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บทคัดย่อ 
บทความน้ีน าเสนอการเปลี่ยนแปลงแนวคิดจักรวาลคติของชุมชนบริเวณ

ค าชะโนด อ าเภอบ้านดุง จังหวัดอุดรธานี ซ่ึงมีคติความเชื่อเรื่องพญานาคเป็นความ
เชื่อดั้งเดิม และเป็นศูนย์กลางจักรวาลคติของคนท้องถิ่น   

การเปลี่ยนแปลงความเชื่อในเรื่องพญานาคท่ีค าชะโนด แบ่งออกเป็น  
2 ช่วงเวลา คือ ช่วงแรก ตั้งแต่เริ่มตั้งชุมชนช่วงทศวรรษ 2480 จนถึงทศวรรษ 
2500 พญาศรีสุทโธนาคถูกจัดวางสถานะเป็น “เจ้าปู่” ผีบรรพบุรุษผู้ให้ก าเนิด
สรรพชีวิต มีอ านาจเหนือมนุษย์ และเป็นดวงวิญญาณผู้พิทักษ์รักษาชุมชน ช่วงท่ี
สอง ในช่วงทศวรรษ 2510 จนถึงทศวรรษ 2550 การเปลี่ยนแปลงทางกายภาพ

                                                           
1 บทความนี้เป็นส่วนหนึ่งของวิทยานิพนธ์เร่ือง “อีสานนาคา: คติความเชื่อเรื่องพญานาค
กับการเมืองของผู้มีสถานะรอง กรณีศึกษาชุมชนค าชะโนด อ าเภอบ้านดุง จังหวัด
อุดรธานี” หลักสูตรปรัชญาดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ศึกษา  
คณะสังคมศาสตร์ มหาวิทยาลัยนเรศวร 
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และเชิงอุดมการณ์ท่ีเกิดจากรัฐไทย ส่งผลให้ความเชื่อเรื่องนาคผสานกับคต ิ
ทางพระพุทธศาสนา ท าให้ศรีสุทโธนาคด ารงฐานะ “พระโพธิสัตว์” สิ่งเหล่าน้ีเป็น
ลักษณะเฉพาะของศาสนาพื้นบ้านในพื้นท่ีค าชะโนด ซ่ึงความเชื่อเรื่องพญานาค 
เป็นรากฐานทางความคิดของคนท้องถิ่นในการปรับเปลี่ยนอุดมการณ์ทางศาสนา
แบบใหมใ่ห้สอดคล้องกับคติด้ังเดิม 

ค าส าคัญ: พญานาค  ศาสนาพ้ืนบ้าน  จักรวาลวิทยา  พื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์  ค าชะโนด 
 

Abstract 
This article attempts to draw a modification of the Naga 

cosmological aspects in the Kham Chanot Community, Bandung,  
Udon Thani.  Naga belief is a traditional belief and is the center of 
cosmology beliefs of this community. 

The transformation on the Naga concept is divided into two 
periods.  Firstly, between the 2480s– the 2500s, when the Sri Suddho 
Naga was considered as “Jao Poo,” an ancestor spirit who gave life to 
all creatures, had extraordinary power over human, and was regarded 
as the community’ s guardian. Secondly, a physical or ideological 
modification of the Thai state during the 2510s and the 2550s which 
has formed a combined belief between the Naga concept and 
Buddhism resulted in the reinterpretation of Sri Suddho Naga as the 
‘Bodhisattva’. This is a unique belief of the folk religion in Kham Chanot 
in which Naga has been redefined by local people to be a new religion 
combined with their former belief. 

Keywords: Naga, Folk religious, Cosmology, Sacred space, Khomchanot 
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บทน า  
ในปัจจุบันสังคมไทยมีการเปลี่ยนแปลง อันมีสาเหตุส่วนหน่ึงมาจาก 

การขยายอ านาจรัฐส่วนกลางท่ีมีมาอย่างต่อเน่ืองนับตั้งแต่การสร้างรัฐชาติในช่วง
กลางพุทธศตวรรษท่ี 25 เป็นต้นมา รวมถึงอิทธิพลจากองค์ความรู้ทางวิทยาศาสตร์
สมัยใหม่ การขยายตัวของระบบทุนนิยม สินค้า สื่อ และเทคโนโลยีท่ีแทรกตัว 
เข้ามามีบทบาทในการด าเนินชีวิตของผู้คนมากยิ่งขึ้น อันเป็นผลจากการเร่งพัฒนา
ประเทศให้ทันสมัยในช่วงทศวรรษ 2500 ปรากฏการณ์ดังกล่าวส่งผลให้ผู้คนเกิด
ความรู้สึกวิตกกังวลและความไม่มั่นคงในชีวิต จึงต้องการแสวงหาท่ีพึ่งทางใจ 
ด้วยการเข้าสู่ชุมชนทางศาสนา อีกท้ังองค์กรศาสนาท่ีสนับสนุนโดยรัฐได้มุ่ง 
จัดระเบียบให้คนในสังคมยึดมั่นในค าสอนและแบบแผนปฏิบัติท่ีเป็นอันหน่ึง 
อันเดียวกัน ซ่ึงได้สร้างความอึดอัดให้กับเหล่าศาสนิกชนท่ีได้มีการตีความศาสนา
และมีแนวทางปฏิบัติ ท่ีแตกต่างหลากหลายจากพระพุทธศาสนากระแสหลัก  
เช่น ลัทธิพิธีของส านักวัดพระธรรมกายของชนชั้นกลางในเมือง ความเชื่อของ
ชุมชนชาติพันธุ์ตามแนวชายแดน หรือการทรงเจ้าเข้าผีท่ีขยายตัวอย่างรวดเร็ว 
ท้ังในเขตเมือง และชนบทในท่ัวทุกภูมิภาค (Santasombat, 2016) 

  อย่างไรก็ตาม การเข้ามาครอบง าสวมทับของพุทธศาสนากระแสหลัก
และวัฒนธรรมจากภายนอกน้ันเป็นสิ่งท่ีแตกต่างกันในแต่ละสังคม ท้ังน้ีขึ้นอยู่ 
กับความแตกต่างในบริบทสภาพพื้นท่ี ความเป็นมาทางประวัติศาสตร์ ระบบสังคม 
และประสบการณ์ทางความเชื่อท่ีมีอยู่แต่เดิมของคนแต่ละกลุ่ม ส่งผลให้เกิดการ
ผสมผสานระหว่างความเชื่อดั้งเดิมกับศาสนาหลักท่ีเข้ามาใหม่อย่างพุทธ พราหมณ์ 
คริสต์ อิสลาม และระบบคุณค่าจากภายนอก ซ่ึงมักอธิบายกันว่าถูกตีความใหม่ 
ปรับเปลี่ยน และดัดแปลงให้สอดคล้องกับรากฐานวัฒนธรรมเดิมของกลุ่มชน  
แต่การอธิบายแค่น้ันยังไม่น่าจะเพียงพอต่อการท าความเข้าใจกรณีความเชื่อ 
เรื่องพญานาคท่ีเกาะค าชะโนด อ าเภอบ้านดุง จังหวัดอุดรธานี เน่ืองจากไม่เพียงแต่
มีการผสมผสานระหว่างศาสนากระแสหลักกับคติความเชื่อในการนับถือผี 
บรรพบุรุษท่ีมีมาแต่เดิม การท่ีชาวบ้านยังธ ารงพิธีกรรมเซ่นสรวงบูชาและ 
ปฏิบัติตนตามคติความเชื่อเรื่องเจ้าปู่ศรีสุทโธนาค จนมาในปัจจุบันลัทธิพิธีบูชา
พญานาคได้เกิดการขยายตัวอย่างรวดเร็ว ตามสถานท่ีต่าง ๆ มีต านาน ความเชื่อ 
และพิธีกรรมท่ีหลากหลายซับซ้อนมากยิ่ งขึ้น  อีก ท้ังยังจัดสถานะให้เจ้าปู่ 
ศรีสุทโธนาคด ารงอยู่ ณ ยอดพระเจดีย์ในฐานะพระโพธิสัตว์ตามจักรวาลคติทาง
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พุทธศาสนาแบบชาวบ้าน ประสบการณ์ดังกล่าวจึงท าให้เกิดค าถามว่า คติความเชื่อ
เรื่องพญานาคท่ีค าชะโนดมีการปรับเปลี่ยนไปเช่นใดในแต่ละยุคสมัย และการ
เปลี่ยนแปลงดังกล่าวน้ันส่งผลอย่างไรต่อความคิดในเรื่องจักรวาลทัศน์ท่ีเป็นตัว
ก ากับแบบแผนชีวิตของชาวบ้าน 

ความส าคัญของความคิดเรื่องจักรวาลคติเป็นแนวคิดท่ีใช้อธิบายระบบ
โลกและจักรวาล โดยมองว่าความเชื่อทางศาสนาเป็นกรอบโครงความคิดในการให้
ความหมายและจัดวางความสัมพันธ์ของมนุษย์ท่ีมีต่อสิ่งต่าง ๆ ท่ีอยู่รายรอบ ดังนั้น
ความคิดความอ่าน การกระท า และพฤติกรรมของมนุษย์จึงถูกก ากับโดยแนวคิด
ทางศาสนาท่ีอยู่ เบื้องหลัง ซ่ึงแสดงออกผ่านต านาน พิธีกรรม และการให้
ความหมายต่อพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์ กล่าวเฉพาะในภูมิภาคเอเชียตะวันออกเฉียงใต้  
นักวิชาการส่วนใหญ่ได้มีข้อเสนอร่วมกันในลักษณะท่ีว่าจักรวาลวิทยามีต้นก าเนิด
จากศาสนาพราหมณ์-ฮินดูและพุทธศาสนาในอินเดีย ต่อมาผู้คนในย่านแถบน้ีได้รับ
อิทธิพลทางวัฒนธรรมแล้วจึงน ามาปรับใช้ ด้วยเหตุน้ีลักษณะทางกายภาพของรัฐ
โบราณจึงถูกท าให้มีระเบียบแบบแผนสอดคล้องกับภาพรวมของดวงดาวและ 
สรรพสิ่งในเอกภพ  พระราชวังท่ีประทับของกษัตริย์หรือศาสนสถานส าคัญ 
ในราชธานีจึงถูกออกแบบให้วิจิตรพิสดาร อุดมด้วยพระราชพิธีท่ีท าให้กษัตริย์
ศักดิ์สิทธิ์ดุจดั่งพระผู้เป็นเจ้าซ่ึงสถิตอยู่ ณ เขาพระสุเมรุอันเป็นแกนกลางของ
จักรวาล โดยนัยน้ี ราชธานีของกษัตริย์จึงเป็นแหล่งรวมอ านาจในสากลจักรวาล 
ท่ีแผ่ซ่านรัศมีบารมีอย่างไพศาล สร้างความร่มเย็นเป็นสุขให้กับบ้านเมืองใหญ่น้อย 
ในพระราชอาณาจักรที่ถือเป็นจักรวาลของพระองค์ (Holt, 2009) 

แนวคิดจักรวาลวิทยาดังกล่าวน้ัน ได้มีนักวิชาการหลายคนน ามาใช้
อธิบายรูปแบบวัฒนธรรมของสังคมเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ยุคจารีตในความหมาย
ท่ีคล้ายคลึงกัน เพียงแต่ว่าได้ขนานนามแตกต่างกันออกไป เช่น มหาจักรวาลและ
จุลจักรวาล (Macrocosmos-Microcosmos) (Heine-Geldern, 1942) รัฐนาฏกรรม 
(Theatre state)  (Geertz, 1973)  หรื อมณฑล (Mandala)  (Wolters, 2008)  
อย่างไรก็ตาม  ค าอธิบายในข้างต้นดูเหมือนว่า ศาสนากระแสหลักจากอินเดียได้เข้า
มาครอบง าดูดกลืนความเชื่อดั้งเดิมท่ีเคยมีพลังอยู่ในแต่ละถิ่นเข้าเป็นส่วนหน่ึงของ
จักรวาลคติแบบอินเดีย  ซ่ึงท าให้ไม่เห็นถึงกระบวนการปรับเปลี่ยนแนวคิดของคน
พื้นเมืองในการ “เลือก” หรือ “คัดสรร” แนวคิดของศาสนาใหม่ให้เข้ามาสอดคล้อง
กับเงื่อนไขในแต่ละถิ่นท่ีมีมาแต่เดิม อย่างไรก็ตาม การให้ความส าคัญต่อความ
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เข้าใจแนวคิดทางศาสนาของคนพื้นเมืองไดป้รากฏให้เห็นแบบแตกต่างออกไปอย่าง
มีนัยส าคัญ ในงานเขียนของโฮลต์ (John Clifford Holt) เรื่อง Spirits of the 
Place: Buddhism and Lao Religious Culture กล่าวว่า อิทธิพลทางศาสนา
จากอินเดียไม่ได้เข้าครอบง าความเชื่อพื้นถิ่นได้โดยง่าย ท้ังน้ีเน่ืองจากคนลาว 
แต่เดิมได้ถือลัทธิบูชา “เทพประจ าผืนดิน” คือ แถน นาค วิญญาณบรรพชน 
ผู้พิทักษ์รักษา รวมถึงความเชื่อเรื่องขวัญ โดยคติดั้งเดิมเหล่าน้ีได้กลายเป็นเงื่อนไข
ความคิดของคนลาวท่ีน าไปสู่การก าหนดความเชื่อท่ีเข้ามาใหม่  ท้ังฮินดูและ
พระพุทธศาสนาให้สอดคล้องกับคติของรัฐแบบเดิมอย่างเป็นอันหน่ึงอันเดียวกัน  
ดังน้ันแนวคิดเรื่องอ านาจท่ีสนับสนุนการผุดเกิดของอาณาจักรจึงไม่เพียงการสร้าง
ขึ้นจากการยักย้ายถ่ายเทแนวคิดแบบ “มณฑล” จากอินเดียมาสู่ศาสนาของลาว
เพียงอย่างเดียว แต่ยังเป็นความเข้าใจท่ีมีต่ออ านาจแบบเดิมท่ีสัมพันธ์กับ “เมือง” 
ในระบบมณฑล น่ันคือความเชื่อดั้งเดิมในเรื่องผีบรรพชน เจ้าท่ี และขวัญท่ียังฝัง
แน่นอยู่ในสังคมลาว ซ่ึงได้มีการปรับเปลี่ยนในแต่ละบริบททางประวัติศาสตร์  
(Holt, 2009) 

งานเขียนศึกษาส าคัญอีกหน่ึงชิ้นท่ีช่วยให้เห็นบทบาทของคติความเชื่อ
พื้นเมืองท่ีมีต่อการก าหนดจักรวาลคติและรูปแบบสิ่งก่อสร้างทางศาสนาท่ีไม่
จ าเป็นต้องมีแบบแผนตรงตามคติศาสนาจากอินเดีย แต่วางอยู่บนพื้นฐานของ 
ภูมิวัฒนธรรมของท้องถิ่น คือ งานศึกษาของปิยะวิทย์ มูนค า เรื่อง “Myth Scape: 
An Ethno Historic Archaeology of Space and Narrative of the Naga in 
Northern Thailand” โดยงานน้ีเป็นการศึกษาทางโบราณคดีในเมืองโบราณ
อ าเภอเชียงแสน จังหวัดเชียงราย ซ่ึงพบว่าการเลือกท าเลท่ีตั้ง แบบแผนของสถูป
เจดีย์ วิหาร และท่ีตั้งของชุมชนในปัจจุบัน มีความเชื่อในลัทธิบูชาพญานาคเป็น
เงื่อนไขในการก าหนด ท้ังน้ีสืบเน่ืองมาจากต านานเมืองโยนกนครท่ีว่าด้วยการ 
ล่มสลายของเมืองท่ีเกิดจากพลังอ านาจของพญานาค ดังน้ันจึงเกิดพิธีกรรมเพื่อ
บวงสรวงบูชาพญานาคขึ้นในท้องถิ่น และน ามาสู่การจัดการพื้นท่ีในชุมชนให้
สอดคล้องกับ “ภูมิทัศน์ต านาน” เช่น การหลีกเลี่ยงท่ีตั้งบ้านเรือนให้ห่างไกลจาก
น้ าท่วมตามท่ีต านานกล่าวไว้ การสร้างวัด หรือประกอบพิธีกรรมในพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์ 
เป็นต้น  สิ่งเหล่าน้ีเป็นเครื่องมือในการจัดการพื้นท่ีบนเงื่อนไขของสภาพแวดล้อม
ของท้องถิ่น (Moonkham, 2017) 
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เช่นเดียวกับท่ีงานศึกษาท้ังสองชิ้นได้แสดงให้เห็นถึงแนวคิดของจักรวาล
วิทยาท้องถิ่นท่ียังด ารงอยู่และส่งผลต่อการตีความศาสนาขึ้นมาใหม่ท่ีมีการให้
ความหมายต่างไปจากพุทธศาสนาเถรวาทหรือฮินดูท่ีเป็นความเชื่อกระแสหลัก   
ในบทความน้ีจึงต้องการน าเสนอให้เห็นถึงการปรับเปลี่ยนแนวคิดจักรวาลคติของ
ท้องถิ่นของผู้คนค าชะโนดท่ีอยู่บนเงื่อนไขของภูมิวัฒนธรรมท่ีมีมาแต่เดิม โดยเลือก
ศึกษาคติความเชื่อเรื่องพญานาคของชุมชนบ้านวังทอง อ าเภอบ้านดุง จังหวัด
อุดรธานี อันเป็นหมู่บ้านท่ีตั้งอยู่ในพื้นท่ีใกล้เคียงกับค าชะโนด ผู้เขียนใช้วิธีการทาง
ประวัติศาสตร์เก็บรวบรวมข้อมูลจากหลักฐานประเภทเอกสาร ต านานนิทาน
พื้นบ้าน รวมถึงการใช้วิธีการสัมภาษณ์คนท้องถิ่นและการสังเกตการณ์ในพิธีกรรม  
อันเป็นวิธีการทางมานุษยวิทยา ในระหว่างเดือนมิถุนายน พ.ศ. 2559 ถึงเดือน
มกราคม พ.ศ. 2560 ซ่ึงผู้เขียนมีโอกาสได้เข้าร่วมเก็บข้อมูลในพิธีกรรมส าคัญ เช่น 
งานบวงสรวงประจ าปีปู่ศรีสุทโธนาค การท าพิธีของปู่เขียวผู้น าพิธีกรรมท้องถิ่น 
เป็นต้น จากน้ันน าข้อมูลท่ีได้มาวิเคราะห์ ตีความ และเขียนพรรณนาเป็นบทความ
วิชาการ โดยมีเป้าหมายเพื่อสืบสาวหาเค้าเงื่อนความคิดจักรวาลคติในมุมมองของ
คนพื้นเมือง ซ่ึงได้มีการปรับเปลี่ยนและสร้างความหมายอย่างเป็นพลวัต   
 
ค าชะโนด: สภาพแวดล้อมทางกายภาพกับการตั้งถิ่นฐานของหมู่บ้านวังทอง  

“ค าชะโนด” อันเป็นสถานท่ีศักดิ์สิทธิ์ท่ีผู้คนนิยมเดินทางมากราบไหว้
และแสวงหาโชคลาภจากพญานาคน้ัน ตั้งอยู่ลึกเข้าไปจากถนนมิตรภาพทางหลวง
หมาย 2 อันเป็นเส้นสายหลักระหว่างอุดรธานี-หนองคายประมาณ 75 กิโลเมตร  
โดยอยู่ในเขตการปกครองของบ้านโนนเมือง ต าบลบ้านม่วง อ าเภอบ้านดุง จังหวัด
อุดรธานี  แต่ในทางวัฒนธรรมแล้วสถานท่ีแห่งน้ีมีความสัมพันธ์กับหมู่บ้านวังทอง
ในต าบลวังทองอันเป็นหมู่บ้านท่ีอยู่ใกล้เคียง ท้ังน้ีเน่ืองจากแต่เดิมบ้านวังทองเป็น
ชุมชนขนาดใหญ่ท่ีเป็นศูนย์กลางของผู้คนในท้องถิ่น ก่อนท่ีในเวลาต่อมาจะเกิดการ
ขยายตัวแล้วแบ่งแยกเป็นหมู่บ้านเล็ก ๆ กระจายอยู่โดยรอบ รวมถึงบ้านโนนเมือง
อันเป็นท่ีตั้งของค าชะโนดในปัจจุบัน ในแง่ของท าเลท่ีตั้งน้ันบ้านวังทองตั้งอยู่ห่าง
จากตัวจังหวัดอุดรธานีไปทางทิศตะวันออกเฉียงเหนือราว 90 กิโลเมตร และอยู่
ห่างจากตัวอ าเภอบ้านดุงราว 15 กิโลเมตร อาณาเขตของหมู่บ้านด้านทิศเหนือ 
ติดกับบ้านวังสมบัติ  ต าบลวังทอง ทิศใต้ติดกับบ้านศรี เมือง ต าบลบ้านดุง   
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ทิศตะวันออกติดกับบ้านโนนเมือง ต าบลบ้านม่วง และทิศตะวันตกติดกับบ้าน 
ค าเจริญ ต าบลวังทอง   

ลักษณะภูมิศาสตร์ของหมู่บ้านวังทองเป็นชุมชนท่ีตั้งอยู่บนโคกเนิน 
ขนาดใหญ่มีพื้นท่ีราว 165 ไร่หรือ 1 ตารางกิโลเมตร ล้อมรอบด้วยท่ีราบลุ่มบึงทาม 
และไร่นาของชาวบ้าน แหล่งน้ าส าคัญของหมู่บ้านคือห้วยทวนท่ีไหลขนานไปกับ
อาณาเขตหมู่บ้านทางด้านทิศใต้ จากน้ันล าน้ าทวนจะไหลไปทางทิศตะวันออก 
ลงสู่แม่น้ าสงคราม ดังน้ันบ้านวังทองจึงอยู่ในเขตลุ่มน้ าสงครามอันเป็นแม่น้ า 
สายส าคัญของแอ่งสกลนคร แม่น้ าสงครามมีความยาวราว 420 กิโลเมตร มีพื้นท่ี
ลุ่มน้ าประมาณ 6,500 ตารางกิโลเมตร หรือประมาณ 4 แสนกว่าไร่ (Chaiyarak, 
2009)  ธรรมชาติของแม่น้ าสงครามได้ส่งผลต่อความหลากหลายของระบบนิเวศ 
ลุ่มน้ าทวนและล าน้ าสาขาอื่น ๆ เช่น ป่าบุ่ง-ป่าทาม ท่ีเป็นป่าติดริมแม่น้ า ซ่ึงจะมี
น้ าเข้าท่วมในช่วงฤดูน้ าหลาก นอกจากน้ันยังมีหนองหรือบึงน้ ากระจายอยู่ท่ัวไป 
ในทาม โดยบางแห่งมีห้วยหรือร่องน้ าท่ีเป็นทางน้ าเชื่อมต่อระหว่างแหล่งน้ าด้วยกัน 
และวังน้ าคือบริเวณท่ีเป็นร่องลึกในแม่น้ า (The Villager Research Network of 
the Lower Songkharm River Basin, 2005) 

ด้วยปัจจัยทางภูมิศาสตร์ท่ีมีโคกเนินส าหรับการตั้งถิ่นฐาน มีท่ีราบลุ่ม
กระจายอยู่ท่ัวไปท่ีเหมาะส าหรับการท านา มีแหล่งของป่าและแหล่งน้ าท่ีสามารถ
จับปลามาเป็นอาหาร  ส่งผลให้บริเวณค าชะโนดและพื้นท่ีโดยรอบเหมาะแก่การมี
ผู้คนเข้ามาตั้งถิ่นฐานเป็นชุมชน ประวัติศาสตร์การตั้งถิ่นฐานของชาวบ้านวังทอง
เริ่มต้นขึ้นในทศวรรษ 2480 เมื่อมีกลุ่มคนจากบ้านดุงใหญ่ (ตัวอ าเภอบ้านดุง 
ในปัจจุบัน) อันเป็นชุมชนท่ีตั้งขึ้นเมื่อปี พ.ศ. 2420-2430 อพยพโยกย้ายเข้ามา 
เพราะเห็นว่าเป็นบริเวณท่ีมีความอุดมสมบูรณ์ (The Udon Thani Province Cultural 
Office, Website, 2018) ต่อมาจึงมีกลุ่มคนต่างถิ่นได้เข้ามาอยู่อาศัยและจับจอง
เป็นท่ีไร่ท่ีนา เช่น กลุ่มคนจากจังหวัดสกลนคร มหาสารคาม กาฬสินธุ์ ร้อยเอ็ด 
และมุกดาหาร ส่งผลให้ชุมชนบ้านวังทองเกิดการขยายตัวจึงน ามาสู่การจัดตั้งเป็น
ต าบลเมื่อปี พ.ศ. 2521 โดยแยกออกมาจากต าบลบ้านจันทน์ และเริ่มจัดตั้ง
องค์การบริหารส่วนต าบลเมื่อปี พ.ศ. 2537  

ในปัจจุบันบริเวณหมู่บ้านวังทองเป็นท่ีตั้งของ 3 หมู่บ้าน ได้แก่ บ้าน 
วังทอง หมู่ท่ี 1 บ้านวังดารา หมู่ท่ี 2 และบ้านวังแสนสุข หมู่ท่ี 6 มีประชากรรวม
ท้ังสิ้น 2,458 คน แบ่งเป็นชาย 1,273 คน และหญิง 1,185 คน ส่วนใหญ่ประกอบ
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อาชีพนอกภาคเกษตรกรรม เช่น รับราชการหรือท างานในองค์กรรัฐ ค้าขาย 
พนักงานบริษัทเอกชน แรงงานรับจ้างในเมืองอุตสาหกรรมเช่นท่ีพัทยา ชลบุรี 
สมุทรปราการ และภูเก็ต นอกจากน้ียังมีบางส่วนไปท างานท่ีประเทศเกาหลี และ
อิสราเอล อย่างไรก็ตาม แม้การเปลี่ยนแปลงทางเศรษฐกิจและสังคมจะเกิดขึ้น  
แต่ชาวบ้านส่วนใหญ่ยังคงพึ่งพาอาศัยธรรมชาติในการด ารงชีวิต กล่าวคือ  
ทุกครัวเรือนยังคงท านาปลูกข้าวไวบ้ริโภคในครอบครัว รวมท้ังบางครัวเรือนได้ปลูก
พืชเศรษฐกิจจ าพวกอ้อย มันส าปะหลัง และยางพารา อีกท้ังชาวบ้านโดยส่วนใหญ่
ยังนิยมหาของป่าและจับปลาในแม่น้ ามาเป็นอาหาร ท่ีส าคัญคือส่วนใหญ่ได้ท างาน
บริการแก่นักท่องเท่ียวท่ีค าชะโนด ซ่ึงเป็นการใช้ทุนทางธรรมชาติและทุนทาง
วัฒนธรรมมาปรับใช้ในเศรษฐกิจการท่องเท่ียว กล่าวได้ว่าสิ่งเหล่าน้ีท าให้
ความสัมพันธ์ระหว่างคนกับสภาพแวดล้อมธรรมชาติในชุมชนยังคงเหนียวแน่น 
โดยเฉพาะความเชื่อความศรัทธาท่ีมีต่อค าชะโนดในฐานะพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์ของชุมชน     
 
ค าชะโนด: ภูมิศาสตร์ศักดิ์สิทธิ์  

หากเดินทางจากหมู่บ้านวังทองไปทางทิศตะวันออกราว 2 กิโลเมตร  
เราก็จะถึงค าชะโนด บนทางหลวงชนบทแห่งนี ้เราจะไดพ้บเห็นร้านค้าของชาวบ้าน
ตั้งเรียงรายอยู่ตามสองฟากถนน โดยท่ัวไปแล้วร้านเหล่าน้ีจ าหน่ายสินค้า  
และให้บริการแก่ผู้เดินทางท่ีจะไปสักการะสิ่งศักดิ์สิทธิ์ท่ีค าชะโนด ตัวอย่างเช่น  
เครื่องบวงสรวง วัตถุมงคล อาหาร และสินค้าเบ็ดเตล็ด เมื่อใกล้ถึงจุดหมาย
ปลายทางราว 1 กิโลเมตร หากมองจากทางเบื้องทิศตะวันออก เราจะเห็นป่า 
ค าชะโนดแผ่ทะมึนขึ้นเขียวเข้มตัดกับท้องฟ้าเวิ้งว้างอย่างเด่นชัด ลักษณะภูมิสถาน 
ของค าชะโนดดูคล้ายเกาะขนาดเล็กซ่ึงมีพื้นท่ีราว 20 ไร่ ส่วนพื้นท่ีรอบนอก 
เป็นท่ีราบลุ่มบุ่งหนอง ซ่ึงมีท้ังหมดราว 433 ไร่ ในจ านวนน้ีเป็นพื้นท่ีของวัด 
สิริสุทโธ ท่ีตั้งติดประชิดกับค าชะโนดราว 38 ไร่ โดยท้ังสองพื้นท่ีได้ถูกแบ่งแยก 
ออกจากกันด้วยคูคลองท่ีห้อมล้อมตัวเกาะ แต่เชื่อมต่อกันด้วยสะพานท่ีม ี
ความยาวกว่า 200 เมตร สะพานแห่งน้ีเป็นสะพานคอนกรีตท่ีตกแต่งด้วย
ประติมากรรมปูนปั้นเป็นพญานาค 2 ตน เลื้อยพันมาตามราวสะพานจากป่า 
ค าชะโนดออกสู่ประตูทางเข้าท่ีอยู่ข้างวัด ตรงกรอบประตูท้ังสองด้านท าเป็น 
นาคเจ็ดเศียรก าลังแผ่พังพาน ท าหน้าตาทะมึงดุดันประดุจดังคอยระแวดระวัง 
เฝ้ารักษาเกาะ สร้างความสะพรึงกลัวให้กับผู้คนท่ีเดินทางผ่านเส้นทางนี้ 
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เมื่อผ่านสะพานนาคราชเข้าสู่ เกาะค าชะโนด จะสัมผัสได้ถึงบรรยากาศ
อันเย็นยะเยือกของป่าเน่ืองด้วยดงไม้สูงใหญ่ปกคลุมจนแสงสว่างจากดวงอาทิตย์ 
ไม่อาจเล็ดลอดเข้ามาภายใน อีกท้ังผืนดินยังมีลักษณะสีด าเข้มชื้นแฉะส่งกลิ่น
อบอวลของมูลสัตว์บางชนิด บางแห่งเป็นตาน้ าท่ีผุดออกมาจนเกิดเป็นแอ่งน้ า
กระจายอยู่ ท่ัวไป ความชุ่มชื้นของผิวดินส่งผลให้พืชพรรณในป่าเจริญเติบโต 
ได้เป็นอย่างดี มีพันธุ์ไม้ท่ีหลากหลาย เช่น เต่าร้าง หวาย เสียว ไทร สะแก และมะเดื่อ 
อย่างไรก็ตาม ในหมู่แมกไม้เหล่าน้ี  พันธุ์ไม้ท่ีมีความหนาแน่นมากท่ีสุดในป่า 
คือ “ต้นชะโนด” อันเป็นพืชตระกูลปาล์มท่ีมีความสูงโดดเด่นกว่า 20-50 เมตร  
ในภูมิภาคอื่นเราอาจพบต้นชะโนดในป่าพรุแถบภาคใต้ มาเลเซีย และอินโดนีเซีย 
แต่ในภาคอีสานท้ังหมดเราสามารถพบต้นไม้ชนิดน้ีได้ท่ีค าชะโนดเพียงแห่งเดียว 
ชาวบ้านจึงเชื่อกันว่า ต้นชะโนดเป็นต้นไม้ท่ีมีอายุหลายพันปีท่ีพญานาคประทานให้
เฉพาะท่ีค าชะโนดดินแดนศักดิ์สิทธิ์ในลุ่มน้ าโขงเท่าน้ัน ด้วยลักษณะของระบบ
นิเวศน์ท่ีเป็นป่าต้นชะโนดและมีน้ าซับผุดออกมาจากใต้ผืนดิน ซ่ึงภาษาอีสาน
เรียกว่าน้ าค าหรือน้ าซ า เกาะแห่งน้ีจึงถูกขนานนามว่า “ค าชะโนด” (Niamnapa, 
2014)   

ความมหัศจรรย์ประการหน่ึงท่ีเป็นท่ีโจษจันกันในหมู่ชาวบ้าน  คือ ค าชะโนด
เป็นเกาะลอยน้ า กล่าวคือ เมื่อถึงช่วงน้ าหลาก (ระหว่างเดือนมิถุนายนถึงเดือน
ตุลาคม) น้ าจากแม่น้ าสงครามจะไหลท่วมท้นล้นตลิ่งทะลักเข้ามาในท้องทุ่งและ 
ผืนแผ่นดิน เกิดเป็นป่าบุ่ง-ป่าทาม ท่ีมีน้ าท่วมขัง แต่ไม่ว่าระดับน้ าจะขึ้นสูงเพียงใด 
ก็ตาม ค าชะโนดก็ยังคงลอยเด่นอยู่เหนือน้ าได้อย่างไม่มีวันจมหาย ความลึกลับ
ซับซ้อนของระบบนิเวศน์แห่งน้ีจึงได้น ามาสู่การศึกษาด้วยวิธีการทางวิทยาศาสตร์  
ซ่ึงอธิบายว่าค าชะโนดเป็นป่าพรุน้ าจืด (Fresh water forest) เกิดจากการถมทับ
ของซากพืชเป็นเวลานาน จนกลายเป็นแพขนาดใหญ่ท่ีสามารถปรับยกตัวตาม
ระดับน้ า หรือท่ีชาวบ้านเรียกว่า “สนม” เกาะลอยน้ าเช่นน้ีพบไดใ้นดินแดนอื่นของ
โลกเช่นเดียวกัน ยกตัวอย่างเช่น เกาะลอยในทะเลสาบติติกากาในโบลิเวียและเปรู 
หรือทะเลสาบอินเลของพม่า (Tidma and Jitsak, 2002) 

อย่างไรก็ตาม ในมุมมองของชาวบ้านแล้วกลับเห็นว่าการท่ีเกาะค าชะโนด
ลอยน้ า ถือเป็นปรากฏการณ์เหนือธรรมชาติท่ีบังเกิดจากอิทธิฤทธิ์ของพญานาค 
ท่ีสถิตอยู่ในน้ันและคอยหนุนเสริมผืนแผ่นดินมิให้ล่มจมหาย ความคิดเช่นน้ีสะท้อน
ให้เห็นถึงมโนทัศน์อีกระดับหน่ึงของผู้คนท่ีมีต่อพื้นท่ี ซ่ึงไม่ได้มองว่ามีความหมาย
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ในทางกายภาพท่ีมนุษย์สามารถสัมผัส จับต้อง หรือรับรู้เชิงประจักษ์ได้ด้วยองค์
ความรู้ทางวิทยาศาสตร์เท่าน้ัน แต่มีความหมายในเชิงนามธรรมท่ีสัมพันธ์กับความ
เชื่อทางศาสนาซ้อนทับอยู่ด้วย ดังเช่นบางคนเชื่อว่าการเป็นสังคมพุทธเถรวาท 
ย่อมท าให้จักรวาลวิทยาแบบไตรภูมิมีส่วนส าคัญต่อการก าหนดสร้างความหมาย
เพื่ออธิบายภูมิสัณฐานของโลก สภาพดินฟ้าอากาศ การเคลื่อนไหวของทุกสรรพสิ่ง
บนโลกและจักรวาล โดยความคิดในทางภูมิศาสตร์เช่นน้ีแพร่หลายอยู่ในสังคมไทย
ก่อนช่วงคริสต์ศตวรรษท่ี 19 ก่อนท่ีความรู้ภูมิศาสตร์แบบสมัยใหม่จะเข้ามา 
มีอิทธิพลต่อการสร้างค าอธิบายภูมิประเทศ การส ารวจทรัพยากรและผู้คน หรือ
แม้แต่การสร้างแผนท่ีเพื่อก าหนดเส้นเขตแดนของรัฐชาติสมัยใหม่  (Winichakul, 
2013)  

การด ารงอยู่ของชุดความรู้ภูมิศาสตร์ในทางศาสนาแบบเดิมน้ัน สะท้อน
ถึงความหลากหลายของส านึกผู้คนท่ีมีต่อพื้นท่ี เน่ืองจากมนุษย์ในแต่ละวัฒนธรรม
มีความแตกต่างกันในการให้ความหมายและการจัดระบบความสัมพันธ์ระหว่างตน
กับสิ่งต่าง ๆ ท้ังท่ีด ารงอยู่จริงและมีในจินตนาการให้สอดคล้องกับคติเรื่องพื้นท่ี 
และเวลาของตน โดยมีจุดมุ่งหมายในการจัดการความสับสนวุ่นวาย หรืออุปสรรค
ในการด าเนินชีวิตให้อยู่ในกรอบโครงสร้างทางสังคม ดังน้ัน พื้นท่ีและเวลาจึง
สะท้อนถึงโลกทัศน์ของผู้คนในแต่สังคม (Eoseewong, 2014) ยกตัวอย่างเช่น 
ในกรณีอาณาจักรล้านนาในอดีต ได้ก่อร่างสร้างตนมาจากชุมชนในแอ่งหุบเขา 
ท่ีผู้คนได้พึ่งพาอาศัยทรัพยากรธรรมชาติจากภูดอยในการด ารงชีวิต  และเป็น
พื้นฐานส าคัญของการเติบโตเป็นอาณาจักรในเวลาต่อมา ด้วยความสัมพันธ์ระหว่าง
คนกับสภาพแวดล้อมทางธรรมชาติดังกล่าว ได้ก่อรูปจักรวาลทัศน์ทางศาสนาท่ี 
อิงอยู่กับภูมิศาสตร์ท้องถิ่น โดยมองว่าภูเขาเป็นสัญลักษณ์ของแกนกลางของ
จักรวาลและรัฐ เป็นพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์ท่ีอุดมไปด้วยเรื่องเล่า ต านาน และสื่อสัญลักษณ์
ที่เกี ่ยวกับผีบรรพบุรุษ เทวดาอารักษ์ตามคติพราหมณ์ รวมถึงพระพุทธรูป  
รอยพระบาท และพระธาตุเจดีย์ในพระพุทธศาสนา ดังน้ันภูเขาจึงเป็นแหล่งรวม
อ านาจศักดิ์สิทธิ์ ท่ีเหล่าผู้แสวงบุญมุ่งมาดปรารถนาท่ีจะเดินทางมาประกอบ
พิธีกรรม อีกท้ังยังเป็นสัญลักษณ์แห่งอ านาจของกษัตริย์ล้านนาผ่านการอุปถัมภ์ 
วัดบนภูเขา ภายใต้ภาพลักษณ์ของการเป็นธรรมราชา และการเป็นผู้ครอบครอง
จักรวาลในฐานะพระจักรพรรดิ์ (Swearer, Premchit and Dokbuakaew, 2004)   
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หากพิจารณาในกรณีของค าชะโนดจะเห็นได้ว่า การเป็นเกาะลอยน้ า 
ท าให้มลีักษณะพิเศษท่ีโดดเด่นเหนือพื้นท่ีโดยรอบอันเป็นท่ีราบลุ่มบุ่งหนอง บริเวณ
น้ีในอดีตจะมีสภาพเป็นป่าพงรกทึบเต็มไปด้วยสัตว์ร้าย งู และสัตว์มีพิษชนิดต่าง ๆ  
ท่ีมักอยู่อาศัยในท่ีชื่นแฉะ การท่ีมนุษย์ย่างกรายสู่พื้นท่ีดังกล่าวจึงเต็มไปด้วย
ภยันตรายถึงแก่ชีวิต ด้วยเหตุน้ีข้อห้ามเชิงปฏิบัติหรือท่ีภาษาอีสานเรียกว่า “คะล า” 
จึงถูกน ามาใช้เพื่อก าหนดเขตแดนอันศักดิ์สิทธิ์ของเหล่าภูตผีให้แบ่งแยกจากพื้นท่ี
อยู่อาศัยของมนุษย์ ค าชะโนดจึงถือเป็นเขตหวงห้ามท่ีมนุษย์ไม่สามารถแสดงออก
ได้ในสภาวะปกติ แต่ต้องปรับเปลี่ยนตัวตนให้อยู่ภายใต้ควบคุมของคะล า ซ่ึงหาก
ผู้ใดฝ่าฝืนจะยังให้เกิดผลร้าย แต่ในทางกลับกันหากปฏิบัติตามอย่างเคร่งครัดก็จะ
ท าให้เกิดความสุขสวัสดิ์แก่ตนเองและชุมชนด้วยพลังอ านาจของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ท่ีอยู่ 
ในป่า ตัวอย่างของคะล าได้แก่ การหาของป่า ล่าสัตว์ จับปลา หรือต้มเกลือสินเธาว์ 
ทุกครั้งต้องบอกกล่าวขออนุญาตจากปู่ศรีสุทโธนาคผู้เป็นเจ้าของพื้นท่ี เมื่อเข้ามา 
ในป่าค าชะโนดห้ามใส่เสื้อแดง และต้องส ารวจกิริยาอาการ ห้ามส่งเสียงดัง ด่าทอ 
หรือท าความสกปรกในพื้นท่ี  หรือห้ามกินงูเพราะถือเป็นบริวารของปูศ่รีสุทโธนาค  
อีกท้ังยังเชื่อว่าหากผู้ใดกินงูจะไม่ได้เห็นพระศรีอาริย์ ซ่ึงจะเป็นพระพุทธเจ้าองค์
ต่อไปในบวรพุทธศาสนา คะล าในข้อน้ีชาวบ้านถือปฏิบัติอย่างเคร่งครัด เพราะต่าง
ก็อยากเก ิดในยุคสมัยศาสนาของพระศร ีอาร ิย ์  อ ันเป ็นส ังคมที่เต ็มไปด้วย 
ความอุดมสมบูรณ์พ ูนส ุขในอ ุดมคติของชาวพุทธ  เรื ่องเล ่าเกี ่ยวก ับคะล า 
ที่ค าชะโนดถือเป็นประเภทหนึ่งของเรื ่องเล่าศักดิ ์ส ิทธิ ์ ( Sacred narrative)  
ท่ีเกี่ยวพันกับบุคคล สถานท่ี หรือเหตุการณ์ท่ีเกิดจากพลังอ านาจเหนือธรรมชาติ  
อันเป็นอุปกรณ์ส าคัญอย่างหน่ึงในการแปลงความหมายทางกายภาพของพื้นท่ี 
ค าชะโนดให้กลายเป็นพื้นท่ีทางจิตวิญญาณ (Spiritual space) ท่ีมีความส าคัญต่อ
วิถีชีวิตผู้คนและชุมชน   การบอกเล่าจากรุ่นสู่รุ่นจึงกลายเป็นความทรงจ าร่วมของ
ผู้มีประสบการณ์ทางความเชื่อโดยเป็นการตอกย้ าความศักดิ์สิทธิ์ให้ปรากฏขึ้น
เด่นชัดกว่าพื้นท่ีท่ัวไปท่ีมิอาจมีความหมายพิเศษเช่นน้ี 

ความหมายของพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์ยังหมายถึงการด ารงอยู่ของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ 
ท่ีจะส าแดงอิทธิฤทธิ์ใหป้รากฏขึ้นจริง  ในแง่นี้พื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์จึงหมายถึงการเป็นจุด
กึ่งกลางท่ีเชื่อมต่อระหว่างสองภพภูมิ คือ โลกสามัญของมนุษย์กับโลกศักดิ์สิทธิ์ 
ของพระเจ้า ซ่ึงมนุษย์สามารถท าได้โดยการสร้างโบสถ์ วิหาร อาคาร หรือการจัด
วางสื่อสัญลักษณ์ตัวแทนของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เช่น รูปเคารพ วัตถุสิ่งของต่าง ๆ โดย
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สถานท่ีเหล่าน้ีจะเป็นพื้นท่ีประกอบพิธีกรรมของผู้ท่ีมีความศรัทธาในทางศาสนา
ท้ังสิ้น (Eliade, 1987)  ในกรณีของป่าค าชะโนด บริเวณหลักท่ีใช้ในการประกอบ
พิธีกรรมคือศาลท่ีตั้งอยู่ใจกลางป่าค าชะโนด ศาลแห่งน้ีมีรูปแบบเป็นอาคาร 
ทรงไทยจัตุรมุข มีบันไดทางขึ้นลง 3 ด้าน หันหน้าสู่สะพานนาคราชท่ีถือเป็นประตู
ทางเข้าสู่ค าชะโนด ดังน้ันเมื่อผู้คนเดินทางเข้ามาในป่าค าชะโนดจึงสามารถเห็น
ศาลได้ทันที ตัวศาลหลังปัจจุบันสร้างขึ้นราวปี พ.ศ. 2547 ภายในประดิษฐาน 
รูปเคารพท่ีท าจากปูนปั้นของพญาศรีสุทโธนาคราชและพญานาคีศรีปทุมมา 
ผู้เป็นมเหสี ในยามปกติรูปปั้นท้ังสองจะแต่งกายด้วยเสื้อผ้าสีเขียวขาบ เพราะมี 
กายเป็นพญานาคตามความเชื่อของชาวบ้าน แต่เมื่อถึงฤดูกาลเข้าพรรษาถึงออก 
พรรษาจะมีพิธีเปล่ียนผ้ามาเป็นนุ่งขาวห่มขาว เพราะเชื่อกันว่าในช่วงเวลาดังกล่าว 
พญาศรีสุทโธและพญานาคีศรีปทุมมาจะถือศีลปฏิบัติธรรม ในแต่ละวันบริเวณลาน 
หน้าศาลจะเต็มไปด้วยผู้คนท่ีมากราบไหว้ขอพร หรือระบ าบวงสรวงถวายเนื่องจาก
ส าเร็จผลดังปรารถนา 

นอกจากน้ันแล้ว ภายในป่าค าชะโนดยังมีสถานท่ีประกอบพิธีกรรม 
ท่ีบ่อน้ า 2 แห่ง ซ่ึงเชื่อกันว่าเป็นทางขึ้นลงพญาศรีสุทโธนาคราชจากเมืองบาดาล 
สู่โลกมนุษย์ แห่งแรกคือบ่อน้ าใต้โพรงต้นมะเดื่อทางทิศตะวันออกของเกาะ  
บริเวณน้ีตั้งอยู่ลึกเข้าไปจากพื้นท่ีศาลท่ีตั้งอยู่ตรงกลางเกาะ ด้วยเหตุอันเป็นท่ี 
สงบเงียบลับตาคนจึงเป็นพื้นท่ีประกอบพิธีกรรมของเหล่าร่างทรง การท าสมาธิของ
นักพรต-ฤาษี และผู้แสวงบุญ นอกจากน้ียังเป็นบริเวณท่ีชาวบ้านนิยมมาหาวัตถุ
มงคล จ าพวกลูกแก้ว สิ่งของ รวมถึงการขอหวย ซ่ึงเชื่อกันว่าสิ่งศักดิ์สิทธิ์จะนิมิต 
ให้เห็นด้วยวิธีต่าง ๆ เช่น การขูดตามต้นไม้ ภาพถ่ายท่ีบ่อน้ า หรือในขันน้ ามนต์  
ในส่วนแห่งท่ีสองเป็นบ่อน้ าทางทิศเหนือของเกาะเรียกว่า “บ่อส่างแก้ว” โดยค าว่า 
“ส่าง” ภาษาอีสานหมายถึงบ่อน้ า เน่ืองจากน้ าในบ่อใสสะอาดประดุจดั่งแก้วมณี 
ชาวบ้านจึงน ามาเป็นนามเรียกขานสถานท่ีแห่งน้ี น้ าในบ่อส่างแก้วถือเป็นน้ า
ศักดิ์สิทธิ์ท่ีผู้คนน าไปดื่ม อาบเพื่อรักษาโรค หรือประพรมในบ้านเรือนเพื่อความ
เป็นสิริมงคล ความเชื่อถือดังกล่าวไม่เฉพาะแต่ในระดับท้องถิ่นเท่าน้ันเพราะ
ความส าคัญของบ่อน้ าแห่งน้ียังปรากฏในรัฐพิธี  โดยถูกคัดเลือกเป็นแหล่งน้ า
ศักดิ์สิทธิ์ประจ าจังหวัดอุดรธานี ร่วมกับบ่อเสวยในเมืองโบราณหนองหานน้อย 
อ าเภอหนองหาน จังหวัดอุดรธานี ในการน าน้ าศักดิ์สิทธิ์เข้าร่วมงานพระราชพิธี
เฉลิมพระชนมพรรษาครบ 5 รอบของพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัว รัชกาลท่ี 9   
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ณ มณฑลพิธีท้องสนามหลวง กรุงเทพมหานคร เมื่อวันเสาร์ท่ี 5 ธันวาคม พ.ศ. 
2530 (Jandrabang, Interview, 15 June 2016)   

จะเห็นได้ว่า ในมุมมองของคนท้องถิ่นแล้ว “ค าชะโนด” มีความหมาย 
ในเชิงภูมิศาสตร์ศักดิ์สิทธิ์  เน่ืองจากมีรูปลักษณ์โดดเด่นแปลกตากว่าพื้นท่ีท่ัวไป
รายรอบ อีกทั้งยังได้ถูกแบ่งแยกออกจากความเป็นปกติสามัญด้วย “คะล า” ท่ีเป็น
กฎควบคุมพฤติกรรมของมนุษย์เมื่อเข้าสู่พื้นท่ี โดยแนวคิดภูมิศาสตร์ทางศาสนา
เช่นน้ีย่อมแตกต่างจากความรู้ภูมิศาสตร์สมัยใหม่ท่ีแพร่หลายในปัจจุบัน ดังน้ัน 
การที่ความคิดน้ียังทรงพลังอยู่ในท้องถิ่นจึงควรพิจารณาถึงจักรวาลทัศน์อันเป็นชุด
ระบบความคิดท่ีมีต่อสิ่งต่าง ๆ ท่ีอยู่แวดล้อม โดยเฉพาะอย่างยิ่งคติความเชื่อเรื่อง
พญานาคท่ีเป็นกลไกในการควบคุมความคิดอ่านของผู้คนในสังคม 

 
นาคาคติ: จักรวาลวิทยาของผู้คนค าชะโนด  

แทมไบห์ (Tambiah, 1970) กล่าวถึง ลักษณะของพุทธศาสนาพื้นบ้าน
ในเอเชียตะวันออกเฉียงใต้ว่าประกอบด้วย 2 ส่วน คือ ส่วนแรกเป็นหลักธรรม 
ค าสอนของพระพุทธเจ้าท่ีบรรจุอยู่ในคัมภีร์พระไตรปิฎก ซ่ึงถือเป็นสารัตถะส าคัญ
ของพระพุทธศาสนา ส่วนท่ีสองคือเป็นปรัมปราคติอันว่าด้วยเรื่องอิทธิฤทธิ์
ปาฏิหาริย์ท่ีปรากฏอยู่ในนิทานชาดก เรื่องเล่าอดีตชาติของพระพุทธเจ้าดังท่ีมอียู่ใน
บางส่วนของพระไตรปิฎก และมีอยู่ในนิทานพื้นบ้านท่ีดัดแปลงขึ้นใหม่ในแต่ละ
ท้องถิ่นท่ีพุทธศาสนาแผ่เข้าไปถึงในส่วนของปรัมปราคติดังกล่าวน้ีเองท่ีสะท้อนถึง 
“จักรวาลวิทยา” ในทางศาสนา อันเป็นกรอบความคิดของพุทธศาสนิกชนในการ
อธิบายระเบียบของโลกท้ังหมด ท้ังในเชิงพื้นท่ี เวลา วัตถุสิ่งของ การเคลื่อนไหว
เป็นไป และปรากฏการณ์ต่าง ๆ รวมถึงการให้ความหมายของคุณค่าทางจริยธรรม  

จักรวาลวิทยาของคนอีสานตามข้อเสนอของแทมไบห์น้ัน ไดถู้กจัดให้อยู่ 
ในกรอบของโลกไตรภูมิตามแบบสังคมพุทธเถรวาทท่ัวไปท่ีแพร่หลายอยู่ใน 
ศรีลังกา พม่า และไทย โดยเฉพาะอย่างยิ่งต าราไตรภูมิพระร่วง หรือไตรภูมิกถา
ของพระยาลิไทย ท่ีอ้างว่าเขียนขึ้น เมื่อ  พ.ศ. 1888 และเป็นต้นฉบับเดิม ท่ี 
ถูกถ่ายทอดแพร่หลายไปสู่ภูมิภาคต่าง ๆ ในไทย เนื้อหาของไตรภูมิจะว่าด้วยการมี
อยู่ของแดนภูมิท้ัง 3 คือ 1) กามภูมิอันเป็นท่ีอยู่ของสัตว์นรก มนุษย์ และสวรรค์ 
ชั้นล่างสุด จัดเป็นภูมิท่ียังมีความลุ่มหลงในทางโลกย์ 2) รูปภูมิอันเป็นสวรรค์ 
ชั้นถัดขึ้นไปอันเป็นท่ีอยู่ของพรหม ซ่ึงเป็นผู้ท่ีไม่มีความรู้สึกทางโลกย์ 3) อรูปภูมิ
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อันเป็นท่ีสถิตของพรหมชั้นสูง เป็นขอบเขตดินแดนท่ีไร้ตัวตนและความรู้สึกใด ๆ   
นอกจากน้ีไตรภูมิยังได้ให้ความส าคัญกับเขาพระสุเมรุในฐานะแกนกลางของ
จักรวาล อันเป็นท่ีประทับของพระอินทร์ประมุขของเหล่าทวยเทพ ถัดออกมา
แวดล้อมเป็นเทือกเขาสัตตบริภัณฑ์ท้ัง 7 ต่อด้วยทวีปท้ัง 4 ท่ีอยู่รายล้อม คือ อุตตรกุรุ
ทวีปตั้งอยู่ทางทิศเหนือ ปุพพวิเทหทวีปตั้งอยู่ทางทิศตะวันออก อปรโคยานทวีป
ตั้งอยู่ทางทิศตะวันตก และชมพูทวีปตั้งอยู่ทางทิศใต้ การด ารงอยู่และการเปลี่ยนแปลง
ของทุกสรรพสิ่งในจักรวาลแห่งไตรภูมิล้วนด าเนินไปภายใต้เงื่อนไขของบุญหรือ
กรรมของบุคคลท่ีได้เคยกระท ามาก่อน 

นอกจากน้ี แทมไบห์ ยังคิดว่าลักษณะเฉพาะถิ่นของความเชื่อดั้งเดิม 
ยังมีอิทธิพลในสังคมอีสาน คือ การนับถือผีบรรพชนและเทวดาอารักษ์ ความเชื่อ
เรื่องขวัญและวิญญาณ โดยเฉพาะอย่างยิ่งคติเรื่องนาคท่ีปรากฏให้เห็นร่องรอยอยู่
ท่ัวไปเป็นเรื่องปกติในต าราทางศาสนาของท้องถิ่น กล่าวคือ ในจักรวาลแบบพุทธ
น้ัน นาคจะถูกดึงเข้ามาเป็นส่วนหน่ึง มีสถานะกึ่งเทพท่ีมีรูปลักษณ์เป็นงูใหญ่ ราชา
ของนาคคือท้าววิรุฬปักษ์เป็นหน่ึงในสี่ท้าวจตุโลกบาล อันเป็นเทวดาผู้รักษาโลกท่ี
ประทับอยู่ ณ เชิงเขาพระสุเมรุ ในส่วนวิมานอันเป็นอยู่ของนาคน้ันตั้งอยู่ใต้ผืนโลก
ในจุดท่ีค้ าจุนฐานรากของเขาพระสุเมรุ รวมถึงอาศัยอยู่ในมหาสมุทรแหล่งน้ าบน
โลกมนุษย์อีกด้วย นอกจากน้ี นาคยังเป็นผู้โปรดปรานในบวรพระพุทธศาสนา  
มีอิทธิฤทธิ์ดลบันดาลฟ้าฝนและความอุดมสมบูรณ์ให้กับผืนแผ่นดิน แต่ในอีกด้าน
หน่ึง นาคจะเป็นผู้ท่ีโหดร้ายพร้อมจะจู่โจมเข้าหาศัตรู หากถูกกระตุ้นให้โกรธเกรี้ยว 
(Tambiah, 1970)   

การผนวกคติเรื่องนาคและผีบรรพชนของคนพื้นเมืองให้เข้ามาอยู่ใน
กรอบโครงของโลกไตรภูมิเช่นน้ีย่อมท าให้ไม่เห็นถึงกระบวนการเปลี่ยนแปลง
จักรวาลวิทยาในมุมมองของคนพื้นเมืองท่ียึดโยงกับศาสนาพื้นบ้านเป็นหลัก จึงท า
ให้มองไม่เห็นถึงการสร้างความหมาย การต่อรอง และคัดสรรระบบคุณค่า
วัฒนธรรมจากภายนอกใหเ้ข้ามารวมไว้  ซ่ึงในท่ีน้ี จะน าตัวอย่างคติเรื่องการนับถือ
พญานาคของผู้คนท้องถิ่นค าชะโนดมาพิจารณา 
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ผีเจ้าปู่ศรีสุทโธนาค: จักรวาลคติของคนค าชะโนดในระหว่างทศวรรษ 2480 ถึง
ทศวรรษ 2500 

นาคาคติเป็นความเชื่อพื้นเมืองท่ีด ารงอยู่ในสังคมอีสานและลาว มี
ลักษณะนามเรียกขานต่างกันออกไป คือ นาค พญานาค งู หรือเงี้ยว ซ่ึงมีความหมาย
โดยรวมว่างูใหญ่หรือราชาแห่งงู ในระยะแรกผู้คนในละแวกน้ีต่างยกย่องนาค 
ในฐานะดวงวิญญาณของผู้สร้างสรรค์  ผู้ให้ก าเนิดแม่น้ า ขุนเขา ท่ีลุ่มหนอง และ
เนรมิตบ้านเมืองจนเกิดเป็นแว่นแคว้นต่าง ๆ ขึ้น เช่น อาณาจักรกัมพูชา หงสาวดี 
หรือนครเวียงจันทน์ท่ีมีต านานเล่าว่าเกิดจากอ านาจฤทธีของเหล่านาคานาคีท้ังสิ้น 
เรื่องราวของนาคในฐานะผู้ให้ก าเนิดท่ีรู้จักกันดีในหมู่ชาวพื้นเมือง คือ การเกิดขึ้น
ของแม่น้ าโขง ดังท่ีปรากฏในต านานพระธาตุพนมท่ีเรียบเรียงขึ้นในรัชสมัยของ 
พระเจ้าสุริยวงศาธรรมมิกราช กษัตริย์ลาว เมื่อ พ.ศ. 2181 ว่าเมื่อครั้งปฐมกัลป์ 
มีพญานาคสองตนเป็นเพื่อนรักอาศัยอยู่ร่วมกัน ณ บริเวณดินแดนหนองแสง 
ทางตอนใต้ของประเทศจีนในปัจจุบัน คือ ธนะมูลนาคและพินทโยนกวตินาค โดย
นาคท้ังสองได้ให้สัจจะวาจาแก่กันว่าจะแบ่งปันอาหารให้กันเสมอ วันหน่ึงธนะมูล
นาคได้ช้างมาก็แบ่งให้พินทโยนกนาคครึ่งหน่ึง ส่วนอีกครึ่งเก็บไว้กินเอง วันต่อมา 
พินทโยนกวาตินาคได้เม่น แม้มีเน้ือเพียงน้อยนิดแต่ก็มีน้ าใจแบ่งปันให้ธนะมูลนาค
อย่างท่ีเคยท ามา เมื่อธนะมูลนาคได้รับเน้ือเม่นจากสหายก็นึกเคียดแค้น ด่าทอ 
ต่อว่าพินทโยนกนาคว่าเห็นแก่ตัวเก็บเน้ือสัตว์ไว้กินเพียงคนเดียว จึงเกิดทะเลาะ
วิวาทขบกัดกัน ท าให้น้ าในหนองขุ่นมัวจนปลา จระเข้ เต่า และสัตว์อื่นไม่สามารถ
อยู่อาศัยได้ เหตุการณ์น้ีล่วงรู้ไปถึงพระอินทร์ท่ีประทับบนสรวงสรรค์ จึงได้ลงมา 
ขับไล่นาคท้ังสองและบริวารให้ไปอยู่ท่ีอื่น นาคท้ังหมดจึงได้เลื้อยคุ้ยควักออกจาก
หนองแสงลงมาทางใต้จนเกิดเป็นแม่น้ าโขง จากน้ันได้เลื้อยแยกกันไปคนละทิศ 
ละทางจนเกิดล าน้ าสาขาขึ้น คือ ชีวายนาคท าให้เกิดแม่น้ าสายหน่ึงขึ้นในลาว 
ด้วยเหตุท่ีใช้อกดั้นด้นแผ่นดินจนเกิดแม่น้ าอุรังคนทีหรือแม่น้ าอูธนะมูลนาค 
เลื้อยมาทางใต้ท าให้เกิดแม่น้ ามูลในภาคอีสาน ส่วนพินทโยนกวตินาคเลื้อยแยก
ออกมาทางหนตะวันตก ท าให้เกิดแม่น้ าพิงหรือแม่น้ าปิงในภาคเหนือของไทย 
(Mahasarakham Teacher's College, 1978) 

โครงเรื่องต านานน้ าโขงดังกล่าวได้แพร่หลายอยู่ท่ัวไปในแถบลาว อีสาน 
และภาคเหนือของไทย แต่มีรายละเอียดท่ีต่างกันออกไปบ้างในเรื่องของชื่อ
พญานาคและชื่อแม่น้ าท่ีเกิดจากอิทธิฤทธิ์ของนาค เช่น ต านานสุวรรณโคมค า 
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อันเป็นเมืองโบราณแถบจังหวัดเชียงราย เล่าถึงการทะเลาะวิวาทของพญาสุตตนาค
และพญาศรีสัตตนาค จนเป็นเหตุให้เกิดห้วย หนอง และท่ีลุ่มบางบึงต่าง ๆ ขึ้นใน
แถบอ าเภอเชียงแสน จังหวัดเชียงราย (The Fine Arts Department, 1939)   
แต่ท่ีส าคัญคือ ในส านวนของคนอีสานได้กล่าวถึงก าเนิดน้ าโขงท่ีเกี่ยวพันกับท่ีมา
ของ “ค าชะโนด” โดยเล่าถึงการทะเลาะวิวาทของนาคสองตนซ่ึงอาศัยอยู่ ท่ี 
หนองแสงทางตอนเหนือของลาว คือ พญาสุวรรณนาคและพญาศรีสุทโธนาค  
จนต้องเดือดร้อนถึงพญาแถน (บางส านวนเรียกว่าพระอินทร์) ให้มาช่วยไกล่เกลี่ย
ด้วยการให้นาคสองตนแข่งขันกันสร้างแม่น้ า หากผู้ใดสร้างแม่น้ าเสร็จก่อน 
จะได้รับปลาบึกเป็นรางวัล ฝ่ายพญาศรีสุทโธนาคเมื่อได้ยินดังน้ันจึงเร่งรีบคุ้ยควัก
เป็นทางน้ าลงไปทางใต้ เมื่อเจอภูเขาหรือสิ่งกีดขวางก็ทะลายล้างเป็นร่องน้ า 
จนหมดสิ้น แม่น้ าของศรีสุทโธนาคจึงสร้างเสร็จก่อน และมีลักษณะคดโค้งโก่งงอ
ตามแนวหุบเขาลุ่มภู เหตุดังน้ันคนพื้นเมืองจึงเรียกว่า “แม่น้ าโขง” ส่วนพญา
สุวรรณนาคได้ค่อย ๆ สร้างแม่น้ าด้วยความพิถีพิถันจนเกิดทางน้ าท่ีไหลเป็นเส้นตรง
สม่ าเสมอ คนภายหลังเรียกว่า “แม่น้ าน่าน” ท่ีไหลผ่านภาคกลางของไทย   
เมือ่ศรีสุทโธนาคเป็นฝ่ายชนะจึงได้รับรางวัลจากพญาแถนเป็นปลาบึก และเส้นทาง
ขึ้นลงจากโลกบาดาลสู่แดนแถน 3 แห่ง คือ พระธาตุหลวง หนองคันแทเสื้อน้ า 
ท่ีเวียงจันทน์ และพรหมประกายโลก หรือ “ค าชะโนด” อีกแห่งหน่ึง (Rueangnarong, 
2009) ด้วยเหตุดังนั้น ค าชะโนดและทางขึ้นลงอื่น ๆ จึงถือเป็นอาณาเขตของ 
ปู่ศรีสุทโธ และปลาบึกจึงถูกถือว่าเป็นปลาพญานาค ท้ังสองจึงมีความศักดิ์สิทธิ์
ตามความเชื่อของคนท้องถิ่น และการท่ีจะมนุษย์จะกระท าการอันใดจึงต้องท าพิธี
บอกเจ้าภูมิผู้เป็นเจ้าของก่อนทุกครั้ง 

ปรัมปราคติเช่นน้ีไม่มีใครรู้แน่ว่าเริ่มต้นขึ้นเมื่อใด แต่การผลิตซ้ าต านาน
ผ่านเรื่องเล่า พิธีกรรม หรืองานเขียนปรากฏขึ้นอย่างต่อเนื่อง เป็นสิ่งท่ีบ่งชี้ถึงส านึก
ของผู้คนท่ีอธิบายความเชื่อเหนือธรรมชาติว่าเป็นต้นก าเนิดของฐานทรัพยากร  
อันเป็นต้นเค้ารากเหง้าของบรรพชน และความเป็นมาของสถานท่ีส าคัญ ดังน้ัน 
ในการรับรู้ของคนท้องถิ่นจึงถือว่า ทุกดินแดนมีภูมิเจ้าท่ี ซ่ึงมีอาณาเขตแบ่งแยก
จากกัน แต่มีความสัมพันธ์กันภายใต้โครงสร้างท่ีได้จัดล าดับสูงต่ าตามสถานะของผี
ท่ีขึ้นอยู่กับอ านาจและบทบาทท่ีมีต่อมนุษย์  ในต านานขุนบรมท่ีเรียบเรียงขึ้นใน 
รัชสมัยของวิชุลราชธิปัติ (พ.ศ. 2044-2063) ได้สะท้อนให้เห็นถึงแนวคิดจักรวาล
วิทยาของกลุ่มชนไทลาวในระยะแรก อันประกอบไปด้วย 2 โลกที่แบ่งแยกออกจาก
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กันแต่มีความสัมพันธ์กัน คือ โลกท่ีอยู่อาศัยของมนุษย์กับโลกของวิญญาณอันเป็น
ภพภูมิหลังความตาย แถนหลวงท่ีสถิตอยู่สรวงสวรรค์มีอ านาจสูงสุด เป็นผู้สร้างโลก
และให้ก าเนิดเผ่าพันธุ์มนุษย์ พร้อมท้ังส่งแถนฟ้าลงมาเกิดเป็นขุนบรมให้ปกครอง
บ้านเมือง สอนให้มนุษย์รู้จักการท ามาหากิน ต านานดังกล่าวได้เน้นย้ าว่าความ
เจริญรุ่งเรืองใด ๆ จะเกิดขึ้นได้ก็ต่อเมื่อมนุษย์เคารพเชื่อฟังแถน ดังท่ีแถนกล่าว
เตือนมนุษย์ว่า “กินเข้าให้บอกนายกินงายให้บอกแก่แถน กินซ้ินก็ให้ส่งขากินปลา 
ก็ให้ส่งรอยแก่แถน” (The Fine Arts Department, 1941) ด้วยเหตุดังกล่าว 
จึงท าให้เกิดประเพณีไหว้ผีฟ้าผีแถนของชาวลาวหลวงพระบางในช่วงเทศกาล
สงกรานต์ทุกปี นอกจากน้ีแล้ว คนอีสาน-ลาว ยังมีความเชื่อในการนับถือผีอื่น  ๆในระดับ
รองลงมา คือ ผีด้ าหรือผีบรรพบุรุษเป็นบุคคลท่ีสร้างบ้านแปงเมือง เมื่อตายไป 
คนท้ังหลายจึงยกย่องเป็นผี เช่น ปู่เยอย่าเยอ ปู่ไลย่าไลในลาว รวมถึงผีนาคก็จัดเป็น
ประเภทน้ี ส่วนผีมเหศักดิ์หรือผีหลักเมืองเป็นผีท่ีปกป้องคุ้มครองบ้านเมือง ถ้าหาก
เป็นในระดับหมู่บ้านเรียกว่าหลักบ้านหรือ “บือบ้าน” อันหมายถึงสะดือบ้าน 
(Thammawatra, 1985) 

จากการสัมภาษณ์ผู้คนในหมู่บ้านวังทอง ผู้คนส่วนใหญ่เป็นกลุ่มชาติพันธุ์
ไทลาวท่ีต่างมีความเชื่อเรื่องผีมาแต่เดิม เมื่อมาตั้งหมู่บ้านในพื้นท่ีลุ่มป่าบุ่งทาม
แวดล้อมด้วยล าห้วยและแม่น้ าสงครามอยู่ใกล้เคียง จึงมีความเชื่อในเรื่องปู่เจ้า 
ศรีสุทโธนาคและผีเจ้าภูมิเจ้าหนองตนอื่น ๆ เป็นอย่างมาก โดยเฉพาะช่วงแรก 
ตั้งหมู่บ้านราวทศวรรษ 2480 ถึงทศวรรษ 2500 ยังไม่มีวัดตั้งอยู่ในเขตหมู่บ้าน  
พบแต่เพียงร่องรอยของพระธาตุเจดีย์ท่ีวัดป่าดอนธาตุ  (ภายหลังตั้งเป็นวัดป่า 
พุทธคยาเมื่อปี พ.ศ. 2551) ห่างจากหมู่บ้านไปทางทิศตะวันออกเฉียงเหนือราว  
2 กิโลเมตร และอีกแห่งคือเจดีย์วัดธาตุเก่าอยู่ห่างออกไปทางทิศตะวันตกเฉียงใต้
ราว 1 กิโลเมตร ซากปรักหักพังราวน้ีได้แสดงให้เห็นว่าบ้านวังทองอาจเป็นพื้นท่ีเคย
เป็นชุมชนท่ีนับถือพระพุทธศาสนามาก่อน แต่เมื่อชุมชนมาตั้งน้ันได้กลายเป็น 
ท่ีตั้งหอเจ้าศาลผีท่ีชาวบ้านเข็ดขยาดหวาดกลัวจนไม่กล้าย่างกรายเข้าใช้ประโยชน์
จากพื้นท่ีน้ี นอกจากน้ันแล้ว จากค าบอกเล่าของนางค าเปลี่ยน ศิริมนไชย ซ่ึงเป็น
หญิงสูงอายุท่ีเกิดและเติบโตในหมู่บ้านวังทองได้กล่าวว่า บริเวณทางสี่แพร่งกลาง
หมู่บ้านเคยมีหลักบ้านหรือบือบ้านมาก่อน มีลักษณะเป็นเสาไม้ทรงกลมท าจาก 
ไม้คูณสูงราว 1.5-3 เมตร ชาวบ้านเรียกว่า “ปู่แสนค า” เป็นผีดูแลภายในหมู่บ้าน   
ส่วนผีท่ีดูแลบุ่งทามทางทิศตะวันออกจนติดชายฝั่งล าน้ าสงคราม คือ เจ้าปู่ศรีสุทโธนาค
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ท่ีมีศาลตั้งอยู่บริเวณเกาะค าชะโนด ตามความเชื่อของชาวบ้านน้ัน เจ้าปู่ศรีสุทโธ 
ถือเป็นผีท่ีใหญ่ท่ีสุดเหนือผีตนอื่น มีอาณาเขตปกครองหลายหมู่บ้านในแถบน้ี 
(Sririmonchai, Interview, 21 August 2016) 

แต่เดิมพิธีเลี้ยงปู่ศรีสุทโธนาคบ้านวังทองจัดในวันขึ้น 3 ค่ าเดือน 3 คือ 
ในช่วงเดือนกุมภาพันธ์ของทุกปี ก่อนการแผ้วถางไร่นาและการต้มเกลือสินเธาว์ 
จะเริ่มต้นขึ้น โดยถือเอาฤกษ์ท่ีเรียกว่า “เดือนสามออกใหม่สามค่ า” เป็นวันแรก
ของปีท่ีฟ้าร้องฝนตกจึงถือว่าเป็นวันท่ีท้องฟ้าไขประตูน้ าฝน ในวันดังกล่าวจะเกิด
ปรากฏการณ์มหัศจรรย์ท่ีเรียกว่า “กบบ่มีปาก นากบ่มีฮู้ขี้ หัวสิงไคสิออกดอก”  
มีความหมายว่ากบจะมีเยื่อบาง ๆ หุ้มภายในปากท าให้กินสัตว์ใด ๆ ไม่ได้เช่นเดียวกับ
ตัวนากจะไม่กินอาหารและไม่ขับถ่าย และเป็นวันท่ีหัวสิงไคหรือตะไคร้จะออกดอก 
(Pilalai, Interview, 30 January 2017) ท้ังหมดย่อมเป็นสัญญาณจากธรรมชาติ
บ่งบอกถึงการเริ่มต้นสู่ฤดูกาลใหม่ ชาวบ้านอีสานจึงนิยมเลี้ยงผีหรือบูชาพระแม่
ธรณีในวันดังกล่าว นอกจากนี้ส าหรับผู้คนท่ีค าชะโนดแล้ว วันขึ้น 3 ค่ าเดือน 3 เป็น
วั น ท่ี โ ล ก ม นุ ษย์ เ ชื่ อ ม โ ย ง กั บ อี ก ภ พ ภู มิ ห น่ึ ง ซ่ึ ง มี อ า น า จ เ ห นื อ ขึ้ น ไ ป   
และเป็นโลกของภูตผีวิญญาณ เป็นแดนของนาค หรือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ ท้ังหลาย  
การเลี้ยงผีด้วยโภชนาอาหารและการจุดบั้งไฟจึงเป็นการสื่อสารโดยตรงต่อเจ้าปู่ 
ศรีสุทโธ เพราะเชื่อว่าโลกมนุษย์และแดนนาคชิดใกล้กันมากท่ีสุดในวันดังกล่าว   
ในความคิดค านึงของหมู่ผู้ศรัทธานาค โลกของนาคจะถูกขับเน้นว่าเป็นโลกท่ีอยู่
ตรงกันข้ามและมีอ านาจเหนือโลกมนุษย์ ซ่ึงมนุษย์ไม่อาจเทียบเทียมและจ าต้อง
สยบยอม ยกเว้นแต่ในชีวิตหลังความตายเท่าน้ันท่ีมนุษย์จะเข้าถึงภพภูมิของนาค
หรือสิ่งศักดิ์สิทธิ์อื่น ๆ ดังปรากฏในนิทานผาแดงนางไอ่ เรื่องเล่าโศกนาฏกรรม
ความรักระหว่างท้าวผาแดงแห่งเมืองผาโพงกับนางไอ่ค าธิดาพญาขอมท่ีไม่อาจ
สมหวัง เน่ืองจากพญาศรีสุทโธนาคโกรธแค้นท่ีชาวเมืองฆ่ากระรอกเผือกอันเป็น 
ร่างแปลงพญานาคพังคีผู้เป็นลูกชายของตน จึงน าพลนาคจากบาดาลขึ้นมาถล่ม
เมืองพญาขอมจนล่มกลายเป็นหนองหาน (มีท้ังส านวนท่ีว่าคือหนองหานกุมภวาปี 
จังหวัดอุดรธานี และหนองหานหลวง จังหวัดสกลนคร) จากน้ันจึงตามไล่ล่าท้าว 
ผาแดงกับนางไอ่ค าจนถึงแก่ความตาย ในท้ายท่ีสุดท้าวผาแดงได้กลายเป็นผีมี 
ฤทธิ์เดชพอ ๆ กับนาค จึงได้ตามไปแก้แค้นพญาศรีสุทโธถึงแดนนาค เดือดร้อนถึง 
พระอินทร์ต้องมาระงับเหตุวิวาทจนสงบลง ดังความว่า  
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“[ท้าวผาแดง]ตายไปเป็นผีมีฤทธิ์มีเดช เก่งเกินเหตุในด่านเมืองผี มีฤทธี
กล้าแข็งกว่าหมู่ บ่ได้อยู่พาพวกทหาร ไปจัดการพวกนาคใต้ต่ า พวกผีหน่ าตะพึด
ตะพือ แตกหวือ ๆ ลงไปเมืองนาค ไผก็หากสิไปเอาชัย บุกเข้าไปบาดาลสิแตก  
สุทโธแปลกแม่นไผมาน า คงแม่นบาผาแดงน าสู้ ท้ังสองหมู่มีฤทธิ์เสมอกัน บ่มีอันใด
สิได้ล่ืน พาพลหมื่นสู้รบสงคราม บ่มีขามไผมันกล้าเก่ง ไผกะเร่งทหารของตน ยกไพร่พล 
สู้กันสน่ัน จนเกิดหวั่นฮอดท่านพระอินทร์ พอได้ยินสงครามสองสู้  ท้ังสองหมู่ต่าง
มีฤทธี ท้ังพวกผีและพวกท้ังนาค คันสิหากให้สู้ให้เส็ง ยอดนักเลงบ่มีไผย้าน เมือง
และบ้านสิหมุ่นสิพัง บ่เหลือหยังฉิบหายวายวอด มิสิจอดบาปฮ้ายอีหลี ท าฤทธี 
จากเทวราช อย่างขนาดลงมาห้ามปราม ห้ามสงครามสองร่างสองฝ่ายเว้าง่ายๆ  
ให้เลิกรบกัน ท้ังสองอันจงอย่าท าบาป...” (Pethdee and Pronsawat, 2002) 

ด้วยเกรงกลัวอ านาจฤทธีของพญานาคตามท่ีปรากฏในต านาน ชาวบ้าน
ท่ีรายล้อมค าชะโนด รวมถึงที่อยู่อาศัยในพื้นท่ีลุ่มหนองรายรอบหนองหานกุมภวาปี
และหนองหานสกลนครจึงนิยมจุดบั้งไฟในพิธีเลี้ยงผีนาคหรือผีประจ าหนองน้ า  
เพื่อขอความคุ้มครองจากวิญญาณท่ีประจ าอยู่ในท่ีแห่งน้ัน บั้งไฟท่ีถูกจุดขึ้นจึงเป็น
พาหะในการสื่อสารขอพรของมนุษย์ไปยังดวงวิญญาณผู้ปกปักษ์รักษา ผู้อยู่เหนือ
ทุกสิ่งอย่างในโลกท่ีตรงกันข้ามแต่โอบล้อมธรรมชาติและสังคม (Tambiah, 1970) 
อย่างไรก็ตาม เมื่อพระพุทธศาสนาเข้ามามีอิทธิพลมากขึ้นในหมู่บ้าน มูลเหตุ 
ของการเลี้ยงเจ้าปู่ศรีสุทโธนาคในวันขึ้น 3 ค่ าเดือน 3 ได้ถูกแก้ค าอธิบายว่า 
เป็นช่วงเวลาท่ีพิภพบาลหรือโลกของนาค เมืองมนุษย์ และสรวงสวรรค์เชื่อมโยง 
หากัน เปิดเส้นทางให้ศรีสุทโธนาคเท่ียวท่องไปท่ัวสามภพภูมิ โดยมีค าชะโนดเป็น
ประตูเชื่อมท้ังภูมิท้ังสาม อันเป็นร่องรอยความเชื่อที่แสดงถึงการรับแนวคิดจักรวาล
แบบไตรภูมิในคติพราหมณ์-ฮินดูและพระพุทธศาสนาในระยะแรก แต่ถูกปรับให้
สอดคล้องกับนาคาคติท่ีมีมาแต่เดิม และท าให้สถานะผีนาคกลายเป็นเพียงแค่
บุคคลศักดิ์สิทธิ์ในสามภพภูมิ  
 
พญาศรีสุทโธโพธิสัตว์: จักรวาลคติของผู้คนค าชะโนดในระหว่างทศวรรษ 2510 
ถึงทศวรรษ 2550 

เราอาจกล่าวได้ว่า การเปลี่ยนแปลงจักรวาลทัศน์ทางศาสนาครั้งส าคัญ
ของชาวบ้านวังทองน้ันเกิดขึ้นราวทศวรรษ 2510 ท่ามกลางบรรยากาศของสงคราม
แย่งชิงมวลชนในพื้นท่ีชนบทระหว่างระบบราชการไทยกับพรรคคอมมิวนิสต์แห่ง
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ประเทศไทย (พคท.) โดยมีเขตป่าเขาของแอ่งสกลนครเป็นบริเวณพื้นท่ียุทธศาสตร์
แห่งส าคัญของการยื้อแย่งมวลชนครั้งนี้ รวมถึงบ้านวังทองและชุมชนท่ีอยู่รายรอบ
ด้วย เน่ืองจากผู้ร่วมขบวนการคอมมิวนิสต์ได้ยึดค าชะโนดและป่าโดยรอบเป็นฐานท่ี
มั่น โดยมีฐานกองก าลังจากชาวบ้านท่ีอยู่ใกล้เคียง คือ บ้านม่วง บ้านศรีเมือง บ้าน
จันทน์ และบางส่วนจากบ้านวังทอง ในขณะท่ีตัวหมู่บ้านวังทองน้ันทางราชการไทย
ได้จัดตั้งกองทหารจ านวนหลายร้อยนายเข้ามาประจ า จากน้ันกองทหารได้ร่วมกับ
เจ้าหน้าท่ีฝ่ายปกครองสร้างถนน โรงเรียน และพัฒนาชีวิตความเป็นอยู่ของ
ชาวบ้าน  ในขณะเดียวกันก็คอยตรวจตราและปราบปรามชาวบ้านผู้ท่ีต้องสงสัยว่า
เข้าร่วมกับขบวนการคอมมิวนิสต์ นอกจากน้ัน รัฐไทยยังได้พยายามหาทางเข้ามา
ครอบง าเชิงอุดมการณ์ ซ่ึงเป็นกระบวนการท่ีสืบเน่ืองมาตั้งแต่การสร้างรัฐ
สมบูรณาญาสิทธิราชย์ในสมัยรัชกาลท่ี 5 โดยพยายามลดทอนความเชื่อของคน
พื้นเมืองท่ีมีอยู่เดิมให้หันมาภักดีต่อสถาบันพระมหากษัตริย์ไทย รวมท้ังในการ
ปฏิรูปคณะสงฆ์ พ.ศ. 2445 ซ่ึงได้มกีารออกกฎระเบียบให้พระสงฆ์ในหัวเมืองอีสาน
ละท้ิงฮีต “พระคองลาว” และให้ใช้ธรรมเนียมปฏิบัติยึดค าสอนทางศาสนาแบบ 
“พระคองไทย” ขึ้นตรงต่อมหาเถรสมาคมท่ีกรุงเทพฯ (Pujjungkato, 1993) 

ในช่วงเวลาเดียวกับการต้านภัยคอมมิวนิสต์ในช่วงทศวรรษ 2500 น้ัน  
การเผยแพร่พุทธศาสนาธรรมยุตินิกายในนามของศาสนาของรัฐก็ได้ส่งเสริมให้
พระภิกษุเข้ามาจ าพรรษากล่อมเกลาผู้คนให้มานับถือพระพุทธศาสนา ละท้ิงความ
เชื่อและอุดมการณ์ทางการเมืองนอกรีตท่ีถูกมองว่าเป็นภัยต่อความมั่นคงของชาติ   
อย่างไรก็ตาม ในงานศึกษาของ Meethaisong (2016) กล่าวว่ามีพระสงฆ์สาย 
วัดป่าบางส่วนท่ีมิได้เน้นปฏิบัติศาสนกิจตอบสนองรัฐ อีกทั้งยังมีแนวโน้มขัดแย้งกับ
กลุ่มพระสงฆ์ ท่ีสนับสนุนรัฐ  โดยพระสงฆ์สายวัดป่ากลุ่มน้ี  คือ พระอาจารย์ 
เสาร์ กันตสีโล พระอาจารย์มั่น ภูริทัตโต พระอาจารยฝั้น อันจาโร พระมหาบัว 
ญาณสมฺปนฺโน ซ่ึงได้เลือกวัตรปฏิบัติด้วยการธุดงค์รอนแรมยาตราไปในเขตป่าเขา  
เพื่อฝึกวิปัสสนากรรมฐาน ละท้ิงกิเลส และมุ่งสู่นิพพาน เมื่อพระป่าสายน้ีเดินทาง
ไปยังแห่งหนต าบลใดก็ได้ตั้งวัด มีผู้คนมาอาศัยอยู่รวมกันเป็นชุมชน มีลูกศิษย์ 
ลูกหาเป็นจ านวนมากท้ังในและนอกภาคอีสาน การเน้นปฏิบัติธรรมในเขตป่าเขา 
ท าให้ชาวบ้านเชื่อว่าพระสงฆ์กลุ่มน้ีเป็น “ผู้มีบุญ” ท่ีมีอ านาจพิเศษในการก าราบ 
ผีชั่วร้ายหรือเปลี่ยนผีร้ายให้มานับถือพระพุทธศาสนา มีวิชาอาคมในการรักษา
อาการเจ็บป่วย และมีความสามารถในการประกอบพิธีกรรมในทางโลกอย่าง เช่น
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การท าพิธีขอฝนหรือการปัดรังควานต่าง ๆ คุณสมบัติเหล่าน้ีในด้านหน่ึงจึงท าให้
ความเข็ดขยาดหวาดกลัวภูตผีในหมู่ชาวบ้านให้ลดลง แต่ในด้านหน่ึงก็เป็นช่องทาง
ให้ความเชื่อดั้งเดิมท่ีมีต่อพลังอ านาจเหนือธรรมชาติยังคงอยู่ (Hayashi, 2011)  

วัดโนนสว่าง คือพุทธสถานแห่งแรกของบ้านวังทองตั้งขึ้นในช่วงทศวรรษ 
2510  แต่ก็ไม่สามารถระบุปีท่ีสร้างขึ้นได้แน่นอน เน่ืองจากได้มีการย้ายท่ีตั้งวัด
หลายครั้งในความทรงจ าของชาวบ้าน เหตุผลส าคัญของการย้ายวัดเน่ืองจาก
ชาวบ้านเชื่อว่าผีไม่พอใจเลยท าให้ “พระอยู่บ่ได้ พระสิหนีแตก เลยต้องย้ายวัด”  
อันเป็นร่องรอยความขัดแย้งระหว่างลัทธิการบูชาผีและพุทธศาสนาท่ีเข้ามาใหม่ใน
ความคิดของชาวบ้าน อย่างไรก็ตาม เมื่อปฏิบัติการของพระพุทธศาสนาในหมู่บ้าน
ถูกขับเคลื่อนโดยความร่วมมือระหว่างพระสงฆ์กับก านัน ผู้ใหญ่บ้าน ครู และ
เจ้าหน้าท่ีฝ่ายบ้านเมือง ท าให้วัดถูกน ามาใช้ร่วมกับการพัฒนาหมู่บ้านตามแนวทาง
ของรัฐ ผลก็คือเขตบุ่งทามป่ารกชัฏท่ีเคย “เข็ดขวง” ด้วยอ านาจแห่งผีจึงถูก
พระสงฆ์ หมอธรรม หรือผู้มีวิชาอาคมใช้อ านาจแห่งพุทธคุณขับไล่ เพื่อเบิกทางให้
สิ่งปลูกสร้างในยุคสมัยแห่งการพัฒนาได้ผุดเกิดขึ้น มีการสร้างสถานท่ีราชการ 
โรงเรียน สถานีอนามัย รวมถึงเกิดการขยายพื้นท่ีอยู่อาศัยและพื้นท่ีเกษตรกรรม
ตามแนวถนนท่ีตัดผ่านเข้าไปในเขตป่าดง ดังน้ันจึงมีเรื่องเล่าท่ีว่าสิ่งปลูกสร้างท่ี
เกิดขึ้นใหม่เหล่าน้ี บางแห่งได้สร้างทับตัดผ่านเขตพื้นท่ีป่าช้าเก่า และหอเจ้าหอผีท่ี
มีมาแต่เดิม   

การจัดการพื้นท่ีทางกายภาพดังกล่าวมีผลอย่างเห็นได้ชัดต่อการ
ปรับเปลี่ยนภูมิทัศน์ศักดิ์สิทธิ์ของหมู่บ้านวังทอง โดยเฉพาะในการย้ายเสาหลักบ้าน 
“ปู่ค าแสน” ท่ีเดิมตั้งอยู่กลางสี่แยกในหมู่บ้านให้เข้าไปตั้งไว้ภายในวัดโนนสว่าง
ภายหลังตั้งวัดขึ้นได้ไม่นาน  ท าให้ “ปู่ค าแสน” เปลี่ยนสภาพจากผีท่ีเคยปกครอง
หมู่บ้านกลายเป็นเพียงพระภูมิประจ าวัดท่ีมีอ านาจดูแลเฉพาะอาณาเขตวัดเท่าน้ัน 
การท่ีวัดมีภูมิเจ้าท่ีคอยรักษาปกป้องอาณาเขตน้ันก็ไม่พิจารณาแต่เพียงว่าเป็นการ
ลดทอนสถานะของผีจากการเป็นเจ้าของพื้นท่ีเดิมมารับใช้พระศาสนา แต่เป็น
เพราะคุณสมบัติอันโดดเด่นของผีท่ีเป็นผู้มีฤทธิ์มีเดชในการปัดเป่าเภทภัย จึงท าให้
ผีได้รับการนับถือยกย่องอยู่ในพิธีกรรมทางพุทธศาสนา ดังน้ันก่อนการเริ่มงานบุญ
หรือกิจกรรมใด ๆ จึงต้องจัดพิธีบอกกล่าว ดังจะเห็นได้ว่าในบุญผะเหวดงานเทศน์
มหาชาติของคนอีสานในช่วงเดือน 4 (มีนาคม) จะมีการท าพิธีอัญเชิญพระอุปคุตขึ้น
จากน้ า เพื่อหวังให้พลังอ านาจดลบันดาลให้งานบุญพิธีส าเร็จได้ด้วยดี เนื่องจากเชื่อ
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กันว่าพระอุปคุตเป็นผู้ได้รับสืบทอดอ านาจมาจากผู้เป็นพ่อคือพระพุทธเจ้า และแม่
ผู้เป็นนางเงือกหรือผีน้ า (Tambiah, 1970) ด้วยความเชื่อมั่นในอิทธิฤทธิ์ของปู่ 
ศรีสุทโธหรือผีประจ าวัดดังกล่าวน้ีเอง จึงดึงดูดใหส้าธุชนเข้ามาสักการะบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์
ภายในวัดเพื่อวิงวอนร้องขอให้การด าเนินชีวิตในทางโลกเป็นไปอย่างราบรื่น มิใช่
เพียงต้องการเข้าถึงธรรมะท่ีเป็นโลกุตระธรรมขั้นสูงของพุทธศาสนาเท่าน้ัน 

ประเด็นท่ีน่าสนใจอีกประการหน่ึงเกี่ยวกับการพิจารณาการผสมผสาน
ระหว่างความเชื่อดั้งเดิมและพระพุทธศาสนาในพื้นท่ีบ้านวังทอง คือ การรับรู้เรื่อง
นามท่ีใช้เรียก “เจ้าปู่ศรีสุทโธ” ในหมู่ชาวบ้าน เน่ืองจากค าน้ีไม่ใช่ค าในภาษาพื้นบ้าน
ท่ีชาวบ้านใช้เรียกผีบรรพชนท่ัวไป ยกตัวอย่างเช่น เจ้าพ่อค าแดง ผีประจ าบ่อเกลือ
หัวแฮดในเขตอ าเภอเซกา จังหวัดบึงกาฬ หรือเจ้าพ่อหมื่น ผีน้ าท่ีเคยเป็นอารักษ์
หลักเมืองของชาวนครพนมมาก่อน ดังน้ันหากพิจารณาจากนามของ “พญาศรีสุทโธ” 
ผีประจ าถิ่นของค าชะโนดแล้วจะเห็นได้ว่าเป็นค าท่ีมีความหมายในทางภาษาบาลี
อันหมายถึงผู้มีความบริสุทธิ์เป็นคุณความดี ซ่ึงเป็นร่องรอยของการผสมผสานกับ
พุทธศาสนาท่ีเกิดขึ้นในชุมชนภายหลัง หากเราพิจารณาจากพุทธประวัติจะเห็นได้
ว่านามของพญาศรีสุทโธนาคมีความพ้องกับพระนาม “พระเจ้าสุทโธทนะ” กษัตริย์
ครองกรุงกบิลพัสด์ุผู้เป็นพระราชบิดาพระพุทธเจ้า ซ่ึงเปน็ท่ีรับรู้กันน้ีในหมู่ชาวบ้าน
ดังท่ีปรากฏในนิทานพื้นบ้านท่ีเป็นชาดกนอกนิบาต และเป็นเรื่องราวในอดีตชาติ
พระพุทธเจ้าท่ีถือก าเนิดเป็นพระชาติต่าง ๆ แต่ได้ดัดแปลงให้เข้ากับนิทานประจ า
ถิ่นท่ีเล่ามาแต่เดิม โดยนิทานเหล่าน้ีได้ขานพระนามพระเจ้าสุทโธทนะต่างกัน
ออกไป เช่น ในปฐมกัลป์เรียก “ท้าวศิริสุทโธมหาราช” ในต านานพญาคันคาก
เรียกว่า “ท้าวสุทโทธนะ” ในมหาเวสสันดรชาดก (ส านวนลาว) เรียก “พระเจ้าศรี 
สุทโธธนะ” และมีค าว่า “ศรีสุทโธ” และ “ศิริสุทโธทนะ”สลับกันไปมาในนิทานอีกหลาย
ต่อหลายเรื่อง (Piewpan, 2002; Kaweewong, 2005) 

นอกจากนี้ ความเกี่ยวเนื่องระหว่างพระบิดาของพระพุทธเจ้ากับนามนาค
ยังได้ปรากฏอยู่ในต านานพระธาตุเชิงชุม ฉบับพระครูวิจิตรสกลการ อดีตเจ้าคณะ
เมืองสกลนคร ซ่ึงเขียนขึ้นเมื่อ พ.ศ. 2525 โดยเรียบเรียงจากนิทานอุรังคธาตุ 
หนังสือผูก และต านานของเมืองสกลนคร แล้วคัดเอาเฉพาะตอนท่ีเกี่ยวกับพระธาตุ
เชิงชุมอันเป็นมหาธาตุส าคัญของเมืองมารวมไว้ด้วยกัน ในต านานเล่าว่าในครั้ง
พุทธกาล พระพุทธเจ้าได้เสด็จมาประทับรอยพระบาท ณ ริมฝั่งหนองหานหลวง 
เมืองสกลนคร เมื่อมาถึงริมแม่น้ าแห่งหนึ่ง มีนาคนามว่า “โทธนนาค” ผู้ในอดีตชาติ
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เคยเป็นเชื้อวงศ์ของ “พระยาศรีสุทโธ” พระบิดาของพระพุทธเจ้า แต่กระท าวิบาก
กรรมไว้มาก เมื่อตายไปจึงเกิดเป็นนาคคอยจับปลากินตามริมแม่น้ า พระพุทธองค์
จึงเทศนาว่ากล่าวตักเตือนและให้ยึดไตรสรณคมน์เป็นท่ีพึ่ง ครั้นจุติจากชาติท่ีเป็น
นาคก็ได้บังเกิดในสวรรค์ชั้นดาวดึงส์มีนามว่า โทธนนาคเทวบุตรตามวงศ์แห่งตน  
ส่วนแม่น้ าท่ีเคยเป็นถิ่นท่ีอยู่อาศัยของนาคตนน้ันคือแม่น้ าพุงท่ีไหลผ่านท่ีราบลุ่ม
หนองหานสกลนคร (Sakonnakon Province, 1984) ข้อมูลเหล่าน้ีแสดงให้เห็นถึง
การมีปฏิสัมพันธ์ซ่ึงกันและกันระหว่างส านึกดั้งเดิมในต านานผีบรรพบุรุษกับต านาน
ในพระพุทธศาสนาท่ีเข้ามาใหม่ การหยิบยืมกันจึงมิใช่เพียงชื่อตัวละครในชาดก
เท่าน้ัน แต่หมายถึงค าสอน ระบบคุณค่าทางศาสนา และแนวคิดเรื่องบุญกรรมท่ี 
ถูกดัดแปลงและถ่ายทอดให้เป็น “ภาษา” ของท้องถิ่น ในแง่น้ีวีระบุรุษในต านาน
นิทานพื้นบ้านบางเรื่องจึงมีบทบาทเป็นพระโพธิสัตว์ในการสอนสั่งให้คนอยู่ภายใต้
หลักศีลธรรม (Nathalang, 1994) ในขณะเดียวกันก็ได้ส าแดงปาฏิหาริย์ให้ผู้คน
เข็ดขยาดอันเป็นรูปแบบการใช้อ านาจท่ีมีมาแต่เดิม ตัวอย่างคือ ต านานท่ีเล่าถึง
พญาคันคาก พระโพธิสัตว์ในร่างคางคกที่มาจุติเป็นโอรสของกษัตริย์อินทะปัตถ์นคร  
ซ่ึงเป็นผู้มีบุญบารมีเป็นท่ีย าเกรงแก่มนุษย์ ทวยเทพ และสรรพสัตว์ท้ั งหลาย แต่
แล้วก็เกิดเหตุการณ์ฝนไม่ตกต้องตามฤดูกาลเหมือนกาลเก่า เหตุเพราะพญาแถนผี
สูงสุดท่ีเคยยิ่งใหญ่มาก่อนไม่พอใจท่ีผู้คนต่างกราบไหว้พญาคันคาก พญาคันคาก 
จึงบัญชาให้พญานาคกรุยทางสร้างถนนจากโลกมนุษย์ขึ้นไปถึงเมืองแถน แล้ว
เกณฑ์ไพร่พลท้ังคน ครุฑ นาค และสรรพสัตว์น้อยใหญ่ยกขึ้นไปรบกับพญาแถน 
จนท้ายท่ีสุดพญาแถนต้องยอมศิโรราบ พญาคันคากจึงได้สอนสั่งให้ตั้งมั่นอยู่ใน
หลักธรรมพระพุทธศาสนา (Kaweewong, 2005) 

การเปลี่ยนแปลงคติจากผีบรรพชนสู่พระโพธิสัตว์ของเจ้าปู่ศรีสุทโธนาค
ของคนบ้านวังทองชัดเจนขึ้นในทศวรรษ 2530 โดยมาจากการปรากฏตัวของ 
“ผู้วิเศษ” ท่ีอ้างตนว่าได้รับอ านาจศักดิ์สิทธิ์จากศรีสุทโธนาคซ่ึงมีความผูกพันกัน
ตั้งแต่อดีตชาติ ดังจะเห็นได้จากกรณีของผู้วิเศษท่ีมีนามว่า “ปู่เขียว” (ฉายา)  
(พ.ศ. 2506 ถึงปัจจุบัน) ผู้เป็นชายอายุ 55 ปี นิยมแต่งกายด้วยชุดสีเขียวเข้มท้ังร่าง 
และอ้างตัวว่าตนคือปู่ศรีสุทโธนาคในร่างมนุษย์ อีกท้ังในอดีตชาติยังเคยเกิดเป็น
พระอิศวรและพระอินทร์มาก่อน ปู่เขียวเป็นชื่อท่ีชาวบ้านใช้เรียกโดยท่ัวไปใน
หมู่บ้าน แต่มีชื่อท่ีปู่เขียวใช้เรียกตนเองในช่วงของการประกอบพิธีกรรมด้วยการ
ประกาศตนให้ผู้คนท่ีอยู่ในมณฑลพิธีได้ทราบว่า ตนเองเป็นพระโพธิสัตว์ผู้เตรียม 
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การตรัสรู้เป็นพระพุทธเจ้าในอนาคต มีนามว่า “พระอาริยเมตไตรยโย ศรีสุทโธ
นาคราช เทียนธิราชสุคะโต” หรือเรียกโดยย่อว่า “ปู่เทียนธิราชฝ่าตีนแดง” ซ่ึงนาม 
“ฝ่าตีนแดง” น้ันเป็นชื่อท่ีใช้เรียกขานตัวละครผู้มีบุญญาธิการในนิทานพื้นบ้าน
อีสาน รวมถึงเรื่องเล่าวีระบุรุษทางวัฒนธรรมของคนสองฝั่งโขงท่ีว่า “หงส์หิน ลิ้นก่าน 
ฝ่าตีนแดง” คือ สามพี่น้องท่ีจะมากอบกู้เวียงจันทน์ให้ฟื้นคืนอีกครั้ง ภายหลังการ
ล่มสลายตั้งแต่ครั้งสงครามเจ้าอนุวงศ์เมื่อปี พ.ศ. 2371 นามเหล่าน้ีล้วนเป็นท่ีรู้จักกัน
แพร่หลายในหมู่คนอีสานและมีผู้น ามาใช้เมื่อต้องการอ้างถึงการเป็นผู้มีบุญ เช่น 
กรณีผู้มีบุญบ้านหนองหมากแก้ว จังหวัดเลย ในปี พ.ศ. 2467 ระบุว่า “เจ้าฝ่าตีนแดง” 
เป็นหน่ึงในผู้น าขบวนการ (Natsupa and Suppayasarn, 1981) ปรากฏการณ์
นี้จึงท าให้เห็นได้ว่า ปู่เขียวก าลังเปรียบตนเป็นผู้มีบุญวิเศษตามความเชื่อของคน
ท้องถิ่นท่ัวโขงเขตคามท้ังปวง นอกจากน้ี “หออาสนะค า” อันส านักของปู่เขียวท่ี
ตั้งอยู่ทางทิศเหนือของบ้านวังทอง บริเวณใต้ต้นสะแบง (ต้นพลวง) น้ันยังมี
ประตมิากรรมปูนปั้นรูปเคารพของปู่ศรีสุทโธนาคโพธิสัตว์ประทับน่ังบนฐานดอกบัว
บนขนดหางนาคราช รูปเคารพองค์น้ีถือเป็นประธานของสิ่งก่อสร้างท่ีอยู่ในบริเวณ
โดยรอบ ในแต่ละวันมีผู้คนท้ังในและนอกหมู่บ้านแวะเวียนเข้ามาหาปู่เขียวเพื่อให้
รักษาโรคด้วยเวทมนต์คาถา แก้ไขดวงชะตาให้กับผู้ท่ีเดือดร้อน และมีศิษยานุศิษย์
จ านวนหน่ึงที่มักมาปฏิบัติศาสนกิจสวดมนต์ไหว้พระในทุกวันพระ  

การปรากฏตัวของ “ผู้มีบุญ” ดังกล่าวเป็นไปตามคติในพระพุทธศาสนา 
ท่ีมีอยู่ว่า บุญกรรมเป็นสิ่งที่ส่งผลต่อความเป็นไปของปัจเจกคนในภพน้ีและภพหน้า  
ผู้ท่ีได้ชื่อว่ามีบุญมากย่อมเผื่อแผ่บุญกุศลให้กับผู้อื่นเพื่อให้พ้นจากความทุกข์ยาก  
ในขณะเดียวกันก็ได้มีการกระท าท่ีแสดงออกถึงอิทธิฤทธิ์ปาฏิหาริย์เหนือมนุษย์
ธรรมดาท่ัวไป สภาวะของการเกิดขึ้นของ “ผู้มีบุญ” เช่นน้ี เป็นเหตุการณ์ท่ีมัก
เกิดขึ้นในสังคมท่ีนับถือพระพุทธศาสนาท่ัวไป ซ่ึงมักเกิดขึ้นในวิกฤตความสัมพันธ์
เชิงอ านาจขึ้นในสังคม หรือเป็นการตอบสนองทางวัฒนธรรมท่ีมีต่อบริบทโครงสร้าง
ทางสังคม (Keyes, 1977) อย่างไรก็ตาม การเกิดขึ้นของผู้บุญในกรณีผู้วิเศษแห่ง
บ้านวังทองดังท่ีได้กล่าวมาข้างต้น ได้สะท้อนแนวคิดเรื่องอ านาจของคนท้องถิ่น 
ท่ีมิใช่เพียงแค่ได้รับมาจากคติเรื่องบุญในทางพุทธศาสนา แต่เป็นอ านาจท่ีมาจาก
โลกของต านานท่ีอิงอยู่กับเทพผู้ ให้ก าเนิด ดวงวิญญาณของผู้ คุ้มครอง หรือผี 
บรรพชนอันเป็นแหล่งท่ีมาของอ านาจในสังคมดั้งเดิม การสถาปนาผีเจ้าปู่ศรีสุทโธนาค
ให้มีสถานะเป็นพระโพธิสัตว์จึงไม่ไดเ้ป็นเพียงกระบวนการปรับหรือแปลความหมาย
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ของพุทธศาสนาลงไปในเน้ือดินแห่งมโนทัศน์และจักรวาลคติของท้องถิ่น ซ่ึงการ
ตีความพุทธศาสนาแบบน้ีเป็นสิ่งท่ีปรากฏอยู่ ท่ัวไปในสังคมลาวเท่าน้ัน (Holt, 
2009) แต่กระบวนการดังกล่าว ยังท าให้เจ้าปู่ศรีสุทโธนาคกลายเป็นผู้ด ารงอยู่  
ณ ยอดพระเจดีย์ ในฐานะพระโพธิสัตว์ผู้ ท่ีจะเป็นพระพุทธเจ้าในอนาคต   
เจ้าปู่ศรีสุทโธนาคจึงมีสถานะสูงสุดในมนุษย์ภูมิผู้บ าเพ็ญบารมีในการน าพาสัตว์โลก
ท้ังปวงข้ามวัฏสงสาร โดยมีค าชะโนดเป็นแหล่งรวมอ านาจศักดิ์สิทธิ์ท้ังหลาย ท้ังน้ี
แนวคิดเช่นน้ีได้ถูกถ่ายทอดออกเป็นรูปธรรมผ่านสิ่งก่อสร้างท่ีป่าค าชะโนด วัดใน
ท้องถิ่น หรือแม้แต่ศาลหลักเมืองอ าเภอบ้านดุง ซ่ึงมีรูปเคารพของศรีสุทโธนาคใน
ร่างพระโพธิสัตว์ ร่างมนุษย์ ร่างนาค หรือร่างกึ่งมนุษย์กึ่งนาคเป็นองค์ประธานของ
ปริมณฑล   

นอกจากน้ี สื่อสมัยใหม่ได้มีส่วนส าคัญในการเผยแพร่เรื่องราวของ 
ศรีสุทโธนาคให้เป็นท่ีรับรู้กันอย่างกว้างขวาง เช่น เพลงลูกทุ่งหมอล าท่ีประพันธ์ 
และขับร้องโดยคนท้องถิ่น เฟซบุ๊กสื่อท้องถิ่นท่ีรายงานเรื่องราวลึกลับของป่าค าชะโนด   
และโดยเฉพาะอย่างยิ่ง กระแสความนิยมในเรื่อง “นาคี” ละครโทรทัศน์เรื่องดัง 
แห่งปี 2559 ท่ีแม้ว่าจะสร้างขึ้นโดยคนภายนอก แต่ไดม้ีส่วนในการผลิตซ้ าความเชื่อ
ในเรื่องนาคาคติให้กับคนท้องถิ่น จนท้ายท่ีสุด น ามาสู่การเกิดขึ้นของ “เกาะนาคี” 
สถานท่ีศักดิ์สิทธิ์แห่งใหม่ของอ าเภอบ้านดุงท่ีสัมพันธ์กับความเชื่อเรื่องปู่ศรีสุทโธนาค  
ซ่ึงกลายเป็นสถานท่ีประกอบศาสนกิจแห่งใหม่ของบรรดาญาติธรรมผู้ศรัทธา
พญานาค ปรากฏการณ์เหล่าน้ีได้ชี้ให้เห็นถึง การด ารงอยู่ของศาสนาพื้นบ้านใน
สภาวะสมัยใหม่ได้เป็นอย่างด ี(Singsuwan and Puaksom, 2017)    

คติความเชื่อปู่ศรีสุทโธในฐานะแกนกลางของพุทธศาสนาชาวบ้าน  
ยังสะท้อนออกมาจากปรากฏการณ์ท่ีเห็นได้เป็นประจ าคือการท่ีพระภิกษุ นักบวช  
และพุทธศาสนิกชนได้เข้ามาท าพิธีในป่าค าชะโนดโดยเปรียบประดุจการแสวงบุญใน
พุทธสถานเน่ืองในวาระส าคัญต่าง ๆ เช่น วันเข้าพรรษา วันออกพรรษา หรือวัน 
พระปกติ เป็นต้น กล่าวให้ถึงท่ีสุดแล้ว พุทธศาสนาแบบชาวบ้านจึงวางอยู่บน
หลักการใชเ้หตุผลชุดหน่ึงของตัวเองในการจัดความสัมพันธ์เชิงอ านาจระหว่างความ
เชื่อท้องถิ่นดั้งเดิมกับพุทธศาสนาแบบท่ีถูกส่งออกจากส่วนกลาง การสถาปนาเจ้าปู่ 
ศรีสุทโธนาคให้เป็นพระโพธิสัตว์จึงเป็นการยึดอ านาจการตีความพุทธศาสนาของรัฐ
ไทยท่ีกรุงเทพฯ ให้มาอยู่ในมือของมวลชนคนชั้นล่างผู้มีสถานะรอง 
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บทสรุป 
บทความน้ีได้น าเสนอถึงพัฒนาการของลัทธิบูชาพญานาค ซ่ึงเป็นคติ

ความเชื่อดั้งเดิมของกลุ่มชนลุ่มน้ าโขง โดยปรากฏการณ์ในพื้นท่ีศึกษา คือ หมู่บ้าน
วังทอง ต าบลวังทอง อ าเภอบ้านดุง จังหวัดอุดรธานี พบว่ามีการเปลี่ยนแปลงตาม
บริบททางประวัติศาสตร์ใน 2 ช่วงเวลา คือ 1) ในช่วงทศวรรษ 2480 จนถึงทศวรรษ 
2500 เจ้าปู่ศรีสุทโธนาคถูกจัดวางสถานะเป็นวิญญาณผู้สร้างสรรค์ ผู้ให้ก าเนิด
สรรพชีวิต และเป็นผู้ปกป้องคุ้มครองชุมชนไปด้วยในคราเดียวกัน 2) ในทศวรรษ 
2510 จนถึงทศวรรษ 2550 การเปล่ียนแปลงทางกายภาพและเชิงอุดมการณ์ท่ีเกิด
จากรัฐไทยส่งผลให้ความเชื่อเรื่องนาคเกิดการผสมผสานกับคติของพระพุทธศาสนา 
เกิดพิธีกรรมและการสร้างพื้นท่ีศักดิ์สิทธิ์แบบใหม่ท่ีชี้ให้เห็นว่าเจ้าปู่ศรีสุทโธนาค 
คือ พระโพธิสัตว์ในศาสนาพื้นบ้าน การเปลี่ยนแปลงรูปแบบทางความเชื่อเช่นน้ี  
ย่อมแสดงให้เห็นถึงพลังของศาสนาพื้นบ้านท่ีด ารงอยู่ในวิถีชีวิตของคนท้องถิ่น โดย
ได้ปรับตัวให้สอดคล้องกับวัฒนธรรมของศาสนาใหม่ท่ีเข้ามา รวมถึงอ านาจรัฐ และ
ทุนนิยมจากภายนอก งานศึกษาเรื่องนี้จึงเป็นภาพสะท้อนของความหลากหลายทาง
ความเชื่อและพลังของศาสนาในสภาวะสมัยใหม่ ซ่ึงยังคงด ารงอยู่อย่างเข้มแข็งใน
โลกท่ีฆราวาสธรรมก าลังท างานอยู่อย่างขะมักเขม้นสอดคล้องกับความเห็นของอัน
คมคายของจีน โคมารอฟ (Jean Comaroff) ท่ีเคยกล่าวไว้เมื่อต้นทศวรรษ 1990 
ว่า “ศาสนาและพิธีกรรมยังคงมีนัยส าคัญอยู่ในชีวิตของรัฐและชุมชน ‘สมัยใหม่’” 
(John, 2013) ท านองเดียวกับข้อเสนอของชาร์ล เทย์เลอร์ (Charles Taylor)  
ท่ีมองว่า ความเป็นสังคมฆราวาสมิใช่เป็นเพราะอิทธิพลของวิทยาศาสตร์และวิธีคิด
ตามหลักเหตุผลท่ีเพิ่มมากขึ้น แต่ควรพิจารณาถึงเงื่อนไขของบริบททางประวัติศาสตร์
และประสบการณ์ทางความเชื่อของผู้คน ซ่ึงท าให้เกิด “ความหลากหลายของภาวะ
ทันสมัย” อันเป็นสังคมท่ีความเชื่อในพระผู้เป็นเจ้ายังคงตกตะกอนค่ังค้างอยู่ใน 
มโนส านึกของผู้คนมากน้อยแตกต่างกันไป (Taylor, 2007)     
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