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Tóm tắt

Bài viết nghiên cứu mối liên hệ giữa đạo đức, từ bi và hòa bình trong bối cảnh
toàn cầu hiện nay. Sự gia tăng của xung đột, bất ổn chính trị và khủng hoảng
môi trường đặt ra nhu cầu cấp thiết về một nền tảng đạo đức vững chắc để xây
dựng một thế giới hòa hợp. Nội dung tập trung phân tích một số luận điểm như:
Đạo đức trong Phật giáo như nền tảng của sự an lạc và phát triển bền vững; Từ
bi trong hành động và vai trò của chính niệm trong việc chữa lành xung đột;
Tầm quan trọng của giáo dục đạo đức trong việc xây dựng một thế giới đoàn
kết. Thông qua việc kết hợp nghiên cứu lý thuyết và khảo sát thực tiễn, bài viết
đề xuất một vài giải pháp nhằm thúc đẩy sự đoàn kết, hợp tác quốc tế và xây
dựng một xã hội hòa bình, phát triển bền vững trên nền tảng đạo đức Phật giáo.

Mở đề

Trong thế giới hiện đại hiện nay, nhân loại đang đối mặt với nhiều thách thức
lớn như Chiến tranh và xung đột sắc tộc gây tổn thất nghiêm trọng về nhân
mạng và sự ổn định toàn cầu. Hay là Bất bình đẳng kinh tế và xã hội tạo ra mâu
thuẫn giữa các tầng lớp dân cư. Với việc Khủng hoảng môi trường, biến đổi khí
hậu đe dọa sự tồn tại của hành tinh.

Sự suy giảm đạo đức dẫn đến gia tăng bạo lực, tham nhũng và sự vô cảm trong
xã hội. Tuy nhiên, trên nền tảng từ bi, chính niệm và trí tuệ, Phật giáo đã chỉ ra
một con đường nhằm mục đích: Chuyển hóa khổ đau, giải quyết xung đột bằng
lòng từ bi; Thực hành chính niệm, giúp con người sống hài hòa với bản thân và
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xã hội và Xây dựng đạo đức cá nhân và cộng đồng trên nền tảng Giới - Định -
Tuệ.

Do đó, nghiên cứu về “Nền tảng xây dựng xã hội hòa bình, phát triển thông qua
đạo đức và từ bi trong Phật giáo” có ý nghĩa to lớn đối với việc xây dựng một
thế giới hòa bình và đoàn kết toàn cầu và đây cũng là nội dung chính trong bài
viết này thông qua phương pháp phân tích kinh điển về các bài giảng của Đức
Phật về đạo đức và từ bi; đồng thời đối chiếu với các mô hình hòa bình hiện đại
và xã hội ngày nay để tìm ra hướng đi phù hợp.

1. Khái niệm về Đạo Đức trong Phật giáo

Theo Phật Quang Đại Từ Điển của Hòa Thượng Quảng Độ (dịch), khái niệm về
đạo đức được định nghĩa như sau: “Đạo đức là nguyên lý thiện ác, chính tà có
liên quan đến hành vi của nhân loại. Đạo đức chữ La tinh là mors, cùng nghĩa
với chữ ethos (tập tục), bởi vì tập tục là nền tảng đạo đức và pháp luật, trong đó
pháp luật là phép tắc trong hoạt động xã hội, còn đạo đức thì là mẫu mực tất
yếu của cá nhân trong phép tắc sinh hoạt xã hội loài người”[1].

Đạo đức theo quan điểm đạo Phật được hiểu như sau: “Đạo là chính pháp, đức
là đắc đạo, là không làm sai lệch nền chính pháp” hay “Các chân tính, các
nguyên lý tự nhiên là đạo; vào được lòng người, cảm ứng với người là đức. Đạo
đức là nền pháp giáo mà người ta nên theo”[2].

Đạo đức trong Phật giáo không chỉ là tuân thủ giới luật, mà còn là sự phát triển
trí tuệ và lòng từ bi. Đức Phật dạy:

“Không làm mọi điều ác.

Thành tựu các hạnh lành,

Tâm ý giữ trong sạch,

Chính lời chư Phật dạy.”[3] (KPC 183)

Như vậy, Đạo đức trong Phật giáo là nền tảng xuyên suốt giáo lý, dựa trên tư
tưởng duyên sinh và vô ngã, nhằm nuôi dưỡng các phẩm chất như từ bi, hỷ xả,
vị tha để mang lại hạnh phúc cho cá nhân và xã hội. Phật giáo không thiên về lý
thuyết trừu tượng mà chú trọng thực hành, đề cao đời sống trong sạch, nghề
nghiệp chân chính và quản lý tài sản hợp pháp.

Qua các kinh như Kinh Thiện Sinh và Tăng Chi Bộ Kinh, Đức Phật dạy cách sống
có trách nhiệm: tháo vát trong công việc, biết giữ gìn tài sản, kết bạn thiện lành
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và sống điều độ[4]. Việc sử dụng tài sản đúng cách sẽ giúp bản thân và cộng
đồng an lạc, góp phần giảm tham nhũng và bất công. Nhìn chung, đạo đức Phật
giáo mang giá trị bền vững, định hướng con người sống hài hòa và có trách
nhiệm trong mọi mối quan hệ xã hội.

Tóm lại, trong thế giới luôn vận hành bởi vô số mối quan hệ, đạo đức sống là
nền tảng hình thành nhân cách và giữ gìn trật tự xã hội. Qua các lời dạy của
Đức Phật, có thể thấy Ngài đã đưa ra những chuẩn mực ứng xử phù hợp mọi
thời đại, vừa mang giá trị thực tiễn vừa thể hiện chiều sâu đạo lý.Nguyên tắc
cốt lõi của đạo đức chính là không lảm tổn hại vạn vật dù trong tư tưởng, lời nói,
hành động; phải chân thật, trung thực và từ bi, hỷ xả, bao dung, sông với nhau
bằng lòng nhân ái.

Hình ảnh tạo bởi AI chỉ mang tính chất minh họa - Tạp chí Nghiên cứu
Phật học.

2. Từ bi trong Phật giáo và hành động đạo đức

Từ bi không chỉ là cảm xúc, mà là động lực để hành động vì lợi ích chung. Đức
Phật dạy:

“Hận thù diệt hận thù,

Không đời nào diệt được,

Từ bi diệt hận thù,

Là định luật ngàn thu.”[5] [Kinh Tùy Phiền Não, Thích Minh Châu dịch 2012,
tr.486]
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Từ bi không chỉ dừng lại ở lòng thương xót mà cần phải thể hiện qua hành động
cụ thể, chính là:

Thứ nhất, Hành động vị tha, giúp đỡ người khó khăn, nghĩa là từ bi thể hiện qua
việc giúp đỡ người nghèo, bệnh tật và những người đang chịu đau khổ. Thực tế,
các tổ chức từ thiện do Phật giáo khuyến hóa trên thế giới đã triển khai nhiều
chương trình như cứu trợ thiên tai, hỗ trợ người vô gia cư, cung cấp thực phẩm
và giáo dục cho trẻ em nghèo, bệnh nhân, xây nhà tình thương, xây dựng tủ
sách Phật giáo tại bệnh viện, nhà tù, trường học, vùng cao….

Thứ hai, Giải quyết xung đột bằng tâm từ, tức là dùng tâm từ bi để tha thứ, bao
dung, hỷ xả; đây không có nghĩa là chấp nhận bất công mà là hóa giải sân hận
để tạo cơ hội cho hòa hợp, đoàn kết, xây dựng đất nước vững mạnh, giảm hẳn
tình trạng bạo động, chiến tranh. Trong lịch sử, nhiều bậc chân tu đã đóng vai
trò trung gian hòa giải trong các cuộc xung đột xã hội và chính trị.

Thứ ba, bảo vệ sự sống, tránh gây tổn hại đến muôn loài. Phật giáo nhấn mạnh
giới “không sát sinh”, không chỉ đối với con người mà còn đối với mọi sinh vật,
từ đó trưởng dưỡng tâm từ bi, tránh được oán thù. Đồng thời, các chương trình
bảo vệ môi trường với việc sử dụng sản phẩm tự phân hủy, trồng cây, phân loại
rác, tái chế rác thải, bảo vệ động vật và sống hài hòa với thiên nhiên đều xuất
phát từ lòng từ bi. Như vậy, từ bi không chỉ là một triết lý, mà còn là một
phương châm hành động thiết thực, giúp con người và xã hội trở nên an lạc, hòa
bình hơn.

Thứ tư, thực hành Chính niệm vì nó giúp con người ý thức được cảm xúc và
hành vi của mình, từ đó tránh được sân hận và bạo lực. Qua đó, con người có
thể ứng dụng vào cuộc sống hàng ngày để lắng nghe với sự thấu cảm, giúp hiểu
rõ hơn về cảm xúc và nhu cầu của đối phương. Đồng thời, quản lý cảm xúc để
không bị sân hận chi phối, duy trì tâm bình an và không phản ứng theo bản
năng, mà tạo xung đột. Từ đó, tạo dựng sự hiểu biết và hòa hợp giữa các bên,
xây dựng nền tảng vững chắc cho hòa hợp bền vững.

Thứ năm, Giáo dục đạo đức là nền tảng để xây dựng một xã hội hòa bình. Cho
nên, các quốc gia cần tích hợp giáo lý Phật giáo về đạo đức và từ bi vào chương
trình giảng dạy, giúp hình thành nhân cách và ý thức xã hội cho thế hệ trẻ. Bời
vì, giáo dục đạo đức góp phần:

Nâng cao nhận thức về giá trị của lòng từ bi, giúp giảm thiểu bạo lực và xung
đột trong xã hội.

Đạo đức và Từ bi là nền tảng xây dựng xã hội hòa bình, phát triển
https://beta.tapchinghiencuuphathoc.vn/dao-duc-va-tu-bi-la-nen-tang-xay-dung-xa-hoi-hoa-binh-phat-trien.html



Hình thành trách nhiệm xã hội, giúp cá nhân ý thức về bổn phận đối với cộng
đồng và môi trường.

Thúc đẩy phát triển bền vững, hướng đến một nền văn minh nhân bản và hài
hòa với thiên nhiên.

Đoàn kết và hợp tác vì hòa bình toàn cầu

Hòa bình không thể đạt được nếu thiếu sự hợp tác giữa các dân tộc và tôn giáo.
Phật giáo đề cao nguyên lý “Nhân duyên khởi”, nhấn mạnh rằng mọi sự vật,
hiện tượng đều liên kết với nhau; ví như: “do duyên bốn đại, được gọi là sắc
uẩn. Do nhân xúc, do duyên xúc, được gọi là thọ uẩn. Do nhân xúc, do duyên
xúc, được gọi là tưởng uẩn. Do nhân xúc, do duyên xúc, được gọi là hành uẩn.
Do nhân danh sắc, do duyên danh sắc, được gọi là thức uẩn.”[6] Tương tự, các
yếu tố khác cũng có sự liên hệ duyên sinh với nhau. Từ đó, Phật giáo nhấn
mạnh, khuyến khích sự đoàn kết và hợp tác giữa các quốc gia, dân tộc, tôn giáo
để kiến tạo hòa bình bền vững.

Phật giáo không chủ trương đối đầu hay bài xích mà luôn tìm cách dung hòa các
tôn giáo, dựa trên những giá trị chung như yêu thương, khoan dung và vị tha.
Qua đây, thể hiện tinh thần đoàn kết, hòa hợp giữa các dân tộc và tôn giáo.

Kinh Từ Bi[7] được soạn dịch lại với tên gọi Kinh Từ Tâm[8] có dạy: “… Người từ
tâm sống vẹn toàn, Thương yêu bình đẳng, sắt son bền lòng.” [Kinh Từ Tâm,
tr.3] và “… Tâm từ khi được khéo tu, Làm cho trói buộc được mau tháo dần.
Không còn dấu vết tham sân, Niết-bàn hiển lộ thênh thang giữa đời”.  [Kinh Từ
Tâm, tr.5] Vì vậy, Từ bi không chỉ là lý tưởng, mà là hành động cụ thể; trong đó,
các tổ chức Phật giáo quốc tế đang đóng vai trò quan trọng trong việc cứu trợ
nhân đạo, hỗ trợ nạn nhân chiến tranh. Hoặc là, bảo vệ môi trường, chống biến
đổi khí hậu. Đồng thời, luôn xây dựng giáo dục đạo đức cho thế hệ trẻ, xây
dựng hợp tác quốc tế dựa trên nền tảng đạo đức.

Phật giáo không đứng ngoài các vấn đề của thế giới, mà luôn tích cực góp phần
vào công cuộc hòa bình toàn cầu qua các hành động cụ thể:

Tổ chức các khóa tu chính niệm để hòa giải xung đột.

Tham gia hoạt động từ thiện, hỗ trợ các quốc gia chịu ảnh hưởng của chiến
tranh và thiên tai.

Khuyến khích mô hình kinh tế đạo đức, kinh tế xanh, phát triển bền vững.
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Do đó, hòa bình không thể đạt được nếu thiếu sự hợp tác giữa các dân tộc và
tôn giáo. Phật giáo với nguyên lý Nhân duyên khởi nhấn mạnh mối liên kết chặt
chẽ giữa con người và thế giới, khuyến khích tinh thần đoàn kết. Đồng thời, các
tổ chức và cá nhân cần hành động trên nền tảng đạo đức để hướng đến một thế
giới hòa bình, bền vững.

Hình ảnh tạo bởi AI chỉ mang tính chất minh họa - Tạp chí Nghiên cứu
Phật học.

4. Một số bàn luận

Trong bối cảnh toàn cầu hóa với nhiều khủng hoảng như đạo đức suy thoái,
xung đột sắc tộc, biến đổi khí hậu và bất bình đẳng xã hội, nhu cầu về một nền
tảng đạo đức phổ quát trở nên cấp thiết. Phật giáo, với ba trụ cột Giới – Định –
Tuệ, không chỉ là một tôn giáo mà còn là mô hình đạo đức thực tiễn, đóng vai
trò định hướng cho sự phát triển bền vững và hòa bình.

Đạo đức Phật giáo được xây dựng trên trí tuệ và lòng từ bi, chứ không dựa vào
quyền lực hay hình phạt. Phật dạy rằng: “… không cố ý lầm phạm nhiếp luật
nghi giới mới có thể thành tựu nhiếp thiện pháp giới và nhiêu ích hữu tình giới,
sinh định phát tuệ, đầy đủ tất cả pháp Phật. Nên biết giới là nền tảng của định
và tuệ”[9] [Chú Đại Thừa Nhập Lăng-Già Kinh, Thích Tịnh Hạnh (2000), tr.857]
và “… Giới là nền tảng cơ sở cho con đường giải thoát”[10] [Ấn Thuận (2020),
tr.57] Sự tương tác biện chứng giữa giới – định – tuệ tạo thành một hệ thống
đạo đức nội sinh,  giúp cá nhân và cộng đồng tự điều chỉnh hành vi mà không
cần sự cưỡng chế từ bên ngoài. Trong xã hội hiện đại, khi các giá trị đạo đức bị
ảnh hưởng bởi chủ nghĩa cá nhân và tiêu thụ, Phật giáo đưa ra các nguyên tắc
như: không sát sinh, không trộm cắp, không tà dâm, không nói dối, không dùng

Đạo đức và Từ bi là nền tảng xây dựng xã hội hòa bình, phát triển
https://beta.tapchinghiencuuphathoc.vn/dao-duc-va-tu-bi-la-nen-tang-xay-dung-xa-hoi-hoa-binh-phat-trien.html



chất gây nghiện, đồng thời nhấn mạnh chính niệm và sự tỉnh thức trong mỗi
hành động.

Bên cạnh đó, từ bi được xem là nguyên lý vận hành hành động đạo đức. Trong
Phật giáo, từ (mettā) và bi (karuṇā) không chỉ là lý tưởng mà còn là động lực
chuyển hóa xã hội. Như Kinh Tùy Phiền Não, do Thích Minh Châu dịch năm
 2012, trang 486 đã chỉ ra hành động từ bi không chỉ dừng lại ở việc cứu giúp
mà còn góp phần giải quyết xung đột, xây dựng cộng đồng nhân ái, bảo vệ môi
trường, và chăm lo cho những người yếu thế. Qua đó, Phật giáo thể hiện khả
năng dấn thân thực tiễn, chứng minh sức mạnh chuyển hóa xã hội từ lòng từ bi
và trí tuệ.

Trong bối cảnh xã hội hiện đại đầy căng thẳng, chính niệm theo tinh thần Kinh
Niệm Xứ trở thành phương pháp trị liệu và phục hồi toàn diện, giúp con người
tỉnh thức, vượt qua khổ đau, đạt tới Niết bàn. Chính niệm không chỉ giúp cá
nhân hiện diện sâu sắc với thực tại, mà còn ứng dụng rộng rãi trong giáo dục, y
tế, tâm lý trị liệu, và quản trị doanh nghiệp. Về mặt đạo đức, chính niệm là điều
kiện để hành vi có ý thức, trách nhiệm, đặc biệt trong môi trường đa văn hóa.

Phật giáo nhìn thế giới qua duyên khởi, mọi sự vật đều liên kết, tương tác lẫn
nhau. Kinh Tương Ưng mô tả: “do cái này có mặt, cái kia có mặt. Do cái này
sinh, cái kia sinh. Do cái này không có mặt, cái kia không có mặt. Do cái này
diệt, cái kia diệt.”[11] [Thích Minh Châu (dịch, 1991), tr.55-56] Tư tưởng này
giúp ta hiểu rằng không thể có hạnh phúc cá nhân nếu cộng đồng đau khổ, hay
không thể phát triển bền vững nếu thiếu đạo đức. Phật giáo đưa ra mô hình
phát triển nhân bản, đặt con người và thiên nhiên làm trọng tâm, với các giá trị
như thiểu dục tri túc, chính mạng, và từ bi – phản ánh qua các mô hình kinh tế
xanh, doanh nghiệp xã hội.

Đạo đức Phật giáo không áp đặt bằng quyền lực mà khởi nguồn từ chuyển hóa
nội tâm, nhấn mạnh tỉnh giác và sự hiểu biết sâu sắc về luật nhân quả. Trên
phương diện tâm lý học, Phật giáo đã từ lâu chỉ ra rằng hạnh phúc bền vững
đến từ lối sống có đạo đức và ý nghĩa – điều mà Bát Chính Đạo hướng dẫn rất
rõ.

Thiền chính niệm hiện được ứng dụng như một liệu pháp tâm lý phổ biến, giúp
giảm stress, tăng từ bi và khả năng điều tiết cảm xúc. Trong bối cảnh khủng
hoảng khí hậu, ta có thể thấy không đơn thuần là vấn đề công nghệ hay chính
sách, mà sâu xa là khủng hoảng đạo đức. Cái nhìn của Phật giáo về tự nhiên
không mang tính đối lập như nhị nguyên (con người đối lập với tự nhiên), mà
nhấn mạnh đến sự cộng sinh và phụ thuộc lẫn nhau.
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Nguyên lý vô ngã và vô thường giúp con người từ bỏ sự thống trị, kiểm soát đối
với môi trường, để hướng đến lối sống hài hòa. Từ bi ở đây không chỉ là lòng
thương yêu với con người, mà còn là thái độ tôn trọng sự sống trong toàn bộ
sinh quyển. Do đó, Phật giáo giáo góp phần xây dựng một hệ đạo đức sinh thái
(eco-ethics), thúc đẩy các mô hình kinh tế, sản xuất có đạo đức, tiêu dùng chính
niệm và bảo vệ động vật – những yếu tố thiết yếu cho phát triển bền vững, nơi
tự nhiên được xem là bạn đồng hành chứ không phải đối tượng bị kiểm soát.

Phật giáo không chỉ quan tâm tới tâm linh cá nhân mà còn tích cực xây dựng
hòa bình xã hội thông qua đạo đức, đối thoại, và từ bi. Mỗi hành động hàng
ngày, nếu được thực hiện với chính niệm, đều góp phần kiến tạo một thế giới an
lạc và hòa hợp hơn. Hòa bình không phải là sự vắng mặt chiến tranh, mà là sự
hiện diện của tâm an, lòng từ, năng lực tha thứ và thấu cảm; hòa bình chính là
con đường. Điều này đồng nghĩa với việc mỗi hành động hàng ngày. Phật giáo
không đứng ngoài chính trị, nhưng tham dự bằng con đường đạo đức, không
bạo động, và đối thoại dựa trên sự thấu hiểu căn bản về khổ đau.

Phật giáo và nhân quyền[12]. Tuy khác biệt về nguồn gốc và cách thể hiện,
nhưng lại gặp nhau ở các giá trị cốt lõi như: tôn trọng sự sống, phẩm giá con
người, lòng từ bi, bất bạo động và tinh thần bình đẳng. Dù nhân quyền là khái
niệm hiện đại của phương Tây, các giá trị này đã có mặt từ rất sớm trong tư
tưởng Phật giáo, đặc biệt thể hiện qua Năm giới và triết lý vô ngã, duyên khởi.

Với cái nhìn từ vô ngã và bình đẳng, Đức Phật không phân biệt giai cấp, giới tính
hay địa vị khi thuyết pháp, phá vỡ hệ thống đẳng cấp ở Ấn Độ xưa, hướng đến
sự bình đẳng phổ quát: “… trong Đạo vô thượng chân chính của Ta không cần
kể dòng dõi, không ỷ vào tâm kiêu mạn ngô ngã. Pháp thế tục cần thứ đó. Pháp
của Ta không phải vậy. Nếu có Sa-môn hay Bà-la-môn nào tự thị chủng tộc, ôm
lòng kiêu mạn thì ở trong giáo pháp Ta trọn không chứng đắc vô thượng. Nếu ai
có thể khước từ chủng tính, trừ bỏ tâm kiêu mạn, người ấy mới có thể chứng
được đạo quả trong giáo pháp Ta, mới kham lãnh thọ được Chính pháp. Người
đời gớm ghét kẻ hạ lưu, còn giáo pháp Ta không thế.”[13] [Kinh Tiểu Duyên
(Tuệ Sỹ dịch, 2007), tr.185].

Mặc dù Phật giáo không nói về “quyền” theo cách thức hiện đại, nhưng triết lý
vô ngã (anattā) lại đặt nền tảng cho một cái nhìn vượt qua mọi chia rẽ, đồng
thời xác lập một nguyên lý đạo đức: tôn trọng tính duyên khởi và tương thuộc
của mọi hình thức sống, từ đó dẫn đến tôn trọng quyền được sống, quyền không
bị tổn hại.

Giới không sát sinh phản ánh rõ tinh thần bảo vệ sự sống – tương đương với các
quyền như quyền sống, quyền không bị tra tấn trong nhân quyền hiện đại.
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Phật giáo còn đề cao tự do tư tưởng và tự do tôn giáo, nhấn mạnh vai trò của
trải nghiệm cá nhân và sự kiểm chứng chân lý, thay vì mù quáng tin theo uy
quyền. Trong Kinh Kalama (Kalama Sutta), Ngài khuyên người dân không nên
tin theo truyền thống, lời truyền miệng hay uy quyền, mà hãy tự trải nghiệm và
kiểm chứng chân lý[14] [Tăng Chi Bộ 1, Thích Minh Châu (dịch, 2015), tr.219-
220].  Đạo đức Phật giáo mang tính tự nguyện, không cưỡng chế, đặt trọng tâm
vào trách nhiệm và tâm từ hơn là yêu sách quyền lợi.

Điều này tương đồng với nguyên tắc sự đồng thuận trong nhân quyền – rằng
mọi hành vi đạo đức chỉ có ý nghĩa khi được thực hiện bằng tự do ý chí và hiểu
biết đầy đủ.

Hơn nữa, Phật giáo không cổ vũ cải đạo hay độc quyền chân lý, mà khuyến
khích sự đa nguyên, đối thoại và hòa hợp giữa các tôn giáo. Đây là cơ sở để
phát triển quyền tự do tín ngưỡng và lòng khoan dung tôn giáo, vốn là nền tảng
của xã hội dân chủ và nhân quyền đương đại.

Tuy nhiên, cần lưu ý rằng Phật giáo không chủ trương về “cá nhân chủ nghĩa”.
Trong Phật giáo, quan niệm “tôi có quyền” có thể dẫn đến chấp ngã, và điều
này có thể đi ngược lại với lý tưởng buông xả và vô ngã. Do đó, Phật giáo có xu
hướng nói đến bổn phận, trách nhiệm và tâm từ nhiều hơn là nhấn mạnh đến “
quyền lợi”. Tuy vậy, sự nhấn mạnh đến trách nhiệm không phủ nhận quyền con
người, mà ngược lại, hướng nhân loại đến một mô hình nhân quyền vị tha, nơi
quyền đi cùng với đạo đức, và tự do gắn liền với tự chủ và trách nhiệm xã hội.

Như vậy, Phật giáo và nhân quyền, tuy khác nhau về hình thức biểu đạt và nền
tảng triết học, nhưng gặp nhau ở tinh thần từ bi, bất bạo động, tôn trọng sự
sống và phẩm giá con người. Trong thời đại mà nhân quyền vẫn còn bị vi phạm
ở nhiều nơi, đạo đức Phật giáo có thể cung cấp một nền tảng đạo lý sâu sắc, bổ
sung chiều sâu tinh thần cho diễn ngôn nhân quyền, đồng thời thúc đẩy một
nền đạo đức toàn cầu – mang tính đối thoại giữa Đông và Tây, giữa truyền
thống và hiện đại.

5. Một số kiến nghị

5.1 Tích hợp giáo dục đạo đức Phật giáo vào hệ thống
giáo dục

Thứ nhất, các quốc gia nên đưa giáo lý Phật giáo về đạo đức, từ bi và chính
niệm vào chương trình giáo dục từ bậc tiểu học đến đại học, giúp học sinh và
sinh viên hình thành tư duy đạo đức ngay từ nhỏ.
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Thứ hai, biên soạn tài liệu phù hợp với từng cấp học, kết hợp lý thuyết với thực
hành để ứng dụng giáo lý vào đời sống thực tế.

Thứ ba, các giáo viên cần được bồi dưỡng kiến thức về triết lý đạo đức và thực
hành chính niệm, nền tảng đạo đức tốt để việc truyền đạt đến mọi người được
hiệu quả.

5.2 Thực hành chính niệm và lòng từ bi trong đời sống xã
hội

- Các tổ chức, doanh nghiệp và trường học nên tạo điều kiện cho nhân viên, học
sinh thực hành thiền chính niệm để rèn luyện tâm trí, giảm căng thẳng và nâng
cao nhận thức.

- Thành lập các nhóm thiện nguyện, câu lạc bộ giàu tính nhân văn, đạo đức
nhằm khuyến khích tinh thần tương trợ, giúp đỡ người khó khăn và lan tỏa lòng
từ bi trong xã hội; từ đây xây dựng nên một cộng đồng từ bi.

- Tích hợp các phương pháp chữa lành bằng chính niệm trong điều trị tâm lý,
phục hồi chức năng và hỗ trợ người bị sang chấn tinh thần.

5.3 Đẩy mạnh đối thoại liên tôn giáo và hợp tác quốc tế
vì hòa bình

- Các tổ chức tôn giáo nên hợp tác tổ chức các hội thảo, diễn đàn về hòa bình
và đạo đức, nhằm xây dựng sự hiểu biết và tôn trọng lẫn nhau giữa các tôn
giáo.

- Các quốc gia, tổ chức Phật giáo cần hợp tác trong các chương trình nhân đạo,
từ thiện, bảo vệ môi trường và giáo dục đạo đức toàn cầu.

- Chính phủ các nước nên thúc đẩy hợp tác trên nền tảng hòa bình, giải quyết
mâu thuẫn bằng đối thoại, từ bi, thấu cảm thay vì xung đột.

5.4 Bảo vệ môi trường và phát triển bền vững theo tinh
thần Phật giáo

- Giảm thiểu việc khai thác tài nguyên quá mức, thực hành lối sống đơn giản,
giảm tiêu dùng lãng phí, tránh sát sinh theo tinh thần Phật giáo.

- Thúc đẩy các mô hình kinh doanh có đạo đức, sản xuất thân thiện với môi
trường, bảo đảm quyền lợi, sức khỏe công nhân và cộng đồng.
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- Tổ chức các chiến dịch truyền thông, hội thảo về bảo vệ môi trường dựa trên
nguyên tắc tôn trọng và chung sống hài hòa với thiên nhiên.

5.5 Xây dựng nền tảng hòa bình và công bằng trong xã
hội

- Áp dụng các nguyên tắc đạo đức Phật giáo để thúc đẩy công bằng xã hội, bảo
vệ quyền lợi bình đẳng giữa tất cả mọi người, mọi quốc gia.

- Khuyến khích bao dung, từ, bi, hỷ, xả trong cộng đồng, hạn chế xung đột bằng
sự lắng nghe, thấu hiểu và tha thứ.

- Đảm bảo bình đẳng trong giáo dục, lao động và chăm sóc sức khỏe, giúp mọi
cá nhân có cơ hội đóng góp vào sự phát triển chung.

6. Kết luận

Đạo đức, từ bi là những yếu tố thiết yếu để xây dựng một thế giới hòa hợp và
phát triển bền vững. Giáo lý Phật giáo cung cấp một nền tảng vững chắc giúp
con người chuyển hóa khổ đau, xây dựng lòng từ bi và phát triển trí tuệ. Bằng
cách áp dụng các nguyên lý này vào giáo dục, chính trị và đời sống xã hội,
chúng ta có thể hướng đến một thế giới hòa bình và an lạc.

Tác giả: Thích Đàm Uyên

Lớp: Giảng sư khóa 2 khu vực phía Bắc
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tr.524.

Đạo đức và Từ bi là nền tảng xây dựng xã hội hòa bình, phát triển
https://beta.tapchinghiencuuphathoc.vn/dao-duc-va-tu-bi-la-nen-tang-xay-dung-xa-hoi-hoa-binh-phat-trien.html



2. Đại Tập 140, Bộ Kinh Sớ XXVI, Số 1788- 1794(Quyển 4- 6), Chú Đại Thừa
Nhập Lăng-Già Kinh - Quyển 10, Thích Tịnh Hạnh (dịch Việt, 2000), Nxb Hội Văn
Hoá Giáo Dục Linh Sơn Đài Bắc, tr.857.

3. Kinh Tăng Chi Bộ 2015 - Tập I, VII. Phẩm Lớn, Thích Minh Châu (dịch, 2015),
Nxb Tôn Giáo, Hà Nội, tr.219-220.

4. Kinh Tăng Chi Bộ 3, Chương VIII Tám Pháp VI. Phẩm Gotamì, Thích Minh Châu
(dịch, 2005), Nxb Tôn Giáo, Hà Nội, tr. 667.

5. Kinh Tiểu Bộ 2015 - Tập I, Thích Minh Châu (dịch, 2015), Nxb Tôn Giáo, Hà
Nội

6. Kinh Trung Bộ 1, 10. Kinh Niệm Xứ, Thích Minh Châu (dịch, 2012), Nxb Tôn
Giáo, Hà Nội, tr.85-94

7. Kinh Trung Bộ 2, 128. Kinh Tùy Phiền Não, Thích Minh Châu (dịch, 2012), Nxb
Tôn Giáo, Hà Nội, tr.486

8. Kinh Trung Bộ 2, 128. Kinh Tùy Phiền Não, Thích Minh Châu (dịch, 2012), Nxb
Tôn Giáo, Hà Nội, tr.485-494

9. Kinh Trường A - Hàm Tập 1, Phật Đà Da Xá Trúc Phật Niệm (Dịch Hán), Tuệ
Sỹ (dịch Việt, 2007), Nxb Tôn Giáo, Hà Nội,

10. Kinh Tương Ưng 2 Thiên Nhân Duyên, Chương I Tương Ưng Nhân Duyên III.
Phẩm Mười Lực, Thích Minh Châu (dịch, 1991), Nxb Viện Nghiên Cứu Phật Học
Việt Nam, TP. Hồ Chí Minh, tr. 55-56.

11. Kinh Tương Ưng Bộ 2013 - Tập I, III. Phẩm Những Gì Được Ăn, Thích Minh
Châu (dịch, 2013), Nxb Tôn giáo, Hà Nội, tr.726.

12. Phật Quang Đại Từ Điển quyển 2 (2000),Thích Quảng Độ (dịch), Hội Văn Hóa
Giáo Dục Linh Sơn Đài Bắc xuất bản, tr.1621-1622.

13. Ấn Thuận, Lịch sử tư tưởng phật giáo Ấn Độ, 3. Trung Đạo Chánh Pháp,
Thích Quảng Đại (biên dịch, 2020), Nxb Dân Trí, tr.57.

14. Thích Nhật Từ (2009), Kinh Từ Tâm & Phước Đức, Nxb Tôn Giáo, Hà Nội

15. https://thuvienphapluat.vn/van-ban/Quyen-dan-su/Tuyen-ngon-quoc-te-
nhan-quyen-1948-65774.aspx.

Đạo đức và Từ bi là nền tảng xây dựng xã hội hòa bình, phát triển
https://beta.tapchinghiencuuphathoc.vn/dao-duc-va-tu-bi-la-nen-tang-xay-dung-xa-hoi-hoa-binh-phat-trien.html

https://thuvienphapluat.vn/van-ban/Quyen-dan-su/Tuyen-ngon-quoc-te-nhan-quyen-1948-65774.aspx
https://thuvienphapluat.vn/van-ban/Quyen-dan-su/Tuyen-ngon-quoc-te-nhan-quyen-1948-65774.aspx

