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Abstract

	 This paper is studies the story of Pusae Yasae with the ritual of spirit worship of Chiang Mai by 
 
analyzing the myth, the historical document together with the depth interview and participation 
 
observation. It reveals that Pusae Yasae has been one of the ancient  Arag, Phemoung, Jainban jainmoung  
 
which oldest and important of Chiang Mai.In the part the feast for Pusae Yasae  is, originally, a part of the 
 
ritual for the City Spirits that guard Jainban Jainmoung, Chiang Mai. This ritual is linked to the tradition 
 
of the Lua who is an original ethnic tribe of the region of Southeast Asia. In addition, the ritual also 
 
reflected the cultural combination between folklore and Buddhism,  between the the old native and the 
 
native who accept higher culture, to the extent where the ritual itself had become a custom of the people 
 
of Chiang Mai City in the ancient time, once it had been a part of the ceremony of spirit worship of 
 
Chiang Mai during the 8th–9th month (the Lunar Lanna month). Unfortunately, the process of 
 
centralization since the reign of King Rama V caused the extinction of the ritual. However, the ritual of 
 
the feast for Pusae Yasae has been preserved by local people and has been locally called the ‘Liang Dong’ 
 
which means ‘the feast for guardian spirits of the forest’. At the meantime, Pusae Yasae have become 
 
sacred spirits for local people in Mae Hia, Sub - District and around Doi Kam area, where locate outside 
 
the central area of Chiang Mai Province. The feast for Pusae Yasae consists of compositions and steps 
 
that local people have been practicing nowadays.





บทคัดย่อ


	 บทความนี้ เป็นการศึกษาเรื่องราวปู่แสะย่าแสะ กับประเพณีเลี้ยงผีเมืองเชียงใหม่ ทำการศึกษาจาก
 

ตำนาน เอกสารประวัติศาสตร์ การสัมภาษณ์เชิงลึก และสังเกตการณ์อย่างมีส่วนร่วม ผลการศึกษาพบว่า
 

ปู่แสะย่าแสะ ถือเป็นหนึ่งในอารักษ์ ผีเมือง เจนบ้านเจนเมืองที่เก่าแก่และสำคัญของเมืองเชียงใหม่ 
 

พิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะมีความสัมพันธ์เกี่ยวโยงกับชาวลัวะ กลุ่มชนเก่าแก่ของอุษาคเนย์ และสะท้อนถึง
 

การปะทะประสานทางวัฒนธรรมระหว่างคติความเชื่อดั้งเดิมกับพุทธศาสนา ระหว่างกลุ่มชนพื้นเมือง
 

เก่า กับกลุ่มชนที่สมาทานในวัฒนธรรมที่สูงกว่าผสมผสานจนกลายเป็นธรรมเนียมปฏิบัติของชาวเมือง
 

เชียงใหม่มาแต่โบราณ ในอดีตการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ เป็นส่วนหนึ่งพิธีเลี้ยงผีเมืองที่จะกระทำอย่าง
 

พร้อมเพรียงกันหลายจุดทั่วทั้งเมืองเชียงใหม่ในช่วงเดือน 8 ถึง เดือน 9 (เหนือ) หากแต่ผลพวงจาก
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กระบวนการรวมศูนย์อำนาจนับแต่สมัยรัชกาลที่ 5 มีผลให้พิธีกรรมเลี้ยงผีในระดับเมืองค่อย ๆ 
 

สูญหายไป อย่างไรก็ตาม การเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ กลับยังคงดำรงสืบต่อมาโดยองค์กรชาวบ้าน และ
 

ถูกเรียกในชื่ออย่างสามัญว่า “เลี้ยงดง” ขณะที่ปู่แสะย่าแสะได้กลายเป็น ผี/สิ่งศักดิ์สิทธิ์ ประจำท้อง
 

ที่แถบตำบลแม่เหียะ บริเวณดอยคำ นอกตัวเมืองเชียงใหม่ ซึ่งทุกปีชาวบ้านยังทำการเลี้ยงจนถึง
 

ปัจจุบัน 





เกริ่นนำ

	 ปู่แสะย่าแสะ เป็นชื่อของยักษ์สองผัวเมียซึ่งเชื่อกันว่าเป็นต้นเค้าบรรพบุรุษของชาวลัวะที่ได้
 

กลายมาเป็นผู้พิทักษ์รักษาเมืองเชียงใหม่ เรื่องราวปู่แสะย่าแสะมีเค้าโครงหลักที่สอดคล้องกับตำนาน
 

พระเจ้าเลียบโลกซึ่งแพร่หลายในภูมิภาคล้านนา ว่าด้วยการเผชิญหน้าระหว่างพระพุทธเจ้ากับปู่แสะ
 

ย่าแสะและลูกซึ่งเป็นยักษ์ดุร้าย ตามตำนานกล่าวว่าปู่แสะย่าแสะเป็น ฝ่ายพ่ายแพ้ต่อพระพุทธเจ้าและ
 

หันมารับศีลห้าเลิกฆ่าสัตว์ตัดชีวิต อย่างไรก็ตาม การที่ปู่แสะย่าแสะเคยเป็นยักษ์มาก่อนจึงขออนุญาต
 

ต่อพระพุทธเจ้าที่จะกินสัตว์ตามสัญชาติญาณยักษ์ ความเชื่อดังกล่าวนำมาสู่การฆ่าควายเพื่อเซ่น
 

สังเวยปู่แสะย่าแสะ ของชาวบ้านตำบลแม่เหียะ อำเภอเมือง จังหวัดเชียงใหม่ หรือที่ชาวบ้านเรียกว่า 
 

“เลี้ยงดง” เป็นประจำทุกปี ในวัน ขึ้น 14 ค่ำ เดือน 9 เหนือ2 โดยในพิธีกรรมจะมีการลงทรงของม้าขี่ 
 

(คนทรง) ปู่แสะย่าแสะ ซึ่งจะทำการกินเนื้อควายสด ในพิธีกรรมยังมีการแขวนผ้าพระบฏเป็น
 

สัญลักษณ์แทนพระพุทธเจ้าสอดคล้องกับเรื่องราวในตำนาน
































รูปที่ 1 พิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ ปลายทศวรรษ 2540 


ที่มา: Lanna Renaissance (2006)


2	 เนื่องจากดินแดนล้านนาและบางท้องถิ่นทางตอนบนของภูมิภาคอุษาคเนย์ไปจนถึงทางตอนใต้ของจีนจะนับเดือนทาง
 
	 จันทรคติ (เดือนอ้าย เดือนยี่ เดือนสาม ...) เร็วกว่าดินแดนทางตอนล่าง 2 เดือน เดือน 9 เหนือ จึงอยู่ในช่วงราวเดือน 7 ทาง
 
	 จันทรคติ ซึ่งตกอยู่ในช่วงราวเดือนมิถุนายน
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	 หากพิจารณาถึงความเชื่อเรื่องผีในล้านนาอาจกล่าวได้ว่าปู่แสะย่าแสะสามารถจัดอยู่ในกลุ่ม
 

อารักษ์ ผีเมือง ทั้งนี้ คำว่าอารักษ์ มักมีนัยของความหมายที่เกี่ยวข้องกับพุทธศาสนาด้วย (มาลา
 

คำจันทร์ 2554, 39) นอกจากนี้ ปู่แสะย่าแสะยังถูกกล่าวถึงในฐานะที่เป็น เจนบ้านเจนเมือง3 ซึ่งเป็น
 

คำเรียกหมายรวมถึง “สรรพผี” และสิ่งศักดิ์สิทธิ์สำคัญที่ปกปักษ์รักษาเมืองไม่ว่าจะเป็น ผีบรรพ
 

กษัตริย์ สิ่งศักดิ์สิทธิ์ผู้เฝ้ารักษาสถานที่ ตำแหน่ง จุดสำคัญต่างๆ ของเมือง เช่น ประตูเมือง แจ่ง 
 

(มุมกำแพงเมือง) ข่วง (ลาน) รูปเคารพ ต้นไม้ รวมถึงภูดอยศักดิ์สิทธิ์ต่าง ๆ นอกจากนี้ สำหรับ
 

ชาวบ้านตำบลแม่เหียะ ปู่แสะย่าแสะยังนับเนื่องเป็นผีที่เกี่ยวข้องในพิธีกรรมการผลิตของท้องถิ่น 
 

กล่าวคือมีลักษณะคล้ายกับผีขุนน้ำ ที่บันดาลความอุดมสมบูรณ์แก่ผู้ใช้น้ำแม่เหียะบริเวณทิศเบื้อง
 

ตะวันตกเฉียงใต้ของเมืองเชียงใหม่อีกด้วย   


	 เรื่องราวปู่แสะย่าแสะ มีปรากฏทั้งในเอกสารโบราณ อาทิ ตำนานพื้นเมืองเชียงใหม่, ตำนาน
 

เชียงใหม่ปางเดิม ธรรมตำนานวัดนันทาราม รวมถึงเอกสารร่วมสมัย เช่น ตำนานพระธาตุดอยคำ 
 

นอกจากนี้ยังปรากฏเป็นมุขปาฐะสำนวนชาวบ้าน ซึ่งมักมีเนื้อหาพิสดารออกไปทุกตำนานให้ความ
 

สำคัญกับปู่แสะย่าแสะในฐานะที่เป็น “เก๊าผี” หรือ ต้นตระกูลของผีที่สำคัญทั้งปวงของเมืองเชียงใหม่ 
 

เนื่องจากมีลูกมากถึง 32 ตน หนึ่งในนั้นคือ เจ้าหลวงคำแดง ผู้เป็นใหญ่ในผีทั้งปวงของล้านนา อนึ่ง 
 

บรรดาลูก ๆ ของปู่แสะย่าแสะต่างแยกย้ายไปเป็นอารักษ์ดูแลรักษาบ้านเมืองต่างๆ เช่น เจ้าสร้อย
 

ดูแลรักษาเมืองแม่แจ่ม (อำเภอแม่แจ่ม จังหวัดเชียงใหม่) เจ้าบัวระพาดูแลรักษาเมืองแหง (กิ่งอำเภอ
 

เวียงแหง จังหวัดเชียงใหม่) เจ้าสมภะมิตรดูแลรักษาดง แม่คะนิล (อยู่ใน อำเภอหางดง จังหวัด
 

เชียงใหม่) ฯลฯ (กิติ แก่นจำปี 2525, 124)





	 2. 	ตำนานปู่แสะย่าแสะ : ภาพสะท้อนการต่อสู้ระหว่างผี VS พุทธ สู่ตำนาน


		  พระเจ้าเลียบโลกแห่งล้านนา


	 	 โครงเรื่องตำนานปู่แสะย่าแสะมีลักษณะสะท้อนการผสมผสานระหว่างความเชื่อดั้งเดิมกับ
 

วัฒนธรรมภายนอก ซึ่งเป็นโครงเรื่องแบบเดียวกับตำนานพระธาตุและตำนานพื้นเมืองในอุษาคเนย์
 

มากมาย เช่น ตำนานอุรังคธาตุที่กล่าวถึงการปราบนาคของพระพุทธเจ้าให้นับถือศาสนา โดยนาคอาจ
 

ตีความได้เป็นสัญลักษณ์ของชาวพื้นเมืองหรือความเชื่อดั้งเดิมที่สอดคล้องกับลัทธิบูชาความอุดม
 

สมบูรณ์ (น้ำและดิน) 


	 	 ตำนานบางตำนานมีเค้าโครงเรื่องคล้ายคลึงปู่แสะย่าแสะอย่างแทบจะเป็นเรื่องเดียวกัน เช่น 
 

ตำนานพระธาตุจอมต้องในสิบสองปันนาที่กล่าวถึง อาระวะกะโสดา อารักษ์ ผีเมืองเมืองเชียงรุ่ง 
 

3	 คำว่า “เจนบ้านเจนเมือง” เป็นการพูดถึงในลักษณะของการเปรียบเทียบกับโครงสร้างที่เป็นองค์ประกอบหลักของสิ่ง
 
	 ปลูกสร้าง ทั้งนี้ คำว่า “เจน” ถ้าเปรียบกับโครงสร้างสามารถยกตัวอย่างได้ถึง เสาที่ตอกอยู่กับพื้นดินแนวตั้งไม่ว่าจะกี่เสา
 
	 ก็ตามแต่จะเป็นแกนในการตีฝาบ้านประกบแนวขวาง ในที่นี้ เจนบ้าน จะหมายถึง ผีบ้านผีเรือนอารักษ์ เทวดา ส่วน เจนเมือง 
 
	 หมายถึง ผีเมือง อารักษ์ประจำเมือง ผู้ทำหน้าที่เป็นหลักในการรักษาบ้านเมือง (สัมภาษณ์ ศาสตราจารย์เกียรติคุณ ดร.มณี  
 
	 พยอมยงค์, 21 พฤษภาคม 2551) 




102 ปู่แสะย่าแสะ กับ ประเพณีเลี้ยงผีเมืองเชียงใหม่

ตามตำนานกล่าวว่าอาระวะกะโสดาเดิมเป็นยักษ์กินคน แต่เมื่อได้รับฟังคำสั่งสอนของพระพุทธเจ้า 
 

จึงปวารนาอุทิศตนเป็นข้าแห่งพระพุทธศาสนา และหันมาประพฤติธรรมจนกระทั่งบรรลุธรรมขั้น
 

โสดาบัน หากแต่คราวใดก็ตามที่ยักษ์อาระวะกะโสดาไม่ได้ยินเสียงกลองในวันพระติดต่อกันเป็นเวลา
 

สามเดือน นั่นหมายถึงพุทธศาสนาในสิบสองปันนาถึงกาลเสื่อมโทรม เมื่อนั้นยักษ์อาระวะกะจะ
 

กลับมากินคนอีกครั้งหนึ่ง (รัตนาพร เศรษฐกุล 2542, 52) 


	 	 อนึ่ง หากพิจารณาในมุมมองของตำนานพุทธศาสนาท้องถิ่นจะพบว่า เค้าโครงเรื่อง ปู่แสะ
 

ย่าแสะ และ อาระวะกะโสดา มีความสอดคล้องกับ “ตำนานพระเจ้าเลียบโลก” ซึ่งเป็นเรื่องราวการ
 

เผยแพร่พุทธศาสนาโดยองค์พระศาสดาในอาณาบริเวณที่เป็นเขตของรัฐไท ตั้งแต่สิบสองปันนา
 

เรื่อยลงมาจนถึงล้านนาและล้านช้าง ตำนานกล่าวถึงพุทธทำนายเกี่ยวกับการตั้งบ้านเมืองและการ
 

สถาปนาพุทธศาสนาในเขตวัฒนธรรมไท มีลักษณะของประวัติศาสตร์สากลที่เริ่มเหตุการณ์จากเมือง
 

พาราณสี ประเทศอินเดียมาจนถึงรัฐไท และกล่าวถึงการประทานพระธาตุและรอยพระพุทธบาท
 

ไว้ตามบ้านเมืองต่าง ๆ (รัตนาพร เศรษฐกุล 2552, 16)


	 	 แม้ภาพโดยรวมของตำนานจะเป็นการสมาทานยอมรับความเชื่อใหม่ หากแต่การประดิษฐาน
 

พุทธศาสนาในหมู่คนพื้นเมืองก็หาได้ราบรื่นเสมอไป ตำนานแสดงให้เห็นถึงยักษ์ที่อาจถูกปลุกฟื้น
 

ขึ้นมาเมื่อไหร่ก็ได้ ต่อประเด็นนี้พระบฎในตำนานปู่แสะย่าแสะหรือพระธาตุจอมต้องในตำนาน
 

อาระวะกะโสดา จึงถูกสร้างขึ้นเป็นสัญลักษณ์แห่งการจ้องมองคอยดูแลไม่ให้ยักษ์ฟื้นตื่นขึ้นมา4
 

นอกจากนี้ตำนานที่กล่าวถึงการขอกินควายต่อพระพุทธเจ้าของปู่แสะย่าแสะก็สะท้อนนัยการต่อรอง
 

มากกว่าสยบยอมอย่างแท้จริง 





	 3.	 ปู่แสะย่าแสะ : การเมือง - วัฒนธรรม ว่าด้วยการผสมผสานกลืนกลายจาก “ลัวะ” สู่ “ไท”


	 	 มีคำอธิบายหลายประการที่เชื่อมโยงเรื่องราวปู่แสะย่าแสะและพิธีเลี้ยงผีที่มีการฆ่าควาย
 

และเรื่องของชาวลัวะเข้าไว้ด้วยกัน ตัวอย่างเช่น เรื่องราวของลัวะที่มักปรากฏเป็นหน้าแรก ๆ ของ
 

ตำนานพระธาตุ เช่น ตำนานพระธาตุลำปางหลวง (ลำปาง), ตำนานพระธาตุช่อแฮ (แพร่), ตำนาน
 

พระธาตุเจดีย์หลวง (เชียงใหม่), ตำนานพระธาตุยางกวง (เชียงตุง) ฯลฯ โดยตำนานมักกล่าวถึงการที่
 

พระพุทธเจ้าทรงพบกับลัวะ บางตำนานกล่าวถึงลัวะสองผัวเมีย บ้างก็เรียกสองตายาย ในธรรมตำนาน
 

วัดนันทาราม ระบุอย่างชัดเจนว่าปู่แสะย่าแสะเป็นลัวะ ดังความว่า “...เราตังหลายจักไปเมตต๋ายังลัวะ
 

สองผัวเมียอันอยู่ในตี้ดอยอุสุปัพพต๋าตี้นั้นแล้วจักได้เตสนาสั่งสอนยังลัวะสองผัวเมียนั้นอย่าหื้อ
 

ฆ่าสัตว์...” (ประเวศ สายกัปป์ 2543, 17) อาจารย์มณีพยอมยงค์ ผู้เชี่ยวชาญล้านนาคดีศึกษากล่าวว่า
 

ปู่แสะย่าแสะคือ มนุษย์คู่แรกของลัวะ(สัมภาษณ์ ศาสตราจารย์กิตติคุณ ดร.มณี พยอมยงค์, 21
 

พฤษภาคม 2551)


4	 ทั้งนี้ คำว่า “ต้อง” ในภาษาไทลื้อ มีความหมายเดียวกับการจ้องมอง
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	 	 หากพิจารณาเกี่ยวกับพิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะที่มีการฆ่าควายสังเวย เชื่อว่าการฆ่าควายเป็น
 

พิธีกรรมลัวะที่คนไทรับแบบอย่างสืบมา ทั้งนี้การฆ่าควายเลี้ยงผีของลัวะยังคงมีปรากฏอยู่ในปัจจุบัน
 

โดยเฉพาะเขตชุมชนลัวะบนที่สูง เช่น พิธีสังเวยเซ่นเสาสะก้างหรือเสาอินทขีลประจำหมู่บ้านลัวะ
 

ด้วยควาย หรือการฆ่าวัวเซ่นผีตังงอ (ผีที่อำนวยความอุดมสมบูรณ์ในการเพาะปลูกของชาวลัวะ)
 

หลังการเก็บเกี่ยว พิธีเหล่านี้ยังมีปรากฏเช่นที่บ้านดง อำเภอแม่ลาน้อย จังหวัดแม่ฮ่องสอน และ
 

บ้านบ่อหลวง อำเภอฮอด จังหวัดเชียงใหม่ กรณีลัวะบ้านดง มีเรื่องเล่ามุขปาฐะที่กล่าวว่า ผีตังงอของ
 

พวกเขาคือผีฟ้าผ่าเจดีย์หลวงเมืองเชียงใหม่พัง (สัมภาษณ์ รองศาสตราจารย์ ดร.รัตนาพร เศรษฐกุล,
 

6 มีนาคม 2551) ประเด็นนี้อาจสะท้อนเรื่องราวของลัวะที่สัมพันธ์กับประวัติศาสตร์เมืองเชียงใหม่ 
 

นอกเหนือไปจากชาวลัวะแล้ว กล่าวได้ว่าพิธีฆ่าควายสังเวยผียังคงมีปรากฏอยู่ในพิธีกรรมการดำรง
 

ชีวิตของกลุ่มคนที่มีภาษาพูดในตระกูลมอญ - เขมรต่างๆ เช่น ว้า ข่า ขมุ ซึ่งถือเป็นกลุ่มคนพื้นเมือง
 

ดั้งเดิมในอุษาคเนย์เช่นเดียวกับลัวะ


	 	 อนึ่ง จากตำนานหลักฐานทางโบราณคดีในภาคเหนือล้วนบ่งชี้ว่า ลัวะเคยกระจายตัวทั่วไป
 

ทั้งในเขตแอ่งเชียงใหม่ - ลำพูน ดินแดนล้านนาทั้งหมด รวมไปถึงตอนบนของภูมิภาคอุษาคเนย์ 
 

ท้องถิ่นต่าง ๆ ในจังหวัดภาคเหนือมักปรากฏชื่อ อารักษ์ ผีเมืองที่เชื่อกันว่าเป็นผู้นำลัวะท้องถิ่น 
 

เช่น พระเจ้าแปดเหลี่ยมของชาวบ้านโฮ่งในจังหวัดลำพูน (วิจิตร ว่องวารีทิพย์ 2550, 101-2) หรือ 
 

เจ้ากูบขาว เจ้าที่แถบอำเภอสา จังหวัดน่าน (อานันท์ กาญจนพันธ์ุ 2542, 152) บริเวณลุ่มแม่น้ำกก 
 

แม่น้ำสาย จังหวัดเชียงราย ปรากฏผู้นำลัวะที่สำคัญคือ ปู่เจ้าลาวจก ซึ่งตามตำนานสิงหนวัติกุมาร 
 

เรียกว่า มิลักขุ บริเวณลุ่มน้ำยอง รัฐฉาน ประเทศพม่า มีกลุ่มลัวะที่มีผู้นำคือ ท้าววิรู (สรัสวดี อ๋องสกุล 
 

2543, 17)






































รูปที่ 2 ขุนหลวงวิรังคะที่วัดพระธาตุดอยคำ กษัตริย์ลัวะในตำนานผู้พ่ายแพ้แก่พระนางจามเทวี 
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	 	 ในส่วนบริเวณที่ตั้งของเมืองเชียงใหม่บริเวณที่ราบลุ่มน้ำปิงกับดอยสุเทพ พบว่ามีพัฒนาการ
 

เป็นสังคมชนเผ่าที่มีปรากฏชื่อผู้นำชาวลัวะ เช่น สุเทวฤาษี (เป็นที่มาของชื่อดอย สุเทพ) ซึ่งตาม
 

ตำนานกล่าวว่าเป็นลูกชายปู่แสะย่าแสะ นอกจากนี้ยังมีชื่อของ ขุนหลวงวิรังคะ ซึ่งกล่าวกันว่าเป็น
 

ผู้นำลัวะแถบบริเวณเชิงดอยสุเทพ เช่นกัน ทั้งนี้ สันนิษฐานว่าขุนหลวงวิรังคะอาจมีบรรพบุรุษ คือปู่
 

แสะย่าแสะ ดังจะพบว่าในพิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ หนึ่งในจำนวนผีหลายตนที่อัญเชิญมานั้นมี
 

ขุนหลวงวิรังคะรวมอยู่ด้วย ในขณะที่บางกระแสกล่าวว่าในราวพุทธศตวรรษที่ 13 ก่อนการสถาปนา
 

รัฐหริภุญชัย บริเวณที่ราบลุ่มแม่น้ำปิงเชิงดอยสุเทพมีลัวะ 2 กลุ่ม กลุ่มแรกสืบเชื้อสายมาจากขุนหลวง
 

วิรังคะ อีกกลุ่มมีบรรพบุรุษคือปู่แสะย่าแสะและฤาษีวาสุเทพ (อรุณรัตน์ วิเชียรเขียว 2540, 203)


	 	 ตำนานจามเทวีวงศ์เล่าถึงความสัมพันธ์ระหว่างกลุ่มชนลัวะที่เชิงดอยสุเทพกับชนชาติเม็ง 
 

กลุ่มผู้ปกครองแห่งแคว้นหริภุญชัยว่า ขุนหลวงวิรังคะได้ทูลขอให้พระนางจามเทวีกษัตรีย์ แห่ง
 

หริภุญชัยอภิเษกสมรสด้วยแต่พระนางปฏิเสธขุนหลวงวิรังคะจึงยกกองทัพมารบเมือง หริภุญชัย ทว่า
 

ต้องกลลวงของพระนางจามเทวีจนเป็นฝ่ายปราชัย ในที่สุดคับแค้นใจจนอกแตกสิ้นชีวิต หลังจากนั้น
 

ยคุสมยัหรภิญุชยัในประวตัศิาสตรล์า้นนาไดถ้อืกำเนดิขึน้กระนัน้กต็าม มขีอ้สงัเกตวา่จำนวนประชากร
 

ของลัวะที่มีอยู่ไม่น้อยน่าจะเป็นพื้นฐานของรัฐหริภุญชัยและล้านนาในเวลาต่อมา ขณะที่ชนปกครอง
 

ระยะแรกเป็นเม็ง (ราชวงศ์ที่สืบสายปกครองมาจากพระนางจามเทวี) สมัยต่อมาเป็นคนไท (ราชวงศ์
 

มังราย) ครั้งเมื่อพระญามังรายสร้างเมืองเชียงใหม่ในปี พ.ศ. 1839 คงเป็นไปไม่ได้ที่พระญามังรายจะ
 

ขนไพร่พลเมืองจากเชียงแสนทั้งหมดลงมาบริเวณแอ่งเชียงใหม่ - ลำพูน ดังนั้นลัวะจึงยังคงเป็น
 

ประชากรกลุ่มหลักที่ผู้นำต้องให้ความสำคัญ 


	 	 ด้วยเหตุนี้จารีตและวัฒนธรรมลัวะบางประการจึงมีอิทธิพลต่อวัฒนธรรมคนพื้นเมือง เช่น 
 

ประเพณีบูชาเสาอินทขิลที่ถือปฏิบัติสืบมาของคนเชียงใหม่ ก็เป็นไปในลักษณะเดียวกับการบูชาเสา
 

สะก้างของชาวลัวะในหมู่บ้าน เช่นเดียวกับพิธีกรรมบูชาผีบรรพบุรุษของลัวะตามความเชื่อดั้งเดิม
 

บริเวณเชิงดอยสุเทพ อย่างเช่นการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะก็ได้รับการปฏิบัติสืบต่อมา ด้วยเหตุที่ในอดีต
 

ลัวะยังคงมีอยู่เป็นจำนวนมาก ต่อเมื่อมีการผสมผสานกลมกลืนกับคนไทแล้วชาวบ้านก็ยังคงถือ
 

ปฏิบัติเป็นจารีตสืบทอดกันมา





	 4. 	ปู่แสะย่าแสะในฐานะอารักษ์ ผีเมือง และประเพณีเลี้ยงที่ปรากฏในประวัติศาสตร์เมือง
 

เชียงใหม่


	 “...โภนฺโต อยฺกา ข้าแต่ปู่ เจ้าย่าเจ้า คือว่าปู่แสะย่าแสะและเจ้าเป็นเค้าและ
 

เสนาอำมาตย์เจ้าชุตน   อันอยู่รักษาตีนเขาดอยสุเทพ อุฉุบัพพตา คือว่าดอยสุเทพเจ้า 
 

(และดอยคำเจ้า**) และรักษาเขตสีมาเมืองเชียงใหม่...บัดนี้พระองค์เป็นเจ้าอยู่เค้าอยู่
 

เหนือหัวนพบุรีนครเชียงใหม่เป็นเค้า   และเจ้าอุปราชฝ่ายหน้าหอคำและสิงสาสน์
 

เจ้าราชบุตรเจ้าชุตน และท้าวพญาเหนือสนามชุตน ประชาณาราษฎรชุคน ก็ใช้ข้าหื้อ
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เป็นราชทูต นำเอามหิงษาควายตัวเลาเขางาม นำมาถวายตามจารีตประเวณีมีมาล่วงแล้ว 
 

ตามโบราณจารีตแต่อั้นเดิมมีล่วงแล้ว แต่ก่อนดีหลี...ขอปู่เจ้าย่าเจ้าจุ่งมารับเอาแล้ว...” 
 

(ไกรศรีนิมมานเหมินทร์ 2527, 83)





	 คำอัญเชิญปู่แสะย่าแสะที่ยกมาข้างต้นนี้ สะท้อนฐานะปู่แสะย่าแสะที่เป็นดั่ง ผีเมือง/เสื้อเมือง 
 

ผู้คอยปกปักษ์รักษาดอยสุเทพและเมืองเชียงใหม่ สถานะผีในระดับผีเมือง ยังเห็นได้จากการกล่าวถึง
 

เจ้าเมืองเชียงใหม่ เจ้าอุปราช เจ้าราชบุตร ซึ่งเป็นตำแหน่งสำคัญในระบบ “เจ้าขันห้าใบ”5 และการ
 

กล่าวถึงโครงสร้างการปกครองดั้งเดิมในล้านนาคือ “เหนือสนาม”6


	 เรื่องราวปู่แสะย่าแสะ มีปรากฏในประวัติศาสตร์เมืองเชียงใหม่เป็นระยะ ๆ นับแต่สมัยราชวงศ์
 

มังรายเป็นต้นมา ทั้งนี้ หากพิจารณาเอกสารโบราณที่ผ่านการปริวรรต พบว่าเอกสารหลายชิ้นมี
 

การกล่าวถึงปู่แสะย่าแสะและพิธีกรรมการเลี้ยงรวมอยู่ด้วย อาทิ อวหาร 25 ประการ, ธรรมตำนานวัด
 

นันทาราม, ตำนานเชียงใหม่ปางเดิม ในธรรมตำนานวัดนันทาราม ซึ่งระบุว่าจารขึ้นเมื่อปี 2020 
 

(ตรงกับสมัยพระเจ้าติโลกราชแห่งราชวงศ์มังราย) นอกจากจะกล่าวถึงความเป็นมาของปู่แสะ
 

ย่าแสะแล้ว ยังกล่าวถึง พิธีพลีกรรมบวงสรวงปู่แสะย่าแสะที่ต้อง “...จักเอาหัวหาง หนัง แข้งขาของ
 

ควายไว้ที่หน้าหอนั้น...” (ประเวศ สายกัปป์ 2542, 18) แสดงให้เห็นว่าการเลี้ยงที่ต้องใช้ควายเป็น
 

ตัวคงเกิดขึ้นตั้งแต่ยุคนั้นแล้ว


	 ขณะที่งานเขียนทางพุทธศาสนาชิ้นสำคัญ อย่าง ชินกาลมาลีปกรณ์ ซึ่งเขียนขึ้นในสมัย
 

พระเมอืงแกว้ (พ.ศ. 2338-2368) แมจ้ะมไิดก้ลา่วถงึปูแ่สะยา่แสะเลย หากแตก่ม็กีารกลา่วถงึพฤตกิรรม
 

การบวงสรวงสิ่งศักดิสิทธิ์ต่าง ๆ ของเมืองด้วย โค กระบือ ในสมัยของเจ้าดิส7 หรือพญาสามฝั่งแกน
 

ในเชิงกล่าวติเตียนไว้ว่า





“...เจ้าดิสกุมารนั้น มีศรัทธาในศาสนาน้อยนัก ทรงเลื่อมใสแต่สิ่งภายนอกศาสนา 
 

ไม่คบหาสัตบุรุษ บวงสรวงแต่ภูตผีปีศาจ, สวน, ต้นไม้ สถานที่ศักดิ์สิทธิ์, ภูเขาและป่า
 

พระองค์เส้นไหว้บวงสรวง ด้วยโคกระบือ เป็นต้น...” (แสง มนวิทูร  2510, 120)


5	 “เจ้าขัน 5 ใบ” เป็นโครงสร้างการเมืองการปกครองที่ปรากฏในหัวเมืองประเทศราชล้านนา ในช่วงสมัยต้นรัตนโกสินทร์ 
 
	 โดยแต่ละเมืองจะประกอบไปด้วย เจ้าเมือง (เจ้าหลวง), เจ้าอุปราช (เจ้าหอหน้า), เจ้าราชวงศ์, เจ้าราชบุตร และเจ้าบุรีรัตน์ 
 
	 เจ้านายทั้ง 5 ตำแหน่ง เป็นผู้ที่มีบทบาททางการเมืองสูงโดยหากไม่นับตำแหน่งเจ้าเมืองหรือเจ้าหลวง ซึ่งเป็นมูลนายสูงสุด
 
	 แล้ว เจ้านายที่เหลืออีก 4 ตำแหน่งสามารถได้รับโปรดเกล้าฯ แต่งตั้งเป็นเจ้าเมืองได้ทุกองค์ หากเจ้าหลวงองค์เดิมถึงแก่พิราลัย


6	 “เหนือสนาม” เป็นองค์กรที่ประชุมเจ้านายและขุนนาง มีหน้าที่สำคัญคือ การเก็บภาษีและการตัดสินคดีความ สันนิษฐานว่า
 
	 มีสมาชิกจำนวน 32 คน เพราะมีปรากฏในรายงานนายแย้มมหาดเล็กผู้ช่วยราชการเมื่อครั้งพระเจ้าน้องยาเธอ กรมหมื่นพิชิต
 
	 ปรีชากร เสด็จขึ้นไปกำกับราชการเมืองเชียงใหม่โดยเรียกขุนนางในสนามว่า “...ท้าวพระยาแสน 32 ขุนสนาม...”


7	 “ดิส” มาจากคำว่า ติสฺโส จึงอ้างอิงได้ถึงพระญาสามฝั่งเกน




106 ปู่แสะย่าแสะ กับ ประเพณีเลี้ยงผีเมืองเชียงใหม่

	 พฤติกรรมเจ้าเมืองที่เซ่นสรวงสังเวยสิ่งศักดิ์สิทธิ์ด้วยโคกระบือนี้ จึงอาจหมายรวมถึงปู่แสะย่า
 

แสะด้วย เรื่องปู่แสะย่าแสะจะไปปรากฏในประวัติศาสตร์เชียงใหม่อย่างชัดเจนในตำนานพื้นเมือง
 

ลานนาเชียงใหม่ ที่กล่าวถึงความเสื่อมถอยของเมืองเชียงใหม่ในสมัยท้าวแม่กุ หรือพญาเมกุฏิ (พ.ศ. 
 

2094-2107) กษัตริย์องค์สุดท้ายแห่งราชวงศ์มังราย ตำนานกล่าวถึงเหตุ 11 ประการ ที่ทำให้บ้านเมือง
 

พินาศเกิดภาวะทุกข์เข็ญจนต้องเสียเมืองแก่พม่า ซึ่งหนึ่งในนั้นมาจากการที่กษัตริย์ห้ามไม่ให้ชาวบ้าน
 

ทำบริกรรมบูชาปู่แสะย่าแสะดังความตอนหนึ่งว่า





“...เหตุถ้วน 9 นั้น ด้วยห้ามคนทั้งหลาย บ่หื้อไปบริกรรมบูชาแกมเลี้ยงเทวดาอารักษ์ 
 

เช่นบ้านเช่นเมือง(เจนบ้านเจนเมือง) และเสาอินทขีลและกุมภัณฑ์ทั้ง 6 ตน และปู่แสะ
 

ย่าแสะดอยเหนือดอยใต้ก็ห้ามเสีย  บ่หื้อได้ไปเลี้ยงนั้นแล...” (สมศักดิ์ วุฒิเฟย 2524, 21)





	 ภายหลังการสิ้นสุดราชวงศ์มังราย เชียงใหม่อยู่ภายใต้การปกครองของพม่ากว่า 200 ปี (พ.ศ. 
 

2101-2317) ไม่มีหลักฐานแน่ชัดว่าการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะได้รับการปฏิบัติสืบต่อมาหรือไม่อย่างไร 
 

แต่จากการสันนิษฐานเชื่อว่า พิธีกรรมดังกล่าวน่าจะได้รับการปฏิบัติสืบต่อมา ด้วยเหตุที่พม่ามิได้
 

เข้ามาเปลี่ยนแปลงโครงสร้างการปกครองของล้านนา แม้พม่าจะอาศัยเชียงใหม่เป็นศูนย์กลางอำนาจ 
 

หากแต่ยังคงอาศัยจารีตเดิมของล้านนาในการปกครองบ้านเมือง เห็นได้จากกฎหมายมังรายศาสตร์
 

ที่ยังคงถูกนำมาใช้จนกระทั่งถึงยุคราชวงศ์เจ้าเจ็ดตน (อาสา คำภา 2549, 37) การเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ
 

ซึ่งเป็นความเชื่อของชาวเมืองและเกี่ยวข้องกับความอุดมสมบูรณ์ของบ้านเมือง จึงไม่น่าที่จะ
 

ถูกยกเลิกไปตราบใดที่พิธีกรรมดังกล่าวมิได้มีผลไปลดทอนอำนาจพม่า


	 ต้นพุทธศตวรรษที่ 24 ภายหลังที่ชนชั้นปกครองล้านนาร่วมมือกับสยาม “ฟื้นม่าน” ล้มล้าง
 

อำนาจพม่า ล้านนา 3 หัวเมือง ได้แก่ เชียงใหม่ ลำพูน ลำปาง อยู่ภายใต้การปกครองของกลุ่มผู้นำใหม่ 
 

ราชวงศ์เจ้าเจ็ดตน ซึ่งร่วมสมัยกับรัตนโกสินทร์ตอนต้น ในช่วงเวลานี้ชื่อปู่แสะย่าแสะ จะปรากฏอยู่
 

ในตำนานเชียงใหม่ปางเดิมโดยเป็น 2 ใน 43 เจนบ้านเจนเมืองเชียงใหม่8 สำหรับเอกสารเกี่ยวกับ
 

พิธีเลี้ยงที่สำคัญที่สุดในยุคนี้ คือ “คำอัญเชิญปู่แสะย่าแสะ” ซึ่งตั้งข้าว หรือผู้ประกอบพิธีกรรมจะ
 

ใช้กล่าวอัญเชิญปู่แสะย่าแสะในพิธี9 เป็นไปได้ว่า เอกสารนี้น่าจะเขียนขึ้นในสมัยพระยาคำฟั่น หรือ
 

8	 ตำนานเชียงใหม่ปางเดิม ให้รายชื่อ เจนบ้านเจนเมืองเชียงใหม่ไว้ดังนี้   เจ้าหลวงคำแดง, เจ้าหลวง  มังราย, มังคราม, แสนภู, 
 
	 คำฟู, ผายู, กือนา, แสนเมือง, สามประยาฝั่งแกน, ท้าวโลก(ลก), ท้าวยอดเชียงราย, ท้าวอ้าย, ท้าวชาย, แก้วตาหลวงพระแม่กุ, 
 
	 พระเมืองแก้ว, พระเมืองเกล้า, พระยอดติโลกราช, ชุ่งชนะ, ร่มขาว, รีมขาวสรีสองเมือง, เวียงแก่น, ผาบ่อง, ดงดำ, องค์คำ,
 
	 จักรวาล, ขุนหลวงวิรังคะ, ปู่แสะ, ย่าแสะ, พระกุมม์, พระกัณณ์, พิษณุ, พระเจ้าตนพ่อเจ้าฟ้าชายหลวงแก้ว, พระเจ้าชีวิต
 
	 กาวิละ, เจ้าช้างเผือก, เจ้ามหาเสฏฐี, หอปั๊บ, หอหาง, หอยา, ปู่ยา, เทวบุตรตนหลวง, อารักษ์แม่ระมิง (อ้างถึงใน ตำนาน
 
	 เชียงใหม่ปางเดิม 2540, 40)


9	 ปัจจุบันคำอัญเชิญนี้ ก็ยังใช้ในการประกอบพิธีกรรมอยู่ ทว่า ตัวปั๊บสา (อักขระจารบนใบลาน) สูญหายไป เหลือเพียงฉบับที่
 
	 คัดลอกใส่สมุดเก็บรักษาไว้ที่ตั้งข้าว
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เจ้าหลวงเสฏฐีคำฝั้น (พ.ศ. 2366-2368) เจ้าหลวงเชียงใหม่องค์ที่ 3 แห่งราชวงศ์เจ้าเจ็ดตนดังความ
 

ปรากฏในคำอัญเชิญตอนหนึ่งว่า





“...บัดนี้เราผู้ข้าตอนประวอนหลายสิ่ง ขอให้เจ้าจอมมิ่งตนเสวยเมือง เจ้าตระกูล
 

เรืองหน่อหล้าฝ่ายหน้าหอคำ ทั้งเจ้าราชวงศาธิราช อันว่าเชื้อเจ้ารัตนหัวเมืองแก้ว
 

เจ้าราชบุตรชุตน และเจ้าสิงสาสน์ราชบุตรตนท้าวอธิราช 32 ตน พร้อมเหนือสนาม
 

ท้าวหมื่น ขุนเสนจเร สักขีล่ามสิกขานักปราชญ์ ไพร่ราชประชานรินทร์ อันอยู่เหนือ
 

แผ่นดินเมืองเชียงใหม่ ชุตนชุคนขออย่าหื้อมีกังวล และอาพาธพยาธิโรคาภยุลาเกณฑ์
 

ขออย่ามาใกล้ หื้อหลีกไปเสียที่แดนเมือง...” (ไกรศรี นิมมานเหมินท์ 2527, 83)
































รูปที่ 3  คำอัญเชิญปู่แสะย่าแสะฉบับคัดลอก เก็บรักษาไว้ที่บ้านตั้งข้าว 


ฉบับจริงที่เป็นปั๊บสานั้น สูญหายไป





	 “เจ้าตระกูลเรืองหน่อหล้าฝ่ายหน้าหอคำ” ในที่นี้น่าจะหมายถึง พระยาอุปราชพุทธวงศ์ เพราะ
 

ตามประวัติศาสตร์ล้านนา บุตรนายพ่อเรือง (พ่อเรือน) มีเพียงพระยาอุปราชพุทธวงศ์เท่านั้นที่ได้รับ
 

ตำแหน่งพระยาอุปราชหรือเจ้าหอหน้าและอยู่ในสมัยพระยาคำฝั้น (ธนันท์ เศรษฐพันธ์ุ 2536, 47) 
 

นอกจากนี้ ในคำอัญเชิญยังระบุชัดเจนถึงการนำเอา “...มหิงสาควายตัวเลาเขางามมาถวายตามจารีต...” 
 

แสดงให้เห็นว่าการเลี้ยงจะต้องใช้ควายเป็นตัว หลักฐานนี้ยังแสดงถึงการดำรงอยู่และการสืบทอดของ
 

พิธีเลี้ยงนับตั้งแต่ช่วงครึ่งหลังพุทธศตวรรษที่ 24 เป็นต้นมา


	 หลังสมัยพระยาคำฝั้นแม้จะไม่ปรากฏหลักฐานเกี่ยวกับการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะที่ชัดเจน แต่เชื่อ
 

ว่าการเลี้ยงคงกระทำสืบเนื่องเรื่อยมาเป็นจารีต ด้วยเหตุที่ความเชื่อผีเป็นกลไกสำคัญในการบูรณาการ
 

รัฐและสังคมล้านนา ความเชื่อผียังคงมีความสำคัญอยู่มากต่อการใช้อำนาจของผู้ปกครองและใน
 

ความเชื่อของประชาชนดังจะพบว่าในสมัยของ เจ้ากาวิโลรสสุริยวงศ์ เจ้าเมืองเชียงใหม่องค์ที่ 6 
 



108 ปู่แสะย่าแสะ กับ ประเพณีเลี้ยงผีเมืองเชียงใหม่

(ปี 2399-2413) เมื่อพระองค์ทรงรู้สึกว่าการเข้ามาเผยแพร่คริสต์ศาสนาของคณะมิชชันนารี นิกาย
 

เพรสไบเธเรียน ยังผลให้ผู้เข้ารีตละทิ้งพันธะหน้าที่เดิม เช่น เลิกนับถือผีและหยุดทำงานในวันอาทิตย์ 
 

พระองค์จึงพยายามขับไล่คณะมิชชันนารีโดยอ้างกับทางกรุงเทพฯ ว่า การกระทำของมิชชันนารีเป็น
 

เหตุให้เทพยดาอารักษ์ผู้ปกปักษ์รักษาเมืองเชียงใหม่พิโรธจนเกิดความอดอยากแห้งแล้งในเมือง
 

เชียงใหม่(จิตราภรณ์ ตันรัตนกุล 2544, 114) สิ่งนี้สะท้อนให้เห็นถึงอิทธิพลความเชื่อผีที่ยังคงเข้มข้น
 

ในหมู่คนล้านนา


	 ในสมัยของเจ้าอินทวิชยานนท์ เจ้าเมืองเชียงใหม่องค์ที่ 7 (พ.ศ. 2416-2439) หลายที่ความเชื่อผี
 

เรื่องของคนในท้องถิ่นถูกหยิบยกมาเป็นเรื่องการเมือง โดยเฉพาะอย่างยิ่งช่วงปลายทศวรรษ 2420 
 

ต่อต้นทศวรรษ 2430 เมื่อรัฐบาลสยามพยายามขยายอำนาจเข้ามาในล้านนา พร้อม ๆ กับประกาศใช้
 

นโยบายการเมือง - เศรษฐกิจแบบใหม่ อาทิ จัดการปกครองเสนา 6 ตำแหน่ง10 แทนที่ระบบเจ้าขัน 
 

5 ใบ การนำระบบเจ้าภาษีนายอากรแบบภาคกลางขึ้นมาใช้ ในช่วงเวลานี้พบพฤติกรรมต่อต้านสยาม
 

ด้วยการอำพรางเจตนาผ่านม้าขี่หรือร่างทรงเพื่อกระจายข่าวลือให้เห็นถึงผลร้ายในการดำเนินงาน
 

ของสยาม ดังความในหนังสือกราบทูลของพระเจ้าน้องยาเธอ กรมหมื่นพิชิตปรีชากร11 ต่อรัชกาลที่ 5 
 

ตอนหนึ่งว่า





“...มีธุระในการเซ่นผีทรงผีวุ่นไปทั้งเมือง ผีเจ้าฟ้าไชยแก้ว12 เข้าข่าวเรียกเจ้ามหาวงษ์
 

เรียกพระเจ้านครเชียงใหม่มาบังคับให้เลิก ภาษีหมู ภาษีเหล้าเสีย พระเจ้าเชียงใหม่
 

ทำตาม ผีคนโน้นจะเอาโน่น ผีคนนั้นจะเอานี่ ก็ทำตามจนมีเสียงขึ้นมาบ้างว่าเพราะ
 

ชาวใต้ (คนสยาม) ขึ้นมาทำโน่นทำนี่เกือบโตขั้นถึงพระพุทธเจ้า...” (กจช. รัชกาลที่ 5 
 

ม.58/88 อ้างถึงใน อาสา คำภา 2549, 82)


10	การปกครองแบบ “เสนาหกตำแหน่ง” ประกอบด้วย กรมมหาดไทย กรมทหาร กรมยุติธรรม กรมวัง กรมคลัง กรมนา แต่ละ
 
	 กรมจะมีเจ้านายพื้นเมืองชั้นผู้น้อย ซึ่งไม่ได้รั้งตำแหน่งเจ้าขันห้าใบดำรงตำแหน่งเสนากรม มีข้าราชการสยามในตำแหน่ง
 
	 พระยาผู้ช่วยไทยคอยช่วยเหลือการปฏิบัติงานของแต่ละกรมและตำแหน่งที่กันไว้สำหรับเจ้านายหรือขุนนางท้องถิ่นเรียกว่า 
 
	 พระยารองลาว อาจกล่าวได้ว่าโครงสร้างปกครองดังกล่าวเป็นการจำลองรูปแบบระบบบริหารราชการในลักษณะกรุงเทพฯ 
 
	 นั่นเอง สำหรับวัตถุประสงค์ที่แท้จริงของการจัดการปกครองเสนา 6 ตำแหน่ง นั้นก็เพื่อที่จะกระจายอำนาจเจ้านายพื้นเมือง
 
	 ซึ่งถูกผูกขาดโดยกลุ่มเจ้าขันห้าใบ อีกทั้งการมีตำแหน่งพระยาผู้ช่วยไทยในทุก ๆ กรม ก็เสมือนกับการมีตัวแทนของอำนาจ
 
	 สยามอยู่เบื้องหลังการปฏิบัติงาน เพราะพระยาผู้ช่วยไทยจะทำหน้าที่คอยแนะนำกำกับเจ้านายเสนากรมผู้ซึ่งไม่เข้าใจในระบบ
 
	 บริหารราชการแบบใหม่


11	พระเจ้าน้องยาเธอ กรมหมื่นพิชิตปรีชากร พระนามเดิม พระองค์เจ้าคัดณางคยุคล ต้นราชสกุลคัคณางค์ ณ อยุธยา ได้รับ
 
	 โปรดเกล้าฯ จากรัชกาลที่ 5 ให้ดำรงตำแหน่งข้าหลวงพิเศษจัดการปฏิรูปการปกครองในล้านนาในช่วงปี 2427 นับเป็นการ
 
	 เข้าไปควบคุมเมืองเชียงใหม่ของสยามอย่างแท้จริงเป็นครั้งแรกยังผลให้เจ้านายล้านนารู้สึกสูญเสียอำนาจและผลประโยชน์
 
	 เป็นอย่างมาก


12	 เจ้าฟ้าไชยแก้ว (เจ้าฟ้าชายแก้ว) เจ้าเมืองลำปางในยุคการปกครองของพม่า เป็นบุตรของพ่อเจ้าทิพย์ช้าง สามัญชนชาวลำปาง
 
	 ที่ได้รับการแต่งตั้งจากพม่าเป็น พระยาสุลวะลือไชย เจ้าฟ้าไชยแก้ว เป็นบิดาของเจ้าเจ็ดตนทุกองค์ที่มีบทบาทเป็นผู้ปกครอง
 
	 ล้านนา 3 หัวเมือง (เชียงใหม่ ลำพูน ลำปาง) ในช่วงต้นพุทธศตวรรษที่ 24 เจ้าฟ้าไชยแก้วจึงเป็นเสมือนเก๊าผี หรือ ผีต้นตระกูล 
 
	 ของกลุ่มผู้ปกครองล้านนาในขณะนั้น
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	 วิธีการดังกล่าวนับเป็นการส่งสัญญาณไปถึงประชาชน ซึ่งมีความเชื่อผูกพันกับการนับถือผี
 

อย่างมาก ในการนี้รัฐบาลสยามตัดสินใจยุติกระแสดังกล่าวด้วยมาตรการเฉียบขาดโดยคาดโทษ
 

คนทรงถึงกับเอาหัวหลุดบ่า (อาสา คำภา เพิ่งอ้าง, 82) ต่อมาในปี พ.ศ. 2431 เจ้าอินทวิชยานนท์ได้
 

ประกาศเรียกร้องให้รัฐบาลยกเลิกเสนา 6 ตำแหน่งและระบบเจ้าภาษีนายอากรโดยอ้างความไม่พอใจ
 

ของเทพยดาอารักษ์เช่นกัน ทั้งนี้ในประกาศยังมีการกล่าวถึงพิธีเลี้ยงผีเมือง/เสื้อเมือง ที่ใช้วัว ควาย 
 

หมู ไก่ เหล้า แกล้มเลี้ยงดูทุกปีมิได้ขาด  ซึ่งหนึ่งในนั้นน่าจะหมายรวมถึงปู่แสะย่าแสะด้วย





“...แลเช่นเราบัดนี้ น้ำแห้งแล้ว น้ำฟ้า แลสายฝนราษฎรได้ทำนาเต็มที่เหมือนก่อนนั้น
 

บ่มี เพราะฝนบ่มีเหมือนแต่ก่อน บ้านเมืองแขวงเรานี้ เพราะนับถือเทพยดา อารักษ์ 
 

อันรักษากระบวนพุทธศาสนาและรักษาบ้านเมือง จำเป็นได้เอาวัวควาย หมู ไก่ เหล้า 
 

แกล้มเลี้ยงดูทุกปีมิได้ขาด เทพยดาลงทรงก็ว่า อากรนี้เป็นเหตุเกิดขึ้น เป็นที่บ่ทัดใน
 

พระเทพเทวดาออกปากว่าฉะนี้...” (หจช. รัชกาลที่ 5 ม. 55/89 อ้างถึงใน อาสา คำภา 
 

เพิ่งอ้าง, 82) 





	 เกี่ยวกับการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะในสมัยเจ้าอินทวิชยานนท์นี้พบว่า มีการกล่าวถึง ในงานเขียน
 

ของชาวตะวันตกด้วย เช่น A Thousand Miles on An Elephant in the Shan States โดย Holt Hallet  
 

ซึ่งเข้ามาสำรวจเส้นทางรถไฟที่จะสร้างผ่านเมืองเชียงใหม่ในช่วงปี 2430 Hallet กล่าวว่า ปู่แสะย่าแสะ
 

เดิมเป็นพระราชาและพระราชินีของชาวลัวะ เมื่อตายไปจึงกลายเป็นผีแห่งภูเขา ชาวเมืองเชียงใหม่
 

เชื่อว่า การเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะจะทำให้น้ำท่าอุดมสมบูรณ์ นอกจากนี้เขายังกล่าวด้วยว่าการเลี้ยง
 

จะกระทำที่เชิงดอยสุเทพและเชิงดอยคำ (Hallet 1988, 57) ซึ่งแสดงให้เห็นถึงการประกอบพิธีที่
 

แยกกัน สิ่งที่ Hallet เห็นสอดคล้องกับเอกสารโบราณต่าง ๆ เช่น ตำนานเชียงใหม่ปางเดิม ที่ระบุถึง
 

การเลี้ยงในช่วงเดือน 9 เหนือ ที่ตีนดอยสุเทพและดอยคำริมน้ำแม่เหียะโดยแต่ละจุดใช้ควาย
 

อย่างละตัว





“...เถิง อาคาดปาเวณีเดือน 9 ออกมาแล รุ่งปีไหนเขาก็เอาควายดำท่ียังบ่ตีหำเทื่อ และบ่
 

เสียลักษณะที่ใดไหนไปเลี้ยงปู่แสะย่าแสะอยู่ดอยเหนือที่ตีนดอยอุสุปัพพตา คือว่าที่
 

ดอยสุเทพหั้นตัว 1 ไปเลี้ยงย่าแสะอยู่ดอยใต้ที่ตีนดอยคำริมน้ำแห่เหียะฝายน้ำทัง
 

เหนือหั้นตัว 1...” (สมหมาย เปรมจิตต์ 2540, 46)





	 ร่องรอยของการประกอบพิธีเลี้ยงที่แยกกันยังคงปรากฏให้เห็นอยู่แม้ในช่วงปลายทศวรรษ
 

2500 ข้อมูลจากงานศึกษาของ ไกรศรี นิมมานเหมินท์ กล่าวว่า สถานที่ตั้งศาล (หอผี) ปู่แสะย่าแสะ
 

นั้นมี 3 จุด ศาลหนึ่งอยู่ที่เชิงเขาที่บ้านตีนดอย ตำบลสุเทพ อยู่ห่างไปทางทิศตะวันตกของเมือง
 



110 ปู่แสะย่าแสะ กับ ประเพณีเลี้ยงผีเมืองเชียงใหม่

เชียงใหม่ประมาณสี่กิโลเมตร ศาลที่สองอยู่บริเวณแนวป่าซึ่งเป็นที่รู้จักกันว่าชื่อ ดงหอ และอีก
 

ศาลหนึ่งอยู่ที่เชิงดอยคำตำบลแม่เหียะ ศาลแรกเป็นที่สถิตดวงวิญญาณปู่แสะ ศาลที่สองย่าแสะ13 
 

แต่ชาวบ้านในตำบลสุเทพเชื่อกันว่า ศาลแรกซึ่งใหญ่กว่าศาลอื่นเป็นที่อยู่ของทั้งปู่แสะย่าแสะ เพราะ
 

จากที่บันทึกไว้นั้นกล่าวว่าในช่วงไม่กี่ปีก่อนสงครามโลกครั้งที่ 2 เจ้าผู้ครองนครเชียงใหม่ยังคงต้องมา
 

ประกอบพิธี ณ ศาลแห่งนี้ (ไกรศรีนิมมานเหมินท์ 2527, 139) ขณะที่ศาลในดงทางทิศตะวันออก
 

ของดอยคำ (ดอยใต้) เป็นที่อยู่ของย่าแสะซึ่งชาวตำบลแม่เหียะจะทำการเลี้ยงเป็นประจำทุกปี





























รูปที่ 4 บริเวณคณะสถาปัตยกรรม มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ ติดกับลำห้วยฝายหิน 


ในอดีตเคยเป็นที่ตั้งหอผีปู่แสะ ก่อนที่จะถูกรื้อถอนไปภายหลังการตั้งมหาวิทยาลัย ปี 2507





	 งานศึกษาของไกรศรีในปี 2509 ยังปรากฏภาพหอผีที่บ้านตีนดอย ตำบลสุเทพ ปัจจุบันสถานที่นี้
 

เป็นที่ตั้งของคณะสถาปัตยกรรม อยู่ติดกับลำห้วยฝายหิน ในเขตมหาวิทยาลัยเชียงใหม่ แม้จะไม่
 

ปรากฏร่องรอยหอผีดังกล่าวแล้ว หากแต่บรรยากาศร่มครึ้มของ “ดง” ในอดีต และต้นไม้ขนาดใหญ่
 

ยังคงมีให้เห็นอยู่ กล่าวกันว่าหอผีที่เคยอยู่ในเขตมหาวิทยาลัยเชียงใหม่ได้ถูกย้ายไปสู่สถานที่ใหม่
 

ที่ใกล้ๆ กันบริเวณตีนดอยข้างถนนสุเทพ (อานันท์ กาญจนพันธ์ุ 2535,76) ต่อประเด็นนี้ อาจารย์
 

วิถี พานิชพันธ์ อดีตอาจารย์ประจำภาควิชาศิลปะไทย คณะวิจิตรศิลป์ มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ได้แสดง
 

ทัศนะว่า “...ม.ช. (มหาวิทยาลัยเชียงใหม่) เขาถือพุทธกัน ไม่เอาผีก็เลยไล่ออกไป ตอนหลังพอเลิก
 

ทางนี้ก็เลยโอนไปเลี้ยงที่ดอยคำหมด ปู่แสะก็เลยต้องพเนจรไปอยู่กับย่าแสะกลายเป็นเลี้ยงดงเดียวกัน
 

แต่สองผี...” (สัมภาษณ์ อาจารย์วิถี  พานิชพันธ์, 5 มีนาคม 2551)








13	 เข้าใจว่าที่ตั้งของศาลที่สองนี้คือ บริเวณชายป่า เชิงดอยของบ้านป่าแดง ตำบลสุเทพ อำเภอเมือง จังหวัดเชียงใหม่ ทั้งนี้จาก
 
	 คำบอกเล่าของชาวบ้านแม่เหียะ กล่าวว่าการเลี้ยงปู่แสะเป็นหน้าที่ของชาวบ้านหมู่ที่ 9 ดอยสุเทพ หรือบ้านป่าแดง ข้อมูลนี้
 
	 จึงไม่ตรงกับงานของไกรศรี




111Suranaree J. Soc. Sci. Vol. 6 No. 2; December 2012

	 5.	 พิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะกับความเปลี่ยนแปลงในบริบทอำนาจรัฐ : จากอารักษ์ ผีเมือง–
 

เจนบ้านเจนเมือง สู่ผีระดับชุมชน


	 ดังที่ได้กล่าวมาข้างต้นว่า พิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะจะมีการประกอบพิธีแยกเลี้ยงกันคนละจุด 
 

(ดอยเหนือ - ดอยสุเทพ, ดอยใต้ - ดอยคำ) ซึ่งกรณีเมืองเชียงใหม่พบว่า ในอดีตมีการแยกเลี้ยง
 

สิ่งศักดิ์สิทธิ์ เจนบ้านเจนเมือง ด้วยทั้งวิธีการฆ่าสังเวยและฆ่าไม่สังเวย ณ จุด หรือ ตำแหน่งต่างๆ ของ
 

เมืองโดยรอบ เช่น หอพระญามังรายบริเวณกลางเวียง ปัจจุบันคือ ตรอกข้างวัดดวงดีหรือการประกอบ
 

พิธีบวงสรวงที่แจ่ง (มุมกำแพงเมือง) ทั้ง 4, ประตูเมืองทั้ง 5, ข่วง (ลาน) ช้างเผือก, ข่วงสิงห์ ฯลฯ 
 

เป็นต้น


	 อาจกล่าวได้ว่า การประกอบพิธีเลี้ยง ณ จุดต่าง ๆ นี้ มีสารัตถะและเป็นไปในลักษณะเดียวกับ
 

พิธี “เข้ากรรมเมือง” (เข้าก๋ำเมิง) หรือการปิดเมืองเลี้ยงผี ดังที่เคยปรากฏในกลุ่มรัฐไทตอนบนลุ่ม
 

แม่น้ำโขง เช่น สิบสองปันนา เมืองสิงห์ หลวงน้ำทา ฯลฯ ทั้งนี้ตัวอย่างที่สำคัญของพิธีเลี้ยงผีเมือง
 

ที่ยิ่งใหญ่คือ พิธีเลี้ยงผีเจ้าเมืองล่าในสิบสองปันนา กล่าวกันว่า ในอดีตชาวเมืองล่าจะเลี้ยงผีเมือง
 

เทวดาเมือง ทั้ง 32 ตน 32 แห่ง ณ จุดต่าง ๆ ของเมืองแห่งละ 3 วัน  รวมเป็นเวลาถึง 96 วัน ในการนี้
 

ชาวเมืองจะปักเครื่องหมาย ตาแหลว (เฉลว) ปิดทางเข้าเมืองเพื่อห้ามมิให้ “คนในออก คนนอกเข้า” 
 

คือ ห้ามไม่ให้คนในเมืองล่าออกไปนอกเมืองและไม่ให้คนต่างเมืองย่างกรายเข้ามาในเขตแดนระหว่าง
 

ที่ประกอบงานพิธีกรรมเมือง ส่วนผู้คนที่ไปตกค้างอยู่ในเมืองล่าก่อนกระทำพิธีนั้น จำต้องรอคอยไป
 

จนกว่าเสร็จสิ้นงานพิธี (บุญช่วย ศรีสวัสดิ์ 2547, 241) 


	 อย่างไรก็ตาม การเลี้ยงอารักษ์ ผีเมือง เจนบ้านเจนเมืองของเชียงใหม่ในอดีตไม่ปรากฏว่ามีการ
 

เลี้ยงถึงขั้นปิดเมืองดังเช่นเมืองล่า ทั้งนี้อาจเป็นเพราะอิทธิพลความเชื่อผีในล้านนามิได้เข้มข้นมาก
 

เท่ากับในสิบสองปันนา อีกทั้งเชียงใหม่ก็เป็นเมืองใหญ่และไม่ได้มีลักษณะเป็นเมืองปิดดังเช่นเมืองล่า
 

ในสิบสองปันนา14 อนึ่ง ช่วงเวลาการเลี้ยงผีเมืองของเชียงใหม่ (ฤดูเลี้ยงผี) จะอยู่ในช่วงเดียวกับ
 

ประเพณีเข้าอินทขีล คือปลายเดือน 8 เหนือและไปสิ้นสุดในช่วงต้นเดือน 9 เหนือ ดังคำกล่าวของ
 

ชาวล้านนาแต่โบราณที่ว่า “...เดือน 8 เข้าเดือน 9 ออก...” (อยู่ในช่วงราวกลางเดือนพฤษภาคม - 
 

มิถุนายน) ในระหว่างการทำพิธี จะมีซอพื้นเมือง และช่างฟ้อนหอกฟ้อนดาบสังเวยเทพยดาอารักษ์ 
 

รวมถึงการฆ่าสังเวยสัตว์เป็นตัว ๆ เช่น หมู วัว ควาย ไก่ นอกจากนี้จะมีการอัญเชิญผีเมืองตนสำคัญ
 

14	 ทั้งนี้ สิบสองปันนาเคยได้รับการกล่าวขานจากชาวตะวันตกในช่วงคริสต์ศตวรรษ ที่ 19 ว่าเป็น “เมืองหลับ” ที่แทบตัดขาด
 
	 จากโลกภายนอก เมืองล่าในสิบสองปันนา ในอดีตก็เป็นเมืองขนาดเล็กที่แทบไม่ต่างจากหมู่บ้านขนาดใหญ่ เทียบไม่ได้เมือง
 
	 เชียงใหม่ที่มีขนาดใหญ่กว่ามากและมีปฏิสัมพันธ์กับโลกภายนอกมากกว่า ดังนั้น บางเมืองในสิบสองปันนา จารีตการเลี้ยง
 
	 ผีเมืองที่ต้องเลี้ยงอย่างพร้อมเพรียง จึงกระทำขึ้นได้อย่างเข้มข้นในระดับของสังคมและเมืองที่มีขนาดเล็กขึ้นขั้นปิดเมืองเลี้ยง
 
	 ผีได้ ทั้งนี้ ปัจจุบันก็ยังพบการเลี้ยงผีในระดับหมู่บ้านที่มีพิธีเข้าก๋ำ ซึ่งมีธรรมเนียมปฏิบัติเคร่งครัดที่ “คนในห้ามออก คนนอก
 
	 ห้ามเข้า” เช่นทางภาคเหนือของ สปป.ลาว ในแคว้นเชียงตุง รัฐฉาน ประเทศพม่า กระทั่งในชนบทของล้านนา (ภาคเหนือ
 
	 ของไทย) ที่ห่างไกล
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คือ “อาฮักเจ้าหลวงคำเขียว เจ้าหลวงคำแดง” มาเข้าทรงเพื่อพยากรความเป็นไปของบ้านเมือง หากว่า
 

ชะตาบ้านเมืองมิสู้ดีนักจะมีพิธีทางไสยศาสตร์แก้ไขปัดเป่าให้เบาบางลง เรียกว่า พิธี “สืบชาตาเมือง” 
 

(สงวน สุขโชติรัตน์ 2512, 26-27)
































รูปที่  5  การล้มสัตว์ใหญ่ในพิธีกรรมเลี้ยงผี ในภาพคือพิธีเลี้ยงผีเมืองหลวงน้ำทา สปป.ลาว 


กระทำในช่วงเดียวกับประเพณีเข้าอินทีลของเมืองเชียงใหม่  (ราวต้นเดือนมิถุนายน) 


ก่อนการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะไม่นาน





	 สำหรับมูลเหตุของการเลี้ยงเซ่นสังเวยที่ต้องกระทำขึ้นหลายจุดในเวลาเดียวกันนั้น ต่อประเด็น
 

นี้ในงานศึกษาเรื่อง “พิธีไหว้ผีเมืองและอำนาจรัฐในล้านนา” (2542) ของอานันท์ กาญจนพันธ์ุ 
 

ชี้ให้เห็นถึงกระบวนการหลอมรวมความเชื่อสิ่งศักดิ์สิทธิ์ต่าง ๆ ของคนล้านนา ทั้งการเคารพเจ้าที่ 
 

(ผู้อยู่มาก่อน) ต้นไม้ศักดิ์สิทธิ์ ผีบรรพบุรุษ ผีปู่ย่า ความเชื่อเรื่องขวัญ รวมถึงเรื่อง ทักษา ซึ่งเป็น
 

อิทธิพลความเชื่อของพราหมณ์ สิ่งต่าง ๆ เหล่านี้ต่อมาได้ถูกเรียกรวมกันในลักษณะนามธรรม ให้เป็น
 

อารักษ์ ผีเมือง เจนบ้านเจนเมือง โดยการอ้างอิงแนวคิดนักชาติพันธ์ุวิทยาสำนักฝรั่งเศส อย่าง Henri 
 

Maspero, Paul Mus, Paul Levy และ Charles Archaimbault15 อานันท์ชี้ให้เห็นว่า คนล้านนามี
 

ความเชื่อที่อิงกับเงื่อนไขภายในมากกว่าการรับอิทธิพลของอินเดีย ไม่ว่าจะเป็นผีบรรพบุรุษหัวหน้า
 

ของชุมชน ความเชื่อเกี่ยวกับเจ้าที่ การนับถือต้นไม้ เช่น ต้นนิโครธ(ต้นไทร) ไม้ยาง ไม้มะขามดังความ
 

ที่ปรากฏใน ชินกาลมาลีปกรณ์ ที่กล่าวถึงการบวงสรวงภูตผี ปีศาจ สวน ต้นไม้ สถานที่ศักดิ์สิทธิ์ของ
 

พระญาสามฝั่งแกนทั้งนี้อาจกล่าวได้ว่าความเชื่อนี้ ยังเป็นลักษณะวัฒนธรรมร่วมของกลุ่มชน สังคม 
 

15	Maspero,  Heri, “Moeur et Coutumes des Populations Sauvages,” Un Empire Colonial Francais :  L’Indochine Vol.1. 
 
	 (1929), Mus, Paul, “Cults Indians et Indigenes au Champa,” Bulletin de l’Ecole Francaise d’Extreme-Orient (1933)  
 
	 and Levy, Paul, “Doublet Onomastiques au Laos et Ailleurs dan L’Asie du Sud-Est,” Bulletin de I’Institut Indochinois 
 
	 Pour I’Etude I’Homme No 5 (1942)
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และรัฐจารีตในเขตตอนใน (Hinterland States) เช่น ล้านนา สิบสองปันนา หัวเมืองไทใหญ่แถบทราน
 

สาละวิน ล้านช้างทางตอนเหนือ ที่อิทธิพลของวัฒนธรรมแบบฮินดู - พุทธ มีผลน้อยกว่าดินแดน
 

ในเขตภาคพื้นสมุทร


	 ด้วยเหตุนี้ เจนบ้านเจนเมือง ที่นอกจากจะหมายถึงผีของบรรพกษัตริย์ผู้ปกครองบ้านเมือง
 

ในอดีตแล้ว ด้วยการให้ความสำคัญกับเจ้าที่ จึงปรากฏสิ่งที่เป็นเจนบ้านเจนเมืองอย่างเสาอินทขิล 
 

ปู่แสะย่าแสะ ขุนหลวงวิรังคะ เจ้าหลวงคำแดง สะท้อนการให้ความเคารพต่อผู้ที่อยู่มาก่อน โดยเฉพาะ
 

อย่างยิ่งชาวลัวะ ดังจะพบว่าในพิธีสมโภชเมืองเชียงใหม่คราวฟื้นฟูเมืองปี พ.ศ. 2337 เมื่อพระยา
 

กาวิละเสด็จเข้าเมืองเชียงใหม่ทางประตูช้างเผือกก็ให้ “ลั๊วะจูงหมา พาแซกหาบไก่” นำขบวนเสด็จ
 

เข้าเมือง ในพงศาวดารเชียงตุงกล่าวถึงพิธีนั่งเมืองหรือการขึ้นหอคำใหม่ที่จะต้องให้ลัวะขึ้นนั่งบัลลังก์
 

เสียก่อนที่ลัวะนั้นจะถูกขับไล่ออกไปจากหอคำ กษัตริย์ที่แท้จริงจึงจะขึ้นนั่งบัลลังก์ได้ (ชลธิรา 
 

สัตยาวัฒนา 2530,186-88)


	 กรณีรัฐจารีตในเขตตอนในยังมีข้อสังเกตเกี่ยวกับแนวคิดการให้ความเคารพนับถือผู้นำท้องถิ่น
 

ดั้งเดิม (กระทั่งแม้ว่าจะเป็นศัตรูกันมาก่อน) โดยยกให้เป็นผีเมือง เช่น ตำนานข้าสี่แสนขอนม้าของ
 

ไทลื้อที่กล่าวถึงการที่คนไทยไปฆ่าผู้นำดั้งเดิมของท้องถิ่นที่เป็นข่า ตาย แต่กลับยกย่องให้เป็นผีเมือง 
 

เพราะเชื่อว่าผู้นำเหล่านี้เข้มแข็งดุร้าย เช่นเดียวกับขุนหลวงวิรังคะ กษัตริย์ลัวะ เมื่อตายไปแล้ว
 

วิญญาณอาจเป็นผีร้ายรังควาญสร้างปัญหา ดังนั้นจึงต้องยกย่องเซ่นไหว้ อาจกล่าวได้ว่าความ
 

ชอบธรรมของผู้ปกครองอย่างหนึ่งก็คือการยอมรับและให้ความเคารพต่อคนที่อยู่มาก่อน เป็น
 

ยุทธศาสตร์เปลี่ยนผู้ร้ายเป็นผู้คุ้มครอง เปลี่ยนศัตรูเป็นพวก เปลี่ยนด้านลบเป็นด้านบวก (เจีย 
 

แยน จอง 2548, 252)


	 ดังที่กล่าวมาข้างต้น เจนบ้านเจนเมืองยังหมายรวมถึง พื้นที่/สถานที่ ตำแหน่งและจุดสำคัญ
 

ของเมือง อาทิ พญาช้างเผือก 2 ตัว พญาช้างทั้ง 8 รอบเจดีย์หลวงราชสีห์ 2 ตัวที่ หัวเวียง แจ่งทั้ง 
 

4 ประตูเมืองทั้ง 5 ฯลฯ สิ่งเหล่านี้เชื่อมโยงกับเรื่องขวัญ (ของเมือง) ณ จุดสำคัญต่าง ๆ เช่นเดียวกับ
 

ความเชื่อเรื่องขวัญของคนล้านนา ที่กล่าวว่า คนมีขวัญประจำตัวอยู่ 32 ขวัญ บนตรรกะนี้เมืองจึง
 

เปรียบเสมือนดังร่างกายและมีชีวิต นอกจากนี้การเลี้ยงผีเมืองเจนบ้านเจนเมืองยังสัมพันธ์กับ “ทักษา
 

เมือง” หรือทิศมงคล อันเป็นคติความเชื่อฝ่ายพราหมณ์ที่ระบุถึงความเหมาะสมในการทำการใด ๆ 
 

ในทิศนั้น ๆ เช่น ทิศบริวาร ควรเป็นที่อยู่ของบุตรหลานกษัตริย์ ทิศเดชเป็นที่ตั้งโรงเก็บอาวุธหอกดาบ 
 

เครื่องสงคราม ทิศศรีเป็นที่ตั้งของอาคารราชโกฏิสำหรับเก็บเงินทองและสิ่งมงคล ฯลฯ (ศรีเลา 
 

เกษพรหม 2548, 86) การเลี้ยงบูชาสักการะ (ทั้งเซ่นสังเวยและไม่เซ่นสังเวย) เจนบ้านเจนเมืองที่ตั้งอยู่
 

ในตำแหน่งทักษาต่าง ๆ จึงเป็นไปเพื่อเสริมความสุขสวัสดีของสถานที่/จุดต่าง ๆ (ขวัญ) และทิศ 
 

(ทักษา) ทั้ง 8 ในเมืองเชียงใหม่ด้วย


	 นอกจากนี้ หากพิจารณาในแง่อุดมการณ์การเลี้ยงผีเมือง เจนบ้านเจนเมือง ที่มีการฆ่าสัตว์ 
 

ด้านหนึ่งยังสะท้อนถึงบทบาทของผู้ปกครองที่สัมพันธ์กับเรื่องความอุดมสมบูรณ์ของบ้านเมือง 
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ในคำอัญเชิญปู่แสะย่าแสะเนื้อหาตอนหนึ่งกล่าวถึงการขอให้ฝนฟ้าตก เพื่อให้คนได้ทำนาและให้
 

พืชพันธ์ุอุดมสมบูรณ์





“...ข้าขอทั้ง น้ำฟ้าและสายฝน ขอตกลงมาแต่ปนฟากฟ้า หื้อคนทั้งหลายได้หว่านกล้า
 

และไถนา คือ พีชะลูกส้มของหวาน พร้าวตาลกล้วยอ้อยหมากพลู ก็หื้อดีงามคู่เชื้อ หื้อ
 

เป็นหน่วยลูกติดตามฤดูชุต้น...” (ไกรศรี นิมมานเหมินท์ 2527, 84)





	 ต่อประเด็นนี้ ผู้ปกครองจึงมีอำนาจในฐานะผู้ควบคุมความรุนแรง (การฆ่าสังเวย) ที่สามารถ
 

แปรเปลี่ยนไปสู่ความอุดมสมบูรณ์ การฆ่าถือเป็นสัญลักษณ์ของความรุนแรงที่ดำเนินไปเพื่อ
 

ประโยชน์แก่สังคม บทบาทผู้ปกครองที่สามารถอำนวยการให้เกิดการประกอบพิธีกรรมหลายจุดทั่ว
 

เมืองในช่วงเวลาเดียวกันได้ (เดือน 8 เข้าเดือน 9 ออก) ยังแสดงให้เห็นถึงความพร้อมเพรียงและอำนาจ
 

สั่งการในฐานะมูลนายสูงสุด  กรณีเมืองเชียงใหม่มีปรากฏหลักฐานว่าในพิธีบูชาชะตาเมือง เจ้าหลวง
 

จะตั้งให้มีผู้รับผิดชอบพิธีเป็นแห่ง ๆ นับสิบ ๆ จุดทั้งในเขตตัวเวียงและนอกเวียงโดยข้อมูลนี้ 
 

ศาสตราจารยเ์กยีรตคิณุ มณ ีพยอมยงค ์ เคยนำเสนอไวใ้นบทความ “ประเพณบีชูาเทวดา สบืชะตาเมอืง” 
 

ลงพิมพ์ในหนังสือ กำแพงเมืองเชียงใหม่ (2529) ดังนี้16





	 1.	 แสนต้องแต่ง ทำพิธีบูชาสืบชะตาเมืองที่กลางเวียงเชียงใหม่


	 2.	 แสนนนท์ เป็นหัวหน้าบูชาเทพารักษ์ ดอยหลวงเชียงดาว


	 3.	 แสนสะหรี เป็นหัวหน้าบูชาเทวดาอารักษ์มังราย


	 4.	 ทิพยสวนแฮฝ่ายขวา เป็นหัวหน้าบูชาช้างรอบเจดีย์หลวง 8 เชือก


	 5.	 ทิพยสวนแฮฝ่ายซ้ายเป็นหัวหน้าบูชาพระเจ้าตนพ่อ


	 6.	 แสนหนังสือ แสนแขก เป็นหัวหน้าบูชาเสาอินทขีล


	 7.	 พวกช่างแต้ม เป็นหัวหน้าบูชากุมภัณฑ์รักษาเสาอินทขีล


	 8.	 ฝ่ายซ้าย ฝ่ายขวาเป็นหัวหน้าบูชาช้างเผือกสองเชือก (ข่วงช้างเผือก)


	 9.	 พวกพ่อครัวทำการบูชาอารักษ์เมือง


	 10.	 นายถะหลาม่อนม้า เป็นหัวหน้าแก้บูชาไม้ยาวกลางเวียง 


	 11.	 เศรษฐี เป็นหัวหน้าบูชาสะดือเมือง 


	 12.	 พวกชาวบ้าน ทำพิธีขึ้นท้าวทั้งสี่


	 13.	 หมื่นจิตร เป็นหัวหน้าบูชาบริวารเมือง ประตูสวนดอกด้านทิศตะวันตก 


16	 จากการสัมภาษณ์ อาจารย์มณี โดยผู้เขียน ท่านกล่าวว่า ข้อมูลนี้ “...มีระบุอยู่ในคัมภีร์เก่า ของอาจารย์ได้มาจากหนังสือของ
 
	 ท้าวพินิจฯ พ่อท้าวพินิจเป็นพิธีกรใหญ่ของพ่อเจ้าชีวิต เจ้าแก้วนวรัฐ ท่านก็เขียนสืบๆ กันมาเท่าที่ดู ตำราของพ่อท้าวพินิจ 
 
	 แกก็ไปจดมาจากท้าวอะไรซักอย่าง มันโบราณนานมาแล้ว...” สัมภาษณ์ มณี พยอมยงค์, ศาสตราจารย์เกียรติคุณ ดร., 
 
	 21 พฤษภาคม 2551.
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	 14.	 พวกดาบ บูชา อายุเมือง ด้านตะวันตกแจ่งเหนือ


	 15.	 พวกพระสงฆ์และนักบุญบูชา เดชเมือง ประตูช้างเมืองด้านเหนือ 


	 16.	 แสนเมือง เป็นหัวหน้าบูชา ศรีเมือง ที่แจ่งศรีภูมิ ทิศตะวันออกเฉียงเหนือ 


	 17.	 แสนดาวบูชา มูลเมือง กำแพงเมืองและประตูช้างม่อย


	 18.	 แสนขวัญ บูชา มูลเมืองและประตูอุตสาหะเมือง ด้านตะวันออกเฉียงใต้


	 19.	 พระยาสามล้าน บูชา มรณะเมือง ที่ประตูเมืองเชียงใหม่และประตูสวนปุง 


	 20.	 พระยาเด็กชาย บูชา กาลกิณีเมือง แจ่งกู่เฮืองด้านตะวันตกเฉียงใต้ 


	 	 (มณี พยอมยงค์ 2529, 33-34)





























รูปที่ 6  ประตูสวนปรุง (ซ้าย) และ ช่วงช้างเผือก (ขวา) ตัวอย่างเจนบ้านเจนเมือง


ที่เป็นตำแหน่งสถานที่ศักดิ์สิทธิ์ตามจุดต่าง ๆ ในตัวเมืองเชียงใหม่ 


ที่มา : Khon Muang : People and Principalities ofNorthern Thailand(1997)





	 อนึ่ง ในพิธีเลี้ยงตาม/จุดตำแหน่งต่าง ๆ มีระบุว่าบางสถานที่ เป็นการเลี้ยงด้วยการสังเวย เช่น 
 

หออารักษ์มังรายข้างวัดดวงดี เสาอินทขีล เคยมีการฆ่าควายสังเวยและการลงทรงผีอารักษ์ ขณะที่
 

บางจุดก็ไม่มีการเลี้ยงด้วยการฆ่าสังเวย   ในส่วนของการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะที่ เชิงดอยสุเทพ 
 

(ดอยเหนือ) และดอยคำ (ดอยใต้) แม้จะไม่มีบันทึกที่เป็นลายลักษณ์อักษร ระบุผู้ได้รับมอบหมายให้
 

ประกอบพิธี แต่จากการบอกเล่าของชาวบ้านตำบลแม่เหียะ17 กล่าวว่า ในสมัยของเจ้าอินทวิชยานนท์ 
 

พระองค์ได้มอบหมายให้พญาสิงห์ นำหนังสือคำอัญเชิญปู่แสะย่าแสะมาให้แก่แสนวิเศษ ผู้เป็นเขย
 

พญาไชยชนะ นายบ้านแม่เหียะให้แสนวิเศษทำหน้าที่ตั้งข้าวประจำพิธีกรรมที่ดอยใต้ (ศูนย์ส่งเสริม
 

17	 พญาไชยชนะ เป็นบุตรของพญามุงเมฆ ซึ่งจากคำบอกเล่า พญามุงเมฆ เป็นผู้ที่ได้ทำกระเบื้องดินขอ หรือกระเบื้องมุงหลังคา
 
	 ให้กับเจ้าเมืองเชียงใหม่ คราวบูรณะวิหารวัดเจดีย์หลวงจึงได้เป็นพญามุงเมฆ และสามารถเก็บเงินจากคนที่ทำกระเบื้องดิน
 
	 ขอทั่วไปในล้านนาไปจนถึงเมืองแพร่ เมืองเชียงราย ดังนั้น พญามุงเมฆจึงอาจเป็นตำแหน่ง “แก่ดินขอ” คือ คนที่มีหน้าที่เก็บ
 
	 ส่วยจากคนที่ทำกระเบื้องดินขอ และนำส่งส่วยเจ้าเมืองเชียงใหม่อีกต่อหนึ่ง (อ้างถึงใน ธนันท์ เศรษฐพันธ์ุ 2536, 28)
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ศิลปวัฒนธรรม มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ 2529, วีดีทัศน์) ปัจจุบันพันธกิจเกี่ยวกับพิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ
 

ที่ดอยคำ (ดอยใต้) ยังคงได้รับการปฏิบัติสืบต่อมาโดยลูกหลานของแสนวิเศษเป็นชั่วรุ่นที่ 318


	 สำหรับเหตุผลสำคัญของการยกเลิกประเพณีเลี้ยงผีเมือง เจนบ้านเจนเมืองเชียงใหม่ กล่าวได้ว่า
 

เป็นผลจากกระบวนการรวมศูนย์อำนาจล้านนา นับแต่สมัยรัชกาลที่ 5 ภายหลังการยกเลิกฐานะ
 

หัวเมืองประเทศราชล้านนาและเปลี่ยนมาเป็นมณฑลพายัพในปี พ.ศ. 2442 แม้รัฐบาลจะยังคง
 

ตำแหน่งเจ้าผู้ครองนคร (ตำแหน่ง “เจ้าหลวง” เดิม) เชื้อสายผู้ปกครองท้องถิ่นอันเป็นตำแหน่งในทาง
 

เกียรติยศไว้ หากแต่เจ้าผู้ครองนคร ก็มีสถานะเสมือนเพียงข้าราชการคนหนึ่ง เมื่อความสัมพันธ์เชิง
 

อำนาจเปลี่ยนไป ผู้มีอำนาจที่แท้จริงคือ ข้าหลวงสยาม (สมุหเทศาภิบาล) ขณะที่เจ้านายล้านนาก็หาได้
 

มีบทบาทเชิงอุดมการณ์ในอันที่จะแปรความรุนแรงให้เป็นความอุดมสมบูรณ์ได้ดังเช่นในอดีต ด้วยว่า
 

เจ้านายไม่สามารถสั่งการคุมไพร่พล หรือแสดงตนเป็นองค์อุปถัมภ์กิจกรรมใดก็ตามที่รัฐบาล
 

กรุงเทพฯ ไม่ได้ให้การสนับสนุน 


	 ทั้งนี้ หากพิจารณาถึงบทบาทและภารกิจของเจ้าผู้ครองนครเชียงใหม่ ในยุคที่ต้องอยู่ภายใต้
 

การกำกับควบคุมของรัฐบาลที่กรุงเทพฯ เช่น ในสมัย เจ้าแก้วนวรัฐ (พ.ศ. 2454-2482) เจ้าผู้ครองนคร
 

เชียงใหม่องค์สุดท้าย พบว่าเจ้าผู้ครองนคร มีภารกิจมากมายที่ต้องพึงกระทำ ดังปรากฏใน ศุภอักษร
 

ครั้งหนึ่งที่ เจ้าแก้วนวรัฐ เจ้าผู้ครองนครเชียงใหม่ ส่งมายังกรุงเทพฯเพื่อทูลขอพระราชทานเงิน
 

ผลประโยชน์เพิ่มต่อพระบาทสมเด็จพระมงกุฎเกล้าเจ้าอยู่หัวเมื่อ ปีพ.ศ. 2463 เอกสารฉบับนี้ ระบุ
 

ภารกิจในบทบาทเจ้าผู้ครองนครที่ต้องกระทำมากมาย อาทิ  





“...ปฏบิตัสิงัขรณว์ดับำรงุพระสงฆ ์สามเณร เกือ้กลูการตัง้โรงเรยีน โรงพยาบาล สะพาน 
 

ถนนหนทาง เหมืองฝาย ช่วยเหลือเจือจานในยามมีเหตุวิบัติใด ๆ เช่น น้ำมาก น้ำน้อย 
 

ราษฎรทำนาไม่ได้ผล กันดารอาหารเข้าแพง ทั้งเพิ่มความยินดีช่วยส่งเสริมบำรุงการ
 

เสือป่า บำรุงราชนาวีสมาคม บำรุงสภากาชาติ สยามทั้งการทหาร พลเรือนตามโอกาสที่
 

มี...” รวมถึงการ “...บำรุงสิ่งที่เป็นที่นิยมเคารพของชนชั้นหลายตลอดทั้งการประเพณี
 

บ้านเมืองซึ่งไม่ขัดกับระเบียบราชการ...”


(ศุภอักษร เจ้าแก้วนวรัฐ เจ้าผู้ครองนครเชียงใหม่ทูลขอพระราชทานเงินผลประโยชน์
 

เพิ่มต่อพระบาทสมเด็จพระมงกุฎเกล้าเจ้าอยู่หัว อ้างถึงใน อาสา คำภา 2549, 247)





	 ดังที่ยกมาจะเห็นว่า ณ ขณะนั้น (พ.ศ. 2463) ไม่ปรากฏหลักแน่ชัดถึงการคงอยู่ของประเพณี
 

เลี้ยงผีเมืองอย่างชัดเจนแต่อย่างใด เพราะนับตั้งแต่สมัยเจ้าอินทวิชยานนท์แล้วที่การปฏิบัติพิธีกรรม
 

18	 เป็นหลานสาวของแสนวิเศษ และเป็นเก๊าผีของตระกูล ทำหน้าที่เป็นหัวหน้าดาครัว (ตระเตรียมเครื่องเซ่นไหว้เลี้ยงผี) ขณะ
 
	 ที่ตั้งเข้า (ผู้อัญเชิญผี) ไม่จำเป็นต้องเป็นคนในตระกูลแสนวิเศษ แต่ต้องเคยบวชเรียนเป็นหนานเป็นน้อย มีความรู้ในการอ่าน
 
	 เขียนอักขระคำเมือง
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ในเชิงผีของเจ้านายเมืองเชียงใหม่ถูกมองว่าเป็นปฏิกิริยาต่อต้านอำนาจสยามโดย “อำพรางเจตนา” 
 

ทั้งนี้ มีความเป็นไปได้ว่าอำนาจรัฐจากส่วนกลางได้ค่อยๆ บีบบังคับให้ยกเลิกประเพณีเลี้ยงผีเมืองและ
 

แทนที่ด้วยพิธีในทางพุทธศาสนามากขึ้น (ประเพณีบ้านเมืองซึ่งไม่ขัดกับระเบียบราชการ) เพราะ
 

ในทางการเมือง การเซ่นสรวงบูชาสิ่งศักดิ์สิทธิ์ของเมืองนอกจากจะเป็นไปเพื่อบันดาลความอุดม
 

สมบูรณ์ และส่งเสริมอำนาจผู้ปกครองแบบเดิมแล้ว   ด้านหนึ่งยังเป็นการผลิตซ้ำความรู้สึกร่วมต่อ

ความเป็น “ชุมชนจินตกรรม” เฉพาะของคนเชียงใหม่ที่ข้าราชการจากกรุงเทพฯ และอำนาจรัฐ
 

ส่วนกลางมิอาจเข้าถึงได้ ต่างกับการใช้พุทธศาสนาซึ่งมีลักษณะเป็นศาสนามวลชนมากกว่า19
































รูปที่ 7 เจ้าอินทวโรรสสุริยวงษ์เจ้าผู้ครองนครเชียงใหม่ (ด้านขวาชิดโต๊ะ) ในยุคก่อนเจ้าแก้วนวรัฐ


กับพระยาสุรสีห์วิศิษฐ์ศักดิ์ (ด้านซ้ายชิดโต๊ะ) สมุหเทศาภิบาลมณฑลพายัพ (ล้านนา) 


ในพิธีถือน้ำพระพิพัฒน์สัตยา วัดเจดีย์หลวงในช่วงทศวรรษ 2450อันเป็นช่วงที่อำนาจกรุงเทพฯ


 เข้ามาลดทอนอำนาจเจ้านายเชียงใหม่ไปมากแล้ว





	 ไม่ปรากฏหลักฐานที่แน่ชัดว่า การเลี้ยงผีเมือง เจนบ้านเจนเมืองของเชียงใหม่ยกเลิกไปเมื่อไหร่ 
 

หากแต่กรณีของเมืองเชียงรายมีการระบุถึงพิธีเลี้ยงผีเมืองครั้งสุดท้ายในปี 2455 โดยในปีต่อมาทาง
 

ราชการได้จัดพิธีวิสาขบูชา ซึ่งอยู่ในช่วงใกล้เคียงกับการเลี้ยงผีเมืองขึ้นมาแทน ครั้นเมื่อเกิดโรคห่าขึ้น
 

ในปี 2460 การเลี้ยงผีเมืองจึงถูกรื้อฟื้นขึ้นมาอีกครั้ง (อานันท์ กาญจนพันธ์ุ 2542, 157-58) แต่อาจไม่มี
 

นัยสำคัญเทียบเท่าในอดีต ต่อประเด็นนี้จึงอาจสันนิษฐานได้ว่าพิธีเลี้ยงผีเมืองของเชียงใหม่ อาจถูก
 

19	 ประเด็นนี้ อาจเห็นได้อย่างชัดเจนมากขึ้น ในกรณีการรวมศูนย์อำนาจในดินแดนฝั่งขวาของแม่น้ำโขง (ภาคอีสาน) กล่าวคือ 
 
	 ภายหลังจากที่ปราบกบฏผีบุญ ปี 2445 ได้ไม่นาน กรมหลวงสรรพสิทธิประสงค์ ข้าหลวงต่างพระองค์ในมณฑลภาคตะวัน
 
	 ออกเฉียงเหนือ ได้ประกาศห้ามไม่ให้มีการจัดงานบุญบั้งไฟขึ้น โดยอ้างเหตุผลว่าอาจก่อให้เกิดจลาจลขึ้นได้ ด้วยเพราะว่า
 
	 ประเพณีบุญบั้งไฟสัมพันธ์กับคติความเชื่อในผีฟ้าพญาแถนค่อนข้างมาก และความเชื่อผีในขณะนั้นได้เป็นศูนย์รวมของ
 
	 อุดมการณ์ต่อต้านรัฐไปเสียแล้ว (อ้างถึงใน กำพล จำปาพันธ์ุ 2552, 57) หลังจากนั้นประเพณีที่ถูกหยิบยกมาแทนที่อย่าง
 
	 มีนัยสำคัญก็คือ แห่เทียนพรรษา จังหวัดอุบลราชธานี ซึ่งในอดีตคือศูนย์กลางของกบฏในการต่อต้านอำนาจรัฐสยามนั่นเอง
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ยกเลิกไปในช่วงเวลาใกล้เคียงกัน ทั้งนี้มีหลักฐานที่แสดงให้เห็นว่า ช่วงทศวรรษ 2450-2460 ได้เกิด
 

ความเปลี่ยนแปลงสำคัญที่มีผลต่อความศักดิ์สิทธิ์ของเมืองเชียงใหม่ นับแต่การสร้างเรือนจำครอบทับ
 

ลงบนพื้นที่คุ้มเวียงแก้วซึ่งเคยเป็นที่ประทับของกษัตริย์ล้านนาในอดีต ต่อมาพื้นที่บริเวณกลางเวียง 
 

ซึ่งแต่เดิมเป็นที่ตั้งของคุ้มเจ้านายจะค่อย ๆ ถูกแทนที่โดยหน่วยงานราชการ ในปี 2467 รัฐบาล
 

สามารถสร้างอาคารศาลารัฐบาลมณฑลพายัพขึ้นแทนที่หอคำของเจ้าอินทวิชยานนท์ รวมถึงการเกิด
 

ขึ้นของอาคารศาล ที่ว่าการอำเภอเมือง กองกำกับการตำรวจ บ้านพักข้าราชการ ฯลฯ (ธเนศวร์ 
 

เจริญเมือง 2544, 53) ในสมัยเจ้าแก้วนวรัฐ เจ้าผู้ครองนครเชียงใหม่องค์สุดท้าย พบว่าพระองค์ได้ย้าย
 

คุ้มหลวงมาอยู่นอกเขตกำแพงเมืองริมแม่น้ำปิงแทน


	 เมื่อพื้นที่เมืองถูกยึดครองโดยอำนาจรัฐบาลกลาง พิธีกรรมจารีตโบราณที่ผูกพันกับอำนาจ
 

เจ้าเมือง ซึ่งรวมถึงการเซ่นสรวงบูชาเจนบ้านเจนเมือง ณ จุดต่าง ๆ จึงเสื่อมความขลังลง หรือไม่อาจ
 

กระทำได้โดยเฉพาะอย่างยิ่งพิธีกรรมที่เป็นสัญลักษณ์ในเชิงผี กล่าวกันว่าเจ้าแก้วนวรัฐ เองก็เคยถูก
 

ชาวบ้านส่งบัตรสนเท่ห์ กล่าวหาว่าละเลยไม่สนใจในการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ (กิติ แก่นจำปี 2525, 
 

122) ซึ่งอาจเป็นด้วยเพราะพระองค์ไม่สามารถแสดงการสนับสนุนอย่างออกหน้าออกตาให้เป็นที่
 

ประจักษ์ได้ขณะที่ สงวน โชติสุขรัตน์ ให้ความเห็นว่า ประเพณีสำคัญในระดับเมืองอย่างประเพณี
 

เข้าอินทขีลน่าจะยุติพิธีกรรมในเชิงผี เช่น การลงเจ้าเข้าทรง ไปนับตั้งแต่ช่วงสงครามมหาเอเชีย
 

บูรพา (สงวน สุขโชติรัตน์ 2512, 27) ด้วยเหตุนี้พิธีกรรมสำคัญต่าง ๆ ของเมืองเชียงใหม่ในปัจจุบัน 
 

เช่น เข้าอินทขีล ประเพณีทำบุญเมือง สืบชะตาเมืองจึงหลงเหลือเพียงภาพพิธีกรรมในมิติทาง
 

พุทธศาสนา หากแต่ก็ยังคงปรากฏร่องรอยของการที่ต้องกระทำกันอย่างพร้อมเพรียงตามจุดต่าง ๆ 
 

ของเมืองเช่นในอดีต20


	 ปัจจุบันการเซ่นไหว้อารักษ์ ผีเมือง เจนบ้านเจนเมือง ของเมืองต่าง ๆ ในจังหวัดภาคเหนือของ
 

ไทยได้ยุติลงไปเกือบหมดสิ้น ที่หลงเหลือโดยมากเป็นการเลี้ยงผีในระดับชุมชน21 (ผีบ้าน) สำหรับ
 

20	 ตัวอย่างเช่น ในพิธีทำบุญเมืองและสืบชะตาเมืองเชียงใหม่ ในยุคปัจจุบันที่นิยมทำพิธี ณ บริเวณกลางในเมือง ประตูเมือง 
 
	 และแจ่งเมืองหรือมุมเมืองทั้ง 10 แห่ง ประกอบด้วย 1. กลางเวียง 2. ประตูช้างเผือก 3. ประตูช้างเรือก หรือท่าแพ 4. ประตู
 
	 เชียงใหม่ 5. ประตูแสนปุง หรือสานปุง 6. ประตูสวนดอก 7. แจ่งศรีภูมิ  8. แจ่งกะต๊ำ 9. แจ่งกู่เรือง 10. แจ่งหัวริน  ทั้งนี้แต่ละ
 
	 จุดจะมีการสร้างปะรำ เรียกว่า “หน่วยพิธี” “...แต่ละหน่วย มี ปู่อาจารย์หรือพิธีกรประจำ ทำหน้าที่ประกอบพิธี ปัจจุบันผู้ว่า
 
	 ราชการจังหวัดเทียบได้กับเจ้าเมืองเป็นประธานอยู่ที่กลางเวียง ข้าราชการชั้นผู้ใหญ่ เช่น อธิการบดีมหาวิทยาลัยเชียงใหม่
 
	 อยู่ที่ประตูสวนดอก มีข้าราชการผู้หลักผู้ใหญ่ประจำจุดต่าง ๆ จำนวนพระสงฆ์กลางเวียง 9 รูป นอกนั้น 11 รูป รวมเป็น 108 
 
	 รูป ครั้นพอถึงเวลาบูชาท้าวจตุโลกบาลจะยิงปืนปัง เป็นสัญญาณ ปู่อาจารย์แต่ละจะเริ่มกล่าวคำสังเวย พอจบเสร็จก็ไหว้
 
	 พระรับศีล พระสงฆ์ เจริญพระพุทธมนต์สวดขอฝนสวดสืบชะตาเมืองทำพร้อมกันทั้ง 10 จุด...” (สัมภาษณ์ ศาสตราจารย์
 
	 เกียรติคุณ มณี พยอมยงค์, 21 พฤษภาคม 2551)


21	 น่าสังเกตว่าปัจจัยทางการเมืองจากอำนาจส่วนกลางจะมีผลต่อความเปลี่ยนแปลงของพิธีกรรมในเชิงผีในระดับผีเมืองเสมอ
 
	 ตัวอย่างเช่น พิธีเลี้ยงผีเมืองเชียงรุ่งของสิบสองปันนาที่ยุติไปนับแต่เมื่อจีนเข้ามาปกครองสิบสองปันนาในปี 2492 และยกเลิก
 
	 ระบบเจ้าแผ่นดิน เช่นเดียวกับกรณีเมืองหลวงน้ำทา สปป.ลาว ที่การเลี้ยงผีเมืองเคยถูกสั่งห้ามไปในยุคปลดปล่อยของ
 
	 ขบวนการปะเทดลาว ตั้งแต่ปี 2518 หากแต่ได้มีการกลับมาประกอบพิธีเลี้ยงอีกครั้งในช่วงไม่กี่ปีมานี้ โดยมีทายาทอดีต
 
	 เจ้าเมืองเข้าร่วมในพิธีด้วย
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เหตุผลสำคัญที่การเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะที่ดอยคำของชาวแม่เหียะ ยังคงดำรงอยู่ได้ก็เพราะ ในอดีต
 

แม่เหียะนับเป็นชนบทที่อยู่ห่างตัวเมืองเชียงใหม่ (แม่เหียอยู่ห่างจากตัวเมืองราว 10 กิโลเมตร) 
 

หลังการสิ้นสุดอำนาจเจ้าเมือง อำนาจส่วนกลางก็มิได้เข้ามาก้าวก่ายหรือมีผลมากนักต่อท้องถิ่นที่อยู่
 

นอกเขตเมือง ปู่แสะย่าแสะยังคงได้รับการบูชาเซ่นสรวงโดยลูกหลานของแสนวิเศษและคนแม่เหียะ 
 

ก็เพราะด้วยในสายตาชาวบ้าน ปู่แสะย่าแสะมิได้เป็นเพียงผีเมืองหรือเจนบ้านเจนเมืองเชียงใหม่ 
 

ที่ประจำอยู่ ณ จุดหรือตำแหน่งต่างๆ (ดอยคำซึ่งอยู่นอกเมือง) หากแต่ยังเป็นผี สิ่งศักดิ์สิทธิ์ ประจำ
 

ท้องถิ่นแถบชุมชนแม่เหียะที่คอยอำนวยฝนฟ้าเป็นทั้งผีป่าผีขุนน้ำ (ห้วยแม่เหียะ) และคุ้มครองภัยแก่
 

ชาวบ้าน



































	 ดงย่าแสะสถานที่ประกอบพิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ (เลี้ยงดง) อยู่ระหว่างเชิงดอยคำ (ซ้าย) และ
 

ดอยเหล็ก (ขวา) ตามความเชื่อชาวบ้านย่าแสะยืนคร่อมภูเขาสองลูกนี้อยู่ในอิริยาบถยืนคอยจับสิ่ง
 

มีชีวิตที่จะผ่านช่องเขานี้กิน (ก่อนที่จะพบพระพุทธเจ้า)และเมื่อย่าแสะสะบัดกระพือปลายผ้าซิ่นจะ
 

พัดพาเป็นลมฝนสร้างความอุดมสมบูรณ์แก่ชาวบ้าน





	 อย่างไรก็ตาม พิธีกรรมและความเชื่อเกี่ยวกับการเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะ (เลี้ยงดง) ในปัจจุบันได้
 

เปลี่ยนไปจากเดิมมาก กล่าวคือ จากเดิมที่การเลี้ยงของชาวบ้านคือการย้ำเตือนของมนุษย์ต่ออำนาจ
 

เหนือธรรมชาติว่า เมื่อทำการเลี้ยงแล้ว ผี/สิ่งศักดิ์สิทธิ์ จะยังผลให้น้ำท่า ฝนฟ้าอุดมสมบูรณ์ ซึ่งเป็น
 

สารัตถะของการเลี้ยงผี ทว่า ทุกวันนี้ช่วงที่สำคัญที่สุดของพิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะคือเวลาที่ม้าขี่ยักษ์
 

ลงทรงทำการกินเนื้อควายสดและกลิ้งเกลือกไปบนซากควายที่เป็นเครื่องสังเวย ก่อนที่จะลุกขึ้นมา
 

ไหว้พระบฏสิ่งที่เห็นเสมือนการดำเนินเรื่องตามฉากที่ปรากฏในตำนานขณะที่ชาวบ้านสูงอายุใน
 

ชุมชน กล่าวว่าการกินเนื้อควายดิบ ๆ ของม้าขี่เป็นปรากฏการณ์ที่เกิดขึ้นในช่วงหลายสิบกว่าปีนี้ที่
 

ผ่านมา (สัมภาษณ์ นางบัวเรียว ใจใหญ่ นายบุญมา จินาราช, 22 พฤษภาคม 2551) ทว่า อากัปกริยา
 



120 ปู่แสะย่าแสะ กับ ประเพณีเลี้ยงผีเมืองเชียงใหม่

ดังกล่าวของม้าขี่ก็ทำให้พิธีกรรมมีความคึกคักขึ้นอย่างมากมากบทบาทของม้าขี่ยักษ์อาจแสดงให้เห็น
 

ได้ว่าคนในยุคปัจจุบันไม่พอใจอยู่กับแค่มโนภาพจากตำนานแต่ยังต้องการมองภาพการแสดงด้วย
 

(ศูนย์ส่งเสริมศิลปวัฒนธรรม มหาวิทยาลัยเชียงใหม่ 2529, วีดีทัศน์) สิ่งนี้เองทำให้พิธีเลี้ยงผีปู่แสะ
 

ย่าแสะ (เลี้ยงดง) เป็นที่โด่งดังและเป็นที่รู้จักอย่างมาก






































รูปที่  8 บรรยากาศพิธีเลี้ยงผีปู่แสะย่าแสะในยุคปัจจุบันที่ม้าขี่จะกินเนื้อควายสด ๆ 


สร้างความตื่นตาตื่นใจแก่ “ผู้ชม” อย่างมาก
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