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บทคัดย่อ 
 บทความนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาแนวคิดของชุมชนในพื้นที่หมู่บ้านโพธิ์ชัย อ าเภอยางสีสุราช 
จังหวัดมหาสารคาม ปี พ.ศ. 2561 โดยมีกลุ่มตัวอย่างคือผู้รู้ในชุมชนจ านวน 7 คน สาเหตุที่เลือกพื้นที่หมู่บ้านโพธิ์
ชัยเพราะว่าป่าชุมชนดอนปู่ตาของหมู่บ้านโพธิ์ชัยเป็นป่าที่ยังมีความอุดมสมบูรณ์อยู่มากที่ไม่ถูกบุกรุกด้วยการตัด
ไม้ท าลายป่าเหมือนป่าชุมชนเขตอื่น โดยการศึกษานี้เป็นการศึกษาถึงการน าภูมิปัญญาที่มาจากการนับถือผีปู่ตา
หรือผีบรรพบุรุษมาบริหารจัดการทรัพยากรป่าไม้เพื่อให้คนและป่าได้พึ่งพาอาศัย เกื้อกูลกัน และอยู่ร่วมกันโดย
การที่ไม่ท าให้ป่าถูกท าลายด้วยวาทกรรมการพัฒนาสมัยใหม่ ผลการศึกษาพบว่าทางออกของชุมชนในการจัดการ
ทรัพยากรป่าไม้คือการที่ชุมชนได้มีแนวคิดด้วยการประดิษฐ์สร้างพิธีกรรมความเชื่อผีปู่ตาบนที่ชุมชนให้ความ
เคารพและศรัทธาเพื่อเป็นการปกป้องและอนุรักษ์ป่าในฐานะที่เป็นป่าวัฒนธรรมชุมชน โดยการน าเอาภูมิปัญญา
ดั้งเดิมมาประยุกต์ปรับเปลี่ยนให้สอดคล้องกับวิถีการด าเนินชีวิตของชุมชนเพื่อไม่ให้ป่าถูกท าลายไปตามกระแส
ของระบบทุนนิยมโลกที่ก าลังเชี่ยวกรากอยู่ในปัจจุบัน ตามแนวคิดที่ว่าให้คนอยู่ร่วมกับป่าในลักษณะการพึ่งพา
อาศัยกันคือการที่คนได้พึ่งพาป่าในการด าเนินวิถีชีวิตส่วนป่าได้รับการปกป้องโดยคนที่อยู่ในชุมชน ส่งผลให้ป่า
วัฒนธรรมชุมชนยังคงอยู่คู่กับชุมชนตลอดไป 
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Abstract     
 This paper aims to discover the thoughts of the local in community, Pochai village, 
Yang sisurat district, Mahasarakham Province. which they follow the belief about ‘Phi Pu Ta’ or 
their ancestor ghost in application for the local and the forest’s natural resource management 
with focus on ‘Modern Development Discourse’ approach. The result was shown that the 
resolution of the local for natural resource management is to create the ceremony about their 
ancestor ghost which is significant respectful and faithful in order to protect the local forest as 
the cultural forest community. The original tradition adaptation is adjusted in association with 
the local lifestyles without the impact of the ongoing global capital at the present. Based on 
the thought of the relationships between the local and the forest, it makes the forest 
preserved forever. child’ rather than just their academic achievement. Schools must create a 
curriculum that will help learners connect with the world and understand  
 
Keywords:  The Cultural Forest Community ‘Don Pu Ta’, Natural Resource Management,  
Development Discourse 
 
บทน า 
 วิถีการด าเนินชีวิตของมนุษย์ตั้งแต่สมัยโบราณจนถึงปัจจุบันได้อาศัยความหลากหลายทางชีวภาพของ
ป่า สิ่งแวดล้อม น้ า ดิน และวิถีธรรมชาติผูกพันกันมานานนับศตวรรษ โดยที่ต่างฝ่ายต่างพึ่งพาเกื้อกูลซึ่งกันและ
กัน คนในชุมชนได้อาศัยเก็บของป่า ล่าสัตว์ เก็บพืชผักที่ขึ้นอยู่ตามป่ามาท าเป็นอาหาร รวมทั้งการเก็บยา
สมุนไพรมาใช้รักษาโรคภัยไข้เจ็บและการน าเอาต้นไม้ และวัสดุที่มีอยู่ตามธรรมชาติมาสร้างบ้านเรือนที่พักอาศัย 
สิ่งเหล่านี้มีคุณค่าต่อการพัฒนาทางด้านเศรษฐกิจ สังคม วัฒนธรรม ประเพณีและวิถีตามธรรมชาติ ส่งผลให้
ชุมชนกับป่ามีพัฒนาการร่วมกันมาอย่างต่อเนื่อง (วิสุทธิ์ ใบไม้ อ้างใน สมศักดิ์ สุขวงศ์, 2550: ค านิยม) ดังนั้นป่า
จึงเปรียบเสมือนเป็นอู่ข้าวอู่น้ าของชาวชุมชนที่ท าให้ชุมชนมีความอยู่ดีกินดี และสามารถด าเนินชีวิตไปตามวิถี
แห่งธรรมชาติที่สร้างสรรค์ให้มาได้อย่างปกติสุข แต่ในสภาวะปัจจุบันของการพัฒนาตามแนวทางกระแสทุนนิยม
หลักที่เน้นความเติบโตทางด้านเศรษฐกิจมากเกินไปจนท าให้เกิดการตัดไม้ท าลายป่าไปเป็นจ านวนมากตามมา
ด้วยการเกิดความเสื่อมโทรมของสิ่งแวดล้อม ซึ่งการท าลายป่าที่เป็นเหมือนศูนย์กลางแหล่งอาหารขนาดใหญ่ของ
สิ่งมีชีวิตได้ส่งผลกระทบอย่างรุนแรงต่อวิถีการด าเนินชีวิตและความเป็นอยู่ของชุมชนก่อให้เกิดปัญหามากมายกับ
ชุมชน ชุมชนจึงมีความจ าเป็นอย่างยิ่งที่จะต้องหาทางรับมือกับการพัฒนาที่มาพร้อมกับกระแสโลกทุนนิยมเพื่อ
แก้ไขปัญหาที่เกิดขึ้นจากการท าลายทรัพยากรธรรมชาติและการตัดไม้ท าลายป่าที่เป็นแหล่งความอุดมสมบูรณ์
ความมั่นคงทางด้านอาหารและความอยู่รอดของชุมชน 
 ในอดีตการจัดการป่าไม้และทรัพยากรธรรมชาติจะขึ้นอยู่กับนโยบาย เศรษฐกิจ การเมืองและสังคม
ซึ่งสิ่งเหล่านี้จะมีความเชื่อมโยงสัมพันธ์กันอย่างใกล้ชิด นโยบายในการพัฒนาที่เปลี่ยนแปลงไปเพื่อเพิ่มรายได้
ทางด้านเศรษฐกิจย่อมน ามาซึ่งความสูญเสียทรัพยากรธรรมชาติและสิ่งแวดล้อม(สมศักดิ์ สุขวงศ์, 2550: 13) 
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และนอกจากนี้อิทธิพลของระบบทุนนิยมจากโลกภายนอกที่หลั่งไหลเข้ามาภายใต้กระแสของโลกาภิวัตน์ก็เป็นอีก
สาเหตุหนึ่งที่เป็นตัวการท าลายป่าและท าให้ประเทศไทยต้องสูญเสียทรัพยากรธรรมชาติไปอย่างมหาศาล ยากที่
จะทดแทนให้กลับคืนสู่สภาวะปกติได้ ความเสื่อมโทรมของทรัพยากรยังส่งผลกระทบต่อชีวิตและความเป็นอยู่
รวมทั้งวัฒนธรรมของคนในชุมชนก่อให้เกิดผลเสียตามมามากมาย  นอกจากนั้นคนจนยังถูกใช้เป็นเครื่องมือของ
นายทุนในการท าลายป่าก่อเกิดช่องว่างระหว่างคนจนกับคนรวยเพิ่มมากขึ้น การลงทุนขนาดใหญ่ การผลิตคราว
ละมาก ๆ ตลอดจนการใช้เทคโนโลยีที่ทันสมัย การแสวงหาความก้าวหน้าโดยการเปลี่ยนแปลงสังคมขนาดใหญ่
นั้นเป็นแต่เพียงหนทางที่ท าให้มนุษย์เสื่อมทรามลง และท าให้มนุษย์ไม่สามารถพึ่งตนเองได้ (Schumacher, 
สมบูรณ์ ศุภศิลป์ แปล, 2557: 19) ส่งผลให้ชุมชนขาดความเข้มแข็งไม่สามารถก้าวผ่านกระบวนการพัฒนาตาม
ระบบทุนนิยมที่น ามาโดยรัฐส่วนกลาง การพัฒนาตามระบอบทุนนิยมโลกาภิวัตน์ได้ทวีความรุนแรงเพิ่มมากขึ้น
เรื่อย ๆ หลัง 20 กว่าปีมานี้ การใช้เครื่องจักรและการใช้สารเคมีขนานใหญ่ได้ท าลายโครงสร้างทางสังคมด้าน
การเกษตร (Schumacher, สมบูรณ์ ศุภศิลป์ แปล, 2557: 175) และทรัพยากรธรรมชาติ ต้นน้ า ล าธาร ป่าไม้ไป
เป็นจ านวนมาก ความรุนแรง ความแปลกแยก และการท าลายสภาพแวดล้อมโดยไม่ค านึงถึงคุณค่าของมนุษย์
เป็นผลลัพธ์จากการมุ่งพัฒนาเศรษฐกิจโดยหน่วยงานภาครัฐ ท าให้ระบบนิเวศน์เกิดความเสื่อมโทรม เกิด
วิกฤติการณ์ทางสิ่งแวดล้อม สภาพอากาศเกิดความเปลี่ยนแปลง เกิดมลพิษทางอากาศ เกิดน้ าเสียจากโรงงาน
อุตสาหกรรมเป็นผลท าให้ปลาที่เคยจับได้ตามชายฝั่งลดจ านวนลงเป็นอย่างมาก การสร้างเข่ือนก็เป็นปัจจัยหนึ่งที่
ท าให้สิ่งแวดล้อมของประเทศอ่อนแอลง การตัดไม้ท าลายป่าเพื่อการเกษตรเชิงเดี่ยวตามกระแสทุนนิยม รวมถึง
ภาคการท่องเที่ยวที่ส่งผลกระทบให้เกิดการตัดไม้ท าลายป่า การเติบโตของโรงงานอุตสาหกรรมต่า ง ๆ สิ่ง
ทั้งหลายเหล่านี้ล้วนเกิดจากผลแห่งการพัฒนาที่ส่งผลน าไปสูค่วามเสียหายแก่ป่าไม้ของประเทศไทยเป็นอย่างมาก 
(วอลเดน เบลโล, เชียร์ คันนิงแฮม และลี เค็ง ปอห์, สุรนุช ธงศิลา แปล, 2542: 261) 
 จากอดีตถึงปัจจุบันพื้นที่ป่าไม้ของประเทศไทยมีอัตราลดลงอย่างต่อเนื่องตั้งแต่ พ . ศ. 2504-2531 
ความสูญเสียที่เกิดขึ้นท าให้ภาครัฐตระหนักถึงความส าคัญของป่าไม้และรัฐบาลภายใต้การน าของคณะรักษาความ
มั่นคงและความสงบแห่งชาติ (คสช.) ได้อนุมัติแผนแม่บททรัพยากรป่าไม้ของชาติออกมาเมื่อวันที่ 1 สิงหาคม 
พ.ศ. 2557 โดยการก าหนดให้มีพื้นที่ป่าไม่น้อยกว่าร้อยละ 40 ของพื้นที่ประเทศ ภายใน 10 ปี (มูลนิธิสืบนาคะ
เสถียร, 2560, ออนไลน์) แต่ปัจจุบันพื้นที่ป่าไม้ทั้งประเทศเหลือเพียงร้อยละ 31.57 ซึ่งต่ ากว่าเป้าหมายที่ก าหนด
ไว้ โดยที่ภาคเหนือเป็นพื้นที่ที่ยังมีพื้นที่ของป่าไม้เหลือมากที่สุดคือร้อยละ 64.48 รองลงมาคือภาคตะวันตกมี
พื้นที่ป่าไม้ร้อยละ 59.09 ภาคใต้มีพื้นที่ป่าไม้ร้อยละ 23.99  ภาคตะวันออกมีพื้นที่ป่าไม้ร้อยละ 21.77 ภาคกลาง
มีพื้นที่ป่าไม้ร้อยละ 21.03 และภาคตะวันออกเฉียงเหนือเป็นภูมิภาคที่มีพื้นที่ป่าไม้เหลือน้อยที่สุดคือร้อยละ 
14.94 (ศศิน เฉลิมลาภ, 2560, ออนไลน์) ซึ่งคิดเป็นพื้นที่ป่าไม้ในภาคตะวันออกเฉียงเหนือประมาณ 29.2 ล้านไร่
ของเนื้อที่ป่าทั้งหมดในประเทศไทย และจังหวัดที่มีทรัพยากรป่าไม้คงเหลือมากที่สดุในภาคอีสานคือจังหวัดชัยภูมิ 
ส่วนจังหวัดที่มีพื้นที่ป่าไม้เหลือน้อยที่สุดคือจังหวัดมหาสารคาม(กรมป่าไม้, 2560:7) พื้นที่ป่าส่วนใหญ่ในภาค
อีสานจะเป็นป่าไม้เต็งและไม้รัง เรียกกันว่า เป็นป่าโปร่งแล้ง ปัญหาที่พบส่วนมากที่เป็นบ่อเกิดท าให้ผืนป่าทาง
ภาคตะวันออกเฉียงเหนือมีจ านวนพื้นที่ป่าเหลือน้อยลงทุกวันคือการลักลอบตัดไม้ท าลายป่าเพื่อท าการค้า และ
การแผ้วถางที่ทางเพื่อการเพาะปลูก สาเหตุการบุกรุกท าลายป่าส่งผลกระทบไปถึงสิ่งแวดล้อมท าให้เกิดการขาด
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แคลนแหล่งน้ า ความแห้งแล้ง ฝนฟ้าไม่ตกต้องตามฤดูกาลกระทบถึงความเป็นอยู่ของประชาชน ส่งผลให้ระดับ
รายได้ทางด้านเศรษฐกิจของประชากรในภาคตะวันออกเฉียงเหนือมีระดับต่ าสุดของประเทศเพราะระบบ
เศรษฐกิจในภาคอีสานส่วนมากข้ึนอยู่กับการท าเกษตรกรรมเป็นส่วนใหญ่ ดังนั้นทางออกและความหวังของป่าไม้
ไทยจึงเป็นป่าชุมชนที่มีในทุกพื้นที่ของภาคอีสานเพราะป่าชุมชนเป็นการจัดการทรัพยากรป่าไม้อีกแนวทางหนึ่ง
ภายใต้นโยบายและแผนการส่งเสริมรักษาคุณภาพสิ่งแวดล้อม ตั้งแต่ พ.ศ. 2540- พ.ศ. 2559 ที่รัฐบาลส่งเสริม
แนวคิดให้คนอยู่ร่วมกับป่า (ชัยรัตน์ วงศ์กิจรุ่งเรือง, 2560, ออนไลน์) 
 ภาคตะวันออกเฉียงเหนือหรือที่เรารู้จักกันดีในนามของภาคอีสาน ซึ่งแต่เดิมทีชาวอีสานมีภูมิปัญญา
ในการอยู่ร่วมกันกับป่ามาตั้งแต่คร้ังอดีตกาลอยู่แล้วดังนั้นจึงได้น าแนวคิดเรื่องป่าชุมชนการอยู่ร่วมกันของคนกับ
ป่ามาจัดการทรัพยากรป่าไม้ที่ยังคงเหลืออยู่ โดยสภาพป่าทางภาคอีสานจะมี 2 ลักษณะคือพื้นที่ป่าขนาดใหญ่
เรียกว่า “ป่าหลวง” เป็นป่าที่มีขนาดใหญ่กว้างขวางมักขึ้นเป็นดงทึบอยู่ห่างไกลจากชุมชนพื้นที่บริเวณป่าหลวง
จะอุดมสมบูรณ์ไปด้วยพืชพรรณธัญญาหารและสัตว์ป่าที่หลากหลายชนิด ส่วนป่าอีกลักษณะหนึ่งคือป่าชุมชน 
หรือป่าวัฒนธรรม ป่าส่วนนี้จะเป็นผืนป่าส่วนรวมของชุมชนที่ชุมชนได้ร่วมกันก าหนดขอบเขตปริมณฑลขึ้นตาม
ความจ าเป็นในการด ารงชีพ ตามแบบอย่างกรอบจารีตประเพณีอีสาน (บุญยงค์ เกิดเทศ, 2542, ออนไลน์) ป่า
วัฒนธรรมเป็นพื้นที่ป่าชุมชนที่ชาวบ้านมองเห็นประโยชน์และความส าคัญเป็นการเชื่อมโยงระหว่างป่าชุมชนกับ
วิถีการด าเนินชีวิตของชาวบ้าน ซึ่งชาวบ้านเชื่อว่าป่าและชีวิตไม่สามารถแยกออกจากกันได้เพราะว่าถ้าที่ใดมีป่าที่
นั่นก็เป็นบ่อเกิดของบรรดาสรรพสิ่งที่มีชีวิตมากมายไม่ว่าจะเป็น คน สัตว์ พืชพรรณธัญญาหารรวมแม้กระทั่งต้น
น้ าล าธาร บรรดาสรรพสิ่งทั้งหลายเหล่านี้ล้วนจ าต้องพึ่งพาอาศัยซึ่งกันและกัน เกื้อกูลกัน และมีความเกี่ยวเนื่อง
เชื่อมโยงสอดคล้องกันมานานนับเป็นเวลาหลายร้อยล้านปี 
 การจัดการป่าชุมชนหรือป่าวัฒนธรรมของคนทางภาคอีสานคือการน าเอาความเชื่อเรื่องผีบรรพบุรุษ
อันเป็นลักษณะโครงสร้างจิตส านึกของชนเผ่าซึ่งยังคงด ารงอยู่หนาแน่นในภาคอีสาน (ฉัตรทิพย์ นาถสุภา,              
จุไรรัตน์ แสนใจรักษ์ และศักดิ์ชัย เกียรตินาคินทร์, 2554: 163) มาเป็นกลไกหรือเครื่องมือในการอนุรักษ์ผืนป่า
วัฒนธรรมชุมชน โดยการที่ชุมชนได้น าเอาคติความเชื่อที่มีอยู่และเป็นคติความเชื่อที่ยึดถือกันมาตั้งแต่ครั้งบรรพ
บุรุษมาเป็นฐานในการยึดเหนี่ยวจิตใจและความเชื่อนี้ก็เป็นความเชื่อที่ท าให้ผืนป่าชุมชนหรือป่าวัฒนธรรมของ
ชุมชนไม่ถูกท าลายไปซึ่งความเชื่อของชุมชนนี้เป็นความเชื่อเกี่ยวกับพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่เป็นป่าสาธารณะประโยชน์
ของชุมชน เป็นป่าที่ชุมชนต้องอนุรักษ์ไว้ห้ามใครเข้ามาบุกรุก เพราะเป็นสถานที่หวงห้าม เป็นพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ที่
ชุมชนให้ความเคารพนับถือโดยจัดพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ตรงนี้เป็นที่ตั้งศาลของผีบรรพบุรุษหรือผีปู่ตาซึ่งเป็นผีที่คอย
ปกป้องรักษาหมู่บ้านและเป็นที่เคารพนับถือของชุมชน การสร้างกฎกติกาการจัดการทรัพยากรป่าไม้ของชุมชน
คือการห้ามตัดต้นไม้ ห้ามเข้ามาบุกรุกละเมิดบริเวณพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ ห้ามคนในชุมชนหรือผู้ใดเข้ามายึดบริเวณนี้
เป็นที่ท ามาหากินหรือยึดเป็นของตนเองซึ่งอ านาจในความศักดิ์สิทธิ์ของข้อห้าม ความศักดิ์สิทธิ์ของผีที่คุ้มครอง
สิ่งแวดล้อม ตลอดจนผีบรรพบุรุษที่คอยตอกย้ าให้คนในชุมชนประพฤติปฎิบัติตนให้อยู่ในจารีตประเพณีเป็นมโน
ทัศน์ที่เป็นรากฐานของการจัดการทรัพยากรพื้นบา้น (สุริยา สมุทรคุปต์ และคณะ, 2536: 58)  ที่ชุมชนได้ใช้พื้นที่
ศักดิ์สิทธิ์ผูกโยงเกาะเกี่ยวความเป็นตัวตนของชุมชนเข้ากับอ านาจที่อยู่เหนือธรรมชาติส าหรั บการประกอบ
พิธีกรรมเพื่อเชื่อมโยงระหว่างโลกมนุษย์กับโลกของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ รวมถึงการแสดงออกทางความเชื่อของชาวบ้าน
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ได้ส่งผ่านไปยังการประกอบพิธีกรรมการเลี้ยงผีบรรพบุรุษหรือผีปู่ตาซึ่งชาวบ้านเชื่อว่าเป็นผีดีคอยปกป้อง
คุ้มครองผืนป่าชุมชน และผู้คนภายในหมู่บ้านให้รอดพ้นจากอุปสรรค อันตรายทั้งหลายทั้งปวง การบอกเล่าถึง
เร่ืองราวความลึกลับ ความศักดิ์สิทธิ์ตลอดจนประสบการณ์ที่พานพบเกี่ยวกับอ านาจปาฏิหาริย์ อิทธิฤทธิ์ของผีปู่
ตาที่ชาวบ้านสัมผัสได้ส่งผลให้อิทธิพลความเชื่อและพลังอ านาจของผีปู่ตาเข้ามามีบทบาทต่อการด าเนินวิถีชีวิ ต
ของชุมชนเป็นอย่างมาก โดยที่ป่าชุมชนบริเวณที่ชาวบ้านใช้ประกอบพิธีกรรมเลี้ยงผีปู่ตานี้ชุมชนจะเรียกขานกัน
ว่า “ดอนปู่ตา” และดอนปู่ตามีความส าคัญกล่าวคือเป็นพื้นที่ป่าชุมชน เป็นป่าสาธารณประโยชน์ เป็นเขต
ดินแดนป่าที่ศักดิ์สิทธิ์ใครจะเข้าไปบุกรุกที่ดินหรือตัดไม้ในบริเวณดอนปู่ตาไม่ได้ซึ่งชาวบ้านถือเป็นเขตหวงห้ามถ้า
ใครบุกรุกหรือลบหลู่จะต้องมีอันเป็นไปตามความเชื่อของชาวบ้านซึ่งอาจจะเกิดอันตรายถึงขั้นล้มเจ็บหรือ
แม้กระทั่งเสียชีวิตไปเลยก็มี (กรมป่าไม้, 2537: 11-12) ความเชื่อนี้จึงมีส่วนท าให้ป่าวัฒนธรรมชุมชนซึ่งเป็นป่า
สาธารณะประโยชน์ของชุมชนยังคงอุดมสมบูรณ์ด้วยต้นไม้นานาพันธ์ รวมทั้งพืชสมุนไพรไทยหลากหลายชนิดที่
ยังคงเหลืออยู่คู่กับชุมชนเรื่อยมาตั้งแต่ครั้งปู่ย่าตายาย บรรพบุรุษตลอดจนถึงรุ่นลูกรุ่นหลานที่ยังคงสืบสาน
ประเพณีพิธีกรรมและร่วมมือร่วมใจช่วยกันอนุรักษ์ผืนป่าวัฒนธรรมชุมชนไว้ตราบจนถึงปัจจุบัน 
 
ผีปู่ตากลไกความเชื่อในการอนุรักษ์ป่าวัฒนธรรมชุมชน 
 ความเชื่อเป็นส่วนหนึ่งของระบบศาสนาโดยที่ความเชื่อทางไสยศาสตร์และศาสนาจะท าหน้าที่จัด
ระเบียบสังคม และหลอมรวมสังคมให้มีความเป็นเอกภาพ ความเชื่อที่มีเหตุผลจะสามารถอธิบายสิ่งที่สงสัยได้
อย่างแจ่มชัด มีระบบเป็นตัวก าหนดพิธีกรรม รวมไปถึงวิถีชีวิตของคนภายในชาติและมีการถือปฎิบัติสืบต่อกันมา
จนกลายเป็นประเพณีโดยเฉพาะความเชื่อในการนับถือสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่เข้ามามีอิทธิพลในวิถีการด าเนินชีวิตของ
มนุษย์ท าให้หน้าที่ของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ถูกแบ่งออกเป็น 2 ด้านคือด้านที่ตอบสนองความต้องการของมนุษย์กับด้านที่
ควบคุมกฎระเบียบของสังคม (Alfred Radclifft-Brown, 1939 อ้างใน นฤพนธ์ ด้วงวิเศษ, 2560:176) จึงเป็น
สาเหตุให้ความเชื่อเข้ามามีบทบาทที่ส าคัญต่อมนุษย์ในเกือบทุก ๆ ด้านไม่ว่าจะเป็นความเชื่อในการนับถือสิ่ง
ศักดิ์สิทธิ์หรือความเชื่อในสิ่งเหนือธรรมชาติ ซึ่งความเชื่อเหล่านี้ส่วนมากจะมาจากพื้นฐานจากความกลัวต่อ
ปรากฎการณ์ที่เกิดขึ้นที่มนุษย์ไม่สามารถอธิบายไดเ้ช่น ปรากฎการณ์ทางธรรมชาติ  อาทิ การเกิดฟ้าแลบ ฟ้าร้อง 
ฟ้าผ่า อุทกภัย หรือเภทภัยต่าง ๆ นา ๆ ฯลฯ ซึ่งสิ่งที่เกิดขึ้นเหล่านี้มนุษย์เชื่อว่าเกิดจากอ านาจลึกลับ ผี หรือ
วิญญาณ ดังนั้นเพื่อบรรเทาความหวาดกลัวต่อภัยธรรมชาติมนุษย์จึงจัดให้มีพิธีกรรมเพื่อบนบานสานกลา่วขอขมา
เพื่อขอให้สิ่งศักดิ์สิทธ์ที่ไม่สามารถมองเห็นช่วยปกป้องคุ้มครองให้รอดพ้นจากอันตราย ซึ่งความเชื่อนี้ได้ส่งผ่าน
จากรุ่นสู่รุ่นสืบทอดต่อ ๆ กันมาไม่ว่าจะเป็นสังคมในพื้นที่ราบหรือสังคมกลุ่มชาติพันธ์  (ปรานี วงศ์เทศ, 2543: 
206) โดยระบบความเชื่อนี้เป็นส่วนหนึ่งของระบบศาสนาที่ชุมชนได้ประพฤติปฎิบัติสืบต่อกันมาหลายชั่วอายุคน 
และความเชื่อเหล่านี้อาจจะอยู่ในรูปแบบของนทิานปรัมปรา เพลง ภาษิต ศิลปะ สถาปัตยกรรม และอื่นๆ รวมไป
ถึงเรื่องราวและพฤติกรรมทั้งหลายเหล่านี้ชาวบ้านที่ปฎิบัติสืบต่อกันมาจนเกิดเป็นแบบอย่างและแนวทางในการ
ด าเนินวิถีชีวิต (กิ่งแก้ว อัตถากร และธนรัชฎ์ ศิริสวัสดิ์, 2528: 662-669)  
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 ความกลัวและความไม่รู้เป็นสาเหตุที่ท าให้เกิดความเชื่อดังนั้นมนุษย์จึงมีการสร้าง ผี วิญญาณ หรือไม่
ก็เทพเจ้าต่าง ๆ ขึ้นมาตามจินตนาการของตนเองเพื่อท าพิธีสักการะบูชา เซ่นสรวงเพื่อให้สิ่งที่ตนคิดว่ามีอยู่นั้น
ผ่อนคลายความรุนแรงและมีเมตตากรุณาไม่ท าร้ายตนเองและจะบันดาลโชคลาภพร้อมทั้งความสุข ทรัพย์สินเงิน
ทองให้ตามที่ตนร้องขอ (มณี พยอมยงค์, 2536: 69-70) โดยเฉพาะอย่างยิ่งความเชื่อในเรื่องผี และการนับถือผี
เป็นความเชื่อที่มีอิทธิพลต่อวิถีชีวิตความเป็นอยู่ของสังคมไทยมาอย่างช้านาน เช่นชุมชนทางภาคเหนือ และ            
ภาคตะวันออกเฉียงเหนือ ที่มีความเชื่อเกี่ยวกับผีว่าคือวิญญาณของคนที่ตายแล้ว และจะวนเวียนอยู่กับมนุษย์ไม่
ไปไหนแต่จะคอยปกป้อง คุ้มครองลูกหลานให้ปลอดภัยจากสิ่งชั่วร้ายต่าง ๆ เช่นผีปู่ย่า ผีปู่ตาหรือผีบรรพบุรุษ ซึ่ง
ผีเหล่านี้เป็นผีที่ชาวบ้านเชื่อว่าจะคอยปกป้องคุ้มครอง รักษา หมู่บ้าน และสมาชิกภายชุมชนให้อยู่ด้วยกันได้
อย่างปลอดภัยและสงบสุข รอดพ้นจากสิ่งชั่วร้าย ทั้งปวง ทั้งนี้เพราะเมื่อตอนที่ยังมีชีวิตอยู่ท่านเป็นผู้ที่มีความ
เก่งกล้า สามารถ เป็นผู้น าหมู่บ้าน เม่ือตายไปวิญญาณจึงยังคงวนเวียนอยู่ในหมู่บ้าน ดังนั้นชาวบ้านมีความเชื่อว่า
ผีปู่ตาจะท าหน้าที่คอยปกปักรักษาความปลอดภัยให้ทุกสรรพสิ่งภายในหมู่บ้าน รวมไปถึงป่าวัฒนธรรมภายใน
หมู่บ้านด้วย  และมีอ านาจที่จะท าโทษแก่ผู้ที่เข้ามาลักลอบตัดไม้ในบริเวณดอนปู่ตาพร้อมกันนี้ผีปู่ตาก็เป็นผีที่มี
บริวารมาก (ปรีชา พิณทอง, 2534) ทั้งนี้อาจจะเป็นเพราะว่าตอนที่ยังมีชีวิตอยู่ปู่ตาเป็นผู้น าชุมชน ดังนั้นเมื่อตาย
จากไปจึงมีบริวารที่คอยช่วยเหลือสอดส่องดูแลบริเวณพื้นที่ป่าวัฒนธรรมแห่งดอนปู่ตา และผีปู่ตานี้เป็นผีที่
ชาวบ้านให้ความเคารพนับถือเป็นอย่างมาก การแสดงออกทางความเชื่อเรื่องผีปู่ตานี้ชุมชนจะแสดงออกโดยผ่าน
พิธีกรรมโดยมีเหตุผล 3 ประการคือ (ศรีศักดิ์ วัลลิโภดม, 2545) 1) เพื่อเป็นประโยชน์ในการประกอบสร้าง
ความสัมพันธ์ระหว่างผู้ปกครองคือปู่ตากับลูกน้องซึ่งก็คือชาวชุมชน และพิธีกรรมที่ประดิษฐ์สร้างขึ้นมานี้เป็นการ
เกิดขึ้นจากการวางแผนจงใจในการใช้เป็น “เครื่องมือ”ในสังคมมวลชนสมัยใหม่ (Hobsbawm and Ranger อ้าง
ใน อรุณ คูณค า, 2554: 24)โดยมีจุดประสงค์เพื่อให้ชุมชนเกิดความศรัทธาต่อประเพณีพิธีกรรมนั้น 2) เพื่อสื่อ
ความหมายในการอยู่ร่วมกันของกลุ่มคน 3) เพื่อเป็นผลทางจิตใจ ความสบายใจ ความมั่นใจ ก าลังใจและการ
ปลอบขวัญ การแสดงออกในการเคารพนับถือที่มีต่อผีปู่ตาคือการที่ชาวชุมชนได้ตั้งศาลปู่ตาหรือดอนปู่ตาไว้ใกล้
กับหมู่บ้านและจัดพิธีกรรมเซ่นไหว้ในทุกปีโดยสมาชิกภายในหมู่บ้านหรือชุมชนจะน าอาหาร เหล้า บุหรี่ ดอกไม้
ธูปเทียนมาไหว้ที่ศาลปู่ตาเพื่อให้ปู่ตาคอยปกป้องคุ้มครอง (กิตติมา นวลจันทร์, 2539: 1) นอกจากนั้น ชาวบ้าน
ยังเชื่อว่าผีปู่ตาจะคอยช่วยแนะแนวทางในการด าเนินชีวิตไปในทางที่ถูกที่ควร แต่ถ้ามีคนในชุมชนละเมิดกฎของ
ป่าวัฒนธรรมชุมชนที่มีร่วมกันหรือว่าดูถูกดูหมิ่นปู่ตาบุคคลผู้นั้นก็จะได้รับโทษทัณฑ์  ต่าง ๆ นา ๆ ตามแต่ว่าผีปู่
จะดลบันดาลให้เป็นเช่นไร ผีจึงเป็นกฎเกณฑ์ทางสังคมหรืออีกนัยหนึ่งคือเป็นผู้รักษากฎเกณฑ์ของสังคมที่คอย
ควบคุมความประพฤติของคนให้อยู่ร่วมกันได้อย่างสงบเรียบร้อย (นิธิ เอียวศรีวงศ์, 2541: 13) ดังนั้นแล้วจึงท าให้
คนในชุมชนหรือในหมู่บ้านไม่กล้าละเมิดกฎและกระท าผิดต่อผีปู่ตาเพราะเกรงกลัวอิทธิฤทธิ์และอ านาจของผีปู่ตา
จึงท าให้ป่าสาธารณะหรือป่าวัฒนธรรมชุมชนไม่มีใครกล้าเข้าไปตัดไม้ท าลายป่าตรงพื้นที่ที่ผีปู่ตาดูแลรักษาอยู่ 
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ผลการศึกษา (หรือ) ผลการวิจัย 
 แนวคิดของชุมชนต่อระบบความเชื่อเร่ืองผีปู่ตาในอ าเภอยางสีสุราช จังหวัดมหาสารคาม 
 แนวคิดชุมชนหรือแนวคิดวัฒนธรรมชุมชน เกิดจากการรู้ส านึกถึงความส าคัญของจิตวิญญาณที่ก าลัง
ถูกคุกคามจากแนวคิดทุนนิยมแบบสุดโต่งดังนั้นทางออกของชุมชนจึงต้องรักษาวัฒนธรรม แบบครอบครัว             
และชุมชน(ประยงค์ รณรงค์ และคณะ, ม.ป.ป.) เพื่อให้ชุมชนยังคงยืนหยัดอยู่ได้อย่างเข้มแข็งและพร้อมที่จะ
ปรับเปลี่ยนวิถีชีวิตของชุมชนเพื่อให้สอดคล้องกับกระแสทุนนิยมที่เข้ามาอย่างรวดเร็ว ดังนั้นแนวคิดแนวคิดหรือ
ทางเลือกของชุมชนเพื่อต่อต้านวาทกรรมการพัฒนาของโลกสมัยใหม่จึงเป็นทางเลือกของชุมชนที่จะใช้รากเหง้า
ของตนเองที่มีมาแต่ดั้งเดิมอย่างวัฒนธรรมขนบประเพณี พิธีกรรม น ามาประยุกต์ปรับ เปลี่ยนเพื่ออนุรักษ์
ทรัพยากรของชุมชนให้ยังคงอยู่คู่ชุมชนตราบนานเท่านาน 
 แนวคิดของชุมชนหรือแนวคิดวัฒนธรรมชุมชนมีสาระส าคัญ 3 ประการคือ(บ ารุง บุญปัญญา, 
2549:131-132)   
 1. มีการปฏิวัติความคิดความเข้าใจการมองชุมชนว่า “สถาบัน” ของชาวบ้านคือ ไม่ใช่แค่ชุมชน แต่มี
ผืนป่า ที่ท ากิน ระบบนิเวศน์และคุณค่าทางวัฒนธรรมทั้งหมดคือ ชุมชน ปะทะกับความหมายของท าเลที่ตั้ง และ
หมู่บ้านของรัฐ ชุมชนคือ เขตแดนของการอยู่รอดของมนุษย์ ซึ่งอิงอยู่กับสภาพแวดล้อม ทรัพยากรต่างๆ ที่มีอยู่
แล้วกระตุ้นให้เกิดการส่งเสริมสิทธิในด้านต่าง ๆ ระบบวัฒนธรรมท าให้รู้ว่าขอบเขตสิทธิเราอยู่แค่ไหน ความเป็น
ญาติมิตร และความช่วยเหลือซึ่งกันและกัน  
 2. การพัฒนาชุมชนจะต้องเริ่มจากฐานวัฒนธรรมชุมชนซึ่งเป็นปราการที่แข็งแกร่งที่สุดของชาวบ้าน 
เป็นพลังผลักดัน ที่ส าคัญที่สุดเพราะเป็นสิ่งที่ประชาชนสร้างขึ้นมาเอง มีประวัติยาวนานย้อนกลับไปไกลโพ้น  
เป็นของ ๆ ชาวบ้านเอง ถ้ามีวัฒนธรรมชุมชนเข้มแข็งการ “รวมกลุ่ม” ของชาวบ้านเพื่อท ากิจกรรมจะส าเร็จได้ไม่
ยาก การต่อต้านการเอารัดเอาเปรียบจากภายนอกจะท าได้   
 3. ในแง่วิธีการพัฒนา จะต้องท าให้ชาวบ้านมีจิตส านึกที่แจ่มชัดในวัฒนธรรมของเขา ปัญญาชนของ
ชาวบ้าน ( organic intellectual) เช่น ผู้เฒ่า หมอผี แถน ของชุมชนอีสาน ชาวบ้านควรร่วมกันศึกษาและ
วิเคราะห์ประวัติศาสตร์วัฒนธรรมของชุมชน เพราะสิ่งที่ชาวบ้านปฏิบัติมาช้านานนั้น การวิเคราะห์ประวัติศาสตร์
จะช่วยให้รื้อฟื้นค้นหาได้ว่า การปฏิบัติและพิธีกรรมมีที่มาอย่างไร ท าให้ชาวบ้านตื่นและรับรู้ รู้เอกลักษณ์และ
คุณค่าของตัวเอง ค้นพบจิตส านึกอิสระของชุมชน เห็นคุณค่าของการรวมตัวเป็นชุมชน และซาบซึ้งในประวัติการ
ต่อสู้ร่วมกันตลอดมา เห็นภัยของการครอบง าของวัฒนธรรมแปลกปลอมจากภายนอก 
 อ าเภอยางสีสุราช จังหวัดมหาสารคาม เป็นอ าเภอเล็ก ๆ อ าเภอหนึ่งทางภาคอีสานที่ถูกภัยคุกคาม
จากการค้าในระบบทุนนิยมแย่งชิงทรัพยากรธรรมชาติป่าไม้จนท าให้พื้นที่ป่าไม้มีจ านวนลดลงเป็นอย่างมาก            
แต่โชคดีที่ป่าชุมชนในหมู่บ้านโพธิ์ชัย อ าเภอยางสีสุราช ยังคงมีความอุดมสมบูรณ์ เพราะชุมชนน าเอาระบบความ
เชื่อที่มาจากรากเหง้าของประเพณี พิธีกรรม มาบริหารจัดการทรัพยากรในชุมชน ซึ่งระบบความเชื่อและความ
ศรัทธาในอ านาจของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่อยู่เหนือธรรมชาติอย่างความเชื่อเรื่องผีบรรพบุรุษหรือผีปู่ตา เป็นระบบความ
เชื่อที่ฝังแน่นและด ารงอยู่คู่คนอีสานมานานนับร้อย ๆปี สืบตั้งแต่ครั้งบรรพกาลโดยชุมชนคนอีสานเชื่อว่าอ านาจ
ของสิ่งศักดิ์สิทธิ์เหล่านี้สามารถดลบันดาลให้เป็นไปอย่างไรก็ได้ไม่ว่าจะในทางที่ดีและร้าย สามารถให้คุณให้โทษ
แก่มนุษย์ได้ ดังนั้นมนุษย์จึงต้องมีการกราบไหว้ เคารพบูชาอ านาจของสิ่งศักดิ์สิทธ์เหล่ านี้เพื่อให้ตนเองและ
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ครอบครัวหรือคนในชุมชนมีความสุขความสงบร่มเย็น ไม่มีภัยอันตรายมาถึงหมู่บ้าน ซึ่งระบบความเชื่อนี้จะ
แสดงออกโดยผ่านทางขนบประเพณี พิธีกรรมโดยที่ระบบความเชื่อเรื่องอ านาจของสิ่งศักดิ์สิทธิ์มีผลต่อแนวคิด
ของชุมชนเป็นอย่างมากสอดคล้องกับสุรเชษฐ์ เวชชพิทักษ์ ( 2533) ที่ได้กล่าวถึงระบบความเชื่อที่มีผลต่อแนวคิด
ของชุมชนว่ามีอยู่ 3 ระบบคือ 
 1. ระบบการผลิต หรือระบบการท าหากิน 
 2. ระบบการอยู่ร่วมสัมพันธ์กัน ประกอบไปด้วย ครอบครัว เครือญาติ ชุมชนและความสัมพันธ์
ระหว่างชุมชน 
 3. ระบบความเชื่อ ประกอบไปด้วยศาสนา คุณค่า และพิธีกรรม โดยระบบความเชื่อของชาวบ้านโพธิ์
ชัย อ าเภอยางสีสุราช จังหวัดมหาสารคามจะมีระบบความเชื่อผ่านทางพิธีกรรมเซ่นไหว้ดอนปู่ตา โดยชาวชุมชน
จะมาประกอบพีเซ่นไหว้ขอพร บนบานศาลกล่าวขอให้ปู่ตาบันดาลโชคลาภและความอยู่ดีกินดี ช่วยป้องกัน
อันตรายปกปักรักษาชุมชนให้ปลอดภัยอยู่ร่วมกันอย่างมีความสุข การเซ่นไหว้ผีดอนปู่ตาจะนิยมท ากันในวันพุธ
เพราะเชื่อว่าเป็นวันที่เกี่ยวข้องกับวิญญาณหรือผี ขั้นตอนการเลี้ยงผีปู่ตานั้นชาวชุมชนจะน าสิ่งของ ดอกไม้ ธูป
เทียน เหล้า ไก่ต้ม และที่ส าคัญที่สุดคือเต่าเพื่อน ามาประกอบอาหารเซ่นไหว้ผีปู่ตา โดยชาวชุมชนเชื่อว่าไก่ต้ม
และอาหารที่ประกอบขึ้นมาจากเต่าจะท าให้ผีปู่ตาพอใจและดลบันดาลให้ชุมชนอยู่ร่วมกันอย่างปลอดภัยและ
บันดาลให้ฟ้าฝนตกต้องตามฤดูกาล โดยจะมีพ่อจ้ าเป็นผู้ท าพิธี และน าเครื่องเซ่นไหว้ น าถวายให้ปู่ตาที่แท่นบูชา 
หรือสถานที่ที่เตรียมไว้ หลังเสร็จสิ้นพิธีก็จะมีการจัดแบ่งเครื่องเซ่นไหว้ไว้ที่ศาลปู่ตาและแบ่งให้ชาวบ้านน าไป
รับประทาน เพราะเชื่อว่าการได้กินอาหารที่เซ่นไหว้ปู่ตาจะท าให้มีโชคลาภปราศจากโรคภัยไข้เจ็บ 
 ดังนั้นชาวชุมชนในอ าเภอยางสสีุราชจึงได้น าเอาระบบความเชื่อและความศรัทธาผีปูต่ามาเป็นกลไกใน
การอนุรักษ์ผืนป่าซึ่งผีปู่ตาเป็นระบบความเชื่ออีกอย่างหนึ่งที่คนสมัยโบราณสร้างขึ้นมาเพื่อปกปักรักษาป่าชุมชน
โดยการน าความเชื่อของชุมชนมาสร้างความสัมพันธ์ให้คนกับป่าสามารถอยู่ด้วยกันได้โดยการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์
เพื่อให้เป็นป่าวัฒนธรรมชุมชนที่แฝงไว้ด้วยความเชื่อในเร่ืองสิ่งศักดิ์สิทธิ์เพื่อที่จะเป็นการป้องกันไม่ให้มนุษย์มาบุก
รุกท าลายป่า เป็นการเชื่อมความสัมพันธ์ระหว่างคนกับป่าที่ต้องพึ่งพาอาศัยซึ่งกันและกัน ดังที่พ่อใหญ่สาคร ปินะ
ถา ปราชญ์ชาวบ้านได้กล่าวถึงป่าดอนปู่ตาว่า “ป่าดอนปู่ตานี้มีมาตั้งแต่สมัยพ่อใหญ่ยังเป็นเด็ก ๆ เกิดมาก็เห็นป่า
แห่งนี้แล้วซึ่งผืนป่าแห่งนี้ชาวบ้านถือว่าเป็นป่าศักดิ์สิทธ์ไม่มีใครกล้าบุกรุกเข้าไปตัดต้นไม้หรอกเพราะกลัวผีปู่ตา
กันหมด (การสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 5 กุมภาพันธ์, 2561) การสร้างศาลปู่ตาขึ้นในบริเวณป่าชุมชนโดยชาวชุมชนมี
ความเชื่อว่าป่าอันเป็นที่ตั้งของดอนปู่ตานี้เป็นป่าที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ชาวบ้านหรือชุมชนในละแวกใกล้เคียงไม่สามารถ
เข้าไปหาผลประโยชนจ์ากปา่แห่งนีไ้ด้ไม่ว่าจะด้วยวิธีการใดก็ตามดังค าบอกกล่าวของผู้น าชมุชนคนหนึ่งทีอ่าศัยอยู่
ในต าบลแวงดง จังหวัดมหาสารคามได้กล่าวถึงความศักดิ์สิทธิ์ของดอนปู่ตาว่า “ได้เข้าไปตัดไม้ในดอนปู่ตาโดย
ไม่ได้บอกกล่าวให้ปู่ตารับรู้ท าให้ตนและครอบครัวพร้อมทั้งพรรคพวกที่ไปด้วยกันเจ็บไข้ได้ป่วยโดยไม่มีสาเหตุ
และต้องเข้ารับการรักษาตัวในโรงพยาบาลกันแทบทุกคน”  (นายสามารถ ปานแสงข า ก านันต าบลแวงดง อ าเภอ
ยางสีสุราช จังหวัดมหาสารคามการสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 1 กุมภาพันธ์, 2561) สอดคล้องกับความคิดเห็นของแม่
ใหญ่สา มาตรวังแสงและแม่ใหญ่อ่อนตา นนทะศีร ชาวบ้านยางสีสุราช อ าเภอยางสีสุราช จังหวัดมหาสารคาม
(การสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 25 เมษายน, 2561) ที่มีความคิดเห็นไปในแนวทางเดียวกันว่า “ผีปู่ตาเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์
ที่ชาวบ้านเคารพนับถือและต้องมาท าพิธีกรรมเพื่อเซ่นไหว้ในทุก ๆ ปีเพื่อความสบงสุขของชุมชนและลูกหลาน ให้
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ปู่ตาปกป้องคุ้มครองและไม่มีใครกล้าเข้ามาบุกรุกที่นี่เพราะกลัวเป็นไข้ไม่สบาย กลัวผีปู่ตาท าโทษ” นอกจากนี้
แล้วก็ยังมีชาวบ้านอีกหลายคนต่างก็เชื่อในความศักดิ์สิทธิ์ อ านาจอิทธิฤทธิ์ของผีปู่ตาโดยไม่มีข้อกังขา และเชื่อว่า
ผีปู่ตามีอ านาจและสามารถดลบันดาลให้เกิดทุกข์สุขหรือเภทภัยอันตรายใดๆ ก็ได้ตามที่ต้องการ จึงท าให้ไม่มีใคร
กล้าบุกรุกเข้าไปตัดไม้ในป่าดอนปู่ตา และพร้อมกันนี้ชาวชุมชนได้ตั้งกฎกติการ่วมกันภายในชุมชนคือการห้ามบุก
รุกและห้ามตัดไม้ภายในบริเวณป่าซึ่งถือว่าเป็นป่าสาธารณประโยชน์และเป็นที่ตั้งของศาลปู่ตาที่ชาวชุมชนให้
ความนับถือหรือชาวอีสานจะนิยมเรียกว่า “ดอนปู่ตา” สาเหตุที่เรียกดอนปู่ตาเพราะว่าท าเลที่ตั้งจะมีลักษณะเปน็
เนินหรือเป็นโคก ที่น้ าไม่สามารถท่วมถึง (นางอรุณวรรณ ขัดไธสง ชาวบ้านบ้านเปล่ง ต าบลแวงดง อ าเภอยางสีสุ
ราช จังหวัดมหาสารคาม, การสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 25 เมษายน, 2561 ) และในทุก ๆ ปีชาวบ้านจะมีการ
ประกอบพิธีกรรมที่ยิ่งใหญ่เพื่อเซ่นไหว้ศาลปู่ตา โดยจะนิยมจัดพิธีกรรมในช่วงเดือน 5 หรือเดือน 6 (พฤษภาคม
หรือมิถุนายน) โดยจะจัดในข้างขึ้นหรือข้างแรมก็ได้แล้วแต่พื้นที่นั้น ๆ หรือตามแต่ที่พ่อจ้ า จะก าหนดส าหรับวันที่
แก้บนจะนิยมจัดในทุก ๆ วันพุธของสัปดาห์ (นางลัดดา กนกโชติพันธ์ ชาวบ้านโพธิ์ชัย ต าบลยางสีสุราช อ าเภอ
ยางสีสุราช จังหวัดมหาสารคาม, การสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 2561) แต่ถ้าในกรณีที่ชาวบ้านมาบนบานศาลกล่าว
เพื่อขอโชคลาภ หรือขอให้ได้ในสิ่งที่ตนมุ่งหวังตามที่ปรารถนา และเมื่อได้ตามค าขอแล้วก็จะมาแก้บนศาลผีปู่ตา
ด้วยสิ่งสักการะที่ได้บนไว้แล้ว 
 การไหว้ดอนปู่ตาจัดเป็นพิธีกรรมที่ปฎิบัติสืบทอดติดต่อกันมาตั้งแต่คร้ังบรรพบุรุษ โดยผู้ที่ท าหน้าที่ส่ง
สารถึงผีปู่ตาจะเรียกว่า “พ่อจ้ า”(สัมภาษณ์พ่อใหญ่กิต กอกมลวิทย์ชาวบ้านโพธิ์ชัย ต าบลยางสีสุราช อ าเภอยาง
สีสุราช จังหวัดมหาสารคาม, การสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 25 เมษายน, 2561) ซึ่งเป็นพ่อจ้ าประจ าดอนปู่ตาได้กล่าว
ว่า “พ่อจ้ านี้จะมีหน้าที่เป็นตัวแทนสื่อสารเชื่อมโยง ความต้องการในสิ่งที่ชาวบ้านปรารถนา และให้ความเคารพ
นับซึ่งก็คือ “ผีปู่ตา” นั่นเอง”  ในการท าหน้าที่ตรงส่วนนี้พ่อจ้ าจะท าหน้าที่ของตนที่ได้รับมอบหมายจากชาวบ้าน
อย่างภาคภูมิใจที่ได้เป็นตัวแทนของชุมชนติดต่อกับผีปู่ตาในเวลาที่ชาวบ้านมี เรื่องเดือดร้อน เจ็บไข้ได้ป่วย หรือ
ได้รับความทุกข์ทรมานโดยไม่ทราบสาเหตุ ชาวบ้านเหล่านั้นก็จะมาหาพ่อจ้ าเพื่อให้พ่อจ้ าส่งต่อบอกเล่าเรื่องราว
สื่อสารกับผีปู่ตาเพื่อให้ผีปู่ตาช่วยเหลือให้หลุดพ้นจากความเจ็บป่วย และหลุดพ้นจากความทุกข์ทรมานที่ตนเอง
ได้รับหรือบางกรณีก็จะมาขมาสิ่งที่ตนเองได้กระท าผิด ล่วงละเมิดต่อกฎข้อบังคับของชุมชนต่อดอนปู่ตา รวมทั้ง
การมาขอพรเพื่อให้ผีปู่ตาดลบันดาลโชคลาภ และความส าเร็จในหน้าที่การงาน ซึ่งความเชื่อนี้มีอิทธิพลต่อวิถีการ
ด าเนินชีวิตของชุมชนเป็นอย่างมาก  ถึงแม้ว่าในบางครั้งเรื่องราวต่าง ๆที่ร้องขอให้ผีปู่ตาช่วยเหลือจะประสบ
ผลส าเร็จหรือไม่ก็ตามแต่อ านาจอิทธิพลและบารมีของผีปู่ตาก็เป็นสิ่งเดียวที่ชุมชนใช้เป็นฐานในการยึดเหนี่ยว
จิตใจในเวลาที่ปรากฎการณ์ทางโลกไม่สามารถจะอธิบายได้ ด้วยเหตุนี้พ่อจ้ าจึงมีบทบาทสูงมากในชุมชน เป็น
บุคคลที่ชาวชุมชนให้ความเคารพนับถือเพราะว่าการประกอบพิธีกรรมเซ่นไหว้ดอนปู่ตาจะกระท าไปโดยพลการ
และปราศจากพ่อจ้ าไม่ได้ ส าหรับการคัดเลือกผู้ที่จะมาด ารงต าแหน่งเป็นพ่อจ้ านั้นส่วนมากจะเป็นการสืบทอด
จากรุ่นสู่รุ่น จากบรรพบุรุษที่เคยเป็นพ่อจ้ าสู่ลูกหลานให้รับช่วงต่อเว้นเสียแต่ว่าจะไม่มีผู้สืบทอดจริงๆ ก็จะ
คัดเลือกจากผู้ที่สมาชิกในชุมชนเห็นว่าเหมาะสมที่สุด 
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 จะเห็นได้ว่าจากการที่ชุมชนมีระบบความเชื่อซึ่งเป็นรากเหง้าของชุมชนแล้วชุมชนก็ได้น าแนวคิด
เหล่านี้มาบริหารจัดการโดยการสร้างระบบความเชื่อผ่านทางประเพณีพิธีกรรม ความศักดิ์สิทธิ์และความศรัทธาที่
ชาวชุมชนมีต่ออ านาจที่อยู่เหนือธรรมชาติเช่นผีปู่ตามาปกปักรักษาทรัพยากรป่าไม้เพื่อไม่ให้เกิดการบุกรุกท าลาย
ป่า เพื่อต่อต้านกระแสการพัฒนาที่มาพร้อมกับการท าลายทรัพยากรของชุมชน การมีความศรัทธาต่อรากเหง้า
ประเพณี พิธีกรรมที่คอยยึดเหนี่ยวจิตใจ รวมทั้งความรักความสามัคคี ความยึดโยงเหนียวแน่นนของคนในชุมชน 
ส่งผลท าให้ชุมชนรอดพ้นจากกระแสของทุนนิยมและยังคงปกป้องผืนป่าและสามารถอนุรักษ์ป่าวัฒนธรรมชุมชน
นี้ไว้ให้รอดพ้นจากกระแสทุนนิยมที่ก าลังขับเค่ียวอยู่ในปัจจุบัน 
 ป่ากับชุมชนและประโยชน์ของการอนุรักษ์ป่าวัฒนธรรมชุมชน 
 ป่าวัฒนธรรมชุมชนเป็นป่าสาธารณประโยชน์ของชุมชนเป็นสถานที่ตั้งของศาลปู่ตาหรือดอนปู่ตา ป่า
วัฒนธรรมชุมชนนี้เป็นป่าที่ชาวชุมชนปกปักรักษาไว้เพื่อใช้ในการประกอบการท าพิธีกรรม สมาชิกภายในชุมชน
สามารถเข้ามาใช้ประโยชน์จากป่าวัฒนธรรมชุมชนได้อย่างเสมอภาคและสมาชิกทุกคนสามารถเข้ามามีส่วนร่วม
ในการท าประโยชน์เพื่อผืนป่า ช่วยกันสอดส่องดูแลผู้ที่จะเข้ามาบุกรุกป่าและสถานที่อันศักดิ์สิทธิ์ที่ชาวบ้าน
เคารพนับถือ ซึ่งป่าวัฒนธรรมชุมชนนี้ชาวบ้านเชื่อว่าผีปู่ตาที่คุ้มครองป่าอยู่นี้จะช่วยปกป้อง คุ้มครองหมู่บ้านจาก
สิ่งชั่วร้ายไม่ให้เข้ามาในหมู่บ้านเพื่อให้ชาวชุมชนได้อยู่ร่วมกันอย่างสงบสุข (พ่อใหญ่สาคร ปินะถา, ปราชญ์
ชาวบ้าน,การสัมภาษณ์ส่วนบุคคล, 5 กุมภาพันธ์, 2561  สิ่งส าคัญที่สุดคือเป็นที่พึ่งทางใจของสมาชิกภายใน
ชุมชน ก่อให้เกิดความสงบทางใจและรู้สึกมีความมั่นคงในชีวิตในยามที่ท้อแท้ อับจนหนทาง สิ้นหวังในชีวิต และ
เวลาที่มีความเดือดร้อนแล้วหาทางออกไม่ได้ชาวชุมชนก็จะพากันมากราบไหว้ บูชาบวงสรวงเพื่อขอให้ปู่ตาช่วยให้
รอดพ้นจากอุปสรรค อันตรายทั้งหลายทั้งปวงสอดคล้องกับบุญยงค์ เกิดเทศ (2540) ที่กล่าวถึงประโยชน์ของป่า
ดอนปู่ตาว่ามี 2 ประการ คือ  
 ประการแรก ใช้เป็นสถานที่ในการประกอบพิธีกรรมโดยเฉพาะการท าพิธีกรรมเซ่นไหว้ผีปู่ตา และพิธี
เสี่ยงทายสภาพดินฟ้าอากาศก่อนจะเริ่มท าพิธีไถหว่านและพิธีบนบานศาลกล่าวของชาวชุมชนแต่ละราย พร้อม
ทั้งการอัญเชิญบวงสรวงผีปู่ตาให้ช่วยดลบันดาลโชคลาภ รวมไปถึงการกินดีอยู่ดีมีสุขกันทั่วหน้า และในบางพื้นที่
ยังใช้ป่าดอนปู่ตาเป็นสถานที่เผาศพในบางโอกาสอีกด้วย 
 ประการที่สอง ใช้เป็นสถานที่ที่ก่อให้เกิดประโยชน์อื่น ๆ ของชุมชนเช่นเป็นสถานที่เลี้ยงสัตว์ ใช้เป็น
สถานที่ท ามาหากินของสมาชิกในชุมชน เพราะเมื่อชาวบ้านไม่ไปตัดไม้ท าลายป่าในบริเวณดอนปู่ตา ก็ท าให้ป่าใน
บริเวณนั้น มีความหลากหลายทางชีวภาพเกิดขึ้น เช่น เกิดเห็ดหลากหลายชนิดที่ สามารถรับประทานได้  
นอกจากนั้นประชาชนยังสามารถจับสัตว์น้ าทีอ่าศัยอยู่ในหนองน้ าบริเวณป่าปู่ตา เพื่อน ามาประกอบอาหารเวลาที่
มีพิธีกรรมเลี้ยงผีปู่ตาอีกด้วย และในบางครั้งถ้าครอบครัวไหนในชุมชนเดือดร้อนไม่มีบ้านและที่พักอาศัยก็ยัง
สามารถขออนุญาตตัดต้นไม้ที่ขึ้นอยู่บริเวณดอนปู่ตาเพื่อน าไม้มาสร้างที่อยู่อาศัยแต่ทั้งนี้ทั้งนั้นต้องได้รับการ
อนุญาตจากคณะกรรมการหมู่บ้านและพ่อจ้ าเสียก่อนจึงจะสามารถกระท าการเหล่านี้ได้  
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 นอกจากประโยชน์ทั้งสองประการข้างต้นดังกล่าวที่ชุมชนร่วมมือร่วมใจกันอนุรักษ์ป่าดอนปู่ตาหรือป่า
วัฒนธรรมชุมชนแล้วชุมชนยังได้ใช้ประโยชน์จากป่าดอนปู่ให้ท าหน้าที่เชื่อมประสานคนกับป่าให้อยู่ร่วมกันใน
ลักษณะพึ่งพาอาศัยซึ่งกันและกัน และดอนปู่ตาก็ยังเป็นป่าวัฒนธรรมที่ท าให้คนภายในชุมชนได้มีส่วนร่วมในการ
ตัดสินใจในการท าคุณประโยชน์แก่เพื่อนบ้านที่ยงัขาดที่อยู่อาศัยโดยการร่วมประชาคมลงมติให้ตัดตันไม้ภายในปา่
วัฒนธรรมชุมชนเพื่อน าไปสร้างบ้าน สร้างที่อยู่อาศัยแก่คนภายในชุมชนที่ขาดแคลนบ้านเพื่อเป็นขวัญก าลังใจแก่
คนไร้บ้าน อันเป็นการแสดงถึงความรัก ความสามัคคี ความเก้ือกูล พึ่งพาอาศัยซึ่งกันและกันของคนภายในชุมชน 
และนอกจากนี้แล้ว พิธีกรรมการเซ่นไหว้ดอนปู่ตา ยังท าหน้าที่เชื่อมโยงความสามัคคีของคนในชุมชน ท าให้คนใน
ชุมชนได้มีโอกาสได้ท ากิจกรรมร่วมกัน ได้ถ่ายทอดภูมิปัญญาให้แก่กันและกัน เช่น การจัดเตรียมเครื่องพิธีกรรม
ในการเซ่นไหว้ผีปู่ตา  การประกอบอาหารพื้นบ้าน เพื่อเลี้ยงชาวบ้านที่มาร่วมในงานพิธกีรรม การแสดงภูมิปัญญา
ในการจับปลาเพื่อน ามาประกอบอาหารในงานพิธีกรรมเซ่นไหว้ผีปู่ตา ซึ่งกิจกรรมเหล่านี้จะก่อให้เกิดความรักใคร่
สนิทสนิมกลมเกลียวกันระหว่างสมาชิกในชุมชน  ท าให้คนในชุมชนรู้จักการแบ่งปันถ้อยทีถ้อยอาศัยซึ่งกันและกัน
นั่นเป็นเพราะว่าชุมชนมีฐานยึดเหนี่ยวจิตใจ เป็นอันหนึ่งอันเดียวกันคือการเคารพต่อสิ่งศักดิ์สิทธ์ของชาวชุมชน  
ส่งผลให้ชาวชุมชนเกิดความรักและหวงแหนป่าในชุมชน ตระหนักถึงคุณค่าและประโยชน์ของป่าชุมชน และ
ต้องการที่จะอนุรักษ์ไว้เพื่อเป็นสาธารณประโยชนเ์ป็นปา่วฒันธรรมชุมชนให้อยู่คู่กับชุมชน  เพื่อสร้างคุณภาพชีวิต
ให้กับชุมชนตลอดไป 
 
อภิปรายผล (หรือ)สรุปผล 
 การศึกษาครั้งนี้พบว่า ชุมชนสามารถจัดการป่าวัฒนธรรมชุมชนโดยน าความเชื่อผีดอนปู่ตาชุมชน  
ต่าง ๆ มีปราชญ์ผู้รู้ที่มีภูมิปัญญาในการอนุรักษ์ชุมชน แนวคิดในการอนุรักษ์ป่าของชุมชนคือการน าเอาภูมิปัญญา
ดั้งเดิมมาประดิษฐ์สร้างตัวแทนของอ านาจที่มีลักษณะเฉพาะตัวและเป็นอ านาจที่มีกลไกการท างานที่ซับซ้อนอยู่
นอกเหนือของการถูกบีบบังคับแต่จะเป็นอ านาจท างานในรูปแบบของการควบคุมโดยการสร้างกลไกบางอย่าง
เพื่อให้ผู้ถูกควบคุมบริหารจัดการตนเอง ชุมชนจึงได้ประดิษฐ์สร้างตัวแทนแห่งอ านาจผ่านประเพณีพิธีกรรมความ
เชื่อของชุมชน การกระท าของชุมชนสามารถมองมองผ่านแนวคิดทฤษฎีของฟูโกต์ที่มองมิติสังคมและวัฒนธรรม
เกี่ยวข้องกับ วาทกรรม อ านาจและความรู้ (ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร, 2554:79) และ Micheal Foucault 
(2561, ออนไลน์) ได้เสนอรูปแบบของอ านาจที่ปราศจากการขู่เข็ญและการใช้ก าลังแต่จะเป็นอ านาจที่เข้ามา
ควบคุมเหนือชีวิต (Biopower) เป็นการควบคุมชีวิตในทางอ้อมผ่านการปลูกฝังองค์ความรู้บางอย่างโดยไม่
จ าเป็นต้องบีบบังคับ (เช่นความรู้เกี่ยวกับเชื้อโรค ความเจ็บป่วย โรคภัยไข้เจ็บ ที่ท าให้คนเริ่มหันมาใส่ใจกับ
สุขภาพมากข้ึนโดยไม่จ าเป็นต้องบีบบังคับ) การสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ของชุมชนโดยวางอยู่บนเงื่อนไขเพื่อไม่ให้ป่า
ถูกท าลายเป็นการต่อรองระหว่างมนุษย์กับอ านาจที่อยู่เหนือธรรมชาติ ซึ่งเป็นอ านาจที่ทุกคนยอมรับด้วยความ
สมัครใจและยินยอมพร้อมที่จะปฏิบัติตามโดยไม่มีข้อแม้ใด ๆ ทั้งสิ้น การก าหนดบทบาทของผีปู่ตาขึ้นมาจึงเป็น
เสมือนการจัดการทางสังคมอย่างหนึ่งที่ผีหรืออ านาจที่อยู่เหนือธรรมชาติคอยควบคุมและรักษากฎเกณฑ์สังคม
เพื่อให้คนกับป่าด ารงอยู่ร่วมกันได้อย่างสงบสุขในสภาวะเกื้อกูลพึ่ งพาอาศัยกันซึ่งป่าวัฒนธรรมชุมชนได้หล่อ
หลอมความเป็นชุมชน ความมีจิตส านึกและความรักใคร่กลมเกลียวของคนภายในชุมชนให้ตระหนักถึงคุณค่าและ
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หวงแหนผืนป่าวัฒนธรรมชุมชน ภายในป่าวัฒนธรรมชุมชนหรือที่ชาวบ้านเรียกว่าป่าดอนปู่ตานี้ ถือเป็นพื้นที่ป่า
วัฒนธรรมที่ชาวบ้านให้ความเคารพและเกรงกลัวไม่กล้าละเมิดต่อกฎของชุมชนที่ห้ามเข้ามาตัดไม้ท าลายป่าใน
เขตพื้นที่ดอนปู่ตา ด้วยความเกรงกลัวต่ออ านาจอิทธิฤทธิ์ของปู่ตาที่อาจจะก่อ่ให้เกิดอันตรายถึงชีวิต ชาวชุมชนจึง
ไม่กล้าล่วงละเมิดเขตแดนและกระท าในสิ่งต้องห้ามในสถานที่อันศักดิ์สิทธิ์แห่งนี้ 
 จากอดีตถึงปัจจุบันความเชื่อเรื่องผีปู่ตาหรือดอนตาปู่นี้ได้ฝังรากลึกจนกลายเป็นประเพณีวัฒนธรรมที่
ชาวบ้านทางภาคอีสานโดยเฉพาะในชนบทให้ความเคารพนับถือ และถือปฏิบัติติดต่อกันมาหลายชั่วอายุคน 
ความเชื่อนี้ได้ส่งผ่านประสบการณ์มาตั้งแต่บรรพบุรุษจากรุ่นสู่รุ่นจนท าให้ความเชื่อเหล่านี้ได้มีพัฒนาการโดย
ชุมชนได้น าเอาความเชื่อมาประยุกต์ ปรับเปลี่ยนเพื่อให้เข้ากับวิถีความเป็นอยู่ วิถีการด าเนินชีวิตในปัจจุบันเพื่อ
แก้ปัญหาที่เกิดขึ้นในสภาพสังคมปัจจุบันที่ก าลังเผชิญกับกระแสของทุนโลกาภิวัตน์การท าลายสภาพแวดล้อม อัน
เนื่องจากป่าไม้ถูกท าลายจนเหลือน้อยลงทุกทีท าให้เกิดผลกระทบที่ตามมาคือปัญหาฝนไม่ตกต้องตามฤดูกาล 
สภาพผืนดินที่แห้งแล้ง ขาดความชุ่มชื้นของหน้าดิน ดินไม่อุ้มน้ า ซึ่งถือเป็นปัญหาที่ส าคัญในภาคอีสานของไทย 
ดังนั้นภูมิปัญญาในการแก้ปัญหาและหาทางออกของคนอีสานอีกวิธีหนึ่งคือการสร้างความเชื่อขึ้นมาเพื่อปกป้อง
ผืนป่าให้คงอยู่คู่กับชุมชนเป็นป่าสาธารณะหรือป่าวัฒนธรรมชุมชนโดยได้มีการสร้างศาลปู่ตาขึ้นในบริเวณที่มี
ต้นไม้นานาพรรณทั้งไม้เศรษฐกิจและไม้ที่มีคุณค่าที่สามารถน าไปสร้างเป็นบ้านเรือนที่พักอาศัยทั้งต้นเล็กและต้น
ใหญ่และเรียกว่าป่าสาธารณะนั้นว่า “ดอนปู่ตา” และตั้งแต่นั้นเป็นต้นมา ดอนปู่ตาจึงได้กลายเป็นป่าสาธารณะ
และป่าวัฒนธรรมชุมชนนับตั้งแต่บัดนั้น โดยชาวชุมชนมีความเชื่อร่วมกันว่าอ านาจและอิทธิฤทธิ์ของปู่ตาจะ
สามารถดลบันดาลให้ชาวชุมชนอยู่ร่วมกันอย่างสงบสุข และดอนปู่ตาก็เป็นสถานที่ที่ศักดิ์สิทธิ์ที่ช่วยปกป้อง
คุ้มครองชุมชนให้รอดพ้นจากอันตรายจากสิ่งชั่วร้าย ทั้งหลายทั้งปวง เป็นภูมิปัญญาสะท้อนความสัมพันธ์ระหว่าง
บุคคลกับสิ่งแวดล้อม ชุมชน และความเชื่อ  ซึ่งปัจจุบันความเชื่อนี้ชาวอีสานยังคงยึดถือและประพฤติปฏิบัติกัน
อยู่อย่างเคร่งครัด ท าให้ป่าสาธารณะของชุมชนยังอยู่ควบคู่กับประเพณีพิธีกรรมการสักการระบูชาดอนปู่ตาให้
อนุชนรุ่นหลังได้สืบทอดกันต่อ ๆ ไป  
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