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，或者圣奥古斯丁（

近来在主导意识中，创造性果敢精神正在消失。人们思

考的是关于存在，写的也是关于存在，但是，曾经有过一个

时期，那时人们思考的是存在，写的也是存在。那时的存在，

现在则成了可以回忆也可以研究写作的对象，即关于存在。

所以，我们的时代可以说是如此“科学的”，科学谈论的是关

于存在，而不是存在。一般地说科学，特别是历史科学，正

在 出 色 地 研 究 宗 教 、 神 秘 主 义 ， 研 究 毕 达 哥 拉 斯

。但是，即使

圣奥古斯丁本人也并非是科学，他是存在，是科学研究可以

描述的对象。已经很少有人敢于像从前那样写存在本身，写

自己的东西。所谓自己的东西，不是特殊定向意义上的，而

是直接找到生活意义上的东西，这就是圣奥古斯丁的创作

中，神秘主义者的作品中，从前哲学家著作中的东西。教会

的伟大导师曾写过存在，揭示过基督教的生活奥秘，而现在

只有勇气来描述教会的导师，写他们的果敢精神，自己已经
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，而神秘主，论圣特利兹（

，论雅各

不敢了。现在写的研究著作是论以前的神秘主义，论以前的

形而上学，论柏拉图 ，论司柯特 埃里金纳（

埃克尔特（

伯 麦（

，论梅斯特尔

布

义本身、形而上学本身、宗教经验本身呢？已经不敢了。恭

恭敬敬地写埃克尔特、伯麦，但是不成体统地写埃克尔特或

伯麦所写过的东西。我们腼腆地用论述关于存在的历史研究

著作来进行掩饰，我们害怕要求人们只论述关于存在的科

学。当我们面向过去时，往往为我们先人创造性果敢精神感

到惊讶：他们敢于存在，而我们则失去存在的勇气。我们敢

于揭示的只是自己关于存在的论述，却不敢成为存在。腐蚀

我们时代的是近乎病态的反省、永恒怀疑自己，怀疑自己占

有历史的权利；而松弛的信仰、软弱无力的选择则贬低我们

时代，不敢极其热情和毫不动摇地对某物和某人表示爱，作

事无精打采，摇摆不定，害怕，看自己和邻人的神色。意志

的涣散和软弱无力正在毁灭果敢精神的可能性。精神胆怯必

然伴有意志选择的软弱无力。

）对于我们时代的

这些可悲的征兆就是批判时代的特点。只有组织时代才

具有信仰、爱、选择的果敢精神。批判时代主要是论述关于

存在，组织时代则主要是论述存在。不可避免的分化过程走

得太远了，所以在文化的各个方面，要求整体化、恢复有机

完整性的过程正在成熟。尼采（

伟大意义就在于，他以前所未有的果敢精神决定道出存在；他

破坏批判时代的礼教，轻视科学时代的体面，这成了生活本

身、生活奥秘的呼声，而不是论述生活。光荣的科学善心、科

学的谦虚、科学的自我约束，在我们时代经常只能成为信仰
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少负些责任。

和爱中软弱无力、胆怯、缺乏意志以及选择之优柔寡断的掩

盖物。掩盖内心空虚的世俗礼节和习俗太多了，却没有作为

生活本质的存在，因此认为只讲关于存在的事情才是体面的，

只允许在无意志无爱的怀疑论王国里、缺乏意志的王国里有

在

论述关于存在的公认科学。主体和客体不正常地分裂了，存

本体消失了，剩下的只是关于存在的现象。如果人们

没有绝对不可动摇的信心，那么最好是讲些关于存在，写些

关于存在，而不是存在

有人可能会说，我们时代缺乏天才和才干，所以才论述

关于存在比论述存在多。为了论述存在，需要天才或创造才

干；而论述关于存在，则在具备多得多的谦虚能力条件下就

有可能。他们说，在我们时代，柏拉图们、圣奥古斯丁们、埃

克尔特们以及与他们相似的人在哪里？超越自己力量的事你

是办不到的。我想这种通常的观念是错误的。我们时代苦于

庸人意志，苦于意志之脱离天才和天赋。有些时代往往无天

赋，由于自身过错而缺乏天才，这是人的罪孽，而不是由于

少分给该时代以神赐才干的盲目偶然性。在我们时代，也如

同一切时代一样，才干也是不少的，但是，他们的导向不正

确，才干在庸人意志气氛中凋萎。魏宁格（ ）说得

对，他说，每个人都有天才的始源，也都可能在生活不同时

刻成为天才。需要有天才的意志，可是据说却没有。也不仅

仅是天才和才干，不仅仅是圣奥古斯丁们、伯麦们、柏拉图

们才能讲存在。这说的是生活的质、本体意志的导向，而不

是才干的量，不只是伟人才有的东西。有过圣奥古斯丁，但

是要知道，没有他的天才而有与他相同的本体论导向、相同

的生活的质，也是可能的。对奥古斯丁来说，作第三等级的
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破坏。黑格尔（

“存在”精神的普通创造者，比作第一等级的论述“关于存

在”的精神的宣告者要好得多。人必须成为有果敢精神的人，

他以果敢意志获得圣灵恩赐。这不是权利，而是义务。当他

不是单独个人，圣灵住在他之中时，人类自爱和虚幻的天赋

程度问题就成为过去了。人有的不是权利，而是成为最完备

真理代言人的义务，就是他首先应该讲存在，而不只是论述

（

关于存在。只有信仰才能产生果敢精神。霍米亚科夫

关于自己庄严信心，关于自己果敢精神，关于自己

特别强的追求讲得非常好：“这些权利，这些力量，我只能归

功于我有幸成为教会之子，而决非什么我个人的力量。我勇

敢地不无骄傲地讲这一点，因为要很好地谦恭地对待教会所

给予的东西”。教会使人成为天才的拥有圣灵的人。而虚假的

谦虚和自我节制，只是教会自我意识和自我感软弱无力的表

现。我在本书中所讲的一切，都将是论述“存在”而非论述

“关于存在”的大胆尝试，我要为我的果敢辩护，如同霍米亚

科夫为他的果敢辩护一样。我不觉得自己在存在的认识方面

孤立无援，我的认识论也不是孤立无援的。这也决定了我的

哲学和宗教相互关系观点。

大家都承认，哲学正经历着严重的危机，研究哲学的思

想已走进死胡同，对于哲学来说，模仿追随和衰落的时代已

经到来，哲学的创造正在枯竭。与此同时，对哲学问题的兴

趣正在复活，更加感到用哲学改造世界观基础的需要，更加

为永恒的形而上学担心。已几乎不能看到像希腊人和哲学繁

荣时代的德国人那样的相信哲学的人们。对哲学的信仰已被

是最后一个真正的信徒，或许是一位

原本意义上的最伟大哲学家。在黑格尔主义中哲学已达到自
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那里去”的号召，所

视为神的地步。黑格尔主义是抽象哲学理性从未见过的骄傲。

黑格尔是最伟大的也是最后的一位诺斯替派唯理论者。黑格

尔不要崇拜活的上帝，而要崇拜自己的哲学灵知、自己的抽

象理性。在这以后，黑格尔把哲学变成了偶像。哲学已被推

倒，它衰落得如此卑下，因为它在人类自我意识历史上从来

没有衰落过。唯物主义是黑格尔主义的涅墨西斯①，是神对偶

像创造和偶像崇拜罪过的惩罚。然后到来的是减轻唯物主义

草率性、极端性和盲目性的实证主义。然后在欧洲同一个古

典哲学国度里响起了“回到康德（

以在不同形式的新康德主义中，哲学思想似乎复活了。日耳

曼人又抽象议论起来，开始撰写无穷尽的认识论文章，在这

方面达到极其精细的地步。但是，哲学热情看来是一去不复

返地丧失了，哲学的埃罗斯在现代新康德主义中已经不见了。

这个运动明显带有模仿追随和衰败的烙印。中心已经丧失，一

切都已四分五裂，一部分人从新康德主义转向新费希特

主义，又有可能进一步向新黑格尔主义运动。但是，

哲学思想没有沿着这条路线创造性地向前运动，没有走出死

胡同。新费希特主义和新黑格尔主义可以很容易地再转向新

唯物主义和新实证主义，如此返复，乃至无穷。归根到底，这

一切哲学思想应有的类型和组合都已试验过，天才地表述过，

已几乎不能想出任何新东西了。需要走出圆圈，而为此必须

意识到，正在发生的不仅仅是哲学的危机，这在思想史上不

少见，而且是哲学危机，即从根本上怀疑抽象唯理论哲学的

可能性和公正性。

①涅墨西斯：希腊神话中的报应女神。 译者注
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明显地暴露出自己在认识存在，在把认识主

一切近代哲学这个危机的实质何在？一切现代哲学

的最后结果

认识着的主体与存在的

体与存在结合起来方面的致命的软弱无力。不仅如此，这种

哲学已经走向取消存在，走向不存在主义，使认识着的主体

陷入幽灵王国。批判的认识论开始审查认识的研究范围，并

得出结论：认识并非在研究范围内把认识着的主体同认识的

客体、存在联系起来。存在的现实主义感觉和对存在的现实

主义态度是失去了的天堂，看来也没有返回这个天堂的哲学

道路。康德留下了认识者自己，天才地表述了他与存在、实

际和现实的分离，并在理性批判中找到救星。批判的认识论

已从根本上否认认识的原本目的

结合，离开认识着的主体对被认识的客体的现实生动的内在

关系来构想认识。认识着的主体自古以来就想识破存在之谜，

深入到最现实的实际奥秘中去，可是在哲学思想顶峰中，认

识的目的却被取消了。认识不再是婚姻，从认识着的主体那

里抢走了新娘。人们开始在认识着的主体自身内，在他对自

己而不是对存在的关系中寻找真理的标准。现代认识论者的

认识变成独立自主存在物的寄生虫。对抽象思想荒漠的漫游

就这样结束了，这就是对早已认许，现在只是显现出其结果

的抽象唯理论的惩罚。现代哲学的疾病就是营养疾病，营养

源已丧失，所以哲学思想陷于营养不良，因而无力同存在奥

秘，同自己力求达到的永恒目的联合起来。哲学思想不可能

靠自己来营养，即不可能成为抽象的、独立自主的东西。它

也不可能只靠科学来营养，它依靠科学就意味着丧失哲学的

独立自主性。摆脱哲学危机的出路，就在于寻找营养，与源

头和根源重新结合。认识之树开始凋萎，布满寄生虫。现代
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）和毕达哥拉斯的哲学智慧，其根据就是宗

认识论在危害认识之树，以其寄生生存加重认识之树的负担。

现在最根本的不是哲学的认识论批判、其任务和研究范围，而

是宗教批判，诚然它先于任何哲学认识，并对哲学认识起主

导作用。

哲学的古代营养就是宗教营养。哲学，还有一切认识，

是生活的功能，而生活是与宗教有机地联系着的。赫拉克利

特（

格拉底（

教营养，就是与人民生活的有机联系。这就是为什么在前苏

）哲学中有如此之多的健康的现实主义、极

好的朴素态度，并感觉到土地芳香的缘故。柏拉图的智慧或

许是和伊流欣努秘仪的献词联系在一起的。教父们、中世纪

神秘主义者都讲过基督教的秘密，都介绍过圣礼现实。不讲

宗教秘密，不介绍宗教圣礼，也就没有营养；知识就将成为

抽象的东西，脱离生动的存在。始于笛卡尔终于新康德主义

的一切近代哲学，都否认讲述和获得知识、灵知的必要性，

因此哲学就看不到存在的秘密和生活的秘密。哲学不再像

古代和中世纪那样成为圣礼哲学，它变成世俗东西，成为警

察哲学，非神恩哲学。康德就是纯警察哲学的天才榜样。警

察哲学同警察国家，同世俗化社会有某种联系。哲学从神圣

的灵知变成了抽象思想的警察程序，变成警备队、行政区，

用以解决确定思想和意识王国中的某种东西。认识论具有

纯警察的职务，它意识到自己是警察的。但是，警察没有免

职，与它相像的认识论也没有免职。警察哲学，如同警察国

家一样，注定要脱离生活根本，警察哲学不可避免地失去现

实主义，把存在变成幽灵。只有圣礼哲学才能具有生活的有

机功能，警察哲学应是机械割裂和抽象僵死的东西。所以说
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属范围。索洛维约夫（

哲学走进死胡同，它的危机也无出路，因为它成了僵死的、

自满自足的抽象东西，脱离献给存在奥秘的一切形式，所以

哲学家就从神甫变成警察。在一切体验，漫游抽象思维荒漠

和理性试验之后，在严厉的警察职务之后，哲学应该回到教

堂去，还其神圣的功能，并在这里获得已失去的现实主义，

重新获得生活奥秘的启示。我们面临问题的尖锐性，完全不

在于哲学应不应该成为独立的和自由的（当然，应该成为独

立的和自由的）；问题的尖锐性在于，独立的和自由的哲学

应自由地意识到宗教营养、宗教全面体验的必要性。宗教没

有哲学也过得去，因为它的根源是绝对和自满自足，但是，

哲学没有宗教则不行，它需要宗教作营养食物，作复活圣水

的源泉。宗教是哲学的生命基础，宗教供给哲学所需的现实

存在。哲学不可能指望成为一切，达到万物统一，像黑格尔

断言的那样。它永远是一个部分，是有机的（非机械的）从

）产生过误解，他提出思考

的理由：哲学之普遍综合、哲学之达到万物统一是可能的。

在这里我们觉得索洛维约夫有复活黑格尔主义之嫌和诺斯

替派唯理论的倾向。能成为一切的，只有宗教，而不是哲学，

只有宗教才能达到普遍综合的万物统一。哲学只能成为宗

教的有机功能。最初的斯拉夫主义者、基列耶夫斯基

）和霍米亚科夫比索洛维约夫更清楚地意识到，

只有从宗教上，而不是从哲学上，只有全面的生活，而不是

灵知，才能达到普遍综合和万物统一，因为它们更自由地脱

离了唯理论。但是，宗教综合不可能只在分析分化过程的末

尾，只对未来一代人才提出，它在一开始就已提出，向一切

活过和长期活着的人提出，作为普世教会保存的真理，作为
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古代智慧而提出①。

真正解决现实问题，自由问题，个性问题，这才是对一

切哲学的真正考验。无力解决现实、自由、个性问题，或者

虚伪地解决这些问题，就是劣质哲学及其内在衰退和选择道

路之错误的真实标志。这样的哲学令人可疑：在它看来，现

实是虚幻的，自由是虚幻的，个性是虚幻的。不要相信这种

哲学，请寻找另一种哲学。这样，假如以这种体验来看待一

切现代哲学的话，那么得到的会是最悲惨的结果。现代哲学

否认现实、自由、个性，或者虚幻地肯定它们。现代哲学主

要是幻想主义哲学，它的认识论不仅否定现实与存在的关系，

而且否定存在本身，使人失去原初的自由意识，无限大和无

根据的自由意识，把个性分解成分散部分，否认它的原初实

体。现代哲学一向善于虚构地拯救现实、自由、个性，为此

有许许多多的诡辩和随机应变的工具。活人不易识别这些诡

计，陷于幻想王国，失去个性、自由和存在的现实。但是，把

一切都归罪于现代哲学也是不公正的，它为从前的过失付出

了重大代价。一切近代哲学都走过这样一条抽象唯理论的道

路，这条道路不可能解决我们提出来的问题。哲学唯理论反

映出精神的罪恶分散性。任何现实本质、任何自由本质、任

何个性本质，唯理论都不可能了解，这些观念和这些对象，在

一切唯理论意识看来，都完全是先验的东西，永远是非理性

谎言是从宗教被偷换成魔法知

①不能否认神智学和通灵术在提出宗教对认识的关系问题，在断言宗教

之于智慧知识的重要性方面的功绩，在古代这些伟大的智慧被掩盖了，在那里不

是一片空虚，人们已开始用宗教观点来研究宗教

识的时候开始的

第 11 页

此为试读,需要完整PDF请访问: www.ertongbook.com



主义的残余。因为真正说来，唯理论的现实、唯理论的自由、

世纪

）的唯心

唯理论的个性，只是抽象自满自足思想的幽灵。甚至

初德国唯心主义，费希特、黑格尔和谢林（

巴德

主义，尽管有其创造能力，但都无力弄清一切哲学命中注定

的这些问题。费希特和黑格尔唯心主义地唯理论地否认现实，

只是幻想地肯定自由，在他们的本体论中没有给具体个性留

有地盘。这是大家都十分清楚的。甚至谢林也企图摆脱唯理

论唯心主义的循环论法，趋向具体存在和神秘主义，但他也

无力解决这些问题。在他看来，既没有真正自由、真正个性，

也没有真正现实，他仍然是泛神论唯心主义者。个性也好，自

由也好，具体现实也好，如同湮没在海洋中一样湮没在泛神

论唯心主义中。能够解决问题的只有一个人，弗兰茨

尔，即使他是特殊的与所有哲学家不同的人。德国唯心主义

把唯心主义派别弄到极端和荒谬的地步，因为这个派别中，现

实、自由和个性变成幽灵和抽象东西。近代哲学的全部经验

有力地证明：现实、自由和个性问题，只有告知基督教奥秘

的人，通过那提供非幻想的、而是真实现实和具体灵知的信

仰活动，才能真正提出和解决。只有基督教形而上学才能肯

定存在的现实性和通往存在的道路的现实性，才能了解不分

化为任何东西和不归之为任何东西的自由的秘密，才能承认

以永恒性为基础的具体个性实体。只有基督教神秘主义的

“诺斯”（即真知）才能提供这一切，基督教的诺斯必然产生

先验现实主义、具体人格主义、自由哲学。自由，首先是自

由， 这就是基督教哲学的灵魂，这为其他任何抽象和唯

理论哲学所不能领悟。但是，什么是宗教哲学、基督教的诺

斯呢？
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）所理解的“诺斯”，

）所说的“神智学”，尽管其施泰纳（

基督教哲学不是瓦伦廷（

也不是

原义上既是诺斯，也是神智学。诺斯替主义承认通过拯救而

认识的道路。纯粹诺斯替主义道路，在一定意义上就是明亮

之星的道路。诺斯替主义教导认识真理，而不是获得真理，诺

斯替主义宣扬不弃绝英勇行为的认识中的果敢精神。诺斯替

主义实质上就是唯理论，不穿戴什么神秘主义外衣，这是精

致的、难以识别的唯理论。诺斯替主义认为，宗教是秘密的

和公开的知识，是学说的献词。诺斯替主义把通灵术知识同

宗教混为一谈，以通灵术偷换宗教。然而，通灵术知识应被

看作知识的形式、广义的科学，而不是宗教。诺斯替教派的

观念类型是教师类型，智者类型。按照诺斯替教派学说，揭

示真理的是智者，而不是黄口小儿。在基督教中揭示真理的

是黄口小儿，而不是智者，灵知则是宗教生活的成果。请你

作孩提吧，那时你会走进天国。在基督真理中有神的朴实。真

理是由生活和英勇行为、意志力和完整精神而获得，而不只

是由认识而获得。认识本身只能是宗教生活的一个功能。基

督教观念与其说是智慧教师的观念，不如说是圣徒观念。基

督教的诺斯要求有弃绝行动，弃绝诺斯替教派的高傲，弃绝

理性认识的欲望。基督教的诺斯就是通过神的非理性而为自

己获得理性，其中已经没有诺斯替主义非常精细表现出来的

唯理论和自然主义痕迹。现代哲学是诺斯替主义的一种形式，

其中诺斯替教派欲望的不育，比老的古典诺斯替主义表现得

更为严重。神智学认为，宗教是包罗万有的诺斯，是通过向

智慧老师学习而继承下来的诺斯。宗教教理和宗教圣礼在神

智学中只具有诺斯替教派性质。在智者看来，信仰的真理就
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，曾

的条件下也可以理

是知识，一切都本着进化自然主义的精神加以解释。只有通

俗易懂才有神奇，神奇是公开传授的概念。真正诺斯替教派

和神智学家，告知秘传知识的人则没有神奇。在他看来，基

督复活也是自然事实，假设有以太物体

解的事实。诺斯替教派和神智学家要比形而上学者和哲学家

好，因为他们要为从宗教上揭示真理作贡献，但是，他们是

世界意义上的“背叛的知识分子”，没有根本，靠过多的知识

过活，缺少神恩。从最深处来说，基督教信仰就是诺斯，经

过弃绝而得到的知识，但是，诺斯替教派神智学却达不到这

个深处。

基督教教理不是智力理论，不是形而上学学说，而是事

实、活的经验。教理讲的是体验得到和看得见的东西。教理

神秘主义序列的事实。最伟大的人、使徒保罗

，只反对天主教经院哲

经遇到和看到过惊人的力量和现实，他用赎罪教理来表示天

主教现代主义哲学家勒鲁瓦（

学，只反对神学唯智论，否认教理的唯智论性质。教会从不

肯定教理的唯智论性质，只有神学经院哲学才这样做。教会

教理中不可能发现哲学、唯智论、理论的性质，只有在诺斯

替教派异端中才能发现它，而这异端永远具有不同程序的唯

理论。教会教理从来都不是唯理论和唯智论的，它们只发现

的奥利金（

神秘主义事实，唯理论和唯智论的只是异端学说。甚至伟大

，因为偏离普世教会真理，所以成了唯智

论者和唯理论者，陷入虚假的诺斯替主义。阿利乌教派完全

是唯理论的教派，差不多所有的异端都否认教会教理的神秘

①以太物体也像肉体一样是自然的。而复活的奇迹则是超自然的。
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，借助希腊哲学把基督教唯理论化了？

性，都试图更合理地更理智地表达真理。阿利乌教派的教义

当然比尼西亚信经更唯理论。基督一性论当然比教会关于人

和神之本性结合于基督中的教义更唯理论。在教会教理中，永

远有最大限度的神秘主义、最大限度的神迷、最大限度的二

律背反。在异端中，永远有唯理论、无力的二律背反、害怕

神迷、沿着唯名论的反方向的运动。教会教理的心醉神迷的

神秘主义不怕肯定神灵的三位一体，敢于同时讲一和三是同

一个。唯理论异端一向回避困难和二律背反，不敢讲神迷，讲

一个一再讲另一个三。教会的心醉神迷的神秘主义敢于讲，基

督是完人和完美上帝，两个本性在上帝中完全结合，人的意

志在上帝中变成派遣他人的意志；唯理论异端永远在说，基

督只是上帝，而人的本性在上帝中只是个幽灵，或者说基督

只是一个人，基督中的意志只是一个。异端意识并不排除二

律背反。哈那克关于教理是基督教唯意志化的理论，被教会

全部历史所驳倒，因为教会史教导说，一切教理都是神秘的

和神迷的，经验的和对人类理性二律背反的，而异端才是唯

理论的，用人类理性消灭二律背反，是人类的杜撰。是不是

大阿塔那西（

他从荒漠小修道院修士的苦行行为中获得自己的智慧。哲学

为宗教教理所不需，但是宗教教理却为哲学所必需，供哲学

以养料，告知哲学以最终秘密。

抽象的、自身存在的、从自身汲取智慧的哲学正在终止

其存在。实证主义就是终止抽象哲学存在的一种形式：它使

哲学从属于实证科学，并在其中只命令寻找营养源。神秘主

义是终止抽象哲学存在的另一种形式：它使哲学从属于实证
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得多。现代认识论实质上是经院哲学的辩护

宗教，并在其中只命令寻找营养源。但是，实证主义最终地

毁灭哲学，神秘主义则复兴哲学，还哲学以失去的目的和生

活价值，把它归入存在。哲学就成为古代它所是的东西，成

为神圣的、与生活的奥秘重新结合的东西。这完全不是说，哲

学应当成为神学的奴仆，它摆脱不了这种地位。哲学不仅不

应当成为神学的奴仆，而且也不应当是神学本身。哲学应当

是宗教生活的有机功能，而不是神学的奴仆，这个差别是很

大的。哲学不可能也不应当成为神学的辩护，它在发现真理，

但是，只有当它告知宗教生活奥秘时才能发现真理。在宗教

经验中寻找到自己养料的哲学，不仅不会成为经院哲学，而

且正是它才会与任何经院哲学相对立。似乎完全可以把抽象

哲学和现代认识论称之为经院哲学，因为它们与精神生活相

脱离，自身又与生活相对立。我们总愿意还哲学以饱满精神，

使它归入精神生活，就是说使它最终地摆脱一切经院哲学。现

代抽象的认识论哲学也是世俗化的经院神学。经院神学与宗

教生活的奥秘相隔绝，它证明：宗教经验已枯竭，抽象思维

取代了经验。只应当说，现在对于中世纪思想家过于非难了。

中世纪哲学完全不是那种无希望的经院哲学，如同习惯上认

为的那样。人们将一再地返回到它那里去。要知道即使现在

人们也受着中世纪唯名论和实在论问题的折磨。现代认识论

者那里所出现的营养不良的经院哲学，要比中世纪思想家多

科学的辩护。

它好像是自由的，但实际上如同经院神学一样不自由。但是，

对科学的经院哲学的辩护态度，如同对信仰的经院哲学的辩

护态度一样有害。宗教哲学应当战胜认识论经院哲学和神学

经院哲学，即生活精神应当战胜一切抽象的唯理论。
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恢复自己生活和宗教营养的哲学必定是自由哲学；这必

将是哲学的解放，而不是奴役，还哲学以其目的和实现目的

的道德，并不是奴役哲学。只有告知宗教生活奥秘，真理才

会解放，而通往真理的道路才会打通。与存在的重新结合不

可能是对哲学的无耻奴役，它在恢复哲学的目的。臭名昭著

的哲学“自治”、它的自我沉迷、抽象性、唯理论都导致可怕

的非存在和虚无，导致幽灵王国。脱离生活和存在就是奴役，

就是必然性和幻想主义的奴役。宗教信仰永远是一种解放和

拯救，只有在这个意义上，把自己同宗教信仰联系起来的一

切，才能得到解放和拯救。那些不能解放的宗教是谎言和欺

骗。这有非常深刻的原因，由于这些原因，哲学不可避免地

要到宗教中去寻找营养，回到自己本原去。个人理性、个人

努力，不可能揭开包罗万有的真理。个人意识在各方面不自

量的奢望，结果必遭失败。自行其是、自持自己“人的东

西”的人是无能为力的人，他看不见真理，不明白存在的意

义，不懂得事物的理性。人类文化的整个进程、世界哲学的

全部发展，必将使人认识到，只有宇宙意识，即共有的教会

意识，才能发现宇宙真理。哲学，即理性对宇宙真理之揭示，

不可能只是个人的事情，只是人类的事情，它应当是超个人

和超人类的事情，即共有的，亦即教会的事情。只有普世的

教会意识才能识破生活和存在的奥秘，只有归入教会理性才

有真正的果敢精神，只有这才是反对一切幻想主义的幽灵的

保证，才有真正的现实主义。哲学应当是教会的，但这不是

说，它应当成为神学的、教权主义的哲学。哲学应当是自由

的，它将会是自由的，只要它是教会的，因为只有教会里才

有自由，才能脱离奴役和必然。教会哲学是加入宇宙灵魂生

第 17 页

此为试读,需要完整PDF请访问: www.ertongbook.com


