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摘要 

「道」是中國思想文化當中一個很重要的觀念字。從《論語》當中孔子所謂「朝聞道，

夕死可矣！」、「誰能出不由戶？何莫由斯道也？」、「志於道」、「人能弘道，非道弘人。」以

及「君子謀道不謀食，…，君子憂道不憂貧。」等語，可以看出孔子對「道」的高度重視。

因此仔細探究《論語》的「道」義及其價值所在，實為解讀孔子學說的不二法門。《論語》之

「道」義，包涵三個層面：其一是一般語意層面、不具哲學思維或人倫道德意涵的「道」義，

包括：「道路」、「引導」、「言說」以及「技藝」等四種意涵。另一層面是人倫思想意蘊的「道」

義，包含：「思想、學說」、「為人處事的方法或原則」、「道德」、「直道」、「君子之道」、

「先王之道」以及「仁道」等七類意蘊。第三層面是作為人倫事理所以然之超越根據——「天

道」意涵的「道」義。其中人倫思想意蘊的「道」義乃是孔子之「道」的價值所在。從本文

的探討，我們確切地瞭解到：孔子一以貫之之「道」，乃是「仁道」。就在我們腳踏實地地將

《論語》所揭示的仁道，實踐於日常生活、人倫關係當中之時，人倫事理所以然的超越根據——

「天道」即隱然印證與彰顯於其中。 

 
關鍵詞：儒家之道、孔子之道、《四書》之道、《論語》之道、道 

 

 

                                                 
＊通訊作者，地址：622 嘉義縣大林鎮湖北里大湖 1 之 10 號，E-mail: m089@cjc.edu.tw 

-21-



崇仁學報 第六期 Dec. 2012 

一、前言 

「道」是中國思想文化當中一個很重要的觀念字1。講到「道」或「道論」，一般人多會

聯想到道家思想，事實上論道並非道家專有的一家之言，儒家也論道，儒家對道的重視程度

並不亞於道家。以《論語》為例，「道」字在《論語》當中共出現 90 次2，除了〈鄉黨〉與〈堯

曰〉兩篇之外，《論語》二十篇之中共有十八篇論及「道」，從其中孔子所謂「朝聞道，夕死

可矣！」3、「誰能出不由戶？何莫由斯道也？」4、「志於道」5、「人能弘道，非道弘人。」6以

及「君子謀道不謀食，…，君子憂道不憂貧。」7等語，可以看出孔子對「道」的高度重視。

孔子的一生，實際上正是他追求「道」、實踐「道」並且弘揚「道」的歷程。因此如果我們想

進一步認識孔子、瞭解孔子的思想，仔細探究《論語》的「道」義及其價值所在，實為解讀

孔子學說的不二法門。另外，我們研讀儒家經典，若思確實實踐經典當中所揭示的道德義理，

則吾人對於觀念字的理解就不能僅停留在模糊的概念，而必須是明確的觀念，因此如果我們

有志實踐《論語》之道，那麼，確實掌握其中的「道」義，應是首要的步驟。 

 

二、《論語》當中，一般語意的「道」義 

孫熙國曾指出：春秋時期出現了一個論「道」的社會思潮，以談「道」、論「道」為時尚，

這一點從《左傳》和《國語》的記載可以明顯看出，例如：《左傳》中「道」字出現 150 次，

其中單是講「無道」和「不道」的就有 30 多處，而《國語》當中也有 60 多處談及「道」。8可

見「道」已是春秋時期社會通行的用詞。《論語》當中出現的「道」字，反映了春秋時期「道」

字的各種不同的詞性、意義與用法。本節擬就《論語》當中，「一般語意」的「道」，包含文

字使用初期原始意義的「道」、引伸而為動詞意義的「道」以及引伸而為其他名詞意義的「道」

進行探討，這些一般語意的「道」，其共同性質是未具思想、哲理的意蘊或「未上升和抽象為

哲學範疇」9。 

 

                                                 
1 「觀念字」，即代表某些思想概念的字詞，大陸學者多以「哲學範疇」稱之。參考鄭吉雄主編：《觀念字解讀與思想史探索》，

臺北：臺灣學生書局，2009 年 2 月。 
2 《論語‧學而》第 15 章：「子貢曰：貧而無諂，富而無驕，何如？子曰：可也；未若貧而樂道，富而好禮者也。」其中「未

若貧而樂道」一句，皇侃《論語集解義疏》、朱熹《論語集注》無「道」字，本文依據〔清〕阮元《校勘記》（見〔魏〕何晏

注，〔宋〕邢昺疏，《論語注疏》，臺北：新文豐出版公司，十三經注疏本附校勘記，阮元重刊宋本，1988 年。）訂為「貧而樂

道」。故包含本章之「道」字，《論語》共有 90 個「道」字。 
3 見《論語‧里仁》第 8 章。 
4 見《論語‧雍也》第 17 章。 
5 見《論語‧述而》第 6 章。 
6 見《論語‧衛靈公》第 29 章。 
7 見《論語‧衛靈公》第 32 章。 
8 見孫熙國：《先秦哲學的意蘊：中國哲學早期重要概念研究》，北京：華夏出版社，2006 年 5 月，頁 17-21。 
9 見孫熙國：《先秦哲學的意蘊：中國哲學早期重要概念研究》，北京：華夏出版社，2006 年 5 月，第一章〈「道」的哲學抽象歷

程〉頁 11-21。 
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（一）「道路」 

〔東漢〕許慎《說文解字》卷二「辵部」云： 

（道）：所行，道也。从辵从首。一達謂之道。 

從許慎的解釋，我們瞭解：「道」的本義是指人們所行走的，可通達一定目的地的路徑。顯

然，此一意義的「道」，即後世人們所通稱的「道路」。作為「道路」義的「道」，在春秋時

代以前早已是人們言談間常見的字詞，並見諸經書，例如《詩經‧小雅‧大東》：「周道如砥，

其直如矢。」《周易‧履卦》：「履道坦坦，幽人貞吉。」其中「周道」與「履道」之「道」意

即「道路」。《論語》當中作為本義——「道路」義的「道」共有四處： 

1.《論語‧泰伯》： 

曾子曰：「士，不可以不弘毅，任重而道遠。仁以為己任，不亦重乎，死而後已，不

亦遠乎。」10 

三國〔魏〕何晏《論語集解》引漢代學者包咸的話解釋本章，謂：「弘，大也。毅，強而能斷

也。士弘毅，然後能負重任，致遠路。」11可見「任重而道遠」的「道」在此處解釋為「路」。 

2.《論語‧雍也》： 

冉求曰：「非不說子之道，力不足也。」子曰：「力不足者，中道而廢。今女畫。」12  

此章當中「中道而廢」的「道」即指「道路」，「中道而廢」即所謂「半途而廢」。 

3.《論語‧子罕》： 

子疾病，子路使門人為臣，病聞，曰：「久矣哉，由之行詐也！無臣而為有臣，吾誰

欺？欺天乎？且予與其死於臣之手也，無甯死於二三子之手乎！且予縱不得大葬，予

死於道路乎？」13 

本章孔子謂「且予縱不得大葬，予死於道路乎」，南朝〔梁〕皇侃《論語集解義疏》解釋其義

云：「若縱不得君臣禮葬。有二三子在。我豈復被棄擲於道路乎。言亦必得葬也。」14據此可

以看出，此處之「道」與「路」為同義字，「道路」一詞屬同義複詞。 

4.《論語‧陽貨》孔子所謂： 

道聽而塗說，德之棄也！15 

何晏《論語集解》引漢代學者馬融的話解釋「道聽而塗說」一語，謂：「聞之於道路，則傳而

                                                 
10 見《論語‧泰伯》第 7 章。 
11 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷四「曾子曰：士不可以不弘毅」章。 
12 見《論語‧雍也》第 12 章。 
13 見《論語‧子罕》第 12 章。 
14 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷五「子疾病」章。 
15 見《論語‧陽貨》第 12 章。 
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說之。」16南朝〔梁〕皇侃《論語集解義疏》疏解這一章時也說：「道，道路也；塗亦道路也。

記問之學不足以爲人師，師人必當溫故而知新，研精久習，然後乃可爲人傳說耳。若聽之於

道路，道路仍即爲人傳說，必多謬妄，所以爲有德者所棄也，亦自棄其德也。」可見「道聽

而塗說」的「道」主要解釋為「道路」。 

 

（二）「技藝」 

《論語》當中的「道」字，有引伸而用以指稱「技藝」者，例如《論語‧子張》： 

子夏曰：「雖小道，必有可觀者焉；致遠恐泥，是以君子不為也。」17 

本章所謂「小道」當相對於「大道」而言。朱熹《論語集注》於本章注云：「小道，如農、圃、

醫、卜之屬。」又引楊氏曰：「百家眾技，猶耳目鼻口，皆有所明而不能相通。非無可觀也，

致遠則泥矣，故君子不為也。」可見朱熹認為所謂「小道」即是一般生活上的各種才能技藝。

今人王熙元《論語通釋》云：「因為小技藝不足以使個人由修身、齊家而達到治國、平天下

的大道，所以列為『小道』。」18王說頗能指出本章之旨意。據此，則本章可如此解譯：「即

使是一般技藝，仍有其價值所在，但是對於懷有更遠大人生理想（內聖外王、治國平天下）

的君子而言，這些技藝顯然不足以完成這些遠大理想，若只專力於一般技藝，終將侷限、滯

礙其理想抱負的開展。因此君子雖不輕視一般技藝，但致力的重心並不在此。」 

 
（三）「引導」與「言說」 

另外，《論語》當中的「道」字，亦有經引伸而為動詞意義者，如「引導」與「言說」。 

1.引導 

〔東漢〕劉熙《釋名‧釋言語》云：「道，導也。」「導」字由「道」字加上「寸」（手）

字而成，意思是以手為人指引道路。古人未創造「導」字之前，即是以「道」字另作「導」

義用。清人段玉裁於許慎〔東漢〕《說文解字》：「導，引也。」下注云：「經傳多假道為導，

義本通也。」19《論語》即以「道」另作「導」字用，而為「引導」、「治理」之義，共有四

處： 

（1）《論語‧學而》： 

子曰：「道千乘之國，敬事而信，節用而愛人，使民以時。」20 

                                                 
16 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷九「子曰：道聽而塗說，德之棄也」

章。 
17 見《論語‧子張》第 4 章。 
18 見王熙元：《論語通釋》（下），臺北：臺灣學生書局，1981 年 2 月，頁 1150。 
19 見〔清〕段玉裁《說文解字注》「導」字注。 
20 見《論語‧學而》第 5 章。 
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本章「道千乘之國」，何晏《論語集解》作「導千乘之國」，並引漢代學者馬融的話說：「導者，

謂為之政教也。」又引包咸的話說：「導，治也。」21另外，〔唐〕陸明德《經典釋文》於《論

語》「道千乘」之「道」字下云：「音導，本或作導」。據此則此章「道千乘之國」之「道」無

論音義皆等同於「導」，其義為「引導」或引申為「治理」之義。 

（2）《論語‧為政》： 

子曰：「道之以政，齊之以刑，民免而無恥；道之以德，齊之以禮，有恥且格。」22 

〔梁〕皇侃《論語集解義疏》兩「道」字皆作「導」23，朱熹《論語集注》於本章「道之以政，

齊之以刑，民免而無恥」句注云：「道，音導，下同。道，猶引導，謂先之也。」據此則此章

兩「道」字音義皆等同於「導」，為「引導」之義。 

（3）《論語‧顏淵》： 

子貢問「友」。子曰：「忠告而善道之，不可則止，毋自辱焉。」24 

本章文句，〔梁〕皇侃《論語集解義疏》作「子貢問『友』。子曰：『忠告而以善導之，否則止，

無自辱焉。』」其中「善道」二字，皇本作「善導」，並於本章疏解云：「朋友主切瑳，若

見有不善，當盡己忠心告語之，又以善事更相誘導也。」25據此則「忠告而善道之」的「道」

字等同「導」字，於本章作「誘導」、「引導」、「開導」解。 

（4）《論語‧子張》： 

子貢曰：「…夫子之不可及也，猶天之不可階而升也。夫子之得邦家者。所謂『立之

斯立，道之斯行，綏之斯來，動之斯和。其生也榮，其死也哀』，如之何其可及也？」

26 

本章「道之斯行」，〔梁〕皇侃《論語集解義疏》作「導之斯行」；朱熹《論語集注》則注

云：「道，引也，謂教之也。」可見本章之「道」亦作「導」，意謂「引導」、「教導」、

「領導」，而「道之斯行」則是說明一旦孔子有機會出來領導老百姓，老百姓必當受到他的

德性感召而奉行他的教誨。 

2.言說 

如前所述，「道」有動詞「引導」之義，然而引導他人，往往必須透過言說的方式使對方瞭解，

由此，「道」又衍生、引伸出動詞「言說」之義。此種「道」字用法，先秦典籍亦經常可見。

例如《詩經‧國風‧牆有茨》：「中冓之言，不可道也。所可道也，言之醜也。」其中「不可

                                                 
21 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷一「子曰：導千乘之國」章。 
22 見《論語‧為政》第 3 章。 
23 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷一「子曰導之以政」章。 
24 見《論語‧顏淵》第 23 章。 
25 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷六「子貢問友」章。 
26 見《論語‧子張》第 25 章。 
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道」即「不可說」之義；又如《孝經‧卿大夫章》：「非先王之法服不敢服，非先王之法言不

敢道，非先王之德行不敢行。」其中「不敢道」即「不敢說」之義。《論語》當中作為「言

說」、「描述」之義的「道」，共有兩處： 

（1）《論語‧憲問》： 

子曰：「君子道者三，我無能焉：仁者不憂；知者不惑；勇者不懼。」子貢曰：「夫子

自道也！」27 

本章28後文子貢所謂「夫子自道也」，〔梁〕皇侃《論語集解義疏》注云：「孔子自道說也」

29，而朱熹《論語集注》亦注云：「道，言也。」據此則本章「夫子自道也」之「道」應為「言

說」、「描述」之義，因此「夫子自道也」意即「孔子對自己的描述。」 

（2）《論語‧季氏》： 

孔子曰：「益者三樂，損者三樂；樂節禮樂，樂道人之善，樂多賢友，益矣。樂驕樂，

樂佚遊，樂宴樂，損矣。」30 

〔梁〕皇侃《論語集解義疏》謂本章「樂道人之善」乃「樂道說揚人之善事也。」31〔宋〕邢

昺於《十三經注疏˙論語注疏》亦謂「樂道人之善」乃「好稱人之美也。」據此則本章「樂

道人之善」之「道」亦「言說」、「描述」、「稱述」之義。 

從本節所探討《論語》之「道」的引伸義「引導」及「言說」，可以看出古人希企對人生

當中具引導性的原則事理，能有所實踐、遵循與傳布，進而促使社會人生更安定有序。 

 

三、《論語》當中，人倫思想意蘊的「道」義 

春秋時期是中國思想、學說蓬勃發展的開始，許多生活當中的一般概念（觀念字），獲得

時代環境的滋潤，也迅速地擴充和提升其思想內涵，例如：「天」、「德」、「道」等概念。32從

《論語》當中，我們亦可看到這一時期「道」字提升與擴充至人倫思想層次的新意涵，而此

一意涵的「道」乃是孔子之「道」的主要意涵與價值所在。 

 

（一）「思想、學說」 

《論語》出現的「道」字，有時可解釋為「思想、學說」之義。例如，孔子曾經說過：「吾

                                                 
27 見《論語‧憲問》第 29 章。 
28 本章前文所論「君子道」，意即「君子之道」，詳見本文下節「君子之道」一項之探討。 
29 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷七「子曰君子道者三」章。 
30 見《論語‧季氏》第 5 章。 
31 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷八「孔子曰益者三樂」章。 
32 可參考孫熙國：《先秦哲學的意蘊：中國哲學早期重要概念研究》，北京：華夏出版社，2006 年 5 月。鄭吉雄主編：《觀念字

解讀與思想史探索》，臺北：臺灣學生書局，2009 年 2 月。 
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道一以貫之」33，曾子也提到：「夫子之道，忠恕而已矣。」34而冉求也曾說：「非不說子之道，

力不足也。」35所謂「吾道」、「夫子之道」、「子之道」三者的意思，可以說都是指「孔子的學

說」。另外，孔子曾經感嘆：「道不行，乘桴浮于海。從我者，其由與？」36此處之「道」亦指

「孔子的學說」。事實上，正由於這幾處所謂的「道」，專指「孔子的學說」，而「孔子的學說」

乃以「仁道」為核心，因此這幾處的「道」義，亦可說是「仁道」。 

 

（二）「為人的處事的方法或原則」 

《論語》所謂的「道」，從整體文意、語境來看，有些是指不具普遍性的，屬於個別的、

獨特的為人處事的「方法」、「準則」或「原則」。例如： 

1. 《論語‧學而》： 

子曰：「父在，觀其志；父沒，觀其行；三年無改於父之道，可謂孝矣。」37 

此處所謂「父之道」是指父親為人處事的準則或原則，而為人子女繼續奉行的「父之道」，當

然是指「正道」，即正當的方法、準則、原則。〔清〕劉寶楠《論語正義》云：「三年者，言

其久也。何以不改也？為其為道也。若其非道，雖朝死而夕改可也。」38即謂此意。 

2. 《論語‧先進》： 

子張問善人之道。子曰：「不踐跡，亦不入於室。」39 

這一章子張問善人為人的準則、原則，孔子回答：：「不踐跡，亦不入於室。」  〔梁〕皇

侃《論語集解義疏》於本章引孔安國的解釋說：「踐，循也。言善人不但循追舊跡而已，亦少

能創業，然亦不入於聖人之奧室。」意思是善人安分守己，但不願效法聖人的腳步，因此德

行修養未能達到聖人的境界。 

3. 《論語‧八佾》： 

子曰：「射不主皮，為力不同科，古之道也。」40 

本章所謂「古之道」是指「古人射箭的原則」。孔子指出：古代比賽射箭重點在於射中，而不

在於射穿箭靶。因為各人力氣有別，不能強求一致。其實，孔子所以提倡「古人射箭的原則」，

主要是基於：若要求射穿箭靶，則表現出來的必是充滿暴力、勇狠、殺戮的氣息，這是仁者

所不願見到的；而若能遵循「射不主皮的古之道」，則如此的射箭比賽，將是一場人道的、有

                                                 
33 見《論語‧里仁》第 15 章。 
34 見《論語‧里仁》第 15 章。 
35 見《論語‧雍也》第 12 章。 
36 見《論語‧公冶長》第 7 章。 
37 見《論語‧學而》第 11 章。 
38 見〔清〕劉寶楠《論語正義》，《論語‧學而》「父在」章引汪中《述學‧釋三九‧下》所言。 
39 見《論語‧先進》第 19 章。 
40 見《論語‧八佾》第 16 章。 
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益身心健康的君子之爭，從這一章孔子的主張，可以看出孔子尚德不尚力的仁德精神。 

4. 《論語‧衛靈公》： 

師冕見。及階，子曰：「階也！」及席，子曰：「席也！」皆坐，子告之曰：「某在斯！

某在斯！」師冕出，子張問曰：「與師言之道與？」子曰：「然，固相師之道也。」41 

這一章的「師」是指「盲人樂師」；而「與師言之道」、「相師之道」的「道」則是「方法」之

義。有一天名叫「冕」的盲人樂師來拜訪孔子，孔子細心地口頭引導，幫助盲人樂師就坐，

並一一說明在座人員的位置。於是事後子張問孔子這些作法是否就是與盲人樂師交談的法

則，孔子則回答表示這些作法正是協助盲人樂師的方法。 

5. 《論語‧衛靈公》： 

子曰：「道不同，不相為謀。」42 

這一章孔子指出：彼此做人處事的準則、原則若不同，就不一同商議、做事。如此可以避免

共謀、共事之後發生爭端；如果彼此觀念歧異、意見相左，卻勉強共謀、共事，往往會因為

彼此不能同心齊力而導致事務無法順利完成。 

 

（三）「道德」 

從《論語》當中，我們可以看出「道」與「德」具有緊密的關連性，例如：《論語‧述而》

孔子期勉弟子：「志於道，據於德，依於仁，游於藝。」43又如：《論語‧子張》子張認為：「執

德不弘，信道不篤，焉能為有？焉能為亡？」44皆是談道而論德。何謂「道」？何謂「德」？

依據朱熹的說法：「道」是「人倫日用之間所當行者」45；而「德」則是「行道而有得於心」46。

因此，「道」是「德」的依據；「德」是「道」的彰顯與實用。「道」非「德」不顯；「德」非

「道」不行，二者實是相依相存，故有「道德」一詞，意謂有體有用之正當行為與人格表現。

「道」、「德」既是相依相存，古人謂人之「有道」或「有德」，往往意謂「有道德」。例如《論

語‧學而》： 

子曰：「君子食無求飽，居無求安，敏於事而慎於言，就有道而正焉，可謂好學也已。」

47 

本章「就有道而正焉」，〔梁〕皇侃《論語集解義疏》就解釋說：「有道，有道德者也。若前

                                                 
41 見《論語‧衛靈公》第 42 章。 
42 見《論語‧衛靈公》第 40 章。 
43 見《論語‧述而》第 6 章。 
44 見《論語‧子張》第 2 章。 
45 見朱熹《論語集注》，《論語‧述而》子曰：「志於道，據於德，依於仁，游於藝。」章注。 
46 〔清〕吳英：〈四書章句集注定本辨〉，吳氏謂「行道而有得於心」乃朱注初本文字。吳文附錄於臺北：大安出版社印行之《四

書章句集注》，1996 年 11 月，頁 533-540。 
47 見《論語‧學而》第 14 章。 
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學之言行，心有疑昧，則往就有道德之人決正之也。」48據此則本章「有道」之「道」乃指「道

德」。又如《論語‧顏淵》： 

季康子問政於孔子曰：「如殺無道，以就有道，何如？」孔子對曰：「子為政，焉用殺？

子欲善，而民善矣！君子之德風；小人之德草；草上之風必偃。」49 

此章所謂「殺無道，以就有道」出自於執政者季康子之口，顯然是指其治民的方法，因此此

處所謂「無道」是指「無道德的人」；「有道」則指「有道德的人」。 

另外，道德實踐的動力，往往出於堅定的道德信念，子張就曾經如此說： 

執德不弘，信道不篤，焉能為有？焉能為亡？50 

此處之「德」指「道德實踐」，而「道」則指「道德理念」，子張認為：如果一個人對於「道

德實踐」不能廣泛而徹底；同時對於「道德理念」也缺乏堅定深刻的信念，這樣的人在社會

上也就可有可無。事實上「執德不弘」與「信道不篤」意義相當，而「信道不篤」實為「執

德不弘」的主因。 

 

（四）「直道」 

《論語》所說的「道」，尚包含「直道」（或稱「正道」），意即正直、正當的方法。《論

語》提到「直道」者，共有兩章： 

1. 《論語‧衛靈公》： 

子曰：「吾之於人也，誰毀誰譽？如有所譽者，其有所試矣。斯民也，三代之所以直

道而行也。」51 

這一章所謂「直道而行」的「直道」，〔梁〕皇侃《論語集解義疏》引郭象的解釋說：「無心而

付之天下者，直道也；有心而使天下從己者，曲法。」52意謂「直道」乃是「無私心地為天下

百姓付出的作為」。〔宋〕邢昺《十三經注疏˙論語注疏》則引漢代學者馬融的話說：「三代

夏、殷、周用民如此，無所阿私，所以云直道而行。」並指出：「此章論正直之道也」，可見

「直道」意謂「正直無所偏私的作法」。 

2. 《論語‧微子》： 

柳下惠為士師，三黜。人曰：「子未可以去乎？」曰：「直道而事人，焉往而不三黜！

枉道而事人，何必去父母之邦！」53 

                                                 
48 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷一「子曰君子食無求飽」章。 
49 見《論語‧顏淵》第 19 章。 
50 見《論語‧子張》第 2 章。 
51 見《論語‧衛靈公》第 25 章。 
52 見〔魏〕何晏集解；〔梁〕皇侃義疏：《論語集解義疏》，北京：中華書局，1985 年。卷八「吾之於人」章。 
53 見《論語‧微子》第 2 章。 
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「直道」之義，〔梁〕皇侃《論語集解義疏》、〔宋〕邢昺《十三經注疏˙論語注疏》已於

《論語‧衛靈公》「三代之所以直道而行也」處有所疏解，意謂「正直無所偏私的作法」，故

皇本及邢本於本章未再註解，其義比照前章之說。而本章所謂「枉道」則意謂「曲道」、「歪

道」，即不正直的作法，為正直之士所不屑為之。 

另外，《論語》所言之「道」，其意涵為「直道」、「正道」者，有三章： 

1.《論語‧子路》： 

子曰：「君子易事而難說也：說之不以道，不說也；及其使人也，器之。小人難事而

易說也；說之雖不以道，說也；及其使人也，求備焉。」54 

本章所說的「道」，乃指「直道」、「正道」，即正當的方法。君子秉持為人應有的原則，小人

則唯利是圖，不論行為正當與否，此即君子與小人的分別。 

2.《論語‧里仁》： 

孔子曰：「富與貴，是人之所欲也；不以其道，得之不處也。貧與賤，是人之惡也；

不以其道，得之不去也。」55 

本章所謂的「道」，除指「仁道」56外，亦指「直道」、「正道」，一位正直的君子，凡事皆依「直

道」、「正道」而行，若非「直道」、「正道」則雖有富貴而不處；若非「直道」、「正道」則雖

處貧賤而不去。 

3.《論語‧子罕》： 

子曰：「衣敝縕袍，與衣狐貉者立，而不恥者，其由也與？ 『不忮不求，何用不臧？』」

子路終身誦之。子曰：「是道也，何足以臧？」57 

此章孔子告訴子路，指出「不忮不求」乃是基本的人生「正道」與「直道」，還有更進一步的

德性修養之道（如「君子之道」）須學習。 

 

（五）「君子之道」 

所謂「君子之道」是指成為一個君子應有的修養作為；也可說是一個品德良好的君子，

所能達到修養境界。《論語》所謂的「君子」主要是指品德修養良好的人而言，部分則兼指政

治上的領導者。在《論語》當中，專就「君子之道」加以論述的有下列幾處： 

1.《論語‧公冶長》： 

子謂子產：「有君子之道四焉：其行己也恭，其事上也敬，其養民也惠，其使民也義。」

                                                 
54 見《論語‧子路》第 25 章。 
55 見《論語‧里仁》第 5 章。 
56 詳見本節「仁道」一項之探討。 
57 見《論語‧子罕》第 27 章。 
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58 

此處孔子稱讚子產具備四項君子的修養：一是：自身的行為表現能秉持謙恭的態度；二是：

侍奉長上時能抱持誠敬的態度；三是：照顧老百姓時能廣施恩惠；四是：役使老百姓時能適

當合宜。從本章四項修養內涵來看，前兩項確是有心提升品德修養者所應自勉的為人態度；

而後兩項則似乎是政治領導者所應自許的目標。 

2.《論語‧泰伯》： 

曾子曰：「君子所貴乎道者三：動容貌，斯遠暴慢矣；正顏色，斯近信矣；出辭氣，

斯遠鄙倍矣。籩豆之事，則有司存。」59 

對於這一章「君子所貴乎道者三」一句，魏˙何晏《論語集解》引鄭玄的話說：「此道，謂禮

也。」南朝˙梁˙皇侃《論語義疏》也說：「道，猶禮也。言君子所貴禮者有三事也。」二者

皆將「君子所貴乎道者三」的「道」解釋為「禮」，意謂待人處事的禮儀修養，據此則本章指

出君子最重視的禮儀有三點：一是：注意自己的儀表容貌，如此就可以避免粗暴和傲慢；二

是臉色、態度要端莊，如此更能展現出自己的誠信；三是：說話時注意自己的言詞表達和口

氣，如此就可以避免淺陋粗野和違背情理。曾子認為這三件事是君子最重視的禮儀修養，事

實上也說明了這三種修養，也是君子之所以成為「君子」的修養表現，因此此章「君子所貴

乎道」之「道」也可說是「君子之道」。 

3.《論語‧憲問》： 

子曰：「君子道者三，我無能焉：仁者不憂；知者不惑；勇者不懼。」子貢曰：「夫子

自道也！」60 

「君子道者三」意即「君子之道有三」。這一章孔子指出一個品德良好的君子，所能達到的三

種修養境界，一是具有仁德，故能不憂慮；二是：具有智慧，故能不迷惑；三是具有勇氣，

故能無所畏懼。孔子謙稱自己未能達到這些修養境界，而孔子的弟子子貢則明確肯定這三種

修養正是孔子已達到的境界。 

4.《論語‧子張》： 

子夏曰：「百工居肆以成其事；君子學以致其道。」61 

從本章的文法脈絡來看，「百工居肆以成其事」的「其事」是指「百工之事」；因此「君子學

以致其道」的「其道」應為「君子之道」。「百工居肆以成其事」，各種工匠在工作場所努力工

作完成他們的作品，子夏以此為例，說明君子也應努力學習，才能瞭解君子所以為君子應有

                                                 
58 見《論語‧公冶長》第 16 章。 
59 見《論語‧泰伯》第 4 章。 
60 見《論語‧憲問》第 29 章。 
61 見《論語‧子張》第 7 章。 
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的行為表現，進而透過實踐，成就「君子之道」。  

5.《論語‧子張》： 

子游曰：「子夏之門人小子，當洒掃、應對、進退，則可矣。抑末也；本之則無，如

之何？」子夏聞之曰：「噫！言游過矣！君子之道，孰先傳焉？孰後倦焉？譬諸草木，

區以別矣。君子之道，焉可誣也？有始有卒者，其惟聖人乎！」62 

這一章子游批評子夏的學生竟然學習洒掃庭院、應對賓客以及進退的禮節，似乎本末倒置。

子夏則加以反駁，認為教授「君子之道」（成為君子應有的作為）本來就有深淺、先後和種類

之分，宜由淺近的事物開始做起。子夏言下之意，似乎認為「洒掃、應對、進退」等生活禮

儀，正是「君子之道」的基礎，不容蔑視。 

 

（六）「先王之道」 

孔子所推崇、弘揚的「道」，其中包含了「先王之道」和「文武之道」。例如《論語‧學

而》有子曾說： 

禮之用，和為貴。先王之道，斯為美。63 

另外，《論語‧子張》子貢也曾說： 

文武之道，未墜於地，在人。賢者識其大者，不賢者識其小者，莫不有文武之道焉。

64 

所謂「先王之道」是指堯帝、舜帝、禹帝、商湯、文王、武王等先代聖君的治國方法或治國

境界65，而「先王之道」一詞實際上已包涵「文武之道」在內，因此孔子所謂「文武之道」其

義當等同「先王之道」。66有關「先王之道」的具體內涵，《論語》當中唯一談到的是〈學而篇〉

有子所說的「禮之用，和為貴。先王之道，斯為美。」指出恰當合宜的禮儀表現正是「先王

之道」的美善之處。另外，《孟子˙離婁上》孟子曾說： 

堯舜之道，不以仁政，不能平治天下。今有仁心仁聞而民不被其澤，不可法於後世者，

不行先王之道也。 

又說： 

聖人，人倫之至也。欲為君盡君道，欲為臣盡臣道，二者皆法堯舜而已矣。不以舜之

所以事堯事君，不敬其君者也；不以堯之所以治民治民，賊其民者也。孔子曰：「道

                                                 
62 見《論語‧子張》第 12 章。 
63 見《論語‧學而》第 12 章。 
64 見《論語‧子張》第 22 章。 
65 古人所謂「王道」，實即「先王之道」的簡稱。 
66 〔梁〕皇侃《論語集解義疏》亦云：「文武之道謂先王之道也。」 
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二：仁與不仁而已矣。」 

根據孟子的說法，「先王之道」乃是先王本持仁心所施行的仁政，即所謂「仁道」。又《荀子‧

儒效》云： 

先王之道，仁之隆也，比中而行之。曷謂中﹖曰：禮義是也。 

根據荀子的說法，「先王之道」即是秉持仁德並實踐禮義。又《禮記˙樂記》云： 

先王之制禮樂，人為之節。…禮節民心，樂和民聲，政以行之，刑以防之，禮樂刑政，

四達而不悖，則王道備矣。…先王之道，禮樂可謂盛矣。 

據此，則「先王之道」即是「禮樂刑政」等制度。歸納上述《孟子》、《荀子》以及《禮記》

有關「先王之道」的說法，我們大致可以如此解釋「先王之道」的意涵，即：「古聖先王為實

踐仁道所制訂與施行的禮樂制度。」而這也就是孔子念茲在茲的理想治國之道。 

從《論語》一書，我們可以看出孔子對理想治國之道（先王之道）的嚮往，但面對當時

禮壞樂崩的世局，孔子也不免發出失望的感嘆。例如：孔子曾感嘆地說：「道之將行也與？命

也。道之將廢也與？命也。」67即是對「先王之道」或存或亡的憂心與無奈。此外，在《論語》

當中，亦經常可見孔子對天下、邦國「有道」或「無道」的論述，並且指出人們面對「有道」

或「無道」之邦時應有的態度與作法。68例如《論語‧泰伯》： 

子曰：篤信好學，守死善道。危邦不人，亂邦不居，天下有道則見，無道則隱。邦有

道，貧且賤焉，恥也，邦無道，富且貴焉，恥也。69 

又《論語‧季氏》： 

孔子曰：天下有道，則禮樂征伐，自天子出；天下無道，則禮樂征伐，自諸侯出；自

諸侯出，蓋十世希不失矣；自大夫出，五世希不失矣；陪臣執國命，三世希不失矣。

天下有道，則政不在大夫；天下有道，則庶人不議。70 

孔子既以「先王之道」為理想的治國之道，因此其所殷殷企盼的「天下有道」或「邦有道」

之「道」即是「先王之道」，簡而言之，亦可說是堯、舜、禹、湯、文、武、周公等古聖先王

                                                 
67 見《論語‧憲問》第 37 章。 
68 《論語》當中，孔子語及「天下」（或「邦」）之「有道」或「無道」者共有 8 章。分別是：《論語‧公冶長》第 2 章：「子謂

南容：邦有道不廢，邦無道免於刑戮。」《論語‧公冶長》第 21 章：「子曰：甯武子，邦有道，則知；邦無道，則愚。其知可

及也；其愚不可及也。」《論語‧泰伯》第 13 章：「子曰：篤信好學，守死善道。危邦不人，亂邦不居，天下有道則見，無道

則隱。邦有道，貧且賤焉，恥也，邦無道，富且貴焉，恥也。」《論語‧憲問》第 1 章：「子曰：邦有道，穀；邦無道，穀；

恥也。」《論語‧憲問》第 3 章：子曰：「邦有道，危言，危行；邦無道，危行，言孫。」《論語‧衛靈公》第 7 章：「子曰：

直哉史魚！邦有道，如矢；邦有道，如矢。君子哉蘧伯玉！邦有道，則仕；邦無道，則可卷而懷之。」《論語‧季氏》第 2
章：「孔子曰：天下有道，則禮樂征伐，自天子出；天下無道，則禮樂征伐，自諸侯出；自諸侯出，蓋十世希不失矣；自大夫

出，五世希不失矣；陪臣執國命，三世希不失矣。天下有道，則政不在大夫；天下有道，則庶人不議。」《論語‧微子》第 6
章：「夫子憮然曰：鳥獸不可與同群！吾非斯人之徒與而誰與？天下有道，丘不與易也。」 

69 見《論語‧泰伯》第 13 章。 
70 見《論語‧季氏》第 2 章。 
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治國所秉持與實踐的「仁道」。《論語》中，凡是涉及國家或國君治國之「道」，實際上所說的

就是「先王之道」。例如《論語‧雍也》： 

子曰：「齊一變，至於魯；魯一變，至於道。」71 

朱熹《論語集注》注解本章即指出：「道，則先王之道也。」據此，則本章主要是孔子提出

他的政治期待，認為齊國一經改革，就能成為和魯國一樣的禮義之邦；而魯國一經振興，就

能達到先王之道的治世境地。又如《論語‧憲問》記載，孔子曾批評當時衛國國君（衛靈公）

無道72以及《論語‧子張》曾子所說：「上失其道，民散久矣！如得其情，則哀矜而勿喜。」73

這裡所謂「無道」、「失其道」，亦是指當政者遺棄了「先王之道」，喪失了「仁道」。又如《論

語‧微子》： 

子路曰：「不仕無義，長幼之節，不可廢也；君臣之義，如之何其廢之？欲潔其身，

而亂大倫。君子之仕也，行其義也。道之不行，已知之矣！」74 

此章子路談到「君臣之義」、「君子之仕也，行其義也」，皆涉及君子從政應有的道德修養，因

此此處的「道」亦就政治理想、治國之道而言，應是指孔子所期望實現的「先王之道」。固然

「先王之道」無法實現，但是每一個人仍應莊嚴自己的生命價值，發揮自己本有的仁心，實

踐人之所以為人（君子之所以為君子）所當行的仁道。 

 

（七）「仁道」 

《論語》之「道」的意涵當中，極為重要的一個意涵是「仁道」。所謂「仁」是指「仁心」、

「仁德」，就孔子而言此「仁」乃是人之所以為「人」的價值所在75，因此若要實現身而為人

的生命價值，就應實踐「仁道」。所謂「仁道」，一方面是指實踐仁德應有的作法，另一方面

也指仁德的境界。從先秦典籍的記載，我們發現「仁道」已成為春秋時期人們所稱說之「道」

的重要意涵之一，除了見諸《論語》之外，在《左傳》當中也可看到春秋時人論及蘊涵「仁

道」之義的「道」。例如：《左傳‧僖公十三年》記載該年晉國發生嚴重饑荒，晉國國君派遣

使者向秦國購買糧食，秦國當中有人反對賣糧給晉國，並主張趁機攻打晉國，當時秦相百里

奚則向秦穆公提出：「救災恤鄰，道也。」的觀點，認為救助蒙受災禍的鄰邦是應有的作為，

秦穆公後來採納了百里奚的觀點，有感而發地表示：「其君是惡，其民何罪﹖」，於是輸運糧

食救濟晉國。《左傳》這段記載當中的「救災恤鄰」，很明顯是人們仁德之心的表現，因此此

處的「道」應是所謂「仁道」，意指「實踐仁德應有的作法」。又如《左傳‧襄公二十年》記

                                                 
71 見《論語‧雍也》第 22 章。 
72 《論語‧憲問》第 19 章：「子言衛靈公之無道也。…」 
73 見《論語‧子張》第 19 章。 
74 見《論語‧微子》第 7 章。 
75 孔子曾說：「人而不仁，如禮何？人而不仁，如樂何？」（見《論語‧八佾》）孟子傳承了孔子之道，他也曾說：「仁也者，人

也。合而言之，道也。」（見《孟子•盡心下》） 

-34-



《論語》之「道」義蘊探索 

載：「慶氏無道，求專陳國，暴蔑其君，而去其親。」從文意來看，慶氏之「無道」乃是指「喪

失仁道」之意，所以此處之「道」主要亦為「仁道」。可見以「仁道」為意涵的「道」，已是

春秋時已有的「道」之意涵之一。76「仁道」之「道」雖非孔子所創發之說，然孔子卻是中國

歷史上弘揚「仁道」不遺餘力的一位先師，孔子周遊列國、講學授徒，主要的目的亦在弘揚、

傳布「仁道」。77因此只要深入探究孔子的學說，必然發現「仁道」始終是其學說思想的核心，

孔子曾云：「道二：仁與不仁而已矣。」78這句話正說明孔子之「道」，主要為「仁道」；有了

此一認識，我們當能明白孔子所謂「吾道一以貫之」79的「一」之所指，了悟貫穿孔子學說的

中心思想乃是「仁道」。因此，《論語》當中孔子一再強調的「道」，主要是指「仁道」。茲歸

納論析《論語》之「仁道」如下： 

1.《論語‧學而》： 

有子曰：「君子務本，本立而道生。孝弟也者，其為仁之本與！」80 

這一段話的後半：「孝弟也者，其為仁之本與！」是這一章的結論，而這一段話也幫我們釐清

了前半所講的「本」與「道」之義。此處「為仁」我們理解為「行仁」，有子認為：「孝弟是

行仁的根本」，意思是說一個品德良好的君子欲實踐仁德，必先從自己的家庭開始做起，亦即

當以孝順父母、友愛兄弟作為行仁的起步，當一個人能夠以其本有的仁心去愛自己的父母、

兄弟，那麼他便能推而擴之地去愛更多的人。「孝弟是行仁的根本」說明了「君子務本」的「本」

指的是「為仁之本」（行仁的根本），亦即「孝弟」；既然「孝弟」是實踐仁德的起步，那麼所

要達到的目標自然是「仁德之境」，因此「本立而道生」的「道」顯然是指「仁道」，而這一

句話則告訴我們：行仁的根本（孝弟）確立了，仁道自然就會逐漸開展出來。81 

2.《論語‧學而》： 

子貢曰：「貧而無諂，富而無驕，何如？」子曰：「可也，未若貧而樂道，富而好禮者

也。」82 

本章所謂「貧而樂道」之「道」乃指「仁道」，因為貧窮之人而能樂於行仁，必當發現生命之

價值不在財富之多寡，而在仁德之實踐。 

                                                 
76 《左傳》的成書雖在孔子之後，但是當中所記載的許多思想、言談乃是發生在孔子以前或同時代，因此本文認為《左傳》的

思想亦相當程度地反映了春秋時代，包含孔子以前的思想。 
77 孔子之所以孜孜於弘揚、傳授此「道」，一方面是受到古聖先王舊典遺文當中「仁道」蘊義與人格典範之感召與啟發；一方面

則出於其仁心自覺，體悟到此仁心是人人所本有（孔子曾說：『天生德於予』，又說：『我欲仁，斯仁至矣！』即是此意），並

由此仁心而興發「己欲立而立人，己欲達而達人」的使命感。 
78 見《孟子˙離婁上》之記載。 
79 見《論語‧里仁》第 15 章。 
80 見《論語‧學而》第 2 章。 
81 朱熹《論語集注》於本章亦注云：「為仁，猶曰行仁。…言君子凡事專用力於根本，根本既立，則其道自生。…所謂孝弟，乃

是為仁之本，學者務此，則仁道自此而生也。」可見朱熹亦以此「道」為「仁道」。 
82 見《論語‧學而》第 15 章。其中「未若貧而樂道」一句，皇侃《論語集解義疏》、朱熹《論語集注》無「道」字，本文依據

〔清〕阮元《校勘記》（見〔魏〕何晏注，〔宋〕邢昺疏，《論語注疏》，臺北：新文豐出版公司，十三經注疏本附校勘記，阮

元重刊宋本，1988 年。）訂為「貧而樂道」。 
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3.《論語‧里仁》： 

孔子曰：「富與貴，是人之所欲也；不以其道，得之不處也。貧與賤，是人之惡也；

不以其道，得之不去也。君子去仁，惡乎成名。君子無終食之間違仁，造次必於是，

顛沛必於是。」83 

此章當中，孔子認為一個人不論面對的是富貴的處境，或是貧賤的際遇，皆應秉持當下境遇

所應有的本分和原則，作為接受或抗拒與否的依據，此所謂「以其道」而行，若富貴之獲得

或貧賤之抗拒必須以失去應有本分或違背應有原則作為代價，則是君子所不為。84然而此章的

「道」，作為「處於富貴或貧賤之境遇所應有之本分和原則」之義，事實上仍是抽象含混、不

易明瞭。其實，如果我們能夠細讀全章，前後連貫，則本章之「道」，即呼之欲出。元人陳天

祥《四書辨疑》曾論析此章云：「前段論富貴貧賤去就之道，自此（君子去仁，惡乎成名）以

下至『顛沛必於是』止，是言君子不可須臾去仁。彼專論義，此專論仁，前後兩段，各不相

關。」85陳氏對本章的義理解析，實已犯了「斷章取義」的毛病。本章文意恰恰須在「富與貴，

是人之所欲也；不以其道得之，不處也。貧與賤，是人之惡也；不以其道得之，不去也。」

與「君子去仁，惡乎成名。君子無終食之間違仁，造次必於是，顛沛必於是。」前後文連貫

合讀之後，始能怡然順解；拆成兩半，各自解說，反而不知所云。到底本章所謂「不以其道」

的「道」義為何？答案正必須從本章後文得知。本章後文云：「君子無終食之間違仁，造次必

於是，顛沛必於是。」這一段話可視為本章的結論或主旨，意謂君子始終不違背仁道，即使

在急迫倉促之際或是遭遇苦難險阻之時，仍然堅守仁道。可見本章前文所論富貴、貧賤應「以

其道」作為出處去就依據的「道」乃是指「仁道」。86據此，則本章「富與貴，是人之所欲也；

不以其道得之，不處也。貧與賤，是人之惡也；不以其道得之，不去也。」這一段話的意義

也明確許多，意即不用違背仁道的方式獲得富貴；也不用違背仁道的方式擺脫貧賤。87 

4.《論語‧里仁》： 

子曰：「士志於道，而恥惡衣惡食者，未足與議也！」88 

孔子曾將「志士」與「仁人」並稱，又云志士「有殺身以成仁」89，可見孔子期許士人立志於

行仁、成仁。故本章「士志於道」之「道」當指「仁道」，孔子認為志士寧可為成仁犧牲生命，

                                                 
83 見《論語‧里仁》第 5 章。 
84 《中庸》第 14 章：「君子素其位而行，不願乎其外。素富貴，行乎富貴；素貧賤，行乎貧賤；素夷狄，行乎夷狄；素患難，

行乎患難。君子無入而不自得焉。」即是此義。 
85 見程樹德：《論語集釋》，北京：中華書局，1997 年 10 月，頁 234，「君子去仁，惡乎成名」條引。 
86 錢穆：《論語要略》論及本章時，也曾指出：「此則孔子所謂道即仁也。」惜未有申論。見錢穆：《論語要略》，臺北：臺灣商

務印書館，1974 年，頁 109。 
87 〔梁〕皇侃《論語集解義疏》卷二，於本章「君子去仁，惡乎成名」一句，注云：「此更明不可去正道以求富貴也，惡乎猶於

何也？言人所以得他人呼我為君子者，政由我為有仁道故耳，若捨去仁道傍求富貴，則於何處更得成君子之名乎！」可見皇

侃亦以「仁道」解釋本章之「道」。 
88 見《論語‧里仁》第 9 章。 
89 《論語‧衛靈公》第 9 章，子曰：「志士仁人，無求生以害仁，有殺身以成仁。」 
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故若仍以惡衣惡食為恥者，實不值得再與之論道。 

5.《論語‧雍也》： 

子曰：「誰能出不由戶？何莫由斯道也？」90 

這一章孔子以出房必經由房門為喻，強調為人處世必須依循人之所以為「人」所應行的「仁

道」。 

6.《論語‧述而》： 

子曰：「志於道，據於德，依於仁，游於藝。」91 

「仁道」始終是孔子之道的主旨與核心，故本章「志於道」之「道」乃指「仁道」；而「仁道」

之根本源頭在於人人皆有之仁心，故志於仁道者必依從自己本有之仁心；而「德」乃「行道

有得於心」92，故若有志於仁道，必切實行仁，以實際之德行為志道、行道之明證，此即「據

於德」。朱熹於本章注云：「志於道，志者，心之所之之謂。道，則人倫日用之間所當行者是

也。」93「仁道」乃「人之所以為人之道」，而人之生活不離人倫日用之間，故當行仁於人倫

日用之間。朱注點出了仁道實踐之面向，就在日常生活與人相處當中。 

7.《論語‧泰伯》： 

子曰：「篤信好學，守死善道。」94 

孔子曾云：「志士仁人，無求生以害仁，有殺身以成仁。」95可見孔子認為仁德的實踐與成就

乃是生命價值之所在，並且指出：一個志士仁人不願為了個人的生存而傷害仁德，寧可為成

全仁德而犧牲自己的生命。所謂「殺身以成仁」實即本章所謂「守死善道」，其中「善」是完

善、成全之意，而「道」則是指「仁道」，「守死善道」即是誓死成全「仁道」。事實上「殺身

以成仁」、「守死善道」只是孔子對「仁道」、「仁德」之價值的譬喻與強調。 

8.《論語‧子罕》： 

子曰：「可與共學，未可與適道；可與適道，未可與立；可與立，未可與權。」96 

此章所謂之「適道」乃「走向仁道」之意。孔子指出實踐「仁道」時，必須能權衡變通、活

潑運用，不可僵化固執。 

9.《論語‧先進》： 

 

                                                 
90 見《論語‧雍也》第 17 章。 
91 見《論語‧述而》第 6 章。 
92 朱熹語。見〔清〕吳英：〈四書章句集注定本辨〉。 
93 見朱熹《論語集注》，《論語‧述而》「子曰志於道」章注。 
94 見《論語‧泰伯》第 13 章。 
95 見《論語‧衛靈公》第 9 章。 
96 見《論語‧子罕》第 30 章。 
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子曰：「所謂大臣者，以道事君，不可則止。」97 

本章所謂「以道事君」的「道」乃指「仁道」。孔子認為身為人臣，必須以「仁道」來輔佐國

君，才能稱得上所謂「大臣」。「以道事君」的意義與目的，是希望以「仁道」輔佐國君，能

夠協助國君成為一位仁君，以德治國，誠如杜甫詩所言：「致君堯舜上，再使風俗淳」98。若

所事非人，邦君無道，則「卷而懷之」99，「不仕無義」100。 

10.《論語‧衛靈公》： 

子曰：「人能弘道，非道弘人。」101 

孔子學說的核心乃是「仁道」，故其念茲在茲的「道」，主要為「仁道」。本章孔子探討了人與

「仁道」的關係，人之價值所在乃在人人本有的仁心，但仁心若不發用，則無法印證其價值，

因此一個人空有「仁道」的概念，並不能顯現其人的尊貴之處，唯有努力實踐「仁道」，才能

體現生命的價值與尊嚴。 

11.《論語‧衛靈公》： 

子曰：「君子謀道不謀食；耕也，餒在其中矣；學也，祿在其中矣。君子憂道不憂貧。」

102 

余英時曾引述《論語‧里仁》：「君子去仁，惡乎成名。君子無終食之間違仁，造次必於是，

顛沛必於是。」指出君子的本質是「仁」，故「君子之道」事實上即是「仁道」。103因此一位

仁德君子所謀求的人生之道必為「仁道」，其人生目標不在富貴與否，而在實踐仁道、弘揚仁

道，故其不因貧窮而擔憂，只憂心仁道不能實踐與弘揚。 

12.《論語‧季氏》： 

孔子曰：「隱居以求其志，行義以達其道。」104 

〔宋〕邢昺《十三經注疏˙論語注疏》於本章注疏云：「『行義以達其道』者，謂好行義事，

以達其仁道也。」因此一個志士仁人，必定致力於各種有益社會之事，以充分實現其「仁道」

理想。 

13.《論語‧陽貨》： 

子之武城，聞弦歌之聲，夫子莞爾而笑曰：「割雞焉用牛刀？」子游對曰：「昔者，偃

                                                 
97 見《論語‧先進》第 24 章。 
98 見杜甫：〈奉贈韋左丞丈二十二韻〉。 
99 見《論語‧衛靈公》第 7 章，子曰：「君子哉蘧伯玉！邦有道，則仕；邦無道，則可卷而懷之。」 
100 見《論語‧微子》第 7 章，子路曰：「不仕無義，長幼之節，不可廢也；君臣之義，如之何其廢之？欲潔其身，而亂大倫。

君子之仕也，行其義也。」 
101 見《論語‧衛靈公》第 29 章。 
102 見《論語‧衛靈公》第 32 章。 
103 見余英時：《中國思想傳統的現代詮釋》，臺北：聯經出版公司，1987 年 3 月，頁 151。 
104 見《論語‧季氏》第 11 章。 
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也聞諸夫子曰：『君子學道則愛人；小人學道則易使也。』」子曰：「二三子！偃之言

是也；前言戲之耳！」105 

對於這一章當中「君子學道則愛人；小人學道則易使也。」的「道」，魏˙何晏《論語集解》

引孔安國的話，指出：「道，謂禮樂也。樂以和人，人和則易使也。」之後，南朝˙梁˙皇侃

的《論語義疏》、宋˙邢昺的《論語注疏》以及朱熹《論語集注》皆沿用孔說，將本章的「道」

解釋為「禮樂」。孔安國提出如此解釋，應是根據本章前文所說：「子之武城，聞弦歌之聲」

而來，「弦歌之聲」代表的是一個重視「禮樂」而生活和諧安樂的社會。但是禮樂之治所以能

營造和諧安樂的社會，主要還是由於禮樂當中所蘊含的人文精神與仁道思想，對於人心的陶

冶教化作用。孔子曾經說過：「人而不仁，如禮何？人而不仁，如樂何？」106、「禮云禮云！

玉帛云乎哉！樂云樂云！鍾鼓云乎哉！」107可見孔子認為禮樂的核心精神與價值所在乃是

「仁」，唯有學習到禮樂所蘊含的仁道，一個統治者才會因禮樂而愛人，老百姓也才會因禮樂

而性情和順、易於領導。因此以「仁道」解釋「君子學道則愛人；小人學道則易使也。」之

「道」，或許較之「禮樂」，更能貼近此章「道」之意涵。 
 

四、《論語》當中，天道意蘊的「道」義 

遠在春秋時代以前，中國社會已出現哲學義蘊的「道」的概念，主要分為兩種意涵：「天

道」與「人道」。108隨著春秋時期人文意識的提升，當時人們對現實具體「人道」的重視，已

超越宗教層次的「天道」，認為「天道遠，人道邇」109，於是在當時人們的思想言談當中，「道」

的「人道」意涵逐漸取代了「天道」的意涵。《論語》當中，孔子所談的「道」，主要專就「人

道」（仁道）而言即是此一社會思想趨向的反映。然而孔子並非不言「天道」，只不過是「少

言」，因此《論語》當中亦少見有關「天道」的談論。「天道」一詞在《論語》當中僅出現一

次，即《論語‧公冶長》： 

子貢曰：「夫子之文章，可得而聞也；夫子之言性與天道，不可得而聞也。」110 

顯然這一章「天道」一詞的出現並非出自孔子之口，通章記載子貢對於自己有心探究性命與

天道的道理，然而孔子卻鮮少言及的感嘆。就「天道」一詞而言，綜覽《論語》一書，確實

不見孔子關於「天道」的論述。但我們若採用朱熹《論語集注》的說法：「天命，即天道之

                                                 
105 見《論語‧陽貨》第 3 章。 
106 見《論語‧八佾》第 3 章。 
107 見《論語‧陽貨》第 9 章。 
108 從《左傳》、《國語》有關「天道」或「天之道」的論述，可知春秋時期所謂的「天道」同時具有「自然法則」與「天帝的意

志表現」雙重意涵；而春秋時期所謂的「人道」主要指人應有的倫理道德。另外，有關「道」字的哲學意涵演化，可參見孫

熙國：《先秦哲學的意蘊：中國哲學早期重要概念研究》，北京：華夏出版社，2006 年 5 月，第一章〈「道」的哲學抽象歷程〉，

頁 11-21。 
109 見《左傳˙昭公十八年》子產語。 
110 見《論語‧公冶長》第 13 章。 
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流行而賦於物者，乃事物所以當然之故也。」111以及《朱子語類》所云：「『天命，即天道也，

事物所以當然之故也。』如何是『所以當然之故』﹖曰：『如孝親悌長，此當然之事。推其所

以然處，因甚如此？學者未便會知此理。聖人學力到此，此理洞然。它人用力久，亦須會到。』」

112根據朱熹的這兩處說法，「天道」乃是孝親悌長等人倫事理所以然的超越根據，而「天道」

即「天命」，因此我們可以如此看待：《論語》當中凡論及「天命」之處，亦等同於論述「天

道」之處。 

通觀《論語》一書，論及「天命」者共有兩處：一是《論語˙為政》第 4 章： 

子曰：「吾十有五而志於學，三十而立，四十而不惑，五十而知天命，六十而耳順，

七十而從心所欲，不踰矩。」 

另一處是《論語˙季氏》第 8 章： 

孔子曰：「君子有三畏：畏天命，畏大人，畏聖人之言。小人不知天命而不畏也，狎

大人，侮聖人之言。」 

從這兩章我們可以瞭解以孔子之好學、勤學，仍須走過長時間的生命歷程，至五十歲始知天

命；由於領悟天命的奧妙，進而讚嘆天命、敬畏天命。可見要瞭解這「事物所以當然」的超

越的天理道體及其運化流行的巧妙，必須透過深切的德性自覺與長期的生命實踐始可真正體

悟，因此孔子並不是不告訴弟子天道、天命的道理，而是天道、天命事實上是無法藉由講授、

解說等知識性的傳習而讓人理解的。子貢之所以有「夫子之言性與天道，不可得而聞也。」

之嘆，或許正是欠缺自身深切的德性自覺與長期的生命實踐，因此無法體悟天道，並非孔子

故作神秘，不講天道。從上述的探討，我們對於《論語‧里仁》的這一段話，或許就能理解

了： 

子曰：「朝聞道，夕死可矣！」113 

前面談到《論語˙為政》第 4 章孔子曾自述其「五十而知天命」，所謂「知天命」的「知」，

並非「認知」之義，而是「生命的體悟」。孔子畢生好學不倦，但是一直到了五十歲才體悟天

命、天道的道理，說明了想要「知天命」、「知天道」確實不易。本章正可以和孔子「五十而

知天命」的自述相呼應，其中所謂「聞道」實即「知天命」、「知天道」之義；「聞道」的「聞」

亦與「知天命」的「知」意義相當，應解作「體悟」，而非「聽到」之義。114「朝聞道，夕死

可矣！」一語意在強調「聞道」的可貴，同時也感嘆「聞道」的不易。何以「聞道」為可貴？

                                                 
111 見朱熹《論語集注》，《論語‧為政》「五十而知天命」章注。 
112 見《朱子語類》卷二十三，論語五，為政篇上，「吾十有五而志於學」章。 
113 見《論語‧里仁》第 8 章。 
114 「聞」這個字，通常的意思是指「聽到」，《論語》當中，若出現「聞」字，意思亦多作「聽到」解。例如《論語‧述而》第

14 章：「子在齊聞韶，三月不知肉味。」《論語‧季氏》第 11 章：「孔子曰：『見善如不及，見不善而探湯』吾見其人矣，吾

聞其語矣！『隱居以求其志，行義以達其道』吾聞其語矣，未見其人也！」以及《論語‧公冶長》第 14 章：「子路有聞，未

之能行，唯恐有聞。」但本章之「聞」，恐不應作「聽到」解，否則義理不通。 
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朱熹《論語集注》指出：「道者，事物當然之理。苟得聞之，則生順死安，無復遺恨矣。」115

吾人若只是被動地符合社會道德規範而行，不知究竟意義、不明人倫道德所以然的道理，則

未免感到茫然疑惑，未能理得而心安。若能體悟「事物當然之理」、人倫道德所以然的根據，

則道德實踐有本有源，生命因尋得源泉活水而生機無限。此「事物當然之理」、人倫道德所以

然的根據即孔子所謂的「天命」，亦即「天道」。就孔子的思想來說，「事物之當然」以及「人

倫道德之所以然」之理乃是統括於宇宙秩序——即儒家所謂「天命」、「天道」之中，孔子曾

說：「天何言哉！四時行焉，百物生焉；天何言哉？」116「四時行焉，百物生焉」說明了天道

之流行，有一定的宇宙秩序。又孔子亦云：「不知命，無以為君子也。」117意思是說不知天命，

就無法依天命而行，成就君子之德。可見天命、天道亦是道德秩序。人為萬物之一，故人所

應遵循的道德秩序亦統括於宇宙秩序之中。從另一個角度來說，天道之所以為人倫道德所以

然的根據，在於其所涵具的超越性、普遍性與創造性，而「天道既超越又內在」118，因著天

道的這些特性、精神與意義，所以吾人依循著與天道相貫通的本然善性119而行的道德實踐，

有了定然的方向與信念，並且能生生不息、源源不絕。天道既下貫而為人之性，因此人只要

能孜孜不倦地盡性踐仁，待工夫純熟時，必能體知此既超越又內在的天道，屆時亦將是吾人

充分實現生命價值之時，即使生命即將結束，相信吾人亦將死而無憾！ 
 

五、結語 

本文試圖透過《論語》「道」義的探索與研析，期能更進一步地瞭解孔子的思想。《論語》

之「道」義，包涵三個層面：其一是一般語意層面、不具哲學思維或人倫道德意涵的「道」

義。這一層面的「道」義，包括：「道路」、「引導」、「言說」以及「技藝」等四種意涵。另一

層面是人倫哲理意蘊的「道」義，包含：「思想、學說」、「為人處事的方法或原則」、「道

德」、「直道」、「君子之道」、「先王之道」以及「仁道」等七類意蘊。第三層面是作為

人倫事理所以然之超越根據——「天道」意涵的「道」義。本文梳理、分析出一般語意的《論

語》「道」義，表面上看，這一類的《論語》之「道」僅是一種字義屬性與內涵、類別的客觀

分析，似與孔子或《論語》思想無關，實則此類《論語》「道」義，回到其所處的語境當中，

所構成的整體篇章的意義與思想，仍同屬《論語》的思想、孔子的學說。因此一般語意的《論

語》「道」義，對於瞭解孔子思想，雖然間接，但仍有其重要性。大部分學者對所謂「孔子之

道」或「《論語》之道」這類主題的研究，其目標或內容主要集中在人倫、哲理意蘊的「道」。

                                                 
115 見朱熹：《論語集注》，《論語‧里仁》「朝聞道，夕死可矣！」章注。 
116 見「《論語˙陽貨》第 17 章。 
117 見《論語˙堯曰》第 3 章。 
118 牟宗三先生語，見氏著《中國哲學的特質》，臺北：學生書局，1990 年 10 月，頁 30。 
119 牟宗三先生認為「天道性命通而為一」，天道與吾人之道德本心、本性是相貫通的。參見氏著《心體與性體》（一），臺北：

正中書局，1991 年 11 月，第一部綜論，頁 19-42。 
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120確實，孔子之「道」的價值所在，正是其所蘊涵的人倫哲理——「仁道」，因為它為世人指

出了人生所當行的道路。從本文的探討，我們確切地瞭解到：《論語》孔門師生之論道，實際

上是以探討「仁道」為主，孔子一以貫之之「道」，乃是「仁道」。無論是「直道」、「君子

之道」、「先王之道」乃至「為人處事的方法、原則」之「道」，必是以「仁道」為根本或

是以「仁道」為其實質，才使得這些義蘊的「道」更具學習與實踐的價值。如果我們研讀了

《論語》，並瞭解其「道」之意義與價值，從而生發仁心之價值自覺與超越的實踐動力，我們

深信：就在我們腳踏實地地將《論語》所揭示的仁道，實踐於日常生活、人倫關係當中之時，

人倫事理所以然的超越根據——「天道」即隱然印證與彰顯於其中，而這也就是儒家的信

仰——「天人合一」的境界。 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
120 例如蔡方鹿：《中華道統思想發展史》，成都：四川人民出版社，2003 年 6 月。頁 170-176，論「孔子的仁禮之道」，將孔子之

「道」的內涵分為「仁」與「禮」兩部分。又如〔德〕羅哲海著；〔中〕陳咏明、瞿德瑜譯：《軸心時期的儒家倫理》，鄭州：

大象出版社，2009 年 2 月，頁 127 指出：「道」這個字在道家學說中具有較多形而上的色彩，在儒家裡面則較多倫理學的色

彩。又如〔美〕顧立雅著、王正義譯：《孔子與中國之道》，永和：韋伯文化國際出版社，2003 年 11 月，頁 121，指出：「孔

子的『道』，是個人與國家理想的生活方式。它包括了所有的德性，如誠實、恭敬、公正、仁慈等等。它非常注意『禮』與

『樂』中的規則。像一個有機體一樣，它大於所有部分之總和。」眾家所論述的孔子之「道」，主要針對其人倫、哲理之意

涵。 
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