社会主义核心价值观：
富强、民主、文明、和谐
自由、平等、公正、法治
爱国、敬业、诚信、友善

一个国家的强盛，离不开精神的支撑；一个社会的发展，有赖于文明的推动；一个个人的进步，需要文化的哺育。值此中华民族正在奋力全面推进中国特色社会主义事业的伟大历程之际，2012年11月，中国共产党在十八大上正式提出，要“倡导富强、民主、文明、和谐，倡导自由、平等、公正、法治，倡导爱国、敬业、诚信、友善，积极培育社会主义核心价值观”，分别从国家、社会和个人三个层面高度概括和凝练出社会主义核心价值观的基本内容。2013年12月，中共中央办公厅印发了《关于培育和践行社会主义核心价值观的意见》，就培育和践行社会主义核心价值观的重要意义、指导思想、基本原则、主要要求、具体措施以及组织领导作出全面的战略部署。社会主义核心价值观的提出，引起了全党、全社会的巨大反响和共鸣，乃至在海外也产生了一定的影响。社会主义核心价值观的凝练和提出，有着鲜明的时代背景、深刻的社会原因以及重大意义。
国家层面的价值目标：富强、民主、文明、和谐
神州百年，沧海横流。近代已降，中华民族历经屈辱，而又涅槃重生。今天的中国，比历史上任何时期都更接近中华民族伟大复兴的目标。魏征在《谏太宗十思疏》中说：“求木之长者，必固其根本；欲流之远者，必浚其源泉；思国之安者，必积其德义。”当代中国，将亿万中国人凝聚在一起的“根本”、推动我们不断前行的动力“源泉”是什么？那就是实现国家富强、民族振兴、人民幸福的中国梦。正因如此，我们才将“富强、民主、文明、和谐”作为国家层面的社会主义价值目标，并将之置于“社会主义核心价值观”的首要层面。简单地讲，“富强、民主、文明、和谐”的价值目标就是要使我们国家在经济建设上越来越富强，政治建设上越来越民主，文化建设上越来越文明，社会建设上越来越和谐。这一核心价值观集中体现了当代中国人民努力实现中华民族伟大复兴的共同愿景，是一个鼓舞士气、凝聚共识、激发活力的价值目标。
社会层面的价值取向：自由、平等、公正、法治
“自由、平等、公正、法治”是社会主义核心价值观在社会层面上的价值取向，是立足社会集体层面对社会主义核心价值体系的高度凝练。既契合了中国特色社会主义的发展要求，又承接了中华优秀传统文化和人类文明优秀成果。促进和实现社会的自由、平等、公正、法治，有助于完善社会主义市场经济体制，激发社会活力；有助于培育现代公民社会，推进社会主义政治文明建设；有助于促进社会公平正义，使发展成果更多更公平惠及全体人民，对于建设富强民主文明和谐的社会主义现代化国家、实现中华民族伟大复兴的中国梦有重要而深远的意义。
公民层面的价值准则: 爱国、敬业、诚信、友善
缺少了全体社会成员的共同努力，健康社会风尚的形成就无从谈起；没有个体公民道德素质的提升，社会风气的净化便是空中楼阁；不改善普通中国人的情操修养，全民族精神气质的升华也会遥遥无期。共性需要表现为个性，普遍需要具体到个别，社会主义核心价值观不能缺失公民层面的价值准则。国家富强、民族振兴、人民幸福的中国梦，向每一个中国公民都提出了爱国、敬业、诚信、友善的道德要求。


[bookmark: _GoBack]关于社会主义核心价值观的论述
文化是一个民族的灵魂，价值观是文化的核心。对一个国家而言，有什么样的价值观就会建设什么样的社会；对一个人而言，有什么样的价值观就会有什么样的人生。习近平同志高度重视培育和践行社会主义核心价值观，多次作出重要论述、提出明确要求。他领导起草的党的十八大报告提出，倡导富强、民主、文明、和谐，倡导自由、平等、公正、法治，倡导爱国、敬业、诚信、友善，积极培育和践行社会主义核心价值观。这一论述把涉及国家、社会、公民的价值要求融为一体，既体现了社会主义的本质要求，继承了中华优秀传统文化，也吸收了世界文明的有益成果，体现了鲜明的时代精神，对我们培育和践行社会主义核心价值观，推进社会文化建设，具有直接的指导意义。
在传统文化中汲取丰厚营养
习近平同志讲，每个时代都有每个时代的精神，每个时代都有每个时代的价值观。但是，每个时代的精神和价值观都有其传统文化的渊源和基因。因为传统文化中包含着人们在处理人与自然关系、人与社会关系、人完善自身过程中凝结成的一般经验和模式，包含着反映这种经验和模式的理念和价值观。人们不可能脱离这些物质和精神遗产的影响，更不会排斥其中有益的养分。
正如习近平同志所言，中华文明绵延数千年，有其独特的价值体系。中华优秀传统文化已经成为中华民族的基因，植根于中国人内心，潜移默化影响着中国人的思维方式和行为方式。不忘历史才能开辟未来，善于继承才能善于创新。当代的社会主义核心价值观自然包含着先人留给我们的丰富的精神食粮，如：“天下兴亡，匹夫有责”的爱国情怀；“言必信，行必果”的诚信准则；“己所不欲，勿施于人”的与人为善的态度；“和而不同”的包容精神，等等。这些内容已经融入我们今天倡导的爱国、诚信、友善、公正等理念之中，以当代价值观的方式继承下来。
“近代以来中国人民上下求索、历经千辛万苦确定的理想和信念，也承载着每个人的美好愿景。”习近平同志的话告诉我们，中华民族5000年的优秀传统文化，是我们进行社会主义建设的宝贵财富，是我们进行文化创新的珍稀资源，是我们确立文化自信的坚实根基。我们要在继承的基础上创新，保持中华民族优秀文化的连续性和稳定性；我们要在发展中坚持，维护好中华民族独特的精神家园；我们要学会扬弃，让优秀传统文化在我们这一代人手中传承和升华，使我们党真正成为中华民族的先锋队。
在价值多元中寻求共识
弘扬社会主义核心价值观首先必须认清改革带来的经济体制的深刻变革，社会结构的深刻变动，利益格局的深刻调整所导致的社会分化，认清由此形成的新的价值关系和价值诉求，直面发展中的问题，找到最大公约数。
懂得了社会主义初级阶段价值关系的多样性，才会理解社会主义初级阶段思想观念的多样性，才能正确认识多样化观念的合理性。要处理好核心价值观与多样化追求的关系，发挥核心价值观的统领作用，必须做好两方面的工作。一是确证多样化追求的合理性，同时，划定利益的界限。二是引导多样主体认同核心价值观，通过法规、教育、宣传等多种手段，使社会成员认识到，核心价值观不是凌驾于社会之上的东西，其实质是社会成员共同利益的反映，是社会成员利益的“最大公约数”，如诚信是减少交易成本的最好办法，善良是滋润每个人身心的心灵鸡汤，等等。明白这些道理，社会成员就应当自觉地认同社会的核心价值观，认同社会核心价值观的评判标准。这样，既减少了与社会利益的冲突，又更有利于实现自己的利益。由此，用社会主义核心价值观引领多样化追求合理发展，逐步实现个人与社会的稳定和谐的社会关系，既激发了多样主体的奋斗活力，又促进了社会整体的和谐进步。
在交流互鉴中共建人类文明
价值是客体对主体需要的意义，是以主体为尺度的主客体统一的状态。不同的主体具有不同的需要，同一客体对不同主体便具有不同的价值。可见，价值具有主体性和相对性，反映价值关系的价值观必然具有主体性和相对性。正如习近平同志讲的，不同民族，不同国家由于其自然条件和发展历程不同，产生和形成的核心价值观也各有特点。一个民族、一个国家的核心价值观必须同这个民族、这个国家的历史文化相契合，同这个民族、这个国家的人民正在进行的奋斗相结合，同这个民族、这个国家需要解决的时代问题相适应。它承载着一个民族、一个国家的精神追求、体现着一个社会评判是非好坏的价值标准。实际上，各个民族、各个国家的价值观本质上是自己民族、国家利益理性选择的观念表达，维护自己的核心价值观，就是捍卫自己的利益，就是继承自己的文化传统，就是坚守自己的精神家园。
当然，这不意味着各个民族、各个国家的核心价值观是完全不同甚至截然对立的，它们既具有特殊性，也具有普遍性。习近平同志讲，本国民族要珍惜和维护自己的思想文化，也要承认和尊重别国别民族的思想文化。不同国家、民族的思想文化各有千秋，只有姹紫嫣红之别，而无高低优劣之分。因此，我们应当尊重和维护文明的多样性，相互交流，相互学习。
中国先哲讲，智者求同，愚者求异。德国哲学家莱布尼茨说，唯有相互交流我们各自的才能，才能共同点燃我们的智慧之灯。习近平同志讲，文明是多彩的，人类文明因多样才有交流互鉴的价值；文明是平等的，人类文明因平等才有交流互鉴的前提；文明是包容的，人类文明因包容才有交流互鉴的动力。文明因交流而多彩，文明因互鉴而丰富。正是在交流互鉴中，人们了解了这些文明与其他文明的不同之处、独特之处，了解了在这些文明中生活的人们的世界观、人生观、价值观。水本无华，相荡而生涟漪；石本无火，相击而生火光。各个民族和国家的核心价值观正是在交流中，相互学习丰富自身，相互交流而确证自身，从而在发展自己的民族特色过程中共建人类文明。
习近平同志指出，中国人看待世界、看待社会、看待人生，有自己独特的价值体系。要加大培育和弘扬社会主义核心价值观，加快构建反映中国特色、民族特性、时代特征的价值体系。坚守我们的价值体系，坚守我们的核心价值观，必须发挥文化的作用，把继承优秀传统文化又弘扬时代精神，立足本国又面向世界的当代中国文化创新成果传播出去，讲好中国故事，传播好中国声音，阐释好中国特色，为人类做出中华民族应有的贡献。


