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BIẾN ĐỔI CỦA ĐẠO BỬU SƠN KỲ HƯƠNG:  

TỪ NHẬN THỨC TÔN GIÁO ĐẾN THỰC HÀNH NGHI LỄ 

Tóm tắt: Từ góc độ nghiên cứu tôn giáo, bài viết khái quát 
những biến đổi cơ bản của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương ở Nam Bộ 
từ khi thành lập cho tới nay. Trên cơ sở hệ thống kinh sách, 
các nghiên cứu về lịch sử, quá trình phát triển và hiện trạng 
của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương ở Nam Bộ của các nhà nghiên 
cứu đi trước và các tư liệu điền dã về đạo Bửu Sơn Kỳ Hương 
ở xã Thới Sơn và ở thị xã Tân Châu, tỉnh An Giang (tháng 
7/2019)1, bài viết phân tích một số xu hướng biến đổi của đạo 
Bửu Sơn Kỳ Hương trên các bình diện: biến đổi trong nhận 
thức tôn giáo, biến đổi về cơ cấu tổ chức và biến đổi trong 
thực hành nghi lễ. 

Từ khóa: Biến đổi; Bửu Sơn Kỳ Hương; nhận thức; tổ chức; 
thực hành.  

Dẫn nhập 

Đạo Bửu Sơn Kỳ Hương là tôn giáo nội sinh ra đời vào năm 
1849 tại An Giang do ông Đoàn Minh Huyên, hay còn gọi là Đoàn 
Văn Huyên (1807-1856) sáng lập. Nghiên cứu về tôn giáo này ở 
Việt Nam đã được các nhà nghiên cứu tiếp cận từ nhiều góc độ: 
lịch sử, văn hóa, tư tưởng, tín ngưỡng, tôn giáo… Nhìn chung, các 
nghiên cứu đều nhận định, đạo Bửu Sơn Kỳ Hương là một tôn giáo 
nội sinh ra đời sớm, lấy giáo lý Phật giáo làm cơ sở, tích hợp với 
                                                             
* Viện Nghiên cứu Tôn giáo, Viện Hàn lâm Khoa học xã hội Việt Nam. 
Bài viết này được thực hiện trong khuôn khổ đề tài khoa học cấp Bộ: Tôn giáo nội 
sinh ở Nam Bộ (Nghiên cứu trường hợp Bửu Sơn Kỳ Hương, Tứ Ân Hiếu Nghĩa, 
Phật giáo Hiếu Nghĩa Tà Lơn) do TS. Nguyễn Ngọc Mai làm chủ nhiệm; Viện 
Nghiên cứu Tôn giáo, Viện Hàn lâm Khoa học xã hội Việt Nam là cơ quan chủ trì. 
Ngày nhận bài: 15/9/2020; Ngày biên tập: 21/9/2020; Duyệt đăng: 28/9/2020. 



Vũ Thanh Bằng. Biến đổi của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương…                            99 

 
 

các yếu tố của Nho giáo và tín ngưỡng bản địa, tạo nên sự “canh 
tân” về tôn chỉ, mục đích và phương pháp tu tập, đã giải quyết các 
vấn đề “an ninh tinh thần” cho người dân trong bối cảnh khủng 
hoảng của xã hội Nam Bộ giữa thế kỉ XIX (nội chiến, ngoại xâm, 
mất mùa, bệnh dịch,…). Bài viết này, thông qua hệ thống kinh sách, 
qua các nghiên cứu về lịch sử, quá trình phát triển và hiện trạng của 
đạo Bửu Sơn Kỳ Hương ở Nam Bộ của các nhà nghiên cứu đi trước 
và các tư liệu điền dã ở xã Thới Sơn và ở thị xã Tân Châu, tỉnh An 
Giang nhằm chỉ ra một số xu hướng biến đổi của đạo Bửu Sơn Kỳ 
Hương trên các bình diện: biến đổi trong nhận thức tôn giáo, biến 
đổi về cơ cấu tổ chức và biến đổi trong thực hành nghi lễ.  

1. Biến đổi trong nhận thức tôn giáo của tín đồ Bửu Sơn Kỳ 
Hương  

Thuật ngữ Đạo (道) có nguồn gốc từ Trung Quốc và được sử 

dụng khá phổ biến với nhiều hàm nghĩa linh hoạt. Đặng Nghiêm 
Vạn cho rằng: “Đạo là con đường, là học thuyết, là nguyên lý sống, 
là quy phạm đạo đức, luân lý, nhiều khi mang tính triết học, có 
chăng nhuốm màu sắc tôn giáo, có khi lại chỉ mang tính trần tục [...] 
Nếu để chỉ một tôn giáo cụ thể, ở Việt Nam phải đặt sau thuật ngữ 
Đạo tên của tôn giáo đó, ví dụ: đạo Phật, đạo Nho, đạo Kitô, đạo tổ 
tiên…”2. Đối với các tôn giáo nội sinh ở Nam Bộ nói chung và đạo 
Bửu Sơn Kỳ Hương nói riêng, từ “đạo” vừa được dùng để đặt trước 
tên của tôn giáo, vừa gắn với hình ảnh ông đạo - người sáng lập ra 
tôn giáo đó, được dân chúng tôn vinh. 

Ông Đạo là khái niệm riêng có ở Nam Bộ, xuất hiện khi nhóm 
người Việt di cư vào đây. Đứng trước vùng đất hoang sơ, xa thiết 
chế của triều đình, kết cấu cộng đồng còn lỏng lẻo, lại thiếu hụt tri 
thức bản địa, khiến cho những tôn giáo “mang theo” không còn phù 
hợp để nâng đỡ tinh thần. Vì thế, họ dễ dàng đặt niềm tin vào sự chỉ 
dẫn của các ông đạo -  “những người có khả năng đặc biệt, như: 
khả năng chữa bệnh, khả năng tập hợp quần chúng, khả năng huyền 
linh, dẫn dắt mọi người theo một chủ thuyết nào đó. Tóm lại, là 
người có khả năng làm những điều mà người bình thường không 
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làm được và mang màu sắc thần bí”3. Các ông đạo chính là những 
người đã khai mở phong trào tôn giáo mới “dựa vào sự yểm trợ của 
thần linh, mang màu sắc tôn giáo sáng thế”4 ở Nam Bộ. Đoàn Minh 
Huyên trong vai trò sáng lập Bửu Sơn Kỳ Hương chính là người 
mở đầu “dòng Tiên tri Nam Kỳ”5 giữa thế kỉ XIX. 

Nguyễn Quốc Tuấn trong suy tư về một cách tiếp cận nghiên 
cứu tôn giáo với tư cách một “thực thể”6 đã nhấn mạnh: “Chỉ có thể 
biết được các hiện tượng gọi là tôn giáo thông qua xác định mối 
quan hệ giữa con người với cái thiêng bằng niềm tin vào cái thiêng, 
được biểu đạt bằng thực hành gắn kết với niềm tin đó, tạo thành 
cộng đồng người có cùng niềm tin vào cái thiêng, trước hết là cộng 
đồng luân lý...”7. Theo đó, nhận thức về hiện tượng tôn giáo bao 
gồm: nhận thức tôn giáo, nhận thức khoa học về tôn giáo và nhận 
thức quan phương về tôn giáo. Nhận thức tôn giáo chính là nhận 
thức của chính các tôn giáo - người sở hữu niềm tin tôn giáo, thực 
hành tôn giáo và cộng đồng của họ. Nhận thức tôn giáo đến từ các 
nguồn: Lời dạy của người sáng lập (Kinh, Kinh thánh); Các quy tắc 
để sở hữu cái thiêng (Luật); Các giải thích về lời dạy của người 
sáng lập (Luận, Thần học); Các biểu tượng, tài liệu, vật thiêng...8. 

Từ cách tiếp cận về tôn giáo / hiện tượng tôn giáo như trên, 
chúng tôi cho rằng, nhận thức về đạo của tín đồ Bửu Sơn Kỳ 
Hương chính là nhận thức tôn giáo về tín ngưỡng, tôn giáo9 Bửu 
Sơn Kỳ Hương. Cụ thể, nhận thức đó bao gồm toàn bộ những hiểu 
biết của tín đồ về tôn giáo của mình: người sáng lập, giáo lý, giáo 
luật, phương pháp tu tập, hệ thống nghi lễ và cộng đồng tôn giáo 
của mình qua các nguồn kinh sách, luận, luật, truyện kể, hiện vật, 
biểu tượng... Quá trình nhận thức và bồi đắp “tri thức tôn giáo” 
thường xuyên sẽ tác động trực tiếp tới niềm tin tôn giáo, hành vi cá 
nhân trong thực hành nghi lễ, hành động hiện thực hóa công phu tu 
tập. Ở đây, chúng tôi nhấn mạnh tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương là toàn 
bộ những người có niềm tin và thực hành thờ cúng, tu tập theo giáo 
lý của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương, trong đó, bao gồm: tín đồ thuộc các 
cơ sở Bửu Sơn Kỳ Hương đã được cấp phép hoạt động, tín đồ đang 
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sinh hoạt tại các điểm chùa, và người thực hành tín ngưỡng Bửu 
Sơn Kỳ Hương tại các cơ sở thờ tự khác10.  

Nhận thức tôn giáo của tín đồ có gắn bó chặt chẽ với phương 
thức truyền bá tôn giáo, trải qua lịch sử hình thành, phát triển. Nhận 
thức tôn giáo của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương được chúng tôi khái 
quát ở ba giai đoạn: 

(1) Giai đoạn Đoàn Minh Huyên tại thế. Giai đoạn này gắn liền 
với việc chữa bệnh, thu hút tín đồ, truyền giảng giáo lý, hướng dẫn 
tu tập và đẩy mạnh khai hoang, lập ấp của Đoàn Minh Huyên cùng 
các đệ tử của ông. 

Khủng hoảng trong đời sống thế tục ở Nam Bộ vào khoảng giữa 
thế kỉ XIX (thiên tai mất mùa, dịch bệnh hoành hành, an ninh bất 
ổn…), cùng với sự chậm tiến của tập tục thờ cúng truyền thống, 
những giáo lý “uyên bác” của Phật giáo, giáo dục Nho giáo mờ 
nhạt không còn đáp ứng được đời sống tâm linh đã dẫn tới khủng 
hoảng về đời sống tâm linh tinh thần. Trong lớp cư dân người Việt 
thì phần đông là nông dân: “nghèo khổ, dốt nát, đủ tinh thần thực 
tiễn mà thiếu chữ, đủ đức làm dân, làm người mà không thuộc kinh 
truyện”11. Họ “không có hệ tư tưởng chủ đạo chi phối”12. Sự khai 
hóa dân trí, dân phong - thay vì những giáo lý cao siêu, những kinh 
kệ bằng chữ Hán khó hiểu, thì những “sấm truyền”, những diễn 
ngôn bằng văn vần của Đoàn Minh Huyên mang đến luồng gió mới. 

Đoàn Minh Huyên bằng sự lý giải về Hạ Ngươn - là thời kỳ tăm 
tối nhất của loài người (đói kém, bệnh dịch, chết chóc…), gắn với 
bối cảnh xã hội loạn lạc đương thời để “tiên tri” - thuyết giảng về 
một tương lai Nhứt Ngươn tươi rạng với “Hội Long Hoa”:  

“Long hoa thắng hội tiêu diêu, 

Dữ lành đến đó mai chiều sẽ hay. 

Phận mình Cư sỹ dám bày, 

Luật nghi phép tắc diễn bày tỏ ra 

Nhứt Ngươn Đức Phật Thích Ca 
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Giáng sanh cõi thế Long Hoa hội kỳ”13. 

Ở đó, “nhân - quả” tu tập được phán định! Con đường đi đến 
“giải thoát” chính là “Tu Nhân - Học Phật”, được Đoàn Minh 
Huyên diễn giải dễ hiểu, chạm tới tâm tình của người nông dân:  

“Tu tâm tu tánh giữ thường 

Tu trong kinh giáo Phật Đường truyền ra 

Tu tánh tu hạnh nết na 

Tu câu Lục tự Di Đà đừng quên 

Tu hành hiếu nghĩa đôi bên 

Tu cang tu kỷ gắng bền hiếu trung 

Tu nhơn tu đức để lòng 

Tu trau vóc ngọc lấm bùn đừng mang 

Tu công bồi đắp miếu đàng 

Tu tài bố thí việc gian thì đừng 

Tu cầu thánh thọ thiên xuân 

Dân khương vật phụ khỏi oan cơ hàn”14. 

Đồng thời, Đoàn Minh Huyên nhấn mạnh bốn ân (Tứ Ân) căn bản 
nhất mà mỗi người đều mang và phải chuyên trì công phu báo đáp: 

(1) Ân tổ tiên cha mẹ: cha mẹ cho mỗi người hình hài, nuôi 
dưỡng mỗi người khôn lớn. Biết ơn cha mẹ, biết ơn đến cội nguồn 
tổ tiên của mình là một phẩm chất quan trọng của con người. 

(2) Ân đất nước: quê hương, đất nước là nơi dung chứa, chở che 
để mỗi người sinh sống, duy trì giống nòi giống. Và đất nước cũng 
chính là nơi mà con cháu, hậu thế tiếp tục hành trình tương lai. 

(3) Ân Tam bảo: Tam bảo chính là Phật - Pháp - Tăng. Về mặt 
tinh thần, Tam Bảo giúp mỗi người khai mở trí óc giúp con người 
sáng suốt, hoàn thiện nhân tâm, đạo hạnh; cứu vớt con người khỏi 
những trầm luân đau khổ, tìm đến sự giác ngộ. 

(4) Ân của đồng bào và nhân loại: con người sống không phải 
chỉ có bản thân, gia đình mình mà còn có sự tương tác với mọi 
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người xung quanh. Đó là những người cùng chung nòi giống, cùng 
chung quê hương, đất nước luôn tương hỗ giúp đỡ mình (đồng bào); 
là loài người không phân biệt lớn nhỏ, chủng tộc, đều mang phận 
chúng sinh (nhân loại).  

Suốt quá trình tu tập và truyền bá, Đoàn Minh Huyên đã chủ 
trương đem giáo pháp vô vi của Phật giáo để truyền giảng, rằng: 
không cần tượng cốt, chỉ thờ Trần điều15; lấy Phật làm tâm, dâng 
hương thành kính; không tụng kinh gõ mõ, không cúng kiếng xôi 
chè, không cạo đầu xuất gia. Học Phật là tự làm cho mình sáng suốt, 
nắm được chánh niệm để luôn an nhiên, yêu thương, khi ấy thành 
tựu tu tập sẽ tự đến. Tu Nhân chính là chăm chút cho hành động 
thường nhật, thay đổi nhân sinh quan, thế giới quan của bản thân 
mà ứng xử với mọi người xung quanh, thế giới xung quanh. Phạm 
Bích Hợp nhấn mạnh Bửu Sơn Kỳ Hương ra đời “để giúp mọi 
người vẫn sống tại gia, lo đời sống thế tục, nhưng có điều kiện học 
hỏi và tu tập về cuộc sống tâm linh, cho nên, các tổ chức của Đạo 
cũng như nghi lễ tôn giáo sao cho thật giản dị và phù hợp với hoàn 
cảnh thực tế của tín đồ thời kỳ đó”16.  

Không những thế, Đoàn Minh Huyên còn dùng khả năng đặc 
biệt của mình mà chữa bệnh cứu người: “chỉ bằng một mảnh giấy 
vàng xé nhỏ, một chút nước lã hoặc một miếng giấy áo nhang, Phật 
Thầy không những trị bệnh thiên thời mà còn trị cả đến các bịnh ho, 
suyễn, cùi, phong, điên; bịnh hậu thổ huyết, bịnh trùng tang thằng 
bố. Mà trị đâu thì hết đó, tiếng đồn vang khắp, khiến người đến 
chiêm ngưỡng Ngài như nước triều dâng”17.  

Có thể thấy, giai đoạn Đoàn Minh Huyên còn sống, nhận thức 
tôn giáo/đạo của tín đồ chủ yếu dựa vào sự tiếp xúc trực tiếp, lắng 
nghe thuyết giảng, chứng kiến hành vi, ngôn từ và tâm thái tu tập 
của Phật thầy Đoàn Minh Huyên. Nhận thức đầu tiên về Bửu Sơn 
Kỳ Hương chính là nhận thức về năng lực đặc biệt của Đoàn Minh 
Huyên: có khả năng tiên tri, có khả năng thuyết giảng một phương 
pháp tu tập mới phù hợp với tâm tư của người dân, có khả năng 
chữa bệnh. Phương hướng hành động thiết thực của người “giáo 
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chủ”: vừa kiến lập và tổ chức một tôn giáo với giáo lý thân quen, 
sinh hoạt nghi lễ phù hợp với tâm thức cộng đồng người Việt ở 
Nam Bộ, vừa xây dựng thiết chế “công xã” - “Trại ruộng”, mà ở đó 
ai cũng có quyền lợi, có phước báo. Nó là “ý tưởng khởi đầu cho sự 
tìm kiếm một hình thái tổ chức tôn giáo mới ở Nam Bộ, để khẳng 
định tính tự chủ và độc lập của người Việt ở vùng đất mới”18.  

Đây là giai đoạn khởi nguyên gắn với quá trình xây dựng phát 
triển Đạo của người sáng lập. Đồng thời, giai đoạn này cũng là giai 
đoạn mà các đệ tử - thân cận của Đoàn Minh Huyên, thống lĩnh 
được giáo lý và phương châm hành đạo của Phật thầy, tạo tiền đề 
cho quá trình phân nhánh về sau của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương.  

(2) Giai đoạn sau khi Đoàn Minh Huyên viên tịch, các đại đệ tử 
tiếp tục xiển dương mối Đạo.  

Tên gọi của tôn giáo Bửu Sơn Kỳ Hương - hương thơm lạ (tỏa ra) 
từ núi báu (tức dãy Thất Sơn) đã nói lên khát vọng về “một sự cách 
tân tôn giáo” của Đoàn Minh Huyên: dùng chính những gì tinh túy, 
linh thiêng nhất của chính vùng đất Thất Sơn để lan tỏa một tinh 
thần tôn giáo mới nhằm xây dựng một đời sống mới. Như giải thích 
của Nguyễn Văn Sâm thì “Bửu Sơn Kỳ Hương có nghĩa là Núi Báu 
sau này sẽ làm rạng rỡ cho non sông nước nhà, mùi thơm hương kỳ 
lạ sẽ tỏa khắp cùng thế giới để báo cho mọi người biết thời kỳ 
hoằng hóa cứu độ đã đến và đời người không còn là bao lâu nữa. 
Phải lo tu tâm dưỡng tính để được cứu thoát”19.  

Mặt khác, việc các tín đồ truy tôn người sáng lập là Đức Phật 
thầy Tây An đã nói lên nhận thức của người dân coi Đoàn Minh 
Huyên như “một vị Phật giáng lâm, dõi theo khai sáng và canh tân 
tôn ý của Đức Như Lai Phật Tổ. Họ coi Ngài như một vị Phật khai 
sáng một tông phái mới của Phật đạo”20 ở Tây An. Đối với họ, 
Đoàn Minh Huyên chính là người đã có trí tuệ và đạo đức của bậc 
đắc đạo - tu “Thành Phật”. 

Sau khi Đoàn Minh Huyên mất, các đại đệ tử - là những người 
gần gũi nhất, có nhiều năng lực, trí tuệ nhất sẽ lĩnh hội cả “diệu 
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pháp” lẫn “giáo pháp” của giáo chủ mà phát triển đạo. Sự hoằng 
hóa đạo của Phật thầy chỉ vỏn vẹn chưa tới 10 năm, vậy mới thấy 
vai trò của các đại đệ tử trong việc phát triển đạo. Nổi bật nhất là 
Thập Nhị Hiền Thủ (12 đại đệ tử) - 12 ông đạo.    

Họ là những “thủ lĩnh” mới của Đạo. Vừa lo việc Đạo: trực tiếp 
tập hợp tín đồ, hoằng hóa giáo lý, vừa chăm chú tu hành, phát triển 
cơ sở thờ tự; vừa chăm việc Đời: tiếp tục khai hoang lập ấp, mở 
mang trại ruộng, phát triển nông nghiệp ở khắp vùng Thất Sơn. 
Tiêu biểu như: trại ruộng Bửu Hương Các (vùng Láng Linh) do 
Quản cơ Trần Văn Thành phụ trách, trại ruộng Cần Lố (Đồng Tháp 
Mười) do ông Đạo Ngoạn đứng đầu, trại ruộng núi Voi do Phật 
Trùm thành lập, trại ruộng Hưng Thới, Xuân Sơn do ông Bùi Văn 
Thân, Bùi Văn Tây (Đình Tây) mở dựng21... Không những thế, 
tinh thần “nhập thế” của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương còn được các đệ 
tử phát triển thành “tinh thần yêu nước” trong bối cảnh đất nước có 
ngoại xâm, tiêu biểu là cuộc khởi nghĩa Bảy Thưa do Quản cơ Trần 
Văn Thành làm thủ lĩnh (1867-1873); nhiều đệ tử và tín đồ của đạo 
Bửu Sơn Kỳ Hương trực tiếp tham gia kháng chiến; nhiều cơ sở thờ 
tự trở thành căn cứ cách mạng (Thới Sơn Tự, Tây An Cổ Tự,…).  

Giai đoạn này, đạo Bửu Sơn Kỳ Hương phát triển theo các 
nhánh khai hoang của các đại đệ tử - hình thành các mối Đạo. Tùy 
vào năng lực, sự tiếp nhận của mỗi đệ tử mà các tín đồ của các mối 
Đạo này có sự nhận thức về đạo khác nhau. Ngoài truyền bá và 
phát triển sấm giảng giáo lý mà Đức Phật thầy để lại, các đệ tử - 
ông đạo này còn tu sửa các am cốc, trại ruộng trước đây thành các 
cơ sở thờ tự khang trang hơn. Cùng với đó, việc ghi chép lại sấm 
giảng của Phật thầy cũng được quan tâm chú ý. 

Nghiên cứu của Vương Kim, Nguyễn Văn Hầu, Nguyễn Văn 
Sâm, Phạm Bích Hợp, và gần đây là các tham luận trong hội thảo 
Nhân vật lịch sử Đoàn Minh Huyên (1807- 1856) do Hội Khoa 
học lịch sử tỉnh An Giang tổ chức (2013) đã cho thấy những thông 
tin về tiểu sử, cuộc đời Đoàn Minh Huyên trước khi ông lập đạo 
rất mờ nhạt và chưa thống nhất. Sự không rõ ràng về sử liệu, lại 



106                                                          Nghiên cứu Tôn giáo. Số 9 - 2020 

được phủ thêm phần huyền hoặc, linh nghiệm qua các câu chuyện, 
các truyền thuyết về việc: chữa bệnh, khai hoang, mở đạo của 
Phật thầy đã khiến cho đạo Bửu Sơn Kỳ Hương thêm nhiều 
“huyền ảo linh thiêng”. Như truyền thuyết về tài năng ứng đối của 
Đức Phật thầy, phương thuật chữa bệnh, chuyện về Quản cơ Trần 
Văn Thành chờ xin chữa bệnh và gia nhập đạo, chuyện ông Đình 
Tây bắt cá sấu, chuyện ông Tăng Chủ cứu hổ, chuyện ông Đạo 
Sang được Phật thầy chữa bệnh, chuyện các ông Thẻ đi cắm đất...  
Tất cả đều toát lên năng lực thần bí siêu nhân và đức độ hơn 
người của Phật thầy.   

Chính sự mơ hồ của huyền thoại, huyền sử về Đoàn Minh 
Huyên đã củng cố hơn niềm tin của quần chúng. Cùng với sự tín 
tưởng vào giáo lý và con đường thực hành tôn giáo “nhân bản” theo 
chủ thuyết của Phật thầy, thì Bửu Sơn Kỳ Hương giai đoạn này 
được đan cài thêm sắc thái mới: sự tín tưởng và thờ phụng đối với 
người sáng lập Đạo - tin vào sự linh thiêng, hiển nghiệm, vào sự 
bảo hộ che chở của Phật thầy.   

Về sau, sự truyền thừa của các mối Đạo, và sự mở rộng địa bàn 
sinh hoạt của các tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương đã đưa đến sự hình 
thành các chi phái mới vào đầu thế kỉ XX. Các chi phái mới, ngoài 
tôn chỉ của Đoàn Minh Huyên, còn tích hợp thêm nhiều đặc điểm 
cá nhân của người khai mở chi phái, như: ảnh hưởng của Nguyễn 
Tấn Đắc với Bửu Sơn Kỳ Hương ở Thường Lạc, Đồng Tháp; ảnh 
hưởng của Phạm Thanh Quang và Trần Văn Soái ở Tân Châu, An 
Giang; ảnh hưởng của ông Sư Hai (Nguyễn Văn Hai) ở Châu Đức, 
Bà Rịa - Vũng Tàu...  Điều này cũng dẫn tới những chuyển biến 
trong nhận thức tôn giáo của tín đồ ở mỗi địa phương.    

Nhìn vào cả thời kỳ từ khi mở đạo cho đến giai đoạn này có thể 
thấy, Phật thầy cùng các đệ tử của mình đã khai sáng, phát triển đạo, 
các hậu duệ tiếp tục mở rộng và phát triển mối đạo, hình thành chi 
phái. Đối với tín đồ, nhận thức về Đạo là sự tổng hòa những thành 
tựu Tu Nhân - học Phật, thực hành Tứ Ân mà Bửu Sơn Kỳ Hương 
mang lại:  
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Về mặt tâm linh tinh thần: lấy lập đạo và phát triển đạo để “khỏa 
lấp” thiếu hụt trong đời sống tâm linh tinh thần của người dân. Trên 
cơ sở giáo lý căn bản là “Tu nhân - học Phật” để thay đổi, uốn nắn 
ứng nhân xử thế thường nhật của con người, kiên tâm làm lành 
tránh dữ, yêu thương hòa đồng để đáp lại bốn ân lớn nhằm đạt được 
nhân - hiếu - nghĩa là các phẩm chất quan trọng của con người. 
Không lãng phí thời gian kinh kệ sớm hôm, không lấy hình thức 
(xuất gia, xuống tóc) làm trọng mà lấy việc tu tâm (tôn thờ biểu 
tượng trần điều) làm cốt lõi.  

Về mặt sức khỏe: quan tâm sâu sắc tới sức khỏe của người dân: 
tổ chức chữa bệnh cứu người bằng phương pháp đặc biệt, không 
chỉ chữa bệnh dịch tả (dương bệnh) mà còn có các bệnh tâm lý, tâm 
thần (âm bệnh).  

Về đời sống vật chất: quan tâm tới đời sống vật chất của người 
dân: không lãng phí tiền của vào xây dựng chùa chiền mà làm trại 
ruộng - vừa là nơi lao động sản xuất, nơi sinh hoạt thường nhật, vừa 
là nơi tu tập, tức là khuyến khích tín đồ tích cực khai khẩn, quy tụ 
nhân dân mở ra các làng mới ấp mới, chăm chỉ sản xuất nông 
nghiệp để bảo đảm mưu sinh.   

Về chính trị xã hội: Phật thầy, các đệ tử và hậu thân của Ngài 
đều lấy tinh thần phụng sự con người, quan tâm tới thời cuộc, 
quan tâm tới chính trị - xã hội: hưởng ứng chính sách khai hoang 
của nhà Nguyễn, khơi dậy và cổ vũ tinh thần yêu nước: giúp nước 
cứu dân. Phật thầy và các đệ tử, hậu thân của Ngài đều là các “thủ 
lĩnh” - vừa quản lý các trại ruộng, vừa truyền đạo, dẫn dắt về mặt 
tôn giáo, vừa rút kinh nghiệm và hoàn thiện quá trình tu tập của 
bản thân.  

Đáng chú ý, tôn chỉ của Phật thầy Đoàn Minh Huyên cũng như 
giáo lý của Bửu Sơn Kỳ Hương đã có ảnh hưởng trực tiếp tới một 
số tôn giáo nội sinh ra đời về sau ở Nam Bộ. Khi ấy, các vị sáng lập 
đạo Tứ Ân Hiếu Nghĩa, Phật giáo Hòa Hảo đều được người dân 
“truyền tụng” là “phái sinh chuyển kiếp” hay “hậu thân” của Đức 
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Phật thầy Đoàn Minh Huyên, tái sinh lần nữa để giúp dân và làm 
sáng lại tinh thần Đạo. Vì thế, đạo Tứ Ân Hiếu Nghĩa do Ngô Lợi 
(1831 - 1890) sáng lập vào năm 1867 ở Cù Lao Ba (nay là huyện 
An Phú, An Giang) và sau đó hoạt động tập trung chủ yếu ở Ba 
Chúc (huyện Tri Tôn, An Giang)22 nhưng vẫn luôn được nhìn 
nhận là “hệ phái”23 của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương. Đến nay, lòng 
phái - “giấy chứng nhận nhập Đạo” cấp cho tín đồ của đạo Tứ Ân 

Hiếu Nghĩa vẫn ghi bốn chữ Hán寶山奇香 (Bửu Sơn Kỳ Hương), 

hay các cư sỹ khi phiên âm kinh sách chữ Hán của Đạo để phổ biến 
tới tín đồ vẫn chú thích là Phật giáo Bửu Sơn Kỳ Hương - Tứ Ân 
Hiếu Nghĩa của Đức Bổn Sư tại Núi Tượng24. Phật giáo Hòa Hảo 
do Huỳnh Phú Sổ sáng lập vào năm 1939 tại làng Hòa Hảo, quận 
Tân Châu, tỉnh Châu Đốc (nay là Phú Mỹ, huyện Tân Phú, tỉnh An 
Giang), mặc dù đã có nhiều “canh tân” về biểu tượng (Trần Dà), 
“sửa mới” về giáo lý và chiếm ưu thế trong “thị phần” tôn giáo nội 
sinh ở Nam Bộ nhưng vẫn nhận thức rõ ràng về nguồn gốc là từ 
Bửu Sơn Kỳ Hương mà ra.  

Cả hai tôn giáo trên đều thuyết giảng về Hạ Ngươn, đều lấy diệu 
pháp “Tu nhân - học Phật, Tứ ân hiếu nghĩa” làm cơ sở, đồng thời 
bổ sung, hoàn chỉnh hệ thống kinh sách, luật, luận để khỏa lấp phần 
nào “thiếu căn bản triết lý”25, tiếp tục dẫn dắt và soi sáng tư tưởng 
cho tín đồ; xây dựng hệ thống cơ sở thờ tự, thống nhất hình thành 
giáo hội từ trung ương tới địa phương nhằm thực hiện đối nội - đối 
ngoại, hoằng pháp rộng rãi thu hút tín đồ.  

(3) Giai đoạn hiện nay 

Đây là giai đoạn mà Bửu Sơn Kỳ Hương đã hình thành các chi 
phái ở các tỉnh, hệ thống cơ sở thờ tự, nghi lễ và hệ thống kinh sách 
đã tương đối ổn định. Trên thực tế, qua nghe thuyết giảng, qua đọc 
tài liệu kinh sách, qua phương tiện truyền thông và qua thực hành 
thường nhật, các tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương đã có được nhận thức 
khá đầy đủ về Đức Phật thầy, về các ông đạo, giáo lý, phương pháp 
tu tập và nghi lễ thực hành.  
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Tuy nhiên, quan niệm về sự “xuất chúng” linh thiêng và công 
đức lập làng, lập ấp của Đức Phật thầy Tây An dần trở thành sự tín 
tưởng mạnh mẽ, các ông đạo (đệ tử), các ông từ trở thành các “đối 
tượng thiêng” mới được tín đồ tôn thờ tại di tích. Các nghi lễ tôn 
giáo dành cho các nhân vật này trở thành nghi lễ quan trọng thường 
niên và  có sự khác biệt ở từng cơ sở thờ tự. Một tín đồ của đạo 
Bửu Sơn Kỳ Hương khẳng định: “Tôi nói rằng nếu Phật thầy giả 
dối, giả tạo thì lúc đó sẽ có người lật tẩy, nhưng mà người ta không 
lật tẩy được là vì Phật quá tài, mới tôn Phật là Phật, chứ Phật đâu 
có tôn mình là Phật. Tại cái dân xứ này tôn Phật là Phật thầy Tây 
An. Trước cha tôi có xưng là Phật ông, chứ không ai kêu là Phật 
thầy, bây giờ người ta mới kêu Phật thầy - chứ đời cha tôi là toàn 
kêu Phật ông...” [trích phỏng vấn sâu: nam giới, 60 tuổi, BQL di 
tích chùa Thới Sơn, Tịnh Biên, An Giang].  

Nếu như ở thời kỳ đầu, các “thủ lĩnh” của đạo Bửu Sơn Kỳ 
Hương đều lấy chữa bệnh, khai hoang để thu hút tín đồ mà truyền 
giảng giáo lý, hướng dẫn tu tập, thì hiện nay xu hướng nhận thức 
tôn giáo/Đạo của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương toàn diện, đầy đủ hơn 
thông qua các khía cạnh dưới đây.   

Di tích/cơ sở thờ tự có liên quan đến Phật thầy và đạo Bửu Sơn 
Kỳ Hương được xây dựng, tu bổ, mở rộng tại Nam Bộ là cơ sở để 
những người tin theo/các tín đồ có địa điểm sinh hoạt tôn giáo, thu 
nhận thêm các giáo lý và thực hành. Hệ thống các biểu tượng (hiện 
vật thiêng) của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương cũng được thu thập, trưng 
bày, thờ phụng (búi tóc của Phật thầy, tấm trần điều, ba lưỡi câu, 
hột lúa,…) có tác động đến tâm thức, tình cảm tôn giáo của tín đồ. 

Kinh sách, tài liệu được in ấn với số lượng lớn, tặng miễn phí 
cho tín đồ26; các lớp giáo lý; các bài thuyết giảng được tổ chức 
thường xuyên đã góp phần củng cố giáo lý, tạo động lực tu tập 
cho tín đồ. Cùng với đó hình thức truyền bá bằng điện tử (phát 
thanh, truyền hình, mạng internet…), như: trang tin tức của Bửu 
Sơn Kỳ Hương tỉnh Bà Rịa - Vũng Tàu; trang tin tức của Bửu Sơn 
Kỳ Hương thuộc chi phái Thường Lạc27 đã củng cố thêm “tri thức 
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tôn giáo” cho tín đồ, cũng như phổ biến rộng rãi về đạo Bửu Sơn 
Kỳ Hương.  

Đại diện các cơ sở thờ tự của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương đều thực 
hiện công tác đối nội, đối ngoại rộng rãi, tham gia công tác chính 
trị xã hội tại địa phương; tổ chức nhiều hoạt động hướng đích xã 
hội, khuyến khích thiện nguyện (nuôi dưỡng người cơ nhỡ, nấu 
cơm chay miễn phí (chùa Thới Sơn); xây nhà trọ miễn phí (Thới 
Sơn); giúp đỡ những người có hoàn cảnh khó khăn; xe đưa đón 
bệnh nhân (miếu Bàu Mướp, Thới Sơn); tổ chức khuyến học (Tây 
An Cổ Tự). 

Điểm nổi bật trong nhận thức của tín đồ đạo Bửu Sơn Kỳ Hương 
vẫn chính là tinh thần “nhập thế”, “tu tại gia”, đem tôn chỉ Tu Nhân 
- Học Phật, thực hành Tứ Ân thành nội tâm “làm lành tránh dữ”, 
“công quả phước thiện”, thờ phụng biểu tượng trần điều, thờ phụng 
Phật thầy và các ông đạo.  

2. Những biến đổi về cơ cấu tổ chức của đạo Bửu Sơn Kỳ 
Hương 

Theo nghiên cứu của Nguyễn Văn Sâm thì đạo Bửu Sơn Kỳ 
Hương là một “tổ chức nhân bản có đủ đẳng cấp” và được chia 
thành 3 bậc:  

(1) Cao nhất là: Giáo chủ và các hậu thân của giáo thuyết (Phật 
thầy Tây An, các đệ tử, các hậu thân của Phật thầy); 

(2) Thứ 2 là: Các cư sĩ tại gia; 

(3) Thứ 3 là: Tín đồ - đây là nhóm chiếm đa số và gồm “đủ mọi 
thành phần”28.  

Sự phân cấp tổ chức của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương, mang lại sự 
hòa đồng trong sinh hoạt tôn giáo, không tạo khoảng cách lớn giữa 
Giáo chủ, hậu thân với cư sĩ và tín đồ; phát triển tôn giáo theo 
hướng truyền thừa là một ưu thế trong thời kỳ đầu. Tuy nhiên, 
phương châm phát triển mối đạo, lập thành chi phái hoặc các tổ 
chức cơ sở độc lập (chùa) đã không mang lại sự gắn kết toàn đạo. 
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Nguyễn Thị Minh Ngọc khi đánh giá về tổ chức của đạo Bửu Sơn 
Kỳ Hương trong Những vấn đề cơ bản của một số tôn giáo ở Nam 
Bộ đã nhấn mạnh khía cạnh “chưa thể hình thành hệ thống cơ cấu 
tổ chức thống nhất các cấp từ trung ương tới cơ sở” chính là hạn 
chế lớn nhất ảnh hưởng tới sự phát triển của đạo Bửu Sơn Kỳ 
Hương29.  

Theo Danh mục các tổ chức tôn giáo ở Việt Nam (tính đến tháng 
6/2020) thì cả nước có 16 tôn giáo được công nhận, trong đó có đạo 
Bửu Sơn Kỳ Hương (2007). Các cơ sở tôn giáo của đạo Bửu Sơn 
Kỳ Hương được công nhận bao gồm “một số chùa ở các tỉnh, thành 
phố đã được cơ quan nhà nước có thẩm quyền cho phép hoạt động 
tôn giáo”30. Mặt khác, theo Điều 2, Chương 1 của Luật Tín ngưỡng, 
Tôn giáo (2016) quy định: chức sắc - những người giữ phẩm vị 
trong tổ chức tôn giáo và chức việc - những người giữ chức vụ 
trong tổ chức tôn giáo31 thì đạo Bửu Sơn Kỳ Hương ở nhiều địa 
phương chưa có đội ngũ chức sắc, chức việc (được công nhận). 
Thống kê của Ban Tôn giáo Chính phủ (2009), trên cả nước có 
15.000 tín đồ đạo Bửu Sơn Kỳ Hương, phân bố chủ yếu ở các tỉnh: 
An Giang, Đồng Tháp, Bà Rịa - Vũng Tàu, Long An, Sóc Trăng, 
Vĩnh Long, Tiền Giang và Bến Tre, với tổng số 18 ngôi chùa32. 
Chùa là nơi thờ tự chung của cộng đồng tín đồ, đồng thời cũng là 
một tổ chức độc lập do Ban Đại diện / Ban Quản lý/Ban Quản tự 
điều hành các công việc hành chính và hoạt động nghi lễ tôn giáo.  

Từ góc độ quản lý nhà nước về tôn giáo, chúng tôi thấy rằng, cơ 
cấu tổ chức đạo tại một số cơ sở thờ tự của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương 
được Nhà nước công nhận tổ chức tôn giáo hoặc đã đăng ký hoạt 
động tôn giáo đã có sự quy chuẩn. 

Năm 2007, tổ chức của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương ở Nghĩa Thành, 
huyện Châu Thành, tỉnh Bà Rịa - Vũng Tàu đặt tại chùa Tây An 
cổ tích tự đã được cấp giấy Đăng ký hoạt động tôn giáo33. Đại hội 
cư sỹ nhiệm kỳ 3 (2018 - 2023) đã tiếp tục bổ sung và hoàn thiện 
Điều Lệ đạo Bửu Sơn Kỳ Hương, bầu ra 15 thành viên (15 chắc 
sắc tôn giáo), do ông Lê Lơn làm Trưởng ban Trị sự, phụ trách 
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tổng số 2.500 tín đồ và cư sỹ trên địa bàn. Về cơ cấu tổ chức, Ban 
Trị sự gồm có: Trưởng ban và các Phó Trưởng ban, Ủy viên, các 
Trưởng tiểu ban (7 tiểu ban: Tiểu ban giáo lý; Tiểu ban nghi lễ; 
Tiểu ban cư sĩ tín đồ; Tiểu ban tài chính - tài sản; Tiểu ban lễ tân - 
đối ngoại; Tiểu ban văn hóa - xã hội - từ thiện; Tiểu ban bảo vệ 
trật tự). Ban Trị sự có con dấu, thực hiện công tác quản lý, điều 
hành, hướng dẫn, kiểm tra giám sát mọi hoạt động đối nội và đối 
ngoại của Đạo.  

Năm 2008, chi phái Bửu Sơn Kỳ Hương Thường Lạc được công 
nhận pháp nhân, hoạt động ở phạm vi cấp xã, hình thành Ban Trị sự 
Trung ương Bửu Sơn Kỳ Hương Thường Lạc. Chi phái này có 6 
ngôi chùa đang hoạt động, phân bố tín đồ chủ yếu ở ba tỉnh: Đồng 
Tháp, Bến Tre, Long An34.  

Còn lại, đại đa số các chùa của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương đều 
chưa được công nhận tư cách pháp nhân nên hoạt động tôn giáo 
riêng biệt, một số chùa lại theo xu hướng sinh hoạt tín ngưỡng lấy 
thờ phụng Phật thầy Đoàn Minh Huyên làm nòng cốt, như: chùa 
Thới Sơn, chùa Phước Điền (Tịnh Biên, An Giang) là các ngôi 
chùa được công nhận di tích văn hóa, lịch sử, kiến trúc cấp Tỉnh. 
Theo một cán bộ phụ trách tôn giáo, văn hóa ở địa phương thì: “Ở 
đây là hoạt động theo tín ngưỡng... Người ta không công nhận là 
tôn giáo mà chỉ công nhận chùa Phật thôi, hoạt động cơ sở tín 
ngưỡng của Bửu Sơn Kỳ Hương... Người ta tổ chức lễ giỗ của cụ 
Đoàn Văn Huyên. Phật thầy là tên gọi trong dân gian của địa 
phương. Phía nhà nước thì ngày 12/8 (âm lịch) là chùa tổ chức lễ 
giỗ cụ Đoàn Văn Huyên” [trích phỏng vấn sâu: nam giới, cán bộ 
phụ trách tôn giáo, huyện Tịnh Biên, An Giang]. Theo đại diện Ban 
Quản lý di tích thì: “Ở đây người ta không nói tín đồ Bửu Sơn Kỳ 
Hương đâu, nói thế họ không hiểu. Họ theo lối tín ngưỡng thôi chứ 
không theo tín đồ, tôn giáo...” [trích phỏng vấn sâu: nam giới, Ban 
Quản lý chùa Thới Sơn, huyện Tịnh Biên, An Giang]. 

Hoạt động tôn giáo tại cơ sở thờ tự này do Ban Quản lý/Ban 
Quản tự phụ trách (đối nội - đối ngoại, nghi lễ). Thành phần Ban 
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Quản lý, gồm có: Trưởng ban; các Phó Trưởng ban (phụ trách nghi 
lễ; phụ trách tổng hợp - tài vụ); ủy viên. Nguyên tắc lựa chọn Ban 
Quản lý/quản tự của di tích là: “do nhà chùa chọn người và đưa 
danh sách cho xã ra quyết định, kiểu như chùa đưa chọn tên người 
nào đó với đủ tiêu chí ăn ngay ở lành, gia đình nền nếp, họ tên và 
đưa ra trước toàn dân và dân bầu và đủ tiêu chí thì đưa ra. Trước 
mắt là trong chùa xem xét rồi đưa ra câu lạc bộ hưu trí, rồi xã quyết 
định...” [trích phỏng vấn sâu: nam giới, 60 tuổi, chùa Thới Sơn, 
Tịnh Biên, An Giang].  

Điểm đáng lưu ý là hậu duệ của các ông đạo trước đây vẫn giữ 
vai trò quan trọng trong thực hành nghi lễ, tham mưu và phát triển 
đạo Bửu Sơn Kỳ Hương tại địa phương. Tại chùa Phước Điền 
(Tịnh Biên), phụ trách nghi lễ chính là hậu duệ đời thứ 4 của ông 
đạo Sang (người mở chùa); tại khu lăng mộ của ông Đình Tây, 
người trông nom hương khói chính là hậu duệ đời thứ 5 của ông 
Đình Tây... Họ đều là những người am tường lịch sử văn hóa địa 
phương; ghi nhớ lịch sử tôn giáo, các bài sấm truyền của Bửu Sơn 
Kỳ Hương (giáo lý, tôn chỉ hành động) và chuyên chú thực hành 
nghi lễ.    

3. Biến đổi trong thực hành nghi lễ của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương 

Theo Nguyễn Văn Hầu thì cơ cấu tôn giáo thời kỳ đầu đều được 
Phật thầy Đoàn Minh Huyên gọi tên là Trại ruộng và “Tất cả tín đồ 
đều là cư sĩ tại gia, vừa làm lụng sinh nhai, vừa tu hành tinh tấn. 
Các nông trại coi như các chùa chiền và các đại đệ tử của Ngài 
được gọi là các Ông Đạo để làm những việc như các tăng sư truyền 
giáo”35. Trong đó, việc thực hành nghi lễ không bị bó buộc ở đâu, 
chỉ cần có tấm Trần điều - “bức vải màu đỏ, ngang chừng 7 tấc, dài 
hơn 1 thước, hai đầu có may nuông dùng căng thẳng ra treo lên trên 
bàn thờ Tam Bảo”; thay vì thờ tượng cốt, vẽ hình thì Phật thầy “chủ 
trương thờ vô vi, không tạo nên hình tướng mà chỉ thờ một bức trần 
điều. Dầu cho ở tại nhà hay tại chùa, Ngài cũng dạy chỉ nên thờ 
như vậy”36. Điều này cho thấy việc thực hành nghi lễ của đạo Bửu 
Sơn Kỳ Hương giai đoạn đầu vô cùng đơn giản.   
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Hiện nay, việc thực hành nghi lễ của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương 
chủ yếu vẫn là thực hành tại nhà và tại chùa. Phần dưới đây, chúng 
tôi khái quát thực hành nghi lễ tại một số cơ sở tôn giáo / tín 
ngưỡng của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương.  

(1) Thực hành nghi lễ của người theo tín ngưỡng Bửu Sơn Kỳ 
Hương tại Thới Sơn 

Thực hành tại gia: hiện nay, trong gia đình của người dân ở Thới 
Sơn thường chỉ có ban thờ Cửu huyền thất tổ. Một số ít gia đình có 
truyền thống theo đạo sâu sắc thì có thêm tấm trần điều ở bên trên, 
thờ cúng theo tâm thức, không gò buộc thời khóa. Nghi lễ tôn giáo 
quan trọng nhất là thờ cúng tổ tiên. 

Thực hành tại chùa: vào ngày thường nhật, mỗi người dân đều 
có thể lên chùa làm công quả, dâng hương, lễ Phật, tùy vào điều 
kiện thời gian và nhu cầu tâm linh, không có quy định bắt buộc.  

Ngoài các lễ hằng tháng vào ngày 29 (âm lịch) và ngày 14 (âm 
lịch), lễ lớn tại chùa Thới Sơn bao gồm: rằm tháng Giêng, rằm 
tháng Bảy, rằm tháng Tám và rằm tháng Mười; lễ vía Quan Âm 
vào ngày 19/2 (âm lịch), 19/6 (âm lịch), 19/9 (âm lịch); lễ cúng 
cơm ông Từ Sáu vào ngày 20/7 (âm lịch); lễ cúng cơm ông Từ 
Lão vào  ngày 2/11 (âm lịch). Trong đó, nghi lễ lớn nhất là lễ vía 
Đức Phật thầy Đoàn Minh Huyên vào ngày 12/8 (âm lịch) có sự 
tham gia của chính quyền (huyện, xã). Trong đó phân công cụ thể: 
chính quyền lo phần hội (khai mạc, bế mạc, an ninh), còn cộng 
đồng tôn giáo ở địa phương - mà đại diện là Ban Quản lý chùa 
trực tiếp lo thực hành nghi lễ, cúng kiếng (dâng cỗ, dâng hương, 
đọc kinh nguyện).  

Nhìn chung, việc thực hiện dâng cúng tại chùa Thới Sơn được 
Ban Quản lý quy ước thành Cỗ lệ được thực hiện từ lâu. Theo đó, 
các nghi lễ chính được sắp xếp theo tháng, quy định rõ thời gian 
(ngày cúng, giờ cúng), loại cỗ (mặn, ngọt), số lượng (bao nhiêu 
mâm), ban thờ (đối tượng thiêng nào thì cúng loại cỗ nào). Thời gian 
cúng lệ hằng tháng là vào lúc 3 giờ sáng của những ngày 14 và 29; 
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cúng ngọ là vào khoảng 11 giờ trưa; cúng hậu chiều vào khoảng sau 
5 giờ chiều. Cỗ cúng được bày xếp tại 18 ban thờ (1. Bàn chính, 2. 
Quan Âm, 3. Phật thầy, 4. Thông Thiên, 5. Dinh Tiền, 6. Tả ban 
(nội), 7. Hữu ban (nội), 8. Quan đế, 9. Địa tạng, 10. Cửu huyền, 11. 
Tổ quốc, 12. Tả ban (ngoại), 13. Hữu ban (ngoại), 14. Phật Đạo, 15. 
Ông Từ, 16. Trung sàng bá tánh, 17. Tả sàng bá tánh, 18. Hữu sàng 
bá tánh) trong chùa. Trong đó, chỉ có 10 ban được dâng cỗ mặn (1. 
Dinh Tiền, 2. Cửu Huyền, 3. Tổ quốc, 4. Tả ngoại (Sơn thần), 5. 
Hữu ngoại (Sơn thần), 6. Phật đạo, 7. Ông Từ, 8. Trung sàng bá tánh, 
9. Tả sàng bá tánh, 10. Hữu sàng bá tánh)37, còn lại là cúng chay.  

Nghi thức cúng tại chùa Thới Sơn khá đơn giản, người phụ trách 
nghi lễ mặc áo tràng dà, thực hiện dâng nước, dâng cỗ, thắp hương, 
thỉnh chuông, làm lễ.  

Bên cạnh đó, các tín đồ đến chùa Thới Sơn vẫn có thói quen 
uống nước thiêng ở ban Phật thầy - cầu xin cho bệnh tật tiêu tan, 
sức khỏe trường khang, tai ương diệt trừ. Hiện tượng này như dấu 
ấn lưu lại phương thức chữa bệnh bằng nước lã và giấy vàng của 
Phật thầy trước đây. Cùng với đó, hình thức xin thẻ vẫn được duy 
trì. Tương truyền, chùa Thới Sơn do Phật thầy Đoàn Minh Huyên 
tự tay cắm nền nên vô cùng linh hiển, “tiên tri” của thẻ xăm phần 
nhiều tín nghiệm. Trải nghiệm chữa bệnh tâm linh ở chùa Thới Sơn 
của một số tín đồ cũng cho thấy niềm tin sâu sắc của họ đối với 
“không gian thiêng” này: “Tui đi chùa thì tui thấy vui lắm, bệnh 
khỏe lắm. Tui ở nhà thì tui bệnh dữ lắm mà vô chùa hết bệnh đó. 
Mà vô chùa một thời gian mình về nhà là lại chết queo, mình tiếc, 
tại vì ở nhà rất là ham làm, rồi về nhà mình là chết queo luôn, rồi đi 
vào chùa là mình khỏe ra luôn. Cống hiến cho Phật luôn. Ở đây 
quét rác, quét nhà cho chùa. Vậy đó. Tui ở 25 năm rồi” [Trích 
phỏng vấn sâu: nữ giới, 50 tuổi, tín đồ, chùa Thới Sơn, Tịnh Biên, 
An Giang]; “Tôi nói thiệt với cô là 5 năm tôi không ngủ một tiếng 
nào hết thì tôi mới vô đây... Tôi vào đây 3 năm là tôi hết, từ đó tôi ở 
đây riết để tôi làm đó” [Trích phỏng vấn sâu: nam giới, 60 tuổi, 
BQL chùa Thới Sơn, Tịnh Biên, An Giang].  
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(2) Thực hành nghi lễ của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương tại Tân 
Châu, An Giang 

Thực hành tại gia: tại các gia đình ở Tân Châu đều thờ tấm trần 
điều ở gian giữa nhà, bên dưới là ban thờ cửu huyền thất tổ (tổ 
tiên), ban thờ thông thiên (bên ngoài)... Hằng ngày tín đồ thực 
hiện thắp hương vào hai thời (buổi sáng và buổi chiều), có thể đọc 
kinh nguyện (không bắt buộc). Việc ăn chay, làm việc thiện 
(thường các tín đồ ăn chay 6 ngày/tháng) được khuyến khích 
nhưng không bắt buộc.  

Thực hành tại chùa (chùa Bửu Sơn Thiền Lâm tự - Phật Giáo 
Vĩnh Xương): vào ngày thường, ngày rằm và đầu tháng, tín đồ đều 
đến chùa, thắp hương lễ Phật. Vào ngày lễ chính: lễ giỗ Phật thầy 
Tây An vào ngày 12/8 (âm lịch), lễ giỗ giáo chủ Phạm Thanh 
Quang vào ngày 18/8 (âm lịch), lễ miếu Thần Nông vào ngày 19/4 
(âm lịch), lễ giỗ ông Trần Văn Soái vào ngày 22/6 (âm lịch) người 
dân - tín đồ đều mặc trang phục truyền thống của Đạo (lấy màu đen 
và màu nâu làm chủ - nam giới đội khăn quấn, mặc áo dài đen; nữ 
giới mặc áo dài màu nâu/đen) tham gia đông đủ38.  

Mặt khác, các hoạt động nghi lễ của chùa Bửu Sơn Thiền Lâm 
tự - Phật Giáo Vĩnh Xương đều có mối liên hệ và gắn bó với đình 
Tân Châu, các tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương cũng đồng thời là tín đồ 
tham dự nghi lễ tại Đình.  

(3) Thực hành nghi lễ của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương ở xã Nghĩa 
Thành, huyện Châu Đức, tỉnh Bà Rịa - Vũng Tàu 

Thực hành tại gia: đối với tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương, hằng ngày 
đều thực hiện nghi lễ vào 4 thời, gồm có: sáng (giờ Mão) - trưa (giờ 
Ngọ) - chiều (giờ Dậu) - khuya (giờ Tý). Theo ông Phạm Viết 
Thanh39, các thời lễ tại gia được tín đồ ở huyện Châu Đức thực hiện 
rất đầy đủ và công phu.  

Thực hành tại chùa: chùa Tây An cổ tích tự có các ban thờ: Phật 
Tổ, Phật Thầy, Thập nhị hiền thủ (12 đại đệ tử của Phật Thầy), Cửu 
huyền thất tổ, Tiên hiền. Vào ngày thường, ban nghi lễ thực hiện 
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dâng hương, lễ lạy. Tín đồ có thể đến chùa, lên điện làm lễ. Vào 
các lễ chính: lễ Đản sinh Phật Tổ vào ngày 15/4 (âm lịch), lễ Vu lan 
báo hiếu vào ngày 15/7 (âm lịch), lễ Đản sinh Đức Phật thầy vào 
ngày 15/10 (âm lịch), lễ giỗ Đức Phật thầy vào ngày 12/8 (âm lịch), 
Ban Trị sự thực hiện nghi thức dâng lễ: hương, đèn, hoa quả, nước 
lạnh làm lễ tại các ban. Ngoài ra, trong chùa có tổ chức các lễ cầu 
siêu, cầu an cho tín đồ (bổn đạo) và toàn thể bá tính. Trang phục 
quy định của Đạo là mặc áo tràng dà, đội mũ Quan Âm/ hoặc đóng 
khăn đen. Những dịp này, các tín đồ đều đến chùa và thực hiện việc 
dâng hương, lễ lạy40.  

Nhìn chung, hoạt động nghi lễ của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương tại 
Tân Châu (An Giang), Nghĩa Thành (Bà Rịa - Vũng Tàu) có sự quy 
chuẩn từ nghi lễ tại gia đến nghi lễ tại chùa, quy chuẩn về trang 
phục cho cả tín đồ và người phụ trách nghi lễ. Trong khi, thực hành 
nghi lễ theo tín ngưỡng Bửu Sơn Kỳ Hương chỉ được quy chuẩn tại 
chùa Thới Sơn, nghi lễ tại gia dường như ít còn dấu ấn của Bửu 
Sơn Kỳ Hương.  

Tóm lại, trong quá trình phát triển Đạo, ngoài các lễ liên quan 
đến Đức Phật (Quan Âm), lễ Đức Phật thầy Đoàn Minh Huyên thì 
tại các di tích này có thêm nghi lễ đối với các nhân vật sáng lập, 
phát triển nhánh Đạo. Sự xuất hiện các ban thờ mới này mang tính 
“cá biệt”, “địa phương” của từng cơ sở thờ tự. Nghi lễ tôn giáo của 
đạo Bửu Sơn Kỳ Hương khá đơn giản, có mối liên kết chặt chẽ với 
các nghi lễ tôn giáo trong gia đình: thờ cúng tổ tiên, và nghi lễ khác 
trong cộng đồng, như: lễ hội ở đình làng (đình Thới Sơn, đình Tân 
Châu); lễ Thần Nông, lễ bà Nam Hải (nằm trong quần thể di tích tại 
Tân Châu). Điều này, thể hiện sự “bao dung” trong thực hành nghi 
lễ của đạo Bửu Sơn Kỳ Hương.  

Kết luận 

Bửu Sơn Kỳ Hương là một tôn giáo “nhập thế” đã có ảnh hưởng 
rõ nét đến lịch sử chính trị, văn hóa tư tưởng và đặc biệt là tín 
ngưỡng tôn giáo ở vùng đất Nam Bộ. Đoàn Minh Huyên trên cơ sở 
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các yếu tố Phật giáo, Nho giáo đã “bản địa hóa” giáo lý (Tu Nhân - 
Học Phật) lẫn hình thức (thực hành Tứ Ân Hiếu Nghĩa), lấy chủ 
trương “thờ vô vi”, tu tại gia… làm trọng, nhằm đáp ứng tâm thức 
và nhu cầu tâm linh của người dân trong bối cảnh xã hội Nam Bộ 
giữa thế kỉ XIX. Trải qua thời gian, Bửu Sơn Kỳ Hương đã “vượt 
ra ngoài kinh giảng và giáo lý một tôn giáo, nâng thành lối sống 
cộng đồng”41.  

Nhận thức tôn giáo của tín đồ Bửu Sơn Kỳ Hương gắn với quá 
trình phát triển đạo, từ chỗ thuần về giáo lý, thờ biểu tượng trần 
điều, sang sự sùng bái người sáng lập và các thủ lĩnh về sau. 
Phương thức truyền bá tôn giáo có ý nghĩa quan trọng đối với nhận 
thức tôn giáo của tín đồ, ảnh hưởng tới sự tồn vong của tôn giáo. 
Bửu Sơn Kỳ Hương từ khi thành thành lập đã trải qua các phương 
thức truyền bá: bằng miệng, bằng kinh sách viết tay, bằng in ấn, 
bằng điện tử42 để xây dựng, củng cố nhận thức của tín đồ Bửu Sơn 
Kỳ Hương nói riêng và đại chúng nói chung. Tuy nhiên sự truyền 
bá này không phát triển đồng đều tại các cơ sở của Bửu Sơn Kỳ 
Hương, do đó hiệu quả nhận thức tôn giáo của tín đồ mỗi nơi, mỗi 
cơ sở cũng khác nhau: hoặc sâu sắc hơn về giáo lý, giáo luật, hoặc 
mai một, thất truyền.  

Đến nay, đạo Bửu Sơn Kỳ Hương vẫn chưa thể hoàn thiện cơ 
cấu tổ chức, chưa thống nhất được tổ chức hành chính đạo trong cả 
nước. Sự phân rẽ, rời rạc trong hoạt động nghi lễ và truyền bá giáo 
lý của các chi phái/các chùa khiến cho Bửu Sơn Kỳ Hương gặp khó 
khăn trong thu hút tín đồ, phát triển tôn giáo. Đặc biệt, một bộ phận 
tín đồ thực hành tín ngưỡng, tôn giáo Bửu Sơn Kỳ Hương có xu 
hướng chuyển đổi sang sinh hoạt tôn giáo theo Phật giáo Hòa Hảo43. 
Công tác thống kê tín đồ và quản lý tôn giáo vì thế cũng gặp không 
ít khó khăn tại các địa phương./. 
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Abstract 

 

TRANSFORMATIONS OF BỬU SƠN KỲ HƯƠNG RELIGION: 

FROM AWARENESS TO PRACTICES 

Vu Thanh Bang 
Institute for Religious Studies, VASS 

Based on the point of view of religious studies, the article 
outlines the fundamental changes of the Buu Son Ky Huong 
religion (Way of the Strange Fragrance from the Precious Mountain) 
in the South from its foundation to the present. Through the study 
of scriptures, previous research on this religion’s history, the 
process of development and the current state, and field documents 
on the Buu Son Ky Huong in Thoi Son commune and in Tan Chau 
town, An Giang province (in July 2019), the article analyzes some 
changing trends of Buu Son Ky Huong religion on the aspects such 
as changes in religious awareness, changes in organizational 
structure and ritual practices. 

Keywords: transformation; Buu Son Ky Huong; awareness; 
organization; practice. 
 

 
 

 


