
 

Tiếp cận tính cộng đồng: Những bàn luận  
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Tóm tắt: Nghiên cứu tính cộng đồng trong học thuật nói chung và nghiên cứu tính cộng 

đồng của người Việt Nam hay một khu vực, vùng miền nào đó nói riêng nhằm phục vụ 

sự nghiệp phát triển cho đến nay chưa thấy xuất hiện nhiều. Các nghiên cứu về tính 

cộng đồng chủ yếu được tiếp cận từ khoa học tâm lý học và tiếp cận nghiên cứu tính 

cộng đồng trong tổng thể một vấn đề chung khác. Từ các nghiên cứu rời rạc, với nhiều 

hướng tiếp cận khác nhau, tác giả mong muốn có phác họa ban đầu những bàn luận về 

tính cộng đồng của người Việt từ hướng tiếp cận cái chung đến cái riêng, cái tổng thể 

đến cái cụ thể trên các mặt văn hóa - xã hội theo ba khía cạnh: xã hội - lịch sử, xã hội - 

văn hóa và nhân cách. 

Từ khóa: Tính cộng đồng, Tiếp cận xã hội - lịch sử, Tiếp cận xã hội - văn hóa, Tiếp cận 
nhân cách 

Đặt vấn đề(*) 

Tính cộng đồng là một trong những 
bản tính nguyên thủy của con người. Con 
người từ thời “ăn lông ở lỗ” đã sống thành 
một cộng đồng, tập thể, từ đó tạo điều 
kiện thuận lợi cho việc truyền đạt các kỹ 
năng sinh tồn, kích thích quá trình tiến 
hóa. Cũng từ đó mà dần hình thành các 
mô hình xã hội từ dạng sơ khai cho đến 
phức tạp và phát triển cao như ngày nay. 
Qua nhiều thiên niên kỷ, dân tộc Việt 
Nam đã hình thành và tự khẳng định mình 
với tư cách một quốc gia dân tộc. Quá 
trình hình thành và phát triển của dân tộc 
mang bản sắc đặc trưng Việt hôm nay 
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chính là cả quá trình khẳng định bản chất 
nội tại từ điều kiện địa lý đến đặc trưng 
nhân chủng, bên cạnh sự tiếp biến có chọn 
lọc tinh hoa của các nền văn hóa khác. 
Tính cộng đồng chính là một trong những 
yếu tố cấu thành bản chất riêng có ấy. 

Tuy nhiên, tính cộng đồng của người 
Việt lại chưa xuất hiện nhiều trong các 
nghiên cứu về khoa học xã hội. Có thể 
thấy, trong số các bàn luận, nghiên cứu về 
tính cộng đồng, để đưa ra quan điểm, nhận 
định, các tác giả đã đứng từ nhiều chiều 
cạnh, nhiều vị trí khác nhau để xem xét. 
Theo hướng tiếp cận từ cái chung đến cái 
riêng, từ cái tổng thể đến cái cụ thể, mỗi 
công trình khi nghiên cứu tính cộng đồng 
đều tiếp cận tổng hợp, đa chiều, khó thấy 
có công trình chỉ đi theo một hướng tiếp 
cận nào đó. Qua tổng hợp, phân tích các 
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nghiên cứu về tính cộng đồng theo chiều 
lịch sử, văn hóa, nhân cách, chúng tôi 
nhận thấy có ba góc độ tiếp cận sau: 

1. Tính cộng đồng của người Việt dưới 

góc nhìn xã hội - lịch sử 

Tiếp cận xã hội - lịch sử là nghiên cứu 
quá trình tích tụ, quá trình hình thành, ổn 
định và phát triển mang tính bền vững khó 
thay đổi của cả một dân tộc - ở đây là sự 
kết tinh qua tính cách của mỗi con người 
trong dân tộc đó như thế nào. 

Dưới góc nhìn xã hội - lịch sử khi 
nghiên cứu tính cộng đồng của người Việt 
Nam, các nhà khoa học không tách rời với 
tính cá nhân. Phan Huy Lê (1987) trong 
bài viết Vài đặc điểm liên quan đến tâm lý 

dân tộc trong thời kỳ trung đại cho rằng, 
tính cộng đồng - tính cá nhân biểu hiện ở 
3 mặt: lối sống (ăn, mặc, ở), nếp nghĩ (tư 
duy), lối ứng xử (quan hệ người - người 
trong cộng đồng). Trong lịch sử của xã hội 
Việt Nam, tính cộng đồng gắn với toàn bộ 
đời sống của người nông dân Việt Nam. 
Theo Phan Huy Lê, cùng thời đoạn lịch sử 
từ thế kỷ X-XIX, xã hội phương Tây đã 
phát triển cực mạnh cả về sản xuất và diễn 
biến xã hội, “sự ra đời và phát triển của 
chủ nghĩa tư bản đã tạo ra những biến đổi 
lớn lao trong toàn bộ đời sống xã hội”, thì 
ở Việt Nam vẫn còn phát triển với đặc 
trưng chung của xã hội phong kiến 
phương Đông. Ở Việt Nam thời kỳ này, 
quan hệ kinh tế vẫn là chế độ sở hữu 
phong kiến về ruộng đất và hình thái bóc 
lột địa tô của giai cấp phong kiến đối với 
nông dân; những quan hệ lệ thuộc khác 
nhau của nông dân đối với địa chủ phong 
kiến; tính cộng đồng chịu ảnh hưởng của 
cơ cấu làng xã; quan hệ giữa địa chủ sở 
hữu và nông dân, giữa nông dân với nông 
dân mang đậm sự phụ thuộc nhau kiểu 

“đất vua, chùa làng”, kiểu “phép vua thua 
lệ làng”. 

Hầu hết các tác giả như Trần Đình 
Hượu (1986), Nguyễn Hồng Phong 
(1963), Phạm Minh Hạc (2001), Đỗ Long, 
Trần Hiệp (1993), Đỗ Long (1997), Trần 
Ngọc Thêm (1999, 2006)... khi đề cập đến 
tính cộng đồng của người Việt (trực tiếp 
hay gián tiếp) đều bày tỏ quan điểm nhất 
trí rằng tính cộng đồng là một đặc điểm 
nổi trội của người Việt Nam, của văn hóa 
Việt Nam. 

Trần Đình Hượu (1986) trong tiểu 
luận Về vấn đề tìm đặc sắc văn hóa dân 

tộc cho rằng, chính sự ổn định lâu dài của 
làng là cơ sở để tính cộng đồng làng ngày 
càng được duy trì và củng cố. Đi đôi với 
tính cộng đồng làng là ý thức về cá nhân 
và sở hữu không phát triển cao. Phần lớn 
cuộc sống ở cộng đồng làng xã người Việt 
Nam đầu thế kỷ XX là sự mô phỏng cuộc 
sống gia đình (nhà). Sự gắn kết của người 
Việt đối với gia đình được lặp lại bởi sự 
gắn kết của họ với làng. Các sợi dây ràng 
buộc người Việt đối với làng của họ cũng 
vững chắc gần như các sợi dây ràng buộc 
họ với gia đình... Khi tính cộng đồng được 
đề cao thì tính cá nhân của con người bị 
mờ nhạt. “Cái tôi” đứng sau “cái ta” để 
tăng sức mạnh và do đó trách nhiệm cá 
nhân, “cái tôi” cá nhân không có điều kiện 
bộc lộ. Yếu tố cộng đồng trong tính cách 
làng xã đã chi phối toàn bộ và tạo ra 
nguyên tắc sống bình quân chủ nghĩa, 
“xấu đều hơn tốt lỏi”. Đây cũng là một 
nhân tố kìm hãm cá nhân có năng lực phát 
triển. Chủ nghĩa bình quân ngày càng 
tăng, củng cố thêm nét đố kỵ, nhỏ nhen 
của người tiểu nông và làm cho người ta 
níu kéo nhau dẫn tới chỗ phải tự kiềm chế 
“cái tôi”, cái cá nhân, năng lực cũng như 
lợi ích, ham muốn chính đáng để chúng 
không lộ hình. Tính cộng đồng của con 
người biểu hiện đến mức chỉ đề cao cái 
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đặc trưng. “Phép vua thua lệ làng” là một 
biểu hiện của tính cục bộ. Trong lịch sử 
Việt Nam, trong tính cách của người tiểu 
nông, yếu tố cộng đồng trùm lên yếu tố cá 
nhân về mọi phương diện (đời sống kinh 
tế, văn hóa, xã hội) kìm hãm sự phát triển 
toàn diện nhân cách con người. 

Tinh thần cộng đồng, tâm lý cộng 
đồng là một đặc điểm trong tâm thức của 
người Việt Nam. Đặc điểm ấy thể hiện ở 
các tầng bậc từ vi mô đến vĩ mô, từ lịch 
đại đến đương đại. Tình cảm cộng đồng là 
một nhân tố tạo thành năng lực phối kết 
hợp. Trong công trình Tâm lý cộng đồng 

làng và di sản của Đỗ Long và Trần Hiệp 
(1993), các tác giả cho rằng tâm lý cộng 
đồng trước đây từng là chỗ dựa tinh thần 
mạnh mẽ, đáng tin cậy nhưng đồng thời 
nó cũng tạo ra một sức ép to lớn, một sức 
ỳ trì trệ đối với sự phát triển nhân cách. 
Ngày nay chúng ta phải làm sao để khẳng 
định được vị trí và vị thế của mỗi người 
trong sự nghiệp giải phóng cá nhân, phải 
tạo lập cho họ những điều kiện để họ có 
thể trở thành những chủ thể độc lập, tự do 
thực sự trên con đường phát triển. 

2. Tính cộng đồng của người Việt dưới 

góc nhìn xã hội - văn hóa 

Vốn văn hóa hay tính xã hội - văn hóa 
không phải có từ khi bắt đầu định hình 
dân tộc mà được tích tụ, ổn định dần dần, 
tồn tại trong suốt quá trình xây dựng và 
phát triển. Điều kiện sống với vùng cư trú, 
môi trường thiên nhiên quy định nên bản 
sắc văn hóa - xã hội của một dân tộc. 

Cách tiếp cận xã hội - văn hóa cho 
phép chủ thể nhận thức loại bỏ được sự 
phân chia quan niệm về con người như 
một thực thể xã hội và như một chủ thể 
văn hóa. Cách tiếp cận này ngày càng 
được giới nghiên cứu thừa nhận rộng rãi, 
vì nó không chỉ mở rộng quan niệm về sự 
phát triển con người, mà còn đem lại cho 

người nghiên cứu khả năng sử dụng các 
phương pháp nghiên cứu truyền thống vào 
việc giải quyết những vấn đề cụ thể. 
Ngoài ra, cách tiếp cận này còn giúp cho 
các nhà nghiên cứu có một cơ sở phương 
pháp luận để phân tích quá trình phát triển 
lịch sử - xã hội từ lát cắt các nền văn minh 
(Nguyễn Kim Lai, 2004). 

Cả chiều dài lịch sử đầy biến động 
của Việt Nam chưa tạo dựng được cho 
dân tộc một nền văn hóa lớn (không có 
nền hội họa thi ca lớn, không có nền triết 
học lớn, không có giáo lý tôn giáo đặc 
trưng riêng của dân tộc...), mà ở mỗi chiều 
cạnh trong nền văn hóa ấy đều thấy bóng 
dáng một chút hỗn dung của các nền văn 
hóa lớn khác. 

Trần Đình Hượu cho rằng: “Chủ thể 
của văn hóa Việt Nam, của văn hóa dân 
tộc là người Kinh”, điều kiện sống có ở cả 
ba vùng cư trú: đồi núi, sông nước, ven 
biển. “Đó cũng là vùng gió mùa, vùng lụt 
bão liền năm”... “Đó cũng là vùng trồng 
lúa nước bắt con người phải định cư” 
(Trần Đình Hượu, 1986: 112). Bên cạnh 
đó, Việt Nam còn là dải đất nằm ven biển, 
trên con đường giao lưu văn hóa bị thu hút 
bởi văn minh Ấn Độ, văn minh Trung 
Hoa, cả văn minh từ các nước phương 
Tây; đồng thời cả chiều dài lịch sử đụng 
độ với âm mưu xâm lược, đồng hóa của 
người Hán. Do vậy, tính cộng đồng xã hội 
- văn hóa nổi rõ qua tinh thần đoàn kết để 
bám trụ trước thiên nhiên, đoàn kết để 
chống họa ngoại xâm, “yên trong để đối 
phó với ngoài”... Và sau khi đoàn kết toàn 
dân tộc để chống ngoại xâm, thiên tai, trở 
về với đời sống thường ngày thì khuôn 
hẹp trong cộng đồng chia nhỏ làng xã, tự 
cấp tự túc, không có hàng hóa, đời sống 
thấp kém, do đó phải “lá lành đùm lá rách, 
chia ngọt sẻ bùi”, và lý tưởng sống là hòa 
thuận, thương nhau trong nghèo khổ. 
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Theo Vũ Dũng (2009) khi nghiên cứu 
cộng đồng ở Việt Nam, có thể nhận thấy 
hai kiểu nhóm là: cộng đồng cư dân (làng 
xã, buôn làng) và cộng đồng dòng họ. 

Cộng đồng cư dân gắn với làng xã, 
cộng đồng làng xã này ngoài việc thực 
hiện các luật pháp của nhà nước phong 
kiến còn một hệ thống chuẩn mực riêng, 
rất chặt chẽ và có vai trò to lớn trong việc 
điều chỉnh hành vi của các thành viên 
trong cộng đồng, điều đó được ghi trong 
các hương ước của làng. Ở khu vực Bắc 
bộ, Trung bộ, các chuẩn mực cộng đồng 
này được gọi là lệ làng, ở Tây Nguyên 
được gọi là luật tục. Cách thức tổ chức 
cộng đồng cư dân ở các dân tộc khác 
nhau, thuộc các khu vực khác nhau cũng 
có những điểm khác nhau. 

Cộng đồng cư dân của người Việt - 
dân tộc Kinh (thường gọi là cộng đồng 
làng xã) được bao bọc bởi luỹ tre làng. 
Trong xã hội cũ, đó là cộng đồng tương 
đối khép kín. Sự khép kín này do sự quy 
định của nền sản xuất mang tính chất tự 
cung, tự cấp cao và thương nghiệp không 
phát triển. Mỗi làng có hương ước riêng 
quy định quyền lợi, trách nhiệm, nghĩa vụ 
và cách thức ứng xử của các thành viên 
trong cộng đồng. Một phần từ đó mà hình 
thành nên ý thức về chúng ta, tình cảm 
chúng ta - ý thức cộng đồng và tình cảm 
cộng đồng của các thành viên đối với 
cộng đồng của mình. 

Ở khu vực miền núi phía Bắc, cách 
thức tổ chức cộng đồng cư dân của các tộc 
người thiểu số có những nét riêng. Bản 
làng của các tộc người thiểu số ở khu vực 
Tây Bắc là cộng đồng của những dòng họ 
thuộc một hoặc hai, ba tộc người cùng cư 
trú. Mỗi bản có một ranh giới rõ rệt được 
quy định cụ thể bằng văn bản hay truyền 
miệng. Đối với các tộc người thiểu số Tây 
Bắc, cộng đồng bản làng là nơi cộng sinh 

(cùng sinh sống), cộng cảm (tình cảm 
chúng ta) và cộng mệnh (cùng chung số 
mệnh) của mỗi gia đình, mỗi dòng họ và 
của tộc người. 

Đối với dân tộc Việt ở đồng bằng hay 
các tộc người thiểu số ở khu vực miền núi, 
cộng đồng luôn đóng vai trò quan trọng 
đối với việc chống giặc ngoại xâm, chống 
thiên tai bão lụt, và đối với cuộc sống sinh 
hoạt hàng ngày của người dân. Tính cộng 
đồng đề cao tinh thần “lá lành đùm lá 
rách”, “tắt lửa tối đèn có nhau”, giúp đỡ 
nhau lúc khó khăn, ốm đau, trong các 
công việc lớn như cưới xin, ma chay, làm 
nhà, giỗ chạp… 

Ở Nam bộ, tính cộng đồng làng xã 
cũng là một nhu cầu tự nhiên của cư dân 
nơi đây. Tính cộng đồng đó là chất keo 
chủ yếu gắn kết các thành viên trong làng 
xã, để đảm bảo, duy trì sự phát triển bền 
vững của làng xã Nam bộ trong lịch sử. 
Quan hệ tương tác giữa tính cộng đồng và 
tính cá nhân đã tạo nên một phong cách 
riêng của người Nam bộ. 

Tính cộng đồng làng xã ở Nam bộ được 
cân bằng bởi tính tự do cá nhân, hơn là tính 
tự trị của làng xã như ở làng xã phía Bắc. 
Mối quan hệ giữa các thành viên trong làng 
xã ở Nam bộ tương đối bình đẳng. 

Theo Phan An (2015), tính cộng đồng 
làng xã của người Việt ở Nam bộ được thể 
hiện khá rõ nét trong đời sống xã hội và 
sinh hoạt văn hóa. Đình làng ở Nam bộ có 
một vị trí quan trọng trong đời sống cộng 
đồng. Việc đầu tiên dân làng làm khi làng 
được lập là xây dựng đình làng. 

Ngoài ra, tính cộng đồng làng xã ở 
Nam bộ còn thể hiện trong các phong tục, 
tập quán, cách cư xử của các thành viên 
trong làng. Đám cưới, đám tang của các 
gia đình trong làng không chỉ là việc riêng 
của mỗi gia đình hoặc dòng họ. Nếu trong 
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làng có đám cưới, đám tang, các thành 
viên trong làng có sự chia sẻ, đóng góp 
tùy theo khả năng và nhiệt thành. 

Về cộng đồng dòng họ, theo Vũ Dũng 
(2009), tình cảm dòng họ đã trở thành một 
yếu tố điều chỉnh hành vi của mỗi cá 
nhân. Các cá nhân trong ứng xử thường 
quan tâm hơn đến những người trong họ - 
đó là cái mà các nhà tâm lý học gọi là sự 
thiên vị với nhóm nội. Tình cảm dòng họ, 
huyết thống là yếu tố quan trọng tạo nên 
sự cố kết, tinh thần tương thân tương ái 
giữa các thành viên trong một dòng họ. 
Trong những lúc khó khăn nhất, trong lúc 
làm các công việc lớn của gia đình (cưới 
xin, ma chay, làm nhà, ốm đau...) trước 
hết người ta nhờ sự giúp đỡ của dòng họ. 
Đây là cộng đồng có sự cố kết, đồng cảm 
và hợp tác cao nhất của các dân tộc. 

Truyền thống tốt đẹp của dòng họ là 
động lực thôi thúc sự phấn đấu và ảnh 
hưởng lớn đến sự phát triển nhân cách của 
các thành viên. Nó trở thành sự trăn trở, 
suy nghĩ và hành động của các cá nhân để 
giữ gìn thanh danh và làm vẻ vang hơn 
cho dòng họ mình. 

Tính cộng đồng của người Việt (hiểu 
theo nghĩa rộng - tính cộng đồng dân tộc 
Việt, lòng yêu nước) là một đặc điểm của 
bản sắc dân tộc. Nghiên cứu cộng đồng 
Việt kiều ở ngoài nước của Hữu Ngọc 
(2016) có một số điểm hợp lý có thể giúp 
ta hiểu thêm cộng đồng dân tộc Việt nói 
chung. Trong tính cộng đồng dân tộc Việt, 
dường như tính cộng đồng gia đình là 
quan trọng nhất. Điều này thấy rõ trong 
những gia đình Việt kiều ở Mỹ. Điển hình 
sự thành công của gia đình người Việt ở 
Mỹ là: 5 đến 6 năm đầu, cha mẹ đi làm cật 
lực để đầu tư cho con cái học hành, con 
cũng ra sức học tập và sau này đền đáp 
cha mẹ, gia đình trở nên khá giả. Tính 
cộng đồng này thường cũng mở rộng ra 

gia đình lớn rồi mới đến gia tộc và đồng 
hương. Theo nghiên cứu của Y. Higuchi, 
trình tự quan trọng trong quan hệ xã hội 
của người Việt là: 1/ gia đình, 2/ bạn bè, 
3/ trong lao động; còn của người Nhật là: 
1/ bạn bè, 2/ gia đình, 3/ trong lao động. 

Theo các nhà nghiên cứu, tính cộng 
đồng có thể tạo thành sức mạnh lớn, tuy 
nhiên cũng có thể là những hạn chế như: 
Thứ nhất, quá đề cao tính tập thể nên thủ 
tiêu tính cá nhân, người Việt thường ít 
xưng tôi mà luôn hòa tan vào các mối quan 
hệ xã hội, với người này là chị em, anh em, 
người kia là cháu... Thứ hai, tính cộng 
đồng dẫn đến thói quen dựa dẫm, ỷ lại tập 
thể, “nước nổi bèo nổi”, “nước trôi bèo 
trôi”, “cha chung không ai khóc”. Thứ ba, 
tính cộng đồng có thể tạo nên thói cào 
bằng, đố kỵ, không muốn ai hơn mình, 
“xấu đều hơn tốt lỏi”... Thứ tư, khi nguy cơ 
đe dọa ổn định qua rồi thì tính tư hữu, cục 
bộ lại nổi lên (Vũ Dũng, 2009; Nguyễn 
Đình Thiện, 2007; Phan An, 2015). 

3. Tính cộng đồng của người Việt từ 

tiếp cận nhân cách 

Nghiên cứu tâm lý con người theo 
quan điểm tiếp cận nhân cách đòi hỏi phải 
nhìn nhận mỗi một nhân cách cụ thể chính 
là sản phẩm của điều kiện xã hội - lịch sử, 
xã hội - văn hóa, sản phẩm của giáo dục, 
rèn luyện và tự rèn luyện của chính mỗi 
người. Trong tâm lý học, tiếp cận nhân 
cách chính là tiếp cận với những con 
người cụ thể, đang hoạt động bằng xương 
bằng thịt cụ thể. 

Nhân cách có bản chất xã hội - lịch 
sử, là thước đo trình độ văn hóa tinh thần 
của con người. Nhân cách được hình 
thành trong một quá trình lâu dài, gắn liền 
với sự trưởng thành và sự phát triển của 
con người thông qua giáo dục, hoạt động 
thực tiễn, qua quá trình tương tác giữa con 
người với con người. Bằng hoạt động và 



40  Th“ng tin Khoa học xž hội, số  7.2016 

giao tiếp, con người ý thức được phẩm giá 
và giá trị của mình trong hệ thống các 
quan hệ xã hội. Khi đó con người đã trở 
thành chủ thể của mối quan hệ xã hội. 

Các nghiên cứu tiếp cận nhân cách chủ 
yếu đi từ cấu trúc xã hội để phân tích, đánh 
giá nhân cách của người Việt. Ở tác phẩm 
Xã thôn Việt Nam của Nguyễn Hồng Phong 
(1959), từ phân tích cơ sở kinh tế, những 
đặc trưng cấu trúc xã hội như gia đình, gia 
tộc, cộng đồng và các sinh hoạt cộng đồng, 
bên cạnh việc phê phán những đặc trưng 
tiêu cực của xã thôn và nông dân Việt Nam 
(như đầu óc tư hữu, tính tản mạn, vụn vặt, 
riêng rẽ, tính thủ cựu, tôn ti trật tự, đẳng 
cấp, chia rẽ, tâm lý thích ăn uống linh đình, 
trả nợ miệng, mê tín, “óc xã thôn hẹp hòi” 
hoặc “tinh thần ích kỷ xã thôn”), tác giả 
cũng chỉ ra những đặc trưng có tác dụng 
tích cực trong sự phát triển (như tinh thần 
đoàn kết, tương trợ lẫn nhau, tinh thần cộng 
đồng, biết ơn tổ tiên, uống nước nhớ 
nguồn,...). Ở công trình Tìm hiểu tính cách 

dân tộc xuất bản sau đó, Nguyễn Hồng 
Phong (1963) đã chỉ ra các đặc tính của 
người Việt như tính “tập thể - cộng đồng”, 
“trọng đạo đức”, “cần, kiệm, giản dị, thực 
tiễn”, tinh thần yêu nước bất khuất, lòng yêu 
chuộng hòa bình, nhân đạo và lạc quan. 

Một nghiên cứu khá đặc biệt của Phạm 
Minh Hạc (Nghiên cứu con người và 

nguồn nhân lực: đi vào công nghiệp hóa, 

hiện đại hóa) đã cụ thể hóa phức hợp các 
quan hệ xã hội: quan hệ giữa con người tự 
nhiên và con người xã hội; quan hệ giữa 
con người công dân với con người gia 
đình, con người cá thể; quan hệ giữa con 
người hành động và con người tâm linh; 
quan hệ giữa con người giai cấp và con 
người dân tộc, con người nhân loại; quan 
hệ giữa con người truyền thống và con 
người hiện đại; quan hệ giữa con người lý 
tưởng và con người đời thường; quan hệ 

giữa con người tự nhiên và con người vũ 
trụ... Tác giả cho rằng, nhân cách con 
người là mức độ phù hợp giữa thang giá trị 
và thước đo giá trị của người ấy với thang 
giá trị và thước đo của cộng đồng và xã hội 
(Phạm Minh Hạc, 2001: 157). 

Trong nghiên cứu tính cộng đồng theo 
hướng tiếp cận nhân cách, tác giả Hữu 
Ngọc (2016) đã đi sâu phân tích cá nhân 
và nhân cách luận. Ông cho rằng, nhân 
cách luận luôn khẳng định tính độc lập 
của mỗi cá nhân đối với cộng đồng, 
nhưng điểm quan trọng là người đó phải 
phục vụ cộng đồng vì giá trị cá nhân của 
mình, chứ không phải vì mình là một bộ 
phận của cộng đồng. 

Trong công trình Tính cộng đồng - 

tính cá nhân và cái tôi của người Việt 

Nam hiện nay do Đỗ Long và Phan Thị 
Mai Hương đồng chủ biên, khi nghiên cứu 
trường hợp cụ thể là cộng đồng nhóm 
thanh niên Việt Nam, các tác giả nhận 
thấy, mặc dù tính cộng đồng trong thanh 
niên vẫn nổi trội, nhưng “cái tôi” cá nhân 
của thanh niên thể hiện khá cao, khá rõ 
nét. Cái cá nhân ở đây không phải là chủ 
nghĩa cá nhân hẹp hòi vị kỷ, không phải là 
chỉ nhằm vun vén cho những lợi ích, 
những nhu cầu cá nhân mà bao gồm cả vai 
trò và trách nhiệm cá nhân (Đỗ Long, 
Phan Thị Mai Hương, 2002: 297). 

Tóm lại, một trong những đặc tính nổi 
bật nhất của văn hóa Việt Nam là tính 
cộng đồng, được hình thành và ổn định 
trong quá trình lịch sử. Tuy nhiên, tính 
cộng đồng không phải là chủ nghĩa tập thể 
chung chung như thời kỳ trước đây từng 
có xu hướng đi theo quan điểm đó (thời kỳ 
kế hoạch hóa tập trung bao cấp trước Đổi 
mới). Tiếp cận tính cộng đồng cũng không 
thể tách rời tính cá nhân, bởi cả hai đều 
gắn liền với mỗi con người cụ thể. Nhưng 
tính cộng đồng thường gắn liền với môi 
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trường, điều kiện lịch sử, môi trường văn 
hóa và có ý nghĩa “động” nhiều hơn tính 
cá nhân nếu xếp theo ý nghĩa lịch đại của 
vấn đề. Văn hóa Việt Nam về cơ bản vẫn 
là một nền văn hóa mang tính cộng đồng, 
nhưng trong cái văn hóa ấy đã tạo nên 
những nhân cách cụ thể ở mỗi cá nhân và 
được bộc lộ qua những hành vi cụ thể � 
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