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GIÁO XỨ, TỔ CHỨC CĂN BẢN VÀ PHỔ QUÁT
CỦA CÔNG GIÁO Ở VIỆT NAM

NGUYỄN NGHỊ

Với một tổ chức đặt trọng tâm trên tính cách cộng đoàn, với lịch những ngày lễ phong
phú và đa dạng, với sinh hoạt hội đoàn quy tụ các tín hữu tùy theo tuổi, giới hay nghề
nghiệp và với các hoạt động xã hội góp phần giải quyết khó khăn trong cuộc sống của
các tín hữu, Giáo xứ là một tổ chức tôn giáo - xã hội thích hợp với xã hội nông thôn
Việt Nam, đặc biệt vào thời cuộc sống nông thôn còn khép kín. Nhận xét này cũng
buộc chúng ta phải đặt câu hỏi về vai trò của tổ chức giáo xứ đối với các tín hữu Việt
Nam hiện nay.

Đạo Công giáo(1) được du nhập vào Việt
Nam, một cách có hệ thống và liên tục,
do các thừa sai dòng Tên(2), từ đầu thế
kỷ XVII, cụ thể là vào đầu năm 1615, vào
thời Việt Nam bị chia thành hai “vương
quốc” kình địch nhau là Đàng Trong và
Đàng Ngoài, và đi sau cả chục thế kỷ so
với các tôn giáo lớn là Phật giáo, Lão
giáo, Nho giáo...

Các tu sĩ dòng Tên tới truyền giáo đầu
tiên tại Đàng Trong, và mười năm sau,
tức vào năm 1626, tại Đàng Ngoài. Từ
thời điểm này, đạo Công giáo đã thực sự
được thiết lập tại Việt Nam, và từ năm
1659, các thừa sai thuộc Hội Truyền giáo
nước ngoài Paris (S.M.E.P.) tiếp tục
công cuộc truyền giáo này và phát triển
Giáo hội Công giáo tại Việt Nam với hai
giáo phận(3) được thiết lập ở Đàng Trong
và Đàng Ngoài. Năm 1960, hàng Giáo
phẩm Việt Nam được thành lập đảm
nhiệm việc điều hành các giáo phận tại
Việt Nam.

Công giáo không phải là một đạo cá nhân,
hiểu theo nghĩa các tín hữu chỉ cần chấp
nhận và tuân thủ một cách riêng tư một
số giáo lý là đủ, mà còn phải thực hành
đạo, bao gồm việc quy tụ lại với nhau
thành cộng đoàn để cử hành chung với
nhau các nghi lễ và việc sống theo lẽ đạo
trong cuộc sống thường ngày. Bởi vậy,
một việc làm gắn liền với việc truyền giáo
của các thừa sai là tổ chức các giáo xứ
để quy tụ các tín hữu thành cộng đoàn.

ĐỊNH NGHĨA GIÁO XỨ THEO GIÁO
LUẬT

Bộ Giáo luật của Công giáo, tức bộ luật
được áp dụng trong Giáo hội Công giáo
trên toàn thế giới, định nghĩa Giáo xứ là
“một cộng đoàn tín hữu được thiết lập
cách bền vững ở trong giáo hội địa
phương, và việc săn sóc mục vụ [sự
phục vụ về mặt tôn giáo] được ủy thác
cho cha Sở làm chủ chăn riêng, dưới
quyền của Giám mục giáo phận”(4).

Theo định nghĩa này thì giáo xứ trước
tiên không phải là một cuộc tập họp nhất
thời, sau đó giải tán các tín hữu như khi

Nguyễn Nghị. Viện Khoa học Xã hội vùng Nam
Bộ.
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tham dự một nghi lễ tôn giáo, mà là một
sự quy tụ có tính cách tổ chức lâu dài
trong giáo hội địa phương, ở đây được
hiểu là giáo phận dưới sự chăm sóc của
một giám mục(5). Giáo xứ là một tế bào
của giáo phận, và được điều hành bởi
một linh mục được giám mục ủy nhiệm.

Cha Sở, cha Xứ

Khi thành lập một giáo xứ, giám mục bổ
nhiệm một linh mục về giáo xứ để làm
cha Sở (hay còn được gọi là cha Xứ).
Điều 528 liệt kê những công việc chính
yếu nằm trong trách nhiệm của cha Sở.
Cha Sở, chủ yếu là người phụ trách việc
điều hành cuộc sống tôn giáo của các tín
hữu trong giáo xứ, với tư cách đại diện
của giám mục. Để có thể là cha Sở,
trước hết phải là linh mục. Trong lòng tin
của người Công giáo, linh mục là người
được Thiên Chúa chọn, kêu gọi, và được
giám mục phong linh mục qua một nghi
lễ tôn giáo. Như vậy, quyền hành được
thực thi trong giáo xứ, trong lĩnh vực tôn
giáo cũng như xã hội, ít nhiều mang tính
cách “thánh thiêng” đối với các tín hữu.
Nhất là, vào buổi đầu và cả về sau này,
các cha sở là linh mục người châu Âu và
với nền giáo dục và học vấn hấp thụ
được từ châu Âu có thể được xem như
một lợi điểm đối với việc điều hành giáo
xứ (Samuel L. Popkin, 1979, tr. 189).

Công giáo hiện tại ở Việt Nam có 26 giáo
phận. Số giáo xứ trong mỗi giáo phận
nhiều ít khác nhau(6). Số tín hữu trong
giáo xứ cũng không nhất thiết đồng đều
về số lượng, có giáo xứ chỉ có từ 5-8
trăm tín hữu, nhưng cũng có những giáo
xứ có tới 9-10 ngàn, thậm chí 17 ngàn
tín hữu như giáo xứ Cái Mơn ở tỉnh Bến

Tre, thuộc giáo phận Vĩnh Long, theo
Niên giám năm 2004 của Giáo hội.

Khi số tín đồ còn ít, sống rải rác trên các
địa bàn dân cư khác nhau và khá cách
biệt nhau và số linh mục trong giáo phận
không nhiều, ranh giới của một giáo xứ
thường vượt quá ranh giới của một đơn
vị hành chánh như làng hay ấp, mà bao
gồm nhiều làng, ấp khác nhau. Nhưng
khi số tín đồ đủ đông, một giáo xứ
thường đóng khung trong một làng.
Ranh giới của làng thường cũng là ranh
giới của giáo xứ, tên gọi của làng cũng là
tên gọi giáo xứ. Giáo xứ Hà Hồi là cộng
đoàn tín hữu nằm trong làng Hà Hồi,
giáo xứ Thạch Bích nằm trong làng
Thạch Bích… thuộc giáo phận Hà Nội
(Nguyễn Nghị, 1995, tr. 167).

Điều 518 của Bộ Giáo luật có nói đến
tính cách “tòng thổ” của giáo xứ, nghĩa là
bao gồm tất cả các tín hữu thuộc một địa
sở nhất định. Tuy nhiên, cũng có những
trường hợp, không phải là phổ biến, giáo
xứ có tính cách “tòng nhân”, xét theo “lý
do lễ điển [nghi lễ], ngôn ngữ, quốc tịch
của các tín hữu thuộc về một lãnh thổ”
(xem số 518). Được thiết lập hợp lệ, giáo
xứ đương nhiên được hưởng tính cách
pháp nhân theo luật (xem số 518).

Một giáo xứ có tỷ lệ người Công giáo
tuyệt đối, 80%-90% dân số trong vùng,
được gọi là toàn tòng, thường diễn ra khi
cả một giáo xứ hay một tập thể đông đảo
các tín hữu Công giáo di dân tới một
vùng đất còn thưa dân hay chưa có
người ở, như trong cuộc di dân năm
1954, hay trước đó, từ một nơi này đến
nơi nọ trong vùng để trốn tránh một cuộc
cấm đạo, chẳng hạn…
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Các tín hữu

Người ta không tức khắc là tín đồ Công
giáo chỉ vì được sinh ra từ cha mẹ Công
giáo, mà phải qua một nghi lễ tôn giáo
được gọi là phép Rửa tội (ngày nay
thường được gọi là Thanh Tẩy, được
xem như một nghi lễ nhập đạo Công giáo).

Sau khi nhận phép Rửa tội và trở thành
tín hữu Công giáo, người nhập đạo trở
thành thành viên thực thụ của một cộng
đồng những người có cùng niềm tin
Công giáo tại một địa bàn nhất định là
giáo xứ đã được định nghĩa trên đây,
qua đó gắn với giáo phận và Giáo hội
Công giáo toàn cầu. Giáo xứ chính là địa
bàn hoạt động và tham gia trực tiếp vào
cuộc sống Giáo hội của các tín hữu.

Giáo xứ có chức năng tôn giáo, nhưng về
mặt tổ chức, có thể được xem là một tổ
chức xã hội. Tên tuổi của người nhập đạo
được ghi trong một cuốn sổ được gọi là
sổ Rửa tội. Ngoài sổ Rửa tội này, giáo xứ,
theo giáo luật(7), còn phải có các sổ Hôn
phối, sổ An táng và các sổ khác mà Hội
đồng Giám mục hoặc Giám mục giáo
phận đã quy định; Cha Sở phải lo ghi
chép các sổ sách đó một cách kỹ lưỡng
và giữ gìn cẩn thận(8). Sổ này được cất
giữ tại giáo xứ và sẽ là một phương tiện
để theo dõi cuộc sống đạo của các
người thuộc giáo xứ trong suốt cuộc đời
của họ. Như vậy, vào đạo Công giáo, về
mặt xã hội, có nghĩa là trở thành thành
viên của một tổ chức xã hội thực thụ.

Không có người Công giáo nào lại không
phải là thành viên của một giáo xứ và
được mời tham dự cùng nhau các nghi
lễ tôn giáo và các sinh hoạt của cộng
đoàn giáo xứ.

Một trong những công việc hàng đầu của
một linh mục được cử đến một nơi nào
đó để phục vụ các tín hữu sống rải rác
tại nơi chưa được tổ chức thành giáo xứ,
là quy tụ họ lại thành giáo xứ. Lịch sử
dòng Phanxicô ghi lại hoạt động của vị
thừa sai đầu tiên thuộc dòng là linh mục
José Garcia, người Tây Ban Nha, tới
Việt Nam và hoạt động tại Quảng Ngãi từ
1719, được phái tới vùng Nam Bộ từ
cuối năm 1722 và hoạt động tại đây cho
đến 1750. Khi được đề cử tới vùng đất
Nam Bộ, linh mục José Garcia là nhà
truyền giáo duy nhất tại phía nam Sài
Gòn khi ấy. Công việc chính yếu của
thừa sai này ở đây lại không phải là
truyền giáo để tạo thêm những tín đồ
mới mà chủ yếu là quy tụ các tín hữu
Công giáo đi theo các đợt di dân khác
nhau vào Nam Bộ và đang sống rải rác
tại đây:

“Tất cả những xê dịch nhọc nhằn của
cha, trước hết, quy về một mục đích: tìm
người lưu dân có đạo phân tán lẻ tẻ
khắp nơi. Và để tìm, cha có thói quen đi
bộ một mình, vai mang bị, tay cầm gậy,
qua các xóm, các ấp, các trại, các thuộc,
các nậu hẻo lánh xa xôi, ẩn khuất, nơi
có nhiều thú dữ và trộm cướp... Khi đến
gần một nơi hẻo lánh xa xôi kia, cha
nghe có tiếng đọc kinh. Vui mừng và
ngạc nhiên, cha đã khám phá ra một
nhóm người có đạo. Nhưng vì quá mộc
mạc, lại ở quá xa xôi, phần đạo nghĩa
hầu như họ chả biết gì, số đông không
biết có 7 phép bí tích [bảy nghi lễ chính
của Công giáo]... Cha ở lại với họ nhiều
ngày, thường trở lại thăm viếng và chỉ ít
lâu sau một ngôi nhà nguyện nhỏ được
cất lên, những người có đạo đơn chiếc lẻ
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tẻ trong vùng tập trung về đó” (Trần Phổ,
1974, tr. 55).

Nhà thờ
Trung tâm của giáo xứ và cũng là nơi
quy tụ các tín hữu thuộc giáo xứ chính là
nhà thờ, cũng được gọi là thánh đường.
Các tín hữu tập họp tại nhà thờ để nghe
giảng giải về giáo lý, cử hành các nghi lễ
riêng của Công giáo, để nghe đọc sách,
cầu nguyện và đọc kinh chung với nhau.
Có tín hữu đến nhà thờ hàng ngày tùy
theo lòng sùng đạo của tín hữu. Nhưng
toàn thể các tín hữu có bổn phận phải tới
dự nghi lễ tại nhà thờ vào mỗi ngày chủ
nhật hàng tuần.

Giáo lý
Các thành viên của cộng đoàn giáo xứ
có thể tìm thấy ở đây một chỗ đứng bình
đẳng, nơi họ có thể thực hiện tính cách
thành viên của một cộng đồng một cách
tích cực và sống động. “Công giáo trước
tiên được trình bày như đạo yêu thương,
bình đẳng, vì cùng là con của một Cha
trên trời”. Tại giáo xứ, các tín hữu cũng
luôn được dạy rằng họ là những con
người đã được giải thoát khỏi tội lỗi, rằng
Cha của họ trên trời cũng đã ban cho họ
hạnh phúc trường tồn. Hạnh phúc này,
họ sẽ được hưởng cách trọn vẹn sau khi
từ giã cuộc sống ở trần gian này để “về
nhà Cha”(9).

Nền giáo lý, được đơn giản hóa để vừa
tầm mức lĩnh hội của đại đa số các tín
hữu, vốn là những nông dân quanh năm
phải vật lộn với đồng ruộng mà nhiều khi
ăn không đủ no hay luôn bị đe dọa bởi
nạn đói kém, nhất là tại châu thổ sông
Hồng vào những thế kỷ khi Công giáo
được truyền vào Việt Nam, hẳn đã đem

lại cho các tín hữu này một niềm hy vọng
mới và có tác động lớn trên cuộc sống
của họ.

Thành phần xã hội của các tín hữu
Ở Việt Nam, lịch sử Công giáo cho thấy
từ khởi đầu và trong thời gian dài tuyệt
đại đa số các tín hữu là những nông dân
nghèo, hay thuộc tầng lớp phiêu bạt
không có chỗ đứng trong cộng đồng làng
xã. Mặc dù các bản tường trình của một
số thừa sai, như Alexandre de Rhodes
chẳng hạn, về công cuộc truyền giáo
trong giai đoạn đầu, có nhắc đến tên tuổi
của một số ‘cụ nghè’(10) hay một số nhân
vật trong giới quan lại, hoặc bà con với
chúa Nguyễn hay chúa Trịnh, đã gia
nhập Công giáo và đã trở thành những
tín hữu sùng đạo, như cụ nghè Giuse ở
Quảng Nam, cụ nghè Phêrô, cụ nghè
Emmanuel, bà Minh Đức Vương thái phi,
dì của chúa Sãi (Alexandre de Rhodes,
1994, tr. 131), hay bà Catarina, em gái
của chúa Trịnh (Alexandre de Rhodes,
1994, tr. 105)… Nhưng đó là những
trường hợp người ta có thể nêu lên tên
tuổi và kể ra lai lịch, và nổi lên do tính
cách hiếm hoi của những trường hợp này,
trên một đám đông vô danh người ta ước
tính khoảng hai trăm ngàn tín đồ Công
giáo trong giai đoạn chưa tới bốn mươi
năm đầu của công cuộc truyền giáo tại
Việt Nam.

Hơn hai thế kỷ sau, tức vào đầu thế kỷ
XX, một số không ít các tác giả đương
thời khác đã gần như nhất trí khẳng định
rằng: Tín hữu Công giáo chủ yếu thuộc
“tầng lớp thấp trong xã hội, thuộc tầng
lớp nghèo” (Nguyễn Văn Phong, 1971, tr.
89), hay trong số “dân phiêu bạt, trôi nổi
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và đáng ngờ tại các chợ của các đô thị
lớn” (Nguyễn Văn Phong, 1971, tr. 89).

Lịch các ngày lễ
Giáo lý Công giáo dạy rằng các tín hữu
muốn nuôi dưỡng niềm hy vọng về hạnh
phúc ở đời sau cũng cần phải tới nhà thờ
để cùng nhau cử hành các nghi lễ của
đạo.

Lịch các ngày lễ, mùa lễ chung của Công
giáo rất đa dạng, phong phú, đầy màu
sắc. Bài thơ dưới đây, được phổ biến
khá rộng rãi, đặc biệt nơi người Công
giáo vùng châu thổ sông Hồng, vào một
thời có thể là xa xưa, khi sách vở chưa
thịnh hành mấy, đã gồm tóm một cách
đầy đủ, đầy tính cách dân gian, việc
mừng lễ trong suốt một năm của một
cộng đồng giáo xứ:

“Tháng Giêng ăn Tết ở nhà,
Tháng Hai ngắm đứng, tháng Ba ra mùa,
Tháng Tư tập trống Rước hoa
Phất đèn làm tạm Chầu giờ tháng Năm
Tháng Sáu kiệu ảnh Lái tim
Tháng Bảy chung tiền đi lễ Phú Nhai
Tháng Tám đọc ngắm vân Côi
Trở về tháng Chín xem nơi chồng Mồ
Tháng Mười mua giấy Sao tua
Trở về Một Chạp sang mùa ăn chay”
(Nguyễn Nghị, 1995, tr. 168-169).

Lịch các ngày lễ Công giáo, chung cho cả
giáo hội trên toàn thế giới, được tính theo
dương lịch, trừ lễ Phục Sinh. Lịch các
ngày lễ trên đây được tính theo âm lịch, vì
muốn lấy Tết âm lịch làm điểm khởi đầu,
nên có sự chênh lệch về ngày tháng với
lịch của Giáo hội. Tuy nhiên, nó cũng bao
gồm đủ các ngày lễ lớn, các mùa lễ của
chung Giáo hội và cả những ngày lễ
được nhấn mạnh tại một địa phương.

Báo Nam Kỳ Địa phận (1931, tr. 660) mô
tả những cuộc rước kiệu hay những nghi
lễ tôn giáo rất sống động vào những thập
niên đầu của thế kỷ XX, kể cả tại các họ
đạo ở xa, trong vùng đất lầy. Trong các
nghi lễ này có “kèn tây (Fanfare), violon,
harmonium, clarinette” và có cả “nhạc
bát cấu, nhạc song hỉ, trống gióng ba,
nhạc ngũ âm trồi giọng thổ, cờ ngũ sắc,
cửa tam quan”.
Quả là những cuộc tập họp có đủ âm
thanh và màu sắc có sức thu hút những
người nông dân phải lao động hàng ngày
trong những điều kiện và môi trường xã
hội còn rất sơ khai.

Các nghi lễ riêng
Ngoài các ngày lễ chung của cả cộng
đoàn này, tại nhà thờ còn có những nghi
lễ trong đó, từng tín hữu, khi bước qua
một số giai đoạn quan trọng của đời
người, đều có dịp trở thành những đối
tượng được cả cộng đoàn hướng về:
Rửa tội khi mới lọt lòng mẹ, Rước lễ vỡ
lòng khi tới tuổi ‘khôn’ (8-10 tuổi), Thêm
sức khi bắt đầu bước vào tuổi 13-15,
Hôn nhân khi bước vào đời sống hôn
nhân và gia đình và nghi lễ An táng khi
nhắm mắt xuôi tay… Các đương sự
được chuẩn bị hàng mấy tháng trước và
trong buổi lễ, được dành cho một chỗ
riêng, các nghi lễ, lời giảng, các câu ca
hát đều hướng về họ và kêu gọi cộng
đoàn giáo xứ quan tâm tới họ… Đây là
những khoảnh khắc cho người tín hữu
cảm nhận được tính cách thành viên của
cộng đoàn Giáo hội, cụ thể, của cộng
đoàn giáo xứ.

Sinh hoạt hội đoàn
Hầu như giáo xứ nào, dù lớn hoặc nhỏ,
cũng đều có các hội đoàn quy tụ các tín
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hữu theo từng lứa tuổi, theo nghề nghiệp
hay theo sở thích của tín hữu: có hội
đoàn dành riêng cho các cháu ở tuổi thiếu
nhi, ở tuổi thanh niên và trưởng thành,
cho các bà mẹ, các gia trưởng, hay dành
riêng cho học sinh, sinh viên, thanh niên
lao động, người nông dân trẻ… Gần như
toàn bộ các tín đồ thuộc giáo xứ đều
tham gia trong các hội đoàn này(11). Sinh
hoạt hội đoàn, hàng tuần hay hàng tháng,
là nơi và dịp để các tín hữu gặp gỡ, trao
đổi, trau dồi kiến thức về giáo lý, về cách
làm người, tham gia các công tác xã hội,
việc bác ái, từ thiện, vui chơi giải trí
chung, cắm trại… và hàng năm còn có
những ngày hội riêng mừng vị thánh
quan thầy hay bảo trợ của hội đoàn.

Các nghi lễ tôn giáo, các sinh hoạt hội
đoàn luôn được cử hành hay tổ chức tại
nhà thờ hay trong khuôn viên nhà thờ.
“Nhà thờ, như thế, không chỉ là một nơi
quy tụ một cách thụ động người Công
giáo trong một làng, mà chính là nơi tạo
ra và duy trì tính cộng đồng của người
Công giáo trong một làng và làm cho tính
cộng đồng này trở nên sống động…”
(Nguyễn Nghị, 1995, tr. 168-169). Dĩ
nhiên, sinh hoạt của giáo xứ đã để lại
những kỷ niệm khó phai mờ nơi các tín
hữu.
Vì chức năng quy tụ cũng như duy trì và
nuôi dưỡng cộng đoàn các tín hữu này
của nhà thờ, công việc truyền giáo
thường kèm theo việc xây dựng nhà thờ.
Đà Nẵng là địa điểm truyền giáo đầu tiên
của các thừa sai và ngôi thánh đường
hay nhà thờ đầu tiên cũng đã được xây
dựng tại đây, ngay trong năm đầu tiên
các thừa sai tới truyền giáo tại Đàng
Trong (Trương Bá Cần, 2004, tr. 43).

Nhà cầm quyền Việt Nam, vào buổi đầu
truyền giáo của các thừa sai, xem ra
cũng đã hiểu tầm quan trọng của nhà thờ
đối với đạo Công giáo, khi để bày tỏ lòng
biệt đãi đối với các nhà truyền giáo, đã
cho phép họ cất nhà thờ tại gần nơi họ
ở(12), hay ngược lại, khi muốn loại đạo
Công giáo ra khỏi đất nước, đã ban lệnh
triệt hạ các nhà thờ song song với lệnh
trục xuất các nhà truyền giáo (Trương Bá
Cần, 2004, tr. 57).

Hoạt động văn hóa, xã hội
Ngoài ra, người ta còn thấy một số họ
đạo, như tại vùng đất Nam Bộ vào thời
còn hoang vắng, với tổ chức của mình,
đã tổ chức được các khu dân cư mới,
góp phần vào việc khẩn hoang và khai
thác vùng đất còn mới này. Tờ báo Nam
Kỳ Địa phận (1930, tr. 119) tả việc thành
lập một số họ đạo mới như sau: “Năm
1898, Pháp khai kinh Ô-Môn, qua ngọn
Cái Bè, nối Hậu Giang với vùng Ô-Môn,
Rạch Giá. Đây là vùng rậm rịt, hai bên
sông Cái Bè thời này lao sậy mịt mù,
tràm kè, gốc to người ôm không xuể, có
heo, cọp, voi, bò rừng. Còn xóm làng gì
mà đi một đôi giờ mới thấy một chòm
năm bảy cái nhà, có khúc lại vắng teo đi
trọn cả buổi thì cũng không gặp được
nhà nào”.
Vẫn theo tờ báo thì trong vùng này,
trước năm 1898 đã có một cai tổng mộ
người tới đây khẩn hoang nhưng không
thành. Ông bèn nghĩ tới việc nhờ “Hội
giảng đạo”. Giám mục giao cho linh mục
Gioan B. Thới đi nhậm xứ này. Bài báo
kể tiếp: “Linh mục nhờ cai tổng cất một
cái chòi vừa để ở vừa để làm nghi lễ tôn
giáo. Linh mục này quy tụ tá điền được
12 nóc gia. Năm 1900, linh mục dựng
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được một nhà thờ bằng gạch và ngói.
Linh mục làm kinh tháo nước và đắp bờ
giữ nước, làm trường học dành cho học
sinh nam riêng và cho học sinh nữ riêng,
giao cho các bà phước lo. Số người tới
mỗi ngày mỗi đông. Số người xin nhập
đạo cũng nhiều. Mỗi năm, linh mục làm
nghi lễ nhập đạo cho khoảng năm, bảy
mươi người. Một ngôi nhà thờ khác
được dựng nên vào năm 1907, cách nhà
thờ cũ một giờ rưỡi đi theo đường kinh,
gọi là Trảng Tranh, quy tụ 5, 6 trăm tín
đồ”.
Trong cuốn Người nông dân châu thổ
Bắc kỳ, Pierre Gourou viết về công trình
khai khẩn đất đai của Hội Truyền giáo
Cơ Đốc [Công giáo] được tác giả nhận
xét là “rất đáng kể” và nêu lên các lý do
của sự thành công của công trình này:
“vì đây không phải là những ý đồ cá
nhân mà việc thực hiện đã được chuẩn
bị cẩn thận, do những người hăng hái và
tận tâm, có những phương tiện hữu hiệu,
điều hành, (…); kỷ luật, tất cả các doanh
phu đều là người Công giáo và cung
kính phục tùng các giáo sĩ; có sự chọn
lọc khi chiêu mộ, thường là trong số
những giáo dân ưu tú nhất của các giáo
xứ; quyền lực chính trị: các vị thừa sai
người Âu có thể bắt buộc dễ dàng các
nhà chức trách hành chính thực hiện
những đòi hỏi chính đáng của con chiên
[tín hữu]” (Pierre Gourou, 2003, tr. 195).

Samuel L. Popkin, tác giả từng nghiên
cứu xã hội nông thôn Việt Nam xưa và
nay, cũng đồng ý với nhận định này của
Pierre Gourou khi viết: “Giáo hội Công
giáo đã biến những dải đầm lầy rộng lớn
thành đất ruộng có thể giúp người nông
dân chống lại đói kém. Bởi vậy, mặc dù

ác cảm với việc Giáo hội chống lại việc
thờ cúng tổ tiên, nhưng sự cùng quẫn
quả đã tạo ra một quần chúng dễ chấp
nhận Công giáo. Thiếu các hệ thống
phúc lợi của làng, nhiều người nông dân
đã bỏ các ngôi làng ‘quá tải’ của họ để
tìm tới một cuộc sống tốt đẹp hơn Giáo
hội hứa hẹn cho họ ở dưới đất này. Các
linh mục tận tâm đã đưa ra một kỷ luật
tinh thần và xã hội cần thiết cho việc khai
thác các vùng đất mới; Giáo hội còn
cung cấp tài chính cần thiết cho việc phát
triển các làng mới lập này” (Samuel L.
Popkin, 1979, tr. 191).

Bên cạnh các hoạt động mang tính cách
kinh tế này, những hoạt động mang tính
cách xã hội hay bác ái cũng đã trở thành
quen thuộc đối với các tín hữu của một
giáo xứ: lo chôn cất những người nghèo
qua đời, nhất là các trẻ em nghèo được
lãnh nhận phép Rửa tội trước khi chết ;
nhiều nơi đã lập ra nhà thương, bệnh
viện – dĩ nhiên, không phải với quy mô
trang bị, bác sĩ, y tá như ngày nay -
nhưng là nơi chữa trị cho những người
nghèo; các thừa sai lại thường đem theo
một số thuốc trị bệnh theo phương pháp
Tây phương thường có hiệu quả cao
hơn, nên thu hút không những người
nghèo mà cả những người thuộc các
tầng lớp cao mắc bệnh nan y hoặc quá
nguy ngập…“Niềm tin Công giáo chắc
chắn có sức hấp dẫn của nó, nhưng
những cái lợi về mặt vật chất cũng có
tính cách quyết định trong việc củng cố
sợi dây ràng buộc các tín hữu” (Samuel
L. Popkin, 1979, tr. 189).

THÍCH HỢP VỚI XÃ HỘI NÔNG THÔN
VIỆT NAM
Với giáo lý làm nền tảng tư tưởng cho việc
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xây dựng cộng đoàn, với tổ chức trong
địa bàn hoạt động cơ bản là giáo xứ, vừa
tầm cỡ để có thể gần gũi với tất cả các
tín hữu, với các sinh hoạt phong phú
dành cho mọi lứa tuổi, với lịch các ngày
lễ tôn giáo và các nghi lễ tôn giáo rải rác
quanh năm, giáo xứ đã có thể tạo nên
được một không gian xã hội, tôn giáo,
văn hóa… tương đối đầy đủ và đa dạng
để có thể thỏa mãn các nhu cầu tình cảm,
lý trí, xã hội của con người, nhất là đối
với các cộng đồng tín hữu tại nông thôn.
Thừa sai Darcet ghi nhận vào năm 1786:
người Công giáo ở một số nơi đã bị coi
như những người “xa lạ” tại ngay chỗ họ
sinh sống vì theo linh mục này, “họ
không đi xem kịch, không tham dự các
trò chơi công cộng hay các thứ lễ hội rất
quen thuộc đối với những người không

theo Công giáo” (Nguyễn Nghị, 1995, tr.
169).

KẾT LUẬN

Giáo xứ, một tổ chức tôn giáo - xã hội,
của Công giáo tại Việt Nam, như được
phác họa trên đây, xem ra có sức hấp
dẫn cao đối với các tín hữu Việt Nam
sống tại nông thôn, nơi người nông dân
quen sống theo làng, nhất là vào một
thời cuộc sống còn bị đóng khung trong
một không gian chật hẹp, với những nhu
cầu còn đơn giản.

Nhưng tổ chức giáo xứ này liệu có thể
còn duy trì được tính cách thích hợp của
nó vào thời kỳ hiện nay, khi các phong
trào toàn cầu hóa, thế tục hóa, và bùng
nổ thông tin ngày càng phát triển mạnh
tới tận các ngõ ngách của làng xóm? 

CHÚ THÍCH
(1) Trong các tư liệu của Việt Nam, Công giáo thường được gọi bằng nhiều tên gọi khác nhau: Đạo
Da-tô, đạo Cơ Đốc, Kitô giáo, Hoa Lang đạo, Công giáo, Thiên Chúa giáo… Ở đây, chúng tôi sử
dụng tên gọi Công giáo vì là tên các tín hữu sử dụng để gọi tôn giáo của mình, bởi tên gọi này vừa
nói lên một thuộc tính của tôn giáo vốn tự bản chất là tôn giáo dành cho mọi người ở mọi nơi và
vào mọi thời, vừa ám chỉ sự hiệp nhất với giáo triều Roma. Đọc thêm Trần Văn Toàn, Đạo Thiên
Chúa-Đạo Da tô-Đạo Cơ Đốc, nên gọi thế nào cho đúng, trong Đạo Trung Tùy Bút, Nxb. Tôn Giáo,
2008, tr. 69-85.
(2) Dòng Tên là một tổ chức các tu sĩ quốc tế, mang tên Đức Giêsu, được thành lập năm 1540 tại
Roma. Khi sang Việt Nam truyền giáo từ năm 1615, Dòng lấy tên Việt là Dòng Tên để khỏi nêu tên
Đức Giêsu. Hiện nay, tên chung của dòng vẫn là Dòng Tên, các tu sĩ của Dòng, trước đây thường
được gọi là tu sĩ, thừa sai hay linh mục Dòng Tên, nay được gọi là Giêsu hữu hay anh em Giêsu
hữu. Xem Đỗ Quang Chính, SJ., Dòng Tên trong xã hội Đại Việt 1615-1773, Nxb Tôn Giáo, 2008,
Lời nói đầu.
(3) Giáo phận là một cộng đoàn tín hữu trong một khu vực được trao phó cho một Giám mục chăm
sóc, với sự cộng tác của linh mục đoàn. Giáo phận cũng được gọi là Giáo hội địa phương.
(4) Bộ Giáo luật, năm 1983, số 518.
(5) Nơi quy tụ các tín đồ là nhà thờ. Cùng với sự gia tăng của số tín đồ, lãnh thổ của giáo phận
cũng có thêm số nhà thờ, những điểm quy tụ các tín đồ ở một địa phương này được giao cho một
linh mục coi sóc về mặt tôn giáo. Giáo xứ được hình thành từ đây. Xem Theo Nouvelle
encyclopédie Catholique, Bayard, 1989, mục từ Paroisse, trong phần về Tổ chức của Giáo hội, (tr.
988 của ấn bản 1989).
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(6) Chẳng hạn, theo Niên giám 2004 Giáo hội Công giáo Việt Nam, giáo phận TPHCM có 194 giáo
xứ, trong khi giáo phận Mỹ Tho là 104 giáo xứ.
(7) Xem điều 535.
(8) Trong những chuyến đi làm việc tại Đồng bằng sông Cửu Long, tác giả đã được thấy tại một số
giáo xứ như Thành Triệu (Bến Tre, giáo phận Vĩnh Long), hoặc các giáo xứ thuộc giáo phận Long
Xuyên như: Năng Gù, Mỹ Luông, Bò Ót, Cù Lao Giêng, hoặc ở Lái Thiêu (Bình Dương, giáo phận
Phú Cường) còn giữ những cuốn sổ Rửa tội bằng tiếng Latinh, có cả chữ nho, chữ Nôm, từ thế kỷ
XIX sổ Rửa tội của họ đạo Thành Triệu ghi người được rửa tội đầu tiên vào năm 1875.
(9) Thành ngữ thường được dùng trong Công giáo để chỉ một tín hữu qua đời.
(10) Từ dùng trong dân gian để gọi người đỗ tiến sĩ thời vua chúa ở Việt Nam.
(11) Các hội đoàn thường thấy trong các giáo xứ: Dành cho thiếu nhi và giới trẻ: Phong trào Thiếu
nhi Thánh Thể, Hùng Tâm Dũng Chí, Hướng đạo sinh Công giáo, Hiệp Hội Thánh Mẫu, Nghĩa
Sinh, Sinh viên Công giáo, Thanh Sinh công, Thanh Lao Công, Thanh niên Thánh nghiệp, Hiệp hội
giáo chức Công giáo, Pax Romana. Dành cho nữ giới: Hội Con Đức Mẹ, Các bà Mẹ Công giáo.
Dành cho nam giới: Hội Liên minh Thánh Tâm, Bác Ái Vinh Sơn, Cursillos. Không chuyên biệt:
Legio Mariae, Gia đình Phạt Tạ, Dòng Ba Đa Minh, Dòng Ba Phan Sinh, Dòng Ba Cát Minh, Cộng
đoàn Bác ái…
(12) “Cha Buzomi đã gây được sự chú ý của triều đình, đến độ người ta cấp ngay cho ngài một khu
đất để xây cất một ngôi thánh đường” (C. Borri, Relation…, tr. 341, dẫn theo Trương Bá Cần, tr. 44).
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