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Sự xuất hiện của Bhimrao Ambedkar đã mang lại cho Phật giáo một
trang sử mới, một diện mạo mới và một vị thế mới. Không chỉ đối với
đạo Phật, mà còn người dân bị áp bức bóc lột cũng có chỗ nương tựa
về phương tinh thần cũng như vật chất.

Thích Ân Truyền NCS Phật học, tu học tại chùa Thọ Quang, P.Hòa Thọ Đông,
Q.Cẩm Lệ, Tp.Đà Nẵng

Tóm tắt:

Đạo Phật ra đời, phát triển và suy tàn ngay tại đất nước Ấn Độ, vì nhiều nguyên
nhân khác nhau, sau một thời gian dài Phật giáo bị quên lãng, vào cuối thế kỉ
XIX đã có những hoạt động cho việc chấn hưng Phật giáo tại Ấn Độ do những
người cư sĩ khởi xướng, trong đó nổi bậc nhất là cư sĩ Phật tử Bhimrao
Ambedkar, với những hoạt động tích cực ông đã làm cho Phật giáo được hưng
khởi và có chỗ đứng tại Ấn Độ sau một thời gian dài vắng bóng, ông còn giúp
cho người dân thuộc giai cấp thấp có được tiếng nói và quyền lợi của mình. Sự
kiện ông cùng hơn 500.000 người quy y theo đạo Phật đã làm chấn động trên
khắp thế giới. Những việc làm của ông cho đến ngày hôm nay vẫn còn nguyên
giá trị, cộng đồng Phật giáo tại Ấn Độ và người dân tại đây còn khắc ghi những
công lao to lớn của ông đã làm.

A. DẪN NHẬP

Đạo Phật ra đời, phát triển và suy tàn ngay tại đất nước Ấn Độ. Trải qua mấy
ngàn năm lịch sử, Phật giáo Ấn Độ đã kinh qua những thăng trầm, vào thời huy
hoàng, đạo Phật được các vị vua chúa ủng hộ, tạo điều kiện cho Phật giáo phát
triển, tiêu biểu như Asoka đại đế, nhưng cũng có thời kì Phật giáo không được
sự ủng hộ của chính quyền địa phương, những giai đoạn khó khăn, Phật giáo bị
hạn chế phát triển, nhưng cũng không làm đạo Phật đánh mất chính mình vì
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những chính sách bất công trong cách quản lí của giới cầm quyền, đạo Phật vẫn
tồn tại trên xứ sở quê hương. Vào thế kỉ (Tk) VII - IX trong nước đã có những
cuộc nổi loạn, các tiểu vương nội chiến tranh giành quyền lực, nhân dân rơi vào
cơn khổ đau vì các cuộc chiến phi nghĩa, lúc này những lời dạy của đức Phật kêu
gọi hòa bình và bất bạo động không có tác dụng, dẫn đến Phật giáo dần mất uy
tín trong đất nước. Từ Tk IX – XIII, là những cuộc xâm lăng của các dân tộc ngoại
bang cùng với sự xâm lược của người Hồi giáo đã làm cho Phật giáo bị suy tàn
khoảng VI Tk, vào thời điểm này trên đất nước Ấn Độ không còn một ngôi chùa
hay hình bóng của một vị tu sĩ Phật giáo xuất hiện tại đất nước đã sản sinh ra
đạo Phật. Tiếp theo là thực dân Anh đô hộ Ấn Độ mấy trăm năm, họ đã đem
theo tôn giáo của họ là đạo Tin Lành để truyền đạo và nâng đỡ cho tôn giáo này
phát triển, chính điều đó đã làm cho đạo Phật càng thêm bế tắc.

Với mong muốn khôi phục tôn giáo lâu đời của dân tộc phát triển trở lại, vào
cuối Tk XIX đầu Tk XX, phong trào chấn hưng Phật giáo tại Ấn Độ được xuất
hiện bởi những người cư sĩ Phật tử, một trong các nhà chấn hưng Phật giáo tại
Ấn Độ thì nổi bật nhất là nhân vật Bhimrao Ambedkar, người này đã làm cho
đạo Phật tại Ấn Độ được khôi phục và phát triển trở lại, ông đã dành cả đời mình
cho hoạt động nhân sinh và chấn hưng Phật giáo, những đóng góp của ông cho
Phật giáo vô cùng to lớn cho đến ngày nay vẫn còn nguyên giá trị. Thấy được
tầm quan trọng đó người viết xin chọn đề tài: "Bhimrao Ambedkar - tấm gương
cư sĩ hộ pháp hết mình vì sự hưng thịnh của Phật giáo" để nghiên cứu.

B. NỘI DUNG

1. Xã hội Ấn Độ thời Bhimrao Ambedkar

Thực dân Anh bắt đầu xâm lược và đô hộ đất nước Ấn Độ vào đầu Tk XVIII, giai
đoạn này người dân xứ Ấn phải cam chịu sự bóc lột và áp bức của ngoại xâm,
không có chủ quyền dân tộc, mọi quy định phải theo sự quản thúc của giới cầm
quyền, cho nên đời sống người dân vô cùng cực khổ, dẫn đến nạn đói, dịch
bệnh cũng như những tệ nạn xã hội xảy ra ngày càng nhiều. Về phương diện tín
ngưỡng, chính quyền thực dân Anh có sự nới lỏng về tín ngưỡng tôn giáo tại địa
phương, so với những nhà cầm quyền khác, tạo điều kiện tự do phát triển tôn
giáo.

Phong trào đấu tranh chống ngoại xâm giành độc lập cho tổ quốc được diễn ra
trên toàn lãnh thổ Ấn Độ, trải qua một thời gian dài chống lại sự đô hộ, bóc lột
của thực dân Anh. Vào tháng 8 năm 1947 thực dân Anh chính thức trao lại nền
tự chủ cho xứ Ấn. Từ đây mở ra một nền tự do dân tộc để phát triển về mọi
phương diện: kinh tế, văn hóa, chính trị, xã hội..., các tôn giáo trong thời gian
này cũng được khôi phục và ngày càng phát triển. Có một điều rằng, dù đất

Bhimrao Ambedkar - tấm gương cư sĩ hộ pháp hết mình vì sự hưng thịnh của Phật giáo
https://www.tapchinghiencuuphathoc.vn/bhimrao-ambedkar-tam-guong-cu-si-ho-phap-het-minh-vi-su-hung-thinh-cua-phat-
giao.html



nước Ấn Độ đã hoàn toàn độc lập tự chủ, nhưng vấn đề về phân chia giai cấp thì
không bao giờ bị xóa bỏ, cho nên giai cấp yếu thế luôn bị bóc lột và chịu nhiều
sự bất công trong đời sống hằng ngày, điều này làm cho những người dân thuộc
giai cấp hạ tiện không có cơ hội để phát triển và hưởng những ưu đãi như các
tầng lớp khác.

2. Tiểu sử về Bhimrao Ambedkar

Ông xuất thân từ một gia đình hạ cấp của xã hội Ấn Độ, gia đình ông có 5 anh
em, 3 người con trai và 2 người con gái, cha ông đi lính và phục vụ quân đội, lớn
lên ông học ở trường Thiếu Sinh Quân được chính phủ chu cấp. Hai anh em đi
học (ông và anh trai) nhưng rất cơ cực, thiếu thốn rất nhiều, hai anh em ngồi ở
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góc phòng thầy giáo không chú ý tới, hỏi tới bao giờ, vì nghĩ là hạ cấp.

Năm lên 7 tuổi thì mẹ mất, gia đình ông chuyển nhà đến một nơi khác, chị gái
và người anh phải nghỉ học, để cho ông được đến trường, theo đuổi niềm đam
mê học tập với hy vọng sau này có thể thay đổi cuộc đời. Ông vô cùng thông
minh và học rất giỏi, thi đỗ được học bổng của tỉnh, trước khi lên tỉnh học ông
được một vị Bà-la-môn tiến bộ tên Mahadev Ambedkar rất thương nhận ông làm
con nuôi, tạo điều kiện giúp đỡ cho ông được đến trường, từ đây ông mới đổi họ
sang Ambedkar. Họ thực của ông là Ambevedakar.

Ông thi đậu được học bổng một ngôi trường bên Anh quốc, trước khi đi du học,
theo phong tục của Ấn Độ là phải cưới vợ, để có người ở nhà chăm sóc cho
người cha đang bệnh, lúc này ông 17 tuổi cưới cô bé chỉ có 9 tuổi. Ông học rất
giỏi và “đỗ tiến sĩ về kinh tế ở Đại học Columbia và sau đó sang Anh quốc tiếp
tục học ở trường London School o conomies”[1].

Sau khi du học trở về, ông làm việc tại một ngôi trường nhưng gặp rất nhiều khó
khăn.

Vì xuất thân của ông từ giai cấp hạ tiện nên không được xem trọng. Từ đó ông
có ý định sẽ thành lập những tổ chức để bảo vệ người giai cấp thấp và đòi
quyền bình đẳng cho người dân trên toàn đất nước Ấn Độ. Vào “năm 1927 ông
thành lập phong trào bảo vệ những con người nghèo cùng khốn khổ lập hội
Samaj Samata Sangh với mục đích tuyên truyền sự bình đẳng xã hội giữa tiện
dân và giai cấp Hindu. Như là quyền được sử dụng nước và được phép vào đền
thờ Kalaram tại Nasik”[2].  Phong trào được đón nhận một cách hào hứng và
gây chấn động sâu xa trong mọi giới, những người đang gặp phải vấn đề phân
biệt giai cấp, họ ủng hộ và tham gia vào những hoạt động của ông.

Năm 1947, đất nước Ấn Độ được độc lập, ông được mời tham gia vào ban soạn
thảo Hiến pháp cho nhà nước còn non trẻ và ông được cho là cha đẻ của Hiến
chương Ấn Độ. Vì lợi ích của tất cả người dân trên toàn đất nước Ấn Độ có một
đời sống ấm no hạnh phúc và bình đẳng trước pháp luật, chính vì vậy, thông
qua việc soạn thảo Hiến pháp, ông đã đề xuất những chính sách ưu đãi cho giai
cấp thấp, các đề xuất của ông vấp phải những phản ứng gay gắt từ giới cầm
quyền vì những lãnh đạo này có thiêng hướng về tư tưởng của Ấn Độ giáo.
Những nhà lãnh đạo đã lên án và phê phán những đề xuất của ông, nhưng
không vì vậy mà ông từ bỏ những hoàn cảnh đang gặp khó khăn, ông vẫn tiếp
tục đấu tranh cho sự bình đẳng giai cấp thông qua nhiều hoạt động, trong đó có
việc cải đạo để tìm đến một tôn giáo mới mà trong đó mọi người đều được sự
tôn trọng và bình đẳng như nhau, chính vì vậy ông bắt đầu tìm đến Phật giáo.
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3. Cơ duyên Bhimrao Ambedkar đến với đạo Phật

Ambedkar cho rằng: “Khổ là do áp bức xã hội. Khổ là do bất bình đẳng giữa
người với người”. Trên con đường chính trị ông rất thành công, nhưng ông vẫn
không bỏ quên những số phận đang mất quyền tự do và bình đẳng, cần phải
đấu tranh để có sự bình đẳng cho giai cấp thấp đang bị bóc lột. Vì vậy, ông đã
nỗ lực hoạt động đòi quyền lợi cho người dân, kêu gọi mọi người cùng nhau đấu
tranh bất bạo động để được đối xử công bằng, lúc này đảng Lao Động và nhiều
hội khác được thành lập với mục đích giúp người dân giai cấp thấp tìm được chỗ
đứng và tiếng nói của mình.

Theo ông, đạo Bà-la-môn không thể làm cho con người được quyền bình đẳng
và tự do, cho nên ông đã tuyên bố từ bỏ đạo Bà-la-môn và tìm cần một tôn giáo
mới phù hợp với tư tưởng cũng như mang lại bình đẳng cho mọi tầng lớp xã hội.
Khi nghe tin ông bỏ Ấn Độ giáo để theo một đạo khác, có rất nhiều tôn giáo tại
đất địa phương và trên thế giới đều muốn ông trở thành tín đồ của tôn giáo họ
như: Cơ Đốc giáo, đạo Hồi, đạo La-mã, đạo Sikh..., những vị lãnh đạo của các
tôn giáo này đã gửi lời mời cùng những ưu đãi hậu hĩnh nếu ông gia nhập tôn
giáo của họ nhưng ông đã từ chối tất cả, vì những tôn giáo này không làm cho
ông thỏa mãn được những nhu cầu mà ông đang tìm kiếm, những giai cấp thấp
cũng không nhận được sự tự do về mặt tư tưởng và được sự tôn trọng nhất định.
Vào “ngày 13-10-1935, tại hội nghị cho những Tiện dân ở Yeola do ông tổ chức,
ông đã tuyên bố rằng: dù sinh ra là một người Ấn giáo, nhưng ông sẽ không
chết mà vẫn là một người Ấn giáo. Mọi người từ nhiều tôn giáo và giai cấp đã
tiếp xúc với ông. Nhiều hội nghị được tổ chức để thảo luận vấn đề tôn giáo của
Tiện dân, những lợi ích và khó khăn của việc cải đạo”[3]. Những tuyên bố của
ông làm chấn động giới cầm quyền, và bị phản ứng gay gắt trên phương diện
truyền thông tại xứ Ấn.

Sau một thời gian tìm hiểu và được hướng dẫn từ “vị sư Miến Điện tên Ven. U.
Chandramani Mahasthavira”[4], ông quyết định chọn đạo Phật sẽ là tôn giáo
của mình, có như vậy mới giúp ông và người dân được sự tôn trọng và bình
đẳng trong xã hội. Theo ông cho rằng: “phải loại trừ tệ nạn phân biệt giai cấp,
cần đi theo con đường nhà Phật, ứng dụng tinh thần Phật giáo vào thực tiễn xã
hội, có thể bỏ đi sự phân biệt giai cấp, ông kêu gọi những người bị áp bức, giai
cấp thấp trong xã hội quy y theo Phật giáo”[5]. Ngày 14/10/1956 ông chính
thức quy y theo đạo Phật và có hơn 500.000 người đã cải đạo cùng quy y Tam
bảo với ông. Sự kiện này đã làm chấn động đất nước Ấn Độ và trên toàn thế giới
lúc bấy giờ, đây được xem là buổi lễ quy y đông nhất từ trước đến nay trên đất
nước Ấn Độ.
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Ông chọn đạo Phật là tôn giáo của mình không phải vì mê tín mà vì mục đích
hoàn thành những mục tiêu của mình và những người giai cấp thấp được bình
đẳng trong sự tín ngưỡng cũng như có thể tiếp cận được một nền minh triết của
đức Phật để lại, giúp họ hiểu và hành trì giáo lí đạo Phật để từ đó hướng đến
một đời sống an lạc và hạnh phúc. Ông đã dành hơn 20 năm để tìm hiểu giáo lí
các tôn giáo và cuối cùng ông chọn Phật giáo. Theo ông: “biện pháp triệt để
nhất là thực hiện một xã hội tứ tánh bình đẳng của Phật giáo, có vậy mới giải
cứu được những thống khổ nghìn đời của giai cấp tiện dân. Vì thế, ông tự tuyên
bố cải đạo theo Phật giáo”[6]. Ông khuyên những người theo mình phải suy
nghĩ cho kỹ trước khi cải đạo, đừng vì ông theo đạo Phật mà chạy theo. Và ông
kêu gọi mọi người muốn thay đổi số phận phải làm những điều sau đây:

“Nếu các bạn muốn được sự tôn trọng phải thay đổi tôn giáo của mình

Nếu các bạn muốn làm cho xã hội hợp tác, tương tác thì phải thay đổi tôn giáo

Nếu các bạn muốn có quyền thay đổi bản thân thì phải thay đổi tôn giáo

Nếu các bạn muốn quyền bình đẳng phải thay đổi tôn giáo

Nếu các bạn muốn quyền độc lập phải thay đổi tôn giáo

Nếu các bạn muốn làm gì cho thế giới này phải thay đổi tôn giáo”[7].

4. Những việc làm của Bhimrao Ambedkar cho Phật giáo

Từ khi theo đạo Phật, ông đã dành thời gian để chấn hưng và cải cách Phật giáo
làm cho đạo Phật thích ứng và phù hợp với thời đại. Về phương diện truyền bá
sinh pháp của đức Phật, Ambedkar rất quan tâm đến vai trò của những vị sứ giả
Như Lai. Ông cho rằng, trách nhiệm của người Phật tử là phải đem những lời dạy
của đức Phật truyền bá đến cho chúng sinh, giúp họ biết đến Phật pháp từ đó
thực hành theo những lời của đức Phật đã dạy, qua đó làm cho cuộc sống thêm
an lạc. Về công việc này chư Tăng là người đảm nhận trách nhiệm truyền bá
sinh pháp. Ông cũng không đồng tình và lên án với một số vị tu sĩ lúc bấy giờ
chỉ biết “an phận thủ thường”, không đề cao trách nhiệm và thờ ơ trong việc
truyền bá giáo lí đức Phật. Theo ông, có 3 lí do một tôn giáo bị suy thoái: Thứ
nhất là không vững vàng về nền tảng giáo lí; Thứ hai là các chướng duyên xảy
ra không vượt qua được; Và cuối cùng là trong quần chúng không có gốc rễ.
Những lời dạy của đức Phật vô cùng vi diệu tuy nhiên các tu sĩ không quan tâm
về việc truyền trao giáo lí đến quần chúng, và có sự xa cách nhân dân làm cho
họ không tiếp cận được những lời đức Phật đã dạy. Ông đề nghị chư Tăng phải
thay đổi cách sống để phù hợp với thời đại, phải mạnh dạn, nỗ lực, tinh tấn
trong việc truyền bá sinh pháp, với mục đích làm an lạc cho mọi người và làm
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cho đạo Phật ngày càng phát triển sau thời gian dài bị suy vong.

Với chí nguyện khôi phục đạo Phật tại quê hương, ông đã cho xây dựng những
trung tâm Phật giáo để truyền bá sinh pháp và đào tạo tăng tài. Vào “năm 1950
tại Mumbai Ông thành lập học viện có tên Siddhartha College, cũng vào năm
1950 ông tiếp tục thành lập đại học Milind Maha Vidyalaya tại Áo-lan-ca Bột-đà,
đây đều là những trường đại học Phật giáo. Nhờ vào sự nổ lực của ông, đã làm
xuất hiện một tầng lớp tín đồ Phật giáo mới tại Ấn Độ, lấy Mumbai, Panta, Ngõa-
nhĩ-đạt, Nã-cách-phố-nhĩ làm trung tâm”[8]. Ambedkar cho rằng tôn giáo phải
đáp ứng được 4 tiêu chí và loại trừ 1 tiêu chí cố hỷ sau đây:

Tìm mọi phương tiện nâng mặt bằng xã hội lên,

Tương thích với khoa học,

Phật giáo phải đưa được, cung ứng được mức độ giải thoát tự do của người dân,

Phật giáo phải làm được, thiết lập được những tổ chức Phật giáo với người dân.

Loại trừ 1 tiêu chí: Phật giáo không được bần.

Theo ông, kinh điển của đức Phật rất nhiều và cao siêu, cho nên những người
bình dân khó có thể thâm nhập và hiểu hết được những lời Phật dạy, cho nên
ông đã dày công nghiên cứu để cho ra đời một tác phẩm làm cho người Phật tử
dễ hiểu hơn về những lời dạy của đức Phật. Từ năm 1951 đến 1956 ông viết và
hoàn thành quyển: “Đức Phật và Giáo lý của Ngài”. Ngoài tác phẩm này ông
còn phát biểu và viết những tác phẩm có liên quan đến đạo Phật như sau: “Sự
suy tàn và sụp đổ của Phật giáo; Đức Phật và tương lai của Phật giáo; Sự thịnh
vượng và thoái hóa của Phụ nữ Hindu”. Những tác phẩm này đến ngày hôm nay
vẫn còn giá trị, và góp phần truyền tải giáo lí của đức Phật đối với những ai
muốn tìm hiểu về Phật giáo.
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Sau khi Ambedkar theo đạo Phật, ông đã phát 22 lời nguyện như sau:

“1.Tôi sẽ không có niềm tin vào thần Brahma (Đấng sáng thế), thần Vishnu
(Đấng duy trì) và Siva (Đấng hủy diệt), cũng như không thờ phụng các thần linh
này.

2. Tôi sẽ không có niềm tin vào thần Rama và thần Krishna, những vị thần được
xem là hóa thân của Thượng Đế, cũng như không thờ phụng các thần linh này.

3. Tôi sẽ không tin vào thần Gauni, Ganapati và các vị nam thần, nữ thần của
Ấn Độ giáo, cũng như không thờ phụng các vị thần linh này.

4. Tôi không tin vào hóa thân của Thượng Đế.
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5. Tôi không và sẽ không tin rằng Đức Phật là hóa thân của thần Vishnu. Tôi tin
rằng chủ trương đó chỉ là sự tuyên truyền sai lệch và điên dại.

6. Tôi sẽ không tin thực hiên các nghi thức của đạo Hindu và không dâng cúng
trong các nghi thức tín ngưỡng đó.

7. Tôi sẽ không làm các hành động nào mà trái với lời dạy của đức Phật.

8. Tôi sẽ không nhờ các đạo sĩ Bà-la-môn thực hiện các nghi thức tôn giáo.

9. Tôi tin vào sự bình đẳng của con người.

10. Tôi sẽ tin vào nỗ lực thành lập sự bình đẳng.

11. Tôi sẽ thực hành theo Bát sinh đạo của đức Phật.

12. Tôi sẽ thực hành mười Ba-la-mật do đức Phật giảng dạy.

13. Tôi sẽ có tâm từ và tâm bi đối với chúng sinh và bảo vệ chúng sinh.

14. Tôi không trộm cắp.

15. Tôi không nói lời lừa dối.

16. Tôi không vi phạm các tội lỗi.

17. Tôi sẽ không sử dụng ma túy, rượu và các chất gây say.

18. Tôi cố gắng thực hành theo Bát sinh đạo và thực tập tâm từ bi trong cuộc
sống hằng ngày.

19. Tôi từ bỏ Ấn Độ giáo, tôn giáo không tôn trọng con người, làm trở ngại sự
tiến bộ và phát triển nhân loại, vì tôn giáo này dựa vào bất bình đẳng. Tôi chấp
nhận đạo Phật là tôn giáo của tôi.

20. Tôi tin chắc rằng Sinh pháp của đức Phật là giáo pháp chân thật duy nhất.

21. Tôi cho rằng tôi được tái sinh lần nữa

22. Tôi trân trọng tuyên bố và xác thực rằng, từ nay trở đi, tôi sẽ dẫn dắt đời
sống tôi theo chân lý của đức Phật”[9].

Vào năm 1955, Ambedkar đã cho thành lập Hội Phật tử Ấn Độ với mục đích:

“Truyền bá kiến thức về Phật giáo ở Ấn Độ.
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Xây dựng các cơ sở Phật giáo ở càng nhiều nơi càng tốt để củng cố niềm tin của
những người mới cải đạo.

Thành lập các trường học để truyền bá văn học và triết học Phật giáo.

Thành lập các trại mồ côi, bệnh viện và các công tác xã hôi khác.

Đào tạo các sứ giả Như Lai để mang thông điệp của đức Phật đến với tất cả các
vùng miền của đất nước.

Khuyến khích nghiên cứu so sánh các tôn giáo để thúc đẩy việc nghiên cứu Phật
giáo trong quan điểm đúng. Xuất bản các tài liệu để phổ biến Phật giáo, bao
gồm các tờ rơi và tài liệu quảng cáo.

Thành lập giáo hội Phật giáo Ấn Độ.

Tổ chức các hội nghị Phật giáo để bàn về việc thống nhất các nghi lễ tôn giáo”
[10].

Với sự đóng góp của ông dành cho người dân và Phật giáo tại Ấn Độ. Trong đôi
mắt của những người công nhận về sự hy sinh của ông, đã dành cả đời mình
cho giai cấp thấp và đóng góp lớn lao trong việc phục hưng Phật giáo Ấn Độ,
những danh hiệu như sau đây được nói về ông:

Là một người chuyên nghiệp trẻ tuổi.

Là một người năng động.

Là một người được cho là vị cha tinh thần của những người trẻ tuổi và người già.

Là một nhà luật sư.

Là một nhà biên soạn luật.

Là một nhà diễn thuyết.

Là một người lãnh đạo giai cấp lao động.

Là một vị bộ trưởng.

Là một nhà giáo dục.

Là một người ban hành luật.

Là một vị Bồ tát đáng yêu[11].
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Ngày 06/12/1956, B. Ambedkar qua đời sau ba ngày hoàn thành cuốn: “The
Buddha and His Dhamma (Đức Phật và Giáo lý của Ngài). Ông Ambedkar đã
dành phần lớn cuộc đời của mình cho sự nghiệp kêu gọi tự do, quyền bình đẳng,
tình anh em giữa tất cả mọi giai cấp, mọi thành phần trong xã hội. Và uy tín
chính trị và giáo dục của ông đã đóng góp rất nhiều cho công cuộc phục hưng
Phật giáo tại Ấn Độ”[12]. Sự ra đi của ông là mất mát vô cùng to lớn đối với đất
nước Ấn Độ đặc biệt là những giai cấp thấp, một người lãnh đạo tinh thần giúp
họ vượt qua mặc cảm của số phận và nỗ lực để phát triển bản thân, để từ đó
vượt qua định kiến của xã hội.

C. KẾT LUẬN

Phật giáo Ấn Độ đã kinh qua những thăng trầm trong lịch sử, trải qua những
thời kì phát triển và những giai đoạn diệt vong, giai đoạn suy tàn Phật giáo
dường như đã mất gốc trên chính xứ sở quê hương. Chính lúc ấy, sự xuất hiện
của Bhimrao Ambedkar đã mang lại cho Phật giáo một trang sử mới, một diện
mạo mới và một vị thế mới. Không chỉ đối với đạo Phật, mà còn người dân bị áp
bức bóc lột cũng có chỗ nương tựa về phương tinh thần cũng như vật chất. Mặc
dù việc làm của ông gặp rất nhiều khó khăn trong việc khôi phục Phật giáo, ông
phải đối đầu với những người lãnh đạo theo đạo Bà-la-môn lúc bấy giờ, cùng
những chính sách bất lợi đến việc làm của ông. Không riêng về những người bên
ngoài đạo Phật, có những vị tu sĩ không đồng tình với quan điểm cải cách Phật
giáo do ông chủ trương, nhưng không vì thế mà ông từ bỏ thực hiện nguyện
vọng của mình.

Những đóng góp của ông đã làm thay đổi về bộ mặt, tầm vóc của đạo Phật sau
một thời gian yên ắng, lúc này đạo Phật tại Ấn Độ ngày càng được phát triển và
có được niềm tin trong quần chúng xã hội, đều nhờ vào những nỗ lực không biết
mệt mỏi của ông. Và hơn thế nữa,  hoạt động chấn hưng Phật giáo Ấn Độ đã
làm nền tảng và truyền cảm hứng cho phong trào chấn hưng Phật giáo trên
khắp thế giới như: Trung Quốc, Việt Nam, Nhật Bản, Thái Lan...

Những công lao và đóng góp của ông dành cho Phật giáo sẽ mãi được khắc ghi
không chỉ tại Ấn Độ mà còn được cộng đồng Phật giáo thế giới vinh danh vì
những gì ông đã dành cho đạo Phật và những người thuộc giai cấp thấp rất biết
ơn những gì ông đã làm cho họ. B. Ambedkar được xem là Sơ tổ của phong trào
Phật giáo Nhập thế trên thế giới vì những hoạt động nhân đạo mà ông đã thực
hiện trong suốt cuộc đời của mình.

Thích Ân Truyền NCS Phật học, tu học tại chùa Thọ Quang, P.Hòa Thọ Đông,
Q.Cẩm Lệ, Tp.Đà Nẵng ***
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