
บทคัดย่อ 
	 บทความฉบับนี้มีวัตถุประสงค์เพื่อศึกษาการใช้เรื่องเล่าต�ำนานเจ้าพ่อดงภูดินและ
พระลักพระลามในฐานะที่เป็นปฏิบัติการทางสังคมเพื่อสร้างความหมายว่าด้วยสิทธิชุมชน 
ในพื้นที่อนุรักษ์ทับซ้อนดงภูดิน อ�ำเภอราษีไศล จังหวัดศรีสะเกษ ผลการศึกษาพบว่าชุมชน 
ดงภูดินเป็นชุมชนในวิถีจารีตที่เชื่อถือเจ้าพ่อดงภูดินร่วมกัน เป็นกลุ ่มชนที่มีเครือข่าย 
ความสัมพันธ์ผ่านประเพณีการนับถือผีเดียวกัน การใช้เรื่องเล่าต�ำนานเจ้าพ่อดงภูดินและ 
พระลักพระลามมาปฏิบัติการทางสังคมเพื่อสร้างความหมายสิทธิชุมชนนั้นสามารถสื่อให้เห็น
ความผูกพันระหว่างชุมชนกับธรรมชาติในลักษณะการเกื้อกูลซึ่งกันและกัน รวมถึงธรรมชาติ 
ยงัเป็นเสมอืนตวัตนและจติวญิญาณของผูค้นในชมุชนท้องถิน่ด้วย นอกจากนีย้งัพบว่าชมุชนได้
ใช้เรือ่งเล่าเจ้าพ่อและชาดกพืน้บ้านเพือ่ต่อสูแ้ละต่อรองด้วยการสร้างเครอืข่ายและการเคลือ่นไหว
ทางสังคม ท�ำให้นโยบายทางการเมืองว่าด้วยสิทธิชุมชนในผืนป่าอนุรักษ์ทับซ้อนระหว่างชุมชน
กับรัฐที่เคยมีการปะทะขัดแย้งกันนั้นได้รับการยอมรับและคลี่คลายไปในที่สุด
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Abstract
	 This article aims to examine the use of the sacred narrative of the guardian  
spirit Chao Pho Dong Phu Din and the Phra Lak Phra Lam Jataka as the basis of  
creating meaning in community rights at Chao Pho Dong Phu Din, Rasi Salai district, 
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Sisaket province, an area where there has been conflict over conservation issues. 
The study found that the people of this community shared a belief in Chao Pho Dong 
Phu Din as a guardian spirit, and they related to each other through this shared belief.  
Using this sacred narrative as a social process in creating meaning regarding  
community rights, they portrayed the relationship between the community and nature as 
one of interdependence. Moreover, nature is viewed as the body and soul of the people 
in the community. The study found that the use of this sacred narrative and the Jataka 
tale to fight for community rights in a conservation area where there has been conflict 
between the government and the community has led to the resolution of the problem 
and acceptance of the people’s rights by the government. 

Keywords: sacred narrative, social practice, community rights, conservation forest, 
Dong Phu Din

บทน�ำ

	 เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ (Sacred Narrative) เป็นข้อมูลทางวัฒนธรรมซึ่งเป็น

ปฏบิตักิารทางสงัคม ทัง้ทีเ่ป็นเรือ่งเล่าสบืต่อกนัมาในลกัษณะประวตัเิรือ่งราวต่างๆ 

อาจเกี่ยวข้องกับสถานที่และบุคคลซึ่งเชื่อว่ามีอ�ำนาจเหนือธรรมชาติ รวมถึง 

การประพฤติปฏิบัติในเชิงประเพณีและพิธีกรรมที่เชื่อมโยงกับมิติของความเชื่อ 

ทางศาสนาในชุมชนท้องถิ่น ทั้งนี้อาจเป็นเรื่องเล่าว่าด้วยอ�ำนาจสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่ผู้คน

นับถือศรัทธา อีกทั้งยังมีความหมายต่อวิถีชีวิตวัฒนธรรมของผู้คน ด้วยเชื่อว่า 

สิ่งศักดิ์สิทธิ์เหล่านี้ล้วนสามารถบันดาลคุณและโทษให้เกิดขึ้นแก่ผู้คนและชุมชม 

ได้ ด้วยเหตุนี้ ผู้คนในชุมชนท้องถิ่นจึงมีการสร้างเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ขึ้นมาเพื่อแสดง

ให้เหน็ถงึเรือ่งราวของอ�ำนาจเหนอืธรรมชาตทิีม่คีวามส�ำคญัต่อวถิชีวีติของผูค้นและ

ชุมชนบ้านเมือง อันเป็นการตอกย�้ำให้เห็นคุณค่าอ�ำนาจอุดมการณ์ทางความเชื่อ

แบบจารตีท้องถิน่เพือ่ควบคมุและใช้เป็นกลไกในการจดัระเบยีบทางสงัคมให้เกดิขึน้

แก่ชุมชนท้องถิ่นได้

	 นอกเหนือจากนี้ บทบาทของเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ในวิถีชีวิตชุมชนยังไม่ได้

เป็นเพียงเรื่องราวที่เกี่ยวข้องกับความคิดความเชื่อทางศาสนาเท่านั้น แต่ยังน�ำมา
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ใช้ในการแสดงตัวตนทางวัฒนธรรม บ้างก็ใช้เพื่อสร้างอัตลักษณ์ทางชาติพันธุ์  

บ้างก็ใช้เรื่องเล่าเพื่อสร้างพื้นที่ทางสังคม ตลอดจนใช้เป็นเครื่องมือในการจัดการ

ทรัพยากรธรรมชาติและสิ่งแวดล้อมต่างๆ ในพื้นที่ชุมชนของตนเองภายใต้บริบท

ของการเปลี่ยนแปลงทางสังคมในยุคสมัยใหม่นี้ด้วยเช่นกัน เช่น ในกรณีภาคอีสาน 

ซึ่งมีการสร้างเรื่องเล่าที่ใช้อธิบายเหตุเกี่ยวกับการดูแลรักษาป่าชุมชนผ่านเรื่องเล่า

ประวัติความเป็นมาและอ�ำนาจศักดิ์สิทธิ์ของผีปู่ตา ผีตาแฮก มเหสักข์หลักเมือง  

หรือในกรณีภาคเหนือ ก็มีการหยิบยืมเอาเรื่องเล่าที่เชื่อถือกันในท้องถิ่นมาเป็น

เครื่องมือในการสร้างพื้นที่ศักดิ์สิทธิ์ให้แก่ป่าต้นน�้ำผ่านเรื่องเล่าผีขุนน�้ำ ผีป่าผีดอย 

หรือชาวบ้านริมโขง ผู้มีความผูกพันทั้งด้านชีวิตและจิตวิญญาณกับสายน�้ำใหญ่ 

แห่งนี้ ก็มีเรื่องเล่าว่าด้วยสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่ท�ำหน้าที่เป็นผู้ดูแลห้วงน�้ำซึ่งเรียกกันว่า 

ผีเจ้าน�้ำเจ้าท่า บ้างก็เป็นเรื่องพญานาคผู้ท�ำหน้าที่ปกปักรักษาผืนน�้ำให้เกิดความ

อุดมสมบูรณ์เช่นกัน ลักษณะเช่นนี้ จึงแสดงให้เห็นว่าเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ในวิถีชีวิต

ชุมชนท้องถิ่นในสังคมไทยในหลายๆ พื้นที่ ได้มีการหยิบยกน�ำเอามาใช้ใน

กระบวนการทางสังคมเพื่อสร้างฐานอ�ำนาจในการก�ำหนดขอบเขตของพื้นที่ทาง

ภมูศิาสตร์ (Physical Space) ให้กลายเป็นพืน้ทีท่างจติวญิญาณ (Spiritual Space) 

เพราะต้องการสร้างให้กลายเป็นเครื่องมือหรือเป็นกลไกทางสังคมเพื่อต่อรองกับ

อ�ำนาจกลุ่มต่างๆ ที่ขยายเข้ามายังพื้นที่ชุมชนเหล่านี้จนท�ำให้เกิดผลกระทบต่อ

ทรัพยากรที่ผู้คนในชุมชนท้องถิ่นได้ใช้ประโยชน์มาเนิ่นนานให้เสื่อมไป

	 ในบทความฉบบันี ้ผูเ้ขยีนต้องการศกึษาวเิคราะห์ให้เหน็ถงึการใช้เรือ่งเล่า

ศักดิ์สิทธิ์ นั่นคือ ต�ำนานและพิธีกรรมเนื่องด้วย “เจ้าพ่อดงภูดิน” ที่มีปรากฏอยู่ใน

การรับรู้ของผู้คนในชุมชนลุ่มแม่น�้ำมูลแถบอ�ำเภอราษีไศล จังหวัดศรีสะเกษ และ

พื้นที่ใกล้เคียง เพื่อใช้สร้างความหมายสิทธิชุมชน อันเป็นกระบวนการทางสังคม 

ในวิถีวัฒนธรรมของชาวบ้าน เป็นปฏิบัติการทางสังคมเพื่อต่อสู้/ต่อรองในสิทธิและ 

การเข้าถงึทรพัยากรธรรมชาตแิละสิง่แวดล้อม โดยมองว่า ชาวบ้านได้เลอืกหยบิเอา

ความคดิทางวฒันธรรมจากประเพณปีฏบิตัใินวถิจีารตีท้องถิน่มาใช้เพือ่ผลติซ�ำ้และ

สร้างความหมายใหม่ให้เกดิขึน้ และได้กลายสภาพไปเป็นสทิธติามกฎหมายทีช่มุชน

มีความมุ่งหวังให้เกิดขึ้นตามมาด้วย 
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	 เรือ่งเล่าศกัดิส์ทิธิท์ีเ่ป็นจนิตนาการเหนอืธรรมชาตนิัน้จงึมหีน้าทีใ่นการเปิด

พื้นที่ทางวัฒนธรรม (Cultural Space) ให้เห็นภาพที่ชาวบ้านเคลื่อนไหวต่อสู้ร่วมกัน 

เพื่อการอนุรักษ์ รักษา และฟื้นชีวิตของความเป็นพื้นที่ของชุมชนให้กลับมาใหม ่

อกีครัง้ อานนัท์ กาญจนพนัธุ ์(2544: 255) เสนอให้เหน็ว่า สทิธชิมุชน เป็นอดุมการณ์

ต่อต้านความคิดครอบง�ำอย่างหนึ่ง ซึ่งสามารถจะก่อตัวขึ้นมาจากความขัดแย้ง 

ในตัวเอง ที่มีอยู่ภายใต้ข้อจ�ำกัดของความคิดครอบง�ำที่มากับกระแสโลกาภิวัตน์  

โดยผ่านกระบวนการต่อสู ้ทางวัฒนธรรมของชาวบ้าน พร้อมกับการประสาน 

เครือข่ายเป็นพันธมิตร อันแสดงให้เห็นอ�ำนาจชุมชนในการเข้าถึงและจัดการ

ทรพัยากรได้ ด้วยเหตนุี ้ผูเ้ขยีนจงึต้องการน�ำเสนอให้เหน็ถงึการใช้เรือ่งเล่าต�ำนาน

เจ้าพ่อดงภูดินในบริบทของชุมชนสังคมลุ่มน�้ำมูลที่มีความโยงใยกับเรื่องการสร้าง

อุดมการณ์อนุรักษ์ธรรมชาติ

แนวคิดคติชนกับการศึกษาสิทธิชุมชน

	 ในบทความนี้ ผู้เขียนพยายามที่จะชี้ให้เห็นถึงบทบาทความส�ำคัญของ

ต�ำนานเจ้าพ่อดงภูดินในฐานะที่เป็นกลไกทางสังคมของผู้คนในชุมชนท้องถิ่นที่น�ำ

มาใช้ในการอ้างสทิธขิองชมุชนในการเข้าถงึและจดัการทรพัยากรป่าดงภดูนิในพืน้ที่

ศึกษา คือ เขตป่าดงภูดิน บ้านผึ้ง ต�ำบลหนองแค อ�ำเภอราษีไศล จังหวัดศรีสะเกษ 

ซึง่มปัีญหาเรือ่งการจดัสรรทรพัยากรป่าและน�ำ้ทีเ่กดิจากการพฒันาของรฐั ทัง้เรือ่ง

การขยายขอบเขตพืน้ทีอ่นรุกัษ์ให้เป็นป่าสงวนแห่งชาต ิและการสร้างเขือ่นกัน้แม่น�ำ้มลู

ในเขตอ�ำเภอราษีไศล ทั้งนี้การใช้เรื่องเล่าเกี่ยวกับเจ้าพ่อดงภูดินให้กลายมาเป็น

ปฏบิตักิารในการอ้างสทิธชิมุชนในการศกึษาครัง้นีไ้ด้เลอืกใช้การนยิามความหมาย

ของ “สิทธิชุมชน” ภายใต้ความสัมพันธ์ระหว่างรัฐกับชุมชน โดยบทความนี้ได้ใช้

แนวคดิหลกัน�ำมาประกอบการวเิคราะห์ตคีวามคอื “แนวคดิการศกึษาคตชินว่าด้วย

สิทธิชุมชน” 

	 ส�ำหรับแนวคิดการศึกษาคติชนที่สัมพันธ์กับประเด็นเรื่องสิทธิชุมชนนั้น 

เป็นการเปิดมุมมองและท�ำความเข้าใจรูปแบบการเรียกร้องสิทธิชุมชนโดยอาศัย
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ข้อมลูทางคตชินวทิยา (folklore) มาเป็นเครือ่งมอืในการปฏบิตักิารของชมุชนท้องถิน่

เป็นหลัก ทั้งนี้ข้อมูลคติชนนั้นมีหลากหลายประเภท ไม่ว่าจะเป็น ข้อมูลประเภท 

มุขปาฐะ (Verbal Folklore) ได้แก่ เรื่องเล่า นิทานพื้นบ้าน ต�ำนาน เพลงพื้นบ้าน 

สภุาษติ ค�ำพงัเพย หรอืข้อมลูประเภทศลิปะการแสดง (Performing Folklore) ได้แก่ 

ละครพื้นบ้าน เช่น หมอล�ำ ลิเก โนราห์ หนังตะลุง ซอ เป็นต้น หรือข้อมูลประเภท

เครื่องมือเครื่องใช้ (Material Folklore) ได้แก่ งานศิลปะ หัตถกรรม สถาปัตยกรรม 

เครื่องมือ เครื่องใช้ต่างๆ รวมถึงข้อมูลประเภทประเพณีพิธีกรรม (Customary 

Folklore) ได้แก่ ประเพณี พิธีกรรม ขนบธรรมเนียม และความเชื่อทางศาสนา  

อันเป็นกลุ่มข้อมูลทางวัฒนธรรมที่มีความกว้างขวางมาก แต่ทั้งหมดก็ล้วนวาง 

อยู่บนฐานคิดที่เป็นภูมิปัญญาและมรดกทางวัฒนธรรมของกลุ่มชนในแต่ละสังคม 

ซึง่สามารถใช้เป็นฐานความรูใ้นการพฒันาและใช้เป็นเครือ่งมอืเพือ่ต่อรองทางสงัคม

ของผู้คนในชุมชนได้

	 อย่างไรกต็าม เมือ่สงัคมเปลีย่นไป เนือ้หาของคตชินกเ็ปลีย่นไปตามบรบิท

ของสังคมด้วย ทั้งนี้การเปลี่ยนแปลงของสังคมที่ก้าวเข้าสู่สังคมสมัยใหม่ ท�ำให้ 

วถิวีฒันธรรมของชมุชนต่างๆ ได้รบัผลกระทบ และยงัส่งผลท�ำให้เกดิปรากฏการณ์

ทางคติชนในรูปแบบใหม่ขึ้นมาด้วย ดังกรณีการเกิดเรื่องเล่าสมัยใหม่ของผู้คนที่

อาศยัอยูใ่นชมุชนเมอืงทีเ่พิม่มากขึน้ (ศริาพร ณ ถลาง, 2548: 398) ข้อมลูทางคตชิน

ในยุคปัจจุบันจึงเป็นสิ่งที่หลีกเลี่ยงจากกระแสการพัฒนาและลัทธิทุนนิยมไปไม่ได้ 

ฉะนั้นเราจึงสามารถมองเห็นการแปรรูปของข้อมูลคติชนที่ได้กลายไปเป็น “สินค้า

วัฒนธรรม” อาทิ การอนุรักษ์หมู่บ้านชาติพันธุ์ไทด�ำเพื่อการท่องเที่ยว การสืบทอด

และอนุรักษ์ประเพณีเพื่อส่งเสริมการท่องเที่ยว เป็นต้น รวมทั้งการประยุกต์ใช ้

วิถีจารีตประเพณีในอดีตมาเป็นเครื่องมือทางสังคม อาทิ การบวชป่าและการสืบ

ชะตาแม่น�ำ้เพือ่อนรุกัษ์และแสดงสทิธขิองชมุชนในการเป็นผูด้แูลรกัษาป่าและผนืน�ำ้ 

ซึ่งแสดงให้เห็นถึงการปรับเปลี่ยนความคิดแบบท้องถิ่นนิยมที่มีการผสมผสานกับ

ความคดิแบบสากลนยิม อานนัท์ กาญจนพนัธุ ์(2544: 254) ได้เสนอให้เหน็ว่า ความ

สามารถของชาวบ้านในการเลือกหยิบเอาความคิดสากลที่มากับกระแส 

โลกาภวิตัน์มาใช้ ทัง้เพือ่การผลติซ�ำ้ และการแปรเปลีย่นให้ประเพณปีฏบิตัขิองจารตี
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ท้องถิน่นัน้กลายสถานภาพไปเป็นสทิธติามกฎหมายทีเ่รยีกกนัว่า “สทิธขิองชมุชน” 

ได้ในที่สุด

	 ก่อนอื่นเราควรมาท�ำความเข้าใจเกี่ยวกับความหมายของค�ำว่า “ชุมชน” 

ก่อน ซึ่งในที่นี้จะขอยกแนวคิดของ Dotson (1991) ที่ได้ให้ความหมายของค�ำว่า

ชุมชนในทางสังคมวิทยาว่า ชุมชน (Community) เป็นการจัดองค์กรทางสังคม 

รูปแบบหนึ่ง โดยทั่วไปจะให้ความหมายใน 2 ลักษณะ ลักษณะแรก หมายถีงกลุ่ม

คนที่รวมกันอยู่ตามพื้นที่ทางภูมิศาสตร์ เช่น ชุมชนหมู่บ้าน ชุมชนแออัด เป็นต้น 

ลักษณะที่สอง หมายถึงกลุ่มคนที่รวมตัวกัน ณ ที่แห่งใดแห่งหนึ่งเพื่อท�ำกิจกรรม

บางอย่างร่วมกัน โดยมีโครงสร้างและวัตถุประสงค์การด�ำเนินการของสมาชิกใน

ชุมชนที่ชัดเจนและต่อเนื่อง เช่น ชุมชนศาสนา ชุมชนวิชาการ เป็นต้น โดยสมาชิก

ในชมุชนทัง้สองลกัษณะจะมคีวามตระหนกัในเอกลกัษณ์ของชมุชน และมคีวามรูส้กึ

เป็นเจ้าของชุมชนร่วมกันด้วย

	 ส่วนค�ำว่า “สิทธิชุมชน” นั้น พบว่ามีการอธิบายไว้หลากหลายลักษณะ  

ซึง่ในทีน่ีไ้ด้อาศยัทศันะของ เสน่ห์ จามรกิ (2545: 396) ทีเ่สนอว่า สทิธขิองกลุม่หรอื

สทิธขิองชมุชน เป็นสทิธร่ิวมเหนอืทรพัยากรของชมุชน อนัมคีวามหมายรวมตัง้แต่

ดิน น�้ำ ป่า ทรัพยากรพันธุกรรม ทรัพยากรภูมิปัญญา ฯลฯ เป็นสิทธิตามธรรมชาติ

ในการด�ำเนินชีวิต สิทธิตามประเพณีของชุมชนในการดูแลและใช้ประโยชน์จาก

ทรัพยากรร่วมกัน ทั้งนี้เพราะชุมชนท้องถิ่นจะอยู่รอดและพัฒนาตนเองอย่างยั่งยืน

และมศีกัดิศ์รไีด้ จ�ำเป็นต้องมสีทิธขิัน้พืน้ฐานในการใช้และดแูลทรพัยากรอย่างยัง่ยนื 

สิทธิชุมชนดังกล่าวยังรวมถึงการปฏิเสธการรุกรานจากภายนอกที่ส่งผลกระทบต่อ

ฐานทรัพยากรของชุมชน ฉะนั้น สิทธิของชุมชนจึงเป็นสิทธิของภาคประชาชนใน

ท้องถิ่นที่มีวิถีการด�ำเนินชีวิตร ่วมกัน สิทธิชุมชนจึงหมายรวมถึงสิทธิตาม

ขนบธรรมเนียม ประเพณี วัฒนธรรม ภูมิปัญญา และกฎเกณฑ์แบบแผนที่ชุมชน

ท้องถิ่นได้ถือปฏิบัติสืบทอดต่อกันมา

	 การยอมรับสิทธิชุมชนในการอ้างสิทธิเข้าถึงทรัพยากรของชุมชนท้องถิ่น 

โดยต้องการให้รฐัยอมรบัในองค์กรระดบัท้องถิน่ สามารถท�ำการตรวจสอบนโยบาย

ได้ สามารถออกกฎหมายการจัดการทรัพยากรท้องถิ่นได้ ด้วยการรับร้องสิทธิการ
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ใช้ทรัพยากร เพราะสอดคล้องกับวิถีชีวิตของตนเองได้ดีที่สุด ตลอดจนให้องค์กร

ของชุมชนท้องถิ่นสามารถปกครองดูแลตัวเองได้ เป็นต้น เช่น การเรียกร้องสิทธิ

ชมุชนในการจดัการป่า แต่ยงัยอมรบัสทิธขิองรฐั และสทิธขิองปัจเจกบคุคลในพืน้ที่

เดยีวกนัด้วย ซึง่แสดงให้เหน็ถงึสทิธกิารจดัการ เพือ่ใช้ประโยชน์ของชมุชนสามารถ

ซ้อนทับกับสิทธิความเป็นเจ้าของของรัฐได้ (อะภัย วาณิชประดิษฐ์, 2546: 14)  

รวมถึงสิทธิของกลุ่มองค์กรอื่นๆ ที่เข้ามาจัดการทรัพยากร แล้วส่งผลกระทบต่อวิถี

ชีวิตชุมชนด้วย มีตัวอย่างการใช้ข้อมูลทางคติชนเพื่อต่อสู ้ต่อรองกับกลุ่มทุน

อุตสาหกรรม เช่น ชาวบ้านแถบอุดรธานีใช้เรื่องเล่าต�ำนานผาแดงนาไอ่มาต่อต้าน

กับการสร้างโรงงานเหมืองแร่โพแทชในชุมชน หรือชุมชนบ้านเชียงเหียน จังหวัด

มหาสารคาม ได้สร้างเรื่องเล่ากระฮอกดอน (กระรอกเผือก) ในวรรณกรรมผาแดง

นางไอ่ให้กลายมาเป็นสัตว์สัญลักษณ์ศักดิ์สิทธิ์ ผู้ท�ำหน้าที่เป็นอารักษ์ป่าชุมชน 

ในบริเวณดอนปู่ตา เป็นต้น

	 ทั้งนี้ การอ้างสิทธิในการใช้ทรัพยากรนั้น ในแต่ละชุมชนสามารถท�ำได้

หลากหลายรูปแบบ Vandergeest (1999) ได้ให้ความหมายของสิทธิว่า เป็นการ

ปฏบิตัเิพือ่การใช้หรอืเข้าถงึทรพัยากร ซึง่มคีวามซบัซ้อนในเชงิการปฏบิตัขิึน้อยูก่บั

ลกัษณะความสมัพนัธ์ทางสงัคมในชมุชน ไม่ว่าจะเป็นชนชัน้ เพศ การเมอืง ศาสนา 

ชาตพินัธุ ์กฎหมาย และวธิกีารพจิารณาเกีย่วกบัสทิธใินทรพัยากรอาจพจิารณาจาก

ปัจจยัต่างๆ ได้ทีน่อกเหนอืจากสทิธติามกฎหมาย ซึง่กค็อืการอาศยัเรือ่งราวทีม่กีาร

เล่าขานมาจากบรรพบุรุษ การอ้างสิทธิโดยการใช้เรื่องเล่า รวมไปถึงประวัติความ

เป็นมาของการเข้าใช้ทรัพยากรตั้งแต่ในยุคของบรรพบุรุษมาเป็นเครื่องมือในการ

อ้างสิทธิต่อทรัพยากรเหล่านั้นได้ โดยมีการน�ำมาใช้เป็นวาทกรรมการต่อสู้และ 

ต่อรองเพื่ออ้างสิทธิในการเข้าถึงและจัดการทรัพยากร โดยให้ความส�ำคัญต่อ 

เรือ่งเล่าในวถิจีารตีประเพณว่ีามบีทบาทส�ำคญัในการทีจ่ะน�ำมาใช้ต่อสูก้บัการบงัคบั 

ใช้สิทธิโดยอ�ำนาจรัฐได้เช่นกัน

	 ภาพของการพัฒนาเชิงความคิดควบคู่กันไประหว่างวิถีจารีตชุมชนท้องถิ่น

กับวิถีแห่งรัฐ ที่สืบเนื่องมาจนท�ำให้เกิดแนวคิดในรูปกฎหมายว่าด้วย “สิทธิชุมชน” 

ในปัจจบุนันี ้พบว่ามกีารต่อสูต่้อรองระหว่างชมุชนท้องถิน่กบัรฐัมาเป็นเวลาช้านาน 
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ดงัที ่อานนัท์ กาญจนพนัธุ ์(2544: 273) ได้ชีใ้ห้เหน็ว่า “สทิธชิมุชนในการจดัการป่า
ชุมชนได้ตามกฎหมายแสดงให้เห็นว่า ความคิดที่เป็นหลักสากลว่าด้วยสิทธิ  
ก็สามารถมีบทบาทอย่างยิ่งในการเปลี่ยนให้จารีตท้องถิ่นเป็นกฎหมาย ในบริบท
ของการมีส่วนร่วมของท้องถิ่นในกระบวนการนิติบัญญัติ”
	 จากทัศนะดังกล่าวข้างต้นในปัจจุบัน (พ.ศ.2557) กฎหมายว่าด้วย  
“สิทธิชุมชน” ได้รับการเห็นชอบและมีปรากฏในรัฐธรรมนูญแห่งพุทธศักราช 2550 
หมวด 3 ส่วนที่ 12 ว่าด้วยสิทธิชุมชน มีปรากฏอยู่ใน 2 มาตรา คือ มาตรา 66  
สิทธิอนุรักษ์และฟื้นฟูภูมิปัญญาท้องถิ่นและทรัพยากรธรรมชาติสิ่งแวดล้อม และ
มาตรา 67 สิทธิอนุรักษ์ บ�ำรุงรักษา และได้ประโยชน์จากทรัพยากรธรรมชาติ 
(รัฐธรรมนูญแห่งราชอาณาจักรไทย พุทธศักราช 2550 หมวด 3, 2557) ถึงแม้ว่า
กฎหมายสทิธชิมุชนจะมปีรากฏเป็นลายลกัษณ์แล้ว แต่ในเชงิปฏบิตัเิรากย็งัพบเหน็
ความขัดแย้งระหว่างรัฐกับชุมชนท้องถิ่นในการจัดการทรัพยากรมีเกิดขึ้นอยู ่
มากมายหลายกรณีในปัจจุบัน

เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์กับการสร้างความผูกพันกับธรรมชาติ

	 มนษุย์กบัธรรมชาตนิัน้มคีวามสมัพนัธ์กนัอย่างลกึซึง้ ซึง่ต่างกม็ปีฏสิมัพนัธ์
ต่อกันและกัน ความสัมพันธ์ดังกล่าวมีหลากหลายลักษณะ ไม่ว่าจะเป็นมนุษย์ถูก
ควบคมุโดยธรรมชาต ิหรอืการทีม่นษุย์รูจ้กัปรบัตวัให้เข้ากบัธรรมชาต ิรวมทัง้มนษุย์
เริ่มที่จะท้าทายและพยายามเอาชนะธรรมชาติ แต่ทว่าท้ายสุดมนุษย์ก็ต้องยอมรับ
ต่อพลังอ�ำนาจแห่งธรรมชาติที่อยู่เหนือมนุษย์ได้ในที่สุด จากแนวคิดความสัมพันธ์
ดังกล่าวนี้ สะท้อนให้เห็นปฏิสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์กับธรรมชาติที่มีต่อกันและกัน 
กล่าวคือเมื่อมนุษย์ท�ำลายทรัพยากรธรรมชาติเมื่อใด แน่นอนผลกระทบที่เกิดขึ้น
ย่อมส่งมาถงึตวัของมนษุย์เอง ดงัมคี�ำกล่าวว่า “ธรรมชาตมิคีวามสมัพนัธ์ใกล้ชดิกบั
มนุษย์ ซึ่งก่อให้เกิดแนวคิดเกี่ยวกับการอนุรักษ์ธรรมชาติและสิ่งแวดล้อมขึ้นมา” 
(Schmonsky, 2012) ฉะนั้นโดยพื้นฐานของความเป็นมนุษย์จึงยังคงต้องพึ่งพา
ธรรมชาต ิและมธีรรมชาตเิข้ามาเป็นส่วนหนึง่ในการด�ำรงชวีติของตนอย่างหลกีเลีย่ง

ไม่ได้ 
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	 ภาพความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์กับธรรมชาติที่มีปรากฏให้เห็นจาก

พิธีกรรมและต�ำนานเจ้าพ่อดงภูดินในพื้นที่ชุมชนราษีไศล ท�ำให้มองว่าชาวบ้าน 

มีวิถีชีวิตประจ�ำวันที่ผูกติดและให้ความส�ำคัญต่อธรรมชาติและระบบนิเวศชุมชน  

ซึง่ตัง้อยูบ่นพืน้ฐานของความเชือ่ในอ�ำนาจเหนอืธรรมชาตแิละสิง่ศกัดิส์ทิธิท์ีม่ฐีานะ

เป็นผู้คุ้มครองดูแลรักษาทั้งผู้คนและชุมชนบ้านเมือง นั่นก็คือ “ญาพ่อดงภูดิน”  

ผู้เป็นอารักษ์ปกปักรักษาดูแลทั้งคน-ป่า-ผืนดิน-แม่น�้ำ-ไร่นา-สรรพสัตว์ ความคิดนี้

อยูใ่นการรบัรูแ้ละโลกทศัน์ของผูค้นในชมุชนนีอ้ย่างแนบแน่น ดงัจะเหน็ได้จากทศันะ

ของผู้น�ำอาวุโสในชุมชนผู้หนึ่ง นั่นคือ พ่อใหญ่สิงห์ จ�ำเริญ นายหนังประโมทัยและ

นักต่อสู้เพื่อพทิักษป์่าดงภูดินทีก่ล่าวไวว้่า “ปา่กับคนพึ่งพา คนกับป่าอยู่ดว้ยกันมา 

มป่ีากม็คีน… ไม่มคีนกไ็ม่มป่ีา ฉะนัน้จงึต้องรกัษาป่าไว้” (สงิห์ จ�ำเรญิ, 2553) อนัสะท้อน

ให้เห็นอุดมการณ์ทางวัฒนธรรมและสังคมที่กลายมาเป็นแบบแผนที่เรียกว่า  

“จารตีฮตีคองประเพณ”ี ให้แก่ผูค้นในชมุชนได้ยดึถอืและใช้เป็นแนวประพฤตปิฏบิตัิ

ร่วมกันมาจนถึงทุกวันนี้

	 “ป่าดงภดูนิ” เป็นป่าสงวนแห่งชาต ิตัง้อยูใ่นพืน้ทีต่�ำบลหนองแค มจี�ำนวน

เนื้อที่กว่า 5,100 ไร่ ดงภูดินเป็นเนินเขาเตี้ยๆ ริมล�ำน�้ำมูล อยู่ห่างจากตัวอ�ำเภอ

ราษีไศลไปประมาณ 10 กิโลเมตร เป็นศูนย์รวมความเชื่อของคนแห่งลุ่มน�้ำมูลตอน

กลาง บริเวณกลางป่าติดล�ำน�้ำมูลเป็นสถานที่ตั้งศาลเจ้าปู่เล็กๆ ที่ชาวลุ่มน�ำ้มูล

ขนานนามว่า “เจ้าพ่อดงภดูนิ” แล้วยงัมกีลุม่เจ้าพ่อเจ้าแม่ในป่าทีช่าวบ้านนบัถอือกี

ถึง 20 ตน แต่ละปีจะมีการเลี้ยงผีปู่ตาถึง 2 ครั้ง เลี้ยงในช่วงเดือน 5 และเลี้ยง 

ในช่วงเดือน 11 มีการแข่งเรือในล�ำน�้ำมูลทุกปี โดยเรือแข่งจะต้องมาแข่งขัน 

ให้เจ้าพ่อดงภูดินได้ชม เป็นการประเดิมเริ่มแรกก่อน ความเชื่อเรื่องผีเจ้าพ่อได ้

ถูกถ่ายทอดจากรุ่นสู่รุ่นมาจนถึงปัจจุบัน เรื่องเล่าขานประวัติความเป็นมาเกี่ยวกับ

เจ้าพ่อผู้เป็นอารักษ์ดงภูดินมีกล่าวไว้ว่า

	 “ญาพ่อผู้เป็นใหญ่สุดที่ดงภูดิน คือ ญาพ่ออุปราช ความเป็นมาของ

ท่านมีเล่ากันหลายต�ำนาน อย่างเรื่องหนึ่งว่า ท่านเป็นชาติเชื้อกษัตริย์ 

เคยอยู่ที่เวียงจันทน์ จนเกิดสงครามใหญ่ จึงอพยพมาอยู่ที่บ่อพันขัน  

เมืองสุวรรณภูมิ ต่อมามีพญานาคสาวจากถ�้ำวังใหญ่ ตรงสบน�้ำที่ล�ำน�้ำ
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เสียวไหลลงมาบรรจบกับแม่น�้ำมูล แปลงกายเป็นสาวสวยมาหาเพื่อน 

(มนษุย์) ทีอ่ยูแ่ถวบ่อพนัขนั แต่ก่อนได้เจอเพือ่นเธอเกดิเจอกบัเจ้าอปุราช

เข้าก่อน และเจ้าชายหนุม่กล็ุม่หลงเธอถงึขัน้ขอตามกลบัไปบ้านเมอืงของ

เธอด้วย นาคสาวที่ชื่อสามสี ขอค�ำสัญญาจากเจ้าอุปราชให้หลับตาเดิน

ตามเธอไปตลอดทาง จากนั้นก็เป่ามนต์พาเจ้าอุปราชเดินไปทางแปวน�้ำ 

(ทางน�ำ้ลอดใต้ดนิ) ไปจวนถงึถ�ำ้วงัใหญ่ทีเ่ธออาศยัอยู ่เจ้าอปุราชเกดิความ

ลังเลสงสัยจึงลืมตาขึ้น มนต์ด�ำน�้ำของนางสามสีเลยคลาย อุปราช 

จมน�้ำตายกลายเป็นเทพเทวาครองรักอยู่กับเจ้านางสามสี ตั้งดงภูดินเป็น 

เมอืงหลวง มลีกูหลานว่านเครอืเกดิขึน้มากมาย ญาตพิีน้่องทางเวยีงจนัทน์

รู้ข่าวความอุดมสมบูรณ์และสงบสุขของบ้านเมืองแถบนี้ก็พากันอพยพ 

ตามมา ญาพ่ออุปราชก็ให้กระจายกันออกไปดูแลอาศัยอยู่ในที่ต่างๆ 

เหมือนสังคมของคน เพียงแต่อยู่กันคนละภพภูมิเท่านั้น”

(วีระศักดิ์ จันทร์ส่งแสง, 2556: 228-229)

	 มข้ีอสงัเกตว่า ต�ำนานในการรบัรูข้องชาวบ้านจะระบชุือ่เจ้าพ่อผูด้แูลรกัษา

ผืนป่าแห่งนี้ว่า “ญาพ่ออุปราช” ซึ่งเป็นชื่อเสียงเรียงนามตามท้องเรื่องต�ำนาน

ปรัมปราที่เล่าต่อกันมาแต่เดิม แต่ทว่า ภายหลังมีการเรียกชื่อใหม่ โดยใช้ลักษณะ

ของพืน้ทีภ่มูศิาสตร์ทีเ่ป็นอาณาบรเิวณทีเ่จ้าพ่อดแูลรกัษาและท�ำหน้าทีเ่ป็นอารกัษ์

ดูแล นั่นคือการน�ำเอาค�ำว่า “เจ้าพ่อ” หรือ “ญาพ่อ” มาผสมรวมกับค�ำว่า “ดงภูดิน” 

เรยีกรวมว่า “เจ้าพ่อดงภดูนิ” ลกัษณะเช่นนี ้แสดงให้เหน็นยัความส�ำคญัทีป่รบัความ

หมายจากเดมิของชือ่เรยีกเจ้าพ่อ ในจารตีประเพณ ีซึง่เชือ่ว่าเป็นเจ้านายทีเ่ดนิทาง

มาจากฝ่ังลาว มตี�ำแหน่งยศฐาบรรดาศกัดิเ์ป็นเจ้าอปุราช (ผูท้ีจ่ะขึน้ครองราชย์และ

จะถูกสถาปนาให้เป็นกษัตริย์ในล�ำดับต่อไป-ผู้เขียน) แต่ภายหลังมีการสร้างความ

หมายใหม่ด้วยการนิยามชื่อเทพผู้พิทักษ์ป่านี้ว่า “เจ้าพ่อดงภูดิน” แทน ลักษณะ 

เช่นนี้ สื่อให้เห็นถึงนัยส�ำคัญของการท�ำให้ธรรมชาติของผืนป่าแห่งนี้กลายเป็น 

ตัวตนของเทพผู้รักษาป่าอย่างเจ้าพ่อดงภูดิน ซึ่งมีพลานุภาพและอ�ำนาจความ

ศักดิ์สิทธิ์ ไม่ได้เป็นเพียงผืนป่าในความหมายตามลักษณะกายภาพ 
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	 อนึ่ง การสร้างภาพลักษณ์ให้เจ้าพ่อดงภูดินเป็นตัวแทนของธรรมชาติ

ศกัดิส์ทิธิน์ัน้ ยงัปรากฏให้เหน็ชดัเจนจากทีบ่รเิวณหอเจ้าพ่อดงภดูนิ ซึง่จะไม่มกีาร

สร้างรูปปั้นองค์ญาพ่อ แต่จะมีเพียงตุ๊กตาไม้แบบง่ายๆ โดยสร้างให้เป็นรูปแทน 

ของเจ้าพ่อ ซึ่งไม่ได้มีรูปร่างหน้าตาเหมือนเช่นมนุษย์ทั่วไป โดยนัยส�ำคัญของ 

การไม่สร้างรูปปั้นองค์เจ้าพ่อดงภูดินในหอเจ้านี้ สะท้อนให้เห็นวิธีคิดแบบพื้นบ้าน

ทีม่องว่า ตวัตนและจติวญิญาณของเจ้าพ่อเป็นสิง่ทีอ่ยูใ่นตวัตนและจติวญิญาณของ

ผืนป่าธรรมชาติผ่านรูปลักษณ์ท่อนไม้ที่ใช้เป็นตัวแทนขององค์เจ้าพ่อดงภูดิน อันชี้

ให้เหน็ประเดน็ความส�ำคญัทีเ่กีย่วโยงกบัความรูท้้องถิน่ในการจดัการด้านนเิวศชมุชน

ที่ต้องพึ่งพาธรรมชาติในการเลี้ยงชีพ ตลอดจนการสร้างความสมดุล การประสาน

กลมกลืน และการเคารพที่มนุษย์มีต่อธรรมชาติ (ปิ่นแก้ว เหลืองอร่ามศรี, 2539: 33) 

ดังเช่น ชาวบ้านสร้างรูปเคารพเจ้าพ่อจากท่อนไม้ที่มาจากผืนป่าแห่งนี้ อันเป็น 

วิธีคิดที่มีลักษณะเฉพาะที่พบเห็นได้จากชุดความรู้เชิงนิเวศของชุมชนที่ไม่พบเห็น

ในชุดความรู้นิเวศวิทยาสมัยใหม่ 

	

   
ป้ายศาลเจ้าพ่อดงภูดิน และป้ายป่าชุมชน ป่าดงภู 

เป็นพื้นที่อนุรักษ์ทับซ้อนกันระหว่างการเป็นพื้นที่ชุมชนกับพื้นที่รัฐ 

	

	 แม่ใหญ่ส�ำเนยีง สาทพิย์จนัทร์ ผูอ้าวโุสชาวบ้านผึง้คนหนึง่ได้เล่าว่า เมือ่มี

เด็กเกิดใหม่ขึ้นในหมู่บ้าน ปู่ย่าตายายของเด็กนั้นจะต้องไปบอกกล่าวเล่าขานแก่

องค์ญาพ่อดงภดูนิเพือ่ให้รบัทราบถงึการมอียูข่องสมาชกิใหม่ในชมุชนหมูบ้่านด้วย 

เช่น เมื่อปี 2553 แม่ใหญ่ส�ำเนียง ได้หลานคนแรกซึ่งเกิดในช่วงเดือน 11 ซึ่งเป็น
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ช่วงวนัไหว้ญาพ่อดงภดูนิครัง้ทีส่องของปี แม่ใหญ่ส�ำเนยีงได้น�ำเอาหมากพล ูดอกไม้
ไปบอกกล่าวองค์ญาพ่อ และเพื่อนบ้านที่มาชุมนุมกันอยู่ที่บ้าน “จ�้ำ” ในงานวันไหว้
ญาพ่อว่า ตนเองเพิง่ได้หลานมาเป็นสมาชกิใหม่ของหมูบ้่าน (วรีะศกัดิ ์จนัทร์ส่งแสง, 
2556: 219) ลกัษณะเช่นนี ้แสดงให้เหน็ถงึความสมัพนัธ์ระหว่างชวีติคนกบัธรรมชาติ 
คือดงภูดินที่เป็นทั้งผืนป่าและผืนน�ำ้ซึ่งรวมอยู่ด้วยกันว่า มีความผูกพันต่อวิถีชีวิต
ของผู้คนในชุมชนหมู่บ้านนับตั้งแต่เกิดมา เพราะเชื่อกันว่าญาพ่อดงภูดินในฐานะ 
ที่เป็นเทพอารักษ์คุ้มครองดูแลชีวิตให้เกิดแต่ความสุขความเจริญ จิตวิญญาณ 
ของสมาชิกผู้เกิดใหม่ในชุมชนจึงถูกเชื่อมร้อยเข้ากับพื้นที่ป่าดงภูดินซึ่งเป็นผืนป่า
อันอุดมสมบูรณ์ที่เป็นที่สถิตของจิตวิญญาณของผู้คน โดยมีเทพอารักษ์อย่าง 
ญาพ่อดงภูดินเป็นผู้ปกปักรักษาด้วย นัยส�ำคัญของวิธีคิดเช่นนี้ สะท้อนให้เห็นว่า
ชาวชุมชนดงภดูินไม่ไดแ้ยกธรรมชาตอิอกจากสิ่งคุม้ครองธรรมชาติ แต่มองวา่เป็น
สิง่เดยีวกนั ในโลกทศัน์ของชมุชนแห่งนี ้ธรรมชาตไิม่ได้เป็นเพยีงวตัถทุางกายภาพ
เท่านั้น แต่ทว่ามี “จิตวิญญาณ” เช่นเดียวกับที่มนุษย์มี 
	 ภาพการเป็นตัวแทนธรรมชาติของญาพ่อดงภูดินนั้นยังปรากฏให้เห็นได้
จากค�ำเรยีกขานในชือ่อืน่ ซึง่อยูใ่นวถิคีวามเชือ่ของชาวบ้าน เช่น ชาวอ�ำเภอบงึบรูพ์ 
จังหวัดศรีสะเกษ จะเรียกขานองค์ญาพ่อดงภูดินว่า “เมฆเมือง” อันเป็นสัญลักษณ์
ของความอุดมสมบูรณ์ และสถิตอยู่ในทุกหนทุกแห่งเสมือนเป็นเมฆที่คอยให้ทั้งน�้ำ
ฟ้าน�้ำฝน และคอยปกปักรักษาให้เกิดความชุ่มเย็นเป็นสุขแก่ผู้คนในชุมชนได้ 
(ส�ำนักงานวัฒนธรรมจังหวัดศรีสะเกษ, 2555: 9)
	 ลกัษณะความสมัพนัธ์ระหว่างเจ้าพ่อดงภดูนิกบัธรรมชาตนิัน้ ยงัพบได้จาก
ภาพของเครือ่งแต่งองค์ทรงเครือ่งของจ�้ำและนางเทยีมทีไ่ด้เข้าทรงเจ้าพ่อ กล่าวคอื 
ชุดทรงของเจ้าพ่อดงภูดินในฐานะที่เป็นผู้น�ำหรือหัวหน้าของบรรดาผีทั้งมวลนี้  
จะเป็นเสื้อผ้าแพรพรรณที่สีสันสวยงาม มีดิ้นเงินดิ้นทองระยิบระยับ และที่ส�ำคัญ
เครื่องทรงของเจ้าพ่อนั้นจะเป็น “สีเขียว” โดยนัยส�ำคัญเชิงสัญลักษณ์ของสีสันเสื้อผ้านี้ 
สามารถแสดงให้เหน็อย่างชดัเจนถงึความคดิในเชงิอนรุกัษ์สิง่แวดล้อมและธรรมชาติ
ได้เป็นอย่างด ีการสร้างภาพลกัษณ์ให้เจ้าพ่อดงภดูนิเป็นตวัแทนของธรรมชาตแิห่ง
ผืนป่า จึงสื่อให้เห็นถึงคุณค่าเชิงจิตวิญญาณของผืนป่าดงภูดินที่มีต่อวิถีชีวิตผู้คน

และชุมชนท้องถิ่นด้วยเช่นกัน
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	 ส�ำหรับวัตถุประสงค์ของการบวงสรวงศาลเจ้าพ่อดงภูดินนั้น ก็เพื่อสร้าง

ความร่มเย็นเป็นสุข ท�ำให้ฝนตกต้องตามฤดูกาล โดยชาวบ้านมีความเชื่อว่า  

หากใครมาท�ำลายป่า เจ้าพ่อจะดลบันดาลให้มีเหตุเภทภัยต่างๆ คนที่นับถือบูชา 

ญาพ่ออย่างมั่นคง ชีวิตจะไม่ตกต�่ำ จะไปรบทัพจับศึก ขึ้นรถ ลงเรือ ไปเหนือ  

ล่องใต้ นึกถึงญาพ่อแล้วจะปลอดภัย พิธีบวงสรวงญาพ่อ ก่อให้เกิดความสามัคคีใน

ประเพณีงานบุญต่างๆ ของชุมชน อาทิเช่น บุญบั้งไฟและแข่งเรือยาว ความเชื่อ

เรื่องญาพ่อดงภูดินเป็นเมืองหลวงของเหล่าดวงวิญญาณ มีบริวารเป็นผีที่สิงสถิต

ตามกุด หนอง โนน ป่า ในบริเวณลุ่มน�้ำมูล ล�ำน�้ำเสียวแถบนี้ ชาวบ้านไปท�ำไร่ท�ำนา

ต้องเคารพ ซึ่งอ�ำนาจของญาพ่อก็จะช่วยค�ำ้จุนให้ข้าวปลานาน�้ำทั้งหลายนั้นมีแต่

ความอุดมสมบูรณ์ (ส�ำนักงานความหลากหลายทางชีวภาพด้านป่าไม้ กรมป่าไม้, 

2552: 13) ความเชื่อดังกล่าวได้กลายมาเป็นข้อปฏิบัติของคนในชุมชนอย่างได้ผล 

เนื่องจากบริเวณป่าดังกล่าวในปัจจุบันกลายเป็นผืนป่าอนุรักษ์ของชุมชน ซึ่งต่อมา

ภาครัฐได้สถาปนาให้กลายเป็นพื้นที่ป่าสงวนแห่งชาติ ส่งผลท�ำให้ชุมชนได้รับ

พระราชทานธงพทิกัษ์ป่าเพือ่รกัษาชวีติ “ธงช้าง 3 เชอืก” ในปี 2539 และเป็นชมุชน

อนุรักษ์ธรรมชาติที่ได้รับรางวัลลูกโลกสีเขียวประจ�ำปี 2550 ด้วยเช่นกัน

	

เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์กับการสร้างเครือข่ายและเคลื่อนไหวทางสังคม

	 ในวิถีชีวิตวัฒนธรรมของชุมชนท้องถิ่นกับป่า แม่น�ำ้ ด�ำเนินควบคู่กันไป

ด้วยความผูกพันและพึ่งพาอาศัยกัน อันเป็นพื้นฐานของสังคมวัฒนธรรม ที่เห็นได้

ชัดเจนก็คือในเรื่องป่าชุมชนซึ่งเป็นการรักษาป่าบนฐานความเชื่อบางประการ เช่น 

ความเชือ่เรือ่งผขีนุน�ำ้ของภาคเหนอื ความเชือ่เรือ่งดอนปูต่าของภาคอสีาน เป็นต้น 

ความเชื่อเหล่านี้ก่อให้เกิดประเพณีการใช้ป่าอย่างอ่อนน้อมย�ำเกรงในบุญคุณและ

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่สถิตอยู่ในป่า และได้พัฒนาเป็นพื้นฐานทางศีลธรรมในการจัดการใช้

ประโยชน์จากทรัพยากรธรรมชาติซึ่งเชื่อมโยงโดยตรงกับรูปแบบการผลิตในภาค

เกษตร (ประเวศ วะสี (บรรณาธิการ), 2553: 367) อย่างไรก็ตาม ในปัจจุบันพบว่า 

มปีรากฏการณ์ความขดัแย้งทีเ่กีย่วข้องกบัการแย่งชงิทรพัยากรธรรมชาตโิดยเฉพาะ
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ระหว่างรัฐกับชุมชนท้องถิ่น ซึ่งเป็นภาพฉายอย่างหนึ่งที่แสดงให้เห็นถึงการต่อสู้

และต่อรองของชมุชนในปัจจบุนั และในชมุชนท้องถิน่หลายพืน้ทีพ่ยายามพฒันาการ

จดัการความขดัแย้งเหล่านี ้โดยอาศยัวถิวีฒันธรรมชมุชนเพือ่ใช้เป็นกลไกทางสงัคม

ในการตอบโต้กบัรฐัและนโยบายของรฐัในการจดัการทรพัยากรซึง่ส่งผลกระทบและ

สร้างความเดือนร้อนต่อวิถีชุมชนท้องถิ่น

	 จากการศึกษาต�ำนานเรื่องเล่าเจ้าพ่อดงภูดิน พบว่าเรื่องราวความเชื่อ

ศรัทธาต่อเจ้าพ่อดงภูดินสามารถสะท้อนให้เห็นปฏิบัติการในระดับชุมชนที่มีการ

สร้างเครอืข่ายและการเคลือ่นไหวทางสงัคมด้วย ทัง้นีก้เ็พือ่ยนืยนัในสทิธขิองชมุชน

ที่มีต่อผืนป่าแห่งนี้ อีกทั้งยังต้องการให้มวลชนสาธารณะได้รับรู้โดยการเลือกใช ้

วิธีการสร้างอัตลักษณ์ทางวัฒนธรรมและสร้างตัวตนของคนอีสานเข้ามาประกอบ

สร้างพื้นที่ทางสังคม และส่งเสริมสนับสนุนการสร้างเครือข่ายและเคลื่อนไหวทาง

สังคมผ่านเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์เกี่ยวกับเจ้าพ่อดงภูดินให้กลายเป็นเครื่องมือที่เป็น

กลยุทธ์ต่อรองในการเข้าถึงและจัดการทรัพยากรธรรมชาติและสิ่งแวดล้อมชุมชน

แบบหนึ่ง อีกทั้งยังสามารถท�ำให้มองเห็นภาพการเคลื่อนไหวต่อสู้ร่วมกันเพื่อปลุก

ชีวิตของความเป็นชุมชนท้องถิ่นดงภูดินให้ฟื้นขึ้นมาใหม่ด้วย

	 กิจกรรมเชิงพิธีกรรมที่เป็นเรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ที่แสดงให้เห็นถึงการสร้าง

เครือข่ายและการเคลื่อนไหวทางสังคมผ่านเรื่องเล่าเจ้าพ่อดงภูดิน พบว่ามีเรื่อง

ประเพณีการแข่งเรือในล�ำน�้ำมูล คือชาวอ�ำเภอราษีไศล มีความเชื่อว่าหลังออก

พรรษา จะต้องมีการบวงสรวงเทพเจ้าแห่งล�ำน�้ำมูล ซึ่งพิธีบวงสรวงนั้นส่วนหนึ่ง 

กค็อื การส่วงเฮอื (การแข่งเรอืยาว) โดยชมุชนทีอ่าศยัอยูใ่นลุม่แม่น�้ำมลู ลุม่น�ำ้เสยีว 

ซึง่ประกอบด้วยอ�ำเภอราษไีศล ศลิาลาด บงึบรูพ์ จงัหวดัศรสีะเกษ อ�ำเภอโพนทราย 

สุวรรณภูมิ จังหวัดร้อยเอ็ด อ�ำเภอรัตนบุรี จังหวัดสุรินทร์ จะต้องน�ำเรือยาวมา

แข่งขันเพื่อบวงสรวงถวายศาลเจ้าพ่อดงภูดิน ซึ่งตั้งอยู่ในเขตป่าสงวนแห่งชาต ิ

ดงภูดิน ริมฝั่งแม่น�้ำมูล บ้านผึ้ง ต�ำบลหนองแค อ�ำเภอราษีไศล จังหวัดศรีสะเกษ 

โดยก�ำหนดเอาวนัพธุแรก หลงัวนัออกพรรษาเป็นวนับวงสรวงและแข่งขนั หลงัจาก

นั้นสนามแข่งขันสนามที่ 2 ก็คือ สนามแข่งขันบวงสรวงที่ท่าน�้ำวัดบ้านห้วย  

ต�ำบลบวัหุง่ อ�ำเภอราษไีศล จงัหวดัศรสีะเกษ เมือ่เสรจ็สิน้แล้วจงึจะเป็นสนามแข่งขนั
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ของอ�ำเภอราษีไศล โดยอ�ำเภอจะร่วมกับสภาวัฒนธรรม เทศบาลต�ำบลเมืองคง ส่วน

ราชการ องค์การบริหารส่วนต�ำบลทั้ง 13 แห่ง ก�ำนัน ผู้ใหญ่บ้าน พ่อค้า ประชาชน 

ร่วมกันจัดงานประเพณีดังกล่าวสืบทอดมาจนถึงปัจจุบัน

	 ลกัษณะล�ำดบัขัน้ตอนการจดังานดงักล่าวนี ้แสดงให้เหน็ถงึการสร้างเครอื

ข่ายและการเคลือ่นไหวทางสงัคมโดยอาศยัเรือ่งประเพณกีารแข่งเรอืยาวเพือ่ถวาย

เป็นเครือ่งบชูาแก่องค์ญาพ่อดงภดูนิ ซึง่เป็นอ�ำนาจเหนอืธรรมชาตแิละสิง่ศกัดิส์ทิธ์

ที่ผู้คนในแถบนี้เชื่อถือศรัทธาร่วมกัน โดยมีการสร้างเครือข่ายชุมชนร่วมกับชุมชน

อื่นๆ ที่อยู่ในอาณาบริเวณลุ่มแม่น�้ำมูลตอนกลาง ไม่ว่าจะเป็นจังหวัดศรีสะเกษ 

ร้อยเอ็ด สุรินทร์ ก็เข้ามาร่วมกัน ซึ่งถือเป็นการใช้ “ทุนทางวัฒนธรรม” ที่เชื่อถือกัน

มานาน นัน่กค็อื กลุม่ลกูหลานของเจ้าพ่อดงภดูนิทีจ่ะมาร่วมแสดงความเคารพบชูา

ในงานไหว้นี้ 

	 การสืบทอดประเพณีแข่งเรือในลุ่มน�้ำมูลของชาวอ�ำเภอราษีไศลซึ่งด�ำรง

อยู่ในวิถีชีวิตมาจนถึงทุกวันนี้ ก็เนื่องด้วยความเชื่อเรื่องพลังอ�ำนาจของญาพ่อ 

ดงภูดินด้วย เพราะชาวบ้านเชื่อว่าหากไม่ปฏิบัติหรือจัดประเพณีแข่งเรือแล้ว  

เจ้าพ่ออาจบันดาลความทุกข์ยากให้เกิดแก่ชุมชนบ้านเมืองได้ ด้วยเหตุนี้ อ�ำนาจ

ของผีจึงช่วยผลักดันให้อ�ำนาจทางการเมืองต้องปฏิบัติกิจพิธีเชิงจิตวิญญาณนี้ด้วย 

สะท้อนให้เหน็ว่าชมุชนได้ใช้ “เจ้าพ่อดงภดูนิ” มาสร้างเป็นฐานอ�ำนาจเชงิสญัลกัษณ์

เพือ่ขยายผลให้ชมุชนในเครอืข่ายล�ำน�ำ้มลูและล�ำน�ำ้เสยีวผ่านประเพณกีารแข่งเรอื 

ณ บริเวณท่าน�้ำบ้านผึ้งเป็นแห่งแรกอันเป็นการบวงสรวงแก่เจ้าพ่อดงภูดิน ซึ่งจะมี

การเข้าทรงและเดินทางมาชมในงานพิธีนี้ด้วยทุกปี นัยส�ำคัญของปฏิบัติการเช่นนี้

บ่งบอกให้เห็นถึงการสร้างตัวตนทางวัฒนธรรมของชาวอีสานลุ่มน�้ำมูลที่มีอยู่ร่วมกัน 

เนือ่งจากวตัถปุระสงค์ของประเพณกีารแข่งเรอืยาวทีอ่�ำเภอราษไีศลไม่ได้เป็นเพยีง

การแข่งเรือเพื่อสร้างความสนุกสนานเท่านั้น หากแต่เป็นพิธีกรรมเชิงจิตวิญญาณ

ทีเ่ชือ่มโยงเข้ากบัตวัตนขององค์เจ้าพ่อดงภดูนิและกลุม่เครอืข่ายลกูหลานในทีต่่างๆ 

เพือ่ให้มคีวามสมัพนัธ์แนบแน่น และมสี�ำนกึในการทีจ่ะอนรุกัษ์ รกัษา และหวงแหน

ผืนป่าดงภูดินร่วมกัน อันเป็นการใช้ภูมิปัญญาท้องถิ่นเพื่อการจัดการทรัพยากร

ชุมชนได้อีกประการหนึ่ง
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	 ภาพการนบัถอืบชูาญาพ่อดงภดูนิทีม่องเหน็เป็นรปูธรรมชดัเจนอกีทีห่นึง่ 

คือ เขตอ�ำเภอบึงบูรพ์ จังหวัดศรีสะเกษ มีการสร้างอนุสาวรีย์ของญาพ่ออุปราชใน

ฐานะทีเ่ป็นเทพหลวงแห่งดงภดูนิตัง้เด่นอยูห่น้าทีว่่าการอ�ำเภอบงึบรูพ์ และทีว่ดัศรี

บึงบูรพ์ ทั้งนี้ชาวบ้านเชื่อว่าไม่ใช่เป็นเพียงอนุสาวรีย์ที่เป็นแค่สัญลักษณ์ของท้องถิ่น 

แต่ทว่ายังเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์อันเป็นที่ยึดเหนี่ยวจิตใจและเป็นความศรัทธาสักการะ 

ที่ยังอยู่ในวิถีความเชื่อของผู้คนอย่างแท้จริง (วีระศักดิ์ จันทร์ส่งแสง, 2556: 236) 

นอกเหนอืจากนี ้ยงัมเีรือ่งราวเหตกุารณ์ทีแ่สดงให้เหน็ว่า องค์ญาพ่อดงภดูนิทีอ่อก

มาร่วมกิจกรรมร่วมกับกลุ่มมวลชนเพื่อต่อต้านเขื่อนหัวนา-ราษีไศล กล่าวคือ  

เมื่อปี 2552 กลุ่มสมัชชาคนจนเขื่อนหัวนา และเขื่อนราษีไศล จังหวัดศรีสะเกษ  

ได้จดักจิกรรมปลกูพชืพนัธุแ์ห่งการต่อสู ้บรเิวณสนัเขือ่นราษไีศล โดยท�ำพธิอีญัเชญิ

เจ้าพ่ออุปฮาดแห่งดงภูดิน หรือเจ้าพ่อดงภูดิน บ้านผึ้ง ราษีไศล พร้อมทั้งเหล่า 

เทพเทวา แม่เขียวค�ำ และทหารผู้ปกปักรักษาตามความเชื่อถือศรัทธาดั้งเดิม 

ที่สืบทอดมา โดยเจ้าพ่อดงภูดินได้มาประทับร่างทรง (นางเทียม) จากนั้นชาวบ้าน

ก็ได้บอกกล่าวขอปลูกต้นไม้เพื่อเป็นสัญลักษณ์แห่งการต่อสู้แก่องค์เจ้าพ่อ ซึ่ง 

เจ้าพ่อดงภูดินได้ชี้จุดปลูกต้นไม้ในที่ต่างๆ พร้อมทั้งกล่าวว่า ต้นไม้เหล่านี้เป็น 

ต้นไม้ของลกูหลาน จะให้บรวิารทหารทีอ่ยูบ่รเิวณนีเ้ป็นผูป้กปักรกัษา ผูใ้ดมาท�ำลาย  

จะท�ำให้มีอันเป็นไป ไม่อยู่เป็นสุข หลังจากให้บรรดาเทพเทวาและเหล่าทหารช่วย

กนัปลกูต้นไม้แล้ว ชาวบ้านกไ็ด้อญัเชญิให้เจ้าพ่อดงภดูนิและเหล่าเทพทัง้หลายร่าย

ร�ำเพื่อเป็นสิริมงคลและสร้างขวัญก�ำลังใจให้ชาวบ้านต่อไป (ประชุมประทีปไศลภูลี้

เขาบังภู, 2552) อันเป็นการใช้เรื่องเล่าเชิงจิตวิญญาณที่ผู้คนในท้องถิ่นเชื่อถือนั้น

ตอบโต้การสร้างอ�ำนาจเหนือพื้นที่ (Territorialization) ของรัฐ ซึ่งพยายามก�ำหนด

ขอบเขตของพื้นที่และกีดกันชุมชนไม่ให้สามารถเข้าถึงแหล่งทรัพยากรที่เคยใช้มา

ก่อนได้อย่างเสรี

	 จากเหตกุารณ์การเคลือ่นไหวทางสงัคมดงักล่าวข้างต้น พบว่าภาพลกัษณ์

ขององค์ญาพ่อดงภูดินโดยเฉพาะการเป็นผู้น�ำในการปลูกต้นไม้สัญลักษณ์ของ 

การต่อต้านเขื่อนนั้น ถือเป็นจุดส�ำคัญที่น่าสนใจยิ่ง กล่าวคือ พฤติกรรมการปลูก

ต้นไม้ในบริเวณสันเขื่อนราษีไศลที่นักอนุรักษ์สิ่งแวดล้อมกลุ่มต่างๆ ต่างเห็นแย้ง
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และขัดค้านมาตลอด การผนวกเอาภาพเจ้าพ่อดงภูดินเข้าไปร่วมขบวนการด้วย 

ท�ำให้มองเห็นว่า การคัดค้านไม่สนับสนุนการสร้างเขื่อนกั้นล�ำน�้ำมูลในครั้งนี้  

เป็นจารีตปฏิบัติที่ทรงคุณค่า ภาพเจ้าพ่อดงภูดินปลูกต้นไม้บริเวณสันเขื่อน จึงสื่อ

ให้เห็นถึงการสนับสนุนแนวคิดการคัดค้านและต่อต้านการสร้างเขื่อน เพื่อให้

ตระหนักว่ากลุ่มชาวบ้านราษีไศลและเครือข่ายชุมชนในลุ่มน�้ำมูลมีทัศนะที่ไม่เห็น

ด้วยกบัการสร้างเขือ่นฝายกัน้น�ำ้แห่งนี ้เพราะเป็นเสมอืนการท�ำลายระบบจารตีฮตี

คองประเพณดีัง้เดมิ และค�ำสาปแช่งของเจ้าพ่อดงภดูนิทีก่ล่าวว่า “ต้นไม้นีต้้องด�ำรง

อยู่ และให้ลูกหลานรักษา หากผู้ใดท�ำลายจะมีอันเป็นไป” ท�ำให้มองเห็นการเข้าไป

มีส่วนร่วมในการจัดการทรัพยากรชุมชนของเจ้าพ่อดงภูดินด้วยการใช้พลังของมิติ

ทางจิตวิญญาณที่ผู้คนส่วนใหญ่เชื่อถือศรัทธา โดยการเคลื่อนไหวเพื่อต่อสู้และ 

ต่อรองกับอ�ำนาจรัฐ และเสมือนเป็นการแสดงความคิดเห็นเพื่อเรียกร้อง  

“สิทธิชุมชน” ตามจารีตประเพณีของชุมชนในอีกรูปแบบหนึ่ง 

	 อนึ่ง ภาพลักษณ์ของเจ้าพ่อและเหล่าเทพเทวาที่น�ำเสนอผ่านปฏิบัติการ

ทางสังคมในครั้งนี้ ยังสื่อให้เห็นนัยของการยืนหยัดในศักดิ์ศรีของความเป็นชุมชน

ท้องถิ่น เป็นวิถีชีวิตตามจารีตประเพณีของชุมชนเพื่อปรับเปลี่ยน ต่อรอง ตอบโต้

และผลิตใหม่ภายใต้ความสัมพันธ์เชิงอ�ำนาจอย่างเป็นพลวัต 

	 นอกจากปฏบิตักิารทางสงัคมทีเ่ป็นภาพการเคลือ่นไหวของเจ้าพ่อดงภดูนิ

แล้ว ยงัมกีลุม่ชาวบ้านและกลุม่เครอืข่ายต่อต้านการสร้างเขือ่นซึง่เป็นองค์กรพฒันา

เอกชน (NGO) และกลุ่มนักวิชาการจากสถาบันการศึกษาเข้าร่วมเป็นเครือข่าย

เคลื่อนไหวในครั้งนี้ด้วย ลักษณะเช่นนี้ แสดงให้เห็นว่าการเน้นย�้ำหรือสนับสนุน 

สิทธิชุมชนดังกล่าว ถือว่าเป็นอุดมการณ์ต่อต้านความคิดครอบง�ำอย่างหนึ่ง ซึ่งก่อ

ตัวขึ้นมาจากความขัดแย้งที่ถูกครอบง�ำที่มาจากกระแสการพัฒนาและโลกาภิวัตน์ 

โดยการต่อสู้ทางวัฒนธรรมของชาวบ้าน พร้อมกับการประสานเครือข่ายเป็น

พนัธมติรกบัองค์กรอืน่ๆ โดยนยัส�ำคญัเช่นนี ้จงึถอืเป็นการแสดงออกเชงิสญัลกัษณ์

ผ่านตวัตนของบคุคลศกัดิส์ทิธิใ์นความเชือ่แบบจารตีประเพณท้ีองถิน่ดัง้เดมิ นัน่คอื 

การอัญเชิญญาพ่อเจ้าดงภูดิน เทพหลวงแห่งลุ่มน�ำ้มูลออกมาปฏิบัติการร่วมการ 

ต่อต้านในครั้งนี้ด้วย ภาพการเคลื่อนไหวของเจ้าพ่อดงภูดินที่ออกมาปลูกต้นไม้
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สัญลักษณ์แห่งการต่อสู้/ต่อต้านเขื่อนในเหตุการณ์ครั้งนั้น ยังมีนัยส�ำคัญที่บ่งบอก

ให้เห็นว่า การต่อต้านเขื่อนนั้นเป็นขบวนการของภาคประชาชนโดยมีภาพร่างของ

เจ้าพ่อดงภูดินและบริวารเป็นหัวหน้าผู้น�ำเข้าร่วม แน่นอนว่าเป็นสาระของการ 

ต่อต้านที่วางอยู่บนพื้นฐานของวิถีชีวิตความเป็นอยู่ของกลุ่มชาวบ้านในแถบนี้

	 การปรบัเปลีย่นบทบาทหน้าทีจ่ากเจ้าพ่อดแูลรกัษาคุม้ครองผูค้นและบ้าน

เมอืงให้กลายเป็นผูต่้อต้านอ�ำนาจทนุนยิมเพือ่พทิกัษ์ค�้ำจนุรกัษาทรพัยากรในความ

สมัพนัธ์เชงิอ�ำนาจทีเ่กดิขึน้ระหว่างภาครฐักบัชมุชนนัน้ สือ่ให้เหน็ถงึภาพของชมุชน

ที่ไม่ได้ด�ำรงคงอยู่ตามวิถีทางของตนได้อย่างอิสระ หากแต่ได้รับผลกระทบทาง

โครงการจากนโยบายของรัฐในกระบวนการเปลี่ยนแปลงให้ทันสมัย และถูกซ�้ำเติม

อย่างหนักในระบบทุนนิยมอุตสาหกรรม ซึ่งก่อให้เกิดผลเสียในฐานก�ำลังที่เป็น

ทรัพยากรและภูมิปัญญาความรู้ของชุมชน เป็นการสูญเสียมรดกทางวัฒนธรรมที่

ได้สั่งสมสืบทอดต่อกันมา (เสน่ห์ จามริก, 2537: 228) 

	 มีข้อสังเกตว่า ช่วงเวลาของการอัญเชิญเจ้าพ่อภูดินในเหตุการณ์ครั้งนี้  

เป็นช่วงเวลาที่แตกต่างไปจากกิจกรรมในวิถีจารีตประเพณี คือจะมีการทรงในช่วง

เดือน 8 (กรกฎาคม) ซึ่งโดยปกติแล้วตามความเชื่อเจ้าดงภูดินจะเข้าทรงและมีการ

ประกอบพิธีกรรมอัญเชิญออกมาในช่วงเดือน 5 และเดือน 11 เท่านั้น แต่การออก

มาปลกูต้นไม้ในช่วงเหตกุารณ์นีถ้อืเป็นภารกจิพเิศษ ซึง่เกดิจากการร่วมมอืกบัเครอื

ข่ายภาคเอกชนและนกัวชิาการทีไ่ด้เข้ามาร้องขอให้เจ้าแม่นางเทยีมเข้าทรงอญัเชญิ

องค์ญาพ่อดงภดูนิมาร่วมกจิกรรมในครัง้นี ้ในฐานะทีเ่ป็นตวัแทนของภาคประชาชน

ท้องถิ่นเพื่อเคลื่อนไหวในลักษณะของการต่อรองอ�ำนาจกลไกของรัฐเกี่ยวกับเขื่อน

ดังกล่าว รวมทั้งยังช่วยตอกย�้ำการมีอยู่ของตัวตนทางวัฒนธรรมชุมชนได้เป็น 

อย่างดี

	

เรือ่งเล่าศกัดิส์ทิธิก์บัการต่อรองเพือ่สร้างความหมายว่าด้วยสทิธชิมุชน

	 การสร้างความหมายสิทธิชุมชนของชาวดงภูดิน ต�ำบลหนองแค อ�ำเภอ

ราษไีศล จงัหวดัศรสีะเกษ ซึง่แต่เดมิกลายเป็นพืน้ทีป่่าชมุชน แล้วได้แปรเปลีย่นมา
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เป็นป่าสงวนแห่งชาต ิซึง่ตกอยูภ่ายใต้บรบิทของการพฒันาแห่งรฐั อนัก่อให้เกดิการ

แย่งชงิทรพัยากรธรรมชาตขิึน้ระหว่างรฐักบัชมุชน ส่งผลท�ำให้ชมุชนถกูกดีกนัสทิธิ

การเข้าถึงทรัพยากร อีกทั้งยังถูกกล่าวหาว่าเป็นต้นเหตุของปัญหาทรัพยากร 

จนกลายเป็นมายาคติทางวัฒนธรรมที่น�ำไปสู่การลดทอนความชอบธรรมในการ 

ต่อรองสทิธชิมุชนในพืน้ทีอ่นรุกัษ์ของรฐัทีข่ยายอ�ำนาจครอบครองพืน้ทีแ่ละควบคมุ

กจิกรรมของชมุชนท้องถิน่ และภายใต้เงือ่นไขพืน้ทีอ่นรุกัษ์ซึง่เป็นป่าสงวนแห่งชาติ

ทีท่บัซ้อนกบัพืน้ทีช่มุชน ส่งผลให้ชาวบ้านไม่สามารถเข้าไปใช้พืน้ทีป่่าชมุชนเหมอืน

ดังเช่นเคยได้อีก ฉะนั้นชุมชนจึงพยายามที่จะสร้างความหมาย “สิทธิชุมชน”  

โดยส่วนหนึง่ได้อาศยัเรือ่งเล่าศกัดิส์ทิธิม์าเป็นเครือ่งมอืเพือ่ใช้ในการต่อรองการเข้า

ถึงทรัพยากรและสิทธิทางวัฒนธรรมเพื่อน�ำมาซึ่งอ�ำนาจและตัวตนของชุมชน 

ท้องถิ่น โดยชุมชนได้ปรับกลยุทธ์และผลิตสร้างความรู้ใหม่ที่วางอยู่บนฐานจารีต

ประเพณีเพื่อต่อสู ้และต่อรองให้สิทธิชุมชนตามกฎจารีตได้รับการยอมรับและ 

การคุ้มครองตามสิทธิทางการเมืองตามกฎหมาย

	 มีปรากฏการณ์อย่างหนึ่งในชุมชนบ้านผึ้ง กล่าวคือ ในชุมชนแห่งนี้ก็มี

ปฏิบัติการทางวัฒนธรรมเพื่อใช้เป็นกลไกทางสังคมในการตอบโต้และต่อรองของ

ชมุชนกบัรฐัและกระแสการพฒันาทีส่่งผลกระทบต่อวถิชีวีติป่าชมุชน ตลอดจนเพือ่

สร้างสิทธิชุมชนในการเข้าถึงและจัดการทรัพยากรป่า นั่นคือ ปฏิบัติการทาง

วัฒนธรรมที่เป็นภูมิปัญญาที่ถูกน�ำมาผลิตซ�้ำและสร้างใหม่ คือ “การเล่นหนัง 

ประโมทัย” หรือ “หนังบักตื้อ” ซึ่งรู้จักกันในวงกว้างก็คือหนังตะลุงอีสาน ดังกรณี

คณะ ส. ร่วมมิตร แห่งบ้านผึ้ง ต�ำบลหนองแค อ�ำเภอราษีไศล น�ำโดยพ่อใหญ่สิงห์ 

จ�ำเริญ เป็นหัวหน้าคณะและนายหนังตะลุง ซึ่งถึงแม้หนังตะลุงนั้นดูจะเป็นสิ่งที่ 

ล้าสมัยภายใต้บริบทของยุคสมัยใหม่ แต่ก็พบว่านับตั้งแต่ปี 2532-2552 พ่อใหญ่สิงห์

และกลุม่อนรุกัษ์ผนืป่าดงภดูนิได้ร่วมกนัต่อสูเ้พือ่ให้ทรพัยากรป่าชมุชนแห่งนีด้�ำรง

คงอยู่สืบมาจนถึงทุกวันนี้ ส่วนหนึ่งก็ด้วยแรงขับเคลื่อนของการสร้างกระแสส�ำนึก

รักษ์ผืนป่าดงภูดินให้แก่เยาวชนและประชาชนในชุมชนนั่นก็คือ การใช้ภูมิปัญญา

การเล่นหนังตะลุงอีสานที่พ่อใหญ่สิงห์และกลุ่มคณะได้ใช้เป็นเครื่องมือสื่อสารและ

โต้กลับ กล่าวคือ จากเดิมหนังตะลุงของคณะพ่อใหญ่สิงห์จะเล่นเรื่องราวเกี่ยวกับ
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วรรณคดีท้องถิ่น เช่น พระลักพระลาม กาฬะเกด สินไชย ขูลูนางอั้ว หรือผาแดงนางไอ่

เท่านั้น แต่หลังจากวิกฤตการณ์ผืนป่าดงภูดินถูกบุกรุก และรัฐขยายขอบเขต 

การอนรุกัษ์ท�ำให้ผนืป่าชมุชนกลายเป็นป่าอนรุกัษ์ของรฐัทีถ่อืเป็นการกระท�ำทีช่อบ

ด้วยกฎหมาย (ราชบัณฑิตยสถาน, 2556: 183) ซึ่งชาวบ้านไม่มีสิทธิมีเสียงในการ

จัดการดูแล ด้วยเหตุนี้ พ่อใหญ่สิงห์ในฐานะ “ครูหนัง” ผู้เป็นสมาชิกและแกนน�ำ 

คนหนึ่งของชุมชนจึงดัดแปลง แปรรูป ปรับเปลี่ยนลักษณะการแสดงหนังตะลุงให้มี

เรื่องราว “กลิ่นอาย” ของการเมืองบ้าง การอนุรักษ์ผืนป่าแทรกเข้ามาบ้าง ประยุกต์

สอดแทรกสาระข้อคิดที่แตกต่างไปจากเดิม คือจากคติค�ำสอนทางพุทธศาสนา 

ให้กลายเป็นคติค�ำสอนทางสังคมว่าด้วยเรื่องการอนุรักษ์ทรัพยากรธรรมชาต ิ

สิง่แวดล้อมของชมุชน โดยเริม่จากการใช้หนงัประโมยทยัแสดงเพือ่เป็นเครือ่งบนัเทงิ

ถวายแก่องค์เจ้าพ่อดงภูดินภายในพื้นที่เขตอนุรักษ์

	

   
พ่อใหญ่สิงห์ จ�ำเริญ ครูหนังประโมทัย (หนังบักตื้อ) หรือหนังตะลุงอีสาน คณะ ส.ร่วมมิตร 

ผู้น�ำเอาศิลปะการแสดงพื้นบ้านมาใช้ในการปลุกจิตส�ำนึกเชิงอนุรักษ์ธรรมชาติ
ที่มา: ลุงเหน่ง ครีเอชั่น (2553) จาก http://creative.thanakrit.org/knowledge-1 

	

	 พ่อใหญ่สงิห์ กล่าวว่า หนงัประโมทยัทีค่ณะเล่นบางครัง้เล่นให้เยาวชนและ

สมาชิกในชุมชนได้ชมได้ดู และยังเล่นเพื่อเป็นเครื่องเซ่นสรวงบูชาองค์เจ้าพ่อ 

ให้บันดาลความช่วยเหลือแก่ชุมชนด้วย ดังกรณีเมื่อเหตุการณ์ต่อต้านการสร้าง 

เขือ่นราษไีศล กไ็ด้มกีารประยกุต์เรือ่งราวให้ตวัละครต่างๆ พดูคยุแลกเปลีย่นทศันะ

ถึงปัญหาสิ่งแวดล้อมและการท�ำลายผืนป่าที่เป็นแหล่งท�ำมาหากินของชาวบ้าน  

โดยจะใช้ตัวละครหนังชื่อบักตื้อ บักป่อง บักแกว และบักแหมบ (ชื่อตัวหนังที่เป็น 
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กลุ่มตัวแสดงแบบตลกโปกฮา) มาเล่นสลับกับเนื้อเรื่องของวรรณคดีหลัก โดยให้มี

เหตกุารณ์ทีต่วัละครได้พดูคยุกนัเกีย่วกบัการเมอืงบ้าง ผลกระทบของสร้างเขือ่นกัน้

น�ำ้บ้าง หรอืประชดประชนัเสยีดสนีโยบายรฐับ้าง เพือ่เป็นการปลกุจติส�ำนกึให้ชมุชน

ท้องถิ่นเกิดความรักความหวงแหนในผืนป่าดงภูดิน และท�ำให้มองเห็นคุณค่าป่าที่

มีต่อวิถีชีวิตผู้คนอย่างไรด้วยเช่นกัน ทั้งนี้ในเนื้อเรื่องวรรณคดีที่ได้ประยุกต์เอา

แนวคิดการอนุรักษ์ผืนป่าและต่อต้านเขื่อน เพราะเกิดน�้ำกั้นเขื่อนได้ท่วมไร่นาและ

ผืนป่าบุงป่าทาม ท�ำให้วิถีชีวิตของชุมชนมีการเปลี่ยนแปลงไป 

	 การประยกุต์น�ำเสนอสาระค�ำสอนเพือ่ให้เป็นคตข้ิอคดิเตอืนใจนัน้ เนือ้เรือ่ง

หนังตะลุง ดังเช่นเรื่องพระลักพระลามล�ำต้านเขื่อน ก็จะมีการขับร้องขับล�ำผ่าน 

ตัวละครเอก นั่นคือ “พระลัก-พระลาม” ในฐานะที่เป็นพระโพธิสัตว์ผู้ที่มีพลังอ�ำนาจ

และความศกัดิส์ทิธิ ์แต่ในการด�ำเนนิเรือ่งพระลามต้านเขือ่นนีก้ไ็ด้แปรรปูสถานภาพ

และบทบาทให้กลายเป็นผูม้คีวามรูเ้กีย่วกบัการอนรุกัษ์ป่า และเป็นตวัแทนอกีอย่าง

หนึง่ของการเรยีกร้องเพือ่ให้เกดิสทิธชิมุชนขึน้มาด้วย พระลามในวรรณคดท้ีองถิน่

ในหนงัประโมทยัจงึถกูผลติซ�ำ้และสร้างความหมายใหม่ จากบทบาทของพระเอกที่

ต้องต่อสู้กับเหล่าพญายักษ์ทั้งหลายเพื่อแย่งชิงนางสีดาให้กลับคืนมาสู่บ้านเมือง 

ของตน แปรเปลี่ยนเป็นพระลามผู้มีจิตอนุรักษ์ผืนป่า และต้องการต่อสู้เพื่อสิทธ ิ

ของชมุชนแทน อนัเป็นต�ำนานบทหนึง่ของการต่อสูเ้พือ่พทิกัษ์ทรพัยากรธรรมชาติ 

ดังค�ำกล่าวของพระลามในกลอนล�ำหนังตะลุงของคณะ ส.ร่วมมิตร (สิงห์ จ�ำเริญ, 

2553) ตอนหนึ่งว่า

	 “พีน้่องเอ่ย ตัง้แต่กีป่้าแมกไม้ กว้างใหญ่ไพรหนา สายคงคาน�ำ้ชไีหลล้น 

ล�ำมูนตั้งไหลเลยบ่อุกอัง ล�ำโขงยังอยู ่ยั่ง เมืองบ้านสืบอีสาน ซุมื้อนี้  

แปนเอิดเดิด บ่เหลือเกลี้ยงปลาโด ฝูงเสือช้างสิงห์ลิงชะนีเบิดจ่อย  

คลองหนองห้วยฝนบ่ฮวยน�้ำบ่ฮง คนอีสานใหญ่น้อยโฮมเข้าสู่ปลูก ครั้นสิ

คิดต่อโขง โขงนั้นพัดมาขุ่น ครั้นสิคิดต่อมูน มูนซ�้ำพัดมาหม่อง ครั้นสิคิด

ต่อชี ชีนั้นได้แต่ฮ้อง ครั้นสิคิดต่อพอง พองนั้นกะมาเน่า อีสานเฮามีแต่

เศร้า ให้มากู้ซ่อยกัน พี่น้องเอ่ย ให้มากู้ซ่อยกัน”
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	 จากปรากฏการณ์ดังกล่าวข้างต้น จะเห็นได้ว่าถ้อยค�ำเหล่านี้เป็นเสมือน 

“ภาษาศกัดิส์ทิธิ”์ ตามทศันะของชาวบ้านผูเ้ป็นเจ้าของวฒันธรรม เพราะบทพดูข้าง

ต้นนั้นเป็นถ้อยค�ำออกมาจากค�ำพูดของพระลามผู้มีฐานะเป็นพระโพธิสัตว์ในเรื่อง

วรรณคดีท้องถิ่น ถ้อยค�ำนี้จึงเป็นเสมือน “กระบวนการการอ้างสิทธิ์” รูปแบบหนึ่ง

ในเรื่องการรักษาผืนป่าและเรียกร้องให้ชุมชนแสดงสิทธิของตนในการดูแลปกป้อง

ป่า ตลอดจนฟื้นฟูศักยภาพของแม่น�ำ้มูล และฟื้นชีวิตให้แก่ผืนป่าด้วยการใช้เรื่อง

เล่าที่ถ่ายทอดสื่อสารผ่านตัวละครในวรรณคดีท้องถิ่น โดยชาวบ้านได้หยิบยืมภาพ

ตวัละครพระลามมาสวมบทบาทในการเป็นผูน้�ำการพทิกัษ์ป่าชมุชนผ่านการละเล่น

ของนายหนังประโมทัย ฉะนั้นเส้นเสียงของพ่อใหญ่สิงห์ที่สะท้อนผ่านตัวพระลาม 

จึงมีเรื่องราวของการอ้างสิทธิในระบบนิเวศผืนป่าให้แก่ชุมชนโดยอ้อมด้วยเช่นกัน 

อนึ่ง การใช้ตัวละครพระลาม เป็นผู ้เล่าเรื่องจึงสื่อให้เห็นถึงการสร้างนิยาม 

ความหมายว่า เป็นผนืป่าศกัดิส์ทิธิ ์เพราะออกมาจากค�ำกล่าวของพระลามโพธสิตัว์ 

และเพื่อสร้างความชอบธรรมให้แก่ชุมชนท้องถิ่นเพื่อขจัดสิ่งที่เป็นตัวท�ำลายระบบ

ของผืนป่าของชุมชน 

	 ภาพเหตุการณ์ “พระลามสอนการอนุรักษ์ผืนป่า” ในคณะละครชาวบ้าน 

น�ำโดยพ่อใหญ่สงิห์และหมูค่ณะนี ้จงึท�ำให้มองเหน็การปฏบิตักิารของชมุชนในการ

ตอบโต้/ต่อรองและสร้างความหมายเกีย่วกบัสทิธชิมุชนต่อผนืป่าทีผ่กูพนักบัวถิชีวีติ

ผูค้นชาวดงภดูงในลุม่น�้ำมลูทัง้หลาย รวมถงึเพือ่อ้างสทิธกิารเข้าถงึและการจดัการ

ทรพัยากรแห่งนี ้ปฏบิตักิารชมุชนทีเ่กีย่วข้องกบัการใช้เรือ่งเล่าศกัดิส์ทิธิท์ีม่องเหน็

เป็นรูปธรรม นั่นก็คือ การหยิบยืมเอาหนังประโมทัยหรือที่ชาวอีสานเรียกกันว่า 

“หนังบักตื้อ” มาใช้สร้างต�ำนานในการพิทักษ์ผืนป่าดงภูดิน อันแสดงให้เห็นพลวัต

ของการสร้างสรรค์ข้อมูลวัฒนธรรมให้มีความหมายในบริบทใหม่ได้อย่างน่าสนใจ 

ตลอดจนการประยุกต์ใช้ภูมิปัญญาท้องถิ่นในฐานะที่เป็นกลไกส�ำคัญของชุมชนใน

การปรับตัวให้เข้ากับสิ่งแวดล้อมใหม่ ทั้งนี้ก็เพื่อรักษาดุลยภาพระหว่างชุมชนกับ

ธรรมชาติให้อยู่ในสภาพที่เหมาะสมดีงาม ลักษณะของปฏิบัติการต่อสู้และต่อรอง

ทางสังคมเช่นนี้สอดคล้องกับวิธีการใช้เรื่องเล่าเจ้าพ่อดงภูดินดังที่ได้กล่าวมาแล้ว

เช่นกนั หทยักานต์ สงัขชาต ิ(2551: 21) เสนอให้เหน็ว่าแนวคดิการเข้าถงึทรพัยากร
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ในวถิชีมุชนแบบหนึง่ เป็นรปูแบบความสมัพนัธ์เชงิปฏบิตักิารทางสงัคมและสถาบนั

ซึ่งเป็นตัวเชื่อมโยงกับอ�ำนาจทางการเมือง อันท�ำให้เข้าใจถึงการก่อรูปของ 

ผู้ปฏิบัติการ (actors) ภายใต้สถาบัน โครงสร้างของอ�ำนาจเครือข่ายทางวัฒนธรรม 

ด้วยเหตุนี้รูปแบบของการต่อรองเพื่อเข้าถึงสิทธิในทรัพยากรของชุมชนนั้น 

จึงถูกเลือกใช้โดยการเชื่อมโยงกันอย่างซับซ้อนกับประวัติศาสตร์ เรื่องเล่า 

ภูมิปัญญา ความรู้ อัตลักษณ์ทางสังคม และปฏิบัติการทางวัฒนธรรม

	 นอกเหนือจากการประยุกต์ใช้ภูมิปัญญาหนังประโมทัยจากครูหนังที่หยิบ

ยมืเอาตวัละครส�ำคญัในวรรณคดท้ีองถิน่มาเรยีกร้องสทิธชิมุชนในผนืป่าดงภดูนิโดย

อ้อมแล้ว ยังพบว่ามีการจัดตั้งกลุ่มอื่นๆ ในชุมชนดงภูดินที่เกี่ยวข้องกับการดูแล

รกัษาทรพัยากรป่าในชมุชนท้องถิน่ ซึง่ถงึแม้จะเป็นพืน้ทีอ่นรุกัษ์ของชมุชนทบัซ้อน

กบัพืน้ทีอ่นรุกัษ์ของรฐั แต่ชาวบ้านดงภดูนิกไ็ด้ร่วมกนัแสดงออกซึง่ความผกูพนักบั

ธรรมชาติผืนป่าของชุมชนได้อย่างเป็นรูปธรรม และกลายเป็นที่ยอมรับในที่สุด  

ดงักรณมีกีารจดัตัง้กลุม่อนรุกัษ์ผนืป่าดงภดูนิ ซึง่ท�ำหน้าทีเ่ป็นกลุม่ดแูลรกัษาผนืป่า

ของชุมชน รวมถึงการนิยามความหมายใหม่ให้กับกลุ่มชาวบ้านที่รัฐพยายามมอง

ว่าเป็น “ผู้บุกรุก” ให้กลายเป็น “ผู้พิทักษ์รักษา” เพื่อให้สามารถเข้าถึงและจัดการ

ทรัพยากรป่าที่มีความส�ำคัญต่อวิถีชีวิตชุมชนให้สามารถปรับเปลี่ยนไปตามบริบท

และเงื่อนไขใหม่ๆ ได้อย่างเป็นพลวัตร่วมกัน 

	

บทสรุป

	 จากการศึกษาบทบาทการใช้เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์ที่โยงใยกับต�ำนานว่าด้วย

เจ้าพ่อดงภูดินในชุมชนท้องถิ่นที่เป็นพื้นที่อาศัยบริเวณในบริเวณเขตป่าสงวนแห่ง

ชาตดิงภดูนิ จงัหวดัศรสีะเกษ ท�ำให้เข้าใจปรากฏการณ์การต่อสูแ้ละต่อรองของผูค้น

ในชมุชนท้องถิน่ เพือ่พยายามสร้างความหมายว่าด้วย “สทิธขิองชมุชน” ในการเข้าถงึ

และจดัการทรพัยากรป่าโดยได้ประยกุต์ใช้เรือ่งเล่าเจ้าพ่อดงภดูนิมาอ้างสทิธดิงักล่าว

ให้กบัภาครฐัได้รบัรูแ้ละสนบัสนนุจนก่อให้เกดินโยบายทีท่�ำให้ชมุชนสามารถอยูร่่วม

กบัผนืป่าดงัทีเ่คยเป็นมาในอดตี ชาวชมุชนดงภดูนิทีเ่ชือ่ว่าตนเองเป็นลกูหลานของ
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เจ้าพ่อดงภูดิน อันเป็นพื้นที่เมืองหลวงของผีหลวงผีใหญ่ในเขตลุ่มน�้ำมูลตอนกลาง 

ซึ่งรวมพื้นที่ตลอดอ�ำเภอราษีไศล อ�ำเภอบึงบูรพ์ และอาณาบริเวณพื้นที่ใกล้เคียง 

ที่มีล�ำน�้ำมูลและน�้ำเสียวไหลผ่าน ต่างได้ปรับกระบวนทัศน์ในการต่อสู้ต่อรองกับ

ปฏิบัติการของรัฐโดยการประนีประนอมโดยใช้องค์ความรู้ในท้องถิ่นเกี่ยวกับเรื่อง

อ�ำนาจเหนือธรรมชาติและสิ่งศักดิ์สิทธิ์ที่สัมพันธ์กับระบบนิเวศวิทยาของผืนป่า  

มีการใช้ประเพณีพิธีกรรมเกี่ยวกับเจ้าพ่อดงภูดินมาช่วยด�ำเนินการในการจัดการ

ทรพัยากรเชงิอนรุกัษ์ และสือ่สารให้แก่ผูค้นในชมุชนท้องถิน่ได้ตระหนกัรูแ้ละมสี�ำนกึ

ต่อสิ่งแวดล้อมร่วมกัน

	 การต่อรองของชมุชนท้องถิน่เพือ่สร้างพืน้ทีท่างสงัคมของคนกบัผนืป่าดง

ภูดิน พบว่าชาวบ้านได้เลือกน�ำเอาความรู้ท้องถิ่นเกี่ยวกับเรื่องเล่าศักดิ์สิทธ์ของ 

เจ้าพ่อดงภูดินมาใช้ในการต่อรองกับการปฏิบัติการของรัฐที่ปฏิเสธสิทธิในการเข้าใช้

และครอบครองพื้นที่ป่าของกลุ่มชุมชน โดยใช้เรื่องเล่าเจ้าพ่อดงภูดินมาสร้างเป็น

ฐานของความรู้ท้องถิ่นเพื่อปฏิบัติการจัดการทรัพยากรเชิงอนุรักษ์ตามวิธีคิดแบบ

พื้นบ้าน อันเป็นการยืนหยัดให้เห็นสิทธิของชุมชนที่เป็นผู้ปฏิบัติการจัดการป่าใน

พื้นที่ทับซ้อนระหว่างชุมชนกับรัฐด้วย นอกเหนือจากนี้ยังพบว่า ชุมชนได้พยายาม

สร้างภาพลักษณ์ของชุมชนให้เข้ามาเป็นส่วนหนึ่งของกลุ่มอนุรักษ์ผืนป่าดงภูดิน

ด้วยการใช้ความรู้ท้องถิ่นเกี่ยวกับเรื่อง “ประเพณีพิธีกรรมและต�ำนานเจ้าพ่อดงภูดิน” 

มาสร้างคุณค่าความหมายใหม่ผ่านการปฏิบัติการ การเรียนรู้ และมีการผสมผสาน

ความคิดที่หลากหลาย โดยร่วมมือกับองค์กรพัฒนาทั้งภาครัฐและเอกชนเพื่อด�ำรง

ชวีติอยูร่่วมกบัผนืป่าทีเ่ป็นป่าอนรุกัษ์ทบัซ้อนของชมุชนกบัรฐั รวมถงึสะท้อนให้เหน็

การสร้างอดุมการณ์อ�ำนาจเหนอืธรรมชาตผ่ิานตวัตนของเจ้าพ่อดงภดูนิทีม่ปีรากฏ

อยู่ในรูปของปฏิบัติการเพื่อสร้างความชอบธรรมให้กับการต่อสู้และต่อรองเพื่อน�ำ

มาซึ่งสิทธิชุมชนของผู้คนในท้องถิ่นได้อย่างน่าสนใจ

	



191ดงภูดิน : เรื่องเล่าศักดิ์สิทธิ์กับปฏิบัติการสร้างความหมายว่าด้วยสิทธิชุมชน

ปีที่ 10 ฉบับที่ 3 กันยายน-ธันวาคม 2557

เอกสารอ้างอิง

ประชุมประทีปไศลภูลี้เขาบังภู. (2552). กลุ่มต้านเขื่อนหัวนา-ราษี เซ่นเจ้าพ่อ

ดงภูดิน. ค้นเมื่อ 15 มิถุนายน 2557.

ประเวศ วะสี. (2553). ธรรมชาติของสรรพสิ่ง การเข้าถึงความจริงทั้งหมด.  

พิมพ์ครั้งที่ 2. กรุงเทพฯ: กรีน-ปัญญาญาณ.

ปิ่นแก้ว เหลืองอร่ามศรี. (2539). ภูมิปัญญานิเวศวิทยาชนพื้นเมือง ศึกษากรณี

ชุมชนกะเหรี่ยงในป่าทุ่งใหญ่นเรศวร. กรุงเทพฯ: โลกดุลยภาพ.

ลุงเหน่ง ครีเอชั่น. (2553). หนังประโมทัย. สืบค้นเมื่อ 25 กรกฎาคม 2553,  

จาก http://creative. thanakrit.org/knowledge-1.

รัฐธรรมนูญแห่งราชอาณาจักรไทย พุทธศักราช 2550 หมวด 3. (2557).  

ค้นเมื่อ 15 มิถุนายน 2557, จาก http://th.wikisource.org. 

ราชบณัฑติยสถาน. (2556). พจนานกุรมศพัท์รฐัศาสตร์ ฉบบัราชบณัฑติยสถาน. 

กรุงเทพฯ: ราชบัณฑิตยสถาน.

วีระศักดิ์ จันทร์ส่งแสง. (2556). อีสานบ้านเฮา. กรุงเทพฯ: สารคดี.

ศิราพร ณ ถลาง. (2548). ทฤษฎีคติชนวิทยา วิธีวิทยาในการวิเคราะห ์

ต�ำนาน-นิทานพื้นบ้าน. กรุงเทพฯ: โครงการเผยแพร่ผลงานทางวิชาการ 

คณะอักษรศาสตร์ จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย.

เสน่ห์ จามริก. (2537). สังคมไทยกับการพัฒนาที่ก่อปัญหา. กรุงเทพฯ: คบไฟ.

เสน่ห์ จามริก. (2545). สิทธิมนุษยชนไร้พรมแดน ปรัชญา กฎหมาย และ 

ความเป็นจริงทางสังคม. กรุงเทพฯ: นิติธรรม.

สิงห์ จ�ำเริญ. (26 พฤษภาคม 2553). สัมภาษณ.์ ครูหนังประโมทัย และแกนน�ำ 

การอนุรักษ์ป่าชุมชนดงภูดิน บ้านผึ้ง อ�ำเภอราษีไศล จังหวัดศรีสะเกษ.

ส�ำนักงานความหลากหลายทางชีวภาพด้านป่าไม้ กรมป่าไม้. (2552). ป่าดงภู  

วิถีภูมิปัญญา คน-น�้ำ-ป่า พึ่งพา ผูกพัน. กรุงเทพฯ: โครงการอนุรักษ์และ

พัฒนาด้านความหลากหลายทางชีวภาพ ส�ำนักงานความหลากหลายทาง

ชีวภาพด้านป่าไม้ กรมป่าไม้.



192 Journal of Mekong Societies

ปีที่ 10 ฉบับที่ 3 กันยายน-ธันวาคม 2557

ส�ำนกังานวฒันธรรมจงัหวดัศรสีะเกษ. (2555). การจดัเกบ็องค์ความรู ้ภมูปัิญญา

ท้องถิน่ จงัหวดัศรสีะเกษ ประจ�ำปี 2555. ศรสีะเกษ: ส�ำนกังานวฒันธรรม

จังหวัดศรีสะเกษ.

หทยักานต์ สงัขชาต.ิ (2551). พลวตัของการอ้างสทิธใินการควบคมุและจดัการ

ทีด่นิในเขตป่า: กรณศีกึษาชมุชนกะเหรีย่งโปว์ บ้านหนองหลกั อ�ำเภอ

ทุ่งหัวช้าง จังหวัดล�ำพูน. วิทยานิพนธ์ปริญญาศิลปศาสตรมหาบัณฑิต 

สาขาวิชาการพัฒนาสังคม บัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัยเชียงใหม่.

อะภัย วาณิชประดิษฐ์. (2546). พลวัตของความรู้ท้องถิ่นในฐานะปฏิบัติการ

ของการอ้างสทิธเิหนอืทรพัยากรบนทีส่งู: กรณศีกีษาชมุชนม้ง บ้านแม่

สาใหม่ อ�ำเภอแม่ริม จังหวัดเชียงใหม่. วิทยานิพนธ์ศิลปศาสตรมหา

บณัฑติ สาขาวชิาการพฒันาสงัคม บณัฑติวทิยาลยั มหาวทิยาลยัเชยีงใหม่.

อานนัท์ กาญจนพนัธุ.์ (2544). มติชิมุชน วธิคีดิท้องถิน่ว่าด้วยสทิธ ิอ�ำนาจ และ

การจัดการทรัพยากร. กรุงเทพฯ: ส�ำนักงานกองทุนสนับสนุนการวิจัย.

Dotson, Floyd. (1991). “Community” in Encyclopedia Dictionary of  

Sociology. 4th. Guildford. Conn: Dushkin.

Schmonsky, Jessica. (2012). The Ecological Importance of Folklore.  

Retrieved April 11, 2014, from http://www.izilwane.org.

Vandergeest, Peter. (1999). Rethinking Property. Resource Tenure Readings 

and Resource for Community-Based Natural Resource Management. 

41(4): 4-6.


