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Quan niệm về hiếu đạo trong tương lai nhiều khả năng sẽ không còn thuộc độc
quyền của một truyền thống duy nhất, mà sẽ được hình thành trong quá trình
đối thoại, tương tác và dung hợp giữa nhiều nền văn hóa và tôn giáo khác nhau.

“Đạo hiếu” là một trong những mã văn hóa căn bản của người Trung Hoa, góp
phần định hình tính cách dân tộc cũng như hệ thống luân lý, đạo đức của xã hội
Trung Quốc. Vị trí quan trọng của đạo hiếu trong nền văn hóa Trung Hoa là điều
không thể phủ nhận.

Xét theo chiều kích lịch đại, việc người Trung Quốc đặc biệt coi trọng đạo hiếu
có mối quan hệ mật thiết với tiến trình hình thành và phát triển của tư tưởng
Nho gia. Quan niệm về chữ “hiếu” vốn bắt nguồn từ tín ngưỡng thờ cúng tổ tiên
và tín ngưỡng phồn thực trong thời Ân - Thương.

Đến thời Tây Chu, khi ý thức về luân thường và quan hệ đạo đức trong gia đình
ngày càng nổi bật, Khổng Tử đã xem hiếu đạo là căn bản của mọi đức hạnh;
tiếp đó, Mạnh Tử mở rộng ý nghĩa của đạo hiếu từ phạm vi gia đình sang bình
diện đạo đức chính trị và trật tự xã hội.

Sau khi các nhà cai trị đầu thời Hán thực hiện chủ trương “đưa hiếu vào luật
pháp” (援孝入律 ), chữ “hiếu” dần trở thành một nguyên tắc có sức chi phối sâu
rộng đối với đời sống văn hóa Trung Quốc.

Tuy nhiên, nếu xét theo chiều kích đồng đại và mở rộng phạm vi khảo sát ra
ngoài truyền thống văn hóa Trung Hoa, chúng ta sẽ nhận thấy rằng nhiều nền
văn hóa tôn giáo khác cũng đặc biệt coi trọng đạo hiếu.
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Hình minh họa tạo bởi AI

Trong thời kỳ đầu mới hình thành, Phật giáo vốn chưa xây dựng một hệ thống
quan niệm về hiếu đạo theo nghĩa của văn hóa Trung Hoa. Nhưng khi truyền
nhập vào Trung Quốc, Phật giáo buộc phải điều chỉnh và bổ sung hệ thống lý
luận của mình để thích ứng với nền văn hóa bản địa. Lấy tư tưởng “tri ân, báo
ân” làm điểm tiếp cận, Phật giáo từng bước kiến lập một quan niệm về đạo hiếu
mang đậm đặc trưng của Phật giáo Trung Hoa, từ đó cuối cùng đã dần hòa nhập
vào môi trường văn hóa Nho gia.

Tương tự như vậy, văn hóa Hebrew (Hê-bơ-rơ) – một trong những nguồn cội
quan trọng của văn minh phương Tây, mà tiêu biểu là Do Thái giáo, cũng đề cao
đạo hiếu. Tuy nhiên, trong Do Thái giáo, hiếu đạo được đặt dưới mối quan hệ
giữa Thiên Chúa và con người, đồng thời được xem là giữ vị trí đặc biệt quan
trọng trong các quan hệ luân lý giữa người với người. Truyền thống này đặc biệt
nhấn mạnh quan niệm “nhờ hành vi mà thành tựu sự công chính”.
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Về sau, Kitô giáo, vốn hình thành trên nền tảng của Do Thái giáo, lại tiếp tục
tăng cường ý thức về Thiên Chúa vốn đã có trong truyền thống Do Thái. Kitô
giáo nhấn mạnh tư tưởng “được xưng công chính bởi đức tin”, từ đó càng làm
nổi bật quan niệm về một thứ “hiếu đạo lấy Thiên Chúa làm căn bản”, và đặt
đạo hiếu trong quan hệ giữa người với người dưới đạo hiếu đối với Thiên Chúa.

Bài viết này nhằm đặt quan niệm về đạo hiếu trong một trường khảo sát đa
chiều, lấy Nho gia, Phật giáo, Do Thái giáo và Kitô giáo làm những hệ quy chiếu
tiêu biểu.

Thông qua phương pháp đối thoại tôn giáo, bài viết tập trung khảo sát cơ sở lý
luận cũng như sự biểu hiện của đạo hiếu trên hai phương diện nhận thức và
thực hành trong bốn truyền thống văn hóa nói trên; sau cùng, trọng tâm sẽ
được đặt vào việc phân tích những xung đột và sự tương tác giữa Nho gia và
truyền thống Do Thái - Kitô giáo trong quan niệm về đạo hiếu.

I. Quan niệm về đạo hiếu của Nho gia

Xét từ góc độ phát sinh học văn hóa, quan niệm về đạo hiếu của người Trung
Quốc có quan hệ mật thiết với tín ngưỡng thờ cúng tổ tiên và tín ngưỡng phồn
thực. Theo nhận thức của người Trung Hoa cổ đại, sự sinh sôi của cộng đồng
nhân loại dựa vào sinh sản, mà sinh sản lại liên quan trực tiếp đến sự tiếp nối
của giống nòi; vì vậy, duy trì sự sống và nòi giống được xem là một trong những
vấn đề hệ trọng nhất của con người.

Cổ nhân từng nói:

“Vạn vật bản hồ thiên, nhân bản hồ tổ”

萬物本乎天，人本乎祖

Nghĩa là:

Muôn loài gốc bởi Trời cao,

Con người nhớ Tổ, khắc vào tâm can.

Người xưa dần nhận thức rằng vạn sự vạn vật trong thế giới đều có nguồn gốc
từ trời, còn sinh mệnh của mỗi con người là kết quả của sự truyền nối từ tổ tiên
qua nhiều thế hệ.

Con người sinh tồn trên thế gian tất yếu phải trải qua sinh, lão, bệnh, tử. Sinh là
điểm khởi đầu, chết là điểm kết thúc của một đời người; nhưng nếu truy nguyên
xa hơn điểm khởi đầu ấy, con người sẽ gặp lại nguồn cội là tổ tiên. Vì vậy, trong
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nhận thức của người xưa, con người phải kính trọng và thờ phụng tổ tiên.

Quách Mạt Nhược cho rằng: “Cư dân Trung Quốc thời viễn cổ từng trải qua các
hình thức tín ngưỡng phồn thực khác nhau, từ đó dần phát triển thành sự tôn
thờ tổ tiên nữ giới và nam giới.” Theo khảo chứng của ông, một số văn tự cổ liên
quan đến khái niệm “tổ” và “tỷ” vốn có mối liên hệ với biểu tượng sinh thực
trong tín ngưỡng cổ đại.

Quan niệm ban đầu về chữ “hiếu” của người Trung Quốc chính là được thai
nghén trong môi trường tín ngưỡng phồn thực và thờ cúng tổ tiên ấy.

Điều này còn được chứng minh phần nào qua những tư liệu khảo cổ học, đặc
biệt là giáp cốt văn và bốc từ thời Ân - Thương. Qua nghiên cứu nội dung các lời
bói khắc trên mai rùa và xương thú thời đó, học giả hiện đại nhận thấy rằng
những ghi chép liê quan đến việc tế tự các thần linh tự nhiên và tổ tiên chiếm tỷ
lệ rất lớn.

Vào thời kỳ ấy, chữ “hiếu” cũng đã xuất hiện trong bốc từ. Chẳng hạn, sử liệu
nhắc đến một người tên Hiếu Kỷ (孝己 ), tương truyền là con của vua Vũ Đinh và
nổi tiếng là người con có hiếu; ngoài ra còn có một địa danh mang tên Hiếu Bỉ (
孝鄙 ).

Từ đó có thể suy luận rằng văn hóa hiếu đạo đã bắt đầu hình thành từ thời Ân –
Thương, đồng thời chắc chắn có quan hệ mật thiết với các nghi lễ tôn giáo thờ
cúng tổ tiên. Có thể nói, hoạt động tế tự tổ tiên phát sinh từ tín ngưỡng thờ
cúng tổ tiên chính là một trong những hình thức biểu đạt tôn giáo sớm nhất của
quan niệm về hiếu.

Từ tín ngưỡng tổ tiên đến luân lý gia đình

Đến thời Tây Chu, “hiếu đạo” vẫn còn mang đậm đặc trưng của tín ngưỡng thờ
cúng tổ tiên. Tuy nhiên, quan niệm đạo đức gia đình với nội dung “khéo phụng
dưỡng cha mẹ” bắt đầu xuất hiện và dần trở thành tư tưởng chủ đạo.

Chẳng hạn, thiên Thích Huấn trong sách Nhĩ Nhã nêu quan niệm: “Thiện phụ
mẫu vi hiếu”.

善父母為孝

Tức là: khéo phụng sự cha mẹ gọi là hiếu.

Đến đời Đông Hán, Hứa Thận trong Thuyết văn giải tự tiếp tục kế thừa cách giải
thích này. Khi giải thích chữ “hiếu” (孝 ), ông viết: “Hiếu, tòng lão, tòng tử. Tử
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thừa lão dã. Thiện sự phụ mẫu giả”.

孝，從老，從子。子承老也。善事父母者。

Có thể hiểu rằng chữ “hiếu” được cấu thành bởi ý nghĩa người con tiếp nối và
phụng dưỡng người già, tức là người con phải khéo phụng sự cha mẹ.

Điều này đánh dấu sự hình thành rõ rệt của quan niệm “thân thân” (親親 ) – yêu
thương và gần gũi những người thân thuộc của mình. Từ đây, hiếu đạo dần trở
thành một nguyên tắc luân lý căn bản dùng để điều hòa các quan hệ trong gia
đình.

Chính trên cơ sở ấy, các học giả Nho gia, tiêu biểu là Khổng Tử, từng bước đưa
quan niệm về chữ hiếu ra khỏi phạm vi thuần túy của nghi lễ tế tự tổ tiên, biến
nó ngày càng rõ rệt thành một hệ thống đạo đức gia đình lấy tình thân làm nền
tảng.

Khổng Tử: Hiếu là nền tảng của nhân

Đến thời Xuân Thu, Khổng Tử đặc biệt coi trọng chữ hiếu. Trong học thuyết về
“nhân” (仁 ), ông cho rằng quan hệ giữa cha mẹ và con cái chính là điểm khởi
đầu của mọi quan hệ xã hội.

Luận ngữ - Học nhi viết: “Quân tử vụ bản, bản lập nhi đạo sinh. Hiếu đễ dã giả,
kỳ vi nhân chi bản dữ?”

君子務本，本立而道生。孝弟也者，其為仁之本與？

Có thể dịch:

Người quân tử chuyên tâm vun bồi cái gốc; gốc đã vững thì đạo mới sinh. Hiếu
với cha mẹ, kính nhường anh em, ấy chẳng phải là gốc của đức nhân hay sao?

Theo Khổng Tử, “nhân” thể hiện mối quan hệ giữa người với người; mà điểm
xuất phát căn bản của “nhân” chính là hiếu, tức tình cảm thân thiết và tự nhiên
nhất trong gia đình.

Nếu chữ hiếu quan trọng như vậy, thì hiếu là gì và phải thực hành hiếu như thế
nào?

Các đệ tử của Khổng Tử nhiều lần thỉnh vấn vấn đề này. Từ những lời dạy được
ghi lại trong Luận ngữ, có thể khái quát việc thực hành hiếu thành ba tầng
bậc:dưỡng thân - kính thân - lễ thân, tức là phụng dưỡng cha mẹ, kính trọng cha
mẹ và đối đãi với cha mẹ đúng theo lễ.
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Trước hết là dưỡng thân.

Trong Luận ngữ - Học nhi, Tử Hạ nói:

“Sự phụ mẫu năng kiệt kỳ lực.”

事父母能竭其力。

Nghĩa là khi phụng sự cha mẹ phải tận hết khả năng của mình.

Cung cấp cho cha mẹ những điều kiện vật chất cần thiết, để cha mẹ được an ổn
trong đời sống, là tầng nghĩa đầu tiên của hiếu.

Nhưng Khổng Tử cho rằng chỉ nuôi dưỡng cha mẹ về vật chất vẫn chưa đủ.
Trong Luận ngữ - Vi chính, ông nói: “Kim chi hiếu giả, thị vị năng dưỡng. Chí ư
khuyển mã, giai năng hữu dưỡng; bất kính, hà dĩ biệt hồ?”

今之孝者，是謂能養。至於犬馬，皆能有養；不敬，何以別乎？

Có thể dịch:

Người đời nay cho rằng có thể nuôi dưỡng cha mẹ là đã có hiếu. Nhưng đối với
những sinh vật mình nuôi dưỡng, người ta cũng có thể cung cấp thức ăn; nếu
đối với cha mẹ mà không có lòng kính trọng, thì lấy gì để phân biệt?

Bảo đảm cho cha mẹ một đời sống vật chất đầy đủ, không phải lo ăn mặc, chỉ là
biểu hiện bên ngoài của hiếu. Cao hơn thế là “kính thân”, tức lòng kính yêu
chân thành xuất phát từ nội tâm.

Tình cảm kính trọng ấy được thể hiện trên nhiều phương diện. Khổng Tử nói:
“Phụ mẫu chi niên, bất khả bất tri dã. Nhất tắc dĩ hỷ, nhất tắc dĩ cụ”.

父母之年，不可不知也。一則以喜，一則以懼。

Nghĩa là:

Tuổi tác của cha mẹ không thể không ghi nhớ: một mặt vui vì cha mẹ còn sống
lâu, một mặt lại lo vì tuổi ngày một cao.

Đó không chỉ là sự phụng dưỡng bằng vật chất mà còn là sự quan tâm sâu sắc
đến đời sống và tuổi tác của song thân.

Kế đến, khi cha mẹ còn tại thế, người con nên cố gắng ở gần để phụng dưỡng.
Nếu phải đi xa thì cũng cần cho cha mẹ biết rõ mình đi đâu. Vì thế mới có lời
dạy:
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“Phụ mẫu tại, bất viễn du; du tất hữu phương.”

父母在，不遠遊；遊必有方。

Tức là:

Cha mẹ còn sống, không nên tùy tiện đi xa; nếu có việc phải đi xa thì phải cho
cha mẹ biết nơi mình đến.

(Ảnh: Hình minh họa tạo bởi AI)

Sau cùng, lòng kính đối với cha mẹ phải được biểu hiện bằng lễ. Vì thế, “lễ
thân” trở thành yêu cầu cao hơn của hiếu đạo.

Khổng Tử nói trong Luận ngữ - Vi chính:

“Sinh, sự chi dĩ lễ; tử, táng chi dĩ lễ, tế chi dĩ lễ.”

生，事之以禮；死，葬之以禮，祭之以禮。
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Nghĩa là:

Khi cha mẹ còn sống thì phụng sự đúng lễ; khi qua đời thì an táng đúng lễ và tế
tự đúng lễ.

Bất luận cha mẹ còn sống hay đã qua đời, cho đến việc tế tự sau này, người con
đều phải hành xử phù hợp với lễ. Theo Khổng Tử, đó chính là biểu hiện cao nhất
của lòng hiếu đối với cha mẹ.

Nếu lấy “lễ” làm chuẩn mực, thì điều thuộc bổn phận có thể thực hiện được phải
cố gắng thực hiện, ấy là hiếu; ngược lại, việc đáng làm mà không làm, hoặc
hành động vượt khỏi chuẩn mực đúng đắn của lễ, đều không phù hợp với tinh
thần hiếu đạo.

Mạnh Tử: Từ hiếu đạo gia đình đến đạo đức chính trị

Mạnh Tử kế thừa và tiếp tục phát triển tư tưởng hiếu đạo của Khổng Tử.

Cũng như Khổng Tử, Mạnh Tử nhận thấy quan hệ tình thân giữa cha mẹ và con
cái là một trong những quan hệ xã hội nguyên sơ và căn bản nhất. Vì vậy, ông
đặc biệt đề cao quan niệm “sự thân” (事親 ) phụng sự cha mẹ.

Mạnh Tử - Ly Lâu thượng viết:

“Nhân chi thực, sự thân thị dã!”

仁之實，事親是也！

Nghĩa là:

Thực chất của đức nhân chính là phụng sự cha mẹ.

Lại nói:

“Sự thục vi đại? Sự thân vi đại.”

事孰為大？事親為大。

Nghĩa là:

Trong mọi sự phụng sự, việc nào là lớn nhất? Phụng sự cha mẹ là lớn nhất.

Mạnh Tử đặc biệt nhấn mạnh việc phụng sự cha mẹ và cho rằng những quan hệ
giữa người với người được xây dựng trên nền tảng ấy chính là sự biểu hiện của
nhân nghĩa. Từ đây, ông phát triển thành học thuyết “nhân chính” (仁政 ) của
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mình.

Có thể thấy, học thuyết nhân chính của Mạnh Tử hàm chứa rất rõ quan niệm
“gia quốc đồng cấu”: gia đình là một quốc gia thu nhỏ, còn quốc gia là một gia
đình được mở rộng.

Vì vậy, quốc gia càng cần lấy chữ hiếu làm sợi dây kết nối các gia đình, qua đó
người trị vì có thể giáo hóa dân chúng và xây dựng trật tự xã hội.

Mạnh Tử viết trong Ly Lâu thượng: “Cư hạ vị nhi bất hoạch ư thượng, dân bất
khả đắc nhi trị dã. Hoạch ư thượng hữu đạo; bất tín ư hữu, phất hoạch ư thượng
hĩ. Tín ư hữu hữu đạo; sự thân phất duyệt, phất tín ư hữu hĩ. Duyệt thân hữu
đạo; phản thân bất thành, bất duyệt ư thân hĩ. Thành thân hữu đạo; bất minh
hồ thiện, bất thành kỳ thân hĩ”.

Ý nghĩa đại thể là:

Một người ở địa vị dưới nếu không được cấp trên tín nhiệm thì khó có thể thực
hiện tốt việc trị dân. Muốn được cấp trên tín nhiệm thì trước hết phải được bạn
bè tin tưởng; muốn được bạn bè tin tưởng thì phải biết phụng dưỡng và làm vui
lòng cha mẹ; muốn làm vui lòng cha mẹ thì phải tự xét lại mình và giữ lòng
thành; muốn thành tựu bản thân thì phải hiểu rõ điều thiện.

Như vậy, trong tư tưởng của Mạnh Tử hình thành một trình tự đạo đức: hiếu với
cha mẹ → giữ chữ tín với bạn bè → được người trên tín nhiệm → có khả năng
đảm trách việc trị quốc.

Đây là một quá trình mở rộng từng tầng của tình cảm và đạo đức: từ gia đình
đến xã hội, rồi từ xã hội đến chính trị, cuối cùng hướng đến lý tưởng “nội thánh
ngoại vương” - bên trong tu dưỡng thành bậc có đức, bên ngoài có khả năng
thực hiện đạo trị nước.

Chính bằng phương thức ấy, Mạnh Tử đã đưa đạo hiếu từ phạm vi luân lý gia
đình mở rộng sang phạm vi đạo đức chính trị quốc gia, qua đó xây dựng nên hệ
thống tư tưởng chính trị của mình.

Từ “hiếu thân” đến “lấy hiếu trị thiên hạ”

Không khó để nhận thấy quan niệm hiếu đạo của Khổng Tử và Mạnh Tử khởi
đầu từ quan hệ tình thân giữa cha mẹ và con cái, rồi từng bước mở rộng đến
quan hệ giữa quân vương và thần dân. Vì thế, đây không chỉ đơn thuần là đạo
đức gia đình mà đã phát triển thành một hệ thống tư tưởng chính trị tương đối
hoàn chỉnh.
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Đến thời Hán Vũ Đế, sau khi chính quyền thực hiện chủ trương thường được
khái quát bằng câu “bãi truất bách gia, độc tôn Nho thuật”, Nho học ngày càng
được nhà nước đặc biệt coi trọng. Từ đó, tư tưởng “lấy hiếu trị thiên hạ” trở nên
thịnh hành.

Một tác phẩm tiêu biểu là Hiếu Kinh. Nội dung trọng yếu của tác phẩm này
nhằm trình bày ý nghĩa và tác dụng chính trị của hiếu đạo, cho rằng từ thiên tử
cho đến thứ dân, nếu mọi người đều hành xử theo hiếu đạo thì xã hội sẽ đạt
đến trật tự và thái bình.

Quan điểm ấy cung cấp cho người trị vì một cơ sở lý luận quan trọng trong việc
quản trị đất nước.

Hiếu Kinh - Hiếu trị chương đệ bát chép: “Tử viết: Tích giả minh vương chi dĩ
hiếu trị thiên hạ dã, bất cảm di tiểu quốc chi thần, nhi huống ư công, hầu, bá,
tử, nam hồ? Cố đắc vạn quốc chi hoan tâm, dĩ sự kỳ tiên vương. Trị quốc giả bất
cảm vũ ư quan quả, nhi huống ư sĩ dân hồ? Cố đắc bách tính chi hoan tâm, dĩ sự
kỳ tiên quân. Trị gia giả bất cảm thất ư thần thiếp, nhi huống ư thê tử hồ? Cố
đắc nhân chi hoan tâm, dĩ sự kỳ thân”.

Có thể hiểu rằng:

Khổng Tử nói: Xưa kia các bậc minh vương dùng hiếu để trị thiên hạ, không dám
xem nhẹ ngay cả bề tôi của những nước nhỏ, huống chi những bậc công, hầu,
bá, tử, nam. Vì thế mà được lòng các nước, qua đó phụng sự tiên vương. Người
trị nước không dám khinh thường người cô quả yếu thế, huống chi sĩ dân; vì thế
được lòng trăm họ để phụng sự tiên quân. Người trị gia cũng không dám thất lễ
với người trong nhà, huống chi đối với vợ con; vì vậy được lòng mọi người để
phụng sự cha mẹ.

Tư tưởng “lấy hiếu trị thiên hạ” thực chất là đem mô hình gia đình mở rộng
thành mô hình xã hội và quốc gia. Điều được nhấn mạnh ở đây là việc nuôi
dưỡng trong lòng dân chúng một ý thức về tình thân và trách nhiệm đạo đức.

Người xưa cho rằng tình cảm ấy có lợi cho việc hình thành những quan hệ xã
hội ổn định, vì vậy hiếu đạo ngày càng được tầng lớp cai trị coi trọng và sử dụng
như một phương tiện giáo hóa xã hội.

“Đưa hiếu vào luật”: Hiếu đạo trở thành chuẩn mực pháp
lý
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Không chỉ dừng lại ở phương diện giáo hóa đạo đức, các nhà cai trị thời Hán còn
thực hiện chính sách “viện hiếu nhập luật” (援孝入律 ), tức là đưa những quy
phạm của hiếu đạo vào hệ thống pháp luật quốc gia.

Những hành vi bị xem là bất hiếu nghiêm trọng, chẳng hạn không phụng dưỡng
cha mẹ, xúc phạm hoặc bạo hành cha mẹ hay ông bà, đều có thể bị pháp luật
xử phạt rất nặng, thậm chí trong một số trường hợp phải chịu án tử hình.

Theo nghiên cứu của học giả Ngô Phàm Minh, vào đầu thời Hán, những hành vi
bị xếp vào tội bất hiếu và hình phạt tương ứng bao gồm: không phụng dưỡng
cha mẹ; tố cáo hoặc vu cáo cha mẹ; hành hung cha mẹ – được xem là đại bất
hiếu; hoặc vi phạm nghiêm trọng những quy phạm tang chế dành cho cha mẹ.
Trong pháp luật đương thời, những hành vi này đều có thể phải chịu hình phạt
đặc biệt nghiêm khắc.

Qua đó, hiếu đạo vốn thuộc phạm trù luân lý gia đình đã được quyền lực chính
trị của nhà nước thể chế hóa và cuối cùng xác lập thành những quy phạm pháp
luật.

Từ thời điểm này trở đi, quan niệm hiếu đạo của Nho gia ngày càng in dấu sâu
đậm trong văn hóa Trung Quốc, tác động lâu dài đến tư tưởng, đời sống văn
hóa, cấu trúc xã hội và thế giới tình cảm của người Trung Hoa.

II. Quan niệm về đạo hiếu của Phật giáo

Khác với Nho gia vốn đặc biệt đề cao đạo hiếu, Phật giáo Ấn Độ trong thời kỳ
đầu hình thành chưa xây dựng một hệ thống giáo nghĩa về “hiếu” theo cách
hiểu đặc thù của văn hóa Nho gia Trung Quốc.

Theo Giáo sư Trần Kiên, nguyên nhân nằm ở chỗ: xét theo nguyên lý nghiệp
báo và luân hồi của Phật giáo Ấn Độ, những gì một người thọ nhận trong đời
hiện tại trước hết được giải thích như kết quả của nghiệp do chính người ấy tạo
tác trong những đời trước. Vì vậy, trong cấu trúc lý luận ấy, sự thành tựu hay
hoàn cảnh đời sống của con cái không hoàn toàn được quy về công lao sinh
dưỡng và chăm sóc của cha mẹ; do đó, bổn phận hiếu kính cha mẹ không được
đặt thành một phạm trù trung tâm theo cùng phương thức như trong Nho giáo.

Phật giáo lại đặc biệt nhấn mạnh đời sống xuất gia, độc thân, cạo tóc tu hành
và từ bỏ những ràng buộc thế tục. Những hình thức sinh hoạt này, nhìn từ lập
trường Nho gia vốn đề cao những quan niệm như: “Phụ mẫu tại, bất viễn du” -
Cha mẹ còn sống, không nên tùy tiện đi xa; “Bất hiếu hữu tam, vô hậu vi đại” -
Trong ba điều bất hiếu, không có người nối dõi được xem là nghiêm trọng;
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“Thân thể phát phu, thụ chi phụ mẫu” - Thân thể, tóc da đều nhận từ cha mẹ,
thì gần như hoàn toàn trái ngược với quan niệm hiếu đạo truyền thống.

Hình minh họa tạo bởi AI

Chính vì vậy, khi Phật giáo truyền vào Trung Quốc từ thời Đông Hán, đời sống
xuất gia đã gặp phải sự phê phán mạnh mẽ của giới Nho sĩ và từng bị xem là
một hình thức “đại bất hiếu”.

Chẳng hạn, trong Hoằng Minh tập, có những lời chỉ trích gay gắt đối với Phật
giáo, cho rằng người xuất gia: “Dưới thì bỏ vợ con, trên thì đoạn việc thờ cúng
tổ tiên. Những ham muốn thế tục còn có thể dùng lễ mà điều hòa, riêng điển
phạm hiếu kính lại bị giáo pháp làm cho khuất phục; trái đức nghịch thường mà
vẫn không tự biết…”.

Những phê phán ấy phản ánh một xung đột văn hóa căn bản giữa đời sống xuất
gia của Phật giáo và đạo lý gia đình của Nho gia trong giai đoạn đầu Phật giáo
truyền nhập Trung Quốc.

Sự thích nghi của Phật giáo đối với văn hóa hiếu
đạo Trung Hoa

Trước sức ép mạnh mẽ của truyền thống hiếu đạo Nho gia, giới Phật giáo Trung
Quốc đã trực tiếp đối diện với vấn đề này, đồng thời tích cực điều chỉnh, bổ
sung và hoàn thiện cách giải thích giáo nghĩa của mình.
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Thông qua nhiều thế kỷ đối thoại, xung đột, thích nghi và dung hợp với văn hóa
Nho gia, Phật giáo Trung Quốc dần xây dựng nên một hệ thống quan niệm về
hiếu đạo mang đặc trưng riêng của mình.

Quan niệm hiếu đạo của Phật giáo có thể được trình bày trên hai phương diện
lớn:

Thứ nhất, lấy tư tưởng tri ân - báo ân làm điểm tiếp cận, từ đó đưa đạo hiếu vào
trong hệ thống giáo nghĩa Phật giáo.

Thứ hai, mở rộng ý nghĩa của đạo hiếu, đưa hiếu đạo từ phạm vi luân lý gia đình
thế tục lên bình diện đạo đức và giải thoát tôn giáo.

1. Tri ân - báo ân: cơ sở để Phật giáo tiếp nhận đạo hiếu

Trước hết xét phương diện thứ nhất.

Tri ân và báo ân là một nội dung quan trọng trong đạo đức Phật giáo. Theo giáo
lý duyên khởi, mọi hiện hữu đều sinh khởi do nhiều nhân duyên hội tụ. Thân
người cũng có được nhờ vào những điều kiện sinh thành từ cha mẹ.

Vì thế, ân sinh thành và dưỡng dục của cha mẹ được đặt vào vị trí đặc biệt quan
trọng trong đời sống đạo đức.

Một số văn bản thuộc hệ A-hàm có những cách lý giải mối quan hệ giữa cha mẹ
và con cái bằng quan niệm nhân duyên và nghiệp báo từ nhiều đời. Theo đó,
việc cha mẹ chăm sóc, tích lũy tài sản rồi để lại cho con cái được giải thích như
một mối quan hệ nghiệp duyên đã được hình thành từ đời trước.

Dù cách diễn giải cụ thể mang màu sắc nhân quả dân gian, ý nghĩa chủ yếu vẫn
là nhấn mạnh rằng giữa cha mẹ và con cái tồn tại một mối ân nghĩa sâu xa, vì
vậy người con phải biết tri ân và báo đáp.

Trong Bản Sinh Tâm Địa Quán Kinh - Báo Ân phẩm có nói đến bốn trọng ân:

“Ở thế gian và xuất thế gian có bốn thứ ân:

Một là ân cha mẹ

Hai là ân chúng sinh

Ba là ân quốc vương

Bốn là ân Tam bảo”.
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Kinh còn nói: “Thiện nam tử, nói đến ân cha mẹ thì cha có ân từ, mẹ có ân bi”.

Như vậy, trong hệ thống đạo đức Phật giáo, ân cha mẹ được đặt vào vị trí rất
quan trọng trong bốn trọng ân mà người tu học cần nhận biết và báo đáp.

Một văn bản khác lưu truyền rất rộng trong Phật giáo Trung Quốc là Phật thuyết
Phụ Mẫu Ân Trọng Nan Báo Kinh, trong đó liệt kê mười ân đức của cha mẹ:

Mười ân đức phụ mẫu

Một là thai dưỡng ân sâu,

Chín tháng gìn giữ, trước sau vẹn toàn.

Hai là sinh nở gian nan,

Đớn đau chẳng quản, bình an cho người.

Ba là sinh được con rồi,

Bao nhiêu sầu khổ, tức thời nhẹ vơi.

Bốn là đắng mẹ nhận rồi,

Ngọt ngon dành hết cho đời của con.

Năm là chỗ ráo nhường con,

Chỗ mình ướt lạnh, vẫn còn chở che.

Sáu là bú mớm sớm khuya,

Nâng niu dưỡng dục, chẳng lìa phút giây.

Bảy là tắm rửa hằng ngày,

Dơ nhơ chẳng ngại, đôi tay ân cần.

Tám là con bước xa chân,

Ngày đêm thương nhớ, muôn phần ngóng trông.

Chín là chăm sóc hết lòng,

Thương con chẳng kể long đong tháng ngày.

Mười là ân nghĩa chẳng phai,
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Thương con cho đến tóc mai bạc màu.

Mười ân sâu tựa biển sâu,

Phụ từ, mẫu ái ngàn sau khắc lòng.

Làm con giữ trọn hiếu trung,

Nhớ nguồn, nhớ cội, đáp công sinh thành.

Theo nghiên cứu văn hiến học hiện đại, Phật thuyết Phụ Mẫu Ân Trọng Nan Báo
Kinh có nhiều dị bản, trong đó riêng các tư liệu khai quật tại Đôn Hoàng đã phát
hiện rất nhiều bản khác nhau.

Trong giới nghiên cứu Phật học, kinh này thường được xếp vào loại kinh điển
được hình thành hoặc biên soạn tại Trung Quốc, thay vì là một bản kinh dịch
trực tiếp từ nguyên bản Phạn ngữ Ấn Độ.

Điều đáng chú ý ở đây không chỉ là vấn đề nguồn gốc văn bản, mà quan trọng
hơn là sự xuất hiện và lưu truyền rộng rãi của kinh cho thấy một quá trình
Trung Quốc hóa Phật giáo rất rõ rệt.

Một mặt, với tư cách là một tôn giáo ngoại nhập, Phật giáo muốn thực sự bén rễ
trong xã hội Trung Hoa thì phải đối thoại và thích nghi với truyền thống hiếu
đạo vốn đã ăn sâu trong văn hóa Nho gia.

Mặt khác, việc kinh này được quảng bá rộng rãi cũng phản ánh nhu cầu tâm lý
tôn giáo của tín đồ Phật giáo Trung Quốc: kết hợp tư tưởng tri ân - báo ân của
Phật giáo với đạo hiếu truyền thống của xã hội Trung Hoa.

Phật giáo đối thoại với những phê phán của Nho gia

Ngoài các kinh văn nói về báo ân, một số tác phẩm Phật giáo Trung Quốc như
Mâu Tử Lý Hoặc Luận cũng trực tiếp bàn về vấn đề hiếu đạo.

Những tác phẩm này rõ ràng nhằm hóa giải phần nào sự xung đột giữa Phật
giáo và Nho gia.

Nho gia chủ trương: “Cha mẹ còn sống, không nên đi xa” và còn cho rằng:
“Trong ba điều bất hiếu, không có người nối dõi là nghiêm trọng nhất”.

Trong khi đó, người xuất gia Phật giáo lại phải rời bỏ đời sống gia đình, sống độc
thân và từ bỏ việc nối dõi huyết thống.
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Vậy hai hệ thống tư tưởng ấy phải được điều hòa như thế nào?

Mâu Tử Lý Hoặc Luận cho rằng: “Thê tử tài vật thế chi dư dã, thanh cung vô vi
đạo chi diệu dã”.

Có thể hiểu rằng:

Vợ con và tài sản đều thuộc những điều phụ thuộc của đời sống thế tục; giữ
thân thanh tịnh, sống vô vi mới là chỗ nhiệm mầu của đạo.

Theo lập luận này, vợ con và tài sản là những điều cần thiết trong đời sống thế
tục, nhưng người theo đuổi con đường giải thoát không nên xem chúng là mục
tiêu tối hậu.

Người xuất gia rời bỏ gia đình và những thú vui thế tục không phải vì khinh
thường cha mẹ hay gia đình, mà vì theo đuổi một lý tưởng đạo đức và tâm linh
cao hơn. Vì thế, hành vi xuất gia được biện minh như một sự lựa chọn có giá trị
tôn giáo đặc biệt.

2. Từ hiếu đạo thế tục đến hiếu đạo giải thoát

Xét phương diện thứ hai, Phật giáo không chỉ tiếp nhận và làm phong phú thêm
quan niệm hiếu đạo của Nho gia, mà còn mở rộng nó từ luân lý gia đình thế tục
sang bình diện tôn giáo và giải thoát.

Theo sự khái quát của Giáo sư Trần Kiên, sự khác biệt này chủ yếu biểu hiện ở
một số điểm.

Nho gia yêu cầu con cái giúp cha mẹ giải quyết những khó khăn về vật chất và
tinh thần trong đời sống hiện thực; còn Phật giáo không chỉ quan tâm đến sự an
ổn của cha mẹ trong đời này mà còn mong muốn giúp cha mẹ đạt được sự giải
thoát theo giáo pháp của đức Phật.

Nho gia dùng chế độ tang ba năm để biểu hiện lòng hiếu đối với cha mẹ đã qua
đời; trong khi Phật giáo phát triển những nghi lễ như Vu Lan Bồn để tưởng niệm
và báo hiếu đối với cha mẹ quá vãng.

Nho gia đặt trọng tâm vào quan hệ cha mẹ – con cái trong luân thường nhân
thế; còn Phật giáo mở rộng quan niệm ấy thành tư tưởng “chúng sinh phụ
mẫu”, tức nhìn tất cả chúng sinh trong vòng luân hồi đều từng có thể là cha mẹ,
thân quyến của nhau trong những đời quá khứ.

“Tất cả chúng sinh đều từng là cha mẹ”
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Theo những giáo lý căn bản của Phật giáo về luân hồi trong sáu đường và sự
bình đẳng của chúng sinh trong dòng sinh tử, sự tồn tại của hữu tình không
được nhìn như chỉ giới hạn trong một đời sống duy nhất.

Hình minh họa tạo bởi AI

Khi chưa đạt đến giải thoát, chúng sinh tiếp tục lưu chuyển trong lục đạo: trời,
người, a-tu-la, súc sinh, ngạ quỷ và địa ngục.

Trong dòng luân hồi vô thủy ấy, quan hệ giữa các chúng sinh không cố định.
Một chúng sinh trong đời này có thể đã từng là thân quyến của ta trong những
đời trước và cũng có thể tiếp tục có quan hệ với ta trong những đời sau.

Từ đây phát sinh quan niệm rằng mọi chúng sinh đều từng có thể là cha mẹ của
mình.

Một số kinh luận Đại thừa diễn đạt tinh thần ấy bằng cách nhấn mạnh rằng, vì
muốn hiếu dưỡng cha mẹ, biết ân và báo ân, người tu hành phải phát tâm
hướng đến A-nậu-đa-la Tam-miệu Tam-bồ-đề tức Vô thượng Chánh đẳng Chánh
giác – và rộng độ tất cả chúng sinh.

Theo cách nhìn này, hiếu không còn chỉ giới hạn trong cha mẹ của một đời hiện
tại mà được mở rộng thành lòng biết ơn và trách nhiệm đối với tất cả chúng
sinh trong vòng sinh tử.
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Do đó, Phật giáo đặc biệt nhấn mạnh một hình thức hiếu vượt khỏi phạm vi thế
tục, thường có thể gọi là “xuất thế chi hiếu” - hiếu đạo hướng đến giải thoát.

Nội dung của hình thức hiếu này là: lấy đạo để báo đáp ân cha mẹ, dùng Phật
pháp khai thị cho cha mẹ, giúp cha mẹ tiếp nhận chánh pháp, cùng tu hành và
cuối cùng hướng đến giải thoát.

Theo quan niệm ấy, việc chỉ chăm sóc vật chất cho cha mẹ chưa phải là sự báo
hiếu viên mãn. Nếu có thể giúp cha mẹ hiểu đạo, tu tập thiện pháp và tiến đến
giải thoát khỏi khổ đau sinh tử, thì đó mới là đại hiếu, thậm chí được gọi là “đại
hiếu” – lòng hiếu rộng lớn và sâu xa.

Lục Tổ Huệ Năng và tư tưởng hiếu đạo trong Thiền tông

Hiểu được tinh thần này, chúng ta sẽ dễ nhận ra ý nghĩa của lời dạy được ghi
trong Đàn Kinh của Lục Tổ Huệ Năng:

“Ân tắc hiếu dưỡng phụ mẫu, nghĩa tắc thượng hạ tương liên”.

恩則孝養父母，義則上下相連。

Có thể dịch:

Về ân thì phải hiếu dưỡng cha mẹ; về nghĩa thì trên dưới phải tương thân, tương
kết.

Điều này cho thấy trong tư tưởng Phật giáo Trung Quốc, hiếu đạo không hề bị
phủ nhận mà trái lại đã được tích hợp vào hệ thống đạo đức tu hành.

Thiền sư Khế Tung và sự hệ thống hóa tư tưởng hiếu đạo Phật
giáo

Đặc biệt đáng chú ý là tác phẩm Hiếu Luận của Thiền sư Khế Tung (契嵩 ) đời
Tống.

Tác phẩm này trình bày tương đối toàn diện các nguyên tắc và tinh thần căn
bản của đạo hiếu trong Phật giáo, đồng thời đưa tư tưởng hiếu đạo Phật giáo
Trung Quốc đến một trình độ hệ thống hóa lý luận khá cao.

Thiền sư Khế Tung dựa trên chính tư tưởng nội tại và tinh thần đạo đức của Phật
giáo để chứng minh rằng hiếu đạo vốn không phải là điều xa lạ với Phật pháp,
mà có thể được suy xuất trực tiếp từ tinh thần của giáo pháp.
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Ông lập luận trên nhiều phương diện rằng hiếu của Phật giáo là một hình thức
chí hiếu, gắn liền với chí đạo, bởi phạm vi của nó rộng lớn hơn quan hệ huyết
thống và hướng đến sự giải thoát toàn diện của cả mình lẫn người thân.

Khế Tung còn kết hợp tư tưởng Phật giáo với khái niệm “thành” (誠 ) trong kinh
điển Nho gia, đặc biệt là Trung Dung, để đề xuất tư tưởng:

“Thành nhi hiếu chi” - lấy lòng thành mà thực hành hiếu.

Ông viết đại ý rằng:

Bậc Thánh muốn con người làm điều thiện thì trước hết phải khiến bản tính của
họ trở nên chân thành, rồi sau đó sự chân thành ấy mới biểu hiện thành hành
vi.

Hành hiếu là phụng dưỡng cha mẹ. Nếu hành động không xuất phát từ lòng
thành thì sự phụng dưỡng ấy sẽ có lúc thiếu sót.

Nếu lấy thành mà thực hành hiếu, thì việc phụng sự cha mẹ mới được trọn vẹn;
từ đó lòng nhân ái đối với con người và sự thương xót đối với muôn vật cũng trở
nên bình đẳng.

Khế Tung giải thích: “Hiếu” là noi theo và thực hiện; “thành” là thành tựu.
Thành là thành tựu đạo; hiếu là thực hiện trọn vẹn lòng hiếu. Làm hiếu mà
không có hiệu quả của hiếu thì chưa phải hiếu; giữ lòng thành mà không đạt
đến sự thành tựu thì chưa phải thành. Vì vậy, hiếu của bậc Thánh lấy lòng thành
làm quý.

Ông còn dẫn lại tinh thần Nho gia: “Quân tử lấy thành làm quý”.

Việc kết hợp hiếu - thành - đạo như vậy đánh dấu một bước phát triển quan
trọng trong quá trình hệ thống hóa tư tưởng hiếu đạo của Phật giáo Trung Quốc.

Qua nhiều thế kỷ tiếp xúc với văn hóa Nho gia, Phật giáo Trung Quốc đã không
chỉ tiếp nhận quan niệm hiếu đạo mà còn tái giải thích nó trong ánh sáng của
giáo lý duyên khởi, tri ân - báo ân, luân hồi, từ bi và giải thoát.

Nếu Nho gia chủ yếu bắt đầu từ tình thân giữa cha mẹ và con cái rồi mở rộng
đến trật tự xã hội và chính trị, thì Phật giáo lại đưa hiếu đạo từ phạm vi gia đình
tiến thêm một bước đến lý tưởng giải thoát cho cha mẹ và rộng hơn là tất cả
chúng sinh.

Bởi vậy, trong Phật giáo Trung Quốc, báo hiếu không chỉ là dưỡng thân, mà còn
là dưỡng tâm, hướng thiện, dẫn dắt người thân đến với chánh pháp và cùng
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hướng đến sự giải thoát khỏi khổ đau sinh tử.

III. Quan niệm về đạo hiếu của Do Thái giáo

Giờ đây, chúng ta chuyển tầm nhìn sang một dân tộc tương đối nhỏ về số lượng
nhưng có ảnh hưởng sâu rộng trong lịch sử tôn giáo và văn minh nhân loại - dân
tộc Do Thái.

Người Do Thái cũng đặc biệt coi trọng việc hiếu kính cha mẹ. Tuy nhiên, quan
niệm về hiếu đạo của họ được đặt trong một cấu trúc khác với Nho gia: đạo
hiếu được đặt dưới mối quan hệ giữa Thiên Chúa và con người.

Điều này có thể thấy rõ trong Mười Điều Răn, vốn được xem là phần cương yếu
quan trọng của luật pháp tôn giáo Do Thái.

Như chúng ta đã biết, những điều răn đầu tiên chủ yếu quy định mối quan hệ
giữa con người với Thiên Chúa, chẳng hạn: không thờ thần nào khác ngoài
Thiên Chúa; không tạo tượng để thờ; không lạm dụng danh Thiên Chúa; và phải
giữ ngày Sa-bát.

Các điều răn còn lại chủ yếu điều chỉnh quan hệ giữa người với người. Trong đó,
mệnh lệnh: “Hãy hiếu kính cha mẹ ngươi”. (Xuất Hành 20:12) được đặt ở vị trí
đầu tiên trong nhóm các điều răn liên quan đến luân lý nhân sinh.

Do Mười Điều Răn được xem là luật pháp do Thiên Chúa ban truyền, nên chúng
giữ vị trí trung tâm trong đời sống tín ngưỡng của người Do Thái. Vì vậy, hiếu
kính cha mẹ không chỉ là nghĩa vụ luân lý gia đình mà còn là một bổn phận tôn
giáo.

1. Từ đức tin đến hành động: thực hành đạo hiếu

Do Thái giáo đặc biệt coi trọng hành vi thực tiễn trong đời sống đức tin. Nói
cách khác, niềm tin tôn giáo phải được thể hiện bằng hành động cụ thể.

Bởi vậy, đạo hiếu không thể chỉ dừng lại ở tình cảm hoặc ý niệm, mà phải được
thực hiện trong đời sống hằng ngày.

Vậy người Do Thái thực hành hiếu đạo như thế nào?

Có thể khái quát thành ba phương diện chính: kính dưỡng cha mẹ, trở thành
niềm vui và phúc lành của cha mẹ, đồng thời vâng lời cha mẹ.

2. Kính dưỡng cha mẹ
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Trước hết là kính dưỡng cha mẹ.

Đây là một nghĩa vụ quan trọng của con cái trong truyền thống Do Thái. “Kính
dưỡng” ở đây vừa bao hàm ý nghĩa phụng dưỡng, vừa bao hàm thái độ tôn
trọng và kính sợ.

Xét về phương diện này, nó có nhiều điểm tương đồng với hai khái niệm mà
Khổng Tử nhấn mạnh là “dưỡng thân” và “kính thân”.

Người Do Thái tin rằng việc kính trọng cha mẹ là mệnh lệnh của Thiên Chúa; vì
vậy, kính cha mẹ cũng đồng thời là một biểu hiện của sự vâng phục Thiên Chúa.

Trong tác phẩm Everyman’s Talmud thường được dịch là Talmud đại chúng, học
giả Abraham Cohen dẫn lại truyền thống rabbi để nhấn mạnh tầm quan trọng
đặc biệt của giới luật hiếu kính cha mẹ.

Ý nghĩa của đoạn văn có thể khái quát như sau:

Kinh Thánh truyền dạy con người phải tôn kính Thiên Chúa bằng tài sản của
mình, đồng thời cũng ra lệnh phải hiếu kính cha mẹ. Đối với một số nghĩa vụ tôn
giáo liên quan đến tài sản, nếu một người thực sự không có điều kiện vật chất
thì có thể được miễn; nhưng đối với bổn phận kính dưỡng cha mẹ, việc nghèo
khó không loại bỏ nghĩa vụ ấy.

Nói cách khác, hiếu kính cha mẹ là một nghĩa vụ có tính bắt buộc rất cao. Ngay
cả khi đời sống kinh tế khó khăn, con cái vẫn phải cố gắng hoàn thành trách
nhiệm đối với cha mẹ.

Điều này cho thấy trong Do Thái giáo, hiếu kính cha mẹ không phải là một đức
hạnh tùy nghi, mà là một mệnh lệnh tôn giáo gắn với luật pháp của Thiên Chúa.

3. Trở thành phúc lành và niềm vui của cha mẹ

Phương diện thứ hai của hiếu đạo là trở thành niềm vui, vinh dự và phúc lành
của cha mẹ.

Người Do Thái tin rằng một gia đình biết tôn kính cha mẹ sẽ nhận được ân phúc
của Thiên Chúa.

Trong truyền thống Talmud có một cách diễn đạt rất đáng chú ý: khi một người
hiếu kính cha mẹ, Thiên Chúa xem việc ấy như thể chính Ngài được tôn kính;
ngược lại, khi một người làm cha mẹ đau buồn, hành vi ấy cũng bị nhìn nhận
như một sự xúc phạm đến trật tự đạo đức mà Thiên Chúa thiết lập.
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Chữ được dùng trong nhiều bản tiếng Anh để dịch khái niệm “hiếu kính” là
honor. Từ này không chỉ mang nghĩa kính trọng mà còn hàm ý tôn vinh, làm cho
được vẻ vang.

Ở điểm này, quan niệm của người Do Thái có phần gần với tư tưởng Nho gia về
việc làm rạng danh cha mẹ và tổ tiên.

Điều đó cho thấy người Do Thái cũng mong muốn con cái không chỉ vâng lời cha
mẹ mà còn phải sống sao cho đời sống của mình trở thành niềm vui và vinh dự
của cha mẹ.

Trong Sách Châm Ngôn, nhiều lời giáo huấn được quy về vua Sa-lô-môn đều lặp
lại tư tưởng này.

Chẳng hạn: “Con khôn ngoan làm cha vui mừng; con ngu dại khiến mẹ đau
buồn”. (Châm Ngôn 10:1)

Một đoạn khác khuyên người con:

Hãy nghe lời cha đã sinh ra mình; khi mẹ đã già cũng không được khinh thường.
Hãy tìm kiếm chân lý, khôn ngoan, giáo huấn và hiểu biết. Người cha có con
sống công chính sẽ vui mừng; người sinh được con khôn ngoan sẽ lấy làm hân
hoan. Vì thế, hãy làm cho cha mẹ được vui, khiến người mẹ đã sinh thành mình
được hoan hỷ.

(Xem Châm Ngôn 23:22-25)

Lại có lời: “Hỡi con, hãy trở nên người khôn ngoan để lòng cha được vui”. (Châm
Ngôn 27:11)

Những lời giáo huấn này cho thấy trong quan niệm Do Thái, hiếu đạo còn được
thể hiện ở việc tu dưỡng nhân cách của chính người con.

Người con sống khôn ngoan, chính trực và có đạo đức không những tự hoàn
thiện bản thân mà còn mang lại niềm vui và danh dự cho cha mẹ.

4. Vâng lời cha mẹ

Phương diện thứ ba của hiếu đạo là vâng lời cha mẹ. Sách Châm Ngôn nhiều lần
nhấn mạnh điều này: “Hỡi con, hãy nghe lời giáo huấn của cha, chớ từ bỏ lời
dạy của mẹ”.

(Châm Ngôn 1:8)
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Một đoạn khác nói: “Hỡi các con, hãy nghe lời cha dạy bảo, hãy chú tâm để đạt
được sự hiểu biết”.

Tiếp đó, người cha nhắc lại kinh nghiệm của chính mình: khi còn là con trong
gia đình, ông cũng được cha mẹ dạy phải ghi nhớ lời giáo huấn, giữ lấy các điều
răn và sống theo những nguyên tắc ấy.

Qua đó có thể thấy rằng, trong truyền thống Do Thái, sự vâng phục cha mẹ
được xem là một bộ phận quan trọng của việc thực hành hiếu đạo.

Nguyên tác còn dẫn câu chuyện về con gái của Giép-thê trong Sách Các Thủ
Lãnh để minh họa cho sự vâng phục đối với cha. Câu chuyện này liên quan đến
một lời khấn tôn giáo đầy bi kịch. Trong cách giải thích của tác giả bài viết, thái
độ chấp nhận của người con gái được xem như biểu hiện cực đoan của sự vâng
phục phụ thân.

Tuy nhiên, xét từ góc độ nghiên cứu tôn giáo hiện đại, đây là một văn bản phức
tạp và không nên đơn giản hóa thành một mô hình chuẩn mực của “hiếu nữ”.
Giá trị của câu chuyện chủ yếu nằm ở việc phản ánh xung đột giữa lời khấn tôn
giáo, quyền lực gia trưởng và số phận cá nhân trong xã hội cổ đại.

5. “Hành” như nền tảng của đời sống đạo đức Do Thái

Do Thái giáo là một truyền thống tôn giáo đặc biệt coi trọng việc thực hành luật
pháp.

Điều người tín hữu phải “thực hành” trước hết chính là các mệnh lệnh và quy
phạm được xem là đến từ Thiên Chúa.

Theo cách trình bày của nguyên tác, nền tảng của quan niệm này có thể được
diễn đạt như sau:

Tin vào Thiên Chúa thì phải hành động theo mệnh lệnh của Thiên Chúa; luật
pháp là sự biểu hiện của ý chỉ Thiên Chúa; vì thế, người tín hữu phải thực hành
luật pháp trong đời sống cụ thể.

Do vậy, đời sống đức tin của người Do Thái đặc biệt nhấn mạnh sự thống nhất
giữa niềm tin và hành vi.

Đối với hiếu đạo cũng vậy.

Người Do Thái không chỉ thừa nhận về mặt tư tưởng rằng cha mẹ đáng được
kính trọng, mà còn phải thể hiện điều ấy trong đời sống thực tế bằng những
hành vi cụ thể: kính dưỡng cha mẹ, tôn trọng cha mẹ, nghe lời giáo huấn của

Quan niệm về đạo hiếu từ góc nhìn đa chiều của các tôn giáo
https://phathoc.vn/quan-niem-ve-dao-hieu-tu-goc-nhin-da-chieu-cua-cac-ton-giao.html



cha mẹ, sống có đạo đức để đem lại niềm vui và danh dự cho cha mẹ.

Vì những nghĩa vụ ấy được đặt trong khuôn khổ của luật pháp tôn giáo, nên
hiếu đạo trong Do Thái giáo mang một đặc điểm rất rõ rệt: hiếu kính cha mẹ
vừa là trách nhiệm luân lý đối với gia đình, vừa là một hình thức thực hành sự
vâng phục đối với Thiên Chúa.

Do đó, nếu trong Nho gia, hiếu đạo chủ yếu bắt đầu từ tình thân huyết thống rồi
được mở rộng thành trật tự đạo đức và chính trị, thì trong Do Thái giáo, hiếu
đạo trước hết được xác lập bởi mệnh lệnh của Thiên Chúa, sau đó được biểu
hiện trong các quan hệ gia đình và đời sống xã hội.

Nói cách khác, mối quan hệ giữa Thiên Chúa và con người là nền tảng tối cao,
còn quan hệ cha mẹ - con cái là mối quan hệ luân lý quan trọng hàng đầu nằm
trong trật tự thiêng liêng ấy.

IV. Quan niệm về đạo hiếu cua Ki tô giáo 

Kitô giáo hình thành từ môi trường Do Thái giáo và dần phát triển thành một
truyền thống tôn giáo độc lập.

Khác với cách nguyên tác khái quát Do Thái giáo bằng quan niệm “nhờ hành vi
mà thành tựu sự công chính”, Kitô giáo đặc biệt nhấn mạnh giáo lý “được xưng
công chính bởi đức tin”. Theo Kitô giáo, sự công chính của Thiên Chúa được biểu
hiện và được con người đón nhận trong đức tin; vì vậy, yếu tố “tin” giữ một vị trí
hết sức quan trọng.

Nguyên tác dẫn hai đoạn trong Thư Rôma để minh họa cho giáo lý này. Nội
dung chủ yếu cho rằng con người đều ở trong tình trạng tội lỗi và thiếu mất
vinh quang của Thiên Chúa, nhưng nhờ ân sủng và công trình cứu chuộc của
Đức Giêsu Kitô mà được xưng công chính; đồng thời, nhờ đức tin, con người
được hòa giải với Thiên Chúa và bước vào đời sống ân sủng.

Từ đó có thể thấy, giáo lý “được xưng công chính bởi đức tin” càng làm nổi bật
mối quan hệ giữa Thiên Chúa và con người. Đức tin trở thành sợi dây liên kết
con người với Thiên Chúa.

Đối với người tín hữu, tin có nghĩa là trao phó chính mình cho sự phán định và
hướng dẫn của Thiên Chúa, nhìn nhận rằng đời sống của mình nằm trong sự
quan phòng và ý định của Ngài. Không chỉ những gì con người trải qua, mà ngay
cả việc con người hiểu và thực hành luật pháp như thế nào cũng phải được đặt
dưới tiêu chuẩn về sự công chính của Thiên Chúa.
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Trên nền tảng tư tưởng ấy, Kitô giáo cho rằng sự hiếu kính đối với cha mẹ thuộc
phạm vi quan hệ giữa người với người và không thể được đặt cao hơn mối quan
hệ giữa con người với Thiên Chúa.

Nói cách khác, Thiên Chúa là Cha trên trời, là đối tượng tối hậu của lòng tín thác
và vâng phục. Vì thế, nếu sử dụng khái niệm “hiếu” để diễn giải theo phương
pháp so sánh tôn giáo, thì hình thức hiếu cao nhất chính là sự tín phục và vâng
theo Thiên Chúa; còn lòng hiếu đối với cha mẹ trong đời sống trần thế, tuy vô
cùng quan trọng, vẫn được đặt trong trật tự của mối quan hệ giữa Thiên Chúa
và con người.

Nguyên tác gọi đặc điểm này là: “thần bản chi hiếu” (神本之孝 ) – tức một quan
niệm về hiếu lấy Thiên Chúa làm nền tảng tối cao.

Trong Tân Ước, lời nói, hành động và giáo huấn của Đức Giêsu được tác giả bài
viết sử dụng để minh họa cho nguyên tắc ấy.

1. Đức Giêsu và sự vâng phục đối với Chúa Cha

Theo quan điểm Kitô giáo, nơi Đức Giêsu thể hiện rất sâu sắc sự kính yêu và
vâng phục đối với Chúa Cha.

Tân Ước trình bày mối quan hệ độc nhất giữa Đức Giêsu và Chúa Cha qua
những danh xưng như Con Một. Trong thần học Kitô giáo, điều này nhấn mạnh
địa vị độc nhất của Đức Giêsu trong mối tương quan với Chúa Cha và trong
công trình mặc khải cũng như cứu độ.

Theo cách giải thích của nguyên tác, Đức Giêsu thực hiện mọi lời nói và hành
động phù hợp với ý muốn của Chúa Cha. Vì vậy, nếu dùng phạm trù “hiếu đạo”
để diễn giải, thì “hiếu” nơi Đức Giêsu trước hết biểu hiện ở sự vâng phục tuyệt
đối đối với Chúa Cha.

Đây không phải là quan hệ luân lý gia đình thông thường, mà thuộc bình diện
thần học: Đức Kitô, Ngôi Lời nhập thể, thực hiện sứ mạng của mình trong sự
vâng phục đối với Chúa Cha.

Do đó, theo cách lập luận này, đối với Kitô hữu, mối quan hệ với Thiên Chúa
phải giữ vị trí ưu tiên tối hậu trong mọi quan hệ khác.

2. Quan hệ giữa Đức Giêsu với Đức Maria

Từ nguyên tắc ấy, người môn đệ của Đức Kitô cũng phải xem xét lại trật tự ưu
tiên giữa đức tin và những ràng buộc gia đình.
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Nguyên tác đặc biệt đề cập đến cách Đức Giêsu xưng hô với Đức Maria trong
Tin Mừng theo thánh Gioan.

Trong trình thuật tiệc cưới Cana, khi Đức Maria nói với Đức Giêsu về việc thiếu
rượu, Đức Giêsu trả lời bằng một lối xưng hô mà nguyên văn Hy Lạp có nghĩa
gần với “thưa bà” hay “người phụ nữ”. Trong nhiều truyền thống dịch thuật, câu
này được xử lý theo những cách khác nhau để phù hợp với sắc thái văn hóa của
từng ngôn ngữ.

Vấn đề đặt ra là: phải hiểu cách xưng hô này như thế nào?

Trong nghiên cứu chú giải Kinh Thánh, nhiều học giả cho rằng cách gọi ấy
không nhất thiết biểu thị sự bất kính đối với mẹ, mà có thể phù hợp với lối xưng
hô trang trọng trong bối cảnh ngôn ngữ và văn hóa đương thời.

Nguyên tác, tuy nhiên, đưa ra một cách giải thích khác: khi câu chuyện liên
quan trực tiếp đến sứ mạng đến từ Chúa Cha, Đức Giêsu muốn nhấn mạnh rằng
mối quan hệ tự nhiên với mẹ không thể chi phối sứ mạng thiêng liêng của mình.

Giáo sư Tạ Văn Úc được nguyên tác dẫn lại với ý kiến rằng: trong những hoàn
cảnh liên quan trực tiếp đến Chúa Cha, Đức Giêsu cần nhấn mạnh tính nhân loại
của Đức Maria; vì thế cách gọi “người phụ nữ” có thể được hiểu như một
phương thức phân biệt giữa quan hệ nhân tính và sứ mạng đến từ Thiên Chúa.

Cũng trong Tin Mừng Gioan, vào những giờ phút cuối cùng của cuộc đời trần
thế, Đức Giêsu trao phó Đức Maria cho người môn đệ mình yêu mến.

Nguyên tác giải thích rằng hành động này biểu hiện đồng thời hai chiều kích:
một mặt, Đức Giêsu vẫn thực hiện trách nhiệm của một người con đối với mẹ;
mặt khác, Người tiếp tục hoàn tất sự vâng phục đối với ý muốn của Chúa Cha.

Vì vậy, theo lập luận của bài viết, nơi Đức Giêsu, “hiếu” trước hết biểu hiện ở sự
vâng phục Chúa Cha, rồi sau đó mới được thể hiện trong nghĩa vụ đối với người
mẹ trần thế.

3. Gia đình thiêng liêng và ý muốn của Thiên Chúa

Không chỉ qua hành động của mình, giáo huấn của Đức Giêsu cũng nhiều lần
thể hiện nguyên tắc đặt ý muốn của Thiên Chúa lên trên mọi mối ràng buộc tự
nhiên.

Một đoạn nổi tiếng trong Tin Mừng Máccô thuật lại rằng khi người ta báo cho
Đức Giêsu biết mẹ và anh em Người đang đứng bên ngoài tìm Người, Đức Giêsu
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hỏi:

“Ai là mẹ tôi? Ai là anh em tôi?”

Rồi Người nhìn những người đang ngồi chung quanh và nói đại ý rằng: ai thi
hành ý muốn của Thiên Chúa, người ấy là anh em, chị em và mẹ của Người.

Nếu chỉ đọc theo nghĩa bề mặt, lời này có thể khiến người đọc cảm thấy như
Đức Giêsu phủ nhận quan hệ gia đình.

Tuy nhiên, cách giải thích phổ biến trong truyền thống Kitô giáo không hiểu
đoạn này theo nghĩa cắt đứt tình thân. Trọng tâm của lời dạy nằm ở việc Đức
Giêsu xác lập một hình thức thân tộc thiêng liêng mới, trong đó những người
cùng thực hiện ý muốn của Thiên Chúa được liên kết với nhau trong cộng đoàn
của Nước Thiên Chúa.

Theo đó, mối quan hệ thiêng liêng hình thành từ việc thực hiện ý muốn Thiên
Chúa được đặt ở một bình diện sâu hơn so với các quan hệ huyết thống thông
thường.

4. Nước Thiên Chúa và trật tự ưu tiên của người môn đệ

Theo Tân Ước, sứ mạng của Đức Giêsu trong thế gian là loan báo Tin Mừng
Nước Thiên Chúa.

Khi Nước Thiên Chúa được loan truyền, người muốn đi theo Đức Giêsu phải đặt
lời kêu gọi của Thiên Chúa vào vị trí ưu tiên trong đời sống.

Nguyên tác dẫn một trường hợp trong Tin Mừng Luca: một người được Đức
Giêsu mời gọi đi theo Người nhưng xin phép trước hết được về lo việc mai táng
cho cha. Đức Giêsu trả lời bằng một câu nói có tính nghịch lý mạnh mẽ, nhấn
mạnh rằng người môn đệ phải trước hết đi loan báo Nước Thiên Chúa.

Theo chuẩn mực luân lý thông thường, lo tang lễ cho cha mẹ là một trách
nhiệm rất căn bản của người con. Không chỉ trong văn hóa Trung Hoa mà trong
hầu hết các nền văn hóa, việc chu toàn tang lễ cho cha mẹ đều được xem là
một nghĩa vụ quan trọng.

Chính vì thế, lời dạy của Đức Giêsu gây ấn tượng rất mạnh.

Tuy nhiên, ý nghĩa của đoạn văn không nhất thiết là phủ nhận việc mai táng
cha mẹ. Điểm nhấn chính nằm ở tính khẩn thiết của lời mời gọi làm môn đệ và
việc đặt Nước Thiên Chúa lên hàng ưu tiên tối hậu.
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Theo cách giải thích thần học, lời đáp của Đức Giêsu cho thấy yêu cầu của việc
trở thành môn đệ và tính cấp bách của Nước Thiên Chúa có thể đòi hỏi con
người phải sắp xếp lại mọi trách nhiệm của mình theo một trật tự ưu tiên mới.

Ở đây, một lần nữa, nguyên tắc “Thiên Chúa trước hết” được đặt ở trung tâm
của đời sống tín hữu.

5. “Hiếu đối với Thiên Chúa” và hiếu đối với cha mẹ

Tóm lại, trong cách diễn giải của nguyên tác về lời nói, hành động và giáo huấn
của Đức Giêsu, người môn đệ trước hết phải thực hiện ý muốn của Chúa Cha và
xem việc hướng đến Nước Thiên Chúa là trách nhiệm ưu tiên trong đời sống.

Chính từ đó hình thành đặc trưng mà tác giả gọi là “thần bản chi hiếu”.

Điều này không có nghĩa là Kitô giáo phủ nhận hay xem nhẹ hiếu kính cha mẹ.
Trái lại, hiếu đối với cha mẹ vẫn được khẳng định rất rõ, nhưng phải được đặt
“trong Chúa”, tức nằm trong khuôn khổ của mối quan hệ căn bản với Thiên
Chúa.

Tân Ước có lời dạy:

“Hỡi những người làm con, hãy vâng lời cha mẹ trong Chúa, vì đó là điều phải
lẽ”. (Êphêsô 6:1)

Và:

“Hỡi những người làm con, hãy vâng lời cha mẹ trong mọi sự, vì điều đó đẹp
lòng Chúa”. (Côlôxê 3:20)

Những câu này cho thấy việc hiếu kính và vâng lời cha mẹ vẫn là một bổn phận
quan trọng của người Kitô hữu.

Tuy nhiên, cụm từ “trong Chúa” cho thấy bổn phận ấy không tồn tại độc lập với
đức tin, mà phải được đặt trong trật tự đạo đức và tôn giáo do Thiên Chúa quy
định.

Nếu diễn đạt theo phương pháp so sánh của nguyên tác, có thể nói:

trước hết là vâng phục Thiên Chúa, rồi trong sự vâng phục ấy mà hiếu kính cha
mẹ; trật tự này không thể đảo ngược.

Vì vậy, trong Kitô giáo, nền tảng thiêng liêng của đạo hiếu không chỉ nằm ở tình
cảm huyết thống, mà còn nằm ở niềm tin rằng việc kính trọng cha mẹ là điều
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phù hợp với ý muốn của Thiên Chúa.

Chính sự đặt nền tảng nơi Thiên Chúa ấy khiến nghĩa vụ hiếu kính cha mẹ mang
thêm một chiều kích tôn giáo: người con không chỉ yêu kính cha mẹ vì quan hệ
huyết thống, mà còn vì tin rằng đó là một phần của đời sống đức tin và sự vâng
phục đối với Thiên Chúa.

Do đó, nếu Nho gia lấy tình thân làm nền tảng của hiếu, Phật giáo mở rộng hiếu
thành tri ân - báo ân và giải thoát, Do Thái giáo đặt hiếu trong luật pháp của
Thiên Chúa, thì Kitô giáo, theo cách phân tích của nguyên tác, đặt việc hiếu
kính cha mẹ trong một trật tự rộng hơn, mà ở đó mối quan hệ giữa con người
với Thiên Chúa giữ địa vị tối thượng.

V. Sự tương tác giữa quan niệm hiếu đạo của Nho
gia và Kitô giáo

Qua những phần trên, chúng ta đã lần lượt khảo sát quan niệm về hiếu đạo
trong bốn truyền thống văn hóa - tôn giáo: Nho gia, Phật giáo, Do Thái giáo và
Kitô giáo.

Có thể nhận thấy rằng, Nho gia đặc biệt nhấn mạnh hiếu đạo trên bình diện
nhân luân và đạo đức thế tục, tức phương diện mang tính hiện thực và xã hội;
trong khi Phật giáo, Do Thái giáo và Kitô giáo còn chú trọng nhiều hơn đến
chiều kích siêu việt và tôn giáo của hiếu đạo.

Giữa Nho gia và Phật giáo tuy vẫn tồn tại những khác biệt nhất định, nhưng
trong lịch sử Trung Quốc, hai truyền thống này đã trải qua quá trình lâu dài
tương tác và dung hợp, từ đó cùng trở thành những thành tố quan trọng cấu
thành văn hóa hiếu đạo Trung Hoa.

Do Thái giáo và Kitô giáo lại có mối liên hệ lịch sử và kinh điển rất sâu sắc. Kinh
Thánh Hebrew của Do Thái giáo là nền tảng quan trọng của phần mà Kitô giáo
gọi là Cựu Ước. Vì thế, quan niệm hiếu đạo của Kitô giáo có thể được xem là
vừa kế thừa, vừa tái giải thích những truyền thống đạo đức đã có từ Do Thái
giáo.

Theo nguyên tác, trong bối cảnh xã hội Trung Quốc hiện đại, một trong những
vấn đề đáng chú ý nhất chính là sự gặp gỡ, khác biệt và đôi khi xung đột giữa
quan niệm hiếu đạo Nho gia và quan niệm hiếu đạo Kitô giáo.
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1. Tranh luận về tế tổ và sự khác biệt trong cách hiểu
chữ hiếu

Trong lịch sử giao lưu giữa Kitô giáo và văn hóa Trung Hoa, vấn đề này từng
biểu hiện rất rõ qua các cuộc tranh luận về nghi lễ thờ cúng tổ tiên.

Từ thế kỷ XVI, sau khi Matteo Ricci truyền giáo tại Trung Quốc, không lâu sau đã
xuất hiện những tranh luận rộng lớn về nghi lễ Trung Hoa. Đến đầu thế kỷ XIX,
khi Tin Lành tiếp tục truyền vào Trung Quốc, vấn đề tế tổ ngày càng trở thành
một trong những điểm trọng tâm của tranh luận.

Theo cách nhìn của một bộ phận Kitô hữu, việc tế tổ có thể bị hiểu như một
hình thức thờ phụng linh hồn tổ tiên, và vì thế có nguy cơ xung đột với điều răn
cấm thờ các thần khác ngoài Thiên Chúa.

Trong khi đó, từ lập trường Nho gia và văn hóa truyền thống Trung Hoa, thờ
cúng tổ tiên là một hình thức biểu đạt lòng hiếu kính và tưởng nhớ đối với cha
mẹ, tổ tiên. Vì vậy, nếu hoàn toàn từ bỏ nghi lễ tổ tiên, người ta có thể bị xem là
chưa biểu hiện đầy đủ đạo hiếu.

Do đó, vấn đề tế tổ trên thực tế phản ánh hai cách hiểu khác nhau về bản chất
và phạm vi của hiếu đạo.

Đối với nhiều Kitô hữu Trung Quốc, đây không chỉ là một vấn đề thần học, mà
còn là một vấn đề liên quan trực tiếp đến căn tính văn hóa và đời sống gia đình.

Trong lịch sử từng xuất hiện những định kiến cho rằng người Trung Quốc theo
Kitô giáo sẽ trở nên xa rời truyền thống tổ tiên, từ đó phát sinh những lời phê
phán cực đoan kiểu như: “thêm một Kitô hữu thì bớt đi một người Trung Quốc.”

Những quan niệm như vậy đã tạo nên một áp lực văn hóa và tâm lý lâu dài đối
với cộng đồng Kitô hữu Trung Quốc.

2. Xung đột giữa “hiếu nhân bản” và “hiếu thần bản”

Nếu khái quát một cách đơn giản, sự khác biệt giữa Nho gia và Kitô giáo trong
vấn đề này có thể được trình bày như sự khác biệt giữa: hiếu lấy quan hệ con
người làm trung tâm và hiếu lấy quan hệ với Thiên Chúa làm nền tảng tối cao.

Nho gia nhấn mạnh mối quan hệ cha mẹ - con cái trong đời sống nhân luân; còn
Kitô giáo, theo cách phân tích của nguyên tác, đặt quan hệ giữa con người với
Thiên Chúa ở vị trí ưu tiên.
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Sự khác biệt này, trên một mức độ nhất định, khá giống với sự xung đột từng
xảy ra giữa Phật giáo và Nho gia khi Phật giáo mới truyền vào Trung Quốc.

Từ kinh nghiệm lịch sử của việc Phật giáo từng bước hòa nhập với văn hóa Nho
gia, tác giả cho rằng sự xung đột giữa Nho gia và Kitô giáo về hiếu đạo không
phải là không thể hóa giải.

Điều then chốt là hai bên cần dựa trên sự tôn trọng cảm thức tôn giáo và truyền
thống văn hóa của nhau, tích cực tiến hành đối thoại, từ đó tìm kiếm những
phương thức có thể dung hòa khác biệt.

Theo quan điểm của tác giả, nếu hai bên biết tìm điểm tương thông thì cả hai
đều có thể được lợi; ngược lại, nếu chỉ nhấn mạnh sự chia rẽ thì cả hai cùng
chịu tổn thất.

Nếu Nho gia và Kitô giáo có thể lấy lập trường của bên kia làm một điểm tham
chiếu, học hỏi ưu điểm của nhau và bù đắp cho những giới hạn của chính mình,
thì hoàn toàn có khả năng đạt đến một hình thức bổ sung lẫn nhau và cùng có
lợi.

3. Nho gia có thể phục hồi chiều kích tôn giáo của hiếu
đạo

Trước hết, đối với Nho gia, cần nhìn nhận rằng việc Kitô giáo đặt hiếu đạo trong
mối quan hệ với Thiên Chúa cũng có cơ sở nội tại trong hệ thống tín ngưỡng của
mình.

Điều đó không có nghĩa là Nho gia phải tiếp thu nguyên vẹn quan niệm “hiếu
thần bản” của Kitô giáo.

Trái lại, Nho gia hoàn toàn có thể khai thác những nguồn tư tưởng vốn có của
chính mình để tìm lại chiều kích siêu việt và tôn giáo của hiếu đạo.

Như đã trình bày ở phần đầu, quan niệm hiếu đạo của Nho gia có cội nguồn sâu
xa từ tín ngưỡng thờ cúng tổ tiên thời Ân – Thương. Về sau, qua sự phát triển tư
tưởng của Khổng Tử và Mạnh Tử, chữ hiếu dần được chuyển trọng tâm sang
phạm vi đạo đức gia đình và xã hội.

Vậy có thể chăng khôi phục lại một phần chiều kích tôn giáo vốn có trong khái
niệm hiếu, để đưa nó từ phạm vi đạo đức gia đình thuần túy sang một bình diện
sâu hơn của đạo đức tôn giáo và triết học?

Theo tác giả, điều này hoàn toàn có khả năng.
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Có thể tìm thấy cơ sở văn bản trong một số kinh điển Nho gia.

Hiếu Kinh có đoạn nói về việc phối tế tổ tiên với Trời và Thượng Đế:

Tăng Tử hỏi: “Xin hỏi, trong đức của bậc Thánh, có gì lớn hơn hiếu chăng?”

Khổng Tử đáp đại ý rằng: trong bản tính của trời đất, con người là quý; trong
mọi hành vi của con người, không gì lớn hơn hiếu; trong hiếu, không gì lớn hơn
tôn kính cha; mà việc tôn kính cha cao nhất chính là phối cùng Trời. Chu Công
là người thực hiện được điều ấy. Xưa kia, Chu Công tế Hậu Tắc ở đàn Giao để
phối với Trời, tế Văn Vương ở Minh Đường để phối với Thượng Đế.

Theo cách giải thích của tác giả, đoạn này cho thấy hiếu không chỉ dừng lại ở
việc phụng dưỡng cha mẹ trong gia đình, mà còn được đặt trong một trật tự
rộng hơn liên quan đến Trời, Thượng Đế và việc tế tự tổ tiên.

Một văn bản khác trong Khổng Tử Gia Ngữ viết: “Muôn vật lấy Trời làm gốc, con
người lấy tổ tiên làm nguồn. Lễ tế Giao là sự báo đáp lớn lao đối với cội nguồn
và trở về nơi khởi thủy, vì thế lấy tổ tiên phối với Thượng Đế. Trời hiện tượng,
bậc Thánh noi theo; tế Giao là để làm sáng tỏ đạo Trời.”

Khái niệm “đại báo bản phản thủy”, tức báo đáp cội nguồn và trở về nơi khởi
đầu, cho thấy việc tế tổ trong Nho gia bản thân đã mang nội hàm tôn giáo nhất
định.

Tuy nhiên, tác giả cũng thận trọng lưu ý rằng “Thượng Đế” trong kinh điển Nho
gia cổ đại không thể đơn giản đồng nhất với Thiên Chúa trong thần học Kitô
giáo, đặc biệt là Thiên Chúa Ba Ngôi.

Theo một số nghiên cứu hiện đại, khái niệm “Đế” trong lịch sử văn hóa Trung
Hoa đã trải qua quá trình biến đổi ý nghĩa từ nhân vật tổ tiên hoặc thủ lĩnh,
sang thần tổ tiên, rồi phát triển thành khái niệm về vị thần tối cao.

Điều đó không hoàn toàn tương đồng với quan niệm Kitô giáo về một Thiên
Chúa tự hữu, hằng hữu và sáng tạo vũ trụ.

Tuy nhiên, tác giả cho rằng nếu Nho gia khai thác trở lại những khái niệm như
Trời, Thượng Đế, nguồn cội và báo bản phản thủy, thì hiếu đạo Nho gia có thể
được đặt trên một nền tảng triết học - tôn giáo sâu hơn, qua đó tạo thêm những
điểm có thể đối thoại với Kitô giáo.

4. Kitô giáo có thể học hỏi chiều kích gia đình của hiếu
đạo Nho gia
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Từ phía Kitô giáo, một mặt vẫn có thể giữ vững nguyên tắc đặt quan hệ giữa
Thiên Chúa và con người ở vị trí ưu tiên; mặt khác, cũng có thể học hỏi những
giá trị rất phong phú của hiếu đạo Nho gia trong đời sống gia đình cụ thể.

Người Kitô hữu có thể chú trọng hơn nữa đến những phương diện như: phụng
dưỡng cha mẹ, kính trọng cha mẹ, đối đãi với cha mẹ đúng lễ nghĩa và làm rạng
danh gia đình bằng đời sống đạo đức tốt đẹp.

Nếu người Kitô hữu thực hiện tốt những bổn phận này trong đời sống gia đình
thì càng có thể thể hiện lý tưởng “vinh danh Thiên Chúa và ích lợi cho tha
nhân”.

Điều này về căn bản cũng không trái với giáo lý Kitô giáo.

Đức Giêsu từng tóm lược luật pháp bằng hai giới răn lớn: mến Thiên Chúa và
yêu người.

Từ góc độ ấy, lòng hiếu kính đối với cha mẹ chính là một trong những hình thức
căn bản nhất của tình yêu đối với tha nhân.

Do đó, sự hiếu kính cha mẹ trong gia đình không nhất thiết đối lập với đức tin
vào Thiên Chúa, mà có thể trở thành một biểu hiện cụ thể của chính đức tin ấy.

5. Vấn đề người Kitô hữu và việc thờ cúng tổ tiên

Một câu hỏi thường xuyên được đặt ra là:

Người Kitô hữu có thể tham gia nghi lễ thờ cúng tổ tiên hay không?

Nguyên tác đưa ra một cách giải thích mang tính cá nhân.

Theo tác giả, vấn đề then chốt nằm ở cách hiểu về “tổ tiên” và về bản chất của
hành vi nghi lễ.

Nếu theo giáo lý Kitô giáo, Thiên Chúa là Đấng Tạo Hóa và là nguồn tối hậu của
mọi hiện hữu, thì tổ tiên của con người cũng nằm trong trật tự tạo dựng ấy.

Từ đó, tác giả gợi ý rằng việc tưởng nhớ và tôn kính tổ tiên không nhất thiết
phải được hiểu như sự thờ phụng một thần linh độc lập với Thiên Chúa.

Nếu nghi lễ tổ tiên được hiểu chủ yếu như tưởng niệm, tri ân và biểu đạt lòng
hiếu kính, thì có thể xuất hiện một không gian đối thoại nhất định giữa văn hóa
Nho gia và đức tin Kitô giáo.

Tuy nhiên, tác giả cũng thừa nhận đây chỉ là một cách nhìn cá nhân.
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Trong đời sống thực tế, các truyền thống Kitô giáo, các giáo hội, cộng đồng tín
hữu và từng cá nhân có thể có những cách giải thích khác nhau về ranh giới
giữa tưởng niệm tổ tiên và hành vi thờ phượng tôn giáo.

Vì thế, vấn đề này cần được nhìn nhận trong tinh thần đối thoại và tôn trọng
lương tâm tôn giáo của mỗi cộng đồng, thay vì áp đặt một cách hiểu duy nhất
cho tất cả mọi người.

6. Đối thoại Nho - Kitô và khả năng bổ sung lẫn nhau

Xung đột giữa Nho gia và Kitô giáo đã có một lịch sử lâu dài.

Nếu những khác biệt căn bản không được nhận diện và đối thoại một cách
nghiêm túc thì hai bên khó có thể đạt đến sự hiểu biết sâu sắc.

Tác giả cho rằng nút thắt quan trọng nhất trong đối thoại Nho – Kitô không chỉ
nằm ở hệ thống giáo nghĩa, mà còn nằm ở tình cảm tôn giáo và cảm thức văn
hóa.

Nho học trong thời hiện đại phải đối diện với nhu cầu đổi mới và phát triển; còn
Kitô giáo trong môi trường Trung Hoa phải giải quyết bài toán thích nghi văn
hóa.

Nếu mỗi bên chỉ khép kín trong thế giới biểu tượng và tình cảm của mình thì rất
khó tạo được sự hiểu biết lẫn nhau.

Ngược lại, nếu biết chủ động đối thoại, nhận diện những điểm tương thông, tôn
trọng khác biệt và học hỏi lẫn nhau, thì có thể mở ra khả năng bổ sung và dung
hợp ở những phương diện phù hợp.

Nho gia có truyền thống dung nạp và khả năng thích ứng văn hóa đáng kể, nhờ
đó có thể nghiêm túc đối diện với sự hiện diện và ý nghĩa của Kitô giáo.

Kitô giáo, với đặc tính phổ quát của mình, cũng có khả năng hội nhập vào các
nền văn hóa khác nhau mà không nhất thiết phải phủ định toàn bộ những giá trị
bản địa.

Vì vậy, trước những nền văn hóa khác biệt, thái độ thích hợp không phải là đóng
kín hay loại trừ, mà là đối thoại tích cực để tự làm giàu và tự đổi mới.

Kết luận
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Qua việc khảo sát quan niệm về hiếu trong một trường nhìn đa chiều của các
truyền thống tôn giáo, có thể rút ra một số nhận xét tổng quát.

Quan niệm hiếu đạo của Nho gia có nguồn gốc từ chiều kích tôn giáo của tín
ngưỡng thờ cúng tổ tiên, sau đó dần chuyển trọng tâm sang phạm vi đạo đức
gia đình và xã hội. Qua sự phát triển của Khổng Tử và Mạnh Tử, rồi đến tư tưởng
“lấy hiếu trị thiên hạ” và việc đưa hiếu vào luật pháp, chữ hiếu cuối cùng trở
thành một trong những giá trị đạo đức và truyền thống quan trọng của văn hóa
Trung Hoa.

Khi Phật giáo truyền vào Trung Quốc, Phật giáo đã tích cực thích nghi với truyền
thống hiếu đạo Nho gia. Lấy tư tưởng tri ân – báo ân làm điểm tiếp cận, Phật
giáo vừa khai thác những nguồn lực vốn có trong giáo lý của mình, vừa làm
phong phú và mở rộng nội hàm của hiếu đạo từ phạm vi gia đình sang chiều
kích từ bi và giải thoát.

Do Thái giáo đặc biệt coi trọng việc thực hành luật pháp của Thiên Chúa, trong
đó hiếu kính cha mẹ là một nghĩa vụ tôn giáo quan trọng.

Kitô giáo thì nhấn mạnh hơn đến đức tin và mối quan hệ giữa con người với
Thiên Chúa, từ đó đặt lòng hiếu đối với cha mẹ trong một trật tự rộng hơn của
sự vâng phục đối với Chúa Cha.

Qua so sánh, có thể thấy rằng Nho gia và Phật giáo đã trải qua một quá trình
dung hợp sâu sắc và cùng đi vào đời sống văn hóa của người Trung Hoa; trong
khi Do Thái giáo và Kitô giáo cũng có sự kế thừa và liên hệ lịch sử rất chặt chẽ.

Vấn đề đặt ra trong bối cảnh Trung Quốc hiện đại là làm thế nào để quan niệm
hiếu đạo Nho gia và Kitô giáo có thể tương tác với nhau một cách xây dựng.

Nếu Nho gia biết khai thác những nguồn tư tưởng vốn có để phục hồi chiều kích
triết học - tôn giáo của hiếu đạo, đồng thời nếu Kitô giáo chú trọng hơn nữa đến
chiều kích đạo đức gia đình rất phong phú của Nho gia, thì hai bên có thể tìm
thấy nhiều điểm bổ sung cho nhau.

Theo hướng đó, quan niệm về hiếu đạo trong tương lai nhiều khả năng sẽ không
còn thuộc độc quyền của một truyền thống duy nhất, mà sẽ được hình thành
trong quá trình đối thoại, tương tác và dung hợp giữa nhiều nền văn hóa và tôn
giáo khác nhau.

Tiểu sử tác giả
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