
Bốn điều có thể bạn chưa biết về đạo Tin Lành ở Việt Nam 

Người dân tộc thiểu số theo đạo Tin Lành nhiều hơn người Kinh. 

Văn Tâm / Tạp chí Luật khoa 

18/8/2023 

 

 
 
Nhà thờ Tin Lành ở Buôn Pu, xã Ea Knuêc, huyện Krông Pắc, tỉnh Đắk Lắk. Nguồn ảnh: Tạp chí 

Tài chính.  

Bạn có thể đã biết Công giáo và Phật giáo là hai tôn giáo lớn nhất tại Việt Nam. Tuy nhiên, điều 

này chỉ đúng với vùng đồng bằng mà thôi. Tại vùng núi, đạo Tin Lành là tôn giáo lớn nhất. 

Đạo Tin Lành gây ảnh hưởng mạnh mẽ đến đời sống của những người dân tộc thiểu số, giúp 

họ cải thiện đời sống kinh tế, nhưng cũng có thể đưa họ đến những cuộc biểu tình và bị bắt 

vào trại giam. 

Tôn giáo này là mối lo sợ lớn nhất của chính quyền trong vùng của người dân tộc thiểu số. Chỉ 

trong vài thập niên, số lượng tín đồ đã tăng lên đáng kinh ngạc. 

Người dân tộc thiểu số theo đạo Tin Lành nhiều hơn người Kinh 

Năm 1975, miền Nam có khoảng 200.000 tín đồ Tin Lành, 65% là người Kinh, 35% còn lại là 

người Thượng tại Tây Nguyên với khoảng 70.000 tín đồ. [1] 

https://www.iseas.edu.sg/images/pdf/ISEAS_Perspective_2017_34.pdf?ref=luatkhoa.com


Ở miền Bắc, chính quyền đã hạn chế tối đa việc truyền giáo, đạo Tin Lành chưa được truyền 

đến khu vực miền núi. 

Năm 2014, số tín đồ Tin Lành là người dân tộc thiểu số tương đương với người Kinh. Theo đó, 

một nghiên cứu cho biết gần 51% số tín đồ Tin Lành là người dân tộc thiểu số (770.000 người) 

trong tổng số 1,5 triệu tín đồ. [2] 

Năm 2022, số tín đồ Tin Lành tại khu vực miền núi đã vượt mặt vùng đồng bằng. 

Tạp chí Xây dựng Đảng cho biết trong 1,2 triệu tín đồ Tin Lành trên cả nước thì có đến 873.700 

người là người dân tộc thiểu số, tương đương 73%. [3] 

Từ sau năm 1975, đạo Tin Lành đã phát triển rất mạnh tại Tây Nguyên. Năm 2022, số lượng 

người bản địa Tây Nguyên theo đạo Tin Lành tăng gấp 8 lần, lên đến 575.940 tín đồ. Ở miền 

núi phía Bắc, đạo Tin Lành bùng nổ trong cộng đồng người dân tộc H'Mông. [4] 

Vì sao đông đảo người dân tộc thiểu số theo đạo Tin Lành? 

Đạo Tin Lành: Con đường tâm linh mới của người dân tộc thiểu số 

Từ năm 1986, người H'Mông tại Việt Nam bắt đầu nghe các chương trình truyền giáo Tin Lành 

qua radio. Những chương trình này được phát bằng tiếng H'Mông từ Manila, Philippines, do 

cộng đồng người H'Mông ở nước ngoài thực hiện. [5] 

Các chương trình phát thanh này đã mở đường cho các mục sư người Việt cũng như các nhà 

truyền giáo từ Mỹ, Úc, Canada, Đức, Hàn Quốc tìm cách đến với người H'Mông. 

Năm 1986, chỉ có khoảng 1.000 người H'Mông theo đạo Tin Lành. Con số này đã thay đổi đáng 

kinh ngạc vào năm 2014 với 170.000 người H'Mông. [6] Chưa hết, con số này tiếp tục tăng 75% 

nữa vào năm 2022 với 297.760 người H'Mông theo đạo Tin Lành. [7] 

Ảnh hưởng lớn nhất của đạo Tin Lành là giúp người H'Mông thay thế những phong tục cổ 

truyền vốn được cho là tốn kém, mất thời gian và ảnh hưởng đến sức khỏe do việc chè chén 

trong các bữa tiệc truyền thống. 
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Mặt khác, các mục sư truyền giáo có ảnh hưởng tích cực đến người H'Mông không những về 

đời sống tâm linh mà còn giúp tín đồ tổ chức lại kinh tế gia đình, giúp họ vay vốn, tổ chức dạy 

nghề, v.v. [8] 

Bên cạnh đó, sự hiện diện của các tổ chức phi chính phủ có nguồn gốc Cơ Đốc giáo tại Việt 

Nam cũng có tác động đến việc người dân tộc thiểu số theo đạo Tin Lành. [9] 

Tại Tây Nguyên, từ sau năm 1975, chiến dịch bài trừ mê tín dị đoan đã cấm đoán việc thực 

hành tín ngưỡng bản địa của người Thượng. 

Tuy nhiên, tác động mạnh nhất làm xói mòn tín ngưỡng có thể đến từ việc đất đai của người 

Thượng bị chính quyền chiếm dụng. Đất đai của họ gắn chặt với tín ngưỡng bản địa, mất đất 

tức là mất đi sự linh thiêng trong tín ngưỡng. Từ sau năm 1975, hàng loạt các nông trường của 

nhà nước được dựng lên tại Tây Nguyên khiến người bản địa không còn đất đai. 

Mặt khác, một số người dân tộc thiểu số có thể trở thành mục sư, tự điều hành các sinh hoạt 

tôn giáo của nhóm mình. Việc này giúp việc sinh hoạt tôn giáo trở nên thuận tiện hơn so với 

các tôn giáo khác. Thêm vào đó, việc sinh hoạt đạo Tin Lành không cần như cơ sở bề thế như 

một số tôn giáo khác. 

Sau năm 1975, khi bị chính quyền đã lột sạch hết mọi thứ từ vật chất đến tinh thần của người 

Thượng, đạo Tin Lành đã giúp họ tìm lại đời sống tâm linh của mình, củng cố niềm tin của họ 

vào cuộc sống. 

Đối chọi lại sự phân biệt đối xử của chính quyền 

Chính quyền luôn muốn người dân tộc thiểu số tin tưởng vào chính sách của nhà nước. Tuy 

nhiên, khi một chính quyền đã chiếm dụng đất đai, trù dập tín ngưỡng, phân biệt đối xử người 

dân tộc thiểu số thì rất khó để họ đặt niềm tin. 

Đạo Tin Lành trở thành nơi đặt niềm tin của rất nhiều người dân tộc thiểu số. Tôn giáo này đã 

nhanh chóng trở thành sợi dây liên kết của những người dân tộc thiểu số cùng chia sẻ những 

bất công về sở hữu đất đai, tự do tôn giáo, nghèo đói, v.v. 

https://morningstarcenter.net/cong-dong-chung-suc/hoat-dong-cua-cac-to-chuc-phi-chinh-phu-nuoc-ngoai-tai-viet-nam.html?ref=luatkhoa.com


Trong những năm 2001 và 2004, nhiều cuộc biểu tình của hàng nghìn người Thượng về quyền 

sở hữu đất, quyền tự do tôn giáo đã bùng lên tại Tây Nguyên. 

Năm 2011, từ 5.000 đến 7.000 người H'Mông ở huyện Mường Nhé, tỉnh Điện Biên đã tụ tập biểu 

tình trong nhiều ngày. Báo chí quốc tế cho biết việc biểu tình nhằm đòi quyền tự trị, quyền sở 

hữu đất đai và quyền tự do tôn giáo. [10] Nhà nước cho rằng người dân bị các giáo phái dụ dỗ 

về ngày tận thế. [11] 

Nhưng điều quan trọng là hầu hết những người tham gia biểu tình đều là các tín đồ Tin Lành. 

Sau cuộc biểu tình tại Tây Nguyên, chính quyền đã đóng cửa hàng loạt các nhà thờ, săn lùng 

các tín đồ Tin Lành, ép buộc người dân tộc thiểu số bỏ đạo. [12] 

Tổ chức Open Door, một tổ chức bảo vệ đạo Tin Lành tại Anh và Scotland, cho biết tín đồ Tin 

Lành dễ dàng chịu sự bức hại của chính quyền. Một người mới cải sang đạo Tin Lành có thể sẽ 

bị chính quyền dùng đủ biện pháp để buộc anh ta bỏ đạo, hoặc đuổi người ấy ra khỏi làng. 

[13] 

Xung đột từ cách chính quyền quản lý đạo Tin Lành 

Đạo Tin Lành trong vùng người dân tộc thiểu số có hoạt động rất đa dạng, trong đó có rất 

nhiều nhóm Tin Lành tự phát hay còn gọi là nhà thờ tư gia. 

Tuy nhiên, chính quyền Việt Nam không chấp nhận những nhóm này. Chính quyền cho rằng 

việc sinh hoạt độc lập như vậy sẽ có nguy cơ ảnh hưởng đến an ninh trật tự, ví dụ như xúi giục 

tín đồ tổ chức biểu tình. 

Do đó, chính quyền thường ép người dân gia nhập các nhà thờ của các tổ chức Tin Lành đã 

được chính quyền công nhận. 

Nếu người dân vẫn tiếp tục sinh hoạt trong các nhà thờ tư gia, chính quyền có thể dùng nhiều 

biện pháp như cắt trợ cấp xã hội, không cho con của họ đến trường, gây khó khăn trong các 

thủ tục hành chính, cho đến bắt giữ, thẩm vấn, đe dọa, tra tấn, không cho họ đi ra khỏi địa 

phương, phát loa nói xấu họ tại địa phương, v.v. 
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Liên kết với các tổ chức nước ngoài là một trong những đặc trưng của đạo Tin Lành, việc này 

thường làm chính quyền lo sợ. Các nhóm Tin Lành có liên kết với tổ chức nước ngoài thường bị 

giám sát chặt chẽ, không được cấp phép đăng ký, ép buộc phải giải tán hội thánh, v.v. 

Trong khi những nước như Hàn Quốc cho phép đạo Tin Lành tự do phát triển, đóng một vai trò 

quan trọng không chỉ trong đời sống tâm linh mà còn tạo ra sự liên kết về xã hội, xây dựng sự 

tin tưởng, tương trợ lẫn nhau dựa trên những giá trị cốt lõi của đạo Tin Lành, thì tại Việt Nam 

chính quyền vẫn e dè, kiểm soát chặt chẽ, đặc biệt là kiềm chế tối đa sự phát triển của đạo 

trong vùng dân tộc thiểu số. 
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