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唐君毅先生的宗教哲學
第四集：文化精神三：唐先生觀點的補充說明
※補充說明「宗教」的涵義
—「宗教」三義：
1. 超越的存在義（簡稱超越義／存在義）—主要區分為外在超越義與內在超越義
2. 價值的屬性義（簡稱價值義／屬性義）—主要區分為神道價值義與聖道價值義
3. 體驗的方法義（簡稱體驗義／方法義）—主要區分為默契體驗義與生活體驗義
［—依宗教三義說明儒家和道家的宗教涵義、人本與神本兩大類宗教］
※唐先生論宗教的必要性與正當性之評論
—欠缺對宗教涵義的說明→補充說明宗教的涵義
—局限於基督宗教的圓善觀念
※唐先生論世界各大宗教比較之評論
—欠缺對人本與神本兩大類宗教的說明
※唐先生論中國宗教特質之評論
—欠缺對儒家的宗教涵義的說明
1 引論

—本集為開始選講完《中國文化之精神價值》一書（之後簡稱《文化精神》）宗教觀後的評論。
—評論部分除了對本書宗教觀的評論外，也會作相關的補充、發揮等。
—本集主要是對唐先生宗教觀作出進一步的補充說明。
2 講者對宗教涵義的補充說明
—唐君毅的《文化精神》一書雖然只是論述中國文化精神的著述，但當中對宗教哲學討論，內容十分豐富，討論了宗教的必要性、世界各大宗教的比較和中國宗教的特質。
—然而，美中不足的，是他對「宗教」這個關鍵語詞的涵義，卻沒有直接的、正面的交待。
—∴以下講者會依自己的了解，講述「宗教」一詞的涵義，並以這種對宗教的了解，說明宗教哲學的一些重要內容，以令聽眾對唐先生的宗教哲學有更全面和深入的了解。
I 「宗教」的中西字源學意義
—「宗教」一詞，英文為religion，其字源意義有好幾種說法，較流行的其中一種是：
此字詞源於拉丁文中的religare，re為再(again)的意思，而ligare為結合(bind)或連接(connect)，意指「人與神的再結合或連接」。這明顯有基督宗教中的宗教目的的意思。
—在中文中，「宗教」一詞是由「宗」和「教」二字合併而成，此二詞最初是分開使用的：
／「宗」—从宀从示。字首〔宀〕：室。字身〔示〕：祭祀。「宗」即在室內祭祀之意，可引伸為尊崇的意思。
＼「教」—字首〔
中國古代術語之「宗教」一複合語詞，乃指佛教中崇奉佛陀及其弟子的教誨（佛陀所說為教、弟子所說為宗），合起來指佛教的教理，後來進一步引伸為儒、道、佛等中國主流思想的義理。
後來，日本人用「宗教」一詞翻譯religion一詞，此詞才視作與religion同義。
II 「宗教」的核心涵義
—上面所說的，只是「宗教」在古代中西方的字源學意義。然而，此詞在現代經過了許多演變，其涵義已不限於昔日的意思。∴我們必須進一步討論「宗教」一詞在現代的主要涵義。
—∵本節目講宗教哲學，∴我們講的「宗教」涵義，嚴格來說，是指宗教精神、思想或意識。
—講者以為，宗教涵義主要有以下三義（可稱為「宗教三義」）：
／超越的存在義（簡稱超越義或存在義）＼
—價值的屬性義（簡稱價值義或屬性義）／內容義或客觀義
＼體驗的方法義（簡稱體驗義或方法義）—方法義或主觀義
—注意：上述涵義並非定義(definition)，∵「宗教」所指並非經驗對象，無經驗面相，根本不可定義。上述涵義只是依人們對宗教精神的體驗而作出的一種具體指點（依佛教用語，可說是方便說法）。
—以下，以世界各大宗教（儒教、道教、佛教、印度教、伊斯蘭教及基督宗教等）為例，說明上述宗教三義。
1 超越的存在義
—這是從宗教的對象方面立論。
—「超越」：指超越經驗世界或自然世界，或即在經驗世界或自然世界之上或之外。
—經驗世界或自然世界一般指可作經驗觀察（眼、耳、鼻、舌、身等感官知識）的世界，∴超越此世界亦意謂不可作經驗觀察的意思。
—宗教對象雖然不可經驗，但卻並非不存在，甚至可被視為最高的存在，是一切存在事物的依據；在這意義下，超越義也可稱為終極義。
—對於宗教的主要對象，世界各大宗教的名稱都有不同：天或道（儒教、道教）、真如（佛教）、梵或梵天（印度教）、安拉（伊斯蘭教）、耶和華（基督宗教）及神（一般一神教）等。
—就世界各大宗教共通處，我們可稱宗教對象為超越者或形上實體。
—∴依一般的理解，宗教的涵義與科學的涵義最為對立，∵科學的研究對象是形下或經驗事物。
2 價值的屬性義
—這是從宗教對象的屬性方面立論。
—「價值」：指真、善、美等屬性。
—這些屬性不屬於經驗事物，∵後者即使有價值，其價值只是相對的（派生的）而非絕對的（根源的），亦即其本身並無價值，只是倚賴於價值本身才有價值。e.g.勇敢、耐性等價值只是相對而非絕對；惟有真、善、美等價值本身才有絕對的價值，這些價值只繫屬於上述的超越者或形上實體。
—單講超越的存在只是形上學（西方傳統的哲學，或可稱為思辯的形上學），單講價值的屬性只是倫理學；同時融合超越義及價值義才是宗教。（一般人稱宗教「導人向善」，也只講其近於倫理學的涵義，並不全面。）
—對於宗教對象的主要屬性，世界各大宗教的名稱都有不同：仁（儒教）、慈（道教）、慈悲（佛教）、愛（其他大宗教）。
—就世界各大宗教共通處，我們可稱宗教對象的屬性為絕對價值或價值本身。
3 體驗的方法義
—這是從宗教的方法方面立論。
—「體驗」：指並非感性認知（感知）或知性認知方法（推知），合稱廣義的經驗認知方法；而是不受時空限制而具普遍性、不須概念而直接認知對象的方法（直覺認知方法）。
—一方面，體驗方法不限於經驗原則，可以把握超越者及價值本身。
—另一方面，體驗方法不限於邏輯原則，可以突破思想二分法。E.g.儒家講和而不同，道家講無為而無不為，佛教講空是非有非無，基督教講神是三位一體等。
—從結果言，體驗方法與經驗認知方法不同，成就的不是經驗知識，而是超越者及其價值的知識。
3 講者看儒家和道家的宗教涵義
—唐先生首本講宗教哲學的著述——《文化精神》一書以講中國文化為主，∴主要講述的，是中國宗教的精神。他主要講的是儒家（教），但道家（教）亦是中國重要的宗教，只是他在這裏以儒教概括道家（教）。（以下如用儒家、道家用語。）
—然而，唐先生這裏直接講述了儒家的宗教特質，但卻省略了為什麼儒家可說是宗教的理據，或即儒家的宗教涵義的說明。
－儒家是否宗教的問題，是現代中國文化學者極關心的問題之一。這方面的討論，由清末民初開始，至今仍然有頗多的爭議。

—講者這裏嘗試以上述宗教三義作出補充說明。
—先說儒家。以下先秦儒家的經典中的一些表述，說明了儒家具宗教三義：
《易傳》：「形而上者謂之道，形而下者謂之器。」→道是形而上的即我們說超越者的意思。＼
《易傳》：「大哉乾元，萬物資始。」→形上的道是宇宙本體，即萬物的根源。　　　　　／超越義
《易傳》：「乾道變化，各正性命。」—價值義
《孟子》：「盡其心者，知其性也。知其性，則知天矣。」（可概括為「盡心知性知天」）—體驗義
—再說道家。以下先秦道家的經典中的一些表述，說明了道家也具宗教三義：
《老子》：「道之為物，惟恍惟惚。惚兮恍兮，其中有象；恍兮惚兮，其中有物。」＼
《老子》：「道生一，一生二，二生三，三生萬物。」　　　　　　　　　　　　　／超越義
《老子》：「人法地，地法天，天法道，道法自然。」—價值義
《莊子》：「知天之所為，知人之所為者，至矣！知天之所為者，天而生也；知人之所為者，以其知之所知，以養其知之所不知，終其天年而不中道夭者，是知之盛也。」—體驗義
4 講者論人本與神本兩大類宗教的區別
—唐先生的《文化精神》一書，最主要部分，是通過世界宗教比較，特別是中西宗教的比較，從而說明中國宗教的特質。
—講者以為，當中的關鍵，是以儒家為代表及以基督教為代表的中西宗教的比較。個人以為，依據上述對宗教涵義的理解，可對中西宗教作出重要的區別——中國的人本宗教及西方的神本宗教。
—若以宗教三義來講，則兩者的主要區別為：
1 內在超越義與外在超越義
—中西宗教雖然同樣講超越義，但卻有一重要分別：
／中國宗教
—重內在超越義（內在指內在於人）
—即重超越的主體（聖人）或即超越的非人格的客體（天道）（聖人與天道只有偏全之別）
—以儒家來說，指聖人境界
—這是人人皆可達致的境界
＼西方宗教
—重外在超越義（外在指外在於人）
—即重超越的人格的客體（神或上帝）
—以基督教，指神或上帝的存在
—這是與人截然不同的存在
2 聖道價值義與神道價值義
—中西宗教雖然同樣講價值義，但卻有一重要分別：
／中國宗教
—重人人可充分實踐的價值，即聖道價值義或即天道價值義
—相對而言，可說重人的正面的價值，i.e.善性
＼西方宗教
—即重人人不可充分實踐的價值，即神道價值義
—相對而言，可說重人的負面的價值，i.e.罪惡
3 生活體驗義與清修體驗義
—中西宗教雖然同樣講體驗義，但卻有一重要分別：
／中國宗教
—重生活體驗義
—即通過日常的生活實踐而了解聖人或即天道
—生活體驗是多數普通人對日常人生實踐的體驗
—單靠人自己就可體驗和實踐

＼西方宗教
—重清修體驗義
—即通過避世的修行實踐而了解神或上帝
—清修體驗是少數修行者對特別人生實踐的體驗
—不能單靠人而同時靠神才可體驗和實踐

—超越義、價值義及體驗義是世上各大宗教共通之義，是人所當有之義，合乎理性的反省；至於人本或神本，或者當中的混合模式，則是主觀的信念，依個人性情而有不同的涵義，屬外於理性的反省或即信仰。
—以上的說法，若依唐先生的用語，是宗教最重要的，是一般宗教精神，而並非宗教的特殊形態，前者是當有的，後者是主觀的。故此，宗教的核心，如以康德哲學用語來說，是靈魂不滅及上帝存在等超越事物，是當有的；至於超越事物是何種宗教所言的形態或何種具體意思（耶和華、安拉、梵天、真如、天或道等），則屬主觀成份。
—今集講者補充說明的觀點，特別是對宗教涵義的理解，可視作理解唐先生宗教觀的詮釋架構。下一集我們會運用這個架構評論唐先生的宗教哲學觀點。
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