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一般认为，文化哲学由新康德主义者文德尔班首倡。现在重视对文化哲学的研究，是因为传统哲

学研究长期处于一种“自然科学化”的过程之中，并以“自然科学化”的研究方式把握人文社会关系。

传统哲学注重“自然科学化”的研究方式，无非就是将哲学变成普遍适用的世界观与方法论，这导致了

哲学与文化之间的断裂。

提出“文化哲学”便是将哲学的视野从“自然世界”转向“文化世界”，聚焦于人类自身的现实生

活。康德在《纯粹理性批判》中提出哲学研究不应将知识作为唯一研究对象，要拓展研究对象，要关注

道德理性、审美意识以及人的实践世界。在新康德主义者眼里，康德的这些研究便是“文化哲学”。卡

西尔强调：“哲学思维应该揭示出所有这些人的文化创造物据以联结在一起的一种普遍功能的统一

性。”[1]韦伯以文化比较理论来探寻人的交往行为理性，胡塞尔的现象学反映了人的现实生活状态，哈
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贝马斯以人的交往行为理论作为形而上学的基础。所有这些都在说明，哲学研究正式从“自然世界”

转向“文化世界”。这就决定了文化哲学研究要解决三个方面的问题。第一，文化哲学首要任务便是

回归人的生活世界中，以人的世界来审视哲学世界，确立人的主体地位；第二，文化哲学以“普遍有效

的价值”为研究对象，提升文化哲学的价值意义；第三，在关注精神完善化的人类社会活动的过程中，

文化哲学探寻的逻各斯便是“文化何为”与“伦理精神”的统一，既呈现文化的终极性、民族性以及信仰

性的一面，也呈现了文化的实践性一面。必须要看到的是，文化哲学这三个问题的解决，始终都蕴含

着一定的价值向度。

一、文本承载中的主体价值

保罗·利科尔认为：“‘文本’就是任何由书写所固定下来的任何话语”[1]，而“书写就是固定了的谈

话”[2]。所谓“固定了的谈话”便是文化传承的一种形式。但必须要看到的是，“谈话”是文化传承的核

心，而所谓的“固定”仅是以文本的方式呈现出来，这是一种工具。而文化哲学所要呈现的便是固定化

的主体“谈话”，将人从认识论的束缚中解放出来，使文化哲学回归至人的生活中。

文化呈现的第一价值便是主体价值。事实上，主体对“文本”进行研读并非仅仅认知“文本”。相

反，人们都会对文化进行价值评价，这就决定了文化文本必须要面对社会人。文化主体价值便是将文

本与主体人结合在一起，依据社会历史价值、社会现实价值以及历史当下的“我”对文本进行价值解

读、价值提炼、价值延伸，赋予文化新的价值内涵。不仅如此，文化主体价值并没有定格在价值符号之

上，它们也会对价值实践起作用，引导人们价值行为，形成价值习惯。人们也会进一步凝练文化价值，

在价值批判基础上实现文化超越。

文本固定其实就是对人类历史文化“含义”的记载与呈现，“含义存在于作者用一系列符号所要表

达的事物中……而意义则是指含义与某个人、某个系统、某个情境或与某个完全任意的事物之间的关

系”[3]，“作者对其本文所作的新理解虽然改变了本文的意义,但却并没有改变本文的含义”[4]。含义的

独立性标示着文化历史的独立性，是对文化历史客观性的尊重。在文化传承过程中，价值辨识是个复

杂的系统过程。无论是何种文化，要想成为人们传承对象，都必须要有独立的价值体系，才能形成文

本，并传承下来。

文化在传承过程中，会被人们赋予“新的含义”，产生价值延伸。也可以认为，人类正是在对文化

“含义”认识与理解基础上形成了文化意义。对于文本而言，意义便是对文本“含义”的价值解读，是主

体对文化文本含义的“理解”。

在文化展示过程中，我们可以清晰看到社会人在文化解读中的主体价值心态，“所以理解既是失

去也是占有”[5]。而占有便是理解过程中主体呈现的价值，这也是我们通常所看到社会人在文本解读

过程中所表现出来的价值固执。海德格尔认为，人的理解首先存在着三个先决条件。“一是‘先有’

（Vorhabe）。人存在于一个文化中,历史与文化先占有了我们，而不是我们先占有了历史与文化。这种

存在上的‘先有’使我们有可能理解自己和文化。二是‘先见’（Vorsicht）。‘先见’是指我们思考任何问

题所要利用的语言、观念及语言的方式。……三是‘先知’（Vorgriff）。‘先知’是指我们在理解前已具有

的观念、前提、和假定等。”[6]“先有”“先知”“先觉”构成了人们对文化文本解读的前理解状态。因此，在

[1][2][5]〔法〕保罗·利科尔：《解释学与人文科学》，陶元华、袁耀东等译，〔石家庄〕河北人民出版社1987年版，第148
页，第149页，第146页。

[3][4]〔美〕赫施:《解释的有效性》，王才勇译，〔上海〕三联书店1991年版，中译本前言第2-3页，中译本前言第3页。

[6]参见殷鼎：《理解的命运》，〔上海〕三联书店1988年版，第254-255页。
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文化价值展示过程中，这也被通常认为是一种“价值偏见”或“价值固执”。而对于当下文化社会人而

言，这更应该是人们在文化传承过程中的主体性表现。同时，对于文化而言，这是一种最有效的价值

延续方式，也是文化生命存在的依靠。

因此，文化存在价值并非仅是以“文本”记录形式传承下来，而是隐藏于文本背后的价值意义之

中。它既体现了文化本质，也体现了文化与现实的当下融合。文化与现实融合离不开社会人对文化

的价值理解，也只有通过理解才能真正把握文本价值。通常情况下，文本被人们视为理解文化的前

提，而实际情况是理解是社会人对人生、历史以及当下文化情景的一种自我价值展示。因此，在人们

看来的“偏见”与“固执”实质上就是文化人的“先有”与“先知”，这也就是人们通常所说的“先觉”。在

“文本”转化为“文化”的过程中，人们对文本理解所产生的“偏见”与“固执”是合理的。这是因为文化

传承主体无法摆脱主体自我“先见”。一定程度上而言，文化传承实质上就是要求文化中的价值意义

被人们认可与接受。如果人们面对经典文本仅作为阐释者出现，那也就丧失了人们在文化传承中的

主体性，丧失了文化创新力与生命力。文化的主体价值蕴含在主体建构自我和创新的价值行动中。

二、文化价值提升中的文化伦理意义呈现

“文化世界是人的创造物，是人的创造性劳动的存在形式”，文化存在与人的存在相统一，文化“本

身包含着人赋予的特定价值和意义”，“需要从人的创造意义和价值上对它进行理解和领悟”[1]。文化

哲学必然要回到人的现实价值关系中加以定位。基于此，文化哲学凸显了从价值视角诠释社会现实

的重要性。文化哲学“所关心的不是形而上学意义上的真理性，不是与真理性相联系的科学事实，而

是社会、文化、人生的伦理价值，人及其精神的价值”[2]。于是，“当代文化哲学从一般哲学的‘是什么’

的知识性陈述、进而试图建构某种对象世界的理论体系，转向了‘应当怎样’的对人的生活理想的价值

追寻”[3]。

文化呈现的伦理意义最能够直接体现文化价值，伦理意义最具文化特性。与其他意识形态相比，

文化伦理意义首先展示的是人们价值关系中的应然性，而非事物存在过程中的实然性。“就所有的或

大多数的心灵而言,普遍道德判断或慎思判断对意志具有某种——尽管常常是不充分的——影响。

不可能合理地把这些判断解释为有关人类目前或将来的情感存在或感觉世界的某些事实的判断；他

们所直接或隐含包含的由‘应当’或‘正当’这个语词表达的基本概念，与表达物理或心理事实的所有

概念有着根本的区别。”[4]很显然，“应当”与“正当”所表达的便是文化价值意义，而并非文化的文本固

化。在文化价值体系中，“应当”体现了应然性的价值实践。就伦理世界而言，文化中“应当”的价值标

准是“善”，即价值标准体系中的价值统摄。当价值标准承担社会现实关系中实践意义的时候，价值标

准后的价值统摄会以价值信念形式来统摄价值标准。而文化的伦理意义最终会以精神理念形式存在

于文化中，因此，所谓的“真”“善”“美”都是对文化现实价值的进一步凝聚，而且这三者最终以“理念

一统”形式贯穿于文化始终。于是，文化就从价值层面延伸至文化意义层面。无论何种文化形式，其

价值落脚点与价值出发点都是文化中的价值核心与价值信念。即使法律文化、规则文化很多是以人

性之恶作为其价值假设，但其价值出发点与价值要旨都直接指向了文化中的“善”念。据此价值逻辑，

[1]司马云杰:《文化价值论: 关于文化建构价值意识的学说》，〔西安〕陕西人民出版社 2003 年版，第 55-56 页。

[2]司马云杰:《文化主体论: 一种价值实现的精神科学》，〔济南〕山东人民出版社 1992 年版，总序第 4-5 页。

[3]邹广文:《文化哲学的当代追求》，载李小娟主编《文化的反思与重建：跨世纪的文化哲学思考》（第 2 版），〔哈尔

滨〕黑龙江人民出版社 2002 年版，第66 页。

[4]〔英〕亨利·西季威克：《伦理学方法》，廖申白译，〔北京〕中国社会科学出版社1993年版，第49页。
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它们在现实社会便会以“弃恶扬善”作为具体的价值实践。

文化伦理意义与人们的道德能力密切相关。西季威克说：“在最狭窄的伦理学意义上,我们总是

把我们判断为‘应当的’行为,看作是任何作此判断者能够出于意志而做出的行为。我不可能认为,我
‘应当’去做某件我同时断定我自己无力去做的事。”[1]“应当”便是人们文化的道德实践能力，强调的是

人们根据现实社会实践、人生阅历、价值喜好和价值情感等主体自我因素，在现实价值情景与历史文

化背景基础上创造出比文本更有价值的社会意义，也会在现实社会关系中形成新的伦理关系。同时，

人们会从文化意义中感受到道德力量，成为自我心性修炼的价值力量，从而无论从自我的内心世界，

还是从自我的行为世界，都会成就自我的圣人之德，具体体现为“吾日三省吾身”的道德自修力。因

此，唐君毅先生明确指出：“人在自觉上是实现一文化理想时，亦有不自觉或超自觉之道德理性之表

现。人之一切文化生活，在一意义下皆可为道德生活之内容。于是道德生活即内在于人之一切文化生

活中。”[2]文化价值意义不仅起到规则性约束与价值引导作用，文化价值意义关键还在于让每个文化个

体成为文化主体，而文化中的道德自修，明显激发了社会个体内在的文化自觉，中国传统儒家文化中

“知行合一”与“致良知”其实都说明了这点。

除此之外，伦理意义成就了文化在宇宙世界中的特殊意义。“人不再生活在一个单纯的物理宇宙

之中,而是生活在一个符号宇宙之中。语言、神话、艺术和宗教则是这个符号宇宙的各部分,它们是织

成符号之网的不同丝线，是人类经验的交织之网。人类在思想和经验之中取得的一切进步都使这符

号之网更为精巧和牢固。”[3]文化伦理意义是人们的生活智慧，也是人们生活的价值勇气，代表了人们

在文化塑造过程中所形成的哲学之思，也是人们不断超越自我的一种文化精神。在文化谱系中，人们

能够用文艺手法来表达人类主体对世界的感知与自我的内在情感，以反思、评判以及归纳等形式形成

人类对经验世界的总结，追求精神超越与人类的心灵依归。文化有相对独立的精神基
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联姻最大优势在于将人与灵魂联系在一起，一切精神价值关怀与指导都离不开主体人，“灵魂”式的价

值都是人们在日常修行中自我体悟出的“道理”。所以，文化哲学是人类对文化进行价值反思、批判、

提炼而形成的“万世绝学”。

黑格尔指出：“精神乃是一个民族——这个个体是一个世界——的伦理生活。它必须继续前进以

至对它的直接状态有所意识，它必须扬弃美好的伦理生活并通过一系列的形态以取得关于它自身的

知识。”[1]伦理精神是这样一种精神，它是这个民族保持自我特征而形成的一种风俗习惯，它不仅是这

个民族形成和发展的本有元素，也蕴含着这个民族长期来形成的价值指向和道德素养，这是文化的民

族气质。梁漱溟先生将这种民族气质运用于中华文化时称之为“伦理本位”。余英时先生指出：“长期

的潜移默化或价值内化会造成一种道德或伦理的规范。如果这种规范大致合乎人性与人情，则可大

有助于维持社会的稳定与和谐。所以,顾炎武认为中国史上‘风俗之美’无过于东汉一代。这是儒家

的长期教化的结果。”[2]这无疑是对文化民族性怎样形成的经典论述，也从根本上道出了文化民族精神

背后的伦理精神。

文化伦理精神是文化“知识”性存在与“价值”性存在的统一。经典存在论将自己建构在高度抽

象基础之上，适用于任何种类事物。如果经典存在论与文化中的知识论不相匹配，不承认当下情境之

中的工具理性，那么这样的存在论就几乎没有实践意义。因为，在人类活动过程中，知识和价值从来

没有分开过。任何实践活动，都是从认知与学习活动开始，没有认知与学习，就不会掌握把握世界与

改造世界的知识与手段，同时只有将文化历史与当下情境相结合，才能有助于我们提高把握世界与改

造世界的能力。

文化何为的探寻必须要回归至伦理意义中的最终价值归属。因为只有通过人存在过程中的精神

价值，存在问题的意义才能凸显。所以，文化中知识存在与价值存在之间的隔阂是可以融合的。知识

活动是人类活动的起点，如果没有文化中知识存在，一切价值活动是盲目的、非理性的；而价值存在又

是人类文化的最终目的，如果没有价值存在，人类活动就会失去意义，甚至引发人类活动工具性、非人

性极端偏向。所以，只有将文化中知识存在与价值存在统一在一起，人类社会才能是一个真实的完整

社会。

四、中华文化的伦理之为

中华文化哲学的“伦理之为”必须要定位在“伦理本位”之上，这样才能坚持文化的民族特色。不

仅如此，在现代文化实践路径方面，中华文化哲学的“伦理之为”还要秉持传统文化中的伦理教化，将

“寓情”“寓教”统一起来，“穷理”以达伦理精神之内化。

一部中华民族的文化史，其实就是一部伦理精神文化史与道德生活史，所以梁漱溟先生将中华文

化定格为“伦理本位”文化。中华文化伦理精神主要集中体现于价值终极关怀与无我社会义务，中国

哲人正是在这种“尽心、知性、知天”的哲学运思中，一直坚持“物我合一”“道器不离”“体用不二”实践

模式，从而达到“知行合一”“天人合一”“真善合一”的人生境界。很显然，中华文化符号背后强烈地表

达着精神价值的两端。一端是对“至善、至真、至美”三者统一的终极价值追求，以此而形成“立德、立

功、立言”的个体道德人格与治国平天下的人生抱负，甚至是一种尚情无我纯粹义务式的伦理精神文

化；另一端是中华文化道德实践精神，可以说中华文化是一种以体验与感悟为特征的文化形式，无论

[1]〔德〕黑格尔：《精神现象学》（下卷），贺麟、王玖兴译，〔北京〕商务印书馆1979年版，第4页。

[2]余英时：《中国文化与现代变迁》，〔台北〕三民书局2002年版，第13页。
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是“物我合一”，还是“道器不离”，还是“体用不二”都充满着主体在实践世界中的活力与张力。在实践

道德世界中，人与天的关系不能像人与上帝那样完全被动，中华文化讲的是主体与自然的对等与融

通。中华文化最为精致深邃的思想往往都来源于人们对自然、世界的理解、感悟。

梁先生所言的“伦理本位”道出了中华文化基点在于ღ㄀ღ㄀ღ㄀ 于ღ㄀世界⬀
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