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บทคัดย่อ

 	 บทความวชิาการนีต้้องการต้ังประเดน็ศกึษาเกีย่วกบัเรือ่งเล่าทีส่มัพนัธ์

กับผีในแต่ละชุมชนในมิติทางด้าน บทบาทการสร้างพ้ืนที่ศักด์ิสิทธิ์ในจังหวัด

ศรีสะเกษ คือ 1. เรื่องเล่าผีปู่ตากับบทบาทในการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ 2. เรื่องเล่า

ผป่ีากบับทบาทการสร้างพืน้ทีศ่กัดิส์ทิธิ ์3. เรือ่งเล่าผหีนองน�ำ้กบับทบาทการสร้าง

พืน้ทีศ่กัดิส์ทิธิ ์ 4. เรือ่งเล่าผโีนนกบับทบาทการสร้างพ้ืนท่ีศกัด์ิสิทธิ ์โดยใช้แนวคดิ

เก่ียวกบัเรือ่งเล่า และแนวคดิเกีย่วกับพืน้ทีศ่กัด์ิสทิธิใ์นการวเิคราะห์ จากการศกึษา

พบว่า ในเขตพื้นที่จังหวัดศรีสะเกษมีเรื่องเล่าเกี่ยวกับผีชุมชนต่าง ๆ คือ เรื่องเล่า

ผปีูต่าท่ียังสมัพันธ์ และมบีทบาทกับผูค้นในชมุชนด้านการสร้าง และธ�ำรงข้อปฏบัิติ

ต่อพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ ช่วยยึดเหนี่ยวจิตใจของคนในชุมชนรวมถึงท�ำหน้าที่ควบคุม

สังคม เรื่องเล่าผีป่าที่ชาวบ้านให้ความเคารพในฐานะที่มีบทบาทการสร้างพื้นที่

พิเศษที่มักมีอนุภาคเกี่ยวกับสัตว์ที่กลายเป็นสัตว์ศักดิ์สิทธิ์ เรื่องเล่าผีหนองน�้ำที่มี

บทบาทช่วยท�ำให้แหล่งน�ำ้ทีเ่ป็นพืน้ทีส่ามญักลายเป็นพ้ืนทีศ่กัด์ิสิทธิ ์นยัหนึง่ของ

เรื่องเล่าดังกล่าวจึงสะท้อนถึงระบบบริหารจัดการน�้ำของผู้คนในชุมชน โดยมี 

เรื่องเล่าผีหนองน�้ำเป็นสื่อกลางในการถ่ายทอดกุศโลบาย และเรื่องเล่าผีโนนที่มี

บทบาทเก่ียวข้องกับไสยศาสตร์ รวมถึงการเสียชีวิตของผู้คนในชุมชน โดยมีนัย

ของการต่อรองทางศาสนาและความเชื่อ คือ ศาสนาพุทธและความเชื่อเรื่องผี  

เร่ืองเล่าดังกล่าวได้มีบทบาทในการสร้างอ�ำนาจเพื่อก�ำหนดขอบเขตของพื้นที ่

ทางภูมิศาสตร์ของโลกสามัญให้กลายเป็นพื้นที่ทางจิตวิญญาณท่ีเรียกว่า 

โลกศักดิ์สิทธิ์ 

ค�ำส�ำคัญ: 	 ผีชุมชน, ศรีสะเกษ, เรื่องเล่า, พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์, พื้นที่ทางจิตวิญญาณ

Abstract

	 The purpose of this article is to study about the narratives 

that related to the spirits in each community. There are four ways 

of the sacred place construction in Sisaket Province. The first one is 

Guardian Ancestor Spirit Narratives that is still famous role in sacred 
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place construction. The second one is Forest Spirit Narratives and 

the role in sacred place construction. The third one is Swamp Spirit 

Narratives. The last one is Hill Spirit Narratives. The research employs 

narrative and sacred place concept for analyzing data. The study 

revealed that in Sisaket Province there are different spirit narratives 

in each community. Guardian Ancestor Spirit is related to the 

community in the creation and maintenance sacred place, spiritual 

anchor and social control. Forest Spiritual Narratives which villagers 

respect for sacred place construction always have detail about 

animals that turn into sacred animals. Swamp Spiritual Narratives 

makes normal water resource turn into sacred place. In other words, 

it reflects water management system using Swamp Spirit Narratives 

as strategy. Hill Spiritual Narratives is about black magic and death 

of people in community. In other words, it is the negotiation between 

Buddhism and spiritual beliefs. All narratives stated above are part 

of power construction in defining geographical boundaries and turn 

it into a sacred place.

Keywords: 	community spirits, Sisaket, narratives, sacred space,  

			  spiritual space.

บทน�ำ

 	 เรื่องเล่า (narrative) ถูกสร้างข้ึนเพื่อใช้ในการสื่อสาร หรืออธิบาย

ปรากฏการณ์หนึ่งในฐานะเครื่องมือที่สัมพันธ์กับปัจเจก เรื่องเล่ามีความส�ำคัญใน

การถ่ายทอดเรื่องราวและความเชื่อ โดยเฉพาะประเด็นที่เกี่ยวกับผีในแง่ของการ

เป็นหลักยึดถือในการปฏิบัติตนให้คนในชุมชนยอมรับ

	 ผีในโลกทัศน์ของสังคมไทยเป็นความเชื่อเกี่ยวกับความตาย หมายถึง

การไปสูส่ถานะของผ ีเป็นความเชือ่ทีม่ก่ีอนการรบัเอาวฒันธรรมทางศาสนา และ
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ความเช่ืออย่างอืน่เข้ามาในดนิแดนแถบนี ้(Smutkupt et al, 1996, 7) สงัคมไทย

ในปัจจบุนัมคีวามเชือ่เรือ่งผทีีบ่อกเล่าสบืต่อกนัมานาน และมผีลต่อวถิชีวีติ ท�ำให้

เกิดวฒันธรรมการนับถอืผ ีหรอืวญิญาณของบรรพบรุษุ ความเชือ่ในกฎแห่งกรรม 

ความเชื่อในธรรมชาติและสิ่งเหนือธรรมชาติ ความเช่ือในสังคมไทยจึงมีลักษณะ

ผสมผสาน 3 องค์ประกอบคือ ความเช่ือเรื่องผี พราหมณ์ และพระพุทธศาสนา 

(Phothila, 2012) ชาวอีสานมีคติว่าผีมีอยู่สองกลุ่มใหญ่ กลุ่มหนึ่งเป็นผีประเภท

แผ่คุณความดช่ีวยคุม้ครองปกป้องภยัพบัิตทิัง้ปวง ขณะเดยีวกนัอาจบนัดาลให้เกดิ

ความเดอืดร้อนยุง่ยากได้หากผูใ้ดล่วงละเมดิหรอืขาดความย�ำเกรง กลุม่ผดีงักล่าว

มผีเีจ้า ผนีาย ผบ้ีาน ผเีรือน ผปีูย่่า ผมีเหสกัข์หลกัเมอืง ผฟ้ีา ผแีถน หรอืผท่ีีชาวบ้าน

นับถือเฉพาะถิ่น ส่วนผีอีกกลุ่มหนึ่ง เป็นผีร้ายที่คอยมุ่งท�ำลาย เบียดเบียนให้เกิด

โทษภัยอยู่เนือง ๆ เช่น ผีปอบ ผีเปรต ผีห่า เป็นต้น (Ketthet, 1999, 62-66) 

ความเชือ่เรือ่งผขีองสงัคมไทยรวมไปถงึสงัคมในภาคอสีานยงัคงมคีวามเชือ่ในเร่ือง

ดังกล่าว ที่ไม่ได้ปรากฏเฉพาะพิธีกรรมหรือความเคารพนับถือเท่านั้น แต่ยัง

สะท้อนออกมาในลักษณะของเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ 	

	 เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ในวิถีชีวิตชุมชนไม่ได้เป็นเพียงเรื่องราวเกี่ยวข้อง 

กับความคิดความเชื่อทางศาสนาเท่านั้น แต่ยังน�ำมาใช้ในการแสดงตัวตนทาง

วัฒนธรรม บ้างใช้เพื่อสร้างอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์ บ้างใช้เรื่องเล่าเพื่อสร้างพื้นที่ 

ทางสังคม ตลอดจนใช้เป็นเคร่ืองมือในการจัดการทรัพยากรธรรมชาติ และสิ่ง

แวดล้อมต่าง ๆ ในพื้นที่ชุมชนของตนเองภายใต้บริบทของการเปล่ียนแปลงทาง

สังคมในยุคสมัยใหม่นี้ด้วยเช่นกัน ในกรณีภาคอีสานมีเร่ืองเล่าที่ถูกสร้างขึ้นที่ใช้

อธบิายเหตเุก่ียวกบัการดแูลรกัษาป่าชุมชนผ่านเรือ่งเล่า ประวติัความเป็นมา และ

อ�ำนาจศักด์ิสิทธิ์ ของผีปู่ตา ผีตาแฮก มเหสักข์หลักเมือง หรือในกรณีภาคเหนือ

ต่างหยิบยืมเอาเร่ืองเล่าที่เชื่อถือกันในท้องถิ่น มาเป็นเคร่ืองมือในการสร้างพ้ืนท่ี

ศักดิ์สิทธ์ิให้แก่ป่าต้นน�้ำผ่านเรื่องเล่าผีขุนน�้ำ ผีป่า ผีดอย หรือชาวบ้านริมแม่น�้ำ

โขง ผูม้คีวามผกูพนัทัง้ด้านชวีติและจติวญิญาณกบัสายน�ำ้แห่งนี ้โดยมเีร่ืองเล่าว่า

ด้วยสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่ท�ำหน้าท่ีเป็นผู้ดูแลห้วงน�้ำท่ีเรียกกันว่า “ผีเจ้าน�้ำเจ้าท่า” เป็น

เรื่องพญานาคผู้ท�ำหน้าที่ปกปักรักษาผืนน�้ำให้เกิดความอุดมสมบูรณ์เช่นกัน 
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ลักษณะเช่นนี้จึงอาจกล่าวได้ว่าเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ปรากฏขึ้น และเกี่ยวข้องกับวิถี

ชวีติชุมชนท้องถิน่ในสงัคมไทย ซึง่ในหลาย ๆ  พืน้ทีไ่ด้มกีารหยบิยกน�ำเอามาใช้ใน

กระบวนการทางสังคมเพื่อสร้างฐานอ�ำนาจในการก�ำหนดขอบเขตของพื้นที่ทาง

ภมิูศาสตร์ (physical Space) นัน้ ๆ  ให้กลายเป็นพืน้ทีท่างจติวญิญาณ (spiritual 

Space) เพราะต้องการสร้างพื้นท่ีดังกล่าวให้กลายเป็นเครื่องมือ หรือเป็นกลไก

ทางสังคมเพื่อต่อรองกับอ�ำนาจกลุ่มต่าง ๆ  ที่ขยายเข้ามายังพื้นที่ชุมชนเหล่านี้จน

อาจท�ำให้เกิดผลกระทบต่อทรัพยากรที่ผู้คนในชุมชนท้องถ่ินได้ใช้ประโยชน์ มา

เนิ่นนานให้เสื่อมไป (Hongsuwan, 2014, 169)

 	 จากการส�ำรวจงานวิชาการที่ศึกษาบทบาทของ “เรื่องเล่า” ในฐานะ

ต�ำนานที่ท�ำหน้าที่ “ปฏิบัติการทางสังคม” (social practice) ที่เกี่ยวข้องกับ

ประเด็นพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ เช่น งานศึกษาของปฐม หงษ์สุวรรณ ที่ได้ศึกษา ดงภูดิน: 

เรือ่งเล่าศกัดิส์ทิธิก์บัปฏบิตักิารสร้างความหมายว่าด้วยสทิธชิมุชนได้อธบิายถึงการ

ใช้เรื่องเล่าต�ำนานในฐานะที่เป็นปฏิบัติการทางสังคมเพื่อสร้างความหมายว่าด้วย

สทิธชิมุชน พบว่าดงภดูนิเป็นชมุชนในวถิจีารตีทีเ่ชือ่ถือเจ้าพ่อดงภดิูน ร่วมกนัและ

เป็นกลุ่มชนที่มีเครือข่ายความสัมพันธ์ผ่านประเพณีการนับถือผีเดียวกัน ชุมชน 

ดังกล่าวใช้เรื่องเล่าต�ำนาน เพื่อปฏิบัติการทางสังคมเพ่ือสร้างความหมายสิทธิ

ชมุชน และยงัใช้ในการต่อสูต่้อรองด้วยการสร้างเครอืข่ายและการเคลือ่นไหวทาง

สังคมจนท�ำให้นโยบายทางการเมืองว่าด้วยสิทธิชุมชนในผืนป่าอนุรักษ์ทับซ้อน

ระหว่างชมุชนกบัรฐัทีเ่คยมกีารปะทะขดัแย้งกนันัน้ได้รับการยอมรับและคล่ีคลาย

ไปในที่สุด (Hongsuwan, 2014, 168)	

 	 บทบาทของเรือ่งเล่ายงัท�ำหน้าทีใ่นฐานะ “การก�ำหนดกฎระเบยีบทีเ่ป็น

ข้อตกลงร่วมกนัในสงัคม” ยกตวัอย่างงานงานศกึษาของพรหมปพร นวลแสง และ

คณะที่ได้ศึกษา ภูมิทัศน์ศักดิ์สิทธิ์แห่งพื้นท่ีต้นน�้ำกับการเป็นเครื่องมือจัดการ 

สิ่งแวดล้อมสรรค์สร้าง: กรณีถ�้ำใหญ่น�้ำหนาว จังหวัดเพชรบูรณ์ ท�ำให้เห็นถึงการ

คงอยูข่องความศกัดิส์ทิธิข์องพืน้ทีถ่�ำ้ใหญ่น�ำ้หนาวทีแ่สดงออกทางนามธรรมและ

รูปธรรม ได้แก่ การประกอบพิธีกรรม รวมถึงการสร้างสรรค์สภาพแวดล้อม

ศักดิส์ทิธิข์องทีอ่ยูอ่าศยั การวางผงั นอกจากองค์ประกอบดังกล่าวแล้ว การศึกษา
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นี้ยังพบว่า สิ่งส�ำคัญในการคงอยู่ของความศักดิ์สิทธิ์ในพื้นที่คือ การก�ำหนด 

กฎระเบียบที่เป็นข้อตกลงร่วมกันทางสังคมในการด�ำรงชีวิต และการก�ำหนด

บทบาท รวมถึงหน้าที่ของความศักดิ์สิทธิ์ที่เป็นองค์ประกอบหนึ่งที่ใช้เป็นเครื่อง

มือในการจดัการภมูทิศัน์ศกัดิส์ทิธิ ์(Nuansaeng and Thepwongsirirat, 2015)

 	 เรื่องเล่าจึงท�ำหน้าที่ประกอบสร้างความรู้ความจริงในพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ 

(sacred space) ในชุมชนให้เกิดขึ้น ดังที่เห็นได้ชัดในงานศึกษาของนิมิตรชัย ชูปู 

และคณะ ที่ได้ศึกษา การประกอบสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ และพิธีกรรมของวัดเขียน

บางแก้ว ต�ำบลจองถนน อ�ำเภอเขาชัยสน จังหวัดพัทลุง พบว่าการประกอบสร้าง

พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์เพื่อเป็นสถานที่เคารพบูชากราบไหว้ภายในชุมชน และนอกชุมชน 

ผ่านต�ำนานเรื่องเล่าท่ีประกอบสร้างความรู้ความจริงของแต่ละชุดที่มีการช่วงชิง

ความหมายของพื้นท่ีศักดิ์สิทธ์ิ ท้ังน้ีข้ึนอยู่กับผู้ประกอบสร้างว่าชุดความจริง 

ดังกล่าวเป็นของ ชาวบ้านหรือของรัฐ พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ชาวบ้านประกอบสร้างขึ้น 

ได้แก่ พระบรมธาตุเจดีย์ บ่อน�้ำศักดิ์สิทธิ์ โบสถ์พราหมณ์ วิหารที่ใช้ประกอบพิธี

ถอืน�ำ้พระพพิฒัน์สตัยา พระแก้วคลุาศรมีหาโพธิ ์โคกเมอืงเก่าพทัลงุ (เสาหลกัเมอืง) 

พระพทุธรปูสองพีน้่อง และพระนางเลอืดขาว พืน้ท่ีศักด์ิสทิธิท์ัง้หมดนีเ้ป็นโบราณ

สถานที่มีอายุเก่าแก่ และจัดเป็นพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์คู่บ้านคู่เมือง ไม่เฉพาะชุมชนที่อยู่

ในบรเิวณวดัเขยีนบางแก้วเท่านัน้ แต่ยงัเป็นพืน้ท่ีศกัด์ิสทิธ์ิของคนในจังหวดัพทัลงุ 

(Choopoo, Boonprakarn, and Tepsing, 2016)

	 ประเด็นที่กล่าวมาข้างต้นท�ำให้ผู ้เขียนสนใจว่าในเขตพื้นที่จังหวัด

ศรีสะเกษมีเรื่องเล่าเกี่ยวกับผีชุมชนใดบ้างที่สามารถน�ำมาศึกษาเพ่ือวิเคราะห์

ท�ำความเข้าใจบทบาทของเร่ืองเล่า และความคิดท่ีเกี่ยวกับ “ผี” ในมิติทางด้าน 

การสร้างพ้ืนที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ช่วยท�ำให้เข้าใจ และมองเห็นภาพความหมายทาง

วัฒนธรรมของชุมชนที่เกี่ยวข้องยึดโยงอยู่กับเรื่องเล่าเหล่านั้น

เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์/พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์

	 การเล่าเร่ืองในแง่มุมของส�ำนักวัฒนธรรมศึกษา (Cultural Studies) 

ได้เปลี่ยนผ่านจากการวิเคราะห์ในรูปแบบเดิมมาสู่การวิเคราะห์หาความสัมพันธ์
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ระหว่างการเล่าเรื่องกับปรากฏการณ์ทางสังคมและวัฒนธรรมที่เกี่ยวข้องกับรูป

แบบการด�ำเนินชีวิตของแต่ละกลุ่มว่าเป็นอย่างไร (Wongkerd, 2012, 26) ซึ่ง

นภาภรณ์ หะวานนท์ ได้อธิบายเกี่ยวกับวิธีการศึกษาเรื่องเล่าในงานศึกษาทาง

สังคมศาสตร์ไว้ว่า การศึกษาเรื่องเล่าช่วยให้นักวิจัยสามารถเข้าถึงประสบการณ์

ของบุคคลผ่านเรื่องราวเนื่องด้วยมนุษย์อยู่ภายใต้อิทธิพลของเรื่องเล่าของตนเอง

และของผูอ้ืน่เรือ่งเล่าจงึเป็นบันทึกประสบการณ์ของมนษุย์ทีถ่กูสร้างขึน้ ผ่านเรือ่ง

ราวที่ถูกน�ำกลับมาเล่าใหม่ วิธีการศึกษาเรื่องเล่าจึงเหมาะกับการศึกษาความซับ

ซ้อนของชีวติเพราะเรือ่งเล่าช่วยในการเปิดพ้ืนท่ีให้คนสามารถน�ำเรือ่งต่าง ๆ  กลบั

มาเล่าใหม่ได้อีกครั้ง อีกท้ังผู้คนยังสามารถมองความสมเหตุสมผลในชีวิตของ

ตนเองตามเรื่องเล่าที่มีอยู่ได้อีกด้วย (Hawanon, 2009)

          	 การเล่าเรือ่งเป็นศาสตร์เก่าแก่ทีม่มีาตัง้แต่คร้ังโบราณกาลก่อนการเขยีน 

โดยเฉพาะการเล่านิทานเป็นศลิปะ ท่ีได้รบัความนยิมอย่างแพร่หลาย และปรากฏ

อยู่ในสังคมทุกระดับช้ัน วรรณกรรม มุขปาฐะ เป็นวรรณกรรมเก่าแก่ ล้วนเป็น

ผลผลติทางปัญญา และจนิตนาการทางสงัคมท่ีสะท้อนภาพสังคม การด�ำเนนิชวีติ

ของกลุม่ชาตพินัธุข์องคน ท้องถิน่ในช่วงเวลาท่ีแต่งไว้หลายแง่มมุ เนือ้หาของนทิาน

แฝงแนวคิดด้านจริยธรรม คติธรรม เป็นเครื่องมือในการอบรมสั่งสอนบุคคลทุก

สถานภาพ ทุกเพศ ทุกวัย นิทานบางเรื่องยังช่วยกล่อมเกลาจิตใจ และจรรโลงใจ

ผู้อ่านด้วย (Thaignuloem and Thinrat, 2014, 32) ดังที่ ศิราพร ณ ถลาง  

กล่าวว่า วฒันธรรมทางความคดิ ความเชือ่ ถ่ายทอดผ่านภาษา นทิานต�ำนาน และ

พิธีกรรม เป็นลักษณะร่วมทางด้านภาษาและวัฒนธรรมที่มีความคล้ายคลึงกันที่

ปรากฏวรรณกรรมพื้นบ้าน (Na Thalang, 2002, 199) นอกจากนี้ยังรวมถึง

พฤตกิรรมต่าง ๆ  ทัง้ทีเ่ป็นส่วนตวั และสมัพนัธ์กบัสงัคมคอื ความเชือ่ ดงัความเชือ่

ทีว่่าต้นไม้ใหญ่หรือภเูขาสงูมเีทพเจ้า มนษุย์จะแสดงความเคารพหรอืเมือ่ต้องการ

ส่ิงใดจะใช้การสวดอ้อนวอน และตอบแทนการอ้อนวอนนั้น แต่หากไม่ได้รับผล

จากการอ้อนวอนจึงต้องหาวิธีการแก้ไขใหม่ (Suphathid, 2010, 196)  

	 แนวคดิเรือ่งการสร้างพืน้ท่ีให้มีความศักดิส์ทิธิใ์นฐานะเป็นส่วนหนึง่ของ

พิธีกรรมมีความส�ำคัญทางศาสนาที่หมายถึงกฎเกณฑ์ต่าง ๆ ของความประพฤติ
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ที่ก�ำหนดว่ามนุษย์ควรวางตัวอย่างไรต่อหน้าสิ่งศักดิ์สิทธิ์ ซึ่ง อีมิล เดอร์ไคม์ 

(Durkheim) ได้เสนอทฤษฎีว่า “ทุกศาสนามีความเป็นศาสนาโดยเท่าเทียมกัน” 

แต่ละศาสนาเก่ียวข้องกับองค์ประกอบที่ส�ำคัญสองส่ิงคือ ส่ิงที่ เรียกว ่า 

“ศักดิ์สิทธิ์”(sacred) ในความหมายท่ีเป็นสิ่งเหนือธรรมชาติ กับส่ิง “ธรรมดา” 

(profane) ในความหมายที่เป็นสิ่งธรรมชาติ โดยยกตัวอย่างการมองศาสนา 

ที่เริ่มต้นมาจากการบูชาต้นไม้ และสัตว์สิ่งลี้ลับเหล่านี้ท�ำหน้าที่เสมือนพระเจ้า 

(God) ยกตัวอย่างชนเผ่าพื้นเมืองท่ีนิยมลัทธิ Totemism โดยสาเหตุที่ชนเผ่า 

เหล่านัน้นยิมนบัถอืต้นไม้และสตัว์กเ็พือ่ให้สิง่นัน้เป็นเคร่ืองแบ่งกลุ่มชนเผ่าต่าง ๆ  

ให้คนรู้จักนับถือ และสร้างส�ำนึกถึงความส�ำคัญของเผ่า เพื่อให้ชุมชนของตนเอง

ด�ำรงอยูต่่อได้ (Jones, 1986, 115-155) เดอร์ไคม์ จึงเหน็ว่าศาสนาเป็นเร่ืองของ

การแบ่งแยกความศกัดิส์ทิธิ ์(sacred) และอ�ำนาจสามัญ (profane) และพธิกีรรม

มีไว้เพือ่ตอกย�ำ้ความศักดิส์ทิธิ ์ความศกัดิส์ทิธิจ์ะควบคู่กบัข้อห้ามพิเศษต่าง ๆ  หรือ

การประดษิฐ์ภาษา และข้อก�ำหนดพเิศษท่ีเกีย่วข้อง หากมีการฝ่าฝืนจะมอีนัตราย

ตามมา (Fiengfusakul, 2008, 47)

 	 การศึกษาว่าด้วยเรื่องพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์พบว่าในทางมานุษยวิทยาได้เน้น

ศึกษาในช่วงตัง้แต่ปลายคริสต์ศตวรรษที ่19 ทีใ่ห้ความสนใจปรากฏการณ์ของโลก

ศักดิ์สิทธิ์ (the sacred) และโลกสามัญ (the profane) ในชีวิตทางสังคมของ

มนุษย์ ทัง้นีป้รมิณฑลของโลกมนษุย์/โลกสามญัในชวีติประจ�ำวนัปกติหรือโลกยีะ

ต่างใช้ค�ำว่า “Secular World” ในฐานะเป็นมิติที่อยู่เหนือการรับรู้ของมนุษย์เรา 

เป็นการสือ่สารทีเ่กิดขึน้ในปรมิณฑลของโลกศักดิส์ทิธิ ์(Sacred World) ทีไ่ม่อาจ

เอาระบบเหตุผลกระบวนการทางวิทยาศาสตร์ท่ีจับต้องสัมผัสได้ไปอธิบายได้ 

(Kaewthep, K. et al., 2011, 31)

 	 ศรีศักร วัลลิโภดม อธิบายเกี่ยวกับลักษณะของพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ว ่า 

สามารถแบ่งออกได้เป็น 3 ลักษณะ ดังน้ี 1) ลักษณะเชิงพื้นที่มักอยู่ในต�ำแหน่ง

ภูมิประเทศที่เด่น เช่น เนินเขา หรือเป็นสถานที่ที่มีร่องรอยอันไม่สามารถอธิบาย

ได้ เช่น ศาสนสถานของบรรพบุรุษที่เสียชีวิตไปแล้ว หรือมีลักษณะทางธรรมชาติ

ทีแ่ปลกประหลาด 2) พืน้ท่ีศักดิส์ทิธิท่ี์มคีวามเก่ียวข้องกับเรือ่งเล่าทีช่มุชนได้สร้าง
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ความหมายให้กับพืน้ทีท่ีม่คีวามส�ำคญัในชมุชนผ่านการผกูเรือ่งราวและต�ำนานใน

อดีตออกมาเป็นเรื่องราวเล่าขานสืบต่อกันมาจนกลายเป็นความเชื่อในพื้นที่

ศักดิส์ทิธิม์าจนถงึปัจจบัุน ต�ำนานท่ีผกูเอาไว้ได้เชือ่มโยงความเป็นตัวตนของคนใน

ชุมชนเข้ากบัพลงัอ�ำนาจบางอย่างทีไ่ม่สามารถอธบิายได้ระหว่างความสมัพันธ์ของ

มนษุย์กับธรรมชาติ และ 3) ร่องรอยกจิกรรมทางศาสนาทีพ้ื่นทีศ่กัดิส์ทิธิม์ร่ีองรอย

หรอืสญัลกัษณ์ทีถ่กูท�ำให้เชือ่ว่าเป็นร่องรอยศกัดิส์ทิธิป์รากฏอยูท่ี่มคีวามเกีย่วข้อง

กับต�ำนานในพื้นที่ (Wallipodom, 1999)

 	 ดงันัน้ “พืน้ท่ีศกัดิส์ทิธิ”์ จงึเป็นพืน้ท่ีของการแสดงออกในการประกอบ

พธิกีรรม หรอืมคีวามเกีย่วข้องกบัพธิกีารทางศาสนารวมถึงส่ิงเหนอืธรรมชาติ โดย

ผู้คนในสถานที่แห่งนั้นก�ำหนดให้เป็นสถานที่ส�ำคัญ และอาจมีการใช้สอยในพื้นที่

เป็นศนูย์รวมทางจติใจของคนในพืน้ทีม่าอย่างต่อเนือ่ง และยาวนาน พ้ืนทีม่คีวาม

ศักดิ์สิทธิ์ยังได ้รับเอาระบบความคิดและความเชื่อเรื่อง “จักรวาลคติ” 

(Cosmology) มาจ�ำลองการสร้างจักรวาลให้เกิดอยู่ในพื้นที่ชุมชนของตนให้เป็น

ศูนย์รวมความเชื่อของคนในชุมชน (Kengpanich, Gasorngatsara, and 

Boonyasurat, 2016, 128) ดังนั้นการมองประเด็นเรื่องพื้นที่และความศักดิ์สิทธิ์

จึงสามารถมองเห็นประเด็นเกี่ยวกับพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ได้ว่าเป็นสิ่งที่ด�ำรงอยู่ในโลก

ของความเช่ือทางศาสนา ซึง่บางครัง้ปรากฏออกมาในลกัษณะของสถานที ่บคุคล 

หรอืวตัถสุิง่ของต่าง ๆ  ทีมิ่ใช่ของธรรมดาสามญัโดยทัว่ไป หากแต่มคีวามเกีย่วโยง

สัมพันธ์กับเรื่องราวทางศาสนา และมีนัยหรือความหมายทางสังคมบางอย่างท่ี

ผูค้นต้องการสือ่สารให้ผูค้นในกลุม่ชนของตน และคนอ่ืน ๆ   ได้รบัรู ้(Hongsuwan, 

2014, 8)

ผีชุมชน/เรื่องเล่า/พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์

	 จังหวัดศรีสะเกษตั้งอยู ่ในพื้นท่ีภาคตะวันออกเฉียงเหนือตอนล่าง 

ของประเทศไทยมีพื้นที่ติดต่อกับจังหวัดใกล้เคียง 4 จังหวัด คือ ร้อยเอ็ด ยโสธร 

(ทิศเหนือ) อุบลราชธานี (ทิศตะวันออก) สุรินทร์ (ทิศตะวันตก) และทิศใต้ ติดต่อ

กบัประเทศกมัพชูา ประชากรของจงัหวดัศรสีะเกษเป็นกลุม่คนทีอ่พยพมาจากถิน่
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ท่ีอยู่เดิมที่หลากหลาย ภาษาที่ใช้ในจังหวัดศรีสะเกษคือ ภาษาไทยอีสาน ภาษา

เขมร ภาษากูย-กวย (ส่วย) และภาษาเยอ (Sipipattanakun, 2015, 65) จากการ

ศึกษาเรื่องเล่าในจังหวัดศรีสะเกษพบว่า สามารถจ�ำแนกผีชุมชนที่เกี่ยวข้องกับ

บทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ ออกเป็น 4 ประเภท ได้แก่

 	 1. 	เรื่องเล่าผีปู่ตากับบทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์

			  1.1 	ผีปู่ตา หมู่บ้านโตนด ต�ำบลขนุน อ�ำเภอกันทรลักษ์ จังหวัด

ศรีสะเกษ

						     สุนทร สืบสา เล่าว่า เมื่อ พ.ศ.2500 บริเวณที่ตั้งของหมู่บ้าน

โตนดมีพื้นที่อยู่ใกล้ป่าช้าตั้งอยู่ทางทิศเหนือของหมู่บ้าน ปัจจุบันเป็นที่ตั้งของ 

วัดป่าโตนด หรือวัดป่ารัตนสมบูรณ์ ขณะนั้นมีบ้านอยู่ 8 หลัง ตั้งชื่อบ้านว่า  

บ้านโนนเศรษฐี (Suebsa, 2014) จนเมื่อ พ.ศ.2501 มีชาวเขมรเข้ามาท�ำลาย

หมู่บ้านโนนเศรษฐี เนื่องจากไม่ต้องการให้ตั้งหมู่บ้าน ชาวบ้านยังมีความเชื่อว่า

ชาวเขมรส่วนหนึ่งมักจะเป็นคนลักขโมยไม่ว่าจะเป็นอาหารการกิน รวมถึงของใช้

ในครัวเรือนจึงท�ำให้คนในหมู่บ้านต้องแยกย้ายกันไปท�ำมาหากินที่อื่นในละแวก

หมู่บ้านใกล้เคียง ได้แก่ บ้านสังเม็ก บ้านเดียง ซึ่งอยู่ทางทิศตะวันตกของหมู่บ้าน

ในปัจจุบัน ต่อมาเมื่อ พ.ศ.2502 ได้ตั้งหมู่บ้านข้ึนใหม่อีกครั้งซึ่งอยู่บริเวณทิศใต้

ของหมู่บ้านเดิมประมาณ 400 เมตร  

						     การตัง้หมูบ้่านใหม่ในครัง้นีป้รากฏว่าความเป็นอยูข่องชาวบ้าน

ดขีึน้กว่าเดมิ เนือ่งจากมแีหล่งน�ำ้ ซ่ึงมชีือ่ว่าหนองโตนด ซึง่ทีม่าของชือ่หนองโตนด

มาจากบริเวณรอบ ๆ หนองมีต้นตาลจ�ำนวนมาก คนเขมรเรียกต้นตาลว่าโตนด 

สุนทร สืบสา กล่าวว่า การตั้งศาลปู่ตาถือเป็นประเพณีอย่างหนึ่งของหมู่บ้านชาว

อสีานทีแ่สดงถงึความเชือ่ของชาวบ้านในหมูบ้่านโตนดการทีม่ศีาลปูต่าในหมูบ้่าน 

และมีวัตถุประสงค์เพ่ือเป็นภูมิบ้านให้ชาวบ้านได้พึ่งพาสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่จะบันดาล

ความร่มเย็นให้แก่คนในหมู่บ้าน (Suebsa, 2014) ในอดีตเมื่อครั้งที่ยังไม่มีการ 

ตัง้ศาลปูต่า ชาวบ้านต่างพากนัเจบ็ไข้ป่วยจ�ำนวนมากจึงมกีารเข้าทรงท�ำให้พบว่า

ภูมิฐานบ้านไม่ดีต้องมีการตั้งศาลปู่ตา เพื่อให้ภูมิฐานบ้านดีขึ้น ภายหลังจากการ

ตัง้ศาลปูต่า ชาวบ้านทีเ่คยล้มป่วยต่างหายจากการเจ็บป่วย และมสีขุภาพแขง็แรง
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ตามปกติ โดยการบูชาศาลปู่ตาจะบูชา 2 ครั้งต่อ 1 ปี กล่าวคือ

						     ครั้งที่ 1 บูชาในเดือน 3 เป็นการบูชาศาลปู่ตาประจ�ำปีของ 

ผู้อาวุโสในหมู่บ้าน จุดประสงค์ของการบูชาเพื่อความอยู่เย็นเป็นสุข มีกินมีใช ้

อย่างไม่ขัดสน เครื่องเซ่นไหว้ศาลปู่ตาประกอบไปด้วย ไก่ต้มเพ่ือเส่ียงทายดูคาง

ไก่ หากคางไก่สวยงาม หมายถึง ฝนจะตกตามฤดูกาล ชาวบ้านอยู่เย็นเป็นสุข 

เครื่องเซ่นอื่น ๆ  ที่เป็นน�ำมาประกอบ คือ เหล้าขาว น�้ำดื่ม ค�ำหมาก ค�ำพลู ยาสูบ 

น�้ำอบและน�้ำหอม  

						     ครั้งที่ 2 บูชาในเดือน 6 เพื่อเป็นขอฟ้าขอฝน เนื่องจากช่วง

เดือน 6 จะเข้าสู่ฤดูท�ำนาซึ่งต้องอาศัยน�้ำในการปลูกข้าว เพื่อให้ชาวนาได้ท�ำนา

ได้รบัผลผลติทีด่ ีส�ำหรบัเครือ่งเซ่น และการเสีย่งทายมรีปูแบบเช่นเดยีวกนักบัการ

เลี้ยงปู่ตาในเดือน 3 

						     กล่าวกันว่าหากไม่มีการบูชาศาลปู่ตาหรือท�ำผิดฮีตผิดคอง 

ในปีน้ันจะเกิดความวุน่วายในหมูบ้่าน เช่น การเจบ็ป่วยของชาวบ้าน การเสยีชวีติ

ติดต่อกันหลาย ๆ ศพ หรือฝนไม่ตกตามฤดูกาลจนเกิดความแห้งแล้ง เป็นต้น  

เมือ่ พ.ศ.2553 หมูบ้่านใกล้เคียงมนี�ำ้ในการท�ำนาอดุมสมบรูณ์ ส่วนหมูบ้่านโตนด

กลบัแห้งแล้งไม่สามารถปลกูข้าวได้ เมือ่เกดิเหตกุารณ์ดงักล่าวผูอ้าวโุสในหมูบ้่าน

จึงไปเข้าทรงแล้วพบว่าสาเหตุที่ฝนไม่ตกเนื่องจากในปีนั้นไม่มีการบูชาประจ�ำปี  

ผูอ้าวโุสจึงขอขมาลาโทษศาลปูต่า หลงัจากนัน้ไม่นานฝนจงึตก (Boonhai, 2014) 

การจัดประเพณีในหมู่บ้านจะมีการบอกกล่าวศาลปู่ตาทุกครั้ง เพ่ือให้การจัด

ประเพณแีต่ละประเพณีส�ำเรจ็ลลุ่วงไปด้วยด ีเช่น ประเพณเีทศน์มหาชาต ิประเพณี

บุญสงกรานต์ ประเพณีบุญบั้งไฟ ประเพณีเข้าพรรษา และประเพณีออกพรรษา 

เป็นต้น เพ่ือแสดงออกถงึความเชือ่ความเคารพนบัถอื สิง่เหนอืธรรมชาต ิและเป็น

ประเพณีอย่างหนึ่งของชาวบ้านโตนด
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ภาพประกอบที่ 1: ศาลปู่ตา 
(ภาพถ่ายโดย: กาญจนา บุญให)้ 

 
 

  1.2 ผีปู่ตาบ้านท่าสว่าง ตำบลโนนสำราญ อำเภอกันทรลักษ์ จังหวัดศรีสะเกษ 
 บ้านท่าสว่างเป็นหมู่บ้านที่ตั ้งอยู ่ใกล้ชายแดนไทย – กัมพูชา ห่างจากชายแดนประมาณ 25 
กิโลเมตร ในอดีตมีเส้นทางผ่านบ้านท่าสว่างไปถึงอำเภอจอมกระสานต์ ประเทศกัมพูชา บริเวณบ้านท่าสว่างเป็นพื้นที่
ดอนรายล้อมไปด้วยป่าหญ้าคาและป่าหญ้ายูง (ลักษณะเป็นต้นไม้ใหญ่ใบเล็กกิ่งเปราะ คนโบราณนิยมนำมาต้มเพื่อ
นำมาดื่มเป็นยาแก้ปวดท้อง) มีเส้นทางเดินเท้าเป็นทางเกวียนสำหรับคนที่หาของป่า อาชีพส่วนใหญ่ของชาวบ้านคือ
การทำไร่ทำนา และเกี่ยวหญ้าเพื่อไปทำเป็นตับเพื่อมุงหลังคา พื้นที่ที่ผ่านการทำไร่เรียกว่าบู๋ ภาษาที่ใช้เป็นส่วนมากคือ
ภาษาเขมร ปัจจุบันบ้านท่าสว่างปลูกสร้างบ้านเรือนที่มีลักษณะใกล้ชิดติดกันค่อนข้างมากเพราะที่ดินมีจำกัด ชาวเขมร
ที่อาศัยอยู่ก่อนเหลือไม่มากนัก มีเพียงประมาณ 5 - 6 หลังคาเรือน ปัจจุบันชาวบ้านท่าสว่างจึงพูดภาษาถิ่นอีสานเป็น
ส่วนมาก 
    อุทัย คงสิม เล่าว่า ศาลปู่ตาของบ้านท่าสว่างมีมาตั้งแต่ชาวเขมรกลุ่มแรกมาก่อตั้งหมู่บ้าน คนใน
หมู่บ้านนิยมเรียกแตกต่างกัน ทั้งปู่ตา เจ้าปู่ หรืออีปู่ ซี่งทุกคนล้วนทราบว่ามีความหมายเดียวกันคือ ผีบรรพบุรุษที่มี
หน้าที่ดูแลปกปักรักษาหมู่บ้านและลูกหลานให้อยู่เย็นเป็นสุข ก่อนทำบุญประเพณีต่าง ๆ ต้องมีการทำพิธีบอกกล่าว 
(Kongsim, 2014) หนูถิน มาพบ ได้เล่าเสริมว่า เคยมีคนกล่าวดูถูกพูดจาลบหลู่ศาลปู่ตาว่า “สิไปเคารพเฮ็ดหยัง สิ่งที่
แนมบ่เห็นจักมีอีหลีหรือบ่” หมายถึง จะไปเคารพทำไมสิ่งที่มองไม่เห็น ชาวบ้านต่างได้เตือนคนดังกล่าวว่าไม่ควรพูด
เช่นนั้น แต่คนดังกล่าวไม่เชื่อ จึงเกิดเหตุการณ์ประหลาดตามมา คือ ควายแม่ลูกของคนดังกล่าวได้หายไป หมอดูได้
บอกว่าสาเหตุที่ควายของเขาหายไปเพราะผีอีปู่เป็นคนพาไปเนื่องจากเขาได้กล่าวดูถูกผีอีปู่ไว้ หากต้องการได้ควายคืน 
ให้นำดอกไม้มาขอขมา ซึ่งเขาได้ทำตามที่หมอดูแนะนำ หมอดูจึงได้บอกว่าควายแม่ลูกของเขาแท้จริงแล้วลอยคออยู่ใน
สระน้ำของหมู ่บ้านใกล้ ๆ พอไปดูจึงพบควายแม่ลูกสองตัวนั ้น ชาวบ้านจึงเคารพนับถือเจ้าปู ่มากขึ ้นกว่าเดิม 
(Maphob, 2014) 
 บริเวณที่ตั้งศาลปู่ตาเป็นป่าที่มีความอุดมสมบูรณ์ พื้นที่นี้เป็นเสมือนป่าสงวนของชาวบ้าน หาก
ชาวบ้านทำการสิ่งใดในป่าแห่งนี้ต้องบอกกล่าวขออนุญาตจากปู่ตาก่อนด้วยคำพูด “อีปู่เอ๊ย ลูกบ่ได้มาเฮ็ดหยังบ่ดี แค่
มาหากินหาอยาก ลูกขอไปกินแน่เด้อ” ชาวบ้านจึงตอบแทนปู่ตาด้วยการจัดพิธีกรรมเลี้ยงปู่ตาที่สืบทอดกันมาตั้งแต่
บรรพบุรุษเพื่อตอบแทนเจ้าปู ่
 

ภาพประกอบที่ 1: ศาลปู่ตา
(ภาพถ่ายโดย: กาญจนา บุญให้)

			  1.2 	ผีปู่ตาบ้านท่าสว่าง ต�ำบลโนนส�ำราญ อ�ำเภอกันทรลักษ์ 

จังหวัดศรีสะเกษ

						     บ้านท่าสว่างเป็นหมู่บ้านที่ตั้งอยู่ใกล้ชายแดนไทย – กัมพูชา 

ห่างจากชายแดนประมาณ 25 กิโลเมตร ในอดีตมีเส้นทางผ่านบ้านท่าสว่างไปถึง

อ�ำเภอจอมกระสานต์ ประเทศกมัพูชา บรเิวณบ้านท่าสว่างเป็นพืน้ทีด่อนรายล้อม

ไปด้วยป่าหญ้าคาและป่าหญ้ายูง (ลักษณะเป็นต้นไม้ใหญ่ใบเล็กกิ่งเปราะ  

คนโบราณนิยมน�ำมาต้มเพื่อน�ำมาดื่มเป็นยาแก้ปวดท้อง) มีเส้นทางเดินเท้าเป็น

ทางเกวียนส�ำหรับคนที่หาของป่า อาชีพส่วนใหญ่ของชาวบ้านคือการท�ำไร่ท�ำนา 

และเก่ียวหญ้าเพือ่ไปท�ำเป็นตบัเพ่ือมงุหลงัคา พืน้ท่ีทีผ่่านการท�ำไร่เรียกว่าบู ๋ภาษา

ท่ีใช้เป็นส่วนมากคือภาษาเขมร ปัจจุบันบ้านท่าสว่างปลูกสร้างบ้านเรือนที่มี

ลักษณะใกล้ชิดติดกันค่อนข้างมากเพราะที่ดินมีจ�ำกัด ชาวเขมรท่ีอาศัยอยู่ก่อน

เหลือไม่มากนัก มีเพียงประมาณ 5 - 6 หลังคาเรือน ปัจจุบันชาวบ้านท่าสว่างจึง

พูดภาษาถิ่นอีสานเป็นส่วนมาก

  	  อุทัย คงสิม เล่าว่า ศาลปู่ตาของบ้านท่าสว่างมีมาตั้งแต่ชาวเขมร 

กลุ่มแรกมาก่อตั้งหมู่บ้าน คนในหมู่บ้านนิยมเรียกแตกต่างกัน ทั้งปู่ตา เจ้าปู่ หรือ

อีปู่ ซี่งทุกคนล้วนทราบว่ามีความหมายเดียวกันคือ ผีบรรพบุรุษท่ีมีหน้าท่ีดูแล 
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ปกปักรักษาหมู่บ้านและลูกหลานให้อยู่เย็นเป็นสุข ก่อนท�ำบุญประเพณีต่าง ๆ 

ต้องมีการท�ำพิธีบอกกล่าว (Kongsim, 2014) หนูถิน มาพบ ได้เล่าเสริมว่า เคยมี

คนกล่าวดูถูกพูดจาลบหลู่ศาลปู่ตาว่า “สิไปเคารพเฮ็ดหยัง ส่ิงที่แนมบ่เห็นจักมี

อีหลีหรือบ่” หมายถึง จะไปเคารพท�ำไมสิ่งที่มองไม่เห็น ชาวบ้านต่างได้เตือนคน

ดงักล่าวว่าไม่ควรพดูเช่นนัน้ แต่คนดงักล่าวไม่เชือ่ จงึเกดิเหตุการณ์ประหลาดตาม

มา คือ ควายแม่ลูกของคนดังกล่าวได้หายไป หมอดูได้บอกว่าสาเหตุที่ควายของ

เขาหายไปเพราะผีอีปู่เป็นคนพาไปเนื่องจากเขาได้กล่าวดูถูกผีอีปู่ไว้ หากต้องการ

ได้ควายคืน ให้น�ำดอกไม้มาขอขมา ซึ่งเขาได้ท�ำตามที่หมอดูแนะน�ำ หมอดูจึงได้

บอกว่าควายแมล่กูของเขาแท้จริงแล้วลอยคออยูใ่นสระน�ำ้ของหมูบ้่านใกล้ ๆ  พอ

ไปดูจึงพบควายแม่ลูกสองตัวนั้น ชาวบ้านจึงเคารพนับถือเจ้าปู่มากข้ึนกว่าเดิม 

(Maphob, 2014)

	 บรเิวณท่ีตัง้ศาลปู่ตาเป็นป่าท่ีมคีวามอดุมสมบรูณ์ พืน้ทีน่ีเ้ป็นเสมอืนป่า

สงวนของชาวบ้าน หากชาวบ้านท�ำการสิง่ใดในป่าแห่งนีต้้องบอกกล่าวขออนญุาต

จากปู่ตาก่อนด้วยค�ำพูด “อีปู่เอ๊ย ลูกบ่ได้มาเฮ็ดหยังบ่ดี แค่มาหากินหาอยาก ลูก

ขอไปกินแน่เด้อ” ชาวบ้านจงึตอบแทนปู่ตาด้วยการจดัพธิกีรรมเลีย้งปูต่าทีส่บืทอด

กันมาตั้งแต่บรรพบุรุษเพื่อตอบแทนเจ้าปู่

ภาพประกอบที่ 2: เสาเอก (ศาลหลักบ้าน)
(ภาพถ่ายโดย: ปวีณา สุรีรัมย์)
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ภาพประกอบที่ 2: เสาเอก (ศาล

หลักบ้าน) 
(ภาพถ่ายโดย: ปวีณา สุรีรัมย์) 

 หนูถิน มาพบ ได้เล่าเพิ่มเติมว่า เดิมทีบ้านท่าสว่างยังไม่มีศาลหลักบ้าน ในเวลากลางคืนจะได้ยิน
เสียงม้าและเสือวิ่งผ่าน ชาวบ้านเกรงกลัวเป็นอย่างมากจึงไม่มีใครกล้าออกจากบ้านตอนกลางคืน ส่วนใหญ่เชื่อว่าเสียง
ที่ได้ยินคือเสียงของม้าผ ีเสือผี บางคนเชือ่วา่เป็นสัตว์เลี้ยงของปู่ตาที่มาสำรวจดูแลหมู่บ้าน แต่ส่วนมากเชื่อว่าเป็นผีที่ใช้
ม้าผี เสือผีในการเดินทางผ่านหมู่บ้าน ชาวบ้านจึงร่วมกันสร้างศาลหลักบ้านเพื่อปกปักรักษาหมู่บ้านให้ปลอดภัยจาก
อันตราย เนื่องจากบริเวณดังกล่าวมักเกิดอุบัติเหตุบ่อย (Maphob, 2014) 
 ชาวบ้านได้นำไม้ (สันนิษฐานว่าเป็นไม้จิก) มาทำให้บริเวณด้านบนของไม้มีลักษณะแหลม         สื่อ
ความหมายถึงความเจริญรุ่งเรือง ชาวบ้านได้นำไม้ดังกล่าวมาทำเป็นศาลหลักบ้าน ก่อนหน้านี้ชาวบ้านจะนำเสา 8 เสา 
ปักรอบหมู่บ้านแล้วทอดแห หว่านทรายให้รอบหมู่บ้านเพื่อบอกกล่าว หลังจากแห่รอบหมู่บ้านแล้ว ชาวบ้านจะมา
รวมตัวกันสร้างศาลหลักบ้านให้แล้วเสร็จ ศาลหลักบ้านเดิมที่มีหนึ่งหลักแต่ศาลหลักบ้านหลักเดิมมีความเก่า ชาวบ้าน
จึงได้ช่วยกันทำขึ้นมาใหม่ ชาวบ้านนำเสาทัง้สองมาไว้ใกล้กันและได้นำผ้าเจ็ดสีผูกไว้   
  การบูชาประกอบด้วยน้ำส้ม น้ำหวาน ขนมต่าง ๆ เป็นของเซ่นไหว้ ก่อนจะทำสิ่งใดหรือเดินทาง
เพื่อไปสถานที่ใด ๆ ชาวบ้านจะมาบอกกล่าว และทำบุญบ้านตักบาตรบ้านเป็นประจำทุกปี ชาวบ้านถือปฏิบัติสืบทอด
กันมาจากรุ่นสู่รุ่น ศาลหลักบ้านนี้จึงมีความสำคัญ และมีความศักดิ์สิทธิ์สำหรับชาวบ้านมาก เพราะหลังจากการตั้งศาล
หลักบ้านขึ้นทำให้อุบัติเหตุบริเวณนี้ลดลง อีกทั้งเสียงฝีเท้าของสัตว์ต่าง ๆ ที่ลึกลับต่างหายไป 
  ชาวบ้านท่าสว่างมีความเชื่อว่าหากมีการเสียชีวิตในหมู่บ้าน ห้ามเรียกขวัญหรือสู่ขวัญเพราะม ี  
ความเชื ่อว่า วิญญาณของคนที่เสียชีวิตไปหรือวิญญาณชั่วร้ายจะมาหา แม้แต่งานแต่งงานของบ่าวสาวที่มีการ
เตรียมการมานาน เมื่อเกิดเหตุไม่คาดคิด เช่น การเสียชีวิตอย่างกะทันหันจำเป็นต้องยกเลิกพิธีบายศรีสู่ขวัญโดยทันที 
เป็นต้น 
  ตัวอย่างกรณีที่เกี่ยวกับข้อห้ามดังกล่าวคือ เรื่องเล่าของเด็กที่แม่เผลอเรียกขวัญให้ลูกเพราะเห็นว่า
ลูกเป็นไข้ไม่สบายรักษาไม่หาย โดยลืมไปว่ามีคนเสียชีวิตในหมู่บ้าน มีเรื่องเล่าว่าเด็กป่วย และร้องไห้บ่อยในหมู่บ้าน ผู้
เป็นแม่จึงเรียกขวัญให้ลูกโดยลืมไปว่าในขณะนั้นมีคนเสียชีวิตในหมู่บ้าน พอถึงเวลากลางคืนเด็กได้ร้องไห้อย่างหนัก 
และตะโกนร้องบอกว่าเห็นผีเต็มไปหมด ยายของเด็กจึงนำด้ายผูกแขนที่มัดก้อนข้าวเหนียวเล็ก ๆ ไว้ นำมาผูกแขนให้
หลานตัวเอง หลังจากนั้นเด็กหยุดร้องไห้ และหายเป็นปกติ  
  1.3. ผีปู่ตาบ้านแสนคูณ ตำบลโคกจาน อำเภออุทุมพรพิสัย จังหวัดศรีสะเกษ 
  หมู่บ้านแสนคูณอยู่ห่างจากตัวอำเภอ ประมาณ 18 กิโลเมตร มีเนื้อที่รวม 2,316 ไร่ มีจำนวน
ครัวเรือน 138 ครัวเรือน แบ่งออกเป็น 11 คุ้มหมู่บ้านมีแหล่งน้ำธรรมชาติ ลำห้วย หนอง บึง จำนวน 3 แห่ง คือ 1) 
สระใหญ่ 2) หนองแสนคูณ และ 3) ห้วยหวะ ประชากรส่วนใหญ่ประกอบอาชีพทำนา บุญยอด ศรียงยศ เล่าว่า ดอนปู่
ตา เกิดขึ้นเมื่อชาวบ้านได้มาอยู่ที่บริเวณแห่งนี้ ชาวบ้านเชื่อกันว่าบริเวณที่มาอาศัยอยู่มีเจ้าที่เจ้าทางคอยปกปักรักษา
อยู่จึงได้ตั้งดอนปู่ตาขึ้นเพื่อแสดงความเคารพต่อผีปู่ตา (Sriyongyod, 2014) 
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						     หนูถิน มาพบ ได้เล่าเพิ่มเติมว่า เดิมทีบ้านท่าสว่างยังไม่ม ี

ศาลหลักบ้าน ในเวลากลางคืนจะได้ยินเสียงม้าและเสือวิ่งผ่าน ชาวบ้านเกรงกลัว

เป็นอย่างมากจึงไม่มีใครกล้าออกจากบ้านตอนกลางคืน ส่วนใหญ่เชื่อว่าเสียงที่

ได้ยินคือเสียงของม้าผี เสือผี บางคนเชื่อว่าเป็นสัตว์เลี้ยงของปู่ตาที่มาส�ำรวจดูแล

หมู่บ้าน แต่ส่วนมากเชื่อว่าเป็นผีที่ใช้ม้าผี เสือผีในการเดินทางผ่านหมู่บ้าน  

ชาวบ้านจึงร่วมกันสร้างศาลหลักบ้านเพื่อปกปักรักษาหมู่บ้านให้ปลอดภัยจาก

อันตราย เนื่องจากบริเวณดังกล่าวมักเกิดอุบัติเหตุบ่อย (Maphob, 2014)

						     ชาวบ้านได้น�ำไม้ (สนันษิฐานว่าเป็นไม้จิก) มาท�ำให้บริเวณด้าน

บนของไม้มีลักษณะแหลม สื่อความหมายถึงความเจริญรุ่งเรือง ชาวบ้านได้น�ำไม้

ดังกล่าวมาท�ำเป็นศาลหลักบ้าน ก่อนหน้านี้ชาวบ้านจะน�ำเสา 8 เสา ปักรอบ

หมู่บ้านแล้วทอดแห หว่านทรายให้รอบหมู่บ้านเพื่อบอกกล่าว หลังจากแห ่

รอบหมู ่บ้านแล้ว ชาวบ้านจะมารวมตัวกันสร้างศาลหลักบ้านให้แล้วเสร็จ  

ศาลหลกับ้านเดมิทีม่หีนึง่หลกัแต่ศาลหลกับ้านหลกัเดมิมคีวามเก่า ชาวบ้านจึงได้

ช่วยกันท�ำขึ้นมาใหม่ ชาวบ้านน�ำเสาทั้งสองมาไว้ใกล้กันและได้น�ำผ้าเจ็ดสีผูกไว้  

						     การบูชาประกอบด้วยน�้ำส้ม น�้ำหวาน ขนมต่าง ๆ เป็นของ 

เซ่นไหว้ ก่อนจะท�ำสิง่ใดหรอืเดนิทางเพือ่ไปสถานทีใ่ด ๆ  ชาวบ้านจะมาบอกกล่าว 

และท�ำบญุบ้านตกับาตรบ้านเป็นประจ�ำทกุปี ชาวบ้านถอืปฏบิติัสืบทอดกนัมาจาก

รุน่สู่รุน่ ศาลหลกับ้านนีจ้งึมคีวามส�ำคญั และมคีวามศกัดิส์ทิธิส์�ำหรับชาวบ้านมาก 

เพราะหลังจากการตั้งศาลหลักบ้านขึ้นท�ำให้อุบัติเหตุบริเวณน้ีลดลง อีกท้ัง 

เสียงฝีเท้าของสัตว์ต่าง ๆ ที่ลึกลับต่างหายไป

						     ชาวบ้านท่าสว่างมีความเชื่อว่าหากมีการเสียชีวิตในหมู่บ้าน 

ห้ามเรียกขวัญหรือสู่ขวัญเพราะมี ความเชื่อว่า วิญญาณของคนที่เสียชีวิตไปหรือ

วญิญาณชัว่ร้ายจะมาหา แม้แต่งานแต่งงานของบ่าวสาวทีม่กีารเตรยีมการมานาน 

เม่ือเกิดเหตไุม่คาดคดิ เช่น การเสยีชวีติอย่างกะทนัหนัจ�ำเป็นต้องยกเลิกพิธบีายศรี

สู่ขวัญโดยทันที เป็นต้น

						     ตัวอย่างกรณีที่เกี่ยวกับข้อห้ามดังกล่าวคือ เร่ืองเล่าของเด็กท่ี

แม่เผลอเรยีกขวญัให้ลกูเพราะเหน็ว่าลกูเป็นไข้ไม่สบายรักษาไม่หาย โดยลืมไปว่า
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มคีนเสยีชีวติในหมูบ้่าน มเีรือ่งเล่าว่าเดก็ป่วย และร้องไห้บ่อยในหมูบ้่าน ผูเ้ป็นแม่

จงึเรยีกขวญัให้ลกูโดยลมืไปว่าในขณะนัน้มคีนเสยีชวีติในหมูบ้่าน พอถึงเวลากลาง

คืนเด็กได้ร้องไห้อย่างหนัก และตะโกนร้องบอกว่าเห็นผีเต็มไปหมด ยายของเด็ก

จึงน�ำด้ายผูกแขนที่มัดก้อนข้าวเหนียวเล็ก ๆ ไว้ น�ำมาผูกแขนให้หลานตัวเอง  

หลังจากนั้นเด็กหยุดร้องไห้ และหายเป็นปกติ 

			  1.3.	ผีปู ่ตาบ้านแสนคูณ ต�ำบลโคกจาน อ�ำเภออุทุมพรพิสัย 

จังหวัดศรีสะเกษ

						     หมู่บ้านแสนคูณอยู่ห่างจากตัวอ�ำเภอ ประมาณ 18 กิโลเมตร 

มีเนื้อที่รวม 2,316 ไร่ มีจ�ำนวนครัวเรือน 138 ครัวเรือน แบ่งออกเป็น 11 คุ้ม

หมู่บ้านมีแหล่งน�้ำธรรมชาติ ล�ำห้วย หนอง บึง จ�ำนวน 3 แห่ง คือ 1) สระใหญ่ 

2) หนองแสนคูณ และ 3) ห้วยหวะ ประชากรส่วนใหญ่ประกอบอาชีพท�ำนา  

บุญยอด ศรียงยศ เล่าว่า ดอนปู่ตา เกิดขึ้นเมื่อชาวบ้านได้มาอยู่ที่บริเวณแห่งนี้ 

ชาวบ้านเชื่อกันว่าบริเวณที่มาอาศัยอยู่มีเจ้าที่เจ้าทางคอยปกปักรักษาอยู่จึงได้ตั้ง

ดอนปู่ตาขึ้นเพื่อแสดงความเคารพต่อผีปู่ตา (Sriyongyod, 2014)

ภาพประกอบที่ 3 (ซ้าย): พระธาตุวัดเก่า (วัดหนองแสนคูณ) 
ภาพประกอบที่ 4 (ขวา): ดอนปู่ตาบ้านแสนคูณ

(ภาพถ่ายโดย: ดารารัตน์ มณีนิล)
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ภาพประกอบที่ 3 (ซ้าย): พระธาตุวัดเก่า (วัดหนองแสนคูณ)  
ภาพประกอบที่ 4 (ขวา): ดอนปู่ตาบ้านแสนคูณ 

(ภาพถ่ายโดย: ดารารัตน์ มณีนิล) 
      
 สิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่สถิตอยู่ในดอนปู่ตาชาวบ้านเรียกว่า “ปู่สา” และ “ยายยือ” เป็นผีผัวเมียที่ปกปัก
รักษาพื้นที่บริเวณบ้านหนองบัวทองมาเป็นเวลานาน เสาร์ จำปาพันธ์ เล่าว่า ในอดีตมีเด็กไปปีนต้นไม้เล่นอยู่ที่บริเวณ
ดอนปู่ตา พอตกเย็นพ่อกับแม่ของเด็กคนนั้นได้เที่ยวตามหาลูกชายแต่ไม่พบ จึงไปหาคนทรงในหมู่บ้าน ได้รับคำอธิบาย
ว่า ปู่ตาได้บอกว่า “ลูกมึงมาเล่นกันเสียงดังบนหัวกู กูจะจับมันมัดไว้ในรังมดที่บ้านกู 3 วัน แล้วพวกมึงก็มารับตัวมัน
ไป” แม่ของเด็กต้องไปขอขมาเมื่อครบกำหนด 3 วัน ดังคำที่หมอดูบอก เด็กน้อยเดินกลับบ้านตัวบวมเป็นตุ่มท่ีเกิดจาก
การถูกมดกัด พ่อกับแม่จึงได้ไปกล่าวขอขมาและขอบคุณท่าน วันต่อมาอาการท่ีเกิดข้ึนค่อย ๆ หายไปจนปกติ หลังจากน้ัน
จึงต้ังดอนปู่ตาข้ึน เพ่ือไว้แสดงความเคารพต่อปู่ตา ให้ปู่ตาช่วยปกปักรักษาคนในหมู่บ้านให้อยู่เย็นเป็นสุข (Champaphan, 
2014) 
 การเซ่นไหว้ปู่ตาน้ันใน 1 ปีจะเซ่นไหว้ 2 คร้ัง คือ เดือน 3 และเดือน 6 ข้ึน 3 ค่ำ เดือน 3 เซ่นไหว้ เพ่ือ
เบิกป่า และขึ้น 1 ค่ำ เดือน 6 เซ่นไหว้เพื่อขอฝนให้มีน้ำในการทำนาปลูกข้าว เมื่อถึงเวลาเซ่นไหว้ ทุกครัวเรือนจะถือ
เครื่องเซ่นไหว้มาด้วย เครื่องเซ่นไหว้ประกอบไปด้วย ไก่ ดอกไม้ ธูปเทียน หรือของอย่างอื่นซึ่งขึ้นอยู่กับผู้เซ่นไหว้จะ
นำมา เช่น ไข่ หัวหมู ผลไม้ เป็นต้น แต่ในเดือน 6 มีการจุดบั้งไฟถวายพญาแถน ซึ่งชาวบ้านเชื่อว่าเป็นการขอฝนให้ฝน
ตกลงมาเพื่อได้มีน้ำในการทำนาปลูกข้าว 
 จากข้อมูลดังกล่าวสะท้อนถึงพื้นที่หนองน้ำบ้านแสนคูณ ซึ่งเป็นเสมือนหนองน้ำแห่งชีวิต คนใน
ชุมชนมีความผูกพันกับส่ิงแวดล้อมต่าง ๆ ไม่ว่าจะเป็นหนองน้ำ ป่าไม้ ดิน ฟ้า อากาศ ท่ีเช่ือมกับความเช่ือเร่ืองผีบรรพบุรุษ 
ผีปู่ตา ทำให้มีการกำหนดข้อตกลงต่าง ๆ เกี่ยวกับวิถีชีวิตร่วมกันจนเกิดกฎระเบียบในชุมชน 
 1.4 เรื่องเล่าผีปู่ตาเจ้าพ่อเจ้าแม่ บ้านหนองเหล็ก ตำบลก้านเหลือง อำเภออุทุมพรพิสัย จังหวัด   
ศรีสะเกษ 

						     สิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่สถิตอยู่ในดอนปู่ตาชาวบ้านเรียกว่า “ปู่สา”  

และ “ยายยือ” เป็นผีผัวเมียท่ีปกปักรักษาพื้นท่ีบริเวณบ้านหนองบัวทองมาเป็น
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เวลานาน เสาร์ จ�ำปาพันธ์ เล่าว่า ในอดีตมีเด็กไปปีนต้นไม้เล่นอยู่ที่บริเวณ 

ดอนปู่ตา พอตกเย็นพ่อกับแม่ของเด็กคนนั้นได้เที่ยวตามหาลูกชายแต่ไม่พบ  

จึงไปหาคนทรงในหมู่บ้าน ได้รับค�ำอธิบายว่า ปู่ตาได้บอกว่า “ลูกมึงมาเล่นกัน

เสยีงดงับนหวัก ูกจูะจบัมันมดัไว้ในรงัมดทีบ้่านกู 3 วัน แล้วพวกมงึกม็ารบัตัวมันไป” 

แม่ของเด็กต้องไปขอขมาเมื่อครบก�ำหนด 3 วัน ดังค�ำที่หมอดูบอก เด็กน้อยเดิน

กลับบ้านตวับวมเป็นตุม่ทีเ่กดิจากการถูกมดกดั พ่อกบัแม่จึงได้ไปกล่าวขอขมาและ

ขอบคุณท่าน วันต่อมาอาการท่ีเกิดข้ึนค่อย ๆ หายไปจนปกติ หลังจากนั้นจึงตั้ง

ดอนปู่ตาขึ้น เพื่อไว้แสดงความเคารพต่อปู่ตา ให้ปู่ตาช่วยปกปักรักษาคนใน

หมู่บ้านให้อยู่เย็นเป็นสุข (Champaphan, 2014)

						     การเซ่นไหว้ปู่ตานั้นใน 1 ปีจะเซ่นไหว้ 2 ครั้ง คือ เดือน 3 และ

เดือน 6 ขึ้น 3 ค�่ำ เดือน 3 เซ่นไหว้ เพื่อเบิกป่า และขึ้น 1 ค�่ำ เดือน 6 เซ่นไหว้

เพ่ือขอฝนให้มีน�้ำในการท�ำนาปลูกข้าว เมื่อถึงเวลาเซ่นไหว้ ทุกครัวเรือนจะถือ

เคร่ืองเซ่นไหว้มาด้วย เครื่องเซ่นไหว้ประกอบไปด้วย ไก่ ดอกไม้ ธูปเทียน หรือ

ของอย่างอื่นซึ่งขึ้นอยู่กับผู้เซ่นไหว้จะน�ำมา เช่น ไข่ หัวหมู ผลไม้ เป็นต้น แต่ใน

เดือน 6 มีการจุดบั้งไฟถวายพญาแถน ซึ่งชาวบ้านเชื่อว่าเป็นการขอฝนให้ฝนตก 

ลงมาเพื่อได้มีน�้ำในการท�ำนาปลูกข้าว

						     จากข้อมูลดังกล่าวสะท้อนถึงพ้ืนที่หนองน�้ำบ้านแสนคูณ  

ซ่ึงเป็นเสมือนหนองน�้ำแห่งชีวิต คนในชุมชนมีความผูกพันกับส่ิงแวดล้อมต่าง ๆ 

ไม่ว่าจะเป็นหนองน�้ำ ป่าไม้ ดิน ฟ้า อากาศ ที่เชื่อมกับความเชื่อเรื่องผีบรรพบุรุษ 

ผปีูต่า ท�ำให้มีการก�ำหนดข้อตกลงต่าง ๆ  เกีย่วกบัวถิชีวีติร่วมกนัจนเกดิกฎระเบยีบ

ในชุมชน

			  1.4 	เรือ่งเล่าผีปูต่าเจ้าพ่อเจ้าแม่ บ้านหนองเหลก็ ต�ำบลก้านเหลอืง 

อ�ำเภออุทุมพรพิสัย จังหวัดศรีสะเกษ

						     พลิา ทองแสน เล่าว่า แรกเริม่ได้มชีาวเขมรอพยพมาจากอ�ำเภอ

ขุขันธ์โดยขี่ม้าและเกวียนเข้ามาตั้งหลักปักฐานอยู่ที่บ้านเมืองหลวง จากนั้นจึงได้

ย้ายมาตัง้บ้านเรอืนทีบ้่านหนองคูนาโนนบ้านเก่าซึง่อยู่ใกล้บรเิวณสระน�ำ้ ขนาดเล็ก

ที่มีเกาะกลางน�้ำ ชาวบ้านได้ขุดสระน�้ำให้มีขนาดใหญ่ขึ้นเพื่อที่ใช้เป็นที่กักเก็บน�้ำ
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ไว้ใช้ในหน้าแล้ง การขดุ ท�ำให้พบเหลก็เป็นจ�ำนวนมากจึงต้ังชือ่หนองน�ำ้ว่าหนอง

เหลก็ ชาวบ้านได้ช่วยกนัท�ำสะพานเชือ่มไปหาเกาะท่ีอยูก่ลางน�ำ้และได้ต้ังศาลขึน้

เพื่อเป็นที่เคารพนับถือผีปู่ผีย่า พร้อมกับตั้งชื่อหมู่บ้านว่า “บ้านหนองเหล็ก” 

เป็นต้นมา (Thongsean, 2014) สอดคล้องกบัเรือ่งเล่าโดยวญิญา สิงห์แก้ว ทีเ่ล่า

ว่า เดิมทีบรรพบุรุษได้อพยพมาจากขุขันธ์มาตั้งถิ่นฐานที่บ้านเมืองหลวงจากนั้น

จงึได้ย้ายมาตัง้บา้นเรอืนทีบ้่านหนองคนูาโนนบา้นเก่า ซึง่อยูใ่กล้กบับรเิวณหนอง

น�ำ้ช่ือว่า “หนองเหลก็” โดยมผีูน้�ำหมูบ้่าน 3 คน คอื ขนุเดช ขนุทพิย์ และขนุหล่อ 

(Singkeaw, 2014) นอกจากนี้ ธงชัย ไกรยา ได้เล่าว่า ในอดีตบริเวณดอนปู่ตามี

สระน�ำ้ขนาดเลก็ คนในสมยันัน้ใช้บรเิวณสระน�ำ้เป็นทีตี่มดี ตดีาบ ต่อมาเมือ่มกีาร

ขุดหนองน�้ำท�ำให้พบกับเศษเหล็กเศษมีดจึงตั้งชื่อหนองน�้ำนั้นว่า “หนองเหล็ก” 

และได้ตั้งชื่อหมู่บ้านตามช่ือหนองน�้ำ พื้นท่ีน้ีจึงได้ชื่อว่าบ้านหนองเหล็กมาจนถึง

ปัจจุบัน ภาษาที่ใช้ในสมัยนั้นคือภาษาเขมร แต่ปัจจุบันใช้ภาษาไทยอีสานที่ยังคง

มีการใช้ภาษาเขมรอยู่บ้างส�ำหรับผู้อาวุโส (Kraiya, 2014)

ภาพประกอบที่ 5 (ซ้าย): ศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาล
ภาพประกอบที่ 6 (ขวา): ศาลปู่ตาเจ้าพ่อชมพู

(ภาพถ่ายโดย: รวีวรรณ บุญสิงห์)
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 พิลา ทองแสน เล่าว่า แรกเริ่มได้มีชาวเขมรอพยพมาจากอำเภอขุขันธ์โดยขี่ม้าและเกวียนเข้ามาตั้ง
หลักปักฐานอยู่ที่บ้านเมืองหลวง จากนั้นจึงได้ย้ายมาตั้งบ้านเรือนที่บ้านหนองคูนาโนนบ้านเก่าซึ่งอยู่ใกล้บริเวณสระน้ำ 
ขนาดเล็กที่มีเกาะกลางน้ำ ชาวบ้านได้ขุดสระน้ำให้มีขนาดใหญ่ขึ้นเพื่อที่ใช้เป็นที่กักเก็บน้ำไว้ใช้ในหน้าแลง้ การขุด ทำ
ให้พบเหล็กเป็นจำนวนมากจึงต้ังช่ือหนองน้ำว่าหนองเหล็ก ชาวบ้านได้ช่วยกันทำสะพานเช่ือมไปหาเกาะท่ีอยู่กลางน้ำและ
ได้ต้ังศาลข้ึนเพ่ือเป็นท่ีเคารพนับถือผีปู่ผีย่า พร้อมกับต้ังช่ือหมู่บ้านว่า “บ้านหนองเหล็ก” เป็นต้นมา (Thongsean, 2014) 
สอดคล้องกับเรื่องเล่าโดยวิญญา สิงห์แก้ว ที่เล่าว่า เดิมทีบรรพบุรุษได้อพยพมาจากขุขันธ์มาตั้งถิ่นฐานที่บ้านเมือง
หลวงจากนั้นจึงได้ย้ายมาตั้งบ้านเรือนที่บ้านหนองคูนาโนนบ้านเก่า ซึ่งอยู่ใกล้กับบริเวณหนองน้ำชื่อว่า “หนองเหล็ก” 
โดยมีผู้นำหมู่บ้าน 3 คน คือ ขุนเดช ขุนทิพย์ และขุนหล่อ (Singkeaw, 2014) นอกจากนี้ ธงชัย ไกรยา ได้เล่าว่า ใน
อดีตบริเวณดอนปู่ตามีสระน้ำขนาดเล็ก คนในสมัยนั้นใช้บริเวณสระน้ำเป็นที่ตีมีด ตีดาบ ต่อมาเมื่อมีการขุดหนองน้ำทำ
ให้พบกับเศษเหล็กเศษมีดจึงตั้งชื่อหนองน้ำนั้นว่า “หนองเหล็ก” และได้ตั้งชื่อหมู่บ้านตามชื่อหนองน้ำ พื้นที่นี้จึงได้ชื่อ
ว่าบ้านหนองเหล็กมาจนถึงปัจจุบัน ภาษาที่ใช้ในสมัยนั้นคือภาษาเขมร แต่ปัจจุบันใช้ภาษาไทยอีสานที่ยังคงมีการใช้
ภาษาเขมรอยู่บ้างสำหรับผู้อาวุโส (Kraiya, 2014) 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

ภาพประกอบที่ 5 (ซ้าย): 
ศาลเจ้าแม่สุณี ศรี สังวาล 

ภาพประกอบที่ 6 (ขวา): ศาลปู่ตาเจ้าพ่อชมพู 
(ภาพถ่ายโดย: รวีวรรณ บุญสิงห์) 

 
  เฒ่าจ้ำประจำหมู่บ้านเล่าว่า บ้านหนองเหล็กมีดอนปู่ตาประจำหมู่บ้านสองแห่งคือ ดอนปู่ตาศาล
เจ้าแม่สุณี ศรีสังวาล และศาลปู่ตาเจ้าพ่อชมพู ประวัติของศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาลนั้น ชาวบ้านเล่ากันว่ามีมาตั้งแต่
สมัยผู้คนมาตั้งหลักปักฐานในหมู่บ้าน เฒ่าจ้ำคนก่อนเล่าว่าในอดีตขณะที่มีการขุดขยายหนองเหล็กใหม่ ๆ มีชาวบ้านไป
หาปูปลาในหนองเหล็กแต่ไม่ได้อะไรกลับมา พอถึงบ้านพวกเขาป่วยเป็นไข้จึงได้ไปดูหมอเลยทราบว่า คนที่ไปจับสัตว์
น้ำ ดังกล่าวไม่ได้บอกกล่าวกับปู่ตาก่อนเพราะท่านอยู่ข้างหนองน้ำมานานแล้ว ต่อมาชาวบ้านจึงตั้งศาลเจ้าแม่สุณีขึ้น 
เพื่อให้ท่านเป็นภูมิบ้านคอยปกปักรักษาคนในหมู่บ้านให้พ้นจากผีร้ายที่เข้ามาทำร้ายคนในหมู่บ้าน (Thongsean, 
2014) 
 ปัจจุบันศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาลตั้งอยู่ทางทิศเหนือติดกับหนองเหล็กประจำหมู่บ้าน ชาวบ้านใน
หมู่บ้านให้ความเคารพนับถือ ชาวบ้านมีความเชื่อว่าผีปู่ตาเป็นผีที่ให้ความคุ้มครองชาวบ้านให้อยู่เย็นเป็นสุข ทั้ง
ชาวบ้านที่อยู่ ในหมู่บ้าน และที่จากไปทำงานนอกหมู่บ้านเป็นเวลานาน ๆ ธงชัย ไกรยา เล่าว่า ความศักดิ์สิทธิ์ของศาล
เจ้าแม่สุณีที่เคยได้ฟังมาคือ ตนเองเคยเดินผ่านหนองเหล็กแล้วเห็นปลาขนาดใหญ่จำนวนมากจึงเผลอทักขึ้น เมื่อ
กลับไปถึงบ้านเกิดมีอาการเป็นไข้สูงทำให้ต้องขอขมาผีปู่ตาจึงหายจากไข้ และในปัจจุบันยังคงปรากฏเรื่องเล่าลักษณะ
ดังกล่าว (Kraiya, 2014) ส่วนศาลปู่ตาเจ้าพ่อชมพูนั้น พิลา ทองแสน เล่าว่า ได้ตั้งขึ้นหลังศาลเจ้าแม่สุณ ีในอดีตพื้นที่
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						     เฒ่าจ�ำ้ประจ�ำหมูบ้่านเล่าว่า บ้านหนองเหล็กมดีอนปูต่าประจ�ำ

หมู่บ้านสองแห่งคือ ดอนปู่ตาศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาล และศาลปู่ตาเจ้าพ่อชมพู 

ประวัติของศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาลนั้น ชาวบ้านเล่ากันว่ามีมาตั้งแต่สมัยผู้คนมา

ตัง้หลกัปักฐานในหมู่บ้าน เฒ่าจ�ำ้คนก่อนเล่าว่าในอดตีขณะทีม่กีารขดุขยายหนอง

เหลก็ใหม่ ๆ  มชีาวบ้านไปหาปปูลาในหนองเหลก็แต่ไม่ได้อะไรกลับมา พอถงึบ้าน

พวกเขาป่วยเป็นไข้จึงได้ไปดูหมอเลยทราบว่า คนที่ไปจับสัตว์น�้ำ ดังกล่าวไม่ได้

บอกกล่าวกับปู่ตาก่อนเพราะท่านอยู่ข้างหนองน�้ำมานานแล้ว ต่อมาชาวบ้านจึง

ตัง้ศาลเจ้าแม่สณุขีึน้ เพือ่ให้ท่านเป็นภูมบ้ิานคอยปกปักรักษาคนในหมูบ้่านให้พ้น

จากผีร้ายที่เข้ามาท�ำร้ายคนในหมู่บ้าน (Thongsean, 2014)

						     ปัจจุบันศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาลต้ังอยู่ทางทิศเหนือติดกับ 

หนองเหล็กประจ�ำหมู่บ้าน ชาวบ้านในหมู่บ้านให้ความเคารพนับถือ ชาวบ้านมี

ความเชื่อว่าผีปู่ตาเป็นผีที่ให้ความคุ้มครองชาวบ้านให้อยู่เย็นเป็นสุข ทั้งชาวบ้าน

ที่อยู่ ในหมู่บ้าน และที่จากไปท�ำงานนอกหมู่บ้านเป็นเวลานาน ๆ ธงชัย ไกรยา 

เล่าว่า ความศักดิสิ์ทธิข์องศาลเจ้าแม่สณุท่ีีเคยได้ฟังมาคอื ตนเองเคยเดนิผ่านหนอง

เหล็กแล้วเห็นปลาขนาดใหญ่จ�ำนวนมากจึงเผลอทักขึ้น เมื่อกลับไปถึงบ้านเกิดมี

อาการเป็นไข้สงูท�ำให้ต้องขอขมาผปีูต่าจงึหายจากไข้ และในปัจจบุนัยงัคงปรากฏ

เรือ่งเล่าลกัษณะดงักล่าว (Kraiya, 2014) ส่วนศาลปูต่าเจ้าพ่อชมพนูัน้ พลิา ทองแสน 

เล่าว่า ได้ตั้งขึ้นหลังศาลเจ้าแม่สุณี ในอดีตพื้นที่ แถบนี้เป็นทางม้าทางเกวียน  

เจ้าพ่อชมพูมาเที่ยวแล้วมาได้ภรรยาที่นี่ ชาวบ้านจึงต้ังศาลให้ และเคารพบูชา 

คู่กับศาลเจ้าแม่สุณี ตั้งแต่บัดนั้นเป็นต้นมา (Thongsean, 2014)

						     พระนิสันต์ ฐานิสฺสโร รองเจ้าอาวาสวัดหนองเหล็ก เล่าว่า  

เมื่อคร้ังที่ตนเป็นเด็ก ถนนยังเป็นทางเกวียนอยู่ ตนได้วิ่งเล่นกับเพื่อนตอนหัวค�่ำ  

มีม้าตัวใหญ่สีขาววิ่งผ่านจึงไปบอกผู้ใหญ่ที่อยู่แถวนั้น ท�ำให้ชาวบ้านวิ่งตามไป  

แต่เมื่อไปถึงศาลเจ้าพ่อชมพูกลับไม่พบม้าดังกล่าว จึงพากันไปดูหมอท�ำให้ทราบ

ว่าม้าที่ชาวบ้านเห็นนั้นเป็นม้าของเจ้าพ่อชมพู ชาวบ้านจึงช่วยกันต้ังศาลเจ้าพ่อ

ชมพูขึ้นมาโดยเอาสังกะสีมาท�ำเป็นหลังคาศาล (Thanissaro, 2014)
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						     ปัจจบุนัศาลเจ้าพ่อชมพไูด้สร้างขึน้ใหม่ใกล้กบัศาลเดมิ ชาวบ้าน

ยังคงให้ความเคารพนับถือ มีการเซ่นไหว้คู ่กับศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาลอยู่  

ชาวบ้านเช่ือว่าการเลี้ยงผีปู่ตาประจ�ำปีเป็นการเลี้ยงเพื่อให้ชาวบ้านในหมู่บ้าน

อยู่เย็นเป็นสุข พิธีจะจัดข้ึนในเดือน 3 ข้ึน 3 ค�่ำ โดยเฒ่าจ�้ำเป็นประธานในการ 

จดัเลีย้งในครัง้น้ี เมือ่พอใกล้ถงึวนัขึน้ 3 ค�ำ่ เดอืน 3 เฒ่าจ�ำ้จะแต่งตัง้คณะกรรมการ

ในหมู่บ้านเพื่อไปขอบริจาคข้าวปลาอาหาร หรือเงินจากชาวบ้านเพื่อน�ำมา 

จัดเตรียมข้าวปลาอาหารและเครื่องเซ่นไหว้ ได้แก่ เหล้า ไก่ เทียน ดอกไม้ ธูป 

ขนัธ์ห้า รวมถงึมหรสพต่าง ๆ  พอถึงวันท่ีก�ำหนด ชาวบ้านจะมาพร้อมกันในบรเิวณ

หน้าหอผีปู่ตา ซึ่งจะจัดเตรียมให้สะอาดเรียบร้อย เฒ่าจ�้ำ จึงน�ำข้าวปลาอาหาร 

ที่ใช้ในการเซ่นไหว้ใส่ถาดยกมาถวายให้กับผีปู ่ตาพร้อมกับบนบานให้ผีปู ่ตา

คุ้มครองคนในหมูบ้่านให้อยูเ่ยน็เป็นสขุไม่มอีปุสรรคในการด�ำเนนิชวีติ ประจ�ำวนั 

โรคภัยไข้เจ็บโดยไม่คุกคาม

						     นอกจากนี้ สุภี ไกรยา ยังเล่าอีกว่า พื้นที่ของวัดเก่าในอดีต 

เคยเป็นวัดประจ�ำหมู ่บ้านหนองเหล็กท่ีสร้างขึ้นตั้งแต่ก่อตั้งหมู ่บ้านใหม่ ๆ  

แต่ทุกวันนี้ได้ถูกรื้อท้ิงเป็นท่ีร้างไปแล้ว หลงเหลือเพียงศาลาท่ียังคงตั้งอยู่ไว ้

ให้คนรุ่นหลังได้เห็น ในอดีตก่อนการเผาศพชาวบ้านจะเผาบนกองฟอน ต่อมา 

เมื่อเผาเสร็จจะน�ำกระดูกผีทั้งที่มีญาติและไม่มีญาติมาฝังไว้ใต้ต้นโพธ์ิคู่ ต้นโพธิ์ 

มีล�ำต้นขนาดใหญ่ได้เกิดคู่กัน ดังนั้นหากจะท�ำส่ิงใด เช่น จัดงานหรือพิธีกรรม 

ต่าง ๆ ในหมู่บ้าน หรือบริเวณวัดเก่าต้องบอกกล่าวเจ้าท่ีท่ีอยู่ในต้นโพธิ์ก่อน  

เพราะมีเหตุการณ์ประหลาดเกิดข้ึนหลายครั้งเนื่องจากมีคนไปลบหลู ่และ 

ไม่บอกกล่าวท่าน (Kraiya, 2014)

						     พิลา ทองแสน เล่าว่า เมื่อครั้งหมู่บ้านจัดงานผ้าป่าในบริเวณ

วดัเก่าแต่ไม่มีการบอกกล่าวกับเจ้าที ่ต่อมาคนในหมูบ้่านได้เสยีชีวิต 5 รายตดิต่อกนั  

ชาวบ้านจงึได้ไปดหูมอ พอได้รูส้าเหตจุงึท�ำพธิขีอขมาเจ้าท่ีท่ีวดัเก่า และเหตุการณ์

ต่างๆ จึงดีขึ้น ปัจจุบันหากมีการเซ่นไหว้ดอนปู่ตา เฒ่าจ�้ำจะเรียกอัญเชิญท่าน 

เจ้าที่วัดเก่า ไปรับเครื่องเซ่น (Thongsean, 2014)
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ภาพประกอบที่ 7: ต้นโพธิ์คู่ที่น�ำกระดูกคนที่เสียชีวิตมาฝังไว้ใต้ต้นโพธิ์
(ภาพถ่ายโดย: รวีวรรณ บุญสิงห์)
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แถบนี้เป็นทางม้าทางเกวียน เจ้าพ่อชมพูมาเท่ียวแล้วมาได้ภรรยาท่ีน่ี ชาวบ้านจึงต้ังศาลให้ และเคารพบูชาคู่กับศาลเจ้าแม่
สุณี ตั้งแต่บัดนั้นเป็นต้นมา (Thongsean, 2014) 
 พระนิสันต์ ฐานิสฺสโร รองเจ้าอาวาสวัดหนองเหล็ก เล่าว่า เมื่อครั้งที่ตนเป็นเด็ก ถนนยังเป็นทาง
เกวียนอยู่ ตนได้วิ่งเล่นกับเพื่อนตอนหัวค่ำ มีม้าตัวใหญ่สีขาววิ่งผ่านจึงไปบอกผู้ใหญ่ที่อยู่แถวนั้น ทำให้ชาวบ้านวิ่งตาม
ไป แต่เมื่อไปถึงศาลเจ้าพ่อชมพูกลับไม่พบม้าดังกล่าว จึงพากันไปดูหมอทำให้ทราบว่าม้าที่ชาวบ้านเห็นนั้นเป็นม้าของ
เจ้าพ่อชมพู ชาวบ้านจึงช่วยกันตั้งศาลเจ้าพ่อชมพูขึ้นมาโดยเอาสังกะสีมาทำเป็นหลงัคาศาล (Thanissaro, 2014) 
 ปัจจุบันศาลเจ้าพ่อชมพูได้สร้างขึ้นใหม่ใกล้กับศาลเดิม ชาวบ้านยังคงให้ความเคารพนับถือ มีการ
เซ่นไหว้คู่กับศาลเจ้าแม่สุณี ศรีสังวาลอยู ่ชาวบ้านเชื่อว่าการเลี้ยงผีปู่ตาประจำปีเป็นการเลี้ยงเพื่อให้ชาวบ้านในหมู่บ้าน
อยู่เย็นเป็นสุข พิธีจะจัดขึ้นในเดือน 3 ขึ้น 3 ค่ำ โดยเฒ่าจ้ำเป็นประธานในการจัดเลี้ยงในครั้งนี้ เมื่อพอใกล้ถึงวันขึ้น 3 
ค่ำ เดือน 3 เฒ่าจ้ำจะแต่งตั้งคณะกรรมการในหมู่บ้านเพื่อไปขอบริจาคข้าวปลาอาหาร หรือเงินจากชาวบ้านเพื่อนำมา
จัดเตรียมข้าวปลาอาหารและเครื่องเซ่นไหว้ ได้แก่ เหล้า ไก ่เทียน ดอกไม้ ธูป ขันธห์้า รวมถึงมหรสพต่าง ๆ พอถึงวันที่
กำหนด ชาวบ้านจะมาพร้อมกันในบริเวณหน้าหอผีปู่ตา ซึ่งจะจัดเตรียมให้สะอาดเรียบร้อย เฒ่าจ้ำ จึงนำข้าวปลา
อาหารที่ใช้ในการเซ่นไหว้ใส่ถาดยกมาถวายให้กับผีปู่ตาพร้อมกับบนบานให้ผีปู่ตาคุ้มครองคนในหมู่บ้านให้อยู่เย็นเป็น
สุขไม่มีอุปสรรคในการดำเนินชีวิต ประจำวัน โรคภัยไข้เจ็บโดยไม่คุกคาม 
 นอกจากนี้ สุภี ไกรยา ยังเล่าอีกว่า พื้นที่ของวัดเก่าในอดีตเคยเป็นวัดประจำหมู่บ้านหนองเหล็กที่
สร้างขึ้นตั้งแต่ก่อตั้งหมู่บ้านใหม ่ๆ แต่ทุกวันนี้ได้ถูกรื้อทิ้งเป็นที่ร้างไปแล้ว หลงเหลือเพียงศาลาที่ยังคงตั้งอยู่ไว้ให้คนรุ่น
หลังได้เห็น ในอดีตก่อนการเผาศพชาวบ้านจะเผาบนกองฟอน ต่อมาเมื่อเผาเสร็จจะนำกระดูกผีทั้งที่มีญาติและไม่มี
ญาติมาฝังไว้ใต้ต้นโพธิ์คู่ ต้นโพธิ์มีลำต้นขนาดใหญไ่ด้เกิดคู่กัน ดังนั้นหากจะทำสิ่งใด เช่น จัดงานหรือพิธีกรรมตา่ง ๆ ใน
หมู่บ้าน หรือบริเวณวัดเก่าต้องบอกกล่าวเจ้าที่ที่อยู่ในต้นโพธิ์ก่อน เพราะมีเหตุการณ์ประหลาดเกิดขึ้นหลายครั้ง
เนื่องจากมีคนไปลบหลู่และไม่บอกกล่าวท่าน (Kraiya, 2014) 
 พิลา ทองแสน เล่าว่า เมื่อครั้งหมู่บ้านจัดงานผ้าป่าในบริเวณวัดเก่าแต่ไม่มีการบอกกล่าวกับเจ้าที่ 
ต่อมาคนในหมู่บ้านได้เสียชีวิต 5 รายติดต่อกัน ชาวบ้านจึงได้ไปดูหมอ พอได้รู้สาเหตุจึงทำพิธีขอขมาเจ้าที่ที่วัดเก่า และ
เหตุการณ์ต่าง ๆ จึงดีขึ้น ปัจจุบันหากมีการเซ่นไหว้ดอนปู่ตา เฒ่าจ้ำจะเรียกอัญเชิญท่านเจ้าที่วัดเก่า ไปรับเครื่องเซ่น 
(Thongsean, 2014) 
 
 
 
 
 
 
 
 
ภาพประกอบที่ 7: ต้นโพธิ์คู่ที่นำ กระดูกคนที่เสียชีวิตมาฝัง

ไว้ใต้ต้นโพธิ์ 
(ภาพถ่ายโดย: รวีวรรณ บุญสิงห์) 

 วิเชียร ศรีงาม เล่าว่า ในอดีตต้นโพธิ์อยู่คู่กับวัดเก่ามานานตั้งแต่เริ่มสร้างวัด ต่อมาได้ย้ายวัดไปตั้ง
ทางทิศใต้ของหนองเหล็กจึงได้มารื้อวัดออกเหลือเพียงศาลาหลังเก่าไว้ ต้นโพธิ์คู่เมื่อครั้งที่ยังไม่ได้ย้ายวัด สถานที่
ดังกล่าวนี้ใช้เป็นที่ฝังกระดูกคนที่เสียชีวิตเนื่องจากความเชื่อว่าทำให้วิญญาณไปสู่สุคติ ชาวบ้านมักฝังกระดูกใต้ต้นโพธิ์
เพราะเชื่อว่าทำให้วิญญาณร่มเย็น แต่เมื่อมีการย้ายวัดไปชาวบ้านขอให้หมอธรรมมาทำพิธีเชิญเจ้าที่ต้นโพธิ์ไปประจำที่
วัดใหม่ หรือวัดบ้านหนองเหล็กในปัจจุบัน (Sringam, 2014) นอกจากนี้ สุธน กันตรง ยังได้เล่าอีกว่า ในอดีตมักมีผู้พบ
เห็นคนออกมาจากต้นโพธิ์เดินในศาลาวดัเก่าเป็นจำนวนมาก (Kantong, 2014) 

						     วเิชยีร ศรงีาม เล่าว่า ในอดตีต้นโพธ์ิอยูคู่กั่บวดัเก่ามานานตัง้แต่

เริม่สร้างวดั ต่อมาได้ย้ายวดัไปตัง้ทางทศิใต้ของหนองเหล็กจึงได้มาร้ือวดัออกเหลือ

เพียงศาลาหลังเก่าไว้ ต้นโพธิ์คู่เมื่อครั้งที่ยังไม่ได้ย้ายวัด สถานที่ดังกล่าวนี้ใช้เป็น

ที่ฝังกระดูกคนท่ีเสียชีวิตเนื่องจากความเชื่อว่าท�ำให้วิญญาณไปสู่สุคติ ชาวบ้าน 

มักฝังกระดูกใต้ต้นโพธิ์เพราะเช่ือว่าท�ำให้วิญญาณร่มเย็น แต่เมื่อมีการย้ายวัดไป

ชาวบ้านขอให้หมอธรรมมาท�ำพิธีเชิญเจ้าท่ีต้นโพธ์ิไปประจ�ำท่ีวัดใหม่ หรือ 

วัดบ้านหนองเหล็กในปัจจุบัน (Sringam, 2014) นอกจากนี้ สุธน กันตรง  

ยังได้เล่าอีกว่า ในอดีตมักมีผู้พบเห็นคนออกมาจากต้นโพธ์ิเดินในศาลาวัดเก่า 

เป็นจ�ำนวนมาก (Kantong, 2014)

						     จากเรื่องเล่าดังกล่าวท�ำให้ทราบถึงพ้ืนท่ีท่ีชาวบ้านให้ความ

เคารพล้วนแต่มีประกอบด้วยเรื่องเล่าเกี่ยวข้องกับผี การเล่าส่วนใหญ่น�ำเสนอ

ความเก่ียวข้องของการปรากฏตัวของผีในฐานะเจ้าของพื้นท่ีที่ไม่ต้องการให้ผู้ใด

มาลบหลู ่หรอืท�ำลายพืน้ทีด่งักล่าว ดงันัน้เรือ่งเล่าเกีย่วกบัผศีาลปูต่าจงึมนียัส�ำคญั

ของบทบาทการต่อสู้กับการเปลี่ยนแปลงที่ยังคงต้องอาศัยเร่ืองเล่าเหล่านี้ในการ

อธิบายถึงความศักดิ์สิทธิ์ของพื้นที่ที่ส�ำคัญกับพื้นที่ทางจิตวิญญาณของชาวบ้าน 
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	 2. 	เรื่องเล่าผีป่ากับบทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์

			  2.1 	ผป่ีาบ้านพอก ต�ำบลกฤษณา อ�ำเภอขุขันธ์ จงัหวดัศรีสะเกษ

						     วิญญู ศรีบุญเรือง เล่าว่า ศาลผีป่าน้ีเกิดขึ้นเมื่อครั้งมีการถาง

บุกเบิกผืนป่าเพื่อท�ำเป็นที่ท�ำมาหากิน เจ้าของที่ดินได้ตั้งศาลขึ้นเพ่ืออัญเชิญ 

ส่ิงศักดิ์สิทธิ์ที่อยู่ในป่าแห่งนั้นให้ไปอยู่ในท่ีเหมาะสม ประจวบกับศาลนี้ตั้งอยู่ 

ใต้ต้นไม้ใหญ่ อีกทั้งเป็นศาลที่มีเรื่องราวของความศักดิ์สิทธิ์จึงท�ำให้ผู้คนที่ผ่านไป

มาในที่แห่งนั้นมีความศรัทธามาก เช่น การเคารพกราบไหว้ ตลอดจนการท�ำพิธี

เซ่นไหว้ในช่วงฤดกูาลต่าง ๆ  เป็นต้น เมือ่ชาวบ้านขบัรถมาถึงบรเิวณแห่งนี ้จะบบีแตร

เพื่อบอกกล่าวขอทางและแสดงความเคารพ (Sriboonreung, 2014) ในอดีต 

เคยมีพื้นท่ีที่มีโพนต้นสาขนาดใหญ่ 2 ต้น คนที่เดินผ่านบริเวณแห่งน้ันจะเห็น 

โคลนตมในปลักควายที่อยู่ข้าง ๆ ป่ากระเซ็นออกเป็นสายแต่ไม่ปรากฏตัวควาย 

ให้เหน็ ชาวบ้านเรียกกนัว่า “ผคีวาย” ถ้าผคีวายต้องการแสดงอทิธฤิทธิใ์ห้ใครเหน็

หรือให้ใครกลัว ผีควายจะกลิ้งไปมาท�ำให้โคลนตมกระเซ็นเป็นสาย จนให้คนที่

ขวัญอ่อนและผู้ที่ลบหลู่ได้พบเห็น 

						     ครัง้หนึง่มชีายวยัรุน่ในหมูบ้่านใกล้เคยีงได้ลบหลู่ศาลผ ีเขาเดิน

เข้าไปในโพนป่าเพื่อไปกินหมากยางและส่งเสียงดังรบกวนภูตผีในป่า เขาได้พบ

หญิงสาวแต่งกายด้วยชุดสีขาวยิ้มให้ เขาจึงเดินตามเธอไป ขณะที่เดินตามอยู่นั้น

หญิงสาวคนดังกล่าวได้หายไป เขาตกใจกลัว และพยายามหาทางออกจากป่านั้น 

แต่ทว่า ยิ่งเดินหาทางออกยิ่งท�ำให้เดินลึกเข้าไปในป่าใหญ่จนเขาติดอยู่ในป่าครึ่ง

ค่อนวัน ชาวบ้านจึงช่วยกันออกตามหา แต่หาเท่าไรก็หาไม่พบ ชาวบ้านจึงท�ำพิธี

ขอเจ้าป่าแห่งนี ้ต่อมาไม่นานนกั เขาได้ว่ิงออกมาจากป่า และเล่าว่ามคีนจับมือเขา

แล้วพาเขาว่ิงออกมาจากป่า หมอธรรมจึงได้บอกว่าเหตุเกิดจากการที่เขาไม่เชื่อ

เกี่ยวกับเรื่องราวที่เกิดขึ้น และไม่เชื่อว่าป่าแห่งนี้มีผีควายอยู่จริง 

						     อกีหนึง่เหตกุารณ์ คอื การเกบ็เกีย่วข้าวในอดีตจะไม่มรีถสข้ีาว

เหมือนปัจจุบัน จึงมีการลงแขกเกี่ยวข้าวกันอยู่ใกล้ ๆ ป่าแห่งนั้น วันหนึ่งวัวของ

นายติ๋มก�ำลังจะออกลูกแต่ “ออกลูกคา” (ไม่สามารถออกลูกได้) จึงได้ไปหา 

หมอธรรมจึงได้ทราบว่า ผีในโพนที่นายติ๋มไปลบหลู่ไว้นั้นไปท�ำให้วัวออกลูกไม่ได้ 
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นายติ๋มจึงไปเก็บดอกไม้ ธูปเทียน เพื่อไปกราบขอขมาที่ป่าแห่งนั้น หลังจากที่เขา

ขอขมาเสร็จ วัวจึงสามารถออกลูกได้ 

						     นอกจากนี้ยังมีเรื่องเล่าเก่ียวกับตาทอง ซึ่งเป็นคนเก่าแก่ใน

หมู่บ้านใกล้เคียงทีไ่ปตดัไม้เพือ่ใช้เป็นไม้หาบข้าวในป่าแห่งนีโ้ดยไม่มกีารบอกกล่าว

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ พอตาทองกลับถึงบ้านเห็นภรรยาน่ังอยู่ที่ชานบ้าน จึงรีบเดินเข้าไป

ผลกัภรรยาตกลงจากชานบ้าน แต่โชคดท่ีีบ้านไม่สงูมากจงึท�ำให้ภรรยาของตาทอง

ไม่เสียชีวิต ตาทองไม่ทราบว่าเพราะเหตุใดตนจึงได้ไปผลักภรรยาของตนเองจน

ได้รับบาดเจ็บ ด้วยความข้องใจจึงท�ำให้ตาทองได้ไปดูหมอ หมอธรรมได้เล่าว่าตา

ทองได้ไปรุกล�้ำพื้นท่ีของป่า และไปตัดไม้โดยไม่มีการบอกกล่าว ผีจึงลงโทษด้วย

การสิงตนให้ผลักภรรยาตนเองจนตกจากบ้าน 

						     โพนป่าดังกล่าวมีต้นไม้ใหญ่เป็นจ�ำนวนมาก วิญญู ศรีบุญเรือง 

ผู้เล่าเรื่องดังกล่าวเคยขออนุญาตพ่อของตนว่า ขอตัดไม้ในป่าไปเพื่อไปท�ำบ้าน  

พ่อของเขาบอกว่าให้ไม่ได้ หากอยากได้ต้องให้พ่อเสียชีวิตก่อนแล้วจึงค่อยตัด 

สาเหตุที่พ่อของเขาต้องพูดเช่นนั้นเนื่องจากไม่อยากให้ลูกหลานเข้าไปยุ่งในป่า  

เม่ือพ่อและแม่ของเขาได้เสียชีวิต น้องของเขาจึงให้หมอธรรมท�ำพิธีอัญเชิญ 

ดวงวิญญาณในป่าแห่งนั้นไปไว้ ใต้ต้นมะขามใหญ่แทน แล้วจึงตัดไม้มาท�ำเป็น 

บ้านเรือนและบุกเบิกแผ่นดินท�ำสวนในปัจจุบัน (Sriboonreung, 2014)

						     วนัหนึง่น้องชายของวญิญ ูศรบีญุเรอืง ได้ไปเล้ียงววัใกล้กบัศาล

แห่งนั้น วัวที่น�ำมาเลี้ยงได้ชนศาลล้มเสียหาย พอตกค�่ำลูกของเขาเจ็บไข้ได้ป่วย

ทันทีทันใด จากนั้นหลานชายของเขาได้หายตัวไป ชาวบ้านเชื่อกันว่า “ผีจับเสื่อง 

(ซ่อน)” ชาวบ้านช่วยกันหาแต่ไม่พบจึงไปดูหมอกับหมอธรรมจึงได้ทราบว่า ผีป่า

ตนนั้นได้จับไป เพราะหลานชายคนดังกล่าวไปท�ำศาลล้มพังจนเสียหาย ต่อให้พา

กนัหาอย่างไรกห็าไม่พบ แต่เดก็ชายคนดงักล่าวเขาจะกลบัมาเองในตอนเช้าเพราะ

ผีจะปล่อยกลับมา เมื่อถึงเวลาเช้า เด็กชายวิ่งกลับบ้านอย่างหน้าตาต่ืน และ

อาเจียนไม่หยุด หมอธรรม กล่าวว่า ต้องให้เด็กอาเจียนออกให้หมดเพราะเมื่อคืน

เด็กไปกินข้าวผีมา เด็กคนนั้นเล่าว่า มีเด็กวัยเดียวกันพาไปเที่ยวเล่นในหมู่บ้าน

แห่งหนึง่ (หมูบ้่านผ)ี พาไปกนิข้าว มทีัง้ของคาวหวาน (ของเซ่นไหว้) จากตัวอย่าง
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เรือ่งเล่าเก่ียวกับผีป่าดงักล่าวท�ำให้ชาวบ้านทีย่งัคงเชือ่ในเรือ่งผต้ีองเคารพกราบไหว้ 

ตลอดจนท�ำพิธีเซ่นไหว้ตามฤดูกาลต่าง ๆ สิ่งของที่น�ำมาเซ่นไหว้ ได้แก่ ข้าว แกง 

ไก่นึ่ง 1 ตัว ปลาปิ้ง เหล้า 1 ขวด อาหารหวานคาว หมาก 2 ค�ำ ยา 2 กอก และ

ดอกไม้ธูปเทียน

			  2.2	ผป่ีาต้นตะเคยีน บ้านบงึไกร ต�ำบลหวัช้าง อ�ำเภออทุมุพรพสิยั 

จังหวัดศรีสะเกษ 

						     บ้านบึงไกรอยู ่ในเขตพื้นที่การบริหารขององค์การบริหาร 

ส่วนต�ำบลหัวช้างตั้งอยู่ทางทิศเหนือของอ�ำเภอ และอยู่ห่างจากอ�ำเภอประมาณ 

18 กโิลเมตร มเีนือ้ทีร่วมประมาณ 600 ไร่ สภาพภูมปิระเทศเป็นท่ีราบสูง หมูบ้่าน

มีจ�ำนวนครัวเรือน 67 ครัวเรือน แบ่งการปกครองออกเป็น 7 คุ้ม 

						     บ้านบึงไกรมีเรื่องเล่าเกี่ยวกับผีแม่ตะเคียน ฝั้น พิมพา เล่าว่า 

นางตะเคียนเป็นผีผู้หญิงสิงอยู่ในต้นตะเคียน ซ่ึงเป็นต้นไม้ท่ีเชื่อกันว่ามีความ

ศักดิ์สิทธิ์ การสร้างท่ีพักสงฆ์บ้านบึงไกรได้ขุดร่องน�้ำเพื่อให้พระภิกษุสงฆ์ได้ใช้  

โดยไม่ใช้ปะปนกับชาวบ้านและมกีารขุดพบไม้ตะเคยีน (เมือ่ก่อนเรยีกว่า ไม้แคน) 

จงึไปหาคนทรงเจ้า และได้ทราบว่ามวีญิญาณนางตะเคยีนอยูใ่นร่องน�ำ้นีเ้ป็นเวลา

กว่า 300 ปี ชาวบ้านจึงตั้งศาลเพื่อให้ปกปักรักษาหมู่บ้าน (Pimpha, 2014)  

เรื่องเล่านางตะเคียนช่วยให้ชาวบ้านทราบถึงความเก่าแก่ของชุมชน ซ่ึงมีนัยของ

การอธิบายพื้นที่สาธารณะที่ต้องรับผิดชอบร่วมกันโดยอาศัยความศักดิ์สิทธิ์ของ

เรื่องเล่าเป็นตัวกลางในการเชื่อมระหว่าง คน พื้นที่ และความรับผิดชอบ

	 3. 	เรื่องเล่าผีหนองน�้ำกับบทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์

			  3.1 	ผีหนองน�้ำบ้านโคกหลัก ต�ำบลห้วยตามอญ อ�ำเภอภูสิงห์ 

จังหวัดศรีสะเกษ 

						     นิ่ม บัวศรี เล่าว่า ในอดีตชาวบ้านโคกหลักอาศัยอยู่ที่บ้าน 

ภูมิระนา ส่วนใหญ่เป็นคนไทย – เขมร และใช้ภาษา เขมรในการสื่อสาร ค�ำว่า 

“ภูมิระนา” เป็นภาษาเขมร หมายถึง หนองน�้ำห้วยส�ำราญตั้งอยู่ฝั่งทิศตะวันตก 

ส่วนทิศ ตะวันออกมีแหล่งน�้ำชื่อหนองน�้ำล้น สาเหตุที่ชาวบ้านต้องอพยพ 

เพราะว่าพืน้ทีน่ัน้อยูต่ดิกบับ้านตามอญ ซ่ึงในช่วงนัน้เกดิการระบาดของโรคติดต่อ
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ที่ชาวบ้านเรียกว่า “โรคพยุ” (ภาษาเขมร) เป็นการเปรียบความรุนแรงของโรค 

ที่ท�ำให้ชาวบ้านเสียชีวิตเป็นจ�ำนวนมากราวกับพายุ (Buasri, 2014)

						     เมา ค�ำศร ีอดตีผูใ้หญ่บ้านได้ให้รายละเอยีดว่า หมูบ้่านโคกหลัก

เดิมต้ังอยูท่ี่หมู่ 8 บ้านท�ำนบ แยกจากต�ำบลโสนมาเป็นต�ำบลละลม ชือ่บ้านโคกหลกั

มาจากค�ำว่าโคก หมายถึง บริเวณใจกลางหมู่บ้านเป็นโคก ส่วนค�ำว่าหลัก 

เป็นเขตแดนทางทิศใต้หลังโรงเรียนบ้านห้วยตามอญใช้เป็นชื่อหมู่บ้าน มีการ 

เซ่นไหว้หลักเสาเพื่อให้คุ้มครองหมู่บ้านให้ร่มเย็นจึงใช้เป็นชื่อหมู่บ้านโคกหลัก 

(ปัจจุบันพบว่าเป็นเพียงแค่ศาลที่ร ้างเก่าแก่ แต่ไม่มีการร้ือถอนท�ำลาย)  

(Khamsri, 2014)

						     ในหมู่บ้านโคกหลักมีหนองน�้ำ 2 แห่ง คือ หนองน�้ำล้นกับ 

หนองน�้ำภูมิระนา (ห้วยส�ำราญ) สวิง ดีเลิศ เล่าว่า ชื่อหนองน�้ำล้นหรือชาวบ้าน

เรยีกว่า “ตึกสตงึ” (ภาษาเขมร) หมายถึง ความลกึของน�ำ้ ชาวบ้านจงึสร้างสะพาน

เพือ่ข้ามไปอกีฝ่ัง ก่อนสร้างสะพานข้ามแม่น�ำ้ได้เซ่นไหว้บชูาส่ิงศกัดิส์ทิธิ ์หลงัจาก

สร้างสะพานเสร็จเกิดเหตุชาย 3 คนท่ีไปเล่นน�้ำในฝายหนองน�้ำล้นได้จมน�้ำ 

เสียชีวิต นอกจากนี้ยังมีเด็กอายุ 15 ปี ไปเล่นน�้ำกับเพื่อนจมน�้ำเสียชีวิตเช่นกัน  

จึงเป็นที่มาให้ ชาวบ้านต้องจัดพิธีเซ่นไหว้บูชาเพื่อให้ฝายที่สร้างนั้นมีความคงทน

แข็งแรง และมีอายุการใช้งานที่ยาวนาน (Deelert, 2014)

						     ต่อมาฝายได้พังลงจนท�ำให้ผู้ใหญ่บ้านคนปัจจุบันนายครรชิต 

ค�ำศรี ได้พาชาวบ้านไปสร้างสะพานข้ึนมาใหม่ แต่ในการก่อสร้างไม่ได้ท�ำพิธี 

เซ่นไหว้ พอตกดึกนายครรชิต ได้ฝันเห็นงูใหญ่ วันต่อมาผู้ใหญ่บ้านจึงท�ำพิธ ี

เซ่นไหว้ เพ่ือไม่ให้เกิดอันตรายต่อชาวบ้านท่ีท�ำมาหากินและผู้ที่ข้ามฝั่งไปมา 

ในบรเิวณแหล่งน�ำ้ จนมาถึง พ.ศ.2557 มีคนเสียชวีติอยูใ่นหนองน�ำ้ล้น ซ่ึงนางสวงิ 

ดีเลิศ ผู้ที่อาศัยอยู่ใกล้กับหนองน�้ำล้นได้เล่าว่า เหตุการณ์การเสียชีวิตท่ีเกิดขึ้น

แต่ละปีส่วนใหญ่เป็นผู้ชายที่เสียชีวิต ข้อมูล ณ วันที่ 12 เดือนตุลาคม พ.ศ.2557 

นายทับ อายุ 70 ปี ได้ไปทอดแหหาปลาที่หนองน�้ำล้นแล้วได้จมน�้ำเสียชีวิต  

แต่ก่อนเกิดเหตุการณ์นั้น วิสุธิตา สุขกรมใส เล่าว่า นายทับ ได้ใช้ค�ำพูดลบหลู่ 

หนองน�้ำล้นด้วยค�ำพูดท่ีว่า “หนองน�้ำน้ีเหรอท่ีจะเอาชีวิตเรา เราใส่แหอยู่ทุกวัน 



วารสารอารยธรรมศึกษา โขง-สาละวิน
Mekong-Salween Civilization Studies Joural 243

ก็ไม่เห็นเป็นอะไร”  พอตอนเย็นเขาได้ไปทอดแหที่หนองน�้ำล้น เขาได้พลัดตกน�้ำ

เสียชีวิตและกลายเป็นเรื่องเล่าที่แสดงถึงความศักดิ์สิทธิ์ของหนองน�้ำล้นในทันที 

(Sukkomsai, 2014) ดงันัน้เมือ่พจิารณาผ่านพืน้ทีก่ายภาพของหนองน�ำ้ทีม่คีวาม

ศักดิ์สิทธิ์ด้วยสีของน�้ำที่คล�้ำด�ำเขียว มอง ผนวกกับป่าที่รกทึบต้นไม้น้อยใหญ ่

ภายใต้หนองน�้ำมีต้นตะเคียนที่ชาวบ้านน�ำขึ้นมาไว้บูชาที่วัดได้ส่งผลให้ชาวบ้าน

ต่างร�่ำลือถึงการเสียชีวิตของลุงทับรวมถึงการเสียชีวิตของชาวบ้านรายอื่นในแต ่

ละปีที่ผ่านมา

			  3.2 	ผีหนองน�้ำ บ ้านหนองคล้า ต�ำบลโสน อ�ำเภอขุขันธ ์  

จังหวัดศรีสะเกษ 

						     บ้านหนองคล้าเดมิพืน้ทีต่ัง้เคยเป็นป่ารกทึบ มไีข้ป่าชกุชมุ คนใน

อดีตเรียกว่า “ดงผีโขมด” เนื่องจากมีคนเข้ามาตัดไม้ หรือหาของป่าจนเป็นไข้ป่า

จนเสียชีวิต จึงเกิดการเล่าลือว่า โดนผีป่าท�ำ นอกจากนี้เคยมีชาวบ้านจากบ้าน

โคกโพนมาสร้างบ้านเรือนอยู่ริมห้วยกะมดด้านเหนือประมาณ 3-4 หลังคาเรือน 

แต่อยู่ได้ไม่นานก็มีคนเสียชีวิตเพราะไข้ป่า จึงท�ำให้ต้องรีบอพยพหนี ปัจจุบัน 

ชาวบ้านเรยีกว่า “ทุง่บ้านร้าง” ปัจจบัุนบ้านหนองคล้าได้แยกออกเป็น 2 หมูบ้่าน

คือ บ้านหนองคล้าหมู่ที่ 3 และบ้านหนองคล้าใต้หมู่ที่ 14 

						     สนุทร จนัทะสอน เล่าว่า วนัหนึง่ขณะทีท่�ำนาอยูท่ีทุ่ง่หนองคล้า 

เขาได้พบเห็นฝูงลิงเป็นจ�ำนวนมากเดินถือดอกไม้ตามกันมาทางทิศตะวันออก  

ซึ่งเป็นเส้นทางเกวียนไปบ้านหนองคล้า บ้านโสน บ้านคาเผือ บ้านหนองสิม  

มีลิงเดินตามหลังกันเป็นแถว โดยมีลิงตัวใหญ่เดินน�ำหน้าลิงตัวเล็ก เมื่อฝูงลิงเดิน

มาเจอคนจึงพากันแตกตื่นวิ่งหนีออกจากกลุ่มแต่พวกลิงก็ยังสามารถมารวมกลุ่ม

กันใหม่ตามเดิม (Chanthasorn, 2014) นอกจากนี้ยังมีเรื่องเล่าว่า มีคนเคยพบ

ฝูงลิงที่บ้านหนองสิมเดินแห่รอบต้นไม้ใหญ่คล้ายกับว่าฝูงลิงเหล่านั้นก�ำลังท�ำบุญ 

โดยไม่ทราบว่าลิงเหล่านั้นแห่ต้นไม้ด้วยเหตุผลใด หลายปีถัดมาหมู่บ้านหนองสิม 

กลายเป็นหมูบ้่านร้างและกลบัคนืสูส่ภาพป่าเหมอืนเดิม เหลือแต่ร่องรอยชิน้ส่วน

ของถ้วย ครก หม้อดิน ไห โอ่งดิน แต่ไม่สามารถทราบได้ว่าคนเหล่านี้อพยพ 

ย้ายถิ่นฐานไปที่ใด สาเหตุที่ท�ำให้ชาวบ้านอพยพจากหมู่บ้านหนองสิม เนื่องจาก
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มคีวามเชือ่ว่าเกดิมโีรคระบาดและความน่ากลวัของผผีูห้ญงิทีท่�ำให้คนขยาด คนใน

สมัยนั้นเรียกกันว่า บ้านเข็ดบ้านยา หรือมันเข็ดมันยา หมายถึง “มีอาถรรพ์” 

						     ผีผู้หญิงในเรื่องเล่าดังกล่าวได้แต่งตัวด้วยผ้าตีนเหยียบสีดา  

ใส่ตุ้มหูขจร ก�ำไลแขนเงิน โบราณ เข็มกลัด สร้อย ใส่ผ้าไหมพาดบ่า แต่งตัว 

เดินลงไปในวังฆ้อง (ห้วยฆ้อง) แล้วหายตัวไปในทุกวันศีล วันพระ ในวันดังกล่าว

จะมีเสียงฆ้องดังมาจากทางวังฆ้อง ซึ่งสอดคล้องกับอาพร จันทะสอน เล่าว่า  

เมื่อประมาณปี พ.ศ.2517 - 2518 เคยได้ยินเสียงฆ้องดังช่วงวันศีลวันพระ พอมา

ถึงปี พ.ศ.2520 จึงเริ่มไม่ได้ยินเสียงจนมาถึงปัจจุบัน ในอดีตเธอเคยไปขุดจิโป่ม 

(จ่ิงโกร่ง) กบัน้องทีบ้่านหนองสมิเก่า (ปัจจุบันคือห้วยฆ้อง) ได้ขดุพบซ่ีโครงกระดูก

มคีวามยาวแปดศอก และยงัพบเงินโบราณเป็นเหรียญสตางค์โลหะสีขาวมีเหรียญเงนิ

รปูนกจิกไส้เดอืน จากนัน้เธอกบัน้องได้เอาไว้ทีเ่ดิมซึง่ ปัจจบุนันียั้งมีปรากฏให้เหน็อยู่ 

(Chanthasorn, 2014) เหลี่ยม แก้วหาวงษ์ เล่าว่า กุดโหลมและกุดฆ้อง  

(ชื่อของผีกุดโหลมอยู่บ้านโสน ส่วนกุดฆ้องอยู่ที่บ้านหนองสิม) ได้ไปเล่นโบกเล่น

การพนันกัน เมือ่กุดฆ้องเสยีการพนนัไป เมือ่ถงึวนัศลีวนัพระฆ้องเสยีงจะดงัทีก่ดุโหลม 

และเม่ือกุดฆ้องชนะ ฆ้องจะดงัทีว่งัฆ้อง และมร่ีองรอยของการกลิง้ฆ้องอยูต่ามป่า 

ฆ้องผีมีขนาดใหญ่ (Keawhawong, 2014)

			  3.3	ผีหนองน�้ำ (หนองม้า) ต�ำบลก�ำแพง อ�ำเภออุทุมพรพิสัย 

จังหวัดศรีสะเกษ  		

						     บ้านสระภู หมู่ 1 ต�ำบลก�ำแพง อ�ำเภออุทุมพรพิสัย จังหวัด

ศรีสะเกษ มีประวัติความเป็นมาอยู่ว่า บ้านสระภูเดิมชื่อ “บ้านชมภู” (หมายถึง 

ไม้หว้า) ผู้ก่อตั้งคือ ขุนพิทักษ์ สมานวงศ์ ก่อตั้งเมื่อ พ.ศ.2338 เดิมบ้านชมพูเป็น

หมู ่บ้านที่มีต้นไม้ชมพู (ไม้หว้า) จ�ำนวนมากแต่ชาวบ้านส่วนใหญ่มีอาชีพ

เกษตรกรรมจึงตัดไม้ในป่าจนหมด 	

						     ไหล นาครินทร์ เล่าว่า หมู่บ้านสระภูมีที่มาจากถูกล้อมรอบ

หมู่บ้าน 3 ภู หรือ 2 ชั้น ตรงกลางบ้านเป็นโนนดินสูง คูดิน 3 ชั้นได้ล้อมรอบ

หมู่บ้านไว้ แต่ปัจจุบันไม่ปรากฏเนื่องจากมีการขุดดินไปจ�ำหน่าย เพียงปรากฏ  

ร่องรอยบ้างบรเิวณหลงัหมูบ้่านด้านทศิตะวันตก (Nakarin, 2014) และนายทองจนั 
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ศรีบุญเรือง เล่าว่า ในอดีตมีวัดอยู่ กลางบ้านเป็นสิมปูนน้อยเก่าแก่ ปัจจุบันเหลือ

แต่ฐานสีเ่หลีย่มบรเิวณใต้พืน้สมิเก่าท่ีบรรจขุองมค่ีาต่าง ๆ  เอาไว้ (Sriboonreung, 

2014) ส่วนทิศตะวันตกมีหนองม้าซึ่งแต่ก่อนมีลักษณะเป็นปลัก ผู้เฒ่าเล่าให้ฟัง

ว่าในอดตีมม้ีาเป็นร้อยตวัมากนิน�ำ้ในปลกัจงึเรยีกว่า “หนองม้า” (Sriboonreung, 

2014)

						     ไหล นาครินทร์ เล่าต่ออีกว่า แต่เดิมกลางหนองสระใหญ่นี้ม ี

สิมน�้ำที่ท�ำจากไม้ มีรูปแกะสลักไม้รูปผู้ชายและผู้หญิงอยู่ภายในสิม ในเวลา 

กลางคืนจะมีคนเห็นเงาตะคุ่มลักษณะคล้ายผู้ชายสูงใหญ่นั่งอยู่ในสิมกลางน�้ำจึง

ท�ำให้ชาวบ้านที่อาศัยอยู่บริเวณใกล้เคียงกับหนองสระใหญ่มีความเคารพย�ำเกรง 

ไม่กล้าท�ำสิ่งไม่ดีใกล้กับหนองสระใหญ่และบริเวณดอนปู่ตา รูปแกะสลักไม้ชาย

และหญิงดังกล่าวท�ำมาจากไม้ทองหลาง ปัจจุบันสิมไม้กลางน�้ำได้พังลงเนื่องจาก

มีอายุเก่าแก่ ผู้น�ำหมู่บ้านและชาวบ้านจึงได้ปลูกสร้างสิมไม้ขึ้นมาใหม่ จากนั้น 

จงึได้ขยบัเข้ามาใกล้ขอบหนอง สระใหญ่ด้านทศิตะวนัตกท่ีมขีนาดใหญ่ขึน้ ภายใน

ยังมีรูปแกะสลักไม้ชายและหญิงท่ีเคลื่อนย้ายมาจากสิมไม้หลังเดิม (Nakarin, 

2014)

 

 

14 

สระใหญ่ด้านทิศตะวันตกที่มีขนาดใหญ่ขึ้น ภายในยังมีรูปแกะสลักไม้ชายและหญิงที่เคลื่อนย้ายมาจากสิมไม้หลังเดิม 
(Nakarin, 2014) 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
   
 
 
 
 

ภาพประกอบที่ 8:  หนองม้า ด้านทิศตะวันตก
ของบ้านสระภู 

(ภาพถ่ายโดย: เกียรติศักดิ์ ประภาสัจจะเวทย์) 
 

  สุบัน ศรีบุญเรือง เล่าว่า แต่เดิมหนองม้าเป็นเพียงแอ่งน้ำเล็ก ๆ ในทุ่งนา มักจะมีม้าเป็นร้อย ๆ ตัว
มากินน้ำและส่งเสียงร้องให้ได้ยินอยู่เสมอ บริเวณหนองน้ำมีต้นไม้ขึ้นอยู่โดยรอบ เช่น ต้นสะแก ต้นพุทรา ต้นหมากขะยิง 
เป็นต้น แต่เดิมมีดอกบัวแดง และดอกบัวหลวงขึ้นอยู่เต็มไป เมื่อครั้งที่ทางราชการมาขุดลอกหนองม้า ได้พบโลงไม้
บรรจุโครงกระดูกคนแปดศอก สันนิษฐานว่าเป็นกระดูกคนโบราณแต่ไม่มีใครนำขึ้นมา และถูกฝังลงไปที่เดิมเพราะ
ชาวบ้านต่างพากันกลัวอาถรรพแ์ละเหตุร้ายที่อาจจะเกิดขึ้น (Sriboonreung, 2014) 
  จนกระทั่งมีการตั้งศาลขึ้นให้เป็นที่สถิตของเจ้าพ่อหนองม้า หรือที่ชาวบ้านเรียกว่า “ผีอาฮักใหญ่” 
ซึ่งเป็นผีร้ายคอยทำหน้าที่ดูแลพื้นที่นาทางด้านทิศตะวันตกของหมู่บ้าน ในบริเวณโพนดินด้านทิศตะวันออก ใกล้ถนน
คอนกรีต มีเรื่องเล่าว่าในอดีตมีคนไปบนบานศาลกล่าวว่า หากตนสมปรารถนาแล้วจะนำไก่ดิบไปแขวนไว้บนต้นไม้
บริเวณโพนดิน ต่อมาได้เปลี่ยนของแก้บนเป็นไก่ต้มไปแก้บนแทน บางครั้งชาวบ้านที่ออกไปนาไปไร่พบเจองูเหลือม
ขนาดใหญ่ 2 ตัวผัวเมียเลื้อยเกี้ยวพันกันไปมา เชื่อว่าเป็นบริวารของผีอาฮักใหญ่ การบนบานศาลกล่าวมีรูปแบบ
เช่นเดียวกับศาลปู่ตา แต่ชาวบ้านไม่ค่อยนิยมมาบนบานสักเท่าไหร่เพราะกลัวสิ่งเหนือธรรมชาติที่ค่อนไปทางชั่วร้าย
มากกว่า ชาวบ้านมักขอ บนบานศาลกล่าวกับศาลปู่ตา จนทำให้หนองม้าและหนองสระใหญ่เป็นสถานที่ศักดิ์สิทธิ์อยู่คู่
กับหมู่บ้านสระภูมาเป็นเวลาช้านาน   

  4. เรื่องเล่าผีโนนกับบทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ 
 ผีโนนบ้านหนองห้าง ตำบลหนองห้าง อำเภออุทุมพรพิสัย จังหวัดศรีสะเกษ  
 บ้านหนองห้างเป็นชุมชนในเขตอำเภออุทุมพรพิสัย ผู้อาวุโสเล่าสืบกันมาว่า เดิมที่ชุมชนบ้านหนอง
ห้างมีผู้มาตั้งบ้านเรือนได้อพยพมาจากที่ต่าง ๆ 4 กลุ่มด้วยกัน คือ 
  กลุ่มที่ 1 มาจากบ้านชาดไอลิง (ปัจจุบันคืออำเภอเมืองศรีสะเกษ) 
  กลุ่มที่ 2 มาจากบ้านพยาธิ (ปัจจุบันคืออำเภอเมืองศรีสะเกษ) 

ภาพประกอบที่ 8:  หนองม้า ด้านทิศตะวันตกของบ้านสระภู
(ภาพถ่ายโดย: เกียรติศักดิ์ ประภาสัจจะเวทย์)

						     สบัุน ศรบุีญเรอืง เล่าว่า แต่เดมิหนองม้าเป็นเพยีงแอ่งน�ำ้เลก็ ๆ  

ในทุ่งนา มักจะมีม้าเป็นร้อย ๆ ตัวมากินน�้ำและส่งเสียงร้องให้ได้ยินอยู่เสมอ 

บริเวณหนองน�้ำมีต้นไม้ข้ึนอยู่โดยรอบ เช่น ต้นสะแก ต้นพุทรา ต้นหมากขะยิง 
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เป็นต้น แต่เดมิมดีอกบัวแดง และดอกบัวหลวงข้ึนอยูเ่ตม็ไป เมือ่ครัง้ทีท่างราชการ

มาขดุลอกหนองม้า ได้พบโลงไม้บรรจโุครงกระดกูคนแปดศอก สันนษิฐานว่าเป็น 

กระดูกคนโบราณแต่ไม่มีใครน�ำขึ้นมา และถูกฝังลงไปที่เดิมเพราะชาวบ้านต่าง 

พากันกลัวอาถรรพ์และเหตุร้ายที่อาจจะเกิดขึ้น (Sriboonreung, 2014)

						     จนกระทัง่มกีารตัง้ศาลขึน้ให้เป็นทีส่ถิตของเจ้าพ่อหนองม้า หรือ

ทีช่าวบ้านเรยีกว่า “ผีอาฮกัใหญ่” ซึง่เป็นผร้ีายคอยท�ำหน้าทีดู่แลพืน้ทีน่าทางด้าน

ทิศตะวันตกของหมู่บ้าน ในบริเวณโพนดินด้านทิศตะวันออก ใกล้ถนนคอนกรีต 

มเีรือ่งเล่าว่าในอดตีมีคนไปบนบานศาลกล่าวว่า หากตนสมปรารถนาแล้วจะน�ำไก่

ดิบไปแขวนไว้บนต้นไม้บริเวณโพนดิน ต่อมาได้เปลี่ยนของแก้บนเป็นไก่ต้มไป

แก้บนแทน บางครั้งชาวบ้านที่ออกไปนาไปไร่พบเจองูเหลือมขนาดใหญ่ 2 ตัว 

ผัวเมียเลือ้ยเกีย้วพนักันไปมา เชือ่ว่าเป็นบรวิารของผอีาฮกัใหญ่ การบนบานศาลกล่าว

มีรูปแบบเช่นเดียวกับศาลปู่ตา แต่ชาวบ้านไม่ค่อยนิยมมาบนบานสักเท่าไหร ่

เพราะกลวัสิง่เหนอืธรรมชาตท่ีิค่อนไปทางช่ัวร้ายมากกว่า ชาวบ้านมกัขอ บนบาน

ศาลกล่าวกับศาลปู่ตา จนท�ำให้หนองม้าและหนองสระใหญ่เป็นสถานที่ศักดิ์สิทธิ์

อยู่คู่กับหมู่บ้านสระภูมาเป็นเวลาช้านาน  

	 4. 	เรื่องเล่าผีโนนกับบทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์

			  ผโีนนบ้านหนองห้าง ต�ำบลหนองห้าง อ�ำเภออุทมุพรพิสยั จงัหวดั

ศรีสะเกษ 

						     บ้านหนองห้างเป็นชุมชนในเขตอ�ำเภออุทุมพรพิสัย ผู้อาวุโส 

เล่าสืบกันมาว่า เดิมที่ชุมชนบ้านหนองห้างมีผู้มาตั้งบ้านเรือนได้อพยพมาจากที่

ต่าง ๆ 4 กลุ่มด้วยกัน คือ

						     กลุม่ที ่1 มาจากบ้านชาดไอลงิ (ปัจจบัุนคอือ�ำเภอเมอืงศรสีะเกษ)

						     กลุ่มที่ 2 มาจากบ้านพยาธิ (ปัจจุบันคืออ�ำเภอเมืองศรีสะเกษ)

						     กลุม่ที ่3 มาจากบ้านกล้วยกว้างบุยาว (ปัจจบุนัอยูใ่นเขตอ�ำเภอ

ห้วยทับทัน)

						     กลุ่มที่ 4 มาจากบ้านสระก�ำแพงใหญ่ (ปัจจุบันคือบ้านสระ

ก�ำแพงใหญ่ อ�ำเภออุทุมพรพิสัย)       
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						     ผู้อาวุโสในหมู่บ้าน เล่าว่า กลุ่มคนที่มาตั้งบ้านหนองห้างได้มา

อาศัยบรเิวณแหล่งน�ำ้ธรรมชาตทิีเ่ป็นหนองน�ำ้ขนาดใหญ่ บรเิวณใกล้หนองน�ำ้นีม้ี

ป่าไม้ที่อุดมสมบูรณ์ ผู้เป็นผู้น�ำหรือหัวหน้ากลุ่มจึงได้คิดต้ังชื่อบ้าน โดยอาศัย 

แหล่งน�้ำเป็นค�ำขึ้นต้น จึงได้ชื่อว่าบ้านหนองห้าง ส่วนท่ีมาของค�ำว่า “ห้าง”  

ต่อท้ายมาจากการสันนิษฐาน 3 ประเด็น คือ

						     1.		เมื่อมีหนองน�้ำ และป่าไม้ที่อุดมสมบูรณ์ย่อมมีสัตว์ป่า 

หลายชนิด ชาวบ้านหรือพรานจึงสร้างห้าง (นั่งร้าน) ไว้เพ่ือดักยิงสัตว์ที่ออกมา

หากินใกล้ ๆ บริเวณหนองน�้ำ

						     2.		เมื่อมีหนองน�้ำขนาดใหญ่ย่อมมีปลาชุกชุม พรานหรือ 

ชาวบ้านที่ทอดแหหาปลาจึงไม่สามารถทอดแหหาปลาในหนองน�้ำได้ พวกเขาจึง

หาไม้ไปท�ำห้างเพื่อขึ้นไปนั่งทอดแห หรือที่ภาษาอีสานเรียกว่า “จอบบ้อน”

						     3. 	ในอดีตเส้นทางในหมู ่บ้านเป็นทางผ่านของพวกพ่อค้า  

(นายฮ้อย) จากเมืองอุบลราชธานี ไล่ต้อนควายลงไปขายทางภาคกลาง พวกเขา

มารอรบัควายจงึได้ท�ำห้างเพ่ือนอนพักผ่อน (น่ังร้านแบบมีหลงัคา) เพือ่รอรบัควาย

จากชาวบ้านไปขายด้วยกัน

						     หมู่บ้านหนองห้างมีโนนผีไหอยู่ทางทิศใต้ของสระหนองห้าง 

(ปัจจุบันเป็นบริเวณป่าช้าบ้านหนองห้าง)  มีเรื่องเล่าว่า ได้มีคนที่มีวิชาอาคม 

เก่งกล้าเรื่องไสยศาสตร์เสียชีวิต ชาวบ้านส่วนใหญ่เชื่อกันว่า เมื่อท�ำพิธีเผาศพให้

น�ำต�ำราหรอืเครือ่งรางของขลงัต่าง ๆ  ทีเ่ป็นสมบัตขิองผูเ้สยีชีวติไปฝังไว้ตรงท่ีเผาศพ 

ก่อนฝังให้น�ำต�ำราเหล่าน้ันให้พระสงฆ์เพื่อสะกดวิญญาณผู้เสียชีวิตไว้ในไหด้วย  

ในช่วงหน้าฝนชาวบ้านส่วนใหญ่ออกหาจบักบจบัเขียดกลางทุ่งนาในเวลากลางคนื

เพราะเช่ือว่ากบเขียดจะออกมาหากินรวมถึงหาคู่ผสมพันธุ์ ชาวบ้านกลุ่มหนึ่ง 

ได้ออกหาจับกบเขียดใกล้กับบริเวณท่ีฝังไหแล้วพลัดหลงเดินไปเหยียบหลุมฝังไห

ดงักล่าว จนท�ำให้คาถาทีพ่ระได้สะกดวญิญาณนัน้เส่ือม อกีทัง้วญิญาณยังโกรธแค้น

ที่มีคนมาเหยียบย�่ำท่ีฝังของตน วิญญาณจึงกลายร่างเป็นไหดินขนาดใหญ่กลิ้งไล่

ชาวบ้านกลุ่มนั้นจนตื่นตระหนกหวาดกลัว 



วารสารอารยธรรมศึกษา โขง-สาละวิน
Mekong-Salween Civilization Studies Joural248

						     รุ่งเช้ากลุ่มชาวบ้านที่โดนผีไหกลิ้งไล่หลอกหลอนได้ไปเล่าให้

หลวงตาผู ้ที่ท�ำพิธีสะกดดวงวิญญาณ เพื่อนิมนต์พระรูปนั้นไปท�ำพิธีสะกด 

ดวงวิญญาณอีกคร้ัง พอไปถึงที่ฝังไหนั้นกลับไม่พบไหท่ีฝังไว้จึงท�ำให้ ไม่สามารถ

สะกดดวงวิญญาณนั้นได้ ผีไหออกอาละวาดอีกครั้งจนต่อมาชาวบ้านพร้อม 

พระสงฆ์ได้ปรึกษาหารือ เพื่อท�ำพิธีสะกดดวงวิญญาณผีไหให้ได้ พระสงฆ์จึงได้

ออกอบุายให้ชาวบ้านไปหลอกล่อผไีหนัน้ในบรเิวณทีฝั่งมนัไว้ หากผไีหแสดงตัวแล้ว

จึงหลอกให้กล้ิงไล่มาบรเิวณท่ีท�ำพธีิไว้ตัง้แต่ตอนกลางวนั โดยขุดหลุมเหมอืนหลมุ

ฝังศพไว้ตรงต้นบก (ต้นกระบก) ที่มีขนาดเล็กกว่าหลุมฝังศพแล้วเสกคาถาลงไป

ในก้นหลุมที่ขุดไว้ จากนั้นจึงเสกคาถาลงบนผ้ายันต์เพื่อแจกจ่ายให้ชาวบ้าน เมื่อ

หลอกล่อให้ผกีลิง้มาตรงต้นบกท้ายหมูบ้่าน (ปัจจบัุนคือสีแ่ยกหนองบกกลางบ้าน

หนองห้าง) ที่เป็นเป้าหมาย ไหจึงตกลงไปในหลุม ชาวบ้านที่มีผ้ายันต์ได้น�ำผ้าไป

ใส่ปากไหไว้เพื่อสะกดวิญญาณจนท�ำให้วิญญาณนั้นไม่สามารถออกมาอาละวาด 

รุง่เช้าต่อมา ชาวบ้านได้น�ำไหทีส่ะกดไว้มาท�ำพธิลีอยน�ำ้เพือ่ล้างเวทย์มนต์คณุไสย

และส่งให้วิญญาณไปผุดไปเกิด ภายหลังชาวบ้านหนองห้างเลิกท�ำพิธีสะกด

วิญญาณ และเอาต�ำราคุณไสยของคนท่ีมีวิชาอาคมใส่ลงไหเผาไปพร้อมกับร่าง 

ของผู้นั้น 

บทสรุป

	 เรื่องเล่าผีชุมในจังหวัดศรีสะเกษนอกจากถูกสร้างขึ้นเพื่ออธิบาย

ปรากฏการณ์ต่าง ๆ ท่ีเกี่ยวข้องกับชุมชนในแง่การน�ำเสนอความศักดิ์สิทธิ์ของ

พื้นที่ที่มีความสัมพันธ์กับชุมชนแล้ว เร่ืองเล่าในแง่มุมของส�ำนักวัฒนธรรมศึกษา 

ที่สนใจเรื่องเล่าที่สัมพันธ์กับปรากฏการณ์ทางสังคม วัฒนธรรม ช่วยให้เกิดความ

เข้าใจมูลเหตุรวมถึงเหตุผลของการเกิดเรื่องเล่าและการเล่าเรื่องนั้น ๆ เนื่องจาก

เรื่องเล่าผีชุมชนไม่ได้มีบทบาทในการสร้างความตระหนกหรือหวาดกลัวเท่านั้น 

แต่เรื่องเล่าผีชุมชนยังได้มีบทบาทในการบันทึกเรื่องราว และปรากฏการณ์ทาง

สงัคมในชมุชนต่าง ๆ  ซึง่ชาวบ้านมกีารถ่ายทอดด้วยวัฒนธรรมมขุปาฐะจากรุน่สูรุ่น่ 

โดยอาศัยบริบทความศักดิ์สิทธิ์ของเรื่องเล่าดังกล่าวที่ท�ำหน้าที่ทางสังคม 
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วัฒนธรรมตามบทบาทของเรื่องเล่า นอกจากนี้เรื่องเล่าผีชุมชนยังคงมีบทบาท 

ในการเป็นสือ่เพือ่ท�ำหน้าทีเ่ผยแพร่ความเป็นชาติพันธุข์องชมุชนเจ้าของเรือ่งเล่า

ให้เกิดการรับรู้ ซ่ึงอาจช่วยให้เร่ืองเล่าเหล่านั้นกลายเป็นบันทึกภาพสะท้อนทาง

สังคมในช่วงเวลาหนึ่ง และอาจช่วยให้เกิดการท�ำความเข้าใจในแง่มุมอื่นไม่ว่า 

จะเป็นแนวคิดด้านจริยธรรม คติธรรม

	 เรือ่งเล่าผชีมุชนในจงัหวดัศรสีะเกษจงึยงัคงด�ำรงอยูไ่ด้ในสงัคมปัจจบุนั 

ซึ่งอาจกล่าวได้ว่าความลี้ลับของโลกทางจิตวิญญาณยังคงต้องมีเร่ืองเล่าที่ช่วย 

เชื่อมโยงเรื่องราวทางโลก ท้ังโลกศักดิ์สิทธ์ิ และโลกสามัญ ซึ่งยังต้องเกี่ยวเนื่อง

ระหว่างกันต่อไป ตราบใดท่ีมนุษย์ยังคงไม่สามารถหาค�ำตอบในการอธิบาย

ปรากฏการณ์ล้ีลับได้ทั้งหมด ดังนั้นสิ่งที่เกี่ยวข้องกับเรื่องเล่าผีชุมชนท้ังที่เป็น 

ข้อก�ำหนดหรอืพธิกีรรมในชุมชนต่าง ๆ  กอ็าจจะยังคงท�ำหน้าทีเ่พือ่สร้างความหมาย

ให้พืน้ทีข่องโลกสามญัในส่วนของโลกทีม่ลีกัษณะแปลกประหลาด ซ่ึงเกีย่วข้องกบั

ชุมชนในแง่ของความศกัดิส์ทิธิ ์ทีช่าวบ้านได้ร่วมกนัสร้าง และอธบิายความหมาย

รวมถึงถ่ายทอดให้กลุ่มชนของตนและผู้อื่นได้รับรู้

 	 จากการศึกษาเรื่องเล ่าผีชุมชนในจังหวัดศรีสะเกษท�ำให้พบว่า  

(1) เรื่องเล่าผีปู่ตายังมีบทบาทส�ำคัญ ในการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธ์ิ โดยเฉพาะจาก

เรื่องเล่าที่ชาวบ้านยังคงถ่ายทอดอยู่นั้นท�ำให้เกิด “ข้อปฏิบัติต่อพื้นที่” ของปู่ตา

ท่ียดึถอืปฏิบตัสิบืทอดตามกนัมาจนปัจจบุนันัน้ได้สะท้อนถงึความสัมพันธ์ของกลุ่ม

คนและประเพณีวัฒนธรรมในฐานะเป็นพื้นที่ช่วยสร้างขวัญก�ำลังใจและการสร้าง

สมัพนัธ์ระหว่างบคุคลในเครอืญาต ินอกจากนีอ้�ำนาจของผปีูต่า และคนทรงยงัน�ำ

มาใช้ในการควบคมุสงัคม อาจกล่าวได้ว่าความเชือ่ทีเ่กดิจากเร่ืองเล่าดังกล่าวเป็น

เครื่องยึดเหนี่ยวให้คนในสังคมสามัคคีปรองดองและอยู่ร่วมกันได้ รวมถึงเป็นส่ิง

ที่ท�ำให้ชาวบ้านใช้พึ่งพากันในเวลาทุกข์ร้อน และรักษาสภาวะจิตใจของชาวบ้าน

ให้ดีขึ้นจากการ “บ๋าบน” หรือการแก้กับคนทรงด้วยการเซ่นไหว้ศาลปู่ตา  

(2) เรื่องเล่าผีป่ากับบทบาท การสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ คือสิ่งที่ชาวบ้านยังให้ความ

เคารพในพื้นที่ธรรมชาติ เม่ือมีการจัดการพื้นท่ีเพื่อตั้งบ้านเรือนหรือจัดการพื้นที่

เพื่อท�ำการเกษตร ชาวบ้านยังคงใช้เรื่องเล่าให้ท�ำหน้าที่ ถ่ายทอดความศักดิ์สิทธิ์
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ในสิ่งที่ไม่สามารถจับต้องได้ ไม่ว่าจะเป็นต้นไม้และลักษณะพื้นที่ที่มีความพิเศษ 

เช่น เนนิดนิ โพนป่า เป็นต้น เรือ่งเล่าดงักล่าวมกัมอีนภุาคเกีย่วกับสัตว์ท่ีกลายเป็น

สัตว์ศักดิ์สิทธิ์ จนเป็นที่น่าสังเกตว่า สัตว์ในอนุภาคของเรื่องเล่ามักเป็นสัตว ์

ที่เกี่ยวข้องกับวิถีการเกษตร เช่น ควาย ไก่ เป็นต้น (3) เร่ืองเล่าผีหนองน�้ำกับ

บทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ คือ เรื่องเล่าที่แสดงถึงความส�ำคัญของแหล่งน�้ำ

ตามธรรมชาติที่ชาวบ้านต่างต้องใช้ประโยชน์ร่วมกัน นัยของเร่ืองเล่าจึงแสดง 

ให้เห็นถึงการบริหารจัดการระบบน�้ำในชุมชน โดยอาศัยเรื่องเล่าช่วยท�ำหน้าที่

สร้างความศกัดิสิ์ทธิ ์ให้พืน้ทีส่ามญักลายเป็นพืน้ทีท่ี่คนในชุมชนต้องให้ความเคารพ 

และประเด็นสุดท้าย (4) เรื่องเล่าผีโนนกับบทบาทการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์  

เร่ืองเล่าดังกล่าวมีเนื้อหาเกี่ยวข้องกับไสยศาสตร์ และการเสียชีวิตที่ท�ำให้คน 

ในชุมชนเกิดความย�ำเกรง นอกจากนี้ยังแสดงให้เห็นถึงปรากฏการณ์ของชุมชน

ในด้านความเชื่อต่อสิ่งลี้ลับ ทั้งยังท�ำให้เห็นถึงการต่อรองความเชื่อโดยมี 

พุทธศาสนามาเป็นเงื่อนไขในการต่อรองกับผี

 	 ดังนั้นเรื่องเล่าผีชุมชนยังมีบทบาทต่อการเชื่อมโยงกับความศักดิ์สิทธิ์ที่

ครอบคลุมทุกมิติความเชื่อ หากมองพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์ เป็นทั้งพื้นที่ทางกายภาพ 

(physical space) คือ พื้นที่ศาลปู่ตา พื้นที่ป่า พื้นที่ของหนองน�้ำ และพื้นที่โนน

เป็นพื้นที่ที่สามารถจับต้องได้ รวมถึงเป็นพื้นท่ีท่ีชาวบ้านสามารถอยู่อาศัยได้  

ทั้งยังเป็นแหล่งอาหารให้กับชาวบ้านได้เช่นกัน นอกจากนี้พื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ยังท�ำให้

เกิดพื้นที่ทางสังคม (social space) ที่มีปฏิบัติการทางสังคม (social practice) 

เกดิข้ึนด้วย ในกรณทีีบุ่คคลหลายบุคคลเข้ามาอยูร่่วมกันจนกลายเป็นชมุชน หรอื

สงัคมจนก�ำหนดกฎกติกา หรือข้อระเบียบบังคบัใช้ให้เกดิขึน้เพือ่ให้เกดิความสงบ

สุขภายในชุมชนและมีขนบประเพณีที่ปฏิบัติร่วมกัน คติความเชื่อ และภูมิปัญญา

ต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นตามมาจากเรื่องเล่าดังกล่าวส่งผลท�ำให้เกิดพื้นที่ทางจิตวิญญาณ 

(spiritual space) คือการรับรู้ถึงความศักดิ์สิทธิ์ของเรื่องเล่าที่ชาวบ้านนับถือ  

เรือ่งเล่าดงักล่าวสะท้อนการสร้าง ความสมัพนัธ์ระหว่างอ�ำนาจศกัดิส์ทิธิ ์(sacred) 

กับอ�ำนาจสามัญ (profane) และสิ่งที่ส�ำคัญต่อการสร้างส�ำนึก ในท้องถิ่น 

เดียวกัน
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	 เรือ่งเล่าผชีมุชนมคีวามสมัพนัธ์กนัอย่างแนบสนทิในพ้ืนทีศ่กัด์ิสิทธิ ์เร่ือง

เล่าชุมชนต่าง ๆ ดังกล่าวในจังหวัดศรีสะเกษจึงเป็นเรื่องเล่าที่มีความศักดิ์สิทธิ์ที่

มีความสัมพันธ์กับพื้นที่ โดยเฉพาะประเด็นพื้นที่กับคนผ่านความเชื่อต่างๆ ที่สืบ

ต่อกันมาในหมู ่บ ้านและถือเป็นเรื่องที่มีความสัมพันธ์กันมานานทางมิติ

ประวัติศาสตร์ ดังที่ อองรี เลอแฟบ (Lefebvre, 1991) อธิบายพื้นที่ (space) ไว้

ว่าเป็นผลผลิตที่เกิดจากกระบวนการที่มนุษย์ผลิตข้ึน และขณะเดียวกันพ้ืนท่ีมี

อิทธิพลต่อกระบวนการผลิตและมีอิทธิพลต่อความสัมพันธ์ทางสังคมที่เกิดขึ้น

พร้อมกันด้วย แต่มกีารเปลีย่นแปลงไปตามบริบทหรอืตามยคุสมยัในแต่ละช่วงใน

เร่ืองความเชือ่ และวธิคีดิของชาวบ้านในจงัหวดัศรีสะเกษได้สะท้อนถึงการใช้พ้ืนท่ี

ผ่านสิ่งศักดิ์สิทธิ์หรือผีอยู่ในพื้นที่นั้น (Deesomchok, 2009, 173, 187) ซึ่งน�ำ

ไปสู่การสร้างประเพณีหรือพิธีกรรมท่ีเกี่ยวกับสิ่งศักดิ์สิทธิ์ของชุมชน บางครั้ง

พธิกีรรมกลายเป็นกฎเกณฑ์ทางสงัคมทีก่�ำหนดให้มนษุย์ปฏบิตัตินต่อสิง่ศกัดิส์ทิธิ์

ซ่ึงล้วนแล้วแต่การส่งต่อเรือ่งเล่าในการท�ำหน้าทีใ่ห้ส่ิงศกัด์ิสิทธิเ์หล่านีด้�ำรงอยูใ่น

ปรมิณฑลของพ้ืนทีส่าธารณะ (public space) ต่อไป พธิกีรรมทีส่บืทอดต่อกนัมา

ของชาวบ้านกลายเป็นกฎเกณฑ์ทางสังคมแล้วดังที่ปรากฏในเรื่องเล่าผีโนน  

ผีหนองน�้ำ และเรื่องเล่าผีป่า ซึ่งพิธีกรรมต่าง ๆ เหล่านี้ยังสะท้อนถึงค่านิยมทาง

สังคม (Fiengfusakul, 2008, 47-75) ดังนั้น มนุษย์จึงแสดงออกทางความเชื่อ

ด้วยวิธีการผ่านพิธีกรรมท่ีแสดงรูปแบบท่ีแตกต่างกันออกไปตามลักษณะของ 

สังคม ค่านิยม ศาสนา และวิถีชีวิตของกลุ่มคนที่มีแสดงออกสืบต่อกันมา
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