 
《论语》中多次出现“天”字，在探讨孔子以及儒家学说过程中，“天”是一个 至关重要的范畴。《论语》中的“天”主要有两个意思：一个是自然之天；另一个是义理之天。“天”的概念在很多著作中都有提到，因而也存在很多争议。其中倍受众多学者关注的是儒家的天道观是否具有宗教性。通过对《论语》中“天”的探讨，从中可以看出，儒家的天的概念根本就不是宗教上的“天”。
　　
一、《论语》中的“天”
　　
下列是《论语》中有关“天”的句子：
　　
（一）《为政》二?四：“五十而知天命”（五十岁懂得了什么是天命）
　　
（二）《公冶长》五?十三：“夫子之言性与天道，不可得而闻也。”（老师讲授的人性和天道的理论，依靠耳闻是不能够学到的）
　　
（三）《雍也》六?二八：“予所否者，天厌之，天厌之！”（如果我做了什么不正当的事，让上天谴责我吧！让上天谴责我吧！）
　　
（四）《述而》七?二三：“天生德于予。”（上天使我具有了这种品德）
　　
（五）《泰伯》八?十九：“唯天为大，唯尧则之。”（只有天是高达大的，只有尧才能效法天）
　　
（六）《子罕》九?一：“与命言仁。”（肯定天命，肯定仁德）
　　
（七）《子罕》九?五：“天之将丧斯文也，后死者不得于斯文也；天之未丧斯文也，匡人其入予何？”（上天如果要消灭这种文化，那我就不可能掌握这种文化了；上天如果不消灭这种文化，那么匡人又能把我怎么样呢？）
　　
（八）《颜渊》十三?五：“死生有命，富贵在天。”
　　
（九）《宪问》十四?三五：“不怨天，不尤人。”（不埋怨天，不责备人）
　　
（十）《季氏》十六?八：“君子有三畏：畏天命，畏大人，畏圣人之言。小人不知天命而不畏也，狎大人，侮圣人之言。”（君子有三件敬畏的事情：敬畏天命，敬畏地位比你高贵的人，敬畏圣人的话。小人不知天命，因而也不敬畏、不敬重地位高贵的人，轻侮圣人之言）
　　
（十一）《阳货》十七?十九：“天何言哉？四时行焉，百物生焉。天何言哉？”（天何尝说话呢？四季照常运行，百物照样生长。天说什么话呢？）
　　
以上就是《论语》中有关于“天”的句子。
　　
孔子一般是在现实中遇到紧急情况，无可奈何的情况下用“天”来解释问题。孔子的“天”不是宗教性的“天”而是带有明显的理性色彩。从总体思想倾向看，在尊天、敬鬼和尽人事之间，孔子更重视人事。
　　
二、天道的概念
　　
《论语辞典》中解释“天道”为自然界日新变化之道。作为古代哲学术语，天道最初包含有日月星辰等天体运行过程的自然科学知识，也有用来推测人事吉凶的天命迷信观念。但到春秋时期人们对天道主宰人事表示怀疑。先秦儒家有许多关于天道的言论，是在天人关系中的互动中寻求解决社会人生问题的，具体的有以下几方面：
　　
1、天命
　　
《为政》二?四：“五十有五，而志于学，五十而知天命”；《季氏》十六?八：“君子有 三畏，畏天命……小人不知天命而不畏也。”杨伯俊《译注?试论孔子（三）》：“人间事有必然有偶然，越是文化落后的社会，偶然性越大越多。孔子和孟子都将一切的偶然性甚至必然性归因于‘天’和‘命’。”朱熹《集注》：“天命即天道之流行而赋予物者，乃事物之所以当然之故也。”
　　
古人将懂得仁义礼智之道，并且崇尚它，实行它，称之为君子知天命，如果将这推而广之，让大家都知道这些仁义礼智之道，这就称之为圣人知天命。
　　
2、天常
　　
楚简《成之闻之》云：“天降大常，以理人伦，制为君臣之义，作为父子之亲，分夫妇之辨，是故人乱天常以逆大道……”“言慎求之于己，而可以顺天常矣。”“是故君子慎六位，以祭祀天常。”还有“言不逆大常者，文王之型莫厚焉”中的“大常”，疑为“天常”的笔误。天之所降的天常可以“条理”君臣父子夫妇的人伦关系，小人可以乱“天常”，君子必须顺“天常”；而祀“天常”又表示对“天常”恭敬、尊重之意。可以看出，“天常”就是天（自然界）的法则、规律之类。
　　
3、天德
　　
天德乃获得了天道的德。“圣人知天道也。知而行之，义也。行之而时，德也。”即就是说只有达到圣人的境界，才能具备“天德”，才是天道合一。“天德”一词在先秦文献中很常见，当时许多学派借以称呼自己所提倡的道德观念和社会政治理想。《庄子?天地》里说：“ ……玄古之天下，天为也，天德而已矣。”《 墨子?天志中》说：“利乎天，中利乎鬼，下利乎人，三利无所不利，是谓天德。”《荀子?王制》说：“夫是之谓天德，王者之政也。”由上可知，春秋战国时的天德，是为各国通用的一个概念，但各派含义不同，儒家学者主要强调的是其伦理道德的含义。
　　
4、知天
　　
《郭店楚墓竹简》[①]中有这样一句话：“唯君子道可近求而可远措”，其中“近求”是“人道”，“远道”指“天道”。作者以人道为先，由近及远向远处延伸，向天道探求——这就是“知天”。《语丛一》有“知天所为，知人所为，然后知道，知道然后知天”，“察天道以化民气……”，就是说要研究人道，必须从“知天”开始，由上而下探求。这样远近上下，不断循环反复，便形成了儒家立足人道求天道，知天而后知人的认识形式。
　　
正是在这样的认识过程中，才能通过察天知人，制订出符合老百姓自身状况的政治方案，以教化百姓，移风易俗。
　　
5、效天
　　
楚简儒家重视人道又不放开天。《穷达以时》说：“有天有人，有人有分，察天人之分，而知所行矣。”这就是说，天生人之后，人与天就有了差别，通过考察天与人之间的差别，就可以知道人如何行动了。圣人要求人们在道德行为上效法天地。《忠信之道》说：“大忠不悦，大信不期。不悦而足养者，地也；不期而要（约）者，天也。（节[②]？效法）天地也者，忠信之谓此。”这就是告诉人们，人类的道德应效法天地（自然）。
　　
三、不同时期儒家代表人物对“天”的认识
　　
1、孟子
　　
孟子继承了孔子不承认天具有支配一切的神威，说“天命”并非上帝的命令，借“天命”的概念表达人力难及的一切偶然行性。孟子因此说：“莫之为而为者，天也；莫之至而至者，命也。”这就是孟子的天道观。
　　
2、荀子
　　
和孟子不同的是，荀子提出了“明于天人之分”的唯物主义观点，认为“天行有常，不为尧舜，不为桀亡”，即天道不能干预人事，自然界和人类社会各有自己的发展规律，因而社会治乱的根本在人不在天。
　　
3、董仲舒
　　
董仲舒追求“天人感应”的思想。在他的《天人三策》中，多次谈到“天人感应”的内容，强调人间君主的德行必须与天之四季相应，强调君主的命运是上天授予的，任何人间子民都必须服从天子，即所谓“屈民而伸君”，任何觊觎他的地位与谋逆都成了违天命，都必会遭天谴。他的这些思想强化了君权，为君主所积极引用。
　　
四、宋明理学家关于“天”的认识
　　
周敦颐和后来的理学大师都将天道作为一种自然天道，而非人格神的天道。朱熹说：“天道者，天理自然之本体。”（《论语集注?公冶长》）用二程的话来说，是“万物皆只有一个天理，已何与焉？……此都只是天理自然当如此。人几时与？与须则是私意”，“天道无勉无思，然其中其得，自然而已。”（《二程集》）。
　　
五、儒家是否是儒教？
　　
有人主张儒学是儒教，说儒家承认有超人的“天”，它能“命”能“废”，有“威”有“欲”，及至可以接受人的“祷”，招致人的“怨”，即主宰之天或意志之天，因此，儒学也就有了宗教性。但是，这种说法是不正确的。
　　
其实儒家的这种“天”，乃是他们对社会或社会力的一种古典表述。在大自然中，人的自然力微乎其微。但人能组织起来，从而获得一种社会力，其巨大无比，其奥妙无穷。它能规定人的人性（天命谓之行），它能代表民众情绪（天视自我民视），它使人理解自己的荣光（天纵之将圣），它使反对自己的人沦丧（获罪于天无所祷）。这种天，是超人的。但它本离不开人，因人而成。所以儒家从不离人言天（天在人心），也不离天言人（人为天心）：追求天人合一，是儒家的终极关怀。
　　
后来儒家谈得更多的是所谓义理之天或道德之天。从孟子的诚为天道和尽心——知性——知天，已初具规模，到宋儒的天者理也，则臻于大成。
　　
综上所述，儒家的天道观并不具有宗教性，儒家以义理为天。在孔子，义理是爱人知人，仁义礼智；在孟子，义理是恻隐、羞恶、辞让，是非之心的扩充，诸如此类。可见，儒家的义理都是来自社会又为了社会。所来自的社会是一个现实社会，所为了的是一个理想社会。儒家以前，“天”是某个能赏善罚恶、有无上权威、又神乎其神的客体，儒家发现，“天”就在人间，就在人的心中，它就是社会，就是人的社会性，而且是理想的社会和社会性。
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