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1. Đặt vấn đề
Lễ hội truyền thống là một bộ phận quan trọng của đời sống văn hóa Việt Nam, đồng thời là môi 

trường lưu giữ, thực hành và trao truyền nhiều giá trị lịch sử, tín ngưỡng, nghệ thuật và tri thức dân 
gian. Theo Luật Di sản văn hóa, lễ hội thuộc loại hình di sản văn hóa phi vật thể; các giá trị của loại hình 
di sản này được lưu giữ và truyền lại thông qua trí nhớ, truyền miệng, truyền nghề, trình diễn và nhiều 
hình thức khác (Quốc hội, 2024). Vì vậy, lễ hội không chỉ là một sự kiện văn hóa diễn ra theo thời điểm 
nhất định mà còn là một quá trình thực hành xã hội, trong đó cộng đồng vừa bảo lưu, vừa tái tạo các 
giá trị truyền thống. 

Đối với cư dân đồng bằng Bắc Bộ, lễ hội làng thường gắn bó mật thiết với đình, chùa, tín ngưỡng thờ 
Thành hoàng và ký ức cộng đồng. Không gian lễ hội tạo điều kiện để các thành viên cùng tham gia chuẩn 
bị lễ vật, thực hành nghi lễ, rước, diễn xướng, trò chơi và các hoạt động sinh hoạt văn hóa. Qua đó, những 
giá trị văn hóa không chỉ tồn tại trong các hiện vật hoặc văn bản mà còn được duy trì thông qua chính quá 
trình thực hành của cộng đồng (Đào Duy Anh, 2000; Trần Quốc Vượng, 2000). Trường Lâm là một làng cổ 
thuộc khu vực Long Biên, Hà Nội, có hệ thống đình, chùa và lễ hội gắn với lịch sử hình thành, phát triển 
của cộng đồng cư dân địa phương. Đình Trường Lâm được xếp hạng di tích lịch sử - văn hóa cấp quốc 
gia theo Quyết định số 97-VH/QĐ ngày 21/01/1992. Khu di tích đình, chùa Trường Lâm đồng thời gắn 
với những giá trị lịch sử cách mạng và kháng chiến. Theo hồ sơ di tích và tư liệu địa phương, lễ hội đình 
Trường Lâm có mối quan hệ chặt chẽ với tín ngưỡng thờ Thành hoàng và lịch sử cộng đồng làng Trường 
Lâm (Phạm Xưởng, 2023; Ban Quản lý di tích đình, chùa Trường Lâm, 2017).

Trong quá trình tồn tại, lễ hội đình Trường Lâm đã trải qua những biến động cùng với sự thay đổi 
của môi trường kinh tế - xã hội và không gian cư trú. Nếu trước đây lễ hội diễn ra trong môi trường 
làng xã tương đối ổn định, gắn với phương thức sinh kế nông nghiệp, thời gian nông nhàn và các quan 
hệ cộng đồng truyền thống thì hiện nay Trường Lâm nằm trong không gian đô thị phát triển nhanh. 
Những thay đổi về không gian cư trú, nghề nghiệp, thời gian lao động, quan hệ xã hội và phương thức 
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quản lý tất yếu tác động đến cách thức tổ chức và thực hành lễ hội. Tuy nhiên, biến đổi không đồng 
nghĩa với mất đi giá trị truyền thống. Một số nghi lễ, phong tục, trò chơi và hình thức sinh hoạt cộng 
đồng vẫn được duy trì, phục hồi hoặc điều chỉnh để thích ứng với điều kiện mới. Điều đó cho thấy lễ 
hội là một thực hành văn hóa có khả năng thích ứng và tái tạo. Bảo tồn lễ hội vì vậy không chỉ là giữ 
lại các yếu tố vật chất hoặc phục dựng nguyên trạng hình thức trong quá khứ mà còn phải bảo đảm 
điều kiện để cộng đồng tiếp tục thực hành, trao truyền và sáng tạo (Đặng Văn Bài, 2001). Nghị định số 
110/2018/NĐ-CP của Chính phủ xác định lễ hội truyền thống là hình thức sinh hoạt văn hóa cộng đồng 
được tổ chức theo nghi lễ truyền thống nhằm đáp ứng nhu cầu tinh thần của nhân dân; đồng thời đặt 
yêu cầu tổ chức lễ hội phù hợp với bản chất, ý nghĩa lịch sử và văn hóa của lễ hội. Đây là cơ sở quan 
trọng để xem xét mối quan hệ giữa bảo tồn các giá trị truyền thống với yêu cầu quản lý và tổ chức lễ 
hội trong đời sống đương đại (Chính phủ, 2018). Từ thực tiễn trên, bài viết tập trung làm rõ ba vấn đề: 
1) Những giá trị văn hóa tiêu biểu của lễ hội đình Trường Lâm; 2) Những biến đổi chủ yếu của lễ hội và 
các nguyên nhân tác động; 3) Những giải pháp nhằm bảo tồn và phát huy giá trị lễ hội trong bối cảnh 
đô thị hóa hiện nay.

2. Phương pháp nghiên cứu
Nghiên cứu sử dụng cách tiếp cận liên ngành giữa văn hóa học, dân tộc học và nghiên cứu di sản, 

xem lễ hội vừa là một thực hành tín ngưỡng, vừa là một không gian xã hội và một hình thức biểu đạt 
văn hóa của cộng đồng.

Phương pháp điền dã và quan sát thực địa: Khảo sát không gian đình, chùa Trường Lâm, cảnh quan 
di tích, các địa điểm diễn ra lễ hội và những thực hành tín ngưỡng của cộng đồng. Quan sát tập trung 
vào mối quan hệ giữa không gian di tích với hoạt động nghi lễ, hoạt động hội và sự tham gia của người 
dân, qua đó nhận diện những yếu tố được duy trì cũng như những thay đổi về không gian, quy mô, 
cách thức tổ chức và chủ thể tham gia.

Phương pháp phỏng vấn sâu: Khai thác ký ức và tri thức của các cụ cao niên, người am hiểu 
phong tục, thành viên Ban Quản lý di tích, Ban Khánh tiết và cư dân địa phương. Nội dung phỏng 
vấn tập trung vào lịch sử lễ hội, trình tự nghi lễ, lễ vật, rước, trò chơi, trò diễn, những điều kiêng kỵ 
và sự thay đổi của lễ hội qua các thời kỳ. Việc khai thác ký ức cộng đồng có ý nghĩa quan trọng bởi 
nhiều tri thức văn hóa không tồn tại đầy đủ trong văn bản mà được lưu giữ chủ yếu qua truyền khẩu 
và thực hành.

Phương pháp phân tích và tổng hợp tư liệu: Được sử dụng đối với hương ước, thần tích, thần phả, 
sắc phong, gia phả, văn tế, bia ghi công đức, hồ sơ di tích và các tư liệu liên quan đến đình, chùa, lễ hội 
Trường Lâm. Các tư liệu này được đối chiếu với những công trình nghiên cứu về văn hóa truyền thống, 
tín ngưỡng và lễ hội Việt Nam (Hương ước làng Trường Lâm, 1998; Viện Văn hóa Nghệ thuật quốc gia 
Việt Nam, 2015).

Phương pháp so sánh lịch sử và phân tích chức năng văn hóa: Được sử dụng để đối chiếu đặc điểm 
lễ hội qua các giai đoạn, tập trung vào thời gian, không gian, quy mô, nghi lễ, lễ vật, trò diễn, chủ thể tổ 
chức và phương thức quản lý. Đồng thời, phương pháp phân tích chức năng được vận dụng để nhận 
diện vai trò của lễ hội đối với cố kết cộng đồng, giáo dục truyền thống, đáp ứng nhu cầu tâm linh, trao 
truyền tri thức và sáng tạo văn hóa.

3. Nội dung nghiên cứu
3.1. Giá trị văn hóa của lễ hội đình Trường Lâm
3.1.1. Giá trị cố kết cộng đồng
Một trong những giá trị nổi bật của lễ hội đình Trường Lâm là khả năng cố kết cộng đồng. Lễ hội 

tạo ra không gian chung để các gia đình, dòng họ và cư dân địa phương cùng tham gia chuẩn bị lễ vật, 
đóng góp công sức, thực hành nghi lễ và tổ chức các hoạt động hội.

Trong xã hội truyền thống, đình làng không chỉ là thiết chế tín ngưỡng mà còn là không gian sinh 
hoạt cộng đồng. Lễ hội vì vậy trở thành thời điểm các mối quan hệ xã hội được củng cố và tái khẳng 
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định. Người dân tham gia với nhiều vai trò khác nhau, từ chuẩn bị lễ vật, thực hành nghi lễ đến tham gia 
trò chơi và các hoạt động văn hóa. Sự tham gia này góp phần duy trì ý thức cộng đồng và trách nhiệm 
đối với di tích. Đối với Trường Lâm, giá trị cố kết cộng đồng còn thể hiện ở sự tham gia của các gia đình, 
dòng họ và cá nhân vào việc bảo vệ, tu bổ đình, chùa và duy trì lễ hội. Đây là biểu hiện của mối quan 
hệ giữa cộng đồng hiện tại với di sản được các thế hệ trước trao truyền.

3.1.2. Giá trị hướng về nguồn cội và giáo dục truyền thống
Lễ hội đình Trường Lâm gắn với tín ngưỡng thờ Thành hoàng và những câu chuyện về lịch sử hình 

thành, phát triển của làng. Các nghi thức tế lễ, văn tế, rước và những câu chuyện được lưu truyền trong 
cộng đồng góp phần tái hiện ký ức chung của làng.

Lễ hội tạo nên một cơ chế giáo dục truyền thống không chính thức nhưng có tính trực tiếp và giàu 
sức thuyết phục. Thế hệ trẻ không chỉ nghe kể về lịch sử mà còn trực tiếp chứng kiến và tham gia nghi 
lễ, trò chơi và các hoạt động cộng đồng. Quá trình “học bằng tham dự” giúp tri thức văn hóa được tiếp 
nhận tự nhiên và gắn với trải nghiệm thực tế.

3.1.3. Giá trị tín ngưỡng và đời sống tinh thần
Lễ hội đáp ứng nhu cầu tín ngưỡng và tâm linh của cư dân. Trong không gian đình, chùa và lễ hội, 

người dân thực hành các nghi thức thờ phụng, thể hiện lòng thành kính đối với Thành hoàng và cầu 
mong bình an, may mắn.

Tín ngưỡng trong lễ hội không chỉ thể hiện ở niềm tin đối với nhân vật được thờ mà còn gắn với hệ 
thống chuẩn mực ứng xử của cộng đồng. Thực hành nghi lễ giúp con người xác lập mối liên hệ với quá 
khứ, cộng đồng và không gian văn hóa nơi mình sinh sống. Vì vậy, giá trị tâm linh đồng thời có ý nghĩa 
xã hội, góp phần duy trì sự cân bằng và ổn định trong đời sống cộng đồng (Ngô Đức Thịnh, 2012).

3.1.4. Giá trị trao truyền tri thức và duy trì bản sắc
Lễ hội là môi trường quan trọng để trao truyền tri thức văn hóa. Những tri thức về trình tự nghi lễ, 

văn tế, lễ vật, cách thức rước, trò chơi, trò diễn, quy tắc ứng xử và những điều kiêng kỵ được truyền chủ 
yếu thông qua thực hành.

Giá trị của lễ hội không chỉ nằm ở những gì có thể quan sát bên ngoài mà còn nằm trong hệ thống 
tri thức và kỹ năng phía sau mỗi thực hành. Khi những người am hiểu nghi lễ trực tiếp hướng dẫn thế 
hệ trẻ, quá trình trao truyền diễn ra đồng thời với quá trình thực hành.

Trong bối cảnh không gian làng truyền thống bị thu hẹp do đô thị hóa, lễ hội càng có ý nghĩa như 
một môi trường duy trì ký ức và bản sắc địa phương. Bảo tồn vì vậy không thể chỉ tập trung vào kiến 
trúc đình, chùa mà phải đồng thời chú trọng tri thức, kỹ năng và quy tắc ứng xử gắn với lễ hội.

3.1.5. Giá trị văn hóa - xã hội và khả năng sáng tạo
Lễ hội còn là không gian sáng tạo và hưởng thụ văn hóa. Các trò chơi, trò diễn và hoạt động văn 

nghệ tạo điều kiện để cộng đồng vừa là chủ thể sáng tạo, vừa là chủ thể hưởng thụ văn hóa.
Sự hiện diện của các hoạt động như quan họ, kéo co, bóng chuyền, cầu lông, dưỡng sinh cho thấy 

lễ hội đang có sự mở rộng về hình thức. Việc bổ sung các hoạt động mới không nhất thiết phủ nhận 
truyền thống. Nếu được lựa chọn và tổ chức phù hợp, chúng có thể tạo thêm sức hấp dẫn cho lễ hội và 
mở rộng sự tham gia của các nhóm cư dân.

3.2. Những biến đổi của lễ hội đình Trường Lâm
3.2.1. Biến đổi về không gian
Quá trình đô thị hóa làm thu hẹp và biến đổi không gian làng truyền thống, thay đổi cảnh quan và 

phương thức sử dụng đất. Trong khi đó, đình, chùa được tu bổ, tôn tạo, tạo điều kiện thuận lợi hơn cho 
việc tổ chức các hoạt động lễ hội.

Không gian lễ hội vì vậy vừa mất đi một số yếu tố truyền thống, vừa xuất hiện những điều kiện mới. 
Phạm vi tham gia cũng được mở rộng, không chỉ có cư dân địa phương mà còn có khách tham quan và 
các nhóm xã hội bên ngoài cộng đồng.
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Sự biến đổi không gian đặt ra yêu cầu phải bảo vệ không chỉ công trình đình, chùa mà cả những 
không gian văn hóa có liên quan đến diễn trình lễ hội và ký ức cộng đồng.

3.2.2. Biến đổi về thời gian và quy mô
Theo tư liệu và ký ức cộng đồng, trước năm 1945 lễ hội kéo dài khoảng năm ngày, trong khi hiện 

nay còn khoảng ba ngày. Sự rút ngắn này phản ánh những thay đổi về phương thức sinh kế và nhịp 
sống của cư dân.

Trong xã hội nông nghiệp truyền thống, thời gian nông nhàn tạo điều kiện để cộng đồng tham gia 
lễ hội trong nhiều ngày. Khi cư dân chuyển sang các nghề nghiệp phi nông nghiệp, thời gian dành cho 
sinh hoạt cộng đồng giảm xuống. Việc rút ngắn thời gian lễ hội là một dạng thích ứng với điều kiện xã 
hội mới.

Về quy mô, lễ hội có xu hướng mở rộng sự tham gia của chính quyền, Ban Quản lý di tích, các đoàn 
thể và nhân dân. Điều này tạo thêm nguồn lực cho tổ chức lễ hội nhưng đồng thời đòi hỏi phải bảo 
đảm vai trò chủ thể của cộng đồng.

3.2.3. Biến đổi về nghi lễ và lễ vật
Một số nghi thức đã được giản lược hoặc không còn thực hiện đầy đủ, trong đó có nghi lễ rước gắn 

với không gian Nghè Bùm Tum. Lễ vật cũng có xu hướng đơn giản hơn so với trước đây.
Sự biến đổi phản ánh quá trình thích ứng của lễ hội với điều kiện hiện tại. Tuy nhiên, cần phân biệt 

giữa những yếu tố hình thức có thể điều chỉnh với những yếu tố giữ vai trò cốt lõi đối với ý nghĩa tín 
ngưỡng và bản sắc lễ hội. Việc giản lược nghi lễ cần được cân nhắc trên cơ sở tư liệu lịch sử và ý kiến 
của cộng đồng, tránh làm mất đi những thành tố nền tảng.

3.2.4. Biến đổi về trò chơi và hoạt động hội
Một số trò chơi dân gian tiếp tục được duy trì, trong khi các hoạt động mới được bổ sung. Quan họ, 

kéo co và một số hoạt động thể thao như: bóng chuyền, cầu lông, dưỡng sinh góp phần tạo nên diện 
mạo mới cho phần hội. Sự thay đổi này cho thấy lễ hội không phải là một cấu trúc bất biến. Cộng đồng 
có thể lựa chọn, bổ sung và điều chỉnh các hoạt động phù hợp với nhu cầu hiện tại. Tuy nhiên, nếu các 
hoạt động mới lấn át những trò chơi, diễn xướng và thực hành truyền thống thì bản sắc lễ hội có nguy 
cơ bị suy giảm.

3.2.5. Biến đổi về chủ thể và phương thức quản lý
Trong xã hội truyền thống, lễ hội chủ yếu được tổ chức trên cơ sở thiết chế cộng đồng làng. Hiện 

nay, chính quyền địa phương, Ban Quản lý di tích, các đoàn thể và các lực lượng xã hội tham gia ngày 
càng rõ hơn.

Sự tham gia của Nhà nước và cơ quan chuyên môn có ý nghĩa tích cực trong việc bảo đảm an ninh, 
trật tự, an toàn, huy động nguồn lực và bảo vệ di tích. Tuy nhiên, quản lý hành chính không nên thay 
thế vai trò chủ thể văn hóa của cộng đồng. Nếu lễ hội chỉ còn là một chương trình được xây dựng theo 
kịch bản hành chính thì người dân có thể chuyển từ vị trí “chủ thể thực hành” sang “người tham dự”, làm 
suy giảm tính cộng đồng vốn là nền tảng của lễ hội.

3.3. Nguyên nhân của sự biến đổi
Sự biến đổi của lễ hội đình Trường Lâm có thể được lý giải bởi sự tác động đồng thời của nhiều yếu 

tố: 1) Đô thị hóa và thay đổi phương thức sinh kế: Không gian cư trú thay đổi, đất nông nghiệp thu hẹp, 
nghề nghiệp của cư dân chuyển dịch và thời gian nông nhàn giảm. Những điều kiện từng tạo nền tảng 
cho lễ hội làng tồn tại với quy mô lớn không còn nguyên vẹn; 2) Thay đổi điều kiện kinh tế - xã hội: Đời 
sống được cải thiện góp phần tạo thêm nguồn lực cho tu bổ di tích và tổ chức lễ hội. Nhà nước, cộng 
đồng, dòng họ và cá nhân có thể cùng đóng góp kinh phí, công sức cho bảo tồn di sản. Tuy nhiên, sự 
thay đổi về nhu cầu hưởng thụ văn hóa cũng khiến lễ hội phải thích ứng với nhiều hình thức sinh hoạt 
và giải trí mới; 3) Thay đổi cơ chế quản lý: Từ mô hình quản lý chủ yếu dựa vào cộng đồng làng, lễ hội 
hiện nay có sự tham gia rõ hơn của chính quyền và cơ quan chuyên môn. Sự thay đổi này góp phần 
làm cho việc tổ chức lễ hội quy củ hơn nhưng cũng đặt ra yêu cầu cân bằng giữa quản lý nhà nước và 
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quyền chủ thể văn hóa của cộng đồng; 4) Giao lưu văn hóa và tác động của cơ chế thị trường: Các yếu 
tố mới có thể làm phong phú thêm đời sống lễ hội nếu được cộng đồng lựa chọn phù hợp. Ngược lại, 
thương mại hóa, cá cược hoặc đưa vào lễ hội những hoạt động không phù hợp có thể làm suy giảm 
tính thiêng, tính cộng đồng và bản sắc văn hóa.

3.4. Sự thích ứng và tái tạo truyền thống
Một đặc điểm đáng chú ý của lễ hội đình Trường Lâm là quá trình tái tạo truyền thống. Một số nghi 

lễ được phục hồi dựa trên tư liệu và ký ức của các thế hệ cao niên; một số trò chơi được duy trì hoặc 
khôi phục; đồng thời những hoạt động mới được bổ sung nhằm đáp ứng nhu cầu của cư dân trong 
môi trường đô thị. Điều này cho thấy truyền thống không phải là một hệ thống bất biến. Truyền thống 
chỉ có thể tiếp tục tồn tại khi được cộng đồng thực hành và trao truyền trong những điều kiện xã hội 
cụ thể. Vì vậy, bảo tồn lễ hội cần được hiểu là bảo đảm khả năng tiếp tục sống của di sản, thay vì chỉ 
phục dựng một mô hình được coi là “nguyên gốc”. Tuy nhiên, quá trình tái tạo cũng tiềm ẩn nguy cơ 
sân khấu hóa và hành chính hóa. Nếu lễ hội quá phụ thuộc vào kịch bản biểu diễn, yêu cầu quảng bá 
hoặc phục vụ khách tham quan thì tính thiêng và tính cộng đồng có thể bị suy giảm. Do đó, cần xác 
lập sự cân bằng giữa bảo tồn và đổi mới, giữa tính thiêng và tính hội, giữa vai trò quản lý của Nhà nước 
và quyền chủ thể văn hóa của cộng đồng.

3.5. Giải pháp bảo tồn và phát huy giá trị
3.5.1. Bảo tồn tổng thể không gian văn hóa và di tích
Bảo tồn lễ hội phải gắn với bảo tồn di tích, cảnh quan và không gian văn hóa liên quan. Không gian 

đình, chùa, sân lễ hội và những địa điểm gắn với ký ức cộng đồng cần được nhìn nhận như một chỉnh 
thể. Việc tu bổ di tích cần tuân thủ nguyên tắc bảo vệ yếu tố gốc, hạn chế thay thế tùy tiện và ưu tiên 
các giải pháp bảo quản phòng ngừa. Những địa điểm từng giữ vai trò trong diễn trình lễ hội nhưng 
hiện không còn được sử dụng cần được xác định, lập hồ sơ và giới thiệu trong hệ thống tư liệu nhằm 
duy trì ký ức không gian của cộng đồng.

3.5.2. Bảo quản di vật và tư liệu
Đình, chùa Trường Lâm còn lưu giữ nhiều loại di vật bằng gỗ như hoành phi, câu đối, y môn, cửa 

võng và đồ thờ. Các hiện vật cần được kiểm tra định kỳ, phòng chống mối mọt, ẩm mốc và thấm nước.
Đối với các tư liệu bằng giấy như sắc phong, thần tích và văn bản cổ cần có chế độ bảo quản chuyên 

biệt. Đồng thời, nên tiến hành số hóa có hệ thống các văn bản, hình ảnh, hiện vật và tư liệu liên quan. Số 
hóa là phương thức hỗ trợ bảo tồn, nghiên cứu và giáo dục, không thay thế cho việc thực hành lễ hội.

3.5.3. Bảo tồn tri thức, nghi lễ và thực hành văn hóa
Bảo tồn lễ hội không nên chỉ tập trung vào hình thức bên ngoài mà phải chú trọng tri thức và ý 

nghĩa phía sau mỗi thực hành. Cần sưu tầm, ghi chép và hệ thống hóa các bài văn tế, lời khấn, trình tự 
nghi lễ, cách thức rước, lễ vật, trò chơi, trò diễn và quy tắc ứng xử.

Cần xây dựng hồ sơ tư liệu về lễ hội với sự tham gia của các cụ cao niên, Ban Quản lý di tích, Ban 
Khánh tiết và người dân. Những người am hiểu nghi lễ cần được khuyến khích trực tiếp truyền dạy cho 
thế hệ trẻ. Đối với những nghi lễ đã mất hoặc biến đổi, việc phục hồi cần dựa trên tư liệu và ký ức cộng 
đồng, tránh phục dựng tùy tiện hoặc bổ sung những yếu tố không có căn cứ.

3.5.4. Phát huy vai trò chủ thể của cộng đồng
Cộng đồng Trường Lâm cần được xác định là chủ thể trung tâm của quá trình bảo tồn và phát huy lễ 

hội. Người dân cần được tham gia vào việc xây dựng chương trình, lựa chọn nghi lễ, tổ chức rước, hoạt 
động của lễ hội và quản lý các nguồn lực liên quan.

Chính quyền và cơ quan chuyên môn giữ vai trò định hướng, hỗ trợ và giám sát, không nên thay thế vai trò 
sáng tạo và thực hành của cộng đồng. Đồng thời, cần tạo cơ hội cho thanh thiếu niên tham gia vào các hoạt 
động của lễ hội, bởi đây là lực lượng có vai trò quyết định đối với khả năng trao truyền di sản trong tương lai.

3.5.5. Đổi mới công tác quản lý và tuyên truyền
Cần tăng cường phối hợp giữa chính quyền địa phương, Ban Quản lý di tích, các đoàn thể và cộng 
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đồng trong tổ chức lễ hội. Nội quy về vệ sinh môi trường, an ninh, an toàn, dịch vụ, tiếp nhận và sử 
dụng tiền công đức cần được công khai, minh bạch.

Công tác tuyên truyền cần chuyển từ việc chỉ thông báo thời gian tổ chức sang giới thiệu chiều 
sâu lịch sử và văn hóa của di tích. Có thể sử dụng bảng giới thiệu, tờ gấp, phim tư liệu, hình ảnh và 
các nền tảng số để cung cấp thông tin cho người dân và du khách. Đồng thời, cần kiểm soát các biểu 
hiện mê tín dị đoan, cá cược, thương mại hóa và những hoạt động không phù hợp với bản chất văn 
hóa của lễ hội.

3.5.6. Gắn bảo tồn với giáo dục di sản
Trường học trên địa bàn có thể phối hợp với Ban Quản lý di tích tổ chức các hoạt động tìm hiểu lịch 

sử đình, chùa, tham quan di tích, tìm hiểu văn tế, nghi lễ và trò chơi dân gian. Giáo dục di sản cần được 
thực hiện theo hướng để học sinh trực tiếp tiếp xúc với di sản và cộng đồng, qua đó biến di sản từ tri 
thức trong sách vở thành một phần của trải nghiệm văn hóa. Bên cạnh đó, có thể xây dựng cơ sở dữ 
liệu số về đình, chùa và lễ hội Trường Lâm gồm hình ảnh, văn bản, hiện vật, bản đồ, ký ức cộng đồng và 
diễn trình lễ hội. Hệ thống tư liệu này sẽ hỗ trợ nghiên cứu, giáo dục và quảng bá, đồng thời góp phần 
lưu giữ những thông tin có nguy cơ mai một.

4. Kết luận
Lễ hội đình Trường Lâm là một thành tố quan trọng trong đời sống văn hóa của cộng đồng địa 

phương, gắn với di tích đình, chùa, tín ngưỡng thờ Thành hoàng và ký ức lịch sử của làng. Lễ hội chứa 
đựng nhiều giá trị văn hóa nổi bật, trong đó có giá trị cố kết cộng đồng, hướng về nguồn cội, đáp ứng 
nhu cầu tín ngưỡng và đời sống tinh thần, giáo dục truyền thống, trao truyền tri thức và duy trì bản sắc 
văn hóa. Trong quá trình đô thị hóa, lễ hội đã có những biến đổi về không gian, thời gian, quy mô, nghi 
lễ, lễ vật, trò diễn, chủ thể tham gia và phương thức tổ chức. Những biến đổi này chịu tác động đồng 
thời của sự thay đổi không gian cư trú, phương thức sinh kế, điều kiện kinh tế - xã hội, cơ chế quản lý và 
giao lưu văn hóa. Tuy nhiên, biến đổi không đồng nghĩa với suy thoái hay mất đi giá trị truyền thống. 
Bên cạnh những yếu tố bị thu hẹp hoặc giản lược, cộng đồng Trường Lâm vẫn duy trì, phục hồi và tái 
tạo nhiều thực hành văn hóa, đồng thời tiếp nhận một số hình thức mới phù hợp với đời sống đương 
đại. Từ thực tiễn đó, bảo tồn và phát huy lễ hội đình Trường Lâm cần được thực hiện theo hướng bảo 
tồn động, thay vì phục dựng nguyên trạng mô hình lễ hội trong quá khứ. Trọng tâm của bảo tồn là 
nhận diện và bảo vệ những giá trị cốt lõi tạo nên bản sắc lễ hội, gắn bảo vệ di tích với bảo tồn không 
gian văn hóa, tri thức, nghi lễ và thực hành cộng đồng; đồng thời phát huy vai trò chủ thể của người 
dân, chú trọng trao truyền cho thế hệ trẻ, tư liệu hóa, số hóa và giáo dục di sản.  Bảo tồn lễ hội đình 
Trường Lâm vì thế không phải là giữ nguyên tất cả các hình thức của quá khứ mà là bảo vệ những giá 
trị nền tảng, duy trì tính cộng đồng và tạo điều kiện để truyền thống tiếp tục được thực hành, trao 
truyền, thích ứng và sáng tạo trong đời sống đương đại. Cách tiếp cận này vừa góp phần bảo đảm tính 
liên tục của di sản, vừa giúp lễ hội tiếp tục phát huy ý nghĩa văn hóa - xã hội đối với cộng đồng trong 
quá trình đô thị hóa.
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