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A. MỞ ĐẦU 

1. Tính cấp thiết của đề tài 

Tôn giáo là một vấn đề phức tạp, nhạy cảm và có lịch sử tồn tại lâu đời. 

Trong vài thập kỷ trở lại đây, bên cạnh sự phát triển mạnh mẽ của khoa học 

và công nghệ, tôn giáo đang có xu hướng phát triển trở lại một số khu vực. Sự 

phát triển trở lại của tôn giáo, một mặt khẳng định sức sống tự thân của nó, đó 

là để đáp ứng nhu cầu tinh thần của con người nhưng mặt khác sự phát triển 

đó của tôn giáo cũng đã gây nên nhiều biến đổi cả tích cực và tiêu cực trong 

đời sống xã hội của con người.  

Đạo Tin lành là một tôn giáo lớn trên thế giới, ra đời trong cuộc cải 

cách tôn giáo ở châu Âu vào thế kỷ XVI và gắn liền với hai tên tuổi nổi tiếng 

của phong trào cải cách tôn giáo lúc bấy giờ là M. Luther và J. Calvin. Đạo 

Tin lành ra đời thể hiện tính chất “cải cách” rõ rệt hơn nhiều so với đạo Công 

giáo, một tôn giáo mà trong một thời gian rất dài ở châu Âu đã khẳng định vị 

trí đứng trên các lĩnh vực xã hội, kể cả chính trị. Vì vậy, mặc dù ra đời muộn 

hơn và lại cùng một gốc với Công giáo, nhưng đạo Tin lành đã phát triển rất 

nhanh chóng trên phạm vi toàn thế giới, đặc biệt ở những nước công nghiệp 

phát triển. 

Việt Nam là một quốc gia đa dân tộc, đa tôn giáo. Mỗi một tôn giáo có 

một lịch sử hình thành, du nhập, phát triển, có số lượng tín đồ, chức sắc, cơ sở 

thờ tự, vị trí, vai trò xã hội và đặc điểm khác nhau, nhưng đều có ảnh hưởng 

nhất định đến các lĩnh vực của đời sống xã hội. Ở Việt Nam, bên cạnh những 

tôn giáo lớn, du nhập phát triển từ lâu, hoạt động hợp pháp, cùng với những 

tín ngưỡng truyền thống thì hiện nay đã và đang xuất hiện việc tuyên truyền, 

phát triển đạo Tin lành ở một số địa phương, đặc biệt là vùng sâu, vùng xa, 

vùng đồng bào dân tộc ít người. Sự xuất hiện và phát triển tôn giáo này, do 

nhiều nguyên nhân khác nhau, đã gây ra những tác động, ảnh hưởng đến 
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nhiều mặt của đời sống, từ chính trị, kinh tế, tư tưởng, an ninh, trật tự, đến các 

mặt đời sống văn hóa của đồng bào các dân tộc nơi đây, trong đó có đồng bào 

dân tộc Hmông. 

Đạo Tin lành xâm nhập, và phát triển vào dân tộc Hmông ở các tỉnh 

miền núi phía Bắc nước ta từ năm 1985 - 1986 đến nay đã hơn 25 năm. Theo 

số liệu thống kê gần đây, số lượng người dân tộc thiểu số theo đạo Tin lành ở 

các tỉnh miền núi phía Bắc, từ chỗ hầu như không có (ở thời điểm năm 1986 

trở về trước), đến năm 2012 đã lên đến 206.000 người, trong đó chủ yếu là 

đồng bào dân tộc Hmông. Còn trong các dân tộc khác trong địa bàn lại hầu 

như không có hoặc là có nhưng rất ít. Hiện tượng này đã tạo ra sự thay đổi rất 

lớn đối với đời sống tín ngưỡng, tôn giáo của dân tộc Hmông, tác động toàn 

diện, vừa tích cực, vừa tiêu cực đến các mặt đời sống của họ. 

 Vì vậy, việc nghiên cứu tình hình phát triển đạo Tin lành trong vùng 

đồng bào dân tộc Hmông ở khu vực miền núi phía Bắc, hơn nữa là tìm hiểu 

những ảnh hưởng của đạo Tin lành đối với đời sống đồng bào dân tộc Hmông 

để từ đó đề ra những biện pháp giải quyết vấn đề này, cho đến nay vẫn là 

những vấn đề thời sự, mang tính cấp thiết cả về mặt lý luận lẫn mặt thực tiễn. 

Dựa trên cơ sở đó, tôi đã mạnh dạn lựa chọn đề tài: “Ảnh hưởng của 

đạo Tin lành đối với đời sống đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi 

phía Bắc nước ta hiện nay” để nghiên cứu làm luận văn tốt nghiệp thạc sĩ 

Triết học của mình. 

2. Tình hình nghiên cứu đề tài 

Tôn giáo là một vấn đề hết sức nhạy cảm đối với đời sống của những 

người có tín ngưỡng, cũng như những người không có tín ngưỡng, tôn giáo ở 

Việt Nam nói riêng và ở các dân tộc, quốc gia trên thế giới. Do đó, việc 

nghiên cứu về lý luận tôn giáo nói chung và thực tiễn một tôn giáo cụ thể ở 

Việt Nam là hết sức cần thiết. 
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Đối với vấn đề tôn giáo nói chung và đạo Tin lành nói riêng, trong 

những năm gần đây đã có rất nhiều Nghị quyết, Chỉ thị của Đảng và Nhà 

nước được ban hành như: Nghị quyết Hội nghị lần thứ bảy Ban chấp hành 

Trung ương khoá IX “Về công tác tôn giáo” (năm 2003); “Pháp lệnh Tín 

ngưỡng, tôn giáo” (số 21/2004/PL - UBTVQH/QH11, năm 2004); “Chỉ thị số 

01/2005/CT - TTg, ngày 04 tháng 2 năm 2005 của Thủ tướng Chính phủ”,... 

Đó là những chủ trương, chính sách mới nhất của Đảng và Nhà nước ta về tôn 

giáo nói chung và đạo Tin lành nói riêng.  

Trên lĩnh vực nghiên cứu, có nhiều công trình có giá trị có thể kể đến như: 

- TS. Nguyễn Đức Lữ chủ nhiệm (1999), Đề tài khoa học cấp bộ,“Sự 

phát triển của đạo Tin lành trong vùng đồng bào dân tộc ít người ở một số 

tỉnh miền núi phía Bắc nước ta hiện nay”, Hà Nội. 

- PGS.TS. Nguyễn Đức Lữ chủ nhiệm (2005), Đề tài nhánh “Chính 

sách của Nhà nước Việt Nam đối với đạo Tin lành trong vùng đồng bào dân 

tộc thiểu số ở các tỉnh miền núi phía Bắc nhằm phục vụ cho công tác chỉ đạo, 

điều hành của Đảng và Chính phủ”, Viện nghiên cứu Tôn giáo và Tín 

ngưỡng chủ trì, Hà Nội. 

- Nguyễn Văn Thắng chủ biên (2009), “Giữ “lý cũ” hay theo “lý 

mới”? Bản chất của những cách phản ứng khác nhau của người Hmông ở 

Việt Nam với ảnh hưởng của đạo Tin Lành”, Nxb Khoa học xã hội, Việt 

Nam. 

- Nguyễn Thanh Xuân (1996), “Đặc điểm của đạo Tin lành ở Việt 

Nam”, Hà Nội. 

- Nguyễn Thanh Xuân (2002), “Bước đầu tìm hiểu đạo Tin lành trên 

thế giới và ở Việt Nam”, NxbTôn giáo, Hà Nội. 

- Nguyễn Thanh Xuân chủ nhiệm (2002), Đề tài “Tôn giáo trong vùng 

đồng bào dân tộc thiểu số ở Tây Bắc, Tây Nguyên, Tây Nam Bộ”, Hà Nội. 
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- Nguyễn Thanh Xuân (2005), “Một số tôn giáo ở Việt Nam”, Nxb Tôn 

giáo, Hà Nội. 

- Nguyễn Khắc Đức (2011), “Vấn đề đạo Tin Lành trong đồng bào dân 

tộc HMông và Dao ở các tỉnh miền núi phía Bắc Việt Nam”, Luận văn Tiến sĩ 

khoa học Tôn giáo, Hà Nội. 

- Đỗ Kỷ Hợp (2001), “Hiện tượng truyền đạo Tin lành trái phép “Vàng 

Chứ - Tin lành” ở vùng đồng bào Hmông ở Hà Giang hiện nay”, Luận văn 

Thạc sĩ khoa học Tôn giáo, Hà Nội. 

- Tác giả Vi Hoàng Bắc (1997) viết:“Bước đầu tìm hiểu ảnh hưởng của 

đạo Tin lành đối với văn hóa truyền thống ở vùng đồng bào Hmông huyện 

Bắc Hà”, Tạp chí Dân tộc học, số 1, Hà Nội. 

- Tác giả Nguyễn Xuân Hùng (2000), có bài viết:“Tìm hiểu những hệ 

quả của việc truyền giáo Tin lành đối với văn hóa truyền thống và tín ngưỡng 

tôn giáo Việt Nam”, Tạp chí Nghiên cứu Tôn giáo, số 1, Hà Nội. 

- Ngô Hữu Thảo (2007), “Giải pháp đối với đạo Tin Lành vùng núi 

phía Bắc nước ta hiện nay”, Tạp chí Công tác Tôn giáo, Số 5, Hà Nội. 

Nhìn chung, những công trình nghiên cứu trên đây đã đề cập tương đối 

sâu về thực trạng phát triển của đạo Tin lành và những vấn đề liên quan đến 

sự phát triển của nó trong đồng bào dân tộc Hmông ở một số tỉnh phía Bắc 

nước ta như Hà Giang, Lào Cai, Cao Bằng,… Đồng thời những công trình 

này đã phân tích được nguyên nhân, ảnh hưởng và biện pháp giải quyết đối 

với vấn đề đạo Tin lành ở khu vực này. 

Những công trình này có giá trị rất lớn và kịp thời cho việc nâng cao 

nhận thức của xã hội về đạo Tin lành trong người Hmông ở các tỉnh miền núi 

phía Bắc. Tuy nhiên, việc tập trung nghiên cứu quá trình truyền bá đạo Tin 

lành, từ đó chỉ ra những ảnh hưởng của nó trong đời sống đồng bào dân tộc 
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Hmông ở khu vực này thì còn chưa đầy đủ và chưa mang tính hệ thống, do đó 

cần tiếp tục được nghiên cứu. 

3. Mục đích, nhiệm vụ, đối tƣợng và phạm vi nghiên cứu 

- Mục đích 

 Tìm hiểu quá trình truyền bá, phát triển của đạo Tin lành vào vùng 

đồng bào dân tộc Hmông và những ảnh hưởng của  đạo Tin lành đối với đời 

sống đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc nước ta hiện nay. 

- Nhiệm vụ 

+ Trình bày một cách khái quát về quá trình truyền bá, phát triển của 

đạo Tin lành vào vùng đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc 

nước ta. 

+ Chỉ ra những ảnh hưởng chủ yếu cả tích cực và tiêu cực của đạo Tin 

lành đến đời sống đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc. 

+ Đưa ra một số giải pháp cơ bản để khắc phục, hạn chế những ảnh 

hưởng của đạo Tin lành đến các mặt trong đời sống của đồng bào dân tộc 

Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc nước ta hiện nay. 

- Đối tượng và phạm vi nghiên cứu 

Đề tài tập trung nghiên cứu quá trình truyền bá đạo Tin lành trong vùng 

dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc nước ta và những ảnh hưởng của 

nó trong đời sống đồng bào dân tộc Hmông ở khu vực này. 

4. Cơ sở lý luận và phƣơng pháp nghiên cứu 

- Cơ sở lý luận 

+ Luận văn được tiến hành trên cơ sở phương pháp luận của chủ nghĩa 

Mác - Lênin, tư tưởng Hồ Chí Minh và quan điểm, chủ trương, chính sách của 

Đảng và Nhà nước ta về tôn giáo. 

 + Kế thừa và phát triển những công trình nghiên cứu đã được công bố 

có liên quan đến đề tài luận văn. 
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- Phương pháp nghiên cứu 

Luận văn sử dụng phương pháp duy vật biện chứng và duy vật lịch sử 

của Chủ nghĩa Mác - Lênin và một số phương pháp nghiên cứu của các khoa 

học chuyên nghành và liên nghành như tôn giáo học, sử học, cùng các phương 

pháp khái quát hóa, trừu tượng hóa, phương pháp lịch sử - lôgic, phương pháp 

phân tích - tổng hợp, phương pháp thống kê, so sánh,… 

5. Đóng góp mới của luận văn 

- Góp phần làm rõ thêm quá trình truyền bá, phát triển đạo Tin lành 

trong đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc nước ta trong 

thời gian gần đây. 

- Bước đầu chỉ ra những ảnh hưởng của đạo Tin lành đối với đời sống 

của đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc nước ta. 

- Đưa ra một số giải pháp cơ bản nhằm góp phần khắc phục, hạn chế 

những ảnh hưởng tiêu cực của đạo Tin lành đối với đời sống đồng bào dân tộc 

Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc Việt Nam hiện nay. 

6. Ý nghĩa lý luận và thực tiễn của luận văn 

- Luận văn có thể làm tài liệu trong nghiên cứu, giảng dạy và học tập 

tôn giáo học. 

- Làm tài liệu tham khảo cho đội ngũ cán bộ lãnh đạo, quản lý, làm 

công tác tôn giáo ở các địa phương. 

7. Kết cấu của luận văn 

Ngoài phần mở đầu, kết luận, danh mục tài liệu tham khảo, luận văn 

được kết cấu gồm 2 chương, 6 tiết. 
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B. NỘI DUNG 

CHƢƠNG 1: QUÁ TRÌNH TRUYỀN BÁ, PHÁT TRIỂN ĐẠO 

TIN LÀNH TRONG ĐỒNG BÀO DÂN TỘC HMÔNG Ở CÁC TỈNH 

MIỀN NÚI PHÍA BẮC  

1.1. Tín ngƣỡng, tôn giáo truyền thống của ngƣời Hmông 

1.1.1. Khái quát về người Hmông ở Việt Nam 

Vùng núi phía Bắc là địa bàn cư trú chủ yếu của đồng bào dân tộc 

Hmông ở miền Bắc nước ta. Người dân tộc Hmông thường sinh sống ở vùng 

núi có độ cao từ 700m trở lên, trong một địa bàn khá rộng lớn, dọc theo biên 

giới Việt - Trung và Việt - Lào từ Lạng Sơn đến Nghệ An, trong đó tập trung 

chủ yếu ở các tỉnh thuộc Đông và Tây bắc Việt Nam như: Hà Giang, Điện 

Biên, Lai Châu, Lào Cai, Sơn La, Yên Bái, Cao Bằng, Nghệ An, Lạng Sơn, 

Tuyên Quang, Thanh Hoá, Hoà Bình, Thái Nguyên, Bắc Kạn. Phần lớn dân tộc 

Hmông ở Việt Nam có nguồn gốc xa xưa từ vùng Qúy Châu - Trung Quốc, di 

cư vào Việt Nam cách đây khoảng hơn 300 năm. Họ đến bằng nhiều đợt với quy 

mô lớn nhỏ khác nhau song có thể phân thành ba đợt chủ yếu vào vùng cao 

nguyên Đồng Văn (Hà Giang), Lào Cai và Tây Bắc [71, tr.18]. Lịch sử thiên di 

của người Hmông vào Việt Nam gắn liền với quá trình đi tìm nơi sinh sống ổn 

định, tự do và ấm no.  

Năm 2009, dân tộc Hmông ở Việt Nam hiện có 1.068.189 người [83], 

dân số đứng thứ 8 trong số các dân tộc nước ta. Dân tộc Hmông ở Việt Nam 

có 4 nhóm chính là: Hmông Trắng (Hmôngz Đơưz), Hmông Hoa (Hmôngz 

Lêngx), Hmông Đen (Hmôngz Đuz), Hmông Xanh (Hmôngz Njuôz). Các 

nhóm Hmông có sự khác nhau đôi chút về tiếng nói nhưng cùng thuộc nhóm 

ngôn ngữ Mông - Dao (dòng ngôn ngữ Nam Á). 

Về lịch sử của người Hmông: lịch sử tồn tại từ xa xưa của người 

Hmông gắn với nhà nước Tam Miêu. Họ có một nền văn hóa phát triển khá 
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rực rỡ với nền văn minh lúa nước, có chữ viết và nhà nước riêng của mình. 

Đến sinh sống tại Việt Nam, địa bàn cư trú của người Hmông là vùng rẻo cao 

và họ được xem là đại diện cho một sắc thái nếp sống rẻo cao và cao nguyên. 

Môi trường sống ấy đã góp phần quan trọng tạo cho họ một nền văn hóa rất 

đặc trưng. 

Trong xã hội người Hmông, ý thức cộng đồng là một thành tố quan 

trọng và thiêng liêng, là người Hmông đều phải ghi nhớ. Những kẻ làm trái 

với tập tục, quyền lợi của tập thể, dòng họ, làng bản, dân tộc, sẽ bị coi là 

“không phải người Hmông nữa”, bị cộng đồng ruồng bỏ. Bất cứ người 

Hmông ở nhóm nào đi đâu, làm nghề gì cũng luôn hướng về cộng đồng của 

mình, mặc dù họ bị tác động mạnh mẽ của hoạt động, của hoàn cảnh bên 

ngoài song trải qua nhiều thế hệ, nhiều năm tháng, ý thức ấy không hề nhạt 

phai, nó lắng đọng trong tâm tư tình cảm của người Hmông.  

Do đặc điểm của người Hmông sống trên rẻo cao nên cư trú không tập 

trung, phần lớn thiếu nước sản xuất vì vậy thời kỳ đầu người Hmông làm 

nương rẫy là chính và đó là yếu tố lịch sử tạo nên lối sống du canh du cư của 

người Hmông. 

Người Hmông có lòng tự trọng rất cao, một khi đã tin ai thì đi theo đến 

cùng, có thể kết nghĩa tình anh em. Ngược lại vì một lý do nào đó làm mất 

lòng tin với họ thì khó lòng lay chuyển. Họ cũng là con người rất trọng danh 

dự, sự xúc phạm đến thanh danh của cá nhân và tập thể là điều không bao giờ 

họ chấp nhận, họ có thể quên và nhất định trả bằng được món nợ đó.  

Trong tâm thức của người Hmông, bên cạnh niềm tự hào về quá khứ 

huy hoàng, là sự luyến tiếc một thời oanh liệt đã qua, sự xót xa cho một dân 

tộc tha hương li tán, và mong mỏi muốn có lại những gì đã mất. Khát vọng 

của họ là mong được đổi đời, nhưng hoàn cảnh lịch sử đã tạo nên tâm lý mặc 
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cảm, tự ti. Họ trông đợi ở vị thủ lĩnh tài ba có thể đem lại hạnh phúc cho 

người Hmông.  

Với tâm lý mặc cảm, tự ti người Hmông ngại va chạm, ít khi xuống núi 

tiếp xúc với các dân tộc khác, khép kín quan hệ kinh tế văn hóa. Lối sống du 

canh du cư tạo ra tâm lý ưa thích tự do, thả sức đốt phá rừng làm nương rẫy, 

thả sức săn bắn, không muốn ai đụng chạm đến mình và cũng không muốn 

mình bị ghép vào khuôn khổ mới lạ với truyền thống. Cách nhìn nhận thế giới 

xung quanh đơn giản, đánh giá sự vật, con người và các mối quan hệ theo 

cách riêng của họ mà ta quen gọi là “cái lý của người Hmông”.   

Cùng với lịch sử dân tộc Việt Nam, người Hmông ở miền núi phía Bắc 

cũng bị áp bức, bóc lột của giặc ngoại xâm, của chế độ phong kiến cho nên họ 

cũng căm thù giặc ngoại bang, chán ghét chế độ phong kiến. Từ khi Đảng 

Cộng sản Việt Nam ra đời người Hmông tin vào sự lãnh đạo của Đảng, truyền 

thống đoàn kết, yêu nước của người Hmông được phát huy mạnh mẽ. Người 

Hmông ở miền núi phía Bắc tự hào đóng góp một phần công sức vào công 

cuộc giải phóng dân tộc, giải phóng giai cấp.  

1.1.2. Tín ngưỡng, tôn giáo truyền thống của đồng bào dân tộc Hmông 

Người Hmông có tín ngưỡng, tôn giáo đa thần, với các hình thức chủ 

yếu như: 

- Thờ cúng tổ tiên 

Thờ cúng tổ tiên là một trong những tín ngưỡng tôn giáo truyền thống 

có vị trí vô cùng quan trọng trong đời sống tâm linh của người Hmông. Thờ 

cúng tổ tiên thờ cúng ông bà, cha mẹ và những người đồng tộc đã chết. Người 

ta tin rằng tổ tiên đã chết, che chở cho con cháu đang sống làm những nghi lễ 

cầu xin cho các thành viên thị tộc hay gia đình và tiến hành những nghi thức 

nhằm thờ phụng tổ tiên. Bàn thờ tổ tiên thường đặt ở vị trí gian giữa, nhiều 

dòng họ Hmông không lập bàn thờ tổ tiên riêng. Nơi thờ cúng tổ tiên chỉ là 
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một miếng giấy hình chữ nhật kích thước 20 - 30cm. Nơi đặt bàn thờ là linh 

thiêng, chỉ có chủ gia đình mới được làm chủ lễ cúng mời tổ tiên, chỉ có con 

trai mới được đến gần bàn thờ. Người Hmông chỉ cúng tổ tiên vào dịp năm 

mới, lễ cơm mới hoặc khi cần cúng chữa bệnh,… đối với hồn cụ, ông, cha ở 

thế giới bên kia. 

- Thờ cúng ma nhà  

Ma nhà là tên gọi các loại ma mà đồng bào Hmông thờ bao gồm như: 

Xử cả, Bùa đáng, Xìa mình, Hú sinh, Nhìu đáng,… 

"Xử cả" là ma có vị trí quan trọng trong hệ thống các ma nhà người 

Hmông, gắn liền với sự giàu có, nhất là tiền bạc. Nơi thờ "Xử Cả" ở tấm ván 

hậu gian giữa nhà. Chỗ thờ được dán hai miếng giấy bản màu vàng và bạc 

cắm 3 hoặc 9 lông gà, bôi ít máu gà. Mỗi năm cúng Xử cả một lần vào đêm 

30 tết, đồ cúng là một con gà trống màu đỏ. 

"Bùa đáng" (ma lợn) được thờ ở cột chính trong nhà, cột tượng trưng 

cho sự hưng thịnh và vận mệnh của gia đình. Ma lợn chỉ có chủ gia đình mới 

được cúng, vật cúng là lợn nái đã đẻ một lứa. Trong đời một người con trai 

phải làm lễ cúng cột chính 1 hoặc 2 lần, nhằm tưởng nhớ và làm tròn đạo hiếu 

giữa người còn sống đối với người đã chết. Cúng ma cột chính, theo quan 

niệm của người Hmông còn nhằm tạ ơn những người xưa kia đã giúp người 

Hmông qua hoạn nạn, để tìm chữ viết đã mất. 

"Xìa mình"(ma cửa), có nhiệm vụ ngăn ma ác vào nhà, bảo vệ gia súc, 

bảo vệ của cải, bảo vệ các hồn, ngăn không cho hồn các thành viên gia đình 

bỏ đi. Theo quan niệm của đồng bào, ma cửa thường ngự ở miếng vải đỏ dán 

trước cửa chính. Ma cửa thường được cúng vào dịp tết, khi có người ốm đau 

hoặc mất tài sản. Lễ vật cúng là con gà trống, khi có điềm xấu chủ nhà phải 

cúng ma cửa bằng lợn -  gọi là lễ cúng lớn. 
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"Hú sinh" (ma bếp) có liên quan đến việc sinh nở của phụ nữ và phù hộ 

cho việc chăn nuôi gia súc. Do đó kiêng giẫm chân lên bếp lò, kiêng làm hư 

hại lòng lò bằng đất, không được gõ và đánh vào bếp cám lợn, lúc lợn chửa 

kiêng không lấy tro trong bếp lò. Muốn nhấc chảo cám ra phải để một hòn đá 

vào giữa bếp, nếu không làm như vậy, gia súc dễ bị dịch bệnh chết, phụ nữ 

khó đẻ hoặc đẻ ra quái thai, dị hình. 

"Nhìu đáng" (ma trâu), trong đời người con trai phải cúng báo hiếu bố 

mẹ một lần. Vật cúng là trâu to, lớn, khoẻ mạnh. Lễ cúng tuỳ từng gia đình, 

dòng họ qui định, cúng ở trong nhà hay ở vị trí nào đó ngoài trời. Người cúng 

phải hiểu lai lịch dòng họ. 

- Thờ cúng thần "Giao" (thần thổ địa) 

Thần Giao là Thần thổ địa, thần của một cộng đồng được thờ ở một gốc 

cây to, hoặc hòn đá lớn trong một khu rừng cấm. Đồng bào quan niệm  thần 

"Giao" chi phối cuộc sống của một cộng đồng "Giao". Người dân trong 

"Giao" khoẻ mạnh, mùa màng bội thu, gia súc nhiều, dân số tăng là nhờ thần 

phù hộ. Hàng năm vào ngày Thìn của tháng hai (hoặc ngày mồng 2 tháng 2) 

đại diện các gia đình trong "Giao" đến  khu rừng cấm, nơi thờ thần làm lễ 

cúng thần, lễ vật cúng là gà,  hoặc lợn và rượu. Người đứng đầu "Giao" trịnh 

trọng cầu khấn thần linh phù hộ. Nội dung bài cúng thần tỏ rõ lòng tôn kính 

nhưng vẫn thân mật và bình đẳng với thần. Quan hệ giữa người dân với thần 

trong cộng đồng "Giao" bình đẳng, thân ái, giúp đỡ lẫn nhau. Ở đây thần cũng 

bình đẳng như một thành viên của cộng đồng. Thần chưa có sức mạnh siêu 

phàm tuyệt đối, chưa đứng trên cộng đồng. Do đó, cộng đồng dâng lễ vật cho 

thần thì thần phải có nghĩa vụ phù hộ, bảo vệ cộng đồng "Giao".  

- Tín ngưỡng liên quan đến dòng họ 

Nếu coi tín ngưỡng thờ cúng tổ tiên và tín ngưỡng đa thần là yếu tố cốt 

lõi trong văn hóa tâm linh truyền thống của người Hmông thì tín ngưỡng liên 
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quan đến dòng họ thực sự là nét văn hóa tâm linh điển hình mang tính đặc thù 

của dân tộc này.  

Dòng họ được người Hmông gọi là “xênhv”. Dấu hiệu để nhận biết 

những người trong cùng một dòng họ của người Hmông không chỉ dựa vào 

việc họ có cùng tên họ, mà còn phải có sự giống nhau trong việc cúng “ma 

bò”, “ma lợn”, “ma cửa”, và trong cách thức chôn người chết. 

Hiện nay, các tín ngưỡng liên quan đến dòng họ vẫn được người 

Hmông duy trì, song trải qua sự thanh lọc của thời gian nhiều hình thức tín 

ngưỡng trong số này cho đến ngày nay đã không còn được thực hiện trong 

cộng đồng người Hmông. 

- Saman giáo  

Như nhiều tộc người ở Việt Nam, người Hmông cũng có hình thức 

Saman giáo mang tính truyền thống. Trong Saman giáo của người Hmông thì 

thầy pháp là người có khả năng đặc biệt có thể tiếp xúc được với các vị thần 

ma, hiểu biết được thế giới của người chết, giúp giải quyết những tai ương, 

bệnh tật cho từng người hay cho cả cộng đồng người Hmông. 

Thời gian qua đi, những thay đổi về mọi mặt trong đời sống của người 

Hmông, đặc biệt là sự có mặt của đạo Tin Lành đã làm cho vai trò của thày 

Saman và hoạt động Saman giáo giảm đi. Khi ốm đau một số người đã không 

còn tìm đến thày Saman để nhờ giúp đỡ nữa. 

Có thể nói, văn hóa tâm linh truyền thống của người Hmông là một 

phần vô cùng quan trọng phản ánh sự phong phú, tính đa dạng và đặc thù của 

văn hóa Hmông. Nó được tạo dựng bởi nhiều yếu tố mà nền tảng là sự gắn kết 

của các hoạt động thờ cúng tổ tiên, tính đặc trưng của những lễ nghi liên quan 

đến dòng họ và sự phổ biến của tín ngưỡng Saman. 

Nhìn chung các hình thức tín ngưỡng tôn giáo truyền thống nói trên của 

người Hmông một mặt nó vừa đáp ứng được nhu cầu tâm linh đối với mỗi 
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người, mỗi gia đình người Hmông song trên thực tế đời sống hiện nay thì việc 

thực hiện một số nghi lễ tôn giáo truyền thống cũng đã bộc lộ một số điểm thể 

hiện sự phức tạp, lỗi thời, tốn kém, trở thành gánh nặng đè lên cuộc sống của 

người Hmông. Chính vì vậy khi đạo Tin lành xuất hiện với hình ảnh Giêsu 

quyền năng vô hạn, với nghi lễ gọn nhẹ, lại không quá tốn kém thì đã có 

không ít người Hmông đã đoạn tuyệt với tín ngưỡng tôn giáo truyền thống để 

đến với đạo Tin lành. 

Như vậy, từ đặc điểm lịch sử, văn hóa lối sống tộc người như nói trên 

có thể rút ra ba tập tính nổi trội của người Hmông ở Việt Nam đó là: một là 

xưng vua, đón vua và mong ước có một vương quốc riêng; hai là, duy trì gìn 

giữ phong tục tập quán, thiết chế văn hóa truyền thống hầu như ít thay đổi, 

tạo ra “cái lý” của người Hmông; ba là, sự liên kết với nhau qua dòng họ và  

đi định cư tự do, không chỉ trong nước mà di cư sang cả các nước xung 

quanh. 

1.2. Quá trình truyền bá, phát triển đạo Tin lành trong đồng bào 

dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc nƣớc ta 

Về sự phát triển của đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc nước ta hiện nay vẫn có nhiều quan điểm khác nhau 

song về cơ bản có thể chia làm 3 giai đoạn như sau: 

1.2.1. Giai đoạn thứ nhất (từ 1985 - 1992) 

Năm 1985, hiện tượng Vàng Trứ bắt đầu xuất hiện ở tỉnh Hà Giang và 

Sơn La. Năm 1986, đạo này phát triển sang các địa bàn tỉnh Lai Châu. Tiếp 

theo đó nó lan sang một số tỉnh khác như Tuyên Quang, Yên Bái, Lào Cai, 

Cao Bằng, Bắc Thái (cũ),... 

Tuyên Quang là một trong những nơi khá điển hình của hoạt động 

Vàng Trứ do Dương Văn Mình cư trú tại Hàm Yên - Tuyên Quang đứng đầu. 

Khoảng năm 1986, Dương Văn Mình, sau khi nghe đài FEBC (quen gọi là đài 
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Manila vì được phát đi từ Manila - Philippine) phát bằng tiếng Hmông nói về 

Vàng Trứ đã cùng một số người đứng ra vận động mọi người theo Vàng Trứ. 

Theo lời dạy của đài, họ loan tin rằng Vàng Trứ là người sẽ cứu được dân tộc 

Hmông thoát khỏi khổ đau, ai theo sẽ có cuộc sống sung sướng, không làm 

cũng có ăn; ai không cúng đón Vàng Trứ sẽ bị hổ ăn thịt, nước cuốn trôi. 

Những lời lan truyền đó đã tạo ra bầu không khí căng thẳng, hoang mang lo 

sợ xen lẫn sự trông chờ, hy vọng trong cộng đồng người Hmông. Giữa khung 

cảnh đó, Dương Văn Mình kêu gọi người nào muốn theo Vàng Trứ thì phải 

đăng ký, nộp tiền, nộp thuốc lá, vải đỏ, bỏ thờ cúng tổ tiên, bỏ “thần nhà”, 

“thần cửa” và tập bay chờ ngày Vàng Trứ đón lên trời. Từ nhóm Hmông ở 

huyện Hàm Yên theo Vàng Trứ, hiện tượng này đã nhanh chóng lan ra một số 

vùng Hmông ở tỉnh Tuyên Quang. Sau này, Dương Văn Mình bỏ trốn không 

trở về nên số người theo Dương Văn Mình không chuyển sang theo Tin lành 

hay Công giáo mà giữ nguyên việc thờ cúng như khi Dương Văn Mình tuyên 

truyền nên đến nay hình thành đạo Dương Văn Mình - là sự lai tạp giữa đạo 

Tin lành với tín ngưỡng truyền thống. 

Năm 1987, đạo Vàng Trứ bắt đầu xâm nhập vào huyện Sông Mã tỉnh 

Sơn La. Quá trình xâm nhập đạo Vàng Trứ ở đây bắt đầu từ hoạt động của 

Thào Bả Hụ. Năm 1986, gia đình Thào Bả Hụ có con ốm chữa mãi không 

khỏi, sau khi nghe đài Manila và lời tuyên truyền của những người đi buôn từ 

Yên Bái đến, nên Thào Bả Hụ đã cùng hai người Hmông ở đây sang nhà thờ 

Trạm Tấu (Yên Bái) gặp Sùng Bla Giống để học “cách cúng mới”. Giống đã 

dạy họ hát thánh ca, đọc Kinh thánh bằng chữ Hmông La tinh, các nghi lễ 

hành đạo và cung cấp một số tranh ảnh chúa Giêsu,… Sau khi trở về 15 ngày, 

Thào Bả Hụ bỏ bàn thờ tổ tiên, treo ảnh Chúa và đọc kinh theo kiểu cách của 

đạo Công giáo. Tháng 5 -1986, Thào Bả Hụ đã vận động được trưởng bản ủng 
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hộ truyền đạo trong dân bản và đã có 8/17 hộ trong bản tin theo, cuối năm 

1986 lên đến 16/17 hộ, và bắt đầu lan ra các bản Hmông trong toàn xã. 

Cũng trong năm 1987, tại bản Háng Xung, xã Phì Nhừ, huyện Điện 

Biên, tỉnh Lai Châu (cũ) Hạng Chù Và và Hạng A Di tuyên truyền Vàng Trứ 

xuất hiện. Từ bản Háng Xung, tin này đã lan ra các xã Phì Nhừ, Nà Tấu, 

Mường Mươn (huyện Điện Biên). Người Hmông cũng bắt đầu được tuyên 

truyền phải mở đài nước ngoài nói bằng tiếng Hmông để nghe Vàng Trứ dạy. 

Từ đó, trong cộng đồng dân tộc này bùng lên phong trào mua đài, pin và tập 

trung nghe lời nói, lời khuyên của đài. Nghe theo đài những thành viên tích 

cực tuyên truyền rằng: “năm 2000 Vàng Trứ sẽ xuất hiện, sẽ làm cho trái đất 

bằng phẳng, người Hmông sẽ không phải sống trên núi cao nữa”, “mọi người 

phải sẵn sàng, phải tập bay để đón Vàng Trứ”, “Vàng Trứ sẽ cho cây ngô ra 

bảy bắp, lúa chín tự về nhà, người Hmông không làm cũng có ăn”. Từ đó, 

Vàng Trứ phát triển tới các huyện Sìn Hồ, Mường Tè, Phong Thổ, Tuần Giáo 

(Điện Biên). Đặc biệt sau trận lũ lớn, tháng 6 năm 1990, ở thị xã Lai Châu và 

huyện Mường Lay, những người truyền bá đạo Vàng Trứ đã lợi dụng tuyên 

truyền đe doạ, thậm chí ép buộc người dân theo Vàng Trứ.  

Quá trình phát triển đạo Tin lành ở tỉnh Hà Giang bắt đầu từ hoạt động 

của một số phần tử cầm đầu địa phương. Chúng đã tụ tập một bộ phận quần 

chúng nhân dân nghe đài Manila phát bằng tiếng Hmông để kích động đồng 

bào theo đạo. Đồng thời, những người cầm đầu như Ma Seo Chảo, Tráng A 

Vàng, Ma Seo Bảy, Giàng A Chúng,… đã trực tiếp đến nhà thờ xứ Tuyên 

Quang, Yên Bái, Lào Cai và Tổng hội Hội thánh Tin lành Việt Nam (miền 

Bắc) để học hỏi về cách thức theo đạo và truyền đạo. 

Cùng với việc tuyên truyền đạo Tin lành đến đồng bào dân tộc Hmông 

như nói trên, thời gian này, đạo Tin lành cũng tuyên truyền đến vùng đồng 

bào Dao ở miền núi phía Bắc dưới tên gọi Thìn Hùng. Đến năm 1990, ở 8 tỉnh 
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miền núi phía Bắc, Vàng Trứ, Thìn Hùng đã thâm nhập vào 164 xã có đồng 

bào Hmông, Dao, là Sơn La, Lai Châu, Lào Cai, Tuyên Quang, Hà Giang, 

Cao Bằng, Bắc Kạn, Thái Nguyên và Yên Bái. Tình hình này đã có tác động 

lớn đối với số người Hmông, dẫn đến việc một số người Hmông di cư đến 

Thanh Hoá, và một số ít vào Đắc Lắc, Gia Lai sinh sống. 

Từ cuối những năm 1980 đầu những năm 1990 hoạt động truyền giáo 

và theo đạo Tin lành có sự thay đổi dưới sự tác động của Hội thánh Tin lành 

Việt Nam (miền Bắc), nhất là giáo hội Công giáo Việt Nam. 

Qua sự dẫn dắt của số người Kinh và người Hmông theo đạo Công 

giáo, số cầm đầu tuyên truyền Vàng Trứ đã tìm đến các nhà thờ đạo Công 

giáo ở Yên Bái, Tuyên Quang, Sơn Tây, Hà Nội,... Ở đây, họ được các linh 

mục hướng dẫn giảng giải về giáo lý, lễ nghi hành đạo, cung cấp kinh sách và 

các văn bản quy định về hoạt động tôn giáo của Nhà nước. Theo sự chỉ đạo 

của linh mục các đối tượng truyền đạo đã công khai tuyên truyền đạo Vàng 

Trứ, đạo Công giáo. 

Những linh mục giải thích với đồng bào rằng theo Công giáo được Nhà 

nước cho phép, có sách dạy, có người hướng dẫn, có nhiều nhà thờ ở Hà Nội 

và các tỉnh khác trong cả nước. Vì vậy, hầu hết số người Hmông trước đây 

theo Vàng Trứ thì giờ đây lại hướng theo đạo Công giáo. Họ tụ tập đọc kinh, 

cầu nguyện tập thể theo đài và băng ghi âm, cầu nguyện Thiên Chúa trước khi 

ăn, trước khi đi ngủ và khi ngủ dậy. Một số gia đình đã thờ ảnh Thánh theo 

cách của người Công giáo, dùng tràng hạt trong sinh hoạt tôn giáo. 

Vào thời kỳ này, cũng có một số người theo Vàng Trứ được chỉ dẫn về 

Hà Nội tìm đến trụ sở Hội thánh Tin lành Việt Nam (miền Bắc) - số 2, ngõ 

Trạm, Hà Nội để học đạo Tin lành và mục đích khác nữa là để được hướng 

dẫn về chính sách tôn giáo, để được tự do theo đạo trước sự ngăn cản của 

chính quyền ở cơ sở. Tuy nhiên các hoạt động truyền đạo giai đoạn này vẫn là 
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tuyên truyền Vàng Trứ theo đài FEBC, xen lẫn giáo lý, nghi thức của đạo 

Công giáo, đạo Tin lành.  

Mặt khác, một số người truyền giáo, đứng đầu các điểm nhóm (tự hình 

thành) khi tuyên truyền đạo đã đan xen vào đó những nội dung mang tính 

chính trị như: người Hmông phải đi theo Vàng Trứ, đạo Vàng Trứ là của  

người Hmông. Theo Đảng, Nhà nước Việt Nam không được gì, khổ vẫn khổ. 

Nếu không theo Chúa Giêsu thì sẽ bị lửa đốt cháy, bị giết, ai theo Chúa mới 

được sống, mới được Chúa đón nhận, mới được sống sung sướng mãi mãi,… 

Điều đáng quan tâm đó là ở thời kỳ này, hoạt động truyền đạo chuyển 

từ lén lút tuyên truyền Vàng Trứ sang công khai theo đạo Công giáo, đạo Tin 

lành. Do đó, vào đầu những năm 1990 ở nhiều tỉnh đã hình thành cục diện ba 

hình thái tôn giáo mới: một là Vàng Trứ, hai là Công giáo, ba là Tin lành. 

Thậm chí ở một số bản, điển hình là bản Ít Lót (Sông Mã - Sơn La), vào năm 

1991 có hai điểm sinh hoạt tôn giáo - đạo Tin lành do Thào Bả Hụ đứng đầu, 

đạo Công giáo do Vừ Tủa Sáng đứng đầu, còn lại một số vẫn hướng theo 

Vàng Trứ, chưa ngả về đâu. 

Đặc biệt, bên cạnh các hoạt động lén lút tuyên truyền Vàng Trứ gắn với 

mê tín vẫn còn, nhưng nét mới của giai đoạn này đó là có sự chuyển hướng 

sang công khai viết đơn, kiến nghị gửi các cấp chính quyền cho theo đạo. Với 

sự hướng dẫn giúp đỡ của một số linh mục, mục sư, những người truyền đạo, 

đã tập hợp quần chúng ký vào đơn xin chính quyền cho họ theo đạo Công 

giáo, đạo Tin lành. Riêng năm 1992, đã có hơn 10 lượt đoàn người Hmông từ 

các tỉnh miền núi phía Bắc về Hà Nội đến Hội thánh Tin lành Việt Nam (miền 

Bắc) để được hướng dẫn và đến Ban Tôn giáo Chính phủ cùng với đơn xin 

được theo đạo Tin lành - Vàng Trứ. 

Từ năm 1992, 1993, sau một thời gian cầu nguyện, thực hành theo nghi 

thức đạo Công giáo, số người Hmông đã nhận thấy giáo lý, nghi thức, thủ tục 
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hành lễ của tôn giáo này có nhiều điều nghiêm ngặt, khắt khe, phức tạp, nhiều 

điểm không giống với đạo được rao giảng trên đài FEBC. Đồng thời, lúc này 

được Hội thánh Tin lành Việt Nam (miền Bắc) hướng dẫn về mặt tôn giáo, 

đài FEBC “hiệu chỉnh” theo đúng tâm lý và nghi thức Tin lành. Vì thế những 

người Hmông theo Vàng Trứ lại chuyển sang theo đạo Tin lành. 

Đây là giai đoạn đầu của việc truyền đạo và theo đạo Tin lành ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc. Có thể rút ra một số điểm chú ý của giai đoạn truyền 

đạo này như sau: 

Thứ nhất, việc tiếp thu đạo Tin lành và truyền đạo Tin lành không 

chính thống, chủ yếu là qua nghe đài, sau đó được thêm thắt, bổ sung thậm 

chí là bịa đặt, nhất là khai thác tin đồn cùng những lời bịa đặt về ngày tận thế 

đến gần (năm 2000) để tuyên truyền lôi kéo người vào đạo. 

Thứ hai, khai thác tâm lý xưng vua, đón vua của người Hmông nên đài 

FEBC và những người truyền đạo Tin lành trong thời kỳ này đã lồng vào đưa 

ra hình ảnh Thiên Chúa có những yếu tố của một vị vua trần thế tạo ra Vàng 

Trứ để thu hút người Hmông đến với đạo Tin lành mà không cảm thấy lạ 

lùng, bất cập. Như vậy, đạo Tin lành đã bình dân hóa, dân tộc hóa, Hmông 

hóa để thành công trong việc truyền giáo. 

Thứ ba, việc truyền giáo chủ yếu là gián tiếp, qua đài FEBC, không có 

hoạt động truyền giáo trực tiếp của các nhà truyền giáo. Hội thánh Tin lành 

Việt Nam (miền Bắc) cũng như Giáo hội Công giáo Việt Nam trước hiện 

tượng đạo Vàng Trứ thờ Giê xu đều ứng xử trong tình thế bị động.  

Bốn là, vì là truyền giáo gián tiếp - không chính thức và không chính 

thống, lại truyền đến một dân tộc có trình độ dân trí thấp gắn với nhiều yếu tố 

tín ngưỡng truyền thống nên đạo Tin lành bị sai lạc nhiều. Đặc biệt đạo Tin 

lành đến với người Hmông với tính cách như vậy đã tạo ra mâu thuẫn trong 

gia đình, dòng họ, làng bản, gây đình trệ sản xuất, làm mất ổn định xã hội.  
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Thứ năm, việc truyền đạo và theo đạo Tin lành của người Hmông ở giai 

đoạn này cũng làm các cấp chính quyền bất ngờ. Mặc dù có chính sách đổi 

mới về tôn giáo nhưng vì quá mới nên các địa phương vẫn nhận thức không 

đầy đủ nên việc ứng xử với đạo Vàng Trứ Tin lành chủ yếu vẫn là ngăn cấm. 

1.2.2. Giai đoạn thứ hai (từ 1992 - 2004) 

Chúng tôi lấy thời mốc năm 1992 mở đầu giai đoạn hai truyền đạo và 

theo đạo Tin lành của người Hmông ở miền núi phía Bắc là bởi năm 1992 là 

năm thực hiện chủ trương xóa bỏ cây thuốc phiện, điều này đã tác động rất 

lớn đến đời sống kinh tế của người Hmông - dân tộc có nền “kinh tế thuốc 

phiện”. Năm 2004 là năm trước khi Thủ tướng ra Chỉ thị số 01/2005/CT-TTg, 

ngày 04 tháng 02 năm 2005, Về một số công tác đối với đạo Tin lành (Chỉ thị 

số 01/2005/CT - TTg). Điều này cũng đã tác động rất mạnh đến vấn đề đạo 

Tin lành ở Việt Nam trong đó có việc người Hmông theo đạo Tin lành.  

Đây là giai đoạn đạo Tin lành phát triển rất nhanh, diễn biến phức tạp 

về mặt tôn giáo, dân tộc và xã hội, cụ thể về mặt số lượng ở từng địa phương 

như sau: 

Ở các tỉnh vùng núi cao biên giới phía Tây Bắc số lượng tín đồ tăng 

nhanh hơn cả. Cụ thể ở tỉnh Lào Cai, tính đến tháng 8 năm 1999 số người 

chịu ảnh hưởng của đạo Tin lành là 14.000 người; ở tỉnh Lai Châu là 14.000 

người; tỉnh Hà Giang là 10.000 người; tỉnh Cao Bằng là 14.000 người.  

Ở các tỉnh phía dưới số người theo đạo Tin lành tăng ít hơn so với vùng 

cao biên giới. Cụ thể: Tuyên Quang là 6.000 người; Bắc Cạn là 11.000 người; 

Sơn La là 4.000 người; Thái Nguyên là 4.000 người. 

Đặc biệt, trong thời gian này số người Hmông theo đạo Tin lành ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc do bị tác động từ phía chính quyền đã di cư vào Thanh 

Hóa, làm xuất hiện ở tỉnh này một cộng đồng người theo đạo Tin lành ở 

huyện Mường Lát với số lượng hơn 3.500 người; đồng thời tăng cường sự di 
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cư vào Tây Nguyên ở hai tỉnh Đắc Lắc, Đắc Nông với số lượng gần 20.000 

người. 

Theo Ban Tôn giáo Chính phủ, năm 1996 cả nước có gần 80.000 người 

Hmông theo đạo Tin lành thì đến năm 2004 tăng lên là 105.000 người Hmông 

(chiếm 13% tổng số người Hmông) ở 735/2.384 bản Hmông theo đạo Tin 

lành, trong đó, các tỉnh giáp biên giới với Lào chiếm gần 50% số người theo 

đạo Tin lành. Riêng ở Tây Bắc, có 58.000 người Hmông ở 506 bản theo đạo. 

Ngoài những người Hmông theo đạo Tin lành, ở giai đoạn này còn có các dân 

tộc khác như Dao, Thái, Pà Thẻn,…với khoảng 30.000 người [13, tr.5].   

Sự phát triển của đạo Tin lành ở giai đoạn thứ hai (1992 - 2004) có 

một số điểm chú ý như sau: 

- Một là, đạo Tin lành phát triển mạnh mẽ hơn, công khai hơn tạo ra lực 

lượng đông đảo so với giai đoạn trước. Những người đứng đầu truyền đạo có 

quan hệ với số 2 - ngõ Trạm - trụ sở của Hội thánh Tin lành Việt Nam (miền 

Bắc) chặt chẽ hơn. Từ đầu năm 1993, có nhiều đối tượng truyền đạo ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc đã quyên góp tiền đi về Hà Nội, đến Tổng hội Hội 

thánh Tin lành Việt Nam (miền Bắc) để xin học đạo, xin tài liệu và mẫu đơn 

in sẵn để về phân phát cho các hộ xin theo đạo Tin lành. Tại đây, họ đã được 

các mục sư, truyền đạo giảng giải về giáo lý của đạo Tin lành. Từ đó những 

người này đã về các bản tích cực phân phát tài liệu cho đồng bào, lập danh 

sách nhân khẩu từng thôn bản gửi lên các cấp chính quyền đòi được theo đạo 

Tin lành.   

- Hai là, cùng với việc tăng nhanh số lượng người theo đạo Tin lành ở 

các bản người Hmông là sự hình thành một cách cơ bản các thành tố liên quan 

đến đạo Tin lành. Cụ thể là các điểm nhóm theo bản thực hiện cơ chế như tổ 

chức Hội thánh cơ sở (Chi hội), có người đứng đầu (trưởng điểm nhóm) tự 

nhận, thậm chí có cả chức vụ truyền đạo (cũng tự nhận), có Ban chấp sự với 
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các chức danh cụ thể,… Đặc biệt là có sự liên hệ về tổ chức với các tổ chức 

Tin lành, trong đó có cả tổ chức Tin lành đã được Nhà nước công nhận và 

chưa được công nhận, trong đó đa số liên hệ với Hội thánh Tin lành Việt Nam 

(miền Bắc). Các hoạt động truyền đạo có tính tổ chức hơn và có hiện tượng ở 

bên ngoài can thiệp rõ ràng hơn, thông qua các tổ chức Tin lành hoặc Phi 

Chính phủ của Tin lành, của các Việt kiều,… 

 - Ba là, việc theo đạo Tin lành nhanh và mở rộng địa bàn đã dẫn đến 

sự khác biệt về văn hóa, lối sống; cộng thêm đặc tính cực đoan về đức tin của 

đạo Tin lành đã làm tăng thêm tình trạng mất đoàn kết giữa dân tộc Hmông 

với các dân tộc khác; mất đoàn kết trong nội bộ người Hmông, thậm chí trong 

từng gia đình. Vai trò quan trọng của già làng, trưởng bản, trưởng họ nay phải 

nhường chỗ cho những người tích cực truyền đạo. Lực lượng truyền đạo hoạt 

động có sự liên kết, thống nhất với nhau khống chế đồng bào trên nhiều lĩnh 

vực trong cuộc sống. Ở một số nơi họ còn đe dọa bắt đồng bào phải đóng góp 

tiền của để làm kinh phí hoạt động. Ngoài ra họ còn đe dọa, cô lập cán bộ. 

Nhiều địa phương xuất hiện tình trạng khiếu kiện, làm chính quyền khó khăn, 

lúng túng trong việc giải quyết.  

- Bốn là, nhìn chung đa số địa phương vẫn giữ quan điểm “không cho 

theo đạo Tin lành” với lý luận trước nay không có đạo Tin lành. Các biện 

pháp hành chính vẫn được áp dụng ở một số địa phương đối với việc truyền 

đạo và theo đạo Tin lành. Tuy nhiên, một số địa phương đã tỏ ra khoan dung 

hơn, đúng hơn là sự bất lực trước việc ngăn cấm đạo Tin lành truyền vào 

người Hmông. Có một thực tế đặt ra là địa phương nào nới mở đối với việc 

truyền đạo và theo đạo Tin lành thì các hoạt động của đạo Tin lành trở thành 

bình thường, các tác động tiêu cực cũng giảm đi. Nếu so sánh, khu vực Việt 

Bắc vấn đề Tin lành không “nóng” như khu vực Tây Bắc. 
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1.2.3. Giai đoạn thứ ba (từ 2005 đến nay) 

Ngày 4 tháng 2 năm 2005, Thủ tướng Chính Phủ ban hành Chỉ thị số 

01/2005/CT-TTg Về một số công tác đối với đạo Tin lành. Với chủ trương 

nhìn nhận và từng bước bình thường hóa hoạt động của đạo Tin lành ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc. Từ đó, đạo Tin lành trong dân tộc Hmông diễn biến 

theo xu hướng ổn định. Theo Ban Tôn giáo phủ ở thời điểm năm 2005, khi 

triển khai Chỉ thị số 01/2005/CT - TTg, số người dân tộc thiểu số theo đạo 

Tin lành ở các tỉnh miền núi phía Bắc là 110.000 người, trong đó chủ yếu là 

dân tộc Hmông, ở 927 bản. Đến năm 2012, số người Hmông theo đạo Tin 

lành ở các tỉnh miền núi phía Bắc tăng lên đến 170.000 người (không kể 

khoảng 37.000 người Hmông theo đạo Tin lành di cư vào Tây Nguyên). Nếu 

so với năm 2005, thì số người theo đạo Tin lành vẫn tăng nhanh, vì trong bảy 

năm (2005 - 2012) đã tăng thêm 60.000 người. Số liệu cụ thể ở từng tỉnh năm 

2012 như sau:  

-   Điện Biên: 36.000 người;  

- Lai Châu: 35.000 người;  

- Hà Giang: 25.000 người;  

- Cao Bằng: 16.000 người;  

- Bắc Cạn: 11.000 người;  

- Tuyên Quang: 8.000 người;  

- Sơn La: 5.300 người;  

- Thanh Hóa: 4.200 người;  

- Thái Nguyên: 4.000 người [13, tr.7]. 

Qua bẩy năm thực hiện Chỉ thị số 01/2005/CT - TTg các tỉnh miền núi 

phía Bắc đã đạt được kết quả quan trọng. Theo thống kê của Ban Tôn giáo 

Chính phủ, năm 2012, ở các tỉnh miền núi phía Bắc có 332 điểm nhóm Tin 
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lành được cấp đăng ký sinh hoạt tôn giáo theo Chỉ thị số 01/2005/CT-TTg, 

trên tổng số 1.400 điểm nhóm [13, tr.8].  

Như vậy, so với thời kỳ đầu phát triển đạo Tin lành, đến nay số lượng 

người Hmông theo đạo Tin lành ở các tỉnh miền núi phía Bắc đã tăng rất đáng 

kể cả về số lượng, địa bàn ảnh hưởng. 

Từ sự phát triển đạo Tin lành trong người Hmông giai đoạn 2005 đến 

nay có thể rút ra một số đặc điểm như sau: 

- Một là, số lượng người theo đạo Tin lành nếu nhìn qua con số thì tăng 

rất nhiều. Nhưng thực ra, số mới theo đạo Tin lành so với năm 2005 không 

tăng nhiều mà tăng do việc nhà nước cho phép công khai hoạt động, nên 

người theo đạo Tin lành đã tự nhận mình là theo đạo Tin lành mà trước đó 

không dám khai, dám nhận.  

- Hai là, nhìn chung, đạo Tin lành phát triển theo hướng công khai, các 

sinh hoạt tôn giáo đã đi vào nền nếp, ổn định hơn, không còn tình trạng sinh 

hoạt lén lút như thời gian trước đây, những tác động tiêu cực về tôn giáo và xã 

hội giảm dần.  

- Ba là, thực hiện Chỉ thị 01/2005/CT-TTg, các địa phương đã hướng 

dẫn đồng bào tự do sinh hoạt tôn giáo tại gia đình, nơi có điều kiện thì cho 

đăng ký điểm nhóm hoạt động. Đa số các địa phương thực hiện tốt chính sách 

đối với đạo Tin lành, tuy nhiên một số địa phương do nhận thức việc triển 

khai Chỉ thị số 01/2005/CT-TTg còn chậm trễ nên ở những địa phương này 

vấn đề Tin lành đôi khi vẫn còn  là điểm nóng cần quan tâm. 

- Bốn là, trong quá trình truyền đạo và theo đạo Tin lành các địa 

phương rất quan tâm vận động người theo đạo Tin lành trở lại tín ngưỡng 

truyền thống sẽ được tạo điều kiện thuận lợi. Tuy nhiên, việc trở về với tín 

ngưỡng truyền thống trên thực tế không có kết quả, hầu như không có người 

bỏ đạo Tin lành trở về với tín ngưỡng truyền thống. 
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- Năm là, ngoài Hội thánh Tin lành Việt Nam (miền Bắc) còn có nhiều 

hệ phái Tin lành đến các tỉnh miền núi phía Bắc truyền đạo như: Hội thánh 

Liên hữu Cơ đốc Việt Nam, Hội thánh Bắp tít Việt Nam, Hội thánh Ngũ tuần 

Việt Nam, Hội truyền giảng phúc âm,… trước tình hình đó, cộng thêm với 

tính tự do của đạo Tin lành nên đã diễn ra sự tranh giành người theo đạo giữa 

các tổ chức và hệ phái. Điều này cũng gây ra sự mất ổn định cục bộ ở một số 

nơi. Giai đoạn này yếu tố nước ngoài, có liên quan đến đạo Tin lành vẫn còn 

tác động nhưng ít gây ra tác động tiêu cực như trước. 

Như vậy, chỉ trong thời gian hơn 25 năm từ con số không - có thể nói 

như vậy, đạo Tin lành đã xâm nhập và phát triển ở 14 tỉnh miền núi phía Bắc 

nước ta, tạo thành một thực thể tôn giáo có tính quần chúng khá rộng rãi. Điều 

đáng quan tâm ở đây đó là những nguyên nhân nào đã dẫn đến sự phát triển 

nhanh chóng, thậm chí có lúc được coi là “phong trào” của đạo Tin lành trong 

vùng đồng bào dân tộc Hmông.  

1.3. Nguyên nhân phát triển đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc 

Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc 

Trước hiện tượng truyền đạo và theo đạo Tin lành trong đồng bào dân 

tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc, có nhiều ý kiến và thái độ khác 

nhau. Về nguyên nhân, không ít ý kiến nhất là từ các địa phương và ngành an 

ninh cho rằng đây là “diễn biến hòa bình” của Mỹ và các thế lực thù địch, 

cũng có ý kiến đơn giản cho rằng theo đạo là do truyền đạo. Vào năm 1994, 

trong một báo cáo của Vụ Tin lành - Ban Tôn giáo Chính phủ, tác giả Nguyễn 

Thanh Xuân đã phân tích “một tập hợp” các nguyên nhân về kinh tế, văn hóa 

xã hội và tư tưởng của việc một bộ phận người Hmông theo đạo Tin lành mà 

“giai đoạn trước không có hoặc không đủ” [10, tr.8]. Trong báo cáo này, tác 

giả Nguyễn Thanh Xuân đã đặt ra ba câu hỏi: một là, tại sao người Hmông lại 

theo đạo Tin lành mà không phải là người Tày, người Thái,… hai là, tại sao 
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lại theo đạo Tin lành vào giữa những năm 1980, rộ lên đầu những năm 1990, 

mặc dù việc truyền đạo bằng tiếng Hmông của đài FEBC trước đó hơn 20 

năm; ba là, tại sao lại theo đạo Tin lành mà không phải là Công giáo hay Phật 

giáo. Dựa vào ý kiến của tác giả Nguyễn Thanh Xuân, chúng tôi xin mở rộng 

việc tìm hiểu nguyên nhân của việc một bộ phận đồng bào dân tộc Hmông 

theo đạo Tin lành bao gồm các nguyên nhân như sau: 

1.3.1. Đời sống vật chất, tinh thần của người dân quá khó khăn 

Dân tộc Hmông thường cư trú ở những vùng núi cao, nền kinh tế chủ 

yếu vẫn mang tính chất tự cung, tự cấp, phương thức canh tác chính là đốt 

rừng làm nương rẫy, khai phá ruộng bậc thang. Do vậy, trong các dân tộc 

thiểu số ở miền núi phía Bắc thì người Hmông là người được quan tâm theo 

cách riêng, được bao cấp nhiều nhất. Vào giữa những năm 1980, cuộc sống 

của đồng bào Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc gặp rất nhiều khó khăn do 

xóa bỏ cơ chế quan liêu bao cấp. Sau đó, diện tích rừng ngày càng bị thu hẹp, 

lâm sản ít đi, đặc biệt là vào năm 1991 Đảng và Nhà nước ta chủ trương xóa 

bỏ cây thuốc phiện - vốn là nguồn sống chủ yếu của đồng bào Hmông. Xóa 

bỏ cây thuốc phiện là chủ trương đúng, nhưng thời kỳ đầu xóa bỏ cây thuốc 

phiện việc lấy cây gì, con gì thay thế chưa có nên làm cho đời sống của đồng 

bào càng khó khăn hơn. Có thể nói, xóa bỏ cây thuốc phiện được ví như là 

một “cú sốc” về kinh tế đối với một bộ phận người Hmông.  

Việc chuyển đổi sang nền kinh tế thị trường đã giúp đất nước ta thoát 

khỏi được khủng hoảng, từ đó ổn định và tăng trưởng kinh tế. Nhưng cũng 

chính nền kinh tế thị trường đó đã làm cho sự phân hóa giàu nghèo ngày càng 

trở nên sâu sắc, giữa miền núi với đồng bằng, giữa vùng sâu, vùng xa với 

thành phố, thị xã; giữa người Hmông với các dân tộc khác.  

Từ những điều phân tích trên đây để thấy có lý khi tác giả Nguyễn 

Thanh Xuân đặt vấn đề tại sao người Hmông lại theo đạo Tin lành giữa những 
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năm 1980 - khi đất nước xóa bỏ cơ chế bao cấp, bắt đầu chuyển sang cơ chế 

thị trường; tại sao người Hmông theo đạo Tin lành lại tăng lên mang tính “đột 

biến” vào đầu những năm 1990 - khi Nhà nước ta có chủ trương xóa bỏ cây 

thuốc phiện - nguồn kinh tế quan trọng của người Hmông ở Việt Nam. Xét về 

phương diện đời sống kinh tế liên quan đến tôn giáo, các nhà kinh điển đã nói 

“nghèo đói là cơ hội của Chúa”. 

Trong thời gian qua Đảng và Nhà nước đã rất quan tâm đến đời sống 

kinh tế xã hội của đồng bào Hmông như trợ cấp cho đồng bào, đầu tư vốn 

phát triển các dự án, các nghành sản xuất, vận động định canh định cư để ổn 

định cuộc sống cho đồng bào. Nhưng một phần do vốn đầu tư chưa đáp ứng 

được yêu cầu của các dự án, một phần yếu kém do chủ quan trong việc đánh 

giá hiệu quả đầu tư, đồng thời do trình độ sản xuất ở đây còn thấp kém, giao 

thông đi lại khó khăn, địa hình phức tạp đã tạo ra những khó khăn cho sự phát 

triển kinh tế - xã hội. Do đó, đời sống của đồng bào Hmông vẫn còn nhiều 

khó khăn. Hiện nay, các tỉnh Tây Bắc được xếp vào loại nghèo nhất cả nước, 

trong đó Lai Châu và Điện Biên là hai tỉnh có tỷ lệ hộ nghèo cao nhất toàn 

quốc. Sau hơn ba mươi năm đất nước thống nhất, đến năm 2009, tỷ lệ hộ 

nghèo ở Điện Biên là 36,75%. Còn Lai Châu, đến năm 2006, hộ nghèo chiếm 

50,9%; ở một số xã tỷ lệ này là trên 90%. Huyện Sìn Hồ và Mường Tè của 

tỉnh này đến nay vẫn là hai huyện nghèo nhất nước [79]. Theo đó, ở hai tỉnh 

này trong thời gian qua, tình hình đạo Tin lành trở nên phức tạp hơn nhiều so 

với các tỉnh khác trong khu vực. 

Đời sống vật chất khó khăn, kéo theo đời sống văn hoá tinh thần của 

đồng bào lại quá nghèo nàn. Người dân không có phương tiện để thưởng thức 

văn hoá, văn nghệ, giải trí; nhiều sinh hoạt văn hoá dân tộc truyền thống tốt 

đẹp bị mai một; phát thanh, truyền hình còn hạn chế cả về nội dung và diện 

phủ sóng. Ở nhiều địa phương, đời sống tinh thần của đồng bào hầu như 
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không có gì đáng kể ngoài các cuộc tang lễ, cưới xin, cúng tế với hủ tục nặng 

nề, tốn kém. 

Những khó khăn về đời sống vật chất cộng với những thiếu hụt về đời 

sống tinh thần đã làm cho cuộc sống của đồng bào trở nên bế tắc, khủng 

hoảng niềm tin, họ hy vọng vào những lực lượng siêu nhiên, thần bí, tin vào 

sự cứu vớt của những nhân vật ảo tưởng. Trong hoàn cảnh như vậy đài 

Manila đã thuyết phục được một số người Hmông theo đạo Tin lành. Mặt 

khác, khi truyền đạo các lực lượng truyền đạo đã lợi dụng tình trạng khó khăn 

về kinh tế của đồng bào để thực hiện mục đích truyền đạo Tin lành thông qua 

việc trợ cấp tiền, đô la, dịch vụ sinh hoạt,…vì thế có không ít đồng bào tin 

theo, vì hỗ trợ vật chất lúc này dù ít nhưng là “một miếng khi đói bằng một 

gói khi no”. 

Như vậy, trình độ thấp kém về kinh tế và những khó khăn trong đời 

sống là một trong những nguyên nhân cơ bản của việc một bộ phận người 

Hmông theo đạo Tin lành ở các tỉnh miền núi phía Bắc nước ta. Thực tế này 

đặt ra cho chúng ta một nhiệm vụ đó là không ngừng tăng cường các biện 

pháp phát triển kinh tế - xã hội, nâng cao đời sống vật chất từ đó góp phần 

nâng cao đời sống tinh thần cho nhân dân trong vùng.  

1.3.2. Từ đặc điểm lịch sử và văn hoá của dân tộc Hmông 

Người Hmông đã từng là một trong những chủ nhân của một quốc gia 

phong kiến có nền văn hoá khá phát triển gắn với vương quốc Tam Miêu 

(TCN), từng “xưng hùng tranh bá” với người Hán ở phía Bắc và các tộc người 

khác trong khu vực. Trong quá trình người Hán bành trướng xuống phía nam 

sông Dương Tử, người Hmông từng bước mất dần đất đai cư trú xưa, bị phân 

chia thành các nhóm Hmông. Đến cuối đời nhà Đường, do sự đàn áp và bóc 

lột của người Hán, phần lớn người Hmông di cư xuống các tỉnh Hồ Nam, Quí  

Châu. Vào các triều đại nhà Tống, Nguyên, người Hmông liên tục nổi dậy 
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chống lại sự áp bức của người Hán, bị người Hán đàn áp đẫm máu “người 

Miêu chết không biết bao nhiêu mà kể, xương chất thành núi, máu chảy thành 

sông”, buộc họ phải di cư xuống phía Nam các tỉnh Tứ Xuyên, Quảng Châu, 

Vân Nam. Tại vùng đất mới, người Hmông vẫn kiên cường chống lại sự áp 

bức bóc lột, đồng hoá của người Hán”, cứ 20 năm có một cuộc khởi nghĩa 

vừa, 70 năm có một cuộc khởi nghĩa lớn. 

Dưới các triều đại phong kiến Minh (1441 - 1843) và Thanh (1844 - 

1911), giai cấp phong kiến Hán đã đẩy mạnh chính sách đồng hoá và tiêu diệt 

các tộc người không thuần phục người Hán với một loạt các chính sách mới 

được thực thi ở vùng người Hmông và đẩy họ vào bước đường cùng, buộc họ 

phải nổi dậy. 

Nhiều cuộc khởi nghĩa lớn ở thời kỳ này tiếp tục nổ ra, cho đến nay còn 

in đậm trong kí ức các thế hệ người Hmông, nhất là cuộc nổi dậy do Trương 

Tú Mi lãnh đạo người Hmông tham gia phong trào Thái Bình Thiên Quốc 

(1853 - 1871). Trong các năm 1735, 1736, 1800, 1801,1846 người Hmông đã 

tập hợp dưới cái gọi là “vua Miêu xuất thế” để đấu tranh chống lại chính sách 

đồng hoá dân tộc, cướp đất đai, xua đuổi của quan lại nhà Hán. Nhưng tất cả 

các cuộc khởi nghĩa của người Hmông đều bị người Hán đàn áp đẫm máu. 

Những thiên sử khốc liệt ấy còn ghi đậm trong tiềm thức dân tộc Hmông. 

Người Hmông đến Việt Nam mới khoảng 200 - 300 năm nay. Có ba 

đợt di cư lớn vào vùng cao nguyên Đồng Văn (Hà Giang), Lào Cai và Tây 

Bắc [71, tr.18]. Các đợt di cư nhỏ của người Hmông vào nước ta kéo dài đến 

năm 1949.  

Từ lịch sử, văn hóa và tâm lý dân tộc Hmông chúng ta nhận thấy: Dân 

tộc Hmông đã từng là một dân tộc có trình độ văn minh tương đối phát triển. 

Đây là một dân tộc có bề dày lịch sử và truyền thống đấu tranh kiên cường 

chống lại quá trình bành trướng và đồng hoá các dân tộc nhỏ của triều đại 
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phong kiến nhà Hán. Lịch sử đó với những trang thấm đầy máu và nước mắt 

của biết bao cuộc khởi nghĩa bị thất bại, bị đàn áp khốc kiệt. Lịch sử đó gắn 

liền với các thế hệ người Hmông trên con đường từ bỏ “quê cha đất tổ” tìm 

quê hương mới ở các quốc gia Đông Nam Á. Dấu ấn lịch sử hào hùng, bi 

tráng ấy đã in đậm vào ký ức người Hmông khiến họ vừa có niềm tự hào của 

một dân tộc đã từng có “một thời oanh liệt”, vừa tiềm ẩn nỗi xót xa cho thân 

phận tha hương li tán của dân tộc mình. Chính vì thế họ luôn khát vọng về 

một “vị cứu tinh”, “thủ lĩnh” xuất hiện, dẫn họ trở lại thời “hoàng kim” xưa. 

Biểu tượng về một “ông vua” tài giỏi, có đủ khả năng dẫn dắt người Hmông 

vượt qua mọi đau khổ, đi tìm “miền đất hứa” không phai mờ, luôn tiềm ẩn 

trong tâm thức của dân tộc này. Do vậy, nguyên nhân trực tiếp cho phong trào 

đấu tranh của người Hmông ở các thời kỳ lịch sử đều mở đầu bằng các tín 

hiệu “vua xuất thế”, “đi tìm tổ quốc Hmông”, gây tâm lý xao động trong đời 

sống tinh thần đồng bào. Phải chăng trong sâu thẳm tiềm thức của người 

Hmông có một nỗi nhớ da diết, nỗi tiếc thương, cả nỗi oán giận về một thời 

“vàng son”, “dĩ vãng” khó mà giải trừ ra khỏi đời sống tâm linh của dân tộc 

này. Một thứ tiềm ẩn đã chìm sâu vào thế giới vô thức, nhưng khi gặp điều 

kiện đánh thức dậy thì gây ra cảm xúc tập thể mạnh mẽ, cuốn hút mọi người 

theo tiếng gọi của cái “thiêng”. Họ rơi vào cảm xúc muốn thoát ra khỏi cuộc 

sống hiện tại để bay vào một thế giới hoang tưởng xa vời với “tầng trời sáng 

sủa”, để rồi rốt cuộc vẫn là cuộc sống bên núi đá, sương mù, đói nghèo, bệnh 

tật, mù chữ. Trong hoàn cảnh đó, lực lượng truyền đạo Tin lành đã tranh thủ 

thời cơ để ra sức phát triển đạo. 

Như vậy, trong niềm tự hào về một dân tộc đã từng có một thời phát 

triển hùng mạnh, người Hmông cũng luôn tiềm ẩn tình cảm xót xa cho thân 

phận tha hương của dân tộc mình. Thêm vào đó là cuộc sống hiện tại với đầy 

rẫy những khó khăn nơi “đất khách quê người”. Từ đó, làm cho cuộc sống của 
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người Hmông trở nên bế tắc, chao đảo. Trong tâm thức của họ luôn ước mơ 

có một “thủ lĩnh” tối cao để giúp đỡ họ cả về đời sống vật chất và đời sống 

tinh thần. Tất cả những đặc điểm về mặt lịch sử và văn hoá của dân tộc 

Hmông là nguyên nhân trực tiếp làm cho đạo Tin lành có cơ hội phát triển 

trong vùng đồng bào dân tộc Hmông ở khu vực này. Điều này lý giải cho câu 

hỏi mà tác giả Nguyễn Thanh Xuân đã đặt ra, đó là tại sao người Hmông theo 

đạo Tin lành mà không phải là dân tộc Tày, dân tộc Thái, dân tộc Nùng,… 

1.3.3. Phong tục tập quán lạc hậu, trình độ dân trí thấp 

Dân tộc Hmông có truyền thống văn hoá rất đặc sắc, thể hiện qua 

những phong tục tập quán, dân ca, dân vũ, truyện cổ tích, thần thoại. Những 

truyền thống, phong tục tập quán đó đã trở thành cốt cách và sức sống của dân 

tộc Hmông. Tuy nhiên, cùng với thời gian, ngày nay có nhiều phong tục tập 

quán đã bị mai một, thất truyền. Đồng thời có nhiều phong tục tập quán đã trở 

nên lạc hậu không còn phù hợp với tồn tại xã hội mới của đồng bào, trở thành 

gánh nặng với họ. Điều đó đã trở thành một nguyên nhân quan trọng làm cho 

người Hmông từ bỏ tín ngưỡng truyền thống để theo đạo Tin lành. 

Bên cạnh những sinh hoạt văn hoá tốt đẹp, những thuần phong mỹ tục 

của đồng bào Hmông, là những phong tục tập quán đã trở nên lạc hậu, rườm 

rà, hủ tục không còn phù hợp vẫn tồn tại trong đời sống đồng bào, như vấn đề 

tổ chức tang ma, cưới xin, cúng bái. Việc tổ chức đám cưới theo phong tục 

của đồng bào rườm rà, ăn uống kéo dài, tốn hàng trăm đồng bạc trắng. Hơn 

nữa, sau khi cưới xong kéo theo sự xa xút về kinh tế. Nhưng nếu tổ chức đám 

cưới theo đạo Tin lành thì đơn giản hơn, chỉ tốn hai đồng bạc trắng. Việc tổ 

chức đám tang cũng vậy, khi bố mẹ chết những người con trai phải làm sao lo 

cho đủ mỗi người một con trâu để báo hiếu bố mẹ. Bên cạnh đó là những nghi 

lễ nhà từ 7 đến 10 ngày mới đem chôn, sau đó phải làm ma khô, mổ trâu, mổ 

lợn để ăn cả làng, cúng lễ, hát suốt ngày đêm. Nhưng nếu theo đạo Tin lành 
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việc tổ chức đám tang đơn giản hơn, khi có người chết không mổ trâu, bò, 

lợn, gà, không để lâu trong nhà. Khi đồng bào bị đau ốm thì dùng thuốc chữa 

bệnh chứ không phải đón thầy mo, thầy cúng về nhà làm lễ tốn kém. Trong 

khi đời sống kinh tế còn nhiều khó khăn thì những phong tục, tập quán đó, 

trong thực tế đã trở thành “gánh nặng” trong đời sống và sinh hoạt của người 

dân. Theo đạo Tin lành đồng bào sẽ trút bỏ được nỗi lo cả về mặt tâm lý lẫn 

mặt kinh tế. Người Hmông có lý khi nói: đường nào cũng thờ một con ma, 

nhưng thờ con ma Giê-su đỡ tốn kém hơn [10, tr.8].  

Hiện nay, mặc dù đất nước đang ở thời kỳ phát triển của nền kinh tế thị 

trường nhưng các loại hình văn hoá văn nghệ, chiếu phim đến với các bản 

làng còn rất hiếm hoi. Có bản trong thời gian từ 5 đến 6 năm người dân không 

được xem một bộ phim nào. Các chương trình phát sóng của đài phát thanh 

địa phương và trung ương đến với vùng cao còn nhiều hạn chế. Một phần do 

diện tích phủ sóng đạt thấp, chẳng hạn ở Sơn La, từ năm 1993 trở về trước ở 

vùng cao của tỉnh không xem được truyền hình. Cho đến nay mới có 43% dân 

số được phủ sóng truyền hình và khoảng 50% địa bàn của tỉnh được phủ sóng 

phát thanh, nhưng chủ yếu vẫn là vùng thấp. Một phần khác là do người dân 

thiếu phương tiện nghe nhìn như radio, tivi, và các loại hình báo chí. Hơn 

nữa, nội dung các chương trình truyền hình, phát thanh, báo chí phục vụ đồng 

bào của chúng ta chưa kịp đổi mới bám sát nhu cầu thưởng thức văn hoá của 

dân tộc Hmông. Trong khi đó, các đài phát thanh nước ngoài tuyên truyền về 

đạo lại làm được điều này.  

Tất cả những hạn chế về công tác văn hoá tư tưởng trong vùng đồng 

bào Hmông như trên cũng là một vấn đề đặt ra khiến chúng ta phải suy nghĩ 

để tìm ra các biện pháp khắc phục. 

Theo quan điểm của chủ nghĩa Mácxít, nguồn gốc nhận thức là một 

trong những nguồn gốc cơ bản làm xuất hiện và phát triển tôn giáo. Tôn giáo 
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xuất hiện là do trình độ nhận thức của con người về tự nhiên và xã hội còn 

hạn chế. Vì không lý giải được các hiện tượng tự nhiên, nên tự nhiên trở 

thành lực lượng xa lạ đối với con người, con người sùng bái tự nhiên, đó là cơ 

sở ban đầu để hình thành ý thức tôn giáo.  

Như vậy, sự hạn chế về nhận thức của con người là một trong những 

nguyên nhân cơ bản của sự phát triển tôn giáo nói chung, cũng như sự phát 

triển của đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông nói riêng. Theo số liệu 

điều tra năm 1998, tỷ lệ người Hmông mù chữ chiếm 87,7%. Số người có 

trình độ trung học chỉ chiếm 0,8% và trình độ đại học là 0, 001%. Tình trạng 

mù chữ và tái mù chữ còn phổ biến khiến cho việc nâng cao dân trí, tuyên 

truyền vận động đồng bào tiếp thu khoa học, văn hoá và giáo dục gặp rất 

nhiều khó khăn. Theo Báo cáo của Ban Dân vận tỉnh Lai Châu, tháng 3 năm 

1998, riêng xã Trà Cang có 41 bản thì 33 bản không có giáo viên. Trong thực 

tế, 100% số người Hmông khai có trình độ cấp 2 thì đều không viết được chữ 

phổ thông. Trong khoảng 10 người học hết lớp 4 chỉ có 1 người có khả năng 

đọc được công văn với nội dung đơn giản. 

Do trình độ dân trí thấp nên người Hmông bị hạn chế trong việc chiếm 

lĩnh những tri thức khoa học, nắm bắt thế giới quan duy vật biện chứng, vận 

dụng đường lối chính sách của Đảng và Nhà nước để nâng cao đời sống. Họ 

không thấy hết được sự quan tâm giúp đỡ của Đảng, Nhà nước và các cấp 

chính quyền địa phương, đồng thời không phân biệt được âm mưu lợi dụng 

tôn giáo của kẻ địch, từ đó dễ bị kích động lôi kéo theo đạo.  

Như vậy, phong tục tập quán lạc hậu, trình độ dân trí thấp là một trong 

những nguyên nhân cơ bản dẫn đến sự phát triển của đạo Tin lành trong đồng 

bào Hmông ở một số tỉnh miền núi phía Bắc nước ta. 
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1.3.4. Nhu cầu mới về tín ngưỡng, tôn giáo, đạo Tin lành đã khai 

thác lợi thế của một tôn giáo cải cách 

Những thập kỷ cuối cùng của thế kỷ XX, trên thế giới đã diễn ra những 

biến đổi to lớn và không thể lường trước được trên hầu hết các lĩnh vực của 

đời sống xã hội. Về chính trị, mặc dù sau chiến tranh lạnh, mâu thuẫn giữa hai 

hệ thống các nước trên thế giới bề ngoài có vẻ dịu đi, nhưng thực ra vẫn âm ỷ. 

Sự xung đột giữa các quốc gia trong một khu vực, giữa các tộc người trong 

một quốc gia, việc các thế lực phản động lợi dụng tôn giáo để gây chia rẽ, 

mâu thuẫn giữa các tộc người, các quốc gia vẫn đang là những nguy cơ thực 

tế tạo ra những đối cực mới. Về kinh tế, toàn cầu hoá, một mặt nó mang lại 

những ưu thế cho những nước phát triển, thì đồng thời nó lại là thách thức, 

nguy cơ đối với những nước đang và kém phát triển. Cùng với tăng trưởng 

kinh tế là những hiện tượng mất dân chủ, phân hoá giàu nghèo sâu sắc, bệnh 

tật, ô nhiễm môi trường, tệ nạn xã hội. Tất cả những cái đó đã tạo ra “một thế 

giới không thể chấp nhận được”. 

Sự phát triển mạnh mẽ của khoa học kỹ thuật đã tạo ra cho con người 

một khối lượng vật chất khổng lồ, đáp ứng ngày càng đủ nhu cầu vật chất đa 

dạng của con người. Song nó lại tỏ ra bất lực trước nhu cầu tinh thần của con 

người. Sống trong xã hội như vậy, không ít người vẫn cảm thấy bơ vơ, lạc 

lõng trước cuộc đời. Trong hoàn cảnh đó nhiều người tìm đến với tôn giáo. 

Nước ta bước vào thời kỳ đổi mới với nhiều thành tựu trên mọi lĩnh 

vực của đời sống xã hội, đời sống vật chất và tinh thần của nhân dân nói 

chung được nâng cao. Tuy nhiên, được hưởng những thành quả đó chủ yếu là 

những người dân sống ở thành phố và vùng đồng bằng. Ngược lại, những 

thành quả cách mạng đem lại cho đồng bào các dân tộc thiểu số còn quá ít ỏi, 

cuộc sống của đa số người dân trong vùng còn rất khó khăn. Mơ ước về cuộc 

sống tốt đẹp mà bà con dân tộc Hmông ấp ủ, đợi chờ bao năm trở nên xa vời. 
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Nỗi thất vọng thay thế niềm hy vọng, nghèo đói thay thế ước mơ về sự phồn 

vinh. Vì thế, dù rằng tôn giáo chỉ là “hạnh phúc hư ảo”, “mặt trời ảo tưởng”, 

là “bông hoa giả”, song người ta vẫn muốn tìm thấy ở đấy những gì để xoa 

dịu bớt nỗi đau trần thế.  

Người Hmông giác ngộ cách mạng, theo Đảng, Bác Hồ đấu tranh giải 

phóng dân tộc. Nhưng tiếc rằng trong thời gian qua cách mạng chưa làm được 

nhiều cho đồng bào. Sau sự đổ vỡ của Liên Xô và Đông Âu, cộng với những 

khó khăn nhiều mặt ở trong nước, lại được bọn phản động thổi phồng, xuyên 

tạc dưới nhiều hình thức khác nhau làm cho đồng bào hoang mang, dao động. 

Vì vậy làm cho niềm tin của đồng bào đối với Đảng, với xã hội mới bị xáo 

mòn. Chủ nghĩa xã hội như là ước mơ của đồng bào gửi gắm, hy vọng, nhưng 

sau thời gian xây dựng trên thực tế vẫn chưa chứng minh được những điều bà 

con mong muốn. Thêm vào đó là những biến động của thiên nhiên xảy ra 

khắp nơi trên thế giới. Ngay ở Việt Nam cũng đang phải chịu hậu quả của 

thiên tai như hạn hán, lũ lụt, mưa bão. Và thực tế, hiện tượng lũ cuốn trôi cả 

bản làng càng làm cho bà con đồng bào Hmông lo sợ. Từ đó khiến cho huyền 

thoại về “ngày tận thế” vốn đã có từ lâu ở họ, nay lại bị kẻ xấu kích động lại 

càng trở nên dễ tin. 

Khó khăn chồng chất hàng ngày đã dấy lên nỗi khát vọng trong lòng 

mỗi con người, mỗi gia đình người Hmông, đòi hỏi một sự an ủi, thông cảm 

và giúp đỡ. Đúng lúc đó lực lượng truyền đạo đến tuyên truyền hình tượng 

Vàng Trứ - Giêsu, một nhân vật có đầy quyền thế, có khả năng đem lại cuộc 

đời mới ấm no, hạnh phúc cho đồng bào, yêu thương gắn bó với tất cả đồng 

bào. Trong điều kiện như vậy, đạo Tin lành đã nhanh chóng chiếm được vị trí 

trong đời sống tinh thần người Hmông. 

Dân tộc Hmông có truyền thống lâu đời về thờ cúng tổ tiên, song giai 

đoạn này niềm tin bị khủng hoảng. Đồng bào quan niệm rằng, thờ cúng tổ tiên 
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đã lâu nhưng không thấy tổ tiên phù hộ cho đỡ khổ. Bây giờ theo đạo thờ 

Vàng Trứ - Giêsu, là “đấng tối cao” có thể giúp cho đồng bào được hạnh 

phúc. Do vậy, đồng bào đã bỏ tín ngưỡng truyền thống để đến với tôn giáo 

mới là đạo Tin lành. Đạo Tin lành phát triển trong đồng bào Hmông như một 

sự khoả lấp khoảng trống về mặt tâm linh của đồng bào. Nhìn chung đồng bào 

không hề có những ý niệm về chính trị hay những triết lý cao siêu. 

Cũng cần phải nhấn mạnh đến lợi thế của đạo Tin lành về đời sống tôn 

giáo, đời sống xã hội khi truyền bá vào vùng đồng bào dân tộc Hmông. Đạo 

Tin lành là tôn giáo cải cách từ đạo Công giáo, về lối sống đạo rất “đơn giản, 

gọn nhẹ, dễ theo”. Đặc biệt đạo Tin lành quan tâm đến nhiều khía cạnh của xã 

hội, tham gia tích cực vào công tác từ thiện xã hội. Nhiều người gọi đạo Tin 

lành là “tôn giáo xã hội”, lấy từ thiện xã hội làm phương tiện, điều kiện để 

truyền giáo. Không những thế, đạo Tin lành có kinh nghiệm truyền đạo trong 

vùng dân tộc thiểu số (không chỉ ở Việt Nam mà cả trên thế giới), nên đạo Tin 

lành đã nhanh chóng thâm nhập vào vùng dân tộc thiểu số Tây Nguyên trước 

đây và đồng bào dân tộc Hmông ở miền núi phía Bắc gần đây. Điều này chính 

là cơ sở đặt vấn đề của tác giả Nguyễn Thanh Xuân đó là vì sao đạo Tin lành 

lại thành công hơn đạo Công giáo hay Phật giáo, tại sao người Hmông lại theo 

Tin lành, không theo Phật giáo hay Công giáo, mặc dù đạo Công giáo có mặt 

ở miền núi phía Bắc từ thế kỷ XIX, đã có cơ sở trong người Hmông ở Sa pa 

(Lào Cai), Trạm Tấu (Yên Bái) còn Phật giáo có nhiều chùa, nhiều sư, có các 

Ban trị sự ở các tỉnh, lại được sự nâng đỡ của chính quyền địa phương. 

Như vậy, sự khó khăn về kinh tế, văn hoá truyền thống lạc hậu và sự 

khủng hoảng niềm tin, tất cả những cái đó làm xuất hiện nhu cầu tinh thần, 

nhu cầu tôn giáo trong đồng bào Hmông. Trong chừng mực nhất định, đạo 

Tin lành đã thoả mãn được nhu cầu đó của người dân trong vùng, vì vậy việc 
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đồng bào Hmông theo đạo Tin lành được coi như một lối thoát trước cuộc 

sống hiện tại còn bế tắc. 

1.3.5. Sự yếu kém của hệ thống chính trị  

Một trong những nguyên nhân cơ bản làm cho đạo Tin lành phát triển 

trong đồng bào dân tộc Hmông là sự yếu kém của hệ thống chính trị cơ sở, 

trong đó có sự hạn chế của đội ngũ cán bộ làm công tác tôn giáo. 

Vào giữa những năm 1980 và đầu những năm 1990 khi đất nước bước 

vào thời kỳ đổi mới, với cơ chế mới về kinh tế, văn hóa, xã hội đã tạo ra sự 

hụt hẫng nhất định về xã hội, trong đó có hệ thống chính trị ở cơ sở - nhất là 

vùng sâu vùng xa, vùng biên giới, hải đảo, trước những yêu cầu mới. Công 

tác xây dựng Đảng chưa được chú ý đúng mức, thậm chí có địa phương 

không có chi bộ, không có đảng viên ở các bản làng. Các tổ chức đoàn thể 

hoạt động khó khăn, đơn điệu, không thiết thực, sự tồn tại trên thực tế chỉ là 

hình thức. Hiện tượng “bỏ trống” địa bàn trong thời gian dài là khá phổ biến. 

Công tác tuyên truyền đường lối, chính sách, pháp luật của Đảng và Nhà nước 

cũng hạn chế, trong nhiều trường hợp đã không đến được với dân. Có không 

ít thôn bản vùng cao, vùng đồng bào Hmông trong suốt thời gian từ 2 - 3 năm 

liền không được nghe lãnh đạo xã phổ biến chủ trương, chính sách của Đảng 

và Nhà nước. Việc nghiên cứu vùng đồng bào dân tộc một cách có hệ thống, 

toàn diện về kinh tế - xã hội, về đời sống sinh hoạt, phong tục tập quán, tín 

ngưỡng, làm cơ sở cho việc hoạch định chủ trương, biện pháp để giải quyết 

tình hình chưa được quan tâm đúng mức. Hơn nữa, một bộ phận cán bộ, đảng 

viên thoái hoá, biến chất, quan liêu, xa rời quần chúng. Lực lượng cốt cán 

mỏng và yếu, có nơi chưa xây dựng được, từ đó làm mờ dần lòng tin của dân 

đối với Đảng. Trong khi đó, những người truyền đạo Tin lành lại đến với dân 

bằng hoạt động xã hội từ thiện của tôn giáo. Họ nói tiếng nói của đồng bào, 

gắn bó, thăm hỏi, cảm thông và giúp đỡ đồng bào khi cần thiết. Chính những 
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việc làm tưởng chừng như nhỏ bé đó, nhưng rất cụ thể, thiết thực đã được dân 

tin tưởng và làm cho người Hmông đến với đạo Tin lành. 

Điều ghi nhận ở cả Tây Nguyên và miền núi phía Bắc, nơi nào hệ thống 

chính trị ở cơ sở vững mạnh thì tôn giáo nói chung, đạo Tin lành nói riêng 

khó thâm nhập và phát triển được. 

Cùng với sự yếu kém của hệ thống chính trị ở cơ sở là sự yếu kém của 

đội ngũ cán bộ làm công tác tôn giáo. Trước hết thể hiện ở việc thiếu thống 

nhất về nhận thức, về quan điểm đối với việc truyền đạo và theo đạo Tin lành 

ở đây. Sau Nghị quyết 24/TW của Bộ Chính trị (1990) và Nghị định 

69/1991/NĐ - HĐBT ngày 21 tháng 3 năm 1991 của Hội đồng Bộ trưởng 

(nay là Chính phủ) về chính sách đổi mới với tôn giáo đã tạo ra sự chuyển 

biến lớn trong đời sống tôn giáo ở Việt Nam theo chiều hướng tích cực. Trên 

tinh thần đổi mới về chính sách đối với tôn giáo của Đảng và Nhà nước ta, 

giáo dân, chức sắc, nhà tu hành yên tâm phấn khởi cùng đồng bào cả nước 

sống tốt đời, đẹp đạo. Quyền tự do tín ngưỡng và tự do không tín ngưỡng của 

nhân dân được tôn trọng, nhìn chung các tôn giáo hoạt động theo khuôn khổ 

pháp luật. Những vụ việc nảy sinh từ tôn giáo đã có sự phối hợp chặt chẽ để 

giải quyết kịp thời, vì vậy đã góp phần vào việc giữ vững ổn định chính trị và 

trật tự an toàn xã hội ở nhiều khu vực. 

Tuy nhiên, trong một thời gian dài, xung quanh hiện tượng Vàng Trứ 

và đạo Tin lành thâm nhập vào vùng dân tộc Hmông đã có nhiều cuộc khảo 

sát, hội thảo, văn bản hướng dẫn, nhưng các quan điểm, cách nhìn nhận, 

đánh giá về hiện tượng trên còn khác nhau. Từ việc nhận thức Vàng Trứ là 

Tin lành hay giả Tin lành vẫn còn chưa nhất quán, khiến cho việc xử lý ở 

các địa phương còn lúng túng, thiếu sự thống nhất. Có nơi thì buông trôi 

thả nổi cho những hoạt động truyền đạo trái phép, không kiểm tra theo dõi, 

không xử lý kịp thời, có nơi thì thô bạo dùng những biện pháp hành chính 
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cưỡng chế ép buộc đồng bào bỏ đạo. Những cách xử lý như vậy đã vô tình 

đẩy quần chúng co cụm, liên kết gắn bó với đạo Tin lành và đối lập với 

chính quyền. 

Thực tiễn cho thấy ở những nơi chính quyền cơ sở mạnh, tổ chức Đảng 

và đoàn thể được củng cố, đời sống vật chất và tinh thần của người dân được 

nâng cao thì những tiêu cực phát sinh từ việc truyền đạo và theo đạo ít hơn. 

Ngược lại, khi chính quyền cơ sở yếu, việc truyền đạo và theo đạo gia tăng, 

không những thế, những người đứng đầu đã lợi dụng lôi kéo, kích động quần 

chúng phản ứng lại chính quyền. 

Trong quá trình cách mạng nói chung, cũng như trong công tác tôn 

giáo, vấn đề cán bộ có vị trí đặc biệt quan trọng. Tuy nhiên, đội ngũ cán bộ 

làm công tác tôn giáo ở khu vực này nhìn chung vừa thiếu lại vừa yếu, hoạt 

động lại mang tính hành chính, không lăn lộn, sâu sát với đồng bào dân tộc có 

đạo như ngày trước giải phóng. Mặt khác, cán bộ cũng không được bồi 

dưỡng, đãi ngộ thoả đáng. Trình độ của đội ngũ cán bộ, đảng viên trong vùng 

dân tộc Hmông nói chung còn thấp, đặc biệt là sự hiểu biết về tôn giáo còn rất 

hạn chế. Vì vậy, dẫn đến tình trạng xử lý vụ việc tôn giáo lúng túng, xử lý sai, 

hoặc xem thường tính chất sự việc xảy ra. Sự hạn chế về công tác cán bộ và 

hệ thống chính trị nói chung là kẽ hở để kẻ xấu lợi dụng, tuyên truyền, lôi 

kéo, ép buộc nhân dân theo đạo. Vì vậy, cán bộ chưa nhiệt tình công tác, thiếu 

gắn bó với địa bàn, không kịp thời nắm bắt tâm lý, nguyện vọng của quần 

chúng, tạo nên địa bàn “trống” để giáo hội Tin lành và các tôn giáo lợi dụng 

xâm nhập, và “Đảng xa thì cha tới” là một tất yếu. 

Khi nói đến vấn đề cán bộ làm công tác tôn giáo, chúng ta không thể 

không nhắc đến vai trò của già làng, trưởng bản, bởi vì họ là người tham gia 

quyết định mọi việc lớn nhỏ trong thôn bản. Nhưng giờ đây vai trò của họ rất 

mờ nhạt, hầu như không còn. Chính vì vậy, đường lối, chính sách của Đảng 
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và Nhà nước thiếu cơ sở để có thể thâm nhập vào quần chúng. Những người 

truyền giáo đã trở thành lực lượng có thế lực, lấn át uy tín của già làng. 

Tất cả những điều đó làm cho chúng ta không nắm được quần chúng, 

không tranh thủ được quần chúng, và làm mất dần niềm tin của quần chúng 

đối với sự lãnh đạo của Đảng, từ đó tạo cơ sở cho đạo Tin lành phát triển. 

Điều này cần được khắc phục và tăng cường hơn bao giờ hết, bởi vì chính 

Nghị quyết 24 của bộ Chính trị về Tăng cường công tác trong tình hình mới 

đã chỉ rõ: nội dung cốt lõi của công tác tôn giáo là công tác vận động quần 

chúng. 

Tóm lại, sự phát triển của đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông 

ở một số tỉnh miền núi phía Bắc nước ta có liên quan đến nhiều lĩnh vực của 

đời sống xã hội, trong đó phải kể đến một số nguyên nhân cơ bản, đó là do 

đời sống vật chất và tinh thần trong vùng đồng bào còn khó khăn, do đặc điểm 

về lịch sử và văn hoá của dân tộc Hmông, do phong tục tập quán lạc hậu, 

trình độ dân trí thấp, do nhu cầu mới về tín ngưỡng tôn giáo, do sự yếu kém 

của hệ thống chính trị. Mỗi nguyên nhân này có vị trí và ảnh hưởng khác nhau 

đối với sự phát triển của đạo Tin lành. Tuy nhiên, giữa chúng lại có mối quan 

hệ gắn bó, không thể tách rời. Vì vậy, cần hiểu nguyên nhân phát triển đạo 

Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông trong mối quan hệ tổng thể của các 

yếu tố trong xã hội, tránh quan điểm phiến diện, một chiều hay tuyệt đối hoá 

một nguyên nhân nào đó. 
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CHƢƠNG 2: ẢNH HƢỞNG CỦA ĐẠO TIN LÀNH ĐỐI VỚI ĐỜI 

SỐNG ĐỒNG BÀO DÂN TỘC HMÔNG Ở CÁC TỈNH MIỀN NÚI 

PHÍA BẮC NƢỚC TA HIỆN NAY 

Tôn giáo là một nhu cầu tinh thần không thể thiếu được của một bộ 

phận nhân dân, chính vì vậy sinh hoạt tôn giáo vừa là một quyền lợi, đồng 

thời vừa là một niềm hạnh phúc của nhân dân. C.Mác đã viết: “sự nghèo nàn 

của tôn giáo vừa là biểu hiện sự nghèo nàn của hiện thực, vừa là sự phản 

kháng chống lại sự nghèo nàn hiện thực ấy. Tôn giáo là tiếng thở dài của 

chúng sinh bị áp bức, là trái tim của thế giới không có trái tim, cũng giống 

như nó là tinh thần của trật tự xã hội không có tinh thần. Tôn giáo là thuốc 

phiện của nhân dân” [41, tr.437 - 570]. Tuy nhiên, ở một mức độ nhất định, tư 

tưởng tôn giáo vẫn còn phát huy tác dụng hướng dẫn nhận thức và hành vi 

của một bộ phận nhân dân, hơn nữa tôn giáo còn chứa đựng một số nhân tố 

giá trị văn hóa, phù hợp với đạo đức, đạo lý của xã hội.  

Sự xâm nhập và phát triển “bất bình thường” của đạo Tin lành trong 

vùng đồng bào dân tộc thiểu số các tỉnh miền núi phía Bắc, trong đó có đồng 

bào dân tộc Hmông trong những năm qua đã và đang gây ra những tác động, 

ảnh hưởng sâu sắc đến mọi mặt của xã hội cả về kinh tế, chính trị, văn hóa, 

tình cảm, tín ngưỡng tâm linh của quần chúng. Những ảnh hưởng đó rất đa 

dạng, đan xen lẫn lộn cả yếu tố tích cực lẫn những tiêu cực. 

2.1. Ảnh hƣởng tích cực 

Ra đời ở phương Tây, đạo Tin lành chứa nhiều yếu tố tích cực gắn 

với quá trình phát triển của xã hội hiện đại. Khi du nhập vào đời sống của 

đồng bào các dân tộc ít người nói chung và người Hmông nói riêng ở miền 

núi phía Bắc, đạo Tin lành đã có những tác động tích cực, nhân văn, bằng 

lối sống khoa học, xóa bỏ những hủ tục lạc hậu và không phù hợp với cuộc 

sống hiện nay. 
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2.1.1. Ảnh hưởng đối với đời sống tín ngưỡng, văn hóa 

Chúng ta đều biết, tín ngưỡng, tôn giáo là đời sống tâm linh, là niềm tin 

của con người vào thế giới siêu nhiên (phi tự nhiên). Trên thực tế có nhiều 

loại hình tín ngưỡng, tôn giáo của các dân tộc, các tộc người, các vùng địa lý, 

văn hóa khác nhau. Do đặc điểm lịch sử, văn hóa và tộc người, người Hmông 

sinh sống ở các tỉnh miền núi phía Bắc có đời sống tín ngưỡng rất phong phú 

với nhiều loại hình thờ cúng của tín ngưỡng đa thần mang tính nguyên thủy, 

đã được hình thành và lưu giữ từ rất lâu.  

Một đặc trưng cơ bản của đạo Tin lành  là thờ nhất thần - Thiên Chúa, 

chỉ có đức tin đối với Thiên Chúa, không có đức tin nào khác. Do vậy, khi 

những người Hmông theo đạo Tin lành, họ đã bỏ toàn bộ hệ thống tín ngưỡng 

cũ. Đức tin mới được thay cho đức tin cũ - điều này chúng tôi không đánh giá 

tác động tích cực hay tiêu cực, vì suy cho cùng, đức tin này thay cho đức tin 

kia. Ở đây, chúng tôi quan tâm đến sự vận động của tín ngưỡng, tôn giáo. Gần 

như quy luật, các cộng đồng dân cư, các cộng đồng tộc người đều chuyển từ 

niềm tin đa thần sang niềm tin nhất thần, chuyển từ tín ngưỡng sang tôn giáo, 

một sự vận động “đi lên” mang tính phổ biến. Điều quan trọng là từ sự vận 

động ấy sẽ có tác động tích cực đến văn hóa, xã hội, đúng hơn là, tạo sự thuận 

lợi trong việc đón nhận những yếu tố tích cực về văn hóa, xã hội. 

Văn hóa, xét trên khía cạnh ăn, mặc, ở, đi lại, giao tiếp gia đình, xã hội, 

ngôn ngữ, chữ viết, văn học, nghệ thuật,… thì ở những khía cạnh này, đạo Tin 

lành tác động khá nhiều. Tuy nhiên, ở mỗi khía cạnh lại có mức độ khác nhau. 

Trên thực tế, người Hmông ở miền núi phía Bắc theo đạo Tin lành, các 

yếu tố về ăn, mặc, hầu như không thay đổi so với truyền thống. Người Hmông 

vẫn sử dụng lương thực chủ yếu là ngô - đặc trưng nông sản gắn với vùng núi 

cao, thực phẩm vẫn là gia cầm, gia súc, các món ăn truyền thống như thắng 

cố, bánh giầy, cháo,… vẫn duy trì. Tuy nhiên có hai điều mà người Hmông 
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theo Tin lành không sử dụng: một là tất cả các loại ăn tiết canh, nhất là tiết 

canh gà, một  món khoái khẩu của người Hmông; hai là uống rượu, một thói 

quen phổ biến của người Hmông trong hội hè và các bữa ăn. Điều quan trọng 

khác cần chú ý là, người Hmông không theo Tin lành việc ăn uống ít có sự 

tính toán, cân đối với thực tế sản xuất, thu nhập, thường là hoang phí nên ở 

Tây Bắc mới có câu ví: “ăn Mèo, ngủ Thái, gái Kinh”. Tuy nhiên khi theo Tin 

lành, việc này có sự thay đổi căn bản - không còn việc ăn uống bừa phứa, 

không nghĩ đến ngày mai. 

Về mặc và phục sức. Người Hmông theo Tin lành vẫn duy trì việc 

trồng lanh, trồng bông và các kỹ thuật se sợi, dệt và nhuộm vải. Con trai 

Hmông vẫn mặc quần thụng, áo chẽn, con gái vẫn mặc váy xòe với hoa văn 

truyền thống. Tuy nhiên, theo Tin lành - một tôn  giáo in đậm lối sống 

phương Tây, nên người Hmông, nhất là đàn ông đã có sự thay đổi trong việc 

mặc cùng những phục sức khác, trong đó họ rất ưa mặc véc - tông thắt cà - 

vạt, trang phục phổ biến của các mục sư Tin lành. Điều này không phải bây 

giờ mới tác động đến người Hmông, mà từ rất lâu, mấy thập kỷ trước khi lối 

sống Âu hóa qua người Kinh tác động đến người Hmông nhưng hầu như 

không đưa lại kết quả gì. Nhà ở hầu như không có thay đổi giữa người 

Hmông tín ngưỡng truyền thống với người Hmông theo Tin lành. Tuy nhiên, 

những người Hmông theo Tin lành không thờ cúng và thực hiện các nghi lễ 

tín ngưỡng truyền thống trong nhà nên việc sắp xếp, bài trí nơi ở gọn gàng 

ngăn nắp và nhất là hợp lý hơn. 

Một vấn đề thay đổi liên quan đến văn hóa là chữ viết. Đây là vấn đề 

cần quan tâm khi người Hmông theo đạo Tin lành. Trước đây, trong giáo dục, 

người Hmông ở Việt Nam dùng hai loại chữ, chữ quốc ngữ và chữ Hmông. 

Chữ Hmông là chữ do các giáo sĩ Công giáo dùng mẫu tự la - tinh tạo ra vào 

đầu thế kỷ XX, nhưng hầu như chưa phổ biến. Sau năm 1954, cụ thể là vào 
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đầu những năm 1960, Bộ Giáo dục đã kế thừa thành tựu này hoàn chỉnh chữ 

viết cho người Hmông ở Việt Nam vào năm 1966 (loại chữ Hmông này có 

dấu và các âm tiết gần với chữ quốc ngữ). Tuy nhiên, chữ Hmông la - tinh 

này chỉ dậy đến hết bậc phổ thông cơ sở ở các trường có học sinh người 

Hmông, sau đó hầu như không có ấn phẩm nào sử dụng chữ Hmông này để 

chuyển tải; cộng thêm với việc thiếu giáo viên là người Hmông để dạy và duy 

trì nên chữ Hmông không được sử dụng và phát huy. Khi truyền đạo Tin lành 

vào người Hmông, các nhà truyền giáo Tin lành, qua viện Ngôn ngữ Mùa hè 

(The Summer Institute Langueste - SIL, Trường Đại học North Dakota, Mỹ) 

đã sử dụng mẫu tự la - tinh tạo ra chữ mới cho người Hmông (chữ Hmông 

này gần với tiếng Anh, không có dấu), gọi là chữ Hmông mới. Điều quan 

trọng là chữ Hmông la - tinh mới không chỉ vừa dễ đọc, dễ học, vừa có môi 

trường sử dụng là Kinh thánh và các ấn phẩm Tin lành, nên người Hmông 

theo đạo Tin lành đã nhanh chóng tiếp thu và sử dụng, trước hết là trong sinh 

hoạt tôn giáo, sau đó là trong sinh hoạt, giao tiếp. Hiện nay một vấn đề đang 

được đặt ra đó là Nhà nước có chính thức chấp nhận người Hmông theo Tin 

lành sử dụng chữ Hmông la - tinh mới trong sinh hoạt tôn giáo và trong sinh 

hoạt, giao tiếp, cùng với việc dịch Kinh thánh và các ấn phẩm của Tin lành ra 

tiếng Hmông la - tinh cũ để cho người dân sinh hoạt tôn giáo? Và nếu chữ 

Hmông la - tinh cũ được sử dụng dịch Kinh thánh và dùng trong sinh hoạt tôn 

giáo thì chính Tin lành là một trong những yếu tố phục hưng chữ Hmông - 

điều mà nhiều người Hmông mong muốn. 

Về văn hóa, văn nghệ truyền thống, nhìn chung tác động của đạo Tin 

lành theo hướng tiêu cực - chúng tôi sẽ nói sau. Tuy nhiên bù lại việc đó, 

người Hmông theo Tin lành được tiếp cận với loại hình âm nhạc mới - tân 

nhạc - Thánh ca. Không những thế mà già, trẻ, trai, gái hễ theo Tin lành là 

đều hát Thánh ca, vì hát Thánh ca ca ngợi Thiên chúa là một trong những 
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nội dung sinh hoạt tôn giáo. Cùng với hát Thánh ca, người Hmông theo Tin 

lành được nghe giảng nhiều về Kinh thánh, biết nhiều điển tích, điển cố 

trong Kinh thánh. Họ cũng biết đến thế giới bên ngoài về lịch sử, địa lý, văn 

hóa,…Những điều vừa nói, cách nào đó, cũng đã góp phần làm cho người 

Hmông hiểu biết mở mang dân trí. 

Trong quan hệ gia đình và xã hội, người theo đạo Tin lành có những 

thay đổi nhất định. Quan hệ ứng xử trong gia đình, các bề bậc trên dưới vẫn 

được duy trì theo truyền thống. Tuy nhiên, trong gia đình Tin lành sự bình 

đẳng giữa các thành viên được tôn trọng, giảm dần sự áp đặt. Đặc biệt, người 

theo Tin lành tính tự lập được giáo dục và đề cao bởi Kinh thánh đã dậy mọi 

người đều bình đẳng trước Thiên Chúa. Trong quan hệ xã hội cũng có sự thay 

đổi, trong đó là tinh thần dân chủ, vai trò của mỗi cá nhân được đề cao (chúng 

tôi sẽ thêm ở phần tập quán, lối sống). 

2.1.2. Ảnh hưởng về lối sống, tập quán 

Thực ra với cách nhìn rộng, thì lối sống, tập quán cũng nằm trong phạm 

trù văn hóa. Tuy nhiên, đối với người Hmông, lối sống tập quán rất đặc thù, 

góp phần quan trọng trong việc tạo ra văn hóa Hmông nên chúng tôi tách 

thành mục riêng. 

Một thực tế là, phong tục tập quán các dân tộc, các cộng đồng người 

được hình thành từ nhiều nguồn khác nhau, nhưng đa số được hình thành từ 

tín ngưỡng, tôn giáo. Cũng vậy, đa số các phong tục, tập quán, lối sống của 

người Hmông bắt nguồn từ tín ngưỡng truyền thống của người Hmông. Phong 

tục, tập quán của người Hmông rất nhiều và rất phức tạp. Và đặc biệt, do đặc 

điểm lịch sử riêng, cả dân tộc Hmông phải rời khỏi tổ quốc nên để nhớ tổ tiên, 

nguồn cội, và để bảo vệ dân tộc mình không bị đồng hóa nên người Hmông 

đã giữ gìn tín ngưỡng, phong tục tập quán, gần như không thay đổi theo thời 

gian, tạo ra “cái lý” của người Hmông. Tuy nhiên, cái lý của người Hmông rất 
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nhiều và vì không thay đổi nên có nhiều điều trong ma chay, cưới xin (quan, 

hôn, tang, tế) đã trở thành lạc hậu, thậm chí là hủ tục, đã cản trở sự hội nhập 

và phát triển. Với lợi thế về đức tin và lối sống hiện đại, đạo Tin lành đã góp 

phần xóa bỏ những tập quán, lối sống lạc hậu đó của người Hmông - điều mà 

các tôn giáo khác khó làm, thậm chí là không làm được. Ngay cả chủ trương, 

chính sách của Nhà nước cùng nỗ lực của các ban ngành cũng chỉ cải biến 

được một phần.  

Trước hết về tang ma. Các nghi lễ tang ma của người Hmông theo 

truyền thống rất rườm rà với nhiều lễ thức phiền toái và tốn kém. Thông 

thường tang lễ của người Hmông kéo dài 7 đến mười ngày để làm “ma khô”  

với nhiều trâu bò lợn gà được giết để cúng ma. Nay theo Tin lành, người chết 

không để quá 24 giờ; chôn cất không cần chọn ngày và chọn giờ mà có thể 

chôn người chết vào bất kỳ lúc nào để đảm bảo vệ sinh; không cần thực hiện 

các nghi lễ chỉ đường, thổi kèn, đuổi ma người Hán; không còn phải đưa quan 

tài người chết từ trong nhà ra ngoài làm ma; không cần các nghi lễ cúng ba 

ngày, cúng ma tươi, ma khô, ma bò,...Còn khi ốm đau, người truyền đạo 

khuyên hãy cầu nguyện Thiên Chúa, và quan trọng hơn là phải đến cơ sở y tế 

để khám chữa bệnh, không mời thầy cúng đến cúng ma; phải ăn ở hợp vệ sinh 

để phòng ngừa bệnh tật. 

Việc cưới xin. Người Hmông truyền thống rất quan tâm đến việc cưới 

xin với nhiều nghi thức, đặc biệt là việc tảo hôn và hôn nhân trong nội tộc 

(ông Cư Hòa Vần, Chủ tịch Hội đồng Dân tộc của Quốc hội đã có lần buồn 

rầu nói về hủ tục này và cho rằng chính điều này đã làm cho tộc người 

Hmông thoái hóa về thể chất). Khi theo đạo Tin lành, nguời Hmông tiếp cận 

quan niệm hôn nhân theo lối hiện đại, tổ chức đơn giản, không tốn kém. Đặc 

biệt người Hmông theo Tin lành đã bỏ việc tảo hôn, bỏ việc hôn nhân trong 

huyết thống và thực hiện hôn nhân một vợ, một chồng. Nghi lễ hôn nhân, 
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ngoài việc đăng ký kết hôn được chính quyền chấp nhận, còn có thêm nghi lễ 

tôn giáo. Nghi lễ tôn giáo được thực hiện ở nhà thờ (vì không có nhà thờ nên 

thực hiện ở nhà nhóm hay điểm nhóm - ở một gia đình trong bản được mượn 

để nhóm lễ). Điều quan trọng của nghi lễ hôn nhân tại nhà thờ, theo quan 

niệm của đạo Tin lành là có sự chuẩn nhận của Thiên Chúa. Do vậy hôn nhân 

của người Hmông theo đạo Tin lành bền vững, ít có sự ly hôn. Đồng thời, 

những cặp vợ chồng khi cưới nhận được những lời khuyên răn của mục sư 

theo Kinh thánh về nguyên tắc ứng xử, trách nhiệm của vợ, của chồng với con 

cái và gia đình, sự thủy chung,... 

Theo đạo Tin lành, người theo đạo cho rằng những điều răn dạy trong 

Kinh thánh là những quy định của Thiên Chúa. Thiên Chúa có thể thấu suốt 

mọi việc của dân chúng ở trần gian nên những lời răn dạy trong Kinh thánh là 

sự dẫn lối thiêng liêng. Do đó, những người theo đạo sống có nguyên tắc, 

kính Thiên Chúa, yêu Người. Họ thực hiện nghiêm túc và tự nguyện tuân theo 

những lời dạy bảo của Thiên Chúa và Hội thánh của Thiên Chúa. Một bộ 

phận nhân dân theo đạo đã thực hiện lối sống khoa học, lành mạnh và từ bỏ 

những hủ tục như không lấy vợ hai, không nghiện thuốc phiện, không cướp 

của, giết người. Họ làm theo những điều răn dạy trong Kinh thánh đó là luôn 

làm điều thiện, tránh điều ác, và luôn hoàn thiện đạo đức cá nhân nên đã góp 

phần hạn chế các tệ nạn xã hội. 

Việc theo đạo Tin lành đã làm thay đổi nếp sống của người theo đạo, 

đáp ứng nhu cầu tâm linh của họ, ước mơ tới một cuộc sống tốt đẹp hơn. 

Những điều răn dạy mà đạo Tin lành nêu ra phù hợp với nhu cầu của đồng 

bào, giúp hoàn thiện đạo đức cá nhân, giúp đồng bào giảm bớt những gánh 

nặng do những phong tục tập quán lạc hậu trong tổ chức ma chay, cưới xin, 

chữa bệnh gây nên. Sinh hoạt tôn giáo cộng đồng hấp dẫn quần chúng, đặc 

biệt là lớp trẻ và phụ nữ. 
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Đạo Tin lành còn khuyên con người nên sinh đẻ ít con để nuôi dạy con 

cho tốt, con gái cũng như con trai. Trước đây, tâm lý của nhiều đồng bào dân 

tộc Hmông đó là thường muốn sinh con trai hơn con gái, bởi theo tập tục, con 

trai sẽ là người thờ cúng bố mẹ, không có con trai thì kể như người chết 

không có người chôn, không có người thờ cúng, linh hồn sẽ lang thang, đói 

khổ và không trở về với tổ tiên. Còn với giáo lý Tin lành, con người khi chết, 

dù có con trai hay gái, hoặc không có con, nếu là người tốt thì linh hồn đều 

được lên Thiên đàng với Thiên Chúa. Vì thế, tâm lý muốn sinh con trai phần 

nào cũng giảm bớt trong tâm lý đồng bào. 

Việc theo đạo Tin lành cũng giúp tạo ra mối quan hệ cố kết và sự giúp 

đỡ lẫn nhau cả về vật chất và tinh thần rộng hơn của dòng họ. Cụ thể, sau khi 

thay đổi theo Tin lành, người Hmông, nhất là những người Hmông di cư tự do 

đã sử dụng Tin lành như một phương tiện để gắn kết lại với nhau và trợ giúp 

lẫn nhau. Vì vậy, các tín đồ Tin lành người Hmông thường nói “đạo” quan 

trọng hơn “họ”. Bởi vì, nếu theo quan hệ dòng họ thì chỉ có những người cùng 

họ, cùng ma mới có thể được giúp đỡ nhau hết mình và có thể chết trong nhà 

của nhau. Nhưng nếu theo “đạo”, tất cả người Hmông bất kể thuộc họ nào đều 

là anh em, đều phải có trách nhiệm quan tâm giúp đỡ nhau và đều có thể chết 

trong nhà của nhau. Những người theo đạo ở thôn bản đều có trách nhiệm 

giúp đỡ lẫn nhau nhất là vào những dịp đặc biệt như làm nhà mới, cưới xin, 

ma chay,… Ngoài ra, trong những trường hợp gặp phải rủi ro như bị cháy 

nhà, bị tai nạn,… thì người theo đạo bị nạn cũng nhận được sự giúp đỡ của 

các tín đồ ở các thôn bản lân cận. 

Về vai trò của phụ nữ và việc bình đẳng giới. Trong xã hội truyền 

thống của người Hmông là chế độ phụ quyền, người đàn ông làm chủ gia đình 

và quyết định mọi việc, người phụ nữ Hmông luôn bận rộn và phải lo toan 

mọi việc. Khi theo đạo Tin lành đã tạo ra sự thay đổi quan trọng. Trong các 
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gia đình theo đạo Tin lành, địa vị của người phụ nữ được đề cao sánh ngang 

với người đàn ông. Họ không phải làm quần quật nhưng không được hưởng 

thụ, không phải lo toan mọi việc trong các việc quan, hôn, tang, tế, nhất là 

không phải lo thu vén để trả các món nợ do chi quá trong các cuộc tế lễ, làm 

ma khô cho bố mẹ. Theo đạo Tin lành người phụ nữ Hmông được khẳng định 

vị trí của mình trong xã hội, được tham gia sinh hoạt tôn giáo ngang với đàn 

ông, được tham gia vào quyết định các công việc của cộng đồng - điều mà 

trước đây họ không bao giờ được tham dự. Người phụ nữ được ra ngoài có cơ 

hội để giao tiếp, thể hiện mình trước cộng đồng. Từ đó, người phụ nữ có cơ 

hội thể hiện vẻ đẹp, sự duyên dáng. Họ cũng chăm chút hơn trong cách ứng 

xử, và càng chăm chỉ, khéo léo trong chức năng của một người phụ nữ, nhất 

là trong việc may vá thêu thùa,…Nói tóm lại, người phụ nữ được giải phóng 

trong gia đình và xã hội của người Hmông truyền thống. Chính điều này đã 

làm cho người phụ nữ Hmông “mê” đạo Tin lành, đến với đạo Tin lành sớm 

hơn và đông hơn so với đàn ông. 

Về lao động sản xuất. Đạo Tin lành là một trong những tôn giáo có tư 

tưởng làm giàu, coi lao động là trách nhiệm hàng ngày, là nghĩa vụ trước 

Thiên Chúa. Đạo Tin lành còn tuyên truyền tính tiết kiệm, không lãng phí, 

sống xa hoa, buông thả. Đối với đạo Tin lành, thái độ lười biếng trong lao 

động sản xuất, không muốn kiếm nhiều tiền hơn, cảnh bần cùng, cảnh lang 

thang ăn xin, ăn mày bị coi là “có tội”, là không thực hiện lời răn của Thiên 

Chúa [50, tr.131 - 132]. Do đó, ở nhiều nơi đồng bào dân tộc Hmông theo Tin 

lành đã chăm chỉ sản xuất, biết cách làm giàu cho gia đình mình. Không 

những thế, những mục sư, truyền đạo, các trưởng điểm nhóm đều có gia đình, 

đều là người lao động, có trí thức nên đã giúp người theo đạo tổ chức sản xuất 

và tổ chức cuộc sống gia đình. 
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Đạo Tin lành cũng đã góp phần vào việc đẩy lùi tệ nạn nghiện hút 

thuốc phiện vốn đã hình thành từ nhiều đời nay trong đồng bào dân tộc 

Hmông. Đây là điều mà trong nhiều năm qua ta vận động quần chúng nhưng 

chưa thành công. Người Hmông theo đạo Tin lành cũng bỏ luôn việc uống 

rượu, hút thuốc lá - một trong những tập quán, đúng hơn là thói quen cố hữu 

của người Hmông. 

Một điều rất đáng quan tâm là ở những nơi người Hmông theo đạo Tin 

lành đã ổn định, được sinh hoạt tôn giáo bình thường, nhất là những nơi đã 

đăng ký với chính quyền và có liên hệ về tổ chức với các tổ chức Tin lành hợp 

pháp, thì các mặt tích cực về xã hội càng bộc lộ rõ. Đó là việc chấp hành chủ 

trương chính sách của Đảng, pháp luật của Nhà nước nghiêm túc hơn, sự quan 

hệ với chính quyền tốt hơn, cởi mở hơn vì họ được giáo dục theo KinhThánh 

“phải vâng phục bậc cầm quyền trên mình, vì mọi cầm quyền đều đến từ 

Thiên Chúa”, nếp sống xã hội lành mạnh hơn, ít tệ nạn xã hội hơn, và đời 

sống của người dân cũng được cải thiện hơn. 

Có thể nói rằng cho đến nay, những mặt tích cực của đạo Tin lành đã 

góp phần làm cho đạo Tin lành có một chỗ đứng nhất định ở khu vực các tỉnh 

miền núi phía Bắc. Đó là một thực tế không thể phủ nhận như tác giả Vương 

Duy Quang cho rằng, “sự xuất hiện của đạo Tin lành như là “liều thuốc tinh 

thần” đáp ứng phần nào lòng mong mỏi của một bộ phận người Hmông đang 

hụt hẫng niềm tin hay cho một bộ phận đồng bào có điểm tựa nhất định về 

tâm linh” [57, tr. 256]. 

Điều đáng quan tâm là những yếu tố tích cực nói trên càng ngày càng 

bộc lộ rõ, nhất là những nơi mà đạo Tin lành đã đi vào ổn định, những nơi mà 

chính quyền cho đăng ký sinh hoạt theo điểm nhóm sau Chỉ thị số 

01/2005/CT-TTg. Như vậy, việc Thủ Tướng Chính phủ ra chỉ thị số 

01/2005/CT -TTg Về một số công tác đối với đạo Tin lành không chỉ đáp ứng 
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nhu cầu tâm linh của đồng bào Hmông theo đạo Tin lành mà còn là sự nhìn 

nhận “yếu tố hợp lý” của đạo Tin lành đối với một bộ phận người dân tộc 

thiểu số ở miền núi phía Bắc. 

Khi nói về vấn đề ảnh hưởng của đạo Tin lành đối với xã hội, Max 

Weber (1864 - 1920), nhà xã hội học người Đức, với tác phẩm nổi tiếng Nền 

đạo đức Tin lành và tinh thần của chủ nghĩa tư bản, đã cho rằng nền đạo đức 

Tin lành có một mối liên hệ “tương hợp chọn lọc” với “tinh thần” của chủ 

nghĩa tư bản, và do vậy đã tạo ra một động lực tinh thần cần thiết và thuận lợi 

cho sự phát triển của chủ nghĩa tư bản ở châu Âu [48, tr.13]. 

Người Hmông theo đạo Tin lành, lấy tôn giáo làm trung tâm, lấy Thiên 

Chúa làm niềm tin, quan hệ với nhau trong môi trường tôn giáo, một cách 

khách quan đưa lại là yếu tố dân tộc, “tính cách Hmông” trong số người 

Hmông theo đạo Tin lành giảm đi. Người Hmông theo Tin lành sẽ không hào 

hứng với việc xưng vua, đón vua, không hào hứng với suy tưởng về vương 

quốc mông như những người Hmông bình thường khác. Do vậy, xét về mặt 

chính trị là có yếu tố tích cực. Một thực tế chứng minh điều này là trong việc 

xưng vua, đón vua tại Mường Nhé (Điện Biên) vào cuối tháng 4 đầu tháng 5 

năm 2011, trong số hơn 5.000 người Hmông tham gia, chỉ có hơn 100 người 

Hmông theo đạo Tin lành, trong khi nơi diễn ra xưng vua, đón vua tập trung 

đông người Hmông theo đạo Tin lành nhất ở Điện Biên. 

Như vậy, trong hệ thống tín ngưỡng của người Hmông đang tồn tại 

nhiều hủ tục lạc hậu, được truyền từ đời này sang đời khác, đã ăn sâu vào 

tiềm thức và đời sống tinh thần nên đồng bào Hmông khó có thể thay đổi 

được, kể cả khi có tác động của các điều kiện khoa học, kinh tế, văn hoá, xã 

hội, tư tưởng,… thậm chí là cả yếu tố thiêng liêng, thần bí của tôn giáo nếu 

không đủ mạnh; cả chủ trương, chính sách đúng đắn và nỗ lực của các cấp các 

nghành. Tuy nhiên, đạo Tin lành với đức tin, những nguyên tắc, chuẩn mực 
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đạo đức, cùng với những giá trị riêng của nó đã tạo ra sự thay đổi và chuyển 

biến tích cực như đã nói ở trên đối với đời sống đồng bào dân tộc Hmông. 

2.2. Ảnh hƣởng tiêu cực 

Bên cạnh những ảnh hưởng mang tính tích cực thì sự phát triển của đạo 

Tin lành trong vùng đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc đã 

gây ra những ảnh hưởng tiêu cực, tác động xấu đến mọi mặt đời sống của 

đồng bào nơi đây nhất là giai đoạn đầu truyền giáo.  

2.2.1. Đối với tín ngưỡng, văn hoá truyền thống 

Với yếu tố nhất thần cao, cộng thêm với tính chất mạnh mẽ đến mức 

cực đoan về đức tin nên một trong những nét đặc thù cơ bản nhất của đạo Tin 

lành đó là trong quá trình phát triển ít có sự hội nhập văn hóa. Không những 

thế, đạo Tin lành còn “phủ nhận sạch trơn” văn hóa tín ngưỡng truyền thống. 

Do đó đi đến đâu đạo Tin lành cũng thường gây ra sự xung đột về văn hóa 

giữa văn hóa lối sống Tin lành với văn hóa tín ngưỡng tại chỗ mà Tin lành 

xâm nhập và phát triển. 

Thờ cúng tổ tiên và các vị thần là một nét đặc sắc về văn hóa, đạo đức 

và tâm linh, tín ngưỡng của dân tộc Hmông, nhưng đến khi theo đạo Tin lành 

thì bị xóa bỏ hoặc xem thường. Một bộ phận người Hmông hoang mang lo sợ, 

trông chờ, hy vọng đã nghe lời đài FEBC và một số “người truyền đạo” rằng, 

phải theo Vàng Trứ và muốn được công nhận chính thức là người theo Vàng 

Trứ, trước hết các gia đình Hmông phải thực hiện nghi lễ đuổi tổ tiên, đuổi 

thần nhà, thần cửa ra khỏi ngôi nhà của mình. Lễ nghi này được những người 

tích cực tự coi là “người truyền đạo” thực hiện. Công việc được tiến hành rất 

đơn giản, “người truyền đạo” cầm một bát nước lã tiến tới vị trí thờ tổ tiên, 

thần nhà, thần cửa nói đôi lời về Vàng Trứ và những điều “xấu” do “ma nhà”, 

“ma cửa” và tổ tiên gây ra cho con cháu rồi “đuổi” các vị thần đi bằng cách 

vẩy vài giọt nước lên vách nhà (nơi thờ các vị đó). Họ nói với đồng bào rằng: 
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“đó là nước thánh của Vàng Trứ, mỗi giọt nước nặng tới vài tấn”. Nhiều nơi, 

dưới sự giúp đỡ của “người truyền đạo”, chỉ trong một đêm đã có tới vài chục 

gia đình Hmông làm xong lễ “đuổi” thần nhà, thần cửa và tổ tiên để rồi từ đó 

họ từ bỏ tất cả mọi tín ngưỡng truyền thống của dân tộc. Dưới mái nhà của 

những gia đình theo Vàng Trứ không còn nơi thờ thần giường hay thần 

buồng, thần thuốc và “cột ma nhà”. Khi có người chết, người ta không còn 

làm lễ Qhuab ke - cúng “chỉ đường” đưa hồn người chết về với tổ tiên và 

nghiêm cấm mọi người không được khóc, không được thổi khèn hay đánh 

trống ma; nghi lễ linh thiêng giết trâu bò “làm hiếu” cho bố mẹ để thể hiện 

tấm lòng của các con cũng không còn nữa. Thậm chí, ở một số nơi khi mới 

theo Tin lành, người ta còn đơn giản cho rằng người chết không được chôn 

sâu để dễ bay lên theo Vàng Trứ hưởng hạnh phúc trên “lớp trời sáng sủa” - 

nơi không phải là thế giới tổ tiên của người Hmông. 

Các hoạt động Saman giáo cũng bị loại bỏ, chỉ để tôn thờ một vị thần 

ma lớn nhất, đó là Vàng Trứ - Giêsu. Niềm tin vào Vàng Trứ của một bộ phận 

người Hmông đã biến các thầy pháp Saman trở nên “vô dụng”. Chẳng còn ai 

tin vào sức mạnh của thần linh ma quỷ; chẳng ai cần đến thầy pháp Saman 

mỗi khi họ gặp tai ương, bệnh tật và vị trí vốn được kính trọng của các Txir 

nênhz trong cộng đồng những người theo Vàng Trứ đã không còn. Có thể nói, 

những người tạo dựng nên hiện tượng tôn giáo này đang cố làm cho người 

Hmông tin rằng Vàng Trứ, Giêsu mới chính là ông tổ, là vua của người 

Hmông, là đấng cứu thế có thể đem lại cuộc sống sung sướng cho đồng bào. 

 Tôn giáo là một thành tố của văn hóa. Vì vậy, việc người Hmông bỏ 

tín ngưỡng truyền thống để theo Tin lành đã dẫn đến việc làm mất đi một 

phần văn hóa của họ. Cũng như nhiều dân tộc khác ở nước ta, dân tộc Hmông 

đã có một nền văn hoá lâu đời. Truyền thống văn hóa của người Hmông rất đa 

dạng và cũng rất độc đáo, biểu hiện qua các lễ hội, những câu chuyện cổ, dân 
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ca, âm nhạc, múa,… nhưng khi đạo Tin lành xuất hiện, những sinh hoạt văn 

hóa truyền thống của người Hmông đã và đang bị phá vỡ. Hàng bao đời nay 

người Hmông sinh sống và cư trú theo dòng họ, huyết tộc. Họ sống yêu 

thương, đùm bọc lẫn nhau. Một khi đã là người của dòng họ thì phải biết yêu 

thương, đùm bọc lẫn nhau, cho dù sống ở đâu thì luật tục dòng họ cũng chi 

phối tới đó. Nhưng trước tác động của đạo Tin lành, tính cộng đồng, đoàn kết 

đó đang có nguy cơ mai một. Ở một số nơi khi người dân mới theo đạo Tin 

lành đã tạo ra tình trạng chia rẽ anh em trong họ hàng, giữa những người theo 

và những người không theo đạo Tin lành, con không nghe lời bố, em không 

còn nghe lời anh, vợ không nghe lời chồng. Thậm chí, anh em không muốn 

nhìn mặt nhau, từ bỏ nhau, ngay cả khi bố mẹ chết không đến chịu tang, 

không đến làm ma chỉ vì mình đã là người của Vàng Trứ. Ở một số nơi, người 

ta cấm cả trai gái hai bên không được tỏ tình với nhau, không được lấy nhau. 

Một số làng đã nảy sinh xung đột giữa hai nhóm chỉ vì những nguyên cớ đơn 

giản, dẫn đến đánh nhau, đổ máu,…  

Theo đạo Tin lành, các lễ hội truyền thống của người Hmông cũng bị 

mai một dần, các sinh hoạt văn hóa như ca hát, thổi sáo, thổi khèn, ném 

còn,…không được người dân hưởng ứng như trước. Phải thừa nhận rằng, 

những người Hmông theo Tin lành đã ít chú ý đến các làn điệu dân ca, đến 

các nhạc cụ truyền thống của người Hmông, điển hình là khèn, kèn lá, kèn 

môi,...cùng những câu chuyện cổ tích, ngụ ngôn của người Hmông. Người 

Hmông theo đạo Tin lành cho rằng chiếc khèn của người Hmông, một loại 

nhạc cụ rất độc đáo được hình thành liên quan đến việc cúng tế người quá cố 

và sử dụng liên quan đến sinh hoạt tín ngưỡng nên hầu như họ không sử dụng. 

Những câu chuyện cổ tích, ngụ ngôn phản ánh lịch sử, tập quán của người 

Hmông nhưng vì nó liên quan đến tín ngưỡng nên cũng ít được những người 

Hmông theo đạo Tin lành nhắc tới. 
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Với sự du nhập của đạo Tin lành, vai trò của già làng, trưởng bản bị 

giảm sút, thậm chí là mất đi, nhường chỗ cho “một tầng lớp mới” - những 

người tích cực truyền đạo, mà tuổi đời hầu hết là thanh niên, trung niên và 

tầng lớp thanh niên chịu ảnh hưởng của Vàng Trứ đã mất đi ý thức tiếp nhận 

thuần phong mỹ tục truyền thống mà cha ông muốn truyền lại. Lớp người cao 

tuổi, già làng, trưởng bản không thể bảo ban, lưu truyền lại những giá trị văn 

hoá truyền thống dân tộc cho thế hệ sau, dẫn đến hậu quả là nền văn hoá 

truyền thống của dân tộc Hmông có nguy cơ bị băng hoại, dòng chảy văn hoá 

dân tộc có thể bị đứt đoạn, đổi hướng. 

Như vậy, ảnh hưởng tiêu cực của đạo Tin lành đối với tín ngưỡng, văn 

hoá của dân tộc Hmông thực sự là vấn đề cần quan tâm giải quyết, bởi vì đối 

với một dân tộc thì văn hoá còn, dân tộc còn. Đứt đoạn văn hoá, vứt bỏ văn 

hoá, dân tộc đó có thể còn nhưng là một dân tộc khác lạ; một dân tộc bị đồng 

hoá, mất sức sống, và không còn là chính mình nữa. 

2.2.2. Gây ra sự phân chia, sự đối lập và sự căng thẳng trong nội bộ 

người Hmông 

Trong lịch sử, người Hmông là dân tộc đã chịu nhiều thương đau mất 

mát, mang mặc cảm của một dân tộc phải tha hương. Thực tế đó làm nên đời 

sống cộng đồng của người Hmông có nét đặc thù không thể lẫn với bất kỳ 

một dân tộc nào, đó là sự bao bọc, đoàn kết, đến không phân biệt quốc gia, 

biên giới. Người Hmông thường nói: Tôi là người Hmông, chúng ta là người 

Hmông, chúng ta cùng một gốc người, cùng một hạt lanh gieo xuống đất. 

Khi đạo Tin lành xâm nhập và phát triển vào vùng đồng bào dân tộc 

Hmông nó đã gây ra những tác động to lớn đến quan hệ cộng đồng, dòng họ 

và gia đình người Hmông. Sự tác động này diễn ra rất phức tạp. Trong cộng 

đồng dân tộc Hmông, một mặt họ thắt chặt quan hệ họ hàng và cộng đồng 

giữa những người cùng tôn giáo, nhưng mặt khác mối quan hệ giữa các thành 
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viên không chung đức tin trong cộng đồng và gia đình thường diễn tiến theo 

những chiều hướng tiêu cực.  

Việc theo đạo Tin lành đã và đang gây ra sự bất đồng và sự chia rẽ 

trong nội bộ một số gia đình có người theo và không theo đạo Tin lành. Tình 

trạng chia rẽ này kéo dài vì nó liên quan tới sự khác biệt trong thờ cúng, thực 

hành các nghi lễ, nhất là trong thực hành các nghi lễ tang ma và cưới xin, 

trong các kiêng khem,… 

Sự tiếp thu ảnh hưởng của đạo Tin lành cũng gây ra sự căng thẳng 

trong mối quan hệ giới. Cụ thể, theo Tin lành đàn ông phải bỏ rượu, bỏ thuốc, 

không được đánh chửi vợ con, phải để cho vợ con nghỉ ngơi đi cầu nguyện 

tập trung vào ngày chủ nhật,… nên đa số nam giới không thích thay đổi theo 

đạo Tin lành. Trong khi đó thay đổi theo đạo Tin lành, nữ giới được nghỉ ngơi 

đi cầu nguyện vào chủ nhật hàng tuần, được gặp gỡ giao lưu và được thể hiện 

mình ở nơi công cộng hay trước cộng đồng. Vì vậy, nữ giới Hmông thường 

thích tiếp thu ảnh hưởng của Tin lành hơn nam giới Hmông. 

Sự thay đổi theo Tin lành còn gây ra sự xung đột giữa các thế hệ, cụ thể 

là giữa thế hệ trẻ và thế hệ già. Sự xung đột này thể hiện qua nghi lễ mà người 

Hmông gọi là “pe tsiab”. Cụ thể, theo phong tục của người Hmông, vào ngày 

đầu Năm mới hay vào ngày Tết cổ truyền của người Hmông, những người trẻ 

phải đi thăm và cúi lạy những người già trong thôn bản. Nhưng sau khi thay 

đổi theo Tin lành những người trẻ không cúi lạy bất cứ ai ngoài Thiên Chúa.  

Ngoài gia đình, sự thay đổi theo đạo Tin lành cũng đã gây ra sự phân 

chia, sự đối lập và cả sự căng thẳng giữa những người theo và không theo đạo 

Tin lành trong nội bộ dòng họ. 

Người Hmông gọi dòng họ là “xênhv”. Theo truyền thống, người 

Hmông là một tộc người được cố kết lại với nhau dựa trên mối quan hệ thân 

tộc tính theo dòng cha. Theo mức độ của mối quan hệ thân tộc theo dòng cha, 
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các thành viên của dòng họ lại cố kết với nhau thành các nhóm thân tộc gần 

hơn và chặt chẽ hơn là gia đình, chi họ và ngành họ. 

Theo quan niệm của người Hmông, các thành viên trong cùng họ đều 

sinh ra từ một ông tổ nên đều là anh em với nhau. Vì vậy, những người đàn 

ông Hmông mang cùng tên họ được gọi là những anh em trai, trong khi đó 

những người phụ nữ Hmông mang cùng tên họ được gọi là những chị em gái. 

Hôn nhân giữa các thành viên bất kể cách xa bao nhiêu đời trong nội bộ dòng 

họ đều bị cấm. Vì vậy, người của dòng họ này chỉ có thể kết hôn với người 

của dòng họ khác. Nói cách khác, ngoại hôn theo dòng họ là một nguyên tắc 

bắt buộc. Vậy, dòng họ của người Hmông trước hết đóng vai trò điều hòa mối 

quan hệ hôn nhân giữa người Hmông với nhau. Hơn nữa, vì là anh em bà con 

của nhau nên bất kể làm ăn sinh sống ở đâu những người cùng một dòng họ 

đều phải có trách nhiệm giúp đỡ nhau cả về tinh thần lẫn vật chất. 

Sự tiếp thu ảnh hưởng của đạo Tin lành hay sự cải đạo theo Tin lành đã 

dẫn tới sự phân chia người Hmông trong cùng một chi họ, ngành họ và dòng 

họ thành hai nhóm đối lập nhau: nhóm theo Tin lành và nhóm giữ tín ngưỡng 

truyền thống. Những người Hmông theo Tin lành thường ít chơi bời với 

những người Hmông theo tín ngưỡng truyền thống. Họ cũng ít tham dự, nhất 

là tham dự ăn uống, các nghi lễ tổ chức theo tín ngưỡng truyền thống. Mức độ 

quan tâm, giúp đỡ lẫn nhau cả về vật chất và tinh thần giữa những người theo 

và không theo Tin lành trong cùng họ nhất là vào các dịp đặc biệt như hiếu hỉ 

cũng trở nên ít hơn so với người cùng tín ngưỡng. Đặc biệt, mối quan hệ thân 

tộc của những người theo và không theo Tin lành trở nên lỏng lẻo bởi những 

người theo Tin lành giờ chỉ còn nhận ra mình có mối quan hệ họ hàng với 

những người khác thông qua tên họ mà thôi. 

Việc theo đạo Tin lành còn có ảnh hưởng tới quan hệ hôn nhân của 

người Hmông. Sau khi có sự cải đạo theo Tin lành, việc trao đổi hôn nhân của 
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người Hmông thường diễn ra trong nội bộ các nhóm tôn giáo. Trong trường 

hợp những người khác tôn giáo kết hôn với nhau thì người vợ phải theo đạo 

của chồng. Thêm vào đó là sự khó khăn trong việc thỏa thuận về số tiền thách 

cưới và nghi thức cưới xin. Cụ thể, nếu một người theo Tin lành lấy một 

người theo Tin lành thì số tiền thách cưới chỉ khoảng 250 nghìn đồng và chỉ 

cần trưởng đạo (trưởng điểm nhóm) làm lễ là xong, nhưng nếu người theo Tin 

lành (nam giới) lấy người không theo Tin lành (nữ giới) thì việc thống nhất về 

số tiền thách cưới (khoảng 4 triệu đồng) và nghi thức cưới xin sẽ không đơn 

giản. Ví dụ, nếu bên nhà gái tổ chức theo nghi lễ truyền thống và bên nhà trai 

tổ chức theo nghi thức của đạo Tin lành, không quỳ lạy trước bàn thờ tổ tiên 

và vái lạy cha mẹ vợ vì tín đồ Tin lành không vái lạy hoặc quỳ lạy ai ngoài 

Thiên Chúa. 

Trong nội bộ cộng đồng Hmông, sự thay đổi theo Tin lành đã dẫn tới 

sự phân chia và sự đối lập giữa nhóm những người Hmông theo tín người 

truyền thống và nhóm những người Hmông theo Tin lành. Cụ thể, trong một 

thôn bản khi số lượng người Hmông theo Tin lành còn ít thì họ thường bị 

những người đồng tộc theo tín ngưỡng truyền thống tố cáo với chính quyền 

địa phương, cô lập và phân biệt đối xử. Vì vậy, trong số họ đã có nhiều người, 

nhiều gia đình buộc phải rời bỏ quê hương di cư tới những nơi có đông người 

đồng tộc theo Tin lành để sinh sống. Ngược lại, khi số lượng người Hmông 

thay đổi theo Tin lành ở một thôn trở nên áp đảo thì số lượng người Hmông 

còn giữ tín ngưỡng truyền thống trở thành thiểu số và họ lại bị tẩy chay và cô 

lập. Kết quả là họ cũng buộc phải di cư đi những nơi khác. 

Điều đáng lưu ý là trong nội bộ những người Hmông theo Tin lành 

cũng có sự phân biệt và đối lập. Trước hết, đó là sự phân biệt và đối lập giữa 

người Hmông theo các hệ phái khác nhau ở trong cùng một thôn. Trong nội 

bộ những người theo Tin lành cũng có sự phân biệt giữa những người có và 
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không có đóng góp (“thuế 10 phần trăm” hay “thuế mười phân”). Những 

người theo Tin lành do nghèo không thể có khoản đóng góp “thuế mười  

phân” thường bị coi thường.   

Sự đối lập, mâu thuẫn và căng thẳng giữa những người là anh em bà 

con với nhau nhưng theo các tôn giáo khác nhau ở trên bắt nguồn từ sự khác 

nhau về thế giới quan, cách truyền đạo và sự khác biệt về văn hóa, cụ thể là 

giữa văn hóa phương Tây và văn hóa của người Hmông. Trước hết đó là sự 

khác biệt về thế giới quan. Theo Kitô giáo, Thiên Chúa (“Saub” theo tiếng 

Hmông La tinh) là tối cao. Ngoài Thiên Chúa, các vị thần khác đều là quỷ Sa 

tăng vì vậy đều đối lập với Thiên Chúa và đều là kẻ thù của Thiên Chúa. 

Quan niệm về sự đối lập lưỡng phân này của Ki tô giáo đã chia những người 

Hmông theo và không theo Tin lành ra thành hai nhóm đối lập nhau. Vì vậy, 

khi người Hmông thay đổi theo đạo Tin lành, họ phải cắt đứt hẳn với các vị 

thần truyền thống của mình bằng cách đuổi các vị thần này ra khỏi nhà và đốt 

hết tất cả những gì có liên quan tới việc thờ cúng các vị thần này.  

Các nhà truyền đạo Tin lành cũng tuyên truyền rằng máu của những 

người theo Tin lành là trong sạch vì khi một người đã trải qua lễ Bắp têm, 

Chúa Giê su đã chuộc tội cho người đó. Ngược lại, máu của những người 

không theo Tin lành là bẩn. Vì vậy, trong nhiều trường hợp các bậc cha mẹ 

Hmông theo Tin lành đã cố tìm cách ngăn cản con cái họ kết hôn với con cái 

của những người Hmông không theo đạo Tin lành.  

Theo đạo Tin lành, khi chết, linh hồn của người Tin lành sẽ được lên 

thiên đàng, nhập vào thế giới sáng sủa và trong sạch của Thiên Chúa, ngược 

lại, linh hồn của những người không theo đạo Tin lành sẽ phải nhập vào thế 

giới tối tăm và bẩn thỉu của các quỷ thần. Đạo Tin lành cũng nhấn mạnh tới 

“Ngày phán quyết”  ngay sau khi Thiên Chúa giáng thế lần thứ hai. Vào ngày 

đó nếu ai theo đạo Tin lành  sẽ được lên thiên đường còn những người không 
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theo đạo Tin lành sẽ bị đày xuống địa ngục. Những điều này cũng đã góp 

phần vào việc chia rẽ giữa những người Hmông theo và không theo Tin lành. 

Đặc biệt, một số người Hmông cao niên có vợ hoặc chồng đã quá cố và đã tổ 

chức tang lễ theo nghi thức truyền thống sau khi cải đạo theo đạo Tin lành họ 

đều thật sự boăn khoăn và lo lắng rằng liệu linh hồn của họ có thể tìm được 

người bạn đời của mình ở thế giới bên kia hay không. 

Như vậy, đạo Tin lành đã tự tách mình ra khỏi các tín ngưỡng và các 

truyền thống văn hóa của dân tộc Hmông. Hơn nữa, các giáo sĩ đạo Tin lành 

cũng mang trong mình quan niệm về sự ưu việt của phương Tây. Họ cho rằng 

Tin lành là tôn giáo mang tính khoa học và hợp lý hơn tất cả các tôn giáo 

khác. Họ dùng những thành tựu của khoa học kỹ thuật hiện đại của phương 

Tây để chứng minh cho quan điểm này của mình. Ví dụ, họ lấy tính hiệu quả 

của các phương pháp chữa bệnh bằng y học hiện đại của phương Tây để 

chứng minh tính phi lý và sự lạc hậu của các cách chữa bệnh bằng cúng bái 

của người Hmông. 

Việc tiếp nhận các nguyên tắc của Tin lành như các nguyên tắc không 

tham dự vào các nghi lễ tổ chức theo tín ngưỡng truyền thống, không ăn các 

đồ cúng lễ, nhất là động vật,… vào xã hội Hmông nhưng lại thiếu sự điều 

chỉnh cho phù hợp với những truyền thống văn hóa riêng của người Hmông 

cũng gây ra sự phân chia, đối lập và căng thẳng giữa những người là anh em 

bà con với nhau nhưng theo các tín ngưỡng khác nhau. 

2.2.3.  Đối với kinh tế, chính trị - xã hội 

Từ năm 1990 trở về trước, hiện tượng cúng đón Vàng Trứ trong đồng 

bào dân tộc Hmông ở một số tỉnh liên tục diễn ra gây nên sự tốn kém tiền của 

công sức, thời gian của đồng bào. Để cúng đón Vàng Trứ người dân phải nộp 

tiền, phải bán thóc lúa, bán trâu, ngựa, lợn gà, bạc trắng. Sau này theo đạo Tin 

lành bà con cũng phải nộp “lệ phí theo đạo”, “tiền từ thiện”, thuế mười 
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phân,… Số tiền đó có thể là 10.000 đồng một hộ, 20.000 đồng hoặc cũng có 

thể là 50.000 đồng một hộ tùy từng địa phương [4]. Chỉ tính riêng ở huyện 

Bắc Hà tỉnh Lào Cai, tính đến năm 1999, nhân dân đã bán đi 86 con trâu, 

ngựa, 800 đồng bạc trắng và nộp hàng chục triệu đồng cho lực lượng truyền 

đạo. Ở Sơn La năm 1996, đồng bào đã phải nộp “quỹ đạo” là 20.000 đồng 

mỗi hộ để làm lễ nhúng nước; năm 1997 tại xã Chiềng Ân (Mường La), bà 

con phải nộp 10.000 đồng để làm lễ Nôel. 

Nguy hiểm hơn, thời kỳ đầu mới truyền đạo và theo đạo Tin lành làm 

mất nhiều thời gian để sản xuất và sinh hoạt của đồng bào. Ở nhiều nơi đồng 

bào đua nhau bán, giết mổ gia súc, gia cầm, cũng như bán các tài sản đồ đạc 

để lấy tiền mua thuốc lá, vải đỏ nộp đăng ký theo Vàng Trứ và mua đài để 

nghe tin tức về vua, nghe lời dạy của Vàng Trứ. Thậm chí, đã có người 

Hmông bán trâu lấy tiền làm lộ phí sang Lào hy vọng gặp đấng cứu thế của 

mình vì nghĩ Vàng Trứ sống ở đó. Sản xuất ở nhiều nơi bị đình trệ do quần 

chúng bỏ sản xuất chờ đón Vàng Trứ vì họ được dạy: “Theo Vàng Trứ không 

làm cũng có ăn”. Từ đó làm cho đời sống kinh tế của đồng bào vốn đã khó 

khăn lại càng khó khăn hơn. Nhiều nơi chính quyền địa phương phải trợ cấp 

cho nhiều gia đình Hmông do họ bị đói.  

Đành rằng di cư tự do là một trong những tập tính của người Hmông. 

Tuy nhiên, sự xâm nhập và phát triển của đạo Tin lành cũng là nguyên nhân 

của hiện tượng di cư tự do của đồng bào Hmông. Năm 1994, nguồn tin “vua 

Hmông Vàng Trứ sẽ xuất hiện ở phía tây, nơi mặt trời lặn,...” bắt đầu lan 

truyền khắp các vùng Hmông. Những người tích cực truyền đạo nói rằng: 

“phải đi về phía mặt trời lặn, ở đó Vàng Trứ sẽ xuất hiện, Vàng Trứ sẽ cho 

mọi người cuộc sống sung sướng,...”, họ kêu gọi người Hmông phải theo họ 

và chờ đón Vàng Trứ ở đó. Thế là, cuộc di cư lớn nhất của người Hmông 

trong thế kỷ XX bắt đầu. Từ năm 1994 đến năm 1997, hàng nghìn người 
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Hmông mà phần lớn đã theo Vàng Trứ ở các huyện Bắc Hà, Bảo Yên, Bảo 

Thắng của tỉnh Lào Cai; huyện Hoàng Su Phì, Xín Mần của tỉnh Hà Giang; 

huyện Mù Căng Chải, Văn Yên của tỉnh Yên Bái; huyện Sông Mã, Thuận 

Châu của tỉnh Sơn La; huyện Nguyên Bình, Bảo Lạc của tỉnh Cao Bằng đã từ 

bỏ làng quê của mình lần lượt di cư đến khu vực xã Trà Cang, huyện Mường 

Lay của tỉnh Lai Châu - nơi được coi là phía tây, chỗ mặt trời lặn và lập nên ở 

đó 52 làng mới. Trà Cang là khu vực rừng già trải dài đến biên giới Việt - Lào 

với diện tích gần 1000 km
2
 một nơi thuận lợi cho cuộc sống đốt nương làm 

rẫy và xa sự quản lý của các cấp chính quyền. Bởi vậy, khu vực này đã nhanh 

chóng trở thành nơi cư trú lý tưởng của những người theo Vàng Trứ, nhất là 

những người quá khích đang né tránh sự quản lý của cơ quan chức năng địa 

phương ở các tỉnh. Và đến tháng 8 năm 1997, số người Hmông di cư đến Trà 

Cang đã lên tới 13.000 người, trong đó có 8.010 người theo “vị cứu tinh” 

Vàng Trứ. Năm 1998, đồng bào Hmông vẫn tiếp tục kéo đến khu vực Ba Trà 

và tràn sang cả 4 xã vùng cao của huyện Mường Tè tỉnh Lai Châu tạo nên một 

vùng định cư mới của dân tộc này ở vùng phía tây giáp biên giới Việt - Lào. 

Tính đến tháng 3 năm 2002, số dân Hmông di cư ở Mường Lay và Mường Tè 

đã lên đến hơn 2 vạn người trong khi số người Hmông gốc Lai Châu tại 

Mường Lay lại chỉ có hơn 300 hộ. 

Cũng trong thời điểm này, một số nhóm Hmông ở các tỉnh miền núi 

phía Bắc đã tràn xuống vùng núi Tây Thanh Hóa và tập trung ở huyện Mường 

Lát. Tuy số lượng người di cư không lớn và không nghiêm trọng như Lai 

Châu, song sự di cư đó cũng đã làm tăng dân số Hmông đột biến ở vùng biên 

giới Việt - Lào của tỉnh này lên đến vài nghìn người. Họ không chỉ đốt phá 

các cánh rừng già để làm nương rẫy mà còn tạo nên những vấn đề nhạy cảm ở 

vùng biên giới thông qua hoạt động của những người theo Vàng Trứ. 
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Năm 1996, một số người cầm đầu theo Vàng Trứ lại tuyên truyền cho 

người Hmông về một vùng đất mới đầy hứa hẹn là Tây Nguyên. Họ nói rằng: 

“Nơi đây đất đai màu mỡ, làm một vụ đủ ăn hai năm,…”, và rằng “Ở đó 

không chỉ dễ làm ăn mà chúng ta thoải mái theo Vàng Trứ, chờ đón Vàng Trứ 

giúp đổi đời,…”. Trong bối cảnh điều kiện sống đang rất khó khăn, niềm tin 

vào cuộc sống đang bị khủng hoảng, những lời kêu gọi ấy có sức thu hút hết 

sức mạnh mẽ và một lần nữa, hàng nghìn người Hmông đã bất chấp tất cả để 

từ bỏ làng bản của mình  thực hiện cuộc di cư hàng nghìn cây số đến với miền 

đất hứa mà nơi đến chủ yếu là tỉnh Đắc Lắc (bao gồm tỉnh Đắc Lắc và tỉnh 

Đắc Nông hiện nay).  

Cũng cần nói thêm, việc một bộ phận người Hmông theo Tin lành di cư 

vào Thanh Hóa, nhất là vào Tây Nguyên ngoài nguyên nhân trực tiếp do việc 

theo đạo Tin lành như nói trên, còn có nguyên nhân do việc ứng xử cứng rắn 

bằng biện pháp hành chính với số người theo đạo Tin lành ở một số địa 

phương. Trong số 37.000 người theo đạo Tin lành di cư vào Tây Nguyên, thì 

số đông là do nguyên nhân này. Họ rời khỏi địa phương với hy vọng vào Tây 

Nguyên được dễ dãi theo đạo và nhóm lễ cầu nguyện Thiên Chúa. 

Sự có mặt không bình thường với số lượng người Hmông ở khu vực 

Mường Lay, Mường Tè của tỉnh Lai Châu và hàng loạt huyện của của tỉnh 

Đắc Lắc, Đắc Nông từ giữa thập kỷ 90 đến nay đã có những ảnh hưởng không 

nhỏ đến đời sống kinh tế, văn hóa, xã hội trong khu vực. Tính không ổn định 

trong cư trú của họ cộng với địa vực cư trú luôn là những vùng xa xôi hẻo 

lánh đã gây nhiều khó khăn cho các cơ quan chức năng trong công tác quản 

lý. Ngay việc tìm hiểu số nhân khẩu, số làng mới của đồng bào cũng đã là một 

vấn đề khó khăn và cũng chính hình thức sống biệt lập ấy đã tạo nên những 

khó khăn cho bản thân cộng đồng này. Nhiều làng mới của người Hmông bị 

bệnh tật đe dọa do ăn ở thiếu vệ sinh, nước sinh hoạt không đảm bảo, xa các 
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cơ quan y tế,… Cuộc sống đói nghèo và nạn sốt rét luôn đe dọa họ. Một số 

làng, số hộ đói nghèo chiếm tới hơn 50%, mù chữ trong độ tuổi chiếm tới 

95%,... Bên cạnh đó các khu vực này đang phải đối phó với nạn chặt phá rừng 

làm nương rẫy bừa bãi, nạn săn bắt động vật rừng tràn lan, hoạt động kinh tế 

đó đã hủy hoại trầm trọng môi trường tự nhiên.    

 Bằng những thủ đoạn tuyên truyền rằng theo Đảng, theo cách mạng 

vẫn nghèo, theo Thiên Chúa mới thoát khỏi nghèo khó và gắn những điều tốt 

đẹp với Chúa, việc đạo Tin lành phát triển nhanh chóng đã làm giảm sút niềm 

tin của nhân dân với Đảng và chính quyền Nhà nước. Từ chỗ tin tưởng rằng 

Đảng đã mang lại cuộc sống độc lập, tự do cho họ, thì nay người Hmông tin 

rằng chỉ có Vàng chứ, Giêsu mới cứu giúp được mình thoát cảnh đói nghèo. 

Hiện tượng này không chỉ xảy ra đối với những người lao động mà cả cán bộ 

như chủ tịch xã, giáo viên, đảng viên cũng tin vào Chúa. Từ đó làm cho 

đường lối, chính sách của Đảng khó đi vào cuộc sống đồng bào.  

Như vậy nhận thức về ảnh hưởng của đạo Tin lành đối với dân tộc 

Hmông ở miền núi phía Bắc là cả một quá trình, từ chỗ chỉ thấy sự phát triển 

đạo là do “địch lợi dụng”, “hoàn toàn tiêu cực”, “tiêu cực là chủ yếu” đến “có 

một vài điểm tích cực” và “mặt tích cực lấn lướt mặt tiêu cực”. Những ảnh 

hưởng đan xen tích cực và tiêu cực của đạo Tin lành đối với đồng bào Hmông 

làm cho việc nhận thức và giải quyết sự phát triển đạo Tin lành trong dân tộc 

này thêm phức tạp. Do đó, cần có cách nhìn nhận khách quan và biện chứng, 

tránh chủ quan duy ý chí, để có cách giải quyết phù hợp trên nguyên tắc, khi 

đã công nhận tồn tại - không thể phủ định được thì tác động vào tồn tại đó để 

phát huy những mặt tích cực và giảm thiểu những mặt tiêu cực. Chủ thể 

chúng ta cần tác động vào khu vực đạo Tin lành trong người Hmông để hạn 

chế mặt tiêu cực nhất là về mặt văn hóa, chính trị, đồng thời phát huy những 

mặt tích cực về mặt xã hội, về lối sống, nhất là xóa bỏ các hủ tục lạc hậu. 
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2.3. Một số giải pháp nhằm khắc phục những ảnh hƣởng tiêu cực 

của đạo Tin lành trong đời sống đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền 

núi phía Bắc  

2.3.1. Dự báo tình hình đạo Tin lành trong vùng đồng bào dân tộc 

Hmông 

- Để dự báo tình hình đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông ở 

các tỉnh miền núi phía Bắc, chúng tôi dựa vào tình hình đạo Tin lành ở trong 

nước, đạo Tin lành trong người Hmông, tình hình đạo Tin lành trên thế giới, 

nền móng kinh tế văn hóa xã hội của miền núi phía Bắc, nhất là trong người 

Hmông, và chủ trương, kết quả công tác đối với đạo Tin lành, cụ thể như sau:  

+ Trong những năm tới đây, đạo Tin lành ở Việt Nam tiếp tục có những 

diễn biến mới. Trước hết, các tổ chức Tin lành đi vào hoạt động ổn định sau 

khi được nhà nước công nhận tư cách pháp nhân về tổ chức. Tuy nhiên, các tổ 

chức Tin lành sẽ tăng cường các hoạt động truyền giáo - vì một trong những 

đặc trưng của Tin lành là truyền giáo mở rộng lực lượng, sẽ củng cố tổ chức, 

nhất là ở cơ sở, ở những địa bàn mới truyền giáo. 

+ Trong điều kiện mở cửa, hội nhập quốc tế, công nghiệp hóa, hiện đại 

hóa, các tổ chức tôn giáo, trong đó có đạo Tin lành sẽ thâm nhập vào Việt 

Nam và tăng cường các hoạt động từ thiện xã hội, hoạt động truyền giáo, có 

thể xuất hiện thêm những hệ phái Tin lành mới. 

+ Đời sống kinh tế, văn hóa, xã hội của đồng bào dân tộc thiểu số, nhất 

là người Hmông vẫn còn khó khăn, đúng hơn là các nguyên nhân chủ quan 

của việc một bộ phận người Hmông theo đạo Tin lành vẫn còn, làm cơ sở cho 

việc truyền đạo và theo đạo Tin lành. 

+ Chủ trương công tác đối với đạo Tin lành qua Chỉ thị số 01/CT -  

TTg là đúng đắn, việc thực hiện đã đạt được những kết quả quan trọng với 

những bài học quý báu. Tuy nhiên nhận thức về đạo Tin lành và công tác đối 
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với đạo Tin lành còn chưa thống nhất trong hệ thống chính trị, nên việc triển 

khai ở một số địa phương còn chậm trễ, thậm chí là không triển khai, do đó 

ảnh hưởng đến tiến độ chung và nhất là làm cho tình hình đạo Tin lành vẫn 

còn là điểm nóng ở một số nơi. 

+ Bên ngoài, các thế lực thù địch vẫn tiếp tục thực hiện chiến lược 

“Diễn biến hòa bình”, tiếp tục lợi dụng vấn đề “dân chủ, nhân quyền, tự do 

tôn giáo”, lợi dụng vấn đề dân tộc, tôn giáo, trong đó có vấn đề đạo Tin lành, 

người Hmông, và người Hmông theo đạo Tin lành để gây sức ép chống Việt 

Nam. 

- Từ những phân tích trên cho thấy: trong những năm sắp tới, tình hình 

đạo Tin lành cùng những ảnh hưởng của đạo Tin lành trong người Hmông sẽ 

diễn biến theo một số xu hướng như sau: 

+ Đạo Tin lành ở Việt Nam sẽ tiếp tục là vấn đề lớn và phức tạp do 

việc thâm nhập của đạo Tin lành trong điều kiện mở cửa hội nhập, công 

nghiệp hóa, hiện đại hóa đất nước. 

+ Đạo Tin lành sẽ tiếp tục phát triển đến vùng đồng bào các dân tộc 

thiểu số, đến với người Hmông và các dân tộc khác ở miền núi phía Bắc. 

Riêng đối với người Hmông thì số lượng người theo đạo vẫn tăng, nhưng 

không còn đột biến như trước. 

+ Ảnh hưởng của đạo Tin lành trong đồng bào Hmông vẫn tiếp diễn 

theo hai hướng tích cực và tiêu cực, hướng tác động tích cực ngày càng thể 

hiện rõ nét, hướng tiêu cực về văn hóa xã hội sẽ giảm dần. Sẽ không còn 

những tác động tiêu cực theo kiểu lạc hậu và mê tín dị đoan như thời kỳ đầu. 

+ Mức độ hai chiều ảnh hưởng tích cực và tiêu cực của đạo Tin lành 

trong đồng bào dân tộc Hmông còn tùy thuộc vào thái độ của chính quyền đối 

với đạo Tin lành, thái độ, trách nhiệm và ý thức của các tổ chức Tin lành. 
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Dựa trên đánh giá thực trạng đạo Tin lành cùng những ảnh hưởng của 

đạo Tin lành trong đời sống của đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi 

phía Bắc; dựa vào nguyên nhân của việc một bộ phận người Hmông theo đạo 

Tin lành; dựa trên những dự báo về đạo Tin lành, chúng tôi xin nêu những 

giải pháp nhằm khắc phục những tác động tiêu cực, cũng như giải quyết cơ 

bản việc truyền đạo và theo đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông ở 

các tỉnh miền núi phía Bắc như sau: 

2.3.2. Một số giải pháp nhằm khắc phục những ảnh hưởng tiêu cực 

của đạo Tin lành trong đời sống đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền 

núi phía Bắc  

- Phát triển kinh tế - xã hội, nâng cao đời sống vật chất của đồng bào 

Hmông 

Chủ nghĩa Mác - Lênin cho rằng sản xuất ra của cải vật chất là yêu cầu 

khách quan, là cơ sở của sự tồn tại, vận động và phát triển của xã hội. 

Ph.Ăngghen viết: “Mác đã tìm ra quy luật phát triển của lịch sử loài người, 

cái sự thật đơn giản đã bị nhiều tầng tầng lớp lớp tư tưởng phủ kín cho đến 

ngày nay là: con người trước hết cần phải ăn, uống, chỗ ở và mặc đã rồi mới 

có thể làm chính trị, khoa học, nghệ thuật, tôn giáo,…” [43, tr.499 - 500]. 

Tôn giáo nói chung, đạo Tin lành nói riêng không phải ngẫu nhiên mà 

có, nó phát sinh, tồn tại như một tất yếu phản ánh các điều kiện khách quan 

của xã hội và cũng biến đổi theo những biến đổi của xã hội. Hơn nữa, ngay từ 

đầu đạo Tin lành đã lợi dụng hoàn cảnh kinh tế - xã hội còn nhiều khó khăn 

để xâm nhập vào đồng bào Hmông, vì vậy việc tạo ra một đời sống kinh tế - 

xã hội phát triển cao chắc chắn sẽ có tác dụng ngăn cản hữu hiệu sự phát triển 

của đạo Tin lành và ảnh hưởng tiêu cực của nó. 

Nền kinh tế tự cung tự cấp đã tồn tại từ lâu trong đồng bào dân tộc 

Hmông hiện nay đã không còn phù hợp. Bởi vì nó giới hạn khả năng phát 
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triển kinh tế, giao lưu văn hóa, không tạo ra mối quan hệ giao lưu rộng rãi 

giữa các dân tộc, làm hình thành nên một xã hội khép kín, trì trệ kéo theo 

tình trạng đói nghèo, lạc hậu về kinh tế, văn hoá và đời sống của người 

dân. Nhiều vùng còn thiếu đói thường xuyên, dịch bệnh tràn lan, các 

phương tiện sinh hoạt tối thiểu vừa thiếu, vừa không đảm bảo vệ sinh, ảnh 

hưởng trực tiếp đến sức khoẻ con người, đến sản xuất. Khi thiếu đói đồng 

bào phải phá rừng làm rẫy, du canh du cư, quẩn quanh trong những tập tục 

lạc hậu. Khoảng cách về đời sống vật chất và tinh thần chênh lệch quá xa 

giữa các vùng, các dân tộc làm xuất hiện tâm lý so sánh, tự ti, mặc cảm 

trong đồng bào là điều khó tránh  khỏi. 

Do đó, phương hướng cơ bản để phát triển kinh tế trong vùng dân tộc 

Hmông là chuyển từ nền kinh tế tự nhiên, tự cấp, tự túc sang nền kinh tế hàng 

hóa. Việc phát triển nền kinh tế hàng hoá cho phép giải phóng sức lao động, 

khai thác được tiềm năng, thế mạnh của từng vùng, từng dân tộc, đa dạng hoá 

các hình thức sản xuất kinh doanh. Điều đó khai thác được các tiềm năng của 

dân tộc Hmông về các mặt như lao động, chăn nuôi, trồng trọt, khai thác rừng, 

phát triển giao thông và cơ sở hạ tầng, mạng lưới dịch vụ,…Khi đó sẽ góp 

phần phát triển, tạo điều kiện cho đồng bào tự ổn định cuộc sống trên chính 

mảnh đất của mình. 

Phát huy thế mạnh của từng vùng, từng địa phương, phát triển nông - 

lâm nghiệp để từng bước xóa đói, giảm nghèo. Bảo đảm an toàn lương thực 

tại chỗ, gắn với phát triển những cây, con thế mạnh nhanh chóng đem lại hiệu 

quả ở từng địa phương. Thực hiện trồng rừng theo quy hoạch với những loại 

cây phù hợp với đất đai, khí hậu. Đồng thời phát triển kinh tế hộ gia đình, gắn 

liền với chính sách giao đất, giao rừng cho từng hộ gia đình, giúp đỡ các hộ 

về vốn, xây dựng và phát triển mô hình kinh tế gia đình. 
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Tình trạng du canh du cư trong đồng bào Hmông đã và đang là nguyên 

nhân cơ bản làm cho cuộc sống của đồng bào vốn đã khó khăn lại càng khó 

khăn hơn. Vì vậy, với bộ phận đồng bào còn du canh du cư chúng ta phải thực 

hiện chính sách định canh, định cư cho đồng bào, ổn định và từng bước nâng 

cao đời sống của các hộ gia đình.  

Đầu tư phát triển mạnh công nghiệp chế biến và ngành nghề tiểu thủ 

công. Bảo vệ và phát triển các ngành nghề truyền thống của đồng bào như dệt 

thổ cẩm, thêu ren, đan lát,… Mở mang những nghành nghề mới, nhất là 

những ngành nghề dùng nguyên liệu tại chỗ. 

Về giao thông, tình trạng hệ thống giao thông quá thiếu và xấu là một 

trong những “lực cản” lớn đối với quá trình phát triển kinh tế - xã hội trong 

vùng đồng bào Hmông. Vì vậy, việc quan tâm đến phát triển giao thông cần 

được xem là một ưu tiên trong quá trình phát triển kinh tế xã hội ở vùng này.             

Cần sớm đưa mạng lưới điện quốc gia về những vùng có điều kiện, kết 

hợp với việc tăng nhanh các cơ sở thuỷ điện nhỏ để có thể trong thời gian 

ngắn đa số đồng bào Hmông có điện dùng trong sinh hoạt và trong sản xuất.  

Vấn đề tầm quan trọng của nước sạch ngày nay không chỉ bó hẹp trong 

phạm vi một dân tộc, quốc gia nào mà nó đã trở thành vấn đề mang tính quốc 

tế. Thực tế việc thiếu nước sạch sinh hoạt diễn ra ở ngay những nơi mà điều 

kiện kinh tế xã hội thuận lợi. Vì vậy, việc đáp ứng nước sạch cho đồng bào 

Hmông ở nước ta hiện nay thực sự là một vấn đề nan giải.  

Chú trọng nghiên cứu và ứng dụng các tiến bộ khoa học kỹ thuật trong 

lĩnh vực trồng trọt, chăn nuôi và chế biến nông lâm sản. Mặt khác, cũng chú 

trọng việc tăng cường đào tạo cán bộ kỹ thuật cho các tỉnh miền núi phía Bắc, 

đặc biệt là các cán bộ người dân tộc.  

Cần củng cố, phát triển thêm hệ thống y tế, chăm sóc sức khỏe cho 

người dân. Tuyên truyền giáo dục, hướng dẫn đồng bào vệ sinh phòng bệnh, 
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ăn chín, uống sôi; xây dựng công trình nước sạch, công trình vệ sinh; ngăn 

chặn và đẩy lùi một số bệnh nguy hiểm như sốt rét, dịch tả, bướu cổ,…để làm 

sao đồng bào tin tưởng vào công tác y tế, chăm sóc sức khoẻ của chính quyền 

nhà nước, giảm bớt những hủ tục, mê tín trong việc khám chữa bệnh. 

Như vậy, việc quan tâm phát triển kinh tế, xoá đói giảm nghèo, từng 

bước ổn định và nâng cao đời sống vật chất của đồng bào Hmông là giải pháp 

vừa cơ bản, vừa lâu dài để khắc phục việc phát triển đạo Tin lành cùng những 

ảnh hưởng tiêu cực của đạo Tin lành trong đời sống đồng bào Hmông ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc nước ta. 

-  Nâng cao trình độ dân trí và văn hóa của đồng bào  

Việc nâng cao trình độ dân trí và văn hoá là cơ sở quan trọng để hạn 

chế sự gia tăng phát triển của đạo Tin lành và ảnh hưởng tiêu cực của nó đến 

đời sống đồng bào Hmông. 

Trước hết, cùng với việc phát triển kinh tế xã hội trong cộng đồng 

người Hmông thì một vấn đề bức xúc nữa cũng cần phải được giải quyết ngay 

đó chính là vấn đề nâng cao dân trí cho đồng bào Hmông, trong đó vấn đề 

phát triển giáo dục được coi là nền tảng. Từ thực trạng hiện nay đó là trình độ 

dân trí của người Hmông quá thấp (thống kê năm 1998 - 1999, hơn 80% dân 

số mù chữ), trong đó có cả những bí thư chi bộ, chủ tịch xã mù chữ thì một 

vấn đề trước mắt được đặt ra đó là cần phải có kế hoạch cụ thể để dứt điểm 

xoá nạn mù chữ, phổ cập tiểu học, trung học cơ sở cho cán bộ, đảng viên và 

số người trong độ tuổi đi học. Phấn đấu mỗi gia đình có ít nhất một người biết 

chữ. Muốn vậy phải có chính sách ưu tiên cho giáo dục vùng cao, đầu tư xây 

dựng trường lớp để mỗi bản đều có lớp học phổ thông cấp I, mỗi xã ít nhất có 

trường cấp I, cấp II. Thực hiện mô hình lớp cắm bản, giáo viên tại bản. Phát 

triển các hình thức trường, lớp bán trú liên bản, liên xã. Củng cố và mở rộng 

hệ thống trường dân tộc nội trú, đào tạo các cán bộ dân tộc người Hmông để 
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xây dựng một thế hệ trẻ người Hmông có kiến thức và năng lực để phục vụ 

chính đồng bào của mình. 

Trong quá trình nâng cao chất lượng giáo dục, người giáo viên có vai 

trò rất quan trọng. Từ lâu, việc bổ nhiệm giáo viên miền xuôi, đồng bằng lên 

miền núi giảng dạy đã được nhà nước quan tâm nhưng trên thực tế do chính 

sách đãi ngộ chưa thật sự thoả đáng nên nhiều giáo viên bỏ việc sau khi hết 

hợp đồng hoặc bỏ nghề. Do đó, tình trạng thiếu giáo viên ở khu vực miền núi 

diễn ra khá phổ biến, trong đó khu vực đồng bào dân tộc Hmông là một điển 

hình. Từ đó đòi hỏi nhà nước cần có chiến lược và sách lược cụ thể để xây 

dựng và phát triển đội ngũ giáo viên cho các tỉnh miền núi. Có chính sách ưu 

đãi thoả đáng cho những cán bộ lên công tác ở vùng miền núi, cụ thể như về 

lương, phụ cấp, chuyển công tác sau khi hết thời gian phục vụ, đồng thời 

khuyến khích đào tạo đội ngũ giáo viên từ chính đồng bào các dân tộc. 

Tiếp tục đẩy mạnh đầu tư cho giáo dục vùng cao bằng các chính sách 

đòn bẩy, xoá các bản trắng về giáo dục. Cùng với việc dạy chữ phổ thông, cần 

duy trì, cải tiến việc dậy và học chữ Hmông Việt Nam học sinh biết được 

ngôn ngữ chính của dân tộc mình. Các chủ trương, chính sách của Đảng và 

Nhà nước cần được dịch ra chữ Hmông Việt Nam để đồng bào Hmông dễ tiếp 

thu và thực hiện. 

Đẩy mạnh công tác văn hoá tư tưởng trong vùng đồng bào Hmông, tạo 

ra một đời sống văn hoá tinh thần đủ mạnh để khoả lấp những khoảng trống 

trong đời sống tinh thần của đồng bào, từ đó mới có đủ sức để đề kháng trước 

mọi sự tấn công từ những luồng tư tưởng văn hoá phản khoa học, xa lạ với 

cấu trúc của đời sống văn hoá đồng bào. Mặt khác, tiến hành khắc phục từng 

bước những phong tục tập quán lạc hậu từ lâu đã đè nặng lên đời sống của 

đồng bào, đồng thời xây dựng nếp sống văn hoá mới ở khu dân cư. 
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Thực hiện tốt việc tuyên truyền chủ trương, chính sách, pháp luật của 

Đảng và Nhà nước, nhất là các chính sách tôn giáo và chính sách dân tộc, mà 

trước hết là trong cán bộ, đảng viên. Từ đó phát triển tuyên truyền rộng rãi 

vào quần chúng nhân dân, làm cho đồng bào hiểu và tin tưởng vào chính sách 

tôn giáo trước sau như một của Đảng và Nhà nước ta. Mặt khác, thông qua 

tuyên truyền giáo dục để đồng bào nhận rõ âm mưu của kẻ địch trong việc 

truyền đạo trái phép vào đồng bào Hmông.  

Nội dung tuyên truyền phải thật cụ thể, dễ hiểu, phù hợp với nhận thức 

của đồng bào. Hình thức tuyên truyền phải đa dạng, phong phú, sinh động, 

gắn với đời sống, đặc điểm tâm lý của đồng bào Hmông.  

Việc tuyên truyền vận động muốn có hiệu quả nên bắt đầu từ già làng, 

trưởng bản, người có uy tín trong cộng đồng, dòng họ. Cán bộ đảng viên phải 

là những người đi đầu, gương mẫu thực hiện và phải bằng những việc làm 

thiết thực, cụ thể để đồng bào có thể nhìn thấy được. 

Đối với người Hmông thì chiếc radio là cánh cửa quan trọng nhất để họ 

tiếp xúc với thế giới bên ngoài, là phương tiện hàng đầu để nâng cao trình độ 

dân trí. Vì vậy, nhiệm vụ cần thiết đặt ra đó là phải củng cố và nâng cao chất 

lượng chương trình phát thanh tiếng Hmông phát cho đồng bào.  

Trong những năm gần đây có một thực tế đó là lợi dụng ưu thế của đài 

phát thanh, thông qua đài Manila, lực lượng truyền đạo đã truyền đạo Tin lành 

vào đồng bào Hmông và làm cho nó phát triển nhanh chóng. Do đó, một vấn 

đề được đặt ra đó là làm thế nào để thông qua phương tiện truyền thanh có thể 

nâng cao được trình độ dân trí cho đồng bào Hmông, hướng người Hmông 

theo đạo Tin lành sống theo đường hướng “kính Chúa yêu Nước”. Muốn làm 

được điều đó thì phải tận dụng tối đa thế mạnh của đài phát thanh, phấn đấu 

phủ sóng khắp các vùng mà đồng bào dân tộc Hmông sinh sống. Qua đó, 
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hướng dẫn cho đồng bào Hmông theo đạo Tin lành xây dựng xã hội theo định 

hướng chung của đất nước. 

Từng bước phát triển các chương trình truyền hình của Trung ương và 

của địa phương để phục vụ đồng bào bằng cách củng cố và mở rộng diện tích 

phủ sóng trong vùng đồng bào dân tộc, tăng công suất các máy phát, tạo điều 

kiện để bà con có được máy thu hình và xem chương trình truyền hình nhằm 

mục đích để nâng cao dân trí, giải trí, phục vụ sản xuất và đời sống của bà con 

dân tộc Hmông. 

Tiến hành khắc phục từng bước những phong tục tập quán lạc hậu từ 

lâu đã đè nặng lên cuộc sống của đồng bào, như việc tổ chức tang ma, cưới 

xin, cúng bái,… Đồng thời xây dựng nếp sống văn hoá mới ở khu dân cư.  

Song song với việc bài trừ các phong tục tập quán lạc hậu, các tệ nạn xã 

hội, phải giữ gìn và phát huy bản sắc văn hoá của dân tộc Hmông, mở rộng 

giao lưu hội nhập với các dòng văn hoá khác.  

Trong những năm qua việc đạo Tin lành xâm nhập và phát triển ồ ạt 

vào vùng đồng bào dân tộc Hmông ở một số tỉnh miền núi phía Bắc nước ta 

nói lên sự suy yếu của văn hoá truyền thống đã từng là nền tảng tinh thần của 

đồng bào Hmông. Bởi vậy, việc xây dựng và phát triển đời sống văn hoá mới 

trong đồng bào dân tộc Hmông có một ý nghĩa to lớn trong việc “đề kháng” 

sự xâm nhập và ảnh hưởng của đạo Tin lành.  

Như vậy, việc nâng cao trình độ dân trí và văn hoá của đồng bào 

Hmông sẽ giúp cho đồng bào loại bỏ dần những phong tục tập quán lạc hậu. 

Từ đó góp phần giảm bớt ảnh hưởng tiêu cực của đạo Tin lành trong đời sống 

đồng bào dân tộc Hmông. 

- Củng cố và tăng cường hệ thống chính trị cơ sở 

Có thể nói một trong những nguyên nhân quan trọng làm cho đạo Tin 

lành phát triển và có những tác động tiêu cực đối với đời sống đồng bào dân 
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tộc Hmông chính là do sự yếu kém của hệ thống chính trị làm công tác tôn 

giáo, trong đó có vấn đề hạn chế của cán bộ hoạt động trong lĩnh vực tôn 

giáo. Do đó, một yêu cầu khách quan đặt ra hiện nay đó là phải củng cố và 

tăng cường hệ thống chính trị ở cơ sở, nâng cao năng lực và trình độ của cán 

bộ tôn giáo vận. 

Việc một số đồng bào dân tộc Hmông theo đạo Tin lành không có 

nghĩa là họ “quay lưng” lại với chế độ, nhưng đó cũng là một dấu hiệu phản 

ánh sự giảm sút lòng tin của quần chúng đối với các cấp chính quyền. Một 

thực tế cho thấy, nơi nào cơ sở của ta hoạt động mạnh, có hiệu quả, nắm được 

quần chúng thì nơi đó hạn chế được sự xâm nhập của đạo Tin lành. Ngược lại, 

nơi nào mà đạo Tin lành phát triển mạnh thì đó là nơi mà tổ chức cơ sở của ta 

yếu hoặc mất hiệu lực, bị mất niềm tin với nhân dân. 

Thực trạng hệ thống chính trị cơ sở trong các thôn bản vùng đồng bào 

Hmông trong những năm gần đây là hết sức yếu kém, các tổ chức quần chúng 

hầu như không hoạt động, sự tồn tại chỉ mang tính hình thức. Vì vậy, vấn đề 

đặt ra ở đây là phải củng cố hệ thống chính trị ở thôn bản vững mạnh, từ 

Đảng, chính quyền, đến các tổ chức chính trị - xã hội. Cần phải phân biệt rõ 

chức năng, nhiệm vụ của tổ chức Đảng, chính quyền, và các đoàn thể quần 

chúng, tránh bao biện làm thay. Tổ chức Đảng cơ sở phải am hiểu thực tế địa 

bàn, xác định đúng nhiệm vụ kinh tế - chính trị ở địa phương để có chủ trương 

và biện pháp thực hiện hiệu quả. Thường xuyên quan tâm xây dựng và chỉnh 

đốn Đảng ngay ở cơ sở. 

Do đặc điểm của điều kiện tự nhiên vùng cao đi lại khó khăn, địa bàn 

rộng và ảnh hưởng của tác phong làm việc tự do, tuỳ tiện, vì vậy mà hoạt 

động của tổ chức Đảng, việc duy trì sinh hoạt và chất lượng sinh hoạt của 

đảng bộ, chi bộ có nhiều hạn chế. Đổi mới hệ thống chính trị cơ sở vùng cao 

đòi hỏi cần phải xây dựng được lịch trình sinh hoạt của tổ chức Đảng, cũng 
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như chính quyền, đoàn thể một cách cụ thể, hợp lý. Trước đó các nội dung 

phải được chuẩn bị kỹ càng. Việc tổng hợp tình hình, phổ biến triển khai công 

việc phải ngắn gọn, dễ hiểu, cụ thể. 

Xây dựng quy chế về mối quan hệ giữa Đảng, chính quyền và mặt trận 

tổ quốc. Các quyết định của tổ chức Đảng, chính quyền cơ sở liên quan trực 

tiếp đến lợi ích của nhân dân phải trên cơ sở cùng bàn bạc, có đóng góp ý kiến 

của mặt trận tổ quốc và các tổ chức quần chúng. Thực hiện tốt nguyên tắc tập 

trung dân chủ trong các tổ chức Đảng, chính quyền, đoàn thể và nhân dân. 

Thực sự phát huy dân chủ của nhân dân thông qua các tổ chức chính trị - xã 

hội mà họ tham gia 

Các tổ chức đoàn thể như mặt trận tổ quốc, đoàn thanh niên, hội phụ nữ 

có vai trò rất quan trọng trong hệ thống chính trị ở cơ sở. Do đó, cần tiếp tục 

đổi mới nội dung, phương thức hoạt động của các tổ chức đoàn thể này để thu 

hút quần chúng. Phải lấy hiệu quả làm trọng, tránh phô trương hình thức. Đặc 

biệt là lấy các hoạt động văn hoá xã hội, văn nghệ, thể dục thể thao lôi kéo 

đoàn viên, hội viên tham gia. 

 Trong thời gian qua cùng với những kết quả đạt được trong công tác 

cán bộ, Đảng ta cũng chỉ rõ: kiến thức, trình độ hiểu biết về lý luận và thực tế 

của nhiều cán bộ chưa theo kịp yêu cầu tình hình hiện nay. Một bộ phận 

không nhỏ cán bộ đã thoái hoá về chính trị và phẩm chất, đạo đức, lợi dụng 

chức quyền để tham ô, lãng phí, quan liêu, bè phái, mất đoàn kết, cơ hội và 

thực dụng. Nguyên nhân sâu xa của tình hình này là do cán bộ ở cấp cơ sở 

hiện nay không được đào tạo cơ bản về lý luận và chuyên môn, chưa theo kịp 

đòi hỏi của cuộc sống hiện nay.  

Quan tâm lựa chọn, đào tạo, bố trí đội ngũ cán bộ người dân tộc 

Hmông vào các ngành như công an, quân đội, mặt trận, dân vận, y tế, tuyên 

giáo,…ở cả cấp tỉnh và cấp huyện, đảm bảo nâng cao tỷ lệ cán bộ người 
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Hmông lên một mức hợp lý. Căn cứ vào chức năng, nhiệm vụ của từng ban, 

nghành mà tạo điều kiện cho số đồng chí này thường xuyên đến cơ sở để nắm 

tình hình, liên hệ mật thiết với người dân địa phương, củng cố uy tín và tuyên 

truyền, vận động quần chúng. 

Tăng cường giáo dục chính trị tư tưởng cho đảng viên và quần chúng, 

bằng cách đẩy mạnh công tác tuyên truyền, phổ biến, quán triệt mọi chủ 

trương, chính sách của Đảng, nhà nước và địa phương, trong đó có chính sách 

tôn giáo. 

Cùng với việc nâng cao trình độ lý luận chính trị, Nhà nước cũng 

cần đầu tư kinh phí để đào tạo cán bộ cấp cơ sở nhằm nâng cao trình độ tổ 

chức chỉ đạo, quản lý sản xuất, quản lý hành chính và khả năng quản lý sử 

dụng các nguồn tín dụng nông thôn, phục vụ yêu cầu phát triển kinh tế xã 

hội tại địa phương. Chỉ khi đó, đội ngũ cán bộ này mới có đủ năng lực 

hoàn thành trách nhiệm tổ chức, chỉ đạo hướng dẫn, vận động nhân dân 

trong xã, bản cách làm ăn mới; biết chuyển đổi cơ cấu cây trồng, vật nuôi 

phù hợp điều kiện địa phương, từng bước tạo cho đồng bào thói quen sản 

xuất hàng hoá.  

Đồng thời, phải biết tranh thủ tối đa những người có uy tín như 

trưởng bản, già làng, trưởng họ,… trong vùng đồng bào Hmông. Do đặc 

điểm lịch sử, người Hmông luôn có nhu cầu về một “Thủ lĩnh” để thể hiện 

sức mạnh cộng đồng của họ. Nếu xây dựng được lực lượng cốt cán tốt, 

tranh thủ già làng, trưởng bản, đồng thời tìm những người có uy tín, tài 

năng, có tâm huyết, có ý thức dân tộc, một lòng đi theo Đảng để bồi 

dưỡng và tạo điều kiện cho họ thì chính họ có khả năng quy tụ được đồng 

bào xây dựng kinh tế - xã hội, giữ vững truyền thống văn hoá dân tộc để 

chống lại sự du nhập của các đạo lạ. 
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- Làm tốt công tác đối với đạo Tin lành và chú trọng củng cố cán bộ 

làm công tác tôn giáo 

Chủ trương chính sách đối với tôn giáo trong thời kỳ đổi mới của Đảng 

và Nhà nước đã được thể hiện qua các Nghị quyết số 24/NQ - TW (1990) của 

Bộ Chính trị, Nghị quyết số 25/NQ - TW (2003) của Ban chấp hành trung 

ương Đảng, pháp lệnh Tín ngưỡng, tôn giáo (2004),…trên căn bản nhìn nhận 

sự tồn tại khách quan của tôn giáo, coi tôn giáo là nhu cầu tinh thần của một 

bộ phận nhân dân, từ đó tôn trọng và đảm bảo quyền tự do tín ngưỡng, tôn 

giáo của nhân dân, đồng thời phát huy những giá trị tích cực về đạo đức, văn 

hóa của tôn giáo. Đối với đạo Tin lành, quan điểm, chính sách của Đảng và 

Nhà nước cũng thể hiện rất rõ qua các văn bản như Thông báo 184 (1998), 

Thông báo 225 (1999) của Bộ Chính trị khóa VIII, Quyết định 11 (2000) của 

Thủ tướng Chính phủ, Thông báo số 160 - TB/TW của Ban Bí thư (khóa IX) 

Về chủ trương công tác đối với đạo Tin lành, ngày 15/11/2004; Chỉ thị số 

01/2005/CT - TTg của Thủ tướng Chính phủ - trong đó chính sách nổi bật là 

cho phép các điểm nhóm đạo Tin lành được đăng ký sinh hoạt, từng bước 

bình thường hóa hoạt động của Tin lành trong đồng bào dân tộc thiểu số nước 

ta, trong đó có đồng bào dân tộc Hmông. 

Chủ trương chính sách đối với tôn giáo, đối với đạo Tin lành đã được 

thực hiện đưa lại kết quả tốt đẹp, tạo ảnh hưởng tích cực ở trong nước và quốc 

tế. Do vậy các địa phương ở miền núi phía Bắc cần quán triệt và đẩy nhanh 

việc thực hiện chính sách đối với đạo Tin lành trong đồng bào dân tộc Hmông 

bằng việc cho đăng ký điểm nhóm theo bản để tạo sự ổn định và từng bước 

bình thường hóa các hoạt động về tổ chức và các hoạt động tôn giáo khác. 

Việc chuẩn bị cán bộ cho miền núi, đặc biệt là cán bộ làm công tác tôn 

giáo hiện nay thực sự là vấn đề khó khăn. Bởi công tác tôn giáo là một việc 

làm phức tạp, nhạy cảm và đầy rẫy những khó khăn mà chế độ đãi ngộ, khen 
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thưởng lại rất hạn chế. Do đó, việc lựa chọn cán bộ tôn giáo cần xuất phát từ 

yêu cầu, nhiệm vụ chính trị của từng địa phương, đồng thời cần gắn việc xây 

dựng đội ngũ cán bộ với việc đổi mới tổ chức, thông qua hoạt động thực tiễn 

để tuyển chọn cán bộ.  

Thường xuyên phát hiện, bồi dưỡng đội ngũ cán bộ làm công tác tôn 

giáo. Trước hết cần nâng cao nhận thức của họ về chủ nghĩa Mác - Lênin, tư 

tưởng Hồ Chí Minh để khẳng định vững chắc thế giới quan duy vật, vô thần, 

chỉ khi đó cán bộ ở cơ sở mới phân biệt được đâu là đúng, đâu là sai; đâu là 

khoa học và đâu là ảo tưởng sai lầm; giữa lý tưởng cách mạng mà chúng ta 

đang phấn đấu để biến thành hiện thực ngay trên trần thế này với những gì mà 

Tin lành hứa hẹn.  

Cán bộ làm công tác tôn giáo phải có năng lực, am hiểu địa bàn, phong 

tục tập quán của đồng bào và biết tiếng Hmông, gắn bó với nhân dân, nắm bắt 

tâm tư nguyện vọng của nhân dân. Các tỉnh cần tạo điều kiện về kinh phí và 

chọn cử cán bộ có tâm huyết, có năng lực tăng cường xuống cơ sở. Cán bộ 

phải làm cho quần chúng thấy rõ thế nào là tự do tín ngưỡng tôn giáo, thế nào 

là vi phạm tự do tín ngưỡng tôn giáo. Đồng thời vạch trần âm mưu, thủ đoạn 

lừa gạt của các phần tử xấu và các thế lực thù địch lợi dụng tôn giáo để thực 

hiện âm mưu “Diễn biến hoà bình” với nước ta. 

Sự hạn chế về kiến thức tôn giáo của cán bộ có ảnh hưởng lớn đến hiệu 

quả của công tác tôn giáo. Do đó, cần đổi mới nhận thức về tôn giáo của đội 

ngũ cán bộ tôn giáo vận. Tiếp tục mở các lớp tập huấn, kể cả lớp dài hạn nâng 

cao về kiến thức tôn giáo để họ có nhận thức đúng đắn về vấn đề tôn giáo và 

công tác tôn giáo trong giai đoạn hiện nay. Mặt khác, cần có chính sách 

khuyến khích, đãi ngộ đối với những cán bộ làm công tác tôn giáo bằng cả vật 

chất và tinh thần. 
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Một số kiến nghị: 

- Không ngừng tăng cường các biện pháp phát triển kinh tế, áp dụng 

khoa học kỹ thuật vào sản xuất để nâng cao năng suất lao động của đồng bào 

Hmông, đầu tư xây dựng cơ sở kinh tế trong vùng đồng bào như điện, đường, 

trường, trạm,… chỉ có như vậy mới mong giúp được nhân dân trong vùng 

từng bước phát triển kinh tế, xóa đói, giảm nghèo và có tích lũy. Đây là giải 

pháp cơ bản và lâu dài nhằm phát triển kinh tế trong vùng đồng bào Hmông, 

từ đó hạn chế được những ảnh hưởng tiêu cực của đạo Tin lành đối với đời 

sống của đồng bào.  

- Tập trung làm tốt công tác vận động quần chúng, bởi vì nội dung cốt 

lõi của công tác tôn giáo là công tác vận động quần chúng. Trong thời gian 

qua công tác vận động quần chúng trong vùng đồng bào dân tộc Hmông theo 

đạo Tin lành ở miền núi phía Bắc chưa được quan tâm đúng mức, nên rất hạn 

chế, ít xuống được tới người dân. Nhiều vùng thiếu cán bộ làm công tác vận 

động đồng bào, trong thời gian dài người dân không được tuyên truyền chính 

sách của Đảng và Nhà nước, do đó họ bị tác động mạnh mẽ một chiều bởi 

hoạt động truyền đạo Tin lành. Nội dung vận động chưa phù hợp, trong một 

thời gian nhiệm vụ chủ yếu là vận động đồng bào không chấp nhận đạo Tin 

lành, trong khi đó lại không thấy được nhu cầu tinh thần, nhu cầu tôn giáo của 

họ. Kết quả là, không những không làm cho đồng bào hiểu được và thực hiện 

tốt chủ trương, chính sách của Đảng và Nhà nước, gắn bó với chính quyền mà 

còn gây phản cảm, làm cho đồng bào xa chính quyền. 

 - Tăng cường đào tạo, bồi dưỡng cán bộ làm công tác tôn giáo. Đội 

ngũ cán bộ làm công tác tôn giáo ở miền núi phía Bắc hiện nay còn rất mỏng 

và yếu, hầu hết chưa được đào tạo cơ bản về khoa học tôn giáo và quản lý nhà 

nước về tôn giáo, do đó còn hạn chế trong công tác, người có kinh nghiệm 

trong công tác tôn giáo rất ít. Trong khi đó tình hình đạo Tin lành trên địa bàn 
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đã có rất nhiều sự thay đổi cơ bản với rất nhiều điểm nhóm Tin lành được cấp 

đăng ký sinh hoạt, trình độ của các trưởng điểm nhóm và những người truyền 

đạo Tin lành không ngừng được nâng lên, từ đó đặt ra rất nhiều những vấn đề 

cần có sự hướng dẫn, quản lý. Vì vậy, việc tăng cường cán bộ làm công tác 

tôn giáo là rất cần thiết hiện nay. Công việc đó cần được tiến hành theo quy 

trình từ quy hoạch, đào tạo bồi dưỡng, sử dụng và đãi ngộ cán bộ. 

- Đạo Tin lành đã là một thực thể không thể phủ nhận được trong đời 

sống đồng bào Hmông, do vậy, cần nhìn nhận sự tồn tại và có chính sách 

đúng đắn đối với đạo Tin lành như Thông báo 160/TB - TW của Ban Bí thư 

TW Đảng (2004), Chỉ thị số 01/2005/CT - TTg của Thủ tướng Chính phủ 

(2005). Cần phải biết khai thác và phát huy những mặt tích cực của đạo Tin 

lành trong người Hmông, nhất là về văn hóa, lối sống. Đồng thời biết đấu 

tranh làm hạn chế đi đến loại trừ những tác động tiêu cực trong việc truyền 

đạo và theo đạo Tin lành trong người Hmông. Đặc biệt cần tác động và hướng 

dẫn, thậm chí đấu tranh với các tổ chức Tin lành, các cộng đồng Tin lành để 

không còn các hoạt động cực đoan về tôn giáo, nhất là những xung đột về văn 

hóa do việc truyền đạo và theo đạo Tin lành gây ra. 

Tóm lại, để từng bước và đi đến giải quyết triệt để tình trạng phát triển 

của đạo Tin lành trong đồng bào Hmông ở một số tỉnh miền núi phía Bắc 

nước ta hiện nay cũng như là ngăn chặn, khắc phục những ảnh hưởng tiêu cực 

của nó trong đời sống đồng bào, trước hết chúng ta cần quán triệt thật đầy đủ 

quan điểm Mác xít về việc giải quyết vấn đề tôn giáo; quan tâm phát triển 

kinh tế - xã hội, nâng cao đời sống đồng bào cả về vật chất lẫn tinh thần, đồng 

thời củng cố, tăng cường hệ thống chính trị cơ sở để làm tốt công tác tôn giáo. 

Trong đó, nội dung cốt lõi là công tác vận động quần chúng, như Nghị quyết 

24 của Bộ Chính trị đã khẳng định. Như vậy, chúng ta cần thiết phải biết phối 

hợp sử dụng các phương pháp để tạo ra một sức mạnh tổng hợp nhằm giải 
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quyết tốt vấn đề đạo Tin lành ở khu vực đồng bào Hmông. Liên quan đến vấn 

đề này, Đảng ta nêu rõ: Vấn đề dân tộc có một vị trí chiến lược to lớn, thực 

hiện bình đẳng, đoàn kết tương trợ giữa các dân tộc trong sự nghiệp đổi mới, 

công nghiệp hoá và hiện đại hoá đất nước. Xây dựng luật dân tộc bằng nhiều 

biện pháp tích cực và vững chắc, thực hiện cho được ba mục tiêu: xoá đói, 

giảm nghèo, ổn định và cải thiện đời sống, sức khoẻ cho đồng bào dân tộc, 

đồng bào vùng cao, vùng biên giới, xoá được mù chữ, nâng cao dân trí, tôn 

trọng và phát huy bản sắc tốt đẹp của các dân tộc, xây dựng được cơ sở chính 

trị, đội ngũ cán bộ và đảng viên của các dân tộc ở các vùng, các cấp trong 

sạch, vững mạnh. 
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C. KẾT LUẬN 

Đạo Tin lành ra đời vào đầu thế kỷ XVI ở Đức. Ngay từ khi ra đời, đạo 

Tin lành đã thể hiện sự phù hợp ở mức độ cao với những yêu cầu của nền 

kinh tế tư bản chủ nghĩa đang hình thành lúc đó và biểu hiện đời sống tinh 

thần của giai cấp tư sản đang lên. Do đó, đạo Tin lành nhanh chóng phát triển, 

thu hút được đông đảo tín đồ ở hầu khắp các lục địa trên thế giới. 

Đạo Tin lành đã đặt chân đến Việt Nam vào khoảng giữa thế kỷ XIX, 

chính thức hoạt động từ năm 1911 và phát triển mạnh ở miền Nam trong thời 

kỳ chiến tranh xâm lược của Mỹ. Sau ngày miền Nam giải phóng, đất nước 

thống nhất, đạo Tin lành ở miền Nam bị hạn chế phát triển. Thời gian gần 

đây, đạo Tin lành đã phát triển mạnh mẽ trở lại trong vùng đồng bào các dân 

tộc thiểu số tại một số khu vực ở nước ta, điển hình nhất là ở các tỉnh miền 

núi phía Bắc, Tây Nguyên và Tây Nam bộ. 

Từ những năm 1986 - 1987, hiện tượng Vàng Trứ bắt đầu xâm nhập 

vào các tỉnh miền núi phía Bắc. Lúc đầu chỉ có một số hộ người Hmông theo 

Vàng Trứ, nhưng rất nhanh chóng lan rộng đến nhiều người Hmông ở hầu hết 

các tỉnh miền núi phía Bắc. Từ năm 1993 đến trước năm 2005, đạo Tin lành 

phát triển rất mạnh, gia tăng về số lượng người và không dừng lại ở người 

Hmông, nó đã lan sang nhiều dân tộc khác. Từ năm 2005 đến nay, với việc 

ban hành Chỉ thị số 01/2005/ CT - TTg của Thủ tướng chính phủ, đạo Tin 

lành đã dần dần đi vào ổn định hơn trước. 

Tình hình Tin lành trong vùng đồng bào Hmông ở miền núi phía Bắc là 

một trong những vấn đề tôn giáo, dân tộc phức tạp bậc nhất ở nước ta hiện 

nay. Bởi vì đạo Tin lành là một tôn giáo hiện đại, được hậu thuẫn bởi những 

trung tâm phát triển nhất thế giới hiện nay, là Bắc Mỹ và Châu Âu, lại phát 

triển trong dân tộc Hmông, một dân tộc có trình độ phát triển thấp, “dễ bị tổn 

thương” do có đặc điểm bi hùng về lịch sử và là dân tộc có tính quốc tế. Mặt 



 82 

khác, còn bởi vì nó là nguyên nhân gây nên những bất ổn trong đời sống xã 

hội đồng bào dân tộc Hmông. 

Sự phát triển “không bình thường” của đạo Tin lành trong vùng đồng 

bào dân tộc Hmông trong những năm gần đây do nhiều nguyên nhân khác 

nhau, như bắt nguồn từ sự khó khăn về đời sống vật chất, do một số phong tục 

tập quán truyền thống của đồng bào hiện nay đã tỏ ra không còn phù hợp với 

yêu cầu khách quan của thời đại, do trình độ dân trí thấp của người dân, do 

nhu cầu mới về tín ngưỡng tôn giáo của đồng bào. Bên cạnh đó, hệ thống 

chính trị ở cơ sở còn yếu kém, chưa quán triệt đầy đủ quan điểm, chính sách 

tôn giáo của Đảng và Nhà nước nên còn thiếu thống nhất về nhận thức và 

cách giải quyết đối với vấn đề đạo Tin lành. Mặt khác, là do đạo Tin lành đã 

biết khai thác lợi thế về mặt tôn giáo của mình - đó là một tôn giáo đơn giản, 

gọn nhẹ dễ theo. Tất cả những điều đó tập hợp thành một môi trường thuận 

lợi cho đạo Tin lành thâm nhập và phát triển nhanh chóng trong vùng đồng 

bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc. 

Sự thâm nhập và phát triển của đạo Tin lành vào vùng đồng bào dân tộc 

Hmông ở miền núi phía Bắc đã có những tác động to lớn đến đời sống của 

đồng bào ở khu vực này. Sự tác động này diễn ra rất phức tạp, đan xen giữa 

những giá trị nhân văn và cả những tác động tiêu cực. Bên cạnh những giá trị 

tích cực mà đạo Tin lành mang lại cho đời sống của đồng bào như: khuyên 

đồng bào loại bỏ những hủ tục, tập quán lạc hậu đã không còn phù hợp với 

cuộc sống hiện tại, không mời thầy mo về cúng khi nhà có người đau ốm, 

không tổ chức đám ma, đám cưới một cách lãng phí, không được nói dối, 

nghiện hút, tổ chức cướp vợ, khuyến khích việc học chữ v.v…thì bên cạnh đó 

đạo Tin lành cũng đã có những tác động tiêu cực đến mọi mặt đời sống xã hội 

của đồng bào. Nó đã gây xáo trộn lớn về mặt tâm lý, tư tưởng, về đời sống 

sinh hoạt của đồng bào Hmông, làm suy yếu hệ thống chính trị cơ sở của ta. 
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Nghiêm trọng hơn nữa, sự phát triển của đạo Tin lành có nguy cơ phá vỡ nền 

văn hóa truyền thống của đồng bào vốn tồn tại từ bao đời nay, gây mất đoàn 

kết, chia rẽ sâu sắc trong thôn bản,… 

Trước những ảnh hưởng tiêu cực của đạo Tin lành đối với đời sống xã 

hội của đồng bào dân tộc Hmông ở các tỉnh miền núi phía Bắc hiện nay, một 

vấn đề được đặt ra đó là để hạn chế sự phát triển và ảnh hưởng tiêu cực của 

nó chúng ta cần xây dựng những giải pháp mang tính tổng thể, quan tâm toàn 

diện đến đời sống đồng bào, từng bước nâng cao đời sống vật chất và tinh 

thần của đồng bào, củng cố niềm tin của nhân dân đối với Đảng, chính 

quyền,…chỉ có như vậy mới dần dần khắc phục được những ảnh hưởng tiêu 

cực của đạo Tin lành đối với mọi mặt đời sống của đồng bào Hmông ở các 

tỉnh miền núi phía Bắc. Đồng thời, động viên nhân dân trong vùng tích cực 

xây dựng cuộc sống mới nơi thôn bản và góp phần xây dựng đất nước Việt 

Nam ngày càng giàu mạnh./. 
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