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	朱万曙
	职称
	教授

	
	电话
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	研究方向
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	姓名
	毛寿龙
	职称
	教授

	
	电话
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	E-mail
	maoshoulong@gmail.com

	
	研究方向
	制度分析与公共政策，公共管理与治道变革，自主治理、NGO与公共服务等。

	一.申请理由

	（内容应包括自身具备的知识条件、自己的特长、兴趣和已有的知识基础、科研经历等）
<一>、课题缘起
1、少数民族文化的重要性
民族文化是指一个民族历史、地理、风土人情、传统习俗、生活方式、文学艺术、行为规范、思维方式、价值观念等的集合，反映了一个民族一定时期的意识形态。我国是多民族国家，５６个民族在历史长河中创造了各民族特色的文化，代表了各个民族多姿多彩的民族形象，构成了灿烂古老的中华文明。尊重和保护少数民族文化是保障民族文化多样性的重要途径，也是促进民族发展进步的基础。
当代中国进入了全面建成小康社会的关键时期和深化改革开放、加快转变经济发展方式的攻坚时期，文化越来越成为民族凝聚力和创造力的重要源泉、越来越成为综合国力竞争的重要因素、越来越成为经济社会发展的重要支撑，丰富精神文化生活越来越成为我国各族人民的热切愿望。保护和发展少数民族文化，越来越凸显为一项十分紧迫的重大战略任务。保护作为一定政治经济的反映并能作用于一定政治经济的文化，对于维护民族地区稳定，发展地区经济以及营造和谐民族氛围，显得至关重要。
　 同时，民俗是一个地方区域内长期人文积淀的一种客观反映，它是一个地方文化的象征，是古老文化的传承。因此，我们小组将目光聚焦到少数民族民俗方面，希望借助自小生活在民族自治地方的地理优势和基于对家乡热爱的心理感情优势，结合家乡民族文化特色，为家乡的文化建设，乃至经济建设、地区稳定尽一份绵薄之力。
2、口头非物质文化遗产的重要性
“对于一个民族、一个国家而言，文化是秩序，文化是规则，文化是润滑剂，文化是一个民族能团结得想一个人一样的黏合剂。一个民族失去了某些东西可能还不会瓦解，但是如果失去了凝聚社会的文化，必然会陷入一片混乱之中。因此，文化是一个民族认同的最根本的因素，也是一个民族凝聚力之所在。”而在非物质文化遗产中，往往蕴含了一个民族最古老、最根本的传统文化因子和思维价值观念。它也是支撑民族信仰和凝聚民族向心力的精神支柱。



毛寿龙，现任中国人民大学公共管理学院公共政策与安全研究所教授、博士生导师，公共政策研究院执行副院长，中国政府制度创新研究中心主任，中国经济体制改革研究会特聘研究员，公共政策研究中心理事、监事。曾任中国行政管理学会副秘书长，中国人民大学公共管理学院公共政策教研室副主任、主任；中国人民大学公共管理学院行政管理学系主任、中国人民大学行政管理学研究所所长。研究方向：制度分析与公共政策，公共管理与治道变革，自主治理、NGO与公共服务等。关心运用古典自由主义的基本价值、公共选择与制度分析的逻辑，研究中国政府的治道变革问题。开发IAPP研究分析框架，探索公共政策的制度平台。学术作品：《中国政府功能的经济分析》，1996年《西方政府的治道变革》， 1998年《省政府管理》， 1998年《有限政府的经济分析》，2000年《政治社会学：民主制度的政治社会基础》， 2001年主编《制度分析与公共政策译丛， 1999－2000年主编《制度分析与公共政策译丛》。毛寿龙教授在公共管理研究领域丰富的知识与经验，可以提供我们研究思路与方法方面的指导。

	


	二.立项背景

	（包括国内外研究现状、趋势、研究意义、参考文献和其他有关背景材料）
<一>、国内外研究现状
1、民俗学学科发展
中国自先秦诸子以来就有各式不同的关于“民俗”的观点，一直延续到明清，形成了传统的民俗观。而作为一学科门类概念“民俗学”一词，是于近代由国外传入。１８４６年英国民俗学会创始人之一、考古学家汤姆斯创用了“Ｆｏｌｋ－ｌｏｒｅ”一词建议用以代替“民间古俗”等词，后被学界普遍接受。科学意义上的中国民俗学产生于“五四”时期。从初期的文艺学研究观点，逐渐加入史学、宗教学、教育学、社会学、民族学、人类学、民间文学、传播学等相近学科的研究角度，发展至今日已经形成了许多分支学科。有一般性的理论民俗学、应用民俗学、民俗传播学、泛民俗学等，还有局部性研究如文艺民俗学、工艺民俗学、语言民俗学、宗教民俗学、社会民俗学、生态民俗学、文艺民俗学、区域民俗学等等细化分支学科，结合中国社会的发展趋势，对民俗学的学科理论框架和传统民俗理论都形成了有力的补充和发展。
随着中国非物质文化遗产保护运动的推进与发展，非物质文化遗产保护和民俗学二者的结合影响也愈多，相应的，也从民俗学原理的角度暴露出了非物质文化遗产保护方面存在的问题。这方面的文献主要有以下几方面：
（１）、传承空间的变化、衰落导致传承行为本身发生衰落：对于此问题民俗界有许多思考，如刘铁梁《内价值是民俗为文化之本》（《中国社会科学报》２０１１年２月８日１６版），认为民俗文化不应该只是让局外人欣赏的“遗产”，应当可以在社会生活中不断发挥作用而保有其内在价值。另有马知遥《非遗保护的困惑和探索》，（《民俗研究》２０１０年第４期），提出了商业性演出、旅游招徕等方式使得民俗成为商业化操作下的文艺表演而不是在乡民传统生活肿的日常行为。
（２）、传承主体的生活变化、导致传承本省被放弃或者改变：刘铁梁将传承人主体作为内价值，外部视线的评定为外价值，他强调对内价值的重视，对外部加入者的参与是


	否只是传承了外壳而折损了灵魂仍被作为一个非遗保护中的重要问题来讨论。
（３）、传承方式的争议：许多民俗学家认为传承的本质在于传承母体对生活文化不断延续的需要，这种需要往往是无意识的，而当非物质文化遗产开始制定保护制度的时候，将原有的无意识的不自觉传承方式，转而成为有意识的表演。德国民俗主义也就民俗针对外部视线作出的市场经济似的反应的问题进行讨论，在中国亦具讨论价值。有诸如之前刘铁梁、马知遥等学者对市场化持反对意见，也有如吴效群《对今年我国非物质文化遗产研究几个重要问题的看法》，（《文学遗产》２０１１年第１期），认为市场化或许就是新时代非遗存活的出路之一。
此外，仲富兰教授的《民俗传播学》在非物质文化遗产保护的语境下，探索了民俗在现代传播的理论框架为后续的研究探索作出了良好的开拓。黄涛在其著作《语言民俗与中国文化》一书中探讨了语言学与民俗学结合、民俗学理论探讨与语言民俗志的关系等研究范式，提供了总体把握语言民俗，尤其注重语言形式与语言民俗的关系、语言民俗与其他民俗的关系两种有价值的研究思路
2、哈萨克民俗方面研究
这方面的研究主要集中在从宏观层面对哈萨克民俗文化的介绍上，也有部分研究针对哈萨克文化模式分类及民族信仰，探究其对哈萨克民俗的影响。近几年，随着现代化进程的加快和哈萨克牧区旅游业的发展，也有相当一部分研究集中于哈萨克定居对文化的影响，民俗旅游业的开发和传统保护方面。
（１）、哈萨克民俗大观
这部分的研究主要倾向于从宏观层面整体把握哈萨克民俗，力求全面而详细地对哈萨克民俗做一介绍。比如阿克塞哈萨克族自治县地方志编委会编撰的《阿克塞哈萨克族自治县志》（１９９３年），民族出版社出版的《哈萨克族民俗文化——暨哈萨克族研究资料索引（１８７９——２００５）》（２００８年），新疆美术摄影出版社出版的《哈萨克族民俗文化》（２００６年），中国科学文化音像出版社出版的《中国文化大博览·哈萨克族》（２０１０年）。论文方面有中央民族大学耿世民编写的《哈萨克文化述略》（２００９年），塔里木大学西域文化研究所李国平撰写的《略论哈萨克的民俗文化》。后者在对哈萨克族具有民族性和地域特色的民间民俗文化进行具体而微的探讨和分析的基础上，从民俗学的角度出发，以民间民俗文化为着眼点，从环境伦理、应用民俗学、艺术民俗学等研究视角，对哈萨克族民间文化进行新的理性认识和深层思考。
（２）、哈萨克民族信仰方面研究
　 这一方面的研究主要侧重于考证哈萨克民族信仰的演变和发展，探究民哈萨克族信仰对于民俗文化的影响。比如苏北海编写的《宗教对哈萨克族社会生活的影响》（１９９４年），马苏坤编写的《哈萨克族宗教信仰与传统文化》（１９９４年），沙含德克撰写的《也谈哈萨克族的萨满教遗迹》（１９９８年），尼合迈德·蒙加尼的《伊斯兰教对哈萨克人社会文化的影响》（１９８９年），木拉提·黑尼亚提、迪木拉提·奥迈尔合作的《论哈萨克族民间信仰》。
（３）、现代化视域下的哈萨克民俗研究
　 新疆维吾尔自治区哈萨克民族聚居区多为著名旅游区，随着近几年旅游资源开发和游牧民族定居工程的开展，哈萨克民俗又面临新的挑战。因此，这方面的研究主要关注哈萨克民俗文化在新的环境下的变化发展，同时也兼顾其传承与保护。比如新疆人民出版社出版的《新疆哈萨克族文化转型研究》（２０１０年），张贵华《现代化视阈下新疆哈萨克族定居及文化调适研究》（２０１２年），冯瑞、艾买提合作的《新疆哈萨克族人物质生活及民俗文化变迁的探讨——以伊犁霍城县萨尔布拉克乡的调查为例》（２００８年），张新国编写的《哈萨克族传统生活方式的变迁及其影响》（２００９年）。
（４）、巴塔民俗研究
　 这方面的研究比较欠缺，目前能找到的相关文献仅是介绍哈萨克族巴塔习俗的主要内容及其与语言的关系，浅析了巴塔习俗形成的原因，展示了巴塔习俗语言所具有的独特艺术魅力和教育作用，如周亚成、古丽巴克合作的《哈萨克族的“巴塔”习俗及其语言》（２００１年）。
3、非物质文化遗产方面研究
　 这一方面研究主要集中于研究现在非物质文化遗产面临的危机，并就此分析现行保护方法及其缺点，提出宏观上的保护措施，或就某一特定非物质文化遗产提出具体的保护方式。
杨森，张仲谋合作的《２００１－２００８年中国非物质文化遗产研究进程报告》总结２００１－－２００８年中国非物质文化遗产研究的成效：一是围绕非物质文化遗产本体研究不断深化；二是围绕非物质文化遗产所属领域的个案研究各有进展；三是围绕非物质文化遗产研究的相关领域不断拓展。同时，这几年间论文数量由多到少：写非物质文化遗产研究的论文，主要以对某一地方的某一非物质文化遗产进行研究；非物质文化遗产保护的论文，主要思路为保护和传承；非遗的思考、开发、作用、发展论文较少，也主要从某地文化出发，以个案为主。近十年非物质文化遗产研究领域、成果的综合性和巨大的影响力表现为（1）从非物质文化遗产保护活动走向非物质文化遗产研究的“学术运动”；（2）非物质文化遗产研究“学术运动”的呈现有组织、有目的、有声势较大的群众性活动的表现与特色。
十年的时间，这方面的研究更多地表现为“经世致用”为主导的学术范式，并将在中国学术史上留下特有的影像，体现出六大成果：（１）、厘清了非物质文化遗产概念的由来和内涵；（２）、从不同角度探讨了非物质文化遗产的特征、价值和功能；(３)、对非遗保护和利用的问题做了全面的探讨（原则、具体措施、开发利用三个层面）；(４)、关注和深化非物质文化遗产传承与传承人研究；(５)、重视非遗相关保护与教育相关问题的研究；(６)、研究与介绍国外非物质文化遗产保护的做法和经验。
综合研究，从论文的数量和涉及的内容两个角度来分析，学者们对于全国非物质文化遗产的研究大多偏向于各地方剧种的研究与保护上，对于非物质文化遗产的利用、发展等同题较缺乏关注。显而易见，解决目前阻碍非物质文化遗产发展的问题，重视非物质文化遗产传承与发展的探索方向，才是真正有利于非物质文化遗产的研究。
综合文献综述的结果来看，首先，对于哈萨克民俗巴塔的研究，目前还处在初级的阶段，甚至是空白状态。现在仅有的资料集中于巴塔内容和形式的列举、形成过程以及其语言魅力和教化功能。因此，我们将目光聚焦到巴塔习俗从生成、发展、传承到保护以及其背后的文化内涵的方方面面，希望能探求到该习俗活跃的原因，并在其生机勃勃时及时做好保护意识的建立，并且在与同类文化遗产保护的比较中，发现其特别之处并加以推广。
其次，从民俗保护的角度来看，中国民俗学的研究趋向可以归纳为传承经典和知识创新两大主题。即在传承传统理论的基础上，立足传统理论框架完成新时代的资料研究体系工作，也要注重在理论框架和研究范式上拓展新主张新学说，注重同社会的现代化进程相结合。结合当前非物质文化遗产保护，顺势关注相关群众的日常生活，中国民俗学在现代参与日常生活批判，顺应现代化的潮流，在现代与后现代的思想不断纠结日常生活的情境下，更多地投入民俗的公共性的知识生产。把民俗与日常生活结合起来，转化为民俗与公共性关系的认识。这其中，尤其注重立足于当前的现代媒体环境，在全球信息传播技术更新和全球媒介市场条件的时代背景下，从孤立的事物逐步转向面向“生活社会”的研究，从注重“口头传统”转向注重现代传媒，研究已经变化了的民俗事物。
随着中国非物质文化遗产保护行动的推进，现有的口头及非物质文化保护法律法规、制度方案中都倾向于从宏观层面提出保护思路和措施，对于像巴塔一样还不为人所知的口头民俗还没有比较成熟的思考。这一方面归咎于对于这一民俗的研究处于空白　，另一方面也说明，将口头非物质文化遗产笼统地视为非物质文化遗产的一部分并试图用一般方法保护特殊的文化遗产的思维模式根深蒂固。事实上，口头非物质文化遗产虽然是非物质文化遗产的一部分，但因其口头性，对于它的保护显然需要有针对性的措施。此外，现有研究里，对口头文学的关注相对较多，相应地，对保护口头文学的措施也相对完善。而我们关注的不局限于这一民俗的文本，而是更多地考察它以在生活中活跃的形式存在的合理性。
<二>、背景知识
1、理论背景
(１)、民俗主义理论
民俗主义概念在２０世纪６０年代兴起于德国进而在世界范围内得到普及，它是在各个文化圈的民俗发生了质的变化以及民俗的生存环境在以全球规模均质化进行的过程中产生的，由德国民俗学家莫塞尔最早提出。他认为那些通过改编或者第二手资料加工处理过的“传统民俗”的目的是为了吸引游客或者观众的目光，从而达到地区的政治或者经济目的，他把这种以经济利益为目的的民俗加工现象统称为“民俗主义”。在他认为任何脱离了民俗产生土壤和具体文化空间的所谓民俗都是伪民俗，是和历史真实相左的。
民俗主义是２０世纪由德国民俗学提出的最重要的理论之一。由于它的出现，民俗学者的眼光由对民俗文化的历史性、文学性的研究转向了现代社会民俗文化的多样性上，在由此唤起的民俗学者对民俗传统和本体的再认识中，民俗主义逐渐成为国际民俗学界的共同话语。民俗主义理论彻底颠覆了之前的德国民俗学所认定的传统连续性、稳定的共同体以及由此产生且被维系的民俗等前提，使得民俗学者认识到把握动态的文化过程的必要性。
民俗主义理论在兴起后，得到迅速发展并在世界范围内普及，虽然各国、各地区的民俗主义研究都具有其独特性，可是他们对民俗主义现象的研究都兴起于相似的社会背景——科学技术的渗透。因此，传统民俗文化脱离孕育它的母体——传统社会，被赋予、获得二次性意义和作用的民俗主义现象早在人们意识到民俗文化时就存在，而且它已经成为当今时代中广泛存在的社会现象，这是现代的文化状况。简言之，我们已经处于民俗主义时代之中。
（２）、文化空间
“文化空间”也称为“文化场所，是联合国教科文组织在保护非物质文化遗产时使用的一个专有名词，主要用来指人类口头和非物质遗产代表作的形态和样式。在联合国教科文组织第一批公布的１９个人类口头和非物质遗产代表作中有俄罗斯的塞梅斯基口头文化及文化空间、乌兹别克斯坦的博逊地区文化空间等。“文化空间”成为国际非物质文化遗产保护中频繁出现的词汇。　
（３）、文化记忆论
文化记忆论由德国学者阿斯曼在２０世纪９０年代提出，从文化传承方式的角度解释文明的发展规律。它要回答的是“我们是谁”、“我们从哪里来、要到哪里去”的文化认同性问题。文化记忆的内容通常是一个社会群体共同拥有的过去，其中　包括传说中的神话时代也包括有据可查的信史。它在时间结构上具有绝对性，往往可以一直回溯到远古，而不受一般局限于三四代之间的世代记忆的限制。在交流形式上，文化记忆所依靠的是有组织、公共性的集体交流，其传承方式可分“与仪式相关的”和“与文字相关的”两大类别。任何一种文化，只要它的文化记忆还在发挥作用，就可以得到持续发展。相反，文化记忆的消失也就意味着文化主体性的消亡。
　 文化记忆的研究涉及民族学、民俗学、社会学、历史学、文字学、宗教学、文学等多学科，代表着２１世纪跨学科研究的新方向。
(４)、“仪式动力”说
　　由德国海德堡大学的“礼仪动力”特研组提出的概念，也是其研究的主题。他们认为，由文字形成的文本文献只有在仪式化之后才能发乎集体记忆的功效。仪式对于一种文化的意义，远远大于我们迄今为止的认识。它不仅和文本相辅相成，而且在很大程度上还具备了超越和驾驭文本的巨大潜能。特别是在视听说文化越来越发达的今天，庆典仪式已不再受到时空的限制，而是可以通过电视转播和录像等形式达到比文字文本更大的公开性、更广的传播空进和更加灵活机动的时间性。
2、文化背景
哈萨克民俗巴塔作为一种民族祝祷仪式，与先民萨满教信仰和伊斯兰教“哈萨克化”有着很大的关系，同时，哈萨克族繁荣灿烂的民族诗歌也为巴塔提供了丰富的语料也语言能力。
(１)、萨满教在哈萨克族文化生活中留有遗存
　　萨满文化是一种古老的文化现象。中国历史上曾活动于北方的匈奴、乌恒、突厥、高车、回鹘、契丹、蒙古、满、通古斯等民族和部族都广泛地信仰萨满教，有些民族萨满教传统甚至一直延续至今。
作为一种世界性的原始宗教，萨满教以万物有灵为思想基础，在内容上包括自然崇拜、图腾崇拜、祖先崇拜和祭祀活动仪式。萨满教作为一种原始宗教，不仅对哈萨克历史有一定的影响，而且也渗透在哈萨克文化生活之中。
（２）、灿烂的哈萨克民族诗歌
对于哈萨克民族而言，诗歌是他们生活的一部分，生命的一部分，甚至融化在血液中。诗歌串连了哈萨克族人的生命的始与终。在长年的游牧生活中，哈萨克族创造出民族特有的神话、传说、民间故事、叙事长诗、爱情长诗、民歌、谚语等，其中尤以长诗所占地位突出。据统计、哈萨克族约有２００多部长诗，代表作如《英雄塔尔根》、《阿勒帕米斯》等。史诗有《萨里海与萨曼》、《阿尔卡勒克英雄》等。这些诗歌是哈萨克民族智慧的结晶，蕴含着这个民族的文化、历史、价值观等。同时，其特有的民族语言形式和内容也成为哈萨克民族特有的文化遗产。
3、法律法规背景
自20 世纪90 年代初, 我国开始注意非物质文化遗产保护的法制建设问题, 但由于认识上的局限性, 相关的立法实践零散而不完整。例如1990年颁布的《著作权法》 首次确认民间文学艺术作品享有著作权并受法律保护；在专门法规方面, 1997 年,国务院制定颁布了《传统工艺美术保护条例》,这是我国第一个关于传统工艺美术行业发展、人才保护的行政法规。这些法规都作出了一些具体规定,确立了一些相关保障措施。但由于行政管理机构的变化, 其法规的执行在实践中也出现了一些困难。
20 世纪下半叶以来, 非物质文化遗产保护逐渐成为一个国际性问题, 出现了一股强化政府行政保护的势头。联合国教科文组织于1989 年提出了《保护民间文化和传统文化的建议案》，倡导各成员国保护传统文化和民间文化。1997年11 月, 联合国教科文组织第29 届大会通过了建立《人类口头和非物质文化遗产代表作》的决议。2000 年4 月, 该组织总干事致函各国, 正式启动了《人类非物质遗产代表作名录》的申报、评估工作, 并于2001 年开始在全球范围内选评。迄今, 我国已有昆曲艺术、古琴艺术、新疆维吾尔木卡姆艺术、蒙古族长调民歌、端午节、中国书法等29 项名列其中。2001 年11 月,联合国教科文组织第31 届会议通过了《世界文化多样性宣言》。宣言强调文化多样性的重要意义,主张各国应制定相应文化政策, 保护文化的多样性。2002 年9 月, 该组织专门就非物质文化遗产的保护召开第三次全球文化部长会议, 通过了《伊斯坦布尔宣言》, 强调非物质文化遗产是构成人们文化特性的基本要素, 是全人类的共同财富,各国政府有责任制定政策和采取措施保护它们,使之不断传承和传播。2003年10 月, 联合国教科文组织第32 届大会通过了《保护非物质文化遗产公约》。该公约作为与《保护世界文化和自然遗产公约》相呼应的国际公约,要求“各缔约国应该采取必要措施确保其领土上的非物质文化遗产受到保护”, 这些措施包括“适当的法律、技术、行政和财政措施” , 通过拟定清单、制定保护规划、建立保护机构、培养保护队伍、加强宣传教育等措施来确认、展示和传承这种遗产。这为各成员国制定相关国内法提供了国际法依据。2004 年8 月, 我国政府正式向十届全国人大常委会第十一次会议提请加入该项公约,经常委会审议后得到批准, 我国成为全球率先批准加入该公约的国家之一。2006 年, 我国成为该公约的政府委员会成员。
在这样的背景下, 全面研究并解决我国非物质文化遗产的法律保护问题, 成为一个急迫的现实问题。近些年来, 党中央、国务院高度重视非物质文化遗产的保护、保存工作, 制定了一系列方针政策, 明确提出要加快制定相关法律。通过长时间讨论和准备，单项法律在2011年正式颁布施行。
2011年2月25日第十一届全国人民代表大会常务委员会第十九次会议通过《中华人民共和国非物质文化遗产法》，2011年2月25日中华人民共和国主席令第42号公布，自2011年6月1日起施行。该法的出台标志着我国在非物质文化遗产保护领域法律制度完善的重要进步。《非物质文化遗产法》的制定实施不仅顺应了我国当前非物质文化遗产保护工作的迫切需要， 促进有关工作的规范化和法制化，填补了我国在非物质文化遗产保护领域的立法空缺，也是我国履行联合国《保护非物质文化遗产公约》中相关国家义务的体现。
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<三>、研究意义：
１、从巴塔民俗本身看，我们的课题对与填补这一方面研究空缺有一定作用。
正如前面提到，现阶段对巴塔的关注与研究仍处于起步阶段，相关资料还比较单调和匮乏。而我们的研究旨在通过对该民俗本身从起源、发展、流变到形式、内容再到其背后的文化内涵以及它健康的生存方式的探究，进一步完善现有研究。
２、从巴塔民俗的文化内涵看，我们的课题对于挖掘民俗背后的文化内涵、维持民族文化记忆有一定促进作用。
民族文化是民族的根，维系着民族内部的认同感。现阶段的研究对非物质文化遗产这一口传心授式的民间技艺的深层文化内涵、价值与意义的揭示仍显力不从心。我们认为，这是对非物质文化遗产研究最重要的本体研究，但是，相关学科，如：“中国文学”、“民间文艺学”、“文艺理论”、“民俗学”等对非物质文化遗产的研究处于边缘化状态。只有深刻揭示非物质文化遗产的内涵和文化价值，才能真正找到文化之根，感受到中华民族联系着过去、现在、未来的情感载体，也才能真正凸显其当代保护与传承的意义。
巴塔是一种蕴含着丰富文化内涵的祝祷仪式。它来源于哈萨克先民对萨满教的信仰。祷词就是这种神灵崇拜的产物，它出现于神灵崇拜仪式之中，用来向神讨好和告求，期望获得神灵的佑助，体现着少数民族对美好生活的忠诚向往。此外，仪式本身就是由文化来建构、由传统来维持的一种行为，它可以疏导感情，引导认知。我们的研究不仅考察巴塔民俗的表面运作机制，同时也把目光放在其背后的文化内涵上，希望以此稳固民族的文化记忆，从而促进民族发展和稳定。
３、从巴塔民俗的传承与保护上看，我们的课题为其提供了新思路并将其原有的生存方式扩展推广。
巴塔是一种活跃度很高的民俗，这与其特有的传承方式有着必然的联系。我们希望考察这种高效的传承方式的特点，并将其推广至其他类似的口头及非物质文化遗产的保护与传承中去，以提高现有保护方式的效率
与此同时，本着防患于未然的民俗保护态度，我们还是希望为其生存完善思路：少数民族非物质文化遗产的教育传承问题，不仅是一种被长期忽略的各民族民间文化资源进入主流教育的过程，同时，也是一个对民族生存智慧及活态文化存在的再认知的过程，是一个更具理性精神的民族文化整合过程。我们认为，在现代社会中，教育应肩负起保存、传承和创新少数民族非物质文化遗产的历史使命，教育传承是目前少数民族非物质文化遗产最佳的保护形式。应充分发挥教育在非物质文化遗产保护和传承中的作用，　使其成为我国少数民族非物质文化遗产保护的一种新要求。我们期盼这一观点能引起政府机构和有关研究部门的重视，为保护我国少数民族非物质文化遗产提供一个新视角，走出一条新路径，　最终在全国构建少数民族非物质文化遗产保护和传承的新行为和新途径。
４、从口头与非物质文化遗产保护看，我们的课题弥补了学术研究与现实实践要求互动不够这一不足。
学术界对非物质文化遗产的保护，虽然提出了许多对策研究，但理论滞后于实践，导致许多地方对非物质文化遗产毁灭性地开发和利用，与国家保护与传承非物质文化遗产的初衷背道而驰。特别是对于如何“抢救”处于濒危状态的非物质文化遗产项目上反应迟钝。对非物质文化遗产本体研究缺少“洛阳铲”式的深层切入与揭示，对非物质文化遗产应用研究缺少积极入世的精神或应对不力。
5、从文化传承模式探究来看，我们的课题为类似活跃度较高少数民族口头非物质文化遗产的保护提供未雨绸缪的思考。
现有的文化传承机制一种路径是寻找文化传承的渠道或媒介，另一种路径研究传承机制的是解读文化传承的方式，如一对一、一对多或多对多方式。在传承思路上，一种视角是从社会环境的角度侧重讨论社会环境对文化承传的影，另一种视角是从文化自身的角度侧重探究文化对社会环境的适应性与影响力。通过调查，我们能够探索到巴塔活跃的生存方式中主动或被动的能力，从而总结一条健康、合理的少数民族口头非物质文化遗产的生存道路，对于保护这样活跃度较高的民俗保持应有的警惕，未雨绸缪，做好保护规划。



	三.项目研究方案

	（包括研究目标、研究内容、研究方法、技术路线、可行性分析等）
<一>、研究目标
基于对阿勒泰地区富蕴县为中心的调查，研究少数民族口头非物质文化遗产＂巴塔＂。
<二>、研究内容
通过定性与定量分析，实证与经验相结合的方法，研究＂巴塔＂传承流变及其影响因素，探究少数民族口头及非物质文化遗产保护的新思路。
<三>、可行性分析
1、文学院学生可以通过人文视野观察了解巴塔的生存现状，分析巴塔的发展前景，探究巴塔隐藏的文化内涵。
2、公共管理学院的学生可以对数据进行定性与定量分析及数理统计，使实证方法与经验相结合，增强研究的科学性。
3、资金支持：“大学生创新性实验计划”是专门针对本科一、二年级学生开展的实践调查活动，并提供相应的资金支持。资金支持意味着信任，如果我们能够获得“计划”的资金支持，必将有力地促进我们调研的积极性，激励我们以更高的热情投入到实地调研当中去。
4、新疆维吾尔自治区哈萨克分布比较集中，便于我们的调查高效率地开展。此外，哈
萨克民风淳朴，热情好客，有利于我们调查顺利进展。
5、小组4名成员均来自新疆，对新疆的民俗有一定了解，便于与当地人进行沟通。我小组有哈萨克族同学进行陪同，以解决语言障碍，便于与当地人建立心理认同，利于调查的开展和深入。


	<四>、技术路线


	<五>、研究方法
1、问卷调查法
设置选择题以了解巴塔的基本传承情况及变化，设置开放型问题以了解人们对巴塔的态度，进行定性分析。采取里克特量表，进行定量分析，获取人们对巴塔的了解程度以及巴塔的活跃度。采取汉哈双语问卷。富蕴县共82855人，哈萨克族占总人口的65%，约53856人。计划选取哈萨克族人口1%，约538人，随机发放调查问卷。富蕴县管辖3个镇，6个乡，由于经济状况不同，按县镇乡1：3：6比例进行随机发放，县约发放54人，镇约发放161人，乡约发放323人。选择人口稠密地区随机发放调查问卷，保障年龄、性别均匀随机分布。采取自填问卷的集中填答方式，在现场提供汉哈双语指导，以保证问卷的回收率及有效性。
2、访谈法
采取深度访谈的方式，访谈3个德高望重的传颂巴塔的人了解巴塔的具体传承方式及变化，访谈1个当地与巴塔保护有关政府官员以了解巴塔的保护情况及分析政策因素对非物质文化遗产保护的影响，访谈6个普通哈萨克民众（包括老年、中年、青少年）以了解当地哈萨克族对巴塔的具体了解情况及年龄因素对巴塔活跃度的影响。
3、案例分析法
选取哈密地区巴里坤县、昌吉回族自治州木垒县等哈萨克聚居的地区与阿勒泰地区富蕴县进行比较，分析巴塔传承变化及其影响因素。
4、田野调查法
深入富蕴县哈萨克族聚居地区，与当地人一起参与巴塔的传颂及传承过程，观察人们对巴塔的态度。
5、文献研究法
通过调查有关巴塔等哈萨克族民俗文献来获得资料，从而全面地、正确地了解掌握巴塔的传承流变及其影响因素。了解巴塔传承流变的历史和现状以及文化内涵，形成关于巴塔传承流变的一般印象，有助于观察和访问，得到现实资料的比较资料，了解巴塔传承流变的全貌。
6、民族志
通过追踪调查一个德高望重传颂巴塔的人，分析他获得及传承传颂巴塔的经验，探究巴塔的传承方式及生存现状。参与巴塔传颂过程，观察人们对巴塔的态度以分析巴塔对人们生活的影响，探寻巴塔的隐藏文化内涵。


	四.研究进度安排

	进度安排及成果
序号
研究阶段
阶段成果
成果形式
责任人
1
准备阶段
（2013年4月）
制定研究方案
调查报告及实施方案
全体组员
2
实施阶段
( 2013年7月——2014年3月 )
实地调查、阶段性成果总结
调查文字、图片、语音、图像总结，形成中期进度报告书
全体组员
3
总结阶段
(2014年4月——2015年)
完成预定计划，得出预期结果
结项报告
全体组员


	五.项目的特色与创新之处

	<一>、研究内容方面
１、研究对象新颖
巴塔作为哈萨克民俗传承至今已有数年，然而除了哈萨克民族内部对该民俗的认知外，其作为一种被列入非物质文化遗产保护名录里的民俗却并不为大众所熟知。我们的课题选择巴塔，正符合现在的研究趋势，即对其关注与研究正在呈现增长的势头。同时，也是由于巴塔的陌生性，使得我们的调查空间更广泛、调查内容更易于具体化、实际操作余地更大。并且，我们的关注还涉及到文化现象背后的内涵，这也是我们作为文学院的研究课题应该具备的一种人文情怀。
２、研究方向紧跟实践需要
口头及非物质文化遗产保护的重要性是不言而喻的，然而在具体操作上还存在许多不足。当前的非物质文化遗产保护中存在三种悖论：


	（１）、非遗保护工作处境悖论。即文化遗产的保护和因外界强力介入而损伤了其原生性。
（２）、保护中关注“稳态”而忽略了其“变异性”　的悖论
（３）、非遗保护的长期性和保护工作的短视行为绩效思想的悖论。
因而我们的研究不仅局限于从现有保护思路中机械性寻找适合巴塔民俗的保护方法，而是研究民间文化自身的生存、演变，总结其中规律，从而为更好地保护它们提供更“因地制宜”的支持，避免一厢情愿的盲目保护，增强保护的科学性、有效性、合理性：
首先，在民俗保护中，应该意识到非遗的流变性，也注意到它在现阶段保护中在一些地方出现的民俗主义特点。在现代社会生活中，某种具体的民俗文化能否传承以及怎样传承，必然受制于工业化、科技化的影响，受制于社会关系结构的改变。随着社会生活环境的改变，当群体生活方式发生根本性变化时，民俗文化的形态和作用也必然发生一些变化，不可能保持“原汁原味”。因而我们关注民俗遗产的“变异性”，不单纯将巴塔看做由局外人欣赏的“遗产”，而希望从内部发展入手，将以巴塔为代表的口头民俗文学放置在社会生活方式、交往方式的不断建构中，从内部观察它经由内容与形式的可能的变化，仍在哈萨克族日常生活中发挥作用，并且保有其内在的价值的方法与变迁方式。探求此类建立在民俗产生的群体内部的自发展机制，试图将保护深入到对象的精神层面，上升到对“人”的重视，强调群体内部对非遗的自觉传承和对其内在精神核心的传承。
其次，民俗文化的价值不仅存在于某个地域和群体的内部生活中，也存在于跨地域与跨群体交往的时间中。民俗文化不仅具有其生产环境本身的历史文化等方面的内在价值，还具有由外部文化、视角评估出的外部价值。民俗文化的内价值具有的开放性，同外价值可以形成相互转化的关系，且内外价值间有一个相互认知和接受的过程。故而外部力量开展对于民俗文化的保护，需要特别加强对其内价值的认知和理解。因而我们也尝试为外部力量深入了解内部文化内涵作出一定的尝试，试图探索一种研究保护的可能。
　 其三，巴塔作为哈萨克民族日常生活中常见的祝词，其口头文本与日常具体语境、当地社会的历史文化传统、社会现实等都有有密切关联，凝聚了一地一族民众所共有的知识题与文化背景，只有具体的社会语境中才具有完全确定的意义。因而，作为文学院的研究课题，我们的调查还注重具体语境，注重考察巴塔的民俗意义、文化意义在具体交际应用中怎样呈现出来，怎样被运用，具体理解巴塔内涵的文化价值和民俗价值。尤其注重联系当下社会的诸多重大现实问题，注重巴塔自身同时代的结合，避免出现一些将民俗作为固态的遗产而僵化探究的弊端。
３、研究结果有现实意义
非物质文化遗产的保护和传承面临众多问题，现阶段，我国非遗传承和保护工作的开展主要有以几个思路：（1）、改善宣传、运转模式，完善法制建设；（2）、明晰多个重点问题，警惕犯错，提高工作积极性和质量，深化认识，拓宽思路；（3）、强调保护与传承任务的严重性和紧迫性，明确重点领域、重点问题，有步骤、有主次地推进保护；（4）、从现状出发，从文化特点出发，宏观地推进保护工作；（5）、从非物质文化遗产特质出发，在保护和抢救过程中，贯穿整体性原则，从整体上加以认识，在整体上进行关注和保护；（6）、进行非物质文化遗产的载体化保护与传承。
在此基础上，正如前文所说，我们要研究民间文化自身的生存、演变，总结其中规律，从而为更好地保护它们提供更“因地制宜”的支持。非物质文化遗产的保护与传承，是一件大事。在日益强调文化多样性的今天，保护与传承丰富多彩的文化基因，不断完善中华文化基因库，既是对中国传统文化的致敬，也将为中国文化事业的发展与革新带来新的契机。
<二>、研究方法方面
1、典型而独特的调查法
(1)、选取对象：
从富蕴县普通民众、德高望重的巴塔传颂者及政府官员三方面进行调查：到富蕴县当地，对普通民众发放调查问卷，了解人们对巴塔的了解程度以探究巴塔的生存现状及保护宣传力度，探寻影响巴塔传承的因素，分析巴塔的保护途径；对德高望重的巴塔传颂者进行访谈，了解巴塔的历史及变化，分析巴塔的传承方式；对政府官员进行访谈，了解政府对巴塔的态度，比较分析政策因素对巴塔传承的影响，以推广出民族非物质文化遗产保护的一般经验。
（2）、采取方式：
针对不同文化程度及巴塔了解程度的人，采取不同方式，以便节省时间、获得真实数据：对普通民众采取自填式中的集中填写调查问卷方式，并有汉、哈双语的现场指导，多采取客观题的选项方式，便于理解与填写，易获得真实资料：对3个德高望重的巴塔传颂者进行深度访谈，了解并比较各自的传承方式及对待巴塔的态度，探究不同传承方式对巴塔的影响，发掘巴塔隐藏的文化内涵。
2、人类学独有的研究方法“民族志”
（1）、调查者的知识构成
由三名文学院学生和两名公共管理学院学生组成：文学院学生可以观察了解巴塔的生存现状，分析巴塔的发展前景，探究巴塔隐藏的文化内涵；公共管理学院的学生可以对数据进行定性与定量分析及数理统计，使实证方法与经验相结合，增强研究的科学性。
（2）、被访者与调查者的情感沟通
小组有4名成员来自新疆，对新疆的民俗有一定了解，便于与当地人进行沟通。哈萨克族同学进行陪同，以解决语言障碍，便于与当地人建立心理认同，利于调查地开展和深入。
（3）、研究方法
①观察与参与观察：参与哈萨克族日常生活，进行参与观察巴塔的现状及传承过程，了解人们对巴塔的真实态度。
②相处共话、访谈：与富蕴县民众进行维持互信关系的闲话家常、提供巴塔相关信息的知识、长时间访谈。
③系谱法：通过调查传颂巴塔的人间的关系，研究家庭因素对巴塔传承的影响，探寻巴塔的具体传承方式：以血缘为基础的家族传播，以师徒为基础的学艺传授，以学生为基础的系统学习，以口头为基础的随意传承：德高望重者即可等。
④重要文化报道人和生命史：通过选取一个典型的巴塔传颂者，研究他的学习、使用、传授巴塔的经历，分析巴塔的传承及变化，了解人们对巴塔的态度，分析巴塔的发展前景。
⑤主位观点与客位观点：
主位观点：探究富蕴人对巴塔的感知和思考，客位观点：观察者所注意到的且重要的事情。
⑥调查研究：将民族志与调查研究方法相结合



	六.经费预算

	（包括大概支出科目（含配套经费）、金额、计算根据及理由）
<一>、准备阶段：

1、办公费：
全程签字笔20支                  费用：30元
作纪录笔记本5个                 费用：40元
文件夹5个                       费用：40元
复印纸若干                       费用：10元
      书报资料复印费                   费用：50元
      关于少数民族文化的书籍           费用  150元
2、邮电费：网络资源使用费           费用：20元
3、专用材料购置费：U盘1个         费用：100元
录音笔1个       费用：200元
第一阶段费用总计：640元
<二>、实地调研阶段：
1、邮电费：长途电话费               费用：300元
              信息交流的网络通讯费     费用：150元
2、国内差旅费：
巴里坤考察5天：
火车硬座（往返）： 375×5×2＝3750元
汽车费： 50×5×2＝500元
公共汽车费：5×5×5＝75元
住宿费：75×5×5＝1875元
      伙食补助费：25×5×5＝625元
木垒考察5天：
汽车费：100×5＝500元
              80×5＝400元
公共汽车费：5×5×5＝75元
      伙食补助费：25×5×5＝625元
      公杂费：10×5×5＝250元



	富蕴考察10天：
      汽车费：120×5×2＝1200
公共汽车费：5×5×10＝250元
      住宿费：75×5×10＝3750元
      伙食补助费：25×5×10＝1250元
3、咨询费（包括翻译费）：3000元
4、礼品费：500元
5、复印打印问卷费：600×2×0.8=960元
      第二阶段费用总计：20035元
<三>、全面总结阶段：
1、办公费：
作分析纪录笔记本5个                   费用：40元
文件夹5个                             费用：40元
复印纸若干                             费用：30元
书报资料复印费                         费用：70元
2、邮电费：网络资源使用费                 费用：20元
3、劳务费：国图资源使用费  咨询费         费用：300元
第三阶段费用总计：500元
三阶段费用预算总计：21175元
紧急备用金及保险：1000元
共计：22175元



	七.预期研究成果

	1、巴塔习俗的起源、流变及文化内涵考察
通过查找文献资料和采取民族志的研究方法，考察巴塔习俗的起源及流变，探究其背后的文化内涵，寻找巴塔习俗繁荣活跃的文化根基和哈萨克民族的文化记忆，从而为民俗的传承提供源头保护的思路。
2、巴塔习俗传承及保护模式考察
通过实地发放调查问卷、深度访谈、田野调查了解该民俗的现状，包括活跃程度、习得方式以及传承方式等。同时，通过阿勒泰地区富蕴县、昌吉回族自治州木垒县、哈密地区巴里坤自治县三个哈萨克聚居地区巴塔习俗生存现状的对比研究，探索当地政府或其他民间组织对巴塔的保护思路及措施，并总结巴塔生存的特色经验，得出可以普遍推广的保护口头及非物质文化遗产保护的新思路。同时针对现有保护的缺陷，着眼于这一民俗的特点，提出具体化、有针对性的保护措施及模式。
3、文化传承模式和口头非物质文化遗产保护思路思考
通过巴塔的传承和保护方式，结合其背后的文化内涵，思考现有的文化传承模式和口头民俗保护思路的优点和缺陷。在现代化对民族文化遗产造成冲击的今天，从文化内部保护和外部接触保护两个角度，从文化遗产适应社会，与时俱进丰富内涵和社会影响文化遗产，致使其消亡两个视角探索文化遗产保护方式的有效性。
4、调查结果的总结及作用
    总结本次课题调研的文字、图片、语音、影像等资料，填补目前巴塔民俗研究的空白，提高巴塔在社会视野中的地位和重视程度，为今后社会各界对该民俗的保护留下参考资源。也为促进哈萨克民俗文化发展、促进少数民族文化多样性保护提供资料。



	附录

问卷编号:
调查日期：
被调查者住址：
尊敬的女士/先生： 
我们是中国人民大学“口头非物质文化遗产哈萨克民俗‘巴塔’”的调查小组。我们希望能通过此份问卷来了解巴塔的现状并针对问题进行改进，研究巴塔的保护和传承。
我们对问卷的处理将严格依照《统计法》的规定，严格遵守保密性原则，问卷的资料仅仅用于描述和分析组织和行业，绝对不会将您的个人信息透露给任何人。请您依据您自己的实际情况填写即可。 
    衷心感谢您的支持与合作。 
                  中国人民大学“口头非物质文化遗产哈萨克俗“巴塔”的调查小组        

2013年4月 
填答说明:
1、请在每一个问题适合自己情况的答案号码上画圈，或者在——处填上适当的内容。
2、若无特殊说明，每一个问题只能选择一个答案。
3、填写问卷时，请不要与他人商量。
富蕴县民众对“巴塔”现状及传承了解情况调查问卷
一、个人信息
民族：_________     年龄：_________岁   性别：_________  
文化程度：                                
（1） 小学以下     （2） 初中      （3） 高中或中专   
（4） 大专以上   
职业：
（1）工人      （2）农民       （3）干部   （4）商业人员     （5）医生   （6）售货员    （7）专业人员   （8）教师   
（9）其他_________
是否会汉语：      是        否
是否定居：        是        否
二、“巴塔”现状
B01、是否会传颂“巴塔”：       是       否
B02、您是否有学习“巴塔”传颂的意愿：
（1）非常有   （2）有   （3）无所谓   

（4）没有   (5) 完全没有
B03、您对“巴塔”来源的了解情况：
（1）非常了解   （2）比较了解   （3）了解   （4）不太了解   （5）根本不了解
B04、您参与“巴塔”传颂的情况：
（1）一直参与   （2）经常参与   （3）偶尔参与   （4）很少参与   （5）从来不参与
B05、您几岁开始学习传颂“巴塔”：________
B06、您通过什么方式学习传颂巴塔：
（1）家族传播   （2）特色学校   （3）带徒传艺   （4）自学
（5）其他_______
B07、您采取的“巴塔”创作方式： 
（1）提前编写   （2）即兴创作   
B08、您的创作来源【多选】：
（1）哈萨克族民歌（2）哈萨克族民间文学    （3）日常生活  
（4）社会热点    （5）宗教遗存
B09、您使用“巴塔”的场合【多选】：
（1）礼拜       （2）殡礼        （3）婚礼      （4）节日     （5）宴会       （6）布施      （7）远行、出征   
（8）其他__________
B10、您使用“巴塔”的频率：
（1）每天_____次   （2）每周_____次   

（3）每月___次     （4）每年___次
B11、您知道2012年“巴塔“被列入口头非物质文化遗产名录了么：
（1）第一时间知道   （2）过一段时间知道   

（3）直到这次调查才知道 
B12、您认为被列入口头非物质文化遗产对“巴塔“的传承有影吗？为什么？ 
三、巴塔的传承
C01、您认为有没有将“巴塔”词勘定成册的必要：
（1）非常有  （2）有   （3）无所谓   （4）没有   
（5）根本没有
C02、您的族内是否有“巴塔”传承人：
（1）有   （2）没有   （3）不了解
C03、您是否会主动教育孩子/主动向长辈学习“巴塔”：
（1）会   （2）不会
C04、您认为“巴塔”教育是否需要列入当地学校课程：
（1）非常需要    （2）需要   （3）无所谓  （3）不太需要    （4）完全不需要
C05、“巴塔”作为口头非物质文化遗产，您认为其传承和保护的困难主要有哪些？【多选】
（1）政策扶持不够        （2）认知度较低        （3）移民       
（4）传承人断裂          （5）保护意识不足      
（6）其他________   
C06、以下关于“巴塔”的传承和保护的各项中，你认为可行有效的有哪些？【多选】
（1） 政府出台相关政策加以扶持         
（2） 口头形式转变为文字写定，编辑成书
（3） 利用互联网和通讯技术为“巴塔”的宣传提供了新的渠道和平台
（4） 纳入教育体制，成为普教课程
（5） 积极发展相关文化创意产业，注入活力
（6） 其他_____________________
访谈提纲（政府）：
一、申遗
1、就我们了解到，巴塔目前仍活跃在哈萨克民族的日常生活中，请问政府是出于什么样的考虑为其申请非物质文化遗产保护的呢？
2、在申请过程中，政府做了怎样的准备工作？
二、保护和传承
1、请问政府有没有为保护和传承巴塔专门设立传承人或者专门的习授活动？如果没有的话 ，是否有必要设立呢？
2、教育是文化传承的有效手段之一，请问政府有没有组织专家学者将巴塔词勘定成册并通过学校教育向年轻一代传授？如果没有的话，是否有必要做这一方面的工作？
3、哈萨克民族聚居地方多为著名风景旅游区，请问政府有没有将巴塔民俗放置在更大的社会环境下进行保护和开发的规划？或者对于利用丰富的旅游资源和保护民俗这两方面的关系有何看法？
4、巴塔被成功列入自治区级非物质文化遗产保护名录后，政府有什么进一步的保护和传承规划？
访谈提纲（哈萨克族）：
一、巴塔了解
1、您从何时开始接触巴塔？从了解到能很好地完成一般需要多长时间？
2、您是如何习得巴塔的？是否有文字记录可供学习？
3、如果能出色地完成一次巴塔，需要什么样的素质？
4、您是否了解巴塔习俗的起源？如果了解，是从什么渠道获得的？
5、您认为巴塔的艺术魅力体现在什么地方？在现代文明的冲击下，巴塔是如何做到在民族间一直繁荣活跃的？
二、保护和传承现状
1、就您现有了解，现阶段是否有对巴塔进行保护的措施？您对这些措施有什么看法？
2、在您看来，巴塔民俗是否已经到了急待拯救的地步？根据巴塔的现状和该民俗本身的特点，您能否对其保护提出建议？
3、现在的旅游热有没有对巴塔的传承造成影响？您希望如何保护巴塔？是民族内部代际传递还是将它置于外部环境发展传承？



	八.申请人签名

	项目组负责人：        
项目组其他成员：
　                                             年　　月　　日

	九.指导教师意见

	指导老师（一）

	　　　　　　　　　　　　　　　　　　　                     签名
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　                  年　　月　　日

	指导老师（二）

	签名
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　                  年　　月　　日

	十.学院意见

	　　　　　　　　　　　　　　　　　　　           主管院长签名 
学院公章
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　                 　年　　月　　日

	十一.专家指导委员会评审意见

	　　　　　　　　　　　　　　　　　　            专家组组长签名
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　                     年　　月　　日

	十二.项目管理委员会意见

	负责人签名
管理委员会办公室代章
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　                年　　月　　日
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