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Tóm tắt: Đạo hiếu là một trong những giá trị tinh thần lớn nhất của con người nói 
chung và người phương Đông, người Việt Nam nói riêng. Cùng với sự thay đổi của 
xã hội Việt Nam từ quá khứ đến hiện đại, đạo hiếu cũng có những biến đổi nhất định. 
Chúng ta có thể nhận thấy sự biến đổi này qua việc xem xét pháp luật phong kiến và 
pháp luật hiện đại, bởi ở một mức độ nhất định, pháp luật có khả năng phản ánh đời 
sống xã hội đương thời. Xuất phát từ quan điểm đó, bài viết này tìm hiểu các khía 
cạnh liên quan đến đạo hiếu được đề cập trong Quốc triều hình luật, bộ luật tiêu biểu 
của thời kỳ phong kiến Việt Nam, và các khía cạnh của đạo hiếu được đưa vào trong 
các luật và bộ luật hiện đại. Nghiên cứu cho thấy, hiếu đạo trong thời hiện đại vẫn 
được nhìn nhận tương đối giống với truyền thống: đều là sự kính trọng, thương yêu, 
nghe lời, chăm sóc của con cái đối với cha mẹ, ông bà. Hiếu đạo vẫn được đề cao và 
coi trọng, chứng tỏ mối quan hệ giữa con cái với cha mẹ, ông bà, mối quan hệ huyết 
thống và vai trò của gia đình vẫn được xem là cần thiết cho sự ổn định xã hội. Tuy 
nhiên, hiếu đạo trong xã hội hiện đại đã có sự rộng mở hơn, ít gò bó hơn, không quá 
câu nệ vào lễ nghi. Đồng thời, quan hệ giữa cá nhân với gia đình cũng có xu hướng 
được thu hẹp lại, qua đó nhấn mạnh hơn vai trò của cá nhân.

Từ khóa: Đạo hiếu, pháp luật phong kiến, Quốc triều hình luật, pháp luật hiện đại.
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1. Mở đầu – về hiếu đạo và mối 
quan hệ với pháp luật

“Hiếu”, hiểu theo nghĩa thông 
thường, là lòng yêu thương, kính trọng, 
hành vi phụng sự đối với ông bà, cha 
mẹ. Như vậy, hiếu vừa là tình cảm của 
người con dành cho cha mẹ - người 
sinh thành và nuôi dưỡng mình, vừa là 

hành vi thể hiện tình cảm ấy, như vâng 
lời và chăm sóc cha mẹ. Ở đây, trong 
quan niệm về hiếu, người ta có thể 
nhận thấy một mối quan hệ giữa người 
với người, đó là quan hệ giữa con cái 
và cha mẹ, do đó hiếu có liên quan đến 
vấn đề đạo đức – cái điều chỉnh hành vi 
và đánh giá con người. Với tư cách một 
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khái niệm đạo đức, hiếu có thể được 
xem là một nguyên tắc, một chuẩn mực 
đạo đức hoặc một nghĩa vụ đạo đức, để 
điều chỉnh mối quan hệ giữa con cái và 
cha mẹ, ông bà trong gia đình. 

Có thể thấy, khái niệm “hiếu” được 
hiểu như trên không khác biệt với hiếu 
trong quan niệm từ thời xa xưa. Lễ ký 
– một trong những kinh điển trọng yếu 
của Nho gia – nói tới “ba đạo” của việc 
phụng sự cha mẹ1. “Ba đạo” đó cũng 
là sự yêu thương, kính trọng, biết ơn 
và phụng dưỡng cha mẹ của người con. 
Điều này cho thấy vai trò đặc biệt quan 
trọng của hiếu trong xã hội phương 
Đông, trong đó có Việt Nam2, khi xét ở 
mức độ cơ bản, những đặc trưng cốt lõi 
của hiếu hầu như không thay đổi sau 
rất nhiều biến thiên lịch sử. 

Hiếu được nhấn mạnh như một 
trong những chuẩn mực đạo đức nền 
tảng trong xã hội phương Đông từ xưa 
đến nay là bởi tầm quan trọng của gia 
đình. Gia đình trong quan niệm của 
người phương Đông được xem là tế 
bào của xã hội. Con người xuất phát 
từ gia đình và không tách khỏi các 
mối quan hệ ràng buộc bản thân mình 
với gia đình. Quốc gia, thiên hạ cũng 
được coi là một gia đình lớn. Do đó, 
kết cấu gia đình phải được bảo vệ, và 
một trong những cách bảo vệ là giữ gìn 
các mối quan hệ ràng buộc giữa các 
thành viên trong gia đình. Yêu cầu về 
đạo hiếu giữ cho mỗi cá nhân không 
tách rời khỏi gia đình, củng cố và giữ 
gìn nền tảng gia đình. Mặt khác, tư duy 
hướng về nguồn gốc, xem trọng quá 
khứ cũng là một trong những nguyên 

nhân khiến hiếu đạo được đề cao. Bởi, 
hiếu là thể hiện của sự gắn bó và không 
quên cội rễ, do vậy không chỉ cha mẹ, 
mà cả ông bà, tổ tiên cũng được con 
cháu kính yêu, phụng dưỡng và tưởng 
nhớ. Hiếu là sự kết nối con người với 
quá khứ của bản thân, để dòng chảy từ 
quá khứ đến hiện tại và tương lai trở 
nên liên tục và ổn định. Điều này cho 
đến ngày nay vẫn không thay đổi. Tuy 
nhiên, do biến đổi trong đời sống xã 
hội và biến đổi của gia đình mà quan 
niệm về hiếu cũng có nhiều biến đổi.

Về pháp luật, từ xưa đến nay, có 
rất nhiều quan niệm khác nhau, nhưng 
nhìn chung, pháp luật luôn được hiểu 
là hệ thống những quy định mang tính 
cưỡng chế do giai cấp thống trị ban 
hành và bảo hộ nhằm giữ gìn trật tự xã 
hội. Pháp luật và đạo đức có mối quan 
hệ rất chặt chẽ, đến mức không thể tách 
biệt hoàn toàn (Xem: Yu Byeong Hwa 
và cộng sự 2018: 64). Tuy nhiên, vẫn 
có những điểm khác biệt giữa pháp luật 
và đạo đức, ví dụ như về chế tài, về 

1   “Hiếu là nuôi dưỡng. Thuận với đạo, không làm 
trái ngược nhân luân nên gọi là nuôi dưỡng. Cho 
nên con hiếu thờ cha mẹ có ba đạo: (cha mẹ) còn 
sống tất phải phụng dưỡng, (cha mẹ) chết đi tất 
phải lo tang ma, tang ma hoàn tất ắt phải tế lễ. Khi 
phụng dưỡng quan trọng nhất là vâng thuận, khi 
tang ma quan trọng nhất là phải bi ai, khi tế lễ quan 
trọng nhất là phải cung kính đúng thời. Làm hết ba 
đạo ấy là đức hạnh của người con hiếu vậy” (Lễ ký, 
“Tế thống”, 3).

2   Chúng tôi chỉ xem xét ‘hiếu’ trong phạm vi 
phương Đông mà chủ yếu là Việt Nam chứ không 
xem xét ‘hiếu’ trong truyền thống phương Tây, bởi 
đó là một nền văn hoá, một cấu trúc tư duy hoàn 
toàn khác biệt, sẽ dẫn tới những khác biệt trong 
quan niệm về mối quan hệ giữa các thành viên 
trong gia đình.
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tính tự luật và tha luật, v.v.. Pháp luật 
“phản ánh các yếu tố giá trị hợp lý của 
xã hội”, trong đó có đạo đức, và “có 
thể thấy rõ các khuynh hướng đạo đức 
thẩm thấu trong các quy phạm pháp 
luật, do chỗ đạo đức đóng một vai trò 
rất quan trọng trong sự hình thành các 
quy phạm pháp luật” (Yu Byeong Hwa 
và cộng sự 2018: 67, 68). Như vậy, có 
thể nói, với tư cách một chuẩn mực đạo 
đức, hiếu đạo cũng có khả năng được 
phản ánh trong các quy phạm của pháp 
luật phương Đông.

Hơn nữa, pháp luật, dù ở bất kỳ xã 
hội nào, cũng phản ánh ý chí của tầng 
lớp cầm quyền và nhu cầu duy trì sự ổn 
định xã hội. Thông qua pháp luật, con 
người tìm cách giữ gìn kết cấu trật tự 
xã hội. Do đó, trong các điển chế, phép 
tắc của thời phong kiến cũng như trong 
hệ thống pháp luật hiện đại, luôn có các 
quy định để điều tiết quan hệ giữa cha 
mẹ và con cái, hướng tới việc giữ gìn 
kết cấu gia đình với tư cách tế bào của 
xã hội.

Từ các điều trên, có thể đi đến một 
luận điểm đầu tiên rằng, qua các quy 
định pháp luật, có thể thấy được (hoặc ít 
hoặc nhiều) hình ảnh của hiếu đạo. Quy 
định pháp luật thời nào sẽ phản ánh, đến 
một mức độ nhất định, đặc trưng hiếu 
đạo của thời ấy. 

2. Hiếu đạo trong xã hội Việt Nam 
truyền thống thể hiện trong Quốc 
triều hình luật

Lịch sử xây dựng pháp luật thành văn 
của Việt Nam thời phong kiến bắt đầu 

ngay từ đầu thời kỳ độc lập3. Do chịu 
ảnh hưởng lớn từ Nho giáo Trung Quốc, 
các bộ luật của Việt Nam thời phong 
kiến hầu hết đều bắt chước luật Trung 
Quốc đương thời hoặc trước đó (Xem: 
Yu Insun 1994: 78; Vũ Văn Mẫu 1961: 
254). Tuy nhiên, với Quốc triều hình 
luật, bộ luật thời Lê còn lại khá nguyên 
vẹn đến nay, tình hình không phải hoàn 
toàn như vậy. Quốc triều hình luật mô 
phỏng theo bộ luật nhà Đường và một số 
pháp chế các đời sau của Trung Quốc, 
nhưng có những điểm khác biệt rất đáng 
chú ý. Thứ nhất, bộ luật này gồm 722 
điều, nhiều gấp rưỡi các điều có trong 
bộ luật nhà Đường. Thứ hai, có những 
điều luật không hề có trong luật Trung 
Quốc đương thời, ví dụ các điều trong 
chương về hộ hôn và điền sản: “Các 
điều thuộc về hương hỏa đã đề cập đến 
một chế độ hoàn toàn Việt Nam, không 
hề thấy trong luật của Trung Hoa” (Vũ 
Văn Mẫu 1974: 248). Thứ ba, ngay cả 
trong một số điều luật mô phỏng theo 
luật của Trung Hoa cũng có những thay 
đổi để phù hợp với phong tục Việt Nam 
(Xem: Yu Insun 1984: 81). Những khác 
biệt này cho thấy, Quốc triều hình luật 
tuy chịu nhiều ảnh hưởng của pháp luật 
Trung Quốc, nhưng đã có những nét độc 
lập đáng kể, tạo nên đặc sắc của pháp 
luật phong kiến Việt Nam. Hơn thế 
nữa, những đặc sắc ấy được xây dựng 

3   Đại việt sử ký toàn thư ghi rõ: năm 1002, Lê 
Hoàn “định luật lệ”, nhưng hiện không rõ đây là 
luật gì. Năm 1042, Lý Thái Tông đã ban hành 
“Hình thư”, là bộ luật thành văn đầu tiên trong lịch 
sử pháp chế Việt Nam, nhưng bộ luật này hiện cũng 
không còn. Tham khảo: Đại Việt sử ký toàn thư 
2000, tập 1: 339, 441).
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trên nền tảng đời sống xã hội Việt Nam 
đương thời. Điều đó có nghĩa là bộ luật 
này của thời Lê đã phản ánh được trên 
nhiều phương diện các đặc điểm của đời 
sống xã hội Việt Nam. Đó là cơ sở để 
chúng tôi xem xét hiếu đạo truyền thống 
của người Việt Nam thông qua bộ luật 
này, với tư cách là đại diện cho pháp 
luật truyền thống Việt Nam.

Quốc triều hình luật quy định nhiều 
vấn đề trong các mối quan hệ xã hội: 
giữa cha mẹ và con cái, giữa những 
người thân trong tộc họ, giữa những 
người bình thường trong xã hội, các 
đẳng cấp xã hội, giữa người trên và kẻ 
dưới, vua và quan lại, binh lính v.v.. 
Trong cấu trúc quan hệ của xã hội phong 
kiến, quan trọng nhất là quan hệ vua – 
tôi (được điều chỉnh bằng chuẩn mực 
đạo đức “trung”) và quan hệ cha – con 
(được điều chỉnh bằng chuẩn mực đạo 
đức “hiếu”). Vai trò của hai mối quan 
hệ này đối với trật tự xã hội cũng được 
phản ánh rõ nét trong bộ luật. Về quan 
hệ cha - con và hiếu đạo, với tư cách là 
“hình luật” - tức hệ thống quy định hình 
phạt dành cho các tội khác nhau4 - Quốc 
triều hình luật trước hết quy định, trong 
số “thập ác” (10 tội ác lớn nhất), hai tội 
đặc biệt nghiêm trọng vi phạm quan hệ 
cha – con: ác nghịch và bất hiếu.

“Điều 2. Thập ác
4. Ác nghịch, là đánh và mưu giết ông 

bà, cha mẹ, bác, chú, thím, cô, anh, chị, 
em, ông bà ngoại, ông bà cha mẹ chồng.

7. Bất hiếu, là tố cáo, rủa mắng ông 
bà, cha mẹ, trái lời cha mẹ dạy bảo; 
nuôi nấng thiếu thốn; có tang cha mẹ 
mà lấy vợ lấy chồng, vui chơi ăn mặc 

như thường; nghe thấy tang ông bà cha 
mẹ mà giấu, không cử ai; nói dối là ông 
bà cha mẹ chết” (Viện Sử học Việt Nam 
1991: 36, 37).

Các tội đặc biệt nghiêm trọng tức 
là các tội vi phạm và gây hại lớn đến 
luân thường đạo lý, có thể làm sụp đổ 
kết cấu trật tự xã hội. Trong các tội đó, 
có tội xâm phạm đến thể chất và tinh 
thần của ông bà, cha mẹ, và vi phạm các 
quy định về lễ trong quan hệ với ông 
bà, cha mẹ. Luật quy định các hình phạt 
dành cho các tội xâm phạm đến thân 
thể và tinh thần của người khác, nhưng 
đặc biệt nhấn mạnh nếu đối tượng bị 
xâm phạm là ông bà, cha mẹ, thì trong 
trường hợp đó tội được tính nặng hơn. 
Bởi, các hành vi đó trực tiếp gây hại đến 
kết cấu gia đình và nguồn gốc của chính 
bản thân người gây hại.

Từ việc quy định “các tội đặc biệt 
nghiêm trọng”, bộ luật đưa ra các hình 
phạt đối với từng tội danh cụ thể. Liên 
quan đến tội ác nghịch, có hai điều 11 và 
416 quy định những hình phạt rất nặng 
như chém, xử giảo, và không được ân xá 
(Xem: Viện Sử học Việt Nam 1991: 40, 
155). Ác nghịch là gây hại đến thân thể 
của ông bà, cha mẹ, đây cũng là bất hiếu 
nhưng được tách riêng khỏi tội danh “bất 

4    Từ tên gọi, Quốc triều hình luật cho thấy đó là 
một bộ luật hình. Nhưng trên thực tế, bộ luật này của 
nhà Lê bao gồm rất nhiều quy định của các nhánh 
luật khác nhau: luật hình sự, luật dân sự, luật quân 
sự, luật hành chính, v.v.. Thực ra, cách chia thành 
các nhánh luật là cách phân chia của phương Tây 
hiện đại nên khó có thể áp dụng cho luật thời phong 
kiến của phương Đông. Bộ luật nhà Lê được gọi là 
hình luật là do nó quy định các hình phạt dành cho 
các tội khác nhau, theo cách hiểu truyền thống.
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hiếu” vì mức độ nghiêm trọng. Phạm 
phải tội này thì không được tha thứ. Kẻ 
phạm tội gây hại đến thân thể người khác 
mà người khác đó là ông bà, cha mẹ, thì 
bị tính riêng thành hình phạt khác, tội bị 
xử nặng hơn so với việc người bị hại là 
người không có quan hệ thân thuộc. Như 
vậy, hình phạt dành cho tội gây hại đến 
thân thể ông bà, cha mẹ là rất nghiêm 
khắc, có thể tính là nặng nhất (nếu không 
kể các hình phạt dành cho các tội mưu 
hại xã tắc và vi phạm đạo trung).

Đối với tội bất hiếu, Quốc triều hình 
luật quy định trong khoảng 10 điều với 
các hình phạt khác nhau tùy từng trường 
hợp tội phạm cụ thể. Ví dụ, điều 475, 
504, 506 (Xem: Viện Sử học Việt Nam 
1991: 173, 183) quy định các hình phạt 
dành cho kẻ tố cáo, mắng nhiếc, làm trái 
lời dạy, không phụng dưỡng ông bà, cha 
mẹ, tức là vi phạm đạo hiếu. Đánh mắng 
là xâm phạm đến tinh thần và cả thể xác 
của con người, hơn nữa đây lại là ông 
bà, cha mẹ mình, nên tội này bị xử rất 
nặng, đều là lưu đày hoặc treo cổ. Con 
cháu trái lời dạy bảo hoặc không cung 
dưỡng đầy đủ thì bị xử tội nhưng với 
điều kiện là ông bà, cha mẹ phải trình 
lên quan mới có chứng cứ buộc tội. 

Trong số các quy định này, đáng chú 
ý là quy định về việc tố cáo ông bà, cha 
mẹ. Con cháu tố cáo ông bà, cha mẹ, dù 
đúng thì cũng bị tội (trừ một số trường 
hợp ngoại lệ đặc biệt). Tức là pháp luật 
ngăn cấm việc tố cáo ông bà, cha mẹ, kể 
cả khi họ phạm tội, thậm chí là tội nặng. 
Quy định này là quy định cấm đoán và 
được bổ sung bằng quy định mang tính 
khuyến khích như sau ở điều 39: “Người 

thân phải để tang đại công trở lên, (…) 
cùng giấu tội cho nhau (…) đều không 
phải tội. Nếu phạm tội mưu phản trở lên 
thì không theo luật này” (Viện Sử học Việt 
Nam 1991: 46-47). Như vậy, pháp luật 
không buộc tội kẻ giấu tội cho người thân, 
trong đó có ông bà cha mẹ, và trừng trị kẻ 
tố cáo tội của ông bà, cha mẹ. Đây là một 
loại quy định cho thấy trong trường hợp 
phải cân nhắc giữa hiếu và sự thực, thì 
hiếu được xem trọng hơn, ở mức độ được 
đưa vào trong luật và có chế tài.

Các điều khác trong phạm vi tội bất 
hiếu gồm có con cháu đàn hát, vui chơi, 
cưới gả khi ông bà, cha mẹ mất hoặc 
đang mang trọng tội, giấu tang hoặc nói 
dối có tang (điều 130, 131, 317, 318, 
v.v.). Các tội đó có thể bị hạ chức, bị xử 
phải đi lao dịch, hoặc bị đánh trượng. 
Đây là các quy định buộc người dân 
phải thực hiện đúng lễ nghi liên quan 
đến hiếu và phải có thái độ đúng, theo 
đúng chuẩn mực hiếu.

Ngoài các khía cạnh của hai tội thuộc 
thập ác là ác nghịch và bất hiếu, liên quan 
đến hiếu đạo trong Quốc triều hình luật 
còn có một số điều luật nữa, có thể chia 
ra làm hai loại. Loại thứ nhất là trường 
hợp con cháu đứng về phía ông bà, cha 
mẹ và bảo vệ ông bà, cha mẹ; loại thứ hai 
là trường hợp con cháu không bảo vệ cho 
ông bà, cha mẹ. Với loại thứ nhất, luật 
đưa ra các trường hợp con cháu chịu tội 
thay cho ông bà, cha mẹ và trả thù cho 
ông bà, cha mẹ (các điều 38, 425, 485). 
Luật cho phép chịu tội thay (đương nhiên 
chỉ ở những tội với hình phạt “nhẹ” là 
đánh trượng và đánh roi) và để khuyến 
khích việc đó còn cho giảm nhẹ hình 
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phạt xuống một bậc. Khi con cháu trả thù 
(đánh lại hoặc thậm chí giết chết) kẻ gây 
hại (đánh, giết) ông bà, cha mẹ mình, thì 
pháp luật cũng nghị tội giảm nhẹ cho con 
cháu. Việc giảm nhẹ hình phạt cho những 
tội gây ra do trả thù cho ông bà, cha mẹ, 
rõ ràng là một cách thức tán thưởng và 
củng cố đạo hiếu.

Ở chiều ngược lại, khi con cháu 
không theo, không bảo vệ cha mẹ, ông 
bà, Quốc triều hình luật có đưa ra những 
trường hợp sau (ngoài các trường hợp 
trong khuôn khổ tội danh “bất hiếu” như 
trên): bán trộm điền sản của cha mẹ khi 
cha mẹ còn sống (nếu là con trai sẽ bị 
đánh 60 trượng, con gái bị đánh 50 roi, 
trả tiền lại cho người mua và trả điền 
sản lại cho cha mẹ) (điều 378); hòa giải 
riêng với kẻ giết ông bà, cha mẹ mình 
(bị xử lưu đày đi châu ngoài) (điều 419). 
Có thể thấy, luật xem việc hòa giải riêng 
với kẻ giết ông bà, cha mẹ là tội rất nặng 
(nếu so sánh với điều 425 xử nhẹ đối 
với kẻ giết chết kẻ đã giết ông bà, cha 
mẹ mình), bởi đó rõ ràng là đi ngược lại 
với đạo hiếu, trái với luân thường đạo 
lý, làm tan rã mối quan hệ quan trọng 
nhất của xã hội là quan hệ cha - con.

Từ các quy định trong Quốc triều 
hình luật liên quan đến hiếu đạo như 
trên, chúng ta có thể thấy những đặc 
điểm tương đối rõ nét của hiếu đạo thời 
phong kiến ở Việt Nam như sau:

Thứ nhất, hiếu đạo trong truyền thống 
rất khắt khe và nghiêm khắc. Việc Quốc 
triều hình luật quy định các tội “bất hiếu” 
và “ác nghịch” cho thấy quan niệm về 
hiếu trong xã hội phong kiến được xác 
định trên cơ sở đối lập với những hành vi 

bị xem là bất hiếu. Người có hiếu là người 
giữ thái độ cung kính, yêu thương ông bà, 
cha mẹ; hết lòng phụng dưỡng ông bà, cha 
mẹ; làm theo lời dạy của ông bà, cha mẹ; 
khi ông bà, cha mẹ mất thì làm tang ma 
và tế tự với lòng thương xót chân thành. 
Nếu xem xét từ góc độ các chuẩn mực 
khuyến khích (như quan niệm “hiếu đạo” 
ở trên) thì khó có thể thấy tính ràng buộc 
và khắt khe của hiếu đạo; nhưng, khi nhìn 
từ khía cạnh các chuẩn mực ngăn cấm, ở 
đây là các quy định của luật, thì sẽ thấy 
tính nghiêm khắc của hiếu đạo trong xã 
hội phong kiến. Như những phân tích ở 
trên, các tội bất hiếu bị xử nặng và không 
có nghị giảm. Các hình phạt được đưa ra 
rất nặng nhằm mục đích ngăn ngừa những 
hành vi vi phạm chuẩn mực đạo hiếu, tức 
là làm tổn hại đến mối quan hệ cha - con, 
thậm chí là đe dọa đến kết cấu gia đình và 
trật tự xã hội.

Đặc điểm tiếp theo rất dễ nhận thấy 
của hiếu đạo trong xã hội phong kiến là 
vai trò to lớn của lễ nghi. Từ định nghĩa 
về “hiếu” trong sách Lễ ký - mà ta đã 
nhắc tới ở trên - có thể thấy, quan niệm 
phong kiến (chịu ảnh hưởng của Nho 
giáo) nhấn mạnh thái độ “kính trọng” 
trong mọi hoạt động thi hành đạo hiếu 
của người con. Mà “kính” cũng chính là 
cốt lõi của “lễ”5. Văn bản pháp luật, mà 
Quốc triều hình luật là tiêu biểu, khó 
có thể biểu hiện được tình cảm của con 
người, nhưng hoàn toàn có thể thể hiện 
được các quy định ràng buộc, như lễ. 

5   Ba chữ mở đầu sách Lễ ký là “vô bất kính” 
(không gì là không kính). “Vô bất kính” được nhà 
Nho coi là tư tưởng quan trọng nhất của toàn bộ 
các kinh điển về “lễ”.
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Như vậy, thông qua các quy định về lễ 
nghi, pháp luật phong kiến đã thể hiện 
sự đề cao “kính” như là nền tảng của 
“hiếu”. Có rất nhiều quy định liên quan 
đến nghi lễ để giữ gìn đạo hiếu - vốn là 
tình cảm của con cái đối với cha mẹ, các 
hành động thể hiện sự yêu thương, kính 
trọng đối với cha mẹ. Trong số đó, nghi 
lễ được coi trọng nhất và được nhắc đến 
nhiều nhất chính là nghi lễ tang ma. 
Ngay ở phần đầu của Quốc triều hình 
luật, trước các điều luật là quy định về 
5 hạng để tang và việc để tang 9 bậc họ 
nội. Một phần nội dung của tội bất hiếu 
là làm trái các nghi lễ liên quan đến tang 
ma: có tang mà vui chơi, giấu tang, nói 
dối về việc tang. Và, các điều luật này 
còn quy định cụ thể hình phạt dành cho 
những hành vi làm trái lễ đó. Thông qua 
những chế tài được đưa ra, cũng có thể 
thấy được vai trò của lễ trong hiếu đạo 
thời kỳ phong kiến: lễ vừa là biểu hiện 
cụ thể của những chuẩn mực đạo đức, 
vừa là cơ chế duy trì sự gắn kết của cá 
nhân trong các mối quan hệ ràng buộc 
với họ hàng và gia đình, và qua đó giữ 
được trật tự xã hội.

Dấu ấn đậm nét của lễ cho thấy hiếu 
đạo thời phong kiến Việt Nam chịu ảnh 
hưởng sâu sắc của Nho giáo. Nho giáo 
được đưa vào Việt Nam từ rất sớm – 
khoảng trước - sau Công nguyên, và qua 
nhiều thế kỷ, đặc biệt đến thời Lê (thời 
mà Quốc triều hình luật ra đời và được 
hoàn thiện), đã trở thành hệ tư tưởng 
thống trị trong xã hội (Xem: Nguyễn Tài 
Thư 1993; Phan Đại Doãn 1999; Nguyễn 
Tài Đông 2018). Hiếu đạo là đức tính 
được nhà nho coi trọng hàng đầu. Đương 

nhiên, người Việt Nam từ thời xa xưa, 
giống như các dân tộc phương Đông 
khác, vốn đã có ý hướng coi trọng mối 
liên hệ gia đình, ca ngợi tình cảm và nhấn 
mạnh nghĩa vụ của con người đối với cha 
mẹ, tổ tiên. Khi Nho giáo vào Việt Nam, 
việc coi trọng hiếu đạo của Nho giáo đã 
kết nối thuận lợi với quan điểm truyền 
thống, từ đó hiếu đạo của người Việt 
Nam dần mang màu sắc Nho giáo tương 
đối rõ rệt. Quốc triều hình luật được tạo 
dựng bởi giai cấp thống trị - thấm nhuần 
Nho giáo hơn so với người dân thường, 
đương nhiên phản ánh rõ nét ảnh hưởng 
của Nho giáo, kể cả trong quan niệm về 
hiếu đạo.

Tuy nhiên, dù chịu ảnh hưởng của 
Nho giáo, hiếu đạo của Việt Nam vẫn 
có những nét tương đối khác biệt, thể 
hiện tính đặc sắc riêng có của người Việt 
Nam trong quan niệm về đạo hiếu. Trong 
Quốc triều hình luật, nét riêng biệt này 
được nhà nghiên cứu Yu Insun nhận ra 
khi phân tích tội bất hiếu trong sự so sánh 
với luật Trung Quốc mà Quốc triều hình 
luật đã dựa vào (Xem: Yu In Sun 1994: 
81). Luật Đường (Đường luật sớ nghị) 
quy định tội bất hiếu là: “tố cáo, mắng 
chửi ông bà cha mẹ; khi ông bà cha mẹ 
còn sống thì tách khỏi gia đình, phân tách 
tài sản, không cung dưỡng đầy đủ; khi 
cư tang cha mẹ thì tự tiện cưới hỏi hoặc 
đàn hát, ăn mặc đẹp; nghe ông bà cha mẹ 
chết mà giấu không cử ai, nói dối là ông 
bà, cha mẹ chết” (Đường luật sớ nghị, 
quyển 1). Khi mô phỏng bộ luật này, 
Quốc triều hình luật của Việt Nam loại 
bỏ chi tiết “khi ông bà cha mẹ còn sống 
thì tách khỏi gia đình, phân tách tài sản”, 
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tức là chấp nhận việc con cái có thể tách 
khỏi gia đình cha mẹ và có tài sản riêng. 
Việc con cái được phép tự do như vậy 
khiến cho mối ràng buộc cha - con có 
thể trở nên lỏng lẻo hơn so với ràng buộc 
nghiêm ngặt của luật Trung Quốc – cũng 
chính là quan điểm của Nho giáo. Điều 
này cho thấy, hiếu đạo ở Việt Nam, dù 
khắt khe và nghiêm khắc, nhưng ở chừng 
mực nào đó, vẫn mang tính cởi mở, rộng 
rãi hơn so với các quan niệm chính thống 
của Nho giáo.

Tóm lại, Quốc triều hình luật – bộ 
luật điển hình của thời phong kiến Việt 
Nam – đã phản ánh về cơ bản những nét 
đặc trưng của hiếu đạo trong xã hội Việt 
Nam truyền thống: nghiêm khắc và chặt 
chẽ, được thể hiện qua nghi lễ, chịu ảnh 
hưởng của Nho giáo nhưng vẫn có những 
khía cạnh riêng biệt. Từ thời phong kiến, 
qua hàng loạt thăng trầm - chịu sự xâm 
lược của thực dân phương Tây, tiếp nhận 
những tác động từ làn sóng văn minh 
phương Tây, trải qua nhiều cuộc chiến 
tranh giữ nước và giải phóng dân tộc, 
thống nhất Bắc - Nam, chịu ảnh hưởng 
của nhiều luồng ý thức hệ - bước vào thời 
kỳ hiện đại, tư duy và lối sống của người 
Việt Nam đã có rất nhiều thay đổi.

3. Biểu hiện của hiếu đạo trong hệ 
thống pháp luật Việt Nam hiện đại và 
sự khác biệt với hiếu đạo trong xã hội 
truyền thống

Đầu thế kỷ XX, trong thời kỳ Pháp 
thuộc, các tư tưởng pháp luật phương 
Tây đã được đưa vào và ảnh hưởng đến 
tư duy luật pháp của Việt Nam. Từ sau 
năm 1945, khi Việt Nam trở thành nước 
độc lập và đi theo con đường xã hội chủ 

nghĩa, hệ thống pháp luật Việt Nam lại 
ngả theo hướng nhận ảnh hưởng của 
pháp luật ở các nước xã hội chủ nghĩa. 
Cho đến khi Việt Nam tiến hành công 
cuộc đổi mới đất nước và hội nhập 
quốc tế, dưới sức ép của hội nhập và 
thay đổi cơ cấu kinh tế cũng như các 
biến đổi trong xã hội, pháp luật đã có 
những bước đổi mới tương đối mạnh 
mẽ. Pháp luật Việt Nam hiện đại được 
xác định thuộc hệ thống pháp luật xã hội 
chủ nghĩa, trong đó pháp luật là sự thể 
chế hóa đường lối chính trị của Đảng 
cầm quyền. Tuy nhiên, trên thực tế, có 
rất nhiều quy định về dân sự, tố tụng, 
tòa án, v.v. khiến cho hệ thống pháp 
luật Việt Nam có sự tương đồng đáng 
kể với hệ thống dân luật. Hơn nữa, dưới 
tác động của quá trình hội nhập quốc 
tế, pháp luật Việt Nam cũng đã và đang 
tiếp nhận nhiều yếu tố khác của các hệ 
thống luật pháp quốc tế để bổ sung và 
hoàn thiện hệ thống pháp luật quốc gia.

Tính đến năm 2024, Việt Nam có 266 
bộ luật và luật (bao gồm cả những luật 
còn hiệu lực, đã được sửa đổi, hết hiệu 
lực một phần, v.v.). Trong số đó, có thể 
kể đến 6 luật có nội dung liên quan đến 
hiếu đạo, gồm: Luật Hôn nhân và gia 
đình (2014), Luật Thanh niên (2020), 
Luật Trẻ em (2016), Luật Người cao 
tuổi (2009), Bộ luật Dân sự (2015), và 
Bộ luật Hình sự (2015). Trong đó, Bộ 
luật Dân sự (2015) tuy có phạm vi điều 
chỉnh rất rộng, bao trùm các quan hệ xã 
hội, nhưng về các vấn đề nhân thân và 
gia đình (tức là có liên quan đến hiếu) 
lại được quy định theo Luật Hôn nhân 
và gia đình. Luật Thanh niên (2020) và 
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Luật Trẻ em (2016) chỉ quy định về hiếu 
đạo một cách chung chung. Do đó, chỉ 
Luật Hôn nhân và gia đình, Luật Người 
cao tuổi và Bộ luật Hình sự mới có 
những quy định tương đối cụ thể về các 
vấn đề liên quan đến mối quan hệ gia 
đình và hiếu đạo. 

Luật Người cao tuổi được xây dựng 
để quy định về quyền và nghĩa vụ của 
người cao tuổi, các trách nhiệm của gia 
đình, xã hội và Nhà nước trong việc 
phụng dưỡng, chăm sóc và phát huy vai 
trò của người cao tuổi, và các quy định 
liên quan đến Hội Người cao tuổi Việt 
Nam. Người cao tuổi, với tư cách là đối 
tượng của hiếu đạo, một phía trong mối 
quan hệ giữa con cháu và ông bà, cha 
mẹ, đương nhiên được đề cập trong luật 
này với những nội dung liên quan đến 
đạo hiếu. Khía cạnh này được thể hiện 
rõ nhất qua các quy định về trách nhiệm 
của gia đình và cá nhân đối với người 
cao tuổi, về nghĩa vụ và quyền phụng 
dưỡng người cao tuổi và về vấn đề tổ 
chức tang lễ cho người cao tuổi tại các 
điều 5, 10 và 22 (Xem: Quốc hội 2009). 
Luật quy định rõ rằng trách nhiệm 
phụng dưỡng người cao tuổi chủ yếu 
thuộc về gia đình, tức là con cháu phải 
có trách nhiệm phụng dưỡng cha mẹ, 
ông bà. Nhưng, đối với các trách nhiệm 
khác – kính trọng, nghe lời, giúp đỡ, 
v.v. – luật quy định rộng hơn, không chỉ 
bó hẹp trong phạm vi gia đình, mà còn 
áp dụng cho mọi cá nhân đối với người 
cao tuổi nói chung. Việc quy định trách 
nhiệm kính trọng và giúp đỡ người cao 
tuổi thậm chí còn được nâng lên thành 
chính sách của Nhà nước, được ghi nhận 

ngay trong Luật này (Xem: Quốc hội 
2009: điều 4). Chính sách khuyến khích 
nâng cao ý thức kính trọng và giúp đỡ 
người cao tuổi biểu hiện đạo lý “uống 
nước nhớ nguồn”, coi trọng người lớn 
tuổi với những đóng góp trong quá khứ 
và kinh nghiệm ở hiện tại, vốn đã tồn tại 
lâu đời trong xã hội Việt Nam.

Trong số các luật và bộ luật hiện tại, 
Luật Hôn nhân và gia đình đề cập nhiều 
nhất đến hiếu, điều tiết các mối quan hệ 
trong gia đình, trong đó có quan hệ giữa 
con cái và cha mẹ, ông bà. Có thể thấy, 
các quy định liên quan đến hiếu, trực tiếp 
hoặc gián tiếp, được thể hiện tại Điều 70 
(quyền và nghĩa vụ của con cái), Điều 
71 (nghĩa vụ và quyền chăm sóc, nuôi 
dưỡng), Điều 104 (quyền, nghĩa vụ của 
ông bà nội, ông bà ngoại và cháu), cùng 
với các Điều 107, 111, 113 (nghĩa vụ cấp 
dưỡng) (Xem: Quốc hội 2014). Những 
điều luật này chứa đựng hầu hết các nội 
dung chủ yếu của hiếu đạo: kính trọng, 
thương yêu cha mẹ, ông bà; chăm sóc, 
phụng dưỡng, vâng lời cha mẹ, ông bà. 
Luật còn quy định rõ hơn về vấn đề nuôi 
dưỡng: khi con cháu không sống cùng 
cha mẹ, ông bà thì phải có nghĩa vụ chu 
cấp tài chính, nhưng nghĩa vụ này chỉ 
phát sinh khi cha mẹ, ông bà không có 
khả năng tự nuôi sống bản thân. Điểm 
duy nhất, Luật Hôn nhân và gia đình 
chưa đề cập đến khía cạnh tang lễ khi 
ông bà, cha mẹ mất đi; tuy nhiên, vấn đề 
này đã được quy định trong Luật Người 
cao tuổi như đã đề cập ở trên.

Không chỉ dừng lại ở việc quy định 
các chuẩn mực xử sự có thể coi là đã 
thực hành đúng hiếu đạo, pháp luật hiện 
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đại còn xem xét những trường hợp đi 
ngược lại hiếu đạo và đặt ra những chế 
tài cho các trường hợp đó. Ở đây cũng 
cần nói rõ, với những hành vi đi ngược 
hiếu đạo và đến mức vi phạm pháp luật, 
như từ chối việc cấp dưỡng, hoặc gây 
tổn hại đến danh dự, nhân phẩm của cha 
mẹ, ông bà, thì sẽ áp dụng các chế tài dân 
sự được quy định trong Bộ luật Dân sự 
2015. Nhưng, các chế tài đó được xem 
xét chung chứ không quy định riêng cho 
mối quan hệ con cháu - ông bà, cha mẹ. 
Những hành vi vi phạm pháp luật đến 
mức độ phải xử lý hình sự thì được quy 
định trong Bộ luật Hình sự 2015. 

Xem xét những hành vi bất hiếu đến 
mức độ phải xử lý hình sự, Bộ luật Hình 
sự có những quy định cụ thể. Ví dụ, đối 
với tội giết người (điều 123), hành vi 
này được chia thành nhiều trường hợp 
với các khung hình phạt khác nhau. Tuy 
nhiên, trong trường hợp người phạm tội 
giết ông bà, cha mẹ, luật quy định mức 
hình phạt nghiêm khắc nhất. Đây cũng là 
một trong những khung hình phạt nặng 
nhất – tử hình, thể hiện quan điểm pháp 
luật không dung thứ cho kẻ gây hại trực 
tiếp đến tính mạng của cha mẹ, ông bà. 
Bộ luật Hình sự cũng ghi rõ: “chỉ những 
tội phạm được coi là đặc biệt nghiêm 
trọng, có tính chất và mức độ nguy hiểm 
cho xã hội đặc biệt lớn” thì mới áp dụng 
khung hình phạt tử hình (Điều 9), nghĩa 
là tội xâm hại đến tính mạng của cha mẹ, 
ông bà (tương đương với tội “ác nghịch” 
thời phong kiến) được xem là đặc biệt 
nghiêm trọng và nguy hiểm cho xã hội.

Đối với tội cố tình gây thương tích 
hoặc gây tổn hại đến sức khỏe của người 

khác (Điều 134), Bộ luật Hình sự cũng 
quy định các mức phạt cao nhất cho kẻ 
gây hại đến ông bà, cha mẹ mình. Tương 
tự, đối với tội vu khống (Điều 156), kẻ 
vu khống “ông, bà, cha, mẹ, người dạy 
dỗ, nuôi dưỡng, chăm sóc, giáo dục, 
chữa bệnh cho mình” thì bị phạt tù từ 
1 đến 3 năm. Đây là khung hình phạt 
nặng chỉ sau khung phạt tù 3-7 năm áp 
dụng cho trường hợp vu khống khiến 
nạn nhân tự sát hoặc gây rối loạn tâm 
thần và hành vi của nạn nhân từ 46% trở 
lên (Xem: Quốc hội 2015b).

Trong khuôn khổ các tội danh xâm 
phạm chế độ hôn nhân và gia đình, Bộ 
luật Hình sự có quy định “tội ngược đãi 
hoặc hành hạ ông bà, cha mẹ, vợ chồng, 
con cháu hoặc người có công nuôi dưỡng 
mình” (Điều 185), trong đó khung hình 
phạt có thể lên tới 3 năm tù giam. Ngoài 
ra, Luật cũng quy định “tội trốn tránh 
hoặc từ chối nghĩa vụ cấp dưỡng” (Điều 
186) ở mức độ có thể gây ra những tổn 
hại nặng nề về tính mạng và sức khỏe cho 
người được cấp dưỡng, theo đó người vi 
phạm có thể bị phạt tù đến 2 năm. Người 
được cấp dưỡng có thể là cha mẹ, ông bà, 
hoặc con cháu, theo quy định trong luật 
Hôn nhân và gia đình.

Các quy định của Bộ luật Hình sự 
như trên cho thấy, đối với các tội danh 
khác nhau, nếu người bị hại là ông bà, 
cha mẹ, thì kẻ phạm tội – con cháu – sẽ 
bị áp khung hình phạt nặng, thậm chí là 
nghiêm khắc nhất. Điều này phản ánh 
rõ thái độ của xã hội đối với hành vi vi 
phạm đạo hiếu: phản đối và lên án mạnh 
mẽ. Và, đó cũng là biểu hiện cho thấy 
mối quan hệ thân thuộc, quan hệ gia 
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đình luôn được bảo vệ và tôn trọng hơn 
so với các quan hệ xã hội khác.

Từ việc xem xét các quy định có liên 
quan đến đạo hiếu trong hệ thống pháp 
luật hiện đại trên đây, có thể thấy, hiếu 
đạo của người Việt Nam ở thời hiện đại 
và trong truyền thống có nhiều điểm 
tương đồng về bản chất, nhưng lại có 
những khác biệt đáng kể về cách thức 
biểu hiện, mức độ, v.v..

Đầu tiên, có thể thấy, quan niệm 
chung về hiếu đạo, được thể hiện trong 
luật pháp phong kiến hay trong luật pháp 
hiện đại, về cơ bản không có sự thay đổi. 
Hiếu là tôn kính, yêu thương ông bà, cha 
mẹ; lo lắng, phụng dưỡng ông bà, cha 
mẹ lúc còn sống và thương xót, tang ma 
tế lễ trọng thể khi họ qua đời. Thực tế 
cho thấy, pháp luật thời phong kiến mà 
chúng ta tìm hiểu ở trên – bộ Quốc triều 
hình luật – không đưa ra định nghĩa hay 
quan niệm trực tiếp về hiếu đạo, mà chỉ 
thể hiện thông qua quan điểm phủ định: 
bất hiếu là gì. Ngược lại, trong hệ thống 
pháp luật hiện đại, đặc biệt trong Luật 
Hôn nhân và gia đình, hiếu đạo được thể 
hiện ở nhiều khía cạnh khác nhau, thông 
qua các quy định cụ thể chứ không chỉ 
bằng chế tài xử phạt kẻ vi phạm. Tuy 
nhiên, dù là theo cách nào, những yếu 
tố cốt lõi của hiếu đạo cho đến thời hiện 
đại vẫn không thay đổi. Và, quan trọng 
hơn, các yếu tố đó vẫn được khẳng định 
và tôn trọng, được coi như chuẩn mực 
đạo đức quan trọng mà mỗi người phải 
giữ gìn, không được phá vỡ. Luật Thanh 
niên, Luật Trẻ em, Luật Người cao tuổi 
và Luật Hôn nhân và gia đình, đều có 
những quy định yêu cầu con người 

trong xã hội phải thực hiện đạo hiếu, 
coi đó là trách nhiệm và quyền lợi của 
mỗi người. Các yêu cầu này được đưa 
ra nhằm gìn giữ mối quan hệ giữa các 
thành viên trong gia đình, khuyến khích 
và yêu cầu con người không dứt bỏ và 
phá vỡ mối quan hệ ấy. Điều này cho 
thấy xã hội hiện đại vẫn đề cao các mối 
quan hệ huyết thống, đề cao sự gắn kết 
giữa các thành viên trong gia đình, vẫn 
xem gia đình là trụ cột trong kết cấu xã 
hội và là điểm tựa của sự ổn định xã hội. 

Một điểm tương đồng nữa giữa luật 
pháp phong kiến và luật pháp hiện đại 
liên quan đến hiếu đạo là ở hình phạt 
dành cho các hành vi vi phạm đạo hiếu. 
Pháp luật phong kiến rất nghiêm khắc 
với các hành vi bất hiếu và ác nghịch. 
Các tội bất hiếu và ác nghịch đều bị 
xử bằng hình phạt chém hoặc lưu đày. 
Tương tự, pháp luật hiện đại cũng áp 
những khung hình phạt nặng nhất cho 
các hành vi vi phạm đạo hiếu. Tuy nhiên, 
việc pháp luật hiện đại không có những 
hình thức trừng phạt như đánh trượng, 
treo cổ, bêu đầu, lưu đày, v.v. cho thấy 
sự thay đổi về quan niệm hình phạt và 
nhân phẩm con người, chứ không phải 
sự giảm nhẹ về tầm quan trọng của hiếu 
đạo. Nói cách khác, nếu như trong xã 
hội truyền thống, hình phạt mang tính 
răn đe tàn khốc, thì trong xã hội hiện 
đại, cùng với sự phát triển của văn hóa 
và pháp lý, chế tài trở nên nhân văn và 
ít khắc nghiệt hơn, song giá trị và vị trí 
của hiếu đạo vẫn được khẳng định. 

Tuy nhiên, hiếu đạo truyền thống và 
hiếu đạo hiện đại vẫn có những nét khác 
biệt, liên quan đến sự thay đổi trong 
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lối sống và trong tư duy về vị thế con 
người, cụ thể như sau:

Một là, pháp luật hiện đại có phần 
quan niệm rộng rãi và ít gò bó hơn về 
hiếu. Điều này thể hiện ở chỗ, trong pháp 
luật hiện đại có rất ít các quy định về lễ 
nghi liên quan đến hiếu, trái ngược với 
pháp luật phong kiến. Trong Quốc triều 
hình luật, các quy định có liên quan đến 
hiếu đạo hầu như đều có bóng dáng của 
lễ, đặc biệt trong các quy định liên quan 
đến việc tang ma; trong khi đó, pháp luật 
hiện đại hoàn toàn vắng bóng những quy 
định như vậy. Có thể nói, nội dung của 
đạo hiếu không thay đổi, nhưng pháp 
luật hiện đại đã lược bỏ các yếu tố mang 
tính nghi lễ. Điều này có thể phản ánh 
tính chất của hiếu đạo hiện đại – tập 
trung nhiều hơn đến thực chất và mối 
quan hệ hiện tại, đồng thời giảm bớt sự 
gò bó trong hình thức biểu hiện.

Hai là, trong pháp luật hiện đại, 
nghĩa vụ luôn đi kèm với quyền lợi, 
trong khi pháp luật phong kiến chỉ nhấn 
mạnh đến nghĩa vụ. Ví dụ, khi nói đến 
việc nuôi dưỡng, Luật Hôn nhân và 
gia đình quy định: “con có nghĩa vụ và 
quyền chăm sóc, nuôi dưỡng cha mẹ” 
(Quốc hội 2014: điều 71); hoặc khi nói 
đến quan hệ của con cái đối với ông bà, 
cha mẹ, luật hiện đại quy định: “quyền 
và nghĩa vụ của con: con được cha mẹ 
yêu thương và tôn trọng (…); có nghĩa 
vụ yêu quý, kính trọng, biết ơn, hiếu 
thảo, phụng dưỡng cha mẹ (…)” (Quốc 
hội 2014: điều 70). Pháp luật phong 
kiến thường không đề cập đến quyền, 
mà chủ yếu nhấn mạnh đến trách nhiệm 
và chế tài trừng phạt đối với những hành 

vi vi phạm luân lý, phá vỡ nhân luân. 
Thứ hai, trong pháp luật hiện đại, các 
mối quan hệ thường được xem xét theo 
tính chất hai chiều. Cụ thể, trong quan 
hệ con cháu – ông bà, cha mẹ, luật quy 
định quyền và nghĩa vụ của con cháu 
đối với ông bà, cha mẹ, đồng thời quy 
định cả quyền và nghĩa vụ của ông bà, 
cha mẹ đối với con cháu. Thậm chí, 
trong pháp luật hiện đại, nghĩa vụ của 
cha mẹ, ông bà đối với con cháu, nhất là 
khi con cháu chưa thành niên, còn được 
quy định chặt chẽ và nhiều hơn so với 
nghĩa vụ của con cháu đối với ông bà, 
cha mẹ (Xem: Quốc hội 2014: điều 71). 
Trái lại, pháp luật phong kiến khi xem 
xét mối quan hệ con cháu – ông bà, cha 
mẹ hầu như chỉ quy định trách nhiệm 
cho con cháu và như vậy chỉ nhấn mạnh 
hiếu đạo và hiếu đạo là nghĩa vụ chứ 
không phải là quyền lợi6. Từ hai biểu 
hiện trên, có thể thấy, pháp luật hiện 
đại xem xét hiếu một cách công bằng 
hơn, không thiên lệch về một phía và áp 
đặt nghĩa vụ như pháp luật phong kiến. 
Pháp luật phong kiến thể hiện tính chất 
phong kiến: sự phân biệt đối xử giữa các 
thành viên trong gia đình và xã hội. Sự 
phân biệt đối xử đó được thừa nhận và 
chấp nhận, khác với pháp luật hiện đại.

Ba là, pháp luật phong kiến ràng buộc 
cá nhân với gia đình, thể hiện quan hệ 
họ tộc mạnh mẽ. Trong luật pháp phong 

6   Toàn bộ Quốc triều hình luật chỉ quy định một 
điều duy nhất (điều 457) thuộc về trách nhiệm 
của cha mẹ, ông bà đối với con cháu, nhưng trách 
nhiệm đó nảy sinh khi có hành vi vi phạm pháp luật 
của con cháu với người ngoài (Viện Sử học Việt 
Nam 1991: 165-166).
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kiến, cá nhân là kẻ phải chịu trừng phạt 
khi gây ra tội, nhưng nhiều khi gia đình 
bị ràng buộc cùng với tội ấy. Các quy 
định khuyến khích các thành viên trong 
gia đình bao che cho nhau và sẽ bị trừng 
phạt nếu không giấu tội cho nhau cũng là 
biểu hiện cho thấy sự ràng buộc chặt chẽ 
con người vào mối quan hệ gia đình. Họ 
tộc được tính đến ở mọi điểm, quy định 
về tang ma tính trong vòng 9 đời, các quy 
định về hương hỏa đều có liên quan đến 
họ tộc. Trái lại, trong pháp luật hiện đại, 
chỉ có thể thấy hình ảnh của cá nhân; và 
trong quan hệ giữa con cháu với cha mẹ, 
ông bà, thì hầu như chỉ thấy hình ảnh của 
gia đình hạt nhân; quan hệ họ tộc được 
nhắc đến rất ít, hầu như chỉ có quan hệ 
trực hệ cháu – ông bà. Các mối quan hệ 
họ tộc tương đối mờ nhạt. Điểm này có 
thể được giải thích là do ở thời hiện đại, 
vai trò của cá nhân đã gia tăng đáng kể. 
Pháp luật hiện đại chỉ quy kết tội cho cá 
nhân. Cá nhân phải tự chịu trách nhiệm 
với hành vi của mình, đó cũng là biểu 
hiện cho thấy vai trò của cá nhân đã tăng 
lên ở mức độ vượt bậc so với thời phong 
kiến. Ngoài ra, có thể thấy, cơ cấu gia 
đình đã có sự biến đổi từ thời phong kiến 
đến thời hiện đại. Nếu như thời phong 
kiến nhấn mạnh đến gia đình mở rộng 
và quan hệ họ tộc, thì đến thời hiện đại, 
gia đình hạt nhân trở thành hình thái phổ 
biến, đồng thời xuất hiện nhiều loại hình 
gia đình phi truyền thống mà pháp luật 
chưa bao quát hết, như: gia đình đơn thân 
(chỉ có một cha hoặc mẹ), vợ chồng sống 
không có con, gia đình không hôn thú, 
v.v.. Như vậy, có thể thấy, những biến đổi 
về văn hóa và xã hội của thời đại cũng 

ảnh hưởng đến các quy định về hiếu đạo 
trong luật pháp mỗi thời.

4. Kết luận
Luật pháp ở mức độ nào đó có khả 

năng phản ánh đời sống xã hội đương 
thời, bởi các quy định của nó được đặt ra 
cũng dựa trên cơ sở thực tiễn xã hội và 
hướng tới giữ ổn định đời sống ấy. Luật 
pháp phong kiến có khả năng phản ánh 
đời sống xã hội thời phong kiến, và luật 
pháp hiện đại cho thấy một phần nào đó 
bộ mặt của đời sống xã hội hiện đại. Vì 
vậy, để hiểu về hiếu đạo trong thời hiện 
đại và sự biến thiên của nó từ thời phong 
kiến đến nay, chúng ta có thể tìm kiếm 
những quy định liên quan trong cả luật 
phong kiến và luật pháp hiện đại.

Qua những xem xét về hiếu đạo 
trong luật pháp phong kiến và luật pháp 
hiện đại, có thể thấy, trong quan niệm 
của người Việt Nam hiện đại, hiếu đạo 
vẫn được nhìn nhận tương đối giống với 
hiếu đạo truyền thống: là sự kính trọng, 
thương yêu, vâng lời, chăm sóc của con 
cái đối với cha mẹ, ông bà. Hiếu đạo 
vẫn được đề cao và coi trọng, chứng tỏ 
mối quan hệ giữa con cái với cha mẹ, 
ông bà, mối quan hệ huyết thống và vai 
trò của gia đình với tư cách là đơn vị 
nền tảng của xã hội vẫn được xem là cần 
thiết cho sự ổn định xã hội. Tuy nhiên, 
hiếu đạo trong xã hội hiện đại đã có sự 
rộng mở hơn, ít gò bó hơn, không quá 
câu nệ vào lễ nghi. Quan hệ giữa con 
người với gia đình cũng được thu hẹp 
lại để nhấn mạnh vai trò của cá nhân.

Đương nhiên, luật pháp không thể 
phản ánh một cách hoàn toàn đời sống xã 
hội đương thời, bởi nó còn là ý chí của 
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tầng lớp thống trị. Tuy nhiên, ở mức độ 
nào đó, khi luật pháp thực sự bắt rễ từ 
những nhu cầu ổn định đời sống, nó cũng 
có thể cung cấp cho chúng ta một hình 
dung tổng quát về đời sống ấy, trong đó 
bao gồm cả những biểu hiện của hiếu đạo.
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