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1. Đặt vấn đề
Tín ngưỡng dân gian là một trụ cột 
quan trọng trong cấu trúc văn hóa 

Việt Nam, thể hiện mối liên hệ sâu sắc giữa 
con người với tự nhiên, cộng đồng và thế giới 
siêu nhiên. Đây không chỉ là biểu hiện của 
đời sống tâm linh, mà còn là hệ thống niềm 
tin đặc thù, nơi con người tôn kính các thực 
thể thiêng liêng như thần linh, anh hùng và tổ 
tiên. Đó là những đối tượng mà con người tin 
là có khả năng che chở, ban phúc cho cuộc 
sống cá nhân lẫn cộng đồng. Tín ngưỡng dân 

gian hình thành trên nền tảng của “niềm tin, 
sự tôn sùng, ngưỡng mộ với các đối tượng 
thiêng có tác động, chi phối đời sống sinh 
hoạt người Việt Nam. Tín ngưỡng này ra đời 
và phát triển cùng với đời sống con người từ 
thuở sơ khai và biến đổi theo mỗi một trình 
độ phát triển khác nhau của đời sống xã hội, 
tâm linh”2. Như vậy, tín ngưỡng dân gian 
không tách rời khỏi tiến trình lịch sử - xã hội, 
mà phản ánh sinh động của mối quan hệ giữa 
con người và thế giới thiêng trong từng giai 
đoạn phát triển cụ thể. 

Trong bức tranh tín ngưỡng phong phú 
ấy, tín ngưỡng nhân thần là một loại hình tín 
ngưỡng phổ biến, được các nhà nghiên cứu 
văn hóa và tôn giáo học ở Việt Nam sử dụng 
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rộng rãi để phân loại các hình thức thờ cúng 
trong tín ngưỡng dân gian. Đây là kết quả 
của quá trình thiêng hóa các nhân vật lịch sử, 
người có công với cộng đồng, dân tộc được 
nhân dân tôn kính và thờ phụng. Quá trình 
thiêng hóa này thường diễn ra một cách tự 
phát trong tâm thức dân gian, xuất phát từ 
lòng tri ân sâu sắc của cộng đồng đối với 
những cá nhân có đóng góp đặc biệt cho hòa 
bình, phát triển của vùng đất hay dân tộc. 
Thông qua những câu chuyện truyền miệng, 
giai thoại lịch sử và các hành vi thờ phụng 
tự nguyện, hình tượng của họ dần vượt ra 
khỏi giới hạn của một con người trần tục để 
trở thành một biểu tượng thiêng liêng, có 
khả năng siêu nhiên phù hộ và định hướng 
đời sống. Tại Nam Bộ, vùng đất với lịch sử 
khai phá đầy thử thách và sự hội tụ của nhiều 
luồng di dân, tín ngưỡng nhân thần phát triển 
mạnh mẽ và đóng vai trò đặc biệt trong duy 
trì bản sắc cũng như cố kết cộng đồng.

Trong bối cảnh đó, tín ngưỡng thờ Tả quân 
Lê Văn Duyệt nổi bật như một thiết chế văn 
hóa dân gian tiêu biểu tại Nam Bộ. Thiết chế 
văn hóa dân gian được hiểu là một hệ thống 
có tổ chức tự thân của cộng đồng, bao gồm 
các không gian vật chất (nơi thờ tự như lăng, 
đình, miếu), các quy tắc, nghi lễ (lễ hội, cúng 
tế, tục xin xăm) và những người thực hành 
(ban quản trị, cộng đồng tín hữu). Thiết chế 
này không chỉ duy trì niềm tin mà còn thực 
hiện các chức năng xã hội quan trọng như cố 
kết cộng đồng, truyền tải giá trị đạo đức, giải 
tỏa tâm lý và bảo tồn các hình thái văn hóa 
truyền thống. Đặc trưng của “thiết chế văn 
hóa dân gian” là tính tự phát, tự tổ chức và 
khả năng thích nghi của cộng đồng, ít chịu 

sự can thiệp trực tiếp từ các thiết chế quyền 
lực nhà nước ở giai đoạn hình thành; là một 
phần hữu cơ của hệ thống văn hóa tổng thể, 
nơi các giá trị, niềm tin và hành vi được tổ 
chức một cách tự thân trong cộng đồng, thể 
hiện bản sắc văn hóa dân tộc và khả năng  
tự điều chỉnh xã hội thông qua truyền thống, 
tập quán và tín ngưỡng.

Tả quân Lê Văn Duyệt là một võ tướng 
xuất thân bình dân, có công lớn trong việc 
bảo vệ và phát triển vùng đất Nam Bộ đầu 
thế kỷ XIX, được người dân tôn vinh như 
một vị phúc thần. Trung tâm thờ tự tiêu biểu 
nhất là Lăng Ông - Bà Chiểu3 (Thành phố 
Hồ Chí Minh), từ đó tín ngưỡng lan tỏa đến 
nhiều địa phương khác như Tiền Giang, 
An Giang..., hình thành nên một mạng lưới 
thờ tự rộng khắp và bền vững.
2. Vai trò của tín ngưỡng thờ Tả quân 
Lê Văn Duyệt ở Nam Bộ

Đáp ứng nhu cầu tinh thần. 
Một trong những chức năng cốt lõi và bền 

vững nhất của tín ngưỡng dân gian là khả 
năng đáp ứng nhu cầu tâm linh, mang lại sự 
an ủi và ổn định tinh thần cho con người trước 
những biến động của đời sống xã hội. Tại 
Nam Bộ, vùng đất mới với lịch sử khai phá, 
di dân đầy thử thách thì yếu tố tâm linh càng 
trở nên thiết yếu như một hình thức “tự điều 
chỉnh văn hóa”, giúp cư dân thích nghi với 
hoàn cảnh tự nhiên - xã hội bất định. Trong 
bối cảnh ấy, tín ngưỡng thờ Tả quân Lê Văn 
Duyệt thể hiện rõ vai trò của một thiết chế 
tinh thần đặc biệt, nơi cộng đồng không chỉ 
tưởng niệm một công thần trong lịch sử, mà 
còn kiến tạo nên một không gian siêu nhiên 
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mang năng lực bảo trợ, dẫn dắt và xoa dịu 
những bất ổn nội tâm. 

Tả quân Lê Văn Duyệt với hình tượng vị 
quan chính trực, thương dân đã được thần hóa 
trong tâm thức cộng đồng như một nhân thần 
“linh ứng”. Sự “linh ứng” của Tả quân được 
người dân tin tưởng và thể hiện qua nhiều câu 
chuyện, thực hành cụ thể. Ví dụ, bộ xăm Tả 
quân tại Lăng Ông - Bà Chiểu giữ vị trí trung 
tâm, đóng vai trò như một hình thức giao tiếp 
tâm linh giữa con người và thần linh. Người 
dân thường đến xin xăm để “thỉnh ý” thần 
về các vấn đề quan trọng trong đời sống như 
công danh, sự nghiệp, gia đạo, sức khỏe. Đặc 
biệt, trước đây, còn có hệ thống “xăm thuốc” 
được sử dụng để xin ý kiến thần về bệnh lý và 
phương thuốc trị liệu, cho thấy niềm tin sâu sắc 
vào khả năng phù hộ, che chở cuộc sống con 
người của Tả quân. 

Bên cạnh đó, những giai thoại dân gian 
về việc Tả quân hiện linh “xử đúng, xử công 
bằng” cũng góp phần củng cố niềm tin về 
một vị phúc thần luôn lắng nghe và bảo vệ 
người dân lương thiện. Niềm tin vào sự “linh 
ứng” này không chỉ giúp người dân giải tỏa 
lo âu mà còn mang lại định hướng tinh thần, 
giúp họ vượt qua khó khăn và duy trì sự ổn 
định trong cuộc sống. 

Cố kết cộng đồng và duy trì bản sắc văn 
hóa vùng.

Tín ngưỡng dân gian không chỉ là một 
hình thức thực hành tâm linh, mà còn là 
phương thức biểu đạt bản sắc văn hóa và duy 
trì sự gắn kết cộng đồng. Trong trường hợp 
tín ngưỡng thờ Tả quân Lê Văn Duyệt, vai 
trò cố kết cộng đồng và duy trì bản sắc văn 
hóa Nam Bộ được thể hiện rõ nét thông qua 

Lễ giỗ Đức Tả quân Lê Văn Duyệt được tiến hành theo nghi thức cung đình triều Nguyễn.
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các nghi lễ, thiết chế thờ tự và truyền thống 
phụng thờ được gìn giữ liên tục qua nhiều thế 
hệ. Không gian thờ Tả quân ở Nam Bộ không 
những là nơi linh thiêng để cầu an, tạ ơn, mà 
còn là trung tâm văn hóa cộng đồng, nơi các 
hoạt động lễ hội, giao lưu và gắn kết xã hội 
được tổ chức định kỳ, có tính kế thừa và lan 
tỏa. Những nghi thức như lễ Húy kỵ, lễ Tôn 
vương, lễ Xây chầu - Đại bội... vừa mang 
giá trị tâm linh, vừa là dịp để cộng đồng hội 
tụ, tái lập các mối quan hệ xã hội theo chiều 
ngang (xóm làng, dòng họ, phường hội)  
và chiều dọc (tổ tiên - hậu thế, thần linh -  
con người). Qua đó, duy trì được mối liên kết  
văn hóa - xã hội trong cộng đồng, củng cố 
cảm thức về sự hiện diện của lịch sử và 
truyền thống trong hiện tại. Tín ngưỡng có 
thể được xem như một phản chiếu sinh động 
của truyền thống, bản sắc văn hóa cộng 
đồng cũng như là biểu tượng của tinh thần 
cố kết cộng đồng làng xã được hun đúc qua 
thời gian4.

Sự hiện diện lâu dài và bền vững của tín 
ngưỡng thờ Tả quân trong đời sống người 
dân Nam Bộ không thể tách rời khỏi quá trình 
kiến tạo và khẳng định bản sắc văn hóa vùng. 
Trong quá trình mở đất và định cư, người dân 
phương Nam đã đối diện với nhiều biến động 
lịch sử, điều kiện tự nhiên khắc nghiệt và sự 
đa dạng văn hóa - dân tộc. Trong bối cảnh đó,  
hình tượng Tả quân là một vị khai quốc 
công thần, người bảo trợ pháp lý, trật tự xã 
hội và đặc biệt là người “có công với dân” 
đã trở thành biểu tượng quy tụ niềm tin và 
giá trị đạo đức chung. Hệ thống thờ tự Tả quân 
vì vậy vừa mang tính thờ cúng một cá nhân 
lịch sử, vừa là nơi cộng đồng xác lập bản sắc  

văn hóa riêng của mình, thông qua sự tiếp 
biến giữa truyền thống địa phương và ký ức 
lịch sử dân gian. Tín ngưỡng này góp phần 
thiết lập ký ức tập thể về một quá khứ hào 
hùng và đáng tự hào của cộng đồng, đồng 
thời củng cố các biểu tượng chung về “lẽ 
phải”, “sự công minh”, “đạo lý trị dân”.  
Đây là những giá trị vốn vượt ra ngoài phạm 
vi cá nhân Tả quân để trở thành nguyên tắc 
sống và ứng xử cộng đồng. 

Không gian bảo tồn văn hóa dân gian 
và giao thoa văn hóa giữa các cộng đồng 
cư dân. 

Tín ngưỡng thờ Tả quân Lê Văn Duyệt 
với tư cách là một hiện tượng văn hóa - tín 
ngưỡng tiêu biểu của Nam Bộ, không chỉ 
đóng vai trò trong đời sống tâm linh cộng 
đồng, mà còn là một không gian bảo tồn sống 
động các hình thái văn hóa dân gian truyền 
thống. Đồng thời, không gian tín ngưỡng này 
còn tạo điều kiện thúc đẩy sự tương tác và 
giao thoa văn hóa giữa các cộng đồng cư dân, 
đặc biệt là giữa người Việt và người Hoa - 
hai nhóm tộc người tiêu biểu góp phần hình 
thành bản sắc văn hóa đa dạng và đặc trưng 
của vùng đất Nam Bộ.

Sự dung hợp văn hóa của tín ngưỡng thờ 
Tả quân Lê Văn Duyệt được biểu hiện rõ nét 
qua những điểm sau: 

Trước hết là sự kết hợp nhuần nhuyễn 
giữa các giá trị Nho giáo và văn hóa bản địa. 
Tả quân Lê Văn Duyệt, một võ tướng triều 
Nguyễn, đại diện cho những giá trị cốt lõi 
của Nho giáo như “trung” (trung với vua, 
với nước) và “nghĩa” (xử sự công bằng, vì 
dân). Tuy nhiên, khi được thần hóa trong tâm 
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thức dân gian Nam Bộ, hình tượng của ông 
đã được “bản địa hóa” mạnh mẽ. Người dân 
không chỉ tôn vinh công trạng lịch sử mà còn 
nhấn mạnh phẩm chất “thương dân”, “chính 
trực vô tư”. Đó là những yếu tố rất gần gũi và 
thiết yếu đối với đời sống thường nhật của cư 
dân khai phá vùng đất mới. 

Thứ hai, tín ngưỡng này còn thể hiện sự 
giao thoa văn hóa giữa các cộng đồng cư dân, 
đặc biệt là người Việt và người Hoa. Lăng 
Ông - Bà Chiểu là trung tâm của tín ngưỡng 
thờ Tả quân, nằm ở Thành phố Hồ Chí Minh -  
một đô thị lớn với sự hiện diện mạnh mẽ của 
cộng đồng người Hoa. Điều này cho thấy 
rằng, các hoạt động lễ hội, cúng tế tại đây 
có sự tham gia của cộng đồng người Hoa đã 
tạo nên một bản sắc riêng biệt cho vùng đất 
Nam Bộ. Bằng cách dung hợp các giá trị  
Nho giáo với niềm tin bản địa và tạo điều kiện 
cho sự giao thoa văn hóa giữa các tộc người, 
tín ngưỡng thờ Tả quân Lê Văn Duyệt trở thành  
một biểu tượng sống động cho khả năng 
thích ứng, sáng tạo và cố kết cộng đồng của 
cư dân Nam Bộ trong quá trình mở đất và 
định cư.

Trong khuôn khổ lễ Húy kỵ Tả quân tại 
Lăng Ông - Bà Chiểu và một số cơ sở thờ tự 
khác, các nghi thức diễn ra không chỉ mang ý 
nghĩa thờ tự mà còn là hoạt động giáo dục đạo 
đức cộng đồng. Nổi bật trong đó là hát bội - 
một hình thức nghệ thuật được tích hợp vào 
không gian tâm linh. Hát bội trong bối cảnh 
lễ nghi không chỉ là nghệ thuật biểu diễn, mà 
còn mang tính “nghi lễ sân khấu hóa”. Thông 
qua các tuồng tích như Tôn vương, Xây chầu -  
Đại bội, cộng đồng không chỉ quan sát mà còn 
tham dự vào tiến trình linh thiêng. Nội dung 

tuồng thường xoay quanh các giá trị đạo lý 
như trung - hiếu - tiết - nghĩa, giúp khắc sâu 
các chuẩn mực ứng xử truyền thống theo tinh 
thần Nho giáo được Việt hóa. Ngoài ra, nghi 
thức xin xăm, phát lộc và việc đọc văn tế 
cũng là phương tiện truyền tải hệ giá trị văn 
hóa và niềm tin dân gian. Những thực hành 
này phản ánh sự gắn bó giữa tâm linh, đạo lý, 
đời sống thường nhật, đồng thời duy trì mối 
quan hệ tương tác giữa cộng đồng và thần 
linh trong không gian tín ngưỡng.

So với các hình thức thờ nhân thần khác 
tại Nam Bộ, tín ngưỡng thờ Tả quân Lê Văn 
Duyệt nổi bật bởi phạm vi ảnh hưởng rộng 
lớn, chiều sâu thực hành nghi lễ và khả năng 
thích ứng mạnh mẽ với đời sống đô thị hiện 
đại. Nếu như tín ngưỡng thờ Nguyễn Hữu 
Cảnh - người có công đầu trong việc xác lập 
chủ quyền và mở mang bờ cõi phương Nam 
chủ yếu mang tính chất tưởng niệm lịch sử, 
diễn ra trong các lễ cúng quy mô nhỏ tại đình, 
miếu địa phương, thì tín ngưỡng thờ Tả quân 
lại được tổ chức bài bản với chuỗi nghi lễ quy 
mô lớn như lễ Húy kỵ, rước sắc phong, hát 
bội thu hút sự tham gia của cả chính quyền, 
cộng đồng cư dân và du khách. Tương tự, 
tín ngưỡng thờ Nguyễn Huỳnh Đức - một võ 
tướng triều Nguyễn có công giữ gìn trật tự 
vùng biên thường gắn với không gian đình 
làng ở Long An, nhưng không có hệ thống 
thờ tự phân bố rộng hay nghi thức phức tạp 
như trường hợp của Tả quân.

Từ đó có thể thấy, tín ngưỡng thờ Tả quân 
Lê Văn Duyệt nổi bật hơn so với các hình 
thức thờ nhân thần khác ở Nam Bộ cả về 
phạm vi không gian thờ tự, mức độ tổ chức 
nghi lễ, sự tham gia của chính quyền và giá 
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trị văn hóa - giáo dục. Với hệ thống cơ sở thờ 
tự rộng khắp, nghi lễ quy củ, chức năng giáo 
hóa sâu sắc và sự thể chế hóa mạnh mẽ, tín 
ngưỡng thờ Tả quân không chỉ là một hiện 
tượng dân gian đặc thù mà còn trở thành một 
thiết chế văn hóa có khả năng kết nối cộng 
đồng, bảo tồn di sản và tương tác tích cực với 
chính sách phát triển văn hóa đương đại. 

Tín ngưỡng thờ Tả quân Lê Văn Duyệt 
tuy đặt trung tâm tại Lăng Ông - Bà Chiểu 
(Thành phố Hồ Chí Minh) nhưng đã lan 
tỏa mạnh mẽ đến các địa phương như Tiền 
Giang, An Giang,... Tại đình Long Hưng, nơi 
có Lăng mộ thân sinh Tả quân Lê Văn Duyệt 
(Tiền Giang), Tả quân được phối thờ trang 
trọng và tổ chức lễ giỗ định kỳ; ở An Giang 
có miếu Hội và đình Mỹ Đức tiếp nối truyền 
thống phụng thờ; còn tại tỉnh Kiên Giang5, 
đình Lê Văn Duyệt ở xã Tây Yên và Nam Yên 
là minh chứng cho sự hiện diện bền vững của 
tín ngưỡng. Sự duy trì nghi lễ, văn tế và hình 
ảnh Tả quân ở các địa phương này phản ánh 
rõ tính lan tỏa của thiết chế từ trung tâm ra 
vùng biên, đồng thời cho thấy khả năng thích 
ứng cao của tín ngưỡng trong các không gian 
văn hóa khác nhau.

Cầu nối giữa di sản văn hóa dân gian và 
chính sách nhà nước.

Trong bối cảnh hiện đại hóa và toàn cầu 
hóa, khi hệ giá trị truyền thống không ngừng 
bị thử thách bởi các chuẩn mực mới, việc tín 
ngưỡng dân gian vẫn tồn tại và được cộng 
đồng duy trì một cách chủ động là minh 
chứng rõ nét cho vai trò trung gian của nó 
trong mối quan hệ giữa cộng đồng cư dân và 
nhà nước hiện đại. Tín ngưỡng dân gian với 
tư cách là một hình thái văn hóa phi chính 

thống không thể tách rời khỏi hệ thống chính 
sách của nhà nước về di sản, văn hóa và phát 
triển bền vững.

Trường hợp tín ngưỡng thờ Tả quân Lê 
Văn Duyệt cho thấy, quá trình tương tác giữa 
thiết chế tín ngưỡng cộng đồng và chính 
quyền không chỉ diễn ra trên bình diện hành 
chính, mà còn liên quan mật thiết đến các vấn 
đề bản sắc, đạo lý, quyền lực biểu tượng và 
cấu trúc xã hội. Một trong những biểu hiện rõ 
nét là sự tham gia tích cực của chính quyền 
địa phương trong các hoạt động tín ngưỡng, 
đặc biệt là lễ Húy kỵ Tả quân tổ chức hằng 
năm tại Lăng Ông - Bà Chiểu (Thành phố  
Hồ Chí Minh). Tín ngưỡng thờ Tả quân cũng 
thể hiện vai trò trong chiến lược phát triển 
văn hóa vùng thông qua sự công nhận và đầu 
tư bảo tồn từ phía chính quyền. Lăng Lê Văn 
Duyệt được xếp hạng di tích lịch sử - văn 
hóa cấp quốc gia (tháng 11/1988); đình Lê 
Văn Duyệt được công nhận là di tích lịch sử - 
văn hóa (năm 2015); đình Mỹ Đức được xếp 
hạng di tích lịch sử cách mạng và kiến trúc 
nghệ thuật (năm 2001)...

Ngoài ra, trong bối cảnh chuyển dịch 
sang quản trị xã hội hiện đại, tín ngưỡng thờ  
Tả quân còn đóng vai trò củng cố niềm tin 
xã hội và duy trì trật tự đạo đức cộng đồng. 
Những giai thoại dân gian về việc Tả quân 
hiển linh “xử đúng, xử công bằng”, những 
văn bia tôn vinh phẩm chất “chính trực vô 
tư”, các hình thức giáo huấn qua tuồng tích 
hát bội, tục xin xăm về mưu sinh, công danh, 
đạo đức… đã góp phần định hướng hành vi 
cá nhân theo những chuẩn mực cộng đồng, 
mang tính giáo dục tự giác cao mà không cần 
đến các chế tài pháp lý “cứng nhắc”.
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3. Một số giải pháp bảo tồn các giá trị 
bền vững của tín ngưỡng thờ Tả quân 
Lê Văn Duyệt trong bối cảnh hiện nay

Trong bối cảnh xã hội Nam Bộ đang chuyển 
mình mạnh mẽ dưới tác động của đô thị hóa, 
công nghệ và sự biến đổi trong đời sống tinh 
thần, việc bảo tồn thiết chế tín ngưỡng dân 
gian, trong đó có tín ngưỡng thờ Tả quân Lê 
Văn Duyệt đặt ra những yêu cầu mới mang 
tính chiến lược. Mặc dù, Lăng Lê Văn Duyệt 
hiện vẫn duy trì được nền nếp lễ nghi, giá 
trị linh thiêng và sự phối hợp tốt giữa chính 
quyền - cộng đồng - ban quý tế, nhưng những 
thay đổi nhanh chóng của môi trường văn hóa 
đương đại vẫn là các yếu tố có thể ảnh hưởng 
đến tính bền vững lâu dài. Để bảo tồn các giá 
trị bền vững của tín ngưỡng thờ Tả quân, cần 
tập trung thực hiện các nội dung như:

Thứ nhất, chú trọng giữ gìn chiều sâu văn 
hóa - đạo lý của tín ngưỡng. Các nghi lễ tại 
Lăng Ông - Bà Chiểu hiện nay không chỉ 
mang giá trị tâm linh mà còn tích hợp các yếu 
tố giáo dục cộng đồng qua tuồng tích hát bội, 
văn tế, xin xăm... Để duy trì hiệu lực truyền 
thông văn hóa này, cần bảo đảm giữ đúng 
nguyên tắc biểu đạt truyền thống, không rút 
gọn nghi lễ quá mức hoặc thay thế bằng các 
hình thức trình diễn thương mại đại chúng.

Thứ hai, sự thay đổi trong thói quen tiếp 
nhận tín ngưỡng của thế hệ trẻ đặt ra yêu 
cầu đối với việc đổi mới hình thức tiếp cận. 
Nhiều người trẻ chưa có mối liên hệ sâu sắc 
với không gian thờ tự, hoặc không tiếp cận 
được nội dung mang tính biểu tượng - văn 
hóa như văn tế, hát bội... Vì vậy, cần xây 
dựng các chương trình truyền dạy - tiếp nhận 
có tính sáng tạo, lồng ghép yếu tố tín ngưỡng 

vào các hoạt động văn hóa học đường, sân 
khấu học thuật, trải nghiệm di sản số hóa...

Thứ ba, trong bối cảnh đẩy mạnh chuyển 
đổi số, cần đầu tư bài bản cho công tác số 
hóa tín ngưỡng: từ văn bản Hán - Nôm, hình 
ảnh sắc phong, tài liệu dân gian, đến việc xây 
dựng các kho tư liệu mở để phục vụ nghiên 
cứu, bảo tồn và quảng bá. Lăng Ông - Bà 
Chiểu có thể trở thành một trung tâm di sản 
tín ngưỡng kiểu mẫu nếu tích hợp được cả 
nền tảng vật thể - phi vật thể - số hóa.

Thứ tư, nghiên cứu xây dựng mô hình 
quản trị di sản tín ngưỡng linh hoạt và bản 
địa hóa, trong đó vai trò trung tâm phải thuộc 
về cộng đồng hành lễ (ban quý tế), với sự 
hỗ trợ của chính quyền và đội ngũ học thuật. 
Cần tránh việc áp đặt mô hình quản lý hành 
chính cứng nhắc hoặc thương mại hóa không 
kiểm soát vì đều có thể làm suy yếu tính tự 
điều chỉnh - tự tổ chức vốn là cốt lõi của thiết 
chế tín ngưỡng dân gian. ◈
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