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TƯ TƯỞNG CỦA JÜRGEN HABERMAS VỀ TÔN GIÁO 
 

 

 
1. Vµi nÐt vÒ tiÓu sö vµ c¸c dßng t­ 

t­ëng ¶nh h­ëng 

J. Habermas (1929) lµ mét trong 
nh÷ng nhµ triÕt häc vµ x· héi häc §øc 
cßn sèng, ®­îc xem lµ cã ¶nh h­ëng nhÊt 
ë Ch©u ¢u vµ Ph­¬ng T©y hiÖn nay nãi 
chung(1). ¤ng næi tiÕng qua c¸c lÝ thuyÕt, 
kh¸i niÖm vÒ “tÝnh duy lÝ truyÒn th«ng” 
(communicative rationality) vµ vÒ 
“kh«ng gian c«ng céng” (public sphere). 
C¸c c«ng tr×nh cña «ng tËp trung nghiªn 
cøu c¬ së cña lÝ thuyÕt x· héi vµ ph­¬ng 
ph¸p luËn, ph©n tÝch c¸c x· héi t­ b¶n 
chñ nghÜa tiªn tiÕn vµ nÒn d©n chñ, 
nghiªn cøu nhµ n­íc ph¸p quyÒn vµ 
chÝnh trÞ häc ®­¬ng ®¹i. 

Habermas lín lªn trong mét gia ®×nh 
viªn chøc. Cha «ng, lµ con mét vÞ môc s­ 
vµ cã häc vÞ tiÕn sÜ kinh tÕ ®Ó cã thÓ ®¶m 
tr¸ch chøc vô gi¸m ®èc ®iÒu hµnh Phßng 
C«ng nghiÖp vµ Th­¬ng m¹i Cologne vµ 
lµ ng­êi cã c¶m t×nh víi chñ nghÜa quèc 
x·. Nh­ng Habermas do tõng sèng thêi 
niªn thiÕu d­íi mét chÕ ®é toµn trÞ vµ sau 
®ã, tõ n¨m 1949, chuyÓn sang mét x· héi 
t­¬ng ®èi d©n chñ, «ng lu«n bÞ ¸m ¶nh 
lµm thÕ nµo ®Ó ®i ®Õn mét nÒn d©n chñ 
thËt sù. Khi vµo ®¹i häc, mÆc dï theo 
ngµnh chÝnh lµ triÕt häc, nh­ng do truyÒn 
thèng cña tr­êng ®¹i häc §øc, «ng còng 
theo häc nhiÒu m«n kh¸c vÒ lÞch sö, 
t©m lÝ häc, kinh tÕ häc... ë ®¹i häc, 
Habermas lµm quen víi Karl-Otto Apel  

NguyÔn Xu©n NghÜa(*) 

vµ chÝnh Apel ®· giíi thiÖu «ng lµm 
quen víi thuyÕt thùc dông Mü (Peirce), 
víi t­ t­ëng cña Heidegger vµ nhÊt lµ 
lµm quen c¸c xªmina tranh luËn ë m«i 
tr­êng ®¹i häc(2). Còng chÝnh trong thêi 
gian nµy, lóc míi 24 tuæi, Habermas ®· 
d¸m phª ph¸n mét “®¹i thô” cña triÕt häc, 
khi viÕt bµi b¸o “Suy nghÜ víi Heidegger 
®Ó chèng Heidegger”, lªn ¸n quan ®iÓm 
®Ò cao phong trµo quèc x· cña Heidegger 
trong t¸c phÈm DÉn nhËp vµo siªu h×nh 
häc, viÕt n¨m 1935, t¸i b¶n n¨m 1953. 
N¨m 25 tuæi, Habermas b¶o vÖ luËn ¸n 
tiÕn sÜ triÕt häc t¹i ®¹i häc Bonn. Tõ n¨m 
1956, Habermas lµm trî gi¶ng cho T. 
Adorno t¹i ViÖn Nghiªn cøu Khoa häc x· 
héi. ChÝnh n¬i nµy, Habermas ®­îc ®µo 
t¹o vÒ x· héi häc, lµm quen víi M. 
Horkheimer, H. Marcuse, A. Mitscherlich 
vµ trë thµnh mét thµnh viªn cña Tr­êng 
ph¸i Frankfurt vµ chÞu ¶nh h­ëng lÝ 

thuyÕt phª ph¸n cña tr­êng ph¸i nµy. Ýt 
n¨m sau, «ng tr×nh luËn ¸n “BiÕn ®æi c¬  
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cÊu cña kh«ng gian c«ng céng: nghiªn 
cøu vÒ mét lo¹i h×nh trong x· héi t­ s¶n” 
ë ®¹i häc Marburg d­íi sù h­íng dÉn 
cña gi¸o s­ m¸c-xÝt Wolfgang Abendroth. 
LuËn ¸n nµy ®· g©y ®­îc sù chó ý cña 
nhiÒu giíi. N¨m 1964, víi sù ñng hé cña 
Adorno, «ng trë vÒ Frankfurt vµ gi÷ ghÕ 
gi¸o s­ vÒ triÕt häc vµ x· héi häc, cho m·i 
®Õn n¨m 1971. ¤ng lµ mét trong nh÷ng 
diÔn gi¶ chÝnh cña phong trµo sinh viªn ë 
§øc tõ mïa hÌ 1967, ®ßi hái d©n chñ ë m«i 
tr­êng ®¹i häc (ë Ph¸p lµ Phong trµo 
th¸ng 5, 1968). Nh­ng «ng ®· t¸ch khái 
nhãm sinh viªn cùc ®oan trong phong 
trµo nµy, khi hä muèn xo¸ bá lu«n hÖ 
thèng chÝnh trÞ d©n chñ ®ang h×nh thµnh. 
Tõ 1971 ®Õn 1983 «ng lµm gi¸m ®èc ViÖn 
Max Planck ë Starnberg, gÇn Munich. 
¤ng xuÊt b¶n t¸c phÈm næi tiÕng “LÝ 
thuyÕt vÒ hµnh ®éng truyÒn th«ng” (1981) 
vµ n¨m 1984 nhËn danh hiÖu Thµnh viªn 
Danh dù n­íc ngoµi cña ViÖn Hµn l©m 
NghÖ thuËt vµ Khoa häc Mü. Tõ n¨m 1983, 
Habermas trë l¹i ®¹i häc Frankfurt. N¨m 
1992 «ng xuÊt b¶n t¸c phÈm “QuyÒn vµ 
nÒn d©n chñ”. N¨m 1994, «ng nhËn danh 
hiÖu gi¸o s­ danh dù cña ®¹i häc 
Frankfurt. Nh­ng kh«ng ngõng ho¹t 
®éng, «ng tæ chøc c¸c héi th¶o ë Mü, Hµn 
Quèc, Ai CËp, Iran, Trung Quèc, xuÊt b¶n 
c¸c t¸c phÈm vÒ luËt quèc tÕ, vÒ Liªn hiÖp 
Ch©u ¢u, tranh luËn vÒ biÕn ®æi gien (víi 
P. Sloterdijik), trao ®æi vÒ t­¬ng quan 
gi÷a lÝ tÝnh vµ ®øc tin, vµo n¨m 2004 víi 
Hång y J. Ratzinger, nay lµ Gi¸o hoµng 
Benedicto XVI. Cuéc tranh luËn sau nµy 
®­îc xuÊt b¶n trong t¹p chÝ tiÕng Ph¸p 
Esprit (Tinh thÇn) n¨m 2004, vµ b»ng 
tiÕng Anh víi tùa ®Ò “BiÖn chøng cña thÕ 
tôc hãa: vÒ lÝ tÝnh vµ t«n gi¸o” (2006). 
Cuéc tranh luËn ®­îc t¹p chÝ Esprit giíi 

thiÖu lµ gi÷a triÕt gia duy lÝ næi tiÕng 
kh«ng khoan nh­îng vµ lµ “ng­êi g¸c 
cæng cña ®¹o ®øc tranh luËn” vµ nhµ thÇn 
häc ®­îc mÖnh danh lµ “ng­êi g¸c cæng 
cña tÝn ®iÒu”(3). 

2. C¸c giai ®o¹n trong t­ t­ëng vÒ t«n 
gi¸o cña Habermas 

Cã thÓ ph©n quan ®iÓm cña Habermas 
vÒ t«n gi¸o ph¸t triÓn qua c¸c giai ®o¹n 
sau(4): 

Giai ®o¹n thø nhÊt kÓ tõ nh÷ng c«ng 
bè khoa häc ®Çu tiªn cho ®Õn nh÷ng n¨m 
®Çu thËp niªn 1980. Trong bµi viÕt VÒ c¨n 
tÝnh x· héi (1974) vµ c«ng tr×nh næi tiÕng 
LÝ thuyÕt vÒ hµnh ®éng truyÒn th«ng 
(1981, 1984), Habermas, víi lÝ thuyÕt m¸c-
xÝt mµ «ng chÞu ¶nh h­ëng tõ Tr­êng 
ph¸i Frankfurt, ®· phª ph¸n niÒm tin t«n 
gi¸o. ¤ng xem t«n gi¸o nh­ lµ mét thùc 
t¹i lµm tha hãa con ng­êi, bëi lÏ víi c¸i 
nh×n nhÞ nguyªn vÒ thÕ giíi vµ viÖc x¸c 
tÝn sù cøu rçi cña thÕ giíi bªn kia lµ 
quan träng h¬n, t«n gi¸o th­êng ®­îc sö 
dông nh­ lµ c«ng cô cña tÇng líp thèng 
trÞ. Cïng víi Max Weber, Habermas cho 
r»ng t«n gi¸o sÏ biÕn mÊt trong c¸c x· 
héi hiÖn ®¹i víi qu¸ tr×nh duy lÝ hãa vµ 
ph©n biÖt hãa ®Þnh chÕ (institutional 
differentiation) cña x· héi: lÝ luËn khoa 
häc ngµy nay dùa trªn tri thøc thùc 
chøng vµ quan hÖ nh©n qu¶ thay thÕ cho 
ý t­ëng “thÕ giíi ®i theo mét trËt tù cña 
thÇn th¸nh, cã nghÜa lµ cã mét vò trô 
mang ý nghÜa ®¹o ®øc”(5). Trªn b×nh diÖn   
 
3. Esprit, 2004, Juillet, tr. 5. 
4. P. Portier. Religion and Democracy in the Thought 
of Jurgen Habermas, T¹p chÝ Culture and Society, 
2011, No 48, tr. 426-432. 
5. J. Habermas, The Theory of Comunicative Action 
(Vol. 1), trans. T. McCarthy. Boston: Beacon Press, 
1984, tr. 160. 
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c¸ nh©n, theo Max Weber cã mét thay ®æi 
tõ nh÷ng hµnh ®éng duy lÝ dùa trªn gi¸ 
trÞ (value-rational actions) qua hµnh 
®éng duy lÝ h­íng vÒ môc tiªu (purpose-
rational actions)(6) - mµ ta cßn gäi lµ lÝ 
tÝnh c«ng cô. §Ó con ng­êi cã tù do, x· 
héi hiÖn ®¹i cÇn tho¸t khái sù thèng trÞ 
cña siªu h×nh häc vµ cÇn dùa vµo nguån 
lùc cña lÝ tÝnh truyÒn th«ng(7). Habermas 
xem viÖc tho¸t khái thÕ giíi linh thiªng 
lµ mét thµnh tùu cña nh©n lo¹i: “C¸c chøc 
n¨ng héi nhËp vµ biÓu hiÖn tr­íc ®©y 
®­îc thùc hiÖn bëi thùc hµnh nghi lÔ nay 
chuyÓn qua cho hµnh ®éng truyÒn th«ng; 
quyÒn lùc cña linh thiªng dÇn dÇn ®­îc 
thay thÕ bëi quyÒn lùc cña mét ®ång 
thuËn ®­îc thùc hiÖn”(8).  

Giai ®o¹n thø hai kÐo dµi tõ n¨m 1985 
®Õn 2000. Trong giai ®o¹n nµy Habermas 
thay thÕ cho hi väng t«n gi¸o biÕn mÊt 
b»ng quan ®iÓm vÒ sù “riªng t­ hãa” 
(privatization) t«n gi¸o. Habermas cho 
r»ng t«n gi¸o lµ mét cÇn thiÕt cho cuéc 
sèng cña con ng­êi, bëi lÏ, ®iÒu tù nhiªn 
lµ khi ®èi diÖn víi ®au khæ, con ng­êi 
trë l¹i víi niÒm tin vµ «ng còng hiÓu ®èi 
víi kh¸ ®«ng quÇn chóng t«n gi¸o thËt 
sù lµ mét sù an ñi. Tuy nhiªn, quÇn 
chóng t«n gi¸o kh«ng ®­îc ®em c¸c x¸c 
tÝn cña m×nh vµo lÜnh vùc chÝnh trÞ, ë ®ã 
chØ cÇn lÝ tÝnh thÕ tôc (secular reason). 
T«n gi¸o ®­îc xem lµ nh÷ng niÒm tin 
®Æc thï nªn kh«ng thÓ ®ßi hái ®­îc ¸p 
dông mét c¸ch phæ qu¸t vµ còng kh«ng 
®­îc biÖn minh vÒ mÆt lÝ tÝnh(9).  

Vµo nh÷ng n¨m cuèi thËp niªn 1990, 
t­ t­ëng vÒ t«n gi¸o cña Habermas cã 
nh÷ng thay ®æi lín, thÓ hiÖn qua c¸c bµi 
viÕt, t¸c phÈm nh­: T«n gi¸o vµ kh«ng 
gian c«ng céng; T­¬ng lai cña b¶n chÊt 
con ng­êi; Chñ nghÜa tù nhiªn vµ t«n 

gi¸o; BiÖn chøng cña thÕ tôc hãa. Tõ ®©y, 
«ng ñng hé quan ®iÓm “c«ng céng hãa” 
(publicization) t«n gi¸o. Cã nghÜa lµ, 
nhÊn m¹nh viÖc t«n gi¸o kh«ng nªn bÞ 
giíi h¹n trong lÜnh vùc riªng t­ cña c¸ 
nh©n, mµ nã ph¶i can dù vµo lÜnh vùc 
c«ng vµ sö dông c¸c truyÒn thèng cña 
m×nh ®Ó tinh chØnh l¹i “trùc gi¸c ®¹o 
®øc”. Quan ®iÓm nµy dÉn ®Õn x· héi mµ 
«ng gäi lµ “x· héi hËu thÕ tôc” (post-
secular society). ThuËt ng÷ nµy nh»m chØ 
x· héi Ph­¬ng T©y ®­¬ng ®¹i, mang ®Æc 
tr­ng cña mét t­¬ng quan ®«i chiÒu 
(ambivalent) víi t«n gi¸o. Mét mÆt, trong 
nh÷ng thËp niªn võa qua, c¸c ®Þnh chÕ 
x· héi Ph­¬ng T©y chÞu ¶nh h­ëng cña 
mét qu¸ tr×nh duy lÝ hãa vµ thÕ tôc hãa: 
kh«ng gian c«ng céng bÞ thÕ tôc hãa, t«n 
gi¸o kh«ng cßn lµ nh÷ng quy chiÕu biÖn 
minh cho nh÷ng quyÕt ®Þnh chÝnh trÞ vµ 
luËt ph¸p vµ còng kh«ng lµ c¬ së cña 
diÔn ng«n khoa häc. Nh­ng mÆt kh¸c, 
niÒm tin t«n gi¸o vÉn thÊm nhËp m¹nh 
mÏ vµo ®êi sèng x· héi. Habermas ®i ®Õn  
 
6. S®d, tr. 162-163. 
7. Suy t­ triÕt häc cña Habermas nh¾m hai môc tiªu 
chÝnh: phôc håi l¹i ý t­ëng vÒ lÝ tÝnh vµ ®­a ra mét lÝ 
thuyÕt phª ph¸n vÒ x· héi. Dùa trªn nh÷ng nghiªn 
cøu vÒ ng«n ng÷ häc, «ng thÊy ng«n ng÷ lµ chÊt liÖu 
®Ó «ng thùc hiÖn hai môc tiªu trªn. ¤ng ®i t×m c¸c 
®iÒu kiÖn lÝ t­ëng cña viÖc truyÒn th«ng (c¸c t¸c 
nh©n cña truyÒn th«ng ph¶i cã tr¸ch nhiÖm, b×nh 
®¼ng, cã thÓ hiÓu nhau vµ cïng t×m kiÕm sù  ®ång 
thuËn) vµ c¸c lÝ do tèt cña mét trao ®æi (nãi ®iÒu g× 
cã thùc, ®óng, nghiªm tóc). Nh­ vËy, Habermas 
minh chøng cã lÝ tÝnh trong truyÒn th«ng. ¤ng còng 
quan niÖm x· héi tr­íc hÕt lµ mét thùc t¹i biÓu 
t­îng, mét thùc t¹i ®­îc trung giíi qua ng«n ng÷ 
gi÷a con ng­êi. Phèi hîp hai khÝa c¹nh trªn, lÝ thuyÕt 
vÒ x· héi cña Habermas lµ mét h×nh thøc cña lÝ 
thuyÕt vÒ hµnh ®éng truyÒn th«ng (TCA = theory of 
comunicative action). 
8. J. Habermas. The Theory of Comunicative Action 
(Vol. 2), trans. T. McCarthy. Boston: Beacon Press, 
1987, p. 77. 
9. P. Portier. B®d, p. 426. 
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nhËn ®Þnh qu¸ tr×nh thÕ tôc hãa kh«ng 
hoµn tÊt vµ còng kh«ng cã thÓ ®­îc hoµn 
tÊt. NhËn thøc tÝnh ®«i chiÒu nµy dÉn 
®Õn viÖc ®Æt l¹i vai trß t«n gi¸o trong 
kh«ng gian c«ng céng vµ suy nghÜ 
nh÷ng ph­¬ng tiÖn chèng l¹i nh÷ng dÞ 
tËt vµ h¹n chÕ cña x· héi tôc hãa vµ duy 
vËt. ChÝnh chóng l¹i lµ nh÷ng mÇm 
mèng cho c¸c chñ nghÜa toµn thñ 
(fundamentalism) trong t«n gi¸o(10).  

3. Nh÷ng yÕu tè t¸c ®éng ®Õn chuyÓn 
biÕn trong quan ®iÓm vÒ t«n gi¸o cña 
Habermas 

ChÝnh Habermas trong bµi viÕt §øc tin 
vµ tri thøc(11) ®· thõa nhËn hai lÝ do lµm 
«ng thay ®æi quan ®iÓm vÒ t«n gi¸o. LÝ do 
®Çu tiªn lµ nh÷ng ph¸t triÓn cña c¸c kÜ 
thuËt sinh häc (®Æc biÖt lµ trong lÜnh vùc 
biÕn ®æi gien) ®em l¹i mèi ®e däa c«ng cô 
hãa (instrumentalization) b¶n chÊt con 
ng­êi. Chóng t¹o nguy c¬ c¨n b¶n vÒ viÖc 
chóng ta thÊu hiÓu chóng ta (self-
understanding) nh­ lµ nh÷ng thµnh viªn 
cña nh÷ng gièng ng­êi (human species). 
Tõ ®ã, mét c©u hái ®­îc nªu lªn: hiÖn 
t­îng c«ng cô hãa trªn cã thÓ bÞ chèng 
l¹i mµ kh«ng cÇn ®Õn nh÷ng nguån lùc 
ng÷ nghÜa (semantic resources) cña t­ 
duy t«n gi¸o kh«ng?  

LÝ do thø hai lµ nh÷ng cuéc khñng bè 
cña c¸c nhãm toµn thñ cùc ®oan trong 
Islam gi¸o, tõ biÕn cè 11 th¸ng 9 n¨m 
2001, cho thÊy mét sù lan réng vÒ viÖc vì 
méng tr­íc m« h×nh hiÖn ®¹i hãa theo 
kiÓu Ph­¬ng T©y. Vµ c©u hái ®­îc nªu ra: 
nguy c¬ trËt ®­êng ray cña qu¸ tr×nh 
hiÖn ®¹i hãa cã thÓ ®­îc cøu v·n bëi c¸c 
ph­¬ng tiÖn thÕ tôc kh«ng? 

Ngoµi nh÷ng lÝ do tr­íc m¾t trªn, c¸c 
ph©n tÝch x· héi häc cña Habermas cho 

thÊy, luËn ®Ò cæ ®iÓn vÒ thÕ tôc hãa vèn 
cho r»ng t«n gi¸o ngµy cµng tµn lôi víi 
lÞch sö - luËn ®Ò nµy còng kh«ng cßn thÝch 
hîp víi c¸c x· héi Ph­¬ng T©y. Cµng ngµy 
c¸c x· héi Ph­¬ng T©y kªu gäi c¸c gi¸o 
héi tham dù vµo khu vùc c«ng. Giíi h¹n 
cña lÝ tÝnh duy lÝ chÝnh lµ chñ ®Ò mµ 
Habermas ®· nghiÒn ngÉm, suy t­. 

T¸c ®éng cña tr­êng ph¸i Frankfurt 
vÉn tiÕp tôc ¶nh h­ëng ®Õn Habermas. 
T­ t­ëng Khai s¸ng ®¸nh dÊu mét thêi 
®iÓm quan träng trong lÞch sö cña tù do. 
Nã ®· gi¶i phãng con ng­êi khái nh÷ng 
quyÒn lùc truyÒn thèng vµ cho phÐp hä 
s¸ng t¹o ra nh÷ng chuÈn mùc, gi¸ trÞ 
cho chÝnh m×nh. Tuy nhiªn khi nã buéc 
c¸ nh©n chØ cã thÓ dùa trªn chÝnh m×nh, 
th× nã còng ®Èy thÕ giíi vµo mét logic 
th¸i qu¸ vµ kh«ng cßn gi¶i phãng con 
ng­êi nh­ høa hÑn. 

X· héi hiÖn ®¹i, trong quan ®iÓm cña 
Kant mµ Habermas chÞu ¶nh h­ëng, lµ 
x· héi cña sù tù chñ. Trong giai ®o¹n 
“siªu h×nh” con ng­êi nghÜ r»ng “C¬ cÊu 
cña vò trô vµ b¶n chÊt cña con ng­êi sÏ 
cung cÊp nh÷ng yÕu tè c¬ b¶n cho viÖc 
thiÕt lËp c¸c khu«n khæ quy ph¹m cña 
cuéc sèng mµ ng­êi ta ph¶i tr¶i qua”(12). 
C¸ nh©n ph¶i chÊp nhËn nh÷ng quan 
®iÓm lu©n lÝ mµ kh«ng cÇn chän lùa. NÕu 
c¸ nh©n bÊt tu©n, nhµ n­íc vµ gi¸o héi 
sÏ Ðp vµo khu«n phÐp. ThÕ giíi míi cña  
 
10. J. Habermas. A Post-Secular Society - What 
Does that Means?. Paper presented at Istanbul 
Seminars by Reset Dialogues on Civilizations In 
Istanbul, 2nd - 6th June, 2008. 
11. J. Habermas. Faith and Knowledge. Trong The 
Future of Human Nature, trans. W. Rehg, M. 
Penksy, H. Beister. Cambridge: Polity Press, 2003. 
12. J. Habermas. The Future of Human Nature, 
trans. W. Rehg, M. Penksy, H. Beister. Cambridge: 
Polity Press, 2003. 
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chñ nghÜa tù do chÊm døt viÖc giam gi÷ 
c¸ nh©n trong mét trËt tù kh¸ch quan vµ 
ph¸ huû ý t­ëng vÒ mét “nÒn t¶ng tiÒn 
chÝnh trÞ” (pre-political foundation). ë 
cÊp ®é céng ®ång, nã cè g¾ng thiÕt lËp 
“mét tù chñ chÝnh trÞ cña c«ng d©n”. ë ®ã 
luËt ph¸p chØ ®­îc s¶n sinh do tranh 
luËn gi÷a “nh÷ng con ng­êi tù do vµ 
b×nh ®¼ng”. Trªn b×nh diÖn c¸ nh©n, con 
ng­êi kh«ng thÓ t×m c¸ch huû diÖt tù do 
cña nh÷ng ng­êi sèng d­íi ph¸p luËt mµ 
con ng­êi ®· t¹o ra. Trong trËt tù míi 
®ã, “mçi c¸ nh©n ph¶i h­íng cuéc ®êi cña 
chÝnh m×nh theo nh÷ng ­u tiªn vµ x¸c 
tÝn cña m×nh”(13). 

Nh­ng khëi ®Çu x· héi hiÖn ®¹i còng 
lµ x· héi cña liªn ®íi. Trong x· héi 
truyÒn thèng, con ng­êi còng lo l¾ng, 
quan t©m ®Õn ng­êi kh¸c, kh«ng ai ®­îc 
quyÒn chØ sèng cho chÝnh m×nh. Tuy 
nhiªn c¸ nh©n kh«ng thËt sù chän lùa sù 
liªn ®íi trªn mµ ®óng h¬n céng ®ång ®· 
¸p ®Æt cho nã. Ng­îc l¹i, sù liªn ®íi 
trong x· héi hiÖn ®¹i kh«ng cã tÝnh chØ 
®Þnh, mµ xuÊt ph¸t tõ ý thøc tù do cña 
mçi ng­êi, nã ®em l¹i mét “gi¸ trÞ ®¹o 
®øc” t¨ng thªm. §Æt c¬ së trªn hµnh ®éng 
truyÒn th«ng, nÒn d©n chñ hiÕn ®Þnh 
(constitutional democracy) vËn ®éng 
c«ng d©n tham gia trong c¸c tranh luËn 
chung vÒ nh÷ng vÊn ®Ò mµ mäi ng­êi 
®Òu quan t©m. Qu¸ tr×nh ®­a ra quyÕt 
®Þnh ®Æt trªn c¬ së trao ®æi b»ng ng«n 
ng÷ ®· ®em con ng­êi l¹i víi nhau, 
kh«ng chØ nh»m t×m ra nh÷ng gi¶i ph¸p 
hîp lÝ ®­îc mäi ng­êi chÊp nhËn mµ 
th«ng qua ®ã thõa nhËn mçi ng­êi ®Òu 
cã nh©n phÈm b×nh ®¼ng. MÆt kh¸c, sù 
liªn ®íi dùa trªn nguyªn t¾c cã qua cã 
l¹i. NÒn d©n chñ hiÕn ®Þnh ®Æt trªn sù 
kh¸c biÖt h¬n lµ lîi Ých (theo Kant). MÖnh 

lÖnh nhÊt quyÕt (categorial imperative) 
buéc “céng ®ång lu©n lÝ” ph¶i ®èi xö víi 
con ng­êi  nh­ lµ nh÷ng cøu c¸nh trong 
chÝnh hä vµ sÏ kh«ng chÊp nhËn ®­îc tù 
do khi ng­êi kh¸c kh«ng ®­îc nh­ vËy. 
ThÕ nh­ng lÝ t­ëng trªn ®ông ph¶i thùc 
tÕ phò phµng. ViÖc th«ng hiÓu lÉn nhau 
kh«ng ®­îc hiÖn thùc hãa. Trong c¸c x· 
héi ®­¬ng ®¹i, ta gÆp ph¶i nh÷ng ®iÒu 
kiÖn kh«ng thÓ chÊp nhËn ®­îc nh­ viÖc 
lo¹i trõ, kh«ng an toµn vÒ mäi mÆt vµ 
n¹n thÊt nghiÖp: “Qu¸ tr×nh hiÖn ®¹i hãa 
®· trËt ®­êng ray, lµm cho mèi d©y liªn 
kÕt d©n chñ trë nªn mong manh vµ ®i 
®Õn viÖc lo¹i bá mäi lo¹i h×nh liªn ®íi 
mµ nã nh»m tíi”(14). 

Theo Habermas, hai ph­¬ng tiÖn chÝnh 
yÕu cña héi nhËp x· héi lµ thÞ tr­êng vµ 
chÝnh trÞ ®· bÞ rèi lo¹n chøc n¨ng 
(dysfunctional). Kinh tÕ b©y giê lµ b¸ quyÒn. 
Nã vËn hµnh nh­ lµ mét ph­¬ng tiÖn kiÓm 
so¸t mäi khÝa c¹nh cña ®êi sèng. Mäi lÜnh 
vùc ho¹t ®éng cña con ng­êi, ngay c¶ y tÕ 
vµ gi¸o dôc còng kh«ng tho¸t khái logic 
hµng hãa. Còng theo Habermas, chÝnh trÞ trë 
thµnh thø yÕu, nã ®· gi¶m chøc n¨ng ®iÒu 
tiÕt lîi Ých cña lÜnh vùc t­, vµ víi bé m¸y 
hµnh chÝnh thay v× phôc vô c«ng Ých, nã 
phôc vô cho lîi Ých cña ®ång tiÒn. ViÖc gi¶i 
thÓ cña nhµ n­íc phóc lîi ë Ph­¬ng T©y 
ph¶n ¸nh sù rót lui trªn lÜnh vùc c«ng 
céng. ViÖc thÊt väng víi c¸c c¬ cÊu chÝnh 
trÞ quèc gia vµ quèc tÕ cµng khuyÕn khÝch 
th¸i ®é “phi chÝnh trÞ” cña c«ng d©n(15).  
 
13. J. Habermas. Equal Treatment of Cultures and the 
Limits of Postmodern Liberalism, T¹p chÝ The Journal 
of Political Philosophy, 2005, Vol. 13, No 1, tr.1. 
14. J. Habermas. Les Fondements PrÐpolitiques de 
l’Ðtat dÐmocratique. Pluralisme et morale. T¹p chÝ 
Esprit, 2004, Juillet, tr. 12. 
15. B®d, tr. 13. 
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Nh÷ng qu¸ tr×nh x· héi nµy ¶nh 
h­ëng lªn qu¸ tr×nh v¨n hãa. Habermas 
kh¼ng ®Þnh sù bµn c·i cã vai trß chñ yÕu 
trong nÒn d©n chñ hiÕn ®Þnh, vèn ®Æt c¬ 
së trªn lÝ tÝnh truyÒn th«ng. Nã ph¶i 
buéc thÞ tr­êng vµ chÝnh trÞ tu©n theo 
mÖnh lÖnh cña liªn ®íi. Tuy nhiªn, còng 
theo Habermas, sù bµn c·i kh«ng cßn 
lµm chøc n¨ng nµy, nã cã xu h­íng cñng 
cè sù thèng trÞ cña trËt tù hiÖn cã. Ng­êi 
nghÌo th­êng kh«ng tham gia c¸c cuéc 
th¶o luËn. §iÒu nµy cµng ®Èy hä ra bªn 
lÒ c¸c quyÕt ®Þnh vÒ kinh tÕ - x· héi. 
Ngay c¶ nh÷ng c«ng d©n cã tham gia 
tranh luËn th× hä còng theo chiÕn l­îc 
nh»m b¶o vÖ lîi Ých cña riªng m×nh vµ 
kh«ng cßn quan t©m ®Õn nh÷ng c¨n bÖnh 
trÇm kha cña x· héi. §©y lµ nguån gèc 
s©u xa cña khñng ho¶ng hiÖn nay cña x· 
héi chóng ta. 

4. Kh¸m ph¸ l¹i nguån lùc t«n gi¸o vµ 
ng«n ng÷ t«n gi¸o 

4.1. Kh¸m ph¸ l¹i c¸c nguån lùc t«n gi¸o 

Tr­íc khñng ho¶ng trªn vµ ®Ó x©y 
dùng l¹i c¸c mèi t­¬ng quan liªn c¸ 
nh©n, theo Habermas, t«n gi¸o lµ mét 
nguån lùc ta cã thÓ t×m ®Õn. T«n gi¸o mµ 
«ng quy chiÕu ®©y lµ t«n gi¸o “thùc”, 
trong viÔn t­ëng cña Kant vµ Weber, lµ 
t«n gi¸o quy chiÕu ®Õn c¸i siªu viÖt.  

ViÖc thõa nhËn tÇm quan träng cña 
t«n gi¸o tr­íc hÕt nh»m sù ph¸t triÓn 
cña c¸ nh©n. Theo Habermas, x· héi d©n 
chñ ph¶i t«n träng c¸c kh¸t väng, quan 
®iÓm cña nh÷ng ng­êi cã t«n gi¸o vµ 
kh«ng cã t«n gi¸o. Trong mét x· héi d©n 
chñ, nhµ n­íc ph¶i trung lËp tr­íc c¸c 
thÕ giíi quan kh¸c nhau vµ nhµ n­íc vµ 
gi¸o héi ph¶i t«n träng nguyªn t¾c ph©n 
li. §Ó lµm râ h¬n quan ®iÓm cña m×nh, «ng 

®Ò cËp ®Õn m« h×nh nhµ n­íc thÕ tôc Ph¸p 
vµ Mü. ¤ng cho r»ng m« h×nh nhµ n­íc 
cña Mü cã vÊn ®Ò vµ «ng rÊt “dÞ øng” víi 
viÖc Tæng thèng Mü ph¶i tuyªn thÖ tr­íc 
Th¸nh Kinh. Nh­ng nh×n vÒ gãc ®é lÝ 
t­ëng d©n chñ, m« h×nh cña Mü hoµn thiÖn 
h¬n m« h×nh Ph¸p, bëi lÏ m« h×nh cña Mü 
dùa trªn ý t­ëng lµ ph¶i t¸ch nhµ n­íc ra 
khái lÜnh vùc t«n gi¸o vµ t¹o mét ph¹m vi 
lín cho sù ph¸t triÓn t«n gi¸o. Trong khi, 
víi m« h×nh nhµ n­íc thÕ tôc cña Ph¸p, tõ 
c¸ch m¹ng 1789, nhµ n­íc lµ ng­êi canh 
gi÷ luËt ph¸p vÒ t«n gi¸o. §iÒu nµy cã thÓ 
¶nh h­ëng ®Õn quyÒn tù do(16). Habermas 
quan t©m ®Õn c¸c quyÒn vÒ v¨n hãa. Theo 
«ng, c¸ nh©n kh«ng chØ gi¶n l­îc m×nh 
vµo ý thøc mµ cßn muèn x¸c ®Þnh chÝnh 
m×nh qua c¨n tÝnh v¨n hãa vµ t«n gi¸o mµ 
m«i tr­êng v¨n hãa ®· t¹o nªn qua qu¸ 
tr×nh x· héi hãa. Do vËy nhµ n­íc ph¶i 
“ph¸t nguyªn c¸c quyÒn vÒ v¨n hãa tõ 
nguyªn t¾c nh©n phÈm cña con ng­êi”(17) 
vµ t¹o ®iÒu kiÖn cho c¸ nh©n sèng trän vÑn 
c¨n tÝnh cña m×nh (identity integrity), bao 
l©u c¨n tÝnh ®ã kh«ng lµm h¹i nh÷ng c¬ së 
cña trËt tù x· héi(18). 

Trªn cÊp ®é x· héi, t­ t­ëng thÕ tôc cæ 
®iÓn quan niÖm t«n gi¸o s¶n sinh ra c¸c 
“bÖnh lÝ x· héi” (social pathologies) thay 
v× gi¶i phãng con ng­êi khái nh÷ng 
bÖnh lÝ trªn. Tõ nh÷ng c«ng tr×nh xuÊt 
b¶n tõ 2001 trë vÒ sau, Habermas cho 
r»ng ph¶i b¸c bá luËn ®iÓm nµy, bëi lÏ 
chÝnh c¸c t«n gi¸o (Do Th¸i gi¸o vµ Kit« 
gi¸o) ®· gãp phÇn gi¶i phãng con ng­êi 
b»ng c¸ch ®­a ®Õn ý t­ëng vÒ tù do, mÆc    
 
16. J. Habermas. Between Naturalism and Religion, 
Polity Press, 2008, tr. 114-149; 251-271. 
17. J. Habermas. 2005, B®d, tr.18. 
18. J. Habermas. De la TolÐrance Religieuse aux Droits 
Culturels, T¹p chÝ CitÐs, 2003, No 1,  tr. 151-170. 
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dï c¸c ®Þnh chÕ t«n gi¸o ®«i khi c¶n trë 
tù do. Tuy nhiªn, c¸c v¨n b¶n th¸nh cña 
c¸c t«n gi¸o nµy ®· gióp “gi¶i ma thuËt”,  
v­ît lªn c¸c huyÒn tho¹i vµ s¶n sinh ra 
c¸c kh¸i niÖm quy ph¹m nh­: tr¸ch 
nhiÖm, sù tù chñ, tÝnh c¸ nh©n. Chóng ®· 
gióp x· héi tho¸t khái quyÒn v¹n n¨ng 
cña thÇn th¸nh vµ më ra c¸i logic vÒ 
quyÒn con ng­êi. ¤ng viÕt: “... Kit« gi¸o 
®· vËn hµnh víi t­ c¸ch h¬n c¶ lµ ng­êi 
tiÒn phong hay lµ t¸c nh©n xóc t¸c. 
ThuyÕt c«ng b»ng phæ qu¸t lµ di s¶n trùc 
tiÕp cña ®¹o ®øc vÒ sù c«ng b»ng cña Do 
Th¸i gi¸o, cña ®¹o ®øc vÒ t×nh yªu cña 
Kit« gi¸o.  Tõ thuyÕt nµy bËt lªn c¸c lÝ 
t­ëng vÒ c«ng b»ng vµ mét cuéc sèng 
tËp thÓ trong liªn ®íi, vÒ tÝnh tù chñ 
trong lèi sèng vµ trong gi¶i tho¸t, vÒ 
tÝnh ®¹o ®øc c¸ nh©n trong ý thøc, vÒ 
nh©n quyÒn vµ d©n chñ. C¸i di s¶n nµy 
chñ yÕu kh«ng thay ®æi, ®· lµ ®èi t­îng 
cña viÖc t¸i së h÷u vµ t¸i gi¶i thÝch liªn 
tôc cã tÝnh phª ph¸n. Cho ®Õn h«m nay, 
kh«ng cã mét thay thÕ kh¸c cho nã. D­íi 
¸nh s¸ng cña nh÷ng th¸ch ®è hiÖn nay 
cña mét tËp hîp hËu quèc gia (post-
national constellation), còng nh­ trong 
qu¸ khø, chóng ta ph¶i rót chÊt bæ 
d­ìng tõ gia s¶n nµy”(19). 

Thªm vµo ®ã, t«n gi¸o gióp h×nh 
thµnh ý t­ëng vÒ liªn ®íi: “... Nhµ n­íc 
d©n chñ ph¶i øng xö mét c¸ch thËn 
träng víi tÊt c¶ nguån gèc v¨n hãa vèn 
nu«i d­ìng ý thøc cña c«ng d©n vÒ c¸c 
chuÈn mùc vµ tÝnh liªn ®íi cña hä”(20) 
Trong ®iÒu kiÖn hiÖn nay, sù hiÖn diÖn 
cña t«n gi¸o lµ cÇn thiÕt h¬n v× hiÖn 
t­îng thùc d©n hãa thÕ giíi cña chñ 
nghÜa t­ b¶n vµ kÜ thuËt ®· gia t¨ng sù 
lÖ thuéc cña con ng­êi, vµ v× søc m¹nh 
cña chñ nghÜa duy lîi (utilitarianism). 

4.2. T«n gi¸o, kh«ng gian c«ng céng 
vµ ng«n ng÷ t«n gi¸o 

Tõ viÖc nh×n nhËn vai trß x· héi cña 
t«n gi¸o, t«n gi¸o kh«ng cßn cã thÓ bÞ 
giíi h¹n trong lÜnh vùc riªng t­. 
Habermas khuyÕn c¸o kh«ng nªn hiÓu 
tÝnh thÕ tôc c¸ch thiÓn cËn mµ ph¶i t¸i 
gi¶i thÝch l¹i qu¸ tr×nh thÕ tôc hãa xem 
nh­ lµ mét qu¸ tr×nh häc hái kÐp, mét 
qu¸ tr×nh bæ sung vèn yªu cÇu c¸c truyÒn 
thèng duy lÝ b¾t nguån tõ Khai minh vµ 
c¸c truyÒn thèng t«n gi¸o ph¶i suy nghÜ 
nh÷ng giíi h¹n cña chÝnh m×nh vµ suy 
nghÜ vÒ nh÷ng céi nguån chung. 
Habermas nãi ®Õn nh÷ng mèi liªn hÖ 
gi÷a t«n gi¸o vµ triÕt häc vµo “thêi trôc” 
(Axis age) (K. Jaspers), gi÷a thiªn niªn 
kØ thø nhÊt tr­íc C«ng nguyªn - giai 
®o¹n chøng kiÕn sù ph¸t triÓn cña c¸c 
t«n gi¸o ®éc thÇn lín vµ c¸c luång t­ 
t­ëng triÕt häc lín ë Ph­¬ng T©y còng 
nh­ Ph­¬ng §«ng. 

Trong qu¸ tr×nh häc hái lÉn nhau, 
Habermas nhËn thÊy cã mét bÊt ®èi 
xøng. H¬n hai thÕ kØ qua, nç lùc vµ yªu 
cÇu chñ yÕu chØ h­íng vÒ nh÷ng kÎ cã 
niÒm tin t«n gi¸o: hä ph¶i thÝch øng c¶ 
c¸c tin t­ëng vµ thùc hµnh theo m«i 
tr­êng nhËn thøc cña x· héi, ®iÒu chØnh 
theo c¸c kh¸m ph¸ khoa häc, theo nh÷ng 
®Þnh chÕ chÝnh trÞ míi. DÜ nhiªn nç lùc 
trªn cÇn tiÕp tôc, nh­ng nã cÇn ®­îc chia 
sÎ, ®ång hµnh cña nh÷ng c«ng d©n 
kh«ng t«n gi¸o. X· héi d©n chñ dùa trªn 
nh÷ng nguyªn t¾c biÖn minh mang tÝnh 
thÕ tôc vµ trung lËp víi c¸c niÒm tin t«n    
 
19. J. Habermas. Religion and Rationality: Essays on 
Reason, God and Modernity. Edited by E. Mendieta. 
MIT Press, 2002, pp. 148-149. 
20. J. Habermas. The Dialectics of Secularization: 
on Reason and Religion. Ignatius Press, 2006, p. 46.  
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gi¸o, do ®ã c¸c néi dung t«n gi¸o kh«ng 
thÓ ®i vµo kh«ng gian c«ng céng mang 
tÝnh chÝnh trÞ víi h×nh thøc nguyªn xi. 
Víi lèi tiÕp cËn tham vÊn (deliberative 
approach) cña m×nh vµ lèi hiÓu tÝch cùc 
vÒ tÝnh khoan dung - khoan dung kh«ng 
chØ lµ tho¶ hiÖp, chÊp nhËn, kÝnh träng 
nhau mµ cßn ph¶i häc hái lÉn nhau -  
Habermas quan niÖm néi dung t«n gi¸o 
cÇn ®­îc “phiªn dÞch” b»ng ng«n ng÷ thÕ 
tôc. ViÖc phiªn dÞch nµy cã thÓ gióp 
nh÷ng c«ng d©n thÕ tôc hiÓu ®­îc nh÷ng 
kh¸i niÖm t«n gi¸o. VÝ nh­, kh¸i niÖm 
“con ng­êi ®­îc t¹o dùng theo h×nh ¶nh 
cña Chóa” theo ng«n ng÷ thÕ tôc lµ: “mäi 
ng­êi ®Òu cã phÈm gi¸ nh­ nhau do ®ã 
xøng ®¸ng ®­îc kÝnh träng v« ®iÒu 
kiÖn”(21). Còng nh­ tr­íc ®©y Kant ®· 
phiªn dÞch “téi tæ t«ng” nh­ lµ “c¸i ¸c cã 
gèc rÔ trong b¶n tÝnh tù nhiªn cña con 
ng­êi”(22). 

C¸c c«ng d©n cã t«n gi¸o vµ kh«ng 
t«n gi¸o ph¶i bµn c·i, ®­a ra c¸c lÝ do vÒ 
®iÒu g× cã thÓ vµ kh«ng thÓ khoan dung. 
DÜ nhiªn, c¸c bµn c·i ®Òu cã giíi h¹n, bëi 
lÏ cã nh÷ng ®iÒu cña niÒm tin kh«ng 
ph¶i lµ ®èi t­îng cña tranh c·i duy lÝ. 
Habermas thõa nhËn lÝ tÝnh thÕ tôc 
kh«ng thÓ vµ còng kh«ng ®­îc tuyªn bè 
vÒ nh÷ng ch©n lÝ cña ®øc tin: “Khi nh÷ng 
c«ng d©n thÕ tôc ®¶m tr¸ch vai trß chÝnh 
trÞ, hä kh«ng cã quyÒn phñ nhËn c¸c 
h×nh t­îng t«n gi¸o vÒ thÕ giíi kh«ng 
mang trong m×nh kh¶ tÝnh vÒ ch©n lÝ, 
còng kh«ng ®­îc ph¶n kh¸ng nh÷ng 
ng­êi ®ång c«ng d©n cña hä quyÒn mang 
l¹i nh÷ng ®ãng gãp b»ng ng«n ng÷ t«n 
gi¸o vµo c¸c cuéc bµn c·i”(23). Nh­ng ®iÒu 
nµy kh«ng ®Æt l¹i vÊn ®Ò lÝ thuyÕt truyÒn 
th«ng cña «ng: trong viÖc cïng nhau 
tranh luËn, ph¶i tu©n thñ mét nguyªn t¾c 

®¹o ®øc tèi thiÓu: kh«ng ®­îc ¸p ®Æt c¸c 
x¸c tÝn cña m×nh b»ng søc m¹nh. Nhµ 
n­íc d©n chñ khuyÕn khÝch c¸c c«ng d©n 
cã t«n gi¸o tham gia c¸c tranh luËn c«ng 
céng - vÝ nh­ nh÷ng cuéc tranh luËn vÒ 
®¹o ®øc sinh häc - v× hä cã thÓ mang l¹i 
nh÷ng nguån lùc cã ý nghÜa cho x· héi. 
Nh­ng ®ång thêi nhµ n­íc kh«ng thÓ ®ßi 
hái tÊt c¶ c«ng d©n trªn ph¶i phiªn dÞch 
ra ng«n ng÷ thÕ tôc, nh­ng ng­îc l¹i 
Habermas ®ßi hái nh÷ng ng­êi cã tr¸ch 
nhiÖm chÝnh trÞ, nh÷ng ng­êi ®¹i diÖn 
nhµ n­íc ph¶i cã kh¶ n¨ng phiªn dÞch 
nµy, bëi lÏ nguyªn t¾c trung lËp tr­íc 
c¸c t«n gi¸o kh¸c nhau lµ nÒn t¶ng cña 
nÒn d©n chñ hiÖn ®¹i. 

Nh­ tr­íc ®©y, Kant ®· diÔn t¶ thÇn 
häc cña Luther b»ng ng«n ng÷ thÕ tôc, 
Habermas h×nh nh­ còng tiÕp nèi truyÒn 
thèng cña Kant qua viÖc x¸c ®Þnh l¹i 
kh¸i niÖm tù chñ, ®Ò cËp ®Õn c¶m thøc vÒ 
tr¸ch nhiÖm, tÇm quan träng cña ®êi 
sèng x· héi, v­¬ng quèc cña c¸c cøu 
c¸nh ®­îc diÔn t¶ b»ng ý t­ëng vÒ céng 
®ång truyÒn th«ng lÝ t­ëng, nguyªn t¾c 
vÒ c«ng b»ng, vÒ phÈm gi¸, viÖc tõ chèi 
b¹o lùc, æn ®Þnh quan hÖ gi÷a con ng­êi 
b»ng ng«n ng÷... TÊt c¶ c¸c nguyªn t¾c 
vµ m«-tÝp trªn xem ra ®Òu xuÊt ph¸t tõ 
truyÒn thèng Kit« gi¸o. Do vËy, 
Habermas thõa nhËn: “T«i sÏ kh«ng ph¶n 
®èi nÕu ng­êi nµo ®ã nãi r»ng quan 
niÖm cña t«i vÒ ng«n ng÷, vÒ ho¹t ®éng 
truyÒn th«ng h­íng vÒ sù ®ång thuËn  
®­îc nu«i d­ìng bëi di s¶n Kit« gi¸o. 
Thùc ra, cøu c¸nh (telos) vÒ ®ång thuËn   
 
21. J. Habermas. 2006b, S®d, tr. 45. 
22. E. Kant. La Religion dans les Limites de la 
Raison (1794). Trad. de A. Tremesaygues. Paris: Ed. 
Felix, Alcan, 1913, tr. 37. 
23. J. Habermas. 2004, S®d, tr.18. 
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®­îc nu«i d­ìng bëi di s¶n lÝ tÝnh 
(logos), vèn - ®­îc hiÓu theo ng÷ nghÜa 
Kit« gi¸o hãa th©n trong viÖc thùc hµnh 
truyÒn th«ng cña mét céng ®ång”(24). 

Víi chuyÓn biÕn vÒ quan ®iÓm t«n gi¸o 
nh­ trªn, cã t¸c gi¶ cho r»ng Habermas ®· 
thay ®æi c¬ b¶n quan ®iÓm duy lÝ cña m×nh. 
Cã thËt nh­ vËy kh«ng? ThËt ra, Habermas 
vÉn ®øng trªn lËp tr­êng duy lÝ khi bµn 
®Õn c¬ së cña nhµ n­íc vµ mèi quan hÖ cña 
nã ®èi víi t«n gi¸o. 

5. TÝnh tù chñ cña nhµ n­íc vµ sù 
ph©n li vÒ mÆt ®Þnh chÕ 

5.1. TÝnh tù chñ cña nhµ n­íc 

Trong nhiÒu bµi viÕt, Habermas ®· phª 
ph¸n mét sè quan ®iÓm b¶o thñ chèng l¹i 
nÒn d©n chñ tù do cña c¸c t¸c gi¶ nh­ cña 
Heidegger, Schmitt, Bockenforde, v.v... LÊy 
thÝ dô, Bockenforde cho r»ng nÒn d©n chñ 
sÏ ®i vµo tr¹ng th¸i phi chuÈn mùc 
(anomie) vµ tiªu vong nÕu kh«ng dùa trªn 
mèi liªn kÕt t¹o ra nh÷ng ®iÒu kiÖn tiªn 
quyÕt cho tù do vµ nh÷ng mèi liªn kÕt 
trªn b¾t nguån tõ c¸c truyÒn thèng ®¹o 
®øc vµ t«n gi¸o. Habermas chèng l¹i quan 
®iÓm nµy bëi lÏ nã muèn ®ång nhÊt hãa 
x· héi. Trong khi chóng ta ®ang sèng 
trong x· héi hiÖn ®¹i ®­îc ®¸nh dÊu bëi 
sù ®a d¹ng vÒ v¨n hãa, thÓ hiÖn trong 
c¸ch thøc suy nghÜ, c¶m nhËn vµ hµnh 
®éng. Vµ quan träng lµ sù ®a d¹ng cña 
c¸c x¸c tÝn t«n gi¸o. Ngay ë Ch©u ¢u, sù 
®a d¹ng nµy cµng gia t¨ng víi nh÷ng 
ng­êi di c­ tõ c¸c nguån gèc v¨n hãa 
kh¸c nhau vµ c¶ sù lín m¹nh cña céng 
®ång Islam gi¸o. MÆt kh¸c nhiÒu ng­êi 
kh«ng cßn rµng buéc bëi niÒm tin vµ ph¸t 
triÓn nÒn lu©n lÝ thÕ tôc dùa trªn chñ 
nghÜa h­ëng thô vµ duy lîi. Quan niÖm vÒ 
con ng­êi cña dßng t­ t­ëng b¶o thñ trªn 

dùa trªn ®Þnh lÝ vÒ sù t¹o dùng (creation): 
con ng­êi chØ chÊp nhËn th©n phËn cña 
m×nh sau khi thõa nhËn sù lÖ thuéc vµo 
§Êng T¹o Hãa. Ng­îc l¹i, Habermas quan 
niÖm vai trß cña con ng­êi lµ x©y dùng 
cho m×nh trËt tù lu©n lÝ, kh«ng xuÊt ph¸t 
tõ nh÷ng mÖnh lÖnh cña c¸c truyÒn thèng 
mµ chØ dùa trªn kh¶ n¨ng ®­a ra quyÕt 
®Þnh cña chÝnh m×nh.   

Trong quan ®iÓm vÒ nhµ n­íc, quan 
®iÓm b¶o thñ cho r»ng quyÒn lùc chÝnh 
trÞ lµm ra luËt ph¸p ®­îc rót ra tõ luËt 
tù nhiªn (natural law). Habermas b¸c bá 
quan ®iÓm nµy v× nã ®i ng­îc mÖnh lÖnh 
vÒ tù do: x· héi chÝnh trÞ ph¶i ®­îc tæ 
chøc b»ng c¸ch tËp hîp nh÷ng con ng­êi 
tù do vµ b×nh ®¼ng th«ng qua th¶o luËn 
h¬n lµ dùa trªn sù siªu viÖt. NÕu chØ dùa 
trªn lÝ tÝnh tù chñ, cã thÓ ®­a ®Õn mét x· 
héi x¸o trén vµ bÊt c«ng nh­ lo ©u cña 
quan ®iÓm b¶o thñ kh«ng? Habermas tin 
t­ëng mét céng ®ång ®a nguyªn víi c¸c 
lèi nh×n vÒ thÕ giíi vÉn cã thÓ t×m thÊy 
æn ®Þnh - v­ît trªn c¶ sù tháa hiÖp thuÇn 
tóy - b»ng c¸ch h×nh thµnh mét ®ång 
thuËn liªn quan ®Õn c¸c quy tr×nh vµ quy 
t¾c. Quy tr×nh d©n chñ nµy lµ ph­¬ng 
ph¸p ®em l¹i tÝnh hîp thøc (lÐgitimitÐ) 
tõ tÝnh hîp ph¸p (lÐgalitÐ)(25). 

5.2. Duy tr× sù ph©n li ®Þnh chÕ 

Lµm sao võa bªnh vùc tÝnh trung lËp 
cña nhµ n­íc võa chÊp nhËn sù hiÖn diÖn 
cña t«n gi¸o? 

Theo Habermas, mét trong nh÷ng 
®ãng gãp lín cña nÒn d©n chñ hiÕn ®Þnh 
lµ c¸c tæ chøc t«n gi¸o kh«ng ®­îc chång 
chÐo, bao gåm trong bé m¸y nhµ n­íc.   
 
24. J. Habermas. Time of Transitions, Polity 
Press.2006c, tr. 161. 
25. J. Habermas. 2004, S®d, tr. 7-9. 
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Nguyªn t¾c ph©n li nµy thÓ hiÖn trªn 
b×nh diÖn luËt ph¸p. QuyÒn lùc t«n gi¸o 
kh«ng ®­îc th©m nhËp vµo bé m¸y nhµ 
n­íc - nh­ tr­êng hîp Iran hiÖn nay. C¸c 
quy ®Þnh nhµ n­íc ®­a ra ph¶i ®éc lËp, 
kh«ng lÖ thuéc luËt lÖ cña t«n gi¸o vµ 
ph¶i gi÷ v÷ng nguyªn t¾c b×nh ®¼ng vµ 
tù do. Nh­ng mÆt kh¸c, theo «ng, nhµ 
n­íc còng kh«ng ®­îc ng¨n c¶n, c« lËp 
quan hÖ cña c¸c céng ®ång t«n gi¸o nh­ 
trong tr­êng hîp cña chñ tr­¬ng duy thÕ 
tôc hãa tuyÖt ®èi (absolute secularism). 
Do bèi c¶nh x· héi, Habermas xem ra 
ñng hé m« h×nh thÕ tôc theo kiÓu §øc. Cã 
nghÜa lµ sù ph©n li trong tinh thÇn ®èi 
t¸c, ngoµi viÖc thõa nhËn c¸c quyÒn c¬ 
b¶n cña c¸c céng ®ång t«n gi¸o, nguyªn 
t¾c nµy bao gåm quyÒn tæ chøc vµ ph¸t 
triÓn, vµ c¶ tµi trî vÒ mÆt tµi chÝnh, thiÕt 
lËp c¸c cuéc ®èi tho¹i th­êng xuyªn, cëi 
më víi c¸c ®¹i diÖn t«n gi¸o nh»m thu vÒ 
nh÷ng “nguån lùc minh triÕt”. Habermas 
còng chñ tr­¬ng t«n träng c¸c quyÒn v¨n 
hãa cña c¸c t«n gi¸o liªn quan ®Õn c¸ch 
¨n mÆc, Èm thùc, v.v... Nh­ng «ng chèng 
l¹i khuynh h­íng ®a v¨n hãa cùc ®oan 
vµ ®ßi hái c¸c quyÒn v¨n hãa trªn kh«ng 
®i ng­îc l¹i luËt ph¸p vµ gi¸ trÞ d©n chñ: 
«ng kh«ng chÊp nhËn “h«n nh©n dµn 
xÕp”, tôc lÖ c¾t c¸c bé phËn trªn th©n thÓ 
vµ «ng lÊy lµm tiÕc viÖc Tßa ¸n Tèi cao 
Mü cho phÐp nh÷ng ng­êi theo gi¸o ph¸i 
Amish quyÒn kh«ng cho con hä theo häc 
c¸c tr­êng c«ng tõ tuæi m­êi bèn trë ®i. 
Trªn b×nh diÖn ng«n ng÷ trong lÜnh vùc 
c«ng, Habermas ph©n biÖt lÜnh vùc cña 
quyÕt ®Þnh chÝnh trÞ (sphere of political 
decision) (nhµ n­íc: quèc héi, toµ ¸n, bé 
m¸y hµnh chÝnh...) vµ lÜnh vùc cña sù 
h×nh thµnh c«ng luËn (sphere of opinion 
formation) (kh«ng gian c«ng céng: c¸c 

héi ®oµn, c¸c diÔn ®µn, b¸o chÝ, 
internet...)(26). Tr­íc nh÷ng chñ tr­¬ng 
cùc ®oan: ng«n ng÷ t«n gi¸o cã thÓ hiÖn 
diÖn ë c¶ hai khu vùc trªn (quan ®iÓm 
cña N. Walterstorff) hay kh«ng ®­îc 
hiÖn diÖn ë c¶ hai khu vùc (quan ®iÓm 
cña R. Audi), Habermas cho r»ng ng«n 
ng÷ cña t«n gi¸o ph¶i ë ngoµi khu vùc 
cña quyÕt ®Þnh chÝnh trÞ, v× nhµ n­íc 
ph¶i trung lËp tr­íc c¸c thÕ giíi quan 
vµ ng«n ng÷ cña luËt ph¸p lµ ng«n ng÷ 
mµ mäi ng­êi ®Òu cã thÓ hiÓu ®­îc. 
Nh­ng ng­îc l¹i, v× nguyªn t¾c b×nh 
®¼ng gi÷a c¸c c«ng d©n, ng«n ng÷ t«n 
gi¸o vÉn cã thÓ ®­îc thÓ hiÖn trong lÜnh 
vùc h×nh thµnh c«ng luËn. 

6. VÒ nh÷ng mèi liªn hÖ míi gi÷a lÝ 
tÝnh vµ t«n gi¸o 

PhÇn tr×nh bµy trªn cho thÊy cã mét 
chuyÓn biÕn trong t­ t­ëng cña 
Habermas vÒ t«n gi¸o. Tõ mét ng­êi cæ 
vò cho qu¸ tr×nh thÕ tôc hãa cho ®Õn 
nh÷ng n¨m 1990, ngµy nay «ng l¹i lµ 
ng­êi ®Ò xuÊt cho ý t­ëng vÒ x· héi hËu 
thÕ tôc (post-secular society). Theo «ng, 
x· héi hËu thÕ tôc kh«ng cã nghÜa lµ ®· 
thùc hiÖn xong c¸c ®Æc tr­ng cña qu¸ 
tr×nh thÕ tôc hãa, nh­ng thuËt ng÷ “hËu 
thÕ tôc” m« t¶ ®óng h¬n thuËt ng÷ “thÕ 
tôc” vÒ thùc tr¹ng c¸c x· héi hiÖn nay, 
khi mµ luËn ®Ò thÕ tôc hãa cæ ®iÓn bÞ ®Æt 
l¹i vÊn ®Ò v×: (a) T«n gi¸o vÉn tiÕp tôc 
ph¸t triÓn ë Ch©u Phi, Ch©u Mü Latinh; 
khi Gi¸o héi C«ng gi¸o, do tÝnh ®a v¨n 
hãa vµ xuyªn quèc gia, xem ra thÝch øng 
tèt víi qu¸ tr×nh toµn cÇu hãa, nÕu so 
s¸nh víi c¸c Gi¸o héi Tin Lµnh, vèn 
ph©n t¸n vµ tæ chøc dùa trªn l·nh thæ  
 
26. Trong mét sè bµi viÕt kh¸c, Habermas ph©n biÖt 
kh«ng gian c«ng céng chÝnh thøc vµ phi chÝnh thøc. 
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quèc gia; (b) Cã sù ph¸t triÓn cña khuynh 
h­íng cùc ®oan trong c¸c gi¸o ph¸i Tin 
Lµnh (ph¸i Ngò TuÇn, £vangªlÝt) vµ 
Islam gi¸o; (c) XuÊt hiÖn viÖc sö dông 
khuynh h­íng b¹o lùc vèn tån t¹i trong 
nhiÒu t«n gi¸o thÕ giíi vµo c¸c môc tiªu 
chÝnh trÞ (khñng bè... ); (d) T«n gi¸o cã 
¶nh h­ëng trong kh«ng gian c«ng céng 
kh«ng chØ trªn b×nh diÖn quèc tÕ mµ c¶ 
quèc gia; (e) Do va ch¹m víi v¨n hãa, t«n 
gi¸o cña nh÷ng ng­êi di d©n, con ng­êi 
trong c¸c x· héi Ph­¬ng T©y cã sù thay 
®æi vÒ ý thøc t«n gi¸o, v.v... Sù ph¸t triÓn 
c¸c khuynh h­íng cùc ®oan vµ b¹o lùc cã 
ph¶i lµ ph¶n øng ®èi víi th¸i ®é ng¹o 
m¹n chñ tr­¬ng m« h×nh thÕ tôc hãa 
Ph­¬ng T©y lµ tÊt yÕu vµ duy nhÊt 
kh«ng? Habermas kÕt luËn: “Trong c¸c x· 
héi nµy, t«n gi¸o vÉn gi÷ ®­îc tÝnh thÝch 
hîp vµ ¶nh h­ëng c«ng céng, trong khi 
quan ®iÓm duy thÕ tôc vèn x¸c quyÕt t«n 
gi¸o sÏ mÊt ®i trong qua tr×nh hiÖn ®¹i 
hãa, quan ®iÓm nµy kh«ng cßn c¬ së”(27). 

Nh­ng ®©u lµ ®Æc tr­ng cña x· héi 
hËu thÕ tôc? X· héi hËu thÕ tôc ®­îc 
®¸nh dÊu bëi nh÷ng qu¸ tr×nh häc hái bæ 
sung (complementary learning 
processes) gi÷a nh÷ng c«ng d©n thÕ tôc 
(secular citizen) vµ nh÷ng c«ng d©n cã 
t«n gi¸o. C¶ hai truyÒn thèng duy lÝ vµ 
t«n gi¸o ph¶i thÊy nh÷ng giíi h¹n cña 
m×nh, ®ång thêi thÊy ®­îc vµ häc hái 
nh÷ng gi¸ trÞ tÝch cùc trong truyÒn 
thèng kia. Tõ ®ã, Habermas phª ph¸n 
nh÷ng ng­êi chñ tr­¬ng ph©n li cùc 
®oan vµ cæ vò c¸c mèi liªn hÖ hîp t¸c 
gi÷a nhµ n­íc vµ tæ chøc t«n gi¸o. ¤ng 
còng m¹nh mÏ b¶o vÖ nh÷ng gi¸ trÞ cña  

 

t«n gi¸o vèn cã nh÷ng ®ãng gãp cho v¨n 
minh nh©n lo¹i. MÆc dï thõa nhËn vai trß 
tÝch cùc cña t«n gi¸o trong x· héi, «ng vÉn 
®Þnh vÞ trªn lËp tr­êng t­ t­ëng “hËu siªu 
h×nh” (post-metaphysical)(28), nh­ng ®ång 
thêi thÊy ®­îc nh÷ng giíi h¹n cña lÝ tÝnh 
mµ mét biÕn thÓ cña nã lµ nh÷ng th¸i qu¸ 
cña chñ nghÜa duy lîi vèn lµ nguån gèc 
cña c¸c bÖnh lÝ x· héi hiÖn nay. MÆt kh¸c, 
ng­êi ®èi tho¹i cña Habermas trong cuéc 
gÆp gì n¨m 2004 t¹i Munich, lµ Hång y J. 
Ratzinger, nay lµ Gi¸o hoµng Benedicto 
XVI(29), ®· thõa nhËn trong t«n gi¸o còng 
cã nh÷ng bÖnh lÝ cùc k× nguy hiÓm (t­ 
t­ëng cuång tÝn, khñng bè...) do ®ã cÇn 
xem lÝ tÝnh nh­ lµ bé phËn kiÓm so¸t mµ 
t«n gi¸o ph¶i chÊp nhËn vµ xem nh­ mét 
bé phËn th­êng xuyªn ®Ó thanh tÈy vµ 
®iÒu hoµ chÝnh m×nh(30). Vµ chØ cã mét 
t­¬ng quan ph¶n tØnh gi÷a lÝ tÝnh vµ ®øc 
tin nh­ vËy míi cã thÓ ®em l¹i cho thÕ giíi 
mét søc sèng míi./. 
 
 
27. J. Habermas. 2008c, B®d, tr. 3. 
28. Lµ t­ t­ëng triÕt häc ®o¹n tuyÖt víi t­ t­ëng siªu 
h×nh tiÒn hiÖn ®¹i. ChÞu ¶nh h­ëng lÝ luËn phª ph¸n cña 
Kant, t­ t­ëng hËu siªu h×nh ®ßi hái viÖc thùc hµnh tù 
ph¶n t­. Nã kh«ng cßn ®i t×m ®Ó ®Æt c¬ së cho nh÷ng 
ch©n lÝ thùc thÓ vµ dùa trªn tri thøc siªu nghiÖm. V× 
®Þnh vÞ trong thêi gian vµ chÞu nhiÒu lÝ gi¶i ®a d¹ng, t­ 
t­ëng hËu siªu h×nh biÕt m×nh cã thÓ sai lÇm. Do ®ã ®Ó 
cã ®­îc tÝnh gi¸ trÞ hiÖu lùc (validity), c¸c quy ph¹m x· 
héi, ®¹o ®øc vµ ph¸p luËt ph¶i chÞu sù thanh läc cña suy 
lÝ logic (discursive reason). 
29. Do kh«ng gian giíi h¹n cña bµi viÕt, chóng t«i 
kh«ng tr×nh bµy tÊt c¶ luËn ®iÓm cña Hång y 
Ratzinger. Hång y ®· ®Ò cËp ®Õn mèi liªn hÖ gi÷a 
d©n chñ, quyÒn vµ t«n gi¸o, ®Æc biÖt vÒ “tÝnh liªn v¨n 
hãa” (interculturalitÐ) vµ tÇm quan träng cña nh÷ng 
nÒn v¨n hãa kh¸c ngoµi Ch©u ¢u (Ratzinger, 2004, 
tr. 19-27). 
30. J. Ratzinger. DÐmocratie, Droit et Religion, T¹p 
chÝ Esprit, 2004, Juillet, tr. 27.  


