


内容提要

本书内容由 “上篇 ”与 “下篇 ”两部分构成。

“上篇 ”透析了传统文化的社会特质。认为传统文化生成于相对

隔绝的内陆环境和条件优越的江河流域，根植于小农自然经济和专制

主义的亚细亚生产方式之中。它塑造了中华民族崇尚宗法共同体价值

的社会本位型的文化个性，积淀成农耕文化的大众心理定势，形成了

深刻体现 “人的依赖关系 ”的传统社会特质的观念体系，创造了具有

浓厚的政治伦理特点和经验理性色彩的民族精神。这种政教合一的文

化体系，既是对亚细亚生产方式的理性认识和观念把握，也是中华民

族改造自然、社会和人自身的独特的经验智慧结晶。

“下篇 ”考察了传统文化的历史转型。认为社会变迁决定文化变

迁。近代中国社会革命发生在 “历史向世界历史的转变 ”的条件下和

西方资本主义全球化扩张的背景下，它是以民族救亡为历史形式的巨

大的社会转型，是由传统农业社会向近现代工商业文明社会的转变，

这就决定了文化变迁必然是从 “人的依赖性 ”的传统文化形态向 “人

的独立性 ”的近现代文化形态的转变。

本书主要探讨了传统观念文化的现代转型，同时也尝试性地探讨

了宗法小农和文化士人的现代化问题，并对近代中西文化冲突和文化

１内容提要



争论进行了梳理，检讨了文化守成论和全盘西化论的理论错误和现实

危害，总结了近代文化建设的基本经验，从社会历史学科的视角提出

了当代文化建设的基本思路和方法原则。

２ 中国传统文化的社会历史透析
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绪　论

《中国传统文化的社会历史透析 》一书，是从社会历史维度探究

中国传统文化奥秘的著作。其着力点在于透析中国传统文化的社会特

质和历史内涵，解读近现代社会变迁所赋予的文化意义，进而考察传

统文化的现代转型，总结近现代文化建设的基本经验，讨论当代文化

建设的方法路径。

（一 ）

人们可以用不同的学科方法来研究文化现象。把文化作为一种社

会历史现象，发掘文化的社会特质和历史特性，这是文化的社会历史

学科的特殊的方法路径。它并不像文化人类学那样，把文化作为一种

人类的普遍现象去追溯文化的起源、意义和功能，也不像文化哲学那

样，对文化现象喜欢作一般性的、根本性的和整体性的统观，而更钟

情于从主体实践的立场出发，从人和客观世界的对立统一的动态关系

中去把握文化创造活动的社会历史本质和主体应然价值，从主体自由

与客观必然的相摩相荡中去解读文化的意义。从这个根本点出发，我

认为，文化是人为了人并通过人而对人的社会性的创造和更新。

首先，从文化的主客体关系来分析，人是文化的主体，自然是文

１绪　论

此为试读,需要完整PDF请访问: www.ertongbook.com



化的客体对象，人与自然的矛盾关系得以成立，是以主体劳动实践基

础上所形成的必然的社会关系为前提的，人类必须通过社会关系特别

是社会生产方式这一中介才能同自然真正建立起一种属于人的文化关

系。人类认识改造自然以创新文化的能力的大小，就决定于这种社会

关系所提供的文化生产机制的可能性的大小。这样，文化的主客体关

系就演化成了主体的文化需求同社会的文化生产之间的矛盾。主体自

觉要求摆脱自然和社会的盲目性的摆布以不断发展人的社会性的文化

愿望，始终构成主体文化创造活动的内驱动力，同时，作为主体文化

创造活动产物的社会关系，一旦形成，又成为制约规定主体文化创造

活动顺利进行的客观物质条件，人们只有在不断深化对人的社会必然

性的认识的基础上，才能充分利用这种外在于人的社会条件，提高人

类认识改造自然，不断人化自然的文化创造能力。主体的文化需求同

社会的文化生产之间的矛盾，构成人类文化的基本矛盾，这一矛盾的

具体的历史展开，实质上就是人类通过自觉的历史创造活动以不断发

展完善人的社会性，不断迈向自由的进步史。这是从发生学机制对文

化的社会历史学意义的揭示。

其次，从文化所承载的客观内容来看，它又是对人的社会性的生

动反映。 “人的本质 ”， “在其现实性上，它是一切社会关系的总

和。”① 人的社会生活是人的文化的主体内容。人的文化对人的社会

性内容的承载，具有不以人的主观意志为转移的客观必然性。不论是

主体的文化需求的生成，还是社会的文化生产和消费，无不打上了特

定社会关系的烙印。从这个意义上讲，文化首先是对人的社会必然性

的理性认识和能动反映，文化具有合规律性的特点，客观必然性尺度
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是衡量文化进步与否的重要标准。这是从认识论上对文化的客观属性

的社会历史学说明。

再次，从主体自由自觉的文化创造活动的本质透视，文化的真谛

并不是人类活动的过程本身，而是人类创造自己生存发展的社会性并

不断臻于自由境界的一种主体能力，是人类通过改造世界的创造活动

本身而完善发展起来的相对于自然、社会和人自身而言的自由，是主

体实践论意义上的自由观，是人类的主体性。从这个意义上看，文化

并不是人的社会性本身，而是人类驾驭自然、社会及人自身的一种主

体能力，是人类遵循客观必然性、利用客观规律改造客观世界和主观

世界，造福人类而创造的智慧本身，它凝结为以自由为体，以真、

善、美为用的价值意义结构。由此可见，文化不仅是人类对人的社会

必然性的认识，更重要的，文化还是人类驾驭客观规律，改造对象世

界，发展完善人的社会性，追求自由之境的主体能力。主体自由尺度

是衡量人类文化进步与否的根本标准。这是从主体实践论视域对文化

的主体属性的社会历史学界定！

１９６２年，毛泽东在 《在扩大的中央工作会议上的讲话 》中曾经指

出：“自由是对必然的认识和对客观世界的改造。”① 这是在认识论和

历史观的合观视域对自由的科学界说。而文化则是人类创造自由生活

的必由之路。把认识论、历史观和价值观统一起来，从社会 （历史 ）

必然与主体自由的合观视域去解读文化的本质和意义，是从社会历史

维度去界说文化的基本原则和方法路径。也是我们对中国传统文化进

行社会历史透析的基本依据。

（二 ）

从社会历史维度去透视、剖析中国传统文化，我们认为，传统文
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化生成于相对隔绝的内陆环境和条件优越的江河流域，根植于小农自

然经济和专制主义的亚细亚生产方式之中。它塑造了中华民族崇尚宗

法共同体价值的社会本位型的文化个性，积淀成农耕文化的大众心理

定势，形成了深刻体现 “人的依赖关系 ”的传统社会特质的观念体

系，创造了具有浓厚的政治伦理特点和经验理性色彩的民族精神。这

种政教合一的文化体系，既是对亚细亚生产方式的理性认识和观念把

握，也是中华民族改造自然、社会和人自身的独特的经验智慧结晶。

首先，传统文化是在相对封闭隔绝的内陆环境和得天独厚的江河

流域的自然生态条件下形成发展起来的，这就使中华民族文化的成长

具有自我保护、独立发展的单体自循环的特点。而以一家一户为生产

经营单位的小农自然经济的生产方式和家国同构的宗法族制的政治体

制，又塑造了传统文化的自足性、孤立性和依赖性的社会性格，这既

是中华民族生存发展的基本条件，也是中华先祖创造民族文化的既定

的历史前提，它决定了中华民族文化创造活动的性质、方式途径和价

值归属。

其次，亚细亚生产方式决定了中华民族土地公有制的财产所有制

形式，专制君主所代表的宗法统一总体对社会财产的全面支配，造成

了单个的人不仅丧失了财产，也失去了人身自由，成为一无所有的

人。单个的人与宗法共同体的矛盾冲突，是中国古代社会的基本特

质，在主体的文化创造活动视域，它随即转化为 “公天下 ”的主体的

文化需求和 “家天下 ”的社会的文化生产的内在张力的传统文化的基

本矛盾，从而养成了重群体、轻个体的宗法集体主义的伦理文化个

性，这是一种社会本位型的宗法共同体文化，而不是建立在财产私有

制基础上的高扬国民思想和国家意识的个人本位型的文化。

再次，在相对封闭的小农自然经济社会中，中华民族形成了深厚

的农耕文化的大众心理定势。大致包括立足现世、志尽有生，成事在
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天、谋事在人，乐观达生、语绝无验的现世主义的实用态度，以简单

循环的变易观念、缓慢迟滞的时间观念、安于现状的生活习性、勤俭

节约的生活理念和漠然麻木的社会观念为基本内容的周而复始的停滞

观念，以及相信生活经验、膜拜祖传经验和好作价值评判的崇尚经验

的直观思维等。这些生产生活的基本经验经过几千年的历史积淀，已

成为中华民族的集体无意识，给以中华文化的观念层面和精神层次以

持久而深刻的影响。

第四，中华民族在不断总结社会生产生活经验的基础上，不断发

展完善了自己的文化观念体系。包括既承认天的客观存在亦高扬人的

主观能动性的天人观 （古代之世界观 ），以正统论的历史价值观、变

易循环的历史发展观、世界 “大同 ”的社会理想、致治社会的实用目

的和渐进维新的人文精神为主题内容的历史观，宗法个体与孤立个体

相冲突的二元价值观，以自然血亲情感为心理纽带的宗法集体主义的

伦理观，家国同构、君国交织的国家观，以政治大一统和文化大一统

为内容、以夷夏之辩为形式的民族观，“天下为公 ”的社会观和经验

直觉的思维方式等。这是贯彻于一切传统文化现象之中的主体对人与

自然、人与社会、人和历史、人和自然之间关系的最根本的看法和最

基本的观点，因而，是中华民族在价值观念和思维方式上形成的条理

化、系统化的文化经验。

第五，中华民族在改造世界的历史创造活动中，形成了自己独特

的文化精神。包括以创 “盛德 ”、“大业 ”为价值理想，以刚健有为、

自强不息为创业精神的文化创造精神，强调宇宙万物的统一性和世界

秩序的和谐性、推崇 “执两用中 ”的互补辩证法和直觉体悟的思维方

法的经验理性精神，以及以追求正义理想的献身精神和公忠体国的敬

业精神为核心的群体至上的道德自律精神。精神是思想意识对思想意

识的反思，是自觉的思想意识。自强不息、贵和执中和群体至上是中
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华民族自觉的文化理念，是更根本的文化经验，因而是我们民族创造

文明、推动社会进步和自身发展的根本的主体性力量。

（三 ）

唯物史观认为，社会存在决定社会意识，社会变迁决定文化变

迁。因而近代中国传统文化的历史转型，只能在近代社会革命中寻找

到它的全部理由，而近代中国社会革命又发生在历史 “转变为世界历

史 ”① 的条件下和西方资本主义全球化扩张的背景下，西方资本主义

的侵略，就成为我们解读传统文化的历史转型的历史起点和逻辑起

点。

西方资本主义的侵略，既给中华民族造成了深重的历史灾难，也

促成了传统社会的解体，在造成中国的社会革命时 “充当了历史的不

自觉的工具 ”。②传统社会的解体又加剧了传统文化的内在危机，“天

朝上国 ”的本能排外和文化保守主义的观念抗拒，这既为传统文化的

现代转型创造了历史契机，也预示着这种文化变迁的必不可免。近代

中国传统文化的历史转型的性质是由社会革命的性质决定的。近代中

国社会革命实质上是由传统农业社会向近代工商文明社会的转型，相

应的，其文化变迁也只能是由传统农业文化形态向现代工业文化形态

的转变，是由 “在狭窄的范围内和孤立的地点上发展着 ”的 “人的依

赖关系 ”的文化向 “以物的依赖性为基础的人的独立性 ”③ 的文化的

转型。

在此基础上，笔者讨论了传统文化的核心观念的现代转型。包
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括平等、独立的现代民族国家观念的形成，从经学进化论到西学进

化论到唯物史观的历史观的现代演进，从国家主义到集体主义的现

代价值伦理观的发展，从实证思维到矛盾思维到创新思维的思维方

式的现代转型，以及人民本位的现代民主观的生成等。同时还尝试

性地探讨了中国人的现代化问题，对农民阶级由传统宗法小农向现

代小农的转变和文化士子由传统士人向现代知识分子的嬗变作了概

略的论述。

最后，作者对近代中西文化冲突和文化争论进行了梳理，检讨了

文化守成论和全盘西化论的理论错误和现实危害，总结了近代文化建

设的基本经验，从社会历史学科的视角提出了当代文化建设的基本思

路和方法原则。

（四 ）

学术研究必须进入学科。从社会历史维度去解读中国传统文化，

应该遵循社会历史学科的方法原则。本书在内容阐释和行文逻辑上注

意了以下几点：

首先，社会文化观与社会分析法。从社会历史维度去研究中国传

统文化，要求人们必须把传统文化置放于传统社会的背景下，透视传

统文化的社会特质和历史特性，坚持文化是对人的社会性的能动反映

的原则，反对把文化作为一种种族现象或者孤立的精神现象，片面夸

大地理环境对文化生成的决定性影响和人类精神的主导性作用。据

此，我们认为传统文化是深刻反映传统社会特质的崇尚宗法共同体价

值的伦理文化，它具有特定的价值功能体系。把中西文化的不同诠释

成根本路径不同的种族文化观，是对唯物史观的社会文化观与社会分

析方法的严重背离。文化的具体内容及其差异，只能在特定的社会关

系特别是社会生产方式之中寻找到它的全部内容。
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其次，实践文化观与主体性原则。文化是对人类社会关系尤其是

社会生产方式的反映，但绝不是消极被动式的照相，而是通过有目的

有意识的劳动实践活动而对人的社会关系的占有和对自然界的役使改

造，是人类获取自由的手段工具。因此，必须坚持实践文化观和主体

性原则，把实践视为文化生成的根本路径，把文化从本质上理解为人

类创造自由的能力体系。由此，笔者把文化理解为人为了人且通过人

而对人的社会性的创造和更新。把传统文化看成是中华民族在传统农

业社会的历史实践活动中所创造出来的价值观念和思维方式的主体能

力结构，它真切地反映了我们民族驾驭自然、社会和人自身的能力，

反映了主体活动的自由度和创造性的可能性程度。在这一点上，我们

反对旧唯物主义者取消人的自觉能动性的非主体性立场和机械主义的

方法原则，坚持实践唯物主义的立场原则，主张在主体自由与客观必

然的相摩相荡的实践论视域去解读文化的意义境界。

再次， “世界历史 ”文化观与整体性思维。民族文化的发生发展

不可能脱离世界历史的进程而孤立地存在。特别是在近代 “历史转变

为世界历史 ”的全球化时代，世界各民族之间相互依存、相互渗透的

一体化格局，成为不可逆转的历史趋势。中国传统文化的历史转型发

生在 “历史向世界历史转变 ”的西方资本主义的全球化扩张的背景

下，中国现代化的后发外生性，决定了传统文化的历史转型只能在

“世界历史 ”和全球化的进程中才能完成其使命。只有把传统文化置

放于这种宏大开放的时空场中，才能准确把握传统文化的历史方位，

才能把中学与西学相结合，促进西方文化的中国化和传统文化的现代

化。确立 “世界历史 ”文化观与整体性思维的学科方法，是我们探究

传统文化的历史转型问题所应具备的基本方法论原则。在这一点上，

我们坚决反对任何排拒 “世界历史 ”和全球化进程的狭隘的文化民族

主义、文化孤立主义和文化中心主义的非理性的文化立场和方法原
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则。应该把炽烈的民族情感和冷峻的历史理性统一起来，在文化交

流、文化选择和文化整合的实践探索和理论研究中，做到有选择的介

入，创造性的介入，形成融入世界、和而不同的整体性文化理念，增

强中华文化的世界性意义。
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上篇　传统文化的社会特质

中国传统文化生成于相对隔绝的内陆环境和条件优越的江河流

域，具有自我保护、独立发展和单体循环的特点。以一家一户为生活

经营单位的小农自然经济和宗法族制的政治体制又塑造了传统文化的

自足性、孤立性和依赖性。专制君主对社会财产的全面支配和单个的

人事实上的一无所有的传统社会特质，决定了 “公天下 ”的主体的文

化需求和 “家天下 ”的社会的文化生产之间的张力，成为传统文化的

基本矛盾，这就养成了中华民族重群体、轻个体的宗法集体主义的伦

理文化个性，这是一种建立在财产公共占有基础上的社会本位型的宗

法共同体文化，而不是以古希腊、罗马为代表的西欧社会的建立在财

产私有权基础上的强调国民思想和国家意识的个人本位型的文化。

中国传统文化具有深厚的大众心理基础，积淀成现世主义的实用

态度、周而复始的停滞观念和崇尚经验的直观思维的民族集体无意

识，形成了系统的观念结构。包括循天重人的世界观，变易循环的历

史观，宗法个体和孤立个体相冲突的价值观，宗法集体主义的伦理

观，家国同构、君国交织的国家观，强调政治文化大一统和夷夏之辩

的民族观， “天下为公 ”的社会观和经验直觉的思维方式等。这是贯

穿于一切文化现象之中的关于人和世界关系的根本观点，是中华民族
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在价值观念和思维方式上形成的条理化、系统化的文化经验；创造了

独特的民族文化精神，包括以创 “盛德 ”、 “大业 ”为价值理想，以刚

健有为、自强不息为创业精神的文化创造精神，强调宇宙万物的统一

性和世界秩序的和谐性、推崇 “执两用中 ”的互补辩证法和直觉体悟

的思维方法的经验理性精神，以及以追求正义理想的献身精神和公忠

体国的敬业精神为核心的群体至上的道德自律精神。文化精神是文化

意识对文化意识的反思，是自觉的文化意识，是根本性的、统一性的

自觉的文化理念，因而，也是华夏先祖创造中华文明、推动社会进步

和个人发展的动力和支撑。

一、传统文化的生成环境考察

特定的自然环境和社会条件，是人类文化发生、发展的 “历史前

提 ”。它决定了特定主体创造人类文化的方式、途径和归属。考察中

华民族生存发展的自然社会环境，便成为研究中国传统文化的历史起

点和逻辑起点。

中华民族在相对隔绝的内陆生存环境中，自强不息，早年以农立

国，历史地形成了小农业和家庭手工业相结合的自给自足的自然经济

生产方式，家国同构的宗法专制主义的政治形态和隆礼重德的历史传

统。中华先祖以自己的勤劳和智慧，创造出了传统农业文明。作为中

华民族本质力量对象化的创造物，一旦成形，便作为既定的历史条件

制约着炎黄子孙创造文化的性质、内容和特点。中华民族就是在与传

统农业社会外在环境的互相依存、互相作用的动态过程中，不断地创

新和发展着自己的民族文化的。

１．相对隔绝的内陆环境

（１）地理环境对人类史前文化及早期文明的影响
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