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  [摘 要]确立教育学的文化性,把中国特色社会主义教育学话语体系建立在中华优秀传统文化基础

上,是增强中国教育学的文化主体性和文化自信之需。中国特色社会主义教育学话语体系根植于中华优秀

传统文化,这意味着,构建中国特色社会主义教育学话语体系,必须深刻把握中华优秀传统文化的精神,把

中国传统文化的基本精神有机融入中国特色社会主义教育学话语体系中,加快构建具有主体性、原创性的

中国特色社会主义教育学话语体系。
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“话语体系是一个民族国家的文化密码,蕴含着一个民族国家特定的思想文化、价值观念,乃至意识

形态。”①中国特色社会主义教育学话语体系根植于中国文化,具有中国文化的根脉。“一方面,教育学

的理论性质决定其注定蕴藏着自身文化传统的基因;另一方面,文化传统中积淀的教育学传统是‘中国

教育学’宝贵的思想资源库。”②但中国特色社会主义教育学话语体系不是中国传统教育文化的简单复

制,而是其现代转化和创新发展。只有这样,中国特色社会主义教育学话语体系才既有中国文化之根

脉,又具有与时俱进的时代特征。

一、中华优秀传统文化对中国特色社会主义教育学话语体系的意义

习近平总书记在文化传承座谈会的讲话中指出,“在五千多年中华文明深厚基础上开辟和发展中国

特色社会主义,把马克思主义基本原理同中国具体实际、同中华优秀传统文化相结合是必由之路”,“‘第
二个结合’让马克思主义成为中国的,中华优秀传统文化成为现代的,让经由‘结合’而形成的新文化成

为中国式现代化的文化形态”③。任何一个民族都有自己的文化,文化是民族之根、民族之魂,丢弃了民

族文化,民族就失去了根和魂。中国传统文化是中华民族的基因。“如果没有中华五千年文明,哪里有

什么中国特色? 如果不是中国特色,哪有我们今天这么成功的中国特色社会主义道路?”④教育学作为

“舶来品”,娘胎中缺失了中国传统文化的基因。新时代建设中国特色社会主义教育学话语体系,必须认

识传统文化对于中国特色社会主义教育学话语体系的价值意义,筑牢中国特色社会主义教育学话语体

系的文化根脉。
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(一)教育学的文化性与中国教育学的文化缺失

近代以来,西方教育学主流是以科学为方法,以自然科学为典范,注重教育学的科学性,忽视了教育

学的文化性。在西方教育学史上,也有反对教育学科学化的主张,这就是施莱马赫(F.Schleimecher)和
狄尔泰(W.Dilthey)的精神科学教育学。精神科学教育学视教育为一种文化陶冶、人格滋润,视教育研

究为一种理解或体验的方法,而不是实验和描述的方法。我国学者石中英也认为,教育学不是一种价值

无涉、价值中立的科学活动,而是蕴含着价值判断、意义阐释的价值活动或文化活动。因此,教育学具有

文化性①。我们不会说中国物理学,但会说中国教育学,就是因为物理学是指向自然界,研究自然界的

物质现象,揭示物质运动规律。但教育学指向教育现象,研究教育问题,提供教育规范。任何教育问题

都是特定国家的问题。中国的教育问题与美国的教育问题不同,既有政治的不同,也有文化的不同。政

治不同表现为制度,文化不同表现为观念。一定意义上,制度最终也取决于观念。为什么西方的教育管

理体制是地方分权,中国的是中央集权,这与西方文化的个人主义、中国文化的集体主义密切相关。所

谓适合自己的,其中最重要的就是要适合自己的文化。教育学属于文化的成果,教育学研究活动是一种

文化活动。因此,教育学受文化影响,具有文化性。文化有“大传统”和“小传统”。“大传统”是指一个时

代的共同文化,“小传统”是指各个国家、各个民族自己的文化。相对于“大传统”的共同文化,教育学的

文化性是指教育学要反映一个国家、民族的独特文化,是教育学的狭义的文化性,是“小传统”的文化。
中国有悠久的教育历史,有灿烂的传统教育文化和丰富的教育思想,但中国的教育学一开始却是舶

来品,它从诞生开始就与中国传统教育思想发生了断裂。教育学在中国的出现,不是源于中国教育思想

的内生,而是因为开办师范教育的急需,从日本临时引进的、外生性的教育学。为什么具有悠久教育历

史和丰富教育思想的中国,没有诞生自己的教育学? 外部的需要只是外因,而内因在于:第一,学科的概

念产生于西方,是西方文化的产物。学科是对知识分门别类的研究,学科研究的目的在于形成知识和科

学理论。西方文化是一种科学文化,注重科学思维和分析,学科是西方文化的产物。中国虽然也有经、
史、子、集等学科概念,但中国的学科不在于生产知识,而在于涵养道德和人性。中国学术重伦理道德,
而非科学。近代以来,伴随西学东渐,中国使用的学科概念,意味着对西方话语的接受。只不过,自然科

学更具有普遍性和真理性,但对人文社会科学来说,存在着中国文化的失语问题。第二,从历史发展的

阶段看,19世纪末20世纪初,中国现代化是伴随着资本主义发展而发展的。马克思在《共产党宣言》中
指出,“资产阶级在它已经取得统治的地方把一切封建的、宗法的和田园诗般的关系都破坏了”②。所

以,中国在封建社会所形成的文化没有了立足之地,被资产阶级文化所代替,“资产阶级,由于开拓了世

界市场,使一切国家的生产和消费都成为世界性的了。……物质的生产是如此,精神的生产也是如此。
……于是由许多种民族的和地方的文学形成了一种世界的文学”③。中国的教育学就是在这一“世界历

史”背景下,顺应资本主义的历史发展,卷入资本主义时代的“世界文学”之中。“德先生”和“赛先生”就
是新文化运动反对旧思想、向西方学习的标志性象征。

虽然我们不断有教育学中国化的努力,但中国化也只是使西方理论更加符合中国需要,而不是从根

本上建构中国理论。因此,我们一方面进行着教育学中国化的努力,另一方面把中国的落后归咎于传统

文化,否定传统文化,使中国的教育学彻底走入“无根”的时代。
(二)确立中国教育学的文化主体性

在古代相当长的历史时期,中国以“四大文明”为核心创造了灿烂辉煌的文化,处于世界文明的巅

峰。但近代以来,西欧率先进入现代文明,并试图将其他文明全部纳入资本主义文明体系,而中国又面

临着西方列强的入侵、瓜分,致使中国传统文化受到严峻挑战,走向衰落。在这个过程中,中国文化总体

上处于守势,主体性难以彰显。
百年的中国教育学发展史,从教育学在中国,到教育学中国化,到教育学的本土建构,再到中国教育

学建设,我们一步步把丢失的中国文化找回来,使中国教育学建基于中国文化之上。就文化自身来看,
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任何文化都是自己的文化,具有自我的主体性,就像任何人的身体都是自己的身体一样。这不是核心问

题,核心是在与别人的交往与交流中,别人怎样对待我们的文化,是打压式的,还是平等式的? 我们怎样

对待别人,是顺从式的,还是自主式的? 文化的主体性不是指文化的自我主体性,而是指在与外来文化

交往交流中,本民族文化所体现出的独立性、主导性和自为性①。近代中国处于落后状态,落后不仅挨

打,而且挨骂。在世界上,没有话语自主权,也就失去了文化的主体性。新中国成立以来,我们从站起

来、富起来,到新时代的强起来。强起来的中国,不仅有经济硬实力的强大,也应该有文化软实力的强

大。文化软实力的强大,首先应该表现出文化的主体性,这是文化软实力的前提。在全球化的今天,全
球化不等于西方化,中国文化在与西方文化交往中,要坚持中国文化的主体地位,与西方的文化进行平

等对话、求同存异,既“各美其美”,又“美人之美”,实现全球文化的共同繁荣。
党的十八大以来,习近平总书记多次指出,“中华优秀传统文化是我们最深厚的文化软实力,也是中

国特色社会主义植根的文化沃土”②。“绵延几千年的中华文化,是中国特色哲学社会科学成长发展的

深厚基础。”③中国特色社会主义教育学,要保持中国特色,就必须坚持中国文化之根脉。只有在中华文

化根基上生长出来的教育学,才是真正属于中国的教育学。
(三)增强中国教育学的文化自信

教育学在中国诞生之时,从国外移植教育学,是出于一时急需的“临时之计”,但为什么20世纪的大

部分时间,我们还主要是学习西方教育理论? 我国教育学者可以随口说出教育学中的西方理论和西方

教育学著作,但少有人能够说出教育学的中国理论,少有人阅读过中国古代教育经典名著,致使我国学

者的论文大量使用西方学者的文献,很少使用我国古代教育文献。古代的教育文献成为少数教育史研

究者的专利,没能形成所有中国教育研究者的基本素养。有人把这种情况归结为崇洋媚外的心理,其
实,深层反映的是文化不自信。为什么我们对中国文化会缺少自信? 因为我们时常把西方文化作为先

进的理念,把中国传统文化作为落后的理念。中西文化被区分为传统与现代、先进与落后,对立起来。
许多学者认为,近百年来中国之所以落后于西方,是因为文化的落后,特别是观念的落后。学习西方的

技术、制度不是根本性的,最根本的是改变中国文化。教育学的发展向前看,自然是学习西方的先进理

论,批判中国传统的落后观念。作为一个中国人,我们生活在自己的文化之中,但在研究中运用西方文

化,没有了中国传统文化,就相当于没有了根。习近平总书记指出,“历史和现实都表明,一个抛弃了或

者背叛了自己历史文化的民族,不仅不可能发展起来,而且很可能上演一场历史悲剧”④。
中国教育学必须找回文化自信,这种自信,其中之一来自对中国传统文化的自信。中华文明是世界

古代文明中唯一没有中断的文明。中华文化源远流长、博大精深,是中国人几千年来积累的知识智慧和

理性思辨。中华文明之悠久,中华文化之灿烂,我们没有任何理由自卑,更不应该自卑。我们应该为中

华文化自豪,拥有中华文化自信。在“四个自信”中,文化自信是最深沉的、最持久的力量,是最根本的自

信。建设中国特色社会主义教育学,必须增强中国教育学人的文化自觉,树立文化自信,加强对中华优

秀传统文化的研究,用中国传统文化思想资源和话语体系解释和解决中国的教育问题,建设本土的中国

教育学。这种探寻和努力,也有助于找到解决当代中国教育问题的思想源泉,接续中国本土教育理论的

文化命脉⑤。因此,强调中国教育学的文化立场,并不只是为了凸显中华文化的文化主体性,增强文化

自信,建设文化强国,还因为中国传统文化能有效避免和解决西方教育现代性的困境,是发展中国式现

代化的需要。中国传统文化是一种伦理文化、集体文化,中国传统教育以礼乐教化为主要内容,以培养

“圣人君子”为教育目标,其蕴含的伦理道德、价值理性和人文关怀,能够有效遏制西方文化的个人主义、
工具理性所造成的种种弊病,缓解人类面临的“现代性”危机⑥,成为西方现代性病症的解毒剂、预防针。
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二、中华优秀传统文化的基本精神

从时间上说,中国传统文化是指中国的古代文化,即中国走上现代化之前的文化①。文化是社会政

治经济的反映。从社会结构上看,近代以前的中国社会是农业社会和血缘关系的宗法社会,虽然从远古

到春秋经历了原始社会和奴隶社会,但在那个阶段中国文化传统并未形成,真正对中国传统文化形成影

响的是封建社会。中国传统文化产生于封建社会,自然带有封建主义性质。正因为如此,我们曾经把中

国传统文化视为糟粕,加以全盘否定。中国传统文化虽然是封建社会的产物,但并不等同于封建文化,
它是中华民族的文化结晶,蕴含着中华民族的精神和智慧。因此,对待传统文化,不应全盘否定,而应继

承和发展,这才是对待传统文化的正确态度。
习近平总书记指出:“中华民族在长期实践中培育和形成了独特的思想理念和道德规范,有崇仁爱、

重民本、守诚信、讲辩证、尚和合、求大同等思想,有自强不息、敬业乐群、扶正扬善、扶危济困、见义勇为、
孝老爱亲等传统美德。中华优秀传统文化中很多思想理念和道德规范,不论过去还是现在,都有其永不

褪色的价值。”②党的二十大报告指出,中华优秀传统文化中蕴含的“天下为公、民为邦本、为政以德、革
故鼎新、任人唯贤、天人合一、自强不息、厚德载物、讲信修睦、亲仁善邻等”是中华优秀传统文化中的宇

宙观、天下观、社会观、道德观的重要体现③。学界对中国传统文化基本精神也有总结,如张岱年先生提

出天人合一、以人为本、刚健自强、以和为贵④,顾明远先生提出天人协调、自强不息、贵和尚中、矢志爱

国、敬老爱幼、诚信待人、勤劳节俭、慎独自爱⑤,这些都反映了中华优秀传统文化的精华。
中国传统文化中有哪些思想观念、人文精神、伦理道德和思维方式,我们无法穷尽。但总体来看,文

化表现在人与自然、人与人、人与社会、人与自我的关系之中。这些关系既有伦理道德关系,也有世界

观、人生观和思维方式。依此,我们从人与自然、人与人、人与社会、人与自我的关系中总结出中华优秀

传统文化的基本精神。
(一)人与自然之间的关系:天人合一

中国文化不同于西方,西方宗教文化崇拜上帝,中国文化具有朴素的唯物主义,向来把天地作为万

物之源。《周易·序卦传》:“有天地,然后有万物。”天地是万物之源。这句话接下来是“有万物,然后有

男女;有男女,然后有夫妇;有夫妇,然后有父子;有父子,然后有君臣;有君臣,然后有上下;有上下,然后

礼义有所错”。可见,这句话本意不在于说人与自然的关系,而在于说人与人之间的伦理道德关系源于

人与自然的关系,借天道来解释人道,为人道证明。《庄子》借仲尼之口说:“有人,天也;有天,亦天也;人
之不能有天,性也;圣人晏然体逝而终矣!”人不能左右天意,圣人接受命运的安排,随着自然的变化而终

结。这里说明的也不是人与自然之间的关系,而是人道必须服从天道。只有这样,天道与人道才能合

一。所以,古代天人合一的“天”是伦理意义上的,非自然意义上的。天人合一,是天道与人道的合一,人
道要遵循天意,违背天意必然遭到上天的惩罚。中国人把人道归结为天意,是上天安排的。所以,遇到

事情,不是求上帝保佑,而是求老天保佑。中国人拜的不是上帝,而是天地。西方人把人道最后归结为

上帝来证明,中国人归为自然来证明。所以,在古代天人合一不是作为处理人与自然关系的法则,而是

一种最高的道德准则⑥。
老子《道德经》第二十五章:“有物混成,先天地生。寂兮寥兮,独立而不改,周行而不殆,可以为天地

母。吾不知其名,字之曰道。”这句话指出,先于天地而生的“混成”之物,命名为“道”。道是天地之始,万
物之母。“道生一,一生二,二生三,三生万物。”(《道德经》第四十二章)道是万物之始本。“人法地,地法

天,天法道,道法自然。”(《道德经》第二十五章)人遵循地的特性,地效法于天,天以道作为运行的依据,
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顾明远:《中国教育的文化基础》,太原:山西教育出版社,2018年,第61页。
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道最后遵从自然、顺其自然。《道德经》的“道法自然”,最终通过地、天、道,把人的活动归结为自然。当

然,这一活动主要不是人改造自然的活动,而是人的社会活动,表现为道家在社会治理中强调“无为而

治”。
天人合一在古代之所以关注的不是人与自然的关系,是因为古代社会生产力不发达,人缺少改造自

然的能力。人没有能力改造自然,而与自然浑然一体。“天地与我并生,而万物与我为一。”(《庄子·齐

物论》)“我”内在于万物之中,而非独立于他物而存在。“圣人之心,以天地万物为一体。”(《传习录》)所
以,古代社会天人浑然一体。随着生产力的发展,尤其是科学技术的进步,人改造自然的能力逐渐增强,
人与天地的关系由顺从自然,发展为征服自然。这是生产力发展的结果,是人类进步的标志。随着人改

造自然能力的增强,人类创造了极大的物质财富,满足人类物质生活的需要,但也带来了对自然界的破

坏。恩格斯警告道:“我们不要过分陶醉于我们人类对自然界的胜利。对于每一次这样的胜利,自然界

都对我们进行了报复。”①但这并不意味着不改造自然,而是人不能肆意地、无节制地开发自然,要合理

地利用自然。合理利用自然的限度就是遵循自然规律,这就是古代“天人合一”的现代阐释、现代意义。
它从天道与人道的关系转变为人与自然的关系,成为处理人与自然关系的道德准则。

北宋思想家张载说:“乾称父,坤称母;予兹藐焉,乃浑然中处。故天地之塞,吾其体;天地之帅,吾其

性。”(《西铭》)张载用拟人化的手法,把天比作父亲,把地比作母亲,人与万物都是天地所生,天地构成了

我们的身体,天地之气构成了我们的本性。马克思指出,“人是自然界的一部分”,自然界“是人的无机的

身体”②。这是在自然意义上天人合一的本体论依据。正因为人的生命都是自然的,所以张载又说:“民
吾同胞;物吾与也。”民众是我们的同胞,万物也是我们的同伴。天人合一,不仅要尊重自然规律,敬畏自

然,顺从自然,而且要把自然万物作为人类的伙伴,善待异类生命。
(二)人与人之间的关系:仁者爱人

中国传统文化以儒家思想为主体。仁是儒家思想的核心,也是中国传统文化最为核心的一个概念。
《说文解字》解释“仁”:“仁,亲也。从人,从二。”“仁”表达的是人与人的亲密关系,本义是友善、相亲。
儒、道、墨各家对仁的解释基本相同,都指向“爱人”。儒家《礼记·中庸》:“仁者人也,亲亲为人。”“仁”最
初始于家庭之亲,到了孔子那里,“仁”已经突破血缘关系,延展到更一般的人与人的关系,是为“爱
人”③。《论语·颜渊》中记载“樊迟问仁”,子曰:“爱人。”《墨子·经说下》:“仁,仁爱也。”爱人是仁的本

意。《孟子·离娄下》(第二十八章):“君子所以异于人者,以其存心也。君子以仁存心,以礼存心。仁者

爱人,有礼者敬人。”
学界一般认为,仁的含义有以下几种:第一,仁是一种爱人的具体德性。所谓的“仁爱之心”就是如

此。在中国传统社会中,爱人是有层次和顺序的,首先是自己的亲人、家人,从爱亲人开始,“孝悌也者,
其为仁之本与”(《论语·学而篇》),孝悌是“仁之本”,百善孝为先。钱穆认为,中国文化是“孝的文化”。
其次,是广泛地爱他人,即“泛爱众,而亲仁”(《论语·学而篇》)。对他人的爱,主要表现为“忠恕”。子贡

问孔子:“有一言而可以终身行之者乎?”子曰:“其恕乎!”(《论语·卫灵公》)曾子解释夫子的为人之道:
“忠恕而已矣!”(《论语·里仁》)如何做到忠恕,孔子给出的答案是“己欲立而立人,己欲达而达人”(《论
语·雍也》);从反面说,就要“己所不欲,勿施于人”(《论语·颜渊》)。爱人的本意就是既要推己及人,又
不能对自己不愿做的强加给别人。

第二,“仁”是德性的统称。“仁”不仅是一种爱人的具体德行,还是一种全德,是德的总称。在《论
语·阳货》中,“子张问仁于孔子。孔子曰:‘能行五者于天下,为仁矣。’”五者即“恭、宽、信、敏、惠”。在

《论语·子路》中,孔子又说:“刚、毅、木、讷近仁。”刚强、坚毅、质朴、讷言是最接近于仁的品质。在儒家

的“五常德”中,“仁”为总德,统摄义、礼、智、信四德。
第三,“仁”是成人的基本要求。“仁也者,人也”(《孟子·尽心下》),仁是成人的基本要求。人生有

君子和圣人境界,圣人的境界高于君子的境界。“子曰:‘圣人,吾不得而见之矣;得见君子者斯可矣。’”
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(《论语·述而》)在孔子看来,圣人不多见,但君子常见,人人都可以成为君子,不能做小人。“君子而不

仁者有矣夫,未有小人而仁者也”(《论语·宪问》),君子也有不仁者,但小人没有仁者的。“君子去仁,恶
乎成名? 君子无终食之间违仁,造次必于是,颠沛必于是。”(《论语·里仁》)没有仁,就不成为君子。任

何时候,都不能违背仁。
(三)人与社会、国家的关系:民为邦本

人是社会中的人,也是国家的一员。如何看待个人与社会、国家之间的关系,决定着一个人的行为

方式。作为中国最古老的皇室文集,《尚书》中有许多关于民和国关系的论述,如“皇祖有训,民可近不可

下。民惟邦本,本固邦宁”“民之所欲,天必从之”“天视自我民视,天听自我民听”。荀子也强调“天之生

民,非为君也。天之立君,以为民也”(《荀子·大略》)。这些都是借助天来说明民的重要性,民是国家的

根基,根基牢固,国家才能安定。孟子说:“民为贵,社稷次之,君为轻。”三者之中,民在首,国家以民为

重,“得天下有道,得其民”(《孟子·离娄上》)。荀子认为,“君者,舟也;庶人者,水也;水则载舟,水则覆

舟”(《荀子·王制》),用水和舟的关系比喻君与民的关系。
在中国传统文化中,重视的是民众、人民。民众、人民是集体概念,不是个人,这与西方社会不同。

西方更倾向于人的原子式存在,中国社会则强调集体主义。在处理个人与集体、公与私的关系上,西方

强调个人优于集体,私先于公;中国传统文化则强调集体先于个人,公先于私。“治天下也,必先公,公则

天下平矣。”(《吕氏春秋·贵公》)《左传》有言:“公家之利,知无不为,忠也。”(《左传·僖公九年》)对国家

有利的事情就做,这就是“忠”。东汉班固《汉书·贾谊传》更是直接提出“国耳忘家,公而忘私,利不苟

就,害不苟去,唯义所生”。中国文化中的公还不只是国家,还有天下,“大道之行、天下为公”(《礼记·礼

运》)。从家到天下,“以天下为一家”(《礼记·礼运》),“天下之本在国,国之本在家,家之本在身”(《孟
子·离娄上》)。《大学》有曰:“修身而后家齐,家齐而后国治,国治而后天下平。”修身的目的不在于个人,
而在于齐家、治国、平天下。所以,要把个人的修身融入治国、平天下之中。“仁”是治国、平天下的前提条

件,“不信仁贤,则国空虚”。“不仁而得国者有之矣”,但“不仁而得天下,未之有也”(《孟子·尽心下》)。
(四)人与自我的关系:崇德修身

就维系社会关系而言,西方社会一靠宗教,二靠契约,这与中国社会不同。中国社会一靠道德,二靠

伦理。伦理与契约不同,伦理是柔性的,契约是刚性的。宗教与道德也不同。马克思认为,“道德的基础

是人类精神的自律,而宗教的基础是人类精神的他律”①。西方人信奉宗教,中国人强调良心的自我约

束。因此,中国文化特别强调个人的道德修养。儒家认为,修身是做人的根本。“自天子以至于庶人,壹
是皆以修身为本。其本乱而末治者否矣。”修身不仅对个人来说是根本,对于治国理政来说,也是根本。
在一定意义上,中国文化就是一门立德修身之学。中国传统文化主张培养君子。《论语》中说,“君子怀

德,小人怀土”,君子与小人之别在于德。“君子喻于义,小人喻于利。”(《论语·里仁》)君子是重义轻利,
“生亦我所欲也,义亦我所欲也;二者不可得兼,舍生而取义者也”(《孟子·告子上》)。儒家把义放在生

命前面,“志士仁人,无求生以害仁,有杀身以成仁”(《论语·卫灵公》)。所以,儒家培养的是道德高尚的

君子。
中国传统教育就是道德教育。《论语》记载,孔子的学生子夏说:“贤贤易色;事父母,能竭其力;事

君,能致其身;与朋友交,言而有信。”只要道德上能够做到这些,“虽曰未学,吾必谓之学矣”(《论语·学

而》)。所以,传统的教育一定是道德教育,而不是知识教育。
中国传统美德有哪些? 张岱年主编的《中国文化概论》提炼了十个方面:仁爱孝悌、谦和好礼、诚信

知报、精忠爱国、克己奉公、慎己慎独、勤俭廉正、笃实宽厚、见利思义、勇毅力行。顾明远先生在《中国教

育的文化基础》一书中提出了自强不息、矢志爱国、敬老爱幼、诚信待人、勤劳节俭、慎独自爱等。中华民

族的传统美德不止于这些,诸如敬业乐群、扶正扬善、扶危济困、见义勇为等,也是中华民族的传统美德。
中国传统文化主要形成于封建宗法社会,小农经济和血缘关系的等级制决定了传统道德以整体为本位,
注重家庭美德和个人美德。家庭美德的核心是孝,孝是仁之本。以家国同源、家国同构与家国一体之理

念,把父母之孝演绎到国家,转变为对国家之忠。君为国之父,父为家之君,孝是对父母,忠是对国家。
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怎样对待家,就怎样对待国。家国一体对应着孝忠一体。若忠孝不能两全,则以国家为重。就个人来

说,强调自强不息、刚健有为。“天行健,君子以自强不息”(《周易·象传》),“三军可夺帅也,匹夫不可夺

志也”(《论语·子罕》),“士不可以不弘毅,任重而道远”(《论语·泰伯》),“富贵不能淫,贫贱不能移,威
武不能屈”(《孟子·滕文公下》),这些都彰显了中华民族的气节,是中华民族在危难时期夺取胜利的精

神法宝。
总之,儒家文化以强调个人道德为核心,建立了以个人美德和家庭道德为核心的道德体系。传统的

道德产生于封建宗法社会,具有时代局限性,也有一些消极的因素,如家族本位、等级观念、因循守旧等。
但中国传统文化强调以人为本、尚德修身、贵和尚中,这些民族文化的瑰宝,无论社会如何发展,它们都

是中国文化最深层的基因,具有永恒的意义。

三、中华优秀传统文化对中国特色社会主义教育学话语体系的影响

曾经一段时间里,我们把传统文化作为落后腐朽的封建主义思想加以批判,把西方理论作为先进理

念,不加批评地盲目引进,这种文化激进主义是不合适的。中国传统文化进入中国教育学的方式,可以

有不同的选择:一是以中国传统文化为底盘,抽取中国传统文化中的教育范畴、教育思想,形成中国传统

教育思想或中国传统教育学。《论语》《孟子》《荀子》《礼记》是中国教育学的四大来源,《礼记·学记》是
世界教育史上最早出现的自成体系的教育学专著之一①,它们都蕴含着丰富的教育思想。基于传统文

化建立的中国传统教育学,保持了中国传统文化的原味,但其思想固守传统,不一定适合新时代的需要。
二是以现代教育学为框架,把中国传统文化中的教育论述、教育思想作为论据和思想资源统筹到教育学

之中。这种方式基本是根据教育学结构,选择相关的传统文化内容,是对传统文化的按需剪裁,缺少传

统文化的整体思维。这两种方式,前者是保守主义,使教育学回归到传统;后者以今度古,是按照教育学

需要对传统文化的剪裁,两者都不是理想的方式。

2016年5月,习近平在哲学社会科学工作座谈会上提出:“要加强对中华优秀传统文化的挖掘和阐

发,使中华民族最基本的文化基因与当代文化相适应、与现代社会相协调,把跨越时空、超越国界、富有

永恒魅力、具有当代价值的文化精神弘扬起来。要推动中华文明创造性转化、创新性发展,激活其生命

力,让中华文明同各国人民创造的多彩文明一道,为人类提供正确精神指引。”②可见,我们中国教育学

对待传统文化,不是走文化保守主义的道路,而是把中国传统文化的基本精神有机融入中国教育学中,
对中国传统教育思想进行创造性转化、创新性发展,再建和创造饱含中国文化血脉的中国教育学。

深受中华优秀传统文化的滋养,重教兴教、民为邦本、崇德修身、家国一体、崇尚和合等中华优秀传

统美德为构建中国特色社会主义教育学话语体系提供了肥沃的土壤。
(一)重教兴教与教育的优先发展

人类为什么需要教育? 教育有什么作用? 作为世界上最早的教育著作,《礼记·学记》描述教育的

作用是“君子如欲化民成俗,其必由学乎”。统治者要使老百姓遵守社会秩序,必须对他们进行教育。
“是故古之王者建国君民,教学为先”(《礼记·学记》),所以古代的王者都重视教育,把教育放在第一位。
由此可以看出,儒家从“为政以德”的理念出发,强调教育在治国安民中的作用,服务于社会和国家的统

治,因此重视人的社会教化。加之,中国传统社会是伦理社会,主张仁政、以德治国,所以把修身作为齐

家治国平天下的起点。“古之欲明明德于天下者,先治其国;欲治其国者,先齐其家;欲齐其家者,先修其

身。”(《大学》)修身也有一个过程,“欲修其身者,先正其心;欲正其心者,先诚其意;欲诚其意者,先致其

知,致知在格物”(《大学》)。可见,教育发挥治国、平天下的作用,要通过格物、致知、诚意、正心,提高人

的道德素质,才能实现其目的。
所以,相对于西方教育的个人本位来说,中国教育更强调教育对社会的作用,这一传统一直延续至

今,只不过随着时代变化,教育服务社会的对象有所变化。近代以来,中国陷入内忧外患的困境之中,为
了拯救民族危亡,思想家们提出了“教育救国”,企图通过教育使民众由愚变智,使国家转贫为富、转弱为
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强,实现救亡图存。但在不改变半殖民地半封建社会性质的前提下,教育救国必定是失败的。中国共产

党成立后,党领导人民通过艰苦卓绝的革命斗争,建立了社会主义新中国。新中国成立后,为完成社会

主义改造任务,巩固社会主义政权,中国共产党提出“教育为无产阶级政治服务”,发挥教育的政治功能,
助力中国“站起来”。改革开放后,党的工作重心转移到经济建设上来,教育作为经济发展的战略重点,
助力中国“富起来”。中国特色社会主义进入新时代,教育作为“国之大计、党之大计”,把优先发展教育

事业作为推动党和国家各项事业发展的重要先手棋,助力于中国“强起来”。从教育救国到教育强国,不
同时期教育服务社会的对象发生了改变,但重视教育在国家和社会发展中的作用一脉相承,这是对中国

传统文化中重教兴教的继承与发展。
(二)民为邦本与教育的人民立场

民为邦本是中国传统文化的基本精神,也是治国理政的基本思想。对此,古代政治家、思想家有诸

多阐述,如《尚书》中有“民为邦本,本固邦宁”;《老子》中有“以百姓心为心”;《孟子》中有“民为贵,社稷次

之,君为轻”;《荀子》中有“君者,舟也;庶人者,水也;水则载舟,水则覆舟”;《淮南子》中有“治国有常,而
利民为本”;《管子》中有“政之所兴,在顺民心,政之所废,在逆民心”;《大学》中有“道得众则得国,失众则

失国”①。这些论述都充分表达了国以民为本的思想。习近平总书记在庆祝中国共产党成立95周年大

会的讲话中引用“得众则得国,失众则失国”(《大学》),说明“党与人民风雨同舟、生死与共,始终保持血

肉联系,是党战胜一切困难和风险的根本保证”②。党的二十大报告引用“治国有常,利民为本”(《淮南

子·氾论训》),说明“为民造福是立党为公、执政为民的本质要求”③。
“江山就是人民,人民就是江山。中国共产党领导人民打江山、守江山,守的是人民的心”④,“人民

立场是中国共产党的根本政治立场,是马克思主义政党区别于其他政党的显著标志”⑤。中国特色社会

主义的这些思想,都是中华优秀传统文化“民为邦本”的创造性发展和体现。中国共产党把“全心全意为

人民服务”确立为党的宗旨,也是共产主义的理想。《共产党宣言》指出,“共产党人强调和坚持整个无产

阶级共同的不分民族的利益”,“共产党人没有任何同整个无产阶级的利益不同的利益”⑥。所以,在坚

持人民立场上,中国传统文化与马克思主义是高度一致的。
孔子最早提出“有教无类”的教育平等思想,虽然古代阶级社会不可能真正实现,但教育平等成为中

国人的追求。中国共产党成立之后,把全心全意为人民服务确立为党的宗旨。从中国共产党的百年教

育历史看,新民主主义革命时期把文化教育确定为大众的文化教育。1949年9月,《中国人民政治协商

会议共同纲领》把中华人民共和国的文化教育也定为“大众的文化教育”,同年12月召开的第一次全国

教育工作会议把“为人民服务,首先为工农服务”确定为新中国教育工作方针的重要组成部分。自此,
“为人民服务”成为中国共产党领导教育的基本政策取向,延续至今。1999年,江泽民在第三次全国教

育工作会议讲话中提出“教育为社会主义现代化建设服务,为人民服务”。自此,把教育为人民服务写入

党的教育方针。新时代,习近平总书记指出,“人民对美好生活的向往,就是我们的奋斗目标”⑦。因此,
要坚持以人民为中心,满足人民群众对美好生活的需要和对美好教育的期待。发展优质的教育,促进教

育优质均衡发展,努力让每个孩子都能享有公平而有质量的教育,不断使教育同人民群众期待相契合,
办好人民满意的教育。

(三)崇德修身与立德树人

中国传统社会是伦理社会,传统文化是伦理文化,仁是儒家思想的核心,所以儒家教育思想核心是

教人做人,崇德修身是做人之本。教育服务于社会政治,但并不是把教育与政治等同,而是通过教育促
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进人的社会化,提升人的道德素养,维护社会和谐、稳定。《管子》中强调:“四维不张,国乃灭亡。”“四维”
就是礼义廉耻。如果礼义廉耻得不到彰显,国家就会灭亡。中国传统教育把修德放在首位。《说文解

字》对“教”和“育”的解释是“教,上所施,下所效”,“育,养子使做善”。“教”是行为动词,是中性的,它只

表达教的行为,不表示教的性质。“育”是规范词,只有使人朝着善的方向发展,才叫作“育”。“教”与
“育”相结合,教育就是使人向善的活动。所以,在中国传统文化中,教育就是道德教育。《大学》开宗明

义:“大学之道,在明明德,在亲民,在止于至善。”中国传统教育以仁为核心,教人做人,培养君子人格,这
与西方教育传统不同。西方教育因为有宗教,宗教代替了道德,学校教育少有道德教化的职能,而且西

方的个人主义和理性传统,重视的是制度的作用,甚至认为有制度约束,可以不需要道德。
重视道德教育是中国的传统,这一传统在当代得以继承和弘扬。新中国成立之后,德育一直是全面

发展教育最基本的组成部分,强化思想政治工作,把思想政治工作作为各项工作的生命线,把德育作为

其他各育的灵魂。毛泽东强调我们培养的社会主义新人要“又红又专”,“政治是主要的,是第一位的,一
定要反对不问政治的倾向”①。改革开放后,邓小平又指出,“学校应该永远把坚定正确的政治方向放在

第一位”②。20世纪90年代提倡和实施素质教育,江泽民指出,思想政治素质是最重要的素质,思想政

治教育在各级各类学校都要摆在重要地位,任何时候都不能放松和削弱③。2006年,胡锦涛在主持中央

政治局第34次集体会议时指出,“要坚持育人为本、德育为先,把立德树人作为教育的根本任务”④。新

时代,习近平总书记多次指出:“国无德不兴,人无德不立……‘德者,本也’。”⑤“育人的根本在于立德”,
要“做到以树人为核心,以立德为根本”⑥。党的十八大、十九大、二十大相继把“立德树人是教育根本任

务”“落实立德树人根本任务”写入报告之中,成为新时代党的教育方针的重要组成部分。“立德树人”是
中国传统文化立德修身的时代显现,是具有中国传统文化特色的标识性概念。“太上有立德,其次有立

功,其次有立言,虽久不废,此之谓不朽。”(《左传·襄公二十四年》)人生不朽的“三立”中,立德为首。不

同历史时期,立什么德,树什么人,既有共同性,也有时代性,但都继承了中国传统文化崇德修身的传统,
根据时代要求,与时俱进。

在道德修身的方法上,孔子说:“克己复礼为仁。……为仁由己,而由人乎哉?”(《论语·颜渊》)君子

要由礼而成。礼不是外在的制约,而是自我约束。孟子更加明确指出:“仁义礼智,非由外铄我也,我固

有之也。”(《孟子·告子上》)因此,道德教育的方法在于自我修炼、自我修养。“己欲立而立人,己欲达而

达人”,“己所不欲,勿施于人”,都可以看作对自我的约束。当然,强调学生的自我修炼和自觉,并非放弃

教师的引导作用,而要重视教师的要求,“师严然后道尊,道尊然后民知敬学”(《学记》)。教师的作用就

是要引领道德,所谓“师也者,教之以事而喻诸德者也”(《礼记》)。
(四)家国一体与爱国主义

爱国主义是中华优秀传统文化的重要概念。历史地看,“天下之本在国,国之本在家”(《孟子·娄离

上》)。中国古代意义上的“天下大同”和“爱国主义”从逻辑上离不开对家的理解和处理⑦。儒家文化是

伦理文化,家庭伦理是伦理的基本形态。儒家伦理基本上是围绕着家庭伦理建构的,父慈子孝,兄友弟

恭,孝悌而已。“‘伦理始于家庭,而不止于家庭’。伦理关系进入更大范围是情谊关系以及基于情谊关

系而来的义务关系。所以在家尽孝,为国尽忠,‘君子之事亲孝,故忠可移于君’。”⑧个人经由家、国直至

天下,把个人对家的感情转移到对国之情感,我们称国家为“祖国”,把祖国比喻为母亲,以对待母亲的情

感对待国家,从而实现了家国同构式的爱国主义。《孟子·公孙丑下》中记载:“内则为父子,外则为君

臣,人之大伦也。”父子伦理与君臣伦理是相通的,一个人怎样对待家,就怎样对待国。中国传统文化以

·9·

①
②
③
④
⑤
⑥
⑦
⑧

《毛泽东文集》第7卷,北京:人民出版社,1999年,第309页。
《邓小平文选》第2卷,北京:人民出版社,1994年,第104页。
《江泽民文选》第2卷,北京:人民出版社,2006年,第332页。
中共中央文献研究室编:《十六大以来重要文献选编》(下),北京:中央文献出版社,2008年,第617页。
习近平:《青年要自觉践行社会主义核心价值观———在北京大学师生座谈会上的讲话》,《人民日报》2014年5月5日,第2版。
习近平:《在北京大学师生座谈会上的讲话》,北京:人民出版社,2018年,第7页。
孙任哲、李伟:《从家国情怀到爱国主义———兼论中华优秀传统文化“双创”的一种伦理进路》,《云梦学刊》2023年第2期。
辛明:《共同富裕的中国逻辑》,《中国社会科学》2024年第1期。



家庭伦理为根本,通过家国一体的自然情感演化出爱国主义。
爱国主义是中华民族深厚的思想传统,是民族精神的核心。历史上,不仅有大量讴歌祖国的壮丽诗

篇,更有为了国家和民族利益不惜抛头颅洒热血的仁人志士。爱国主义精神激励着一代又一代中国人

为了国家和民族的事业前赴后继,成为革命和战争年代中国人民打不垮的精神力量。新中国成立之后,
爱祖国就成为对国民的基本道德要求,成为“五爱”教育之首。党的十八大以来,以习近平同志为核心的

党中央高度重视爱国主义教育。2019年11月,中共中央、国务院印发了《新时代爱国主义教育实施纲

要》。2023年10月24日,第十四届全国人民代表大会常务委员会第六次会议通过《中华人民共和国爱

国主义教育法》,并于2024年1月1日开始实施。《中华人民共和国爱国主义教育法》以法治方式推动

和保障新时代爱国主义教育,对于传承民族精神、增强国家观念、振奋民族精神、凝聚人民力量,推进强

国建设、民族复兴,具有十分重大而深远的意义。
在中国传统文化中,家并不是最小单元,家下面还有个人;国也不是最终归宿,国上面还有天下。

“个人—家—国—天下”构成传统文化中理解个人与群体关系、公与私关系的完整链条①。中国传统伦

理以家为本,把爱家的情感迁移到爱国、爱天下,打通了从爱家到爱国、爱天下的通道,使个体之爱发展

到爱国主义、天下博爱。情感的生成逻辑是家—国—天下的顺序,但在价值逻辑上是天下—国—家的次

序。中国传统文化注重国家利益先于家庭利益、个人利益,没有国就没有家。因此,在个人、家庭利益与

国家利益冲突的时候,强调“国耳忘家,公而忘私”。近代思想家陆游的“位卑未敢忘忧国”,司马迁的“常
思奋不顾身,而殉国家之急”,林则徐的“苟利国家生死以,岂因祸福避趋之”,范仲淹的“先天下之忧而

忧,后天下之乐而乐”,顾炎武的“天下兴亡,匹夫有责”,等等,家国情怀早已融入中华民族的血液,沉淀

为中华文明的优秀文化基因。今天的爱国主义是传统文化的现代写照。
(五)和合精神与中国特色社会主义教育学

上面对中国传统文化基本精神的讨论,没有明确提到“和合”,但在人与自然、人与人、人与社会、人
与自我的讨论中,都蕴含着和合思维。习近平总书记指出,和合是中华优秀传统文化的精髓之一,“‘和’
指的是和谐、和平、中和等,‘合’指的是汇合、融合、联合等。这种‘贵和尚中、善解能容,厚德载物、和而

不同’的宽容品格,是我们民族所追求的一种文化理念。自然与社会的和谐,个体与群体之间的和谐,我
们民族的理想正在于此,我们民族的凝聚力、创造力也正基于此”②。不同事物只有尊重差异,才能实现

和谐,进而走向融合、统一。所以,“和”是“合”的前提和基础。
和合是中国人独特的思维方式,区别于西方的原子式对立思维。中国传统思维是一种整体性思维、

互通互化的关系思维、时势运转的思维③。和合思维着眼于各种关系,这种关系是一种“和”的关系,即
和谐、和睦的关系。由古代人与自然的“天人合一”,进一步推演为人与人、人与社会(国家)的和谐关系。

在人与自然关系上,前面提到天人合一。天人合一的本意,并非人与自然之间的合一,而是人道遵

循天道,合乎天道。首先,天道是自然界生物相处的关系,是和谐的。《孟子·滕文公上》中说:“物之不

齐,物之情也。”物之差异是自然规律。“夫和实生物,同则不继。以他平他谓之和,故能丰长而物归之;
若以同裨同,尽乃弃矣。”(《国语·郑语》)不同事物之间相互配合达成平衡,谓之和,“和而不同”,“和”能
生成新事物,相同的事物在一起,会相互排斥,不能得到发展。物理学中的“同性相斥、异性相吸”就是这

个道理。“中也者,天下之大本也;和也者,天下之达道也。致中和,天地位焉,万物育焉。”(《中庸》)中乃

天下的根本,和是天下普遍规律;达到中和的境地,天地各安其位,万物生长就茂盛了。所以,中和是万

物生长的自然规律。“万物并育而不相害,道并行而不相悖。”(《中庸》)所以,不同事物之间的合,是自然

界事物发展的本性、规律,不可违背。
把“天人合一”运用到处理人与人、人与社会的关系上,强调一种社会思维。孔子说:“君子和而不

同,小人同而不和。”(《论语·子路》)“和而不同”是一种君子品格。中华文明具有突出的包容性,“海纳

百川,有容乃大”,可以促进人与人之间的团结,凝聚集体的力量。和合思维、和合精神也反映在中国式
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现代化之中。在中国式现代化的特征中,全体人民共同富裕的现代化体现了人与人之间的和合,物质文

明与精神文明相协调的现代化体现了社会发展因素的和合,人与自然和谐共生的现代化体现了人与自

然的和合,走和平发展道路的现代化体现了国家与国家之间的和合。中国传统文化的和合思维、和合精

神充分渗透于中国式现代化中,使中国式现代化有别于具有二元对立思维的西方式现代化。
和合思维作为一种思维方式,和合精神作为一种价值观,体现在中国特色社会主义教育中。应当在

人与自然的关系上,开展生态文明教育,构建人与自然的生命共同体,促进人与自然的和谐;在中华民族

共同体中,开展铸牢中华民族共同体意识教育,尊重差异、包容多样,实现各民族文化交融共生、和谐发

展,维护国家统一和民族团结;在国与国的关系中,开展多元文化教育、国际理解教育、和平教育,促进世

界各国相互尊重、求同存异,构建人类命运共同体;在文明与文明之间关系中,“尊重世界文明多样性,以
文明交流超越文明隔阂、文明互鉴超越文明冲突、文明共存超越文明优越”①,构建“美美与共,天下大

同”的人类文明新形态;在处理中与外的关系上,坚持中国传统文化立场,但不固守,而是以开放的心态,
促进国际的交流合作,共同构筑多彩斑斓的人类教育文明。中国特色社会主义教育学的这些新论题,都
是传统文化和合思想的具体映照和时代发展。中国特色社会主义教育学话语体系,不仅需要薪火相传、
代代守护,传承中华优秀传统文化,而且需要与时俱进、推陈出新,发展中华优秀传统文化。
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