中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展
的主要内涵、生成逻辑与重要意义

康静思

中华优秀传统文化是中华民族的“根”和“魂”。近代以来，围绕如何正确对待中华传统文化的问题，政界、学界有过诸多论断。进入新时代，习近平总书记强调：“怎样对待本国历史？怎样对待本国传统文化？这是任何国家在实现现代化过程中都必须解决好的问题。”针对“怎样对待本国传统文化”的“文化之问”，他提出要推动中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展（以下简称“两创”）。
一、中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展的主要内涵
[bookmark: _GoBack]习近平总书记深刻指出：“在历史进程中凝聚下来的优秀文化传统，决不会随着时间推移而变成落后的东西。我们决不可抛弃中华民族的优秀文化传统，恰恰相反，我们要很好传承和弘扬，因为这是我们民族的‘根’和‘魂’，丢了这个‘根’和‘魂’，就没有根基了。”
（一）中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展的提出
2013年11月，习近平总书记在山东曲阜考察时曾提到“中华传统美德的创造性转化、创新性发展”。同年12月，在十八届中央政治局第十二次集体学习时，他提出要“努力实现中华传统美德的创造性转化、创新性发展”。2014年2月，在十八届中央政治局第十三次集体学习时，他再次强调：“要认真汲取中华优秀传统文化的思想精华和道德精髓……要处理好继承和创造性发展的关系，重点做好创造性转化和创新性发展。”创造性转化和创新性发展的对象首次从传统美德扩展为中华优秀传统文化。
（二）中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展的内涵
习近平总书记认为，“创造性转化，就是要按照时代特点和要求，对那些至今仍有借鉴价值的内涵和陈旧的表现形式加以改造，赋予其新的时代内涵和现代表达形式，激活其生命力。创新性发展，就是要按照时代的新进步新进展，对中华优秀传统文化的内涵加以补充、拓展、完善，增强其影响力和感召力。”由此可见，创造性转化是对中华优秀传统文化的内涵和形式的双重转化，既要赋予中华优秀传统文化所包含的核心理念、传统美德和人文精神以新的时代内涵，又要创新中华优秀传统文化的载体和形式。创新性发展，是要紧扣时代需求，致力于解决现实问题；同时，通过对中华优秀传统文化的内涵进行补充、拓展、完善，赋予其当代文化特色和底蕴。
创造性转化和创新性发展各有重点，创造性转化相对侧重“继往”，强调在传承中使中华优秀传统文化“活起来”，产生“经典永流传”的效果；创新性发展相对侧重“开来”，强调在发展中使传统文化蕴含的智慧成为治国理政的新思想新理念，产生“经典变今典”的效果。二者重点不同，相互补充，是不可分割的整体，其共同指向是“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”。
二、中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展的生成逻辑
“两创”是习近平总书记在对中国历史和中国文化洞悉至深的基础上做出的重要文化论断，是对“文化之问”的深刻解答，其生成具有深刻的历史、理论、实践逻辑。
（一）历史逻辑：近代以来中华传统文化历经沧桑
从鸦片战争爆发到21世纪前十年，我国传统文化的命运随着民族命运跌宕起伏，历经沧桑，成为“两创”得以生成的历史逻辑。
有学者指出，整个中国近代史的地平线，浸泡在泪水、汗水和血水中。中国在懵懵懂懂、缺乏准备、仓促匆忙中被卷入现代工业文明的大潮，因此，正像习近平总书记所指出的，鸦片战争后，我们的国家和民族经历了刻骨铭心的惨痛历史，传统思想文化也经历了剧烈变革的阵痛。这一时期，西方列强的入侵和思想文化的涌入打破了中华传统文化的优越感，“五四”新文化运动虽促进了传统文化的现代转型，但客观上亦给传统文化带来沉重打击。在这样的形势下，文化虚无主义思潮登上历史舞台，与文化保守主义展开激烈“交锋”。文化虚无主义是一种以彻底否定民族传统文化、主张“全盘西化”为特征的文化思潮。它宣扬，中华传统文化是作为农耕文明时期产生的文化形态，在工业文明时期已经失去价值和意义，对于中国的近现代化起负面阻碍作用。其推崇者高喊“打倒孔家店”“要移植不要继承”的口号，要求彻底摒弃传统文化。文化保守主义对中国传统文化保有高度自信，轻视外来文化。相较于文化虚无主义，文化保守主义在坚持民族文化本位、守护民族文化遗产、推动传统文化继承方面有积极作用。但两者没有客观对待中华传统文化，分别走向了不同的极端。
新中国成立后，中国人逐步找回民族自信心，但对传统文化依然强调“破旧立新”，重批判轻继承。加之“文革”中“破四旧”，传统文化在此一阶段仍处境艰难。改革开放初期，自由主义、三权分立等西方人文社会科学涌入国内，传统文化再次面临巨大冲击。如，在20世纪80年代后期的“文化热”中，有人声称，要延续由于革命而中断的“新文化运动”。进入新世纪，我国综合国力大幅提高，对外开放迈入新台阶，人们迫切希望通过民族优秀传统文化向世界展示中国形象。
（二）理论逻辑：马克思主义与中国共产党人的相关阐述
“两创”不是无源之水、无本之木，马克思主义与中国共产党人对传承发展历史文化的相关阐述，是其得以生成的理论逻辑。
尽管马克思、恩格斯没有系统地对文化、特别是优秀传统文化进行过探讨，但他们的相关论述为我们客观评价、正确对待优秀传统文化提供了科学指导。马克思认为：“人们自己创造自己的历史，但是他们并不是随心所欲地创造，并不是在他们自己选定的条件下创造，而是在直接碰到的、既定的、从过去承继下来的条件下创造。”在他们看来，优秀传统文化并没有随着资产阶级革命的炮火消失，在19世纪依然影响着人们的头脑。同时，他们还认为，“像对民族的精神发展有过如此巨大影响的黑格尔哲学这样的伟大创作，是不能用干脆置之不理的办法来消除的。必须从它的本来意义上‘扬弃’它，就是说，要批判地消灭它的形式，但是要救出通过这个形式获得的新内容。”马克思主义的相关论述和认识，既肯定了传统文化的继承性，又提出了“扬弃”这一科学方法。
中国共产党是中华优秀传统文化的忠实继承者和弘扬者，在革命、建设和改革过程中，有过许多经典阐述。毛泽东同志指出，“我们马克思主义者，不应当隔断历史。从孔夫子到孙中山，我们应当总结，承继这一份珍贵遗产”，明确回答了“是否要继承传统文化”的问题。他用马克思主义的辩证法分析传统文化，认为：“中国几千年的文化，主要是封建时代的文化，但并不全是封建主义的东西，有人民的东西，有反封建的东西”。在此基础上，他提出“古为今用”“推陈出新”，为中国共产党正确对待中华传统文化指明了方向。此后，党的历代领导人结合时代发展，围绕传统文化的继承与发展发表了许多论述，如邓小平同志提到的“钻研、吸收、融化和发展”、江泽民同志提到的“有鉴别地继承”“结合时代的特点加以发展”、胡锦涛同志提出的“取其精华、去其糟粕”，形成了中国共产党人关于传统文化传承发展的基本思想。
（三）实践逻辑：传承中华传统文化面临现实困境
实现中华民族伟大复兴的中国梦是一百多年以来中华儿女为之奋斗的共同梦想，不仅需要强大的物质基础，也需要强大的精神力量。没有高度的文化自信，没有文化的繁荣兴盛就没有中华民族的伟大复兴。文化的繁荣兴盛离不开对中华优秀传统文化的传承发展。实践中，这一工作面临一些困难，成为“两创”得以生成的实践逻辑。
一是目的功利化。弘扬中华优秀传统文化是传承中华文脉、全面提升人民群众文化素养，提高国家文化软实力的内在要求。近年来，“国风”“国潮”成为新的时尚，传统文化“火了”。但“火热”形势下隐藏了一些乱象，如过度商业化。二是内容庸俗化。我国几千年积淀的传统文化内容十分丰富，但并非都是“精华”，其中一些“糟粕”不仅不适应现代社会，甚至在某种程度会毒害现代公民。人民日报和央视曾点名批评的“女德班”以及风水占卜、画符驱鬼等封建迷信被别有用心者当作优秀传统文化来传播，不利于弘扬传统文化。三是方式表层化。摇头晃脑读经诵典、跟风穿戴国风服饰固然显示了弘扬传统文化的良好氛围，但是，传承发展中华优秀传统文化不能机械地学习形式，使形式大于内容，应注重深入挖掘传统文化符号、载体蕴含的深刻内涵和当代价值。
三、中华优秀传统文化创造性转化和创新性发展的重要意义
“两创”是习近平新时代中国特色社会主义思想在文化建设领域的原创性贡献，中华优秀传统文化传承发展工程将其作为基本原则。同时，在党的二十大报告中，“两创”与坚持马克思主义在意识形态领域指导地位的根本制度、“二为”方向、“双百”方针放在同等位置，成为社会主义文化建设的“四个坚持”，具有十分重要的地位和意义。
（一）为弘扬中华优秀传统文化提供了根本遵循
习近平总书记指出：“中华文明具有突出的创新性。”中华优秀传统文化有“求新”“尚变”的基因。“苟日新，日日新，又日新”是商朝开国君主成汤刻在澡盆上的警词，在《礼记·大学》中被引申为精神上的弃旧图新；传统儒家经典《易经》就是讲“变”的文化经典，其中“穷则变，变则通，通则久”点明了变化的重要性。中华文明被称为世界上唯一一个绵延至今从未中断的文明，重要原因之一就是中华传统文化不断变革、吐故纳新。但中国的传统文化也具有一般传统文化普遍存在的“惰性”特征。正如恩格斯所说：“在一切意识形态领域内传统都是一种巨大的保守力量。”
“两创”既体现了传统文化求新尚变的内在品质，又克服了“文化惰性”的消极影响，为推动中华优秀传统文化传承发展指明了“继承与创新相结合”的正确道路、提供了“辩证取舍、推陈出新”的科学方法、树立了“以古人之规矩、开自己之生面”的崇高旨趣，是弘扬中华优秀传统文化的根本遵循。
（二）为批判对待传统文化的错误思潮提供了有力武器
近代以来，在对待中华传统文化的各种理论和主张中，文化虚无主义和文化保守主义是两种主要的错误思潮，国人对待传统文化的态度摇摆在保守与激进之间。一些学者曾提出过折中方法，如“抽象继承法”“综合创新论”“转换性创造”，但并未从根本上解决问题。在这两种主要的错误思潮影响下，我国文化主体性一度缺失，部分国人产生了文化自卑、文化自负、文化焦虑等多种不良文化心态。
文化虚无主义和文化保守主义的错误思潮，在思维方式上没有摆脱二元对立，普遍采用“东方-西方”“进步-落后”“真理-谬误”等非此即彼的绝对对立看待传统文化；在文化认知上坚持整体主义，把传统文化看作“铁板一块”，不可“一分为二”；在评价标准上亦缺少客观标准。
“两创”作为新时代对待我国传统文化的一种科学态度和方法，在思维方式上表现为辩证统一，在文化认知上表现为整体与部分相结合，在评价标准上表现为坚持实践第一，要求“秉持客观科学礼敬的态度对待传统文化，取其精华、去其糟粕、不复古泥古、不简单否定”，为批判对待中华传统文化的各种错误思潮提供了强有力的武器。
（三）为推动中华文化更好走向世界提供了有效途径
党的二十大报告指出，要“深化文明交流互鉴，推动中华文化更好走向世界。”有学者认为：“近代以来，中华文明发展的趋势可以简单地概括为打开大门与走向世界……打开大门，是在保持自己民族优良传统的同时，吸取世界上其他民族创造的优秀文明成果；走向世界，是带着自己民族的优秀传统，融入世界文明的潮流之中。”英国哲学家罗素曾说：“中国至高无上的伦理品质中的一些东西，现代世界极为需要。”客观来说，除伦理品质外，中国传统文化中许多思想观念、人文精神等内容，对解决人类问题都有重要价值。比如，关于道法自然、天人合一的思想，关于天下为公、大同世界的思想，关于中和泰和、和而不同的思想，对解决全球生态环境恶化、部分地区冲突不断等问题极具参考意义。因此，习近平总书记深刻指出：“推动中华优秀传统文化走出去，不能停留在舞个狮子、包个饺子、耍套功夫上，不能满足于向国外提供一些表层的文化符号上，关键是要把优秀传统文化的精神标识提炼出来、展示出来，把优秀传统文化中具有当代价值、世界意义的文化精髓提炼出来、展示出来。”
“两创”将传统文化的思想精髓转化成解决世界难题的中国智慧，如推动构建人类命运共同体；将中华优秀传统文化中的伦理道德、人文精神、艺术作品等转化成中国故事对外传播，有利于提高中华优秀传统文化的影响力，促进中华文明的对外交流，为推动中华文化更好走向世界提供有效途径。
中国共产党自成立伊始，与中华优秀传统文化就建立起密切、深刻的互动关系，在“两个结合”中不断进行马克思主义理论创新。新时代，中国共产党进一步从中华优秀传统文化中汲取智慧，通过“两创”努力建设中华民族现代文明，将切实推动中华文明在世界文明百花园中绽放光彩！
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