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แนวคิดมานุษยวิทยากับการศึกษาความเชื่อ

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ในสังคมไทย

Anthropological	Concepts	and	the	Studies	

of	Animistic	Beliefs	in	Thai	Society
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บทคัดย่อ

บทความนี้ต้องการตรวจสอบองค์ความรู้และแนวคิดทฤษฎีทางมานุษยวิทยา

ในการศึกษาความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์	 อ�านาจเหนือธรรมชาติ	 ผี	 และวิญญาณโดยชี้																				

ให้เห็นว่านักมานุษยวิทยาไทยอธิบายความเช่ือส่ิงศักด์ิสิทธิ์ในภายใต้กระบวนทัศน์

โครงสร้างหน้าที่	 ซึ่งยังมองความเชื่อในฐานะเป็นเครื่องมือท่ีจะท�าให้ชุมชนอยู่ใน																			

กฎระเบียบและเสถียรภาพ	 ในขณะที่แนวคิดทฤษฎีทางมานุษยวิทยาในระดับสากล																			

ได้ข้ามพ้นไปสู่การวิเคราะห์ความเช่ือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ท่ีสัมพันธ์กับอ�านาจและความรู้																								

ที่มนุษย์น�ามาต่อรองเพื่อสร้างตัวตนทางสังคม

ค�าส�าคัญ:	 ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์,	มานุษยวิทยา,	กระบวนทัศน์,	สังคมไทย

Abstract

This	paper	aims	to	investigate	the	body	of	knowledge	and	theoretical	

concepts	 in	 anthropology	 explaining	 the	 animism,	 supernaturalism,	 and																		

spirits.	 It	 is	 found	 that	Thai	anthropologists	have	still	 studied	 the	animistic	

beliefs	in	structural-functional	paradigm	that	analyzes	animism	as	a	medium	

to	stabilize	 the	social	order.	However,	 the	present	anthropological	 studies																			

in	global	arena	have	turned	to	realize	the	animistic	beliefs	in	association	of	
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power	and	knowledge	in	which	human	agent	negotiate	in	their	reconstruction	

of	social	subjects.

Keywords:		Animistic	Beliefs,	Anthropology,	Paradigm,	Thai	Society

บทน�า

บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อทบทวนแนวคิดทฤษฎีและองค์ความรู ้ทาง

มานุษยวิทยาเกี่ยวกับความเช่ือสิ่งศักดิ์สิทธ์ิ	 และน�ามาเปรียบเทียบการศึกษาใน															

สังคมไทย	ทั้งนี้ก็เพื่อท�าให้เห็นทิศทางของการศึกษาว่ามานุษยวิทยาตะวันตกและ

มานุษยวิทยาไทยสนใจปรากฎการณ์ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในกระบวนทัศน์ที่เหมือน

หรือต่างกันในโลกตะวันตก	 การศึกษาความเช่ือสิ่งศักดิ์สิทธิ์เริ่มต้นจากงานเขียน																	

ของนักมานุษยวิทยา	 2	 คน	คือ	 Edward	B.	 Tylor	 (1871)	 และ	 James	George	

Frazer	 (1925)	การศึกษาของ	Tylor	คือ	 เร่ือง	Primitive	Culture	อธิบายความเชื่อ														

ทางศาสนาในสังคมชนเผ่า	 ซึ่งถูกตีความว่าเป็นสังคมล้าหลังและด้อยความเจริญ		

Tylor	เชื่อว่าความเชื่อทางศาสนาในสังคมล้าหลังนี้ยังคงสนใจอ�านาจเหนือธรรมชาติ

และภูตผีปีศาจ	ท�าให้เขาเสนอแนวคิดเรื่อง	“วิญญาณนิยม”	(Animism)	ซึ่งหมายถึง

ความเชื่อเรื่องวิญญาณที่สิงอยู่ในวัตถุสิ่งของและธรรมชาติ	 (Bowen,	 2011,	 p.16)		

Tylor	 มองว่าลัทธิวิญญาณนิยมคือวิวัฒนาการล�าดับต้น	 ๆ	 ของมนุษย์ก่อนท่ีจะ																						

พัฒนาความคิดโดยใช้เหตุผลแบบวิทยาศาสตร์	 ซึ่งศาสนาในสังคมที่เจริญแล้ว																							

จะเลกิเชือ่ภูตผปีีศาจและเวทมนต์คาถา	(Stein	and	Stein,	2005,	p.21)	ส่วนการศกึษา

ของ	Frazer	คือ	เรื่อง	The	Golden	Bough:	A	Study	in	Magic	and	Religion	ตีพิมพ์

ครั้งแรกในปี	ค.ศ.1890	เสนอความคิดเรื่องเวทมนต์ในฐานะเป็นความเชื่อของมนุษย์

ในสังคมที่ไม่เจริญและยังขาดความรู้วิทยาศาสตร์ซึ่งถือเป็นรากฐานและต้นก�าเนิด			

ของวัฒนธรรมและอารยธรรมของมนุษยชาติ	(Muntean,	1994,	p.5)	การศึกษาของ	

Tylor	และ	Frazer	ถูกอธิบายว่าเป็นการศึกษาแนว	 Intellectualist	ซึ่งมองความเชื่อ				

ในฐานะเป็นเหตุการณ์ทางสังคมที่มนุษย์แสดงออกภายใต้เวลาและสถานที่	(Morris,	

2006,	p.3)

อิทธิพลความคิดของ	 Tylor	 ได้รับการโต้เถียงในหมู่นักมานุษยวิทยาอย่าง														

กว้างขวาง	 เพราะ	 Tylor	 ใช้ความคิดแบบตะวันตกเป็นบรรทัดฐาน	 โดยมองข้าม																						
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เงื่อนไขทางวัฒนธรรมที่หล่อหลอมให้มนุษย์ในสังคมอื่นมีความเชื่อทางศาสนา																										

ที่ต่างออกไป	 	 การแยกคู่ตรงข้ามระหว่าง	 “ศาสนา”	 กับ	 “ไสยศาสตร์”	 เป็นวิธีคิด																			

แบบตะวันตกซึ่งได้แยกกิจกรรมทางศาสนาให้เป็นเรื่องเหตุผล	 ซึ่งประกอบด้วย																					

นักบวช	 ค�าสอน	 พิธีกรรม	 การอบรมสั่งสอนศีลธรรม	 และศาสนสถาน	 และแยก																				

กิจกรรมทางไสยศาสตร์เป็นเรื่องของความไร้เหตุผล	(Stein	and	Stein,	2005,	p.20)	

ความคิดของ	 Tylor	 ได้รับอิทธิพลมาจากทฤษฎีวิวัฒนาการซึ่งชาวตะวันตกสร้าง														

ล�าดับขั้นพัฒนาการทางวัฒนธรรมของมนุษยชาติ		

ในช่วงทศวรรษ	1990	การศึกษาของ	Nurit	Bird-David	(1999)	ตั้งข้อสังเกต																			

ที่น ่าสนใจว่าแนวคิด	 “วิญญาณนิยม”	 ไม่ใช่เรื่องของความไร้เหตุผลหรือเป็น																			

วัฒนธรรมของคนด้อยความเจริญ	หากแต่เป็นเรื่องของ	 “การแสวงหาความรู้เชิง

สัมพัทธ์”	 (Relative	 Epistemology)	 หมายถึงมนุษย์ในแต่ละวัฒนธรรมจะมีวิธี																						

การอธิบายความเป็นไปในโลกผ่านโลกทัศน์ของตัวเอง	 สังคมท่ีเชื่อว่ามีวิญญาณ																				

สิงอยู่ในธรรมชาติ	 สังคมนั้นก�าลังมองธรรมชาติในฐานะ	 “บุคคล”	 เพื่อท่ีจะท�าให้																		

มนุษย์จัดระเบียบความสัมพันธ์กับธรรมชาติในฐานะเป็นส่ิงมีชีวิต	 ประเด็นน้ี																							

Bird-David	 อธิบายว่าการมองธรรมชาติมีวิญญาณ	 คือการสร้างระบบศีลธรรม										

ประเภทหนึ่งที่มนุษย์มิได้คิดว่าตนเองมีอ�านาจเหนือธรรมชาติ	 หากแต่มองเห็น

ธรรมชาติในฐานะผู้มีอ�านาจดลบันดาลให้คุณและให้โทษต่อมนุษย์	 ความสัมพันธ์

ระหว่างมนุษย์กับธรรมชาติภายใต้ลัทธิวิญญาณนิยมจึงมีลักษณะต่างตอบแทน																				

ซึง่สอนให้มนษุย์รูจ้กัการเคารพบชูาธรรมชาต	ิ	โลกทศัน์ดงักล่าวนีจ้ะต่างไปจากวธิคีดิ

แบบวิทยาศาสตร์ที่มองธรรมชาติในฐานะ	 “วัตถุ”	 ที่มนุษย์สามารถเข้าไปควบคุม												

จัดการและน�ามาใช้ประโยชน์

การมองลัทธิวิญญาณนิยมในฐานะเป็นวิธีการแสวงหาความรู้	 อาจช่วยให้															

เราเห็นประสบการณ์ทางศาสนาและความเชื่อท่ีต่างไปจากทฤษฎีวิวัฒนาการ																						

ทางสงัคม		การแยกคูต่รงข้ามระหว่างโลกวญิญาณกบัโลกวตัถ	ุ	ซึง่ปรากฎอยูใ่นสงัคม

ตะวันตกในช่วงคริสต์ศตวรรษที่	 19	น�าไปสู่ความรู้แบบเหตุผลนิยม	 (Rationalism)															

ที่แยกมนุษย์ออกจากธรรมชาติ	 โดยมองมนุษย์เป็นผู้มีสติปญญา	มองธรรมชาติเป็น

วัตถุ	 แต่ในสังคมชนเผ่ามิได้แยกสองสิ่งนี้ออกจากกัน	 หากแต่มองดูธรรมชาติและ				

มนุษย์เป็นสิ่งที่ด�ารงอยู่ร่วมกันและมีจิตวิญญาณเหมือนกัน	 โลกทัศน์วิญญาณนิยม																			
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จึงสะท้อนความรู้อีกแบบหนึ่งที่มิได้ใช้ระบบเหตุผลเป็นเครื่องมือในการสร้างความรู้	

หากแต่ใช้ความเช่ือความศรัทธาและเวทมนต์คาถาเป็นเครื่องมือส่ือสารกับวิญญาณ

และอ�านาจเหนอืธรรมชาต	ิ	ซ่ึงสิง่เหล่านีจ้ะสอนให้มนษุย์เข้าใจโลกทีต่นเองด�ารงอยูไ่ด้		

กระบวนทัศน์ในการศึกษาความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์

จากการทบทวนการศึกษาทางมานุษยวิทยาในประเด็นความเชื่อส่ิงศักด์ิสิทธ์ิ

ของ	Brian	Morris	 (2006)	พบว่า	 ในคริสต์ศตวรรษที่	 20	นักมานุษยวิทยาตะวันตก

พยายามศึกษาความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์	 อ�านาจเหนือธรรมชาติ	 และไสยศาสตร์																			

ภายใต้แนวคิดและกระบวนทัศน์ที่แตกต่างกัน	6	แบบ	ได้แก่

1.		 กระบวนทัศน์หน้าที่นิยม	(Functionalist	Approach)	

Bronislaw	Malinowski	 (1916)	 อธิบายว่า	 เวทมนต์คาถาในสังคมชนเผ่า																		

มีหน้าที่ท�าให้มนุษย์ได้ในสิ่งที่ต้องการและสามารถควบคุมธรรมชาติได้	 เช่น	 คาถา						

เรียกฝูงปลา	คาถารักษาโรค	 เป็นการใช้ไสยศาสตร์ตอบสนองการยังชีพของมนุษย์							

และใช้ควบคุมสิ่งที่คาดเดาไม่ได้ในธรรมชาติเพื่อท�าให้มนุษย์รู้สึกสบายใจ	 ในขณะท่ี		

Alfred	Radcliffe-Brown	 (1939)	มองว่า	ความเช่ือไสยศาสตร์และศาสนาจะท�าหน้าที่

จัดระเบียบสังคม	หลอมรวมสังคมให้เป็นเอกภาพ	หน้าท่ีของส่ิงศักด์ิสิทธ์ิจึงถูกแบ่ง			

เป็นสองด้าน	 คือ	 ด้านที่ตอบสนองความต้องการของมนุษย์	 กับด้านที่ควบคุม																												

กฎระเบียบของสังคม	 Emile	 Durkheim	 (1912)	 อธิบายในท�านองเดียวกันว่า																				

ความเชื่อทางศาสนาอยู่ตรงข้ามกับความเชื่อทางโลก	ความเชื่อทางศาสนาเกี่ยวข้อง

กับความศักดิ์สิทธิ์และอ�านาจที่มองไม่เห็น	 ซึ่งมีหน้าท่ีจัดระเบียบสังคม	ค�าอธิบาย															

ตามกรอบความคิดนี้มีกลิ่นอายแบบตะวันตกที่มองมนุษย์ในฐานะเป็นผู้ที่แสวงหา

ประโยชน์เชิงวัตถุ	 ซึ่งอยู่ใต้อิทธิพลความคิดแบบเหตุผลนิยม	ข้อวิจารณ์ต่อกระบวน

ทัศน์หน้าที่นิยม	 คือ	 หน้าที่ของไสยศาสตร์และอ�านาจเหนือธรรมชาติอาจจะส่งผล															

ในทางตรงกันข้ามกับที่สิ่งมนุษย์คาดหวัง	ฉะนั้น	การท�าหน้าท่ีอาจไม่น�าไปสู่ผลลัพธ์

แบบที่ต้องการเสมอไป			

2.		 กระบวนทัศน์จิตวิเคราะห์	(Psychoanalytic	Approach)

Weston	 La	Barre	 (1970)	 อธิบายว่า	พฤติกรรมเชิงศาสนาและความเชื่อ

สะท้อนบุคลิกภาพของมนุษย์	 โดยมองว่ามนุษย์มีความเพ้อฝนหรือจินตนาการ																									
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ถงึอ�านาจเหนอืธรรมชาต	ิและปรารถนาทีจ่ะสือ่สารกบัสิง่เหล่านัน้เพือ่ขอความช่วยเหลอื	

โดยอาศัยไสยศาสตร์และเวทมนต์คาถาเป็นเครื่องมือท่ีจะติดต่อกับวิญญาณ																						

และเทพเจ้า	 การอธิบายในแนวนี้น�าเอาทฤษฎีจิตวิทยาของ	Sigmund	Freud,	Carl	

Jung	 และ	William	 James	 ไปอธิบายพฤติกรรมของมนุษย์ในสังคมชนเผ่าที่นิยม																		

การกราบไหว้บูชาสิ่งศักดิ์สิทธ์ิและเคร่ืองรางของขลัง	 น�าไปสู่การอธิบายว่ามนุษย์													

เหล่านั้นเปรียบเสมือนเด็กทารกที่ยังหวาดกลัวอันตรายจากส่ิงแวดล้อมในธรรมชาติ

ซึ่งเชื่อว่ามีวิญญาณศักดิ์สิทธ์ิ	 ความหวาดกลัวท�าให้มนุษย์ต้องประกอบพิธีกรรม																	

เซ่นไหว้	 เพื่อให้วิญญาณปกปองคุ้มครอง	ความเชื่อทางศาสนาจึงเป็นประสบการณ์

ของความกลัวเกรงอ�านาจเหนือธรรมชาติและวิญญาณของส่ิงศักด์ิสิทธิ์	 ซึ่งสะท้อน												

ออกมาในพิธีกรรม	 (Goodman,	 1988,	 p.4;	 	Bowen,	 2011,	 p.27)	กระบวนทัศน์														

จติวเิคราะห์ท�าให้เหน็ว่า		มนษุย์มองอ�านาจเหนอืธรรมชาติในฐานะส่ิงท่ีช่วยปลดเปล้ือง

ความคบัข้องใจ	ความกลวั	และความไม่สบายในให้หมดไป	ซึง่รากฐานของความคดินี้

มาจาก	David	Hume	 (1757)	 ซึ่งมองว่าความเชื่อทางศาสนาเกิดจากอารมณ์ของ																	

มนุษย์ที่ต้องการขจัดและเอาชนะความวิตกกังวลท่ีซ่อนอยู่ภายในใจ	กระบวนทัศน์น้ี															

เน้นอธิบายอารมณ์ของมนุษย์เป็นส�าคัญ	ซึ่งบางครั้งถูกนิยามว่าเป็น	 Emotionalist																	

Approach	(Morris,	2006,	p.3)

3.		 กระบวนทัศน์โครงสร้างนิยม	(Structuralist	Approach)

Melford	E.	Spiro	 (1966)	อธิบายว่าความเชื่อทางศาสนาคือระบบความคิด																

ทีม่นษุย์น�าไปอธบิายอ�านาจเหนอืธรรมชาตแิละความสัมพนัธ์ท่ีมนุษย์มต่ีออ�านาจน้ัน		

ซึง่ระบบความคดินีพ้ยายามผนวกกระบวนทศัน์หน้าท่ีนิยมกบัจติวเิคราะห์เข้าด้วยกนั	

เพื่อชี้ว่าความเชื่อไสยศาสตร์ตอบสนองอารมณ์ความรู้สึกของมนุษย์และช่วยให้															

สังคมมีระเบียบกฎเกณฑ์	 กล่าวคือ	 Spiro	 ขยายความการวิเคราะห์เชิงจิตวิทยาว่า					

ความเชือ่ไสยศาสตร์ด�ารงอยูใ่น	3	ลกัษณะ	คอื	ความคดิ	การกระท�า	และการแสดงออก	

ในระดับความคิดเป็นเรื่องของจิต	 	 เป็นการไตร่ตรองผ่านการคิด	 เป็นวิธีการสร้าง													

ความหมายให้กับการมีชีวิตและการอยู่ในโลก	ความเชื่อทางศาสนาและไสยศาสตร์		

จึงช่วยให้มนุษย์อธิบายการด�ารงอยู่ของตัวเองและสังคมได้	 ในระดับการกระท�า	

เป็นการใช้ไสยศาสตร์เพื่อตอบสนองเรื่องปากท้องและการท�ามาหากิน	 ในระดับ																	

การแสดงออก	 เป็นการใช้ไสยศาสตร์เพื่อระบายความทุกข์	 ความกลัว	 และความ													
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สับสนในชีวิต	 ทั้งหมดนี้คือการมองในเชิงโครงสร้างที่ไสยศาสตร์ท�าหน้าที่สร้าง												

ระเบียบสังคมและช่วยให้มนุษย์มั่นใจในการด�าเนินชีวิต

4.		 กระบวนทัศน์สัญลักษณ์นิยม	(Symbolic	/	Interpretive	Approach)

Mircea	 Eliade	 (1949)	Clifford	Geertz	 (1960,1966,1973)	 และ	Victor	

Turner	(1967)	อธิบายว่าวัตถุและการปฏิบัติทางศาสนา	คือ	“ระบบของสัญลักษณ์”	

ที่มีความหมายแฝงอยู่	 ซึ่งมนุษย์จะใช้สัญลักษณ์เพ่ือบ่งบอกถึงอารมณ์	 ความรู้สึก	

ความปรารถนา	 และแรงบันดาลใจของตัวเองในการที่จะจัดระเบียบชีวิตและ																		

สิ่งต่าง	 ๆ	 รอบตัว	 สัญลักษณ์ทางศาสนาจึงเป็นระบบของการสร้างความหมาย																								

ทีซ่บัซ้อน	ฉะนัน้	 สญัลกัษณ์ของสิง่ศกัดิส์ทิธิจ์งึสะท้อนอารมณ์ทีม่นษุย์อยากจะสร้าง

ความหมายให้กบัตนเองและโลก	 ในแง่นี	้ ความเชือ่สิง่ศกัดิส์ทิธิจ์งึเป็น	 “ประสบการณ์														

เชงิสญัลกัษณ์”		ทีท่�าให้มนษุย์เข้าใจการมชีวีติ	การอยูใ่นโลกและการอยูร่่วมกบัคนอืน่		

Geertz	(1973)	อธบิายว่า	สญัลกัษณ์ทางศาสนายงัช่วยให้มนษุย์รูจ้กัการตัง้เปาหมาย

และลงมือท�าบางสิ่งบางอย่าง	 ในขณะที่	 Turner	 (1967)	 มองว่าสัญลักษณ์ของ																		

ความเชื่อจะปรากฎอยู่ในวัตถุสิ่งของในพิธีกรรมซ่ึงถือเป็นช่วงเวลาพิเศษท่ีสมาชิก													

ของสังคมจะออกมาท้าทายหรือเชิดชูระเบียบกฎเกณฑ์และระบบคุณค่าต่าง	ๆ	ทั้งนี้

การท�าความเข้าใจระบบความเชื่อจ�าเป็นต้องตีความสัญลักษณ์	 ซึ่งกระบวนทัศน์นี้																		

จะสนใจการตีความเพื่อที่จะอธิบายอารมณ์ของมนุษย์และบรรทัดฐานทางสังคม	

5.		 กระบวนทัศน์นิเวศน์วัฒนธรรม	(Cultural	Ecology	Approach)

Felicitas	D.	Goodman	(1988)		ตั้งข้อสังเกตว่าลักษณะร่วมกันของความเชื่อ

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ในที่ต่าง	 ๆ	 ของโลกจ�าเป็นต้องศึกษาเชิงเปรียบเทียบ	 เพื่อท�าให้เห็น																

บริบททางสังคมและวัฒนธรรมที่มีอิทธิพลต่อการแสดงพฤติกรรมเชิงศาสนา																						

เพราะมนุษย์ในแต่ละเขตนิเวศน์วัฒนธรรมจะมีวิธีการแสดงความเชื่อท่ีสอดคล้อง															

กับวิถีชีวิต	 ดังนั้น	 ตามทัศนะของ	 Goodman	 การวิเคราะห์ปฏิสัมพันธ์ระหว่าง																		

มนุษย์กับถิ่นที่อยู่อาศัย	 (Habitat)	 จะช่วยให้เข้าใจพฤติกรรมทางศาสนาท่ีมนุษย์														

ปฏิบัติในชีวิตประจ�าวัน	ปฏิสัมพันธ์ดังกล่าวนี้เป็นเรื่องของวัตถุวิสัย	 (Objectivity)	

หมายถึง	 มนุษย์แสดงออกในความเชื่อทางศาสนาผ่านความสัมพันธ์ท่ีมีต่อสภาพ

แวดล้อมและการด�ารงชพี	หากการด�ารงชพีเปลีย่นไป	วธิกีารแสงดออกและพฤตกิรรม

ทางศาสนาย่อมจะเปลี่ยนไปด้วย	การให้ความหมายสิ่งศักดิ์สิทธิ์ผ่านนิเวศวฒันธรรม
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จ�าเป็นต้องวิเคราะห์กระบวนการคิดและการรับรู้ท่ีมนุษย์มีต่อส่ิงแวดล้อม	 ซึ่งท�าให้

กระบวนทัศน์นิเวศน์วัฒนธรรมถูกนิยามอีกชื่อหนึ่งว่า	Cognitive	Approach	(Morris,	

2006,	pp.4-5)

6.		 กระบวนทัศน์อ�านาจ/ความรู้	(Power/Knowledge	Approach)

Nurit	 Bird-David	 (1999)	 อธิบายว่าโลกทัศน์ที่มนุษย์ใช้อธิบายการมีชีวิต															

และการอยู่ในโลก	 เป็นเรื่องของการสร้างความจริงท่ีแตกต่างกันในแต่ละวัฒนธรรม	

ดงันัน้		การบชูาสิง่ศกัดิส์ทิธิจึ์งเป็นโลกทศัน์ทีใ่ช้สร้างความจรงิเช่นเดยีวกบัการทดลอง

ทางวทิยาศาสตร์	การมองดมูนษุย์ในสงัคมชนเผ่ากราบไหว้เจ้าปาเจ้าเขาและวญิญาณ

บรรพบุรุษ	 จึงมิใช่เรื่องความไร้เหตุผล	 แต่เป็นเโลกทัศน์ท่ีมนุษย์มองส่ิงต่าง	 ๆ																												

ในธรรมชาติเป็น	 “บุคคล”	ที่ให้คุณให้โทษแก่มนุษย์	 สิ่งศักดิ์สิทธิ์ในธรรมชาติจึงเป็น

ภาพสะท้อนของความรู้ที่สอนให้มนุษย์รู้จักระบบศีลธรรมผ่านการเคารพบูชา	การให้

เกียรติ	 ความรับผิดชอบ	และการประมาณตน	มนุษย์จะมิใช่เจ้านายเหนือธรรมชาติ		

ความเชือ่เกีย่วกบัวญิญาณในธรรมชาตจิงึด�ารงอยูใ่นฐานะ	“ความรู”้	ทีค่�า้จนุการด�ารง

ชวีติของมนษุย์	ซึง่	Bird-David	 เรยีกว่า	 “การแสวงหาความรูเ้ชงิสมัพทัธ์”	 (Relational	

Epistemology)	 กล่าวอีกนัยหนึ่งคือความเช่ือสิ่งศักดิ์สิทธิ์เป็นสิ่งที่มนุษย์สร้างขึ้น														

ภายใต้บริบททางสังคมและวัฒนธรรม	(Morris,	2006,	p.7)		

ตารางเปรยีบเทยีบกระบวนทศัน์ในการศกึษาความเชือ่สิง่ศกัดิส์ทิธิ์

กระบวนทัศน์ สาระส�าคัญ

1	กระบวนทัศน์หน้าที่นิยม มนุษย์ใช้สิ่งศักดิ์สิทธิ์เพื่อแก้ไขปญหาต่าง	ๆ	ในชีวิต

2	กระบวนทัศน์จิตวิเคราะห์ การบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์ช่วยให้มนุษย์รู้สึกมั่นคงปลอดภัยในชีวิต

3	กระบวนทัศน์โครงสร้างนิยม ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ช่วยสร้างกฎเกณฑ์และระเบียบ

ทางสังคม

4	กระบวนทัศน์สัญลักษณ์นิยม ความเชื่อจะถูกแสดงออกผ่านสัญลักษณ์ที่เป็นรูปธรรม

และจับต้องได้

5	กระบวนทัศน์นเิวศน์วฒันธรรม สภาพแวดล้อมทางธรรมชาติมีผลต่อการสร้างความเชื่อ

สิ่งศักดิ์สิทธิ์

6	กระบวนทัศน์อ�านาจ/ความรู้ ความเชือ่สิง่ศกัดิส์ทิธิค์อืความรูท้ีม่นษุย์ใช้อธบิายชวีติและสงัคม
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จากที่กล่าวมาข้างต้นจะเห็นว่ากระบวนทัศน์ที่	1-3	มองความเชื่อทางศาสนา

และไสยศาสตร์ในมิติของความคงที่และความมี	 “เนื้อแท้”	 ทางวัฒนธรรม	 (Morris,	

2006,	 p.9)	 ซึ่งการอธิบายในเชิงโครงสร้าง	 หน้าที่และจิตวิเคราะห์เป็นผลพวงของ												

ความคิดแบบเหตุผลนิยมที่มองสังคมว่ามีกฎระเบียบที่แน่นอนชัดเจนสังคมจะถูก

เปรียบเป็นอินทรีย์หรือสิ่งมีชีวิตที่ประกอบด้วยอวัยวะส่วนต่าง	 ๆ	 ท่ีท�าหน้าท่ี																										

ประคับประคองให้ร่างกายของสิ่งมีชีวิตด�ารงอยู่ได้	 รวมท้ังมองว่าสังคมเป็นส่วนท่ี														

แยกออกจากตัวมนุษย์	 และภายในตัวมนุษย์	 กายกับจิตก็ถูกแยกอยู่คนละด้าน				

แนวคิดนี้คือ	 วิธีการสร้างความจริงแบบคู่ตรงข้าม	 (Ontological	 Dualism)	 ซึ่งนัก

มานุษยวิทยาในช่วงคริสต์ศตวรรษที่	 19	 ถึงต้นคริสต์ศตวรรษที่	 20	 ได้น�ากรอบ																				

ความคิดปรัชญายุคสมัยใหม่แบบตะวันตกไปอธิบาย	 เพื่อชี้ว่าสังคมของมนุษย์																			

ในโลกมีโครงสร้างแบบคู่ตรงข้าม

ในขณะท่ีกระบวนทัศน์ที่	 4-6	 มองในมิติของระบบความหมายและการ

เปลี่ยนแปลงในช่วงเวลาต่าง	 ๆ	 (Morris,	 2006,	 p.10)	 กล่าวคือ	 การอธิบาย																																			

ในเชิงสัญลักษณ์	นิเวศน์วัฒนธรรม	และอ�านาจ/ความรู้	 เป็นกระแสความคิดในช่วง

หลังโครงสร้างนิยมหรือหลังสมัยใหม่	 ซ่ึงวิพากษ์วิธีคิดแบบตะวันตกท่ีท�าให้																																

นักมานุษยวิทยารุ่นเก่ามองสังคมและมนุษย์ในแบบวัตถุวิสัย	 น�าไปสู่การทบทวน																			

และตั้งค�าถามเกี่ยวกับการการสร้างความจริงทางวัฒนธรรม	 ซึ่งมนุษย์ด�ารงอยู่																				

ภายใต้ความสัมพันธ์เชิงอ�านาจและมีเงื่อนไขแตกต่างกัน	 นักมานุษยวิทยาท่ีใช้							

กระบวนทัศน์หลังโครงสร้างนิยมจึงไม่สนใจกฎเกณฑ์ที่ตายตัวหรือเสถียรภาพ																			

ของสังคม	แต่พยายามเข้าใจ	 “กระบวนการ”	 และ	 “ปฏิบัติการ”	ที่มนุษย์น�าความรู้												

ต่างๆมาใช้สร้างตัวตนและต่อรองในชีวิตประจ�าวันภายใต้พลวัตของความสัมพันธ์																			

ทางสังคม	 เศรษฐกิจ	 และการเมือง	 (Morris,	 2006,	 p.11)	 กระบวนทัศน์หลัง																

โครงสร้างนิยมจึงสนใจการด�ารงอยู่ร่วมกันของความเชื่อหลาย	 ๆ	 แบบ	และวิธีการ																		

ที่มนุษย์น�าความเชื่อไปใช้ในบริบทต่าง	 ๆ	ภายใต้การควบคุมของสถาบันทางสังคม														

ซึ่งปรากฏอยู่ในชุมชนท้องถิ่นและชุมชนเมืองสมัยใหม่	(Bowen,	2011,	p.25)				
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แนวการศึกษาความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในสังคมไทย	

ในบทความนี้	 ได้ส�ารวจการศึกษาความเชื่อส่ิงศักด์ิสิทธ์ิของนักมานุษยวิทยา

ไทย	และพบว่าการศึกษารุ่นแรก	ๆ	ได้แก่	ฉลาดชาย	รมิตานนท์	(2524)	ซึ่งพยายาม

ท�าความเข้าใจความเชื่อเรื่องผีเจ้านายในสังคมล้านนา	 โดยอธิบายความสัมพันธ์

ระหว่างผีและสัญลักษณ์ในพิธีกรรม	ศรีศักร	 วัลลิโภดม	 (2527)	อธิบายการนับถือผี										

ในสังคมไทย	 โดยมองว่า	 ความเช่ือเร่ืองผีท�าหน้าที่จัดระเบียบทางสังคมและท�าให้																

คนในชุมชนท้องถิ่นรู้จักเคารพกติกาของส่วนร่วม	 การศึกษาในรุ่นต่อมาระหว่างปี																					

พ.ศ.	 2530	 ถึง	 พ.ศ.	 2557	 มีการศึกษาของนักมานุษยวิทยาและนักศึกษาสาขา

มานุษยวิทยา	จ�านวน	25	เรื่อง	ซึ่งมีแนวการศึกษาทั้งหมด	5	แนว	คือ	

แนวที่หนึ่ง	ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในฐานะอัตลักษณ์ของกลุ่มคน

การศึกษาแนวนี้สนใจที่จะอธิบายลักษณะเฉพาะของความเชื่อเรื่องผี																						

และศาสนาท่ีด�ารงอยู่ในกลุ่มชาติพันธุ์ต่างๆ	 ซึ่งผู้ศึกษามองว่าความเชื่อเหล่านั้น																

ท�าหน้าที่สร้างและธ�ารงเอกลักษณ์และอัตลักษณ์ทางวัฒนธรรม	 และการสืบทอด													

ความเชื่อมีส่วนส�าคัญต่อการด�ารงอยู่และการเสื่อมหายไปของวัฒนธรรม	ตัวอย่าง																		

การศึกษาในแนวนี้	 ได้แก่	การศึกษาของ	ณัฐธิดา	สุขมนัส	 (2539)	อธิบายความเชื่อ				

เรื่องฮวงจุ้ยของชาวจีนในย่านส�าเพ็งเยาวราชที่สะท้อนอัตลักษณ์ทางวัฒนธรรม																		

ของชาวจีน	 ซ่ึงมีฐานความคิดมาจากลัทธิเตาท่ีเชื่อพลังหยินและหยางท่ีสร้าง																			

ความสมดุลในธรรมชาติ	 ฮวงจุ้ยในชีวิตของชาวจีนจึงหมายถึงการเลือกท�าเลท่ีอาศัย

และสภาพแวดล้อมที่ดีให้สอดคล้องกับดวงชะตา	ปีเกิด	 และกฤษ์ยามเพื่อคน	ๆ	 น้ัน													

จะได้รับพลังชีวิตจากธรรมชาติอย่างเต็มที่			

การศึกษาของ	สมหมาย	ชินนาค	(2539)	อธิบายอัตลักษณ์ของกลุ่มชาติพันธุ์

ส่วย	 จังหวัดสุรินทร์ผ่านความเชื่อเรื่องผีปะก�า	 ซึ่งหมายถึงวิญญาณศักดิ์สิทธิ์ของ																

เทพและบรรพบุรุษที่สิงอยู่ใน	 “ปะก�า”	 ซึ่งเป็นอุปกรณ์ท่ีใช้คล้องช้างปา	 ความเชื่อ																					

ผีปะก�าของชาวส่วยสะท้อนระบบอ�านาจ	 โดยอ�านาจจะส่งผ่านจากผีบรรพบุรุษไปสู่														

ผู้อาวุโสในตระกูล	 คนในครอบครัวจะต้องเคารพเชื่อฟงผู้อาวุโส	 เพราะถือว่าเป็น																					

ผู้มีอ�านาจวิเศษ	ผู้วิจัยเชื่อว่าการนับถือผีปะก�าเท่ากับเป็นการจรรโลงระบบผู้อาวุโส														

ในตระกูลให้ด�ารงอยู่ได้	 และท�าให้สายสัมพันธ์ในครอบครัวมีความแน่นแฟน																												

ค�าอธิบายดังกล่าวนี้	 เป็นการวิเคราะห์ในแนวโครงสร้างหน้าที่	 ซึ่งมองว่าความเชื่อผี				
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ของชาวส่วยท�าหน้าที่จัดระเบียบสังคมและท�าให้คนในชุมชนมีที่พึ่งทางใจ

การศึกษาของ	 	พิเชฐ	สายพันธ์	 (2544)	อธิบายสัญลักษณ์	 "ผี"	 ในความเชื่อ																

และพิธีกรรมทางศาสนาของชาวผู้ไทในประเทศไทยและประเทศลาว	 การศึกษานี้																

ตั้งค�าถามเกี่ยวกับการสร้าง	 “ตัวตน”	 ของชาวผู้ไท	 ผ่านวาทกรรมของนักวิชาการ																												

ทีท่�าให้เกดิการสร้างภาพตวัแทนของวฒันธรรมผูไ้ท		ผูว้จิยัพยายามรือ้สร้างวาทกรรม

ดังกล่าว	 โดยการศึกษาความเชื่อเรื่องผีปูตาและความตายผ่านชุดค�าอธิบายของ																

ชาวบ้านและการตีความของนักวิชาการ	 ซึ่งอธิบายด้วยกระบวนทัศน์โครงสร้าง															

หน้าที	่ท�าให้เกดิค�าอธบิายทีว่่า	ชาวผูไ้ทมกีารผสมผสานความเชือ่พทุธกบัผเีข้าด้วยกนั

อย่างลงตัว	 และท�าให้สังคมของชาวผู้ไทด�ารงอยู่อย่างมั่นคงกลมเกลียว	การตีความ

แนวนี้มองว่า	 ชาวผู้ไทใช้ความรู้ทางศาสนาเพียงอย่างเดียวมาอธิบายปรากฎการณ์

เกี่ยวกับวิญญาณ	ผู้วิจัยตั้งข้อสังเกตว่าในสังคมสมัยใหม่	 ชาวผู้ไทก็ได้รับความรู้																

ทางวิทยาศาสตร์และการแพทย์สมัยใหม่ด้วย	 ดังนั้น	 การอธิบายความเชื่อของ																						

ชาวผู้ไทก็ควรมองดูความซับซ้อนและความหลากหลายของชุดความรู้ที่ชาวผู้ไท																			

น�ามาอธิบายเรื่องผีปูตาและวิญญาณด้วย

การศึกษาของ	รตพร	ปทมเจริญ	(2544)	อธิบายการธ�ารงอัตลักษณ์ชาติพันธุ์

ของคนไทยเชื้อสายจีนในเขตอ�าเภอเมือง	 จังหวัดนครปฐม	ซึ่งเริ่มต้ังถ่ินฐานในสมัย																						

รัชากลที่	 2-3	 ของรัตนโกสินทร์	 โดยเข้ามาเป็นแรงงานในโรงงานน�้าตาล	 รับจ้าง																		

ปลูกข้าว	 และค้าขาย	 จนกระทั่งมีฐานะทางเศรษฐกิจดีขึ้นและเข้าไปมีบทบาททาง						

การเมือง	 มีการตั้งองค์กรของตัวเอง	 เช่น	 มูลนิธิสุขศาลานุเคราะห์	 สมาคมพ่อค้า		

โรงเรียนสอนภาษาจีน	 และศาลเจ้า	 ผู้วิจัยพบว่า	 ศาลเจ้าจีนมีการน�าพระพุทธรูป																						

มาประดิษฐานด้วย	 ซ่ึงถือเป็นการปรับตัวเข้ากับสังคมไทย	 ขณะเดียวกันก็มีการ																	

รื้อฟนภาษาจีน	 โดยตั้งโรงเรียนในศาลเจ้า	 ตามทฤษฎีโครงสร้างหน้าท่ี	 ศาลเจ้า														

จึงท�าหน้าที่สืบทอดความเชื่อ	อัตลักษณ์	และวัฒนธรรมของชาวจีน

การศึกษาของ	 ธีรนันท์	 ช่วงพิชิต	 (2551)	 อธิบายอัตลักษณ์ของชาวมุสลิม												

นิกายชีอะห์	 ในย่านฝ่งธนบุรี	 ผ่านพิธีเจ้าเซ็น	 (อาชูรอ)	 ซึ่งรู้จักในนาม	 “แขกเจ้าเซ็น”												

และ	 “แขกมัวร์”	 เนื้อหาสาระของพิธีเจ้าเซ็นเป็นการร�าลึกถึงการพลีชีพของอิหม่าม														

ฮูเซน	 (หลานของศาสดามูฮัมหมัด)	 โดยพิธีจะน�าเสนอในรูปแบบของการแสดงที่																			

ท�าให้ผู้ร่วมพิธีรู้สึกถึงความเศร้า	 ความเสียสละ	 ความกล้าหาญของอิหม่ามฮูเซน														
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ความรู้สึกนี้สัมพันธ์กับประวัติศาสตร์ของแขกเจ้าเซ็นซึ่งถูกกดขี่ข่มเหง	 ซึ่งตอกย�้า											

ความเป็นมุสลิมชายขอบ	 ท�าให้แขกเจ้าเซ็นหันมาสร้างอัตลักษณ์ของตัวเองผ่าน													

พิธีเจ้าเซ็น	 ที่มุสลิมสุหนี่มองว่าเป็นพิธีที่หลบลู่พระเจ้า	 แต่แขกเจ้าเซ็นมองว่าพิธีนี้													

แสดงถึงความรักและศรัทธาในพระเจ้า	 การให้ความหมายต่อความเชื่อที่ต่างกัน

ระหว่างมุสลิมสองนิกายนี้	 สะท้อนความไม่ลงรอยในสังคมมุสลิมซึ่งแสดงความ											

ศรัทธาต่อพระเจ้าต่างกัน	 การวิจัยนี้ช่วยให้เห็นว่า	 การศึกษาความเชื่อทางศาสนา												

โดยมองการเปลี่ยนแปลงทางประวัติศาสตร์จะช่วยให้เข้าใจกระบวนการสร้าง																								

อัตลักษณ์ของกลุ่มคนได้ชัดขึ้น

แนวที่สอง		ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในฐานะโครงสร้างชุมชน

การศึกษาแนวนี้อธิบายความเชื่อสิ่งศักด์ิสิทธิ์ในฐานะเป็นท่ียึดเหน่ียว																					

ทางสังคม	 เพราะความเชื่อได้สร้างและรักษา	 “กฎระเบียบ”	 ให้กับชุมชน	หากใคร																	

ฝาฝนกฎระเบียบก็จะถูกสิ่งศักดิ์สิทธิ์ลงโทษ	 ในขณะท่ีผู้ท่ีท�าตามกฎระเบียบจะมี																

ชีวิตที่มั่นคงและเป็นสุข	 ทั้งนี้	 สิ่งศักดิ์สิทธิ์ของชุมชนจะเปรียบเสมือนดัชนีชี้วัด																	

ความสามัคคีและการพึ่งพาอาศัยกัน	 อ�านาจรัฐและระบบทุนนิยม	 จะถูกมองว่า																			

เป็นภัยคุกคามจากภายนอกที่ท�าลายความเช่ือของท้องถิ่น	 ซึ่งมีผลท�าให้โครงสร้าง

ชุมชนอ่อนแอและเปลี่ยนไป	 การศึกษาแนวนี้พบได้ทุกภาคของประเทศ	 ตัวอย่าง																		

การศกึษาในแนวนี	้ ได้แก่การศกึษาของ	บญุชนะ	ทองแสน	 (2529)	อธบิายโครงสร้าง									

ชุมชนในลุ ่มน�้าท่าจีนผ่านความเชื่อเรื่องผี	 วิญญาณ	 อ�านาจเหนือธรรมชาติ																															

และไสยศาสตร์	 โดยช้ีว่าในหลายชุมชนจะมีการสร้างศาลเจ้าพ่อ	 เจ้าปู	 ผีเจ้านาย																		

ศาล	 ประจ�าหมู่บ้าน	 เพื่อกราบไหว้บูชาและบวงสรวง	 ซึ่งชาวบ้านเชื่อว่า	 จะช่วย																		

ปกปองคุ้มครอง	ให้โชคลาภ	รักษาโรค	ท�าให้ชีวิตเจริญรุ่งเรือง	และแก้ปญหาต่างๆ

การศกึษาของอมาวส	ี เถยีรถาวร	 (2532)	อธบิายโครงสร้างและการจดัระเบยีบ

ชุมชนบ้านเมืองเตา	 ต�าบลเมืองเตา	 อ�าเภอพยัคฆภูมิพิสัย	 จังหวัดมหาสารคาม																					

ผ่านความเชื่อเจ้าพ่อศรีนครเตา	ซึ่งเชื่อว่าเป็นผู้สร้างบ้านแปลงเมือง	 ชาวบ้านจะจัด

พิธีกรรมบูชาเซ่นสังเวยเจ้าพ่อเพื่อให้เจ้าพ่อช่วยคุ้มครองคนในหมู่บ้าน	 ช่วยท�าให้														

การท�ามาหากินเจริญรุ่งเรือง	 ท�าให้มีน�้าในการเพาะปลูก	 ช่วยรักษาโรคภัยไข้เจ็บ														

หลอมรวมให้คนในหมู่บ้านรักใคร่ปรองดอง	รวมทั้งเป็นที่พึงทางใจยามเดือดร้อน				

 

 

 

 

 

 

 

 



184
วารสารวิชาการมนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์  ปีที่ 25  ฉบับที่ 47

มกราคม	-	เมษายน  2560

การศกึษาของ	ปรารถนา	จนัทรพุนัธุ	์ (2542)	อธบิายความเชือ่เกีย่วกบัเจ้าแม่		

เกาะจิกในชุมชนประมง	 จังหวัดจันทบุรี	 ซึ่งเป็นชุมชนท่ีประกอบด้วยคนหลายกลุ่ม															

ทั้งชาวจีนไหหล�า	 จีนแต้จิ๋ว	 และชาวไทยที่ท�ามาหากินด้วยการท�าประมงขนาดเล็ก		

ชุมชนเกาะจิกนับถือศาสนาพุทธและนับถือสิ่งศักดิ์สิทธ์	ได้แก่	เจ้าแม่เกาะจิก	เจ้าพ่อ

มังกร	 เจ้าพ่อแหลมเทียน	 เจ้าแม่พิมพา	 เจ้าพ่อเขาจมูกลิง	 และเจ้าพ่อต้นไทร																										

ชาวเกาะจิกมีการผสมความเช่ือแบบพุทธและผี	 ผสมเทพเจ้าแบบจีนกับแบบไทย													

ความเชื่อเหล่านี้สัมพันธ์กับการด�าเนินชีวิต	 เช่น	 เมื่อจะออกหาปลา	 ชาวประมง																						

จะไหว้แม่ย่านาง	 เม่ือเจอพายุในทะเล	 ชาวประมงจะภาวนาขอให้เจ้าแม่เกาะจิก

คุ้มครองให้รอดจากภัยอันตราย	 เป็นต้น	 ชาวบ้านจะมีประเพณีแก้บนเจ้าแม่	 หรือ												

เพ่งอัน	 จะมีการเชิญเจ้าพ่อเจ้าแม่ต่าง	 ๆ	บนเกาะมาร่วมพิธีด้วย	นอกจากน้ันจะมี														

การท�าบุญวันเกิดเจ้าแม่	 มีการแห่เจ้าแม่ไปรอบหมู่บ้าน	หน้าที่ของเจ้าแม่เกาะจิก																		

คือ	ท�าให้สังคมชาวจีนและชาวไทยด�ารงอยู่ร่วมกันได้

การศึกษาของวลัยลักษณ์	 ทรงศิริ	 (2544)	 อธิบายการเปล่ียนแปลงชุมชน																

บ้านยี่สารผ่านต�านานและพิธีกรรมคุณปูศรีราชา	จากชุมชนแลกเปลี่ยนสินค้าไปเป็น

ชุมชนเกษตรกรรมเพื่อค้าขาย	 ซ่ึงมีการท�านากุ้งและเผาถ่าน	คุณปูศรีราชาในฐานะ								

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ของชุมชนซ่ึงเคยเป็นชาวจีนจะปรับตัวเข้ากับความเชื่อในพุทธศาสนา													

แบบวัฒนธรรมมอญ	จนกลายเป็น	 “คุณปูศรีราชา”	 ผู้วิจัยมองว่า	 เมื่อความเจริญ																				

ทางวตัถแุละระบบทนุนยิมเข้ามาในชมุชน		ท�าให้ชาวยีส่ารประสบปญหาทางเศรษฐกจิ	

และความขัดแย้งในผลประโยชน์	 ชาวบ้านจึงใช้คุณปูศรีราชาเป็นท่ีพึงทางใจ	 เช่น													

การขอโชคลาภ		การขอพรเพื่อให้ประสบความส�าเร็จในการท�ามาหากิน		พิธีกรรมไหว้

คณุปูศรรีาชาจงึมคีวามส�าคญัมาก		การศกึษาเรือ่งนีช้ีใ้ห้เหน็ว่า		ความเชือ่สิง่ศกัดิส์ทิธิ์

ถูกน�าไปใช้โดยกลุ่มคนต่าง	ๆ		ซึ่งให้คุณค่าและความหมายต่างกัน

การศึกษาความเชื่อเรื่องผีและพระธาตุในเมืองแพร่ของศรีศักร	 วัลลิโภดม													

และวลัยลักษณ์	 ทรงศิริ	 (2551)	 อธิบายประวัติศาสตร์ท้องถิ่นและภูมิวัฒนธรรม																	

ของเมอืงแพร่ซึง่เปลีย่นแปลงจากสงัคมชาวนาชาวไร่ไปสูส่งัคมอตุสาหกรรม		โดยชีว่้า

ชุมชนเมืองแพร่ยึดโยงด้วยความเช่ือเร่ืองผี	 3	กลุ่ม	คือ	ผีเมือง	ผีบ้าน	และผีที่รักษา

น�้าปาเขา	 ผีเหล่านี้เป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่ช่วยสร้างกฎเกณฑ์และระเบียบทางสังคม																	

ช่วยรักษาปาไม้และทรัพยากรธรรมชาติ	ความเชื่อเรื่องผีจะสัมพันธ์กับความเชื่อเรื่อง
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ครูบาในพุทธศาสนาแบบล้านนา	 เป็นการน�าอ�านาจเหนือธรรมชาติมาอยู่ร่วมกับ													

บารมีของพระสงฆ์	 ซึ่งช่วยรักษาระเบียบทางศีลธรรมให้ชุมชน	ต่อมาเมื่อรัฐสยาม						

สร้างกฎหมายการปกครองคณะสงฆ์มาควบคุมชุมชน	 ส่งผลให้เกิดการคุกคาม																

บทบาทหน้าท่ีของครูบาของท้องถ่ิน	 มีการแบ่งพระสงฆ์เป็นสองกลุ่มระหว่างกลุ่ม			

ครูบากับกลุ่มสงฆ์ของรัฐ	 รวมทั้งส่งผลกระทบต่อระบบความเชื่อและการใช้พื้นท่ี															

ทางศาสนา	 โดยการสร้างวัดอยู่ในเขตเดียวกับพระธาตุ	 เป็นการเปล่ียนการดูแล																	

พระธาตุจากคนท้องถิ่นไปสู่การดูแลโดยสงฆ์ของรัฐท่ีเป็นคนต่างถ่ิน	 ในกรณีของ																					

ผีเมืองหรือสะดือเมืองของชาวแพร่	 แต่เดิมคือการบูชาเสาอินขีล	 ต่อมาได้เปล่ียน																		

เป็นเสาหลักเมืองตามนโยบายของกระทรวงมหาดไทย	นอกจากน้ัน	 ชาวแพร่ยังมี															

การผสมผสานความเช่ือเร่ืองผีเข้ากับความเชื่อเจ้าพ่อเจ้าแม่ของชาวจีน	 เพราะ																					

ชาวจีนมีบทบาทส�าคัญทางเศรษฐกิจและช่วยบูรณะปรับปรุงศาลผีดั้งเดิมให้เป็น														

ศาลจีน	 เช่น	 ศาลเจ้าพ่อแสนชัย	ศาลเจ้าปูขวัญเมือง	พร้อมท้ังมีการจัดพิธีเข้าทรง														

เจ้าพ่อ

การศึกษาของ	อานันท์	 กาญจนพันธุ์	 (2555)	อธิบายความขัดแย้งในท้องถิ่น

ผ่านความเชื่อเรื่องผี	 ซึ่งเป็นการน�าเอาคติทางศาสนาและไสยศาสตร์มาเป็น																					

เครื่องมือในการควบคุมความสัมพันธ์ทางสังคม	อานันท์ชี้ว่า	 ความเชื่อท้องถิ่นไม่ใช่		

สิ่งที่หยุดนิ่ง	 แต่ปรับเปลี่ยนไปตามสถานการณ์และแสดงออกในรูปแบบต่าง	 ๆ																			

อานนัท์มองว่า		ความเชือ่เป็นทัง้อดุมการณ์ความคดิ		เป็นอ�านาจทีแ่สดงออกในพธิกีรรม	

และเป็นประวัติศาสตร์ที่เปลี่ยนแปลงไปตามช่วงเวลา	 แนวคิดดังกล่าวน้ี	 พยายาม														

มองว่าความเชื่อเป็นการต่อสู้ทางความคิดกับสภาวะที่เกิดขึ้นจริงในสังคม	โดยอาศัย

พธิกีรรมเป็นเครือ่งมอืสือ่ความหมายและอารมณ์		ความเชือ่เรือ่งผจีงึเป็นรปูแบบหนึง่

ของอ�านาจ	ซึ่งชาวบ้านใช้เพื่อต่อรองในสถานการณ์ต่าง	ๆ		

แนวที่สาม		ความเชื่อกับสังคมเมือง

การศึกษาแนวนี้	 อธิบายวิถีชีวิตของคนเมืองท่ีพึ่งพาความเชื่อส่ิงศักด์ิสิทธ์ิ															

ในฐานะเป็นเครือ่งมอืในการแก้ปญหาในชีวติประจ�าวนั		ซึง่คนเมอืงมชีวีติแบบปจเจก	

ตัวใครตัวมัน	 ต่อสู้แข่งขันในทางเศรษฐกิจและความส�าเร็จทางวัตถุ	 ส่งผลให้คน																					

มีความเครียดและหันไปพึ่งร่างทรง	 วัตถุมงคล	 เจ้าพ่อเจ้าแม่	 และเทพเจ้าจากลัทธิ								

ความเชื่อที่หลากหลาย	สิ่งศักดิ์สิทธ์ิจึงถูกใช้ในบริบทของระบบทุนนิยมและบริโภค
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นิยมตัวอย่างการศึกษาในแนวนี้ได้แก่	 การศึกษาของ	 นิภาวรรณ	 วิรัชนิภาวรรณ																

(2532)	 อธิบายชีวิตคนเมือง	 จังหวัดฉะเชิงเทราผ่านความเชื่อร่างทรง	 โดยชี้ให้เห็น

สภาพสังคมและเศรษฐกิจที่ท�าให้เกิดการแข่งขันสูง	 ส่งผลให้คนต้องด้ินรนท�างาน

หาเงิน	 สภาพบีบคั้นดังกล่าวท�าให้คนบางคนหันไปพึงสิ่งศักดิ์สิทธิ์	 โดยมีร่างทรง																				

ท�าหน้าที่ช่วยติดต่อสื่อสาร	บทบาทของร่างทรงจึงเป็นผู้ช่วยบรรเทาความเดือดร้อน																	

ให้กบัคนทีป่ระสบปญหาชวีติ	เช่น	เจ็บปวย		และมคีวามทกุข์ใจ		เช่นเดยีวกบัการศกึษา

ของ	 รตพร	 ปทมเจริญ	 (2543)	 ที่อธิบายว่า	 ร่างทรงในเขตอ�าเภอเมือง	 จังหวัด																	

นครปฐม		ซึ่งมีทั้งหมด	5	ส�านัก		คือ	ส�านักทรงกวนอู	ส�านักทรงซัมปอกง	ส�านักทรง

เสด็จพี่ชินราช	 ส�านักทรงพ่อปูใหญ่	 และส�านักทรงอุมาเทวี	 ร่างทรงจะท�าหน้าที่													

ติดต่อสื่อสารกับสิ่งศักดิ์สิทธิ์เพื่อช่วยคนที่มีความทุกข์และเดือดร้อน

ในการศึกษาของ	 สุริยา	 สมุทคุปติ์	 และคณะ	 (2539)	 อธิบายการเข้าทรง																			

ในสังคมเมืองในฐานะเป็นวาทกรรมและวิกฤตการณ์ของความทันสมัย	 โดยชี้ว่า	พิธี											

เข้าทรงสะท้อนวิถีชีวิตชนช้ันกลางและแรงงานที่ต้องเผชิญกับการต่อสู้แข่งขัน																				

ทางเศรษฐกิจ	คนเมืองต้องการมีโชคลาภ	ร�่ารวยและประสบความส�าเร็จในทรัพย์สิน

เงินทอง	 และอีกด้านหนึ่งสะท้อนให้เห็นวาทกรรมโต้ตอบกันระหว่างกลุ่มท่ียอมรับ															

และกลุ่มที่ปฏิเสธการทรงเจ้า	 การปรากฎขึ้นของพิธีทรงเจ้าเข้าผีในเขตเมือง	 คือวิธี											

การตอบโต้วาทกรรมพุทธศาสนาที่สร้างโดยรัฐ	 ซึ่งต้องการสร้างมาตรฐานทาง																

ศีลธรรมภายใต้ค�าสอนของศาสนาพุทธเพียงอย่างเดียว	 แต่พิธีกรรมเข้าทรงได้น�า																

เอาคติพุทธ	 ผี	 และไสยศาสตร์มาใช้พร้อม	 ๆ	 กัน	 โดยมิได้แบ่งแยกว่าแบบไหนดี																				

กว่ากัน	นอกจากนั้น	 ยังชี้ว่าการทรงเจ้าเข้าผีสะท้อนวิกฤตการณ์ของความทันสมัย	

ได้แก่	 ความยากจน	ช่องว่างทางชนชั้น	ความไม่เท่าเทียมทางเศรษฐกิจ	การท�าลาย

ทรพัยากร	มลพษิ	และการคอร์รปัช่ัน	 วกิฤตการณ์เหล่านีส่้งผลให้คนขาดความมัน่ใจ														

ในการด�าเนินชีวิต	จึงต้องหันไปหาสิ่งศักดิ์สิทธิ์และไสยศาสตร์	

การศึกษาของ	สุชาดา	 กิตติตระกูลกาล	 (2540)	 อธิบายความเชื่อเรื่องศาล															

ท่านท้าวมหาพรหมโรงแรมเอราวัณ	 ซึ่งคนในเมืองให้ความเคารพนับถือ	 แต่ชีวิต																	

คนเมืองมีลักษณะปจเจกนิยม	 ท�าให้คนหลายกลุ่มเข้ามาประกอบพิธีกรรมด้วย																

เปาหมายที่แตกต่างหลากหลาย	 มีทั้งคนไทยและชาวต่างชาติ	 การศึกษานี้พยายาม															

ชี้ว่าการบูชาท้าวมหาพรหมมิได้สร้างส�านึกร่วมของชุมชนเหมือนในสังคมชนบท																	
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แต่ตอบสนองความต้องการส่วนบุคคล	 เช่นเดียวกับการศึกษาของ	 อาภาภิรัตน์																					

วัลลิโภดม	 (2536)	 เรื่องการนับถือเจ้า	 เทพ	และพระพรหม	บริเวณถนนงามวงศ์วาน																

ซึ่งเต็มไปด้วยแหล่งการค้า	ย่านธุรกิจ	บริษัท	 โรงแรม	ห้องแถว	บ้านจัดสรร	สถานท่ี

ราชการต่าง	 ๆ	จ�านวนมาก	สถานที่เหล่านี้จะมีการสร้างศาลพระพรหม	ศาลพระภูมิ	

ศาลเจ้าที่	 และศาลเจ้าพ่อ	 เจ้าแม่	 ผู้วิจัยอธิบายว่า	 ความเชื่อเก่ียวกับพระพรหม																								

ถูกเปลี่ยนความหมายให้เข้ากับสภาวะเศรษฐกิจ	จากเดิมท่ีเป็นความเชื่อของชนชั้น

เจ้านายและข้าราชการ	 เปลี่ยนไปสู ่ความเชื่อของชาวบ้านและพ่อค้าที่เชื่อว่า																								

พระพรหมจะน�าโชคลาภเงินทองและความร�่ารวยมาให้	 สิ่งนี้สะท้อนว่า	 ความเชื่อ															

พระพรหมจะรับใช้ผลประโยชน์ส่วนตัวของบุคคล

การศึกษาของ	 เอกสิทธิ์ 	 ไชยปน	 (2546)	 อธิบายสังคมเมืองเชียงใหม่																								

ผ่านพิธีกรรมการลงผีเจ้านาย	 ซ่ึงเป็นพิธีเข้าทรงของวัฒนธรรมล้านนา	 โดยร่างทรง																			

จะถูกเรียกว่า	 “ม้าขี่”	 หน้าที่ของร่างทรงคือประสานความรู้ทางไสยศาสตร์เข้ากับ														

ความรู ้ทางวิทยาศาสตร์เพื่อน�าไปแก้ปญหาต่าง	 ๆ	 ในชีวิตของผู้ท่ีมาขอความ																									

ช่วยเหลือ	 ผู้วิจัยมองว่า	 พิธีทรงผีเจ้านายมีการเปลี่ยนแปลงและเป็นกระบวนการ															

ต่อสู้ทางความคิด	มีการผลิตใหม่	ผลิตซ�้า	 และการปรับใช้ความรู้แบบต่าง	ๆ	จนเกิด

เป็นวาทกรรมของความเช่ือในสังคมสมัยใหม่	 โดยเฉพาะค�าอธิบายเรื่องการเจ็บปวย	

ซึง่คนเมอืงมกัจะมาขอให้ม้าขีช่่วยเหลอื	ท�าให้ม้าท่ีเป็นท้ังผู้ท่ีสร้างความรูแ้ละมอี�านาจ

ในการโน้มน้าวจิตใจของคน

แนวที่สี่	ความเชื่อกับสัญลักษณ์และพิธีกรรม

การศึกษาแนวนี้	 อธิบายสัญลักษณ์และความหมายของพิธีกรรมท่ีปรากฎ													

อยู่ในความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์	 ในการศึกษาเชิงสัญลักษณ์จะวิเคราะห์ความหมายของ

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่ปรากฎอยู่ในพิธีกรรม	 ตัวอย่างเช่น	 การศึกษาของ	 จิตรกร	 เอมพันธ์															

(2545)	 อธิบายพิธีกรรมบูชาพญานาคของชาวอีสาน	 ซึ่งสัมพันธ์กับความเชื่อเรื่อง															

ความอุดมสมบูรณ์	 เพราะชาวอีสานต้องพึ่งธรรมชาติในการท�าเกษตรกรรม	 ในพิธี															

บูชาพญานาคมีการน�าหลักค�าสอนในพระพุทธศาสนามาผนวก	 ท�าให้พญานาค																			

เป็นสัญลักษณ์ของสิ่งศักดิ์สิทธ์ิ	 เป็นเทพเจ้าของดินและน�้าและเป็นสาวกท่ีมีบุญ															

บารมีที่ใกล้ชิดกับพระพุทธเจ้า	
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การศึกษาพิธีกรรมในแง่บทบาทหน้าที่	 ได้แก่การศึกษาของ	 ศิริลักษณ์																							

สภุากลุ	 (2533)	อธบิายความเชือ่ในพธิกีรรมฟอนผมีดผเีมง็	 ในจงัหวดัล�าปาง	 โดยชีว่้า

พธิกีรรมนีค้อื	การบชูาบวงสรวงวญิญาณบรรพบรุษุ	ท�าให้ผปีูย่าตายายเกดิความพอใจ														

พธิฟีอนผจีะช่วยให้ลกูหลานในวงศ์ตระกลูมคีวามสามคัค	ี มกี�าลงัใจในการด�ารงชวีติ		

ช่วยแก้ปญหาความขัดแย้งระหว่างญาติพี่น้อง	 สอนให้ลูกหลานรู้จักการให้ทาน																		

และเสียสละ	 สอนให้เคารพเชื่อฟงผู ้ใหญ่	 และเป็นการท�าบุญสะเดาะเคราะห์																															

ในขณะเดียวกัน	 ก็จะช่วยให้วิญญาณบรรพบุรุษปกปองคุ้มครองและควบคุม																			

ความประพฤติของคนในครอบครัว	พิธีฟอนผีจึงเปรียบเสมือนกันสั่งสอนศีลธรรม

การศึกษาของ	 พิเชฐ	 สายพันธ์	 (2539)	 อธิบายให้เห็นการเปลี่ยนแปลง																					

ความเชื่อและพิธีบูชาพญานาคของวัดพระธาตุพนม	 ซึ่งเริ่มข้ึนในปี	 พ.ศ.	 2500																						

โดยกลุ่มพระสงฆ์และผู้น�าชาวบ้านที่มีเชื้อสายจีน	 เปาหมายส�าคัญของการจัดพิธีน้ี					

คือ	 เพื่อตอกย�้าบทบาทของคนกลุ่มใหม่ที่ดูแลพระธาตุพนม	 ซึ่งท้าทายความเชื่อ																		

ของคนกลุ่มเดิมที่มองว่า	พระธาตุพนมถูกคุ้มครองโดยผี	 ส่ิงน้ีสะท้อนความขัดแย้ง

ระหว่างคนกลุ่มใหม่และคนกลุ่มเก่าซึ่งให้ความหมายต่อพิธีกรรมต่างกัน

การศึกษาของ	พัชรวรรณ	 รัตนพันธุ์	 (2543)	 อธิบายความเชื่อในพิธีเซ่นไหว้													

ในวัดมังกรกมลาวาส	ถนนเจริญกรุง	กรุงเทพมหานคร	โดยชี้ว่า	ในพิธีเซ่นไหว้เจ้าพ่อ														

ช่วยให้บุคคลเกิดความสบายใจ	 เป็นสิริมงคล	ประสบความส�าเร็จ	 ชีวิตเจริญรุ่งเรือง	

ในช่วงตรุษจีนจะมีผู้มาเซ่นไหว้และท�าพิธีสะเดาะห์เคราะห์มากที่สุด	ผู้ศึกษามองว่า

พิธีกรรมเซ่นไหว้คือ	 พื้นที่พิเศษที่น�าเอาคนที่มีความต้องการแบบเดียวกันมาอยู่																		

ด้วยกัน	การเซ่นไหว้จึงท�าให้คนเกิดส�านึกร่วมแบบเดียวกัน

ในการศกึษาของ	 เธยีรชาย	อกัษรดษิฐ์	 (2552)	อธบิายพธิกีรรมฟอนผเีจ้านาย

ของชาวล้านนา	 โดยชีว่้า	บรรดาม้าข่ี	 (ร่างทรง)	 ต่างนบัถอืบชูาเจ้าฟาเชยีงรายในฐานะ

กษตัรย์ิทีส่ิน้พระชนม์	และวญิญาณของท่านกก็ลายเป็นสิง่ศกัดิส์ทิธิข์องเมอืงเชยีงใหม่															

ผู้วิจัยมองว่า	 การรับรู้เร่ืองราวของเจ้าฟาเชียงรายคือระบบความรู้ท่ีม้าขี่น�ามาใช้																	

เพื่อท�าให้พิธีฟอนผีมีความศักดิ์สิทธิ์	 และขณะเดียวกันก็ได้สร้างอ�านาจให้กับม้าขี่																					

ในการก�าหนดขั้นตอนของพิธีกรรม	 การศึกษานี้ท�าให้เห็นบทบาทของม้าขี่ในฐานะ														

ผู้ใช้ความรู้ของตนไปสร้างความเชื่อในพิธีกรรมฟอนผี
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แนวที่ห้า	ความสัมพันธ์ระหว่างพุทธ	พราหมณ์	ผี

การศกึษาแนวนี	้อธบิายการด�ารงอยูร่่วมกนัระหว่างความเชือ่เรือ่งผ	ี	ความเชือ่

ทางพุทธศาสนา	 และศาสนาพราหมณ์	 ซึ่งสะท้อนให้เห็นวิถีชีวิตของคนในท้องถ่ิน																									

ที่มีการผสมผสานความเชื่อแบบต่าง	ๆ	 เพื่อตอบสนองการอยู่ในสังคมและแก้ปญหา											

ทางจิตใจ	 ตัวอย่างการศึกษา	 ได้แก่	 การศึกษาของ	 สนิท	 สมัครการ	 (2539)	 เรื่อง																	

ความเชื่อและศาสนาในสังคมไทย	น�าเสนอแนวคิดในการศึกษาความเชื่อโดยอ้าง

ทฤษฎีหน้าที่นิยมที่อธิบายว่า	 ความเช่ือทางศาสนามีหน้าท่ี	 2	 อย่างคือ	ด้านจิตใจ															

และด้านสงัคม	 ในด้านจิตใจ	ความเชือ่ทางศาสนาท�าให้มนษุย์มทีีพ่งึทางใจ	 ช่วยขจดั

ปญหาความทุกข์และความเดือดร้อนใจ	 ท�าให้มนุษย์มีจิตใจสงบ	 ในด้านสังคม																		

ความเชื่อทางศาสนาท�าให้มนุษย์มีส�านึกที่จะอยู่ร่วมกับคนอื่น	 สนิท	 สมัครการ															

(2539)	กล่าวว่าสังคมไทยมีความเช่ือหลากหลาย	 ได้แก่	 ศาสนาพุทธ	อิสลาม	ลัทธิ														

ผีวิญญาณ	มายาศาสตร์	 โหราศาสตร์	 และความเชื่อโชคลาง	ความเชื่อเหล่านี้ด�ารง												

อยูพ่ร้อม	ๆ	กนั	 ในแง่การเปลีย่นแปลงความเช่ือ	มสีาเหต	ุ2	ประการ	คอื	ประการแรก													

คนไม่สนใจศึกษาเนื้อหาสาระของความเชื่อที่มุ่งสอนศีลธรรม		แต่หันไปสนใจเงินตรา

และความร�่ารวย	 เน้นความสุขทางโลกมากขึ้น	 ประการท่ีสอง	 ระบบการศึกษา																	

สมัยใหม่ที่ท�าให้อารยธรรมตะวันตกเข้ามามีอิทธิพลต่อการด�าเนินชีวิต	 คนไทย																						

จึงหันไปพึ่งเทคโนโลยีสมัยใหม่เพื่อท�าให้ชีวิตสะดวกสบายขึ้น		

การศกึษาของ	ศรศีกัร	วลัลโิภดม	 (2550)	อธบิายความเชือ่ผกีบัพทุธในชมุชน										

ลุ่มน�้าหมัน	 อ�าเภอด่านซ้าย	 จังหวัดเลย	 โดยชี้ว่า	 ชาวด่านซ้ายมีการสร้างศาลผี																					

และเจ้าเมืองประจ�าชุมชน	 ซึ่งเรียกว่า	 “หอกวนจ�้า”	 ผีท่ีใหญ่ท่ีสุดคือ	 เจ้าองค์หลวง																											

เป็นวิญญาณของกษัตริย์อาณาจักรล้านช้าง	 ความเชื่อนี้จะถูกผนวกรวมเข้ากับ																

ความเชื่อพุทธศาสนาซ่ึงมีการแสดงออกในพิธีไหว้พระธาตุศรีสองรัก	 ในเดือนหก																		

แต่เมือ่รฐัเข้าไปจัดระบบพธิกีรรมความเชือ่เหล่านีใ้หม่	 โดยลดบทบาทของเจ้าพ่อกวน

และร่างทรง	ให้พระสงฆ์เข้าไปดแูลพธิกีรรมแทน	 ส่งผลให้พธิกีรรมตอบสนองอดุมการณ์	

ของรฐั	ระบทนุนยิม	และการท่องเทีย่ว	ซึง่ส่งผลให้เจ้าพ่อกวนและร่างทรงหันไปแสวงหา

ประโยชน์ทางเศรษฐกิจ	

การศึกษาของ	 บุญยงค์	 เกศเทศ	 (2557)	อธิบายการด�ารงอยู่ร่วมกันระหว่าง

ความเชือ่เรือ่งพทุธกบัผ	ี	ซึง่ผดี�ารงอยูใ่นวถิชีวีติของคนไทยตัง้แต่ระดบัชนชัน้ปกครอง
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จนถึงชาวบ้าน	 ด�ารงอยู่คู่กับคติพุทธศาสนา	 ผีเป็นสัญลักษณ์เชิงอ�านาจที่มนุษย์																

มองดูธรรมชาติด้วยความเคารพ	 เป็นศูนย์รวมของจิตใจ	และช่วยสร้างความสามัคคี		

แต่ปจจุบันพื้นที่หลายแห่งถูกบุกรกุกจากคนภายนอก	 เช่น	 รัฐ	 นายทุน	 นักธุรกิจ																		

ท�าให้ความศักดิ์สิทธิ์ของธรรมชาติเสื่อมหายไป	 ปาชุมชนจึงลดน้อยลง	 ผู้ศึกษา																	

มองว่า	ความเชือ่ต่อความศกัดิส์ทิธิข์องธรรมชาตมิส่ีวนท�าให้เกดิการอนรุกัษ์ทรพัยากร	

ธรรมชาติ	

สรุป

จากตัวอย่างการศึกษาวิจัยที่กล่าวมาข้างต้น	มีข้อสังเกตว่านักวิชาการไทย

พยายามชี้ให้เห็นการผสมผสานความเชื่อระหว่างพุทธกับผี	 เช่น	 การศึกษาของ																			

สนิท	 สมัครการ	 (2539)	 ที่พบว่า	 สังคมไทยมีความหลากหลายทางความเชื่อทาง													

ศาสนาและไสยศาสตร์	 การศึกษาของ	 เธียรชาย	 อักษรดิษฐ์	 (2552)	 ท่ีพบว่า	 พิธี																			

ฟอนผีของล้านนาสัมพันธ์กับค�าสอนทางพุทธศาสนา	 ศรีศักร	 วัลลิโภดม	 (2550)																					

ที่พบว่า	 ชาวด่านซ้ายน�าความเช่ือเร่ืองผีมาผนวกกับพุทธศาสนาเพื่อบูชาพระธาตุ																	

ศรสีองรกั	การศกึษาของ	ศรศีกัร	 วลัลโิภดม	และวลยัลกัษณ์	ทรงศริ	ิ (2551)	ทีพ่บว่า															

ชุมชนท้องถิ่นเมืองแพร่น�าความเช่ือเร่ืองผีมาผนวกเข้ากับค�าสอนทางพุทธศาสนา																

เพื่อท�าให้สังคมมีระเบียบกฎเกณฑ์	 การศึกษาของ	ปรารถนา	 จันทรุพันธุ์	 (2542)																							

ที่พบว่า	 ชาวเกาะจิกน�าเอาความเช่ือเร่ืองเจ้าพ่อเจ้าแม่มาผนวกกับความเชื่อ																			

พทุธศาสนา	การศกึษาของ	บญุยงค์	 เกศเทศ	 (2557)	 	ทีพ่บว่า	สงัคมไทยทกุระดบัชัน้											

น�าคติพุทธศาสนามาใช้ร่วมกับการนับถือบูชาผี	 การผสมผสานความเชื่อพุทธกับผีนี้													

ท�าให้เกิดแบบแผนทางวัฒนธรรมที่สะท้อนให้เห็นว่า	 คนท้องถ่ินสามารถปรับใช้														

ความเชื่อที่หลากหลาย	 ซึ่งเป็นสิ่งส�าคัญของสังคมที่มีลักษณะเป็นพหุลักษณ์ทาง

วัฒนธรรม	

ในแง่กระบวนทัศน์ที่ใช้ศึกษา	 เราจะพบว่า	 นักมานุษยวิทยาไทยนิยมใช้			

กระบวนทัศน์จิตวิเคราะห์มากที่สุด	 ซึ่งมีการศึกษาจ�านวน	8	 เรื่อง	 ได้แก่	 การศึกษา												

ความเชื่อเรื่องฮวงจุ้ยของ	ณัฐธิดา	สุขมนัส	 (2539)	การศึกษาความเชื่อเรื่องเจ้าพ่อ														

เจ้าแม่ในลุม่น�า้ท่าจีนของ	บญุชนะ	ทองแสน	 (2529)	การศกึษาความเชือ่คณุปูศรรีาชา													

ของชาวยีส่ารของ	วลยัลกัษณ์	ทรงศริ	ิ(2544)	การศกึษาพธิเีซ่นไหว้ในวดัมงักรกมลาวาส																				
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ของพัชรวรรณ	 รัตนพันธุ์	 (2543)	 การศึกษาเรื่องบทบาทของร่างทรงในอ�าเภอเมือง	

จังหวัดฉะเชิงเทรา	 ของ	 นิภาวรรณ	 วิรัชนิภาวรรณ	 (2532)	 การศึกษาการบูชา																										

ท้าวมหาพรหม	 โรงแรมเอราวัณ	ของ	 สุชาดา	 กิตติตระกูลกาล	 (2540)	 การศึกษา																	

ร่างทรงในอ�าเภอเมอืง	จงัหวดันครปฐม	ของ	รตพร	ปทมเจรญิ	 (2544)	และการศกึษา															

การบูชาเทพและพระพรหม	บริเวณถนนงามวงศ์วาน	 ของ	 อาภาภิรัตน์	 วัลลิโภดม																		

(2536)	 การศึกษาในกลุ่มนี้ให้ความเข้าใจว่า	 ความเชื่อศักดิ์สิทธิ์ช่วยให้คนไทยลด					

ความทุกข์และหาทางออกเมื่อมีปญหาชีวิต

การศึกษาที่ใช้กระบวนทัศน์หน้าที่นิยมและโครงสร้างนิยม	มีจ�านวน	8	 เรื่อง	

ได้แก่	การศกึษาความเชือ่ผปีะก�าของชาวส่วย	โดยสมหมาย	ชนินาค	(2539)	การศกึษา

หน้าที่ของศาลเจ้าจีน	 จังหวัดนครปฐม	 ของ	 รตพร	ปทมเจริญ	 (2544)	 การศึกษา																		

หน้าที่เจ้าพ่อศรีนครเตา	 จังหวัดมหาสารคาม	 ของ	 อมาวสี	 เถียรถาวร	 (2532)																												

การศึกษาหน้าที่การฟอนผี	 ในจังหวัดล�าปาง	 ของ	 ศิริลักษณ์	 สุภากุล	 (2533)																												

การศึกษาหน้าที่ของเจ้าพ่อเจ้าแม่เกาะจิก	 ของ	 ปรารถนา	 จันทรุพันธุ ์	 (2542)																										

การศึกษาบทบาทหน้าที่ของความเชื่อพุทธกับผีของ	 บุญยงค์	 เกศเทศ	 (2557)																						

สนิท	 สมัครการ	 (2539)	 และศรีศักร	 วัลลิโภดม	 (2550)	 การศึกษาในกลุ่มน้ีท�าให้													

เห็นว่า	ชุมชนท้องถิ่นใช้ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์เพื่อรักษากฎระเบียบทางสังคม

การศกึษาทีใ่ช้กระบวนทศัน์สญัลกัษณ์นยิม	ม	ี1	เรือ่ง	คอืการศกึษาสญัลกัษณ์

ของพญานาคในวัฒนธรรมอีสานของ	 จิตรกร	 เอมพันธ์	 (2545)	 การศึกษาในกลุ่มน้ี															

ท�าให้เห็นว่า	 ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ถูกแสดงออกด้วยสัญลักษณ์และความหมาย																					

ซึ่งมีผลต่อการสร้างพิธีกรรมและแบบแผนทางวัฒนธรรมการศึกษาที่ใช้กระบวนทัศน์

นิเวศน์วัฒนธรรม	 มี	 1	 เร่ือง	 คือ	 การศึกษาความสัมพันธ์ระหว่างสภาพแวดล้อม

ธรรมชาติกับความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในเขตลุ่มน�้าเมืองแพร่ของ	 ศรีศักร	 วัลลิโภดม																						

และวลยัลกัษณ์	ทรงศริ	ิ (2551)	การศกึษาในกลุม่นีท้�าให้เหน็ว่า	ความเชือ่สิง่ศกัดิส์ทิธิ์

สะท้อนความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์กับการใช้ทรัพยากรธรรมชาติในการด�าเนินชีวิต	

การศึกษาที่ใช้กระบวนทัศน์ความรู้/อ�านาจ	มีจ�านวน	7	เรื่อง	ได้แก่การศึกษา

การช่วงชิงอ�านาจความรู้ในพิธีบูชาพญานาคของพิเชฐ	สายพันธุ์	 (2539)	การศึกษา

วาทกรรมและความรู้เก่ียวกับการเข้าทรงของ	 สุริยา	 สมุทคุปติ์	 และคณะ	 (2539)																			

การศึกษาความรู้ที่ปรากฎอยู่ในความเช่ือเร่ืองผีในสังคมผู้ไทของ	พิเชฐ	 สายพันธุ์	
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(2544)	การศกึษาการสร้างความรูใ้นพธิลีงผเีจ้านายในจงัหวดัเชยีงใหม่ของ	 เอกสิทธิ์						

ไชยปน	 (2546)	 การศึกษาความรู้ที่ปรากฎอยู่ในพิธีเจ้าเซ็นของชาวมุสลิม	 ในเขต														

ธนบุรีของ	 ธีรนันท์	 ช่วงพิชิต	 (2551)	 การศึกษาการต่อรองอ�านาจในพิธีกรรมฟอนผี												

ของ	 เธยีรชาย	อกัษรดษิฐ์	 (2552)	การศกึษาพลวตัของความรูแ้ละอ�านาจในความเชือ่

เรือ่งผกีบัการจดัระเบยีบสงัคมของ	อานนัท์	กาญจนพนัธุ	์ (2555)	การศกึษาในกลุม่นี้

ท�าให้เห็นว่า	 ความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ถูกสร้างขึ้นด้วยความรู ้ ท่ีหลากหลายและ

เปลี่ยนแปลงอยู่ตลอดเวลา	 และมนุษย์น�าไปใช้แก้ไข	 ไกล่เกล่ีย	 ต่อรองกับปญหา																					

ในชีวิตประจ�าวัน

อย่างไรก็ตาม	 การศึกษาหลายเร่ืองอาจใช้กระบวนทัศน์หลายแบบมาเป็น

แนวทางในการวิเคราะห์	 เช่น	 การศึกษาของ	 ศรีศักร	 วัลลิโภดม	 และวลัยลักษณ์																			

ทรงศิริ	 (2551)	 ใช้ทั้งกระบวนทัศน์นิเวศน์วัฒนธรรม	 และกระบวนทัศน์หน้าท่ีนิยม																

เพื่อวิเคราะห์บริบทของความเชื่อที่มนุษย์มีปฏิสัมพันธ์กับธรรมชาติและกฎระเบียบ

ทางสังคมในเวลาเดียวกัน	การศึกษาของ	พิเชฐ	สายพันธุ์	 (2539)	 ใช้กระบวนทัศน์

อ�านาจ/ความรู ้ 	 พร ้อมกับกระบวนทัศน์สัญลักษณ์นิยม	 เพื่ออธิบายให้เห็น																																										

การเปลี่ยนแปลงของความหมายเกี่ยวกับพิธีบูชาพญานาค

การศึกษาความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ของนักมานุษยวิทยาไทยและนักศึกษา																			

ด้านมานษุยวทิยาทีย่กมาอธบิายในบทความนี	้	เป็นเพียงส่วนหน่ึงท่ีผู้เขยีนรวบรวมได้	

ซึง่อาจยงัมกีารศกึษาโดยนกัวชิาการสาขาอืน่	ๆ	ทีเ่อาแนวคิดทฤษฎทีางมานุษยวทิยา			

ไปใช้เป็นแนวทางในการวิเคราะห์	 หากมีการทบทวนและส�ารวจเพิ่มเติมในอนาคต																

ก็อาจช่วยให้เห็นทิศทางการศึกษา	 และสถานะองค์ความรู ้เกี่ยวกับความเชื่อ																																

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ในสังคมไทยได้มากขึ้น	 อย่างไรก็ตาม	 ส่ิงท่ีบทความน้ีต้องการชี้ให้เห็น													

ก็คือ	 นักมานุษยวิทยาไทยมักจะสนใจข้อมูลพิธีกรรมและความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์																					

ที่พบในชุมชนท้องถิ่นต่าง	 ๆ	 ซึ่งจะถูกน�ามาอธิบายด้วยกระบวนทัศน์จิตวิเคราะห์																

และโครงสร้างหน้าที่	 ท�าให้ความเข้าใจเกี่ยวกับความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ในสังคมไทย														

เป็นเรื่องของพหุวัฒนธรรม	 อย่างไรก็ตาม	 ก็มีความพยายามของนักมานุษยวิทยา														

บางคนทีว่เิคราะห์ความเช่ือในมติขิองอ�านาจและความรู	้	ซึง่เน้นเรือ่งการเปลีย่นแปลง

ภายใต้ปฏิบัตกิารทีค่นกลุม่ต่าง	ๆ	 ใช้ความเชือ่สิง่ศกัด์ิสิทธิโ์ต้ตอบกนัไปมา	การศึกษา												

ในแนวนี้ก�าลังมีความส�าคัญ	 โดยเฉพาะในสถานการณ์ปจจุบันที่สังคมไทยก�าลัง															
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เผชิญหน้ากับระบบทุนนิยมโลกซึ่งเคลื่อนตัวไปอย่างรวดเร็วโดยอาศัยเทคโนโลยี

สื่อสารสมัยใหม่	 สิ่งเหล่านี้มีผลกระทบต่อการด�าเนินชีวิตของคนท้องถ่ิน	 ซึ่งอาจมี															

วิธีการปรับความเชื่อเดิมให้สอดคล้องหรือตอบโต้กับความเชื่อใหม่	ๆ		
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