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KITÔ HỮU VÀ SỰ CHUYỂN BIẾN CHÍNH TRỊ-XÃ HỘI Ở 

ĐÔNG Á: TRƯỜNG HỢP VIỆT NAM  

Tóm tắt: Công giáo có mặt ở Việt Nam gần 500 năm kể từ 

khi nó bắt đầu truyền giáo tới đây năm 1533. Tới nay, mặc 

dù Công giáo (cộng cả đạo Tin Lành) chỉ chiếm 10% dân số 

Việt Nam nhưng cộng đồng Kitô hữu đã có ảnh hưởng quan 

trọng không chỉ tới văn hóa và xã hội trong khu vực, ví dụ 

chữ quốc ngữ ở Việt Nam, mà còn cải thiện quá trình trao 

đổi văn hóa giữa Việt Nam và các nước châu Âu. Bên cạnh 

đó, cộng đồng Kitô hữu cũng có ảnh hưởng quan trọng đối 

với sự chuyển đổi chính trị-xã hội ở Việt Nam, sự tan vỡ chế 

độ quân chủ Khổng giáo và cùng với nó là sự chấm dứt tầng 

lớp quan lại nho sĩ, đồng thời hình thành một tầng lớp trí 

thức mới, tầng lớp tinh tú (elite) đóng vai trò thúc đẩy sự 

phát triển chính trị-xã hội ở Việt Nam thế kỷ XIX và XX. Bài 

viết này làm rõ vai trò của cộng đồng Kitô hữu đối với việc 

thiết lập trật tự thế giới mới liên quan tới Việt Nam và có 

một vài so sánh với bán đảo Triều Tiên, trên hai khía cạnh: 

1) Góp phần chấm dứt chế độ quân chủ Khổng giáo, là một 

tác nhân trong việc kiến tạo nhà nước nửa thế tục và thế tục 

giai đoạn thuộc địa và hậu thuộc địa; 2) Góp phần hình 

thành tầng lớp trí thức mới, tầng lớp tinh tú trong xã hội 

Việt Nam từ thời thuộc địa đến nay.  

Từ khóa: Công giáo; đạo Tin Lành; Kitô hữu; chuyển biến 

chính trị-xã hội; Việt Nam; bán đảo Triều Tiên. 

 
* Đại học Quốc gia Hà Nội. 
** Học viện Kỹ thuật mật mã. 
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Dẫn nhập 

Giáo hội Công giáo Việt Nam vừa có một số hoạt động nhân kỷ 

niệm 100 năm vua Khải Định bãi bỏ kỳ thi Nho học, mở đường cho 

chữ quốc ngữ trở thành chữ viết chung cho toàn Việt Nam cũng 

như chuẩn bị kỷ niệm 500 năm lịch sử của mình. Được du nhập vào 

Việt Nam từ 1533, Công giáo đã làm thay đổi đáng kể đời sống xã 

hội ở Việt Nam. Mới đây, năm 2011 các hệ phái Tin Lành cũng vừa 

kỷ niệm một thế kỷ đạo Tin Lành có mặt ở Việt Nam. Hiện nay, 

với chừng gần chục triệu tín đồ (trong đó gần 8 triệu người Công 

giáo, 1,5 triệu người theo đạo Tin Lành), cộng đồng Kitô hữu tuy 

chỉ chiếm chừng 10% dân số ở Việt Nam, nhưng có vai trò to lớn 

đối với xã hội Việt Nam. Hầu hết những biến cố quan trọng trong 

lịch sử Việt Nam cận hiện đại từ thế kỷ XIX đến nay đều trực tiếp 

hoặc gián tiếp có sự can dự của cộng đồng Kitô hữu.  

1. Cộng đồng Kitô hữu và quá trình chấm dứt chế độ quân 

chủ chuyên chế, kiến tạo nhà nước thế tục theo mô hình 

phương Tây ở Việt Nam 

Dù có nguồn gốc xuất hiện ở châu Á, nhưng cộng đồng Kitô hữu 

ở châu lục này cho tới nay vẫn chiếm một tỷ lệ khiêm tốn so với 

các châu lục khác. Trong khi tín đồ tôn giáo này chiếm gần 1/3 dân 

số thế giới và đã được truyền bá vào khu vực này từ thế kỷ XV-

XVI trước khi chủ nghĩa thực dân thiết lập chế độ thuộc địa nơi đây 

cả mấy thế kỷ, nhưng ở khu vực Đông Á, tỷ lệ này chiếm chỉ chừng 

5%1. Tuy vậy, cộng đồng Kitô hữu nơi đây đóng một vai trò vô 

cùng quan trọng trong việc thiết lập chuyển biến chính trị-xã hội 

mới ở nhiều nước, mà Việt Nam là một minh chứng.  

Không kể Philippines và Đông Timor thuộc khu vực Đông Nam 

Á là nơi đa số dân chúng theo Kitô giáo (Công giáo và Tin lành), 

cộng đồng Kitô hữu ở Việt Nam ở thời điểm hiện tại trong so sánh 

với các nước Đông Á có lẽ chỉ đứng sau những người đồng đạo của 

họ ở Hàn Quốc xét về tỷ lệ dân số. Việt Nam cũng như Hàn Quốc 

là nơi có cộng đồng Kitô hữu chủ yếu tập trung vào các hệ phái 
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chính là Công giáo và đạo Tin Lành. Tín đồ thuộc các hệ phái khác 

như Chính thống giáo và Anh giáo nếu có thì cũng chỉ dừng lại ở số 

nhỏ, đa phần là công dân hoặc số ít Việt kiều từ những nước này. 

Cả Việt Nam và Hàn Quốc đều thuộc lĩnh vực truyền giáo của Hội 

Thừa sai Paris (Missions Etranggères de Paris) của Pháp và cộng 

đồng dân Chúa Tin Lành được du nhập chủ yếu từ Hoa Kỳ. Việt 

Nam cũng như ở Hàn Quốc là nơi Công giáo được du nhập trước 

và chịu sự truy bức gắt gao bởi chế độ quân chủ chuyên chế Khổng 

giáo thời tiền thuộc địa bởi “vấn đề nghi lễ”, tức những khác biệt 

giữa Kitô giáo với các tôn giáo truyền thống về nghi lễ và giá trị xã 

hội. Những khác biệt này không chỉ nằm trong phạm vi văn hóa, 

mà mang cả khía cạnh chính trị khi sự gia tăng ảnh hưởng của cộng 

đồng Kitô hữu trong xã hội Việt Nam và cả Triều Tiên đe dọa tới 

tính chính danh của thiết chế quân chủ phong kiến Khổng giáo2. 

Các hệ phái Tin Lành đến sau, khi tình hình chính trị ở bán đảo 

Đông Dương và bán đảo Triều Tiên có nhiều thay đổi, nên hầu như 

không bị cản trở nhiều từ phía chính quyền thuộc địa.  

Bên cạnh đó cũng có một số khác biệt. Nói tới cộng đồng Kitô 

hữu Việt Nam trước hết ta phải nói tới Công giáo có bề dày lịch sử 

và vai trò trong xã hội lớn hơn nhiều so với các tín hữu Tin Lành 

vốn đa phần thuộc hệ phái Hội Truyền bá Phúc âm (Christian 

Missionary Alliance, viết tắt CMA). Ở Hàn Quốc, tuy số lượng 

người Công giáo cũng gia tăng đáng kể những thập niên gần đây, 

nhưng đa phần vẫn là các hệ phái Tin Lành. Cộng đồng Kitô hữu ở 

Việt Nam đã thể hiện vai trò đáng kể trong việc thiết lập chuyển 

biến chính trị-xã hội mới tại nước mình từ cuối thế kỷ XVIII khi đe 

dọa tính chính danh của triều đình quân chủ và mối liên hệ giữa 

truyền giáo và chủ nghĩa thực dân. Vai trò của cộng đồng Kitô hữu 

nơi đây trong việc thiết lập chuyển biến chính trị-xã hội mới đạt 

được giai đoạn hoàng kim dưới thời thuộc địa. Từ nửa sau thế kỷ 

XX, vai trò của cộng đồng Kitô hữu ở Việt Nam gần như là một sự 

tương phản so với vị thế người đồng đạo của họ ở Hàn Quốc nơi 

mà vai trò của cộng đồng Kitô hữu mới chỉ được biết đến trong thời 
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thuộc địa qua cuộc đấu tranh chống sự thống trị của Nhật Bản, đặc 

biệt được thể hiện nổi trội thời kỳ hậu thuộc địa. Một điều quan 

trọng nữa, do điều kiện bán đảo Triều Tiên thời cận đại không phải 

là tâm điểm chú ý của chủ nghĩa thực dân, nên mối liên hệ giữa 

truyền giáo với chủ nghĩa thực dân nếu có thì cũng không rõ ràng 

như tình trạng ở Việt Nam cùng thời kỳ3. 

Trở lại với vai trò của cộng đồng Kitô hữu trong việc thiết lập 

trật tự chuyển đổi chính trị-xã hội ở Việt Nam, điều này thể hiện rõ 

trong lịch sử truyền giáo. Thứ nhất, đó là mối liên hệ giữa truyền 

giáo và chủ nghĩa thực dân. Như chúng ta biết, có hai giai đoạn 

trong lịch sử truyền giáo. Ban đầu thì đó là truyền giáo gắn với hoạt 

động thương mại của các công ty thương mại châu Âu trong khu 

vực. Chính sự truyền giáo đã thúc đẩy hoạt động thương mại của 

các nước châu Âu với nhiều nước trong khu vực. Với Việt Nam, sở 

dĩ các thừa sai có thể tới truyền đạo vào các thế kỷ XVII-XVIII vì 

chính sách nước đôi của các chúa Trịnh, Nguyễn. Tuy không ưa tôn 

giáo du nhập từ châu Âu này vì những bất đồng trong các vấn đề 

nghi lễ và giá trị xã hội, nhưng các chúa Trịnh và chúa Nguyễn vẫn 

cho phép sự hiện diện của các thừa sai vì muốn trao đổi thương mại 

với các nước châu Âu, chủ yếu để mua vũ khí, phục vụ cho cuộc 

nội chiến4. Giai đoạn thứ hai là sự gắn kết của truyền giáo với chủ 

nghĩa thực dân. Mốc kết thúc giai đoạn truyền giáo với thương mại, 

mở ra một giai đoạn đặt hầu hết các nước trong khu vực trước sự đe 

dọa của “ngoại giao pháo hạm” của các nước thực dân châu Âu là 

việc Công ty Đông Ấn Hà Lan bị giải thể năm 17995. 

Ở Việt Nam, việc Giám mục Pigneau de Behaine thay mặt Chúa 

Nguyễn Ánh ở Đàng Trong ký Hiệp ước Versailles năm 1787 với 

Pháp tạo ra bước chuyển tiếp trên. Nội dung của Hiệp ước này 

thuần túy về các vấn đề thương mại, chính trị và quân sự, không hề 

đề cập tới vấn đề truyền giáo, mở đường cho sự can thiệp của Pháp 

vào Việt Nam. Cả trước và trong quá trình thực dân Pháp đánh 

chiếm Việt Nam, nhiều thừa sai châu Âu và một bộ phận Kitô hữu 

Việt Nam đã hợp tác với Pháp dưới nhiều hình thức khác nhau.  
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Đối với đa phần Kitô hữu Việt Nam, mối liên hệ giữa truyền 

giáo và chủ nghĩa thực dân thực sự là một bi kịch. Không có gì khó 

xử đối với các Kitô hữu bản địa khi những thừa sai châu Âu, những 

ân nhân mang tinh thần Phúc âm tới cho họ, lại là những kẻ giúp 

hoặc liên kết với những tên thực dân. Trong bối cảnh ở Việt Nam 

từ cuối thời thuộc địa với sự nổi lên của những người cộng sản 

đóng vai trò tiên phong trong cuộc đấu tranh chống chủ nghĩa thực 

dân, giành độc lập dân tộc, đan xen với quan hệ Công giáo và cộng 

sản trên quy mô toàn cầu, nên đến gần đây, vai trò của Kitô hữu 

gây tranh cãi6.  

Bán đảo Triều Tiên không trải qua thời kỳ thuộc địa của 

phương Tây mà của Nhật Bản. Thêm vào đó, Công giáo truyền bá 

vào khu vực này chỉ từ năm 1784, nghĩa là khá muộn so với nhiều 

nước khác, nghĩa là giai đoạn truyền giáo gắn với thương mại gần 

như kết thúc. Do vậy, hầu như không có sự phân kỳ trên trong lịch 

sử truyền giáo và mối quan hệ giữa truyền giáo với chủ nghĩa thực 

dân nơi đây cũng không rõ ràng. Nhưng nhìn rộng ra, ta cũng thấy 

vai trò gây tranh cãi của người Kitô hữu ở một số phương diện 

chính trị-xã hội này không phải là trường hợp hy hữu của riêng 

Việt Nam. Tình trạng tương tự ta thấy ở nhiều nước trong khu vực 

bởi mối liên hệ giữa sự truyền giáo và chủ nghĩa thực dân là một 

nét chính của lịch sử thế giới cận đại. Cần phải nhìn nhận mối liên 

hệ này ở Việt Nam trong tương quan với bối cảnh chung của khu 

vực và thế giới.  

Thứ hai, sự mở rộng ảnh hưởng của cộng đồng Kitô hữu trong 

xã hội Việt Nam khiến tính chính danh của triều đình Khổng giáo 

bị đe dọa. Đó là lý do buộc các vua triều Nguyễn phải cấm đạo. Gia 

Long vì nặng tình, hàm ơn người Pháp và Pigneau de Behaine, 

những người đã giúp ông rất nhiều trong cuộc chiến với nhà Tây 

Sơn tuy không cấm đạo, nhưng đã có những chính sách hạn chế 

đạo. Điều lệ hương đảng ban hành năm 1804 chỉ cho phép dân 

chúng tu sửa các nhà thờ hiện có, không được xây thêm mới. “Lại 

như đạo Gia Tô là tôn giáo nước khác truyền vào nước ta, bịa đặt ra 
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thuyết thiên đường địa ngục (…) Từ nay về sau, dân các tổng xã 

nào có nhà thờ Gia Tô đổ nát thì phải đưa đơn trình quan trấn mới 

được tu bổ, dựng nhà thờ mới thì đều cấm. Những điều trên này 

(…) để bớt tổn phí cho dân, mà giữ phong tục thuần hậu”7. Cũng vì 

lo ngại ảnh hưởng của phương Tây và các thừa sai Kitô giáo, Gia 

Long đã quyết định chọn con trai thứ là Minh Mạng, một người 

sùng Nho, chứ không phải cháu nội đích tôn (con trai của Hoàng tử 

Cảnh), người chịu ảnh hưởng của văn hóa châu Âu Kitô giáo bởi sự 

nuôi nấng và giáo dục của các thừa sai châu Âu8.  

Khi Minh Mạng nối ngôi, quan hệ giữa triều đình và Công giáo 

ngày càng xấu đi. Năm 1833, Minh Mạng đã ban hành chỉ dụ đầu 

tiên chính thức cấm đạo nhằm ngăn chặn dân chúng theo tôn giáo 

mới, sao nhãng những lễ nghi truyền thống. “Đạo Gia Tô nguyên từ 

người Tây dương đem vào truyền bá đã lâu, dân ngu phần nhiều bị 

mê hoặc mà không biết hối. Thử nghĩ: cái thuyết thiên đường, tóm 

lại chỉ là chuyện hoang đường, không có bằng chứng. Hơn nữa, 

không kính thần minh, chẳng thờ tiên tổ, rất trái với chính đạo (…) 

Đạo ấy lại quy là tà thuật hơn đạo nào hết”9. Lo ngại trước ảnh 

hưởng gia tăng của Công giáo, năm 1834, Minh Mạng ban hành 

Thập huấn điều nhằm củng cố và duy trì ổn định các chuẩn mực 

văn hóa Khổng giáo. “Học là cốt học cái đạo làm người (…) nhưng 

học lại cần phải học chân chính. Ta muốn triệu dân các ngươi chăm 

chỉ chính học, biết rõ luân lý (…) đạo Khổng Mạnh thì lấy nhân 

nghĩa làm đầu (…) còn như tà đạo dị đoan chớ để nó lừa dối cám 

dỗ. Đạo Gia Tô lại càng vô lý (…) Đó  là làm cho bại hoại luân lý, 

hư hỏng giáo hóa, không thể tin được”10. Tiếp sau đó là hàng loạt 

các chỉ dụ cấm đạo của Minh Mạng, Thiệu Trị và Tự Đức nhấn 

mạnh tính chính danh của các giá trị Khổng giáo trước sự lan rộng 

ảnh hưởng của Công giáo trong xã hội. Chính sự cấm đạo, giết hại 

các thừa sai Pháp đã tạo ra nguyên cớ để Pháp tiến đánh Việt Nam 

năm 1858, mở đầu cuộc xâm chiếm thuộc địa ở Việt Nam.  

Không nghi ngờ gì, chính chính sách cấm đạo của triều Nguyễn 

tạo ra cái cớ để Pháp xâm lược Việt Nam, thiết lập chế độ thuộc 
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địa, chấm dứt chế độ quân chủ Khổng giáo. Quan hệ giữa chính 

quyền thực dân với các tôn giáo thời kỳ thuộc địa ở Việt Nam, 

trong đó có Giáo hội Công giáo, không phải lúc nào cũng suôn sẻ. 

Trên thực tế, chính quyền thuộc địa là thiết chế nhà nước nửa thế 

tục. Một mặt, nhà nước thuộc địa chủ trương tương đối tách biệt 

giữa công việc của nhà nước với Giáo hội. Bộ máy hành chính của 

nhà nước độc lập, không chịu sự chi phối của bất kể tổ chức tôn 

giáo nào. Bên cạnh nền giáo dục tôn giáo tiếp tục truyền thống Nho 

học kéo dài tới kỳ thi cuối cùng năm 1919 cũng như nền giáo dục 

của các hệ phái Kitô giáo là nền giáo dục thế tục của nhà nước 

được đẩy mạnh. Khác với chính thể quân chủ triều Nguyễn trước 

đó tuyển chọn công chức dựa trên các kỳ thi Nho học với phương 

châm học, đi thi để ra làm quan, bộ máy hành chính của nhà nước 

thuộc địa trong đó đa phần là các công chức được tuyển lựa theo 

những tiêu chí quản lý nhà nước theo mô hình của Pháp.  

Mặt khác, chính quyền thuộc địa chủ trương trung lập giữa các 

tôn giáo, không hoàn toàn ưu ái một tôn giáo nào vì Kitô giáo dầu 

sao cũng chỉ là một bộ phận dân chúng Việt Nam. Phong trào Chấn 

hưng Phật giáo đầu thế kỷ XX không gặp trở ngại gì từ phía chính 

quyền thuộc địa. Chính quyền thuộc địa vẫn tạo điều kiện cho các 

tôn giáo truyền thống phát triển miễn là những lãnh tụ của những 

tôn giáo này không có những hoạt động nguy hại cho lợi ích của 

người Pháp nơi đây. Năm 1925, Tòa Thánh thiết lập Tòa Khâm sứ 

ở Đông Dương tại Huế. Tuy vậy, giữa chính quyền thuộc địa và 

Giáo hội đôi khi vẫn có những bất đồng trong việc đề ra chương 

trình giáo dục cũng như trong việc phân định tài sản trong một số 

trường hợp, chẳng hạn như việc hiến tặng tài sản của Kitô hữu cho 

Giáo hội. Dầu thế nào, thời kỳ thuộc địa cũng là giai đoạn thuận lợi 

đối với cộng đồng Kitô hữu ở Việt Nam xét dưới góc độ hành xử từ 

phía chính quyền. Tuy vậy, cộng đồng Kitô hữu ở Việt Nam ít có 

những đột biến trong gia tăng số lượng tín đồ. Cho dù dưới thời 

thuộc địa phổ biến châm ngôn “đi đạo lấy gạo mà ăn”, nhưng cho 

tới cuối thời thuộc địa cộng đồng Kitô hữu cũng không vượt quá tỷ 
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lệ 10% dân số Việt Nam. Đa phần dân số bản xứ vẫn theo những 

tôn giáo truyền thống có bề dày lịch sử cả ngàn năm của họ. 

Cộng đồng Kitô hữu đã có ảnh hưởng không nhỏ tới tiến trình 

lịch sử Việt Nam hơn hai thế kỷ qua. Vai trò của Kitô hữu trong 

việc chấm dứt chế độ quân chủ Khổng giáo, thiết lập nhà nước thế 

tục và nửa thế tục từ cuối thế kỷ XIX thể hiện trên ba khía cạnh. 

Một là, như trên vừa nói, cộng đồng Kitô hữu không đứng ngoài 

quá trình sụp đổ của chế độ quân chủ Khổng giáo tồn tại nhiều thế 

kỷ, kết thúc trật tự thế giới cũ theo mô hình Thiên triều Trung Hoa. 

Hai là, dưới thời thuộc địa, một số người Công giáo làm việc trong 

bộ máy chính quyền thuộc địa, họ hoặc thế hệ kế tiếp họ tiếp tục 

đóng vai trò quan trọng trong lịch sử Việt Nam giai đoạn sau này. 

Trong số đó phải kể tới thân sinh của anh em họ Ngô là Ngô Đình 

Khả (1850-1923), thành viên của Cơ mật viện dưới triều vua Thành 

Thái (trị vì 1889-1907), Hiệu trưởng trường Quốc học Huế, nơi mà 

sau này Hồ Chí Minh từng theo học. Nguyễn Hữu Bài (1863-1935), 

từng giữ chức Thượng thư Bộ Lại dưới triều Khải Định (trị vì 

1916-1925). Sau năm 1954, một bộ phận Kitô hữu từ miền Bắc đã 

phải di cư vào Nam khi đất nước tạm thời bị chia cắt sau khi chiến 

tranh Đông Dương lần thứ nhất kết thúc. Chính những người di cư 

từ miền Bắc này đã góp phần đáng kể tạo dựng nên chính quyền 

Việt Nam Cộng hòa ở miền Nam Việt Nam thời kỳ đấu tranh thống 

nhất đất nước (1954-1975). Ngô Đình Diệm (1901-1963), một 

người Công giáo, đứng đầu chính quyền này đóng vai trò như Lý 

Thừa Vãn ở Hàn Quốc khi đó. Ở phía đối diện, những người Công 

giáo như Ngô Tử Hạ, Nguyễn Mạnh Hà hợp tác với Chính phủ Hồ 

Chí Minh. Ba là, cộng đồng Kitô hữu giai đoạn hậu thuộc địa đóng 

vai trò như một lực lượng phản biện trong con mắt của những 

người cách mạng từ nửa sau thế kỷ XX đến nay. Tuy có quan điểm 

chính trị khác nhau và giữ vai trò gây tranh cãi đối với lịch sử Việt 

Nam thời kỳ thuộc địa và hậu thuộc địa, nhưng ở cả hai phía, họ 

đều là sản phẩm của nền giáo dục phương Tây khác với tầng lớp trí 

thức truyền thống Khổng giáo. 
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Như một sự tương phản, vai trò gây tranh cãi của cộng đồng 

Kitô hữu trong cuộc đấu tranh giành độc lập dân tộc đã khiến họ vì 

những lý do khách quan và chủ quan chịu cảnh bần hàn. Từ cuối 

thế kỷ XIX, họ đã trở thành nạn nhân của những phong trào “bình 

Tây sát tả” của những nhà Nho yêu nước. Vai trò của cộng đồng 

Kitô hữu trong việc thiết lập chuyển biến chính trị-xã hội mới ở 

Việt Nam thể hiện rõ ở chỗ họ là một nhân tố quan trọng, một 

thành phần không thể thiếu trong lịch sử chính trị Việt Nam hai thế 

kỷ qua. Trở về thời kỳ tiền thuộc địa, Việt Nam cũng giống như các 

nước khác trong khu vực đều là thể chế chính trị quân chủ chuyên 

chế. Đó là thiết chế nhà nước thần quyền dựa trên nền tảng quốc 

giáo, ban đầu là nhà nước quân chủ Phật giáo thế kỷ X-XIV tương 

ứng với giai đoạn Cao Ly ở bán đảo Triều Tiên. Từ thế kỷ XV, nhà 

nước quân chủ chuyên chế Khổng giáo được thiết lập ở Việt Nam 

gần tương ứng với thời kỳ Choson ở bán đảo Triều Tiên.  

Từ thời thuộc địa, cộng đồng Kitô hữu ở Việt Nam là một tác 

nhân quan trọng trong việc thiết lập mô hình nhà nước thế tục theo 

kiểu phương Tây. Trong khi ở chính quốc Pháp, xu thế thế tục hóa 

dẫn tới Luật phân ly 1905 tách biệt nhà nước và Giáo hội, thì chính 

quyền thuộc địa, chủ trương không thực hiện luật phân ly trên. Nhà 

nước thuộc địa chủ trương theo mô hình nửa thế tục, bãi bỏ thiết 

chế quốc giáo truyền thống, bãi bỏ nền khoa cử Nho học truyền 

thống, nhưng cũng duy trì lập trường trung lập tích cực hợp tác chặt 

chẽ với các tất cả các tôn giáo truyền thống và ngoại lai miễn là các 

chức sắc tôn giáo không đe dọa sự thống trị thuộc địa của Pháp ở 

bán đảo Đông Dương.  

Một thực tế nữa là sự du nhập của Công giáo và đạo Tin Lành đã 

làm thay đổi đáng kể bản đồ tôn giáo ở Việt Nam từ thời cận đại. 

Việt Nam là nước đa tộc người, trong đó gần 20% dân số thuộc 53 

dân tộc thiểu số khác nhau sống ở các vùng núi phía Bắc, Tây 

Nguyên và Tây Nam Bộ. Các tôn giáo truyền thống như Khổng giáo, 

Phật giáo Bắc tông và Đạo giáo tuy có bề dày cả ngàn năm lịch sử ở 

vùng đất này, nhưng chủ yếu trong cộng đồng người Việt, chiếm 
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khoảng 80% dân số Việt Nam, tập trung ở các vùng đồng bằng Bắc 

Bộ, vùng ven biển miền Trung và Nam Bộ. Gần đây có những nỗ lực 

của Giáo hội Phật giáo Việt Nam trong việc mở rộng địa bàn truyền 

giáo, nhưng vẫn hiếm khi nhìn thấy bóng dáng đình chùa ở những 

khu vực miền núi và nếu có thì đa phần cũng để đáp ứng nhu cầu 

sinh hoạt tôn giáo của người Việt (người Kinh) ở những địa bàn đó. 

Khác với các tôn giáo truyền thống, các thừa sai châu Âu ngay từ 

đầu thời thuộc địa đã có những nỗ lực truyền giáo ở các vùng đồng 

bào dân tộc thiểu số. Hiện nay, gần 1/3 trong tổng số 27 giáo phận 

Công giáo thuộc địa bàn ở các vùng núi và cao nguyên. Thành phần 

tín đồ không chỉ tập trung trong cộng đồng người Việt mà cả nhiều 

dân tộc thiểu số. Điều này tiếp tục được các hệ phái Tin Lành phát 

huy triệt để. Hơn 1/3 tín đồ các hệ phái Tin Lành là đồng bào các 

dân tộc thiểu số ở các vùng núi. Đây cũng là điểm khác biệt với bán 

đảo Triều Tiên. Phật giáo ngay khi du nhập vào khu vực này đã tập 

trung vào các vùng núi, vùng nông thôn, sau đó dần bám rễ vào các 

khu vực đô thị. Sở dĩ có sự khác biệt đó bởi khác biệt về thành phần 

dân cư giữa Việt Nam và bán đảo Triều Tiên. Trong khi Việt Nam là 

quốc gia đa tộc người thì người Hàn trên bán đảo Triều Tiên từ trong 

lịch sử khá thuần chủng. Một số ít người Hoa và người Nhật di cư tới 

sinh sống nơi đây cũng không có khác biệt lớn về văn hóa11.   

2. Cộng đồng Kitô hữu góp phần tạo ra tầng lớp trí thức mới 

và tầng lớp tinh tú (elite) trong xã hội Việt Nam từ thời thuộc địa 

Trước hết, Kitô giáo góp phần tạo ra tầng lớp trí thức mới trong 

xã hội Việt Nam chịu ảnh hưởng của phương Tây. 

Từ khi du nhập vào Việt Nam Kitô giáo đã để lại những ấn 

phẩm vô giá của các thừa sai châu Âu về đất nước này. Trong số đó 

phải kể đến nhiều công trình của các thừa sai như Xứ Đàng Trong 

của Christoforo Borri, Lịch sử vương quốc Đàng Ngoài, Hành trình 

và truyền giáo của A. Rhodes, v.v... Một di sản khổng lồ là hàng 

nghìn bản tường trình của các thừa sai châu Âu viết bằng tiếng 

Latin cho Bề trên của họ ở châu Âu. Một di sản cũng không kém 

phần khổng lồ là hàng nghìn bức thư của các thừa sai bằng chữ Hán 
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và chữ Nôm cho các bổn đạo Việt Nam của họ. Đây là các báo cáo 

về hoạt động truyền giáo của các thừa sai, về thái độ của dân bản 

xứ và chính quyền bản xứ đối với sự du nhập tôn giáo mới đến từ 

châu Âu này. Cùng với đó là một khối tư liệu khổng lồ ghi chép về 

lịch sử, văn hóa, phong tục tập quán, ngôn ngữ, môi trường địa lý, 

ẩm thực, lối sống, những khác biệt về vùng miền của người Việt ở 

cả Đàng Trong và Đàng Ngoài thế kỷ XVII-XVIII. Đây là những tư 

liệu vô giá giúp các nhà nghiên cứu hiện nay hiểu rõ hơn về xã hội 

Việt Nam trước đây, bởi không ít những phong tục tập quán, lối 

sống thịnh hành ở một vùng nào đó khi đó nay không còn nữa.  

Đáng chú ý, trong đó có An Nam Đại quốc họa đồ về Việt Nam 

năm 1838 của Giám mục Jean Louis Taberd (1794-1840), trong đó 

gián tiếp xác nhận Hoàng Sa và Trường Sa của Việt Nam. Nhiều 

bản đồ xác nhận rằng lãnh thổ cực nam của Trung Quốc là đảo Hải 

Nam. Đây là những cứ liệu lịch sử quan trọng trong cuộc tranh cãi 

hiện nay giữa Việt Nam cùng một số nước Đông Nam Á khác và 

Trung Quốc xung quanh hai quần đảo này.  

Bên cạnh đó, trong việc tạo dựng ra chữ quốc ngữ, phải kể tới 

Từ điển Việt-Bồ-La (Dictionarium Annamiticum Lusitanum et 

Latinum), Phép giảng tám ngày (Cathechismus) của Alexandre de 

Rhodes, Dictionarium Annamitico-Latinum của Jean Louis Taberd. 

Điều này đã được đề cập nhiều trong những công trình về lịch sử 

chữ quốc ngữ.  

Thời thuộc địa, bên cạnh nền giáo dục thế tục của nhà nước là 

giáo dục của các trường thuộc Giáo hội Công giáo. Có hai loại 

trường. Một là, các trường do Giáo hội Công giáo sáng lập, trực 

thuộc Giáo hội Công giáo, hoặc do các trí thức Công giáo điều 

hành, quản lý. Đa phần các trường này là các trường tư hoặc bán 

công. Theo sáng kiến của Giám mục Puginier, năm 1861 Collège 

d’Adran được thành lập do Thừa sai Croc và Linh mục Thu phụ 

trách. Trường thuộc dòng Écoles Chrestiennes, có mục đích đào tạo 

những thông dịch viên cho đội quân viễn chinh Pháp và những thư 

ký làm việc trong các cơ quan hành chính của chính quyền thuộc 
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địa. Nguồn tài chính hoạt động của trường cũng như những người 

theo học tại trường được chính quyền thuộc địa Nam Kỳ chu cấp. 

Đây là trường học đầu tiên đào tạo người Pháp sử dụng tiếng Việt. 

“Đó là một trường Pháp (une école franşaise) do chính phủ Pháp 

đài thọ, nhưng là sáng kiến của một thừa sai. Ở đó hiện có trên 100 

học viên trẻ người bản xứ, được học tiếng Pháp và sẽ chiếm những 

vị trí quan trọng giữa các đồng bào của họ. Họ được nuôi dưỡng và 

giáo dục dưới con mắt từ mẫu của đạo thánh: chúng ta có quyền 

chờ đợi là những thanh niên này sẽ là trợ tá cho chúng ta tùy theo 

khả năng của chúng, cho công việc truyền giảng Tin Mừng”12.   

Năm 1873, chính quyền thuộc địa cho thành lập Trường tập sự 

(Collège des Stagiaires) do nhà trí thức Công giáo nổi tiếng Petrus 

Trương Vĩnh Ký, một trí thức lớn người Công giáo, tác giả nhiều 

công trình về ngữ văn và văn hóa dân tộc, phụ trách. Những trường 

học đầu tiên của nền giáo dục Pháp-Việt, nhất là những trường 

được thành lập ở Nam Kỳ những thập niên cuối của thế kỷ XIX đều 

do Giáo hội Công giáo thành lập và quản lý. Tại các trường này, 

ngôn ngữ chính thức là tiếng Pháp và chữ quốc ngữ thay cho các 

trường học truyền thống sử dụng chữ Hán. Tiếp đến, phải kể tới 

Collège d’ Taberd, mang tên Giám mục Jean Louis Taberd vừa đề 

cập ở trên. Trường do linh mục Henri de Kerlan thành lập năm 

1874, là trường trung học Công giáo đầu tiên ở Nam Kỳ, ban đầu 

nhằm giáo dục những trẻ em người Pháp. Đến năm 1889, trường do 

các sư huynh dòng Freres des Ecoles Chrestiennes (tên Latinh 

Fratres Scholarum Christianarum) trông nom và giảng dạy, sau 

1954 phát triển thành một mạng lưới ở nhiều tỉnh miền Nam Việt 

Nam. Về sau, Trường do Hội Thừa sai hải ngoại Paris (Missions 

Etrangères de Paris) đảm trách. Đây là trường tư thục, với khuôn 

viên rộng 6.300 m2 ngay nhà thờ chính tòa Sài gòn. Cai quản 

trường này là Linh mục Joubert. Chính phủ thuộc địa cũng cấp học 

bổng cho những người học ở trường này. Năm 1896, Quốc học 

Huế, tiền thân của Viện Đại học Huế sau này, được thành lập do 

Toàn quyền Đông Dương A. Rousseau cho phép thành lập. Hiệu 
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trưởng là Ngô Đình Khả, một người Công giáo nổi tiếng, vị đại 

thần của triều Nguyễn. Đây cũng là nơi Chủ tịch Hồ Chí Minh từng 

theo học. Năm 1925, Toàn quyền Đông Dương thành lập Collège 

Cochinchine ở Sài gòn mang tên Petrus Trương Vĩnh Ký. Ban đầu 

trường này thuộc Hội Thừa sai hải ngoại Paris đảm trách, về sau 

chuyển sang cho dòng tu La Salle. Những người theo học trường 

này bao gồm cả người Công giáo và ngoài Công giáo.  

Trong số các trường Công giáo, còn phải kể tới Collège 

d’Pellerin ở Huế. Trường có chương trình đào tạo tới bậc tú tài do 

các dòng tu điều hành, có cả bậc tiểu học, cao đẳng tiểu học và 

trung học. Bên cạnh đó là mạng lưới các trường xứ (école 

paroissiales) ở các giáo xứ, địa phương bao gồm các trường tư thục 

và cả trường có đăng ký với nhà nước đào tạo giáo lý nhưng cũng 

dạy cả văn hóa ở các cấp sơ học và tiểu học. Tuy không phải giáo 

xứ nào cũng có điều kiện thành lập những trường này, nhưng chúng 

có vai trò to lớn trong việc xóa nạn mù chữ cho con em cả người 

công giáo và người ngoài công giáo. Ngoài giáo lý dành cho con 

em người công giáo, ở các trường này người ta dạy học sinh tập 

đọc, tập viết, toán sơ cấp, và chữ Hán. 

Thứ hai, các trường học do chính quyền thuộc địa thành lập. 

Thuộc hệ thống quản lý của nhà nước thế tục, các trường này đóng 

vai trò chủ đạo trong nền giáo dục hiện đại của Việt Nam cả thời 

thuộc địa và hậu thuộc địa. Một trong những khởi thảo của nền giáo 

dục thuộc địa được thực hiện bởi Toàn quyền Paul Bert (1833-

1886). Nền giáo dục này, một mặt, tiếp nối nền giáo dục Khổng 

giáo truyền thống của người Việt, mặt khác, dần dần đưa kiến thức 

khoa học của Tây phương vào chương trình đào tạo. Toàn quyền 

Paul Bert lập Ban thanh tra giáo dục Pháp-Việt (Inspection de 

l’Enseignement Franco-Annamite), rồi Viện Hàn lâm Bắc Kỳ 

(Académie Tonkinoise) với mục đích chính là nghiên cứu, thu thập 

các di sản văn hóa ở Bắc Kỳ. “Giới thiệu kiến thức khoa học hiện 

đại và tiến bộ của nền văn minh, giới thiệu cuộc sống của người 

châu Âu bằng cách dịch và xuất bản sách bằng tiếng An Nam”13. 
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Tuy các vị Toàn quyền Đông Dương sau này mỗi người có cách 

thực hành riêng, nhưng về cơ bản, đều chủ trương xây dựng một 

nền giáo dục thế tục, nhưng vẫn luôn có sự hợp tác nhất định với 

các tổ chức tôn giáo. Quan điểm về giáo dục của Paul Bert cần 

được ghi nhận. “Chúng ta phải hết sức thận trọng để không phá vỡ 

tâm thức của người bản xứ vốn là cơ sở đạo đức cho sự tồn tại của 

họ. Những nguyên tắc mà họ vẫn lưu giữ trong gia đình, như: tôn 

kính bố mẹ, tuân thủ luật lệ cộng đồng cần phải được đưa vào sách 

để dạy cho người bản xứ. Khi họ đọc những chữ đầu tiên, họ đã 

học những nguyên tắc cơ bản của Khổng giáo. Nếu chúng ta xóa bỏ 

những thứ này thì chúng ta sẽ thay thế bằng cái gì? Bằng những bài 

giảng về sự cố kết của người Pháp, bằng những điều mà chúng ta 

cho là đạo đức như ý thức trách nhiệm (…) Nhưng bản thân các 

thầy giáo người bản xứ, nếu chúng ta mời họ đến dạy, cũng chưa 

thể hiểu hết những điều đó, chưa nói gì đến học sinh”14.  

Nhìn rộng ra, đóng góp đáng kể của cộng đồng Kitô hữu cho xã 

hội Việt Nam cả thời kỳ thuộc địa và hậu thuộc địa góp phần tạo ra 

tầng lớp trí thức mới, khởi đầu các ngành khoa học tự nhiên và khoa 

học xã hội theo kiểu phương Tây. Giáo hội Kitô giáo đóng góp một 

phần đáng kể trong việc xây dựng tầng lớp trí thức mới Pháp-Việt 

tiếp thu được tinh hoa của nền giáo dục châu Âu, cụ thể là Pháp, đưa 

giáo dục Việt Nam phát triển theo hướng hiện đại, sánh ngang với 

những nước phát triển nhất trong khu vực tính tới nửa đầu thế kỷ 

XX. Một loạt các ngành khoa học xã hội, như: triết học, tôn giáo 

học, dân tộc học, văn hóa học, v.v… đều đã được khởi thủy từ thời 

thuộc địa, trong đó phải kể tới những tên tuổi trí thức Công giáo, 

như: Nguyễn Trường Tộ, Petrus Trương Vĩnh Ký, Paulus Huỳnh 

Tịnh Của,... Bước sang thế kỷ XX phải kể tới linh mục Leopold 

Cadière (1869-1955), người sáng lập Tạp chí Những người bạn của 

cố đô Huế (Bulletin des amis du vieux Huế, BAVH) xuất bản hàng 

quý bằng tiếng Pháp từ năm 1914. Ông là giáo sư Đại chủng viện 

Kim Long ở Huế, người khởi đầu cho ngành tôn giáo học ở Việt 

Nam. Trong lĩnh vực triết học phải kể tới các linh mục, trí thức Công 
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giáo Lương Kim Định (1915-1997), Trần Thái Đỉnh (1921-2005), Lê 

Tôn Nghiêm (1926) ở Sài gòn giai đoạn trước 1975.  

Thứ hai, cộng đồng Ki tô hữu góp phần quan trọng trong việc 

tạo ra tầng lớp tinh tú (elite) ở Việt Nam từ thời thuộc địa tới nay. 

Như chúng ta biết, trong xã hội Việt Nam truyền thống thì tầng lớp 

trí thức cũng như tầng lớp tinh tú đa phần là những sư Phật và bộ 

máy quan lại chịu ảnh hưởng của Phật giáo như dưới thời Lý-Trần 

hay các nhà Nho và bộ máy quan lại chịu ảnh hưởng của Khổng 

giáo như dưới triều Lê và triều Nguyễn. Chế độ thuộc địa đã tạo ra 

sự khác biệt với việc xuất hiện tầng lớp trí thức và tầng lớp tinh tú 

chịu ảnh hưởng của Tây học. Cho dù tầng lớp trí thức này được đào 

tạo ở Việt Nam hay ở Pháp, ở các trường của Giáo hội Công giáo 

hay của chính quyền thuộc địa thì đa phần họ đều được thừa hưởng 

một nền giáo dục thế tục (secular education) của nhà nước nhằm 

phục vụ cho bộ máy quản lý nhà nước và phục vụ dân sinh. Giáo 

dục tôn giáo chủ yếu dừng lại ở các lý tưởng đạo đức và luân lý. 

Chương trình đào tạo của các trường này mở rộng nhiều lĩnh vực 

khoa học tự nhiên và khoa học xã hội.  

Không khó nhận thấy có hai điểm khác nhau giữa tầng lớp trí 

thức mới này với trí thức truyền thống. Một là, nền giáo dục 

truyền thống có mục tiêu cơ bản là học, thi cử để ra làm quan, 

trong khi tầng lớp trí thức mới bên cạnh đó còn cổ súy cho tự do 

tư tưởng, nghiên cứu phản biện xã hội. Trong khi nhà Nho chỉ biết 

phục tùng hoàng đế với trung quân là khí tiết quan trọng nhất, thì 

người trí thức đặt quyền lợi quốc gia dân tộc lên trên hết. Trong 

khi nhà Nho đặt mục đích học để ra làm quan, thì người trí thức 

có thể cả đời cống hiến cho khoa học. Hai là, tầng lớp trí thức 

truyền thống thừa hưởng nền giáo dục đa phần là tôn giáo (Phật 

giáo và Khổng giáo) thể hiện ở triết lý giáo dục trước hết trở 

thành những con người có lý tưởng đạo đức, trung thành với quân 

vương. Trong khi đó, tầng lớp trí thức mới thì đa phần là nền giáo 

dục thế tục cho dù đó là trường của Giáo hội Công giáo hay của 

chính quyền thuộc địa, có mục đích nâng cao tri thức với triết lý 

giáo dục dân tộc và khai phóng.  

Năm 1919, khi vua Khải Định tuyên bố chấm dứt kỳ thi Nho học 

cuối cùng, nhưng không tạo ra khoảng trống quyền lực bởi chính 
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quyền thuộc địa và trong xã hội Việt Nam đã chuẩn bị để tầng lớp 

trí thức và tinh tú này lấp vào khoảng trống đó. Những nhà tư 

tưởng xuất thân từ tầng lớp Nho sĩ truyền thống như Phan Bội 

Châu, Phan Chu Trinh, Lương Văn Can, Huỳnh Thúc Kháng, v.v… 

cũng đã bứt ra khỏi nếp suy nghĩ chỉ biết có “cửa Khổng sân 

Trình”, khác hẳn với những thế hệ Phan Thanh Giản, Nguyễn Đức 

Đạt trước đó. Tuy có các quan điểm chính trị, thuộc các tổ chức và 

đảng phái chính trị khác nhau, nhưng tầng lớp tinh tú này đa phần 

được tiếp thu của nền giáo dục mới. Những người Công giáo là 

những người đầu tiên thụ hưởng nền giáo dục mới này với những 

tên tuổi như Philippe Bỉnh, Nguyễn Trường Tộ, Huỳnh Tịnh Của, 

Trương Vĩnh Ký và sau này là Ngô Tử Hạ, Nguyễn Mạnh Hà, Trần 

Tử Bình, tới những người ngoài Công giáo như Phạm Quỳnh, Trần 

Trọng Kim, Nguyễn Văn Vĩnh, Đào Duy Anh,… Kể cả những 

người cộng sản và mác xít thuộc các thế hệ đầu tiên như Hồ Chí 

Minh, Nguyễn An Ninh cho tới thế hệ kế tiếp Trường Chinh, Võ 

Nguyên Giáp,… đều là sản phẩm hoặc chịu ảnh hưởng sâu nặng 

của nền giáo dục mới này. Thời thế tạo nên anh hùng, nhưng anh 

hùng cũng tạo nên thời thế. Chính tầng lớp trí thức mới và tầng lớp 

tinh tú này đã không chỉ có những đóng góp đáng kể về phương 

diện văn hóa và tư tưởng dân tộc mà còn dẫn dắt lịch sử Việt Nam 

trong hơn một thế kỷ qua. 

Nhìn lại lịch sử, tôn giáo từng đóng vai trò trụ cột của nền giáo 

dục truyền thống ở Việt Nam. Thời tiền thuộc địa nền giáo dục Việt 

Nam là nền giáo dục Phật giáo và Khổng giáo. Từ thời thuộc địa, 

bên cạnh nền giáo dục thế tục của nhà nước, chính các trường học 

Công giáo và giáo dục tôn giáo dưới thời thực dân đã góp phần tạo 

nên những tinh hoa trí thức cho đất nước và một lối sống “hào hoa 

phong nhã” có đạo đức, hoài bão và lý tưởng cho lớp trẻ.  Trong nền 

giáo dục hiện đại, nhà nước có xu hướng nhấn mạnh vào việc đào 

tạo đội ngũ cán bộ khoa học, nâng cao dân trí, phục vụ cho nhu cầu 

công nghiệp hóa và hiện đại hóa. Tuy nhiên không vì thế mà giáo 

dục tôn giáo có thể bị sao nhãng, điều cần có sự chấn chỉnh trong hệ 
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thống giáo dục ở Việt Nam hiện nay. Đối với nhiều quốc gia trên thế 

giới thì giáo dục tôn giáo (religious education) là môn học bắt buộc 

(compulsory subject). Chẳng hạn, ở Đan Mạch và các nước Bắc Âu, 

giáo dục tôn giáo là môn học bắt buộc ở tất cả các cấp học15.  

Với cách tiếp cận như vậy, chúng tôi cho rằng sự trở lại của tôn 

giáo trong lĩnh vực giáo dục là một đòi hỏi cấp thiết hiện nay. Giáo 

dục tôn giáo không chỉ giúp đa dạng hóa các nguồn lực văn hóa, 

tăng cường sự hiểu biết lẫn nhau giữa các văn hóa và niềm tin tôn 

giáo mà còn giúp tận dụng được sự tham gia của xã hội dân sự vào 

sự nghiệp giáo dục, giảm thiểu những nguy cơ gây xung đột giữa 

các tôn giáo và giữa tôn giáo với nhà nước.  

Kết luận 

Cộng đồng Kitô hữu thể hiện vai trò khác nhau đối với chuyển 

biến chính trị-xã hội mới ở Việt Nam. Vai trò đó trở thành vấn đề 

gây tranh cãi nhìn từ nhãn quan chính trị-xã hội trong thế kỷ XX 

nếu chúng ta nhìn nhận từ lập trường chính trị quan phương: thời 

kỳ thuộc địa thì đó là lực lượng ủng hộ chính quyền, là nhân tố tích 

cực ủng hộ chính quyền thuộc địa, thời kỳ hậu thuộc địa thì ngược 

lại với lập trường của những người cộng sản, lực lượng tiên phong 

trong cuộc đấu tranh giành độc lập dân tộc. Nhưng nếu chúng ta 

nhìn nhận xu thế đi từ thiết chế chính trị quân chủ chuyên chế 

Khổng giáo tới sự hình thành nhà nước thế tục, từ nhà nước trung 

ương tập quyền tới nhà nước dân chủ, nhà nước pháp quyền (rule 

of law) của dân, do dân và vì dân như một thực tế vận động khách 

quan của lịch sử thế giới và khu vực, thì cộng đồng Kitô hữu rõ 

ràng đã có vai trò góp phần quan trọng, như một tác nhân thúc đẩy 

cho tiến trình lịch sử đó. Đây là một thực tế không thể phủ nhận.  

Vai trò thúc đẩy chuyển biến chính trị-xã hội mới ở Việt Nam 

càng thể hiện rõ khi phân tích ảnh hưởng của Kitô giáo trong xã hội 

Việt Nam trên thực tế đã góp phần đáng kể cho sự hình thành tầng 

lớp trí thức và các thành phần ưu tú (elite) trong nhiều lĩnh vực của 

đời sống xã hội, từ các lĩnh vực khoa học tự nhiên, khoa học xã hội, 

hoạt động văn hóa xã hội, tư tưởng của Việt Nam tới các lĩnh vực 

chính trị-xã hội. /. 
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Abstract 

 

CHRISTIANITY AND SOCIO-POLITICAL 

TRANSFORMATION IN EAST ASIA: THE CASE OF VIETNAM 

Nguyen Quang Hung 

Hanoi National University 

Nguyen Thi Bach Yen 

Academy of Cryptography Technique 

Catholicism has been introduced to Vietnam for nearly 500 years 

since it started evangelizing there in 1533. Although Catholicism 

and Protestantism have been accounted for about 10% of Vietnam’s 

population, the Christian community has had an important 

influence not only on the culture and society, for example, the 

national language script of Vietnam, but also in improving the 

cultural exchange between Vietnam and European countries. In 

addition, the Christian community also has had an important 

influence on the socio-political transformation in Vietnam, the 

disintegration of the Confucian monarchy along with the cessation 

of Confucian officials. At the same time, a new intellectual class 

(the elite) formed who promoted socio-political development in 

Vietnam in the XIX and XX centuries. This article shed a light on 

the role of the Christian community in the establishment of a new 

world order related to Vietnam in comparison with the Korean 

peninsula in two respects such as 1) Contributing to an end the 

Confucian monarchy,  construction of a semi-secular and secular 

State in the colonial and post-colonial period; 2) Contributing to the 

formation of a new intellectual class, the elite class of the 

Vietnamese society since the colonial period. 

Keywords: Catholicism; Protestantism; Christian; socio-

political changes; Vietnam, the Korean peninsula. 


