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1 南京非物质文化遗产的概念

根据联合国教科文组织的《保护非物质文化遗产公约》定

义，非物质文化遗产指被各群体、团体、有时为个人所视为其文

化遗产的各种实践、表演、表现形式、知识体系和技能及其有关

的工具、实物、工艺品和文化场所。包括：（一）传统口头文学

以及作为其载体的语言；（二）传统美术、（梅花篆字）书法、

音乐、舞蹈、戏剧、曲艺和杂技；（三）传统技艺、医药和历

法；（四）传统礼仪、节庆等民俗；（五）传统体育和游艺；

（六）其他非物质文化遗产。其最大的特点就是不脱离民族特殊

的生活生产方式，一个“活”字体现了民族个性审美的习惯。它

依托于人本身而存在，以声音、形象和技艺为表现手段，并以身

口相传作为文化链而得以延续。

“非遗”，有着浓厚的文以化人的礼乐作用，大部分是先辈

在劳动、生活中产生的对忧乐、生死、婚配、祖先、自然、天地

的敬畏与态度的表达，是满足人的自然需求、社会需求和精神需

求的活态文化。其实用性，是在以人为本的基础上。因此对于非

物质文化遗产传承的过程来说，人的传承就显得尤为重要。

2 南京非物质文化遗产发展现状

2.1调研方法

调研期间我们通过采访几位传统手工艺传承艺人并结合亲身

实践（参观了南京博物馆，南京金箔博物馆，南京金箔制造厂，

江宁织造博物馆等）对南京非物质文化遗产的保护和传承做出了

一系列分析。我们有幸见到南京金梭云锦织造研究所的负责人，

帮助我们准确的分析非遗的发展现状以及市场定位。收集了许多

非遗手工艺品的市场销量的数据，并汇集了不同的宣传促进传统

文化保护与传承工作的方法。

2.2调研分析结果

据了解，江苏非物质文化遗产众多，江苏已有联合国教科文

组织“人类非物质文化遗产代表作”10项，位列全国第一，国家

级非物质文化遗产名录108项，省级非物质文化遗产名录369项，

市级非物质文化遗产名录1424项，县级非物质文化遗产名录2773

项。

非物质文化遗产虽然强调渗透于物质文化的传统思想概念

与传统技艺，如今非遗在社会转型期面临着一系列可持续发展问

题，现代化的冲击，商品化的影响，使非物质文化遗产失去了原

有的生存环境，也就慢慢走向衰弱。但是，非物质文化遗产的保

护与传承工作又离不开商品化和现代化的冲击，所以我们应该顺

应时代的潮流，在延续传统的方法之外，结合市场的优势，和新

媒体的力量，将这个历史悠久的文化传播出去。

传统文化并非要坚守传统的思想，正如绒花手工艺老艺人

所说，我们要做的是将其真正的融于生活。首先，非遗商品化其

实也是一种有效的文化传播手段。例如我们在保护和传承非遗的

工作中，博物馆的展览是最直接有效的手段。它注重与观众互动

体验，利用数字化时代的视听新手段，注重宣传品与衍生品的开

发，是新时代非遗博物馆宣教的使命所在[2]。其次国家给予许多

手工艺老传承艺人对外开放的平台，有自己特定的小作坊供来自

四面八方的想了解非遗文化的游客参观采访。这次调研中，我们

了解到云锦手工艺非遗多以画的形式传承，但是手工作画成本非

常高，难以让更多的人了解到它，可以品牌服饰的形式进入消费

者的市场。所谓融于生活，我认为只有与生活接轨并上升到精神

层面，大可不必追求面向消费者的云锦服饰必须手工织造，而是

我们能够达到让更多的人主动了解非遗文化，和了解手工织造的

目的。

3 保护非遗的重要性及意义

鉴于非物质文化遗产具有不可再生等特点，保护非物质文

化遗产是人类生产和发展的需要，它凝聚着中华民族深层次的文

化基因，是人类生命的记忆，是人类创造力的精神源泉，是人类

智慧的结晶，是人类永恒的精神家园。田青教授在珠海大讲堂

《中国非物质文化遗产现状》中说过：我们为什么要保护传统民

俗文化，因为非物质文化遗产是我们民族的根和魂，是我们民族

的DNA，我们的所有的古老的传统包括我们的民俗，在面对现代

化的时候，都是弱势文化，不保护提倡就会消亡。非物质文化遗

产既是民族精神的载体，又是民族精神和传统文化的象征。作为

活的文化，它的价值不单体现在传承人创作的作品，更在于传承

人所拥有的技艺，技术。非遗来自民间，生存于民间，传承于民

间。因此没有传承人，非遗就不复存在。

保护非遗有利于增强中华民族的文化认同，在一定程度上

促进世界合作与交流、维护世界和平。在促进我国乃至世界文化

多样性的同时，能够提高我国的文化软实力，增强我国的综合实

力。

4 结束语

非物质文化遗产，包含着难以言传的意义、情感和特有的

思维方式、审美习惯，蕴藏着传统文化的最深的根源，保留着形

成该民族文化的原生状态[3]。被一代代世人以口相传，使值得传

承的东西能够保存下去。所谓世人口中：中国文化博大精深，这

是中国的文化特色。但在当今社会，“非遗”同样不可避免地在

申报过程中被不同程度地物化。如何避免非物质文化遗产过度物

化包装是尊重祖先和传承人的必要态度。另外国家在进行全面普

查、确认、收集、登记、立档，尽可能做到原生态性的保护，加

强对传承人的保护，建立文化生态区[4]。同时也要适应时代发展

的潮流，让非物质文化遗产背后孕育的民族精神流传于世，非遗

工艺也能够更好的传承下去。
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[摘 要] 非物质文化遗产是南京历史发展历程中不可缺少的一部分，各族人民世代相传。但是，在经济转轨、社会转型的新形势下，南

京非物质文化面临外来文化的冲击和现代文明的挑战，生存环境受到威胁。我们该如何做好保护和传承的工作，培育和弘扬民族精神，需要我

们进一步认知保护传承非遗的重要性，结合当代社会可持续发展趋势不断地探索。
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