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บที่คัดย์่อ
 บทความนี้มีวัตถุุประสงค์เพื่อศึกษาพิธีกรรมและพลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม 

ในพืน้ทีช่มุชนบา้นจอมนาง ตำบลวัดหลวง อำเภอโพนพิสยั จงัหวดัหนองคาย โดยใชข้อ้มลู

ลายลักษณ์และข้อมูลภาคสนามจากการสังเกตและการสัมภาษณ์

 การศึกษาพลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย  

ผู้ศึกษาพบว่า การประกอบพิธีลงนางเทียมมีจุดประสงค์เพื่อเป็นการบูชาสักการะเทพ

หรือผีมเหศักดิ์ผู้คุ้มครองเมือง และเพื่อเป็นการขอพรต่อเทพเพื่อบันดาลดลให้ชาวบ้าน 

มีแต่ความสุข ปลอดภัยจากภัยพิบัติทั้งปวง และได้พบประเด็นที่น่าสนใจ 4 ประเด็น ได้แก่ 

1) ปฏิิสัมพันธ์ของเทพ ผี และมนุษย์ อันแสดงให้เห็นถุึงความเชื่อมโยงระหว่างมนุษย์

กับเทพหรืออำนาจศักดิ์สิทธิ์ 2) การธำรงอัตลักษณ์ของพิธีกรรมท่ามกลางกระแสพลวัต

ของสังคมที่มุ่งเน้นให้เห็นพิธีกรรมลงนางเทียมท่ีมีการปรับตัวให้เข้ากับสังคมสมัยใหม่  

3) การเปลี่ยนแปลงจากสังคมชาวบ้านสู่สังคมเมือง ผ่านการนำเสนอเมืองโพนพิสัย  

จังหวัดหนองคาย ที่มีการพัฒนาด้านเศรษฐกิจด้วยทุนทางวัฒนธรรมในท้องถ่ิุน และ  

4) นางเทียมกับการธำรงสถุานะของบุคคลศักดิ์สิทธิ์ ภายใต้การเปลี่ยนแปลงทางสังคม  

ค่านิยม และวัฒนธรรม

 การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมมิใช่เพียงแต่การแสดงออกเชิงสัญลักษณ์ 

ของมนุษย์ที่ให้ความนอบน้อมต่ออำนาจศักดิ์สิทธ์ิหรืออำนาจเหนือธรรมชาติเพียงเท่านั้น 

แต่ยังสะท้อนสังคมไทยที่ต้องมีการพ่ึงพาธรรมชาติและวิธีคิดของคนในท้องถ่ิุนท่ีผูกโยง

ความเชื่อกับวิถุีชีวิตได้อย่างเหนียวแน่น

คำสำคัญ: พลวัตของพิธีกรรม พิธีกรรมลงนางเทียม ปฏิิสัมพันธ์ของเทพ ผี และมนุษย์
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Abstract
 This article aims to investigate the rituals and dynamics of the Long 
Nang Theiym rituals in the Ban Chom Nang community area, Wat Luang 
Subdistrict, Phon Phisai District, Nong Khai Province. The research utilizes 
documentary sources with empirical data collected from observations and 
interviews. The study focuses on the dynamics of the Long Nang Theiym 
rituals in Phon Phisai District, Nong Khai Province. The study found that 
these rituals serve to honor the protective deity or Mahesak ghost of the 
city and ask for divine blessings for the villagers’ happiness and safety from 
disasters. Moreover, the research revealed four main points of interest:  
1) The interactive relationship among gods, spirits, and humans demonstrating 
the connection between humans and divine powers; 2) the maintenance 
of the identity of the ritual amidst the dynamics of society, focusing on 
adapting the Long Nang Theiym rituals to modern society; 3) The transition 
from village to urban society facilitated by the economic development of 
Phon Phisai, Nong Khai Province, and its integration of local cultural capital; 
and 4) Nang Thiam and the preservation of the status of a sacred person 
under social change, emphasizing cultural values and traditions. Long Nang 
Theiym rituals are not only a symbolic expression of human submission to 
sacred or supernatural powers, but they also reflect Thai society’s reliance 
on nature and local people’s mindset, which is firmly connected to a belief 
that guides their way of life.
Keywords: Ritual dynamics, Long Nang Theiym rituals, Interaction of gods, 
spirits and humans
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บทนำ

 ธรรมชาติของมนุษย์มักจะต้ังคำถุามกับสิ่งท่ีไม่รู้และมีความพยายามหา 

คำตอบเพื่ออยู่ร่วมกับธรรมชาติให้ได้ ขณะเดียวกันด้วยความไม่รู้มนุษย์ก็ให้ความยำเกรง

ธรรมชาต ิเนือ่งจากมนุษยม์คีวามตอ้งการความปลอดภยัทัง้ทางรา่งกายและจติใจ ดงัที ่ธวชั  

ปุณโณทก (2528) กล่าวถุึงความเชื่อไว้ว่า ความเช่ือคือการยอมรับอันเกิดอยู่ในจิตสำนึก

ของมนุษย์ต่อพลังอำนาจเหนือธรรมชาติที่เป็นผลดีหรือผลร้ายต่อมนุษย์ การประกอบ

พิธีกรรมก็เป็นผลมาจากความเชื่อของมนุษย์ เช่น การบวงสรวงผี การบูชาต่อศาล 

มเหศักดิ ์เพือ่สร้างสัมพันธภาพต่ออำนาจเหนือธรรมชาติ โดยพิธกีรรมจะเป็นการแสดงออก

เชิงสัญลักษณ์และแตกต่างกันไปตามคตินิยมของคนในท้องถุิ่น

 นางเทียมเป็นผู้มีหน้าที่ติดต่อกับอำนาจลึกลับหรือสิ่งเหนือธรรมชาติ และ 

จะมีการประกอบพิธีกรรมเพื่ออัญเชิญเทพหรือวิญญาณศักดิ์สิทธิ์มาเข้าร่างเพื่อ 

ประกอบกิจบางอย่าง เช่น การรักษาโรคภัยไข้เจ็บ การทำนายโชคชะตา การทำนาย

อนาคต หรือการอธบิายสาเหตขุองปรากฏิการณ์ทีเ่กิดขึน้ในชีวติ (ทพิยวมิล บชูากลุ, 2540)  

ความเชือ่เรือ่งนางเทยีมและพิธกีรรมลงนางเทยีมมีความแพรห่ลายเป็นอยา่งยิง่ในภาคอีสาน  

เพราะชาวอีสานมีวัฒนธรรมในการนับถุือผีมาอย่างยาวนาน โดยเฉพาะชาวอำเภอ

โพนพิสัย จังหวัดหนองคาย อันมีถุิ่นฐานอยู่ลุ่มแม่น้ำโขงติดกับสาธารณรัฐประชาธิปไตย 

ประชาชนลาว ทีไ่ดร้บัการสบืทอดความเชือ่และพธิกีรรมอนัเกีย่วเนือ่งกบันางเทยีมมาอยา่ง

ยาวนาน ประกอบกับเป็นพื้นที่ที่มีความเชื่ออย่างหลากหลาย เช่น การนับถุือพญานาค 

พระเกจิประจำถุิ่น อีกทั้งเป็นพื้นที่ที่มีกลุ่มชนอาศัยอยู่อย่างหลากหลายชาติพันธุ์ ในขณะ

เดียวกันสังคมปัจจุบันมีการเปลี่ยนแปลงจากสังคมชาวบ้านเข้าสู่สังคมเมืองที่ความเจริญ

ก้าวหน้าทางวิทยาการความรู้สมัยใหม่ และระบบเศรษฐกิจท่ีผูกโยงกับความเช่ือ (บ้ังไฟ้

พญานาค) ได้เข้ามามีบทบาทกับคนในสังคมมากข้ึน ก่อให้เกิดพลวัตต่อค่านิยมและ

บทบาทของนางเทียมเป็นอย่างยิ่ง การศึกษาพิธีกรรมลงนางเทียมในพื้นที่อำเภอโพนพิสัย  

จังหวัดหนองคาย จะทำให้เห็นถุึงการเปลี่ยนแปลงท่ีสังคม ค่านิยม และเศรษฐกิจเข้ามา

มีบทบาทต่อพิธีกรรมและทำให้เราเห็นการปรับตัวของความเช่ือจากบรรพบุรุษสู่สังคมวิถุี

ใหม่ได้อย่างชัดเจน

 บทความนี้ มุ่ งอ ธิบายผลการศึกษาพลวัตของพิธีกรรมลงนางเ ทียม  

อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย โดยมีประเด็นที่นำเสนอคือ พลวัตและปฏิิสัมพันธ์ 

ของเทพ ผี และมนุษย์ ผ่านการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมในพื้นที่อำเภอโพนพิสัย 

จังหวัดหนองคาย เพื่อให้ทราบถุึงพลวัตของพิธีกรรมเก่าแก่ท่ีต้องปรับตัวท่ามกลาง

กระแสการเปลี่ยนแปลงทางสังคม และชี้ให้เห็นถุึงความสัมพันธ์ของอำนาจศักดิ์สิทธิ์
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กับความต้องการพ้ืนฐานของมนุษย์ โดยได้นำผลการศึกษาจากงานวิจัยของ ทิพยวิมล  

บูชากุล (2540) ที่ได้ศึกษาพิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย มาใช้ 

ในการเปรียบเทียบเพื่อทำให้ทราบถุึงพลวัตและพิธีกรรมดั้งเดิมของการลงนางเทียม  

ที่มีการเปลี่ยนแปลงไปเป็นระยะเวลาร่วม 26 ปี ในประเด็นดังกล่าวจะช่วยให้เรา 

มองเห็นบทบาทของพิธีกรรมลงนางเทียมที่มีการเปลี่ยนผ่านจากยุคสมัยหนึ่งเข้าสู่ 

ยุคสมัยใหม่ และการปรับตัวอย่างเป็นพลวัตที่เทคโนโลยีและการพัฒนาทางสหวิทยาการ

ต่าง ๆ เข้ามาเปลี่ยนแปลงระบบความเชื่อความคิดของคนในท้องถุิ่น

วัตถุประสงค์การวิจัย

 เพื่อศึกษาพิธีกรรมและพลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย  

จังหวัดหนองคาย

ขอบเขตการวิจัย

 การศึกษาพิธีกรรมลงนางเทียม ผู้ศึกษาได้นำข้อมูลคติชนภาคสนามในพื้นที่

อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย โดยรวบรวมจากพื้นที่ศึกษาในช่วงเดือนตุลาคม 

2565 - เดือนเมษายน 2566 อีกทั้งผู้ศึกษาได้กำหนดขอบเขตของการศึกษาค้นคว้า ดังนี้  

1) พ้ืนทีศึ่กษาจำนวน 1 หมูบ้่าน คอื หมูบ้่านจอมนาง บริเวณปากห้วยหลวง (ศาลหลักเมือง 

ปากห้วยหลวง) และศาลหลักชุมชนไทพวน ข้างวัดจอมนาง อำเภอโพนพิสัย  

จังหวัดหนองคาย และ 2) ผู้ให้ข้อมูล นางเทียมหรือร่างทรงที่เข้าร่วมพิธี จำนวน 10 คน 

ประชาชนผู้เข้าร่วมพิธีลงนางเทียม จำนวน 8 คน ปราชญ์ชาวบ้านในพื้นที่ที่มีความรู ้

ในพิธีกรรม จำนวน 5 คน

วิธีการดำเนินการวิจัย

 ผู้ศึกษาได้รวบรวมข้อมูลจากเอกสารงานวิ จัยท่ีเกี่ยวข้องกับพิธีกรรม 

ลงนางเทียมในพ้ืนทีอ่ืน่ ๆ  รวมถึุงพิธกีรรมทีมี่ลกัษณะคล้ายคลึงกนัจำนวน 6 เรือ่ง ประกอบ

กับการเก็บข้อมูลภาคสนามในพื้นที่อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย อันเป็นพื้นที่ที่มี 

ความหลากหลายทางวัฒนธรรมและมีการส่งเสริมเศรษฐกิจจากความเชื่อเรื่องพญานาค 

แต่ในขณะเดียวกันผู้ศึกษาได้ตั้งข้อสังเกตว่าพิธีกรรมลงนางเทียม ซึ่งเป็นพิธีกรรมที่มีมา

ก่อนหน้าการส่งเสริมเศรษฐกิจจากความเชื่อเรื่องพญานาคจะมีการปรับตัวอย่างไร และ

จะปรับตัวในทิศทางใดพิธีกรรมจึงจะยังคงความศักดิ์สิทธิ์เอาไว้ได้ ทั้งนี้ผู้ศึกษาได้ลงพื้นที่

เพื่อสัมภาษณ์ สังเกตแบบมีส่วนร่วมและสังเกตแบบไม่มีส่วนร่วม เพื่อตั้งประเด็นคำถุาม



ปีีที่่� 10 ฉบัับัที่่� 1 (ม.ค. 67 - มิ.ย. 67)

	 	 คณะมนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์	มหาวิทยาลัยมหาสารคาม
Faculty of Humanities and Social Sciences Mahasarakham University

33

เกี่ยวกับพิธีกรรม ความเชื่อ สภาพสังคม ประเพณีในท้องถุิ่น การปฏิิบัติตนของเหล่า 

นางเทียมเพ่ือหาข้อมูลบริบททางวัฒนธรรมของพื้นท่ีอำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย  

โดยใช้เกณฑิ์ในการเลือกผู้ให้ข้อมูล คือ 1) นางเทียมทุกคนที่เข้าร่วมพิธีกรรม จำนวน  

10 คน ซึง่ในกลุม่ของนางเทยีม ผูศึ้กษาไดส้มัภาษณแ์บบเจาะลกึเพือ่หาขอ้มลูของพธิกีรรม

และการปรับตัวของพิธีกรรม 2) ผู้เข้าร่วมพิธีกรรมที่มีความเชื่อเก่ียวกับนางเทียมและ 

มีส่วนร่วมในพิธีกรรม จำนวน 8 คน เพื่อหาข้อมูลด้านความเชื่ออันเกี่ยวเนื่องกับนางเทียม  

3) ปราชญช์าวบา้น คนในทอ้งถุิน่ รวมถุงึผูส้งูอายทุีเ่คยเขา้รว่มพธิกีรรมลงนางเทยีม จำนวน 

5 คน โดยในกลุ่มนี้ผู้ศึกษาเก็บข้อมูลในประเด็นบริบททางวัฒนธรรม ทั้งนี้ผู้ศึกษาได้ 

ดำเนินการเก็บข้อมูลจากการสัมภาษณ์ รวมทั้งสิ้นจำนวน 23 คน และนำข้อมูลที่ได้ 

มาวิเคราะห์ร่วมกับกรอบแนวคิด เอกสารที่เก่ียวข้อง และเรียบเรียงผลการศึกษา 

ในรูปแบบพรรณนาวิเคราะห์

แนวคิดทฤษฎีีและกรอบแนวคิดการวิจัย

 การศึกษา “พลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย 

ผู้ศึกษาให้ความสำคัญในงานวิจัยของ ทิพยวิมล บูชากุล (2540) ที่ได้ศึกษาพิธีลงนางเทียม 

อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย ทั้งนี้พบว่าพิธีลงนางเทียมมีองค์ประกอบ 4 ประการ 

คือ องค์ประกอบบุคคล เวลา สถุานที่ และวัสดุอุปกรณ์ สิ่งเหล่านี้ชาวบ้านให้ความสำคัญ

และถุือปฏิิบัติอย่างเคร่งครัด โดยมีการจัดพิธีลงนางเทียมทุกปี ปีละ 2 ครั้ง คือในวันแรม 

1 ค่ำ เดือน 5 จัดที่ศาลเหนือบริเวณปากห้วยหลวง และในวันแรม 8 ค่ำ เดือน 5 จัดท่ี 

ศาลใต้บริเวณข้างวัดจอมนาง การจัดพธิลีงนางเทียมแต่ละครัง้มี 3 ข้ันตอน คอื พธิสีตูรขวัญ  

พธีิเล้ียงผ ีและพธิเีบกิบา้น พธิลีงนางเทยีมนีส้ะทอ้นใหเ้หน็ถุงึวถีิุชวีติความเปน็อยูต่ลอดจน

ขนบธรรมเนียมประเพณีของชาวอำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย

 นอกจากน้ีผู้ศึกษาได้รวบรวมเอกสารที่เกี่ยวข้องกับพิธีกรรม โดยได้นำ

ข้อมูล กาญจนา แก้วเทพ (2554) ในหนังสือ “สื่อพ้ืนบ้านในสายตานักนิเทศศาสตร์” 

โดยให้แนวคิดว่าพิธีกรรมเป็นรูปแบบของการสื่อสารประเภทหนึ่ง ตามทัศนะของ E.W 

Rothenbuhler ในหนังสือ Ritual Communication ทีม่อีงค์ประกอบของการสือ่สาร ได้แก่  

ผู้ส่งสาร (Sender) สาร (Message) ช่องทางการสื่อสาร (Channel) ผู้รับสาร (Receiver)  

นอกจากน้ี กาญจนา แก้วเทพ (2554) ได้กลา่วถึุงคณุลกัษณะย่อยทีส่ำคัญของพิธกีรรม คอื 

ผูท้ีเ่กีย่วขอ้งกบัพธิกีรรม ระบบแบ่งงานกนัทำ ชว่งเวลา/กาละ พืน้ที/่สถุานที/่เทศะ สิง่ของ/

เครื่องเซ่นไหว้ในพิธีกรรม ขั้นเตรียมก่อนทำพิธีกรรม ขั้นตอนของการทำพิธีกรรม ขั้นตอน

หลังพิธีกรรม รูปแบบเนื้อหา/คุณค่า/ความหมาย คุณลักษณะย่อยที่สำคัญของพิธีกรรม 
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ในข้างต้น ผู้ศึกษาได้นำมาประยุกต์ใช้ในการศึกษาพิธีกรรมลงนางเทียมในปัจจุบัน 

ประกอบกับงานวิจัยที่เกี่ยวข้องกับพลวัตของความเชื่อและพิธีกรรมของ ทิพย์ธิดา ชุมชิต 

(2559) ที่ได้ศึกษาปัจจัยที่มีผลต่อการเปลี่ยนแปลงความเช่ือในพิธีกรรมการเหยาเลี้ยงผี 

ของชาวผู้ ไท ตำบลกุดหว้า อ�าเภอกุฉินารายณ์ จังหวัดกาฬสินธุ์  ท่ีพบประเด็น 

การเปลี่ยนแปลงความเชื่อในพิธีกรรม ทั้งนี้การเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึ้นเกิดจากปัจจัย 

ทั้งภายในและภายนอก ปัจจัยภายในที่ก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงมากท่ีสุดคือ ด้านคติ 

ความเชื่ อ  เ น่ืองจากสภาพสั งคม สิ่ งแวดล้อมในปัจจุ บัน  ทำให้ความเช่ือมี 

การเปล่ียนแปลงไป ส่งผลไปยังค่านิยมสมัยใหม่ด้านประสบการณ์มีการเรียนรู้เพิ่ม 

มากข้ึน จึงทำให้รู้จักการปรับตัวเพื่อความอยู่รอดในสังคม นอกจากนี้ในด้านพลวัต 

ของพิธีกรรมลงนางเทียม ผู้ศึกษาได้นำการศึกษาของ แจ็คสัน, ปีเตอร์ เอ (2566) ที่ได้

ให้คำอธิบายกระบวนสร้างความศักดิ์สิทธิ์สมัยใหม่ที่แตกต่างกัน โดยจะนำมาวิเคราะห์ 

ถุึงผลกระทบที่ทำให้เกิดการเปลี่ยนแปลงรูปแบบการกลายเป็นสมัยใหม่ของอำนาจรัฐ 

การค้าสื่อมวลชนและลัทธิพิธีแบบใหม่เพื่อให้เข้าใจภาพใหญ่ที่ห่อหุ้มกระบวนการทั้งหมด

เอาไว้ ในประเด็นนี้ของพิธีกรรมผู้ศึกษาได้ให้ความสำคัญกับการปรับเปลี่ยนและการคง

สถุานะของพธิกีรรมทา่มกลางความเปลีย่นแปลงของโลกท่ีระบบทนุนยิมเขา้มามบีทบาทกบั 

ความเชื่อ ผ่านการใช้ทุนทางวัฒนธรรมในพื้นที่มาใช้ในการวิเคราะห์พลวัตของพิธีกรรม 

ลงนางเทียมในปัจจุบัน

ผลการวิจัย

 จากการศึกษาพลวัตของพธิกีรรมลงนางเทยีม อำเภอโพนพิสยั จงัหวัดหนองคาย 

โดยมวีตัถุปุระสงค ์คอื 1) เพือ่ศกึษาพิธกีรรมลงนางเทยีม อำเภอโพนพสิยั จงัหวดัหนองคาย 

2) เพื่อศึกษาพลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย ผู้ศึกษา

ได้กำหนดขอบเขตของการศึกษาคือ หมู่บ้านจอมนาง ตำบลวัดหลวง อำเภอโพนพิสัย  

จังหวัดหนองคาย เป็นการศึกษาคติชนภาคสนามตั้งแต่ตุลาคม พ.ศ. 2565 - เมษายน 

พ.ศ. 2566 โดยในบทนี้ผู้ศึกษาจะได้นำเสนอผลการศึกษา 2 ประเด็นตามวัตถุุประสงค์ที่

ได้กำหนดไว้ข้างต้น ดังนี้

1. พิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย

 การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมจะมีการจัดพิธีกรรม 2 ช่วง คือ ช่วงออก

พรรษา พ.ศ. 2565 และการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมช่วงสงกรานต์ พ.ศ. 2566  

การประกอบพิธีกรรมในช่วงออกพรรษานั้นมีการกำหนดระยะเวลาที่แน่นอน คือในทุกวัน

ออกพรรษา หรอื 15 คำ่ เดอืน 11 ของทกุป ีเหลา่นางเทยีมจะมารวมตวักนัเพือ่ประกอบพธิกีรรม 
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ลงนางเทียม และบวงสรวงองค์พญานาคแห่งเมืองปากห้วยหลวง การประกอบพิธี 

ลงนางเทียมมีจุดประสงค์เพื่อเป็นการบูชาสักการะเทพหรือผีมเหศักดิ์ผู้คุ้มครองเมือง  

เพื่อให้บันดาลดลให้ชาวบ้าน และขอให้บ้านเมืองมีแต่ความสุข ปลอดภัยจากภัยพิบัติ

ทั้งปวง การประกอบพิธีกรรมจะมีข้อกำหนดอย่างชัดเจนว่าต้องประกอบพิธีกรรมท่ี

ศาลหลกัเมอืงปากหว้ยหลวงเทา่นัน้ เพราะในบรเิวณปากหว้ยหลวงเปน็พืน้ทีท่างสามแพรง่ 

ของแม่น้ำโขง เชื่อว่าจะมีสิ่งศักดิ์สิทธิ์สถุิตอยู่เป็นจำนวนมากและเป็นทางเข้าเมืองบาดาล 

ขององค์พญานาค โดยจะมีผูป้ระกอบพิธกีรรม 2 คนคือ “พ่อจ้ำทอก” และ “พราหมณ์ภพ” 

เปน็ผู้นำในการประกอบพิธกีรรม ซึง่พราหมณ์ภพจะเป็นผูน้ำในการสูข่วัญเจา้แม่นางเทียม  

ส่วนพ่อจ้ำทอกจะเป็นผู้กำหนดเวลาในการประกอบพิธีกรรม เป็นผู้นำในแต่ละขั้นตอน 

ของการประกอบพิธีกรรม การประกอบพิธีกรรมจะเริ่มขึ้นในช่วงเช้าของวันขึ้น 15 ค่ำ  

เดือน 11 โดยจะเริ่มจากนายอำเภอโพนพิสัยเดินทางมาถึุงสถุานที่ประกอบพิธีกรรม  

และจุดธูปเทียนบายศรีบูชาสักการะองค์พญานาคและศาลหลักเมือง เมื่อเสร็จพิธีจะถุวาย

เคร่ืองบวงสรวง โดยจะนำบายศรี 5 ตน้ ลอยไปตามแม่นำ้โขงเพือ่สักการะตอ่องคพ์ญาพสิยั

สัตตนาคราช จึงถุือว่าเป็นอันเสร็จสิ้นพิธีกรรมการบวงสรวงศาลหลักเมืองและองค์พญา

พิสัยสัตตนาคราช ส่วนเหล่านางเทียมจะเริ่มพิธีกรรมลงนางเทียม หลังจากเสร็จพิธีถุวาย 

เครื่องสักการะบูชาองค์พญาพิสัยสัตตนาคราชจนถึุงเวลาประมาณ 12 นาฬิิกา จึงเป็น

อันเสร็จส้ินพิธีกรรมลงนางเทียมและเหล่านางเทียมจะเดินทางกลับบ้าน ซึ่งจะมีพิธีลอย

กองฮ่าง1 ในวันถุัดมา เพื่อเป็นการบอกกล่าวต่อองค์พญานาคผู้ปกปักรักษาเมืองโพนพิสัย  

การลงนางเทียมในช่วงออกพรรษาจะเป็นส่วนหนึ่งของการประกอบพิธีกรรมบวงสรวง

ศาลหลักเมือง และพิธีถุวายเครื่องสักการะบูชาองค์พญาพิสัยนาคราชที่แสดงให้เห็นว่า

นางเทียมเป็นร่างทรงสามารถุติดต่อสื่อสารกับเทพหรือผีมเหศักดิ์ผู้ปกปักรักษาเมืองได้ 

โดยมีความเชื่อว่าหากบวงสรวงสักการะอย่างถุูกต้องจะได้รับการคุ้มครองจากเจ้าเมือง 

ปากห้วยหลวงให้เทศกาลสามารถุจัดได้อย่างลุล่วงและทำให้มีการเกิดลูกไฟ้ (บ้ังไฟ้

พญานาค) ขึ้นเป็นจำนวนมาก

1 พิธีลอยกองฮ่าง คือ การนำของใช้ในชีวิตประจำวันและเครื่องสักการะมาลอยในแม่น้ำโขงด้วยแพไม้ไผ่ 

ประกอบด้วย 1) ผ้าถุุง 3 ผืน 2) สไบ 3 ผืน 3) ผ้าห่ม 1 ผืน 4) หมอน 1 ลูก 5) เทียนเงินเทียนทอง อย่างละ 

1 คู่ 6) เทียนเงินเทียนทองเล่มละ 1 บาท 1 คู่ 7) เทียนเล็ก 1 ซอง 8) ผลไม้ อันได้แก่ กล้วยดิบ 1 หวี สัปปะรด 

มะพร้าว ส้มโอ อย่างละ 1 ลูก และ 9) อาหารคาวและอาหารหวาน 3 อย่าง
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 การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมไหว้ครูและเบิกบ้าน2 ช่วงสงกรานต์  

พ.ศ. 2566 บริเวณศาลหลักเมืองปากห้วยหลวง (ศาลเหนือ) และบริเวณศาลหลักชุมชน 

ไทพวน (ศาลใต้) ข้างวัดจอมนาง หมู่บ้านจอมนาง อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย  

ผู้ศึกษาพบว่าจะมีลักษณะการประกอบพิธีกรรมที่คล้ายคลึงกัน และจะมีขั้นตอนที่มี 

ความสำคัญของพิธีกรรมที่เหมือนกัน คือ การสู่ขวัญนางเทียม การเลี้ยงผี การฟ้้อนง้าว 

นางเทียม การลอยแพผี การลงนางเทียม และการเบิกบ้าน ซ่ึงการเบิกบ้านจะกระทำ  

3 ปตีอ่ 1 ครัง้ ขัน้เตรยีมงานจะมคีนในชุมชนมาชว่ยจดัเตรยีมอาหารและอปุกรณป์ระกอบ

พิธีกรรม ขั้นประกอบพิธีกรรม ผู้ประกอบพิธีกรรมจะเป็นเหล่าเจ้าแม่นางเทียมที่มา 

รวมตัวกันเพื่อประกอบพิธีกรรม โดยในขั้นตอนนี้จะใช้ร่างเทียมของญาพ่อคำเที่ยง 

เป็นผู้ควบคุมและดำเนินการทำพิธีกรรมให้เป็นไปตามขั้นตอน

ภาพ 1

กุารัฟั้อนนางเที่่ยม

หมายเหตุ. จาก ผู้วิจัย, 2566

 การประกอบพิธีกรรมใน 2 พื้นที่ดังกล่าว จะมีรายละเอียดท่ีแตกต่างกัน 

เล็กน้อย คือ วันที่ใช้ในการประกอบพิธีกรรม โดยมีความเชื่อว่าหากประกอบพิธีกรรม

2 การเบิกบ้าน เป็นการปัดรังควานจากผีร้ายหรือสิ่งท่ีไม่เป็นมงคลทั้งปวง โดยในขั้นตอนนี้นางเทียมจะเดินถืุอ

ง้าวรอบอาณาเขตศาลเหนือและศาลใต้เพื่อปัดเป่าสิ่งไม่ดีทั้งปวงและจะจัดพิธีเบิกบ้าน 3 ปี ต่อ 1 ครั้ง หรือ 

ในช่วงที่มีผู้คนเสียชีวิตในชุมชนเป็นจำนวนมาก
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บริเวณศาลหลักเมืองปากห้วยหลวง (ศาลเหนือ) จะต้องประกอบพิธีกรรมโดยใช้ระยะ

เวลา 2 วัน 2 คืน หลังจากวันที่ 15 เมษายน และมีข้อกำหนดสำคัญคือห้ามตรงกับวันพระ  

ส่วนการประกอบพิธีกรรมบริเวณศาลหลักชุมชนไทพวน ข้างวัดจอมนาง (ศาลใต้)  

ต้องประกอบพิธีกรรมหลังจากเสร็จสิ้นจากศาลหลักเมืองปากห้วยหลวง (ศาลเหนือ) และ

ใช้เวลาในการประกอบพิธีกรรม 1 วัน 1 คืน โดยมีหลักสำคัญคือ ต้องประกอบพิธีกรรม 

ในวันพฤหสับดเีทา่น้ัน และต้องไมต่รงกบัวนัพระ บรรดาเจา้แมน่างเทียมท่ีประกอบพิธกีรรม

ใน 2 สถุานที่ดังกล่าวจะเป็นเจ้าแม่นางเทียมกลุ่มเดียวกัน

2. พลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย 

 พลวัตที่เกิดขึ้นกับพิธีกรรมลงนางเทียมของอำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย  

ผู้ศึกษาได้จำแนกพลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียมออกเป็น 2 ช่วง คือ 1) พิธีกรรม 

ลงนางเทียมในช่วงปี พ.ศ. 2433-2545 หรือช่วงพิธีดั้งเดิม และ 2) พิธีกรรมลงนางเทียม

ในช่วงปี พ.ศ. 2545-2566 หรือช่วงการปรับเปลี่ยนรูปแบบ ดังนี้

 2.1 พิธีกรรมลงนางเทียมในช่่วงปี 2433-2545

 ชาวบา้นอำเภอโพนพสิยั จงัหวดัหนองคาย มคีวามเชือ่เกีย่วกบัอำนาจของผนีำ้ 

เนื่องจากสภาพพื้นที่ส่วนใหญ่ของอำเภอโพนพิสัยติดกับลำน้ำโขง โดยเชื่อว่าผีน้ำจะคอย

คุ้มครองและดูแลช่วยเหลือให้มีแต่ความสุข ปัดเป่าความทุกข์ร้อนออกไปจากชุมชน จึงได้

มีการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมทุกปีโดยมีคติความเชื่อเกี่ยวกับพิธีดังกล่าว

 ผู้ศึกษาได้ขอ้มูลจากการสัมภาษณ์และการศึกษาของ ทพิยวิมล บชูากุล (2540) 

พบว่า ชาวบ้านอำเภอโพนพิสัยส่วนใหญ่มีความเช่ือเก่ียวกับนางเทียมอย่างเหนียวแน่น 

ชาวบ้านทั่วไปให้การยอมรับและเชื่อมั่นเกี่ยวกับบุคคลผู้เป็นร่างนางเทียม ทั้งนี้น่าจะเป็น

เพราะว่าวิญญาณทีเ่ขา้มาสิงในร่างกายนางเทียมนัน้เป็นวญิญาณทีไ่ด้รบัความเคารพนับถุอื

จากชาวบ้านมาก่อน ดังนั้นเมื่อวิญญาณดังกล่าวเข้าสิงร่างใดชาวบ้านจะให้ความเคารพ

นับถุือและเชื่อฟ้ังร่างของนางเทียม

 นางเทียมถืุอเป็นบุคคลพิเศษทีไ่ด้รับการเคารพ หากผูใ้ดจะไปทำงานต่างประเทศ

หรือสอบแข่งขันในการทำงานก็จะมาบอกกล่าวต่อนางเทียมให้ช่วยบนบานเทพผู้เป็น 

มเหศักดิ์หลักบ้าน และเมื่อสำเร็จผลตามความปรารถุนาชาวบ้านก็จะนำค่าคายมาให้ 

โดยมิได้มีข้อกำหนดว่าต้องให้มากเท่าใดหรือให้น้อยเท่าใดตามจิตศรัทธา หากผู้คน 

มอีาการเจบ็ป่วยนางเทียมก็จะเป็นผูไ้ปรักษา แต่ไม่ได้มกีารรักษาในลักษณะของการลำผีฟ้า้  

เพราะนางเทียมเชื่อว่าผีฟ้้าเป็นผีที่ไม่ดี หากผีฟ้้าเข้าใกล้นางเทียมหรือนางเทียมรับรู้ว่า 

มีผีฟ้้าก็จะจัดพิธีเพื่อขับไล่ออกไปจากเขตเมืองที่ตนรักษา หมุน จันทร์เหลือง (การสื่อสาร
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ส่วนบุคคล, 17 เมษายน 2566) จะเห็นได้ว่านางเทียมมีบทบาทที่เก่ียวข้องกับชีวิต 

ประจำวันของคนในชุมชน เช่น ปัดเป่าภัยพิบัติ รักษาโรค บันดาลความสำเร็จ ด้วยเหตุนี้

ให้คนในชุมชนเคารพและเชื่อถุือต่อนางเทียมเป็นอย่างมาก อีกทั้งนางเทียมยังมีข้อยึดถุือ

และปฏิิบัติหรือที่ชาวอีสานเรียกว่า “คะลำ” เพ่ือให้ตนเป็นบุคคลท่ีน่าเช่ือถุือในชุมชน  

จากการสัมภาษณ์ หนูนา พิทักษ์เขต (การสื่อสารส่วนบุคคล, 17 เมษายน 2566)  

พบข้อคะลำของนางเทียม 5 ข้อ คือ

 1) ทุกวันพระต้องแต่งขันคายบูชาหิ้งที่บ้านของตน

 2) ไม่กินอาหารในงานศพหรือชาวอีสานจะเรียกว่า “งันเฮือนดี”

 3) ไม่ลอดใต้เครือกล้วย บันได และราวตากผ้า หากหลีกเลี่ยงไม่ได้ให้ใช้ผ้าคลุม

ศีรษะก่อนจึงจะสามารถุลอดได้

 4) ไม่กินเนื้อสัตว์ต้องห้าม ได้แก่ เนื้อช้าง เนื้องู และเนื้อสุนัข

 5) วนัพระต้องไม่หลบันอนกับสามีหรอืภรรยา อนัเนือ่งมาจากมีความเช่ือวา่เทพ

ที่มาเทียมร่างจะมาร่วมหลับนอนกับร่างเทียม

 ทั้งนี้ข้อคะลำที่ห้ามร่วมหลับนอนกับสามีหรือภรรยาในวันพระในปัจจุบันไม่ได้

มีการปฏิิบัติเหมือนอย่างในอดีต

 2.2 พิธีกรรมลงนางเทียมในช่่วงปี 2545-2566

 พิธีกรรมลงนางเทียมเป็นพิธีกรรมที่สืบทอดมายาวนานตั้งแต่การก่อตั้งมณฑิล

อดุรธาน ีราวป ีพ.ศ. 2433 โดยตลอดระยะเวลาทีผ่่านมาพธิกีรรมไดม้พีลวตัของการประกอบ

พธิกีรรมคอื การเพิม่วนัประกอบพธิกีรรมในบางพืน้ที ่ในอดตีไมไ่ดม้กีารประกอบพธิกีรรม

ลงนางเทยีมในชว่งออกพรรษา หนนูา พทิกัษเ์ขต (การสือ่สารสว่นบคุคล, 17 เมษายน 2566) 

แต่ในราวปี พ.ศ. 2545 หน่วยงานภาครัฐในจังหวัดได้เริ่มมีการจัดเทศกาลบั้งไฟ้พญานาค

โลกขึ้น เพื่อเป็นการกระตุ้นเศรษฐกิจภายในจังหวัดและหน่วยงานท้องถุิ่น จึงได้มีนโยบาย 

ในการเชิญชวนนักท่องเที่ยวให้มาเที่ยวชมเทศกาลบั้งไฟ้พญานาคในอำเภอโพนพิสัย  

ต่อมาจึงได้เริ่มมีการบวงสรวงพญานาคบริเวณศาลหลักเมืองปากห้วยหลวง และ 

มกีารเชญินางเทียมมาประกอบพิธกีรรมเพ่ือให้เกดิความสงบสุขรม่เย็นตอ่นกัท่องเท่ียวท่ีมา 

เยี่ยมชมเทศกาล ด้านเครื่องเซ่นไหว้ของพิธีกรรมก็มีการปรับเปลี่ยน คือ ในช่วงออก

พรรษา เครื่องที่ใช้ในการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมและลักษณะพิธีจะถูุกจัดข้ึน 

ในลกัษณะของพธิพีราหมณม์ากกวา่ความเชือ่เร่ืองผ ีพธิกีรรมลงนางเทยีมในช่วงออกพรรษา 

เครื่องประกอบพิธีก็จะเน้นหนักไปที่การไหว้และบวงสรวงแบบพราหมณ์ สังเกตได้จาก

การนำเครื่องบวงสรวงธัญพืช 9 อย่าง ได้แก่ งาดำ งาขาว ลูกเดือย ถุั่วเขียว ถุั่วดำ ถุั่วแดง 
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ถุัว่ลสิง ขา้วโพด และถุัว่เลาะ ทีแ่ฝ่งในนัยยะถุงึความอดุมสมบรูณแ์ละไม่ปรากฏิอาหารคาว 

เหล้า หรือเครื่องบวงสรวงตามขนบอีสาน คือ เหล้าไหไก่ตัวในช่วงการบวงสรวง

 การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมต้องอาศัยบุคคลท่ีมีความสำคัญ คือ  

พ่อขะจ้ำหรือขะจ้ำ โดยในปัจจุบันไม่มีผู้สืบทอดตำแหน่งขะจ้ำ จึงต้องปรับเปลี่ยนมาเป็น 

รา่งเทยีมของญาพ่อคำเทีย่งในการควบคุมพิธแีละดแูลพธิกีรรมลงนางเทียมตลอดระยะเวลา  

2 วัน 2 คืน ในด้านผู้เข้าร่วมพิธีกรรมจะมีบทบาทคือเป็นผู้ดูแลเจ้าแม่นางเทียม เนื่องจาก 

เจ้าแม่นางเทียมเป็นหญิงสูงอายุจึงต้องมีผู้คอยดูแล อีกประการหนึ่งที่ผู้ศึกษาเห็นพลวัต 

ไดอ้ยา่งชดัเจนคอื บทบาทของนางเทยีมทีถุ่กูปรบัเปลีย่นไปดว้ยการเขา้มาของกระแสนยิม 

การบูชาพญานาคในปัจจุบันและการแพร่หลายของตำนานพระคู่บ้านคู่เมืองในพื้นที่ 

ใกล้เคียง ทำให้บทบาทในการบนบานของนางเทียมลดลงจากอดีตมาก และปัจจุบัน 

ความกา้วหนา้ของวิทยาศาสตร์การแพทยเ์ขา้มามสีว่นในการเปลีย่นแปลงความเชือ่ดัง้เดิม

ทำให้ประชาชนนิยมเดินทางไปรักษาที่โรงพยาบาลมากกว่า จึงทำให้นางเทียมไม่ได้มี

บทบาทในการรักษาโรค และปรับเปลี่ยนเป็นการผูกแขนเรียกขวัญและอวยพรให้หายจาก

อาการป่วย

 ความเชือ่และความศรัทธาของคนในชมุชนถุอืเปน็สิง่สำคญัในการธำรงและรกัษา

ประเพณพีธิกีรรมอนัเกา่แกน้ี่ไว ้ปจัจบุนัผูศ้กึษาพบพลวตัคอืความเชือ่และความศรทัธาตอ่

องค์เจ้าแม่นางเทียมนั้นมีความลดลงด้วย ในชุมชนมีการนับถืุอศาสนาพุทธเป็นหลักและ 

คนรุ่นใหม่มองว่านางเทียมเป็นเรื่องที่งมงาย ไม่สมเหตุสมผล จึงถุูกลดความสำคัญลง  

แต่นางเทียมยังคงอำนาจศักดิ์สิทธิ์ซึ่งไม่มีผู้ใดกล้าลบหลู่ถุึงอำนาจนั้น โดยในปัจจุบัน 

การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมมีหน่วยงานของรัฐบาลในท้องถุิ่นเข้ามาเกี่ยวข้อง คือ  

ต้องมีการขออนุญาตในการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียม และขออนุญาตในการเรี่ยไร 

ของนางเทียม เพราะในขั้นตอนการเบิกบ้านนางเทียมจะต้องมีการเรี่ยไรเงินในชุมชน 

เพื่อมาเป็นค่าใช้จ่ายในการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมครั้งต่อไป

 บทสรุปพลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียม ผู้ศึกษาจะได้กล่าวถุึงรายละเอียด 

ในการอภิปรายผลด้วย 4 ประเด็นเป็นลำดับถุัดไป

อภิปรายผลการวิจัย

1. ปฏิิสัมพันธ์ของเทพ ผี และมนุษย์

 ชุมชนบ้านจอมนางเป็นชุมชนที่ ต้ังอยู่ ในตำบลจุมพล อำเภอโพนพิสัย  

จังหวัดหนองคาย เป็นชุมชนเก่าแก่ของจังหวัดหนองคาย โดยมีประวัติการก่อตั้ง 

ตั้งแต่ พ.ศ. 2369 มีอาณาเขตเชื่อมโยงกับนครหลวงเวียงจันทน์ แขวงบริคำไซ สาธารณรัฐ
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ประชาธปิไตยประชาชนลาว และเปน็ชมุชนทีม่กีลุ่มชาตพินัธุอ์าศยัอยูเ่ปน็จำนวนมาก เชน่ 

ไทพวน ไทยลาว ไทย-ญวน และชาวไทยเชื้อสายจีน จึงเป็นชุมชนท่ีมีความหลากหลาย

ทางด้านวัฒนธรรมและคติความเชื่อ โดยความเชื่อเรื่องนางเทียมเป็นความเชื่อของกลุ่ม

ชาติพันธุ์ไทยลาวที่อาศัยอยู่ในอำเภอโพนพิสัย อันเป็นกลุ่มท่ีมีมากท่ีสุดและมีความเช่ือ

เก่ียวกบัสิง่ล้ีลบั มกีารยอมรับตอ่อำนาจเหนอืธรรมชาติ สงัเกตไดจ้ากการประกอบพธิกีรรม

ลงนางเทียมท่ีมีชื่อเรียกเทพหรือสิ่งศักดิ์สิทธิ์เป็นภาษาอีสานโบราณ เช่น ญาพ่อ ญาแม่  

ปู่เจ้า แม่นาง โดยเทพหรือสิ่งศักดิ์สิทธิ์จะมีถุิ่นอาศัยอยู่ตามธรรมชาติ เช่น ห้วย คลอง 

ดอน ภเูขา ทีเ่ปน็การแสดงถุงึความเชือ่ของมนษุยว์า่ทุกสถุานทีต่อ้งมเีทพคุม้ครองหรอืดแูล  

การนับถุือและยำเกรงธรรมชาติและการพึ่งพาธรรมชาติของมนุษย์ จึงเป็นบ่อเกิด 

ของพิธีกรรมลงนางเทียม อันมีจุดประสงค์คือให้เทพช่วยคุ้มครองเมืองให้รอดพ้นภัยพิบัติ 

คุ้มครองชาวเมืองให้ปลอดภัยจากการรังควานของผีร้ายหรือภูติแม่น้ำโขง นอกจากนี้ 

ในการประกอบพิธีกรรมมีขั้นตอนที่แฝ่งความเชื่อเรื่องความอุดมสมบูรณ์จากขั้นตอน 

การเสี่ยงทายจากคางไก่ โดยจะถุอดกระดูกคางไก่ที่ใช้ในการประกอบพิธีกรรมออกมา 

เพื่อทำนายถึุงฝ่นฟ้้าและผลผลิตทางการเกษตรของคนในชุมชน อันแสดงให้เห็น 

ความสัมพันธ์ของคนในชุมชนกับเทพผู้ปกปักรักษาเมือง หรือชาวอำเภอโพนพิสัยเรียกว่า 

มเหศักดิ์หลักบ้าน ที่มีหน้าที่คุ้มครองชาวเมืองจากผีร้ายและบันดาลฟ้้าฝ่นให้ตกถุูกต้อง

ตามฤดูกาล โดยเม่ือถุึงเวลาจะต้องจัดพิธีลงนางเทียมเพื่อตอบแทนต่อมเหศักดิ์หลักบ้าน 

นางเทียมจึงเปรียบเสมือนร่างทรงเพื่อให้เทพมาสิงหรือเทียมร่าง

 การศึกษาพฤติกรรมสัญลักษณ์ในการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียม ผู้ศึกษา 

พบขั้นตอนการฟ้้อนง้าวนางเทียมอันแสดงให้เห็นถุึงปฏิิสัมพันธ์ของเทพ ผี และมนุษย์

ได้อย่างชัดเจน คือ ง้าวอาวุธเป็นเครื่องแสดงถุึงฐานะของเทพผู้มาเทียมร่างนางเทียม  

ว่ามีฐานะเป็นนักรบหรือเป็นวีรบุรุษของเมืองที่ช่วยปกปักรักษาบ้านเมือง โดยในพิธีกรรม 

ลงนางเทียมเทพแต่ละองค์จะมีการใช้ง้าวอาวุธที่แตกต่างกันออกไป กนกอร สุขุมาลพงษ์ 

(2551) ที่กล่าวถุึงการฟ้้อนง้าวหรือดาบอาวุธเพื่อเป็นการแสดงถุึงการปัดเป่าสิ่งอัปมงคล 

ง้าวหรือดาบเป็นอาวุธที่ใช้ในการป้องกันตัวของคนในอดีต การฟ้้อนง้าวในพิธีกรรม 

จึงเป็นพฤติกรรมสัญลักษณ์ที่พบได้มากในพิธีกรรมโบราณ เพราะแสดงถุึงการต่อสู้กับ 

สิง่ชัว่รา้ย โดยในทีน่ีผู้ศึ้กษามองวา่เปน็วญิญาณร้ายหรอืผรีา้ยท่ีจะเขา้มารบกวนในพธิกีรรม 

และในการศึกษาของ วดีพร จิตต์สถุาพร (2549) ได้กล่าวถึุงการฟ้้อนดาบอาวุธท่ีปรากฏิ 

ในพิธีกรรมรำผีมอญ ว่าดาบมีความหมายรวมไปถึุงการฝ่่าฟั้นอุปสรรคต่าง ๆ ที่ช่วย 

ในการต่อสู้กับอุปสรรคต่าง ๆ ในการด�ารงชีวิต อันได้แก่ ภัยธรรมชาติ การประกอบ

อาชีพ เป็นต้น ซึ่งจะเห็นได้ว่าดาบเป็นสัญลักษณ์ของการต่อสู้ท่ีมักปรากฏิในพิธีกรรม 
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นอกจากนี้ง้าวอาวุธยังใช้ในการขู่ขวัญภูติผีที่เข้ามารบกวนการประกอบพิธีกรรม โดยเหล่า 

นางเทียมจะนำง้าวอาวุธของตนมามัดรวมกันที่เสาเอกของศาลาที่ใช้ในการประกอบ

พิธีกรรม เพื่อแสดงให้ภูติผีเห็นว่าตนมีอาวุธพร้อมจะรบหรือขับไล่ภูติผีที่จะเข้ามารังควาน

พิธีกรรม ในพิธีกรรมลงนางเทียมบริเวณศาลใต้จะมีป่นโบราณมามัดไว้ที่เสาเอกของศาลา

ที่ใช้ในการประกอบพิธีกรรมร่วมกับง้าวอาวุธด้วย

 จากการศึกษาข้างต้นจะชี้ให้เห็นว่า ความเช่ือเรื่องผีเป็นความเช่ือดั้งเดิม 

ของคนในอดีตที่ไม่อาจแยกออกจากชีวิตของมนุษย์ได้ ท้ังนี้มนุษย์ยังจำแนกผีออกเป็น  

2 ประเภท ได้แก่ ผีร้าย คือ ภูติผีที่บันดาลให้มนุษย์พบภัยพิบัติหรือเจ็บป่วย บางครั้งจะ

มีความต้องการชีวิตมนุษย์ อีกประเภทหนึ่ง คือ ผีดี อันได้แก่ ผีฟ้้า ผีแถุน ผีบรรพบุรุษ  

ผีมเหศักดิ์หลักบ้าน หรือบางคร้ังจะยกฐานะให้เป็นเทพ เพราะผีเหล่านี้จะคอยคุ้มครอง 

ปัดรังควาน และดูแลมนุษย์ที่ประพฤติดีจากผีร้าย เหล่านี้ล้วนสะท้อนให้เห็นได้ว่ามนุษย์ 

มีความต้องการในปัจจัยพื้นฐานนั่นคือ ต้องการความปลอดภัยท้ังทางร่างกายและ

จิตใจ มนุษย์ที่พึ่งพาธรรมชาติจึงต้องให้ความเคารพต่อธรรมชาติ นำมาสู่การแสดงออก 

เชิงสัญลักษณ์หรือพิธีกรรม ทั้งนี้อาจกล่าวได้ว่า พิธีกรรมเป็นสิ่งท่ียึดโยงจิตใจของมนุษย์

กบัธรรมชาตไิวด้ว้ยกนั อนัแสดงใหเ้หน็ถุงึปฏิสิมัพนัธข์องเทพ ผ ีและมนษุยไ์ดอ้ยา่งชดัเจน

2. การธำรงอัตลักษณ์ของพิธีกรรมท่ามกลางกระแสพลวัตของสังคม

 พธิกีรรมลงนางเทียมไม่มหีลกัฐานแน่ชดัวา่เริม่มกีารประกอบพิธกีรรมมาตัง้แต่

เมื่อใด จากการสอบถุามเพื่อสืบทราบความเก่าแก่ของพิธีกรรมนั้นได้ความว่า พิธีกรรม 

ลงนางเทียมเป็นพิธีกรรมที่สืบทอดมายาวนานตั้งแต่เมืองโพนพิสัยยังเป็นส่วนหนึ่ง 

ของมณฑิลอดุรธาน ีราวป ีพ.ศ. 2433 หนนูา พทิกัษ์เขต (การสือ่สารสว่นบุคคล, 17 เมษายน 

2566) ตลอดระยะเวลาทีผ่่านมา พธิกีรรมลงนางเทียมได้มพีลวัตของการประกอบพิธกีรรมท่ี

เหน็ไดช้ดัคอื การเพิม่วนัประกอบพธิกีรรมในบางพืน้ที ่ในอดตีไมไ่ดม้กีารประกอบพธิกีรรม

ลงนางเทียมในช่วงออกพรรษา แต่ในราวปี พ.ศ. 2545 หน่วยงานภาครัฐในจังหวัดได้เริ่ม

มีการจัดเทศกาลบั้งไฟ้พญานาคโลกขึ้น เพื่อเป็นการกระตุ้นเศรษฐกิจภายในจังหวัดและ

หน่วยงานท้องถุิ่น จึงได้มีนโยบายในการเชิญชวนนักท่องเที่ยวให้มาเที่ยวชมเทศกาลบั้งไฟ้

พญานาคในอำเภอโพนพิสัย ต่อมาจึงได้เริ่มมีการบวงสรวงพญานาคบริเวณศาลหลักเมือง 

ปากหว้ยหลวง และมกีารเชญินางเทียมมาประกอบพธิกีรรมเพือ่ใหเ้กดิความสงบสขุรม่เยน็

ต่อนักท่องเที่ยวที่มาเยี่ยมชมเทศกาล

 นอกจากนี้ยังมีการลดจำนวนการประกอบพิธีกรรมในพื้นท่ีใกล้ เคียง  

โดยในอดีตมีพิธีกรรมลงนางเทียมในพื้นที่อำเภอโพนพิสัยจำนวน 5 พื้นท่ี ได้แก่  



วารสารมนุุษย์์กัับสังคม 
Journal of Man and Society

ปีีที่
่� 1

0 
ฉบั

ับัที่
่� 1

 (
ม.

ค.
 6

7 
- 
มิ.

ย.
 6

7)

42

1) ศาลหลักเมือง ปากห้วยหลวง (ศาลเหนือ) 2) ศาลข้างวัดจอมนาง (ศาลใต้)  

3) ศาลบ้านเวิน 4) ศาลบ้านน้ำเป ปัจจุบันอยู่ในอำเภอรัตนวาปี จังหวัดหนองคาย และ  

5) ศาลบ้านนาเพียง สุนี เต็มตะวงษ์ (การสื่อสารส่วนบุคคล, 17 เมษายน 2566) จะเริ่ม

จากศาลหลักเมืองปากห้วยหลวงก่อนจึงเวียนไปยังศาลต่าง ๆ ตามลำดับ สาเหตุที่ปัจจุบัน

เหลือเพียง 2 สถุานที่ คือ ศาลหลักเมืองปากห้วยหลวง (ศาลเหนือ) และศาลข้างวัด 

จอมนาง (ศาลใต)้ เป็นศาลใหญ่ของเจา้แมน่างเทียม โดยสาเหตพุืน้ทีอ่ืน่ ๆ  ทีไ่ม่ไดป้ระกอบ

พธิกีรรมลงนางเทียมแล้ว สบืเนือ่งมาจากจำนวนของเจา้แม่นางเทียมทีล่ดลง ไม่มผีูสื้บทอด

และความศรัทธาของคนในพื้นที่ลดลงจึงไม่มีงบประมาณในการจัดพิธีกรรมลงนางเทียม

 การปรับเปลี่ยนองค์ประกอบในพิธีกรรมด้วยยุคสมัยที่เปลี่ยนไปจึงทำให้ 

องค์ประกอบในพิธีกรรมต้องมีพลวัตตามยุคและสมัยท่ีเปลี่ยนไป เช่น เครื่องดนตรี 

ในการประกอบพิธกีรรม มกีารใชล้ำโพงหรือทีเ่หล่านางเทียมเรยีกว่ามา้อากาศเขา้มาใชแ้ทน

นักดนตรีที่ต้องเล่นดนตรีตลอดระยะเวลา 2 วัน 2 คืน และในปัจจุบันแคนในพิธีกรรมก็ได้

สูญหายไป เพราะไม่มีผู้สืบทอดการเป่าแคนในการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียม

 ด้านเครื่องเซ่นไหว้ของพิธีกรรมก็มีการปรับเปลี่ยน คือ ในช่วงออกพรรษา  

เคร่ืองที่ใช้ในการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมและลักษณะพิธีจะถุูกจัดข้ึนในลักษณะ 

ของพิธีพราหมณ์มากกว่าความเชื่อเรื่องผีในพิธีกรรมลงนางเทียม เครื่องประกอบพิธี 

ก็จะเน้นหนักไปที่การไหว้และบวงสรวงแบบพราหมณ์ เพราะการลงนางเทียมในช่วง 

ออกพรรษาน้ันเปน็สว่นหนึง่ของการประกอบพธิกีรรมบวงสรวงศาลหลกัเมอืงและพธิถีุวาย 

เครื่องสักการะบูชาองค์พญาพิสัยนาคราช ที่แสดงให้เห็นว่านางเทียมเป็นร่างทรงสามารถุ

ตดิตอ่ส่ือสารกับเทพหรือผมีเหศกัดิผ์ูป้กปักรกัษาเมืองได ้ นอกจากนียั้งมขีัน้ตอนทีสู่ญหาย

ไปจากพิธีกรรมลงนางเทียมคือ การเสี่ยงคางไก่เพื่อเป็นการทำนายถุึงดวงบ้านเมืองว่าฝ่น

จะตกตามฤดูกาลหรือไม่ โดยในขั้นตอนนี้จะใช้ขะจ้ำเป็นผู้ทำนาย ซึ่งในปัจจุบันพิธีกรรม 

ลงนางเทียมไม่มีขะจ้ำมาประกอบพิธีกรรมแล้วเนื่องจากขะจ้ำได้เสียชีวิตลง ไม่มีผู้สืบทอด 

ในการทำพิธีดังกล่าว

 จะเห็นได้ว่าการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมท่ามกลางกระแสพลวัตทาง

สังคม โดยนางเทียมมีความพยายามที่จะธำรงอัตลักษณ์ของการประกอบพิธีกรรม 

เพื่อสืบสานความเชื่ออันเก่าแก่นี้ไว้ แต่ในขณะเดียวกันพิธีกรรมก็ต้องมีการปรับเปลี่ยน

เพือ่ใหเ้ขา้กบับรบิทของสงัคมปัจจุบนั ซึง่ผูศ้กึษาจะไดก้ลา่วถุงึปัจจยัทีท่ำให้พธิกีรรมตอ้งมี 

การเปลี่ยนแปลงและความพยายามในการธำรงอัตลักษณ์ที่สำคัญนี้เอาไว้เป็นลำดับถุัดไป
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3. การเปลี่ยนแปลงจากสังคมช่าวบ้านส้่สังคมเมือง

 พื้นที่อำเภอโพนพิสัย จังหวัดหนองคาย มีตำนานการเกิดบั้งไฟ้พญานาคและ 

มีความเชื่อว่าพญานาคเป็นผู้ปกป้องเมืองโพนพิสัย ขณะเดียวกันทางหน่วยงานรัฐเริ่มมี 

การยกระดับให้เป็นแหล่งท่องเที่ยวในช่วงเทศกาลออกพรรษาในงาน “โพนพิสัยบ้ังไฟ้

พญานาคโลก” ทางเทศบาลตำบลโพนพสิยั อำเภอโพนพสิยั จงัหวดัหนองคาย มคีวามพยายาม

ขยายขอบเขตเทศบาลดา้นเศรษฐกจิจากทนุทางวฒันธรรมนี ้เพือ่เพิม่ศกัยภาพในการพฒันา

บ้านเมืองให้เจริญรุ่งเรืองให้สมกับเป็นเมืองที่เก่าแก่ที่สุดแห่งหนึ่งของจังหวัดหนองคาย  

เป็นเมืองบั้งไฟ้พญานาคที่มีชื่อเสียงระดับโลกอันเป็นจุดแข็ง (Strength) ทางวัฒนธรรม 

ทีส่รา้งรายไดใ้หก้บัคนในทอ้งถุิน่ในชว่งออกพรรษาเปน็อยา่งมาก (เทศบาลตำบลโพนพสิยั 

อำเภอโพนพสิยั จงัหวดัหนองคาย, 2561) ดว้ยเหตนุีจ้งึมกีารจดัพธิกีรรมลงนางเทยีมในชว่ง

เทศกาลออกพรรษา อนัมวีตัถุุประสงค์เพ่ือเป็นการบอกกล่าวแก่ศาลหลักเมืองและบวงสรวง

ตอ่องค์พญาพิสยัสัตตนาคราช เพือ่ขอพรให้เกิดลูกไฟ้ (บัง้ไฟ้พญานาค) ขึน้เป็นจำนวนมาก 

เพราะถุ้าหากยิ่งมากขึ้นผู้คนจะมาท่องเที่ยวมากในปีถุัดไป ทำให้เศรษฐกิจในท้องถุิ่นดีขึ้น

 ผู้ศึกษาได้ต้ังข้อสังเกตว่า สาเหตุที่ทำให้ความเชื่อเรื่องพญานาคเป็นที่นิยม 

ในอำเภอโพนพิสัยนั้น นอกจากจะเป็นประเด็นทางทุนนิยมแล้ว สื่อสังคมได้เข้ามา 

มีบทบาทในการนำเสนอผ่านโซเชียลมีเดีย (Social media) ละครโทรทัศน์ และบทเพลง  

สื่อที่เข้ามามีบทบาทในการกระจายข่าวของตำนาน เรื่องเล่า และอานุภาพความศักดิ์สิทธิ์ 

ของพญานาค โดยเฉพาะในปจัจบุนัท่ีผูค้นสามารถุเขา้ถุงึสือ่ไดง้า่ยผา่นการผลติซำ้และไดร้บั

ความนิยม แตกต่างจากอดีตทีผู่ค้นมักจะใชม้ขุปาฐะในการบอกเล่าถุงึเรือ่งราวอันศกัดิสิ์ทธิ์

และพลานุภาพของพญานาค ปฏิิเสธไม่ได้ว่าสื่อคือการผลิตซ้ำแบบทุนนิยม ยิ่งเรื่องราว 

ในท้องถุิ่นหรือประเด็นที่ได้รับความนิยมก็จะทำให้มีผู้สนใจมาก ประเด็นของการผลิตซ้ำ

เพื่อเศรษฐกิจจึงเป็นอีกหนึ่งปัจจัยที่ทำให้พญานาคได้รับความนิยมในสังคมไทย

 จากข้างต้น เมื่ออำนาจศักด์ิสิทธิ์ของพญานาคได้รับการบอกเล่าในรูปแบบ 

ของสื่อสมัยใหม่ บั้งไฟ้พญานาคที่เป็นทุนทางวัฒนธรรมในท้องที่อำเภอโพนพิสัยจึงได้รับ

การบอกเล่าและส่งเสริมให้เป็นสินค้าทางเศรษฐกิจ สามารถุตอบสนองและกระตุน้เศรษฐกิจ

ภายในอำเภอได้ในช่วงเทศกาลออกพรรษา เช่น การจัดพิธีบวงสรวงองค์พระยาพิสัย 

สัตตนาคราชจะมีการเชิญนักแสดงหรือนักร้องท่ีมี ช่ือเสียงเข้ามาร่วมรำบวงสรวง  

การออกรา้นจำหนา่ยสนิคา้ทางชมุชน การประชาสมัพนัธธ์รุกจิและโรงแรมในชว่งเทศกาล 

หรือแม้แต่การเชิญบุคคลสำคัญทางการเมืองเข้ามาร่วมในพิธี อันแสดงให้เห็นถุึงพื้นที่ 

ของอำนาจรฐัในพธิกีรรม ทนุนิยม และการผลติซำ้ของสือ่เหลา่นีจ้งึเปน็ปจัจัยสำคญัท่ีทำให้

พญานาคและบ้ังไฟ้พญานาคในท้องถุิ่นอำเภอโพนพิสัยได้รับการส่งเสริม ดังท่ี พจมาน  
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มูลทรัพย์ (2564) ได้ศึกษาคติชนสร้างสรรค์จากความเช่ือเรื่องพญานาคในภาคอีสาน 

ตอนบนของประเทศไทย พบว่า หน่วยงานรัฐได้มีการส่งเสริมพิธีกรรมเก่ียวกับพญานาค

และมีการส่งเสริมตำนานพญานาคประจำถุิ่นเพื่อตอบสนองต่อบริบทเศรษฐกิจสร้างสรรค์

และการท่องเที่ยว

 ทุนทางวัฒนธรรมดังกล่าวสร้างรายได้ให้คนในท้องถ่ิุน จึงทำให้ค่านิยม 

ของคนในท้องถุิ่นจึงเปลี่ยนแปลงไปนำมาสู่พลวัตของพิธีกรรมลงนางเทียมได้อย่างชัดเจน 

กล่าวคือ ความเจริญด้านเศรษฐกิจที่ประชาชนสามารถุเห็นความเปล่ียนแปลงได้อย่าง

ชัดเจนเช่นนี้ ผู้คนจะให้ความสนใจกับสิ่งที่เป็นรูปธรรมสามารถุเห็นผลได้จริงและชัดเจน  

สิ่งนี้เป็นผลให้ผู้คนเริ่มถุอยห่างจากพิธีกรรมลงนางเทียม เหล่านี้ล้วนเป็นปัจจัยสำคัญ 

ของการเปลี่ยนแปลงของความเชื่อและพิธีกรรม ทิพย์ธิดา ชุมชิต (2559) ได้ช้ีให้เห็น

ปัจจัยที่มีผลต่อการเปลี่ยนแปลงความเชื่อในพิธีกรรมว่าคนในปัจจุบันมีความเช่ือ 

ที่เปลี่ยนแปลงไป ซึ่งมาจากปัจจัยด้านต่าง ๆ ถุ้าคนไม่มีความเช่ือแล้วจะทำให้ไม่มี 

ความสนใจหรอืศรัทธาตอ่สิง่เหลา่นัน้ เปน็เหตใุหจ้ำนวนผูเ้ขา้พธิลีดนอ้ยลงเมือ่เปรยีบเทยีบ 

กบัอดตี พลวตัของพธิกีรรมบา้งจะมพีลวตัในทางทีด่ขีึน้คอื มผีูส้นใจเขา้มาศกึษา รวบรวม และ 

ต่อยอดให้ เป็นที่ รู้ จั กมากยิ่ งขึ้ น  บ้ างจะมีพลวัตในทาง ท่ีลดลง เพราะชุมชน

เปลี่ยนแปลงอัตลักษณ์จากชุมชนที่มีความเชื่อเรื่องผีอย่างเหนียวแน่น สู่ชุมชนวิถุีพุทธ 

ที่การท่องเที่ยวเชิงเศรษฐกิจอันเกี่ยวเนื่องกับพญานาค โดยมี จุดประสงค์ด้าน

เศรษฐกิจแอบแฝ่งอยู่ เพราะการลงนางเทียมในช่วงออกพรรษาจะได้รับเงินสนับสนุน 

จากเทศบาลโพนพิสัย แต่การลงนางเทียมในช่วงหลังสงกรานต์กลับไม่ได้เงินสนับสนุน 

จากหนว่ยงานรฐั อกีทัง้ตำนานพระเกจใินทอ้งถุิน่ การกลนืกลายทางวฒันธรรมพทุธ พราหมณ์ 

ผ ีและลัทธบิชูาความมัง่ค่ังทีผู่ค้นให้ความสำคญักบัเศรษฐกจิและวตัถุุมงคลตามกระแสนิยม

เขา้มาเปลีย่นแปลงชุมชน จงึอาจกล่าวได้วา่การเปลีย่นแปลงจากสังคมชาวบ้านสูสั่งคมเมือง 

ของชาวอำเภอโพนพิสัยที่ระบบทุนนิยมเข้ามามีบทบาทกับชุมชนทำให้พิธีกรรมอันเก่านี้

ต้องปรับตัวเพื่อธำรงไว้ซึ่งพิธีกรรมอันศักดิ์สิทธิ์นี้

4. นางเทียมกับการธำรงสถานะศักดิ�สิทธิ�

 นางเทียมจัดเป็นบคุคลทีมี่อำนาจพิเศษในการติดตอ่สือ่สารกบัสิง่เหนือธรรมชาติ

และเป็นที่พ่ึงทางจิตใจของคนในชุมชน ปัจจุบันด้วยเหตุผลด้านค่านิยมของคนในชุมชน 

ที่เปลี่ยนไป นางเทียมจึงต้องปรับเปลี่ยนบทบาทหน้าที่ของตนเพื่อคงสถุานะศักดิ์สิทธิ์

 บทบาทในการรักษาโรค ในอดีตหากมีผู้เจ็บป่วยและรักษาไม่หายจะต้อง

เชิญนางเทียมไปรักษา แล้วเมื่อรักษาหายต้องรับขันเพื่อสืบต่ออำนาจของนางเทียมเป็น 
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การตอบแทนในการรักษาโรค ปัจจุบันความก้าวหน้าของวิทยาศาสตร์การแพทย์ 

เข้ามามีส่วนในการเปลี่ยนแปลงความเชื่อดังกล่าว ทำให้ประชาชนนิยมเดินทางไปรักษา 

ที่โรงพยาบาลกับแพทย์แผนปัจจุบันมากกว่า บทบาทของนางเทียมในการรักษาโรคหรือ

อาการเจ็บป่วยจึงปรับเปลี่ยนเป็นการผูกแขนเรียกขวัญและอวยพรให้หายจากอาการป่วย

 บทบาทในการบนบานของนางเทียม ในอดีตผู้ เป็นนางเทียมจะได้รับ 

ความศรัทธาจากคนในชุมชนเป็นอย่างยิ่ง อันเนื่องมาจากเมื่อมีความต้องการจะไปทำงาน

ในต่างประเทศหรือเดินทางติดต่อค้าขายก็จะมาบอกกล่าวต่อนางเทียม โดยสัญญาว่า

เมื่อประสบความสำเร็จจะนำสิ่งของมาตอบแทนหรือแก้บน ปัจจุบันบทบาทดังกล่าว 

ของนางเทียมลดน้อยลงและไม่เป็นที่รู้จักในวงกว้างเหมือนอดีต

 ในด้านบทบาทของการบนบานนางเทียม ผู้ศึกษาได้พบประเด็นที่น่าสนใจคือ 

เพศสภาพของนางเทยีมและเพศของเทพผูม้าเทยีมรา่งทีม่กีารแบง่ลำดบัชัน้อำนาจศกัดิส์ทิธิ์

ในการอวยพรและบนบาน ปัจจุบันมีเพียงนางเทียม 4 องค์ ที่มีอำนาจในการรับบนบาน

คือ เทพชมพูดิน ญาพ่อคำเที่ยง องค์หนูเนือ เจ้าพ่ออัมรินทร์ ในด้านบทบาทการบนบาน 

ของนางเทยีม ผู้ศกึษาไดพ้บประเด็นทีน่่าสนใจคอื เพศหญงิกับการสรา้งพืน้ท่ีทางสงัคมและ

อุดมการณ์ความเป็นหญิงที่มีอำนาจศักดิ์สิทธิ์เข้ามาเกี่ยวข้อง

 ผู้ศึกษาพบว่าพิธีกรรมลงนางเทียมเป็นพิธีกรรมท่ีให้ความสำคัญกับการสร้าง

พื้นที่ทางสังคมของผู้หญิง เช่น คำเรียกตัวบุคคลท่ีเป็นร่างเทียมว่า “นางเทียม” ซ่ึงคำว่า 

“นาง” เป็นคำที่ใช้เรียกนำหน้าของผู้หญิง ส่วนคำว่า “เทียม” หมายถึุงการสิงสู่ร่างหรือ

ประทับร่าง “นางเทียม” จึงหมายถุึงหญิงที่ทำหน้าที่เป็นร่างทรง อีกประการหนึ่งที่ชี้ให้

เห็นได้ว่าพิธีกรรมลงนางเทียมเป็นพิธีกรรมที่ให้ความสำคัญกับเพศหญิงคือ แม้ร่างเทียม

จะเป็นเพศชายแต่ก็จะถุูกเรียกว่านางเทียมเช่นเดียวกันกับเพศหญิง

 นอกจากน้ีผู้ศึกษาพบว่านางเทียมมีความพยายามที่จะแสดงสถุานะท่ีเหนือ

กว่าเพศชาย โดยผู้ศึกษาได้พบข้อคะลำ (ข้อห้าม) ของนางเทียมที่ห้ามร่วมหลับนอน 

กับสามีในวันพระ/วันศีล โดยจะต้องแยกห้องนอนกับสามี จากความเชื่อที่ว่าเมื่อยอมรับ

อำนาจศักดิ์สิทธิ์ในการเป็นนางเทียมแล้วเท่ากับว่าตนได้เป็นภรรยาของเทพจึงไม่สามารถุ

อยู่ร่วมกับสามีที่เป็นมนุษย์ได้ จากข้อคะลำข้างต้นมีการแสดงนัยยะสำคัญของการเป็น

นางเทียมนั่นคือการยกสถุานะจากภรรยาของมนุษย์เป็นภรรยาของเทพอันจะสร้าง 

ความน่านับถุือและแสดงสถุานะเหนือกว่าเพศชาย ณรงค์ศักดิ์ กรรณรอดทรัพย์ (2555) 

ได้กล่าวถุึงอำนาจของเพศหญิงในด้านความเชื่อธรรมชาติและสิ่งเหนือธรรมชาติว่า ผู้หญิง 

ในสังคมไทยและอษุาคเนยม์สีถุานะสงูกวา่เพศชายในดา้นความเชือ่และสิง่เหนอืธรรมชาติ

แมเ้ทพยดากย็งัเปน็สตร ีเพศหญงิจงึเปน็เพศแหง่ความอดุมสมบรูณท่ี์มีความสำคญัตอ่ระบบ 
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การผลติ ในดา้นเรือ่งผบีรรพบรุษุหรอืผปีูย่า่ สถุานะของเพศหญงิกส็งูกวา่เพศชายดงัปรากฏิ 

ในภาคตะวันออกเฉียงเหนือ สอดคล้องกับพิธีกรรมลงนางเทียมที่ให้ความสำคัญกับ 

เพศหญิงและเป็นการสร้างอุดมการณ์พื้นที่ทางสังคมของเพศหญิง

 ทั้งนี้บทบาทหรือลักษณะของนางเทียมที่ถูุกนำเสนอออกมาช่วยอากัปกิริยา 

ที่เป็นบุรุษเพศทั้งการใช้อาวุธ การดื่มเหล้า การสูบบุหรี่ อันแสดงออกถุึงความเป็นชายนั้น 

นอกจากจะเป็นการแสดงให้รู้ว่ามีเทพหรือสิ่งศักดิ์สิทธิ์มาเทียมร่างตนอยู่ ก็แฝ่งนัยยะถุึง

ความสามารถุของเพศหญิงที่สามารถุทำทุกอย่างได้เช่นเดียวกันกับบุรุษ การแสดงออกนี้ 

ทีมเบียร์ อ้างถุึงใน แจ็คสัน, ปีเตอร์ เอ (2566) กล่าวว่า พิธีกรรมคือสัญญะของการกระทำ

ทีมุ่ง่แสวงผลหรือวตัถุปุระสงค์ในการเป็นเครือ่งมอื เพือ่สร้างผลกระทบความเปลีย่นแปลง

ไปอีกระดับ การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมจึงเป็นการแฝ่งสัญญะสถุานะที่สำคัญและ

อุดมการณ์ของเพศหญิงผ่านการนำเสนอออกมาในรูปแบบของความเชื่อและพิธีกรรม

 จากข้างต้น การประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมเป็นการสร้างอุดมการณ์ 

ของเพศหญิงร่วมกับการธำรงสถุานะศักดิ์สิทธิ์ของตน ในข้อน้ีผู้ศึกษาจะได้กล่าวถุึง 

การสืบทอดอำนาจศักดิ์สิทธิ์ ในการเป็นร่างเทียมให้กับบุคคลในครอบครัวหรือ 

คนใกล้ชิด ในอดีตการประกอบพิธีกรรมลงนางเทียมจะมีร่างเทียมเพศชายปรากฏิอยู่บ้าง

แตกตา่งกบัปจัจบุนัทีม่เีพยีงรา่งเทยีมเพศหญงิ ในขอ้นีก้ลา่วไดว้า่พธิกีรรมลงนางเทยีมเปน็

พธิกีรรมทีใ่หค้วามสำคญักบัเพศหญงิหรือมเีพยีงเพศหญงิเทา่นัน้ทีย่อมรบัอำนาจศกัดิส์ทิธิ์ 

ในการเป็นร่างเทียม ถุึงกระน้ันการสืบทอดการเป็นร่างเทียมของนางเทียมก็มิได้มีข้อ

กำหนดวา่ตอ้งสบืทอดใหก้บัเพศหญงิเทา่น้ันและมไิดมี้ขอ้กำหนดวา่ตอ้งเปน็การสบืทอดทาง 

สายเลือดเครือญาติฝ่่ายหญิงหรือในลักษณะของผีประจำครอบครัว (ผีมูล) แต่การท่ีจะ

เป็นนางเทียมได้นั้นต้องมีเหตุดลบันดาลให้เกิดอาการเจ็บป่วยท่ีรักษาไม่หาย การประสบ

อุบัติเหตุทำให้ต้องมารับการรักษากับนางเทียมอาวุโสและรับหน้าท่ีในการเป็นร่างเทียม 

เมือ่หายจากอาการปว่ย ปจัจุบนัผูศึ้กษาสงัเกตวา่รา่งเทยีมทีม่าเขา้รว่มการประกอบพธิกีรรม 

ลงนางเทียมนั้นจึงเป็นเพศหญิงและเป็นเครือญาติใกล้ชิดกันท้ังสิ้น แต่เม่ือพิจารณาถุึง

ข้อกำหนดในการสืบทอดการเป็นร่างเทียมเพียงนั้นก็จะสามารถุเข้าใจได้ว่า ความศรัทธา 

ของคนในชุมชนที่จะรักษาโรคด้วยพิธีกรรมของนางเทียมนั้นลดน้อยลง หากนางเทียม

ไม่มีการสืบทอดให้คนในครอบครัวหรือคนใกล้ชิดอาจไม่เหลือร่างเทียมในพิธีกรรม 

ลงนางเทียม นางเทียมจึงมีความพยายามในการคงสถุานะศักดิ์ สิทธิ์และส่งต่อ

อำนาจศักดิ์สิทธิ์ของตนประกอบกับการเปลี่ยนแปลงวิธีการสืบทอดอำนาจร่างเทียม 

ด้วยการส่งต่อปลูกฝั่งความเชื่อให้กับบุตรหลานหรือคนใกล้ชิดของตน ดังที่นางเทียม 

จะนำบุตรหลานของตนมาเข้าร่วมในการประกอบพิธีทุกครั้งเพื่อปลูกฝ่ังความเช่ือ 
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ดงักล่าว และเมือ่เขา้ร่วมพิธกีรรมบ่อยครัง้จึงนำไปสูค่วามเช่ือและความศรัทธา มคีวามยินดี 

ทีจ่ะสืบทอดการเป็นร่างเทียม ในประเด็นทีก่ารสืบทอดร่างเทียมให้กบัเพศหญิงนัน้มีสาเหตุ

มาจากพิธกีรรมได้ให้ความสำคัญกับเพศหญิง เหล่านางเทียมจึงมีความพยายามทีจ่ะปลูกฝั่ง 

ความเชื่อให้กับบุตรหลานของตนที่เป็นเพศหญิง ต่างกับเพศชายที่ไม่ได้ให้ความสนใจ 

ในพิธีกรรม ทั้งนี้การสืบทอดการเป็นร่างเทียมให้เพศหญิงจึงเป็นวิธีหนึ่งที่จะคงอุดมการณ์

ของผู้หญิงและยังสามารถุธำรงไว้ซึ่งสถุานะศักดิ์สิทธิ์ในพิธีกรรมลงนางเทียมในอนาคต

 นอกจากนี้ผู้ประกอบพิธีกรรมฟ้้อนง้าวนางเทียม การฟ้้อนง้าวนางเทียม 

ในอดีตจะใช้ร่างเทียมของเทพชมพูดิน แต่ในปัจจุบันได้มีการปรับเปลี่ยนมาใช้ร่างเทียม 

ของญาพ่อคำเที่ยงและองค์หนูเนือ อันเนื่องมาจากร่างเทียมของเทพชมพูดินมีอายุมาก 

จงึไมส่ามารถุประกอบพธิกีรรมดังกลา่วได ้และญาพอ่คำเทีย่ง องคห์นเูนอืทีม่ศีกัดิร์องลงมา 

จากเทพชมพูดิน การปรับเปลี่ยนผู้ประกอบพิธีกรรมดังกล่าวแม้มิได้ส่งผลต่อรูปแบบ 

ของพิธกีรรมแต่กแ็ฝ่งนัยยะว่านางเทียมมีการปรบัเปลีย่นบทบาทของตนเองเพือ่ธำรงไวซ้ึง่

พิธีกรรมและสถุานะศักดิ์สิทธิ์ของตน

ข้อเสนอแนะ

 พิธีกรรมลงนางเทียมเป็นพิธีกรรมที่ปรากฏิอยู่ เป็นจำนวนมากในพื้นที่ 

ลุ่มแม่น้ำโขง ควรศึกษารูปแบบของพิธีกรรมในพื้นท่ีอื่นเพื่อนำมาเปรียบเทียบเพื่อหาข้อ 

แตกต่างและหาปัจจัยที่ทำให้พิธีกรรมมีความแตกต่างหรือคล้ายกัน และการศึกษาพลวัต

ของพิธีกรรมควรมีข้อมูลในอดีต ผู้ศึกษาควรรวบรวมงานวิจัยจากพื้นที่อื่น ๆ ที่ปรากฏิ

พิธีกรรมเพ่ือใช้ในการสืบค้นภูมิหลังของพิธีกรรมอันจะทำให้ผู้ศึกษาเข้าใจในพิธีกรรม 

มากยิ่งขึ้น
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