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海德格的詮釋學轉向（二之一）
1 概述

－海德格的全名為馬丁．海德格(Martin Heidegger, 1889-1976)。

－依伽達瑪，施萊爾馬赫、狄爾泰等人的詮釋學可稱為古典詮釋學，∵只論及詮釋學的方法論或知識論意義。但在二十世紀時候，詮釋學經歷了一次根本性的轉向──本體論的轉向，從而擴大和深化了詮釋學的發展。而這個轉向的發動者就是海德格。

－主要著作有：

1) 存在與時間(Being and Time, 1927)

2) 康德和形而上學問題(Kant and the Problem of Metaphysics, 1929)

3) 形上學導論(Introduction to Metaphysics, 1935)

4) 對哲學的貢獻(Contributions to Philosophy, 1936-8)

5) 關於科技的問題(Question Concerning Technology, 1949)
6) 理性的原則(The Principle of Reason, 1955-56)

7) 思考的展示(Discourse On Thinking, 1959)

8) 通向語言的道路(On the Way To Language, 1959)

2 存在的問題和基本本體論

－儘管海德格一生著述甚豐，但他的哲學始終有一個中心，就是存在（德文Sein，英文being）的問題。不僅是他早期的經典著作《存在與時間》是這樣，而且以後長期的學術生涯也是這樣。

－這個問題，也就是傳統哲學中的本體論(ontology，一譯存有論)問題，此問題一直爭論不休，沒有辦法得到解決。
－西方傳統本體論在這個問題沒有進展，∵從現成的、被規定了的東西──存在者(德文Seiendes，英文a being)入手來討論。
－海氏以為傳統哲學家討論本體論時，實際上講的只是某種完全確定了的東西，即存在者，而不是存在本身。
－海氏自己的哲學所要探討的，就是這個最基本的問題，∴他把自己的哲學稱為「基本本體論」（德文Fundamentalontologie，英文fundamental ontology）。

－傳統本體論之以在存在問題上一籌莫展，主要是把存在與存在者混淆了。兩者的主要區別如下：

／存在者：

－一切確定的存在物，無論是物質的還是精神的。

－可作為我們的一個對象來研究；存在者的意義可以被發現的方式展示出來。
＼存在：

－不能把它歸結為任何現成的、確定的東西。
－不可作為我們的一個對象來研究；存在的意義必須以自身的方式展示出來。
－它是不可定義的，∴海氏從未明確地對存在作過定義。
－存在與存在者的關係：

／一方面－存在就是存在本身，它不是一種實在，存在者的存在不是實體本身。
＼另一方面－存在雖不能歸結為某一種存在者，但它不能離開存在者而存在，i.e.是使存在者得以可能的條件和基礎。
3 此在是存在意義的詢問者

－存在的問題的提出，意味著提出這問題的存在者關心自己的存在。
→現成的存在者死板混沌地存在著；∴只有人才關心自己的存在。
－人與現成的存在者不同，他是尚待規定的存在者，他本身即是可能性，i.e.他自己能決定自己存在的方式，提出存在的意義問題。
∴追問存在的意義，必須分析人這個存在者開始。
－海氏是在非常與眾不同的意義上來談論人這個存在者。他反對西方傳統的對人的存在的一切說法，無論是把人看作是「理性的生物」，還是一個思辯的主體。
－海氏是就存在的意義上來談論人這個存在者。他把他稱為「此在」（德文Dasein，英文可直譯為there-being）或存在（德文Existenz，英文existence），以有別於一切傳統關於人的定義。

－海氏上述二用語（此在及存在），說明其是在「存在」這層次上，或者說是從他的基本本體論的角度來談論人的。

－此在的意義在於它並非現成的實體，而是同在的本體的關係。

－存在的意義只有通過此在詢問才得以展示出來，而詢本身就是存在者的存在的方式。
－此在的最基本的存在狀態是人生在世。海氏說此在的其它狀態和性質「都必須先天地根基於我們稱之為在世中存在的狀態之上才得以見出並得以理解。」

－但海氏講的此在的存在狀態並非指此在在實際生活中的具體存在狀況，而是從根本上構成此在之在的東西，是指此在的各種可能性的結構間的聯繫。這是先天的、先驗的可能性。

∴海氏的這個「世」（世界），完全不是指一切現實存在的總和，不是一空間的範圍， i.e.並不是人們通常理解的現實物質世界。

－此「世界」是存在的敝開狀態。作為可能性的存在的人，同世界不可分離。

→人不只是一個與世界相對的主體，世界也不是相對於主體的客體。

4 詮釋學的現象學

－依海氏，存在的意義問題是哲學的基本問題，此問題的詢問者和入手處是此在，而研究此問題的方法，在海氏看來則是現象學。
－現象學（德文Phänomenologie，英文phenomenology）一詞起源於沃爾夫，後來黑格爾也寫成《精神現象學》一書；但此詞的現代意義則始於胡塞爾(Husserl)。

－海氏沿用了此術語來指他的方法論，但其理解則與胡氏有所不同。

－海氏所用的現象學是指一種本體論意義的方法論，而不是認識論意義的方法論。

I 現象（德文Phänomen，英文phenomenon）

－此詞是從希臘文的phainomenon派生出來，而它又是來自動詞phainesthai，意思是「顯示自己」。∴phainomenon意思是顯示自己的東西，顯現和表現。「現象」一詞的意義依此可確定為自己顯示自己的東西。∴此詞有看上去像某種像某物的東西、相似的意思。
這不同於通常人們所理解的「表面現象」的意思，後者指的是不顯示自己的某物。而「現象」是事物自身的顯示。
II 邏各斯（logos）

－此詞在古希臘的柏拉圖和亞理士多德那裏就有許多意義，包括理性、判斷、概念、定義、基礎、關係等，但它基本的意義是言談。

－海氏以為，作為言談的邏各斯的真正意思是使在言談中談論的東西顯示出來。
III 通過詞源學分析而得出的現象學意義

－→現象學的意思，是顯示自己的東西自身可見，即從自身顯示自己，以這個目的為依歸的研究就是現象學。
－∴現象學一詞與一般學科不同：

／一般學科：

－根據對的內容來指個別學科的對象。
＼現象學：

－並非指它研究的對象或內容。
－它只告訴我們怎樣證明和對待這門學科所考慮的東西。
－現象學是一種本體論意義的方法論。

這種本體論不是一般所理解的與知識論、方法論鼎足而三的哲學的一個分支，而是關於宇宙人生最根本的本源的學說，一切狹義的本體論、知識論和方法論，以及任何學科，都是從它派生出來。

→他說「本體論只有作為現象學才有可能。現象學的作為自我顯示的現象概念，意思是存在者的存在──它的意義、變形和派生物。」（《存在與時間》）
IV 基本本體論的方法論就是詮釋學的現象學

－現象就是它自己，現象後面沒有別的東西。但是，成為現象的東西會被遮蔽，∴才需要現象學，需要它使那被掩蓋的存在被看見。

他說：「現象學描述的方法論意義就是解釋。……此在的現象學就是在詮釋學這個詞原初意義上的詮釋學，它指解釋的工作。」（《存在
－∴這種詮釋學實際上是要找出每一種本體論研究的條件。∴作為對於此在的存在的解釋的釋義學，它要分析存在的存在性。
－本體論和現象學不是哲學中的兩個分支學科，此二術語都表示哲學本身、它的對象和過程。→哲學是普遍的、現象學的本體論，而它的具體做法，就是對存在進行分析的詮釋學。
－詮釋學的現象學，作為本體論層次上的方法論，一言以蔽之，曰：解釋。海氏就是以此作為自己工作的基本方法。
－這種本體論意義的詮釋學既然以存在者的存在為對象，那麼，它就是一切具體學科的基礎和框架。
→詮釋學是根本性的；它不是狹義的方法論，而是要深入方法論下面揭示它的基礎。詮釋學是精神科學賴以建立的基礎的說。
