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非遗文化保护传承在群众文化活动中的地位和作用研究
韩永红

武川县文化馆

摘　要：非物质文化遗产，是人类智慧的结晶，是历史长河中流传下来的宝贵财富。在当今世界日趋同质化的

趋势下，非遗文化保护传承显得尤为重要。作为一种独特的文化资源，非遗文化不仅仅代表了一个国家或民族的传

统与历史，更承载了人们的记忆、智慧和创造力。然而，随着现代化的进程，许多非遗文化正面临着失传的危机。

基于此，本文从非遗文化保护传承在群众文化活动中的地位和作用为切入点进行研究，以更好地理解非遗文化的重

要性，并为进一步推动非遗文化保护传承提供有益的启示和建议。
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非遗文化，即非物质文化遗产（Intangible 

Cultural Heritage）是指人类创造的、以口头传统、

表演艺术、社会实践、仪式、节庆等形式传承的文化遗

产，是一个国家或地区独特的文化符号和精神财富。随

着现代化进程的推进和全球化的影响，许多非遗文化正

面临着失传的危机。然而，非遗文化的保护和传承并非

只限于专业机构和学者的责任，而是需要广泛参与的群

众文化活动。在群众文化活动中保护传承非遗文化，不

仅是一种文化责任，也是一种文化创新和社会发展的需

求。

一、非遗文化保护传承在群众文化活动中的地位

非遗文化保护传承在群众文化中的地位，主要体现

在内容、动力和成果三方面。首先，非遗文化保护传承

是群众文化活动的重要内容。群众文化活动是指广大人

民群众自发地或者在政府和社会组织的引导下，开展的

各种形式的文化活动，如节庆、庙会、戏曲、民歌、民

间艺术等。这些活动往往蕴含着丰富的非遗文化元素，

如民俗、民间信仰、民间技艺、民间知识等。通过开展

群众文化活动，可以有效地保护和传承这些非遗文化，

使其不断得到弘扬和发展。其次，非遗文化保护传承是

群众文化活动的重要动力。群众文化活动是人民群众表

达自己的情感、思想和价值观的重要方式，也是人民群

众增进彼此交流和了解的重要途径。非遗文化作为民族

文化的精髓，能够激发人民群众对自己民族和国家的认

同感和自豪感，也能够增强人民群众对其他民族和国家

的尊重和理解。通过保护和传承非遗文化，可以促进人

民群众积极参与群众文化活动，提高群众文化活动的

质量和水平[1]。最后，非遗文化保护传承是群众文化活

动的重要成果。群众文化活动是人类社会不断进步和发

展的重要标志，也是人类社会多样性和创造力的重要体

现。非遗文化作为人类社会历史积累和创新的成果，能

够为人类社会提供丰富的资源和灵感。通过保护和传承

非遗文化，可以使其与现代社会相结合，产生新的价值

和意义，为人类社会贡献新的智慧和力量。

二、非遗文化保护传承在群众文化活动中的作用

群众文化活动作为人们日常生活中不可或缺的一部

分，是非遗文化传承的重要舞台和载体，而非遗文化保

护传承也在群众文化活动中发挥着重要的作用。一是传

统技艺的传承。群众文化活动提供了一个广泛参与的

平台，让更多人有机会接触、学习和传承传统的非遗技

艺。通过非遗技艺的展示和传授，群众可以了解和学习

各种传统工艺、音乐、舞蹈、戏曲等，保护和传承这些

技艺，使其得以延续并发展。二是文化认同的塑造。非

遗文化是一个国家或地区独特的文化标识和象征，通过

群众文化活动的参与，人们能够更深入地了解和体验自

己的文化传统。这有助于加强个体和群体的文化认同

感，提升文化自信心，培养社会的凝聚力和认同感。三

是社区凝聚与社交互动。群众文化活动通常在社区或集

体中展开，通过参与和组织这些活动，人们能够建立起

更为密切的社区联系，促进社交互动和人际关系的发

展。非遗文化作为群众文化活动的重要内容之一，成为

社区居民交流、共享和合作的纽带，促进社区凝聚力的

形成和加强。四是创意与创新的激发。非遗文化传承并

非僵化地保持传统形式，而是在群众文化活动中不断融
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合创意与创新。通过参与非遗文化的传承和创作，群众

可以提出新的理念、方法和表达形式，使传统文化焕发

新的活力和魅力。这不仅有助于文化的发展和创新，也

为创意产业和文化产业的繁荣提供了机遇[2]。

三、在群众文化活动中保护和传承非遗文化的具体

策略

（一）完善非遗文化的保护和传承机制，营造有利

的环境和条件

建立健全的法律法规体系是保护和传承非遗文化的

基础，只有在良好的环境和条件下，非遗文化才能得到

有效地保护和传承。一方面，国家应制定并完善专门的

法律法规来规范非遗文化的保护和传承工作，明确相

关的责任和权益，确保非遗文化的合法权益得到保护。

通过建立健全非遗文化的管理体系，确保非遗项目的准

确登记、申报和评审，促进项目的传承和发展。同时，

加强对非遗项目的监督，保障非遗项目的正常运行和发

展。另一方面，应为非遗文化的保护和传承提供必要的

政策和资金支持，提供经济支持和资源保障，促进非遗

文化保护传承工作的开展。

（二）培养非遗文化的传承人和后继者，保持非遗

文化的生命力和创新力

首先，应加强传统技艺和知识的传授与培训。通过

建立健全的培训体系，为有意向从事非遗文化传承的人

提供专业知识和技艺的培训。这包括传统大师的传授、

工作坊的组织、专业教育机构的设立等。培训内容应

涵盖非遗文化的历史、理论、技艺和实践，以提高传承

人的专业素养和技能水平[3]。其次，通过建立导师制度

和师徒传承模式，将传统技艺和知识代代相传。资深的

传承人可以担任导师，指导年轻一代学习和练习非遗技

艺，并传授非遗文化的精髓和价值观。这种亲身教导和

经验传承的方式有助于保持非遗文化的纯正性和独特

性。同时，通过建立奖励与激励机制，鼓励非遗传承人

和后继者的努力和贡献。提供资金支持和资源保障，为

非遗传承人和后继者提供持续的支持和激励。例如，在

湘西土家族苗族自治州龙山县土家织锦传习中，当地政

府给予大力支持，提供5间厂房建立土家织锦传习所，

不断传承和创新土家织锦工艺，使更多人认知到土家织

锦的魅力。最后，要提高传承人的社会认可度和尊重

度，鼓励更多的人从事非遗文化的传承工作。这可以通

过政策扶持、奖励评选、荣誉称号等方式实现。此外，

还要加强非遗文化的教育与普及工作，提高公众对非遗

文化的认知和理解。通过在学校教育中加入非遗文化的

内容，组织非遗文化的展览、讲座和培训活动，提高青

少年及公众对非遗文化的兴趣和参与度。例如，在成都

市，为了保护传承川剧这一国家级非物质文化遗产项

目，成都市文化局与成都市戏曲院联合推出了一系列群

众文化活动，如川剧进社区、川剧进校园、川剧进企业

等。这些活动通过将川剧演出带到群众身边，让群众欣

赏到川剧的精彩表演，如变脸、折子戏等；通过开展川

剧体验课程，让群众学习到川剧的基本功和技巧；通过

举办川剧创意大赛，让群众参与到川剧的创新和发展

中，从而提高群众对川剧的认识和喜爱。

（三）支持非遗文化的创新和发展，探索非遗文化

与当代社会的对话和融合

首先，应鼓励传承人进行非遗文化的创新和发展，

将传统技艺与现代元素相融合，以适应时代的需求和审

美观念。通过创新，使非遗文化在当代社会中焕发出新

的活力和吸引力，为非遗文化的传承注入新的动力。

同时，鼓励非遗文化与其他艺术领域、设计、科技、商

业等领域的合作与融合创新[4]。比如，将苗族刺绣技艺

与现代服装设计相结合，打造出具有民族特色和时尚感

的服饰品牌；将剪纸艺术与灯光技术相结合，制作出富

有动感和美感的灯光装置；将泥塑技艺与数字媒体相结

合，开发出有趣的互动游戏和动画片；将皮影戏技艺与

电影制作相结合，创作出独具风格和故事性的影视作

品。其次，在创新和发展过程中，尊重非遗文化的传统

和核心价值是非遗文化穿心和发展的基础和前提。既要

保持非遗文化的原汁原味，传承其独特的技艺、审美和

智慧，又要使其在创新的中保持传统的连续性和独特

性。最后，要通过市场导向，引导非遗文化的创新与发

展与市场需求的对接。了解当代社会的审美趋势和消费

需求，将非遗文化与市场需求相结合，开发具有商业价

值的非遗文化产品和服务，提升非遗文化的社会认可度

和经济价值。

（四）建立非遗文化的交流和合作平台，促进不同

非遗文化相互学习和借鉴
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非遗文化交流合作平台的建立有助于丰富非遗文化

的内涵，推动非遗文化的创新与发展，促进不同文化之

间的相互理解和融合，推动世界非遗文化的繁荣和传

承。一是要组织跨地域、跨民族的非遗文化交流活动，

如展览、展示、节庆等。这些活动可以为不同地区和民

族的非遗文化提供展示和交流的平台，促进彼此之间的

了解和学习。二是要建立非遗文化合作网络，联结各地

的非遗文化保护机构、传承人和研究机构等，促进彼此

之间的信息共享、资源共享和合作交流。通过建立合作

网络，可以更好地推动非遗文化的传承和发展。三是要

与其他国家和地区开展非遗文化的国际交流与合作。可

以举办国际性的非遗文化展览、研讨会、艺术节等，为

各国之间的非遗文化交流提供机会，促进不同文化之间

的相互学习和借鉴。四是建立非遗文化资源数据库，收

集和整理各地的非遗文化资源，包括技艺、知识、材料

等。通过非遗数据库，可以为非遗文化的学习和研究提

供便利，促进不同非遗文化之间的相互学习和借鉴。五

是建立专门的非遗文化交流机构和项目，促进不同非遗

文化之间的交流与合作。可以设立交流基金，支持非遗

文化的交流和合作项目，包括合作研究、技艺交流、学

者交流等，以促进不同非遗文化之间的相互学习和借

鉴。

（五）充分利用现代媒体技术，加强非遗文化宣传

和普及

通过充分利用现代媒体技术，加强非遗文化的宣传

和普及，可以让更多人了解、关注和参与非遗文化的传

承和发展。同时，这也有助于提高非遗文化在社会中的

认可度和影响力，为非遗文化的保护和传承创造更加有

利的环境。一方面，可通过互联网和社交媒体等渠道，

将非遗文化的知识和资源传播给更多的人。可以借助视

频制作技术，制作非遗文化宣传短片和微电影，生动展

示非遗文化的技艺、传承人、传统场景等，如由新华社

四川分社、成都轨道交通集团等策略推出的微电影《孃

孃闯世界》，让“川绣”非遗文化走向国际；充分利用

微博、微信、抖音等社交媒体平台，建立非遗文化的官

方账号，定期发布非遗文化的相关内容，如图片、视

频、故事等；通过社交媒体的分享和传播，可以扩大非

遗文化的影响力，吸引更多人参与和了解，如上海人民

广播电台创建抖音号“非遗来了”上传400多个非遗文

化相关短视频作品，获赞540余万，用新时代年轻人喜

闻乐见的方法大力传播非遗文化；利用直播平台，开展

非遗文化的在线直播活动，让观众实时了解非遗技艺的

展示和传承过程；另一方面，还可应用虚拟现实（VR）

和增强现实（AR）技术，开发非遗文化的体验应用，让

用户可以通过虚拟现实设备或手机APP等，身临其境地

体验非遗文化的艺术和技艺[5]。同时，提供在线评论和

互动功能，增加观众与非遗文化之间的参与和交流。此

外，还要与电视台、广播台、报纸、杂志等传统媒体进

行合作，开展跨媒体的宣传和报道。联合制作非遗文化

的纪录片、专题节目、报导等内容，将非遗文化的价值

和魅力传递给更广泛的受众群体。

结束语

综上所述，非遗文化保护传承在群众文化活动中扮

演着重要的角色。在今天快速变化的社会环境中，非遗

文化面临着诸多挑战和机遇。只有通过我们共同的努力

和关注，才能确保非遗文化得以传承和发展。让我们加

强相关的政策支持和社会参与，培养传承人和后继者，

推动非遗文化与当代社会的对话和融合，建立交流和合

作平台，充分利用现代媒体技术，将非遗文化传播给更

广大的群众。
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