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【摘 要】在现代化社会治理格局指引下，民族地区社区教育被赋予新时代内涵，促进中华优秀传统文化的传

承成为民族地区社区教育的新时代主题。首先，阐述了民族地区社区教育传承优秀传统文化的必要性;其次，剖析

了民族地区社区教育存在政策法规保障不充分、协同发展机制不健全、资源配置不平衡、功能定位不突出等现实困

境;最后，在龙胜各族自治县社区教育发展的经验中，分别从宏观、中观和微观层面针对性地分析提炼实践路径，宏

观层面应构建民族地区社区教育政策法规保障体系、构建“政府 －社区 －平台”三方联动模式、构建民族地区社区

学习共同体、打造民族地区社区教育特色品牌，中观层面应构建“县 －镇 －村”三级社区教育文化传承平台、打造民

族地区社区文化传承场、构建专业化社区教育教师团队、构建民族地区数字化服务平台、构建民族特色课程体系、

构建民族地区社区教育评价体系，微观层面应树立终身学习意识和勇于担当传承使命。以期切实提高民族地区社

区教育的发展水平和促进优秀传统文化的有效传承。
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一、研究背景

社区是重要的社会细胞，承担着维护社会机体健

康发展的多种职能，包含着独特的教育功能［1］。2016
年，教育部等九部门联合印发《关于进一步推进社区
教育发展的意见》提出，到 2020 年，全国开展社区教
育的县( 市、区) 实现全覆盖［2］。广西壮族自治区教育
厅等九部门认真贯彻落实国家政策，积极构建广西终

身教育体系，明确提出 2020 年基本形成具有广西特
色的社区教育发展模式［3］。为达成此目标，广西教育
厅下发《广西社区教育示范区和实验区建设标准》，从
制度、体系、经费等方面明确了实验区和示范区建设
要求，广西成为全国为数不多明确自治区( 省) 级社区

教育示范区和实验区建设标准的省区之一［4］。2017

年，中共中央办公厅、国务院办公厅印发了《关于实施
中华优秀传统文化传承发展工程的意见》，将传承中
华优秀传统文化作为重大战略任务。党的十九大报
告中多次提及“文化”一词，并将高度的文化自信和文
化的繁荣兴盛看作中华民族伟大复兴的必要条件［5］。
但是，随着社会结构和生态环境的日益变化，人口老

龄化、“农村留守儿童”等现象以及外来文化浸入等问
题相继出现，优秀传统文化的传承仍然面临着重大挑

战，部分地区的地方政府和相关部门机构并未认识到

传承优秀传统文化的必要性和迫切性，使得文化传承

困难重重，有些优秀传统文化甚至面临失传的危机。
社区是文化的微型储存器［6］，社区教育作为构建终身

教育体系和建设学习型社会的重要组成部分，在提升

全民综合素质、传承中华优秀传统文化、促进社会文
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明和谐等方面发挥着重要作用。在现代化社会治理
格局指引下，民族地区社区教育被赋予新时代内涵，

促进中华优秀传统文化的传承成为民族地区社区教

育的新时代主题。
纵观学者对民族地区社区教育传承优秀传统文

化的思考，当前我国民族地区社区教育的研究呈现出

以下三个特点:一是对民族地区社区教育传承优秀传

统文化的研究较少; 二是总体还处于碎片化研究阶

段;三是大多从政府投入、社会团体支持等单一方面
切入，对政府、社区、社会团体、教育平台协同合作模
式的探讨较少。尽管有学者探讨了社区教育与优秀
传统文化传承的关系，但很少有学者从民族地区社区

教育的视角将民族地区社区教育与优秀传统文化传

承有机地整合起来开展研究。优秀传统文化的传承
与民族地区社区教育有着内在联系，应该将两者结合

起来发挥民族地区社区教育的独特优势，实现传承优

秀传统文化的目的。民族地区社区教育是传承优秀
传统文化的重要平台，该平台对于优秀传统文化传承

而言既是依托又是保障。民族地区社区教育应以民
族优秀传统文化为核心，整合民族文化传承中的各种

资源，在此基础上实现优秀传统文化传承和社区教育

的共同发展。优秀传统文化的引领作用得以实现在
于民族地区社区教育的良好运行。当下社区教育虽
取得了较多成效，但也存在很多现实问题。本研究立
足于民族地区社区教育，阐释了民族地区社区教育传

承优秀传统文化的必要性，把握民族地区社区教育与

优秀传统文化的本质联系以及利用民族地区社区教

育传承优秀传统文化的现实需要，发挥民族地区社区

教育传承优秀传统文化的独特优势。切实关注民族
地区社区教育传承优秀传统文化的现实困境，并以此

为着力点，从龙胜各族自治县的社区教育发展经验中

提取实践路径，分别从宏观、中观和微观等层面进行
系统全面思考，弥补以往研究中的不足。

二、民族地区社区教育传承优秀传统文化的必
要性

( 一) 民族地区社区教育与优秀传统文化传承的

本质联系

1. 两者都具有“民族性”和“地域性”
优秀传统文化本身就带有一定程度的民族特色

和地域特色，它是对一个民族、一个地区民众的价值
取向、生活方式、生活特性等内容的集中反映［7］。社
区教育是基于一定的地域范围而开展的教育活动，而

民族地区社区教育的“民族性”和“地域性”就更加突
显。人类是群居的，“民族性”和“地域性”为形成共

同体提供了有利条件，优秀传统文化传承和民族地区

社区教育则是在此基础上坚定了民族共同体意识。
2. 两者的作用主体相同
社区教育面向的是社区内的每一个个体，优秀传

统文化的传承同样依靠每一个个体。“人”是文化的
传承者，传承活动围绕和组织每一个个体开展。因
此，优秀传统文化的传承和社区教育的作用主体都是

“人”，脱离了“人”这一要素则不存在［8］，两项活动的
开展都是以“人”为中心，同时具有社会性。

3. 两者的发展目标相同
一方面，优秀传统文化丰富了社区教育的内涵，

促进了社区教育的发展; 另一方面，社区教育拓宽了

优秀传统文化的传承路径，促进了优秀传统文化的传

承，两者相辅相成。社区教育的目的在于促进社区成
员的发展、改善生活质量、形成共同体意识和获得文
化认同。文化是人的共识符号，也是人类结成稳定共
同体的依据和内在动力［9］。优秀传统文化的传承是
对文化的再生产，是整个民族不断自我发展的方式，

是民族成员文化意识的广泛积累，更是民族共同体基

因的代代相传［10，11］。中华民族共同体意识是一个同
心圆，外圆代表中华民族共同体，内圆代表少数民族

共同体［10］。因此，传承优秀传统文化与社区教育都
有助于形成这种民族认同、文化认同。
( 二) 民族地区社区教育传承优秀传统文化的必

然需求

现代社会的发展引发了家庭结构的变化。很多
家长为了创造更好的生活纷纷选择远离家乡寻求发

展机会，导致出现“空巢老人”“留守儿童”的现象，鲜
于对传统文化的言传身教。同时，随着现代科技的迅
速发展，民族地区的家庭对于优秀传统文化的热情愈

加消减，关注实用性与功能性较强的科技，人们热衷

于享受科技为现实生活带来的便捷，沉迷于网络生活

的娱乐消遣。基于上述现象，优秀传统文化的传承出
现了断层现象。另外，学校教育普及性强、系统性强，
有目的、有计划、有组织，对优秀传统文化的传承具有
重要作用。一方面，民族地区的学校对于必修课程教
学内容的重点关注使得自身无暇顾及传统文化的传

承，在观念上并未给予十分的重视; 另一方面，民族地

区经济相对落后，学校受限于经济条件，无法克服优

秀传统文化传承教育活动中遇到的各种困难，对于传

统文化传承的质量无法提供保障。
与学校教育和家庭教育不同，社区教育面向的是

社区全体成员，教育活动更具综合性，现代社区教育

本身也具有特色性、整体性、“三全”统一性以及教育
与生活、发展的关联性［12］。有学者指出，人类的活动
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充满了活的教育，应该实实在在地走进生活［13］。费
孝通先生曾指出，文化是人们的生活方式［14］。优秀
传统文化传承亦是应该走进生活中［15］。优秀传统文
化的传承不能流于形式，要在真实的、活的文化情境
中开展以焕发文化的活力。社区教育与生产、生活、
发展关联密切，其文化内容丰富多样，对于资源的整

合利用更具优势，在优秀传统文化的传承上可以发挥

重要作用。
( 三) 民族地区社区教育传承优秀传统文化的实

践思路

民族地区既为多元文明之历史交汇地，又为中华

文明之重要展演场域［16］。本研究主要采用访谈、田
野调查等研究方法，调查民族地区社区教育传承优秀

传统文化的现状，剖析其中存在的问题，明确制约其

发展的现实困境，以期找到突破口。以广西龙胜各族
自治县为案例，分析其社区教育的发展经验，从中提

炼民族地区社区教育传承优秀传统文化的实践路径

以应对现实困境。龙胜各族自治县隶属于广西桂林
市，少数民族人口占比较高，是一个具有代表性的多

民族自治县，具有丰富的优秀传统文化资源，同时也

是国家级社区教育实验区。龙胜县的农村社区教育
实验已开展了十六年，其地方特点和特色在民族地区

具有典型性，在 2013 年还被批准为联合国教科文组
织“农村社区学习中心”( CLC) 项目实验点，积极通过
社区教育开展优秀传统文化弘扬与传承活动。作为
国家级贫困县，龙胜县在社区教育发展中形成了先进

经验和取得了突出成绩，将其作为案例，为民族地区

社区教育传承优秀传统文化提供借鉴。

三、民族地区社区教育传承优秀传统文化的现实
困境

( 一) 民族地区社区教育政策法规保障不充分

近年来，尽管社区教育发展迅速，各级政府相继

出台推动社区教育发展的政策文件，信息化教学模式

逐步推进，但社区教育法律法规制度不够健全的问题

也日益凸显，社区教育在法律法规保障方面仍旧欠缺

关注。从立法上来说，关于社区教育尤其是民族地区
社区教育的发展、社区教育传承优秀传统文化、社区
教育信息化建设等方面并未形成明确的政策法规和

法律条文;关于社区教育管理办法、社区教育的组织
与开展、社区教育的规范和完善、教学计划的制定与
实施、学习资源的开发与建设等方面并未形成明确的
规定。总体而言，社区教育立法存在国家层面立法缺
位、地方性法规零散、实施性较差等问题，在全国范围
内并没有形成一个有目标、有内部联系的统一体，没

有法律来保障和规范社区教育工作的实施，社区教育

在立法方面亟待政府和相关部门的关注［17］。这种局
面并不利于民族地区社区教育的发展以及优秀传统

文化的传承，因此，对民族地区社区教育的法治化道

路展开探索与研究迫在眉睫。
( 二) 民族地区社区教育协同发展机制不健全

1. 管理机制不完善
民族地区社区教育的发展与推进离不开强有力

的管理机制。2017 年 6 月，广西壮族自治区教育厅同
意广西广播电视大学设立广西社区教育发展研究中

心，统筹协调全区社区教育。部分城市在地方政府主
导下成立了市级社区教育指导委员会，部分县还成立

了社区学院，但暂未制定相关社区教育文件和社区教

育管理办法，也并未形成完善的日常工作条例和管理

制度。开展社区教育工作需要政府、教育和财政等多
个部门支持，统筹协调各相关部门的管理机构也必不

可少。自治区级社区教育指导机构作为制定社区教
育发展规划、指导全区开展社区教育工作、统筹协调
相关部门的管理机构发挥着极其重要的作用，各市县

镇村级社区教育管理机构的作用也不容忽视。由于
成立时间较晚以及实践经验不足，广西民族地区社区

教育体系尚未成熟，对于弘扬与传承优秀传统文化关

注不够、力度欠缺。由此可见，管理机制不完善是制
约民族地区社区教育发展的重要因素。

2. 政府、社区、学校、家庭等协同合作不紧密
无论是民族地区社区教育的发展还是优秀传统

文化的传承，皆需要政府、学校、社区、家庭等多方力
量的密切协作。开展社区教育工作需要“刚性”制度
提供引领与保障，也需要灵活、弹性、敏捷的多方协同
合作机制; 政府带头引领社区教育的同时，社区、学
校、家庭等多方平台也应加强协同合作。但在调研中
发现，首先，政府带头引领、积极宣传社区教育的作用
稍弱，尤其是在民族农村地区，认为社区教育只应在

城市里发展; 其次，家长将子女的教育全部寄希望于

学校和社会，家庭教育的职能正在被学校教育、文化
教育机构以及社区教育所代替。缺少政府的指导引
领、学校教育侧重于升学率、家庭教育功能日渐弱化、
社区教育目标不明确，这一系列诱因导致政府、社区、
学校、家庭等联系不够紧密，多方协同合作机制并未
落实，这是阻碍民族地区社区教育发展的重要因素。
( 三) 民族地区社区教育资源配置不平衡

1. 经费投入不够均衡
公平合理地配置教育资源对民族地区社区教育

是非常重要的。由于广西经济发展落后于东南沿海
地区，且各地区经济发展水平各不相同，因此用于社
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区教育的教育经费投入也各不相同。经费投入一直
是社区教育发展过程中最重要的环节，经济较发达的

地区，教育经费投入的多，社区教育资源较为丰富;经

济欠发达的地区则相反。因此，教育资源的配置极为
不均衡。教育资源的配置影响着社区教育的发展，应
当引起重视。

2. 师资队伍不够专业
社区教育教师的水平直接影响社区教育教学活

动的质量。专业化的师资团队是保证社区教育质量
的前提条件，专业化教师队伍的建设是社区教育发展

的必要条件［18］。目前，广西民族地区社区教育的教
师队伍非常不稳定，社区教育教师数量也非常少; 社

区教育工作者中管理人员、兼职人员偏多，专业人员
和专职人员偏少［19］。由于社区教育具有一定的公益
性质，从事社区教育的教师与管理人员的收入较少，

导致一部分教师在工作一段时间之后不愿意再继续

从事社区教育。另外，很多民族地区社区教育的教师
是社会上的民间艺人，并未接受过专业化的培训，教

学能力有限。师资队伍不够专业同样制约民族地区
社区教育的发展。

3. 数字化平台建设相对薄弱
信息技术的发展加快了教育教学的变革，受疫情

影响以及线上教学的普及，社区教育也逐步进入数字

化发展阶段。现实中，广西民族地区经济发展较为落
后，社区教育数字化水平提升也较为缓慢，广西民族

地区社区教育仍停留在依靠微信群交流与信息共享

的阶段，并没有专门的学习网站和数字化平台来开展

教学，这并不利于民族地区社区教育的发展。
( 四) 民族地区社区教育功能定位不突出

1. 社区教育资源的利用率不高
推进民族地区社区教育发展的基本原则应是坚

持发扬与传承民族特色。广西民族地区有着丰富的
优秀传统文化资源，在文化传承方面有着天然优势，

其独特的语言、饮食、风俗、节庆、非物质文化遗产等
均构成了丰富的社区教育资源，但目前广西民族地区

社区教育并没有将此类优势应用于社区教育活动当

中。民族地区社区教育功能定位的重心应放在保护、
弘扬与传承民族地区优秀传统文化资源上，打造民族

地区社区教育的独特品牌，坚持因地制宜的方针和路

线，提升民族地区社区居民的民族自信与民族认同

感，吸引更多的城乡居民主动了解、学习和感受优秀
传统文化。

2. 文化传承工作的积极性不高
首先，作为民族地区优秀传统文化传承的引领

者，政府应发挥其宏观调控的功能与职能，但由于民

族地区传统文化传承具有收益延后性等特征，导致部

分人员工作积极性不高［20］，也未能积极主动宣传社

区教育，对社区教育重视程度不够。其次，民族地区
社区教育需要培养具有文化传承意识的人才，社区需

投入大量的人财物以参与到民族地区优秀传统文化

传承的过程中，但培养的人才只有一少部分能够回到

该领域工作。由此看来，在民族地区传统文化传承过
程中，社区更多扮演着投入者而非受益者的角色。最
后，近年来民族地区社区教育更多是在模仿非民族地

区的社区教育，从而忽视了民族地区的传统文化与风

俗习惯，导致培养的人才不适应民族地区的发展，由

此削减了社区居民的学习热情与积极性。

四、龙胜各族自治县社区教育传承优秀传统文化
的案例分析

( 一) 开展“农村社区学习中心”( CLC) 项目
龙胜各族自治县由汉族、苗族、瑶族、侗族、壮族

五个民族构成，民族文化底蕴厚实。近年来，龙胜县
委县政府高度重视民族地区农村社区教育的发展，将

工作重点放在实验区示范区建设上。在政府与多方
平台的努力之下，龙胜县被批准为联合国教科文组织

“农村社区学习中心”( CLC) 项目实验点，积极打造民
族地区社区教育特色品牌。龙胜县委县政府能够从
服务民生出发，高度重视在民族地区实施“农村社区
学习中心”( CLC) 项目，把项目放在全县民族文化教
育工作的战略地位，并以此为抓手推进民族地区农村

社区教育的工作、提高全民综合素质、传承优秀传统
文化和服务经济社会发展。各族群众成为切身的受
益者，全县逐步形成了重视、关心、支持、参与社区教
育的新局面［21］。龙胜县 CLC项目既是促进龙胜社区
教育工作取得明显进展的艰难尝试，更是打造民族地

区社区教育特色品牌的有力探索。
( 二) 政府、社区、平台协同合作发展
龙胜县委县政府高度重视社区教育发展，与此同

时，各个社区也积极寻求相关部门和多方平台的支

持，积极主动与非政府组织以及城市的高校、研究机
构、社会部门等建立了合作关系。2013 年，自治区教
育厅确定在龙胜县开展社区教育试点实验。为更好
地发展民族地区社区教育，龙胜各族自治县自此每年

11 月都会举办“全民终身学习活动周”活动，届时举
办一系列培训活动。“全民终身学习活动周”由县教
育局牵头，各级乡政府承办，依托社区并借助中小学

校、图书馆、科技馆、文化广场等多个平台开展各类活
动。近年来，龙胜县社区教育已逐步形成“政府引导、
社区主体、平台主动”的实践模式，在政府与社区的不
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懈努力以及多方平台与社会力量的支持下，龙胜县社

区教育得到迅速发展。越来越多的实践基地在此建
成供社区居民开展终身学习活动，如广西未成年人非

物质文化遗产传承示范基地、“教育部高等学校继续
教育示范基地”广西师范大学龙胜教学点、乡村研学
基地、乡村振兴大讲堂等。另外，越来越多的社区教
育专家学者来龙胜县调研，并对当地社区教育进行指

导，甚至有些专家学者扎根于此进行研究探索与协同

实践，为龙胜社区教育的发展作出重要贡献。
( 三) 构建社区学习共同体

2005 年，龙胜县独创民族地区自然屯 ( 寨落) 社
区教育学校新模式［22］，转变民族地区社区教育单纯

依靠政府投资办学的模式，政府、学校、家庭、社区和

社会有关部门共同参与构建社区学习共同体。社区
教育学校通过制定民族文化课程、编写民族文化教材
等形式将优秀传统文化纳入日常教学，让优秀传统文

化更好更多地融入生产生活，形成传承弘扬优秀传统

文化的良好局面。以学习民族传统节日为例，龙胜素
有“百节之县”之称，全县有 87 个传统民族节日( 见表
1) ，如“龙脊梯田文化节”“长发节”“红衣节”等，传
统节日能够彰显社会性文化价值［23］。自 2013 年起，
龙胜县委县政府正式发起“一村一节”活动，以此来展
示不同民族的文化特色。每个农村社区都各自形成
了独特的社区学习共同体，借助农村社区学习中心的

教育功能，通过学习节日活动以传承本民族的优秀传

统文化。
表 1 龙胜县传统民族节日(部分)

日期( 农历) 节日名称 民族 日期( 农历) 节日名称 民族 日期( 农历) 节日名称 民族

正月初一 春节 各族 三月十五 泗水会期 各族 六月二十四 平等会期 各族

立春 闹春牛 侗族 三月十五 红衣节 瑶族 六月二十四 和平会期 各族

正月初六 鼓楼文化节 侗族 三月二十三 瓢里会期 各族 六月二十四 百家宴 侗族

正月初二至十五 吊龙节 瑶族 四月初八 马堤会期 各族 七月十四 跳香节 苗族

二月初二 土地节 各族 立夏芒种 开耕节 壮族 八月十二 盘王节 瑶族

…… 五月初三至初五 龙脊梯田文化节 各族 ……

二月第一个亥日 斗牛节 侗族 五月十五 苗歌节 苗族 霜降 罢谷节 苗族

三月初三 歌节 各族 六月初六 晒衣节 瑶族 十月十日( 公历) 鱼宴节 各族

三月初三 长发节 瑶族 六月初六 尝新节 各族 十月十日 神鬼节 各族

三月初四 花炮节 各族 六月初六 里木会期 各族 十一月初一至初九 冬节( 侗年) 侗族

三月十五 姐妹节 苗族 六月十八 大罗会期 各族 十二月三十 除夕 各族

( 四) 构建“县 －镇 －村”三级文化传承平台
龙胜县社区学校中心因地制宜地，充分挖掘社区

资源，培育文化特色，积极探寻“CLC 项目”实验的切
入点，在政府与多方平台的帮助下，初步构建出“县
( 龙胜县农村社区教育学校中心) －镇( 项目实验乡镇
社区教育培训中心) －村( 项目实验村屯社区学习中
心) ”三级社区教育文化传承的新形式，以此作为民族
地区农村社区全民终身学习的新型平台。三级社区
教育平台具体结构如图 1 所示。“县 －镇 －村”三级
社区教育文化传承平台形成了县、乡镇、行政村和自
然村( 屯) 社区上下联动、横向互动、统筹协调的工作
机制，下设不同的科研小组和工作小组，大大提升广

大社区居民综合素质的同时，也为经济的发展和优秀

传统文化的传承作出了重要贡献。
( 五) 整合优化资源配置

近年来，龙胜县社区学校中心充分应用与整合现

有的成职教育、基础教育资源以及家长学校、业余党

校、老人协会等教育资源，依托中小学校、老年学校以
及县、乡镇、村级成人文化技术学校等场所，有效开展
社区教育以及优秀传统文化传承活动。与此同时，逐
步创建老年大学、老年大学分校、中小学课外辅导站、
文艺队、龙狮队、书画与摄影协会、山歌协会等文化传
承场所，并鼓励非遗文化进校园，成立非遗文化工作

室。目前，龙胜县建立活动协会与活动中心 73 个，老
年大学 1 所，老年大学分校 10 所，每周开展学习活动
2—3 次，在提升居民参与社区教育活动积极性的同时
也促进了优秀传统文化的传承。
( 六) 促进教师专业化发展

龙胜县社区教育师资队伍由专兼职教师构成。
县社区教育学院的专职教师主要由县教育局成职教

股的工作人员构成，兼职教师则是由民间艺人和非物

质文化遗产传承人等社会人员组成; 乡镇社区学习中

心的专职教师主要由乡镇中小学校校长和成职教专

干构成，兼职教师同县社区教育学院类似; 村屯社区
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学习中心的教师以社会人员居多。县社区教育学院
会定期对全县社区教育教师开展专业培训活动，促进

社区教育教师专业化发展。趋于专业化的社区教育

师资队伍为龙胜县社区教育的蓬勃发展提供了强有

力的保障，也为民族地区社区教育专业化师资队伍的

建设提供了示范。

图 1 龙胜县社区教育“县 －镇 －村”三级文化传承平台结构

( 七) 开展数字化建设

目前，龙胜县社区教育逐步开展数字化建设，且

已取得了较好成果。首先，龙胜各族自治县民族社区
学院微信公众号已于 2017 年 12 月开始投入使用，向
社会各界宣传龙胜社区教育的同时弘扬优秀传统文

化，引起了社区居民以及社会各界人士的广泛关注。
其次，制作了大量社区教育课程的微视频供广大社区

居民学习，数字化学习资源能够实现人人时时处处可

学。再次，不同社区教育课程的微信群组成了师生交
流的线上平台，师生在此可实现信息共享。最后，社
区教育学习网站得以筹建，能够满足社区成员多样化

的学习需求。数字化建设为龙胜县的社区教育插上
了翅膀，为民族地区社区教育的发展提供了更好的

平台。
( 八) 开发民族特色课程

龙胜县社区教育学院依托当地的民族文化和资

源开发具有地方特点与民族特色的课程，通过制定民

族文化课程、编写民族文化教材等形式将优秀传统文
化纳入社区教育，并形成民族特色课程体系，让优秀

传统文化更好更多地融入生产生活，如渡江社区中心

的原生态民族歌曲课程、黄洛社区中心的民族服饰与
刺绣课程以及民族文化教材《令人神往的龙胜》等，促
进了社区教育的发展，形成传承弘扬优秀传统文化的

良好局面。
2013 年，龙胜县被教育部评为“全国社区教育实
验区”，是唯一的少数民族农村实验区; 2016 年，龙胜

县获评“中国品牌节庆示范基地”; 2019 年，龙胜县被
广西壮族自治区教育厅评为自治区“社区教育实验
区”; 2020 年，龙胜县被中国成人教育协会( CAEA) 评
为“区域终身学习发展共同体项目实验点”。一系列
社区教育的荣誉显示出龙胜县民族农村社区教育取

得了优异的业绩，也验证了龙胜民族社区教育活动的

蓬勃发展。

五、民族地区社区教育传承优秀传统文化的实践
路径

( 一) 宏观层面:政府加强顶层设计

1. 构建民族地区社区教育政策法规保障体系
民族地区社区教育应按照社区管理的体制要求，

建立健全政策法规体系以规约社区各项公共事务管

理，由政府牵头统筹，由政府、社会和学校共同管理，
引领倡导开展社区教育，确保社区教育各项活动的政

策保障及顺利进行。首先，广西自治区政府层面应加
强顶层设计，完善有关民族地区社区教育的地方性法

规与政策文件，规划好社区教育的经费与保障措施，

促进社区教育工作规范化、常态化开展，以确保民族
地区社区教育有法可依、有章可循。其次，各级地方
政府应严格执行自治区政府制定与颁布的法律法规

和政策文件，把社区教育作为政府工作目标纳入区域

经济社会发展总体规划，研究并制定适合本区域社区

教育发展的管理体制和运行机制。2018 年，广西壮族
自治区教育厅等九部门出台了《关于进一步推进社区
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教育发展的意见》，内容大多是从宏观层面对社区教
育的发展进行规划，具体的微观层面鲜少涉及，但对

于广西民族地区社区教育政策法规保障体系的构建

来说是一个良好的开端。民族地区社区教育的发展
离不开法律法规的保障，也离不开政府的引领与倡

导，制定并完善与民族地区社区教育相对应的政策法

规有利于民族地区社区教育的可持续发展。
2. 构建“政府 －社区 －平台”三方联动模式
“政府 －社区 －平台”三方联动模式即以优秀传
统文化传承为载体，形成“政府引导、社区主体、平台
主动”的社区教育和文化传承模式，以政府为主导、社
区为依托、平台为支撑，如图 2 所示。“政府 －社区 －
平台”三方联动模式能够紧密联系政府、社区和多方
平台，较好地落实社区教育协同合作机制。首先，“政
府”出台地方性法规，给予资金援助，增加经费投入，
明确各主体角色定位的职责。其次，“社区”需要投入
大量的“人财物”参与到优秀传统文化传承的过程中，
宗旨是培养具有文化传承意识的人才。再次，“平台”

可以使多主体之间进行对话，寻找利益共同点，使决

策更具针对性。与此同时，通过平台可以了解多方的
信息和需求，能帮助各主体及时准确地找到合作伙伴

和合作基础。在此基础之上，政府应建立民族地区传
统文化传承监管部门，监管民族地区传统文化传承工

作中政府所提供的资金是否得到有效的利用、民族地
区传统文化传承的项目是否推动三方合作、是否促进
民族地区传统文化传承工作的开展等问题，并以督查

的形式保障民族地区传统文化传承的开展，确保社区

教育培养人才的质量。同时，政府应给予参与合作的
主体以政策扶持和奖励。社区应建立民族地区传统
文化传承工作室，管理政府和平台提供的资金、项目、
实践基地、高级技术人才等资源，通过合理利用资源
实现社区教育为当地社会发展培养人才的办学宗旨

和打造具有民族地区特色的社区教育。“政府 －社区
－平台”模式实现了政府、社区、平台三方主体联动，
推动了优秀传统文化在民族地区传承工作的改革与

创新以及拓展了民族地区社区教育新模式。

图 2 “政府 －社区 －平台”三方联动模式图

3. 构建民族地区社区学习共同体
完善的社区教育发展运行模式需要政府、社区、

平台等多方力量的共同保障，从而有效构建社区学习

共同体。首先，应由政府部门主导、社区教育部门协
调配合、全体社区居民广泛参与; 其次，应以“铸牢中
华民族共同体意识，助力脱贫攻坚与乡村振兴有效衔

接”为目标，秉承“以人为本”的理念，以“民族地区社
区和谐发展”为出发点与落脚点，铸牢民族地区优秀
传统文化与学校、社区的合作关系，有效构建民族地

区社区学习共同体。社区学习共同体可以促使民族
地区传统文化传承的氛围产生积极的辐射效应，从而

引领民族地区社区传统文化的传承发展与民俗文化

活动深度融合，进一步带动民族地区社区教育蓬勃

发展。
4. 打造民族地区社区教育特色品牌
特色品牌是对教育发展定位和教育综合愿景的

高度凝结，是教育实践文化软实力的集中体现［24］。
民族地区社区教育应充分体现民族性与地域性，体现
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本区域的优秀传统文化与发展特色。首先，应由政府
部门主导、社区教育部门统筹协调，从社区教育办学
定位出发，打造与本地区民族特色和经济发展相匹配

的社区教育特色品牌项目。其次，应依托各类平台的
支持，充分挖掘各类教育及特色文化资源，培育社区

教育特色品牌资源。特色品牌项目和资源可以更好
地促进优秀传统文化的传承发展，促进民族地区社区

教育的内涵建设，探寻民族地区社区教育未来特色化

发展之路。
( 二) 中观层面:社区加强各类建设

1. 构建“县 － 镇 － 村”三级社区教育文化传承
平台

民族地区社区教育需因地制宜，根据当地的实际

情况以及社区居民的学习需求进行开展。“县( 社区
教育学院) －镇( 乡镇社区学习中心) －村( 村屯社区
学习中心) ”自上而下的三级社区教育文化传承平台
较好地解决了社区教育管理机制不健全的问题，为社

区教育的良好开展与优秀传统文化的有效传承提供

保障。“县 －镇 －村”三级社区教育平台应始终坚持
为民族地区社区所有成员服务，有效开展“非正式、非
正规”的教育学习活动，促进社区与社区居民的共同
发展。在参与社区学习及发展活动的过程中，居民进
一步提升了个人的生活质量与素质。“县 －镇 －村”
三级社区教育文化传承平台应致力于促进当地经济

社会和谐发展、推动广大群众综合素质有效提高以及
传承民族地区优秀传统文化。

2. 打造民族地区社区文化传承场
文化得以延续的重要基础是文化传承场。由于

传承是指人习得文化和传递文化的总体过程，所以一

切人与人、人与社会接触的空间组合都称为文化传承
场［25］。首先，社区应改造原有的文化传承场，如中小
学校、老年学校、乡镇文化技术学校等，整合各种特色
资源并将其融入社区教育，广泛开展优秀传统文化的

传承活动。其次，社区应建造新的文化传承场，如书
法绘画展、山歌协会等，鼓励民间艺人、非物质文化遗
产传承人开办文化工作室，丰富传承优秀传统文化的

载体。
3. 构建专业化社区教育教师团队
民族地区中小学教师对民族地区优秀文化传统、

社区居民的受教育水平和学习需求有着很深入的了

解，因此社区教育应重视发挥中小学教师的作用。首
先，以中小学教师为基础，同时吸收民族地区的民间

艺人、文化社团人员、非物质文化遗产传承人等现有
师资，借助社区教育教师专业培训促使其专业化成长

与发展。其次，引进具有专业背景的社区教育工作

者，并对其进行本土化引导。二者相结合，组建成一
支专业化的民族地区社区教育专兼职师资队伍。

4. 构建民族地区数字化服务平台
在“互联网 +”行动计划和信息化时代的大背景

下，社区教育应进入数字化发展阶段，构建数字化学

习平台。数字化学习平台具有多媒体、超文本、虚拟
仿真、远程共享等优点［26］，尤其是在受疫情的影响之
下，线上教学成为新常态，构建社区教育数字化服务

平台是当务之急。首先，应利用手机 APP、QQ、微信公
众号、学习网站、微博等新媒体搭建民族地区社区教
育数字化服务平台，定期在平台上宣传社区教育和优

秀传统文化。其次，利用网络技术制作微课、慕课等
网络课程以供社区居民学习，并积极开发优质课程，

不断完善优质网络课程与学习资源的建设。最后，利
用社区教育云视课堂进行授课与学习，学习发达地区

如上海、江苏、浙江等地社区教育的先进经验与技术，
完善民族地区社区教育现代化、数字化的发展与建
设，实现质的飞跃。网络平台的运行与网络系统的建
设最终需实现优质学习资源在城乡之间自由广泛地

传播，让更多的社区居民受益。
5. 构建民族特色课程体系
社区教育的核心和载体是课程，课程直接影响着

社区教育功能的实现［26］。民族地区社区教育课程的
设计与开发应以本地区的实际情况为导向，把握当地

居民的学习需求、资源情况和民族文化特色，有针对
性地构建能满足社区居民学习需求和促进社区经济

文化发展的课程体系。首先，民族地区社区应通过发
放问卷、访谈等方式对本地区居民和相关平台的工作
人员进行调查，以便清楚地了解当地居民的学习需求

及当地的民族文化和特色资源。其次，根据调查结
果，依托专业团队研发课程、制作课件、编写相应教
材，开发具有民族特色的社区教育课程并形成体系。

6. 构建民族地区社区教育评价体系
评价是检视社区教育是否达到预期目标或达到

什么程度目标的过程，包括评价内容和评价主体［26］。
其中，评价内容应是对社区教育目标的制定、社区教
育结构的组织、社区教育课程的内容、社区教育实施
的效果等全面科学地评价; 评价主体也不应只有社区

教育专家、社区教育行政人员和社区教育教师组成，
还需要社区教育学习者、给予社区教育支持与帮助的
各平台等共同参与。首先，民族地区社区应根据本区
域的实际情况确立社区教育评价指标，维度的划分可

以邀请社区教育专家、高校研究机构、社区内的专业
团队等进行研发确定。其次，民族地区社区应邀请参
与到社区教育中的全体成员以及给予帮助的政府、平
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台对社区教育进行评价。只有通过对社区教育实施
“全程评价”和“全员参与评价”，构建并健全民族地
区社区教育评价体系，才能切实提高民族地区社区教

育的质量。
( 三) 微观层面:个人转变思想观念

1. 树立终身学习意识
教育应当面向全体社会成员，密切联系生活，伴

随并贯穿于人的一生。教育的目的是为获得一种具
有生产能力的潜力，这种潜力会在将来作出贡献［27］。
生活本身就是一个不断学习的过程，所有人都应具备

适应环境的能力，并不断发挥潜能追求自我实现。只
有彻底改变自身的观念，才能从根本上达到目的。民
族地区社区居民应当改变自身的学习观念，树立终身

学习意识，树立全民教育的理念，提高参与社区教育

活动的主动性与积极性，努力实现自我提升。
2. 勇于担当传承使命
文化是一个民族的灵魂，深刻地影响着人们的生

产生活，满足着人们的需求。教育指向人的生命，目
的是唤醒人的生命自觉意识;文化是镌刻在人生命里

的符号，通过民族地区社区教育传承优秀传统文化则

是实现生命符号的自觉流动。文化的兴衰与每个个
体密不可分。社区居民作为本民族的一份子，应主动
担当传承优秀传统文化的责任，文化传承的过程也是

个人生命价值自我实现的过程。社区居民应提高参
与传承优秀传统文化活动的积极性，自觉对传承优秀

传统文化的社区教育活动进行广泛宣传，努力构建高

聚合情感的学习共同体，共刻生命成长的印记。

六、结语

社区教育是传承优秀传统文化的有效途径，民族

地区应将社区教育与当地优秀传统文化有效结合，通

过社区教育弘扬与传承优秀传统文化。民族地区社
区教育的发展离不开政府、社区、平台等多方力量的
共同保障。首先，政府应加强顶层设计。民族地区社
区教育需构建政策法规保障体系，政府应出台相应政

策法规以引导和确保民族地区社区教育的良好运行

以及优秀传统文化的有效传承，民族地区社区教育法

治化道路势在必行;民族地区社区教育应坚持以政府

为主导、社区为依托、平台为支撑，开创三方联动和多
方协同发展的新局面，为社区教育与优秀传统文化传

承保驾护航;民族地区社区教育应构建社区学习共同

体，促使民族地区传统文化传承的氛围产生积极的辐

射效应; 民族地区社区教育应打造社区教育特色品

牌，提升文化实力。其次，社区应加强各类建设。民
族地区社区教育应构建“县 －镇 －村”三级社区教育

文化传承平台，改革社区教育管理体制; 民族地区社

区教育应打造民族地区社区文化传承场，丰富传承优

秀传统文化的载体;民族地区社区教育应构建专业化

社区教育教师团队，组建一支专业化的民族地区社区

教育专兼职师资队伍;民族地区社区教育应完善数字

化建设，在“互联网 +”行动以及信息化时代的背景
下，利用网络平台开展社区教育和传承优秀传统文

化;民族地区社区教育应根据当地的实际情况，依托

当地的民族文化和资源构建具有民族特色的课程体

系;民族地区社区教育应构建相关教育评价体系。最
后，个人应转变思想观念。民族地区社区居民应该树
立终身学习意识并且勇于担当传承使命。
时代的不断进步对社区教育的发展提出了更多

的新要求。龙胜各族自治县实施的“农村社区学习
中心”( CLC) 项目实验从稚嫩走向成熟，探索出了一
条民族地区社区教育可持续发展之路。龙胜现已成
为国家级社区教育实验区，与国际社区教育初步接

轨。龙胜县社区教育在探索过程中取得的宝贵经验
和成绩将为龙胜与广西经济社会发展作出更大贡献。
崭新的民族地区社区教育模式也将成为民族地区社

区教育的新亮点。
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The Current Dilemma and Practical Path of CommunityEducation
Inheriting Excellent Traditional Culture in Ethnic Areas

———Take Longsheng Autonomous County in Guangxi as an Example

YUAN Lei1，SUI Danni1，ZHANG Xu2，ZHOU Hanyi1

( 1. Guangxi Normal University，Guilin Guangxi 541004; 2. Guilin Tourism University，Guilin Guangxi 541004)

Abstract: Under the guidance of the modern social governance pattern，community education in ethnic minority areas is given the con-
notation of the new era，to promote the inheriting of traditional cultrue in ethnic areas become a new theme of The Times. Firstly，the neces-
sity of inheriting excellent traditional culture in ethnic areas is expounded. Then，it is proposed that there are a lot of difficulties in commu-
nity education in ethnic minority areas currently，such as inadequate policy and regulation guarantee，imperfect coordinated development
mechanism，unbalanced resource allocation and unprominent functional orientation. Finally，combined with the experience of community
education development in Longsheng ethnic autonomous county，the practical path is put forward from the macro，middle and micro levels
respectively. At the macro level，the community education policy and regulation guarantee system in ethnic minority areas should be con-
structed，the“government － community － platform”tripartite linkage model in ethnic minority areas should be built，the community learning
community in ethnic minority areas should be constructed，a characteristic brand of community education in ethnic minority areas should be
built. At the middle level，a three － level community education cultural inheritance platform of“county － town － village”should be built，
community cultural inheritance field in ethnic areas should be built，professional community education teacher team should be built，digital
information service platform in the ethnic areas should be constructed，curriculum system with ethnic characteristics should be built，and
community education evaluation system in ethnic areas should be constructed. At the micro level，we should establish a sense of lifelong
learning and have the courage to shoulder our inheritance mission. In order to effectively improve the development level of community educa-
tion in ethnic minority areas and promote the effective inheritance of excellent traditional culture.

Key words: Ethnic Areas; Community education; Community education in Ethnic Areas; Cultural Inheritance
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