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　 　 摘　 要:中国式现代化文化形态这一重要命题的提出,标志着中国共产党对文化发展规律以及对文化强国

建设的深刻把握和目标追求。 中国式现代化文化形态既遵循文化发展的一般规律,也以具体国情、文化底蕴及

党性与人民性的统一彰显了中国特色。 深入探究中国式现代化文化形态的本质意涵,才能揭示这一文化形态

的科学性、实践性和人民性。 本质意涵揭示了某一事物的核心特质,表明了事物的存在根据、本质属性与基本

面貌。 中国式现代化文化形态,形成于中国特色社会主义现代化进程中,是与之相适应的文化样态,由马克思

主义之“魂”与中华优秀传统文化之“根”互动融通而塑造,在中国共产党的领导下彰显人民主体性。 基于此三

重内在规定性,新时代中国式现代化文化形态的主要实践路径有三:其一,筑牢中国式现代化文化形态赖以成

长的现代化实践基础;其二,涵养与塑造中国式现代化文化形态的文化根基;其三,坚守中国式现代化文化形态

的文化领导权和人民立场。 三者的有机统一意味着中国式现代化文化形态超越了西方理论话语的霸权地位,

也冲破了对待传统文化因循守旧的观念束缚,既传承历史,又面向未来,为中华民族伟大复兴与人类文明体系

的丰富提供持久动力。
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一、问题的提出与学术研究进展

习近平总书记指出:“没有社会主义文化繁荣发展,就没有社会主义现代化。” [1]309 文化是现代化建

设的题中应有之义。 习近平总书记关于现代化进程中为何、是何以及如何推进文化建设所进行的重要

论述,构成了习近平文化思想的重要组成部分,为中国式现代化发展行稳致远提供了重要理论支撑。 其

中,中国式现代化的文化形态这一标识性概念一经提出,便成为各界关注和研究的热点。
当前,学术界围绕“中国式现代化文化形态”这一重要论述进行了视角多元、深入细致的研究,具体

包括以下几个方面:一是对中国式现代化文化形态的内涵的深入分析。 如张明认为,中国式现代化文化

形态这一标识性概念的界定是基于对现代化与文化之间相互作用的分析,是一种先进的文化形态。 中

国式现代化的文化形态是基于中国式现代化实践并在“结合” 的基础上所生成的一种复合型文化样
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态[2] 。 黄意武则以整体化视角从根源、灵魂、主体、特质、旨归、使命等要素对中国式现代化文化形态的

丰富内涵进行了分析[3] 。 二是对中国式现代化文化形态的价值意蕴的解读。 刘秦民等认为,中国式现

代化文化形态不仅为中国式现代化建设赋能,更为人类文明进步提供了中国智慧[4] 。 沈江平等从思想

文化层面在丰富大众精神生活、促进国家整体文化发展以及人类文明进步等方面强调了中国式现代化

形态的独特作用[5] 。 三是对“两个结合”同中国式现代化文化形态的关系的探讨。 如金德楠认为中国

式现代化的文化形态植根于“两个结合”之中[6] 。 张伟则将中国式现代化的文化形态概括为马克思主

义中国化和中华优秀传统文化的现代化相结合的实践过程[7] 。 邹广文视“第二个结合”为建构中国式现

代化文化形态的方法论[8] 。 四是从逻辑和体系的视角所进行的整体性解读。 马明冲从辩证哲理的视角对

中国式现代化文化形态进行了系统阐明,从“危机”与“机遇”“继承”与“创新”等六组辩证关系中对其内在

结构搭建了解释框架[9] 。 郑飞等则强调中国式现代化的文化形态以马克思主义文明观从本质规定性,以
中华优秀传统文化为思想底色,以文明交流互鉴为发展路径,蕴含着严密完整的自主知识体系[10] 。

梳理现有研究成果发现,学界对中国式现代化文化形态的研究已形成一定的积累,为理解这一标识

性概念提供了基础。 但整体观之,学界的研究从宏观视角进行解释和分析,而缺乏回归本质的微观视

角。 科学把握中国式现代化的文化形态之内涵,首先要理解“形态”一词。 “形态”意指事物呈现出的包

括形式、要素与结构等在内的各个组成要素的外在表现形式,会随着时空的变化而发生改变,从而表现

出历史发展过程中不同时间、不同制度下的形态。 置于文化领域,文化形态则构成了人类社会在不同历

史时期所创造的物质文化与精神文化的统一体,囊括文化的内涵、特征与表现形式。 但在形态的时空之

变中亦有不变,即内在的本质规定性。 只有透视其本质,才能看清其与众不同之处及历史意义。 究竟在

历史唯物主义视角下如何理解中国式现代化的文化形态的“中国特色”? 其本质特征如何体现共性与

个性的辩证统一? 又该如何从本质中探寻中国式现代化文化形态的实践路径? 只有回答好这些问题,
才能揭示中国式现代化文化形态的生成逻辑,进而体现出其民族特性和世界意义。 基于上述问题与概

念基础,本文着重从实践基础、文化根基以及政治属性三方面探究中国式现代化文化形态的本质意涵,
并以此为基础回答如何在新时代宏大背景下以习近平文化思想为指引开创中国式现代化文化形态的创

新发展之路,从而为中国式现代化的建设发展提供理论和实践参考。

二、中国式现代化的文化形态是共性与个性相统一的文化形态

“历史进程是受内在的一般规律支配的。” [11]43 任一国家在步入现代化进程中,都会产生与其现代

化道路相适应的文化形态,既具有现代化文化形态的共性,也具有因自身历史文化特质及自主自觉程度

的不同所表现出的个性。

(一)现代化的普遍规律:现代化过程必然会形成与之相匹配的文化形态

文化形态是经济形态和政治形态在观念上的反映,且具有鲜明的独立性,马克思、恩格斯指出:“发

展着自己的物质生产和物质交往的人们,在改变自己的这个现实的同时也改变着自己的思维和思维的

产物。” [12]525 也就是说,文化是经济社会发展的产物,体现着社会实践的发展状况,文化形态则是社会历

史多方面综合作用的产物。
现代化是人类历史发展过程中的必然趋势,具有“铁的必然性”,是关涉生产力与生产关系的根本

性变革。 纵览世界已经步入或正处于现代化进程中的众多国家,现代化进程是一个体现广度和深度的

系统性、整体性过程,“它涉及人类思想和行为所有领域的变革” [13]25,必然对文化形态的形成产生作用

力。 由此,文化的现代化形态的塑造自然也是现代化的应有之义,这是人类社会走向现代化的普遍规
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律。 但与此同时,马克思、恩格斯也辩证地强调文化能够以其相对独立性反作用于现代化建设的广度和

深度的拓展。 这也就意味着,必须构建适合本国国情的文化形态,从而为现代化建设提供文化动力。
回顾世界历史发展进程,现代化肇始于西方资本主义国家,最早可以追溯至 16 世纪。 英、法、德、美

等资本主义国家在工业革命的推动下,通过资本的扩张与增殖,甚至以极端的殖民掠夺等方式实现飞速

发展,率先步入现代化国家行列。 资产阶级以不同于以往的生产方式开启了人类社会的现代化进程,创
造了超过历史上任何时期的强大生产力,甚至可以说界定了现代化的基本样态。 在资本主义现代化的

基本框架内,必然会形成与之相适应的资本主义文化形态。 欧洲成为现代人类文明的发源地。 在西方

文明浪潮的席卷过程中,因其传播的广度之大和影响的深度之深,西方现代化模式及文化形态在广大发

展中国家中占据了主导地位,使得人们产生“现代化 = 西方化” “现代文明 = 西方文明”的错觉。 广大发

展中国家普遍认为,若想实现现代化,必须亦步亦趋地追随其后,程式化地完成西方现代化的发展过程。
由此,西方文明成为掌握话语权的文明模式,人类文明的多样性被限制,呈现同质化倾向,文化殖民主义

成为必然。
本质上,资本主义文明是建立在资本主义侵略扩张、剥削掠夺基础之上的,体现出“资产阶级文明

的极端伪善和它的野蛮本性” [14]781。 此种文明呈现排他性的特征,否认其他国家和民族文明的价值,使
本应呈现出的多样的文明形态被大大限制,从而呈现单一化的图景。 而且资本主义文明尤为鲜明的特

征是,它同物质一样服从于资本增殖的需要,使物质和精神的发展呈现矛盾状态。 自 18 世纪欧洲开启

现代化进程以来,经济的繁荣发展和物质供给的丰沛是最直接的结果,但人们的精神世界并未与其发展

成正比,而是愈来愈加剧了人们精神的分裂,暴露出各种精神世界的各种匮乏与扭曲,这与西方现代化

根深蒂固的矛盾密不可分。 这一本质背后所引发的诸多问题在世界现代化运动的发展过程中不断以各

种现象暴露出来,也引发了诸多学派和学者的关注、思考与批判。 如在西方颇具代表性的法兰克福学

派,就从社会结构、文化形态以及技术理性等层面对资本主义现代性进行了多维批判。 发展中国家也渐

渐在西方现代化的冲击中感受到尖锐的冲突,对现代化所引致的被动处境及对西方的依附产生质疑与

批驳。 种种表现说明,人们不再一味地信奉西方现代化理论,各个国家和民族需要以新的适合自身的文

明形态对资本主义文明进行扬弃与超越,现代化的一元化模式开始走向多元化。

(二)从共性走向个性:中国式现代化文化形态彰显中国特色

西方现代化受“主客二分”传统哲学思维模式的影响而追求同一化,以维护长期的全球主导权。 在

其长期压制之下,一些国家和民族始终处于被动地位,甚至成为西方文化的附庸,自身文化形态的生发

更是无从谈起。 事实上,不同国家和民族理应因具有不同的历史传统、制度基础及外部环境等差异性因

素而在现代化进程中呈现多样的文化形态。 早在一百多年前,列宁就已经认识到文化所具有的民族性

特征。 他指出,在步入社会主义的过程中,每个民族都会有自己的特点和具体走法。 只有坚持独立自

主,才可能在文化主体性的基础上生成属于自身的文化形态。 特定文化形态的提出,表明这一主体对本

国或本民族文化的认知和探索达到了一定程度,是文化自知、文化自觉与文化自信的体现。 中国式现代

化的文化形态就是在马克思主义中国化时代化以及中华文化现代转型的实践进程中所形成的文化形

态,具有鲜明的民族性、世界性和时代性,彰显了突出的“属己”和“为我”的个性。
中国式现代化作为当代中国规模宏大的社会实践活动,从历史唯物主义的本质看就是一种社会存

在,涵盖自然、社会以及人自身的现代化的改造与生成。 它既遵循着现代化的一般规律,又有自身的个

性,自然会形成中国式的文化形态。 这是中国式现代化的实践过程及其结果在文化层面上的反映,是思

想观念上的凝练与概括。 也就是说,中国共产党引领的对中国式现代化道路的探索、开创和发展是中国

式现代化的文化形态孕育、生成及完善发展的源泉。
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一方面,中国式现代化的文化形态是在马克思主义指导下,不断推进马克思主义中国化时代化而形

成的形态,是兼具政治意义和文化意义的新命题。 中国式现代化的文化形态的建构是在马克思、恩格斯

对现代社会文化形态的批判性重构中完成的。 马克思、恩格斯对资本主义社会的现实状况及其所形成

的上层建筑进行了深入分析后,揭示出现代资本主义生产方式及其所产生的资产阶级社会的特殊运动

规律,从而指明资本主义及其所形成的文化形态自始至终都与私有制紧密联系在一起,对于人的自由解

放与发展的实现只是空中楼阁。 而无产阶级文化形态的建立与发展,需要在不断地批判、反思、借鉴与

完善中完成。 从这个意义上来看,中国式现代化的文化形态是对资本主义现代化文化形态的扬弃与超

越,体现了民族国家现代化发展中的主体性。 同时,在中国式现代化文化形态的建构过程中,始终遵循

唯物史观的基本立场,强调文化所具有的对物质生产的反作用。 因此,不同于西方的现代化,中国式现

代化文化形态强调对精神文明的高度重视,体现出对西方文明的扬弃与超越。
另一方面,中国式现代化的文化形态虽是从共性走向个性的过程,但绝不追求也不认同以一种单一

性取代另一种单一性,而是主张“各美其美,美美与共”的尊重与承认,倡导“以文明交流超越文明隔阂、
文明互鉴超越文明冲突、文明包容超越文明优越” [15] 的文化观,以构建丰富多彩、富有张力的世界文明

样态。 中华文化历来以开放包容著称,视和而不同为“一切事物发生发展的规律” [16]279。 在中华文明的

画卷上,自古便书写着许多不同文明间互融互通的动人故事。 在如今的全球化背景之下,文明间的交流

互鉴更是时代命题和历史趋势。 因此,中国式现代化的文化形态并未单向度地停留于“向内”巩固,也
自觉地“向外”学习,展现出天下胸怀和人类情怀,并努力以中国智慧破解世界现代化进程中的发展难

题。 习近平总书记指出:“对历史最好的继承就是创造新的历史;对人类文明最大的礼敬就是创造人类

文明新形态。” [17]中国式现代化的文化形态立足自身文化基因,自觉把握人类文明演进规律,超越单一

文化的界限,蕴含着全人类共同价值,创造了人类文明新形态,实现了世界性与民族性的辩证统一。

三、中国式现代化的文化形态是中华优秀传统文化传承与发展的文化形态

“传统”与“现代”及二者的关系是现代化理论的核心概念与重要议题。 如何看待及处理两者的关

系,是贯穿现代化进程始终的理论和实践主题。 事实上,在经历了与西方现代化的碰撞后,许多民族国

家愈加激发出强烈的主体意识,他们愈发清醒且自觉地思考和探索如何以自身历史文化身份为基础走

出一条突出自身在场性的现代化之路,以更好地应对传统与现代的各种冲突。 历史经验证明,任何一个

国家或民族的现代化之路若想行稳致远,都要有深厚的历史文化根基。 习近平总书记以“两个结合”的

创新性表述为中国式现代化的文化形态的形成筑牢了文化根基。 文化形态是实践的反映,中国式现代

化文化形态建立在五千多年深厚文明根基之上,并持续推进文化现代化。 文化传承与发展将传统与现

代这对看似矛盾的关系不断进行调和从而使两者走向统一的现代化建设,既富有自身文明底色,又彰显

时代精神,创造出了解决古今之争难题的独特的文化形态。

(一)正确处理传统与现代之间的关系是构建文化形态的关键

在西方长期所持的现代化理论中,传统与现代被纳入二元论的关系框架,成为对立的概念。 传统和

现代被片面、生硬地割裂:传统=落后,现代 = 先进,若想实现现代化必须抛弃传统,西方理论将自身视

为先进的化身,为现代化制定了参照标准。 非西方国家如若想实现现代化,必须削足适履地走西方现代

化的模式,否则只能被贴上落后、愚昧的标签。
传统与现代绝非一个固定不变、能够被以偏概全地定义好与坏的概念,其关系也绝非简单的割裂对

立。 传统与现代是一个具有多样性和变动性的整体,置于不同国家和民族的框架下,更是体现了文明的
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复杂多样。 不可否认,诸如专制制度、封建思想和恶风陋俗等历史产物的确是现代化的阻力,但具有时

代价值的丰厚的思想理念、人文精神、道德规范以及包括语言文字、文学艺术、发明创造等文化成果都是

现代化的宝贵资源。 这说明两者是可以相互影响、相互融通的,关键在于以何种态度和何种方式来看待

和处理这一关系。
人类文明的现代化需要面临的普遍性问题是文明的赓续。 每一个国家和民族的传统文化都记录和

承载着其最深厚的记忆和基因,是文化接续建设的基础,但以何种态度以及如何对待自身的传统文化却

在探索中形成了不同选择。 或是全盘接受和沿袭,或是全盘否定和抛弃,时常陷入非此即彼的二元对立

思维。 这就使得有些国家和民族始终困于古今之争的难题中迷失方向、徘徊不前。 因此,能否处理好文

明的赓续与创新成为现代化进程中的普遍议题。 正如陈先达先生指出的,“历史发展是包含矛盾的。
在社会发展中,一个民族的传统既可能成为社会进步的垫脚石,又可能成为社会发展的障碍。 因此,社
会发展往往会成为破坏传统和重建传统的双重过程” [18]353。 事实上,任何一种文化都不可能通过被动

等待转化为现代化形态,必须把握“变”与“不变”的张力关系,在继承上创新,在创新中赓续发展。 正如

习近平总书记指出的:“理论创新必须讲新话,但不能丢了老祖宗,数典忘祖就等于割断了魂脉和根脉,
最终会犯失去魂脉和根脉的颠覆性错误。” [19]

“历史从哪里开始,思想进程也应当从哪里开始,而思想进程的进一步发展不过是历史过程在抽象

的、理论上前后一贯的形式上的反映。” [20]603 伴随历史的演进,人们的实践活动及其所形成的思想情感、
价值观念、伦理规范、行为表现等在时间中积淀,成为其独有的民族记忆,是一个民族和国家特有的文明

底色。 现代文明从何而来? 答案是显而易见的,是先前文明的累积以及与现实的融合创新。 一个国家

和民族的当代文化无一例外都是过去文化的延续。 “一个民族文化的特质形成与现实存在要想获得永

恒性、普遍性的意义,就必须在特定的文化传统中创造、积淀。” [21]

(二)中国式现代化的文化形态是马克思主义同中华优秀传统文化相结合的成果

“一个国家或民族的文化现代化是其对文化价值历史的反思和现代化探索的过程。” [22]51 回顾近代

中国的文化发展之路,中华文化也曾迷失于传统与现代的困境之中。 鸦片战争之后,中华民族悠久的农

业文明遭受西方工业文明的重创。 在此影响之下,人们对传统文化的态度出现不同倾向。 一是对于传

统的固守,鼓吹尊孔复古,试图提炼出一个本土内核以继续守护“天朝上国”的迷梦;二是对现代的追

捧,主张抛弃传统、全盘西化,以西方文明作为追慕与仿效的模板。 两种倾向既缺少了对传统的准确辨

析,也未能正视中华民族自身的现代化之路。 由此,中华文明陷入被动局面,国民的文化自信遭受巨大

冲击而丧失了文化主体性。 为了挽救危困之局,仁人志士们以不同的主张和实践方案探索救亡图存之

道,虽在一定程度上推动了社会进步和民族的觉醒,奈何因自身的局限性以及内外势力的夹击而没有解

决根本问题。 这就说明,如果不能正确处理传统与现代的关系,不能科学地对待传统文化,就不可能找

到中华民族伟大复兴之路。
新文化运动的浪潮使人们的思想得到极大解放。 马克思主义的广泛传播,更是让一大批有识之士找

到了解决中国问题的理论武器。 在这一过程中,人们以马克思主义的立场和观点重新审视中华文化,既传

承历史,又开拓创新,对传统文化采取批判继承的态度,在历史发展的各个时期推动中华优秀传统文化的

赓续,并科学处理马克思主义同中华优秀传统文化的关系,在两者的互动融合中推动中华文明的演进。
进入新时代,党对中国式现代化的文化形态建设规律的把握更加成熟,在中国式现代化的时代境遇

与话语体系之下,“结合时代条件加以继承和发扬,赋予其新的含义” [23]324,使其“与现实文化相融相通,
共同服务以文化人的时代任务” [23]326,以“第二个结合”作为方法论指导,以“创造性转化和创新性发

展”为实践路径,对中华文化的体系框架进行了科学重构,塑造了中国式现代化的文化形态。
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一方面,中国式现代化文化形态以中华优秀传统文化为根。 习近平总书记指出:“中华优秀传统文

化是中华民族的突出优势,是我们最深厚的文化软实力。” [24]150 一个民族的生命体身份的认定,取决于

其历史文化,这也是最具辨识性的身份标识。 它于无形中塑造着这个民族的气质禀赋、价值取向和人文

精神,影响着人的生产方式和行为习惯。 中华优秀传统文化是中国式现代化文化形态成长的母体,积淀

着中华民族的思想精华和精神追求,其中所蕴含的思想理念及人文精神,为文化形态的构建提供着源源

不断的滋养。 可以说,中国式现代化文化形态是对中华优秀传统文化的传承与发展,是以其鲜明的民族

特色和隽永的时代价值彰显着古老文明的崭新形态,是中华民族文化自信的源泉。
另一方面,中国式现代化文化形态以马克思主义为魂。 中国式现代化的文化形态铸魂于马克思主

义的科学理论体系。 马克思主义基本原理同中华优秀传统文化相结合的“化学反应”,是一个多维度、
多因素、多主体共同作用的过程。 其中,马克思主义以其强大的科学性、人民性及实践性等特点,为文化

形态的塑造提供了思想基础。 马克思主义经典作家以“现实的人”作为出发点,立足人的实践活动,运
用辩证唯物主义和历史唯物主义的世界观和方法论,深刻阐明了关于文化的起源、特征、功能及传承发

展等观点,并契合了中华优秀传统文化中的思想理念,为新的文化生命体注入了灵魂。
总之,中国式现代化文化形态是数千年中华文化历史发展过程的积累与创造,也是中华文化生命的

更新与跃升。 中华文明五千多年的连续性,为中国始终不断探索发展道路提供了根脉,无论历史如何发

展,始终有一脉相承的历史传统,能保持笃定的身份认同和文化定力。 同时,中国式现代化文化形态打

破了传统与现代的对立,将五千多年的文化底色和社会主义的前进方向辩证统一,实现了“五千年底

色”与“社会主义方向”的辩证统一,在传统与现代的互动中创造新的文化生命体。

四、中国式现代化的文化形态是党性与人民性相统一的文化形态

文化形态同文化一样具有鲜明的意识形态属性,因此,要重点把握“规定或影响着其他矛盾的存在

和发展” [25]320 的本质规定性。 在唯物史观看来,政治制度及意识形态是文化形态实践的重要保障。 中

国共产党基于对时代发展的把握,统筹发展和安全,将文化建设上升到政治高度,强调要毫不动摇坚持

党的文化领导权,凝聚民众的广泛共识,筑牢意识形态安全屏障。 就此而言,中国式现代化的文化形态

是中国共产党领导下的以广大人民群众为实践参与主体的文化现代化的发展过程,即党性和人民性的

有机统一是其本质特征。

(一)马克思主义政党党性和人民性相统一是文化建设的本质特征

对于文化建设来讲,稳定的领导力量是重要保障。 列宁指出,无产阶级的文化事业“应当成为整个

无产阶级事业的一部分” [26]663。 马克思、恩格斯历来重视思想理论的建设。 他们基于对思想的阶级本

质的分析,提出了关于思想领导权的问题。 无产阶级要实现彻底解放,同样需要摆脱被资产阶级思想奴

役的状态。 这就指明了,无产阶级必须掌握思想理论的领导权,才能赢得主动。 列宁在继承这一观点的

基础上进一步指出“没有革命的理论,就不会有革命的运动” [27]311。 20 世纪 30 年代,意大利共产党创始

人葛兰西明确提出了“文化领导权”概念。 他在《狱中札记》中指出:“一个社会集团的霸权地位表现在

以下两个方面,即‘统治’和‘智识与道德的领导权’。” [27]59 其中的“智识与道德的领导权”,就是指一个

政党在文化建设中的指导作用,也就是文化的领导权。 文化领导权强调一个政党以自己的包括意识形

态、哲学思想、文学作品、传播媒体在内的精神力量来实现对文化建设的领导和管理。 这种精神力量的

作用并非强制性的,而是一种具有软性特征的权力。 通过文化建设对广大民众发挥作用,以吸引、争取

和凝聚人心,从而获得民众的支持。
·14·



文化为谁服务是文化的基本问题,决定着文化的性质和发展方向。 文化是人类实践活动对象化的

产物,同时又积极地塑造着人类的精神世界。 在中国古代思想史中,“文化”一词的由来,即“刚柔交错,
天文也;文明以止,人文也。 观乎天文,以察时变;观乎人文,以化成天下” [28]53,就充分说明了文化具有

鲜明的“属人”性。 人民性也是马克思主义文化理论的核心问题。 与欧洲传统哲学中将现实的人旁落,
将上帝或者绝对精神奉为主角的出发点不同,马克思曾深刻揭示,这种“思想、观念、意识的生产最初是

直接与人们的物质活动,与人们的物质交往,与现实生活的语言交织在一起的” [29]524。 这一过程始终围

绕“人民群众”这一现实主体展开,而不是进行抽象的精神思辨。 也就是说,马克思始终认为,人是文化

建构的主体,人在实践活动中创造着文化,也在创造文化的过程中塑造着人本身。 同时,马克思主义文

化理论认为,人的精神文化需求的满足是人的自由而全面的发展目标中的重要组成部分。 “文化上的

每一个进步,都是迈向自由的一步。” [30]120 也就是说,文化的解放和人的解放是同向同行的,是迈向自由

的力量。 马克思、恩格斯眼中的资产阶级社会的人是被奴役、被压迫的异化的人,不仅在物质生活中艰

难度日,精神生活也极度空虚。 只有发展无产阶级的文化,使精神生活富足,人才能获得自由与解放。
文化就是化人的过程,是服务于人这一主体的。 因此,人民性作为文化建设的主体力量及价值旨归,构
成了马克思主义文化理论的核心主线。

(二)中国式现代化的文化形态是中国共产党领导下彰显人民主体力量的文化形态

“中国最大的国情就是中国共产党的领导。” [31]28 一方面,中国共产党是建构中国式现代化文化形

态的领导力量。 中国共产党自诞生之日起就肩负着文化使命,始终坚持以马克思主义为指导,科学对待

中华优秀传统文化,建设革命文化、社会主义先进文化等,把人的精神生活的富足置于重要地位,彰显了

文化现代化的主体性,也规定了中国式现代化文化形态的性质与方向。 另一方面,正如习近平总书记始

终强调的,“党性和人民性从来都是一致的、统一的” [32]154,广大人民群众是构建中国式现代化文化形态

的目标、实践和评价主体。 中国式现代化所追求的不仅仅是“物”的现代化,从根本上说,是“人”的现

代化。
近代以来,西方话语的强势地位主导了世界现代化进程,大多数国家都无法摆脱被侵略、被掠夺的

历史命运,以及进行革命与反抗的被动局面。 在这一历史进程中,有些国家逐步丧失了自身的文化主体

性,从而亦步亦趋地追随或模仿西方现代化之路。 中华民族在近代的探索与抗争过程中,无论是洋务派

还是维新派的文化主张,都呈现出中西之间的生硬嫁接之态,未能摆脱封建思想的束缚和西方文化的桎

梏,从而陷入文化的自卑与迷失之中。 在十月革命的影响下,马克思主义以其强大的真理力量被中国先

进知识分子接纳,并成为中国共产党救国救民的思想武器。 中国共产党自成立以来就主动担当起文化

救亡图强的历史任务,领导着广大人民不懈探索中国式现代化文化建设之路。
在社会主义现代化建设的初步探索过程中,中国共产党始终是“我们民族一切文化、思想、道德的

最优秀传统的继承者” [33]318。 中国共产党成立之初,一大批先进知识分子便举起马克思主义的旗帜,通
过创建团体、创办宣传刊物广泛传播革命文化。 新民主主义革命时期,中国共产党积极思考如何“把中

国建设成一个伟大的社会主义国家” [34]1437。 在革命的主题之下形成了中国共产党领导的新民主主义文

化,以文化的力量为革命过程提供了源源不断的精神动力。 在后期探索革命道路的过程中,党也不断以

革命文化唤起民众的斗争热情,增强凝聚力,建立了良好的群众基础。 社会主义革命和建设时期,党对

社会主义现代化建设的发展目标和实践路径有了更加清晰的认识。 在从“以苏为师”到“以苏为鉴”的

过程中,找到了适合自己的现代化建设之路。 毛泽东同志在 1954 年提出要把我国“建设成为一个工业

化的具有高度现代文化程度的伟大的国家” [35]350。 在这一阶段,文化建设主要服务于现代化建设的中

心任务,即完成从新民主主义社会向社会主义社会的过渡。 “百花齐放、百家争鸣”及“为人民服务、为
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社会主义服务”的基本方针和方向的确立、知识分子工作的开展以及文化大众化等一系列文化工作的

推进,推动了现代化建设迈上新台阶。 改革开放和社会主义现代化建设新时期,中国式现代化文化建设

的进程更加深入和系统。 邓小平同志首次把四个现代化表述为“中国式的四个现代化”,进一步明确和

深化了中国式现代化的丰富内涵,并突出了文化的繁荣发展对现代化建设的价值意义,将精神文明建设

提升至重要高度,赋予了现代化以文化底色。 在回答“什么是社会主义、怎样建设社会主义”这个核心

问题的过程中,党特别强调物质文明和精神文明的协调发展是社会主义现代化建设的题中应有之义。
为此,以学习中华优秀传统文化和加强思想道德建设等多种途径广泛开展精神文明建设成为这一时期

文化建设的重要内容。 在中国特色社会主义道路的持续发展过程中,党不断建设社会主义先进文化,使
其面向现代化、面向世界、面向未来,引领着中国式现代化的文化方向。 党的十八大以来,中国共产党

对中国式现代化的探索更加深入,将中国式现代化视为实现中华民族伟大复兴的唯一正确道路,以
此凝聚发展共识,描绘出未来图景。 在新时代,以习近平同志为核心的党中央以守正创新的立场和

方法继续推进文化建设,提出了一系列新的理论观点,形成了习近平文化思想。 特别是“两个结合”
的提出,体现了中国共产党人对建设中华民族现代文明的经验和规律的深刻总结与把握,赋予了中

国式现代化文化形态以自觉的主体性逻辑。

五、中国式现代化文化形态的实践路径

既然中国式现代化的文化形态是基于中国式现代化实践过程的产物,是源于中华优秀传统文化之

根脉并在马克思主义指导下实现现代化转型而来的成果,是在中国共产党领导下集广大人民之合力而

塑造的文化形态,这也就为中国式现代化文化形态的实践路径提供了基本遵循:筑牢中国式现代化文化

形态的实践基础、以“第二个结合”涵养与塑造文化形态根基,以及坚守文化领导权与人民立场。

(一)筑牢中国式现代化文化形态的实践基础

“历史中的决定性因素,归根结底是直接生活的生产和再生产。” [36]15 只有建立在一定物质文明基

础上的文化形态才能以更加充分的文化自信彰显文化主体性,才能够以一种笃定的文化认同对待自身

的文化传统以及以一种包容的文化姿态对待他者的文化成果,这是对社会发展基本规律的理论遵循和

实践自觉。
中国式现代化文化形态的形成与发展是中国式现代化实践过程的反映。 自中国共产党成立以来,

在忧患之际通过艰苦卓绝的新民主主义革命完成了民族独立的历史重任。 随着社会主义改造的完成,
我国确立了社会主义基本制度,进一步为中国的发展提供了政治前提。 改革开放以来,社会主义市场经

济体制的确立,使生产力得到极大解放,为中国的发展开启了经济跃升的新篇章。 在政治制度完善和经

济基础稳固的背景下,中国特色社会主义取得巨大成就,为中国式现代化文化形态的建构提供了坚实的

基础和广阔的舞台,成为文化叙事的基础。 因此,新时代要继续扎实推进中国式现代化的实践进程,为
文化形态的构建奠定坚实的现实基础,提供现实的前进动力。

一方面,中国式现代化已进入高质量发展阶段,要以新质生产力为中国式现代化建设赋能。 文化形

态反映了生产力与生产关系的本质关系以及上层建筑的变迁。 新质生产力相对于传统生产力而言,是
以创新驱动、转型升级、技术突破等为重要特征的生产力发展新质态。 “新型生产力必然生成新型文

明,先进生产力绝不会指向既有的、传统的文明形态,而是超越现有文明框架,生成与之相适应的新的文

明形态。” [37]这就说明了新质生产力对构建中国式现代化文化形态的基础性意义。 因此,我们要以新质

生产力为核心,从人才培养、科技发展、制度革新等方面为文化形态的构建提供基本动力。
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另一方面,我们需要强调的是,文化绝非仅仅以从属、派生的角色而存在,而是通过积极、能动的属

性持续反作用于社会实践,转化为推动经济社会发展的主动力量。 “人类社会每一次跃进,人类文明每

一次升华,无不伴随着文化的历史性进步。” [38]5 因此,打破文化发展的制度壁垒,也是推动文化生产力

发展的重要方面。 制度具有鲜明的宏观性、整体性和根本性的特点。 制度是否健全、完善,是各领域建

设能否顺利开展的保障,破除束缚文化生产力发展的障碍和壁垒是关键所在。 改革创新能够打破固有

思维和框架,使文化的创造力充分涌流,给人们更多享受精神文化生活的机会和平台。 在新时代实践中

国式现代化文化形态的过程中,需要以新的思维和理念开新局,要推动文化建设与发展的法治机制、引
导机制、动力机制的建立健全,以提供常态化制度支持。

总之,中国式现代化文化形态的构建是物质文明和精神文明协调发展的辩证统一体。 这就说明经

济的繁荣和精神的富足是相辅相成的。 只有经济与文化互融共促,中国式现代化才具备更为坚实的物

质基础、更为主动的精神力量。

(二)以“第二个结合”涵养与塑造中国式现代化文化形态的文化根基

文化形态的构建绝不可能是心血来潮的突发奇想,必定是建立在对本民族文化的高度认同和自觉

接续实践的基础之上的。 只有高度的文化自信,才能有文化形态的创造。 我们的文化自信从何而来?
习近平总书记指出:“文化自信就来自我们的文化主体性。” [39] 这就说明中国式现代化文化形态是马克

思主义这一魂脉同中华优秀传统文化这一根脉有机统一的文化形态。 汤一介先生曾经用“两个文化传

统”的表述来说明传统文化和马克思主义对当代中国发展的影响。 他指出:“一个是几千年来的国学,
即中国历史上的传统文化,其中影响最大的是儒家思想文化,我们可以称之为老传统;另一个是影响着

中国社会、改变着中国社会面貌的马克思主义,我们可以称之为新传统。” [40]140 也就是说,此二者缺一不

可,且要在两者的相互贯通与创新发展中塑造一个新的文化形态,实现中华文明的复兴。
要以中华优秀传统文化涵养中国式现代化的文化形态。 毛泽东同志曾明确强调:“中国现时的新

政治新经济是从古代的旧政治旧经济发展而来的,中国现时的新文化也是从古代的旧文化发展而来

的。” [41]708 中华优秀传统文化是塑造中国式现代化文化形态的源头活水,“记载了中华民族在长期奋斗

中开展的精神活动、进行的理性思维、创造的文化成果” [42] 。 我们要以文化自觉为前提,正确认识中华

优秀传统文化,深入挖掘并鉴别中华优秀传统文化精髓,遵循古为今用的原则,推陈出新,创新话语阐

释,提升对中华优秀传统文化的认同度,使中华民族的优秀文化基因更好地融入新时代文化建设之中,
彰显中国式现代化文化形态的底色。

要以马克思主义塑造中国式现代化的文化形态。 马克思主义作为蕴含深沉精神力量的科学真理,
是人类精神生活丰富和精神境界提升的重要支撑,是推动人类文明蓬勃发展,使人类社会迈向更高阶段

的重要保障。 要以马克思主义基本原理为指导展开对中华优秀传统文化的理论研究和实践。 文化的发

展规律表明,中华优秀传统文化应随着时代发展而不断创新,以适应时代发展的需要。 但如何实现中华

优秀传统文化的现代化不仅仅是理论问题,更是实践命题。 面向未来,要以马克思主义为理论指导,结
合新的时代特征和中国实际,对中华优秀传统文化进行创造性转化和创新性发展,赋予其新的内涵与表

达形式,使中华优秀传统文化符合时代发展和人民需求,并与世界文明体系和谐共处,成为社会主义先

进文化建设的重要内容。

(三)坚守中国式现代化文化形态的文化领导权与人民立场

当今世界,不同文明间既有交流与融通,也有碰撞与交锋。 建设中国式现代化文化形态是一项系统

性工程,必须以习近平文化思想为指引,统筹文化领域发展与安全,坚持党的领导,坚守人民立场,沿着

历史唯物主义所阐明的正确方向持续前行。
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一方面,要坚持党性原则。 在实践中国式现代化文化形态的过程中,坚持党的领导是需要旗帜鲜明

阐明的政治立场。 意识形态决定着文化发展的性质与方向。 首先,要始终坚持马克思主义在意识形态

领域的指导地位。 毛泽东同志指出:“主义譬如一面旗子,旗子立起了,大家才有所指望,才知所趋

赴。” [43]70 马克思主义是中国的历史选择,也是人民的选择,是保证中国式现代化文化形态不会走歪路、
错路的思想武器,为其筑牢了意识形态防线。 其次,要以党的创新理论成果特别是习近平文化思想凝聚

人心,筑牢思想根基,将其强大的思想力量转化为文化形态的行动自觉。 持续推动社会主义核心价值观

建设,为中国式现代化文化形态建设凝魂聚气,提供精神支撑和道德滋养。 最后,要在构建中国式现代

化文化形态的过程中不断加强自身建设,提升党的执政能力与本领,发挥自身优势、彰显特色,塑造文化

形态的政党特色。
另一方面,要坚持人民性原则,体现中国式现代化文化形态的人民立场,形成以人民为主体的文明

范式。 其一,满足人民群众对高质量精神生活的需求是构建中国式现代化文化形态的本质要求。 因此,
必须基于人民群众的利益需求,以社会主义核心价值观为文化引领方向,不断以文化建设的成果惠及广

大人民群众,“为人民抒写、为人民抒情、为人民抒怀” [44]105,丰富人民精神世界,促进人的自由、全面发

展。 其二,广大人民群众也是建设中国式现代化文化形态的主体力量。 人民的力量是最根本的创造力

量,并且“只能有这样的源泉,此外不能有第二个源泉” [45]860。 开展文化建设,要扎根人民生产生活实

践,充分激发人民群众的创造性,从人民群众中汲取力量和养分,不断创造出与中国式现代化实践相契

合的文化成果。 其三,要以人民群众是否满意作为评价文化发展的标准和尺度。 马克思说:“人民历来

就是什么样的作者‘够资格’和什么样的作者‘不够资格’的唯一判断者。” [46]195-196 要重视人民对于文

化成果的态度,关注是否取得了真实成效,是否赢得了真实的好口碑,是否经得起历史的检验。 文化建

设只有“关照人民的生活、命运、情感,表达人民的心愿、心情、心声” [38]176,方能走得长远。 也就是说,中
国式现代化文化形态的构建,绝不是一种自我演说式的表象逻辑自洽,必须是坚守人民立场的理性表达

和实践过程。

六、结语

实现中国式现代化文化形态的创新发展,需建立在对现代化的一般规律、社会主义建设规律以及中

华文化发展规律的深刻认识与把握的基础之上。 中国式现代化的文化形态,是共性与个性的辩证统一

体。 其既有现代化发展的普遍性,也以包括现实国情、历史文化以及政党属性在内的鲜明特色体现着特

殊性。 科学理解和把握中国式现代化文化形态的普遍性与特殊性的辩证关系,才能廓清对中国式现代

化文化形态的错误或模糊认识,如将其等同于西化或视为自圆其说的说法等。 同时,以上三个方面的本

质意涵绝不是彼此孤立的,而是依托中国式现代化的实践所形成的历史观、时代观和文化观的有机统

一。 这种统一超越了西方理论话语的霸权地位,也冲破了对待传统文化因循守旧的观念束缚,塑造出一

种新的文化形态。 伴随着现代化进程在中国的深入推进,这一文化形态也必将在“两个结合”的指导下

进一步走向成熟,构建起兼具历史纵深与时代张力、民族特色与世界情怀、充满人文关怀的文化体系,从
而为实现中华民族伟大复兴提供更持久、更深沉的力量。
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Party
 

nature
 

and
 

people’s
 

nature.
 

Only
 

by
 

deeply
 

exploring
 

the
 

essential
 

connotation
 

of
 

the
 

cultural
 

form
 

of
 

Chinese-style
 

modernization
 

can
 

we
 

reveal
 

its
 

scientific
 

nature,
 

practicality,
 

and
 

people-oriented
 

nature.
 

The
 

essential
 

connotation
 

reveals
 

the
 

core
 

characteristics
 

of
 

a
 

certain
 

thing,
 

indicating
 

its
 

existence
 

basis,
 

essential
 

attributes
 

and
 

basic
 

appearance.
 

The
 

cultural
 

form
 

of
 

Chinese-
style

 

modernization
 

is
 

a
 

cultural
 

pattern
 

that
 

has
 

been
 

formed
 

in
 

the
 

process
 

of
 

modernizing
 

socialism
 

with
 

Chinese
 

characteristics
 

and
 

is
 

in
 

line
 

with
 

it.
 

It
 

is
 

a
 

cultural
 

form
 

shaped
 

through
 

the
 

interaction
 

and
 

integration
 

of
 

the
 

“soul”
 

of
 

Marxism
 

and
 

the
 

“root”
 

of
 

fine
 

traditional
 

Chinese
 

culture.
 

It
 

is
 

a
 

cultural
 

form
 

that
 

highlights
 

the
 

subjectivity
 

of
 

the
 

people
 

under
 

the
 

leadership
 

of
 

the
 

Communist
 

Party
 

of
 

China.
 

Based
 

on
 

these
 

three
 

inherent
 

determinations,
 

there
 

are
 

three
 

main
 

practical
 

paths
 

for
 

the
 

cultural
 

form
 

of
 

Chinese-style
 

modernization
 

in
 

the
 

new
 

era.
 

Firstly,
 

consolidate
 

the
 

modernization
 

practice
 

foundation
 

on
 

which
 

the
 

Chinese-
style

 

modern
 

cultural
 

form
 

relies
 

for
 

growth.
 

Secondly,
 

the
 

cultural
 

foundation
 

for
 

nurturing
 

and
 

shaping
 

the
 

cultural
 

form
 

of
 

Chinese-style
 

modernization.
 

Thirdly,
 

we
 

must
 

uphold
 

the
 

cultural
 

leadership
 

and
 

the
 

people’
s

 

stance
 

of
 

the
 

Chinese-style
 

modernization
 

cultural
 

form.
 

The
 

organic
 

unity
 

of
 

the
 

three
 

means
 

that
 

the
 

cultural
 

form
 

of
 

Chinese-style
 

modernization
 

has
 

surpassed
 

the
 

hegemonic
 

position
 

of
 

Western
 

theoretical
 

discourse
 

and
 

broken
 

through
 

the
 

shackles
 

of
 

traditional
 

culture’ s
 

conservatism.
 

It
 

not
 

only
 

looks
 

back
 

but
 

also
 

moves
 

forward,
 

providing
 

lasting
 

strength
 

for
 

the
 

great
 

rejuvenation
 

of
 

the
 

Chinese
 

nation
 

and
 

the
 

enrichment
 

of
 

the
 

human
 

civilization
 

system.
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“two
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subjectivity.
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