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摘要

本文檢討〈天泉證道紀〉在考據及義理上所衍生的一些問題，認為

〈天泉證道紀〉的史料價值雖不必盡如《傳習錄》與《王陽明年譜》，但

仍不失為重要而珍貴的記錄。儘管有學者質疑，但畢竟記中之四無說確可

成一教法，而四有之未悟本體之說亦可無病。我們也發現，王龍溪與錢緒

山對四有的理解或可有異，而天泉證道中陽明、龍溪、緒山對四無、四有

及四句教的態度均有不同。龍溪站在四無的立場欲以四無四有修正四句

教，緒山在四有之境中承認四句教而不願強調四無四有，陽明則統一四無

四有，而始終強調四句教為徹上徹下者。最後，本文對四句教如何統攝四

無四有作一說明。

Abstract 

This essay examines some textual and philosophical problems derived from 
the text of "A Record of Verifying Dao at  the T ianquan Bridge" of Wang Longxi 
(1498-1583). The author thinks that although the value of the text as a historical 
record is not so important as the different versions of the same record found in 
Instructions for Practical Living and Chronological Biography of Wang Yang-
ming, it  is still a very significant record. The author disagrees with some scholars 
and holds that the "Four Negatives" can be a teaching. He opines that the state of 
the "Four Positives" is not a state of full enlightenment is a view that can sustain 
theoretically. He also discovers that there may be difference between the 
understandings of Wang Longxi and Chien Dehong (1496-1574) on the "Four 
Positives", and that Wang Yang-ming (1472-1529), Wang Longxi and Chien 
Dehong have different opinions on the "Four Negatives", "Four Positives" and 
"Four Sentences Teaching". Wang Longxi, from the standpoint of the "Four 
Negatives", tries to correct the "Four Sentences Teaching" with the introduction 
of the "Four Negatives" and "Four Positives". Chien Dehong, in the state of the 
"Four Positives", admits the "Four Sentences Teaching" and tends not to 
emphasize the "Four Negatives" and "Four Positives". Wang Yang-ming tries to 
unify the "Four Negatives" and "Four Positives" and maintains that the "Four 
Sentences Teaching" is suitable for students of high or low quality. Finally, the 
author gives an explanation of how the "Four Negatives" and "Four Positives" 
can be unified in the "Four Sentences Teaching". 
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壹、引言

明代王龍溪（畿，汝中，1498-1583）的〈天泉證道紀〉是了解王陽明

（守仁，伯安，1472-1529）四句教一段公案，以及王陽明、王龍溪以至錢

緒山（德洪，洪甫，1496-1574）思想的一篇重要的文獻。儘管學者對〈天

泉證道紀〉的研究已很多，我們認為仍有值得探討的空間。本文之作，便

是要針對〈天泉證道紀〉所衍生的一些問題作出釐清及說明，藉此提供對

陽明、龍溪及緒山部分思想的解讀。這或許對增進陽明學的了解有一點幫

助。本文的意見是在一些學者的研究的基礎上提出的，當中有採納學者的

意見，也有筆者個人的見解；讀者察之。

貳、〈天泉證道紀〉的史料價值問題

我們首先注意到的，是〈天泉證道紀〉記錄了陽明、龍溪及緒山三人

在天泉橋上論道的一段史實，而有關此事的記載其實不止〈天泉證道

紀〉，重要的記載文字至少還見於《傳習錄》及《王陽明年譜》。1為方便

起見，讓我們花些篇幅先把這三種記載抄錄下來。〈天泉證道紀〉的記載

如下：

1 據彭國翔教授，關於天泉證道的記載有兩類七種。第一類是當事人龍溪和緒山的記錄，

包括龍溪的〈天泉證道紀〉、〈錢緒山行狀〉，以及緒山在《傳習錄》與《王陽明年

譜》中的記錄。第二類是得自聽聞或後人的記錄，包括鄒東廓（1491-1562）的〈青原贈
處〉、徐階（1503-1583）的〈王龍溪先生傳〉和黃宗羲（1610-1695）《明儒學案》中

的〈浙中王門學案二〉。見彭國翔：《良知學的展開──王龍溪與中晚明的陽明學》

（臺北：臺灣學生書局，2003年），頁175-176。第二類由於是後人或得自聽聞的記錄，
且文字簡略，其文獻價值實不如第一類。至於第一類的記錄，其中〈天泉證道紀〉實包

含〈錢緒山行狀〉有關部分的幾乎所有文字而在篇幅上猶有過之。因此，本文認為有關

天泉證道的記載應以〈天泉證道紀〉、《傳習錄》及《王陽明年譜》三種為主。當然，
關於〈天泉證道紀〉所記錄的真實性不如〈錢緒山行狀〉的問題，已有學者言之；較詳

細的討論見下文。
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陽明夫子之學，以良知為宗。每與門人論學，提四句為教法：無善

無惡心之體，有善有惡意之動，知善知惡是良知，為善去惡是格物。

學者循此用功，各有所得。緒山錢子謂：「此是師門教人定本，一

毫不可更易。」先生謂：「夫子立教隨時，謂之權法，未可執定。

體用顯微，只是一機，心意知物，只是一事。若悟得心是無善無惡

之心，意即是無善無惡之意，知即是無善無惡之知，物即是無善無

惡之物。蓋無心之心則藏密，無意之意則應圓，無知之知則體寂，

無物之物則用神。天命之性，粹然至善，神感神應，其機自不容

已，無善可名，惡固本無，善亦不可得而有也，是謂無善無惡。若

有善有惡，則意動於物，非自然之流行，著於有矣。自性流行者，

動而無動，著於有者，動而動也。意是心之所發，若是有善有惡之

意，則知與物一齊皆有，心亦不可謂之無矣。」緒山子謂：「若

是，是壞師門教法，非善學也。」先生謂：「學須自證自悟，不從

人腳跟轉。若執著師門權法以為定本，未免滯於言詮，亦非善學

也。」時夫子將有兩廣之行，錢子謂曰：「吾二人所見不同，何以

同人？盍相與就正夫子。」晚坐天泉橋上，因各以所見請質。夫子

曰：「正要二子有此一問。吾教法原有此兩種。四無之說，為上根

人立教；四有之說，為中根以下人立教。上根之人，悟得無善無惡

心體，便從無處立根基，意與知物，皆從無生，一了百當，即本體

便是工夫，易簡直截，更無剩欠，頓悟之學也。中根以下之人，未

嘗悟得本體，未免在有善有惡之上立根基，心與知物，皆從有生，

須用為善去惡工夫，隨處對治，使之漸漸入悟，從有以歸於無，復

還本體，及其成功一也。世間上根人不易得，只得就中根以下人立

教，通此一路。汝中所見，是接上根人教法；德洪所見，是接中根

以下人教法。汝中所見，我久欲發，恐人信不及，徒增躐等之病，

故含蓄到今。此是傳心秘藏，顏子明道所不敢言者。今既已說破，

亦是天機該發泄時，豈容復秘？然此中不可執著。若執四無之見，

不通得眾人之意，只好接上根人，中根以下人無從接授。若執四有

之見，認定意是有善有惡的，只好接中根以下人，上根人亦無從接

授。但吾人凡心未了，雖已得悟，仍當隨時用漸修工夫，不如此不
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足以超凡入聖，所謂上乘兼修中下也。汝中此意，正好保任，不宜

輕以示人，概而言之反成漏泄。德洪卻須進此一格，始為玄通。德

洪資性沉毅，汝中資性明朗，故其所得，亦各因其所近。若能互相

取益，使吾教法上下皆通，始為善學耳。」自此海內相傳天泉證悟

之論，道脈始歸於一云。2 

《傳習錄》載天泉證道一事如下：

丁亥年九月，先生起，復征思、田。將命行時，德洪與汝中論學。

汝中舉先生教言曰：「無善無惡是心之體，有善有惡是意之動，知

善知惡是良知，為善去惡是格物。」德洪曰：「此意如何？」汝中

曰：「此恐未是究竟話頭。若說心體是無善無惡，意亦是無善無惡

的意，知亦是無善無惡的知，物亦是無善無惡的物矣。若說意有善

惡，畢竟心體還有善惡在。」德洪曰：「心體是天命之性，原是無

善無惡的，但人有習心，意念上見有善惡在。格致誠正修，此正是

復那性體功夫。若原無善惡，功夫亦不消說矣。」是夕侍坐天泉

橋，各舉請正。先生曰：「我今將行，正要你們來講破此意。二君

之見，正好相資為用，不可各執一邊。我這裡接人，原有此二種。

利根之人，直從本源上悟入。人心本體原是明瑩無滯的，原是箇未

發之中。利根之人，一悟本體，即是功夫，人己內外，一齊俱透

了。其次不免有習心在，本體受蔽，故且教在意念上實落為善去

惡，功夫熟後，渣滓去得盡時，本體亦明盡了。汝中之見是我這裡

接利根人的，德洪之見是我這裡為其次立法的。二君相取為用，則

中人上下，皆可引入於道。若各執一邊，眼前便有失人，便於道體

各有未盡。」既而曰：「以後與朋友講學，切不可失了我的宗旨：

無善無惡是心之體，有善有惡是意之動，知善知惡的是良知，為善

去惡是格物。只依我這話頭，隨人指點，自沒病痛。此原是徹上徹

下功夫。利根之人，世亦難遇，本體功夫一悟盡透，此顏子、明道

2 王畿：《王龍溪全集》（臺北：華文書局股份有限公司，1970年，共三冊），第1冊，頁

89-93。  
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所不敢承當。豈可輕易望人？人有習心，不教他在良知上實用為善

去惡功夫，只去懸空想箇本體，一切事為俱不著實，不過養成一箇

虛寂。此箇病痛不是小小，不可不早說破。」是日德洪、汝中俱有

省。3 

注意〈天泉證道紀〉與此處所言之「先生」並不同；前者是指龍溪，後者

是指陽明。《王陽明年譜》嘉靖六年（1528）九月條下則載： 

是月初八日，德洪與畿訪張元冲舟中，因論為學宗旨。畿曰：「先

生說知善知惡是良知，為善去惡是格物，此恐未是究竟話頭。」德

洪曰：「何如？」畿曰：「心體既是無善無惡，意亦是無善無惡，

知亦是無善無惡，物亦是無善無惡。若說意有善有惡，畢竟心亦未

是無善無惡。」德洪曰：「心體原來無善無惡，今習染既久，覺心

體上見有善惡在。為善去惡，正是復那本體功夫。若見得本體如

此，只說無功夫可用，恐只是見耳。」畿曰：「明日先生啟行，晚

可同進請問。」是日夜分，客始散，先生將入內，聞德洪與畿候立

庭下，先生復出，使移席天泉橋上。德洪舉與畿論辯請問。先生喜

曰：「正要二君有此一問。我今將行，朋友中更無有論證及此者。

二君之見，正好相取，不可相病。汝中須用德洪功夫，德洪須透汝

中本體。二君相取為益，吾學更無遺念矣。」德洪請問。先生曰：

「有只是你自有，良知本體原來無有。本體只是太虛，太虛之中，

日月星辰，風雨露雷，陰霾曀氣，何物不有，而又何一物得為太虛

之障？人心本體亦復如是。太虛無形，一過而化，亦何費纖毫氣

力？德洪功夫須要如此，便是合得本體功夫。」畿請問。先生曰：

「汝中見得此意，只好默默自修，不可執以接人。上根之人，世亦

難遇，一悟本體，即見功夫，物我內外，一齊盡透，此顏子、明道

不敢承當，豈可輕易望人？二君已後與學者言，務要依我四句宗

旨：無善無惡是心之體，有善有惡是意之動，知善知惡是良知，為

3 陳榮捷：《王陽明傳習錄詳註集評》（臺北：臺灣學生書局，1983年），頁359-360。  
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善去惡是格物。以此自修，直躋聖位；以此接人，更無差失。」畿

曰：「本體透後，於此四句宗旨如何？」先生曰：「此是徹上徹下

語，自初學以至聖人，只此功夫。初學用此，循循有入，雖至聖

人，窮究無盡。堯、舜精一功夫，亦只如此。」先生又重囑付曰：

「二君以後再不可更此四句宗旨。此四句中人上下無不接著。我年

來立教，亦更幾番，今始立此四句。人心自有知識以來，已為習俗

所染。今不教他在良知上實用為善去惡功夫，只去懸空想箇本體，一

切事為俱不著實。此病痛不是小小，不可不早說破。」是日洪、畿

俱有省。4

一般看過這三段記載，都會認為大同小異而不加細究。即使注意其中

之異，也未必能看到當中的關鍵。若問：這三段話何者 符合事實？或答

謂既然三段的內容大同小異，且都是當事人（龍溪、緒山是當事人）的記

錄，便應該視三者皆反映事實而其中詳略可以互補。這個回答很可顯示一

般學者的態度，也是本文的基本態度。然而，已有學者提出這三種記載作

為史料其價值孰優孰劣的問題。如陳來教授在〈天泉證道紀的史料價值〉

一文中，便提出〈天泉證道紀〉「在研究天泉證道方面的史料價值不

高」！5個中原因，首先是〈天泉證道紀〉並非出於龍溪之手，此從記中稱

龍溪為先生，陽明為夫子，應屬龍溪門人的口吻可見。另外，刊於龍溪在

世時的《龍溪先生會語》中並無〈天泉證道紀〉；龍溪死後不久，徐階為

其所作傳記中列舉其重要著作，獨不及〈天泉證道紀〉；這都證明證道紀

是後來才纂成的。而更重要的是，陳來發現，〈天泉證道紀〉中大概一半

的文字是來自龍溪親撰的〈錢緒山行狀〉（此學者亦知之，固沒問題），

而另一半的大部分重要文字且屬陽明之語者，竟然來自《龍溪先生會語》

中的〈東遊問答〉！6陳來於是便判斷說： 

4 《王陽明年譜》，見王守仁：《王陽明全集》（臺北：河洛圖書出版社，1978年），頁
665-666。  

5 陳來：〈天泉證道紀的史料價值〉，收入氏著《中國近世思想史研究》（北京：商務印

書館，2003年），頁575。  
6 為方便讀者參較，在此不憚煩把〈錢緒山行狀〉及〈東遊問答〉有關天泉證道的全文抄

錄下來。〈錢緒山行狀〉中有云：「夫子（案：指陽明）之學，以良知為宗，每與門人
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《王龍溪全集》的編輯者或龍溪門人把〈錢緒山行狀〉與〈東遊問

答〉合併為一，又加入了王龍溪若干平時的講學語，竟題以「天泉

證道紀」，變成了一份王龍溪對天泉證道的記述資料，把〈東遊問

答〉中王龍溪的話變成了天泉橋上王陽明的話，無形中構成了對歷

史真相的一種歪曲。7

據陳來的考證，〈天泉證道紀〉的編撰者應為蕭良幹和周怡，均是龍溪門

人。再把〈天泉證道紀〉與緒山所撰《傳習錄》、《王陽明年譜》有關部

分，加上龍溪所撰〈錢緒山行狀〉有關部分，互相比較，陳來便判定四者

作為史料的價值的高下優劣。他的結論是：

論學：無善無惡心之體，有善有惡意之動，知善知惡是良知，為善去惡是格物。以此四

句為教法。君（案：指緒山）謂此是師門教人定本，一毫不可更易。予（案：指龍溪）
謂夫子立教隨時，未可執定。體用顯微，只是一路，若悟得心是無善無惡之心，意即是

無善無惡之意，知即無知之知，無即無物之物。若是有善有惡之意，則知與物一齊皆

有，而心亦不可謂之無矣。君謂若是，是壞師門教法，非善學也。予謂學須自證自悟，
不從人腳跟轉，若執定師門教法，未免滯於言詮，亦非善學也。丁亥秋，夫子將有兩廣

之行，君謂予曰：『吾二人所見不同，何以同人？盍相與就正？夫子晚坐天泉橋上，因

各以所見請質。』夫子曰：『正要二君有此一問。吾教法原有此兩端，四無之說，為上

根立教；四有之說，為中根以下通此一路。汝中所見，我久欲發，恐人信不及，徒起躐
等之病，故含蓄到今。今既已說破，豈容復秘？然此中不可執著。若執四無之見，中根

以下人無從接授；若執四有之見，上根人亦無從接授。德洪資性沈毅，汝中資性明朗，

故其悟入，亦因其所近。若能各舍所見，互相取益，使吾教法上下皆通，始為善學耳。
自此海內相傳天泉辨正之論，始歸于一。』」見王畿：《王龍溪全集》，第3冊，頁

1377-1379。〈東遊問答〉第一條有云：「楚侗（案：即耿天臺）曰：『陽明先生天泉橋

印證無善無惡宗旨，乃是最上一乘法門，自謂頗信得及。若只在有善有惡上用功，恐落
對治，非究竟，如何？』龍溪曰：『人之根器不同，原有此兩種，上根之人，悟得無善

無惡心體，使從無處立根基，意與知物皆從無生。無意之意是為誠意，無知之知是為致

知，無物之物是為格物。即本體便是功夫，只從無處一了百當，易簡直截，更無剩餘，

頓悟之學也。下根之人，未曾悟得心體，未免在有善有惡上立根基，心與知物皆從有
生。一切是有，未免隨處對治，須有為善去惡的功夫，使之漸漸入悟，從有以歸於無，

以求復其本體。及其成功，一也。上根之人絕少，此等悟處，顏子、明道所不敢言，先

師亦未嘗輕以語人。楚侗子既已悟見心體，工夫自是省力。只緣吾人凡心未了，不妨時
時用漸修功夫，不如此不足以超凡入聖，所謂上乘兼修中下也。其接引人，亦須量人根

器，有此二法。不使從心體上悟入，則上根無從而接；不使從意念上修者，則下根無從

而接。成已成物，原非兩事，此聖門教法也。』」見王畿：《龍溪先生會語》（明萬曆
四年刊本），卷3。文未及見，乃轉引自陳來：〈天泉證道紀的史料價值〉，頁585。  

7 陳來：〈天泉證道紀的史料價值〉，頁586。  
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ix 

按《傳習錄》、〈錢緒山行狀〉分別為錢、王二氏所記，其中不免

各有所偏，但二子為天泉證道當事之人，故此兩條記述甚為可貴。

而《年譜》所載述者，為錢、王所共同肯認（筆者案：《王陽明年

譜》有關天泉證道的部分為緒山所撰，而經龍溪等同門參予校

訂。），其價值為最高。〈天泉證道紀〉為龍溪門人將龍溪平日會

語、文字中關於四句教法者纂合而成，並非出於龍溪之手；其中錄

自緒山行狀者應還諸行狀，而取自〈東遊問答〉等篇者，皆非天泉

證道的記述，不可信用，不得作為天泉證道的史料，只能作為研究

王龍溪個人對四句教理解的資料來運用。8 

這是認為，就天泉證道一史實的真實記錄言，《王陽明年譜》有關部分的

價值 高，《傳習錄》及〈錢緒山行狀〉的有關部分次之，〈天泉證道

紀〉又次之，甚至不能作為此一事實的史料看待。

必須承認，陳來的說法實有其道理。如果我們不知〈天泉證道紀〉晚

出且非自龍溪手筆，看到〈東遊問答〉，便只會以為龍溪當時的問答是完

全接受以至模仿陽明在天泉證道時的和會語。但事實既不然，則〈天泉證

道紀〉中部分陽明之和會語實抄自龍溪的〈東遊問答〉，便成為自然的結

論。然而，我們仍不禁要問：〈天泉證道紀〉的編纂者或龍溪門人為何編

寫這半虛構的〈天泉證道紀〉而置於龍溪集中？這樣做的動機是什麼？關

此，錢明教授有一個解釋。他認為這是「（王）應吉為凸顯龍溪與緒山在

天泉辨正上的分歧」，遂故意如此做的。9王應吉是龍溪之子，也是匯輯龍

溪全集的人。姑勿論證道紀的編纂者是王應吉或如陳來所言的是蕭良幹和

周怡，我們認為，錢明的推斷並非無理。如果沿這個方向思考，則〈天泉

證道紀〉與《傳習錄》、《陽明年譜》有關部分之間的差異，便是值得注

意的問題，此於下文再論。總之，我們不排除以下可能，即：龍溪的後人

或門人為了突顯龍溪與緒山的分歧，抬高龍溪在師門的地位，遂編纂〈天

泉證道紀〉。但即使如此，我們仍不禁疑惑，龍溪的後人或門人實在沒有

8 前揭文，頁588。  
9 錢明：《浙中王學研究》（北京：中國人民大學出版社，2009年），頁286。  
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理由張冠李戴，把龍溪的話變成陽明的話，以招魚目混珠、歪曲事實之

譏。他們實在沒有必要如此做以求達到目的的。更何況當我們檢查原文，

便會發現如下的事實。〈天泉證道紀〉所載陽明和會語中之來自龍溪〈東

遊問答〉者如下：

﹝……﹞上根之人，悟得無善無惡心體，便從無處立根基，意與知

物，皆從無生，一了百當，即本體便是工夫，易簡直截，更無剩

欠，頓悟之學也。中根以下之人，未嘗悟得本體，未免在有善有惡

上立根基，心與知物，皆從有生，須用為善去惡工夫，隨處對治，

使之漸漸入悟，從有以歸於無，復還本體，及其成功一也。

﹝……﹞此﹝……﹞顏子、明道所不敢言﹝……﹞吾人凡心未了，

﹝……﹞時用漸修工夫，不如此不足以超凡入聖，所謂上乘兼修中

下也﹝……﹞10 

把此段與〈東遊問答〉有關部分對照，便見彼此大同小異，只偶有一字或

句子次序不同，其餘大抵無異，的確是來自龍溪〈東遊問答〉無疑。但我

們也發現，此段話在《傳習錄》有關部分中也有其相對應的部分，如下：

﹝……﹞利根之人，直從本源上悟入。人心本體原是明瑩無滯的，

原是箇未發之中。利根之人，一悟本體，即是功夫，人己內外，一

齊俱透了。其次不免有習心在，本體受蔽，姑且教在意念上實落為

善去惡，功夫熟後，渣滓去得盡時，本體亦明盡了。﹝……﹞此顏

子、明道所不敢承當﹝……﹞。
11 

比較之下，這兩段話除了「吾人凡心未了，﹝……﹞時用漸修工夫，不如

此不足以超凡入聖，所謂上乘兼修中下也」見於第一段不見於第二段外，

其餘的儘管文字不同，內容大體是相對應的。兩段話在原文的脈絡中都宣

10 王畿：《王龍溪全集》，第1冊，頁91-92。  
11 陳榮捷：《王陽明傳習錄詳註集評》，頁359-360。  
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稱是陽明語。今知第一段的「陽明語」其實是龍溪語，而第二段為緒山所

錄，是陽明語無疑。於是，我們是否可以反過來看，認為〈東遊問答〉中

的龍溪語其實是陽明語，或更清楚的說，是龍溪消化了陽明在天泉證道時

的和會語後再以自己的語言表達出來的話？沿此線索推想，龍溪後人或門

人雖欲突顯龍溪在師門的地位而編纂〈天泉證道紀〉，但他們實不致造次

胡來，張冠李戴，而是有所據而為之。此所據者，可能包括龍溪有關天泉

證道的文字（此如〈錢緒山行狀〉有關部分）、平日言談，乃至經龍溪消

化再以自己語言表達出來的陽明之語（此如〈東遊問答〉有關部分）。如

果這推斷不差，則〈天泉證道紀〉的史料價值不如《傳習錄》與《陽明年

譜》有關部分容或可說，此因證道紀中之部分陽明語實非陽明語，而是經

龍溪消化後之陽明語，遂減損其實錄成分之故，但謂〈天泉證道紀〉不能

作為天泉證道的史料便不是，此因證道紀所記有關陽明的話其實並沒有違

背陽明之意之故。12我們也認為，就〈天泉證道紀〉之既沒有違背天泉證道

之史實，而又較〈錢緒山行狀〉有關部分內容更豐富而言，前者之史料價

值仍是較後者為高的。無論如何，〈天泉證道紀〉之作為史料，仍不失其

重要的價值。

參、〈天泉證道紀〉在義理上的問題及「四無」之為教法

以上是從史料價值或考據的角度探討〈天泉證道紀〉所衍生的問題。

無獨有偶，也早有學者從義理的角度判斷〈天泉證道紀〉、《傳習錄》及

《王陽明年譜》之作為天泉證道記錄的優劣。如牟宗三先生便認為〈天泉

證道紀〉的記載 有問題，《傳習錄》所載較佳，《王陽明年譜》則

好；儘管進路十分不同，與陳來的結論竟然完全一致。牟先生首先認為

〈王龍溪先生傳〉所載偏屬龍溪，而《傳習錄》及《王陽明年譜》則偏就

緒山之意而說。13他不滿意龍溪之所載，說： 

12 有關〈天泉證道紀〉所錄部分陽明語實非陽明語，但亦不違陽明之意之一點，乃來自筆
者與彭國翔教授討論的啟發，謹此致謝。

13 牟宗三：《王陽明致良知教》（臺北：中央文物供應社，1980年），頁84。必須說明，
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良知人人皆有，隨時指點，而令其覺之，令其致之，則雖孩童亦

能，由此言之，中根下根皆是如此。由良知入手，無分於上下根，

惟上根者，則能開拓變化，﹝……﹞而中根下根則隨時有昏沉局限

之可能。是則上根下根惟在其擴充之程度，而由良知之「悟」與

「致」入手，則皆同也。﹝……﹞如是，則致良知即頓教也。而四

無之說，則致良知純熟之境也。如是，則陽明所謂「上根者悟得無

善無惡心體，便從無處立根基，即本體便是功夫」，實當改為「悟

得無善無惡心體，便從良知處立根基，由此開而出之，即功夫即本

體。」﹝……﹞至若所謂「中根以下者，未悟本體，未免在有善有

惡上立根基，須用為善去惡功夫，以漸復其本體。」此尤非是。蓋

此幾忘其所言之致良知教矣，良知即本體，故云「致吾心良知之天

理於事事物物。」若未悟本體，則何從而致其良知，何從而能為善

去惡？﹝……﹞故此處記載陽明之和會甚不妥也。14 

牟先生認為（代表）龍溪的記載的主要問題在說陽明有兩種教法，所謂為

上根之人所立頓教之四無，及為中根以下人所立漸教之四有。「四無」是

指心、意、知、物皆是無善無惡，皆從無生；「四有」是指心、意、知、

物皆在有善有惡上立根基，皆從有生。依牟先生，四有實即四句教（見上

《傳習錄》及《王陽明年譜》引文）。他不能接受說致良知的教法有兩

種。他認為致良知的教法只有一種，這便是四有；而四無則只能是「致良

知純熟之境」，是堯、舜性之，「從心所欲不踰矩」之境，實在不能算是

教法。致良知的教法只在「悟得無善無惡心體，便從良知處立根基。由此

開而出之，即工夫即本體」，此即通於四有或四句教。他認為「即本體是

工夫」只能是化境不能是教法。至謂「中根以下者，未悟本體，未免在有

善有惡上立根基，須用為善去惡功夫，以漸復其本體」，他尤其不滿其中

「未悟本體」一語，認為若如此，則何能致（推致）其良知而為善去惡？

牟先生在《王陽明致良知教》中所引用龍溪或代表龍溪對天泉證道之記載是來自《王龍

溪全集》中之〈王龍溪先生傳〉，而非〈天泉證道紀〉。但我們有理由相信此傳中之有
關記載是來自〈天泉證道紀〉的。

14 牟宗三：《王陽明致良知教》，頁85-86。  
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我們可以總結牟先生之不滿〈天泉證道紀〉的記載，在（1）他不同意

致良知教有兩種教法，而實應只有一種教法；（2）他不同意在四有或四句

教的教法中，有未悟本體之語，如此則工夫適成外在，已遠離致良知教之

本旨。15儘管牟先生後來對〈天泉證道紀〉的詮釋已有調整，但他這兩點批

評仍是始終如一。16至於其餘兩種記錄，他以《傳習錄》的記載為緒山所

錄，「措辭稍妥」，而對《王陽明年譜》的記載則謂：

此記尤較妥貼。此當亦為錢德洪手筆。然卻較得陽明本旨。此記錄

中已不說有兩種教法。只說「上根之人，世亦難遇。」確有上根人，

亦確可至「何思何慮」境地。但四無之說不是一教法耳。故此記中

即說：「此是徹上徹下語。自初學以至聖人，只此工夫。」「堯舜

精一工夫，亦只如此。」是則此四有已為究竟話頭，不與四無句為

並列之兩套，一接下根，一接上根矣。此意較合致良知教之本旨。

傳習錄所載，尚有兩種教法之說，然措辭已經較王龍溪傳中為妥。

故不說「中根以下者，未悟本體，未免在有善有惡上立根基。」而

只說：「不免有習心在，本體受蔽。」17 

可見牟先生認為《傳習錄》所載較《王龍溪先生傳》所載為妥，因為《傳

習錄》中雖然尚有兩種教法之說，但言第二種教法時，不說「未悟本

體」，只說「不免有習心在，本體受蔽」，已是「措辭稍妥」。至《王陽

明年譜》所載，不但沒有「未悟本體」之語，更不說有兩種教法，只以四

句教法為徹上徹下語。如此看來，牟先生以《傳習錄》較〈王龍溪先生

傳〉所載（即〈天泉證道紀〉所載）為佳，以〈天泉證道紀〉的兩點毛病

在《傳習錄》中已去其一；而以《王陽明年譜》所載為 佳，也 合陽明

本旨，蓋後者已完全沒有他所察覺的兩點毛病了。

15 前揭書，頁86。  
16 關於牟先生對〈天泉證道紀〉較後期的看法，可參氏著：《從陸象山到劉蕺山》（臺

北：臺灣學生書局，1979年），頁266-282。  
17 牟宗三：《王陽明致良知教》，頁87及89。  
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然而，這是否表示《王陽明年譜》所載 符合事實？是又不盡然。牟

先生說：

然當龍溪提出四無之說時，陽明當時恐即有接上下根兩種教法之語。

故弄出許多張惶。此即所謂「為其所聳動，未免著了一分意思

也。」陽明於此年去廣西，翌年於歸途中逝世。故所記錄未必能經

其作最後之審定，而只由錢德洪漸致平順耳。18 

這是認為陽明當時真的可能有兩種教法之說，否則不會有龍溪及《傳習

錄》的記載。但當時未及審定，陽明已死， 後只能由緒山據陽明本旨作

出修改，而成為《王陽明年譜》之所述。19 

如果陳來的考證多少貶抑了〈天泉證道紀〉的史料價值，則牟先生的

兩點質疑也多少貶抑了〈天泉證道紀〉在義理上的價值。由於牟先生的論

證不無道理，我們實在有必要檢查一下。

關於第一點質疑，即四無不能是一教法之說，已有學者提出檢討。如

高瑋謙教授便根據牟先生以四無說為「實踐對治所至之化境」及四無為四

有之「頓之根據」20，認為這不免是從「四無說之理論義」或「四無說之靜

態義」去詮釋龍溪的四無。21他評論這種詮釋說： 

在這種詮釋下，龍溪的「四無」說只成了對治工夫下所達至的最後

結果，或對治工夫中所依持的超越根據，則龍溪本人「四無」說欲

18 前揭書，頁89。  
19 從本文第三節至此大部分文字亦見於拙著：〈牟宗三先生早期宋明儒學研究的價值──

以《王陽明致良知教》為例〉，《新亞學術集刊》，第19期（香港：香港中文大學新亞

書院，2006年），頁447-450。  
20 參考上文及牟宗三：《從陸象山到劉蕺山》，頁280。  
21 高瑋謙：〈牟宗三先生論「天泉證道」之檢討〉，收於李明輝（編）《牟宗三先生與中

國哲學之重建》（臺北：文津出版社，1996年），頁228-229。此外，高瑋謙又有《王龍

溪哲學系統之建構──以「見在良知」說為中心》（臺北：臺灣學生書局，2009年）及
《王門天泉證道研究──從實踐的觀點衡定「四無」、「四有」與「四句教」》（臺

北：花木蘭出版社，2009年）。其中對牟先生詮釋四無的意見，大致相同。  
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發揮的頓悟本體便是工夫的境界，霎時只成了吾人的一種嚮往，或

理論上暫時的預設，而不具有當下實現的可能性。22 

他當然認為龍溪的四無具有當下即可實現的真實意義。四無的當下呈現，

也就是頓悟四無。此頓悟四無也可說是一種工夫教法，但這並不是一般的

有軌範可持循的工夫教法，而是一種「點醒」或「提示」。23對四無的頓

悟，便是「四無說之實踐義」或「四無說之呈顯義」，此才是龍溪的本

義。24 

高瑋謙透過四無說之理論義與實踐義的對比指出牟先生對四無的詮釋

實屬前者，認為此詮釋不合龍溪本義，其根據是牟先生以四無為頓之根據

及致良知純熟之化境，非人人可當下即至。然而，說四無的本義不是指致

良知之化境，恐非牟先生所能同意，更何況依牟先生，作為化境的四無實

亦含頓俉，但此頓悟是一圓頓之悟，是一悟永悟，一了百當之悟，這當然

非人人可一步即至。反觀高瑋謙所說四無之實踐義下的頓悟，究竟是何意

義的頓悟？他說：

﹝……﹞依龍溪此處之意，似乎以為「頓悟」四無以後，即可時時

是頓，長住此境，更不必言「四句教」中之「漸修」工夫。其實，

人固有當下頓悟的可能，亦隨時有下墮之可能，只要一念下墮，即

須做對治工夫。
25 

此處所謂「時時是頓，長住此境」，正是牟先生心目中化境義下四無之頓

悟。至於高瑋謙所言之頓悟，則是「人固有當下頓悟的可能，亦隨時有下

墮之可能，只要一念下墮，即須做對治工夫」者。此當下即是但時須做對

治工夫之頓悟，在牟先生處亦有言之，不過把它歸屬四有之說，此即牟先

22 高瑋謙：〈牟宗三先生論「天泉證道」之檢討〉，頁229。  
23  據高瑋謙，此「點醒」或「提示」之說實來自王財貴教授；原語作「喚醒」、「點

撥」。參考王財貴：〈王龍溪良知四無說析論〉，《師大國文研究所集刊》，第35號
（1991年），頁427。  

24 高瑋謙：〈牟宗三先生論「天泉證道」之檢討〉，頁221、227-228。  
25 前揭文，頁230。  
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生所謂「中根以下之人雖亦悟得本體，然因有所對治﹝……﹞」云云；26由

此可見牟先生為何力爭四有之境亦須悟得本體之意。

如是，高瑋謙的說法似乎仍可納入牟先生的詮釋架構中，即在頓悟四

無後不斷做對治工夫，四無而有對治，實屬四有，而由四有工夫之純熟漸

至化境之四無。須知頓悟四無與化境四無不同，前者在有對治中，仍屬有

相，後者因無對治，故屬無相，此才是真正之四無。在牟先生如此理解之

下，那真正之四無仍不能算是一教法。即使上上根器之人可一下子達至圓

頓之悟，一了百當，似乎可就此而言一更深徹之點醒或提示以作為工夫教

法，但說實了此只能是一虛而不實的工夫教法，以其實際上根本無工夫可

做之故。

至此，我們仍沒有動搖牟先生的第一點質疑，即四無不可以為教法之

說。然而，我們仍然同意高瑋謙的結論，認為〈天泉證道紀〉中以四無為

教法，實應有其道理。我們嘗試從其他方面找尋線索，發現有關龍溪的一

條資料：

先生（案：即龍溪）謂遵巖子曰：「正心，先天之學也；誠意，後

天之學也。」遵巖子曰：「必以先天後天分心與意者何也？」先生

曰：「吾人一切世情嗜慾，皆從意生。心本至善，動于意始有不

善。若能在先天心體上立根，則意所動自無不善，一切世情嗜慾自

無所容，致知功夫自然易簡省力，所謂後天而奉天時也。若在後天

動意上立根，未免有世情嗜慾之雜，纔落牽纏，便費斬截，致知工

夫轉覺繁難，欲復先天心體便有許多費力處。顏子有不善，未嘗不

知，知之未嘗復行，便是先天易簡之學。原憲克伐怨慾不行，便是

後天繁難之學。不可不辨也。
27 

26 牟宗三：《從陸象山到劉蕺山》，頁280。  
27 王畿：〈三山麗澤錄〉，《王龍溪全集》，第1冊，頁110-111。  
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很明顯，此處言先天、後天之學，很可與〈天泉證道紀〉中四無、四有之

教法相對應，應該是龍溪從四無、四有而來的進一步的發揮。我們注意龍

溪形容先天之學，是就「顏子有不善未嘗不知，知之未嘗復行」來說的，

此《易傳》言復卦之義，似乎是說顏子迷而復返，雖復得很快，但畢竟是

迷而後復，此落於工夫上說，便顯一對治之相。是故文中即說「致知工夫

自然易簡省力」，雖省力，但仍須用力，仍有對治之工夫也。但牟先生也

察覺此意而批評說：

若問如何「能在先天心體上立根」，則其根據自是頓悟，心意知物

皆一體而化，不但是「致知工夫自然易簡省力」，而且實亦根本無

「致」底工夫可言，蓋無對治故也。故在此再說「致知工夫易簡省

力」便成多餘，而且易生誤會，因為可令人想到有兩套致知工夫也。

一套是省力的，一套是繁難的。其實在頓悟四無之下，便無「致

知」可言。要說致知，只有一套，便是四有句。28 

牟先生在此仍本著其一貫的看法，認為與四無相對應的先天之學實不可以

為學，不可以為一套工夫教法，是以言「致知工夫易簡省力」亦成多餘，

以本來就不須用力，無力可省之故。然則龍溪言先天之學，是否一如其言

四無之為教法，均有過失？我們再看下面一段：

今人乍見孺子入井，皆有怵惕惻隱之心，乃其最初無欲一念，所謂

元也。轉念則為納交要譽、惡其聲而然，流於欲矣。﹝……﹞顏子

不失此最初一念，不遠而復，纔動即覺，纔覺即化，故曰：「顏子

其庶幾乎？」29 

此處言顏子不遠而復，雖不遠，確是迷而後復。又說顏子才動即覺，才覺

即化，雖動即覺，覺即化，但確是動了後才覺才化，在此一起一收之間，

28 牟宗三：《從陸象山到劉蕺山》，頁277。  
29 王畿：〈南雍諸友雞鳴憑虛閣會語〉，《王龍溪全集》，第1冊，頁360-361。  
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儘管甚微細，的確是有所對治。然則龍溪以顏子不遠復言先天易簡之學，

似乎是有意識地認為此學是有所對治者。謂汝不信，讓我們再看引文中

「顏子其庶幾」一語。關此，龍溪亦有一段話：

聖人知幾，賢人庶幾，學者審幾。故曰：「幾者動之微，吉之先見

者也。」知幾故純吉而無凶，庶幾故恒吉而寡凶，審幾故趨吉而避

凶。30 

從知幾故純吉無凶，庶幾故恒吉寡凶看來，庶幾之境仍有對治，未至化

境，不是彰彰明甚乎？是以庶幾是賢人境界，知幾是聖人境界，才是化

境。若把龍溪先天、後天之學與其知幾、庶幾、審幾之說相比，則審幾當

屬後天之學，庶幾屬先天之學，而知幾則屬先天之學之至圓熟之化境。我

們回頭看上引先天、後天之學的一段文字，發現龍溪除了用顏子之不遠復

形容先天之學外，亦說先天之學是「所謂後天而奉天時」。須知《易傳》

〈文言〉中「後天而奉天時」前有「先天而天弗違」句。可以推知，龍溪

是以先天之學猶賢人之庶幾，是後天而奉天時，此境仍微有對治，其上則

更有聖人之知幾，是先天而天弗違，此才是無對治之化境。龍溪又說：

吾人甘心不學則已，學則當以顏子為宗。顏子不遠而復，且道顏子

是何學？迺孔門易簡直截根源。先天之學，非可以知解想像而求者

也。
31 

先天之學才動即覺，才覺即化，雖有對治，而已在電光火石之間，非可以

知解想像而求。我們注意龍溪言學當以顏子為宗，一如他以不遠復的顏子

代表先天之學。以顏子為宗而非以孔子為宗者，蓋孔子入聖知幾，先天而

天弗違，非可學也；顏子則猶賢人之庶幾，後天而奉天時，仍屬可學者

也。

30 王畿：〈致知議略〉，《王龍溪全集》，第1冊，頁408。  
31 王畿：〈答茅治卿〉，《王龍溪全集》，第2冊，頁642-643。  
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龍溪先天之學之微有對治，不失為一套工夫教法，似乎是可以肯定

的。正如上文所言，龍溪先天、後天之學正好對應四無、四有之說，則四

無之說也可作為一工夫教法，便成為可以理解的事了。但我們馬上便會面

臨另一個問題，即四無之說豈非仍有對治？四無者，心意知物皆無善無

惡，皆無從生，一體而化，所謂無心之心，無意之意，無知之知，無物之

物，確是致良知之化境無疑，又豈容有所對治？於此，我們也許可作如下

的和會，即：四無之說可有兩層，一者有相的四無，一者無相的四無。有

相的四無是指已徹悟（或接近徹悟）四無，但仍在有動念的微迹中才動即

覺才覺即化。儘管是微迹，因有對治遂使四無突顯而為有相；儘管有相，

在才動即覺中化而歸於無，故仍是四無。故曰有相的四無。無相的四無是

指真正的徹悟四無，其才動即覺已達至動無動相、覺無覺相之化境，此真

是一體而化，故曰無相的四無。龍溪在他處有謂：

正心，先天之學也；誠意，後天之學也。良知者，不學不慮，存體

應用，周萬物而不過其則，所謂先天而天弗違，後天而奉天時也。

﹝……﹞32 

觀此，龍溪似乎有意把先天而天弗違與後天而奉天時之境皆納入其先天之

學中。先天而天弗違之境是無相的四無，後天而奉天時之境是有相的四

無，於是四無之有兩層含義並不悖於龍溪之思想，於其文字也是有線索可

尋的。是故在〈天泉證道紀〉中，說無心之心，無意之意，無知之知，無

物之物時，是指無相的四無；說四無是接上根人教法時，指有相的四無，

只是龍溪混在一起言之，沒有嚴格區分二義而作說明而已。今作如此的區

分，一方面可保住四無作為化境而不可以為教法之義，另一方面亦可在某

一義上承認四無為一教法。然則〈天泉證道紀〉以四無為教法的記載便可

以成立了。

32 王畿：〈陸五臺贈言〉，《王龍溪全集》，第3冊，頁1109。  



256 臺灣東亞文明研究學刊 第8卷第2期(總第16期) 2011年12月 

xx 

肆、「四有」之「未悟本體」及「四有」之身分問題

從上節的討論可引申一問題，即前述高瑋謙所說的「頓悟四無」之四

無，是否也可說是一種有相的四無？我們認為，有相的四無雖有對治而為

有相，但才動即覺才覺即化，其重點畢竟在四無，不過是著了一分意思

（有相）的四無而已。至於頓悟四無之四無，雖亦有對治而為有相，但不

是才動即覺才覺即化，而只在後天動意上做工夫，轉覺繁難，故其重點在

有相，不在四無，故不以四無稱之，而稱為四有。是為二者之別。然而由

此亦看到，無論是無相的四無，有相的四無或四有，其皆對本體有悟則一

也。如是則牟先生的第二點質疑，即四有之境亦須悟得本體豈非不錯？

關於這第二點質疑，也有學者站在同情陽明與龍溪的立場提出辨正，

如高瑋謙即辨之甚詳。33若撇開一些論述的背景或前提不論，我們大抵上是

贊同高瑋謙的辨正的。他說：

﹝……﹞緒山的「四有」說中「用工夫以復本體」所包含之「悟體」

義，與龍溪「四無」說中「悟本體即是工夫」所包含之「悟體」

義，並不完全相同。蓋「四有」說中所悟得之本體仍不免是在有相

之中的本體，則已非「無善無惡心之體」之如如呈顯；唯有本體不

呈現其自體相，方是「無善無惡心之體」如如呈顯。因此，若純粹

理論地靜態地說，本體就只是這本體，不論有相無相皆是此一本體。

然若就實踐地呈顯地說，悟得本體仍在有相之中，只能代表一種

「解悟」或「證悟」；唯有悟得本體之如如呈顯無形無相，方是真

正的「徹悟」。緒山「四有」說中之「悟體」義與龍溪「四無」說

中之「悟體」義，差別在此。此原是實踐中之事，非理論中之事。

陽明所謂「中根以下人，未嘗悟得本體」之義，即落在「徹悟」義

33 參考註21。  
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下去講。牟先生未能正視此兩種「悟體」義之不同，故有修改陽明

說法之舉。34 

換言之，悟可以有不同的層次。依龍溪的區分，便可有徹悟、證悟和解悟

三種。35若以徹悟為準，則謂在四有之境者未嘗徹悟本體，是很合理的說

法。若取廣義的悟，則謂在四有之境者已證悟或解悟本體，當然也沒問

題。牟先生大概是把四有之未悟本體之悟理解為廣義的悟，以致有如此則

如何能致良知之質疑。乍看之下，四有之未悟本體也的確容易令人有此聯

想，以為其意直謂中根以下之在四有之境者對良知本體未有任何領悟，如

此則工夫適成外在，根本違背致良知教的宗旨。如今細究文意，指出四有

之未悟本體之悟乃專指徹悟，則牟先生的質疑便可解消。如此消融豈不兩

得？只要弄清楚立言的分際，便知牟先生的見解與〈天泉證道紀〉原文之

意本來就不相妨礙的。事實上，牟先生也有「此所謂『未嘗悟得』當該是

沒有頓悟得或達到無善無惡一體而化的化境」之語；如能正視此義，便不

致有所批評了。

除了四有之未悟本體以外，有關四有的另一問題也值得吾人注意，便

是四有是否就是四句教？依牟先生，這問題的答案是肯定的（見上文）。

但我們細看〈天泉證道紀〉原文，事實恐非如此。我們首先看龍溪是如何

說四有的：「意是心之所發，若是有善有惡之意，則知與物一齊皆有，心

亦不可謂之無矣。」36須知四有是龍溪針對四句教而發的，當中「有善有惡

34 高瑋謙：〈牟宗三先生論「天泉證道」之檢討〉，頁238。有關牟先生修改陽明說法，可
參牟宗三：《從陸象山到劉蕺山》，頁279-280。牟先生是要把〈天泉證道紀〉中陽明和

會之言如「上根之人悟得無善無惡心體，便從無處立根基」及「中根以下之人未嘗悟得

本體，未免在有善有惡上立根基」修改為「上根之人頓悟得無善無惡心體，便從無處立

根基，一體而化，無所對治」及「中根以下之人雖亦悟得本體，然因有所對治，不免在
有善有惡上著眼或下手，因而在有上立根即立足」。

35 龍溪曰：「師門常有入悟三種教法。從知解而得者，謂之解悟，未離言詮；從靜坐而得

者，謂之證悟，猶有待於境；從人事鍊習而得者，忘言忘境，觸處逢源，愈搖蕩，愈凝
寂，始為徹悟，此正法眼藏也。」見王畿：〈留別霓川漫語〉，《王龍溪全集》，第3
冊，頁1158。又可參王畿：〈悟說〉，《王龍溪全集》，第3冊，頁1224。  

36 此龍溪對四有之描述在《傳習錄》中的記載是：「若說意有善惡，畢竟心體還有善惡
在。」在《王陽明年譜》中的記載是：「若說意有善有惡，畢竟心亦未是無善無惡。」

大意相同。
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之意」是指「有善有惡意之動」，「知與物一齊皆有」是指「知善知惡是

良知」與「為善去惡是格物」，這都與四句教的後三句並無不同。問題在

「心亦不可謂之無」，其意謂若如四句教的後三句，則第一句的心體便不

可謂之無善無惡，而應是有善有惡的。單就這一點言，便知龍溪所提出的

四有不能是四句教，以其第一句不能如四句教第一句之為「無善無惡心之

體」的緣故。然則四有之後三句一如四句教之後三句，沒有問題，其第一

句則當如何表述？是「有善有惡心之體」乎？是又不盡然。蓋如此表述便

很容易造成誤解，以為心體是有善有惡的，遂成為對良知心體之否定。還

是牟先生看出其中關鍵。我們總括牟先生之意，認為四有之有是有相之

有，但四有中意與物之有相跟心與知之有相不同。意與物之有是有善有惡

之有，心與知之有是相對於惡而突顯一至善之相之有；前者之有是經驗

的，後者之有是超越的，層次不同。或者說心與知皆有善有惡亦在某義上

可通，但須知此有善有惡是就心與知之相對於惡而突顯一至善相，由此善

惡相對而說有善有惡，不是說心與知本身有善有惡也。37在此有善有惡或有

相的心體的意義下，四有的第一句該當如何表述？依理而推，應該便是

「至善無惡心之體」是也。事實上，龍溪在他處便是如此說四有的，他

說：「至善無惡者心之體也，有善有惡者意之動也，知善知惡者良知也，

為善為惡者格物也。」38黃宗羲曾批評龍溪此說與其四無之論已「不能歸

一」，39實則龍溪此處所說乃四有，在四有之上更有四無作為先天之學或化

境在。或謂龍溪有「無善無惡即是至善」之說，40如此則「至善無惡者心之

體」是否等於說「無善無惡心之體」？答曰：恐非。蓋在四有中之至善是

有相之至善，在四無中之無善無惡即至善之至善是無相之至善，或有無合

一之至善，彼此在同一層次（超越的）而境界不同（一有相、一無相）。

況且龍溪是不會把無善無惡即至善的心體之語句與「一齊皆有（善有

惡）」的意與知物之語句放在一起的，因為他認為這樣做是不合理的。他

37 參考牟宗三：《從陸象山到劉蕺山》，頁269-271。  
38 王畿：〈答吳悟齋〉，《王龍溪全集》，第2冊，頁693。  
39 黃宗羲：《明儒學案》（臺北：世界書局，1973年），〈浙中王門學案二〉，頁101。  
40 此如〈天泉證道紀〉中龍溪有云：「天命之性，粹然之善，神感神應，其機自不容已，

無善可名，惡固本無，善亦不可得而有也，是謂無善無惡。」此說實源自陽明。
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認為心意知物，要麼一齊皆有，要麼一起皆無，不可有無夾雜。他是要提

出四無四有來修正陽明的四句教。

反觀緒山，有說他一反龍溪之倡四無而主張四有，這其實是極待釐清

的問題。我們知道《傳習錄》與《王陽明年譜》有關天泉證道部分為緒山

所撰，裡面根本沒有「四無」、「四有」的詞語。吳震教授便指出，就有

關天泉證道的各種記錄來看，只有來自龍溪的〈天泉證道紀〉才出現過

「四有」一詞。41而〈天泉證道紀〉載，緒山謂四句教是「師門教人定本，

一毫不可更易」。從這些跡象看來，緒山應一直恪守陽明的四句教，對於

龍溪所提的四無、四有，即使不反對，也不會積極提倡的。因此吳震便說

與其稱緒山之說為「四有說」，倒不如稱之為「一無三有說」來得準確。42

所謂一無三有說，便是四句教。然而，緒山真的從沒提過四有嗎？陽明另

一弟子鄒東廓（守益，1491-1562）的〈青原贈處〉載天泉證道一事云： 

陽明夫子之平兩廣也，錢、王二子送於富陽。夫子曰：予別矣，盍

各言所學。德洪對曰：至善無惡者心，有善有惡者意，知善知惡是

良知，為善去惡是格物。畿對曰：心無善而無惡，意無善而無惡，

知無善而無惡，物無善而無惡。夫子笑曰：洪甫須識汝中本體，汝

中須識洪甫工夫。二子打併為一，不失吾傳矣。43 

據此，似乎緒山說四有是不爭的事實。但已有學者指出，東廓不是天泉證

道的當事人，且引文謂天泉證道的地點在富陽，富陽即嚴灘。陽明、龍

溪、緒山三人固有嚴灘問答，事在天泉證道之後，且天泉並非嚴灘；東廓

顯然是把二事混淆了。44更何況依〈天泉證道紀〉、《傳習錄》與《王陽明

年譜》的當事人的記錄，緒山一直堅持一無三有的四句教，而非此處所引

的四有。如此看來，東廓那從聽聞而來的記錄其可信程度是值得商榷的。

41 吳震：《陽明後學研究》（上海：上海人民出版社，2003年），頁118。  
42 前揭書，頁119。  
43 黃宗羲：《明儒學案‧江右王門學案一》，頁135-136。  
44 參考陳來：《有無之境──王陽明哲學的精神》（北京：北京大學出版社，2006年），

頁187。  
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即使緒山真有說過此四有，我們有理由相信此所謂四有其實正是他心目中

的四句教。蓋「無善無惡即至善」之意緒山也是承認的，45他很可能認為四

句教的第一句在此前提下有時亦可說「至善無惡」，遂有「至善無惡者

心」之語。於是，我們注意到龍溪與緒山之異，龍溪心目中的四有不是四

句教，緒山的四有（一如東廓〈青原贈處〉所說的）就是四句教。

不過，必須馬上補充的是，儘管緒山一直持守四句教，他在天泉證道

時所體會的理境仍屬四有（龍溪義的四有），此可以從有關天泉證道那三

篇 重要的記載中緒山與龍溪之所辯及陽明的和會語看出來。46黃宗羲曾謂

緒山之學經歷數變，此乃根據羅念庵（洪先，1504-1564）之敘述，文云： 

緒山在陽明先生之門，號稱篤實，而能用其力者。自余十六、七年

來，凡六、七見，而緒山之學，亦且數變。其始也，有見於為善去

惡者，以為致良知也。已而曰：「未矣。良知者，無善無惡者也，

吾安得執以為有而為之，而又去之？」後十年，會於京師。曰：

「吾惡夫言之者之淆也。無善而無惡者，見也，非良知也。吾惟即

吾所知以為善者而行之，以為惡者而去之，此吾可能為者也。其不

出於此者，非吾所為，亦非吾之所當聞也。」今年相見於青原，則

曰：「向吾之言猶二也，非一也。蓋先生（案：指陽明）嘗有言

矣，曰：『至善者心之本體，動而後有不善也。』吾不能必其無不

善，吾無動焉而已。彼所謂意者動也，非是之謂動也。吾所謂動，

動於動焉者。吾惟無動，則在我者常一。在我者常一，則吾之力易

易矣。」
47 

據吳震的考證，緒山之學四變中的第一階段，即其有見於為善去惡，當是

他在天泉證道時的思想。48其後，看他對無善無惡之說欲拒還迎的態度，便

45 如緒山有云：「人為心體一也。指名曰善，可也；曰至善無惡，亦可也；曰無善無惡，
亦可也。」見氏著：〈復楊斛山〉，收於黃宗羲：《明儒學案‧浙中王門學案二》，頁

99。  
46 可參考原文。也可參考高瑋謙：〈牟宗三先生論道「天泉證道」之檢討〉，頁233-238。  
47 羅念庵：〈贈錢緒山〉，收於黃宗羲：《明儒學案‧江右王門學案三》，頁172-173。  
48 吳震：《陽明後學研究》，頁132。  
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知他對此說仍未有真切的體驗。我們可以說，緒山自從天泉證道之後一直

持守四句教，但他當時的體會卻只是落在龍溪所謂的四有之境，直至他為

學歷程的第四階段，他才在動而無動中多少體證了無善無惡，也就是四無

的化境。這一點他自己也是承認的。他說：

龍溪學日平實，每於毀譽繁冗中，益見奮惕。弟向與意見不同，雖

承老師遺命，相取為益，終與入處異路，未能渾接一體。歸來屢經

多故，不肖始能純信本心。龍溪亦於事上肯自磨滌，自此正相當。49 

所謂「歸來屢經多故，不肖始能純信本心」，可說是緒山從四有修養漸至

四無的一個很好的佐證。

如是，在天泉證道中，龍溪站在四無的立場而欲以四無、四有修正四

句教；緒山雖屬四有之境，卻持守四句教而不願強調四無、四有。然則作

為老師的陽明的態度又如何？我們認為，陽明是在統一四無、四有的觀點

上強調四句教為徹上徹下之教。下文明之。

伍、四句教之含攝四無、四有

我們已知，〈天泉證道紀〉雖然在史料價值上不必盡如《傳習錄》與

《王陽明年譜》有關部分，但就其來自當事人之一的龍溪來說，仍然是十

分珍貴的。初步比較〈天泉證道紀〉與緒山的兩篇記載，一般會覺得雖彼

此詳畧互異，然大抵上都是在反映相同的情景。也許由於當事人思想取向

的不同，彼此的記錄便不免有所偏，但似乎都能兼顧整體的事實。當中的

同異，今不必細論，或可藉陳來的一段話總述之：

49 〈與張浮峯〉，收於黃宗羲：《明儒學案‧浙中王門學案二》，頁100。  
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陽明對錢、王的看法，各有肯定，各有批評，但他是否比較傾向于

其中一種呢？在這點上兩人的記錄都強調了陽明對對方的批評。據

錢錄，陽明雖在理論上承認「四無」不失為接引上根人的教法，但

認為世上能夠承當此種教法的人幾乎沒有，反覆告誡王畿不要懸空

想個本體，要著實用為善去惡工夫。而據王畿所述，陽明雖然認為

上根之人世上難得，但肯定了四無之說是「傳心秘藏」，久所欲發，

含蓄到今，甚至說「今既已說破，亦是天機該發泄時，豈容復

秘！」根據本章及對陽明整個學說的考察來看，這兩種說法應都有

真實性。也就是說，他在內心對四無之說更為欣賞，但作為指導學

者的學問宗旨來看，他更強調四有之說的實踐意義。50 

這段話甚能掌握錢、王兩種記錄同異的重點。二者各有所偏，但基本上都

能照顧事實，尤其是陽明所說的不同側面。〈天泉證道紀〉強調四無的優

越性，甚至說它是傳心秘藏，久所欲發，但也承認概言之反成漏泄，須隨

時用漸修工夫。《傳習錄》與《王陽明年譜》皆強調著實為善去惡，不可

懸空想個本體，但也承認一悟本體，人己內外一齊盡透。如是，則彼此平

衡，其中詳畧確實可以互補。

然而，在兩種記載基本上可互補的前提下，細心的讀者還是發現一項

不平衡的記錄，即：錢錄中陽明曾不只一次說過不可失去其作為徹上徹下

之教的四句教的宗旨，此不見於〈天泉證道紀〉；反之，〈天泉證道紀〉

中陽明有提「四無」、「四有」之名，此則不見於錢錄。從後者言，或許

不是那麼重要，蓋錢錄陽明語中雖沒四無四有之名，卻有其實。但前者便

顯得不那麼尋常。試問為何在〈天泉證道紀〉中，龍溪（或其後人、門

人）沒有把陽明不可更改四句教法宗旨的話記錄下來？如果相信錢錄的真

實性，陽明此語應是很重要的訊息，為何龍溪（門人）竟畧而不錄？我們

認為，配合四無四有之名只見於〈天泉證道紀〉而不見於錢錄的事實看

來，個中原因，恐怕是〈天泉證道紀〉的作者要以四無四有來取代四句

教，而需要這樣做的根據當來自龍溪本人。須知不論錢錄王錄，均明白表

50 陳來：《有無之境──王陽明哲學的精神》，頁188-189。  



王龍溪〈天泉證道紀〉所衍生的問題 263 

xxvii 

示龍溪在天泉證道中不以四句教為究竟話頭。在龍溪心目中，心與意知物

實具有一種體用的連續關係。意有（善惡）則心與知物一齊皆有，心無

（善惡）則意與知物一起皆無，是不應有無夾雜其間的。像這樣的見解其

實便等於對四句教提出一項質疑，認為四句教中心與意知物的關係（一無

三有）是不應如此的，甚至嚴格說來是不通的。當然，已有學者注意此問

題而替四句教辯解，如牟先生便分析甚清楚：

然則自心之發動言意，必不是直線地推說，乃是曲折地說。在這曲

折地說中，必認定心之體為超越的本心自己，發動而為意是在感性

條件下不守自性歧出而著于物或蔽于物，因而成為意。如是，則意

自意，而心體自心體，不能因意有善惡，而心體亦有善惡也。若云

既如此，則兩者不相干，如何要說是心之發動？此蓋因意究竟亦是

屬于心的，此猶波浪究竟屬于水。意蓋是憑依心體而起的波浪，只

因為私欲氣質所影響而逐于物，因此遂脫離了心體而獨自成為意。

若無此憑依關係，則意將不可化而使之歸于心矣。﹝……﹞此憑依

關係即是一曲折。因此，必顯出心之體為超越的，意之動為感性的，

而不是直線的推說也。51 

依牟先生，四句教中心知與意物的關係是曲折的憑依關係，而非如龍溪所

謂的直接的連續關係，此衡之於陽明的思想系統，應是不成問題的。然

而，細看之下，龍溪卻未必接受這個解釋。他大概會以為這種曲折的憑依

關係可用在四有中心知與意物的內在關係的解釋上。前文已明，四有中的

心與知是超越的，經驗的意與物乃憑依之而起，心知是超越的有，意物是

經驗的有，然畢竟是一齊皆有也。他甚至可把這種憑依關係用於四無與四

有關係的解釋上。蓋在徹悟四無之化境中，一性平鋪，寂感一如，風平浪

靜，海晏河清，及至一念憑依之起，心意知物，即呈有相，此亦是一種憑

依關係也。但他決不會把這種關係用於一無（無善無惡心之體）與三有

（有善有惡意之動，知善知惡是良知，為善去惡是格物）關係的解釋上。

51 牟宗三：《從陸象山到劉蕺山》，頁269。  
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他大概認為，當心體是無善無惡的心體的同時，決不會有有善有惡之意憑

依之而起，當時的意必是無善無惡的意，或無意之意；當善或惡的意念起

時，那覺知此意念的心體也決不是無善無惡即是至善的心體，而已是一落

於有相的至善的心體了。所謂有則皆有，無則皆無。其餘的知與物可以例

知。可以想見，龍溪以為四句教所要表達的心與意等之憑依關係，應該要

透過四無與四有的憑依關係來表達，才說得通。他以為要充分彰顯陽明四

句教的真實含義，必有待四無四有的提出。四句教的表述有不足處，甚至

是有問題的。他要以四無四有來修正，乃至取代四句教。

我們認為，龍溪對四句教的質疑並非全無道理。他所提出得四無四有

實亦包含四句教所要表達的意義，而且更進一步彰顯了四句教第一句「無

善無惡心之體」所隱含的向度。陽明大可以放棄四句教而採納四無四有這

似乎更佳的表達方式。然而，如果我們相信錢錄的真實性，便知陽明沒有

這樣做，他堅持要遵守他的四句教。這意味著他認為四句教沒有龍溪所說

的毛病且能含攝四無四有所要彰顯的意義。但這畢竟如何可能？其實，唐

君毅先生早已注意到天泉證道中龍溪對四句教所提出的疑問，並試圖替陽

明回答。他說：

若然，則意等有善惡，畢竟心體還有善惡否之一問題仍在。陽明于

此並未嘗明答也。吾今抄此傳習錄之文，乃意即在指出上一問題，

陽明之未明答。其所以不明答，蓋由陽明之提四句教，乃是教法語、

工夫語，並非客觀的討論心意是甚麼。即不管意有善有惡時，心體

中是否有善惡在，人總可直去悟心之體之明瑩無滯、無善無惡之一

面，以為工夫；而于見意有善有惡時，則可以知善知惡、為善去惡

為工夫。若然，則不管人是利根、鈍根，皆有四句教中所言之工夫

照管。故此德洪之問，陽明可不答。否則陽明必須答此問。而德洪

之疑亦不易答。欲答此疑，則唯有說此心體之無善無惡之第一句，

乃由後三句之工夫之完成，而為善去惡，以無惡，亦不自以為善；
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方能證實。此即為吾昔于原性篇所說。然若將此四句教純作教法而

觀，則陽明亦固可不答此疑也。52 

案：引文中的德洪恐應作龍溪，因提出質疑者是龍溪，並非德洪（緒

山）。唐先生把四句教解讀為一沒有系統組織的隨機指點的教法語、工夫

語，而無論何種根器之人皆可透過第一句或後三句悟入，以做工夫，藉此

取消龍溪的疑問，蓋龍溪的疑問正是預設四句教為一有系統組織的教法。

這種回答確有新意，但我們總覺得，四句教是一整體，不能割裂其中一句

於其他三句之外以觀之；至少陽明應該不是如此想的。陽明之所以未明

答，不是因為他可以不答，而恐怕是因為他當時順著龍溪的思路論四無四

有，一下子忽略了。看他 後仍堅持四句教，認為徹上徹下，便知他心中

是有答案的。而唐先生亦已嘗試替他正面回答，說「欲答此疑，則唯有說

此心體之無善無惡之第一句，乃由後三句之工夫之完成，而為善去惡，以

無惡，亦不自以為善；方能證實」。單看此句，似乎不算十分清楚。我們

再看唐先生在《原性篇》如何申明此意：

依吾人之意，吾人如欲於此求得一切合之解釋，仍當謂此中所謂無

善無惡之心之體或理之靜，初乃由人之既能知善知惡，而有為善去

惡之工夫之後，所反證而得者﹝……﹞。蓋人既知惡而去惡之後，

則惡固不存；知善而為善之後，亦不當有「自以為善之念。」是不

動矜持之氣而只「循理」，而心止於善之理之際，固可無善無惡之

可得。由此更可觀吾人之所以能有此為善去惡，而歸於無善無惡之

工夫，其所依之體，即亦當視為在究竟義上乃一無善無惡之心之體

或理之靜矣。亦唯以此心體在究竟義上為一無善無惡，然後此心體

之感物而應，乃先無一定之善，為其所執，成象山所謂意見定本，

反以窒塞此心體良知之虛靈之用。
53 

52 唐君毅：《中國哲學原論‧原教篇》（臺北：臺灣學生書局，1979年），下冊，頁363。 
53 唐君毅：《中國哲學原論‧原性篇》（臺北：臺灣學生書局，1979年），頁437-438。  
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我們認為，此實已指示一解答龍溪質疑的方向。蓋從工夫論的實踐角度看

四句教，吾人對善或惡覺知之而為善去惡，若能真切而行，便見此時的心

之所以能知善知惡為善去惡，其背後固無惡念存焉，而實亦未嘗有任何善

的標準以為定本，乃至善念的存在，而只是無善無惡的。此豈非即是四句

教？然此時因有對治故，心體的無善無惡即落於有相中，而為一有相的無

善無惡，即相對要對治的有善有惡而突顯一無善無惡之相，此無善無惡之

有相或稱至善相遂與有善有惡之意、知善知惡之知和有善有惡之物一齊皆

有，此即是龍溪所謂的四有。當對善或惡覺知之而為善去惡，達至純熟之

化境時，才動即覺，才覺即化，甚至動即是覺即是化，此中已是動無動

相，覺無覺相，化無化相。動指意之動，覺指良知之覺，化指物之化。於

是，動無動相意謂動意之意亦無意相，覺無覺相意謂覺知善惡之良知亦無

知相，化無化相意謂為善去惡以化物之物亦無物相。此時那有相之無善無

惡之心體也相應地恢復為無相，而為徹底呈現的真實的無善無惡的心體。

此即是龍溪所謂的四無。

我們可以說：四句教中的四句不相即，首句即落於有相而為四有。四

句相即，後三句即入於無而為四無。所謂相即，正是龍溪「體用顯微，只

是一機；心意知物，只是一事」一語之所示。心知是體，意物是用；體是

微，用是顯。在四句相即中，心意知物都只是一機湛然，再沒有體與用或

顯與微的分別。此時心意知物四者皆無相，故辯證地通為一事。通而為

一，心之所藏即深密無盡而通於意知物，而為無心之心；意之感應即圓融

無方而通於心知物，而為無意之意；知之本體即寂然不動而通於心意物，

而為無知之知；物之作用即神妙莫測而通於心意知，而為無物之物。是為

四無。而在四句不相即中，心即顯一無善無惡之至善相，知即顯一知善知

惡之知相，意即顯一有善有惡之意相，物即顯一有正有不正之物相。心意

知物，各有分際，是為四有。這其中的關鍵，實在首句之無善無惡心之體

可上下其講，下講即順後三句之彼此不相即而為有，上講即提後三句而彼

此相即而為無，只視乎如何觀待此四句而已。如是，四句教豈不沒有龍溪

所說的毛病而又能含攝四無四有乎？此大概就是陽明堅持其四句教為徹上

徹下之教之故也。
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陸、總結

本文檢討〈天泉證道紀〉在考據及義理上所衍生的一些問題，認為

〈天泉證道紀〉的史料價值雖不必盡如《傳習錄》與《王陽明年譜》，但

仍不失為重要而珍貴的記錄。儘管有學者質疑，但畢竟記中之四無說確可

成一教法，而四有之未悟本體之說亦可無病。我們也發現，龍溪與緒山對

四有的理解或可有異，而天泉證道中陽明、龍溪、緒山對四無、四有及四

句教的態度均有不同。龍溪站在四無的立場欲以四無四有修正四句教，緒

山在四有之境中承認四句教而不願強調四無四有，陽明則統一四無四有，

而始終強調四句教為徹上徹下者。 後，本文對四句教如何統攝四無四有

作一說明。總之，〈天泉證道紀〉以及有關的兩份文獻都蘊含極豐富的內

容，實有待學者繼續深入的發掘和研究。♦ 

♦ 責任編輯：金葉明。



268 臺灣東亞文明研究學刊 第8卷第2期(總第16期) 2011年12月 

xxxii 

引用書目

古代文獻

﹝明﹞王守仁

1978 《王陽明全集》（臺北：河洛圖書出版社，1978 年）  
﹝明﹞王畿

1575 《龍溪先生會語》（明萬曆四年刊本）  
1970 《王龍溪全集》三冊（臺北：華文書局股份有限公司，1970

年）

﹝明﹞黃宗羲

1973 《明儒學案》（臺北：世界書局，1973 年）  

近人文獻

王財貴  Wang, Chai-gui 
1991 〈王龍溪良知四無說析論〉，《師大國文研究所集刊》，第 35

號（1991年）

"Wang Longxi liang zhi si wu shuo xi lun," Shi da guo wen yan jiu 
suo ji kan [Journal of Research Institute of Chinese Language and 
Literature of National Taiwan Normal University], vol. 35 (1991) 

牟宗三  Mou, Zongsan [Mou, Tsung-san] 
1979 《從陸象山到劉蕺山》（臺北：臺灣學生書局，1979 年）  

Cong Lu Xiangshan dao Liu Jishan (Taipei: Taiwan Student Books 
Company, 1979) 

1980 《王陽明致良知教》（臺北：中央文物供應社，1980 年）  
Wang Yangming zhi liang zhi jiao (Taipei: China Cultural Service 
Co., Ltd., 1980) 

吳震  Wu, Zhen 
2003 《陽明後學研究》（上海：上海人民出版社，2003 年）  

Yangming hou xue yan jiu (Shanghai: Shanghai People's Publishing 
House, 2003) 

唐君毅  Tang, Junyi [Tang, Chun-yi] 
1979a 《中國哲學原論‧原性篇》（臺北：臺灣學生書局，1979 年）  

Zhongguo zhe xue yuan lun: yuan xing pian (Taipei: Taiwan Student 
Books Company, 1979) 



王龍溪〈天泉證道紀〉所衍生的問題 269 

xxxiii 

1979b 《中國哲學原論‧原教篇》下冊（臺北：臺灣學生書局，1979
年）

Zhongguo zhe xue yuan lun: yuan jiao pian, vol. 2 (Taipei: Taiwan 
Student Books Company, 1979) 

高瑋謙  Kao, Wei-chien 
1996 〈牟宗三先生論「天泉證道」之檢討〉，收於李明輝（編）

《牟宗三先生與中國哲學之重建》（臺北：文津出版社，1996
年）
"Mou Zongsan xian sheng lun 't ian quan zheng dao' zhi jian tao," 
Mou Zongsan xian sheng yu Zhongguo zhe xue zhi chong jian 
(Taipei: wenchin, 1996) 

2009a 《王龍溪哲學系統之建構──以「見在良知」說為中心》（臺

北：臺灣學生書局，2009 年）  
Wang Longxi zhe xue xi tong zhi jian gou: yi "jian zai liang zhi" 
shuo wei zhong xin (Taipei: Taiwan Student Books Company, 2009) 

2009b 《王門天泉證道研究──從實踐的觀點衡定「四無」、「四有」

與「四句教」》（臺北：花木蘭出版社，2009 年）  
Wang men tian quan zheng dao yan jiu: cong shi jian de guan dian 
heng ding "si wu", "si you" yu "si ju jiao" (Taipei: Hua-mu-lan 
Culture Publishing Company, 2009) 

陳來  Chen, Lai 
2003 〈天泉證道紀的史料價值〉，收入氏著《中國近世思想史研

究》（北京：商務印書館，2003 年）  
"T ian quan zheng dao ji de shi liao jia zhi," Zhongguo jin shi si 
xiang shi yan jiu (Beijing: The Commercial Press, 2003) 

2006 《有無之境──王陽明哲學的精神》（北京：北京大學出版

社，2006 年）  
You wu zhi jing: Wang Yangming zhe xue de jing shen (Beijing: 
Peking University Press, 2006) 

陳榮捷  Chan, Wing-tsit  
1983 《王陽明傳習錄詳註集評》（臺北：臺灣學生書局，1983 年）  

Wang Yangming Chuan xi lu xiang zhu ji ping (Taipei: Taiwan 
Student Books Company, 1983) 

彭國翔  Peng, Guoxiang 
2003 《良知學的展開──王龍溪與中晚明的陽明學》（臺北：臺灣

學生書局，2003 年）  
Liang zhi xue de zhan kai: Wang Longxi yu zhong wan Ming de 
Yangming xue (Taipei: Taiwan Student Books Company, 2003) 



270 臺灣東亞文明研究學刊 第8卷第2期(總第16期) 2011年12月 

xxxiv 

黃敏浩  Wong, Simon Man-ho 
2006 〈牟宗三先生早期宋明儒學研究的價值──以《王陽明致良知

教》為例〉，《新亞學術集刊》，第 19 期（香港：香港中文大

學新亞書院，2006 年）  
"Mou Zongsan xian sheng zao qi Song Ming ru xue yan jiu de jia 
zhi: yi Wang Yangming zhi liang zhi jiao wei li [The Significance of 
Mou Tsung-san's Study of Song-Ming Confucianism in his Early 
Years: Using Wang Yang-ming's Teaching of Extending liang-chih as 
Example]," Xin Ya xue shu ji kan [New Asia Academic Bulletin], vol. 
19 (Hong Kong: New Asia College, The Chinese University of 
Hong Kong, 2006) 

錢明  Qian, Ming 
2009 《浙中王學研究》（北京：中國人民大學出版社，2009 年）  

ZhezhongWangxue yanjiu (Beijing: China Renmin University Press 
Co., Ltd, 2009) 



<<
  /ASCII85EncodePages false
  /AllowTransparency false
  /AutoPositionEPSFiles true
  /AutoRotatePages /All
  /Binding /Left
  /CalGrayProfile (Dot Gain 20%)
  /CalRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CalCMYKProfile (U.S. Web Coated \050SWOP\051 v2)
  /sRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CannotEmbedFontPolicy /Warning
  /CompatibilityLevel 1.4
  /CompressObjects /Tags
  /CompressPages true
  /ConvertImagesToIndexed true
  /PassThroughJPEGImages true
  /CreateJDFFile false
  /CreateJobTicket false
  /DefaultRenderingIntent /Default
  /DetectBlends true
  /DetectCurves 0.0000
  /ColorConversionStrategy /LeaveColorUnchanged
  /DoThumbnails false
  /EmbedAllFonts true
  /EmbedOpenType false
  /ParseICCProfilesInComments true
  /EmbedJobOptions true
  /DSCReportingLevel 0
  /EmitDSCWarnings false
  /EndPage -1
  /ImageMemory 1048576
  /LockDistillerParams false
  /MaxSubsetPct 100
  /Optimize true
  /OPM 1
  /ParseDSCComments true
  /ParseDSCCommentsForDocInfo true
  /PreserveCopyPage true
  /PreserveDICMYKValues true
  /PreserveEPSInfo true
  /PreserveFlatness true
  /PreserveHalftoneInfo false
  /PreserveOPIComments false
  /PreserveOverprintSettings true
  /StartPage 1
  /SubsetFonts true
  /TransferFunctionInfo /Apply
  /UCRandBGInfo /Preserve
  /UsePrologue false
  /ColorSettingsFile ()
  /AlwaysEmbed [ true
  ]
  /NeverEmbed [ true
  ]
  /AntiAliasColorImages false
  /CropColorImages true
  /ColorImageMinResolution 300
  /ColorImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleColorImages true
  /ColorImageDownsampleType /Bicubic
  /ColorImageResolution 300
  /ColorImageDepth -1
  /ColorImageMinDownsampleDepth 1
  /ColorImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeColorImages true
  /ColorImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterColorImages true
  /ColorImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /ColorACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /ColorImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000ColorACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000ColorImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasGrayImages false
  /CropGrayImages true
  /GrayImageMinResolution 300
  /GrayImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleGrayImages true
  /GrayImageDownsampleType /Bicubic
  /GrayImageResolution 300
  /GrayImageDepth -1
  /GrayImageMinDownsampleDepth 2
  /GrayImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeGrayImages true
  /GrayImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterGrayImages true
  /GrayImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /GrayACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /GrayImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000GrayACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000GrayImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasMonoImages false
  /CropMonoImages true
  /MonoImageMinResolution 1200
  /MonoImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleMonoImages true
  /MonoImageDownsampleType /Bicubic
  /MonoImageResolution 1200
  /MonoImageDepth -1
  /MonoImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeMonoImages true
  /MonoImageFilter /CCITTFaxEncode
  /MonoImageDict <<
    /K -1
  >>
  /AllowPSXObjects false
  /CheckCompliance [
    /None
  ]
  /PDFX1aCheck false
  /PDFX3Check false
  /PDFXCompliantPDFOnly false
  /PDFXNoTrimBoxError true
  /PDFXTrimBoxToMediaBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXSetBleedBoxToMediaBox true
  /PDFXBleedBoxToTrimBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXOutputIntentProfile ()
  /PDFXOutputConditionIdentifier ()
  /PDFXOutputCondition ()
  /PDFXRegistryName ()
  /PDFXTrapped /False

  /Description <<
    /CHS <FEFF4f7f75288fd94e9b8bbe5b9a521b5efa7684002000500044004600206587686353ef901a8fc7684c976262535370673a548c002000700072006f006f00660065007200208fdb884c9ad88d2891cf62535370300260a853ef4ee54f7f75280020004100630072006f0062006100740020548c002000410064006f00620065002000520065006100640065007200200035002e003000204ee553ca66f49ad87248672c676562535f00521b5efa768400200050004400460020658768633002>
    /CHT <FEFF4f7f752890194e9b8a2d7f6e5efa7acb7684002000410064006f006200650020005000440046002065874ef653ef5728684c9762537088686a5f548c002000700072006f006f00660065007200204e0a73725f979ad854c18cea7684521753706548679c300260a853ef4ee54f7f75280020004100630072006f0062006100740020548c002000410064006f00620065002000520065006100640065007200200035002e003000204ee553ca66f49ad87248672c4f86958b555f5df25efa7acb76840020005000440046002065874ef63002>
    /DAN <>
    /DEU <>
    /ESP <>
    /FRA <>
    /ITA <>
    /JPN <>
    /KOR <FEFFc7740020c124c815c7440020c0acc6a9d558c5ec0020b370c2a4d06cd0d10020d504b9b0d1300020bc0f0020ad50c815ae30c5d0c11c0020ace0d488c9c8b85c0020c778c1c4d560002000410064006f0062006500200050004400460020bb38c11cb97c0020c791c131d569b2c8b2e4002e0020c774b807ac8c0020c791c131b41c00200050004400460020bb38c11cb2940020004100630072006f0062006100740020bc0f002000410064006f00620065002000520065006100640065007200200035002e00300020c774c0c1c5d0c11c0020c5f40020c2180020c788c2b5b2c8b2e4002e>
    /NLD (Gebruik deze instellingen om Adobe PDF-documenten te maken voor kwaliteitsafdrukken op desktopprinters en proofers. De gemaakte PDF-documenten kunnen worden geopend met Acrobat en Adobe Reader 5.0 en hoger.)
    /NOR <>
    /PTB <>
    /SUO <>
    /SVE <>
    /ENU (Use these settings to create Adobe PDF documents for quality printing on desktop printers and proofers.  Created PDF documents can be opened with Acrobat and Adobe Reader 5.0 and later.)
  >>
  /Namespace [
    (Adobe)
    (Common)
    (1.0)
  ]
  /OtherNamespaces [
    <<
      /AsReaderSpreads false
      /CropImagesToFrames true
      /ErrorControl /WarnAndContinue
      /FlattenerIgnoreSpreadOverrides false
      /IncludeGuidesGrids false
      /IncludeNonPrinting false
      /IncludeSlug false
      /Namespace [
        (Adobe)
        (InDesign)
        (4.0)
      ]
      /OmitPlacedBitmaps false
      /OmitPlacedEPS false
      /OmitPlacedPDF false
      /SimulateOverprint /Legacy
    >>
    <<
      /AddBleedMarks false
      /AddColorBars false
      /AddCropMarks false
      /AddPageInfo false
      /AddRegMarks false
      /ConvertColors /NoConversion
      /DestinationProfileName ()
      /DestinationProfileSelector /NA
      /Downsample16BitImages true
      /FlattenerPreset <<
        /PresetSelector /MediumResolution
      >>
      /FormElements false
      /GenerateStructure true
      /IncludeBookmarks false
      /IncludeHyperlinks false
      /IncludeInteractive false
      /IncludeLayers false
      /IncludeProfiles true
      /MultimediaHandling /UseObjectSettings
      /Namespace [
        (Adobe)
        (CreativeSuite)
        (2.0)
      ]
      /PDFXOutputIntentProfileSelector /NA
      /PreserveEditing true
      /UntaggedCMYKHandling /LeaveUntagged
      /UntaggedRGBHandling /LeaveUntagged
      /UseDocumentBleed false
    >>
  ]
>> setdistillerparams
<<
  /HWResolution [2400 2400]
  /PageSize [612.000 792.000]
>> setpagedevice


