災難與大自然界的變遷有密切的關係。在深思中，為中國哲學形成了最基本的元素。
1.1. 神秘超自然的世界：古人相信自然界是神祕的，當中的運行或變遷的(道理(也令人難以理解。在山川、水域，在天體、氣象中就好像有一股神秘力量在控制住。這股神秘力量令人產生敬畏和可怕，當中的道理，或(道(，更加令人無法理解。人們開始去敬拜這神秘的自然，盼望可以得到安寧的生活。
1.2. (天(的觀念：天是高高在上，好像其中有一位(神(或(上帝(，其力量是不可測的。天在變化不定，天在管理人間的人民，因此(上天(有(上帝(，而人間變動的道理應在於天，這是(天道(。
2. 先秦時代
這時期已是有文字記載的時期，所保存的資料是一些甲骨文(象形文)及古文(蝌蚪文)的文件。易經詩經是最重要的文件。
2.1. 道生萬物：(道(或太極的觀念也由天的觀念演變出來。因著要解釋萬物的存在，道開始再演變下去，成了陰陽或氣理。陰陽或氣理的變化定了人的界限，宿命論主義就由此定形在中國人的文化裏。
2.2. 禮治：禮治鞏固了天子的地位：一方面天子帶領人民祭祀(上帝(，另一方面，代替(上帝(管理人民。
3. 朝代時期
3.1. 禮治：禮治的方法造成了一種的禮治秩序及道德傳統。禮冶秩序逐漸漸變成(血緣(的社會制度，造成個人不能自由自在地掌握自己的命運，個性得不到應有的尊重。
3.2. 儒釋道：儒釋道的道理總歸是一個唯心的方法。指導人要怎樣修養作聖人，在人生中怎樣脫度自我的生命，創造自己的精神彼岸。一是(修身((儒家)：在人格上達到聖人的境界；二是(心齋((介家)：在精神上泯滅主體欲求，對精神性的自我生命(大徹大悟(；三是(貴生((道家)：希望通過講求煉丹，服食仙藥來全軀保命，羿化登仙。
3.3. 天朝心態：禮治加上帝制，長久的朝代歷史，使到人民一方面依賴於皇帝，一方面卻認為這天朝是無可不能的，必須唯命是從，背叛皇帝就是背叛天道。
3.4. 阿Ｑ精神：這是一種中國人的(精神勝利法(，含有對外在世界的假定，認為外界的所有刺激都是自己同自己達成的(自我契約(，只要修改內心的契約，就等於修改了世界。
4. 現代
這是指中國哲學受外來的影響，尤其是西方的影響以後，在方法論上產生的反思與變革。這是因為西方帶來了巨大的政治、經濟和文化的參照系統。在後期，鴉片戰爭失敗以後，造成中國人那(中央大國(的自大心裏受到嚴重的挫傷。
4.1. 批判改革：自從康有為公車上書後，中國人開始真正的應用(批判(性的方法來看待事物。認為要常常對舊有的形式作批判的工作，也要接納改革的實事。
4.2. 新架構：新中國的概念迫使各學者要在方法論上尋求突破。怎樣建立一個思想架構？新的文化形式應該是怎樣的？是這時期最重要的課題。「中體西用」到底是不是可行的方法？全盤西化又是否可靠？孫中山的三民主義及西體中用架構，五.四的維新運動，六.四的現代化架構是否是最好的方法來拯救中國？遺下這一切問號給當代的中國人，還是在尋找中，或在兩種的迷失中：全盤西化或傳統理想主義使人無所適從。
    八十年代中國進行四個現代化和市場開放政策，許多口號正在呼喊：(經濟開放(、(科教興國(，似乎走上了條比較通順的道路，但是其中攔阻重重，問題多多。大家都在盼望下一個世紀，希望明天會更好。
--完成後，可把這部份交上--

哲 學 概 論 考 卷
學生姓名：_____________________
地區：__________________

考試規則：(70%)

1.
盡量把答案填寫在空格內或線上。
2.
可打開講義參考。
3.
回答所有的問題。
註：記得還有一篇專論(30%)要連同這考卷一起交上。
一.
解釋何謂柏拉圖的「概念論」。
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(4)

二.
解釋亞里多斯德如何肯定了概念的真實性？

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(4)

三.
奧古斯丁認為使用哪些方法才可以獲得真理？

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(5)

四.
解釋安瑟倫的「神實存論」。另外，笛卡兒如何改進這明神論？
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(5)

五.
休謨如何藉著他的知識論來否定了因果論？
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(7)

六.
解明何謂康德的(先驗能力(？
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(7)

七.
簡略說明何謂存在主義？
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(7)

八. 簡略說明符號結構主義就是流行文化的(幕後哲學思想(。
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(6)

九. 簡略說明孔子的哲學。
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(6)

十. 簡略說明中國哲學中的「道」(或「天道」)的觀念。 

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(7)

十一. 何謂漢代的「陰陽五行說」？
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(5)

十二. 何謂新儒家哲學思想？
_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

_____________________________________________________________________________________

__________________________________________________________________________________(7)
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