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1. Mở đầu
Các học phái triết học Trung Quốc 

thời cổ đại đều có tư tưởng về giáo 
dục riêng, nhưng tư tưởng phong phú 
nhất, hệ thống nhất, luôn giữ được 
vị trí chủ đạo thời Cổ - Trung đại là 
tư tưởng của Nho giáo. Từ khi giành 
được độc lập, các triều đại phong 
kiến Việt Nam đã tiếp thu, vận dụng 
tư tưởng giáo dục của Nho giáo, xây 
dựng nền giáo dục khoa cử Nho học 
Việt Nam với văn tự chữ Hán. Từ sau 

Cách mạng Tháng Tám năm 1945, 
những tư tưởng giáo dục trên vẫn 
còn có tác động ít nhiều đến giáo dục 
cách mạng Việt Nam. Vì vậy, việc 
nghiên cứu tư tưởng Nho giáo về giáo 
dục và nền giáo dục khoa cử Nho học 
Việt Nam thời kỳ phong kiến với tinh 
thần có phê phán, gạn lọc, tiếp thu 
các nhân tố hợp lý là rất cần thiết, 
nhằm góp phần thúc đẩy sự nghiệp 
giáo dục ở nước ta phát triển trong 
thời kỳ đổi mới.
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2. Nội dung tư tưởng Nho giáo về 
giáo dục thời Cổ - Trung đại qua một 
số nhà tư tưởng tiêu biểu

Tư tưởng Nho giáo về giáo dục ra đời, 
phát triển trải qua thời kỳ Cổ đại và Trung 
đại với các đại biểu tiêu biểu: Khổng Tử, 
Mạnh Tử, Tuân Tử, Đổng Trọng Thư, 
Hàn Dũ, Chu Hy, Vương Thủ Nhân, 
Nhan Nguyên... Trong đó, “tư tưởng 
giáo dục của Khổng Tử - những tri thức 
và quan điểm trác việt của nó, chính là 
bộ phận giàu sức sống nhất” (Ngô Vĩnh 
Chính và cộng sự 1994: 35) và “trở thành 
những di sản văn hóa rất quý báu trong 
lịch sử Trung Quốc” (Ngô Vĩnh Chính 
và cộng sự 1994: 269).

2.1. Tư tưởng của Khổng Tử về 
giáo dục

Cơ sở lý luận hình thành nên tư tưởng 
của Khổng Tử về giáo dục là quan niệm 
tính người. Nguồn gốc của tính người là 
từ trời, là nguyên lý tự nhiên trời phú cho 
con người và con người bẩm thụ lấy. Vì 
thế, tính là cái nguyên sơ, là bẩm sinh 
của con người có được là nhờ trời. Sách 
Trung Dung, mở đầu đã nói rõ: Mệnh 
trời gọi là “tính”, phát triển thuận theo 
“tính” gọi là “đạo”, tu theo “đạo” gọi là 
“giáo” [Thiên mệnh chi vị tính, suất tính 
chi vị đạo, tu đạo chi vị giáo] (Đại học 
và Trung Dung Nho giáo 1991: 139). 
Khổng Tử trong Luận ngữ đã nêu luận 
điểm tiến bộ rằng: “bản tính con người 
ta vốn gần nhau”, “vì tập nên xa nhau” 
[Tính tương cận, tập tương viễn] (Luận 
ngữ 1950: 269). Ông coi tính con người 
khi mới sinh ra là ngây thơ, trong trắng, 
chưa có sự thay đổi bởi sự tác động của 
tự nhiên, xã hội. Đồng thời, ông khẳng 

định bản tính ấy có thể biến đổi do điều 
kiện ngoại cảnh, do sự tu dưỡng của 
từng người. Những quan điểm trên là cơ 
sở để ông bàn đến các nội dung cơ bản 
của tư tưởng giáo dục, như: ý nghĩa của 
giáo dục đối với tính người; mục đích, 
nội dung, phương châm, phương pháp 
của giáo dục; đồng thời, còn là cơ sở 
ban đầu để các nhà Nho đời sau kế thừa 
và phát triển.

Ý nghĩa quan trọng của giáo dục, theo 
Khổng Tử, là cải tạo nhân tính. Thiện và 
ác của nhân loại đều do kết quả của giáo 
dục quyết định. Để uốn nắn con người 
nên người quân tử - nhân cách kiểu mẫu 
của xã hội, Khổng Tử cho rằng phải bỏ 
nhiều công sức vào giáo dục. Giáo dục 
có thể chuyển hóa ác thành thiện; đào 
tạo nên những nhân cách gương mẫu để 
làm gương cho dân, nâng cao trình độ 
của người dân lên mức “biết liêm sỉ là 
có nhân cách”. Vì thế, giáo dục còn được 
gọi là giáo hóa. Xuất phát từ ý nghĩa ấy, 
Khổng Tử đã nêu lên luận điểm tiến bộ 
vào thời kỳ ấy là “giáo dục không phân 
biệt các loại lớp, các loại người” [hữu 
giáo vô loại] (Luận ngữ 1950: 55). Từ 
đó, ông say sưa mở trường dạy học cho 
các hạng người trong xã hội, coi đây là 
điều kiện thuận lợi cho việc giáo hóa. 
Ông cho rằng, bất cứ một cá nhân có 
thiên tài lỗi lạc như thế nào, nếu không 
để cho giáo dục uốn nắn thì cũng không 
thể thành một nhân cách hoàn toàn 
được: “dù muốn nhân hay muốn trí, 
muốn dũng hay muốn tín, muốn cương 
hay muốn trực, cũng đều phải học mới 
có được. Không học thì muốn nhân hóa 
ra ngu, muốn trí hóa ra càn quấy, muốn 



46

Tạp chí Triết học, số 1 (397), tháng 1 năm 2025, 44-58.

dũng lại hóa ra loạn, muốn tín lại hóa ra 
cố chấp, muốn cương, muốn trực lại hóa 
ra ngông cuồng” (Luận ngữ 1950: 75).

Mục đích của giáo dục, theo Khổng 
Tử, là làm cho mỗi người, mỗi nhà, Nước 
và Thiên hạ có được đạo làm người. Đạo 
của con người, theo Kinh Dịch, là Nhân - 
Nghĩa. Đạo của con người là tự nhiên do 
bản chất của con người mà có. Dù vậy, 
con người không phải cứ tự nhiên mà 
suy nghĩ, nói năng và làm đúng đạo. Do 
nhiều nguyên nhân tác động, con người 
có thể xa rời đạo, nhà có thể trở thành 
vô đạo, thậm chí cả thiên hạ cũng có thể 
trở thành vô đạo. Xã hội Trung Quốc thời 
Xuân Thu, theo Khổng Tử, là thời thiên 
hạ vô đạo. Vì thế, để cho mỗi người, để 
cho mỗi nhà, để cho Nước và Thiên hạ 
biết đạo, hiểu đạo và làm đúng theo đạo 
thì phải học đạo. Mục đích của học đạo 
là làm sáng tỏ các mối quan hệ của con 
người (Minh nhân luân).

Để học đạo, Khổng Tử đã phân ra ba 
hạng người trong thiên hạ: “có kẻ sinh 
ra mà biết, có kẻ học mà biết, có kẻ lại 
phải khó nhọc, vất vả mà biết” (Đại học 
và Trung Dung Nho giáo 1991: 181). 
Trong mỗi nước, cả thiên hạ, hạng người 
thứ nhất là rất hiếm, đông đảo nhất là 
“học mà biết” và “khó nhọc, vất vả mà 
biết”. Hai hạng người này, để trở nên 
hữu đạo thì phải có sự dạy bảo, khuyên 
răn, nghĩa là phải có giáo. Ông đã tự bộc 
lộ về lòng nhiệt tình của mình đối với 
hoạt động giáo dục là “dạy người không 
biết mệt mỏi”. Khi tiếp xúc với những 
người có cương vị trị dân, ông khuyên 
họ cần coi trọng “giáo” hơn “chính”. 
Tuy nhiên, tư tưởng “hữu giáo vô loại” 

của Khổng Tử khi thực hiện có mục đích 
khác nhau. “Với người quân tử”, học 
đạo để trở thành người có đạo đức, để 
được hưởng lộc trời trị dân, trị nước, trị 
thiên hạ, được mọi người phụng dưỡng. 
Còn người dân, kẻ tiểu nhân học đạo là 
để dễ sai khiến, để an phận với kẻ nghèo 
hèn, với địa vị người bị cai trị, để nuôi 
dưỡng quân tử.

Nội dung giáo dục của Khổng Tử, về 
cơ bản, là dạy và học đạo đức vì “đức là 
gốc, của là ngọn”, “có đức là có người, 
có người là có đất, có đất là có của, 
có của là có dùng” (Đại học và Trung 
Dung Nho giáo 1991: 120). Vì, “quan 
cai trị cần thiết là đức, có đức thì an 
dân, có đức thì thông cảm được với trời 
đất, thì gió hòa mưa thuận” (Ngô Vĩnh 
Chính và cộng sự 1994: 225). Khổng Tử 
đã lấy bốn điều làm chương trình giáo 
dục là “văn chương, hạnh kiểm, trung 
nghĩa, tín nhiệm” (Luận ngữ 1950: 111). 
Khổng Tử phân định: từ bé đến tuổi 15, 
học sáu môn: nhạc, lễ, xạ, ngự, thư, số. 
Sau tuổi 15 học bốn môn: đức hạnh, 
chính sự, ngôn ngữ, văn chương, không 
học khoa học tự nhiên và kỹ thuật. Sách 
giáo khoa chủ yếu là bộ Tứ thư (Luận 
ngữ, Đại học, Trung dung, Mạnh Tử), bộ 
Ngũ kinh [Thi, Thư, Lễ, Nhạc, Dịch, Xuân 
Thu]. Ngoài ra, sách Nhập môn dùng cho 
học sinh nhỏ tuổi, gồm Tam tự kinh, Sơ 
học vấn tâm, Ấu học ngũ ngôn thi, Minh 
Tâm bảo giám, Minh đạo gia huấn.

Phương châm, phương pháp dạy và 
học của Khổng Tử được thể hiện qua 
những bài viết và lời nói của ông. Ông 
coi trọng việc dạy và học theo đúng lịch 
trình tâm sinh lý. Theo ông, cách đó 
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nhằm hướng dẫn đúng với điều kiện tâm 
sinh lý, nhằm nuôi cho tình cảm nảy nở 
ở tâm, rồi mới đưa vào khuôn phép, 
rồi mới điều hòa các xung đột ở tâm. 
Ông nói: “khởi hứng bằng Kinh thi, uốn 
nắn bằng kỷ luật phép tắc, hoàn thành 
ở nhạc” [Hứng ư thi, Lập ư lễ, Thành 
ư nhạc] (Luận ngữ 1950: 125). Ông đã 
nói về lịch trình ấy trong sự học của 
mình: “15 tuổi để chí vào học, 30 tuổi 
vững chí trên đường đạo đức, 40 tuổi 
thì không nghi hoặc, 50 tuổi biết được 
mệnh trời, 60 tuổi tai thuận, 70 tuổi biết 
theo cái lòng mình nhưng không vượt 
quá khuôn khổ (Luận ngữ 1950: 15). 
Ông coi trọng phương pháp đối thoại 
giữa thầy và trò nhằm phát huy tính 
năng động chủ quan và sự độc lập suy 
nghĩ sáng tạo của người học. Ông nói: 
với người học, không có tinh thần bực 
bội vì không hiểu thì không gợi ý; không 
có tinh thần ấm ức muốn tỏ ý kiến của 
mình thì không giảng giải. Nêu một góc 
mà không chỉ ra ba góc kia không dạy 
nữa” (Luận ngữ 1950: 101). Ông coi 
trọng việc học gắn với tư, với tập và với 
hành. Theo ông, học là học cho mình, 
do nhu cầu của mình, nên cần tự giác 
mà học. Học phải có ý chí, công phu, nỗ 
lực trong tư duy, trong biện luận, trong 
thể nghiệm và trong hành động. Vì vậy, 
ông yêu cầu học cần gắn với sự suy nghĩ 
tức là “TƯ”, gắn với thể nghiệm trong 
thực tế, tức là “TẬP”, gắn với hiệu quả 
tức là “HÀNH”. Các quan hệ trên thực 
hiện đầy đủ thì kết quả học tập sẽ tốt và 
cao. Ông nói: “học mà không chịu suy 
nghĩ (TƯ), suy nghĩ mà chẳng chịu học 
thì lòng dạ chẳng yên” (Luận ngữ 1950: 

23); “nghe nhiều, thấy nhiều để ghi nhớ 
và lựa chọn những điều phải điều hay 
mà học theo, nhờ vậy, trở nên bậc ký 
giả” (Luận ngữ 1950: 113); “mình muốn 
dạy người ta điều gì, trước hết mình 
phải làm điều đó đi. Rồi sau cứ theo đó 
mà dạy” (Luận ngữ 1950: 21). Nguyên 
tắc để dạy và học tốt là thận trọng, 
khách quan, khiêm tốn, trung thực. Học 
là để biết và biết chỉ là khâu phải đạt 
để hành. Do đó, trong học và dạy, “biết 
thì tỏ ra biết, không thì tỏ ra không biết, 
thế là biết vậy” (Luận ngữ 1950: 23). 
Trong thực tế, có người biết tỏ ra không 
biết, nhiều trường hợp không biết lại tỏ 
ra biết. Điều đó có hại cho cả dạy lẫn 
học, vì thế Khổng Tử yêu cầu phải thận 
trọng, khách quan, khiêm tốn và trung 
thực trên con đường đi tới chân lý. Mặt 
khác, trong quá trình dạy và học, Khổng 
Tử yêu cầu dứt khoát “bốn không”: 
không vị kỷ tư dục (không ý), không võ 
đoán (không tất), không cố chấp (không 
cố), không tự phụ chủ quan (không ngã) 
(Luận ngữ 1950: 135).

2.2. Tư tưởng của Mạnh Tử về 
giáo dục

Cơ sở lý luận hình thành nên tư 
tưởng giáo dục của Mạnh Tử là quan 
niệm về tính thiện của con người. Ông 
cho rằng, tính con người vốn là thiện, 
không cần học vẫn có khả năng (Lương 
năng), không cần suy tư mà vẫn biết 
(Lương tri). Mọi người sinh ra đều có 
lòng trắc ẩn, lòng tu ố (hổ thẹn), cái 
tâm biết phải trái, đó là đầu mối của 
Nhân, Lễ, Trí, Tín. Giáo dục có ý nghĩa 
là giúp con người quay trở về gìn giữ, 
bồi dưỡng, làm sống lại tính thiện bản 
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nhiên. Mục đích của giáo dục, theo 
Mạnh Tử, là thúc đẩy sự phát triển các 
đức tính nhân, nghĩa, lễ, trí, tín, dũng 
trong mỗi cá nhân (Minh nhân luân). 
Phương pháp giáo dục của Mạnh Tử 
chủ yếu là kế thừa tư tưởng của Khổng 
Tử, mặt khác, ông nêu lên phương 
pháp: “tồn tâm, dưỡng tính, dưỡng khí”, 
“pháp thiện vương” - nghĩa là luôn giữ 
gìn, nuôi dưỡng cái tâm, chăm sóc phát 
triển cái tính, luôn bồi dưỡng thể chất 
để phát triển tính thiện mà trời đã phú 
cho con người; đồng thời phải luôn tuân 
thủ phép tắc, chuẩn mực đạo đức do các 
bậc thánh hiền đã đưa ra. Nguyên tắc 
đạo đức cần có là chuyên tâm, cần cù, 
nhẫn nại. Còn người dạy học, ông yêu 
cầu, cần phải có trí tuệ, tâm huyết với 
nghề, luôn nghiêm khắc với chính mình, 
luôn là tấm gương sáng và luôn hiểu sở 
trường, khả năng của người học để có 
phương pháp giảng dạy thích hợp.

2.3. Tư tưởng của Tuân Tử về giáo dục
Cơ sở lý luận hình thành nên tư 

tưởng giáo dục của Tuân Tử là quan 
niệm về tính ác của con người. Ông cho 
rằng, việc con người đi tìm sự thỏa mãn 
dục vọng là bản tính của con người, từ 
đó tất nhiên sinh ra hành vi cướp bóc, 
tranh đoạt, cho nên tính của con người 
là ác. Tính ác ấy do con người tạo ra. Vì 
thế, các khuôn phép như “lễ”, “nghĩa”, 
“hình phạt” của xã hội dùng để trừng 
phạt cái ác là rất quan trọng. Ý nghĩa 
của giáo dục, theo Tuân Tử, là giúp trừ 
khử tính ác, để tạo lập điều thiện, để 
con người trở thành những người quân 
tử. Nội dung của giáo dục là dùng Lễ, 
nhạc để điều tiết vì Lễ có thể tiết chế 

dục vọng, trừ khử cái ác, đồng thời nó là 
kỷ cương của xã hội, là điểm cuối cùng 
của công việc giáo dục đạo đức. Nguyên 
tắc của giáo dục là “tích thiện thành 
đức”. Phương pháp của giáo dục là 
“chuyên nhất một điểm và tĩnh” vì đạo 
của Khổng Tử là “một và xuyên suốt” 
(nhất dĩ quán chi). Ông chia quá trình 
giáo dục làm bốn khâu, gồm Văn, Kiến, 
Tri, Hành, trong đó “Hành” là mục tiêu 
chính. Ông nói: “không nghe chẳng 
bằng được nghe, nghe được không bằng 
thấy được, thấy được không bằng biết 
được, biết được không bằng làm được, 
cho nên phải học đến khi làm được 
mới thôi” (Ngô Vĩnh Chính và cộng sự 
1994: 271). Ông rất coi trọng vị trí của 
thầy giáo, cho rằng, nước muốn hưng 
thịnh thì phải biết quý trọng thầy, còn 
nước mất là do khinh rẻ thầy.

2.4. Tư tưởng của Đổng Trọng Thư 
về giáo dục

Đổng Trọng Thư là “vị đại sư của 
Kinh học thời nhà Hán, có ảnh hưởng 
lớn trên lịch sử Trung Quốc” (Ngô Vĩnh 
Chính và cộng sự 1994: 48). Ông cho 
rằng, trời có âm - dương, con người do 
trời sinh ra, nên trong tâm lý của con 
người có mặt thiện, mặt ác. Trong lý 
luận về nhân tính, ông chia tính con 
người thành ba loại, gọi là “tính tam 
phẩm”, gồm thượng, trung, hạ tùy theo 
sự bẩm thụ “thiên lý” khác nhau. Tính 
thượng đẳng là tính thiện trời sinh, cho 
nên thánh nhân là người cao nhất. Tính 
trung đẳng là loại có thể trở thành thiện 
cũng có thể trở thành ác, nhưng có thể 
dùng luân lý đạo đức để giáo hóa trở 
thành thiện. Tính hạ đẳng là tính của 
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những người tham dục, khó cải hóa, chỉ 
làm điều ác, trời sinh ra đã là ngu dốt. 
Đó chính là tính của tầng lớp nhân dân 
lao động trong xã hội. Thuyết “tính tam 
phẩm” của Đổng Trọng Thư được áp dụng 
nhiều vào giáo dục thời Hán - Đường.

2.5. Tư tưởng của Hàn Dũ về giáo dục
Hàn Dũ là nhà triết học duy tâm, nhà 

văn, đại biểu của Nho giáo đời Đường. 
Ông đã tham gia dạy học một thời gian 
dài nên có nhiều tư tưởng hợp lý và 
sâu sắc về giáo dục. Ông từng nói: con 
người ta không phải sinh ra đã biết. Ai 
mà không có điều nghi hoặc, nghi hoặc 
mà không nghe theo thầy thì điều nghi 
hoặc ấy cuối cùng cũng không gỡ ra được 
(Sự thuyết). Thông qua dạy học, ông đã 
đúc rút được những bài học kinh nghiệm 
quý giúp đạt kết quả trong nghề nghiệp 
cũng như trong học tập. Đó là tính cần 
cù, siêng năng, độc lập suy nghĩ, sáng tạo 
và cầu tiến bộ. Ông viết: “nghề tinh là do 
cần cù, vụng là vì ham chơi, làm được là 
do suy nghĩ, bỏ dở là do tùy tiện” (Doãn 
Chính 2009: 208). Ông chủ trương nội 
dung của giáo dục phải gồm cả “đức” lẫn 
“nghệ”, tức là đức dục, trí dục và nghề 
nghiệp, không thể chỉ nói đạo đức suông, 
học tập phải mang ra áp dụng trong thực 
tế, phải có khả năng làm việc được, tức 
là “nghệ tinh”. Ông kết luận: “đạo còn 
thì thầy còn”.

2.6. Tư tưởng của Chu Hy về giáo dục
Chu Hy là một trong những đại biểu 

xuất sắc của Lý học đời Tống. Ông là 
nhà tư tưởng, nhà giáo dục uyên thâm. 
Ông chia tính của con người thành 
tính trời cho (thiên mệnh chi tính) và 
tính của khí chất (khí bẩm chi tính). 

Cái trước là thiên tính, chí thiện, cái 
sau là dục vọng, nhơ bẩn. Ý nghĩa của 
giáo dục, theo ông, là nhằm phát triển 
các đức tính nhân, nghĩa, lễ, trí, tín 
trong mỗi con người (minh nhân luân). 
Phương pháp giáo dục cơ bản là “Cư 
kính” và “Cùng lý”, tức là khi không 
để cho dục vọng lôi kéo thì không quên 
đạo nhân nghĩa; phải chăm lo rèn luyện 
để tìm được cái lý cuối cùng, quy luật 
tất yếu để “cách vật trí tri”. Vì vậy, 
muốn cùng lý, theo ông, phải học tập, 
phải đọc sách. Ông cho rằng giáo dục 
có hai giai đoạn: tiểu học và đại học. Ở 
bậc tiểu học, cần chú ý bồi dưỡng hành 
vi, tập quán; ở bậc đại học, cần đi sâu 
nghiên cứu nghĩa lý.

2.7. Tư tưởng của Vương Thủ 
Nhân về giáo dục

Vương Thủ Nhân đại biểu cho các 
nhà lý học thuộc phái duy tâm chủ quan 
thời nhà Minh. Ông chủ trương “vũ trụ 
là tâm ta”, không có gì bên ngoài ảnh 
hưởng đến tâm. Vấn đề căn bản của 
giáo dục là tiến hành sự tu dưỡng nội 
tâm. Cơ sở lý luận giáo dục của ông là 
thuyết “trí lương tri” (tức là đi vào lòng 
minh quy về tâm để nhìn thấy cái ánh 
sáng kỳ diệu mà lương tri tỏ bày, để 
nghe được lời chỉ bảo của lương tri mà 
noi theo) và “tri hành hợp nhất” (hiểu 
biết và thực hành phải đi đôi với nhau). 
Phần sâu sắc nhất trong tư tưởng giáo 
dục của ông là giáo dục nhi đồng. Giáo 
dục nhi đồng, theo ông, cần căn cứ 
vào đặc điểm thân tâm, thuận theo tình 
hình, kích thích hướng dẫn để đạt đến 
thay đổi tính tình của nhi đồng lúc nào 
không biết.
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2.8. Tư tưởng của Nhan Nguyên về 
giáo dục

Cuối thời nhà Minh, đầu thời nhà 
Thanh xuất hiện một trào lưu chống lý 
học, đại biểu tiêu biểu là Nhan Nguyên. 
Ông là người phê phán gay gắt nền 
giáo dục truyền thống của Trung Quốc 
từ thời nhà Hán đến nhà Thanh. Ông 
coi nền giáo dục ấy là thoát ly thực tế, 
chỉ coi trọng sách vở, chữ nghĩa và kết 
quả là “càng đọc sách càng khù khờ”, 
“không biết nhận định sự việc”, “không 
có khả năng làm kinh tế”. Vì vậy, ông 
nhấn mạnh: “phải thông qua giáo dục để 
nuôi dưỡng nhân tài thực dụng”. Mục 
tiêu của giáo dục, theo ông, là “thúc đẩy 
sự phát triển các đức tính nhân, nghĩa, 
lễ, trí trong mỗi cá nhân (minh nhân 
luân). “Học là để làm được cái gì hữu 
dụng cho bản thân và cho xã hội”. Nội 
dung của giáo dục là phải thực học, để 
thực thi một nền chính trị và có công 
dụng thực tế. Chương trình học là lễ, 
nhạc, binh, nông, thiên văn, địa lý, lịch 
sử, y học. Phương pháp giáo dục là “tập 
hành” và “sự chủ động”, có nghĩa là 
phải thông qua thực tế mà dạy học, như 
thế mới có tri thức chân chính.

3. Một số đặc điểm cơ bản về tư 
tưởng giáo dục của Nho giáo thời Cổ 
- Trung đại

Sau khi nghiên cứu nội dung tư 
tưởng giáo dục của Nho giáo thời Cổ - 
Trung đại qua một số đại biểu tiêu biểu, 
chúng ta có thể rút ra một số đặc điểm 
cơ bản sau:

Thứ nhất, tư tưởng giáo dục của Nho 
giáo thời Cổ - Trung đại lấy việc dạy và 
học luân lý, đạo đức làm nhiệm vụ chính.

Lý tưởng chính trị của Nho giáo là 
“làm việc chính trị phải lấy đạo đức làm 
đầu” (Vi chính dĩ đức). Luân lý mà Nho 
giáo tôn sùng liên hệ đến những luật lệ, 
đặc biệt về hành động, về cung cách ứng 
xử, là một bộ luật được đưa ra buộc mọi 
người phải tuân thủ, thi hành. Còn đạo 
đức của Nho giáo là những nguyên tắc, 
chuẩn mực hướng dẫn con người hành 
động, là quan niệm về điều thiện hay ác. 
Kính lễ đã ghi rõ hệ thống mối quan hệ 
xã hội và các chuẩn mực đạo đức cần 
có để mọi người rèn luyện, tu dưỡng và 
thực hiện: cha từ - con hiếu, anh lành 
- em đễ, chồng có nghĩa - vợ vâng lời, 
trưởng có ân - ấu ngoan ngoãn, vua 
nhân - tôi trung. Về sau, Khổng Tử và 
Tăng Sâm bổ sung thêm mối quan hệ 
bạn bè là phải có tín. Mạnh Tử đã khái 
quát các mối quan hệ xã hội và các đức 
cần có là: “phụ tử hữu thân”, “quân 
thần hữu nghĩa”, “vợ chồng phải có sự 
phân biệt”, “lớn nhỏ thì phải có trật tự 
trên dưới”, “bạn bè phải có chữ tín”. 
Mục đích của giáo dục là “làm sáng 
tỏ các quan hệ của con người trong xã 
hội” (minh nhân luân). Truyền thống 
giáo dục “minh nhân luân có từ thời 
nhà Chu. Thời Khổng Tử đã coi trọng 
“người học trò khi về nhà thì hiếu thảo 
với cha mẹ, khi ra ngoài thì kính nể 
anh chị và người lớn tuổi, làm việc 
thì phải cẩn thận và ăn nói chắc, thật, 
thương yêu mọi người và thân cận với 
người nhân đức. Thực hiện những việc 
đó trước đã, nếu còn dư sức lực hãy 
học văn chương [Nhập tắc hiếu, xuất 
tắc dĩ, cẩn nhi tín, phiếm ái chúng thân 
nhân, hành hữu dư lực, tắc dĩ học văn] 
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(Luận ngữ 1950: 6). Vào thời Chiến 
Quốc và các triều đại phong kiến về 
sau, Mạnh Tử, Tuân Tử, Đổng Trọng 
Thư, Hàn Dũ, Chu Hy, Vương Thủ 
Nhân, cho đến cuối nhà Minh, đầu nhà 
Thanh, nền giáo dục Trung Quốc có 
tiến bộ hơn và giáo dục được thực thi 
dưới tôn chỉ “minh nhân luân”. Vì thế, 
các nhà giáo dục thời kỳ này đã đưa 
ra nhiều phương pháp và nguyên tắc 
giáo dục, nhưng tất cả đều liên hệ mật 
thiết với việc tu dưỡng đạo đức, như: 
có ý chí đi tới mục đích cuối cùng 
của đạo, luôn nuôi dưỡng khí, khi 
hành động không đạt kết quả phải tìm 
nguyên nhân ở mình, luôn nâng cao 
chất lượng trong quan hệ với tự nhiên 
(Lập chí lạc đạo, trì chí dưỡng khí, 
phân cầu chư kỷ, cải quá thiên nhiên), 
đặc biệt nhấn mạnh luôn trau dồi đạo 
dức, tu dưỡng bản thân (tri kỷ) để đạt 
tới mục tiêu “trị nhân” là đem đức ban 
hành trong thiên hạ (tu thân, tề gia, trị 
quốc, bình thiên hạ).

Bên cạnh nhiệm vụ chính là giáo dục 
luân lý, đạo đức, tư tưởng giáo dục thời 
Cổ - Trung đại của Trung Quốc không 
tách rời với học tập đạo nghệ. Sách Lễ ký 
có ghi rằng, trên thực tế, nội dung giáo 
dục có cả đức dục và trí dục, nhưng đức 
dục là tư tưởng chính. Đạo nghệ thời 
nhà Chu chính là nắm vững lục nghệ 
(lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, số). Từ Khổng 
Tử về sau chú trọng học tập, nắm vững 
các điển tích văn hiến. Lục kinh của 
Nho học là tài liệu giáo dục mang tính 
tổng hợp, mà trước hết là nội dung luân 
lý, đạo đức, đồng thời cũng có những 
nội dung chính trị, lịch sử và một số tri 

thức khác. Từ thời nhà Đường về sau, 
ngoài việc học tập Nho kinh, còn học 
tập văn tự, thư pháp, thi phú, pháp luật, 
tạo thành văn khoa giáo dục có nội dung 
khá phong phú. Tuy nhiên, tất cả những 
nội dung ấy, đều bị giáo dục luân lý, đạo 
đức vây quanh, vì đó là nhiệm vụ chính.

Thứ hai, tư tưởng giáo dục của Nho 
giáo thời Cổ - Trung đại lấy việc đào 
tạo nhân tài thống trị đất nước làm mục 
tiêu chính.

Trong tư tưởng Nho giáo, mục đích 
của chính trị là luân lý, đạo đức. Tư 
tưởng giáo dục cũng lấy chính trị làm 
mục đích, phương tiện tất yếu là thực 
hiện một nền đức trị, cho nên nhà Nho 
tập trung chú trọng đến ý nghĩa của giáo 
dục. Sách Học ký đã khái quát tư tưởng 
của Nho giáo về ý nghĩa, tác dụng của 
giáo dục như sau: “vua cũng như dân 
trong việc kiến quốc, trước tiên phải chú 
ý đến việc dạy dỗ và học tập” (kiến quốc 
quân dân, giáo học vi tiên), “giáo hóa 
nhân dân thành tập tục, tất phải do sự 
học hành” (hóa dân thành tục, kỳ tất do 
học) (Ngô Vĩnh Chính và cộng sự 1994: 
276). Các triều đại thời Trung cổ, giai 
cấp thống trị đều chú trọng đến sự phát 
triển giáo dục, tích cực mở mang các 
cấp quan học (trường công), cùng nâng 
đỡ, tài trợ cho các trường tư, đồng thời 
đem cơ chế bồi dưỡng nhân tài, kết hợp 
với cơ chế lấy kẻ sĩ bổ nhiệm chức vụ, 
khiến cho tất cả các trường học không 
kể công hay tư, miễn là kẻ sĩ ưu tú tất 
được nhận chức làm quan, đó là công 
cụ to lớn đào tạo nhân tài thỏa mãn nhu 
cầu quốc gia.

Thời Xuân Thu - Chiến Quốc có chủ 
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trương dùng người hiền tài, bỏ thể chế 
quý tộc thế tập thời nhà Chu, quan lại 
chủ yếu thông qua cơ chế nuôi dưỡng kẻ 
sĩ mà bổ sung, việc bồi dưỡng kẻ sĩ ở các 
trường tư cũng phải theo cơ chế chung 
của trường công. Mục tiêu chính của 
Khổng Tử trong việc mở mang trường 
học, dạy học là nhằm vào việc bồi 
dưỡng nhân tài chính trị. Chế độ khoa 
cử có những tiêu chuẩn khách quan, 
đồng thời còn thúc đẩy được các kẻ sĩ 
tích cực học hành để làm quan. Hơn hai 
ngàn năm qua, hầu hết tầng lớp trí thức 
Trung Quốc đều đi theo con đường học 
hành làm quan và trường học là nơi đào 
tạo quan lại.

4. Ảnh hưởng của tư tưởng Nho 
giáo về giáo dục thời kỳ Cổ - Trung 
đại đối với nền giáo dục Việt Nam 
thời kỳ phong kiến và hiện nay

4.1. Ảnh hưởng của tư tưởng giáo 
dục của Nho giáo thời kỳ Cổ - Trung 
đại đối với nền giáo dục Việt Nam thời 
phong kiến

Từ thế kỷ X, sau khi giành được 
độc lập dân tộc trên toàn lãnh thổ, chế 
độ phong kiến Việt Nam đã được hình 
thành. Tuy nhiên, sự hình thành của chế 
độ đó là một quá trình phát triển xã hội 
từ chế độ cộng sản nguyên thủy, sang 
chế độ phong kiến - có trải qua một quá 
trình phong kiến hóa lâu dài trong thời 
Bắc thuộc. Lịch sử hình thành và phát 
triển của chế độ phong kiến Việt Nam 
đã trải qua các thời kỳ sau: từ thế kỷ X 
đến thế kỷ XV là thời kỳ phát triển bước 
đầu; thế kỷ XV là thời kỳ phát triển cao 
chế độ quân chủ chuyên chế và bộ máy 
nhà nước phong kiến tập quyền quan 

liêu; từ thế kỷ XVI đến cuối thế kỷ 
XVIII là thời kỳ khủng hoảng của chế 
độ phong kiến; nửa đầu thế kỷ XIX dưới 
triều Nguyễn là Vương triều phong kiến 
cuối cùng được dựng lên bằng một cuộc 
chiến tranh phản cách mạng nhờ thế lực 
xâm lược của nước ngoài.

Vào thời Bắc thuộc, ở Việt Nam đã 
có một nền giáo dục do phong kiến 
phương Bắc tổ chức, quản lý nhằm đào 
tạo con em của chúng và một số người 
Việt Nam tham gia vào bộ máy cai trị 
và đô hộ. Khi chế độ phong kiến Việt 
Nam ra đời, nền giáo dục mới, do giai 
cấp phong kiến Việt Nam tổ chức, quản 
lý có tên gọi là nền giáo dục Nho học 
với văn tự chữ Hán, nhằm đào tạo người 
Việt Nam tham gia vào bộ máy cai trị 
các cấp. Thời kỳ đầu, các triều đại Ngô 
- Đinh, Tiền Lê do chưa có điều kiện 
tổ chức giáo dục, nên công việc này do 
các nhà Chùa đảm nhận, nền giáo dục 
Phật học phát triển, có vai trò lựa chọn 
nhân tài cho đất nước. Sang triều đại 
nhà Lý, mãi tới những năm 70 của thế 
kỷ XI, nền giáo dục Nho học với văn tự 
chữ Hán mới chính thức được xác lập 
trên đất nước Việt Nam. Năm 1070, vua 
Lý Thái Tông cho xây Văn Miếu, năm 
1075 Vua Lý Nhân Tông xuống chiếu 
tuyển minh tinh bác học và Nho học tam 
trường. Khoa cử Nho học Việt Nam bắt 
đầu được tổ chức. Những sự kiện trên 
đánh dấu sự khởi đầu cho cả quá trình 
tách việc đào tạo Nho học ra khỏi môi 
trường nhà Chùa, là sự bắt đầu của nền 
giáo dục khoa cử Nho học, đồng thời 
là định hướng rất cơ bản của nhà nước 
phong kiến về vị trí, nhiệm vụ, vai trò 
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của nền giáo dục khoa cử Nho học đối 
với quá trình xây dựng và phát triển đất 
nước. Nền giáo dục khoa cử Nho học 
này chịu ảnh hưởng đậm nét bởi tư 
tưởng giáo dục của Nho giáo về các vấn 
đề chung sau:

Thứ nhất, về mục tiêu giáo dục.
Trong gần mười thế kỷ, dưới các 

triều đại phong kiến, nền giáo dục Việt 
Nam chịu ảnh hưởng rất lớn từ tư tưởng 
giáo dục Nho giáo. Tư tưởng này coi 
giáo hóa con người bằng đạo đức là 
phương tiện, biện pháp hiệu quả nhất 
để đào tạo con người, hoàn thiện con 
người, đào tạo đội ngũ quan lại cho bộ 
máy nhà nước, để từ đó ổn định, hoàn 
thiện xã hội. Vì vậy, chính quyền phong 
kiến Việt Nam đã đặc biệt khuyến khích 
giáo dục, thi cử, mở trường dạy học, lựa 
chọn nhân tài qua con đường thi cử. Mục 
tiêu của nền giáo dục này là dạy và học 
để thực hiện lý tưởng của Nho giáo, bao 
gồm bốn chữ “tu, tề, trị, bình”, tức là: 
Tu thân (rèn luyện bản thân mình) để có 
thể tề gia (quản lý gia đình được tốt), để 
từ đó tiến lên trị quốc (cai trị đất nước), 
rồi bình thiên hạ. Cùng với mục tiêu cơ 
bản trên, còn có mục tiêu là tập luyện 
để “văn hay”, “chữ tốt”, tức là diễn đạt 
trình bày những tư tưởng Nho giáo bằng 
các bài thơ, phú, bài văn. Chính vì mục 
tiêu giáo dục như vậy, nên trong chương 
trình giáo dục chưa có các ngành học về 
khoa học tự nhiên, khoa học kỹ thuật, 
mặc dù trong khoảng thời gian dài ấy, 
có lần triều đại nhà Lê tổ chức thi toán 
và thi tuyển lương y; nhà Hồ tổ chức thi 
toán vào năm 1404.

Thứ hai, về động cơ, mục đích học tập.

Do mục tiêu đào tạo của nền giáo dục 
khoa cử Nho học như trên, nên động cơ, 
mục đích chủ yếu của đa số người học 
là đi học để làm quan, chí ít cũng có thể 
làm ông Thầy Nho, Thầy thuốc, Thầy 
lý, Thầy số. Vì thế, nhiều người gần như 
dành trọn cả đời để đi học và đi thi, dù 
nhiều lần thi không đậu.

Thứ ba, về nội dung dạy và học.
Nội dung của nền giáo dục khoa cử 

Nho học thời kỳ phong kiến chủ yếu là 
Nho giáo. Vì thế, “hệ thống sách giáo 
khoa” cơ bản là sách kinh điển của 
Nho giáo được tập trung trong: Tứ thư, 
Ngũ kinh. Tứ Thư gồm bốn sách: Luận 
ngữ, sách ghi chép những bài giảng của 
Khổng Tử; Mạnh Tử, sách do học trò 
ghi chép những lời phát biểu của Mạnh 
Tử về các vấn đề chính trị, xã hội, đạo 
đức thời Chiến Quốc; Đại học, sách 
trình bày những quan điểm của Nho 
giáo về lý tưởng, mục đích, nội dung 
của việc học; Trung Dung, bộ sách viết 
về đạo đức mang nặng sắc thái duy 
tâm. Ngũ kinh gồm: Kinh Thi, tuyển tập 
thơ ca thời Tây Chu; Kinh Thư,  sách 
tập hợp một số văn kiện lịch sử cổ đại 
Trung Quốc; Kinh Lễ, sách viết về các 
nghi lễ thời cổ đại; Kinh Dịch, trình bày 
các quan điểm triết học làm cơ sở cho 
việc bói toán; Kinh Xuân Thu, sách ghi 
lịch sử nước Lỗ - quê hương của Khổng 
Tử. Người học phải học thuộc lòng các 
sách kinh điển đã quy định. Ngoài ra, 
còn có một số sách lịch sử, sách về lý 
học thời Tống Nho, các bài thơ, phú của 
các tác giả nổi tiếng, phục vụ cho người 
học nhằm mở mang kiến thức, đạt điểm 
cao trong các kỳ thi. Trẻ em, khi bắt đầu 
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đi học thường có các sách “khai tâm”, 
như Tam tự kinh, Sơ học vấn tâm,… Tất 
cả các tài liệu trên được viết bằng chữ 
Hán, việc dạy và học đều được thực 
hiện bằng chữ Hán (chữ Nho). 

Thứ tư, về phương pháp dạy và học.
Phương pháp dạy và học chủ yếu là 

phương pháp kinh viện, giáo điều. Các 
trường công hay tư, cách dạy và học 
thời phong kiến về cơ bản như sau: a/ 
Mỗi tháng định kỳ một số ngày giảng 
sách. Đến ngày quy định, học trò đến 
giảng đường nghe giáo quan giảng 
nghĩa của Tứ thư, Ngũ kinh. b/ Mỗi 
tháng hay mỗi quý định ra một số kỳ 
lập làm văn. Giáo quan ra đầu bài cho 
học sinh làm tại trường hoặc ở nhà rồi 
nộp sau. Khi giáo quan chấm xong thì 
tập hợp học trò lại để bình bài hay. Cho 
điểm theo 4 bậc: ưu, bình, thứ, liệt (Lê 
Văn Giang 2003: 48).

Thứ năm, về vị trí, vai trò của nhà 
giáo và người có học.

Xã hội phong kiến đã xác lập và đề 
cao vị trí xã hội của nhà giáo, được xếp 
sau vua, trước cha đẻ (quân - sư - phụ). 
Xã hội kính trọng nghề giáo và người 
thầy, đặc biệt là những thầy có học vấn 
uyên thâm, đỗ đạt cao, có trước tác để 
lại cho đời, có đạo đức, có tính cương 
trực, thẳng thắn, liêm khiết. Người có 
học trong xã hội phong kiến đã thấy 
trước vinh hoa phú quý sẽ đến nếu như 
họ là người có học vì xã hội coi trọng 
học, lấy học tập, thi cử để chọn người 
ra làm quan, gánh vác công việc xã 
hội với bao bổng lộc. Con đường của 
người có học là: phải đi học, phải trải 
qua dùi mài kinh sử, rồi thi đậu các kỳ 

thi Hương, Hội, Đình. Vì thế, vai trò 
của “kẻ sĩ”, “sĩ phu”, “văn thân” rất 
lớn. Nếu họ không ra làm quan, thì trở 
về xóm làng làm “thầy đồ”, “thầy lý, 
số”, “thầy thuốc”. Ở đâu họ cũng được 
mọi người kính nể, tin theo, đều được 
gọi là thầy với tất cả ý nghĩa cao đẹp 
của từ đó. Một số người có tư tưởng 
“năng động”, nếu gặp thời thì ra làm 
quan; nếu gặp trắc trở thì họ từ quan, 
cáo lão, cáo bệnh lui về dạy học để 
truyền bá đạo thánh hiền, tiêu biểu là 
Chu Văn An, Nguyễn Bỉnh Khiêm, Vũ 
Thanh, Vũ Trường Toản, Nguyễn Văn 
Siêu, Vũ Tông Phan,…

4.2. Ảnh hưởng của tư tưởng Nho 
giáo về giáo dục thời Cổ - Trung đại 
đối với nền giáo dục cách mạng của 
Việt Nam hiện nay

4.2.1. Quan điểm của Đảng ta về nền 
giáo dục cách mạng Việt Nam thời kỳ 
quá độ lên chủ nghĩa xã hội

Nền giáo dục cách mạng Việt Nam 
ra đời vào tháng 9 năm 1945. Nền giáo 
dục ấy vận động, phát triển gắn liền với 
những giai đoạn cách mạng dưới sự 
lãnh đạo của Đảng Cộng sản Việt Nam. 
Ở mỗi giai đoạn, Đảng và Chủ tịch Hồ 
Chí Minh đã kịp thời nêu lên các quan 
điểm chỉ đạo, chủ trương và giải pháp 
về giáo dục - đào tạo để triển khai trong 
thực tiễn. Đến nay, đã gần 80 năm, nền 
giáo dục Việt Nam đã có những bước 
tiến vượt bậc, khái quát, có những vấn 
đề chung, cơ bản sau:

Thứ nhất, quan điểm của Đảng Cộng 
sản Việt Nam về giáo dục và đào tạo.

Cương lĩnh xây dựng đất nước trong 
thời kỳ quá độ lên chủ nghĩa xã hội (bổ 
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sung, phát triển năm 2011) nêu lên định 
hướng và phát triển giáo dục như sau:

Giáo dục và đào tạo có sứ mệnh nâng 
cao dân trí, phát triển nguồn nhân lực, 
bồi dưỡng nhân tài, góp phần quan trọng 
trong phát triển đất nước, xây dựng nền 
văn hóa và con người Việt Nam.

Phát triển giáo dục - đào tạo cùng 
phát triển khoa học và công nghệ là 
quốc sách hàng đầu; đầu tư cho giáo dục 
- đào tạo là đầu tư cho phát triển.

Đổi mới căn bản và toàn diện giáo 
dục - đào tạo theo nhu cầu phát triển của 
xã hội; nâng cao chất lượng theo yêu 
cầu chuẩn hóa, hiện đại hóa, xã hội hóa, 
dân chủ hóa và hội nhập quốc tế, phục 
vụ đắc lực sự nghiệp xây dựng và bảo 
vệ Tổ quốc.

Đẩy mạnh xây dựng xã hội học tập, 
tạo cơ hội và điều kiện cho công dân 
được học tập suốt đời (Đảng Cộng sản 
Việt Nam 2011: 77).

Thứ hai, mục đích của nền giáo dục 
- đào tạo Việt Nam trong thời kỳ quá độ 
lên chủ nghĩa xã hội.

Giáo dục - đào tạo có sứ mệnh nâng 
cao dân trí, phát triển nguồn nhân lực, 
bồi dưỡng nhân tài, góp phần phát triển 
đất nước, xây dựng nền văn hóa con 
người Việt Nam. Mục đích ấy đảm 
bảo được yêu cầu của thực tiễn đất 
nước thể hiện qua các phương diện: 
Về không gian, đảm bảo yêu cầu của 
từng trường, của cả nước ở giai đoạn 
hiện tại và tương lai. Về thời gian, 
vừa đóng góp cho hiện tại (giai đoạn 
đầu thời kỳ quá độ), vừa đúng cho cả 
thời kỳ quá độ lên chủ nghĩa xã hội. 
Về mục đích, phản ánh trước kết quả 

mong muốn trong tương lai của quá 
trình giáo dục; phản ánh trước về sản 
phẩm dự kiến của hoạt động giáo dục. 
Kết quả và sản phẩm ấy là kiểu nhân 
cách cần đạt được ở người học. Cụ thể: 
Ở cấp độ xã hội, mục đích ấy là nâng 
cao dân trí, đào tạo nguồn nhân lực, bồi 
dưỡng nhân tài. Ở cấp độ nhà trường, 
mục đích ấy được cụ thể hóa cho từng 
cấp học, mỗi ngành học, mỗi loại hình 
đào tạo. Ở cấp độ chuyên biệt, mục 
đích ấy được cụ thể hóa cho từng môn 
học, từng bài giảng. Về lý tưởng xã hội, 
nhằm phục vụ sự nghiệp cách mạng 
xã hội chủ nghĩa ở Việt Nam theo mục 
tiêu: dân giàu, nước mạnh, công bằng, 
dân chủ, văn minh.

Thứ ba, về mục tiêu của nền giáo 
dục - đào tạo Việt Nam trong thời kỳ 
quá độ lên chủ nghĩa xã hội. 

Mục tiêu chung: hình thành và bồi 
dưỡng nhân cách, phẩm chất và năng 
lực công dân; đào tạo những người lao 
động có nghề, năng động và sáng tạo, 
có niềm tự hào dân tộc, có đạo đức, có 
ý chí vươn lên góp phần làm cho dân 
giàu, nước mạnh, đáp ứng yêu cầu của 
sự nghiệp xây dựng và bảo vệ Tổ quốc 
(Hiến pháp nước Cộng hòa xã hội chủ 
nghĩa Việt Nam 1992: 25). Mục tiêu cụ 
thể: thực hiện phổ cập giáo dục mầm 
non và giáo dục tiểu học bắt buộc. Đưa 
vào chương trình giáo dục phổ thông 
nội dung kỹ năng số, ngoại ngữ tối 
thiểu, xây dựng kỹ năng nhận thức và 
hành vi cho học sinh phổ thông. Sắp 
xếp lại hệ thống trường học, phát triển 
hài hòa giữa giáo dục công lập và ngoài 
công lập, giữa các vùng, miền. Đa dạng 
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hóa các loại hình đào tạo, thực hiện cơ 
chế tự chủ đối với đào tạo đại học và 
một số trường phổ thông.

Thứ tư, về tính chất và nguyên lý 
giáo dục - đào tạo.

Tính chất nền giáo dục - đào tạo Việt 
Nam là giáo dục xã hội chủ nghĩa có 
tính chất nhân dân - dân tộc, khoa học 
- hiện đại, lấy chủ nghĩa Mác - Lênin 
và tư tưởng Hồ Chí Minh làm nền tảng. 
Nguyên lý giáo dục - đào tạo là: học đi 
đôi với hành, giáo dục kết hợp với lao 
động sản xuất, lý luận gắn liền với thực 
tiễn, giáo dục nhà trường kết hợp với 
giáo dục gia đình và xã hội.

Thứ năm, về nội dung và phương 
pháp giáo dục - đào tạo trong thời kỳ 
quá độ lên chủ nghĩa xã hội.

Nội dung giáo dục: toàn diện, thiết 
thực, hiện đại, có hệ thống. Đặc biệt, coi 
trọng giáo dục lý tưởng, giáo dục truyền 
thống lịch sử cách mạng, đạo đức, lối 
sống, năng lực sáng tạo, kỹ năng thực 
hành, tác phong công nghiệp, ý thức 
trách nhiệm xã hội. Phương pháp giáo 
dục: phát huy tính tích cực, tự giác, tư 
duy sáng tạo của người học; bồi dưỡng 
năng lực tự học, lòng say mê học tập 
và ý chí vươn lên. Nội dung giáo dục 
- đào tạo được thể hiện thành chương 
trình giáo dục, từ đó cụ thể hóa thành 
sách giáo khoa, giáo trình phù hợp với 
mục tiêu từng bậc học, cấp học, trình độ 
đào tạo.

Thứ sáu, về hệ thống giáo dục quốc 
dân và ngôn ngữ dạy học.

  Hệ thống giáo dục: giáo dục mầm 
non; giáo dục phổ thông (bậc tiểu học, 
bậc trung học); giáo dục nghề nghiệp; 

giáo dục đại học; giáo dục sau đại học. 
Ngôn ngữ trong nhà trường: tiếng Việt. 
Văn bằng chứng chỉ: bằng tiểu học, 
bằng trung học phổ thông, bằng cao 
đẳng, bằng đại học, bằng thạc sĩ, bằng 
tiến sĩ.

4.2.2. Những ảnh hưởng của tư 
tưởng Nho giáo về giáo dục đối với nền 
giáo dục Việt Nam hiện nay

Thứ nhất, những ảnh hưởng tích cực.
Một là, khuyến khích sự ham học.
Khổng Tử và các hiền triết thời Cổ, 

Trung đại của Trung Quốc đều học 
nhiều, biết rộng, có vốn kiến thức dồi 
dào, có tinh thần ham học để hoàn thành 
nhân cách toàn diện. Theo họ, con người 
“muốn nhân, ham muốn tri”, muốn dũng 
hay muốn tín, muốn cương hay muốn 
trực thì phải học và ham học mới có 
được. Trong xã hội, theo họ, hạng người 
“do học mà biết” và “khó khăn, khốn 
khổ” mà biết là chủ yếu, cần phải học 
và ham học thì mới góp phần thúc đẩy 
xã hội phát triển. Ngày nay, trong bối 
cảnh đất nước bước vào sự nghiệp công 
nghiệp hóa, hiện đại hóa và hội nhập 
quốc tế, đòi hỏi mỗi người, mỗi gia đình 
và toàn xã hội phải có trình độ tri thức, 
kỹ năng, khoa học, công nghệ, kỹ thuật, 
trình độ tổ chức quản lý và dịch vụ… Vì 
vậy, việc học tập không biết chán của 
các hiền triết vẫn có ý nghĩa lớn với chủ 
trương xây dựng xã hội học tập ở đất 
nước ta hiện nay.

Hai là, xác định rõ động cơ học tập.
Khổng Tử và các hiền triết thời Cổ - 

Trung đại đã xác định rõ ràng động cơ, ý 
nghĩa của việc dạy và học là vì lý tưởng 
của Nho giáo -  “tu, tề, trị, bình”, vì sự 
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tìm hiểu, truyền bá và thực hiện đạo lý 
của Nho giáo. Vì thế, các hiền triết đã 
học và dạy không biết chán.

Ngày nay, lý tưởng, mục tiêu cao 
đẹp của nhân dân ta là xây dựng một 
nước Việt Nam độc lập, thống nhất đi 
lên chủ nghĩa xã hội. Việc xác định rõ 
động cơ học tập của các hiền triết ngày 
xưa vẫn có ý nghĩa thiết thực cho hiện 
tại đối với mọi người dân Việt Nam 
trong việc học tập.

Ba là, phương châm, phương pháp 
học và dạy gắn với tư, gắn với tập, gắn 
với hành của Khổng Tử và các hiền triết 
thời Cổ, Trung đại vẫn có ý nghĩa thiết 
thực đối với việc dạy và học ở nước ta 
hiện nay, gắn với nguyên lý, phương 
châm của nền giáo dục cách mạng đã 
được xác định.

Thứ hai, những ảnh hưởng tiêu cực.
Phương hướng dạy và học của Nho 

giáo là hướng về đời xưa, người xưa, 
việc xưa. Phương hướng ấy đã để lại 
những vết hằn sâu đậm trong nếp dạy 
và học của xã hội phong kiến Việt Nam, 
còn gây nhiều trở ngại cho sự phát triển 
trí tuệ của nhiều người trên con đường 
phát triển và hội nhập. Cụ thể: 

Một là, nặng học tập theo sách vở, 
theo cái cũ.

Các hiền triết ngày xưa luôn nhắc đi 
nhắc lại lời dạy “ôn cố tri tân” một cách 
khoan khoái (ôn lại cái cũ để hiểu biết 
hơn cái mới, ôn quá khứ để tiên đoán 
tương lai). Các đời sau, người ta thực 
hiện đơn giản hơn là: cứ ôn đi ôn lại, 
càng nhớ nhiều, thuộc lòng nhiều càng 
tốt, không hiểu chẳng sao.

Ngày nay, nền giáo dục cách mạng 

vận dụng phương châm, phương pháp 
của chủ nghĩa Mác - Lênin để nghiên 
cứu theo hướng kế thừa vốn cổ, truyền 
thống của dân tộc, phát huy tri thức mới 
của nhân dân, kế thừa tinh hoa mới của 
nhân loại để tạo nên thành quả, phát 
minh mới sáng chế mới. Tuy nhiên, 
trong quá trình học, một bộ phận không 
nhỏ người học vẫn coi cách học thuộc 
lòng là cách tốt để có điểm cao; một bộ 
phận không nhỏ người dạy, người làm 
lãnh đạo, quản lý rất ngại việc vận dụng 
phương pháp mới trong nghiên cứu thực 
tiễn, coi việc lặp lại lời nói, việc làm 
của người đi trước là thuận hơn, “thấu 
suốt”, “thấm nhuần” hơn. Đó là cội 
nguồn của chủ nghĩa bảo thủ, giáo điều, 
kinh nghiệm, kìm hãm sự mở mang trí 
tuệ, sự phát triển của khoa học, sự hội 
nhập quốc tế.

Hai là, thâu tóm những thành đạt đã 
có sẵn của mọi người.

“Ôn cố tri tân” trở về cái cổ càng 
xa càng tốt cho việc “tập đại kỳ thành” 
(thu góp các thành tựu để xây dựng nên 
một học thuyết lớn). Nhiều người tin 
và làm điều đó theo Khổng Tử và các 
hiền triết từ thời phong kiến đến nay. 
Trên thực tế, Nho giáo dù có “tập kỳ” 
nhưng không đạt được “đại thành” vì 
luôn luẩn quẩn không thoát ra khỏi cái 
khung “nhất thành bất biến” của quá 
khứ. Trong khoa học càng “tập đại” 
được càng nhiều càng tốt để kế thừa, để 
chọn lọc có phê phán, phát triển trong 
tương lai. Cần bỏ căn bệnh sùng bái 
“tập đại” nhưng không biết gì về hiện 
tại và tương lai.

Ba là, lặp đi, lặp lại khuôn mẫu cũ kỹ.
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Cách học thuộc lòng theo sách, theo 
cách “tập đại kỳ thành” tất yếu dẫn đến 
lặp lại khuôn mẫu cũ. Học cách “ôn 
cố” thực chất là nhồi đi, nhồi lại vào óc 
mình lời nói và ý nghĩ của người xưa. 
Ôn càng sâu (uyên) và “tập” càng nhiều 
thì càng rộng (bác), trên cơ sở ấy thuật y 
nguyên càng tỏ ra uyên thâm, trở thành 
danh Nho đáng phục. Cứ thế, thế hệ 
thầy cứ thuật y nguyên sách vở thánh 
hiền cho thế hệ trò và thế hệ trò lại tiếp 
tục làm như vậy. Trong quá trình ấy, do 
sự thay đổi của hiện thực, người thuật 
có thể thêm, bớt tự giác hay không tự 
giác, còn phát triển sáng tạo gần như 
không có. Các thế hệ nhà Nho Việt Nam 
thời kỳ phong kiến do chịu ảnh hưởng 
nặng nề bởi nền nếp học và dạy của Nho 
giáo, nên khiến cho sự phát huy trí tuệ 
Việt Nam trở nên hạn chế. Do vậy, khi 
có sự xâm nhập của văn minh phương 
Tây, hình thái kinh tế - xã hội Việt Nam 
suy sụp nhanh chóng. Ngày nay, đất 
nước ta thực sự bước vào kỷ nguyên 
mới - kỷ nguyên độc lập dân tộc, thống 
nhất Tổ quốc, đi lên chủ nghĩa xã hội, 
phải nhận thấy rõ những ảnh hưởng tiêu 
cực theo cách học trên để khắc phục và 
phát triển.

5. Kết luận
Nho giáo là một học thuyết chính trị 

- xã hội, có nhiều tư tưởng lớn, trong đó 
bộ phận giàu sức sống nhất là tư tưởng 
giáo dục, phương pháp và thái độ học 
tập, giảng dạy của Khổng Tử (Ngô Vĩnh 
Chính và cộng sự 1994: 35). 

Chế độ phong kiến Việt Nam ra đời 
vào thế kỷ thứ X, đến triều đại nhà Lý, 
mãi tới những năm 70 của thế kỷ XI nền 

giáo dục khoa cử Nho học với văn tự 
chữ Hán mới chính thức được xác lập 
trên đất nước Việt Nam. Nền giáo dục 
này đã chịu ảnh hưởng đậm nét tư tưởng 
giáo dục của Nho giáo từ mục tiêu, động 
cơ học tập, nội dung và phương pháp 
dạy, học. Nền giáo dục cách mạng Việt 
Nam ra đời từ tháng 9-1945, vận động 
và phát triển gắn liền với các giai đoạn 
cách mạng dưới sự lãnh đạo của Đảng 
Cộng sản Việt Nam. Sau gần bốn mươi 
năm đổi mới, tư tưởng giáo dục của 
Đảng đã được thể hiện đầy đủ: quan 
điểm về giáo dục - đào tạo, mục đích, 
mục tiêu của giáo dục - đào tạo, tính 
chất, nguyên lý, nội dung, phương pháp 
giáo dục - đào tạo. Trong quá trình tổ 
chức thực hiện tư tưởng về giáo dục của 
Đảng, mặt tiêu cực và tích cực của tư 
tưởng Nho giáo về giáo dục đã có tác 
động nhất định đến nền giáo dục cách 
mạng Việt Nam.
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