Averroism 亞偉若斯派 這是亞里斯多德（Aristotelianism{\LinkToBook:TopicID=157,Name=Aristotelianism}）哲學的一個派別，由亞偉若斯創立。亞偉若斯（Averroes，是Ibn-Rushd的拉丁文，1126～98）是亞拉伯哲學家，也是對亞里斯多德哲學最具影響力的詮釋者。雖然亞偉若斯是伊斯蘭教最偉大的哲學家，但他的影響力最早是見於西方的拉丁世界（他來自西班牙的科爾多瓦，Cordoba），首先在十三到十四世紀初葉是在巴黎大學，自十三到十七世紀中葉，則是在博洛尼亞（Bologna）和帕多瓦（Padua）的大學。近代人稱這運動為「極端的」或「非正統的」亞里斯多德主義。我們暫且不管他們是否極端或非正統，這名稱仍是比較恰當的，因為亞偉若斯派的人不是要跟隨亞偉若斯，他們只是想學習亞里斯多德的思想而已。這一派最有名的學者，在巴黎大學有布拉朋的西格爾（Siger of Brabant，約1235～82）和達西亞的波伊丟斯（Boetius of Dacia，十三世紀中葉）；意大利最著名的亞偉若斯派學者是克利摩連那斯（Caesar Cremoninus，約1550～1631），據說他是伽利略的朋友，曾拒絕用望遠鏡觀看天象，說害怕因此逼使他放棄亞里斯多德的天文學。
　　亞里斯多德的思想有三方面是與基督教不相容的。首先，亞里斯多德認為世界是永恆的，也就是從亙古就存在，這與基督教的創造論（Creation{\LinkToBook:TopicID=325,Name=Creation}）不符。他又說所有人類都共享有一個靈魂，這與基督教說末日個人賞罰的審判觀，及個人不朽（Immortality{\LinkToBook:TopicID=618,Name=Immortality}）的思想不合。最後，他認為人只要遵從理性的指導，就可以達到完全之境，這與基督教看信心為得救必須的條件不合。因著這等問題，要把亞里斯多德的思想和基督教信仰合併起來，就困難重重了。有些人希望完全拒絕他的哲學；另些人就像阿奎那（Thomas Aquinas{\LinkToBook:TopicID=1160,Name=Thomas Aquinas}）一樣，認為只有經過批判和改造之後，才可以使用他的思想。亞偉若斯派的人似乎對亞里斯多德的哲學是毫無保留地接受，因此看起來他們的教導與信仰不大協調。阿奎那和其他人是反對亞偉若斯派的，而教會則在1270年代對亞偉若斯派基督徒公然定罪。
　　有一段頗長的時間，人認為亞偉若斯派是守著一種雙重標準的真理觀。按這種思想來看，他們認為一個對哲學來說是對的論題，其反論題對信仰來說也是對的（參敦司．蘇格徒，Duns Scotus{\LinkToBook:TopicID=385,Name=Duns Scotus, John}）。舉例說，世界存在的問題，哲學認為是永恆存在的，但基督教卻說是有一起點。但事實上，西格爾或其他人從沒有說過雙重標準的真理觀是可能的，相反地，什麼時候哲學與信仰有衝突，他們總認為真理是在信仰的一邊；可惜的是，他們儘管認為真理是在信仰的一邊，卻仍然堅守哲學的結論，這就給人一種雙重真理的錯覺；是這樣，反對他們的人才說他們守著一種雙重真理觀，好顯出他們的立場是不可能的。
　　亞偉若斯派很看重理性，但他們卻不十分尊重思想的自由，因為他們對哲學的傳統太執著了。西格爾曾經這樣說，用哲學的方法處理問題的要點，不是去發現真理，而是藉此來決定一個哲學家的思想，這種藉哲學追求，來表現一個人是聯於哪一個哲學傳統的思想，在亞里斯多德的作品是很明顯的，它對克利摩連那斯有極深的影響。總的來說，亞偉若斯派可說是亞里斯多德主義中，最保守、最呆板的一個支派了。
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