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Đối với triều Nguyễn, dù là nghi lễ hoàng gia nhưng việc tiếp nhận các yếu tố
Phật giáo trong nghi lễ cung đình không làm thay đổi bản chất chính trị cốt lõi
của lễ tế đàn Nam Giao – đàn Xã Tắc.

Tác giả: Lý Thanh Nhi (Thích nữ Như Ý Châu)
Cao học Khóa V - Học viện Phật giáo Việt Nam tại Huế

Triều Nguyễn, dù lấy Nho giáo làm nền tảng chính trị, vẫn dung hợp sâu sắc
yếu tố Phật giáo trong hệ thống nghi lễ cung đình, đặc biệt là lễ tế đàn Nam
Giao và đàn Xã Tắc. Sự ảnh hưởng này không làm thay đổi bản chất chính trị
của các nghi lễ, mà góp phần “mềm hóa” tính nghiêm cẩn, đưa vào đó tinh
thần từ bi, hướng thiện và ý thức cộng đồng. Nhờ vậy, các lễ tế không chỉ là
biểu tượng của vương quyền mà còn trở thành không gian tâm linh chung, gắn
kết giữa triều đình và nhân dân. Sự giao thoa Nho – Phật đã tạo nên một sắc
thái văn hóa đặc trưng cho Huế, nơi quyền lực thế tục và đời sống tâm linh hòa
quyện trong mục tiêu chung là cầu an cho quốc gia và hạnh phúc cho muôn
dân.

Huế được biết đến là kinh đô cuối cùng của chế độ phong kiến sau hàng trăm
năm tồn tại của đất nước Việt Nam. Triều đình nhà Nguyễn (1802-1945) đã để
lại cho hàng hậu thế một hệ thống di sản văn hoá, tâm linh vô cùng phong phú,
đa dạng. Nơi “vương quyền” và “thần quyền” kết hợp, hòa quyện chặt chẽ với
nhau giữa yếu tố văn hóa cung đình, tín ngưỡng và tôn giáo.

Trong hệ thống các nghi lễ cung đình triều Nguyễn, lễ tế đàn Nam Giao và đàn
Xã Tắc[1] giữ vị trí tối thượng, là nghi lễ quan trọng bậc nhất của Đất Nước[2],
thể hiện quan niệm vũ trụ, tư tưởng chính trị và tinh thần cầu cho quốc thái dân
an của triều đình phong kiến. Đây chính là sự biểu trưng điển hình mang tính
chính thống của hoàng quyền và khát vọng hòa hợp giữa Thiên - Địa - Nhân.
Mặc dù các đời vua triều Nguyễn lấy Nho giáo làm quốc giáo để cai trị dân
chúng. Nhưng không vì thế mà Phật Giáo bị mất đi nét riêng vốn có của mình,
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ngược lại các đời vua từ Minh Mạng cho đến Bảo Đại cùng hoàng triều đều dành
sự tôn kính sâu sắc đối với đạo Phật, tạo nên sự gắn kết độc đáo giữa quyền lực
thế tục và tinh thần thoát tục.

Mối quan hệ này đã góp phần “cung đình hóa” Phật giáo Huế, thể hiện rõ nét
qua không gian nghi lễ, trong tư tưởng cầu nguyện và trong các hoạt động liên
quan đến lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc, cho thấy sự đan xen giữa tôn giáo
và nghi lễ cung đình. Xuất phát từ thực tế đó, việc tìm hiểu “ảnh hưởng của
Phật giáo đối với lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc ở thành phố Huế” không chỉ
làm rõ mối quan hệ giữa Phật giáo và văn hóa cung đình triều Nguyễn, mà còn
giúp nhận diện rõ hơn về sự giao thoa giữa tôn giáo và nghi lễ chính trị trong
lịch sử văn hóa Việt Nam, là nơi kết tinh các giá trị văn hóa, nghi lễ truyền
thống, ẩm thực và nếp sống tâm linh đặc trưng tại Huế trong bối cảnh bảo tồn
và phát huy di sản hiện nay.

Triều đình nhà Nguyễn đã thiết lập và tổ chức nhiều lễ hội phong phú trong
thời gian cai trị đất nước, những lễ hội này được gọi chung là lễ hội cung đình
Huế[3]. Nhà Nguyễn đã phân định nghiêm ngặt hệ thống lễ hội cung đình thành
hai loại: lễ tiết và lễ tế tự.  Lễ tiết là những nghi lễ mang tính nghi thức hành
chính – chính trị và sinh hoạt định kỳ của triều đình, gắn với các mốc thời gian
trong năm hoặc các sự kiện quan trọng của hoàng gia và quốc gia. Đây là các lễ
như Tết Nguyên đán, lễ Ban sóc (ban lịch), lễ Đoan dương, lễ Vạn thọ (mừng
sinh nhật vua), hay các nghi thức thiết triều lớn. Lễ tiết chủ yếu nhằm củng cố
trật tự triều chính, thể hiện uy nghi và phép tắc của vương quyền, đồng thời
duy trì sự vận hành nhịp nhàng của bộ máy nhà nước theo chu kỳ thời gian.
Tính chất của lễ tiết nghiêng về biểu trưng chính trị, lễ nghi và quy phạm xã hội
hơn là yếu tố thờ cúng thần linh.

Ngược lại, lễ tế tự là hệ thống các nghi lễ mang tính tôn giáo – tâm linh, do triều
đình tổ chức để thờ cúng các đối tượng thiêng liêng như Trời, Đất, thần linh, tổ
tiên và các lực lượng siêu nhiên. Đây là các nghi lễ được cử hành tại các đàn,
miếu như Đàn Nam Giao, Đàn Xã Tắc, Thái miếu…, với mục đích cầu phúc cho
quốc gia, mưa thuận gió hòa và sự ổn định của xã hội. Lễ tế tự mang tính thiêng
liêng cao, được quy định chặt chẽ về nghi thức, phẩm vật, trang phục và trình
tự hành lễ. Trong đó, hoàng đế giữ vai trò trung tâm với tư cách là người đại
diện cho nhân gian giao tiếp với các đấng tối cao. Trong đó, lễ Tế Đàn Nam
Giao và đàn Xã Tắc là những nghi lễ quan trọng nằm ở bậc thứ nhất thuộc hàng
Đại tự trong các lễ tế tự: “Các lễ tế tự: là các lễ tế tại các đàn, miếu do triều
đình lập ra, thờ tự và tổ chức tế lễ hằng năm. Triều Nguyễn quy định các lễ tế tự
theo ba bậc gồm: Đại tự; trung tự và quần tự”[4].
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Trong hệ thống lễ chế của triều Nguyễn, Đại tự được xác định là cấp bậc cao
nhất, dành cho những nghi lễ mang ý nghĩa quốc gia và gắn trực tiếp với quyền
lực tối thượng của hoàng đế. Đây là các lễ tế hướng đến những đối tượng thiêng
liêng bậc nhất như Trời – Đất (Đàn Nam Giao), thần Đất và thần Lúa (Đàn Xã
Tắc) hay Tông miếu. Đặc trưng của Đại tự là tính quy chuẩn nghiêm ngặt và
quy mô lớn, được tổ chức với sự tham gia trực tiếp của hoàng đế trong vai trò
chủ tế, cùng toàn thể văn võ bá quan. Quá trình chuẩn bị kéo dài nhiều ngày,
đặc biệt nhấn mạnh nghi thức trai giới nhằm thanh tịnh thân tâm trước khi hành
lễ. Không chỉ là một nghi lễ tôn giáo, Đại tự còn là biểu hiện của tư tưởng “Thiên
mệnh”, qua đó nhà vua khẳng định vai trò Thiên tử – người thay mặt nhân gian
giao cảm với Trời – Đất để cầu cho quốc thái dân an và sự trường tồn của vương
triều[5].

Ở cấp độ thấp hơn, Trung tự là những nghi lễ dành cho các đối tượng thờ tự
quan trọng nhưng không mang tính tối thượng như Đại tự, thường là các thần
núi, sông lớn hoặc những nhân vật có công với quốc gia được triều đình sắc
phong. Các lễ Trung tự vẫn được tổ chức theo quy định của nhà nước, song về
quy mô và nghi thức đã có sự giản lược đáng kể. Hoàng đế không nhất thiết
trực tiếp chủ trì mà thường ủy nhiệm cho các quan đại thần thay mặt cử hành.
Thời gian tiến hành lễ tế thường gói gọn trong một ngày, việc trai giới cũng
giảm nhẹ hơn, song vẫn đảm bảo tính trang nghiêm và chuẩn mực theo lễ chế.
Trung tự vì vậy vừa giữ được tính chính thống của nghi lễ cung đình, vừa linh
hoạt hơn trong thực hành, phản ánh sự phân tầng rõ rệt trong hệ thống tế tự
của triều Nguyễn[6].

Ở cấp thấp nhất, Quần tự bao gồm các nghi lễ thờ cúng mang tính địa phương
và dân gian, do nhà nước quản lý nhưng trao quyền thực hiện chủ yếu cho cộng
đồng sở tại. Đối tượng thờ tự trong Quần tự rất đa dạng, từ Thành hoàng làng,
các vị thần bảo hộ địa phương đến những nhân thần có ảnh hưởng trong đời
sống dân cư. Quy mô tổ chức tương đối nhỏ, nghi thức không quá phức tạp và
thường diễn ra trong phạm vi một ngày, với sự tham gia của quan chức địa
phương và dân làng. So với Đại tự và Trung tự, Quần tự mang đậm sắc thái tín
ngưỡng dân gian, phản ánh đời sống tâm linh gần gũi của cộng đồng. Tuy
nhiên, việc được đặt trong hệ thống phân cấp của triều đình cho thấy nỗ lực của
nhà Nguyễn trong việc chuẩn hóa và kiểm soát toàn bộ hoạt động tế tự, từ
trung ương đến địa phương, nhằm duy trì trật tự xã hội và củng cố nền tảng
tinh thần của quốc gia[7].
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Đàn Nam Giao. Ảnh: St

Đàn Nam Giao. Ảnh: St

Lễ tế Đàn Nam Giao là nghi lễ tế Trời – Đất mang tính chất quốc gia, do hoàng
đế triều Nguyễn đích thân chủ trì với tư cách “Thiên tử”. Nghi lễ này được tổ
chức tại Đàn Nam Giao nhằm cầu cho quốc thái dân an, mưa thuận gió hòa và
sự ổn định lâu dài của vương triều. Đây là đại lễ quan trọng bậc nhất trong hệ
thống tế tự cung đình, thể hiện rõ quan niệm vũ trụ “Thiên – Địa – Nhân” và tư
tưởng chính trị về thiên mệnh của nhà vua. Đồng thời, lễ tế còn là sự kết hợp
giữa nghi thức Nho giáo với yếu tố tâm linh bản địa và ảnh hưởng của Phật giáo,
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tạo nên một không gian thiêng liêng mang tính tổng hợp của văn hóa cung đình
Huế.

Đàn Nam Giao là công trình kiến trúc lịch sử, nơi nhà vua thực hiện nghi lễ tế
trời đất để cầu phúc cho quốc gia và dân tộc lần đầu tiên sau khi thành lập triều
đình nhà Nguyễn: “Tháng 5, năm Gia Long thứ nhất, nhà vua đã cho đặt đàn ở
địa phận xã An Ninh, hợp tự cả trời và đất và đem việc đặt niên hiệu kính cáo.
Lại lấy vũ công cáo thành, tế cáo trời đất”[8].

Đến năm Gia Long thứ 5, đàn Nam Giao chính thức được xây dựng ở địa phận
xã An Cựu bên bờ nam sông Hương giữa một rừng thông, xoay mặt về hướng
nam của kinh thành, là tâm của hoàng thành triều đình nhà Nguyễn. Theo tác
giả Lê Đức Quang viết trong cuốn Kinh thành Huế đầu thế kỷ XIX qua hồi ức của
Michel Đức Chaingneu cho rằng: “Một kiến trúc theo hình nón có phần trên
bằng phẳng, với những cấp bậc chung quanh. Mặt đáy kiến trúc rất rộng, thu
hẹp lại dần theo chiều cao và dừng lại ở độ cao nhất định để tạo thành mặt
bằng của đàn tế với chu vi 30 mét.”[9]

Với ba tầng thành trong khu vực đàn gồm có: “thành” thứ nhất[10] là đàn tròn
hợp tự với trời và đất. “Thành” thứ hai[11], đàn vuông với 8 án thờ các vị: đại
minh; dạ minh; các vì sao; Thần mây, mưa, gió, sấm; Thần Thái Tuế và Thần
Nguyệt Tương; Thần biển và Thần sông, chằm[12]; Thần núi; Thần kỳ. Bên
ngoài đàn ở phía Tây Nam dựng lên Trai cung đến kỳ tế lễ nhà vua sẽ đến đấy
giữ gìn trai giới 3 ngày thanh tịnh. Để cầu trời ban nhiều phúc lành cho triều
đình và dân chúng, trước khi làm lễ tế ở đàn Nam Giao hay còn gọi là lễ Tế
Giao, trước 2 ngày nhà vua phải mặc cát phục cáo nhà miếu, làm lễ dâng tuần
rượu có văn chúc. Trước 3 ngày, vua với tư cách là người chủ tế phải trai giới ba
ngày tại Trai cung, từ hoàng thân cho đến văn võ, bá quan có tham gia lễ tế
đều phải nghiêm trì trai giới như luật “Tắm rửa sạch sẽ, nằm ở nhà ngoài, không
uống rượu, không ăn thức ăn mặn, không đi thăm người ốm, không đi viếng
đám ma, không nghe nhạc, không làm việc hình án”.[13]

Đàn Xã Tắc được lập ra để thờ thần Đất (Xã) và thần Lúa (Tắc) – hai yếu tố cốt
lõi của nền kinh tế nông nghiệp nước nhà. Ngoài ra, hai chữ “xã tắc” còn tượng
trưng cho đất nước, xã tắc còn thì đất nước còn, xã tắc mất thì đất nước
mất[14]. Năm Gia Long thứ 5, đàn Xã Tắc được xây dựng với cấu trúc đàn quay
mặt về hướng Bắc, gồm hai tầng hình vuông chồng lên nhau. Tầng thứ nhất có
dạng hình vuông, bốn phía đều có bốn bậc cấp lên xuống, quét vôi màu vàng.
Tầng thứ hai quét vôi màu đỏ. Ngoài hai tầng thành chính, đàn còn có la thành
ngoại bao bọc. Mặt nền đàn Xã Tắc được quét năm màu ứng với ngũ hành[15].
Hằng năm nhà vua sẽ lấy ngày mậu thượng tuần của 2 tháng[16] vào mùa xuân
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và mùa thu để cử hành lễ tế. Vào năm Minh Mạng thứ 3 đã xuống chỉ: “Đàn Xã
Tắc về xuân tế thì ngày mậu sau ngày lễ tế đàn Nam Giao, về thu tế thì ngày
mậu thượng tuần đều trước một ngày”[17].

Đàn Xã Tắc. Ảnh: St

Đàn Xã Tắc. Ảnh: St

Lễ tế Đàn Xã Tắc ở Thừa Thiên Huế là nghi lễ thờ Thần Đất (Xã) và Thần Lúa
(Tắc), gắn liền với nền tảng nông nghiệp của quốc gia. Đây là nghi lễ mang ý
nghĩa biểu trưng cho sự tồn tại của đất nước, bởi “xã tắc” đồng nghĩa với quốc
gia, giang sơn. Lễ tế được tổ chức định kỳ hằng năm, thường vào mùa xuân và
mùa thu, nhằm cầu cho mùa màng bội thu, đời sống nhân dân ổn định và đất
nước bền vững. Tuy có quy mô nhỏ hơn lễ tế Đàn Nam Giao, nhưng lễ tế Xã Tắc
vẫn giữ vị trí quan trọng trong hệ thống lễ chế triều Nguyễn, phản ánh mối
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quan hệ mật thiết giữa con người, thiên nhiên và quyền lực nhà nước trong tư
duy truyền thống Việt Nam.

So với lễ tế đàn Nam Giao thì nghi thức tại đàn Xã Tắc có phần giản lược hơn về
thời gian chuẩn bị. Nếu lễ tế đàn Nam Giao nhà vua và các văn võ bá quan phải
chay tịnh ba ngày tại Trai cung, thì trong lễ tế Xã Tắc nhà vua và quần thần chỉ
chay tịnh một ngày tại hoàng cung. Tuy nhiên, tinh thần tôn nghiêm của lễ tế
vẫn được duy trì tuyệt đối nghiêm ngặt với các lệnh cấm về hình phạt và sát
sinh trong suốt thời gian diễn ra đại lễ.

Về phần nghi lễ của lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc đều với các bước chính
như rước thần, dâng lễ, hiến rượu, đọc chúc và tiễn thần, thể hiện quan niệm
giao cảm giữa con người với các lực lượng siêu nhiên. Cả hai đều mang tính giao
thoa văn hóa với nhau, dù khác biệt về giáo lý nhưng đều gặp nhau ở lòng
thành kính và vì dân, vì nước. Đều mang trong mình mục đích tối thượng hướng
tới việc cầu nguyện cho "Quốc thái dân an", mưa thuận gió hòa và sự trường
tồn của dân tộc. Đồng thời cũng mang tính tôn nghiêm và quy chuẩn: các đại lễ
Phật giáo như lễ Phật Đản, lễ cầu siêu… nhà sư y áo chỉnh tề, thì lễ tế đàn đều
có những quy tắc cực kỳ nghiêm ngặt về lễ phục như Khâm Định Đại Nam Hội
Điển Sự Lệ đã ghi: “nhà vua mặc áo cổn, đội mũ miện, cầm ngọc trấn khuê làm
lễ”[18]. Phật giáo có nghi thức “Lục Cúng hoa đăng” dâng cúng Chư Phật mang
đậm nét ảnh hưởng của nhã nhạc cung đình Huế thì lễ Tế Giao có chín lần tấu
nhạc chương, dùng chữ thành “成 ”; lễ tế Xã Tắc có bảy lần tấu nhạc chương
dùng chữ phong “風 ” để tế lễ và các bước thực hiện đều đảm bảo tính linh
thiêng.

Lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc là hai nghi lễ phản ánh rõ quan niệm về vũ
trụ, quốc gia và quyền lực chính trị của nhà vua. Theo quan niệm truyền thống,
vua là “Thiên tử”, người thay mặt dân chúng thực hiện nghi lễ tế Trời – Đất
nhằm cầu cho quốc thái dân an, mưa thuận gió hòa và mùa màng bội thu. Phật
giáo lại tập trung vào lòng từ bi và cứu độ chúng sinh, người chủ trì là Tăng
đoàn, không phân biệt đẳng cấp; Phật tử và thường dân đều có thể tham gia.
Nếu lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc nhằm khẳng định “mệnh trời” của nhà
vua, chỉ vua mới có quyền thay mặt dân kết nối với Trời – Đất thì Phật giáo lại
khẳng định “Phật tính”, không nhằm phục vụ uy quyền chính trị cá nhân. Nhưng
cả hai đều mang tính chất kết nối với lòng dân, hướng con người về nguồn cội
và các đấng tối cao như Trời, Đất và Chư Phật thể hiện tính cộng đồng tập thể
rất lớn trong một quốc gia

Dù mang nhiều nét tương đồng về nghi thức tế tự, nhưng song song đó vẫn
không tránh khỏi sự khác biệt về phẩm vật tế lễ giữa vương quyền và thần
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quyền. Lễ tế đàn Nam giao và đàn Xã Tắc dùng Tam sinh là các con vật tươi
sống như trâu, dê và cả nghi thức ế mao huyết[19] để dâng cúng thần linh thì
Phật giáo tuyệt đối không sát sinh, hại vật, lễ phẩm để dâng cúng toàn là chay
tịnh như xôi, chè, hoa quả…

Phật giáo là một trong những tôn giáo có ảnh hưởng sâu rộng trong lịch sử văn
hóa Việt Nam. Tại Huế, Phật giáo đã có mặt từ rất sớm và phát triển mạnh mẽ
từ thời các chúa Nguyễn. Khi triều Nguyễn được thành lập vào đầu thế kỷ XIX,
mặc dù Nho giáo được xem là tư tưởng chính thống trong việc điều hành đất
nước, nhưng Phật giáo vẫn giữ vị trí quan trọng trong đời sống tinh thần của
triều đình và nhân dân. Sự tồn tại song song giữa Nho giáo – Phật giáo đã tạo
điều kiện cho các yếu tố Phật giáo thâm nhập vào nhiều lĩnh vực trong đời sống
cung đình, bao gồm cả hệ thống nghi lễ tế tự.

Mặc dù lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc mang bản chất là “khuôn vàng thước
ngọc” nghi lễ của Nho giáo. Tuy nhiên, trong bối cảnh văn hóa tại vùng đất
Thuận Hóa – Phú Xuân, các nghi lễ này đã được tiếp nhận và dung hợp mang
nhiều yếu tố của Phật giáo hơn. Cốt lõi thì vẫn dựa trên Kinh Lễ của Nho gia,
nhưng tinh thần “Từ bi – Hỷ xả” và triết lý “nhân quả” của Phật giáo đã thẩm
thấu vào cách thức tổ chức.  Trước hết là sự dung hợp tư tưởng Phật - Nho trong
thiết chế nghi lễ cung đình, về mặt tư tưởng thể hiện tinh thần hòa hợp việc
thực hiện đại lễ không chỉ khẳng định quyền lực của hoàng triều mà còn nhằm
cầu nguyện “Quốc thái dân an” – một khái niệm mang đậm màu sắc Phật giáo
dân gian. Sự tác động của Phật giáo đã ảnh hưởng đến quy trình và nghi thức
hành lễ được thể hiện rõ nét qua các quy định về trai giới và cách xử phạt,
không xử án trong quá trình chuẩn bị cho lễ tế. Triều đình tổ chức các nghi thức
trai giới để thanh tịnh thân tâm trước khi tiến hành đại lễ, từ mặt tư tưởng cho
đến tiết chế dục vọng, giữ gìn thân tâm trong sạch trước khi thực hiện nghi lễ
có nhiều điểm tương đồng với quan niệm tu tập của Phật giáo. Điều này phản
ánh quan niệm rằng chỉ khi con người đạt đến trạng thái “không” và “sạch” thì
mới có thể giao tiếp với các đấng siêu nhiên.

Lễ tế đàn Nam Giao và đàn Xã Tắc về bản chất là sự tri ân nguồn cội Trời, Đất,
Tổ tiên thì Phật giáo đóng vai trò bồi đắp đạo lý “uống nước nhớ nguồn”. Đây
chính là sự tương đồng trong ý niệm về lòng hiếu thảo và sự tri ân nguồn cội,
năm Minh Mạng thứ hai viết: “Không gì trước hơn Tôn Tiên tổ, Thế Tổ Cao
Hoàng đế ta trong năm đại định, bắt đầu dựng giao miếu, hàng năm đến tháng
trọng xuân, làm lễ đại tự ở đàn Nam Giao, cung phụng thần linh Thái Tổ Gia Dụ
hoàng đế thăng phối lên, rõ ràng hội điển hiến pháp để lại muôn đời, kính nhớ
Thế Tổ Cao hoàng đế, bình định họa loạn, thống nhất cả nước Việt, dựng đặt
giềng mối, mình đến thái bình, công cao đức dày…”[20].
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Nếu như lễ tế Nam Giao mang tính chất vũ trụ và chính trị, thì lễ tế đàn Xã Tắc
lại gắn liền với nền nông nghiệp và đời sống kinh tế của đất nước. Quan niệm
về sự gắn bó giữa con người và thiên nhiên đã góp phần hình thành cách nhìn
nhân văn đối với đất đai và mùa màng, đất không chỉ là nguồn tài nguyên kinh
tế mà còn mang ý nghĩa thiêng liêng, cần được tôn trọng và bảo hộ. Tư tưởng
này có sự tương đồng với quan niệm của Phật giáo về sự sống và mối quan hệ
giữa các yếu tố trong vũ trụ. Bên cạnh đó, các nghi thức cầu nguyện mưa thuận
gió hòa, mùa màng bội thu mang yếu tố tâm linh sâu sắc và có sự giao thoa với
các nghi lễ cầu an và cầu phúc trong Phật giáo.

Đối với triều Nguyễn, dù là nghi lễ hoàng gia nhưng việc tiếp nhận các yếu tố
Phật giáo trong nghi lễ cung đình không làm thay đổi bản chất chính trị cốt lõi
của lễ tế đàn Nam Giao – đàn Xã Tắc. Ngược lại, đây còn là một quá trình “dung
hợp văn hóa” tạo ra sự giao thoa mang tính tôn nghiêm của quyền lực và tinh
thần cứu rỗi nhân sinh, góp phần làm phong phú thêm đời sống tâm linh của
triều đình và sự lan tỏa của nó đến tâm thức người dân Huế là rất lớn. Người
dân nhìn nhận lễ tế không chỉ là việc của vua chúa mà còn là một dịp để cùng
nhau hướng về cái thiện, cầu mong sự che chở của các đấng siêu nhiên – một
tâm thế vốn được nuôi dưỡng bởi truyền thống Phật giáo lâu đời tại vùng đất Cố
Đô.

Sự ảnh hưởng của Phật giáo không làm thay đổi cấu trúc cơ bản của đàn tế
mang đậm tính Nho giáo nhưng đã làm “mềm hóa” các quy tắc khắt khe, biến
một nghi lễ quyền lực thành một không gian tâm linh mang tính hướng thượng
và bao dung hơn. Điều này giúp lễ tế thoát ly khỏi ranh giới của một quyền lực
tối cao để trở thành một sự kiện văn hóa cộng đồng, kết nối tâm thức giữa quân
vương và thần dân.

Sự kết hợp này đã kiến tạo nên một không gian văn hóa có tính “lưỡng hợp” độc
đáo của văn hóa cung đình Huế. Nơi nghi lễ cung đình không chỉ phục vụ mục
đích cai trị của vương quyền mà còn đáp ứng nhu cầu tâm linh sâu sắc của
nhân dân. Sự nhất thể hóa giữa Thiên tử và muôn dân trong mục tiêu tối thượng
là an dân và hộ quốc đã khẳng định cho sự vận hành song song của hai hệ tư
tưởng Nho - Phật tại vùng đất kinh kỳ, mang đậm nét bản sắc văn hóa riêng
biệt của triều đại nhà Nguyễn trong lịch sử Việt Nam.

Tác giả: Lý Thanh Nhi (Thích nữ Như Ý Châu)
Cao học khóa V - Học viện Phật giáo Việt Nam tại Huế

***
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